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în ultimul deceniu, nevoia de asemenea instrumente de lucru necesare învăţământului nostru bisericesc şi mijloace de serioasă informare teologică adresate unui public mai larg, precum dicţionarele, a condus la apariţia edi​torială a trei lucrări de reală importanţă care fac parte din această categorie: Dicţionar de Teologie Ortodoxă (ediţia a îl-a), scris de regretatul Pr. prof. dr. Ion Bria, Dicţionar al Noului Testament, alcătuit de regretatul Pr. dr. foăn Mircea, şi Dicţionarul teologilor români, întocmit de Pr. prof. dr. Mircea Păcurariu. Astfel, teologia dogmatică, studiile biblice şi cele de istorie a con​tribuţiei teologice româneşti la tezaurul bisericesc-cultural naţional, ca sila îmbogăţirea Ortodoxiei ecumenice, au fost domeniile care au beneficiat cu precădere de sârguinţa şi erudiţia autorilor mai sus pomeniţi Nu puţini au fost şi credincioşii care au aşteptat şi primit cu căldură publicarea unor asemenea lucrări, spre a-şi spori propria cunoaştere creştin-ortodoxă şi a dobândi ast​fel o credinţă tot mai luminată şi mai puternică.
Iată că acum, ca roadă a unor îndelungate şi susţinute nevoinţe cărtu​răreşti - concretizate şi în traducerea în limba română şi publicarea unor importante texte despre Sfinţii Părinţi ai Bisericii sau chiar aparţinând aces​tora ~, Dl Prof. dr. Remus Rus, titularul catedrei de Istoria şi filosofia reli​giilor, de la Facultatea de Teologie Ortodoxă "Patriarhul Justinian" a Universităţii din Bucureşti, înzestrează teologia ortodoxă română cu un im​punător dicţionar dedicat literaturii creştine a Bisericii nedespărţite. Ca das​căl cu o remarcabilă experienţă în predarea studiului comparat al religiilor, domnia sa este în chip special familiarizat cu modalitatea în care trebuie tratată diversitatea manifestărilor spiritului uman, aflat în căutarea Adevă​rului ultim şi mântuitor. De aceea, nu este deloc surprinzător duhul ecumenic, dar de ortodoxă cumpănire şi rigoare, în care sunt înfăţişaţi autorii - apo​logeţi, Sfinţi Părinţi, scriitori bisericeşti, şi chiar scriitori eterodocşi -pe care i-a dat primul mileniu creştin. Sunt menţionaţi chiar şi marii ereziarhi, care, prin raţiunea şi lucrările lor pe care nu le-au lăsat călăuzite de lumina haru​lui dumnezeiesc, au determinat conştiinţa bisericească nedivizată a creş​tinătăţii primului mileniu să purceadă hotărât la formularea şi cristalizarea învăţăturii de credinţă celei siv<*w# adevărate şi mântuitoare, pe care tre​cerea timpului nu a
•*•
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Fără îndoială, acest Dicţionar enciclopedic de literatură creştină din vrimul mileniu se distinge prin largul spaţiu acordat personalităţilor sfinte care au strălucit şi luminează neîncetat întreaga arie a Sfintei Ortodoxii, Mai nult, nu lipsesc din această lucrare nici marii Părinţi şi Mucenici pe care i-a dat Bisericii creştine universale pământul nostru românesc. Este îndeajuns, vpre pildă, a se citi articolele atât de bogate în informaţie istorică şi teologică iedicate Sf, loan Casian (sec. IV-V) şi mareluiprezbiter şi arhimandrit loan \iaxentiu (sec. V), odrăsliţi de roditorul ogor duhovnicesc al Sciţiei Mici, idică Dobrogea de azi. Primul dintre aceştia este o adevărată pildă de ecu-nenism viu, căci, plecat din ţinuturile noastre spre a cunoaşte experienţa şi "răirea duhovnicească a Părinţilor pustiei egiptene, va deveni apoi ctitor al nonahismului creştin apusean.
Şi, nu din întâmplare, această mină de cunoştinţe şi date ce ne restituie Chipul şi trăsăturile gândirii şi scrierilor creştine din primul mileniu, mileniul Bisericii nedespărţite, al Bisericii care a luptat Jară cruţare de sine pentru păstrarea neschimbată a adevărului de credinţă revelat, este încununată cu pomenirea Sfântului Martir Zotic, "unul dintre cei patru sfinţi martiri desco​periţi la Niculiţel: Zotikos, Attalos, Kamasis şi Philippos" (pag. 899). Iar dacă p/w sublinia f aptul că fiecare articol al acestui dicţionar este urmat de biblio​grafia esenţială şi la zi, privind subiectul tratat, vom avea imaginea mai reală trudei autorului acestei lucrări, a cărei consultare devine de-acum necesară mcărei persoane care încearcă să cunoască, mai îndeaproape şi mai corect, pai ales tezaurul patristic al epocii Bisericii nedespărţite şi totodată puterea Aspiratoare a duhului ei ecumenic pentru vremurile noastre.
Aşadar, binecuvântăm cu îndreptăţită bucurie apariţia editorială a Dic-lonarului enciclopedic de literatură creştină din primul mileniu, rugând pe Dumnezeu să-l răsplătească pe autorul lui potrivit râvnei, stăruinţei şi acri-iei sale şi să dăruiască tuturor celor ce-l vor folosi spor de înţelepciune uhovnicească, spre descoperirea în toate a lucrării celei mântuitoare a Cuvântului lui Dumnezeu întrupat în istorie - adică a Mântuitorului lisus Jristos - în Duhul Său cel Sfânt şi în Biserica Sa dreptmăritoare.
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ARHIEPISCOPAL BUCUREŞTILOR MITROPOLIT AL MUNTENIEI ŞI DOBROGEI
ŞI PATRIARH AL BISERICII ORTODOXE ROMÂNE
La sărbătoarea Sfinţilor Trei Ierarhi, 2003

INTRODUCERE
Vrând cineva o măiestrie a învăţa, are mai întâi tre​buinţă a să chivernisi de unealtele acelea prin care să poată aduce lucrul său la buna săvârşire.
Radu Tempea, Gramatică românească, Sibiu, 1797.
Prin publicarea Dicţionarului enciclopedic de literatură creştină din primul mile​niu am încercat să punem la îndemâna tuturor celor interesaţi un instrument de lucru care, din nefericire, lipseşte în literatura românească de specialitate. Este vorba de o lucrare de referinţă, fără pretenţii de exhaustivitate, care cuprinde în paginile ei întreaga paletă de autori creştini - apologeţi, scriitori bisericeşti, părinţi, doctori şi învăţători ai Bisericii, şi scriitori eterodocşi sau ereziarhi - ale căror scrieri formează moştenirea literară şi implicit, teologic-doctrinară, a Bisericii creştine, în perioada de dinainte de Marea Schismă (1054). Sfera de abordare este mai largă. Ea cuprinde deopotrivă pe acei scriitori care au modelat învăţătura autentică a Bisericii, dar şi o serie de ereziarhi şi scriitori eterodocşi care, prin scrierile sau învăţăturile lor, i-au determinat pe apărătorii credinţei dreptmăritoare să detalieze, să nuanţeze sau să ela​boreze o învăţătură de credinţă conformă cu tradiţia neîntreruptă a Bisericii. Totodată, au fost prezentaţi nu numai autori de limbă greacă şi latină, ci şi cei care au scris în siriacă, armeană, coptă, arabă, etiopiana şi chiar în slavona veche, încercând astfel să punem la îndemâna cercetătorului informaţii despre moştenirea literară a întregii Biserici creştine, indiferent de nuanţele doctrinare îmbrăţişate, consecinţe ale unor controverse teologice dureroase, care au dus la scindarea ei. Cu alte cuvinte, au fost incluşi scriitori aparţinând Bisericii creştine nedespărţite a Răsăritului şi Apusului, Bisericii Copte, Bisericii Armene, Bisericii Etiopiene şi nu în ultimul rând, cei aparţinând Bisericii Siriene iacobită, reprezentând tradiţiile teologice calcedoniene şi cele necalcedoniene. în acest sens, considerăm că este vorba şi de o lucrare ecumenică a cărei valoare nu poate fi trecută cu vederea.
Dicţionarul de faţă nu se restrânge doar la istoria literaturii creştine vechiy adică a Patrologiei sau Patristicii, care se încheie cu Sf. loan Damaschin (t749) pentru Răsărit şi cu Sf. Isidor de Sevilla (f636) sau Beda Venerabilul (f735) pentru Apus, ci cuprinde informaţii şi elemente care fac parte din perioada post-patristica,, facilitând
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accesul la un material mai extins în timp, necesar cunoaşterii dezvoltării teologiei şi filosofici creştine în cel de al doilea mileniu.
La întocmirea dicţionarului am făcut uz de principalele colecţii de texte sau ediţii critice care conţin operele autorilor trataţi, de traduceri ale acestora, studii şi mono​grafii, tratate de patrologie, manuale de istorie a literaturii creştine, enciclopedii, diverse dicţionare şi reviste de specialitate. Fiecare articol este prevăzut cu o biblio​grafie pe care o considerăm minimală, cuprinzând referiri la textele de bază, tradu​ceri, monografii, studii specifice. Totodată, am încercat să includem şi bibliografia românească, se înţelege cu scăpări inerente pentru care ne cerem scuze. Titlurile bi​bliografice menţionate sunt, după părerea noastră, dacă nu cele mai importante, cele mai folositoare, întrucât pun Ia îndemâna cititorului un punct solid de pornire pentru cercetare. Există în segmentul de bibliografie şi referiri la lucrări mai vechi, depăşite de cercetările ulterioare. Am considerat utilă menţionarea lor deoarece, dincolo de inadvertenţe, ele conţin un bogat material arheologic, liturgic şi teologic care rămâne valabil, în plus, am indicat, acolo unde a fost cazul, lucrările în care se găseşte o bi​bliografie extinsă, Ia care se poate recurge pentru informare.
Considerăm necesar să subliniem aici faptul că întocmirea unei astfel de lucrări solicită un sprijin substanţial, pe care 1-am primit pe două căi. Prin colaborare direc​tă şi prin furnizarea de materiale bibliografice, în primul caz, se cuvine să menţionez contribuţia adusă de Dl. Florin Frunză, doctor în filosofic, care a cercetat, în cadrul studiilor de doctorat, fenomenul gnostic/Lui îi revin, în majoritate, articolele legate de acest fenomen şi de cele înrudite. La această contribuţie, se adaugă cea a Pr. Nicolae Brânzea, lector la Facultatea de Teologie Ortodoxă, Universitatea Piteşti, care a avut amabilitatea să ne trimită câteva articole, în ambele cazuri, articolele au fost marcate cu iniţialele numelor autorilor, respectiv, F.F. şi N.B.
Dar ceea ce ne îndatorează cu precădere a fost accesul Ia materialul bibliografic. In acest context, ţinem să mulţumim, în primul rând, Părintelui Diacon Dr. loan Caraza, conferenţiar la Patrologie în cadrul Facultăţii de Teologie Ortodoxă, Uni​versitatea Bucureşti, care ne-a pus la dispoziţie biblioteca sa, permiţându-ne adeseori să reţinem, mai mult timp decât s-ar fi cuvenit, unele din lucrările fundamentale de care el însuşi avea nevoie. Părintele Prof. Dr. Gheorghe Drăgulin, fost profesor de Istoria bisericească universală la Facultatea de Teologie Ortodoxă din Bucureşti şi din Alba lulia, în prezent pensionar şi preot paroh, dar deosebit de activ în planul publi​cisticii teologice, a fost alături de noi, sprjinindu-ne cu sfaturi inestimabile şi biblio​grafie. Părintele Mihai Spătărelu, lector la Facultatea de Teologie Ortodoxă din Bucureşti, a avut amabilitatea de a ne împrumuta o serie de cărţi şi dicţionare, lăsân-du-le la dispoziţia noastră până la finalizarea acestei lucrări. Prof. Dr. Martin Hauser, şeful Catedrei UNESCO, care funcţionează în cadrul Facultăţii de Teologie Ortodoxă

din Bucureşti, ne-a procurat, cu largheţe sufletească, o serie de lucrări inexistente în bibliotecile din ţară.
în al doilea rând, mulţumiri se cuvin celor ce se ostenesc în cadrul Bibliotecii Facultăţii de Teologie Ortodoxă, din partea cărora ne-am bucurat de largă solicitudine şi înţelegere deosebită.
în aceeaşi ordine de idei, recunoştinţă profundă Părintelui Arhimandrit Grigore Băbuş, şeful Bibliotecii Sf. Sinod al Bisericii Ortodoxe Române, care ne-a permis accesul la bibliotecă, facilitându-ne împrumuturi de cărţi pe termen lung şi sugerân-du-ne elemente bibliografice româneşti mai puţin cunoscute.
Publicarea unei astfel de lucrări, deosebit de costisitoare, nu ar fi fost posibilă fără un substanţial sprijin financiar. Astfel, în vederea acoperirii parţiale a costurilor de pregătire pentru tipar, ne-a venit în ajutor Asociaţia Ecumenică a Bisericilor din România - AIDRom, care, prin Consiliul de Administraţie, având ca membrii pe înalt Prea Sfinţitul Arhiepiscop Nifon al Târgoviştei (Preşedinte), DI. Episcop Christoph Klein (Vicepreşedinte) şi Dl. Episcop Pop Geza, a sesizat importanţa ecumenică şi educativă a unei astfel de lucrări şi a aprobat finanţarea editării în cadrul Programului "Publicaţii Ecumenice" coordonat de Dl. Mihail Brânzea.
Tipărirea propriu-zisă a fost sprijinită financiar de Secretariatul de Stat pentru Culte, care a contribuit la costurile de achiziţionare de materiale şi cele de tipărire, la rândul lor, extrem de ridicate.
Ambelor instituţii, AIDRom şi Secretariatului de Stat pentru Culte, le aducem pe această cale sincere mulţumiri şi un profund omagiu de recunoştinţă.
Totodată, se cuvine a aduce călduroase mulţumiri Fundaţiei "Sf. Trifon", care a iniţiat şi sprijinit în mod neprecupeţit acest proiect.
Aşa cum se prezintă, lucrarea ne aparţine, cu părţile ei bune, dar mai ales cu acele scăpări, pe care le considerăm inerente, datorită volumului imens de informaţii pe care a trebuit să îl prelucrăm. De aceea, eventualele recomandări şi critici construc​tive vor fi primite cu deschiderea necesară, urmând a se ţine cont de ele, dacă lucrarea se va bucura de o primire favorabilă şi, în consecinţă, va putea fi reeditată.
Remus Rus
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C.J. Hefele, Histoire des conciles d'apres Ies documents originaux, trad. de H. Leclercq, 11 voi., Paris, 1907-1952.
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J. Hastings (ed.), Encyclopaedia ofReligion andEthics, 12 voi. şi Indice, 1908-1926.
Harvard Theological Review, Cambridge, Mass. Inscriptiones Christîanae Urbis Romae septimo saeculo antiquiores, nova series, Cittâ de! Vaticano, 1922 şi urm. Jaffe, Ph., Regesta Pontificium Romanorum ab Condita Ecclesia ad Annum post Chrîstum Natum MCXCVIH, ed. 2-a, de G. Wattenbach, 2 voi., Leipizig, 1885-1888 (ed. anast. Graz, 1956). Journal of Theological Studies, Oxford. Der Kleine Pauly, Stuttgart, 1964-1976.
Krumbacher, K., Geschichte der byzantinischen Literatur von Justinian bis zum Ende des ostromischen Reiches (527-1453), ed. 2-a, Milnchen, 1897. Labourt, J., Le Christianisme dans l'Empire perse sous la dynastie Sassanide (224-632), Paris, 1904.
Lexikon der antiken christlichen Literatur, Herausgegeben von Siegmar D8pp und Wilhelm Geerlings unter Mitarbeit von Peter Bruns, Georg Rowekamp und Matthias Skeb OS B, 2. Auflage, Herder, Freiburg-Basel-Wien, 1999.
Lampe, G.W.H., A Patristic Greek Lexikon, ed. 4-a revăzută şi completată, Oxford, 1976.
Latourette, K.S., History ofthe Expansion ofChristianity, 7 voi., New York, London, 1938-1945.
Library ofChristian Classics, ed. J. Baillie-J.T. McNeill-H.P. van Dusen, Philadelphia-London, 1953 şi urm.
H. Aurenhammer, Lexikon der christlichen Ikonographie, Wien, 19,59, Library ofthe Fathers ofthe Holy Catholic Church, ed. G.B.Pusey-J. Keble-J.H. Newman, Oxford, 1838-1888.
A Select Library pfNicene and Post-Nicene Fathers ofthe Christian Church, ed. Ph. Schaff-W. Wace, retip. Grand Rapids, 1951 şi urm. Loeb Classical Library, London şi Cambridge Mass., 1912 şi urm. Liber Pontificalis, ed. L. Duchesne, Bibliotheque des Ecoles Francaises d'Athenes et de Rome, 2 voi., 1886-1892. Lexikon fur Theologie und Kirche, Freiburg i. Br., 21957-1965. Le Moyen Age, Revue trimestrielle d'histoire et de philologie, Paris. Mai, A., (ed.), Nova Patrum Bibliotheca, 8 voi., Roma, 1844-1871. Mai, A., (ed.), Spicilegium Romanum, 10 voi., Roma, 1839-1844. Mai, A., (ed.), Scriptorum Veterum Nova Collectio et Vaticanis Codicibus edita, IO voi. Roma, 1825-1838.
A Select Library ofNicene and Post-Nicene Fathers ofthe Christian Church, ed. Ph. Schaff-W. Wace, retip. Grand Rapids, 1951 şi urm. Loeb Classical Library, London şi Cambridge Mass.,  1912 şi urm. Liber Pontificalis, ed. L. Duchesne, Bibliotheque des Ecoles Francaises d'Athenes et de Rome, 2 voi., 1886-1892. Lexikon fur Theologie und Kirche, Freiburg i. Br., 21957-1965. Le Moyen Age, Revue trimestrielle d'histoire et de philologie, Paris. Mai, A., (ed.), Nova Patrum Bibliotheca, 8 voi., Roma, 1844-1871. Mai, A., (ed.), Spicilegium Romanum, 10 voi., Roma, 1839-1844.
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Mai, A., (ed.), Scriptorum Veterwn Nova Collectio et Vaticanis
Codicibus edita, 10 voi. Roma, 1825-1838.
Manitius, M., Geschichte der lateinischen Literatur des Mittelalters,
Handbuch der klassichen Altertumswissenschaft, ed. I, von Miiller, IX,
Abt. 2, 3 voi., 1911-1931.
Mansi, J.D., Sacrorum Conciliorum Nova et Amplissima Collectio, 31 voi.
Florenţa, 1759-1798.     -
Melanges d'Archeologie et d'Histoire de l'Ecole Francaise de Rome,
Antiquite.
Monumenta Germaniae Historica, Hannovra-Berlin, 11826 şi urm.
Mitropolia Moldovei şi Sucevei, Iaşi.
Monceaux, P., Histoire litteraire d'Afrique chretienne, Paris, 1901-1923.
Moricca, U., Storia della letteratura latina cristiana, Torino, 1928-1934.
Neues Archiv der Gesellschaft fur ăltere deutsche Geschichtskunde zur
Beforderung einer Gesammtausgabe der Quellenschriften deutscher
Geschichte des Mittelalters, Hanover, 1876-1922; Berlin, 1922-1935.
New Catholic Encyclopedia, 14 voi. şi Index, New York etc., 1967.
Nicene and Post-Nicene Christian Fathers, New York, 1887-18892; Oxford,
1890-1900.
Nag Hammadi Studies, Leiden, 1971 şi urm.
New Series.
Oriens Christianus. Hefte fur die Kunde des christlichen Orients,
Wiesbaden.
Orientalia Christiana Analecta, Roma.
The Oxford Classical Dictionary, ed. de M. Cary-J.D.Denniston-J.W. Duff-
A.D. Nock-H.H.Scullard, 1949.
Orientalia Christiana Periodica. Roma.
The Oxford Dictionary ofthe Christian Church, ed. de F.L. Cross, ed. a 2-a
F.L. Cross şi E. A. Livingstone, Oxford University Press, London, New
York, Toronto, 1974.
A.W Opitz, H.G., Athanasius Werke, Berlin-Leipzig, 1936-1941.
Orient Syrien. Paris.
Ostkirchliche Studien, Wttrtzburg.
Prosopographie chretienne du Bas-Empire, I: Afrique (303-533), Paris, 1982.
Pelikan, J., The Christian Tradition. A History ofthe Development of
Doctrine. The Emergence ofthe Catholic Tradition (100-600), Third
Impression, voi. I, The University of Chicago Press, Chicago and London,
1973.
Pelikan, J., The Christian Tradition. A History ofthe Development of
Doctrine. The Spirit ofEastern Christendom (600-1700), Second Impression,
voi. II, The University of Chicago Press, Chicago and London, 1975.
Patrologiae Cursus Completus. Ed. Jacques-Paul Migne, Series Graeca,
162 voi., Paris, 1857-1866; ind. 1928-1936.
Philologische Wochenschrift, Leipzig.
Patrologiae Cursus Completus. Ed. Jacques-Paul Migne, Series Latina,
221 voi., Paris, 1841-1864.
The Prosopography ofthe Later Roman Empire, Cambridge, 1971 -1980.
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Patrologiae latinae Supplementum, ed. A. Hamman, Paris, 1957-1971.
Patrologia Orientalis, ed. R. Graffin şi F. Nau, Paris, 1903 şi urm.
Realencyklopădiefurprotestantische Theologie undKirche, begriindet von
J.J. Herzog, ed. 3 de A. Hauck, 21 voi., 1898-1908, +Register, 1909, and
Ergănzungen und Nachtrăge, 2 voi., 1913.
Patrologia Syriaca, ed. R. Graffin, Paris, 1894-1926.
Părinţi şi Scriitori Bisericeşti, EIBMBOR, Bucureşti.
Patristic Studies, ed. R.J. Deferrari, Catholic University of America,
Washington (DC), 1922 şi urm.
Patristische Texte und Studien, Berlin, 1964, şi urm..
Paulys Real-Encyclopădie der classischen Altertumswissenschaft, ed. G.
Wissowa-W. Kroll-K. Mittelhaus-K. Ziegler, Stuttgart, 1893 şi urm.
Quasten, J., Patrology, vol.I, Christian Classics, Allen, Texas, 1998.
Quasten, J., Patrology, voi. II, Christian Classics, Allen Texas, 1998.
Quasten, J., Patrology,\o\. III, Christian Classics, Allen , Texas, 1998.
Quasten J., Patrology, ed. by Angelo Di Berardino, voi. IV, Christian
Classics, Allen, Texas, 1998.
:•;
Reallexikon fur Antike und Christentum, SachwOrterbuch zur
Auseinandersetzung des Christentums mit der antiken Welt in
Verbindung mit F.J. D6lger-H. Lietzmann und unter besonderer
Mitwirkung von J.H. Waszink-L. Wenger herausgegeben von T. Klausei;
Stuttgart, 1950 şi urm.
Revue d'ascetique et de mystique, Toulouse.
Reallexikon der Byzantinistik, Amsterdam, 1968 şi urm.
Revue Benedictine, voi. I-IV, publicate sub titlul Le Messager des       
Fideles, Lille şi Bruges, 1884, Maredsous, 1885 şi urm.
 
Revue des Etudes Anciennes, Valence.
 
Revue des Etudes Armeniennes, Paris.
Revue des Etudes Augustiniennes, Paris.
Revue des Etudes Byzantines, Paris.
Recherches Augustiniennes (Suppl^ment â REAug.), Paris.
Recherches des Sciences Religieuses, Paris.
Revue des Etudes Grecques, Paris.
Revue des Etudes Latines, Paris.
Repertorium Fontium Historiae Medii Aevi, Roma, 1962 şi urm.
Revue des Etudes sud-est-europeenes, Bucarest.
Die Religion in Geschichte und Gegenwart, ed. 2-a H. Gunkel şi L.
Zscharnack, 5 voi., 1927-1931; ediţia a treia: ed. de K. Galling, 6 voi., şi
Indice, 1957-1965.
Revue d'histoire ecclesiastique, Louvain.
Revue d'histoire et de litterature religieuse, Paris.
Revue du Moyen Age Latin, Paris.
Revue de l'Orient chretien, Paris.
Romanobarbarica. Contributi allo studio dei rapporti culturali tra mondo
latino e mondo barbarico, Roma.
Rivista di Studi Classici, Torino.
Revue des Sciences Philosophiques et Theologiques, Paris.
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Revue des Sciences Religieuses, Strasbourg.
Sandu, Ştefan, Istoria dogmelor. Istoria dogmelor din perioada apostolică
până la Sf. loan Damaschin, voi. I, Editura Bren, Bucureşti, 2002
Sandu, Ştefan, Istoria dogmelor. Istoria dogmelor în evul mediu, voi. II,
Editura Bren, Bucureşti, 2002.
Sitzungsberichte der (koniglich) bayerischen Akademie der Wissenschaften
(zu Munchen), Munchen 1860-1871; philosoph.-philolog. und hist. Klasse,
1871-1930; philosop.-hist., Abt., 1930 şi urm.
Sitzungsberichte der (koniglichen) preussischen [din 1948 deutschen]
Akademie der Wissenschaften zu Berlin, Berlin, 1882-1921, philosop.-
Kist. Kiasse, 1922-1949.
Sources Chretiennes, Paris, 1941 şi urm.
Schanz, M., (C.Hosius-G- Kriiger), Geschichte der romischen Literatur,
Munchen, 1907-1920.
Sacris Erudiri. Jaarboek voor godsdienstwetenschappen, Steenbrugge.
Simonetti, M., La crisi ariana nel IV secolo, Roma, 1975.
Dictionary ofChristian Biography, ed. by W. Smith and H. Wace, 4 voi.
1877-1887.
Studia Patristica (în TU), ed. K. Aland-F. L- Cross, Berlin, 1957 şi urm.
Scrierile Părinţilor Apostolici, Râmnicu Vâlcea.
Society for Promoting Christian Knowledge.
Stromata Patristica et Medievalia, ed. C. Mohrmann-. Quasten, Utrecht-
Bruxelles, 1950 şi urm.
Studi Storico-Religiosi, Universitâ di Roma.
Studi e Testi, Cetatea Vatican, 1900 şi urm.
Studii Teologice, Bucureşti.
Thiel, A., Epistolae Romanorum Pontificum, Brunsbergae, 1868.
Theologische Zeitschrift, Basel.
S.Le Nain de Tillermont, Memoirespourservir ă l'histoire ecclesiastique
des six premiers siecles, 16 voi., Paris, 1693-1712.
J. Tixeront, Precis de Patrologie, ed. a 13-a, Paris, 1942.
Ortiz de Urbina, Patrologia Syriaca, ed. 2-a, Roma, 1965.
Vigilae Christianae. A Review of Early Christian Life and Language,
Amsterdam.
W. Wright, Istoria literaturii creştine siriace, traducere şi introducere de
Remus Rus, Editura Diogene, 1996.
Zeitschrift fur die neutestamentliche Wissenschaft und die Kunde der
ălteren Kirche, Berlin.
Zeitschrift fur Religion- und Geistesgeschichte, K5ln.

Aba, Mar
Aba, Mar (în şir. Mar Abha), unul din ucenicii lui Efrem* Şirul, menţionat ast​fel şi recomandat în Testamentul său. Este cunoscut în special pentru comen​tariile sale biblice, unul la Iov şi altul la Psalmul 42, 9, iar din Noul Testament, la Evanghelii. A nu fi confundat cu Mar Aba* I (540-552) şi Mar Aba* II (741-751), ambii patriarhi nestorieni.
Testamentum Ephraemi, CSCO 335, p. 66 şi urm.; F. Nau, ROC 17, 1912, p. 69-73; W. Wright, Istoria literaturii creştine siriace, traducere şi introducere de Remus Rus, Ed. Diogene, Bucureşti, 1996, p. 32; Duval, p. 64; Baumstark, p. 66; Chabot, p. 32; F. Nau, în ROC, 17, 1912, p. 59-67; Ortiz de Urbina, p. 86; J.-M. Sauget, Aba (Mar), în DECA, I, p. 1-2, P. Bruns, Aba, în LACL, p. l cu bibliografie.
Aba I
Aba I (540-552), catolicos nestorian. S-a născut într-o familie necreştină care împărtăşea credinţa zoroastriană sau mazdeană. S-a convertit la creştinism şi a fost botezat la Hira, după care a urmat şcoala de laNisibe şi apoi la Edessa, pen​tru a aprofunda limba greacă. Pentru a face cunoştinţă şi a cunoaşte îndeaproape tradiţiile creştine, călătoreşte în Pa​lestina, Egipt, Grecia şi Constantinopol. Se pare ca în timpul şederii sale la Ale​xandria 1-a cunoscut pe Cosma* Indico-oleustul. De la ConstantinoDoI se în-

toarce laNisibe, unde va începe o bogată carieră de profesor, în 540 este ales cato​licos (patriarh), urmându-i lui Pavel în scaunul patriarhal din Seleucia. Aici el deschide o şcoală, unde va şi preda. Curajul de a predica şi de a ataca în pu​blic zoroastrismul prin controverse des​chise cu magii zoroastrieni, îi atrage mâ​nia lui Chosroes., care îl exilează. Revenit din exil, el este prins şi dus la închisoare unde se stinge din viaţă în 552. Informa​ţiile cu privire la moartea sa sunt contra​dictorii. Cert este că el a suferit pentru credinţa sa, motiv pentru care Biserica nestoriană îl cinsteşte ca sfânt. Lui Aba I îi este atribuită o versiune inte​grală în siriacă a Vechiului şi Noului Testament, traducere făcută din greacă la Edessa sau Alexandria, precum şi o serie de comentarii biblice: ta Facere, Psalmi, Proverbe şi la câteva din epistolele pau-line. Dintre scrisorile sale, deosebit de importante pentru istoria Bisericii în Orient, cinci sunt incluse în Synodikort-u\ oriental. A mai scris un tratat, asupra im​pedimentelor la căsătorie, imne şi omilii şi a tradus în siriacă liturghia lui Nestorie*.
Assemanî, BO, III, part. I, 74-81; Breviarum Chaldaicum, publ. de Mossoul, p. 46; Bickell, Conspectus rei Syrorum litî., p. 37, nota 8; P.G. Badger, Syriac Liturgies, London, 1875; J.B. Chabot, Synodicon Orientale, Paris, 1902, p. 69-95. 117-351, 540-561 textşitrad. în franceză; Maclean, East Syrian Daily Offices, p. 98 şi 105; Bar Hebraeus, Chron. eccl, I, 95; J. Labourt, Le christianisme dans l'empire perse, Paris, 1904, p. 190; Duval, p. 209-210; Chabot, p. 53-54; Baumstark, p. 119-120; Ortiz de Urbina, p. 124-126; J. M. Sauget, Aba ler (Mar), în DECA, p. 2; P. Bruns, Aba /, în LACL, p. l cu bibliografie.
Aba II, Mar
Aba II, Mar,   episcop de Kaskar sau al-Wasit  şi  catolicos (patriarh) nestorian

ABBA II

între 741-751. Ii este atribuit un comen-tar la Grigorie* de Nazianz, un altul la Dialectica lui Aristotel şi o serie de lu​crări filosofice. De Ia el au rămas şi câte​va scrisori, dintre care una a fost tradusă şi publicată de Chabot.
Barhebraeus, Chron. eccl., II, p. 153; Assemani, BO, III, pt. I, 154 şi 157; J.-B. Chabot, în Actes du Congres des Orienta-listes de Paris, 1897, sect. semitique, p. 295 şi urm.; Duval, p. 380.
Abba (Avva)
Abba sau Avva (Tata, Părinte - în ara-maică). Cuvântul este întâlnit de trei ori în Noul Testament, însoţit de traducerea greacă (Mc. 14,36; Rom. 8,15 şi Gal. 4, 6). In iudaism folosirea figurativă a cuvântului 'abba' implică ideea unei re​laţii strânse între Dumnezeu şi Israel sau între Dumnezeu şi cei drepţi. Termenul este rar întrebuinţat în literatura primară iudaică, în Noul Testament cuvântul abba este un nume familiar dat lui Dumnezeu pentru binecuvântările Sale, al cărui sim​bolism este preluat din relaţiile filiale,
Kittel, G.,  Theologisches  Worterbuch zum Neuen   Testament (1933   şi  urm.   ediţii); McCasland, "Abba, Father", în Journal of Biblical Literature, LXXII, 1953, p. 79 - 91; G. Dalman, Die Worte Jesu, ed. a 2-a, 1930.
Abbo sau Abbon, Abbon de Fleury
Abbo sau Abbon, Abbon de Fleury (945-1004). Abate de Fleury. S-a născut în jurul anului 945 Ia Orleans şi este trimis de părinţi, copil fiind, la mănăstirea Fleury. Studiază pentru început la Fleury, apoi la Paris şi Reims. Este numit con​ducătorul şcolii de pe lângă mănăstirea Fleury în 985 este trimis în Anglia, Ia
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cererea Iui Oswald, arhiepiscop de York, pentru a prelua conducerea şcolii de la Ramsey, contribuind la reînvierea vieţii monahale de aici. Revine la Fleury on 987/8 şi este numit abate. Moare în anul 1004, în timpul unei încăierări dintre gasconi şi francezi. Abbo a jucat un rol activ în reforma religioasă de Ia sfârşitul sec. X, fiind sprijinitor şi promotor con​stant al reformei de la Cluny. Ideile sale sunt exprimate cu precădere în scrisori, în Apologeticus, Collectio canonum şi în Viaţa sa, scrisă de Aimon. Lui Abbo îi mai sunt atribuite şi alte scrieri, dar care s-au pierdut: Categoriarum spiritualium; Homilias in Evangelia; De coena Domini; De Sancto Stephano Sequentiam imam şi Responsoria quaedam. A mai scris lu​crări de logică, matematică şi astrono​mie, precum şi o scurtă istorie a Vieţilor Papilor. Mănăstirea Fleury a fost refor​mată în 930 de Odon şi a devenit centrul unei mari mişcări de reformă, paralelă celei de Ia Cluny, a cărei influenţă s-a făcut simţită nu numai în Franţa, ci şi în Anglia şi în Germania, în centrul acestei mişcări s-a aflat Abbon. în viziunea lui, monahul trebuia să se dedice total vieţii de rugăciune. Un monah hirotonit preot, nu trebuie să fie preot de parohie, datoria Iui fiind de a se dărui trup şi suflet lui Hristos. Pe lângă rugăciunea în comun, în centrul căreia era liturghia, el accentua asupra rugăciunii particulare, în Concor​dia regularis, el postula necesitatea înfi​inţării în fiecare mănăstire a unui loc spe​cial pentru orationes secretae. Totodată, el a insistat în mod deosebit asupra dra​gostei frăţeşti şi a ascultării. Conştient de nimicnicia vieţii, el cerea monahilor o luptă neîncetată împotriva păcatului şi îmbrăţişarea unei vieţi ascetice.
Migne, PL, 139, 417-578; Opera inedita ed. de A. van de Vyver şi publicată postum cu introducere de R. Raes (Rijksuniversiteit te
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Gent. Werken uitgegeven door de Faculteit van de Leteren en Wijsbegeerte, CXL etc.; Brugge, 1966 şi urm.; J. Dubois, Floria-censis Vetus Bibliotheca, Lyon, 1605, t. I, p. 390-412; H. Bradley, On the Text of Abbo of Fleury's Quaestiones Grammaticales, în Proceedings of the British Academy, X, 1921-1923, p. 173-180; P. Cousin, OSB, Abbon de Fleury-sur-Loire, Paris, 1954; U. Berliere, în DHGE, I, 1912, col. 49-51; Cross, Abbo, St., în ODCC, p. 1; J. Huijben, Abbon de Fleury, în DSp., voi. I, p. 62-63.
Abdias de Babilon
Se crede că ar fi fost primul episcop de Babilon şi autor al unei colecţii apocrife cuprinzând Fapte ale Apostolilor cu titlul: Historia certaminis Apostolici sau Historiae apostolicae în zece cărţi (I Petru, II Pavel, III Andrei, IV lacov fiul lui Zevedei, V Ioan, VI lacov fiul lui Alfeu, Simon şi Iuda, VII Matei, VIII Bartolomeu, IX Toma, X Filip). Această colecţie este cunoscută şi sub denumirea de Virtutes apostolorum. în introducerea acestei colecţii se spune că Abdias a fost ucenic al apostolilor Simon şi Iuda şi episcop de Babilon şi că ar fi scris aceste fapte în ebraică, iar ucenicul său Eutropiu le-a tradus în greacă, fiind traduse mai apoi în latină de către Africanus. Cercetările ulterioare au dovedit că această colecţie a fost întocmită în sec. VI în Ga l ia.
R.A. Lipsius, M. Bonnet, Acta Apostolorum, 2/1, London, 1898, p. 128-216; R.A. Lipsius, Die apokryphen Apostelgeschichten l, p. 117-178; L. Moraldi, Apocrifi del Nuovo Testamente, II, Rorino, 1971, p. 1431-1606; R.A. Lipsius, Abdias, în Smith-Wace, I, p. I-4; SJ. Voicu, Abdias de Babylon, în DECA, I, p. 3; P. Bruns, G. Rowekamp, Ps.-Abdias (von Babylon), în LACL, p. l cu bibliografie.
Abecedar
Abecedarius.  Scrieri  poetice ale căror versuri încep cu literele alfa-
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  betului puse în ordine de Ia a la z. Acest gen literar este întâlnit şi în literatura ebraică, Plângerile lui Ieremia, fiind compuse pe structura alfabetului ebraic. Traducerile în greacă şi latină, Septuagin-ta şi Vulgata, nu mai păstrează această ordine. Dintre lucrările clasice ale aces​tui gen amintim: Augustin, Psalmus con​tra partem Donaţi; Commodian, De Hgno vitae et morţiş şi Matrones eccle-siae dei v/v/; imnul lui Sedulius, A solis ortus cardine; Beda Venerabilul, Aposto​lorum gloriam, imn închinat sfinţilor apostoli Petru şi Pavel etc. A nu fi con​fundat cu acrostihul.
Augustin în Migne, PL 43, 23-32; CSEL 51, p. 3-15; Commodian în Migne, PL 5, 227-228; Sedulius în Migne, PL 19, 763-777; Beda în Migne, PL 94, 628-630; T. Piatti, / cârmi alfabetici del la Bibbia, chiave delta metrica ebraica?, în Biblica 31, 1950, p. 281-315, 427-458; E. Peretto, Abecedaires, în DECA, I, p. 3-4, cu bibliografie; W. Geerlings, Abecedarius, în LACL, p. 1-2 cu bibliografie.
Abeloni, Abeliţi, Abelonieni sau Abelieni
Abelonii, Abeliţii, Abelonienii sau Abe-lienii. Membrii ai unei grupări sectare apărută în dioceza Hippo din Africa de Nord, cunoscută încă din vremea Fer. Augustin* (De haer,, 87). Membrii ei re​cunoşteau căsătoria şi o considerau obli​gatorie, însă susţineau necesitatea păs​trării castităţii şi în contextul vieţii matri​moniale. Pentru perpetuarea familiei erau înfiaţi copii, de obicei un băiat şi o fată, care aveau drepturi de succesiune asupra proprietăţii. Nu se ştie dacă în afara respectării castităţii şi în sânul fa​miliei, secta a promovat şi alte învăţături religioase străine tradiţiei creştine auten​tice.

Augustin, De haer., 87; F.J.A. Hort, Abelonii, în Smith-Wace, I, p. 4; Cross, Abelites, în ODCC, p. 4; F. Cocchini, Abeliens, în DECA, I, p. 5-6.
Abercius (Avircius Marcellus)
Abercius (Avircius Marcellus), (m. c. 200). Episcop de Hieropolis în Frigia, succesorul lui Papias*. A suferit în timpul persecuţiei lui Marc Aureliu şi Verus, însă se pare că a murit de moarte naturală în timpul domniei acestora. Opozant al montanismului*. Este cunos​cut datorită inscripţiei de pe mormântul pe care şi 1-a construit înainte de a muri. Textul inscripţiei a fost redactat la sfâr​şitul secolului al II-lea şi a fost descope​rit de arheologul W. Ramsey de la Uni​versitatea Aberdeen din Scoţia, care a întreprins cercetări arheologice în Frigia în 1883. Inscripţia se află la Muzeul La-teran. Importanţa inscripţiei lui Abercius rezidă în referirile la simbolurile creştine şi mai ales în informaţia pe care o dă cu privire la practica generală a Euharistiei. Există trei versiuni ale Vieţii lui Aber​cius, redactate la o dată ulterioară. Ver​siunea originală a Vieţii sale a fost scrisă în sec. al IV-lea la Hieropolis. Lui îi sunt atribuite: Carte de învăţătură şi o Scri​soare adresată împăratului Marc Aureliu.
J.B.Lightfoot, The Apostolic Fathers, 1889, II, p. 492-501; G.B. de Rossi,'Inscripţionez Christianae urbis Romae 2, /, Rome, 1888, XII-XIX. J. Quasten, Monumenta Eucharis-tica et Liturgica Vetustissima, Bonn, 1935, I, p. 21-24; J. Quasten, Patrology, I, p. 171-173; I. Rămureanu, Actele martirice, Editura Intitutului Biblic şi de Misiune al Bisericii Ortodoxe Române, retip. 1997, p. 350-363.1. Rămureanu a făcut prima traducere a Epitafului lui Abercius în limba română (op. cit., n. 362-363Y

Abgar sau Avgar
Abgar sau Avgar. Nume de regi care au domnit la Edessa începând cu anul 99 î. Hr. şi până la 217 d. Hr. Cel mai impor​tant din seria regilor care au purtat acest nume a fost Abgar al V-lea, Abgar Uchama, (4 î.Hr. - 7 d. Hr. şi 13 d. Hr. - 50 d.Hr.), despre care tradiţia spune că ar fi între​ţinut o corespondenţă cu Domnul nostru lisus Hristos, cerându-i să-1 vindece în​trucât era bolnav. lisus, deşi nu acceptă să vină personal la Edessa, îi făgăduieşte că îi va trimite pe unul din apostolii Săi spre a-1 vindeca. După învierea Dom​nului, Toma Apostolul îl trimite pe Tadeu, unui din cei 70 de ucenici ai Domnului, care îl vindecă pe rege şi, ca urmare, Edessa întreagă se converteşte la creşti​nism. Există referiri la această corespon​denţă făcute de Eusebiu de Cezareea în Istoria Bisericească (I, XIII) şi mai apoi în Doctrina Addei, scrisă probabil în anul 400 şi păstrată în siriacă, armeană şi greacă. O altă menţiune se găseşte în Pelerinajul Etheriei unde se spune că scrisoarea respectivă se păstrează la Edessa. Textul scrisorii a fost descoperit şi publicat în 1876 de G. Phillips. De-cretum Gelasianium consideră scrisoarea ca fiind apocrifa, la fel şi Fer. Augustin (Cont. Faust. 28, 4; Consens, Ev. I, 7, 11).
W. Cureton, Ancient Syriac Documents, London, 1864; textul armean: L. Alishan, Laboubnia, Lettre d'Abgar, ou Histoire de la conversion des Edesseens par Laboubnia, ecrivain contemporain des apotres, Venice, 1868; textul grec: R. A. Lipsius-M. Bonnet, Acta apostolorum apocrypha I, Leipzig, 1891,273-278; N. Cartojan, Legenda lui Abgar în literatura veche românească, Bucureşti, 1925; S. Runciman, Some Remarks on the Image of Edessa, în Cambridge Historical Journal, III, 1929-1931, p. 238-252; J. Quasten, Patrology, I, p. 140-143; L. Moraldi, Apocrifi fidNT Torino 1Q71-A Hamman Âhonr

în DECA. l, p. 6, cu bibliografie; P. Bruns, Abgar-Legende, în LACL, p. 2 cu biblio-
grafie.
Abrasax sau Abraxas
Abrasax sau Abraxas. în sistemul gnostic al lui Basilide, "Tatăl cel Nenăscut1', Cel care a dat naştere unei serii de puteri, dintre care cea din urma a creat "primul cer". La nudul lor, acestea au dat naştere la o a doua serie, care creează cel de al doilea cer. Procesul continuă în acelaşi mod până ce vor fi create 365 de ceruri, îngerii ultimului cer sau cerul vizibil sunt autorii lumii noastre. Stăpânul sau arhon-tele celor 365 de ceruri este Abrasax, motiv pentru care el conţine 365 de nu​mere. De altfel, literele cuprinse în acest nume formează, după alfabetul grec numerotat, cifra de 365. Tot el a dat naş​tere lui Nous (Minţii), prima entitate din seriile puterilor primare. Hristos nu a fost trimis în lume de Creatorul lumii, ci de Abrasax.
Gemele abrasax sunt o serie de pietre gravate cu inscripţii sau motive mitolo​gice în care apare cuvântul Abrasax. Semnificaţia inscripţiilor nu este în gene​ral clară, în majoritatea cazurilor numele Abrasax sau Abraxas este asociat cu diverse figuri composite, având capul de cocoş sau şoim, braţele de om (ţinând un bici sau pumnal şi un scut mic rotund), pieptul tot de om într-o platoşă, iar picioarele sunt sub formă de şarpe.
Irineu din Lugdunum în Migne, P.G. 7, 437-1224; A. Dieterich, Abrasax. Studien zur Re-ligionsgeschichte des spateren Altertums, Leipzig, 1891; W.W. Harvey, Sancti Irenaei ep. Lugdtinensis libros quinque adversus haereses, 2 voi. Cambridge, 1857; H. Leise-gartg, Die Gnosis, ed. a 2-a,Leipzig, Ii936; G. i Uhlhorn, Das basilidianische System, Goe-tiAAgen, 1855; Macarii, Abraxas seu Apisto-

pistus, ed. de Chifflet, Antwerp, 1657; C.W. King, The Gnostics and Their Remains, Lon​don, 1864; W. Volker, Quellen zur Geschi-chte der Gnosis, Tubingen, 1932; G. Sfameni
Gasparro, Abrasax, în DECA, I, p. 13.
»
Abu Qurra. Vezi Teodor Abu Qurra.
Acaciană, Schisma. Vezi Acaciu, patriarh de Constantinopol.
Acaciu de Amid
Acaciu de Amid (sec. III-IV), episcop nestorian. A trăit în timpul domniei îm​păraţilor Honoriu şi Teodosie (408-423). S-a distins în mod special prin mila pe care a avut-o faţă de captivii persanilor pe care i-a răscumpărat cu banii procuraţi din vinderea odoarelor liturgice şi i-a res​tituit familiilor lor. Pentru acest gest al său, a fost trecut în Martyrologium Romanum Gregorii XVIII, în ziua de 9 aprilie (Malines, 1859). Este menţionat ca autor de epistole, considerate de către Mari, episcop de Hardasher, vrednice de a fi comentate.
Assemani, BO, III, l, 51; I, 195-196; Hoffmann, Verhandhmgen der Kirchenver-sammlung zii Ephesus, etc., p. 93, nota 160; W. Wright, p. 42; Chabot, p. 49.
Acaciu de Beroea (Alep)
Acaciu de Beroea (Alep). (322 - 436). Originar din Siria, îmbrăţişează viaţa monahală de tânăr la mănăstirea Gindar de lângă Antiohia, remarcându-se prin curăţia vieţii şi prin practicile sale asce​tice, întreţine corespondenţă cu Sf. Va-,sile cel Mare şi Epifam» de Salamis, care scrie, la cererea acestuia, lucrarea intitu​lată: Panarion. La 378 este ales şi sfinţit
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episcop de Beroea (Aiep) de către Meletie din Antiohia. Apărător al Orto​doxiei împotriva ereziei arienilor, motiv pentru care a avut mult de suferit. A reprezentat Biserica creştină din Siria la discuţiile de la Roma, când papa Da-mascus a dezbătut erezia apolinaristă. Participă la sinodul ecumenic de la Con-stantinopol din 381. Din pricina vârstei înaintate, nu poate participa la sinodul de la Efes. Deşi este unul din susţinătorii Sf. loan Hrisostom la scaunul de patriarh al Constantinopolului pe lângă papa Siri-cius în 398, el se întoarce împotriva aces​tuia, din motive mai puţin obiective, şi participă la sinodul de la Stejar (403), iar după revenirea din exil a Sf. loan Hrisos​tom intervine pe lângă împăratul Arca-dius, determinând în cele din urmă tri​miterea lui în exil. Ura lui împotriva Sf. loan Hrisostom îl face să intervină pe lângă episcopul Romei în vederea con-
/\
damnăm acestuia. In schimb, Acacius este suspendat din comuniunea cu Roma pentru a doua oară, fiind reprimit abia în 414. In controversa nestoriană, Acacius joacă rolul de împăciuitor, bucurându-se de cinstire datorită vârstei sale înaintate (100 de ani), însuşi împăratul Teodosie îi solicită sprijinul în rezolvarea conflictu​lui dintre cele două tabere. Din vasta sa corespondenţă s-au păstrat doar şase scrisori. Balaeus, unul din horepiscopii săi, îi dedică cinci imne în siriacă, sco​ţând în evidenţă virtuţile sale.
Migne, PG 77, 99-102; 84, 647-648, 658-660; 41, 156 şi urm.; CPG III, 6477-6482; imnele dedicate de Balaeus în traducere germană: P.S. Landersdorfer, Bibliotek der Kirchenvăter, ed. de O. Bardenhewer, J. Zellinger, etc., 6, 1912, 71-89; ACO I, 1.1.7 etc.; J. Lebon, CSCO 93, 15 text. siriac; 94, p. 10 trad. latină; PLS 4, 1338 şi urm.; J. Quasten, Patrology, III, p.482-483; M. Simonetti, Acace de Beree, în DECA, I, p. 13-14; B. Windau, Acacius von Berde, în LACL, p. 3-4 cu bibliografie.

Acaciu de Cezareea
Acaciu (m. 366), episcop de Cezareea (în Palestina), ucenic şi biograf al istoricului bisericesc Eusebiu, teolog arian, în 340 îi succede lui Eusebiu la scaunul episcopal din Cezareea. Este depus din treaptă, sub împăratul Constantius, de Sinodul de Ia Sardica* (343). împreună cu adepţii săi se retrage la Philippopolis, unde au ţinut un sinod încercând să se răzbune, anate​mizând şi depunând din treaptă pe toţi cei care i s-au opus la Sardica, în ceata celor anatemizaţi fiind incluşi şi papalulius şi Osie de Cordova. Acacius este autor al crezului homoean prezentat la Sinodul de la Seleucia* (359) şi al actelor Sinodului homoean de la Constantinopol din 360, în prezent pierdute, în timpul domniei împăratului Jovian, Acacius acceptă Crezul Niceean la 363, prezentând în acest sens un document scris, însă revine la convin​gerile sale ariene sub urmaşul acestuia, împăratul Valens. Fluctuaţiile şi interpre​tările sale doctrinare nu au fost pe placul participanţilor la Sinodul semiarian de la Lampsacus care oficializează, în 365, de​punerea lui din treaptă de la Sardica. Acacius respinge termenii de homoou-sion şi  homoiousion,  ca "fiind  străini Scripturii",  afirmând  asemănarea (ho-moios) Fiului cu Tatăl. Această asemă​nare a Fiului cu Tatăl este interpretată de el ca asemănare numai în voinţă (ho-moion kata ten voulesin monon). For​mula nu a fost acceptată de majoritatea semiarienilor, care rămân fermi în ceea ce priveşte condamnarea lui. Ca autor, Acacius a fost deosebit de pro​lific. A scris despre Ecclesiast, şase cărţi despre Symmikta zetemata şi alte tratate. Din lucrarea sa Antilogia, scrisă împotri​va lui Maree 11 us de Ancyra, s-au păstrat doar fragmente (Epifanie, Haer.72. 6-10). De asemenea s-a pierdut şi Viaţa lui Eusebius Pamphili, pe care el a consem-

nat-o. După informaţiile date de către Fericitul Ieronim, Acacius a fost un mare colecţionar de carte, îmbogăţind numărul cărţilor din Biblioteca din Cezareea, înte​meiată de către Pamphilius (Hieron., Ep. ad. Marcellam).
CPG II, 3510-3515; Ieronim, De Viris illus-tribus, III, 98; Socrate, H ist. Eccl. II, 4; Tillemont, Mem. ecci, VI passim; Rivington, Luke, Dublin Review, 1894, I, p. 358-380; Hefele, Konz. Gesch., Bd. 1; K. Staab, Pau-luskommentare am der griechischen Kirche, Munster, 1933, p. 53-56; M. Simonetti, Acace de Cesaree, în DECA, I, p. 14; G. Rowekamp, Acacius von Casarea, în LACL, p. 4 cu bibliografie.
Acaciu de Constantinopol
Acaciu (sec. V), patriah de Constanti​nopol (471-489). Prima sa funcţie pu​blică, prin care se impune ca bun organi​zator, este de conducător al orfelinatului din Constantinopol. Calităţile sale admi​nistrative atrag atenţia împăratului Leo I, care îl va numi pe scaunul patriarhal ră​mas vacant prin decesul patriarhului Ghenadie (471). Activitatea sa ca patri​arh nu a fost dintre cele mai fericite, întrucât certurile doctrinare în care s-a lăsat angrenat au dus, în cele din urmă, la o schismă între Biserica creştină din Ră​sărit şi cea din Apus, care a durat 35 de ani, cunoscută sub denumirea de schisma acaciană*. La începutul activităţii sale, Acacius a luat atitudine împotriva mono​fiziţilor, ceea ce i-a atras şi simpatia lui Simplicius, episcopul Romei, predându-l pe Basiliscus (?-477, împărat între 475-476), uzurpatorul tronului imperiului de răsărit şi sprijinitor al partidei monofi​zite, lui Zeno (7-491, împărat din 474, între 475-476 detronat de Basiliscus), împăratul legitim al Constantinopolului. Zeno va încerca să aplaneze tensiunea

dintre duofiziţi şi monofiziţi, dând, cu aprobarea lui Acacius şi sprijinul lui Petru Mongus, patriarh monofizit de Alexandria, un edict de unire, Henoti-conul*, prin care recunoaşte crezul de la Niceea şi completat la Constantinopol ca fiind singura definiţie finală necesară a credinţei, anatemizează din nou pe Euti-hie*, trecând sub tăcere problema celor două naturi sau a unei singure naturi. Faptul a nemulţumit atât pe duofiziţi, cât şi pe monofiziţi. Ba mai mult, a dus la apariţia unei a treia grupări care accepta Henoticonul*. Felix, episcopul Romei, respinge Henoticonul şi îl excomunică pe Acacius. Excomunicarea pronunţată de acesta nu a avut nici un efect asupra lui Acacius, care rămâne în tronul patriarhal până la moarte (489). Ruperea legăturilor cu Roma va dura până în 518, o dată cu urcarea pe tron a împăratului Justin I, în pofida încercărilor de pacificare între​prinse de patriarhii Flavitas (490) şi Euphemius (490-496).
CPG III, 5990-5994; G. Bardy în A. Fliţhe, V. Martin, Histoire de l'Eglise depuis Ies origines jusqu'ă nosjours, IV, Paris, 1945, p. 290-320. G. Ostrogorsky, History of the Byzantine State, trans. by Joan Hussey, Basil Blackwell, Oxford, 1968, p. 64; J.B. Lightfoot, Acacius (7), în Smith-Wace, I, p. 14-15. E. Schwartz, Publizistische Sammlun-gen zum Acacianischen Schisma în Abhand-lungen der philosophisch-philologischen (und historischen) Classe der (koeniglich) bayerischen Akademie der Wissenschaften, Munchen, 1934, Heft 10, p. 52-54; W.H.C. Frend, The Rise of the Monophysite Move-ment, Cambridge, 1972, p. 143-254; M. Simo​netti, Acace de Constantinople, în DECA, I, p. 14-15; K. Balke, Acacius von Konstantinopel, în LACL, p. 4 cu bibliografie.
Acaciu de Melitene
Acaciu, episcop de Melitene în Armenia Secunda. A fost citeţ în biserica din
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Melitene, ducând o viaţă austeră şi pro​fund creştină. Câştigă stima episcopului Otreus care îi încredinţează educaţia Sf.
A
Eutimie cel Mare. Ii succede în scaunul episcopal lui Otreus înainte de anul 430. în această calitate participă la sinodul ecumenic de la Efes (431), unde se im​pune ca unul dintre cei mai fermi acuza​tori ai lui Nestorie*. La sinod el pronunţă o omilie şi are câteva intervenţii punc​tuale. A făcut parte dintr-o delegaţie epis​copală la Calcedon şi a fost însărcinat şi cu educaţia lui Teodosie II. între 433şi 436 duce o adevărată campanie împotri​va lui Nestorie şi a scrierilor lui Teodor* de Mopsuestia şi Diodor* de Tars, într-o serie de scrisori adresate Iui Chirii* al Alexandriei, lui Sahak*, patriarhul Ar​meniei, şi către armeni în general. S-a stins din viaţă în jurul anului 438.
Migne, PG 77, 1468-1472; ACO I, l, 2, p. 90-92; coresp. cu Chirii al Alexandriei: Migne, PG, 84, 693, 838; coresp. cu Sahak: J. Isme-riantz, Liber epistularum, Tiflis, 1901, p. 14-15 (text armean); BHG 648, 2008; vers. în franc.: A.-J. Festugiere, Cyrille de Scytho-polis. Vie de saint Euthyme, Paris, 1962, p. 62-63; Fr. W. Bautz, Biographisch-biblio-graphisches Kirchenlexikon, Ham (Westf), 1975, col. 15; J.B. Lightfoot, Acacius (6), în Smith-Wace, I, p. 14; D. Stiernon, Acace de Melitene, în DECA, I, p. 15; C. Schmidt, Acacius von Melitene, în LACL, p. 4-5 cu bibliografie.
Acaciu de Seleucia
Acaciu de Seleucia urmează lui Baboui (m. 484) pe tronul de catolicos al Seleu-ciei (484-496). în 486 este trimis de regele Balash în fruntea unei delegaţii la împăratul Zenon. A compus o serie de omilii asupra postului şi credinţei, dar şi împotriva monofiziţilor. A tradus în per​sană un tratat despre credinţă pentru

regele Kawadh, scris de Elisha, episcop de Nisibe, succesorul lui Barsauma. După Assemani, Acaciu de Seleucia ar fi
f*
împărtăşit credinţa ortodoxă. In realitate, după cum se poate deduce din actele sinodului din 485, el a fost nestorian. în ceea ce priveşte disciplina bisericească, a dat o serie de canoane prin care admitea căsătoria episcopilor, preoţilor şi diaco​nilor chiar şi după hirotonie. El s-a de​clarat de acord chiar şi cu căsătoria mo​nahilor care doresc să abandoneze viaţa monahală de bunăvoie.
Bar Hebraeus, Chron. eccl, II, 72 şi urm.; Assemani, BO, III, part. I, 69, 378 şi 634; O. Braun, Das Buch der Synhados, Stuttgart, 1900, p. 59-83; J, Labourt, Le christianisme dans l'Empireperse, Paris, 1904, p. 131-152; W. Wright, Istoria literaturii creştine siriace, trad. Remus Rus, Ed. Diogene, 1996, p. 46, Chabot, p. 51; Duval, p. 342-343; J.B. Light​foot, Acacius (8), în Smith-Wace, I, p. 15-16;
r
J.M. Fiey, L'Elam, la premiere des metropo-les ecclesiastiques syriennes orient ales, Melto 5, 1969, p. 128; M. van Esbroeck, Acace de Seleucie, în DECA, I, p. 15; Urbina, p. 122 cu bibliografie.
Acatist, Imnul
Acatist, Imnul (gr. akathistos). Cântare de laudă, mulţumire şi preamărire adre​sată Sfintei Fecioare Măria, în 24 de stro​fe, variind ca lungime, fiecare strofa în​cepând cu una din literele alfabetului. Nu se cunoaşte cu certitudine cine 1-a scris, el fiind atribuit pe rând: patriarhului Ser-ghie al Constantinopolului (610-638), promotorul monotelismului, apoi lui George Pisidul, lui Fotie, lui Gherman, patriarh de Constantinopol (după un manuscris al lui Sf. Gali (550-647) din sec. al IX-Iea) şi în cele din urmă lui Ro​man Melodul. Acest imn acatist este ar-

hetip pentru toate celelalte acatiste care au fost scrise mai târziu.
Migne, PG 92, 1335-1348; J.B.Pitra, Ana-lecta Sacra, l, 1876, p. 250-262; W.Christ şi M. Paranikas în Anthologia Carminum Christianorum, 1871, p. 140-147; P. Vinti-lescu, Despre poezia itnnograficâ din cărţile de ritual şi cântarea bisericeasca, Bucureşti, 1937, p. 71-78. F. Cayre, op. cit., p. 287-288; Altaner, op. cit., p. 343; Bardenhewer, op. cit., V, , p. 166-168, I.Gh. Coman, Patro-logie, 1956, p. 298; C. del Grande, L'inno acatisto, Firenze, 1948; E. Wellesz, The Akathistos Hymn, Mon. Musicae Byzantinae Transcripta, IX, Copenhaga, 1959; G.G. Meersseman, Der Hymnos Akathistos im Abendland, Spicilegium Friburgense, II-III, 1958-1960; Cross, Acathistus, în ODCC, p. 9; E. Peretto, Acathiste, în DECA, I, p. 16-17.
Acta Martyrum sau Gesta Martyrum
Acta Martyrum sau Gesta Martyrum. Serie de documente deosebit de impor​tante pentru perioada persecuţiilor, cuprinzând vieţile marilor martiri creştini din secolele II-IV, care au pătimit pentru Domnul Hristos şi pentru mărturisirea credinţei creştine până la jertfa vieţii lor. Din punct de vedere istoric, ele au fost împărţite în trei grupe: Primul grup se referă la judecata propriu-zisă a marti​rilor şi cuprinde întrebările adresate mar​tirilor de către autorităţi şi răspunsurile acestora. AI doilea grup conţine mărturi​ile martorilor oculari sau ale contempo​ranilor prezenţi la martiriu. AI treilea grup conţine relatări pioase despre faptele martirilor sau alte evenimente şi lucrări minunate legate de martiri. Actele martirice au fost citite în faţa creştinilor în cadrul slujbelor liturgice cu ocazia săr​bătoririi martirilor.

J. Bollandus et socii, Acta Sanctorum, Antverpen, 1643. Ediţie nouă, Paris 1854-1931. Martyrologium romanum, ed. typica Vaticana, Roma, 1914, 1922; Panaiot C. Hristu, Ta Martyria ton arhaion hristianon, Introducere, text, traducere în neogreacă, comentarii, Tesalonic, 1978; Herbert Musu-rillo, The Acts of the Christian Martyrs, Oxford, 1972, retip. în 1979. Traduceri: E,C.E. Owen, Some Authentic Acts of the Early Martyrs, Translated with notes and introductions, Oxford, 1927; H. Leclercq, Leş Martyrs, 2, Paris 1903; 1-3, Paris, 1931; G. Rauschen, Echte alte Maertyrenakten, Bibliothek der Kirchenvaeter, 14, Kempten, 1913; I. Rămureanu, Actele martirice, Părinţi şi scriitori bisericeşti, voi. 11, 1982 şi retip. 1997.
Acta Sanctorum
Acta Sanctorum. Colecţie de texte cu​prinzând vieţile sfinţilor în ordinea săr​bătoririi lor în calendarul bisericesc, pu​blicată de către bollandişti, grup de cer​cetători iezuiţi, începând cu secolul al XVII-iea. Colecţia a fost concepută de H. Roseweyde (m. 1629). Până la suprima​rea ordinului în 1773, au fost tipărite 50 de volume (până la 7 octombrie), în 1940 s-a tipărit introducerea la vieţile sfinţilor pentru luna decembrie.
J. Bollandus et socii, Acta Sanctorum, Ant​verpen, 1643. O prezentare a întregii acti​vităţi întreprinse de călugării bollandişti în H. Delehaye, A travers trois siecles. L'oeuvre des Bollandistes 1615-1915, Bruxelles, 1920; M.D. Knowles, Great Historical En​terprises, I, The Bollandists in Transactions of the Royal Historical Society, Fifth Series, V, 1958, p. 147-166.
Adaldag
Adaldag (m.988), arhiepiscop de Ham-burg-Bremen. A avut o contribuţie seri​oasă în convertirea Danemarcei, fîind
ADALDAG

ADALHARD SAU ADALARD

ADAMANTIUS

ADDAI
considerat unul dintre cei mai zeloşi apostoli ai Europei de Nord. Este numit arhiepiscop în anul 937 şi deţine această funcţie până la moarte. De la el a rămas o scrisoare adresată vestitului cronicar Flodoard* de Reims, în care îl consola pentru că nu fusese numit episcop de Noyon-Tournai, aşa cum era de aşteptat, împăratul Ludovic preferându-1 pe Fou-cher. Scrisoarea cuprinde multe elemente duhovniceşti deosebite, ceea ce o face interesantă pentru istoria spiritualităţii.
Migne, PL 135, 14-15; Ph. Lauer, Leş Annales de Flodoard, Paris, 1905; M. Viller, Adaldag, în DSp., I, col. 187.
Adalhard sau Adalard
Adalhard sau Adalard (753-826), abate al mănăstirii Corbie. Tatăl său a fost con​tele Bernard, fiul lui Carol Martel şi a fost văr cu Carol cel Mare. S-a născut în localitatea Huise (Hustia), lângă Aude-narde în Artois. A fost educat la curtea lui Pepin, Carloman şi Carol, slujind la curtea acestuia din urmă. Dezgustat de viaţa libertină de la curte, se retrage şi devine călugăr la mănăstirea Corbie, aşezământ monahal benedictin lângă Somme, la câţiva kilometri depărtare de Amiens. Liniştea după care a tânjit nu a putut-o găsi, deoarece abatele Nordram îl constrânge să participe la administrarea şi conducerea mănăstirii, dându-i în sarcină educaţia şi îndrumarea spirituală a călugărilor, îşi îndeplineşte cu toată conştiinciozitatea îndatoririle şi se im​pune prin elocvenţa şi înţelepciunea sa deosebite, atrăgându-şi numele de Au-relius Augustinus, în timp ce Alcuin* îl numeşte Antonius. Nu se ştie când de​vine abate al mănăstirii, în 796 este tri​mis de Carol la curtea fiului său Pepin în calitate de missus. înţelepciunea şi viaţa

sa îl impun atenţiei papii Leon III. In 809 participă la conciliul de la Aachen, fiind însărcinat de împărat să transmită la Roma hotărârile întrunirii conciliare referitoare Ia purcederea Duhului Sfânt, în 814 revine la Corbie şi participă în aceaşi an la conciliul de la Noyon. Da​torită intrigilor inerente şi invidiei opo​nenţilor săi, a fost trimis în exil, revenind la conducerea mănăstirii în 822, unde se stinge din viaţă în 826. Adalhard a scris multe lucrări. Din nefericire cea mai
A
mare parte s-a pierdut. In timpul exilului la Noirmoutier, el a copiat Historia tri​partita a lui Cassiodor*, care se păs​trează la Saint-Germain-des-Pres. S-au mai păstrat regulele monahale, Stătuta, pe care le-a scris pentru buna organizare a mănăstirii sale, inspirate din Regulele Sf. Benedict*. Au fost publicate cele 52 Capitula de admonitionibus in Congre-gatione, discursuri şi prelegeri despre obiceiurile şi viaţa de la Corbie. Cea mai importantă lucrare, De ordine paîatii s-a pierdut. Informaţii despre ea avem de la Hincmar*, care s-a inspirat din ea la redactarea lucrării sale: Pro instituîione Carolmanni Regis. Ne-a parvenit şi un fragment dintr-o scrisoare adresată re​gelui Lothaire şi ultimele cuvinte adre​sate ucenicilor săi, prin care îşi încredin​ţează sufletul lui Dumnezeu în nădejdea fericirii veşnice. Adalhard este important pentru faptul că el reprezintă legătura istorică dintre sec. VII şi sec. VIII, ca mărturie a evenimentelor politice, so​ciale şi religioase care s-au derulat în acea perioadă, dând contur reformelor care se vor derula în anii următori.
Migne, PL 105, 533-550; Saint Pascase Rad-bert, De Vita S Adalhardi, în PL 120, 1507-1556; L. Levillain, Leş statuts d'Adalhard, în Le Moyen Age, t. XIII, 1900, p. 335-386; C. Davis, Adalhard, în Smith-Wace, I, p. 33-34; M. Măhler, Adalard ou Adalhard, în DSp. voi. I, col. 185-186.

Adamantius
Adamantius (prima parte a secolului al IV-lea). Scriitor de limbă greacă anti-gnostic, autor al dialogului De recta in Deumfide. Deşi a fost identificat de către Sfinţii Vasile cel Mare şi Grigorie de Na-zianz, iar mai târziu de către J. R. Wet-stein, cu Origen, stilul, conţinutul şi mo​dul de gândire ale Dialogului nu prezintă asemănări care să sugereze posibilitatea unei astfel de identificări. Dialogul, re​dactat probabil în Asia Mică sau Siria, abordează ideologiile gnostice propuse de Marcion şi Bardesanes (Bardaisan). Argumentele susţinute de Adamantius în apărarea credinţei creştine sunt bine con​struite, autorul dovedind o cunoaştere clară a credinţei creştine. Totuşi, dialogul "este departe de a fi o operă de artă şi su​feră din lipsă de coordonare şi coerenţă" (Quasten).
Prima editare a dialogului realizată de J.R. Wetstein, Basle, 1674; Migne, PG 11, 1711-1884; F. J. A. Hort, Adamantius, art. în Smith-Wace, I, p. 39-41; Quasten, Patrology, II, p 146-147; Cross, ODCC, p. 15; E. Prinzi-valli, Adamantius, în DECA, I, p. 32-33.
Adamnan, Sf. sau A dom nan
Adamnan, Sf, sau Adomnan (c. 625-704) a fost ales stareţ al mănăstirii Hy sau lona în 679, cel mai desăvârşit urmaş al Sf. Columba. Născut în Irlanda, la Drumhome, în partea de sud-vest a dis​trictului Donegal. A participat la sinodul din Tara (697), determinând sinodul să adopte o lege prin care să se interzică luarea femeilor şi a copiilor ca prizonieri de război. Legea a fost adoptată şi este cunoscută sub denumirea de "canonul lui Adamnan". Din opera scrisă menţionăm: De Locis Sancti, redactată între anii 686-688, în care descrie călătoria Ia Locurile

Sfinte a episcopului Arculf din Galia şi Vita S. Columbae, în trei cărţi. Această lucrare conţine, pe lângă multe legende şi relatări pioase, o serie de date istorice deosebit de valoroase, în cartea a 3-a a tratatului De Locis Sancti., prezintă infor​maţiile pe care Arculf le-a adunat la Constantinopol în legătură cu înteme​ierea legendară a cetăţii, despre inciden​tele iconoclaste care au angajat Icoana Sf. Gheorghe şi cultul său la Diospolis şi despre Icoana Sf. Fecioare, venerarea Sf. Cruci de către împărat şi curtea sa, pre​cum şi descrierea bisericii Sf. Sofia. Este venerat în Scoţia sub numele de Sf. Eunan. Pomenirea lui se face la 23 septembrie.
Migne, PG, 11; L. Bieler (ed.), Itineraria et alia geographica, Turnhout, 1965, p. 175-^ 234; ed. crit.: De Locis Sanctis, edit. <Jş R Geyer în Corpus Scriptorum Ecclesi<Gfşţj<r corum Latinorum, XXXIX, 1898, p. 219-29f şi trad. în engl. de D. Meehan (Scriptprjş Latini Hiberniae, III, 1958); The Life of St. Columba, ed. şi trad. de A. O. Andersoţl^î Margaret O. Anderson, Londra, 1961; Beda, Ist. bis., V, 15 şi urm. şi 21; F. Brunhdlzl, Geschichte der lateinischen Literatur des Mittelalters, voi. I, Miinchen, 1975, p. 175-178; L. Gougaud, OSB, Adamnan, în DSp. I, col. 201-202; William Reeves, Adamnan, în Smith-Wace, I, p. 41-43; Cross, ODCC, p. 16; J. Gribomont, Adamnan, în DECA, I, p. 33.
Addai
Addai a fost, potrivit tradiţiei, întemeie​torul Bisericii creştine din Edessa. Tra​diţia siriacă îl numără printre cei 72 de ucenici (al 70-lea după Eusebiu). Este identificat de Eusebiu de Cezareea* cu Thadeu (H.E. I, XII, 3) şi de F. C. Burkitt cu Tatian* (sec. II), despre care tradiţia siriacă păstrează tăcere. După Doctrina lui Addai*, Thadeu a fost trimis de către Sf. Apostol Toma* pentru a-1 vindeca pe regele Abgar*. Mari este considerat uce-
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nic al lui Addai. Lui Addai îi sunt atri​buite: Doctrina Iui Addai şi o Liturghie a lui Addai şi Mari. Doctrina Iui Addai este o istorie apocrifă de ia sfârşitul sec. IV şi începutul sec. V, relatând încreştinarea Edessei. A fost redactată în siriacă de Labubna, fiul lui Sennak. A circulat în armeană şi greacă. Lucrarea este împăr​ţită în două părţi, în prima parte găsim o prelucrare a legendei lui Abgar*. A doua parte relatează activitatea misionară a lui Addai, descoperirea Sf. Cruci de Proto-nice, mama împăratului Claudiu (pentru a-i pedepsi pe evrei). Sunt menţionaţi suc​cesorii lui Addai: Aggai şi Palut, hiro​toniţi de episcopul Serapion de Antiohia. Liturghia a suferit o serie de transfor​mări, ceea ce face imposibilă reconsti​tuirea formei originale. Afraate* o men​ţionează. Liturghia a cuprins rugăciunea de mulţumire, anamneză, rugăciunea de mijlocire şi epicleza.
W. Cureton, Ancient Syriac Documents, London, 1864; E. Sachau, Die Chronik von Arbeta, 1915; F.C. Burkitt în Journal of Theological Studies, XXV, 1923-1924, p. 130; J. Tixeront, Leş origines de l'Eglise d'Edesse et la legende d'Abgar, Paris, 1888; A. Hamman, Addad" ou Addee, în DECA, I, p. 33-34, cu bibliografie; P. Bruns, Addai (Doctrina Addai), în LACL, p. 5-6 cu biblio​grafie; Urbina, p. 44 cu bibliografie.
Addai. Doctrina lui
Addai. Doctrina lui, (lat. Doctrina Addei). O altă redactare a Faptelor lui Addai/Tha-deus, relatând despre modul în care Regele Abgar a luat legătura cu Domnul Hristos, iar Addai a fost trimis la Edessa pentru a-1 vindeca şi converti. Textul inte​gral al acestei scrieri se păstrează într-un manuscris de la St. Petersburg. Există versiuni în armeană şi greacă. Redacta​rea textului a fost făcută în jurul anului

400 şi se bazează pe documente mai vechi. Deşi a fost susţinută în trecut ca fiind autentică, în prezent autenticitatea ei a fost respinsă.
G. Phillips, The Doctrine of Addai, the Apostle, Now First Edited in a Complete Form in the Original Syriac with an English Translation and Notes, London, 1876. Frag​mente în W. Cureton, Ancient Syriac Docu​ments, London, 1864, 5-23; L.J. Tixeront, Leş Origines de l'Eglise d'Edesse et la legende d'Abgar, 1888, Bardenhewer, I, p. 591-596 şi IV, p. 326; Quasten, Patrology, I, 140-143. Versiunea armeană: L. Alishan, La-boubnia, Left re d'Abgar, ou Histoire de la convers ion des Edesseens par Laboubnia, ecrivain contemporain des apotres, Venice, 1868, text armean şi traducere în franceză. Versiunea greacă în R. A. Lipsius-M. Bon-net, Acta apostolorum apocrypha,}, Leipzig, 1891, 273-278; A. Hamman, Addadou Addee, în DECA, II, p. 33-34 cu bibliografie; P. Bruns, Addai (Doctrina Addai), în LACL, p. 5-6 cu bibliografie; Urbina, p. 44 cu bi​bliografie. Vezi Addai.
Addai şi Mari, Liturghia lui
Liturghie redactată în siriacă, compusă probabil în jurul anului 200, pentru Bise​rica creştină din Edessa. Liturghia este încă în uzul comunităţilor creştine nesto-riene. Se crede că forma actuală a litur​ghiei, aşa cum este ea săvârşită în cult, nu este cea originală.
Textul siriac în Liturgia Sanctorum Apos​tolorum Adaei et Maris, Urmi, 1890-1892. Trad. în engleză: F.E. Brightman, Liturgies Eastern and Western, I, 1896, p. 245-305. G. P. Badger, The Nestorians and their Rituals, 1852; A. Hamman, Addad ou Addee, în DECA, I, p. 33-34 cu bibliografie; P. Bruns, Addai (Doctrina Addai), în LACL, p. 5-6 cu bibliografie; Urbina, p. 44 cu biblio-grafie.Vezi: ADDAI.

Adimantius
Adimantius, discipol al Iui Mani, pe care Augustin* îl identifică cu Addas, unul din cei trei discipoli fideli ai lui Mani. într-un text chinez este numit Ato. Din ActaArchelai aflăm că el a fost apostol al maniheismului în regiunile din Nord, adică în Scythia. Textele copte şi iraniene îl menţionează ca propovăduitor al aces​tei credinţe în regiunile din jurul Tigrului şi la Alexandria. Este autorul lucrării îm​potriva lui Moise şi a profeţilor. Această lucrare a căzut în mâinile lui Augustin, care scrie împotriva lui un tratat: Contra Adimantinum Manichaei discipulum.
Migne, PL. 42, 129-172; CPL 319; CSEL, 21, l, 115-190; Acta Archelai în GCS 16, 94; M. Jolivet- M. Jourjon, Six traites anti-ma-nicheens, Paris, 1961; Geo Widengren, Mani and Manichaeism, Weidenfeld and Nicolson, London, 1963, passim; Altaner-Stuiber, 1980, p. 216; C. Riggi, Adimantus, în DECA, I, p. 35-36.
Ado
Ado, călugăr benedictin, arhiepiscop de Vienne şi autor al Martirologiului care îi poartă numele. După propria sa infor​maţie, el şi-a conceput lucrarea urmând exemplul unui martirologiu vechi roman (Martyrologium romanum parvuni), pe care 1-a descoperit el însuşi Ia Ravenna. Deşi conţine o serie de inexactităţi, se crede că a fost fabricat chiar de Ado. Structura şi aranjarea convenabilă a materialului în Martirologiul lui Ado, a făcut ca acesta să fie folosit ca exemplu pentru martirologiile de mai târziu, ca cel al lui Usuard* şi martirologiu l roman.
Migne, PL  123,  139-436; H. Quentin, Leş Martyrologes historiques, 1908, p. 465-681;
Cross  Adn   Mnrtvrnlncn> nf în OnrT.   n   IR

Adrian
Adrian (sec. V), exeget antiohian. considerat de Cassiodor* ca unul din troductores Scripturae divinae - prezeri-tatori ai Sfintei Scripturi, urmând lui Augustin*, Ticonius*, Eucher* etc. De la el ne-a rămas o Introducere în Sfintele Scripturi, un fel de hermeneutică a tex​telor biblice. Cuvântul isagogie - eicrccyeoyrk apare pentru prima dată la el ca titlu al unei cărţi. El urmează tipicul şcolii antib-hiene, fiind interesat atât de sensul, cât şi de exprimarea logică a ideilor. Se pare ca Adrian a fost destinatarul celor trei scrisori trimise de Sf. Nil.
Migne, PG, 98, 1271-1312; Idem, PG, 79, 225, 437 şi 516; Bardenhewer, IV, 254-255; V. Nazzaro, Adrien, în DECA, I, p. 37.
Aelferic
Aelferic (955-1020), abate al mănăstirii
ft,
Eysham şi gramatician. îmbracă haina monahală la mănăstirea benedictin! din Winchester în perioada abaţiei Iui Ethel-wold*, devenind ucenicul apropiat al acestuia. Ethelwold a sădit în sufletul Tiii Aelferic idealurile reformei monahale promovate de Sf. Dunstan, idealuri pe care el le îmbrăţişează cu sinceritate, devenind conducătorul mişcării de reîn​noire a monahismului benedictin în
r\
Anglia. In 987 este transferat la mănăs​tirea Cerne Abbas din Dorset. De acest loc se leagă cele două serii de omilii ţinute în engleză referitoare la anul litur​gic şi la diverse teme doctrinare şi isto​rice. Mai ales predicile sale doctrinare şi istorice vor dobândi o importanţă deo​sebită în timpul Reformei, deoarece el a folosit un limbaj care evita învăţătura ro-mano-catolică despre Imaculata Con-ceptiune a Sf. Fecioare Măria, iar în plan
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este incompatibilă cu transubstanţierea. O a treia serie de omilii are un caracter profund haghiografic, întrucât în aceste omilii el prezintă vieţile sfinţilor, dar nu în proză, ci în versuri, în 1005, este nu​mit cel dintâi abate al mănăstirii Eysham din districtul Oxford, în perioada abaţiei sale, el nu întrerupe preocupările literare, realizând un compendiu al lucrării lui Ethelwold De comuetudine monacho-rum. Totodată, scrie Viaţa lui Ethelwold în latină şi traduce în engleză lucrarea lui Beda Venerabilul De temporibus. El ră​mâne în istoria bisericească a Angliei pentru colecţiile de cărţi în limba engleză pe care le pune la îndemâna preoţilor de la ţară.
B. Thorpe (editor), The Homilies ofthe An-glo-Saxon Church, containing The Homilies of Aelfric, 2 voi., 1844-1846; W. Skeat, edi​tor, Aelfric's Lives of the Saints, Early English Text Society, LXXVI, LXXXII, XCIV în 2 voi. London, 1881-1890; H. Henel (editor), De Temporibus, Early English Text Society, Original Series, CCXVIII, 1942; C.L. White, Aelfric. A New Study ofhis Life and Writings, Yale Studies in English, II, 1898; S.H. Gem, An Anglo-Saxon Abbot. Aelfric of Eysham, 1912; M.M. Dubois, Aelfric, sermonnaire, docteur et grammai-rien, Paris, 1942 cu bibliografie; Cross, Aelfric, în ODCC, p. 20.
Aeneas din Gaza
Aeneas din Gaza (m. 518). Filosof creştin, ucenic al lui Hierocles din Alexandria, aparţinând şcolii neoplatonice. S-a năs​cut în jurul anului 450 din părinţi păgâni sau creştini; nu se ştie cu certitudine. Educaţia elementară o primeşte în Gaza. îşi continuă studiile la Alexandria, unde aprofundează retorica, filosofia şi juris-prudenţa. A călătorit în Palestina, Siria
*    ora  *Ma*"A     Io  f"</vrfcO1f<irvfir%r\ri*r\l

rămas dialogul intitulat Theophrastus şi 25 de scrisori, în Theophrastus, lucrare despre care Ritter spune că "imită cu suc​ces dialogurile lui Platon", el atacă doc​trina platoniciană a preexistentei sufle​telor, susţinând nemurirea şi învierea lor. Totodată, el afirmă că, în cazul sufletelor se poate vorbi de o creaţie continuă din partea lui Dumnezeu, sufletul neputând exista înaintea întrupării în trup ome​nesc. Cât priveşte trupul omenesc, acesta are în sine un germene ce conţine ceva din Cel Veşnic, ceea ce îi dă acces la reînnoire şi desăvârşire.
Theophrastus în A. Gallandi, Bibi iot heca Veterum Patrum, X, 1774, p. 629-664; Migne, PG 85, 865-1004; Scrisorile au fost tipărite de Aldus, Epistol. Graec. Collectio, Veneţia, 1499; R. Herscher, Epistolographi Graeci, Paris, 1873; L.M. Positano, Napoli, 1962 (Epistolele); M.E. Colonna, Napoli, 1958 (Dialogul Theophrastus); E. Legier, Essai de biographie d'Enee de Gaza, în Or. Chr. 7, 1907, p. 349-369; M. Wacht, Aeneas von Gaza als Apologet, Bonn, 1969; Cross, Aeneas of Gaza, în ODCC, p. 21; M. Wacht, Aeneas von Gaza, în LACL, p. 7 cu biblio​grafie.
Aerius
Aerius (sec. al IV-lea). întemeietorul sectei aerienilor, descrisă de către Epi-fanie (Haer. 75). Aerius a fost prieten cu Eustatie, trăind împreună o viaţă ascetică deosebită, întrucât, la alegerea în funcţia de episcop de Sevastia din Pont (c. 355), sorţii au fost în favoarea lui Eustatie, Aerius s-a supărat pe prietenul său. Pentru a-1 împăca, Eustatie îl hirotoneşte preot şi îi dă în sarcină bolniţa şi azilul din Sevastia. încercarea lui Eustatie de a-şi reapropia fostul prieten a fost zadarnică. Aerius persistă în supărarea sa şi îl acuză
3 a nnraoit

tru a aduna bogăţii pământeşti. Pentru a se delimita de Biserică, el atacă funcţia episcopală, afirmând că nu există deose​bire între episcop şi preot. Totodată, sus​ţine că o dată ce "Hristos Pastele nostru S-a jertfit pentru noi", nu mai trebuie să sărbătorim Pastele. Obiceiul de a sărbă​tori Pastele era, după părerea lui, o super​stiţie iudaică. Respectarea postului era tot o superstiţie iudaică, adepţii lui refu​zând să postească în zilele şi perioadele fixate de Biserică, inclusiv în săptămâna mare. După părerea lui Aerius, creştinul putea posti duminica, dacă acesta simţea că era necesar şi ziditor de suflet. Rugă​ciunile pentru cei morţi sunt nefolosi​toare.  Dacă acestea ar fi  folositoare, atunci creştinul ar fi putut trăi fără nici un fel de înfrânare, singura lui grijă fiind să aranjeze ca după moartea lui mai multe persoane să se roage şi să aducă ofrande pentru el, mântuirea lui fiind ast​fel asigurată. Secta aerienilor dispare Ia scurt timp după moartea întemeietorului ei. Ideile lui Aerius au intrat în atenţia lui Bellarmin şi a unor anglicani din secolul al XVII-lea. Despre această sectă a mai scris Fer. Augustin* (De haeres. 53) şi Philaster* (Haer. 72).
Epifaniu, Haer., 75; Philaster, Haer., 72; Augustin, De haer., 53; Tillemont, Hist. Eccles., voi. IX, p. 87 şi urm.; V. Ermoni, Dictionnaire d'Histoire et de Geographie Ecclesiastique, ed. de A. Baudrillart şi alţii, voi. l, 1912, col. 663; G. Bardy, Sources: Miscellanea Agostiniana 2, Roma, 1931, p. 397-416; Cross, Aerius, în ODCC, p. 21; F. Cocchini, Aerius, în DECA, I, p. 38; J. Ulrich, Aerius, Presbyter, în LACL, p. 7.
Aethicus Histricus
Aethicus  Histricus,  denumire  conven​ţională dată autorului unei cosmografii
care s-a  năstrat în  limha   latină    Hf>si  «p

crede că la origine ar fi fost concepută în greacă. Traducerea în latină s-ar datora unui preot Ieronim, din sec. VIII, trăitor la o mănăstire benedictină, nu departe de Freising în Bavaria, care a realizat şi o formă prescurtată a Cosmografiei. De altfel, informaţiile privind viaţa şi activi​tatea lui Aethicus sunt în mare parte ipotetice. Mitropolitul Nestor Vornicescu (m. 2000) a întreprins o intensă muncă de-cercetare, sugerând că Aethicus s-a năs​cut la Histria, cetate în Dacia Pontică, în a doua jumătate a sec. IV. El şi-a bazat ipoteza pe faptul că Aethicus se consi​dera natione scythica - de neam scit. Negustor fiind, Aethicus a călătorit mult şi a consemnat atât impresiile, cât şi lo​curile pe unde a trecut, în Cosmografie sunt menţionate popoare şi locuri care nu sunt întâlnite în Scriptură. Atenţie deo​sebită este acordată Greciei, Macedoniei, Ciprului şi insulelor din 'Marea cea Mare', iar Asia Mică şi Italia sunt pomenite în treacăt. Expediţia lui Alexandru cel Mare este descrisă în detaliu. Cât priveşte ape​lativul de 'filosof, menţionat în legătură cu Aethicus, acesta trebuie înţeles în sen​sul de înţelept, erudit, cunoscător al mul​tor lucruri,  deoarece Cosmografia nu dezvăluie date care să ne ducă la o altă interpretare. Lui Aethicus îi este atribuit şi un alfabet care a fost reprodus de către Rabanus   Maurus   (780-856),   călugăr benedictin  şi  abatele mănăstirii  Fulda (din 822).
A*»thiVnc
Rabanus în Migne, PL 107 şi 112; A.D'Avezac-Macaya, Ethicus et Ies ouvrages cosmographiques intitules de ce nom, Paris, 1852; N. Vornicescu, Un filosof străromân de la H istoria Dobrogeană, Aethicus Histricus, autorul unei cosmografii şi al unui alfabet (sec. IV-V), Editura Mitropoliei Olteniei, Craiova, 1986 cu bibliografie; A. Kazhdan,
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Aetios de Amida
Aetios de Amida (sec. VI), medic, autor al unei enciclopedii medicale în 16 cărţi, intitulată Tetrabiblion. Enciclopedia a fost divizată în patru secţiuni. Aetios a activat între anii 530-560 la Alexandria şi Constantinopol. Autorul a folosit din abundentă scriitori clasici greci şi romani şi prezintă în mod simplificat gândirea lui Galen şi a lui Oribasius. în ea se gă​sesc informaţii despre farmacie, igienă, diagnosticare, oftalmologie, ginecologie, stomatologie etc. Lucrarea nu a fost edi​tată în întregime. Este deosebit de impor​tantă pentru istoria medicinii şi a prac​ticii medicale.
A. Oliveri (ed.), Libri medicinales, 2 voi. Leipzig, 1935, Berlin, 1950; J.V. Ricci, Aetios of Amida: The Gynaecology and Obstetrics of the VIth Century, A.D., Phila-delphia-Toronto, 1950, trad. în engleză; J. Sc^rborough, Aetios of Amida, în ODB, p. 30-31.
Aetius
Aetius (m. circa 370). Fondatorul şi con​ducătorul sectei ariene a anomeenilor, cunoscuţi şi sub denumirea de euno-mieni. S-a născut la Antiohia într-o fami​lie neînstărită. Moartea tatălui aruncă fa​milia în profundă sărăcie. Aetius va trăi clipe de mare deznădejde şi suferinţă muncind ca sclav, agricultor, fierar, pan​tofar, bijutier, medic. Călătoriile saie îl duc la Alexandria unde studiază filosofia şi devine ucenicul lui Paulinus, episcop arian, prieten al istoricului Eusebiu* de Cezareea. în plan filosofic, el îmbrăţi​şează filosofta lui Aristotel, studiind cu predilecţie categoriile aristotelice pe care le va folosi pentru a construi argumente sofiste şi a-şi dovedi doctrinele sale pro​zaice şi lipsite de imaginaţie, după cum

ne informează istoricul Socrate (H. E., II, 35), şi pentru a respinge modul de argu​mentare prevalent platonician al lui Origen* şi Clement* Alexandrinul. Mil-man este de părere că lupta dintre teo​logii adepţi ai aristotelismului şi cei care favorizau platonismul începe cu Aetius (History of Christianity, II, p. 443). A fost hirotonit diacon de Leontius, epis​cop de Antiohia, însă hirotonia i-a fost contestată vehement de Flavian şi Dio-doros, ceea ce a dus la suspendarea lui. Faptul 1-a supărat în mod deosebit, deter-minându-1 să-şi folosească cunoştinţele filosofice pentru a duce la limita lor ex​tremă învăţăturile propuse de Arie. îm​potriva celor care afirmau consubstan​ţialitatea Fiului cu Tatăl, el va afirma că Fiul a fost creat din nimic şi este nease​mănător (gr. anomoios) Tatălui, de unde şi denumirea sectei întemeiată de el. Tul​burările care le-a cauzat şi intrigile pe care le-a stârnit au dus la exilarea lui. Revine din exil după moartea împăratu​lui Constantius la 361, ajungând să fie hi​rotonit episcop, însă fără a fi numit în vreun scaun episcopal. După venirea pe tron a lui Valens în 364, se retrage pe insula Lesbos, de unde revine la Con​stantinopol, locuind împreună cu Euno-miu, prietenul său de o viaţă. S-a stins din viaţă în casa Iui Eunomiu înainte de anul 370. Dintre lucrările sale a supra​vieţuit un scurt tratat Syntagmaton peri agennitoit theou kai gennetou, păstrat de Epifanie (Haer. 76, 11).
CPG II, 3445-3451; Epifaniu, Haer.,-76, 11, 1-12, 37; L.R. Wickham, The Syntagmaton of Aetius the Anomoean în Journal of Theolo-gical Studies, N.S., XIX, Oxford, 1968, p, 532-569, cuprinzând textul şi traducerea acestuia în engleză. Edmund Venables, Aetius, în Smith-Wace, I, p. 51-53; Quasten, Patrology, III, 434; M. Simonetti, La crisi ariana nel IV secolo, Roma, 1975, p. 583;




T.A. Kopeck, A History of Neo-Arianism, Philadelphia, 1979; Altaner-Stuiber, 1980, p. 310; Cross, Aetius, în ODCC, p. 21; M. Simonetti, Aetius d'Antioche, în DEC A, I, p. 38-39; T. Bohm, Aetius von Antiochien, în LACL, p. 7-8 cu bibliografie.
Afraate sau Aphraate
Afraate sau Aphraate (circa 280- 345). Primul Părinte bisericesc siriac, cunoscut sub denumirea de Hakkima Pharsaya -înţeleptul persan, Afraates, iar după unele manuscrise lacob, a fost călugăr şi apoi episcop la mănăstirea Marmattai, nu departe de Moşul. Abdh-isho dă o formă veche a numelui lui Afraate şi anume, Aphrahat. I.G. Coman crede că dublul nume de Afraate şi lacob indică originea păgână a acestuia (Patrologie, 1956, p. 217). A fost confundat cu lacob de Nisibe.
Opera sa, redactată sub forma unor scrisori în număr de 23, fiecare având un nume, cu precădere cel de Demonstraţii, datează, după propria mărturie, din pe​rioada persecuţiei regelui sassanid Sapor II (310-379). Primele 10 scrisori au fost scrise în 337, următoarele 12 în 344 şi ultima în 345, probabil anul morţii. Au​torul îşi dă alternativ numele, Afraate sau lacob, pe marginea fiecărei demonstraţii. Aceste mici tratate abordează teme dintre cele mai diverse, în esenţă ele concen-trându-se asupra unor elemente centrale vieţii şi trăirii creştine: despre credinţă, post, rugăciune, pocăinţă, circumcidere, blân​deţe, dragoste, ajutorarea săracilor, perse​cuţie, Paşte, sabat, Hristos, moarte etc. în viziunea lui Afraate, lisus Hristos este Dumnezeu. Ca Fiu al lui Dumnezeu, El a împăcat lumea rebelă cu Tatăl. La Cina cea de Taină, Domnul nostru lisus Hristos a oferit cu propriile Sale mâini, trupul Său şi sângele Său, respectiv, spre mân-

care şi băutură. Sf. Duh are atribute divine. Biserica este adunarea sfântă a creştinilor. El reţine ca fiind în practica Bisericii următoarele Sf. Taine: botezul, pocăinţa, mirungerea, maslul, preoţia. Botezul, sau cea de a doua naştere, îm​părtăşeşte Duhul Sfânt, iar pocăinţa este vindecarea rănilor produse de păcat. Afraate afirmă şi credinţa în învierea mor​ţilor. După moarte, sufletul doarme până la înviere, fiind într-o stare de inconş​tienţă, nedeosebind binele de rău. în spri​jinul învierii el aduce argumentul semin​ţelor de cereale care, deşi putrezesc, ger​minează, dând o nouă viaţă. Teologia propusă de Afraate este una a trăirii cre​dinţei şi dragostei, iar ca ascet, acordă importanţă deosebită ascezei şi în spe​cial, celibatului. Opera sa are o impor​tanţă deosebită pentru cunoaşterea creş​tinismului primar din Persia şi a textului Noului Testament.
Parisot, J., Aphraatis Sapientîs Persqe De-monstrationes, în Patrologia Syriaca, pars I, voi. I, II, 1894-1907, p. l- 489 (text siriac şi traducere în latină); Textul siriac al Omiliilor editat de W. Wright, The Homelies of Aphraates, the Persian Sage, London, 1869; Bert, G., Aphrahat's des persischen Weisen Homilien, Texte und Untersuchungen zur Geschichte der altchristlichen Literatur 1/3-
•
4, Leipzig 1888; Gwynn, Demonstrations of Aphraat (A Select Library of the Nicene and Post-Nicene (Christian) Fathers of the Christian Church, 2nd. Ser. 13), Oxford-New York, 1898, p. 152-162 şi 345 - 412; R. H. Connolly, Aphraates and Monasticism, în Journal of Theological Studies, VI, 1906, p. 522-539; H. L. Pass, The Creed of Aphraates, în Journal of Theological Studies, IX, 1908, p. 267-284; I. G. Coman, Patrologie, 1956, p. 217-218; W.Wright, Istoria literaturii creş​tine siriace, trad. Remus Rus, Ed. Diogene, 1996, p. 30-31; A. Baumstark, Die christ-lichen Literaturen des Orients, I, Leipzig, 1911, p. 44; Aphraate le Sage Persan, Leş
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AGATHANGELOS
Exposes, Sources Chre~tiennes, no. 349, voi. I, Exposes I-X, Traduction du syriaque, intro-duction et notes par Marie-Joseph Pierre, Leş Editions du Cerfs, Paris, 1988; Sf. Afraat Persanul, îndrumări duhovniceşti, traducerea şi prezentarea de Pr. Prof. Mihail Gh. Milea, în "Comorile Pustiei" 22, Editura Anastasia, 1998; R. Terzoli, // tema della beatitudine nei padrisiri, Brescia, 1972, p. 47-49; I. Ortiz de Urbina, Gottheit Christi, Roma, 1933, idem, Patrologia syriaca, Roma, 1965, p. 46-51 cu bibliografie; Altaner-Stuiber, 1980, p. 342 şi urm.; R. Lavenant, Aphraate, în DECA, I, p. 173-174; P. Bruns, Aphrahat, în LACL, p. 37-38 cu bibliografie.
Africanul, lulius Sextus, vezi lulius Sextus Africanul.
Agapet
Agapet (m. 536), episcop de Roma între anii 535-536. Mare apărător al ortodo-
a
xiei. In timpul vizitei sale la Constanti-nopol din 536, îl depune pe patriarhul Antim împotriva voinţei împărătesei Teodora, datorită convingerilor monofl-
•
a
zite pe care acesta le împărtăşea. In locul lui este numit patriarhul Mina. Pontifi​catul său a fost de scurtă durată, întrucât se stinge din viaţă la 10 luni de la urcarea pe scaunul episcopal. De la el au rămas cinci scrisori: două adresate episcopului Caesarius de Arles, un răspuns dat epis-copilor africani la o scrisoare adresată predecesorului său; un răspuns către Re-paratus, episcop de Cartagina, care îl felicitase pentru numirea sa şi o scrisoa​rea către Petru, episcopul Ierusalimului, în care îl anunţa de depunerea lui Antim şi numirea lui Mina.
Migne, PL 66, 35-80; J.P.Kirsch în DHGE, I, 1912, col. 887-890; G.H, Moberly, Agapetus, în Smith-Wace, I, p. 57-58; Cross, Agapetus, în ODCC, p. 23.

Agapet
Agapet, diacon din Constanţinopol şi autor al unui tratat pe care 1-a dedicat îm​păratului Justinian I, intitulat 'EicGeau; Ke<paA,cdcov TtapocivETiKQv sau Specu​lum principis (Oglinda prinţului), cuprin​zând 72 de capitole, în care este prezen​tată concepţia creştină despre regalitate şi sugerat un cod de comportament pen​tru suveran. Autorul susţine că împăratul este reprezentantul lui Dumnezeu pe pământ, datoria lui fiind aceea de a imita de aici împărăţia lui Dumnezeu, urmând propria sa fîlosofie, puritate, pietate şi
y\
prin exercitarea filantropiei, împăratului îi revine sarcina de a reduce inegalităţile dintre bogaţi şi săraci. Acest gen literar s-a bucurat de succes în istoria Bizanţului, fiind imitat de mulţi scriitori, în tradiţia
^
românească, învăţăturile lui Neagoe Ba-sarab către fiul său Teodosie oglindesc spiritul, şi intenţia Ekthesis-ului lui Aga​pet, reancorat însă în tradiţia specifică locului. Lucrarea lui Agapet a fost tra​dusă şi în slavonă în sec. X. A fost tradus în armeană în sec. VII. Ekthesis-ul a in​fluenţat nu numai lumea bizantină, ci în​treaga pedagogie politică a umanismului, ideile sale revărsându-se în plan euro​pean.
Migne, PG 86, 1163-1185; CPG III, 6900; W. Blum, Byzantinische Furstenspiegel, Stuttgart, 1981 trad. în germană; în engleză parţial: E. Barker, Social and Political  Thought in Byzantium, Oxford, 1957; J Dashian, Studien 2, Viena, 1901, p. 153-255 trad. în armeană din sec. VII; K. Emminger, Studien zu den griechischen Fiirstenspiegeln,   1913;  Alta​ner-Stuiber, 1980, p. 514; B.Baldwin, şi I. Şevcenko, Agapetos, în ODB, I, p. 34; J. Irmscher,  Agapet  de  Constantinople,  în DECA, I, p. 49-50; J. UIrich, Agapet, Dia-kon, în LACL, p. 8 cu bibliografie.

Agapie de Hierapolis (Mahbub ibn Qustantin)
Agapie de Hierapolis (m. 941), sau Mahbub ibn Qustantin, episcop melchit de Hierapolis în Osrhoene, autorul unei istorii universale, intitulată Cartea Titlului, scrisă în limba arabă. Agapie prezintă istoria lumii de la creaţie şi până în vre​mea sa. La redactarea lucrării sale, Agapie a folosit o serie de lucrări simi​lare. Importanţa ei rezidă mai ales în fap​tul că păstrează fragmente din lucrări care s-au pierdut, cum ar fi, de exemplu, Cronica lui Teofil de Edessa (m. 785). în forma în care s-a păstrat, istoria lui Agapie se opreşte la anul 776, deşi ea a cuprins evenimentele până în 941. La rândul ei, lucrarea lui Agapie a fost fo​losită ca sursă de informaţie de Mihail Sirianul pentru Cronica sa. Referitor la titlul istoriei, Agapie spune că în greacă se numeşte Chronikon.
A. Vasiliev (ed.), Kitab al-'Unvan, în PO 5, 1910, p. 557-692; 7, 1911, p. 457-591 şi 8, p. 397-550; Graf, II, p. 39-41; S.H.Griffith, Agapios of Hierapolis, în ODB, I, p. 35.
Agathangelos
Agathangelos. Pseudonimul sau numele unui personaj necunoscut, autor al unei Vieţi a Sf. Grigorie Luminătorul*, scrisă, după cum mărturiseşte el însuşi, la po​runca regelui Tiridates (aprox. 238-314). Autorul afirmă că era contemporan cu Sf. Grigorie Luminătorul. A. von Gutschmid susţine că textul armean a fost redactat pe la mijlocul secolului al V-lea şi are ca bază materiale mai vechi. Viaţa Sf. Grigorie Luminătorul a fost tradusă în greacă, siriacă şi arabă. Textul existent derulează viaţa şi activitatea Sf. Grigorie începând cu anul 224 şi până la moartea

sa, descriind cariera sa de propovăduitor al credinţei creştine, torturile şi întemni​ţarea sa suferite din partea regelui Tiridat care încă nu se convertise, martiriul călugăriţelor din Valarshapat, care fugi​seră de persecuţia Iui Diocleţian, elibe​rarea lui Grigorie, convertirea lui Tiridat şi distrugerea templelor păgâne. Mai sunt redate informaţii cu privire la hirotonia lui Grigorie la Cezareea Capadocîei, în​temeierea Bisericii armene, vizita Iui Grigorie şi Tiridat la Constantin I şi urca​rea pe tronul patriarhal a fiului lui Gri​gorie. Pe la mijlocul sec. al Vl-lea,- lu​crării lui Agathangel i-a fost adăugată o prezentare a 'învăţăturii lui Grigorie', un document teologic care cuprinde elemen​tele principale ale învăţăturii creştine. Lucrarea este importantă şi pentru infQr-maţiile pe care le furnizează despre tem​plele şi locurile sacre ale religiei păgâne din Armenia precreştină.
Textul armean al Vieţii Sf. Grigorie Lumi​nătorul a fost publicat la Constantihopol (1709 şi 1824), Veneţia (1835 şi 1862) şi Tbilisi (1882); textul grec în 'Acta Sanc-torum', sept., VIII, 1762, p. 320-402; A. von Gutschmid, Agathangelos, în Zeitschrift der deutschen morgenlăndischen Gesellschaft, XXXI, 1877, p. 1-60; ediţii în armeană: Tbilisi, 1909, 1983; retip. cu introducere de R. Thomson, Delmar, N.Y., 1980; G. La-fontaine, La version grecque ancienne du livre armenien d'Agathange, Louvain, 1973; R.W. Thomson, Agathangelos: History ofthe Armenians, Albany, N.Y.,1976; G. Garitte, Documents pour l'etude du Livre d'Aga-thange, ST, CXXVII, Vatican, 1946; R.W. Thomson, The Teaching of St. Gregory: An Early Armenian Catechism, Cambridge, Mass., 1970; Altaner-Stuiber, 1980}ip. 352; Cross, Agathangelos, în ODCC, p. 24; S.J. Voicu, Agathange, în DECA, I, p. 50 cu bi​bliografie recentă; R Bruns, Agathangelos, în LACL, p. 8-9 cu bibliografie; R. Thomson, Agathangelos, în ODB, I, p. 35.
AGATHIAS

AGNELLUS

AGNELLUS

AGNOETAE SAU AGNOIŢH
Agathias
Agathias (c. 532-c. 582), istoric, avocat şi poet bizantin. Se pare că nu a împăr​tăşit credinţa creştină. S-a născut la Myrina şi studiază la Alexandria. Revine la Constantinopol unde studiază dreptul roman, devenind un avocat deosebit de căutat la curtea lui Justinian. Una din pri​mele sale lucrări, Daphniaka, scrisă în hexametri şi abordând diverse teme,
a
unele erotice, s-a pierdut. In anul 560 a alcătuit o colecţie de epigrame, dintre care unele au fost scrise de el, iar altele scrise de diverşi prieteni ai săi avocaţi, nu​mită Cycle, care a fost introdusă în Anto​logia greacă, cu o prefaţă a lui Agathias, adresată împăratului Justinian I sau Justin II, nu se ştie cu certitudine. Istoria sa, în cinci cărţi, reprezintă autoritatea principală pentru evenimentele care s-au derulat între anii 552- 559. Domnia împăratului Justinian ocupă un loc cen​tral. Sunt descrise campaniile din Răsărit şi din Apus şi prezenţa generalului Narses în Italia. Ea continuă lucrarea lui Procopiu* de Cezareea. Acest document furnizează date preţioase şi în legătură cu religia zoroastriană.
Migne, PG 88, 1269-1596; R. Keydell (ed.), Historiarum Libri Quinque, Berlin, 1967; J.D. Frendo, The Histories (trad. în engleză), Berlin, 1975; G. Viansino (ed.), Epigrammi, Milano, 1967 cu trad. în italiană; Cameron, Agathias, Oxford, 1970; William Milligan, Agathias, art. în Smith-Wace, I, p. 59-60; Krumbacher, p. 240-243, cu bibliografie; A. M, Cameron, Agathias, Oxford, 1970; Cross, Agathias, în ODCC, p. 24; B. Baldwin, Agathias, în ODB, I, p. 35-36.
Agathonicos de Tars
Agathonicos de Tars (aprox. începutul sec. V), numele unui personaj fictiv autor al unui corpus, cu un conţinut dogmatic

şi apologetic, scris în greacă, dar care s-a păstrat doar în traducere coptă. Acest corpus cuprinde: a. un tratat împotriva antropomorfi ştilor; b. o dezbatere cu Justin din Samaria despre învierea trupului (Disputatio cum Iustina de resurrec-tione)\ c. o altă dezbatere cu Stratonikos de Cilicia despre providenţă şi alte teme (Dialogus cum Stratonico)', şi d. o apolo​gie asupra necredinţei (De incredulitate). Textul este important întrucât dezvăluie diverse preocupări teologice prezente în cercurile monahale din sec. V.
W. E. Crum, Der Papyroscodex Saec. VI-VII,.., Strasbourg, 1915; T. Orlandi, // Dossier di Agatonico di Tarso, Fest. Po-lotsky, Beacon Hill, 1981; T. Orlandi, Agathonicos de Tarse, în DECA, I, p.51; B. Windau, Agathonicus von Tarsus, în LACL, p. 9.
Agnellus
Agnellus, arhiepiscop de Ravenna. S-a născut într-o familie nobilă şi bogată în jurul anului 486. După terminarea studi​ilor, îmbrăţişează cariera militară, pe care o părăseşte la moartea soţiei sale, îm​brăcând haina monahală. Este hirotonit diacon şi numitpraefectus al bisericii Sf. Agatha din Ravenna. Datorită vieţii şi activităţii sale deosebite, este ales arhi​episcop de Ravenna în 556. în calitate de episcop se dedică construirii de biserici şi restaurării celor vechi. S-a dovedit un aprig duşman al arianismului, izbutind să aducă sub propria sa jurisdicţie multe din bisericile goţilor arieni. De la el a rămas o scrisoare: Epistola de ratione fidei ad Armenium, în care apără învăţătura trei-mică a Bisericii împotriva ereziei ariene. S-a stins din viaţă în 566.
Migne, PL 68, 381-386; CPL 949; Agnello, arcivescovo di Ravenna. Studiper ilXIV cen-tenario della morte (570-1970), Soc. di Studi

Romagnoli. Saggi e repertori XIV, Firenza, 1971; E. Venables, Agnellus, în Smith-Wace, I, p. 62; Altaner-Stuiber, 1980,, p. 465; U. Dionisi, Agnello, în DECA, I, p. 53.
Agnellus, Andreas
Agnellus, Andreas (805-846), istoric, preot şi egumen la Sf. Măria de Vlaherne şi Sf. Bartolomeu din Ravenna. Descen​dent al unei familii aristocrate, unul din strămoşii săi, loannicius, a fost funcţio​nar în administraţia centrală a împăratu​lui Justinian II. Există şi părerea potrivit căreia, deşi a fost egumen, Angellus a fost doar preot de parohie. Lucrarea sa: Liber pontificalis ecclesiae Ravennatis -Cartea pontificală a Bisericii din Ra​venna, prezintă istoria ierarhilor de la Ravenna, începând cu Sf. Apolinarie şi până în vremea sa. în esenţă, Angellus imită Liber Pontificalis, colecţia de bio​grafii ale ierarhilor care au ocupat scau​nul episcopal din Roma, cu scopul de a susţine pretenţiile episcopilor de la Ra​venna faţă de cei de la Roma. în pofida ţelului ei părtinitor, lucrarea este de o mare valoare istorică şi documentară, întrucât ne furnizează informaţii nu nu​mai despre cei care au condus Biserica creştină în acest mare centru creştin, dar şi despre viaţa cotidiană, tradiţiile ha-ghiografice, sărbătorile şi obiceiurile în acest oraş bizantin după două sau trei generaţii de la retragerea conducerii bizantine. Angellus a folosit b serie de surse documentare, între acestea men​ţionăm cronica arhiepiscopului Maxi-mian (546-566), diverse materiale ha-ghiografice, documente de arhivă şi tra​diţia orală. A nu fi confundat cu An​gellus, arhiepiscop de Ravenna între anii 556-566.
Ed. princeps: Liber Ecclesiae Ravennatis, 2 voi., Leipzig, 1708; Migne. PL 106, 460; ed.

critică: O. Holder-Egger în MGH, Scriptores Rerum Langobardicarum et Italicarum Saec. VI-IX, 1878, p. 265-391; C. Nauerth, An​gellus von Ravenna, Munchen, 1974; Cross, Angellus, Andreas, în ODCC, p. 25; M.McCormick, Angellus, în ODB, I, p. 37.
Agnoetae sau Agnoiţii
Agnoetae sau Agnoiţi ('AyvoTjTai de la ocyvoâco - a fi necunoscător, ignorant). Numele şi membrii a două secte care neagă atotştiinţa lui Dumnezeu Tatăl şi a Iui Dumnezeu Fiul în starea Lui de chenoză.
Prima sectă este de sorginte ariană con​dusă de Theophronius din Capadocia, care a înflorit în jurul anului 370. Adepţii acestei secte susţineau că Dumnezeu cunoştea din memorie trecutul, însă, în ceea ce priveşte viitorul, El îl cunoştea în mod relativ, având în această privinţă.o precunoaştere incertă, în Exerciţii ale minţii, Theophronius afirmă că Dum​nezeu este familiar cu trecutul, prezentul şi viitorul, însă "cunoaşterea pe care o are asupra acestor subiecte nu este de acelaşi grad şi este supusă unui fel de mutaţii". Afirmaţia aceasta l-a supărat pe Eunomiu*, care îl excomunică din gru​parea sa. Ca urmare, el va întemeia o altă grupare cunoscută sub numele de theo-phronieni.
Cea de a doua sectă agnoită este de fac​tură monofizită şi a fost întemeiată de către Themistius, diacon în Alexandria (sec. al Vl-lea), de unde şi denumirea de themistieni. După moartea lui Sever*, Themistius învaţă că sufletul uman (nu natura divină) a lui Hristos a fost aidoma nouă în toate privinţele, necunoscând multe lucruri, în special ziua judecăţii pe care singur Tatăl o cunoaşte. Majoritatea monofiziţilor vor respinge această idee ca nefiind conformă cu învăţătura lor
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privind o singură fire a Iui Hristos, sus​ţinând unitatea cunoaşterii şi numindu-i pe adepţii acestuia agnoetae - ignoranţi, necunoscători. Pe de altă parte, orto​docşii resping ideea lui Themistius, deoarece, susţin ei, produce o ruptură între cele două firi. Patriarhul Evloghie al Alexandriei scrie un tratat împotriva agnoiţilor, atribuindu-I lui Hristos cu​noaşterea absolută. Extrase din acest tra​tat se regăsesc la Fotie. Themistius a fost anatemizat de Sofronie, patriarhul Ieru​salimului. Agnoetismul va fi reînviat de adopţianişti* în sec. al VlII-lea.
J.D. Mansi, Sacrorum Conciliorum Nova et Amplissima Collectio, XI, 502; Philip Schaff, Agnoetae, art. în Smith-Wace, I, p. 62-63. Leonţiu de Bizanţ, De Sectis, Actio X, cap. III; A. Vacant, DTC,!, 1903, col. 586-596 cu referinţe patristice; Cross, Agnoetae, în ODCC, p. 25; F. Cocchini, Agnoetes, în DECA, I, p. 54.
Agobard
Agobard (769-840), arhiepiscop de Lyon. S-a născut în 769 din părinţi gali, stabiliţi în Spania, în 782 familia sa se stabileşte în Gali ia Narbonensis. Este prezentat lui Leidrad, arhiepiscop de Lyon, care îl hirotoneşte diacon (798), tar mai târziu, preot (804). în 813 este numit vicar al arhiepiscopului Leidrad de Lyon, iar după trei ani devine urmaşul său în scaunul de arhiepiscop, cu consimţămân​tul împăratului şi al sinodului episcopilor galicani. în 835, conciliul local de la Thionville îl depune din treaptă, pe de o parte, pe motiv că a fost hirotonit de trei episcop şi că nu puteau exista doi epis​cop în aceeaşi localitate, iar pe de altă parte, datorită faptului că s-a opus făţiş intervenţiilor în viaţa bisericească ale împărătesei Judith. Este repus în scaun după o perioadă de doi ani. Agobard a

fost un fin teolog, operele sale purtând amprenta vizibilă a originalităţii. EI a atacat cu vehemenţă diverse practici exis​tente în societate la acea vreme: credinţa în vrăjitorie, schingiurea ca mijloc de aflare a adevărului, credinţa că tunetul şi fulgerul erau produse prin acte magice. Totodată, el a respins şi abuzul în vene​rarea reprezentărilor sacre: icoane şi sta​tui. Scrierile sale teologice au fost în​dreptate împotriva ereziei adopţianiste pe care o interpreta ca o formă mai mode​rată de nestorianism. El a scris un tratat împotriva lui Felix* de Urgell. Acest tratat este în mare parte o înşiruire de catene preluate din Sfinţii Părinţi. Scrie apoi patru lucrări împotriva evreilor care se aşezaseră în Lyon sub protecţia lui Ludovic. A atacat, în Despre îndreptările din Antifonariu, speculaţiile liturgice ale lui Amalarius* de Metz. împotriva aces​tuia mai scrie o altă lucrare, mai tempe​rată în ton, Carte împotriva celor patru cărţi ale lui Amalarius. Agobard a fost preocupat atât cu disciplina, cât şi de doc​trina Bisericii, scriind o serie de tratate şi lucrări în acest sens: Către episcopul Bernard despre privilegiile şi drepturile preoţiei; Despre adevărul credinţei; Scrisoare către Ebbo, episcop de Reims, despre nădejde şi teamă; Despre admi​nistrarea bunurilor bisericeşti; Despre psalmodie. Tratatul De imaginibus sanc-torum, care i-a fost atribuit, aparţine în realitate lui Claudius* de Torino. De la el au rămas şi o serie de epistole importante pentru cunoaşterea atmosferei sociale şi politice a vremii.
Migne, 104, 159-352; ed. critică: G. Waitz (ed.), Libri duo pro filiis et contra ludith uxorem Ludovici Pii, în MGH, Scriptores, XV, pt. I, 1887, p. 274-279; E. Dummler (ed.), MGH, Epistolae, V, 1898, p. 150-239; idem, Carmen ad Agobardum Archiepisco-pum missum, în MGH, V, Poetae, II, 1883, p.

118 şi urm.; J.A. Cabaniss, Agobard of Lyon, Syracuse, NY, 1953; E. Boshof, Erzbischof Agobard von Lyon, Kolner historische Abhandlungen, XVII, 1969; C. Deedes, Agobard, în Smith-Wace, I, p. 63-64; Cross, Agobard, în ODCC, p. 26.
Agraecius
Agraecius. Episcop de Sens, în Galia, în a doua jumătate a sec. V. Scrierea nu​melui este incertă, fiind întâlnite mai multe forme: Agroecius, Agritius. Este autorul unui tratat de ortografie: Ars de orthographia. împreună cu Sidoniu Apo-linarie s-a deplasat la Bourges pentru a restabili ordinea în comunitatea de acolo. A nu fi confundat cu Agrestius*, episcop de Lugo.
H. Keil (editor), Ars de orthographia, în Grammatici latini, VII, Leipzig, 1880; A. Hamman, Agraecius, în DECA, I, p. 55; B. Win d au, Agraecius, în LACL, p. 9 cu biblio​grafie.
Agrestius
Agrestius (sec. V), episcop de Lugo în Gallicia. Despre el avem puţine infor​maţii. S-a opus alegerii şi numirii ca epis​cop a lui Pasteur şi Sygarius, adversari ai priscilianismului şi a participat la conci​liul local de la Orange din 441. De la el s-a păstrat un fragment dintr-un poem intitulat: Versus Agresti ep. de fide ad Avitum ep. Este vorba de un scurt poem apologetic în care se apără de acuzele de
yy
erezie care i-au fost aduse. In poem afir​mă, între altele, creaţia lumii din nimic.
Migne, PLS 5, 400-401; CPL 1463a; K. Smolak, Das Gedicht des Bischofs Agrestius, Viena, 1973; E. Prinzivalli, Agrestius, în DECA, I, p. 55; B. Windau, Agrestius, în LACL, p. 9 cu bibliografie; B. Windau, Agrestius, în LACL, p. 9, vezi bibliografia.

Agricola
Agricola. De la Prosper aflăm că Agri​cola a fost fiul episcopului pelagian Se-verianus. Lui i se datorează răspândirea pelagianismului în Marea Britanic. Acti​vitatea lui a fost curmată de papa Ce​lestin care 1-a trimis în Anglia pe epis​copul Germain de Auxerre, care a izbutit să curme propaganda pelagiană şi să întărească din nou credinţa ortodoxă. Lui Agricola i-au fost atribuite cinci scrisori şi un tratat, De vitiis, de inspiraţie pela​giană. Cercetările ulterioare au arătat că acestea îi aparţin episcopului breton Fastidius*.
Prosper, Chronicon, în Migne, PL 51, 594-595; C. Caspari, Briefe, Abhandlungen und Predigten aus den zwei letzten Jahrhun-derten des kirchlichen Altertums und dem Anfang des Mittelalters, Christiania, 1890, p. 381-389; O. Bardenhewer, Geschichte der altkirchlichen Literatur, Fribourg, 1924, p* 519-520; L. Prunei, Saint Germain d'Ăuxerre, Paris, 1929, cap. 5; G. Morin, Le <De vita Christiana> de l'evţque breton Fastidius et le livre de Pelage ad viduam, în Rev. Benedictine, XV, 1898, p. 481-493; M. Viller, Agricola, în DSp. I, col. 254-255.
Agripa Castor
Agripa Castor, scriitor bisericesc din vre​mea împăratului Adrian. Eusebiu şi Ie-ronim vorbesc laudativ la adresa lui. In istoria bisericească, Agripa este cei din​tâi care a scris împotriva ereziilor. După informaţia lui Eusebiu, el a scris împotri​va gnosticului Basilide*, într-o manieră satisfăcătoare, expunând cu desăvârşire impostura acestuia. Nu se ştie cu certitu​dine dacă a scris şi împotriva lui Isidor, fiul Iui Basilide, după cum s-a dedus din datele furnizate de către Teodoret. Opera sa s-a pierdut.
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Eusebiu, Ist. bis., IV, 7, 6-8; Ieronim, De vir. ///., 21; Teodorei, Haer. Fab., I, 4; G. Sal-mon, Agrippa Castor, în Smith-Wace, I, p. 65; G. Ladocsi, Agrippa Castor, în DECA, I, p. 56.
Agriustia
Agriustia. Autorul anonim al pascaliei Computus Carthaginensis, scrisă în tim​pul domniei lui Genseric, apără validi​tatea calculului pascal sugerat de Augus-talis împotriva unui oarecare Agriustia, din Thimida Regia, în Mauritania (azi: Sidi Aii al-Sedfmi în Tunisia). Agriustia i-a adresat un calcul pascal, De ratione paschali, lui Ilarion, care a fost identifi​cat cu Quintus Julius Ilarianus (sec. IV). După informaţiile autorului anonim, Agriustia a greşit în calculele sale care au fost bazate pe aproximări şi ignoranţă.
Computus Carthaginensis, în Migne, PL 59, 545 şi urm.; CPL 2296; Migne, PL 59, 521 C-D; B. Krusch, Studieri zur christlich-mittel-alterlichen Chronologie, Der 84. jăhrige Ostercyclus und seine Qiiellen, Leipzig, 1880, p. 23 şi urm.; V. Loi, Agrustia, în DECA, I, p. 57.
Ahile de Spoleto
Ahile de Spoleto, episcop de Spoleto, la începutul sec. V. Singura dată certă din viaţa lui este anul 419, când numele său apare în disputa dintre papa Bonifaciu I şi Eulalius, el fiind delegat de curtea de la Ravenna să săvârşească slujba de Paşti la Roma, deoarece ceilalţi doi fuseseră opriţi de a intra în cetate. Ahile a con​struit apoi la Spoleto o biserică închinată Sf. Petru, aducând şi moaştele sale. Tot​odată, el a scris o serie de imne pentru această biserică, din care s-au păstrat patru. Două din aceste imne îl proslăvesc pe Petru. Teologii catolici citează aceste

imne ca temei pentru primatul petrin, fără însă a fi suficient de concludente în acest sens.
G.B. de Rossi, ICUR II, l, p. 113-114; CPL 1484; A.P. Frutaz, Spes e Achileo vescovi di Spoleto, Atti del II Convegno Studi Umbri, Perugia, 1964, p. 352-377; H. Leclerq, în DACL, 15, col. 1639-1640; A. Di Berardino, Achiliee, în DECA, I, p. 24; B. Diimler, Achilleus von Spoleto, în L AC L, p. 5.
Ahile Tatios
Ahife Tatios, scriitor grec din a doua ju​mătate a sec. II, autor al romanului Leucip şi Cleitofon. S-a născut la Alexandria, unde a fost educat. După unii cercetători, el a fost creştin şi a ajuns până la treapta de episcop. După informaţiile date de Souda (Suidas*), el a mai scris şi alte lu​crări pe diverse teme. Romanul său s-a bucurat de oarecare popularitate deoa​rece conţinutul lui a fost interpretat ale​goric în sensul căutării mântuirii sufletu​lui creştin, iar din punct de vedere literar, datorită stilului în care a fost scris, şi anume, în proză atică. După sec. XII, când tradiţia scrierii de romane a fost reluată, opera lui Ahile a devenit model pentru romancieri ca Eustathios Ma-krembolites sau Theodor Prodromos.
E. Villborg (ed.)> Leucippe andCleitophon, 2 voi., Stockholm, 1955, 1962; S. Gaslee, Achilles Tatius, Cambridge-London, 1969 trad. în engleză; T. Hagg, The Novei ofAnti-quity, Oxford, 1983; H.W. Willis în XVII Congresso Internazionale di Papirologia, Na-poli, 1984, p. 163-166; E.M. Jeffreys şi MM Jeffreys, Achilles Tatius, în ODB, I, p. 14.
Ahmet ben Sirin
Ahmet ben Sirin. Ahmet este pseudoni​mul autorului unuia dintre cele mai extinse tratate de onirologie din literatu-

ra bizantină, Oneirokritikon. Se pare că acesta a fost grec de origine şi a fost in​terpretul de vise al califului Ma'mun de Bagdad, după cum susţine el însuşi, căruia îi dedică tratatul său. Ahmet a fo​losit în Oneirokritikon materiale preluate din diverse surse: arabe, bizantine, ro​mane şi bineînţeles propriile sale vise. Materialele preluate din izvoare necreş​tine au fost prelucrate în conformitate cu tradiţia creştină. Data scrierii acestui tratat este fixată între anii 813 (momentul urcării pe tronul califal din Bagdad al lui Ma'mun) şi sec. XI. Numele Ahmet apare de asemenea ca autor pe un tratat de astrologie din sec. VIII şi începutul sec. IX.
F. Drexl (ed.), Oneirocriticon, Leipzig, 1925; S.M. Oberhelman, The Oneirocriticon of Achmet, Binghamton, 1989 trad. în engleză; F. Drexl, Achmets Traumbuch, Freising, 1909; S.M. Oberhelman, Achmet ben Sirin, în ODB, I, p. 14.
Ahu-Dhemmeh
Ahu-Dhemmeh, episcop nestorian de Tagrith, hirotonit în această treaptă de către lacob Baradeu (lacob Burdeana) în 599. După informaţia dată de Bar He-braeus, el a fost numit de către Cristofor, catolicosul armenilor, episcop de Beth Arbaye, iar lacob Burdeana l-ar fi pro​movat doar în scaunul de Tagrith. Aici el hirotoneşte mai mulţi preoţi şi înte​meiază două mănăstiri, ducând totodată o intensă activitate misionară printre arabi. Unul dintre cele mai mari succese misionare ale sale a fost convertirea la creştinism a unui prinţ, membru al fami​liei regale persane, dându-i numele de botez George. Acest fapt 1-a supărat foarte mult pe împăratul Chosroes I Anusharwan, care îl aruncă în închisoare, şi în cele din urmă îl decapitează la 2 august 575.

Ca scriitor, Ahu-Dhemmeh a fost mai de​grabă filosof, decât teolog. El a scris îm​potriva sacerdoţiului persan şi a filoso​filor greci. A compus o carte despre de​finiţii, despre toate subiectele logicii, despre liberul arbitru în două omilii, despre suflet şi om ca microcosmos şi un tratat despre alcătuirea din trup şi suflet a omului. El este cel dintâi autor al unei gramatici siriene. Din puţinele fragmente care s-au păstrat, se poate afirma că el a urmat în alcătuirea gramaticii sale, prin​cipiile gramaticii greceşti.
F. Nau, în Patrologia Orientalis, III, 97-120: facs.l: Histoire d'Aboudemmeh et de Marouta, Paris, 1906; Bar Hebraeus, Chron. ecci, II, 99; Assemani, BO, II, 414; III, part. I, 192; W. Wright, p. 67-68; Chabot, p. 77; Duval, p. 364 şi 250,286; Baumstark, p. 178; Urbina, p. 168 cu bibliografie.
Aileran cel înţelept
Aileran cel înţelept (m. 665), călugăr la mănăstirea Clonard din Irlanda, autor a două lucrări deosebit de interesante: In-terpretatio mystica progenitorum Christi şi Rythmus in Eusebiî Canones. Prima lu​crare se angajează în explicarea etimolo​giei numelor predecesorilor lui lisus, folosind informaţii din Ieronim* şi alţi scriitori ai vremii, iar a doua abordează simbolismul celor patru animale apoca​liptice.
Migne, PL, 80, 327-342; 101, 729; CPL, 1120-1121; DHGE, I, 1146; W. Meyer, Gildae oratio rythmica, NGWG, 1912, p. 63-67; M. Simonetti, Aileran le Sage, în DECA, I, p. 58.
Aimon sau Haymon (Haimon)
Aimon sau Haymon, episcop de Hal-berstadt. Devine călugăr la mănăstirea
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Fulda, iar împreună cu Rabanus* Maurus a fost discipol al lui Alcuin la Tours. La începutul anului 841, după ce funcţio​nase o vreme ca sareţ al mănăstirii Hers-feld, este numit episcop de Halberstadt. în această calitate participă Ia sinodul de la Mayence din 847. S-a stins din viaţă în anul 853. Opera scrisă a lui Aimon cu​prinde diverse aspecte ale teologiei: bi​blică, sistematică, istorică şi practică. Deşi se spune că el a comentat aproape toate cărţile Sf. Scripturi, s-au păstrat co​mentarii la psalmi, la cântările biblice folosite în cult, la Isaia şi cei 12 profeţi mici, Cântarea Cântărilor, Epistolele Sf. P avei şi Apocalipsă, iar dintre aceste comentarii, cel la psalmi îi aparţine, în realitate, lui Aimon de Hirschau (m. 1107), iar cele la epistolele pauline şi Apocalipsă, călugărului Renii de Saint-
A
Germain-d'Auxerre. In tratatul De cor-pore et sanguine Domini susţine dogma transubstanţierii. Omiliile sale abordează pericopele evanghelice ale duminecilor de peste an, la diferite sărbători mari şi la sfinţi. O parte din aceste omilii îi aparţin lui Aimon de Hirschau. Aimon a fost procupat şi de istoria bisericească. El re​dactează un scurt compendiu, Historiae sacrae epitome, inspirată din losif şi Eu-sebiu*. De interes aparte este tratatul ascetic De vanitate librorum,  sive de amore coelestis Patriae libri tres, adresat unui anume Guillaume, care a părăsit o funcţie înaltă de la curte pentru a îmbră​ţişa viaţa de sărăcie. Tratatul este îm​părţit în trei părţi, în prima parte prezin​tă patria cerească, în a doua mijloacele de realizare a acesteia şi a treia despre pe​deapsa veşnică, în care vorbeşte şi despre purgatoriu şi judecata veşnică. Ca iz​voare, sunt folosite cu precădere scrierile părinţilor apuseni:  Augustin*^ Ambro-

zie*, Ciprian*, Benedict*, Beda*, Pros​per*, Cassiodor* şi Isidor*, iar dintre cei răsăriteni: Origen*, Vasile* cel Mare şi loan* Hrisostom. Nu este vorba de o lu​crare strict originală, ci mai degrabă de o compilaţie. Lui Aimon îi mai sunt atri​buite: un tratat De Sancta Trinitate, o serie de scrisori şi predici.
Migne, PL 116-118; C.G. Derling, De Haymone episcopo Halberstadiensi com-mentatio historica, Helmstadt, 1747; P. Anton i u s, Exercitat io historico-theologica de vita et doctrina Haymonis Helberstadiensis, Halle, 1704; Cayre, II, p. 373; G. Allemang, Aimon, saint, art. în DHGE; M. Măhler, Aimon ou Haymon, DSp. I, col. 261-262.
Aithallaha de Edessa
Aithallaha de Edessa, (în greacă: Aeitha-las; în siriacă: Ithalaha sau Aithalaha), episcop de Edessa din 324 până în 345/8. Din Chronicon Edessenum aflăm că el a construit un cimitir la est de biserica me​tropolei mesopotamiene. Numele Iui se află printre semnatarii actelor de la sino​dul I ecumenic de laNiceea (325). îi este atribuită o scrisoare care s-a păstrat doar în traducere armeană. Importanţa acestei scrisori rezidă în conţinutul ei dogmatic, fiind o expunere elaborată a doctrinei tri-nitare, în timp ce hristologia ei este ante​rioară sinodului de la Efes. Scrisoarea mai vizează erorile sectei audienilor pre​zenţi la Edessa în jurul anului 340 şi ale gnosticilor.
P.l. Thorossian, Aithallae episcopi edesseni epistula ad christianos in Persarum regionem de fi de, Veneţia, 1942 cu trad. în latină; M. G. Durând, Un document sur le concile de Nicee?, RSPh, 50, 1966, 615-627; Urbina, p. 86; M. van Esbroeck, Aithalla d'Edesse, în DEC A, I, p. 60-61; P. Bruns, Aithallaha von Edessa, în LACL, p. 10.

Alain de Farfa
Alain de Farfa, monah şi apoi abate al mănăstirii Sf. Măria din Farfa începând cu anul 761. Petrece mai mulţi ani în sin​gurătate dedicându-se copierii de manu​scrise. S-a stins din viaţă în anul 770. Este autor al unui Omiliar, mai vechi decât cel al lui Pavel* Diaconul.
Migne, 89, 1197; Achile Ratti, L'omeliario detto di Carlomagno et l'omeliario di Alano di Farfa, în Rendiconti del R. Ist. Lombardo di sr. c. let. ser. II, voi. XXXII, 1900; Dom Băumer, Geschichte des Breviers, Freiburg, 1895, p. 286; M. Măhler, Alain de Farfa, în DSp. I, col. 268-269.
Alaric
Alaric (c. 370-410). Conducătorul vizi​goţilor, considerat a fi fost unul dintre cei mai instruiţi şi buni conducători ai popoarelor barbare care au invadat im​periul roman. Sub Theodosie I a fost ge​neral al trupelor barbare. La moartea acestuia a sperat că va primi funcţii mai importante. Dezamăgit că a fost tratat cu indiferenţă, se hotărăşte să-şi constru​iască un imperiu propriu. Tratativele cu împăraţii răsăriteni şi cei de Apus eşuând, Alaric va ataca Roma de trei ori succesiv în 408, 409 şi 410. Istoricul Zosim ne informează că Inocenţiu, episcopul Ro​mei, ar fi fost de acord să se facă apel, ca ultimă instanţă de apărare a Romei îm​potriva lui Alaric, la practicile magice etrusce despre care se spunea că aveau puterea de a coborî foc din cer asupra trupelor acestuia. Cu toate acestea, ulti​ma incursiune asupra Romei este încu​nunată de succes, Alaric intrând triumfal în cetate la 24 august 410, spre marea dezamăgire şi consternare a imperiului întreg. Deşi arian de credinţă, el nu a per​secutat Biserica oficială. Ba mai mult,

Alaric a fost cel care a alungat pe lo​cuitorii păgâni din Roma, transformând templele lor în biserici creştine, la reve​nirea de la Ravenna a lui Inocenţiu I. Se pare că De Civitate Dei, scrisă de Fer. Augustin* între anii 413-426, a avut ca scop şi respingerea argumentelor aduse de păgâni privind cucerirea Romei.
Cecil Deedes, Alaric, art. în Smith-Wace, I, p. 68-69. Despre impactul cuceririi Romei de către Alaric vezi: Milman, Latin Christianity, l, p. 120-140; Cross, Alaric, în ODCC, p. 28.
Alcuin
Alcuin (735-804), (Ealwine, Alchuin, Alquinus, Flaccus Albinus). S-a născut într-o familie aristocrată din Northum-bria în jurul1 anului 735. După propria sa informaţie, din familia sa s-a născut Sf. Willibrord, apostolul frizienilor. A fost educat la şcoala întemeiată de arhiepis​copul Egbert pe lângă biserica din York, fiind iniţiat în gramatică, în ştiinţele umaniste, de Ia literatură, filosofic şi până Ia Sf. Scriptură. Totodată, a învăţat limba şi literatura latină, despre Părinţii greci şi limba ebraică. Călătoreşte apoi la Roma în compania lui Egbert, înainte ca acesta să fie promovat, în drum studiază la câteva mănăstiri din Franţa. A fost tuns în monahism şi apoi hirotonit diacon de Ethelbert. în timpul celei de a doua călătorii la Roma, între 767-780, parti​cipă la o dispută între un înţelept evreu şi Petru de Pavia. Cu această ocazie, el do​bândeşte favorurile regelui Carol cel Mare. Revine la York pentru a fi trimis din nou la Roma, în 781, de către noul arhi​episcop al York-ului Eanbald. La Parma se întâlneşte din nou cu Carol cel Mare, care îl numeşte consilier personal pentru probleme religioase şi educative, în această calitate, el întemeiază o biblio​tecă în palatul regal şi organizează o
26

27
ALCUIN

ALDHELM

ALDHELM

ALEXANDRINĂ. ŞCOALA
serie de şcoli după modelul Şcolii pala​tine, în 790 revine în Northumbria, unde rămâne pentru o scurtă perioadă, fiind rechemat de Carol cel Mare pentru a-1 ajuta atât în lupta împotriva ereziei adop-ţianiste, cât şi în problema cultului icoa​nelor, ridicată de împărăteasa Irina. Al-cuin devine apărătorul credinţei orto​doxe, alături de alţi erudiţi englezi, acţio​nând totodată ca reprezentant al episco​patului din Anglia. De această dată el nu va mai reveni în Anglia. Este numit de Carol cel Mare stareţ al mănăstirii Sf. Mar​tin din Tours unde înfiinţează o impor​tantă şcoală şi o bibliotecă. Paralel a înfi​inţat şi un spital pentru pelerini la Duo-decim Pontes lângă Troyes. Se stinge din viaţă în 804, fiind înmormântat în biseri​ca Sf. Martin.
De la Alcuin a rămas o serie de lucrări exegetice, în mare parte compilaţii din Sfinţii Părinţi: la Facere, Psalmi, Eccle-siast, Cântarea Cântărilor, Epistola către Tit, Filimon şi Evrei şi la Apoca-lipsă. Scrieri dogmatice: De F ide Sanctae et Individuae Trinitatis; 28 de întrebări despre Treime; Despre purcederea Du​hului Sfânt etc.; Scrieri liturgice: Liber Sacramentorum; De Psalmorum usu; Officia per ferias; De Baptismi caere-moniis. Asociate cu aceste scrieri, el a scris trei cărţi cu un conţinut moral şi filosofic: De virtutibus et vitiis; De ani-mae ratione şi De Confessione. Pentru studierea artelor liberale ne-au rămas: Grammatica, De orthographia; De dia​lectica şi Dialogus de rhetorica et vir​tutibus. Opera sa este departe de a fi ori​ginală, fiind importantă în măsura în care în ea se regăsesc adunate informaţii pre​luate de la alţi scriitori de seamă din Apusul şi Răsăritul creştin. Măreţia lui Alcuin rezidă în redescifrarea valorilor culturii antice şi în hotărârea lui de a le reînvia, în el regăsim duhul predeceso-

rilor şi al tutorilor săi care l-au îndemnat să readucă vechea înţelepciune şi să implanteze valenţele ei în inimile celor tineri, în acest sens el a înzestrat biblio​tecile din Anglia şi Franţa cu cărţi noi şi vechi. Lui Alcuin îi revine cu precădere înfiinţarea Universităţii din Paris, unde fîlosofia îşi va demonstra trăinicia, stră-duindu-se să meargă dincolo de Platon şi Aristotel.
Migne, PL, 100 şi 101; P. Jaffe (ed. Watten-bach-E. L. Duemmler), Monumenta Alcui-niana, Bibliotheca Rerum Germanicarum, VI, Berlin 1873; K. Werner, Alcuin una sein Jahrhundert, 1876; W. Stubbs, Alcuin, art. în Smith-Wace, l, p. 73-76; G. Ellard, Maşter Alcuin, Liturgist, Chicago, 1956; P. Mon-celle, Alcuin, în DHGE, II, 1914, col. 30-40; M. Mâhler, Alcuin, DSp. I, col. 296-299; L. Wallach, Alcuin, în NCE, I, 1967, p. 279; Cross, Alcuin, art. în ODCC, p. 31; E. Gilson, Filozofia în evul mediu, Humanitas, Bucureşti, 1995, p. 173-183.
Aldhelm
Aldhelm (640-709), cel dintâi episcop de Sherbourne. S-a născut în familia regală de Wessex în jurul anului 640, fiind pri​ma personalitate literară de sorginte anglo-saxonă. A învăţat sub îndrumarea lui Maeldubh şi apoi a lui Adrian deCan-terbury. Intră în mănăstirea Malmesbury unde se călugăreşte şi este hirotonit preot. Este numit stareţ al acestei mănăstiri (676), iar în 705 este ales episcop de Sherbourne. Moare în 709. Principala sa lucrare este De metris et aenigmafibvs ac pedum regulis, dedicată regelui Alftid de Northumbria. El concentrează în această lucrare întreaga sa ştiinţă şi ambiţie lite​rară, dezvăluind o personalitate com​plexă, bine educată cu o vastă cultură li​terară şi scolastică, îi mai este atribuită o lucrare despre feciorie, De Virginitate, păstrată în două versiuni, una în versuri,

alta în proză, în care preamăreşte casti​tatea. De la el au mai rămas cinci poeme în versuri hexametrice şi câteva scrisori. Din ceea ce a scris în anglo-saxonă nu s-a păstrat nimic.
Migne, PL, 89, 63-314: CPL, 1331-1339; R. Ehwald, în MGH, Auctores Antiquissimi, 15, 1913-1919; G.F. Browne, St. Aldhelm, 1903; W.B. Wildman, Life ofSaint Ealdhelm, 1905; A.S. Cook, Sources for the Bibliography of Aldhelm, Transactions of the Connecticut Academy of Arts and Sciences, XXVIII, 1927; Cross, Aldhelm. St., în ODCC, p. 32; M. Simonetti, în DECA, l, p. 62-63.
Alexandria
Alexandria. Oraş în Egipt, întemeiat de Alexandru cel Mare la 331 î.d.Hr., al doi​lea ca importanţă şi mărime în imperiul roman, până în secolul al IV-lea, când este depăşit de Constantinopol. Locul de naştere al elenismului*, aici întâlnindu-se culturile greacă, egipteană şi orientală pentru a da naştere unei noi civilizaţii. Renumele acestui oraş se leagă atât de filosofîa elenistică, de gândirea iudaică, cât şi de cea creştină, în Alexandria a funcţionat una din cele mai vestite uni​versităţi din antichitate, Museion, care deţinea două biblioteci şi o organizare deosebită. Studiul filosofici a fost îmbi​nat aici cu cel al ştiinţelor exacte, cum sunt matematica, astronomia, geometria şi al ştiinţelor naturii cu elemente de fizi​că şi alchimie. Filosofia greacă antică se conturează ca o filosofic religioasă, exemplu în acest sens fiind neoplatonis​mul. Tot aici s-a făcut prima traducere a textului sacru al Vechiului Testament în limba greacă, realizându-se şi o primă sinteză între tradiţia religioasă iudaică şi filosofîa greacă, ilustrată de literatura iu-deo-elenistă al cărei reprezentant de seamă a fost Filon*. Eusebiu de Ceza-

reea reţine în Istoria bisericească (II. 16) că întemeietorul Bisericii creştine din Alexandria a fost Sf. Marcu. Gândirea creştină din Alexandria a cunoscut o în​florire deosebită datorită Şcolii catehe-tice care a funcţionat până la sfârşitul se​colului al IV-lea, când a fost transferată de către Rodon (395) la Side în Pamfilia. Sinodul ecumenic de la Niceea (325) plasează Alexandria, în ordinea cinstirii, pe locul al doilea după Roma, iar cele de la Constantinopol (381) şi Calcedon (451) pe locul al treilea. Alexandria a fost şi scena unor mari convulsii în isto​ria Bisericii creştine. Gnosticismul*, în forma lui filosofică, se leagă de acest loc, la fel şi erezia ariană*. Totodată, Alexan​dria a fost un teren fertil şi pentru mo​nofiziţi*. Patriarhia Alexandriei pierde din importanţa după cucerirea Egiptului de către perşi (616) şi mai apoi de către arabi (642). După schisma din 1054, Pa​triarhia Alexandriei rămâne în sânul Bi​sericii Ortodoxe de răsărit. Alexandria este şi centrul spiritual al Bisericii copte*, conducătorul spiritual al acesteia fiind numit "Papă şi Patriarh de Alexandria".
Eusebiu de Cezareea, Istoria bisericească. V, 10; J.M. Neale, A History of the Holy Eastern Church. The Patriarchate of Alexandria, 2 voi., 1847; loan G. Coman, Patrologie, voi. II, p.237 şi urm.; Quasten, Patrology, voi. II, p. l şi urm.; T. Orlandi, Storia della Chiesa di Alessandria (texte copte cu traducere în italiană şi comentariu), Milano, 1968; T. Orlandi, Alexandrie, în DECA, I, p. 70-71.
Alexandrină. Şcoala
Alexandrina. Şcoala, este cel mai vechi centru cultural creştin, întemeiat probabil în jurul anului 150, într-o atmosferă spi​rituală şi culturală dominată de studiul filosofici şi al exegezei textelor sacre. Primul ei conducător a fost Panten. Lui
[image: image4.png]
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i-au urmat Clement, Origen, Dionisie, Pieriu, Petre, Atanasie, Didîm şi Chirii. Şcoala dăinuie până în anul 395, când Rodon o transferă la S ide în Pamfilia. Tradiţia exegetică promovată la Alexan​dria a fost cea alegorică. Exegeza ale​gorică a avut rădăcini adânci în practicile exegetice ale filosofilor greci (Xenofan, Pitagora, Plato, Antisthene şi stoici), care au aplicat-o în interpretările pe care le-au dat miturilor şi zeităţilor Greciei păgâne. De la filosofii greci, exegeza alegorică a fost preluată de gânditori şi scriitori evrei, cum au fost Aristobulos* şi Filon*. Gânditorii creştini au preluat exegeza alegorică fiind convinşi că simpla inter​pretare literală era insuficientă pentru a sonda tainele înţelepciunii şi ale reve​laţiei divine. Clement o foloseşte din abun​denţă, iar Origen o transformă în sistem (Quasten). Pe lângă exegeză, aici s-a stu​diat şi filosofia, ceea ce a dus la "o teolo​gie care cultiva cercetarea metafizică a credinţei, puritatea textelor sacre, ca do​cumente ale revelaţiei, o viziune istorică în care omul evoluează şi progresează după planul divin, printr-o prezenţă con​tinuă a Logosului în lume, contribuţia tuturor popoarelor la progresul civiliza​ţiei, sensul cosmic al Bisericii, progresul ca forţă soteriologică, omul ca primat în istorie şi în soteriologie, arma critică ca mijloc de îndreptare" (Coman). Corifeii acestei şcoli sunt creatori de genuri lite​rare ca: filologia sacră cu editarea de texte biblice, exegeza şi comentariul bi​blic (Origen), cronica lumii (luliu Afri​canul şi Eusebiu), istoria bisericească şi istoria literară (Eusebiu şi Ieronim, sub influenta celui dintâi), expuneri doc​trinare trinitare, hristologice, ecclesiolo-gice, antropologice (Părinţii secolelor III-V), lucrări filocalice sau de desăvâr​şire duhovnicească (Origen şi în conti​nuare Părinţii din Capadocia), omilia,
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panegiricul, calculul pascal, epistolele pascale sau festale, florilegiile. în plan doctrinar, Şcoala din Alexandria a pro​movat un monoteism trinitar şi hristolo-gic împotriva tendinţelor politeiste pă​gâne, ale ereziilor gnostice şi ale altor erezii creştine (de ex. arianismul), afir​mând theanthropia (Origen) sau thean-dria Iui lisus Hristos, 'Dumnezeu şi om', dar şi îndumnezeirea omului, două di​mensiuni noi în istoria spirituală a lumii vechi, prin care Biserica Ortodoxă a dobândit o identitate unică.
E.J. Foakes Jackson, A History of Church History, Cambridge, 1935; E. Bevan, History ofEgypt, Oxford, 1927; W. Bousset, Mdisch-christlicher Schulbetrieb in Alexandria und Rom, Gottingen, 1915; L. Al- Levi, Ellenismo e cristianesimo, M i lan, 1934; P. Brezzi, La gnosi cristiana di Alessandria e le antiche scuole cristiane. Roma, 1950; Altaner-Stuiber, 1980, p. 189 şi urm.; I.G.Coman, Pa-trologie, voi. II, p. 237- 242; Quasten, Pa-trology, voi. II, p. 2-4; A. Mehat, Etude sur Ies Stromates de Clement d'Alexandrie, Paris, 1966; Mihai D. Vasile, Tradiţia Simbolică a Logosului creştin, Ed. Punct, Bucureşti, 2000; W. R. Inge, Alexandrian Theology, art. în Hastings, E.R.E. I, 1925, p. 308-319; M. Simonetti, Alexandria, L'Ecole, în DECA, I, p. 71-74.
Alexandrină, Cronica
Cronica alexandrină a lumii este o denu​mire convenţională dată unei cronici miniate, păstrate fragmentar în aşa-numi-tul Papyrus Golenişcev, în custodia Mu​zeului Puşkin din Moscova. Cercetările recente au stabilit că acest Papyrus da​tează din a doua jumătate a sec. VII, scris probabil între anii 675-700. Manuscrisul prezintă interes mai ales pentru istoricii artei, datorită ilustraţiilor marginale comparabile cu Fragmentul Merseburg al Analelor de Ia Ravenna. El conţine por-
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trete ale profeţilor vech{testamentari, ale unor împăraţi romani şi o hartă a Ocea​nului cu insulele sale, precum şi personi​ficări ale lunilor anului.
Eine alexandrinische Weltchronik, ed. de A. Bauer, I. Strzygowski, Denkschriften der [kaiserlichen] Akademie der Wissenschaften in Wien, philosophisch-historische Klasse, 51. 1905, p. 119-204; O. Kurz, în Kunst-historische Forschungen, ed. de A. Rose-nauer, G. Weber, Salzburg, 1972, p. 17-22; B. Baldwin, A. Cutler, Alexandrian World Chronicle, în ODB, I, p. 62.
Alexandru
Alexandru (250-328). Personaj de seamă al primului sinod ecumenic de la Niceea (325). Accede la scaunul episcopal al Alexandriei în 313. în timpul episcopa​tului se confruntă cu schisma lui Mele-tie*, iar începând cu anul 319, cu unul dintre cei mai mari adversari ai ortodo​xiei, Arie*, unul din preoţii săi slujitori, care a început să predice o învăţătură neconformă cu tradiţia şi credinţa Bise​ricii. La început Alexandru a încercat să rezolve noua tensiune în mod paşnic. Ereziarhul şi adepţii săi refuză orice con​ciliere. Este în cele din urmă chemat în faţa unui sinod local (321). Aici Arie şi adepţii săi vor susţine că Fiul nu era veşnic, ci a fost creat de 'Cuvântul' sau înţelepciunea impersonală a Tatălui şi, prin urmare, era străin esenţei Tatălui, cunoscându-L pe Acesta în mod imper​fect, Fiul fiind creat pentru a fi un instru​ment al Tatălui la crearea omului. Unul din episcopii participanţi la sinod a între​bat: Poate El atunci să se schimbe din bine în rău? Tabăra ariană a răspuns: "întrucât este făptură creată, o astfel de schimbare nu este imposibilă". Sinodul a pronunţat pe loc anatema! în sprijinul apărării ortodoxiei a fost chemat şi Osie,

ALEXANDRU
episcop de Cordova. Criza s-a accentuat, determinându-l pe împăratul Constantin cel Mare să convoace primul sinod ecu​menic de la Niceea (325), care îi exco​munică pe Arie şi pe Meletie. Din cores​pondenţa sa, despre care Sf. Epifaniu ne spune că ar fi cuprins 70 de scrisori (Con​tra ereziilor 69, 4), s-au păstrat două epistole. Alte scrieri care i-au fost atri​buite, s-au păstrat în siriacă şi coptă. Acestea includ şi Sermo de Anima et Corpore deque Passione Domini, în care tratează despre relaţia dintre trup şi suflet şi despre necesitatea şi roadele patimilor Mântuitorului.
După părerea lui Alexandru, erezia ari​ană îşi află sorgintea în subordinaţionis-mul lui Pavel din Samosata* şi Lucian din Antiohia*. El afirmă, fără echivoc, că Fiul lui Dumnezeu nu a fost făcut "din lucruri care nu sunt" şi că nu a fost timp când El nu a existat, însă a fost născut din Tatăl, fiind asemenea Tatălui. Cuvântul este Fiul lui Dumnezeu nu prin adopţiune (thesei\ ci prin natură (physei). Din această pricină Fecioara Măria este cu adevărat theotokos. La rândul Lui, Fiul este unicul născut mijlocitor prin care Tatăl aduce universul la existenţă din nimic,
întrucât epistolele lui Alexandru au fost scrise înainte de sinodul ecumenic de la Niceea, nu vom găsi în ele limbajul hris-tologic care se va împământeni în gîndi-rea creştină de după acest sinod. Cu toate acestea, regăsim în ele aceeaşi acurateţe doctrinară şi fineţe de gândire prezente în formulele doctrinare niceene.
Migne, PG 18, 523-608; H. G. Opitz, Atha-nasius1 Werke III, I, 19-29 (Urkunde 14); Opitz, op.cit., III, I, 6-11 (Urkunde 4b); A. Mai, Nova Patrum Bibliotheca 2, Roma, 1844, 529-539; A.von Harnack, Lehrbuch der Dogmengeschichte, ed. a 5-a, voi. 2, Tubingen, 1931, p. 204-207; Bardenhewer,
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III, p. 34-41; Altaner-Stuiber, 1980, p. 269; Quasten, Patrology, III, p. 13-19; I.G. Coman, Patrologie, III, p.83-95; E. Bellini, Alessandro e Ario. Un esempio di conflitto trafede e ideologia. Documenti della prima controversia ariana, Milano, 1974; M. Si-monetti, La crisi ariana nel IV secolo, Roma, 1975; Ch. Kannengiesser, Alexandre d'Alexandrie, în DECA, p. 64-65; T. Bohm, Alexander von Alexandrien, în L AC L, p. 10.
Alexandru de Apameea
Alexandru de Apameea, mitropolit al provinciei Syria Secunda, prieten al lui Alexandru* de Hierapolis, pe care 1-a însoţit la sinodul de la Efes din 431. Numele său apare între semnatarii care se opuneau depunerii lui Nestorie* şi excomunicării lui Chirii*. Se pare că el a fost trimis de episcopii orientali la Ale​xandria pentru a-1 îmbuna pe Chirii, în perioada Sf. Paşti din anul 434, Alexan​dru îi trimite o scrisoare prietenului său, Alexandru de Hierapolis, exprimându-şi dorinţa de a-1 vizita. Nu este sigur, dar scopul acestei vizite a fost să-1 convingă pe Alexandru să-i primească în comuni​une pe loan* de Antiohia şi pe Chirii de Alexandria.
Migne, PG, 84, 748; ACO 1,4, 1922-1923, p. 89-90; E. Venables, Alexander, în Smith-Wace, I, p. 82-83; U. Rouzies, în DGHE 2, 191; F. Scorza Barcellona, Alexandre d'Aphrodise, în DECA, I, p. 65-66; U. Hamm, Alexander von Apamea, în LACL, p. 10-11.
Alexandru de Cipru
Alexandru de Cipru (a doua jumătate a sec. VI), călugăr din Cipru, autor al unei omilii, intitulată: De inventione cruciş şi a unui panegiric: Laudatio Barnabae apostoli. Cea dintâi omilie a fost scrisă
.A.
cu ocazia înălţării Sfintei Cruci, în care

încearcă o prezentare a evenimentelor religioase de la Facerea lumii şi până la Constantin cel Mare, făcând uz de ele​mente istorice, legendare şi mai ales teo​logice. Textul s-a păstrat şi în traducere georgiană şi în rusa veche. Laudatio Barnabae a fost ţinută la Salamina, cu ocazia descoperirii moaştelor Sf. Apostol Barnaba, susţinând autocefalia Bisericii din Cipru.
Migne, PG, 87, 3, 4015-4076, 4087-4106; CPL, 7398-7400; H. Delehaye, Saints de Chypre, AB, 26, 1907, p. 236-237; Krum-bacher, Geschichte der byzantinischen Literatur..., p. 164; S. Salaville, Alexandre, în DHGE, 2, col. 191-193; A. Labate, Ale​xandre de Chypre, în DECA, I, p. 68; C. Schmidt, Alexander von Zypern, în LACL, p. 11-12 cu bibliografie.
Alexandru de Hierapolis
Alexandru, episcop în Hierapolis şi mi​tropolit, unul din cei mai puternici opo​nenţi ai Sf. Ciril* al Alexandriei şi sus​ţinător al lui Nestorie* în controversele ce au urmat Sinodului ecumenic de la Efes* (431). îşi începe cariera de episcop (404) prin ştergerea din dipticele uneia dintre bisericile sale a unui oarecare Iulian, acuzat de apolinarism*. Soseşte la Efes în compania lui Alexandru, mitro​polit de Apamea, în Syria Secunda. Ne​înţelegerile dintre el şi Sf. Ciril se leagă de începerea sinodului de Ia Efes, acesta din urmă susţinând că lucrările pot avea loc chiar dacă loan din Antiohia*, apără​torul lui Nestorie, nu sosise încă. Celălalt dorea ca lucrările să fie amânate până la sosirea lui loan. Deşi lui Alexandru i se alătură şi alţi episcopi din părţile Siriei, sinodul începe la 22 iunie, condamnân-du-1 pe Nestorie. După sosirea lui loan la 27 iunie 431, Alexandru se alătură lui loan şi grupului acestuia, participând Ia

contra-sinodul organizat de ei, anulând hotărârile sinodului care avusese loc şi depunând din treaptă pe Ciril şi Mem-non, episcop de Efes, declarând anate​mele lui Ciril ca fiind eretice, în con​secinţă, numele lui Alexandru a fost tre​cut alături de cel al lui loan de Antiohia în lista de condamnare. Acaciu şi loan de Antiohia vor reveni asupra poziţiilor lor. Alexandru rămâne ferm în atitudinea sa de condamnare a lui Ciril. Intervenţiile ulterioare de împăcare şi repunere în drepturi a lui Alexandru au rămas fără rezultat, chiar şi după sinodul al IV-lea ecumenic de la Calcedon* (451), el fiind trimis în exil la Phamuthin în Egipt, unde se stinge din viaţă. De la el ne-au rămas 23 de scrisori privind evenimentele de la Efes şi controversa nestoriană.
Migne, PG 84, 551-864; CPG 6392-6419; Edmund Venables, Alexander, art în Smith-Wace, I, p. 83-85; M. Simonetti, Alexandre de Hierapolis, în DECA, I, p. 69; U. Hamm, Alexander von Hierapolis, în LACL, p. 11 cu bibliografie.
Alexandru de Ierusalim
Alexandru de Ierusalim, episcop din Capadocia. în timpul unui pelerinaj este reţinut la Ierusalim ca vicar al lui Narcis, episcopul Ierusalimului, devenind urma​şul acestuia. Informaţii despre viaţa şi activitatea lui avem la Eusebiu*, Cle​ment* de Alexandria şi Origen*. Este în​temeietorul bibliotecii creştine de la Ieru​salim, fapt apreciat în mod desoebit de către Origen. A fost protectorul şi prie​tenul lui Origen. El i-a cerut lui Origen, laic fiind, să predice în biserică, iar mai apoi 1-a hirotonit, motiv pentru care a stârnit nemulţumiri în cercul de la Alexandria.
Eusebiu, Ist. bis., VI, 11, 3, 5 şi urm.; VI, 14, 8 şi urm.; VI, 19, 17 şi urm.; A. Von Harnack,

Geschichte der altchristlichen Literatur, Leipzig2, 1958, I, p. 505-507; 2/2, p. 92 şi urm.; P. Nautin, Lettres et ecrivains, Paris, 1961, p. 105-137; H. Crouzel, Alexandre de Jerusalem, în DECA, I, p. 69; R. Hanig, Alexander von Jerusalem, în LACL, p. 11.
Alexandru de Lycopolis
Alexandru de Lycopolis (sec. III), autor al unui scurt tratat împotriva maniheis​mului*. Se presupune că a fost păgân convertit mai întâi la maniheism şi apoi la creştinism. Fotie afirmă că a fost arhi​episcop de Lycopolis (Contra Mani-chaeos, I. 11), în timp ce alţi cercetători, cum au fost Tillemont şi A. Brinkmann, susţin că el nu ar fi îmbrăţişat deloc cre​dinţa creştină, în tratatul său împotriva maniheismului el preamăreşte simplita​tea şi eficacitatea filosofici creştine faţă de doctrinele maniheice pe care le con​sideră ilogice şi contradictorii.
Migne, PG, 18, 409-448; CPG, II, 2510; A. Brinkmann, Alexandri Lycopolitani contra Manichaei opiniones disputatio, 1895; A. Adam, Texte zum Manichăismus, Berlin2, p. 54-56; A. Villey, A contre la doctrine de Mani, Paris, 1989; E.B. Cowell, Alexander of Lycopolis, art în Smith şi Wace, op. cit., p. 86; Cross, Alexander of Lycopolis, O.D.C.C., p. 35; C. Riggi, Alexandre de Lycopolis, în DECA, I, p. 69-70; C.P. Vetten, Alexander von Lykopolis, în LACL, p. 11 cu bibliografie.
Alfeu sau Alypius
Alfeu sau Alypius, episcop în Apamea în Syria Secunda, participant la sinodul de la Neocezareea (315) şi la sinodul ecumenic de laNiceea (325) şi la sinodul din Antiohia (341). L-a numit pe Eu​sebiu* de Cezareea episcop în Antiohia (Emesa, Homs).
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Eusebiu de Cezareea, Vita Constantini, III. c. 62; E. Venables, Alpheius, or Alypins, art. în Smith-Wace, I, p. 87.
Alfred cel Mare
Alfred cel Mare (849-899), regele Wessex-ului începând cu anul 871. în afară de faptul că i-a biruit pe danezi şi a păstrat viu creştinismul în Anglia, el este important pentru contribuţia pe care a avut-o la promovarea literaturii creştine în Anglia. Alfred a adunat în jurul său o mulţime de erudiţi ai vremii, din Anglia, Ţara Galilor şi de pe continent, cu aju​torul cărora a tradus cele mai populare scrieri latine. Este vorba de Dialogurile şi Regula pastorală ale lui Grigorie* cel Mare, Mângâierile filosofici a lui Boethius*, Istoria lui Orosiu* şi Solilocviile lui Au-gustin*. Totodată, a stimulat înfiinţarea de noi mănăstiri, ca cele de la Shaftes-bury şi Athelney. A făcut planuri pentru reorganizarea administrativă a Bisericii, fapt realizat după moartea sa, şi s-a ocu​pat îndeaproape de educarea preoţilor şi nobililor.
J.A. Giles (ed.), The Whole Works of King Alfred the Great, with preliminary essays, 3 voi. în 2, London, 1858 (traducere în engleza modernă); C. Plummer, The Life and Times of Alfred the Great, Ford Lectures for 1901, 1902 cu bibliografie; R. H. Hodkin, A History oftheAnglo-Saxons, II, 1935, p. 537-688; F.M. Stenton, Angh-Saxon England,ed. a 3-a, 1971, p. 248-276; Cross, Alfred the Great, în ODCC, p. 36.
Alogi sau Alogieni
Alogi sau Alogieni. Membrii unei gru​pări eretice din Asia Mică activă în a doua jumătate a sec. al II-lea, descrisă de către Epifaniu (Haereses 1,1, adversm Alogos, cap. III). Potrivit informaţiilor

lui Epifaniu, alogienii negau că lisus Hristos era Logosul veşnic, descris în loan l, 1-14, respingând totodată Evan​ghelia după loan şi Apocalipsa lui loan şi atribuindu-le lui Cerint*.
Epifaniu, Haereses 50 şi în special 54; F. A. Heinichen, De Alogis, Theodotianis atque Artemonitis, Leipzig, 1829; V. Rose, Question johaninne. Leş Alogues asiatiques et Ies alogues romains, în Revue Biblique, VI, 1897, p. 516-534; G. Bareille, Alogues, în Dictionnaire de Theologie Catholique, ed. Vacant, E. Mangenot şi E. Amman, 1903, col. 898-901 cu bibliografie.
Altercaţie de Anima
Altercaţie de anima, document compus înainte de anul 600, după cum se poate deduce din textele biblice pe care le fo​loseşte, îndreptat împotriva teoriei tradu-cianiste privind originea sufletului ome​nesc. Autorul a focut uz în special de texte din Vechiul Testament, argumen​tând ideea că Dumnezeu a creat sufletul omenesc în pântecele matern. Diverse manuscrise atribuie acest document lui loan de Sevilla sau lui Ambrozie. Cu toate acestea, aşa cum am spus, el apar​ţine unui autor necunoscut care a scris înainte de anul 600.
Migne, PLS, 600, 611-613 (C.P. Caspari, 1883); CPL 170; C.P. Caspari, Kirchen-historische Anecdota, I, Kristiania, 1883, p. 225-247; B. Studer, Altercaţia de anima, în DECA, I, p. 80.
Altercaţie Heracliani
Altercatio Heracliani sau Altercaţia Heracliani laici cum Germinio episcopo Sirmiensi, relatează o dispută publică dintre Germinius, episcop de tendinţă ariană, sprijinit de protul Theodot şi de Agrippius, pe de o parte şi Heraclianus,

un credincios laic venit de Ia Niceea, pe de altă parte. Disputa a avut loc la Sir-mium, în Panonia, la 13 ianuarie 366. Disputa s-a axat pe teme doctrinare şi, se pare, că învingător a fost Heraclianus, dacă ar fi să dăm crezare documentului care ne-a parvenit. Se crede, totuşi, că documentul a fost rescris pentru a-1 favoriza pe Heraclianus.
Migne, PLS l, 345-350; M. Simonetti, Osservationi sulVAltercatio Heracliani cum Germinio, VChr 21, 1967, p. 39-58; idem, Altercatio Heracliani, în DECA, I, p. 81.
Amalarius de Metz
Amalarius de Metz (780-850/1), liturgist, elev şi admirator al lui Alcuin*, una din figurile proeminente ale Renaşterii caro-lingiene. După depunerea din treaptă a arhiepiscopului de Lyon, Agobard*, este numit locţiitor al acestui scaun în 835. A călătorit la Constantinopol în calitate de ambasador al lui Carol cel Mare pe lângă împăratul Mihail I Rangabe. La revenire în ţară, îl găseşte pe tron pe Ludovic I cel Pios, care îl depune din scaun pentru activităţile politice pe care le-a întreprins sub Carol cel Mare. Este reabilitat la scurtă vreme. Participă la sinodul de la Paris din 825 privind iconoclasmul. Lu​crarea sa principală este De ecclesiasticîs officiis, redactată în patru cărţi, în această lucrare el încearcă să realizeze o fuziune între ritul roman şi cel galican. Tratatul s-a bucurat de mare popularitate în evul me​diu, devenind, în timp, unul din izvoarele principale ale istoriei liturgicii, în pofida unor explicaţii adeseori artificiale şi ima​ginare pe care el le dă ritualurilor bise​riceşti. Datorită acestor explicaţii, sino​dul de la Quiercy din 838, consideră ca eretice acele părţi care nu erau conforme cu tradiţia liturgică. De la el a rămas un ritual al Botezului, Eclogae de offîcio

missae şi o descriere a Misei pontificale. Antifonariul, despre care avem date că 1-a redactat, s-a pierdut. Amalarius a de​scris călătoria sa la Constantinopol şi evenimentele care s-au derulat cu acea ocazie în Versus marini.
Migne, PL, 105, 815-1340; Epistolae, ed. critică: E. Dummler, MGH, Epistolae, V, 1899, p.249-724; idem, în MGH Poet I, 426-428; Opera liturgica omnia: J.M. Hanssens, S J, în ST, CXXXVIII-CXL, 1948-1950, cu bibliografie; F. Brunholzl, Geschichte der lateinischen Literatur des Mittelalters, voi. I, Munchen, 1975, p. 437-440; J.A. Cabaniss, Amalarius of Metz, Amsterdam, 1954; Cross, Amalarius, în ODCC, p. 41-42; M. McCormick, Amalarius of Metz, în ODB, p. 72-73.
Amandus
Amandus (m.c. 675). S-a născut la ^Hec-bayne (lângă Nantes) în Aquitanîa într-p familie de nobili. Se dedică, din tinereţe, vieţii monahale la Bourges, sub îndruma​rea episcopului Austregisilus. Este hiro​tonit episcop misionar şi trimis să pre​dice Evanghelia la triburile frisiene aşe​zate în jurul oraşelor Ghent şi Antwer-pen, îndemnându-le să abandoneze cultul copacilor şi pajiştilor şi să adopte cre​dinţa creştină. Neavând succes în activi​tatea misionară, îi cere permisiunea regelui Dagobert pentru a-i încreştina cu forţa, însă eşuează şi de această dată. Succesul misionar îl datorează unui hoţ pe care îl salvează de la moarte. Ca ur​mare, mulţi frisieni se botează în credinţa creştină, îi este refuzată cererea de a fi trimis misionar Ia slavii dunăreni şi este numit episcop de Maestricht în 649, ră​mânând în scaun până în 652. Amandus întemeiază două mănăstiri la Ghent în 633 şi o alta la Elnon lângă Tournai, al cărei stareţ a fost în ultimii ani de viaţă. De la el se păstrează doar Testamentul său.
AMANDUS
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BHL, 332; Testamentum, editat de B. Krusch în Monumenta German iae H istorica, Scrip-tores Rerum Merovingicarum, V, 1910, p. 483-485; L. Van der Essen, Etude critique et litteraire sur Ies Vitae des saints merovin-giens de l'ancienne Belgique, 1907, p. 336-349; E. de Moreau S3,SaintAmand, Museum Lessianum. Section Missiologique, VII, 1927; idem, Saint Amand, le principal evan-gelisateur de la Belgique, Collection naţio​nal, Bruxelles, 1947; Cross, Amandus, în ODCC, p. 42; V. Saxer, Amand, în DECA, I, p. 82.
Ambrosiaster sau Pseudo- Ambrozie
Ambrosiaster sau Pseudo-Ambrozie. Nu​me dat (pentru prima dată de Erasmus) autorului necunoscut al comentariilor la epistolele pauline scrise probabil în cea de a doua jumătate a secolului al IV-lea la Roma. Aceste comentarii au fost atri​buite Sf. Ambrozie*, cât şi altor scriitori latini (de ex. Tyconius* donatistul; Faus-tinus*, preot roman; Ilarie*, episcop de Pavia; Evagrie*, episcop de Antiohia, Niceta* de Remesiana, şi alţii). Deşi lu​crările atribuite lui Ambrosiaster au fost scrise în latină, se pare că el nu a stăpânit suficient această limbă şi de aceea s-a crezut că ar fi fost grec de origine. Se pare că a fost convertit la creştinism de la iudaism, dacă luăm în considerare cunoş​tinţele sale ample privind tradiţiile iu​daice. Pe lângă comentariile la epistolele pauline, sub acelaşi nume este reţinut tra​tatul Quaestiones Veteris et Novi Testa​ment! şi o serie de lucrări care îi aparţin în mod îndoielnic: Comentariu h Matei 24\ De tribus mensuris şi De Petro Apos-tolo; Lex Dei sive Mosaicarum et Roma-narum collatio; De bello iudaico, şi alte fragmente. Reconstituirea exactă a gân​dirii sale este îngreuiată de faptul că există mai multe versiuni ale comentari-

ilor sale (trei la Epistola către Romani şi două la celelalte), cuprinzând o serie de expuneri divergente din punct de vedere doctrinar. Cu toate acestea se poate spu​ne că Ambrosiaster afirmă totuşi carac​terul trinitar al credinţei creştine, consub​stanţialitatea Fiului cu Tatăl împotriva arienilor. Hristos este Dumnezeu şi are aceleaşi prerogative ca Tatăl, dar este şi om adevărat, format din trup şi suflet. El s-a întrupat pentru a distruge lucrarea diavolului şi pentru a se arăta în plinătate în creaţie, în acest fel, a împlinit toate profeţiile referitoare la venirea şi lucrarea Lui mântuitoare. Justificarea prin cre​dinţă (solafide, sine operibw legis) este o doctrină fundamentală la Ambrosiaster. El mai afirmă autodeterminarea şi liber​tatea omului, ceea ce îl face pe acesta au​torul propriului destin. Dumnezeu îi aju​tă şi îi cheamă la mântuire pe cei care, cunoscuţi fiind de EI din veşnicie, se vor supune Lui şi vor fi astfel mântuiţi.
Migne, PL 17, 47-536; H.J. Vogel, C.S.E.L., 1966-1969, 81, 1-3; Quaestiones în Migne, PL 35, 2215-2422; CSEL 50; A. Scuter, A Study of Ambrosiaster (Texts and Studies, VII, 4), Cambridge 1905; idem, The Earliest Latin Commentaries on the Epistles of St. Paul, 1927; J. B. Morell, Dissertation sur le veritable Auteur des commentaires sur Ies epîtres de S. Paul faussement attribues ă S. Ambroise et sur l'Auteur de deux ouvrages qui sont dans l 'Appendice du troisieme tome de S. Augustin, Paris, 1762; Bardenhewer, III, p.520-525; Altaner-Stuiber, 1980, p. 389 şi urm.; Quasten, Patrology, IV, p. 180-190; Cross, Ambrosiaster, în ODCC, p. 44; A. Pollastri, Ambrosiaster, în DECA, I, p. 88-90 cu bibliografie; W. Geerlings, Ambrosiaster, în LACL, p. 12-13 cu bibliografie.
Ambrozie, Sf.
Ambrozie, Sf. (c. 339-397), episcop de Mediolanum (Milan). Născut la Treveri,

fiul lui Ambrozie, prefect praetorian al Galiei. Rămânând orfan de tată, este cres​cut de mama sa, care se retrage la Roma unde se îngrijeşte de educaţia celor trei copii ai ei. Sora lui Ambrozie, Marce-lina, îmbrăţişează viaţa monahală, iar Satir, fratele său, ajunge funcţionar de stat. Ambrozie studiază literatura şi drep-
A
tul. In 370 începe cariera sa administra​tivă, iar la 373 este numit Consularis Li-guriae et Aemiliae, cu reşedinţa în Me​diolanum. La moartea episcopului arian de Mediolanum, Auxenţiu, ortodocşii şi arienii se întrunesc pentru a alege un nou episcop. Disputa fiind aprinsă, Ambrozie vine la întrunire pentru a linişti spiritele, în calitatea sa de consularis. Tradiţia spu​ne că o voce de copil a exclamat în mul​ţime: "Ambrozie episcop". Deşi refuză, este ales episcop în unanimitate. Fiind doar catehumen, este botezat, iar după opt zile este hirotonit episcop, se pare la 7 decembrie 373. Se dedică studierii Sf. Scripturi, al Părinţilor greci (Origen*, Sf. Atanasie*, Didim*, Sf. Chirii* a Ierusa​limului, Sf. Vasile* cel Mare etc.), al celor apuseni, cu precădere Sf. Ipolit*, precum şi al unor gânditori necreştini, cum au fost Filon* şi Plotin. Se angajează activ în lupta contra păgânismului şi a arianis​mului, străduindu-se să păstreze autono​mia Bisericii faţă de stat. Scrie două tra​tate împotriva arienilor dedicate lui Gra-ţian, compune imne religioase şi rescrie liturghia milaneză, scrisă probabil de Au​xenţiu, introducând formulele ortodoxe. A jucat un rol politic deosebit sub îm​păraţii Valentinian I (m. 375), Gratian (m. 383), Valentinian II (m. 392) şi Teo-dosie cel Mare (m. 395). In februarie 397, în timp ce se întorcea de la Pavia, unde participase la o alegere episcopală, se îmbolnăveşte. Se stinge din viaţă la Milano în ziua de 4 aprilie 397.

Opera lui este variată şi bogată, având un caracter pedagogic şi urmărind creşterea duhovnicească a creştinilor. Ea este îm​părţită astfel: a. Lucrări exegetice: He~ xaemeron; De Paradiso; De Cain et Abel; De Noe; De Abraham; De Isac et anima; De bono morţiş; Dejuga saeculi; De Jacob et vita beata; De loseph, De Patriarchis; De Helia et leiunio; De Na~ buthae historia; De Tobia; De interpella-tione lob et David; De apologia pro-phetae David; Enarrationes in XII Psal-mos Davidicos; Expositio Psalmi CXVIII; Expositio Evangelii secundum Lucam; Expositio Isaiae prophetae. Acestea con​stituie mai mult de jumătate din opera sa. în exegeza sa, Ambrozie acceptă trei sen​suri ale Scripturii: alegoric-mistic; moral şi literal (Quasten). b. Lucrări morale şi ascetice: De Officiis ministrorum; De virginibus; De viduis; De virginitate; De institutione virginis; Exhortatio virginî-tatis. Reţinem că De officiis ministrorum reprezintă un prim tratat de morală creş​tină. Este vorba de o adaptare după Cicero.
c.
Lucrări dogmatice: De fide ad Gra-
tianum Augustum; De Spiritu Sancto; De
incarnationis dominicae sacramento;
Explanatio symboli ad initiandos; Ex​
positio fidei; De mysteriis; De sacramen-
tis; De poenitentia; De sacramento rege-
nerationibus sive de philosophia.  In
scrierile sale dogmatice el abordează, pe
de o parte, problema ereziei ariene, şi pe
de altă parte, teme privind întruparea
Domnului nostru lisus Hristos, Sf. Taine
şi diverse aspecte ale credinţei creştine.
d.
Lucrări diverse: predici, scrisori şi
imne. Mai ales scrisorile sale au impor​
tanţă istorică deosebită, e. Lucrări greşit
atribuite lui Ambrozie: Hegesippus sive
de bello iudaico; Lex Dei sive mosai-
carum et romanarum legum collectio;
De lapsu virginis şi Te Deum, Ultimele
două sunt atribuite lui Niceta de Reme-
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s i an a. Cunoaşterea limbii greceşti i-a dat posibilitatea Sf. Ambrozie să facă cunos​cută teologia creştină răsăriteană în Apus.
Migne, PL 14-17; CPL 123-165, 166-168; Corpus  Scriptorum  Ecclesiasticorum   Lati-norum,   (abr.   CSEL),   32,   62,   64;   Ch. Markschies, Ambrosius von Mailand.  De Fide ad Gratianum. Ober den Glauben Kai-ser Gratian.   Oberselzung.   Einleitung und Kommentar, Fontes Christiani, 3 Bde., Frei-burg,   2000;   Sfântul   Ambrozie,   Scrieri, Partea întâi ^i Partea a doua, în col. Părinţi şi scriitori Bisericeşti, voi. 52 şi 53, Editura Institutului Biblic şi de Misiune al Bisericii Ortodoxe Române, Bucureşti, 1994; VitaAm-brosii scrisă de Paulin în jurul anului 422 la cererea lui Augustin: PL 14, 27-46 (în latină) şi 51-72 (în greacă); F.H. Dudden, The Life and Imnes of St. Ambrose, 2 voi., 1935; Sf. Ambrozie, Despre Duhni Sfânt, studiu intro​ductiv, note şi traducere de Pr. Vasile Răducă, Anastasia,  1997; H.F. von Campenhausen, Ambrosius von Mailand als Kirchenpolitiker, 1929; J. R. Palanque, Saint Ambroise et l'em-pire romain, 1933; E. Dassmann, Das Leben des hi. Ambrosius, Dusseldorf, 1967; P. de Labriolle, Histoire de la litterature chreti-enne, 1920, p. 351-382; K. Power, Philoso-phy,  Medic ine and Gender in the Ascetic Texts  of Ambrose  of Milan,  în  Ancient History in a Modern University, II. Early Christianity, Late Antiquity and Beyond, ed. de   T.W.   HilIard-R.A.   Kearsley,   C.E.V. Nixon,  A.M.  Nobbs,  Grand  Rapids-Cam-bridge, 1998, p. 821-832; idem, The Secret Garden: the Meaning and Function of the H or tuş  conclusiis  in Ambrose  of Milan's Homilies on Virginity, teză, La Trobe Uni​versity, Melbourne, 1998; M. Zeller, Expla-natio psalmonim XIl, recensuit M. Petsche-nig, editio altera supplementis aucta curante M. Zelzer, în CSEL 64,  1999; idem, Am​brosius, Expositio psalmi CAV///, recensuit M.   Petschenig,  editio altera supplementis aucta curante M. Zelzer, în CSEL 62, 1999; idem, Das ambrosianische Corpus De vir​ginitate und seine Rezeption im Mittelalter, Mastertheme, Oxford, 1999; Altaner-Stuiber, 1980,  p.  378-389;   M.  Zelzer,  Zur Chro-

nologie der Werke des Ambrosius, în Nec Timeo mori. Atti Congresso di studi am-brosiani 1997, Milano, 1998, p. 73-92; I. G. Coman, Patrologie, 1956, p. 230-235; Bar-denhewer, III, p. 498-547; Quasten, Patro​logy, IV, p. 144-180 cu bibliografie; Cross, Ambrose, St., în ODCC, p. 42-43; M.G. M ara, Ambroise de M Han, în DEC A, I, p. 84-88; C. Markschies, Ambrosius von Mailand, în LACL, p. 13-22 cu bibliografie; A.G. Hamman-J.C. Gaven, Ambroise de Milan, Abraham, Paris, 1999.
Ambrozie Alexandrinul
Ambrozie Alexandrinul.  Originar din Nicomidia. Nu avem informaţii despre modul şi motivele care 1-au adus la Ale​xandria, probabil din raţiuni comerciale. Se ştie despre el că a fost deosebit de bogat. Cum a început relaţia lui cu Ori-gen nu ştim cu exactitate. Se crede că el ar fi fost adept al gnosticilor valentinieni sau marcioniti şi că Origen I-a convins să părăsească aceste erezii,  îmbrăţişând credinţa ortodoxă. A contribuit mult la promovarea învăţăturii creştine, punând la dispoziţia lui Origen tahigrafi şi cali​grafi pentru ca acesta să-şi  redacteze operele sale. A studiat cu deosebită asi​duitate Sf. Scriptură. Origen 1-a preţuit în mod deosebit, dedicându-i unele opere ale sale, între care îndemn la martiriu. La îndemnul lui Ambrozie, Origen a scris Comentariu la Evanghelia după loan, Despre rugăciune şi Contra lui Celsus. La rândul lui, Ambrozie i-a adresat lui Origen o serie de scrisori, din care s-au păstrat două fragmente. Cuvântul către greci, păstrat în greacă sub numele Sf. Iustin* Martirul, este pus în versiunea siriacă    sub    numele    lui    Ambrozie (Cureton).
Ambrozie a murit înaintea lui Origen. El nu şi-a mai amintit însă de bătrânul său prieten care se zbătea în crunte nevoi

materiale, după cum ne informează Ie-
ronim
Ieronim, De v iris illustribits, 54; 56; 61; I. Gh. Coman, II, p. 381-382; Quasten, Patrology, II, p. 43, 49, 53, 66, 74; H. Crouzel, Ambroise, în DECA, I, p. 84.
Amfilohie, Sf.
Amfilohie, Sf. (c. 340-395). Episcop de Iconium din 373. Născut în Diocezareea în Capadocia. Văr al Sf. Grigorie* de Nazianz. Frecventează prelegerile lui L i ban i us* la Antiohia. După terminarea studiilor, practică avocatura la Constan-tinopol (aprox. 364). Se retrage din viaţa publică, dornic să îmbrăţişeze viaţa de ascet. Nu va reuşi să-şi îndeplinească acest ţel, deoarece, la recomandarea Sf. Vasile* cel Mare, este hirotonit episcop de Iconium şi numit mitropolit al noii provincii Lycaonia. Participă la sinodul din Iconium (376) unde a fost apărată dumnezeirea Duhului Sfânt, la sinodul ecumenic din Constantinopol (381) şi la sinodul din Sida (390), localitate lângă golful Adalia, care i-a condamnat pe me-salieni*. Ultima menţiune legată de acti​vitatea lui Amfilohie este prezenţa lui la Sinodul din Constantinopol (394), când s-a fixat succesiunea episcopală a dio-cezei din Bosra. în scrierile sale, Am​filohie apără credinţa ortodoxă împotriva arienilor, mesalienilor şi a encratiţilor. Este recunoscut ca autoritate patristică încă din secolul al V-lea, iar sinoadele ecumenice, începând cu cel de la Efes, îl menţionează ca atare. Majoritatea lucră​rilor sale s-au păstrat fragmentar, unele fiind complete, cum ar fi Epistula iambi​ca adSeleucum şi câteva omilii. Tratatul Despre Sfântul Duh, menţionat de Fer. Ieronim* (De vir. ill. 133), s-a pierdut cu desăvârşire. Denumirile lucrărilor pier-

dute ne sunt cunoscute din Actele Si​nodale care fac referire la ele.
Migne, PG, 39, 9-130 (incomplet); Iambi ad Seleucum în PG 37, 1577-1600; CPG 3230-3254; G. Ficker, Amphilochiana, I, Leipzig, 1906; K. Hol l, Amphilochius von Ikonium in seinem Verhăltnis zu den grossen Kappa-docien, Tubingen, 1904; E. Oberg, Am-philochii Iconiensis Iambi ad Seleucum, PTS 9, Berlin, 1969; Bardenhewer, III, p. 220-228; Altaner-Stuiber, 1966, p. 308 şi urm.; Quasten, Patrology, III, p. 296-300; S.J. Voicu, Amphiloque d'Iconium, în DECA, I, p. 104; G. Rowekamp, Amphilochius von Ico​nium, în LACL, p. 23-24 cu bibliografie; B. Baldwin, Amphilochios of Ikonion, în ODB, I, p. 80; U. Volp, Amphilochius von Iconium, în M. Vinzent (Hg.), unter Mitarbeit von Ulrich Volp und Ulrike Lange, Metzler Lexikon Christlicher Denker, Stuttgart, 2000, p. 25-27.
Ammianus Marcellinus
Ammianus Marcellinus (sec. al IV-lea şi începutul sec. al V-lea). Istoric, născut într-o familie nobilă, de origine grec din Antiohia. La vârsta de 20 de ani este ata​şat, din porunca împăratului Constantius, pe lângă generalul Ursicinus, însoţindu-1 pe acesta la Antiohia şi Nisibe în 353. După rechemarea lui Ursicinus, Ammia​nus este detaşat pe lângă satrapul din Corduene, fiind prezent la cucerirea ora​şului Amida. Ammianus mai apare men​ţionat în timpul invaziei împăratului Iulian în Persia în 363, participând apoi în retragerea lui Jovian. După divizarea imperiului la anul 364, rămâne în Răsărit cel puţin până Ia 371, când Valens îl pe​depseşte pe Teodor pentru acte de înaltă trădare şi conspiraţie. Nu se cunoaşte data la care s-a stabilit la Roma, unde se stinge din viaţă în primii ani ai secolului al V-lea. Istoria scrisă de el, intitulată
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Rerum gestarum libri, în 31 de cărţi, in​tenţiona să fie o continuare a operei lui Tacit şi să acopere evenimentele de la domnia lui Nerva (96) şi până la moartea lui Valens (378). Din nefericire, primele 13 cărţi s-au pierdut. Celelalte 18 cărţi care s-au păstrat reţin istoria din anul al 17-lea al domniei lui Constantius şi până la Valens. Izvoarele folosite de el la re​dactarea evenimentelor la care nu a par​ticipat, nu sunt cunoscute cu certitudine.
Editio princeps, Roma 1478, per Georg. Sachsel et Barth. Golsch, editată de A. Sabi-nus; Rerum gestarum libri qui supersunt, ed. de Wolfgang Seyfarth, 2 voi. Leipzig, 1978; Romische Geschichte, W. Seyfarth, 4 voi., Berlin, 1968-1971; William Jackson, Ammia-nus Marcellinus, art. în Smith-Wace, I, p. 99-101; R.C. Blockley, Ammianus Marcellinus. A Study of his Historiography and Political Thought, Bruxelles, 1975; R. Seager, Ammia​nus Marcellinus. Seven Studies in his Lan-guage and Thought, Columbia, Mo., 1986; R. Rike, Apex Omnium: Religion in the Res Gestae of Ammianus, Berkeley, 1987; M. L. Angrisani Sanfilippo, Amien Marcellin, în DECA, l, p. 97-98; B. Baldwin, Ammianus Marcellinus, în ODB, I, p. 78.
Amon Sf.,
Amon Sf, (m. c. 350), fondatorul aşe​zărilor cenobitice şi al sihăstriilor din deşertul nitrian, numit adeseori 'fonda​torul monahismului egiptean'. Contem​poran cu Sf. Antonie*, este menţionat de către Sf. Atanasie* în Vita Antonii, în Istoria lausiacă, Paladius menţionează că la o perioadă destul de scurtă de la moartea lui Amon, în aşezările înteme​iate de acesta trăiau cinci mii de monahi.
Palladius, Istoria lausiacă, cap. 8; Socrate, Hist., IV, 23; Sozomen, ffist., I, 14; I.G. Smith, Amon, în Smith-Wace, I, p. 102.

Amon de Adrianopolis
Amon de Adrianopolis, episcop de Adria​nopolis, în Tracia, la sfârşitul sec. IV, participant la sinodul de la Constanti-nopol din 394. Prin mijlocirea lui s-a pus capăt schismei dintre Bagadios şi Agapie care revendicau, flecare în parte, scaunul episcopal de Bostra. în 399 participă la un alt sinod local de la Constantinopol când s-a luat în discuţia acuza de simonie dintre Eusebiu de Valentinopolis şi An-tonin de Efes. Lui Amon îi este atribuit un tratat îndreptat împotriva lui Origen, intitulat: De Resurrectione.
CPG II, 2540, E. Prinzivalli, Amon d'Hadria-nopolis, în DECA, I, p. 98.
Ammonas
Ammonas. Unul dintre cei mai vechi ucenici ai Sf. Antonie*, conducătorul spiritual al comunităţii monahale din Pis-pir, despre a cărui bunătate se vorbeşte elogios în Apophtegmata Patrum (65, 119-123). De la el s-au păstrat o serie de scrisori, şapte în greacă şi cincisprezece în siriacă; câteva fiind redate şi în latină. Aceste scrisori sunt deosebit de impor​tante pentru istoria monahismului din ţinutul Scete, descriind o viaţă monahală plină de trăire mistică autentică. Viziu​nea mistică prezentă în aceste scrisori se deosebeşte de cea evagriană care a influ​enţat tendinţele mistice ulterioare din Biserica creştină.
CPG, II, 2380-2393; F. Nau, PO 11, 1916, 432-454; text siriac: M. Kmosko, Leş lettres d'Ammonas, în P.O. 10 (1915), 555-639; text latin: P. G. 40, 1019-1066; trad. în engleză: The Letters of Ammonas, successor ofSaint Anthony, by James Derway Chitty and with an Introduction by Sebastian Brock, Oxford, 1979. Altaner-Stuiber, p. 262; Quasten, Pa-trology, III, p. 153-154; I.G. Coman, Pa-trologie, III, p.368-369; J. Gribomont, Ammonas, în DECA, I, p. 98-99.

Ammoniene. Diviziunile
Ammoniene. Diviziunile. Numerotarea marginală a majorităţii manuscriselor greceşti şi latine ale celor patru Evan​ghelii, făcută cu scopul de a ilustra para​lelismele între diverse pasaje ale Evan​gheliilor. Deşi s-a crezut că aceasta ar fi opera lui Ammoniu* Saccas, se pare că cel care a făcut această primă împărţire a textului evanghelic a fost Eusebiu* de Cezareea în legătură^ cu canoanele sale.
G.H. Gwillian, The Ammonian Sections, Eusebian Canons and Harmonizing Tables in the Syriac Tetra-evangelium, în 'Studia Biblica et Ecclesiastica', II, 1890, p. 241-272; Bardenhewer, II, p. 198-202; Cross, Ammonian Sections, ODCC, p. 45.
Ammonius Saccas
Ammonius Saccas (c. 175-242 d. Hr.). S-a născut la Alexandria într-o familie creş​tină. Porfiriu ne mai informează că el a părăsit creştinismul pentru a îmbrăţişa păgânismul elenistic. Eusebiu respinge acest lucru, probabil datorită confuziei pe care o face între Ammonius Saccas şi un alt Ammonius, autor al unui Diates-saron, care ne-a parvenit. Ammonius Saccas nu a scris nimic, sau cel puţin nu s-a păstrat nici o informaţie dacă a scris ceva sau nu. Tratatul la care face referire Eusebiu, Asupra acordului dintre Moise şi Hristos, dacă este al lui, este posibil să fi fost scris în tinereţe, înainte de a aban​dona credinţa creştină, deşi este posibil ca acesta să fi aparţinut unui alt Am​moniu. Cu toate acestea, a predat la Ale​xandria timp de cincizeci de ani, mai exact, de la moartea lui Commodiu (192), până în jurul anului 242, când s-a stins din viaţă. Este îndeobşte considerat fondator al neoplatonismului*. Sub în​drumarea lui au studiat Plotin (205-270),

Longinus (213-273), Origen* (c. 185-254) şi alţii.
Vacherot, Histoire de l'Ecole d'Alexandrie, I, p. 342; Jules Simon, Histoire de l'Ecole d'Alexandrie, I, 204; H. von Arnim, Quelle der Uberlieferung iiber Ammonius Sakkas, în Rheinisches Museum fur Philologie, N. R, XLII, 1887, p. 276-285; A. H. Armstrong (ed.), The Cambridge History ofLater Greek and Early Medieval Philosophy, 1967, p. 196-198; Cross, Ammonius Saccas, în ODCC, p. 45; S. Lilla, Ammonius Saccas, în DECA, I. p. 101-102, cu bibliografie actua​lizată şi informaţii recente deosebit de utile.
Ana, Sf.
Ana, Sf. (Hannah în ebraică înseamnă har sau rugăciune). Soţia Sf. loachim şi mama Sf. Fecioare Măria. Numele Sf. Ana nu este menţionat în Sf. Scriptură* iar datele referitoare la viaţa ei se regă​sesc în textul apocrif al Protoevangheliei lui lacob (sec. al H-lea). împăratul Jus-tinian I (m. 565) îi închină o biserică la Constantinopol. La Roma (S. Măria An-tiqua) se găsesc reprezentări ale Sf Aria din sec. al VHI-lea. în Apus, cultul Sf. Ana este întâlnit la Napoli în sec. al X-lea şi este generalizat în sec. al XlV-lea. La sfârşitul evului mediu, cultul ei este pre​zent şi deosebit de popular în toată Eu​ropa, ceea ce determină un atac violent împotriva lui din partea lui M. Luther şi a altor reformatori, în Biserica de Apus, Sf. Ana este pomenită împreună cu Sf. loachim la 26 iulie, în Biserica de Răsărit la 9 septembrie, iar adormirea ei, Ia 25 iulie.
Protoevanghelia lui lacob, în Evanghelii apocrife, Traducere, studiu introductiv, note şi prezentări de Cristian Bădiliţă, ed. a Il-a complet revizuită şi ilustrată, p. 31- 58; E. Amman, Le Protevangile de Jacque et şes remaniements latins, Paris, 1910; B. Klein-
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schmidt, Die heilige Arma, ihre Verehrung in Geschichte, Kunst und Volkstum, 1930; A. Wilmart, Auteurs spirituels et textes devots du Moyen Age Latin, 1932; M.V. Ronan, St. Anne: her Cult and her Shrines, 1927.
Anaclet
Anaclet (sec. I), sau Anencletus după Eusebiu, urmaşul Sf. Linus*, succesor al Sf. Petru* în scaunul de episcop al Ro​mei. A fost identificat de Irineu*, Euse​biu*, Optatus* şi Augustin* cu Cletus, deşi Catalogul liberian şi Liber Ponti-ficalis fac deosebire între aceste două persoane. Potrivit tradiţiei, Anaclet a împărţit Roma în 25 de parohii. Textele pseudo-isidoriene îi atribuie trei epistole.
Migne, PG, 2, 789-818; Migne, PL, 80, 90; E.S. Ffoulkes, Cletus or Anacletus, art. în Smith-Wace, I, p. 578; H. Hemmer, DTC I, 1903, col. 1141 şi urm.; J.P. Kirsch, DHGE II, 1914, col. 1407; Cross, Anacletus, în ODCC, p. 48.
Anania de Shirak
Anania de Shirak a fost unul dintre cei mai de seamă gânditori şi erudiţi armeni din sec. VII. A călătorit la Theodosio-polis, Constantinopol şi Trebizond, unde a studiat matematica sub îndrumarea lui Tychikos, grec din Pont care a învăţat limba armeană. A scris o serie de lucrări de Cosmografie, o Cronică şi câteva tratate teologice. I-a fost atribuită, însă în mod cu totul eronat, Geografia lui Moise* Khorene. La cererea catolicosu-lui Anastasie (661-667), Anania concepe un calendar fix, dar care nu a fost pus în practică niciodată.
Cosmografia, K. Pankean, St. Petersburg, 1877; Cosmographical Works, Erevan, 1940; Cosmology and Calendar, Erevan 1962; R. H. Hewsen, Seventh Century Geography

attributed to Ananias, Delmar, N Y, 1994; P. Bruns, Ananias von Schirak, în LACL, p. 24-25 cu bibliografie; R.Thomson, Ananias of Shirak, în ODB, I, p. 85 cu bibliografie.
Anan-Isho
Anan-Isho, scriitor siriac din sec. VII. Studiază la şcoala din Nisibe împreună cu fratele său Isho-yabh. După termina​rea studiilor, intră în mănăstirea de pe Muntele Izla. Cuprins de dorinţa de a că​lători, se îndreaptă spre Ierusalim, iar de acolo pleacă în Egipt pentru a vizitaaşe-zămintele monahale din deşertul Skete. Aici se familiarizează cu viaţa părinţilor despre care citise în Paradisul lui Pa-ladie*. Revine la mănăstirea de metanie, pe care o părăseşte însă din pricina di​sensiunilor ivite aici, şi se retrage la mă​năstirea Beth Abhe, unde se dedică stu​diului. Datorită erudiţiei sale, patriarhul Isho-yabh III ÎI invită să revizuiască Hudhra., cartea de slujbă pentru dumini​cile de peste an, pentru Postul Mare şi pentru postul de Ninive, a Bisericii nes-toriene. La cererea patriarhului George (658-680), redactează în două volume Paradisus Patrum al lui Paladie şi al lui Ieronim, adăugând date şi evenimente noi pe care le-a cules sau le-a trăit per​sonal. Această scriere a devenit lucrare referinţă pentru mănăstirile nestoriene. A mai scris un tratat despre definiţiile filo​sofice, cu un comentariu amplu, dedicat fratelui său, şi a compus o lucrare asupra citirii şi pronunţării corecte a cuvintelor dificile din scrierile Sfinţilor Părinţi. Mai este autor al unui tratat de fonetică, Liber Canonum de Aequilitteris, adică, despre pronunţia şi semnificaţia cuvintelor care sunt scrise cu aceleaşi litere.
Assemani, BO, III, l, 144-146; Hoffinan, Opuscula nestoriana, 1880, p. 2-49; prelu​crarea lucrării Paradisus Patrum a fostpu-

blicată de P. Bedjan, Paris, 1897; Wright, p. 124-125; Chabot, p. 100-101.
Anastasiana
Anastasiana. Denumire dată unei colecţii de texte atribuite Sf. Anastasie Sinaitul: l. In Hexaemeron libriXII, comentariu la cele şase zile ale creaţiei. 2. Contra mo-nophysitas, colecţie de texte din ereziarhi (Arie, Aestius, Eunomiu) şi din alţi Pă​rinţi ai Bisericii (Eustatie de Antiohia, Vasile, Ambrozie, Atanasie, Proclus etc.). Se crede că ar fi vorba de o compilaţie târzie. 3. Disputatio adversus ludaeos, un dialog între un creştin şi un iudeu, despre care se spune că nu ar fi ante​rioară sec IX. 4. Sermo de tribus quadra-gesimis, lucrare din sec. XII. 5. De hae-resibus et concisa et perspicua fidei noş​tri notitia, atribuite unui oarecare Anas​tasie, călugăr sinait, teolog, a cărui datare este imprecisă. 6. De liturgiis in quadra-gesimo die pro defuncîis. Doctrina de temporibus, Căpiţa poenitentialia etPre-catio, par a fi opera unui Anastasie, ca-nonist din sec. XII. 7. Homilia in ramos palmarum, atribuită unui preot Anasta​sie. 8. Doctrina Patrum de Incarnatione Verbi, un florilegiu patristic, care prezin​tă sistematic texte privind Sf. Treime şi hristologia, împotriva monofizitismului şi a monotelismului. în partea a doua cu​prinde texte referitoare la alte teme doc​trinare şi de credinţă. Acest florilegiu se pare că datează din sec. VII sau începutul sec. VIII.
Migne, PG, 89, 851-1071; 1180-1190; 1204-1281; 1389-1397; CPG, 7774-7775; CPG, 7776-7779; CPG, 7780; CPG, 7781; Fr. Diekamp, Doctrina Patrum de Incarnatione Verbi. Ein griechisches Florilegium aus der Wende des siebenten und achten Jahrhun-derts, Miinster, 1907; D. Stiernon, Anasta​siana, în DEC A, p. 116-117.

Anastasie I
Anastasie I (398-402), hirotonit la 398 episcop de Roma, deschis vieţii mona​hale ascetice promovate de Ieronim* şi Paul in* de Nola. La insistenţa partidei antiorigeniste, îl condamnă pe Origen*, deşi ezită să ia o atitudine clară împotri​va traducerii tratatului acestuia, Deprin-cipiis, în latină de către Rufm* de Âqui-leia. Pe lângă scrisoarea pe care el a adresat-o lui Rufin şi care se păstrează, mai sunt menţionate următoarele scri​sori: cinci adresate lui Paulin de Nola, una către Anisie din Tesalonic, una către loan, episcop de Ierusalim, şi corespon​denţa cu episcopii africani, în care îi îndeamnă să reziste donatismului.
Migne, PL 20, 68-80; CSEL 55, p. 157 şi urm.; S. Wenzlowsky, Papstbriefe 2, BKV^, p. 492-505 cu trad. în germană; E. Caspar, Geschichte Papstum l, Tubingen, 1930, p. 285-287; E. Clarke, The Origenist Contro-versy, Princeton, 1992, p. 171-173; G.H. Moberly, Athanasius I, art. în Smith-Wace, I, p. 109; Quasten, Patrology, I, p. 581-582; S.C. Kessler SJ, Anastasius î. von Rom, în LACL, p.26.
Anastasie de Antiohia
j,  *
Anastasie de Antiohia (559-599), a. pe​trecut o mare parte din episcopatul sau în exil (570-593), pedepsit fiind de împăra​tul Iustin II. în perioada exilică a scris o serie de scrisori, discursuri şi un tratat împotriva lui loan Philipon, care împăr​tăşea idei triteiste. Opera sa s-a pierdut în mare parte. S-au păstrat cinci discursuri dogmatice despre Sf. Treime şi întrupare (De Sancta Trinitate; De incircumscrip-to; De divina incarnatione, De passione et împassione Christi şi De resurrectione Christi), patru predici a căror autentici​tate este îndoielnică, o scurtă explicare a credinţei ortodoxe, şi câteva tratate. Se
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pare că a fost repus în scaun la inter​venţia Sf. Grigorie* cel Mare pe lângă împăratul Mauriciu.
Migne, PG 89, 1289-1408; Tixeront, Patro-logie, p.389-390; G. Weiss, Studia Anas-tasiana L Studien zum Leben zu den Schriften und zur Theologie des Patriarchen Anas-tasius î von Antiochien, Miscellanea Byzant. Monacensia, 4, Miinchen, 1965; E. Chrysos, Noeterai ereunai peri Anastasiou Sinaitou, I, 1969, p. 121-124; Bardenhewer, IV, p. 146-149; Altaner-Stuiber, 1980, p. 512; A. de Nicola, Anastase Ier, în DECA, I, p. 112-113.
Anastasie II de Antiohia
Anastasie II de Antiohia (599-609), patriarh de Antiohia. Moare ca martir în 609/610, fiind ucis de către evrei, care s-au opus, prin acest gest, poruncii împăratu​lui Phocas de a se încreştina. Resturile pământeşti au fost arse. Din scrierile sale nu s-a păstrat nimic, nici chiar traducerea în greacă a Regulei pastorale a lui Grigorie cel Mare care i-a fost atribuită.
CPG III, 453; DHGE II, 1450 şi urm.; Altaner-Stuiber, 1980, p. 468; A. De Nicola, Anastase H d'Antioche, în DECA, II, p. 113.
Anastasie Bibliotecarul
Anastasie Bibliotecarul (sec. IX), origi​nar din Roma, educat de călugări greci, cu care a menţinut relaţii intime, fiind cel mai bun cunoscător al limbii greceşti în Apus la acea vreme şi specialist în pro​bleme bizantine. Preot Ia biserica Sf. Marcel (847/848), fugar în împrejurimile Aquleii între 848-853, excomunicat şi apoi redus la starea de laic de către papa Leon IV, iar în 855 este numit antipapă de către partida imperială împotriva lui Benedict III. Alegerea sa s-a dovedit iiiefericită şi în curând a fost părăsit de către sprijinitorii săi. Urmează perioada

de reabilitare, fiind numit abate al mă​năstirii Sf. Măria din Trastevere. Papa Nicolae I îl numeşte secretar al său în 861-862, cînd îşi redobândeşte preoţia. Papa Hadrian II îi încredinţează funcţia de bibliotecar, bibliothecarius Ecclesiae Romanae, de unde şi numele de Biblio​thecarius. Totodată a primit şi alte însăr​cinări în cancelaria de la Roma. I-a cu​noscut pe Constantin Filosoful şi pe Metodiu, şi le-a sprijinit activitatea de încreştinare a slavilor. Ludovic II îl tri​mite ca mesager al său la Vasile, împăra​tul de la Constantinopol, pentru a media căsătoria sa cu fiica împăratului bizantin şi alianţa dintre cele două imperii, în această calitate de reprezentant imperial a participat la sinodul de la Constanti​nopol din 869. în 871 redactează scri​soarea lui Ludovic II către Vasile, păs​trată în Chronicon Salernitanum. O dată cu urcarea pe scaunul papal a lui loan VIII, el intră în umbră ca om politic, în schimb, se va dedica scrisului. Pe lângă multele scrisori pe care le-a scris în nu​mele celor care i-au fost stăpâni, laici sau ecclesiastici, el redactează viaţa papii Nicolae I, păstrată în Liber Pontificalis, şi traduce în greacă numeroase lucrări din literatura bizantină, între care o predică a lui Teodor Studitul, lucrările pierdute ale lui Constantin Filosoful despre Sf. Kli-ment, Pătimirile lui Petru de Alexandria, din operele Sf. Maxim Mărturisitorul, actele sinodului de la Constantiopol la care a participat el însuşi etc. A revizuit traducerea lui loan Eriugena* Scotus a operei Sf. Dionisie Pseudo-Areopagitul. Dintre scrierile sale personale, menţio​năm Chronographia Tripartita, bazată pe Teofan Mărturisitorul şi serie de tratate dogmatice.
G. Laehr, MGH, Epistolae, VI, 1928, p. 395-442; E. Perels, Papst Nicholaus I und Anas-tasius Bibliothecarius, 1920 în special p.

181-241; U. Westerbergh, Anastasius Biblio​thecarius, Sermo Theodori Studitae de Sancto Bartholomeo Apostolo. A Study, Acta Universitatis Stockholmiensis. Studia Latina Stockholmiensia, IX, 1963; C. Leonardi, Anastasia Bibliotecario e l'Ottavo Concilio Ecumenica, în Studi Medievalii, 3a Serie VIII, 1967, p. 59-192; G. Arnaldi, Anastasia Bibliotecario, în Dizionario biografice degli Italiani, 3, Roma, 1961, p. 25-37; Cross, Anastasius Bibliothecarius, în ODCC, p. 49-50; A. Lapâtre, Etudes sur lapapaute au IXe siecle, voi. I, Torino, 1978, p. 121-476; G. Leonardi, în Hagiographie - cultures et societes, Paris, 1981, p. 471-489.
Anastasie Monahul
Anastasie Monahul, ucenic al Sf. Maxim* Mărturisitorul şi secretar al împărătesei Eudoxia, soţia împăratului Heraclie. în 617 devine fiul duhovnicesc al Sf. Ma​xim, alături de care va rămâne până la sfârşitul vieţii, îl însoţeşte pe Sf. Maxim la Chrisopolis, în Africa, la Roma şi în cele din urmă în timpul suferinţelor mar-tirice din exil. Lui Anastasie îi este atri​buită lucrarea Disputatio cum Pyrrho şi alte câteva texte. Este autorul scrisorii adresată călugărilor de la Cagliari. S-a păstrat scrisoarea pe care i-a adresat-o Sf. Maxim, căreia i-a adăugat un scurt post scriptum, invitându-i pe cetăţenii Romei să păstreze credinţa cu tărie.
Migne, PG, 91,287-353; 90, 133B-136C; 89, 1285-1288; CPG 7725; BHG 1231-1236; J.-M. Garrigues, Le martyre de saint Maxime le Confesseur, în Revue Thomiste 76, 1976, p. 410-452 (cuprinde traducerea actelor proce​sului şi drama finală a Sf. Maxim); D. Stiernon, Anastase, în DECA, I, p. 113-114; T. Bohm, Anastasius, Monch, în LACL, p. 26.
Anastasie de Niceea
Anastasie de Niceea, episcop la Niceea, participant la sinodul ecumenic de la

Constantinopol din 518. Semnatar al scrisorii adresate patriarhului loan, prin care este condamnat Sever*. Numele îi apare şi pe o scrisoare adresată Papii Hor-mizda cu ocazia numirii lui Epifaniu*. Participă şi la Sinodul ecumenic de la Constantinopol din 536. Lui îi este atri​buit un Comentariu la Psalmi, deşi acelaşi comentariu este atribuit unui alt Anastasie, al III-lea, de Niceea, care 1-ar fi scris în jurul anului 700. Maries este de părere că acest comentariu îi aparţine lui Diodor* din Tars.
Joseph Barber Lightfoot, Anastasius of Nicaea, art. în Smith-Wace, I, p. 108; Tixe​ront, Patrologie, p. 399; L. Maries, Aurions-nous le commentaire sur le psaumes de Diodore de Tarse?, în Revue de Philologie, de Litterature et d'Histoire Anciennes; 35, Paris, 1911, p. 56-70; Idem, Le commentaire de Diodore de Tarse sur Ies psaumes. Exa​men sommaire et classement provisoire des elementes de la tradition manuscrite, m Revue de l'Orient Chretien, 24, 1924, p. 58-129.
Anastasie, Sf.
Anastasie, Sf. (630-700), cunoscut şi sub numele de 'Anastasie SinaituP, stareţ al Mănăstirii Sf. Ecaterina din Sinai. Este autorul unui tratat, Hodegos (Călăuză) îndreptat împotriva ereziei monofizite* de la Alexandria*; Contra monofiziţilor, o colecţie de texte patristice; o serie de 154 de întrebări şi Răspunsuri în care abordează teme istorice, teologice şi morale dificile din scrierile Părinţilor şi al unui tratat exegetic, Anagogicae Con-templationes in Haexaemeron ad Theo-philum, în 12 cărţi, reprezentând o inter​pretare alegorică a textului din Facere I-III. A mai scris un tratat împotriva evreilor (Disputatio adversus Judaeos) şi un important florilegiu, Doctrina Patrum de incarnatione Verbi, şi câteva lucrări
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ANDREI, FAPTELE SF. APOSTOL
de mică extensiune despre sf. împăr​tăşanie, despre crearea omului după chipul lui Dumnezeu, o scurtă expunere a credinţei ortodoxe etc. De la el au ră​mas şi câteva predici: două la psalmul 6, păstrate în siriacă şi arabă; Despre adu​narea Sfântă în Biserică, nejudecarea altora şi uitarea nedreptăţilor făcute; Despre morţi; una ţinută în Vinerea Mare şi alta Despre pogorârea la iad a sufletu​lui lui Hristos; Arătare cât de mare şi în​gerească este vrednicia preoţilor şi Imn de înmormântare. Opera lui Anastasie este mult mai mare dar, din nefericire, nu s-a păstrat în întregime. La aceasta se adaugă şi problema autenticităţii unora dintre scrierile sale.
Migne, PG 89, 35-1288; CPG, III, 7745-7769; alte lucrări sub numele de Anasta-siana, în J.B. Pitra, Iuris ecclesiastici graecorum historia et monumenta, II, 1868, p. 238-294; trad. în rom. a două predici: Despre adunarea sfântă în Biserici şi Despre morţi, de Ştefan şi Radu Greceanu, Bucureşti, 1691; Bardenhewer, V, p, 41-46; Cayre, II, p. 292-293; Tixeront, Patrologie, 391; I. G. Coman, Patrologie, 1956, p. 284-286; Altaner-Stuiber, 1966, p. 524; A. de Nicola, Anastase le Sinaîte, art. în DECA, I, p. 115-116; F.R. Gahbauer OSB, Anastasius Sinaita, în LACL, p. 27 cu bibliografie.
Anatolie de Constantinopol
Anatolie de Constantinopol s-a născut la Alexandria. După terminarea studiilor a fost hirotonit diacon de Sf. Chirii* al Alexandriei şi este trimis apocrisiarh la Constantinopol. în găsim în această funcţie şi în momentul în care Dioscor* ajunge patriarh de Alexandria. Prin inter​venţiile acestuia, Anatolie este numit patriarh de Constantinopol, urmându-i lui Flavian. La solicitarea papii Leon* cel Mare, el îi condamnă pe Eutihie* şi pe Nestorie*, prin iscălirea Tomosului lui

Flavian. La sinodul de la Calcedon aprobă destituirea lui Nestorie. în timp ce îl laudă pentru ortodoxia credinţei sale, Papa Leon îşi exprimă nemulţu​mirea pentru faptul că Anatolie a aprobat canonul 28 care acorda primatul Constan-tinopolului asupra Răsăritului creştin.
Migne, PL 54, 854-856, 952-965, 976-984, 1082-1084; CPG III, 5956-5961; Migne, PG 95, 73C; Fliche-Martin, IV, p. 238; M. Jugie, în DHGE, 2, col. 1497-1500 cu bibliografie; A. De Nicola, Anatole de Constantinople, în DECA, I, p. 118; C. Schmidt, Anatolius von Konstantinopel, în LACL, p. 28.
Anatolius (Anatolie)
Anatolius (m.282), succesor al lui Eu-sebiu la scaunul episcopal de Laodiceea, în Syria prima. Studiază la Alexandria, oraşul său natal, dobândind o cultură deosebit de vastă. Concetăţenii îi propun să deschidă o şcoală aristoteliciană în Alexandria. Isteţimea şi inteligenţa sa nu s-au limitat doar la cele intelectuale, fiind dotat cu un simţ practic deosebit. Astfel, în timpul atacului roman asupra suburbiei Brucheium, cu ocazia revoltei lui Aemilian din 262, îi este încredinţată conducerea apărării. Terminându-se pro​viziile, iar un pact cu romanii fiind res​pins, Anatolius izbuteşte să salveze populaţia printr-un şiretlic. El obţine per​misiunea să evacueze garnizoana de toate persoanele care îi îngreuiau lupta de apărare. Cu ocazia evacuării, el îşi deghizează soldaţii în femei şi îi scoate din încercuire, punându-i sub conducerea lui Eusebiu. în drumul său prin Palestina, este hirotonit episcop de către Theotec-nus, episcop de Cezareea, şi numit vicar, cu drept de succesiune. Mergând la An-tiohia pentru a participa la sinodul con​vocat în vederea discutării situaţiei Iui

Paul de Samosata*, şi trecând prin Lao​diceea, care îşi pierduse recent episcopul (pe Eusebiu, prieten şi concetăţean cu Anatolius), este reţinut episcop în locul acestuia. Anatolius nu a scris mult. Eusebiu ne spune că el a scris doar atât cât să dea dovada culturii sale multila​terale.'De la el ne-au rămas un tratat despre Sf. Paşti şi o serie de fragmente din tratatul său Elemente de aritmetică, scris în 10 cărţi.
Liber Anatoli de Ratione Paschale, în Bu-cherius, De doctrina temporum commenta-rius, Antwerp, 1634; retipărire: PL 10, 209-232; fragmentele matematice în Fabricius, Bibi. Graec, III, Paris, 1543,462 şi în P.G. X, 231-236; Eusebiu, Ist. bis., VII, XXXII, 6-12; E. Venables, Anatolius, ari. în Smith-Wace, I, p. 111; F.L.Cross, Anatolius, în ODCC, p. 50; M. Simonetti, Anatole de Laodicee, în DECA, I, p. 118-119; C. Schmidt, Anatolius von Alexandrien/Laodizea, în LACL, p. 27-28 cu bibliografie.
Andrei, Sf. Apostol
Andrei, Sf. Apostol. Cel dintâi apostol al Domnului, fiul lui lona şi fratele lui Si-mon Petru. Familia lui lona (Mt. 16, 17) sau loan (In. l, 42; 21, 15-17), trăia în Betsaida (In. l, 44), capitala lui Irod Filip (4 î.d.Hr.-34 d. Hr.), care domnea în partea de nord-est a Mării Galileii. Evanghelia după loan menţionează că înainte de a deveni ucenic al lui lisus, loan a fost ucenicul Sf. loan Botezătorul (In. l, 35-40). Devine ucenicul lui lisus, în urma mărturiei Sf. loan Botezătorul: "Iată, Mielul Domnului". El îl va aduce pe fratele său, pe Simon Petru, în cercul ucenicilor Domnului. Eusebiu menţio​nează că el a predicat Evanghelia la sciţi (Ist. bis.Ml, l, 1). Potrivit tradiţiei a suferit moarte martirică Ia Patras. Din

750 este patronul Scoţiei. Totodată este considerat şi propovăduitor al Evanghe​liei în Dacia Pontică.
M.R. James, The Apocryphal New Testament, 1924; P.M. Peterson, Andrew, Brother of Simon Peter - His History and His Legends, 1958; F. Dvornik, The Idea of Apostolicity and the Legend of the Apostle Andrew, Cambridge, Mass., 1958; E, Peretto, Andre, în DECA, II, p. 120-122 cu bibliografie.
Andrei, Faptele Sf. Apostol
Faptele Sf. Apostol Andrei însumează o serie de texte apocrife care datează pro​babil din sec. al IlI-lea, folosite cu pre​cădere de către ereticii gnostici. Eusebiu face referire la Faptele Sf. Andrei, păstrându-le alături de cele ale Sf. "loan (Ist. bis., 3, 25, 6). Autorul lor este un oarecare Leukios Charinos, care le-a scris în jurul anului 260. Forma lor ori​ginală nu s-a păstrat, ci doar o revizuire făcută de Grigorie din Tours*. Frag​mentele existente se referă la urmă​toarele evenimente: Andrei şi Matias printre canibali; istoria lui Petru şi Andrei; moartea martirică a lui Andrei la Patras în Ahaia; pătimirile lui Andrei în Ahaia şi prezentarea martirului Sf. Andrei, păstrată în mai multe versiuni.
R.A. Lipsius-M. Bonnet, Acta Apostolorum apocrypha H, I, Leipzig, 1898, 1-127; M.R. James, The Apocryphan New Testament, Oxford, 1924, 337-363; New Testament Apocrypha, voi. II: Writings Relating to the Apostles, Apocalypses and Related Subject, Revised Edition, ed. by Wilhelm Schneemel-cher, English Translation by R. McL. Wilson, 1992, James Clarke &Co, Westminster/John Knox Press, p. 101-151, cu trimiteri biblio​grafice; G. Rowekamp, Andreas-Akten, în LACL, p. 28-29 cu bibliografie.
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Andrei de Cezareea
Andrei de Cezareea (a doua jumătate a sec. VI), episcop de Cezareea, autor al unui comentariu \aApocalipsa. Este vorba de al doilea comentariu la Apocalipsă scris în limba greacă, primul fiind cel al lui Oecumenius. în comentariul său,el în​cearcă să apere problema inspiraţiei divine, făcând uz de materiale docu​mentare preluate de la scriitorii care i-au precedat: Irineu* de Lugdun, Ipolit*, Grigorie* de Nazianz etc. Se pare că el a cunoscut şi a folosit chiar comentariul lui Oecumenius, însă fără a-1 cita în mod explicit.
Migne, PG, 106, 216-457; CPG, III, 7478; J. Schmid, Studien zur Geschichte des griechi-schen Apokalypse-Textes, l, Munchen, 1955; M. Simonetti, Andre de Cesaree, în DECA, p. 122; M. Biermann, Andreas von Casarea, în LACL, p. 29 cu bibliografie; B. Baldwin, Andrew, în ODB, I, p. 92.
Andrei Criteanul, Sf.
Andrei Criteanul, Sf. (660-740), teolog şi scriitor de imne religioase. Originar din Damasc, devine arhiepiscop de Gortina în Creta (692). Este trimis de Teodor, episcopul Ierusalimului, să participe la cel de al Vl-lea sinod ecumenic de la Constantinopol din 680, unde a fost hiro​tonit diacon şi este numit la conducerea
a
unui azil de bătrâni şi a unui orfelinat. In anul 712 îmbrăţişează erezia mono-telită*, însă se dezice după numai un an. Sub Leon Isaurul (717-741), se alătură apărătorilor sfintelor icoane. Este cunos​cut pentru imnele sale, mai ales cele în formă de canon, fiind creatorul acestui gen literar. Dintre acestea, cel mai impor​tant este Canonul Mare, care este psal​modiat în Biserica Ortodoxă în timpul Postului Mare. Alte canoane: la învierea

lui Lazâr, la Dumineca Mironosiţelor, la Naşterea Maicii Domnului, la zămislirea Sf. Ana etc. A scris mai multe idiomele şi bineînţeles omilii şi panegirice, peste cincizeci la număr, dintre care cele refe​ritoare Ia Naşterea Maicii Domnului, la Bunavestire şi la Adormirea Maicii Domnului au o importanţă deosebită pentru istoria cultului religios în Biserica Creştină. Circa 30 dintre omiliile sale au fost publicate, iar multe au fost traduse în latină, arabă, georgiană, armeană şi sla​vonă, în Biserica de Răsărit este pomenit la 4 iulie.
Migne, PG 97, 805-1444; CPG, III, 8170-8228 L. Deubner, De incubatione căpiţa quattuor, Leipzig, 1900, p. 120-134; P. Vinti-lescu, Despre poezia imnografică din cărţile de ritual şi cântarea bisericească, Bucureşti, 1937, p. 98-99; H.-G. Beck, Kirche undtheo-logische Literatur im byzantinischen Reich, ed. 2-a, Munchen, 1999, p. 500-502; Barden-hewer, V, p. 152-157; Altaner-Stuiber (1966), p. 534; Tixeront, Patrologie, p. 411-412; I.G.Coman, Patrologie, 299-300; J. Irmscher, Andre de Crete, în DECA, I, p. 122-123; B.R. Suchla, Andreas von Kreta, în LACL, p. 29-30 cu bibliografie.
Andrei de Samosata
Andrei de Samosata, episcop de Samo​sata, autor al unui tratat împotriva celor 12 anateme ale lui Chirii*, scris la cere​rea Iui loan* de Antiohia. Textul propriu-zis al lui Andrei s-a pierdut, însă a fost reconstituit în funcţie de răspunsurile pe care Chirii le-a formulat obiecţiilor aduse de acesta. Andrei încearcă să descopere contradicţii în gândirea Iui Chirii, acu-zându-1 că repetă ereziile lui Apolinarie* şi Arie*. Fiind bolnav, Andrei nu par​ticipă la sinodul de la Efes şi este printre cei care refuză să iscălească actul de unire din 433, nefiind de acord ca Nes-torie* să fie condamnat, în cele din urmă

şi el subscrie la hotărârile de la Efes. De la el au mai rămas câteva scrisori, impor​tante pentru istoria evenimentelor de după sinodul de la Efes.
Migne, PG, 84, 649-720; CPG, III, 6373-6385; DHGE, 2, col. 1604-1606; P. Evieux, Andre de Samosate. Un adversoire de Cyrille d'Alexandrie duranî la crise nestorienne, în REByz 32, 1974, p. 253, 300; M. Simonetti, Andre de Samosate, în DECA, I, p. 123; P. Bruns, Andreas von Samosata, în LACL, p. 30 cu bibliografie.
Angelome de Luxeuil
Angelome de Luxeuil, călugăr şi diacon care şi-a desfăşurat activitatea în timpul regelui Lothaire (m. 855). A studiat sub îndrumarea abatelui Mellin şi a predat teologia pentru un răstimp la şcoala din palatul regal, retrăgându-se la Luxeuil pentru a se dedica vieţii de rugăciune şi studiu. De la el au rămas comentarii la Facere, la cărţile Regilor şi la Cântarea Cântărilor. La elaborarea comentariilor sale,el s-a inspirat din lucrările lui lero-nim*, Augustin*, Beda* Venerabilul şi Isidor*. în Cântarea Cântărilor el abor​dează şi exegeza alegorică şi mistică, intepretând legătura dintre Mire şi Mi​reasă în sens mistic, ca prefigurare a le​găturii din Hristos şi Biserica Sa. Se ştie că Angelome a început să comenteze şi cele patru Evanghelii. Despre această lu​crare nu se ştie însă nimic.
Migne, PL 115, 105-628; Trithemius, De vir. UI. ben., II, 42; R. Ceilier, Histoire generale des auteurs sacres, voi. 12, Paris, 1862, p. 442-444; G. Allmang, DHGE; L. Bergeron, Angelome de Luxeuil, în DSp. I, col. 580.
Anianus de Celeda sau Annia-nus de Celeda
Anianus sau Annianus, personaj miste​rios, prezent mereu în culisele conflic-

telor cu pelagienii,ca susţinător, identifi​cat cu Anianus, diaconul din Celeda şi cu istoricul grec Annianos, din ale cărui lu​crări s-au păstrat câteva fragmente, îl întâlnim alături de Pelagiu la Diospolis, plasându-se în contextul relaţiilor dintre pelagieni şi răsăriteni, în special cu cei din şcoala de la Antiohia. îi este atribuită traducerea omiliilor la Sf. Pavel şi comen​tariul la Matei ale Sf. loan* Hrisostom. Este posibil ca tot el să fi fost traducă​torul aşa-numitului apendice ascetic la colecţia celor 38 de omilii ale lui Pseudo-Hrisostom: De Compunctione I-II; De eo quod nemo laeditur nisi a seipso; Ad Theodorum şi chiar al tratatului De sa-cerdotio (Quasten).
Migne, PG 58, 977-1058; CPL, 771-772; CPG, 4000, 4305, 4308-4309, 4316; E. Honigman, Patristic Studies, Studi e Ieşti 173, Cetatea Vatican, 1953, 54-58; H. Musurillo, John Chrysostom's Homilies oh Matthew and the Version of Anniamts, în Festschr. Quasten, I, Munster, 1970* :452-460; Ch. Baur, S. Jean Chrysostome et şes oeuvres dans l'histoire litteraire, Louvain, 1907, 64 şi urm.; Altaner-Stuiber, 1980, p. 376; Quasten, Patrology, IV, p. 493 şi biblio​grafie; H. Marti, Anianus von Celeda, în LACL, p. 30-31 cu bibliografie; H. Marti, Anianus von Celeda, în LACL, p. 30-31.
Anianus Cronicarul
Anianus Cronicarul, călugăr alexandrin autor al unei Cronici universale, scrisă în 412. Cronica s-a păstrat parţial, fiind transmisă prin intermediul cronicarilor greci şi sirieni: George Sincelus, loan Malalas, Ilie de Nisibe, Mihail Sirianul şi Grigorie BarHebraeus. Sincelus sublinia​ză câteva elemente specifice ale lucrării lui Anianus, preluând anul stabilit de el ca Naştere a lui Hristos, 5501 de la creaţie. Anianus întocmeşte şi o pascalie
pe care o introduce în Cronică, pornind de la calculele obişnuite de la Alexan​dria, combinând ciclul lunar şi cel solar.
CPG 5537; A. Mosshammer (ed.), Georgius Syncellus, Leipzig, 1984; W. Adler, Time Immemorial, Washington, 1980; A. Bauer, J, Strzygowski, Alexandrinische Weltchronik, Viena, 1905, p. 82-92; Altaner-Stuiber, 1980, p. 233-234; K. Fitschen, Anianus, Chronist, în LACL, p. 31 cu bibliografie.
Annales Bertiniani
Annales  Bertiniani  sunt numite astfel după manuscrisul Sf. Bertin în care s-au păstrat şi reprezintă o continuare a unei lucrări  similare: Annales Regni Fran-corum. Prima parte a acestor anale a fost redactată de către un anonim şi lucrată în capela lui Ludovic cel Pios. A fost con​tinuată de Prudenţiu*, care a luat-o cu sine la Troys, unde a fost ales şi a slujit ca .episcop,  şi  în  cele  din  urmă  de Hincmar*, arhiepiscop de Reims, care prezintă o perspectivă largă asupra eve​nimentelor din vremea sa. Analele abor​dează şi problema relaţiilor dintre franci şi bizantini, prezentând activităţile fran​cilor printre bulgari şi slavi. O viziune aparte desluşim aici şi în problema schis​mei fotiniene.
F. Grat et al., Annales de Saint-Bertin, Paris, 1964; R. Râu, Quellen zur karolingischen Reichsgeschichte, voi. 2, Berlin, 1956, p. 11-287 (trad. în germană); J.L. Nelson, The Annals of St. Bertin, în Charles the Bald: Court and Kingdom, Oxford, 1981, p. 15- 36; M. McCormick, Annales Bertianiani, în ODB, l, p. 103.
Annales Fuldenses
O cronică în limba latină, care cuprinde evenimenele  istorice între anii  714 şi

ANOMEILOR, EREZIA
887. începuturile documentului este le​gat de regiunea Mainz, reflectând o serie de evenimente de la curtea împăratului Ludovic Germanul (843-876) şi a fiului său. Nu este o lucrare de mare exactitate, întrucât nu este o lucrare sistematică. Importanţa ei primară rezidă în infor​maţiile pe care le furnizează în legătură cu francii de răsărit, cu Moravia şi Boe-mia, precum şi relaţiile diplomatice cu Bizanţul. Aceste anale mai vorbesc de​spre relaţiile strânse dintre împăratul bi​zantin Vasile I cu împăratul Ludovic Ger​manul. Partea ultimă a analelor se referă la diverse legături la curte, la ambasadele bizantine şi relaţiile bizantino-maghiare.
F. Kurze, Annales Fuldenses = MGH SRG 7, Hanover, 1891; M. Hellmann, Bemerkungen zum Aussagewert der Fuldaer Annalen und anderer Quellen uber slavische Verfassungs-zustănde, în Festschrift fur Walter Schle-singer, ed. II, Beumann, voi. I, Cologne 1973-1974, p. 50-62; M. McCormick, Annales Fuldenses, în ODB, p. 103.
Anomeilor, Erezia
Anomeilor, Erezia. Grupare extremistă de sorginte ariană din sec. al IV-lea, care susţinea, împotriva doctrinei atanasiene şi niceene privind consubstanţialitatea Fiului cu Tatăl, că Fiul este neasemănător cu Tatăl, fiind de substanţă diferită (eteroousios). Ei deosebeau voinţa crea​toare a Tatălui de esenţa lui absolută şi neîmpărţită. Fondatorii grupării au fost Aetius* şi Eunomiu*.
M. Albertz, Zur Geschichte der j ung-ari a-nischen Kirchengemeinschaft, Theologische Studien und Kritiken, 82, 1909, p. 205-278; Simonetti, p. 584; Idem, Anomeens, în DECA, I, p. 136-137; vezi: Aetius şi Eunomiu.




ANONIME APOLINARISTE, SCRIERILE
Anonime apolinariste, Scrierile
Scrierile anonime apolinariste. Este vorba de câteva documente care au cir​culat în sec. V, puse sub numele papii luliu I (337-352), provenind dintr-un mediu doctrinar apolinarist. Ele sunt prezentate sub forma unor scrisori enci​clice, păstrate în greacă şi siriacă, Ia care se adaugă fragmente în latină, arabă şi armeană. Nu se ştie cine a fost autorul acestor documente. Aceste documente nu trebuie confundate cu un alt set de documente apolinariste, păstrate fragmen-
r,
tar. In numerotarea lui Lietzmann acestea sunt aranjate astfel: fragmente 185 (siri​acă); 186 (latină, siriacă şi armeană), 187 (siriacă) şi 188-189 (arabă).
Migne, PL 8, 876 A-B; Leonţiu de Bizanţ, în Migne, PG 86, 1948B; H. Lietzmann, Apol-linaris von Laodicea und Seine Schule, Tubingen, 1904, p. 158-163; J. Fleming - H. Lietzmann, Apollinarischen Schriften, Syrisch mit den griechischen Texten, AGG, N.F., 7,4, Berlin, 1904; E.Cava\canti,AnorrymeApollina-riste, în DECA, l, p. 137; Idem, Anonymes Apollinaristes, în DECA, I, p. 138; G. Feige, Apollinaristen, Anonyme, în LACL, p. 43.
Anonime ariene
Grup de scrieri anonime menţionate ca fiind de sorginte ariană, datorită ideilor teologice pe care le propun. Este vorba de: Omilia pseudo-Atanasie; Omilie ano​nimă despre feciorie; două omilii pseu-do-hrisostomiene; omilie anonimă la Bunavestire şi o serie de fragmente pe care un istoric arian necunoscut le-a extras din Cronicon pasc hale a lui Teo-fan* şi din alţi autori. Scopul acestui isto​ric a fost să continue Cronica lui Eusebiu până la moartea împăratului Valens.
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CPG II, 2080-2085 cu bibliografie; M. Si​monetti, Anonymes ariens, în DECA, II, p. 138.
Anonimul <Gallus>
Se crede că Anonimul Gallus sau Ano​nimul din Gallia nu este altcineva decât unul din ucenicii lui Faust* de Riez, fost stareţ la o mănăstire din sud-vestul Ga-liei, căruia îi este atribuită o parte dintr-un material compus din 27 de Instrucţiuni, dintre care unele fuseseră atribuite Sf. Colomban*, iar altele lui Faust. Pe lângă acest document, au mai fost descoperita încă două fragmente, asemănătoare ca stil şi conţinut cu cele 27 de Instrucţiuni. Fragmentele aparţin unei predici 4espre înălţare şi unui scurt tratat despre Sf Treime.
Migne, PL 80,220-260; CPL 978; G, Motan/ Deux pieces inedites du disciple de Faustede Riez auteur de soi-disant Jnstrucjtiones Colombani, în Revue Charlemagne I, 1881; p. 161-170; E. Prinzivalli, Anonyme<Gallus>, în DECA, I, p. 137.
Anonimul din Piacenza
Autorul unui jurnal de călătorie, intitulat Itinerarium, în care este descris un pelerinaj efectuat de către autor, în com​pania altor persoane, prin Palestina, ia Muntele Sinai, în Siria şi Mesopotamia. Documentul, scris între anii 560-570, s-a păstrat în două versiuni, una mai scurtă, iar alta mult mai detaliată, care pare a fi o redactare mai îngrijită a celei dintâi, realizată la o dată târzie, se crede, după reforma lui Pipin cel Scund, continuată de Carol cel Mare şi Alcuin.
Migne, PL 72, 899-918; CPL 2330; CSEL 39, 159-218; CCL 175, 127-174; J. Gil-demeister, Antonini Placentini Itinerarium im unentstellten Text mit deutscher Obersetz-
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ung, Berlin, 1889; G.F.M. Vermeer, Observatiom sur le vocabulaire du peleri-nage chez Egerie et chez Antonin de Plaisance, Nijmegen, 1965; C. Milani, Itinerarium Antonim Placentini. Un viaggio in Terra Santa del 560-570 d.C., Milano, 1977 (ediţie sinoptică şi traducere în ita​liană); J. Wilkinson, Pilgrims before the Crusades, London, 1977; S. Zincone, Anonyme de Plaisance, în DECA, I, p. 137-138 cu bibliografie; G. R6wekamp, Anony-mus von Piacenza, în LACL, p. 31-32 cu bi​bliografie.
Anonimul sicilian
Autor necunoscut, susţinător al lui Pela-giu, căruia îi sunt atribuite şase lucrări în care susţine necesitatea impunerii vieţii creştine ca normă fundamentală de con​duită. El îl depăşeşte pe Pelagiu în modul de abordare a problematicii. Acest ano​nim a fost confundat, din pricina simpati​ilor faţă de pelagianism, cu papa Sixt III. Este considerat ca sicilian, deoarece Sicilia, ca şi Roma, au fost deopotivă centre pelagiene.
Migne, PLS1, 1687-1694; PLS, 2, 1375-1380; PLS l, 1330-1418; PLS, l, 1418-1457; PLS, l, 1457-1462; PLS l, 1464-1505; B.R. Rees, The Letters of Pelagius and his Followers, Woodbridge, 1991 cu trad. în engleză; W. Geerlings, Anonymus Sicilianus, în LACL, p. 32.
Anonimul Valensian
Este vorba de un document format din două fragmente cu un conţinut istoric, scrise de doi autori diferiţi. Un prim do​cument, Origo Constantini, conceput de un autor păgân care a scris despre împăratul Constantin, în decursul sec. IV, şi un al doilea, Theodericiana, redactat de un autor creştin antiariari, care dă informaţii despre domnia lui Odoacru şi

Teodoric, cuprinzând anii 474-526. As​pectele prezentate sunt importante pentru istoria Răsăritului. Documentul şi-a pri​mit numele după primul editor, umanis​tul francez E. Valesius (Valois), care 1-a publicat în 1613 (Anonymus Valensianus sau mai corect Excerpta Valensiana).
MGH, Auct. ant., 9, p. 7-11; C. Buchele, Ammianus Marcellinus, Stuttgart, 1854, p. 949-960 cu trad. în germană; J. Moreau, Excerpta Valensiana, BT, Leipzig, 1968; M. Simonetti, Anonyme Valois, în DECA, I, p. 138; B. Windau, Anonymus Valensianus, în LACL, p. 32 cu bibliografie.
Anonimă, Scrierea: Versus contra Marcum
Sf. Irineu face referire la opt versuri iambice scrise împotriva lui Marcus Magnus (Marcu cel Mare), personaj necunoscut, din ale cărui scrieri reţine câteva citate în monumentala sa lucrare împotriva ereziilor. Irineu reţine faptul că acest Marcu a fost 7ipecrpJ<>T;T|<;.
Irineu, Adv. haer, 1,2; l, 13.3;1, 15, 6; 3, 17, 4; R. Hanig, Anonymus: Versus contra Marcum, în LACL, p. 32 cu trimitere biblio​grafică.
Anonymi Chiliastae in Mt Fragmenta
Sub titlul Anonymi Chiliastae in Mt Fragmenta ne sunt transmise cinci frag​mente, probabil extrase dintr-un comen​tariu la Evanghelia după Matei. Primele trei fragmente (oraţe ne Jiatfuga vestra hieme vel sabbato; de adventu Christi Domini; de diem et hora nemo scit), abordează în mod tradiţional textul de la Matei 24, 20-44. Fragmentul referitor la Matei 13, 33 (De tribus mensuris), este interpretat în sensul capacităţii diferite de

interpretare şi percepere a Cuvântului lui Dumnezeu. Episodul legat de negarea lui Petru (De Petro Apostolo - Matei 26, 31-34, 69-75), încearcă o justificare a gestu​lui acestuia. Datarea textului, cât şi atribuirea unui autor rămân deschise.
Migne, PLS l, 665-670; A. Souter, Reasons for Regarding Hilarius (Ambrosiaster) as the A ut hor of the Turner-Mercati Anecdoton, în JThS 5, 1904, p. 608-621; A. Pollastri, Nota all'interpretazione di Matteo 13, 33, Luca 13, 21 nel fragmenta incipit de tribus mensuris, SSR 3, 1979, p. 61-78; W. Geerlings, Anonymi Chiliastae in Mt Fragmenta, în LACL, p. 31 vezi şi bibliografia.
Antidicomarianiţii
Antidicomarianiţii, membri ai unei grupări sectare, care le poartă numele, menţionată de Augustin*, care nega pu​rurea fecioria Maicii Domnului, susţi​nând că după naşterea lui lisus, ea a mai avut şi alţi copii cu losif. El îi mai iden​tifică şi cu elvidienii, adepţii lui Elvi-dius*, care predicau aceeaşi învăţătură şi împotriva căruia Ieronim* scrie un tratat: De perpetua virginitate beatae Mariae.
Augustin, Haer., 56, 84; Epifanie, Haer. 78; Ieronim, De perpetua virginitate beatae Mariae; F. Cocchini, Antidicomarianites, în DECA, I, p. 149.
Antilegomena
Antilegomena (în gr. toi cc Termen folosit de Eusebiu de Cezareea pentru a desemna scrierile biblice ale Vechiului şi Noului Testament a căror autenticitate şi canonicitate nu au fost unanim recunoscute. El divide această categorie de cărţi în două grupe: cele re​cunoscute în general (yvdopifxoi), şi anu​me: lacob, Iuda, 2 Petru şi 3 loan, şi cele apocrife sau neautentice (v69oi): Faptele

lui Pavel, Faptele lui Petru, Păstorul lui Hermas, Epistola lui Barnaba şi Dida​hiile. Este adăugată şi Apocalipsa care era acceptată de unii şi respinsă de alţii. Aceste cărţi au fost numite de către Sixt de Sienne (m. 1569), pentru prima dată, deuterocanonice, termen preluat în lu​crările care tratează problema inspiraţiei Sf. Scripturi.
Eusebiu de Cezareea, Ist. bis., 3, 25, 3-7; 4, 26. 14; 6, 25.2; Chirii al Ierusalimului, Cateheze, 4, 33-34.35;R.F. Westcott, The Bible in the Church, 1864; M.J. Lagrange, Histoire ancienne du Canon du Nouveau Testament, 1933; A. Souter, The Text and Conon of the New Testament1, 1954; R.P.C. Hanson, Tradition in theEarly Church, 1962; M. Grant, The New Testament Canon, Cam-bridge History of the Bible, voi. I, 1970, cap. 10, p. 284-308; H. von Campenhausen, The For mat ion of the Christian Bible, 1972; A.C. Sundberg, The Old Testament of the Earfy Church, 1964; H. Hopfl, Introductio gene-ralis in S. Scripturam, Napoli-Roma6, 1958, p. 154-159, 170-176; Cross, Antilegomena, în ODCC, p. 64; E. Peretto, Antilegomenon, în DECA, I, p. 149-150.
Antim de Trebizond
Antim, episcop de Trebizond (după 518) şi patriarh de Constantinopol. în 532 par​ticipă la discuţia dintre episcopii orto​docşi şi severieni. Se retrage apoi ia Con​stantinopol unde duce o viaţă ascetică, însă, sub influenţa împărătesei Teodora, acceptă scaunul patriarhal după moartea lui Epifanie (535). Tot prin intermediul lui Teodora, el intră în relaţii cu Sever* de Antiohia, îmbrăţişându-i doctrina. Justinian îl depune din treaptă, iar apoi este excomunicat la sinodul din 536.
A.
împăratul ratifică actul de excomunicare în 536. Antim rămâne în palat unde duce o viaţă de ascet. După moartea Teodorei
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în 548, relaţiile sale cu Justinian se îmbunătăţesc.
De la Antim ne-au rămas o serie de frag​mente dintr-un discurs monotelit adresat lui Justinian (în greacă), şi trei scrisori, adresate conducătorilor monofiziţi ai vremii (în siriacă).
E.W. Brooks, CSCO, 84, p. 141-147, 163-168; CSCO 88, p. 96.100, 111-113 (trad. în latină); V. Grumel, Le regestes des actes du patriarchat de Constantinople, KadikOi-Bucarest, I, l, 1932, p. 228-231; DHGE, III, 533, n.8; S. Brock, The Conversations with the Syrian Orthodox Church under Justinian (532), OCP, 47, 1981, p. 87-121; D. Stiernon, Anthime de Trebizonde, în DECA, I, p. 140; B. Windau, Anthimus von Trapezunt, în LAC L, p. 32-33, cu bibliografie.
Antimarcionite, Proloagele
Introduceri scurte puse la începutul Evangheliei după Marcu, Luca şi loan, prezente în aproximativ 40 de manu​scrise ale ediţiei latine a Noului Testa​ment (Vulgata). Nu se ştie dacă a existat o astfel de introducere şi Ia Evanghelia după Matei. Cercetările actuale nu au evidenţiat existenţa unui astfel de prolog. Aceste introduceri, deşi au fost scrise iniţial în greacă s-au păstrat doar în tra​ducere latină. Se crede că este vorba de cele mai vechi scrieri de acest gen, ele datând din a doua jumătate a sec. II (Har-nack, D. de Bruyne), deşi există posibili​tatea plasării lor la o dată mai târzie. Im​portanţa lor rezidă în faptul că ele aruncă o rază de lumină asupra originilor Evan​gheliei creştine în cele trei versiuni neo-testamentare.
A. Huck, H. Lietzmann, F-L. Cross, A Synopsis of the First Three Gospels, Tubin-gen, 1936, p. VIII; J. Knox, Marcion and the New Testament, 1942; J. Regul (ed.), Vetus Latina, Ergănzende Schriftenreihe aus der

Geschichte der Lateinischen Bibel, VI, 1969 cu bibliografie până la acea dată; Idem, Die antimarcionitischen Evangelienprologe, 1969; Quasten, Patrology, II, p. 210 şi urm, cu bibliografie; Cross, Anti-Marcionite Prologues, The. în ODCC, p. 64-65.
Antimontanist, Anonimul
în Istoria bisericească, Eusebiu menţio​nează zece fragmente extrase din trei cărţi ale unui scriitor anonim antimarcionit, care cuprind informaţii preţioase despre istoria primară a montanismului. Identi​ficarea autorului cu Rhodon*, Apoli-narie* de Hierapolis sau, mai recent, cu Policrat*, rămâne ipotetică.
Eusebiu, Ist. bis:., 5, 16, 1-17, 4; R. Heine, Montanist Or ades, Macon, 1989, p. 1423 cu trad. în engleză; W. Bauer, Rechtglăubigkeii und Ketzerei, Tubingen, 19642, p. 136-140; R. Hanig, Antimontanist, Anonymer, în LACL, p. 35 cu bibliografie.
Antioh de Ptolemais
Antioh, episcop de Ptolemais (t prob. înainte de 408). După cum ne informează Sozomen* (Ist. bis., 8, 10) şi Socrate* (Ist. bis., 6, II), darul de predicator pe care îl avea îi atrage numirea de 'Gură de Aur', asemenea Sf. loan* Hrisostom. Pă​răseşte oraşul natal şi se duce la Constan​ţi nopol, unde câştigă mare audienţă da​torită elocinţei sale deosebite. Adună mari bogăţii şi revine în scaunul episco​pal pe care îl abandonase, unde se dedică scrierii unui tratat împotriva avariţiei. Se alătură taberei duşmanilor Sf. loan Hri​sostom. Palladius* îl consideră ca fiind unul din cei mai înrăiţi duşmani ai aces​tuia. Nichifor* relatează că el a avut o moarte tot atât de mizerabilă ca toţi cei​lalţi duşmani ai Sf. loan Hrisostom. Pe lângă tratatul menţionat, îi este atribuita

o predică Despre vindecarea orbului. Opera lui s-a pierdut în întregime, excepţie făcând o propoziţie citată de Teodoret*.
Vezi ediţia Sf. loan Hrisostom de Saviles, Eton, 1612, V, 648-653; CPG, II, 4296 şi urm.; C. Martin, Unflorilegegrec d'homelies christologiques des lVe et Ve siecles sur la Nat ivite, în Museon 54, 1941, p. 34-38, 53-57; E. Venables, Antiochus, art. în Smith-Wace, I, p. 122; Tixeront, Patrologie, p. 276; Bardenhewer, III, p. 363; Quasten, Patro-logy, III, p. 483-484; A. De Nicola, Antio​chus de Ptolemads, în DECA, I, p. 163-164; G. RSwekamp, Antiochus von Ptolemais, în LACL, p. 35.
Antioh, monah
Antioh, vieţuitor la Mănăstirea Sf. Sava, cunoscut şi sub numele de Antioh Stra​tegul. S-a născut la Medosaga lângă Ancyra în Galatia. Şi-a desfăşurat activi​tatea în timpul împăratului Heraclie (575-641), fiind martor al cuceririi şi de​vastării Ierusalimului de către Chosroes, împăratul Persiei, Ia 614, când Sf. Cruce a fost dusă în Persia ca cel mai mare tro​feu al acestui război de cucerire. Com​pune un tratat, împărţit în 130 de omilii, intitulat Pandecte la Sf. Scriptură, având un caracter moral. Tratatul cuprinde şi citate din Părinţii Bisericii şi se încheie cu o rugăciune pentru eliberarea Cetăţii Sfinte de sub perşi, îi mai sunt atribuite o epistolă către Eustaţiu* şi o Mărturisire care se regăseşte în Relatarea despre cucerirea Ierusalimului de către perşi a călugărului Strategios de la mănăstirea Sf. Sava, păstrată în arabă şi georgiană. N. Mar a sugerat, datorită faptului că Mărturisirea se află sub numele lui Stra​tegios, o identificare a celor doi autori, ipoteză ce nu poate fi susţinută (Gribo-mont).

Migne, PG 89, 1421-1856; CPG 7843; G. Garitte, CSCO 202/203, 340/431, 347/348. Louvain, 1960, 1973, 1974; R. Schick, The Christian Communities of Palestine, Prin-ceton, 1995; E. Venables, Antiochus, art. în Smith-Wace, I, p. 122; Tixeront, Patrologie, p. 406; J. Gribomont, Antiochus le Stratege, în DECA, I, p. 164; G. Rowekamp, Antio​chus im Sabaskloster (Monch), în LACL, p. 35-36 cu bibliografie.
Antiohia
Antiohia este cel de al treilea oraş ca importanţă în imperiul roman, întemeiat de împăraţii seleucizi care 1-au ridicat la rang de capitală a imperiului lor. Centru de viaţă şi cultură greacă, vestit pentfu tradiţia literară şi artistică produsă aici. Comunitatea creştină de aici datează din vremea apostolilor, în Antiohia, adepţii lui Hristos au fost denumiţi pentru prima dată creştini (F.A. 11, 26), fiind susţină​tori ai Sf. Apostol Pavel în atitudinea sa anti-iudaizantă. Primul episcop al Antic​ii iei a fost Sf. Apostol Petru*. La în​ceputul sec. al II-Iea, sub episcopatul Sf. Ignatie*, Biserica creştină din Antiohia se dezvoltă în mod deosebit. Antiohia a fost locul natal al gnosticilor Menander şi Saturnilus. După informaţiile furnizate de Eusebiu (Ist. bis., VII, 29), Antiohia avea o instituţie de învăţământ, care se asemăna cu şcoala catehetică din Ale​xandria, unde se îmbina studiul culturii clasice cu cel al învăţăturii sacre, în sec. al IV-lea Patriarhia Antiohiei era pe locul trei ca importanţă, după Roma şi Ale​xandria. Creşterea puterii Constantino-polului, apariţia nestorianismului şi a mo-nofizitismului, precum şi cucerirea arabă vor diminua importanţa acestui vechi centru creştin. După 1054, Antiohia se va menţine în rândul Bisericii Ortodoxe Răsăritene. Antiohia va avea de suferit şi în timpul cruciadelor, în 1100, Patriarhul
54
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Ortodox din Antiohia va fi nevoit să se retragă la Constantinopol, iar cruciaţii vor numi aici un patriarh latin, în pre​zent, patriarhul ortodox de Antiohia îşi are reşedinţa în Damasc, Siria. A existat şi un patriarh latin de Antiohia, însă nu​mai cu numele, în afara patriarhului orto​dox de Antiohia, titlul de 'Patriarh de Antiohia' este purtat şi de patriarhii unit şi cel monofizit.
J.M. Neale, A History of the Holy Eastern Church, V, 1873; E.S. Bouchier, A Short History of Antioch, 300 B.C.- A.D. 1268, 1921; G, Haddad, Aspects of Social Life in Antioch în the Hellenistic Roman Period, Chicago, 1949; R. Devreese, Le Patriarchat d'Antioche, depuis lapaix de l'Eglisejusqu'ă la conquete arabe, Paris, 1945; D. Attwater, The Christian Churches of the East, 2 voi., Milwakee, 1961; G. Downey, Ancient Antioch, Princeton, NJ, 1968; idem, A History of Antioch in Syriafrom Seleucus to the Arab Conquest, Princeton, 1961; O. Pasquato, Antioche de Syrie, în DEC A, I, p. 150-154 cu bibliografie.
Antiohia, Sinodul de Ia
Sinodul de la Antiohia din 341 întrunit cu ocazia sfinţirii 'Bisericii de Aur', con​struită de împăratul Constantin în Antio​hia. Este primul sinod din sec. al IV-lea care a încercat să abandoneze teologia niceeană, prin formularea a nu mai puţin de patru crezuri, toate deficitare din punctul de vedere al credinţei ortodoxe, pentru a înlocui, pur şi simplu, crezul de la Niceea*. Au mai fost promulgate 25 de canoane disciplinare. La Antiohia au mai fost ţinute alte două sinoade, în 264 şi 269, pentru a discuta învăţăturile propuse de Paul de Samo-sata, care susţinea că lisus este un simplu om în care s-a sălăşluit Logosul divin im​personal, negând astfel orice unire a celor două firi, divină şi umană, în Hristos.

Sinodul din 269 condamnă învăţăturile acestuia.
Mansi, II, 1759, col. 1305-1350; J. N. D. Kelly, Early Christian Creeds, 1950; G. Bardy, Paul de Samosate, Louvain, 1929, p. 283-352; F. L. Cross, ODCC, 1974, p. 65; M. Simonetti, Antioche de Syrie, H. Conciles, în DECA, I, p. 154-156 cu bibliografie.
Antiohiană, Şcoala
Şcoala antiohiană sau Şcoala de la An​tiohia îi însumează pe Părinţii antiohieni a căror activitate s-a desfăşurat în ultima jumătate a secolului al IV-lea şi în prima jumătate a secolului al V-lea la Antiohia. Eusebiu de Cezareea ne informează (Ist. bis., VII, 29) că Biserica din Antiohia avea o instituţie de învăţământ unde se studiau retorica şi dialectica, alături de în​văţătura sacră creştină. Cei mai de seamă reprezentanţi ai acestei şcoli au fost Dio-dor* din Tars, Sf. loan* Hrisostom, Teo​dor* de Mopsuestia şi Teodoret* de Cyr. Teologia propusă de această şcoală este complementară şi uneori  opusă celei alexandrine, propunând tendinţe aristote​lice şi istorice, în contrast cu teologia alexandrină care era platonicizantă şi mistică. Divergenţele dintre aceste două şcoli se fac simţite mai ales în contextul controversei hristologice din sec. al V-lea. Tendinţa istoricizanta a acestei şcoli a determinat o accentuare deosebită a ome-nităţii lui Hristos, ceea ce implica o unire nedeplină a celor două firi, divină şi umană, în Hristos. Lucrurile s-au clarifi​cat după Sinodul ecumenic de la Efes (431) prin condamnarea tendinţelor nes-toriene, apolinariste şi eutihiene. După  condamnarea  nestorianismului, şcoala de la Antiohia pierde din reputaţie şi intră în umbră, însă, în pofida condam​nării   nestorianismului  şi  a monofizi-tismului, tradiţia şcolii din Antiohia va fi

preluată şi perpetuată în şcolile de la Nisibe şi Edessa care vor reţine tendin​ţele ereziilor nestoriană şi monofizită. La Edessa, Ibas*, conducătorul acestei şcoli, va traduce în siriacă operele lui Diodor şi Teodor. Şcoala de la Edessa va înceta în urma condamnării nestorianismului de către împăratul Zeno la 489, iar activi​tăţile ei vor fi preluate de o altă şcoală, cea de la Nisibe, condusă de Barsumas*. Aici vor fi continuate studiile biblice, iar Teodor va fi ridicat la rangul de interpret prin excelenţă al creştinilor sirieni de ră​sărit, în aceste şcoli va fi continuat stu​diul lui Aristotel şi va fi întreprinsă o largă activitate de traducere din greacă în siriacă a filosofici antice greceşti. Aceste şcoli vor contribui la transmiterea filo​sofici greceşti în lumea arabă, prin inter​mediul căreia va reveni în Europa. Reprezentanţii şcolii antiohiene au pus accent deosebit pe folosirea Sf. Scripturi în fixarea doctrinelor dogmatice ale Bi​sericii. Versiunile biblice în uz au fost Septuaginta şi Peshitta, adică traducerea în siriacă a Sf. Scripturi. Tradiţiile exege​tice ale acestei şcoli vor cunoaşte o dez​voltare deosebită în opera Sf. loan Hrisostom, a cărui ortodoxie este neîn​doielnică. Tradiţia exegetică antiohiană va avea un impact deosebit asupra inter​pretării Sf. Scripturi. Isidor*, Nilus* şi Victor* de Antiohia 1-au luat ca exemplu pentru lucrările lor exegetice pe Sf. loan Hrisostom. în Apus, Ieronim* a avut le​gături cu această şcoală. Sf. loan* Cassian, ucenic al Sf. loan Hrisostom a dus în​văţătura acestuia în sudul Gal iei. în urma condamnării prin cele Trei Capitole' (544), promulgate de împăratul Justi-nian, a scrierilor lui Teodor, a tratatelor lui Teodoret* împotriva lui Chirii* şi a scrisorii lui Ibas către Maris, scrierile lui Teodor au devenit obiect de interes în Apus. Astfel, Sf. Ambrozie* va traduce

unele dintre comentariile acestuia la Sf. Pavel. Influenţe ale şcolii antiohiene, în speţă a lui Teodor, se regăsesc în Apus, în opera lui Juniiius Africanus* Instituia regularia, a lui Cassiodor*, Institutiones divinarum et saecularium îitterarum, şi în tendinţele pelagiene. Mai regăsim ast​fel de influenţe în contextul dezbaterilor din Africa de Nord, sec. al Vl-lea, în legă​tură cu cele 'Trei Capitole', în cele din urmă, adopţianiştii din Spania dezvăluie o strânsă asemănare cu hristologia lui Teo​dor. Chiar dacă şcoala din Alexandria şi-a dovedit trăinicia prin propovăduirea unei doctrine creştine autentic ortodoxe, nu tre​buie neglijată nici contribuţia şcolii antio​hiene la dezvoltarea aceleiaşi doctrine.
J. Philip de Barjeau, L'Ecole exegetique d'Antioche, 1898; J. H. Srawley, Antiochene Theology, art. în Hastings, E.R.E., I, (1925), p. 584-593; R.V. Sellers, Two Ancient Christologies, 1940; Jaroslav Pelikan, The Emergence of the Catholic Tradition (100-600), a 3-a retip., The University of Chicago Press, Chicago and London, 1973; Cross, ODCC, p. 66; Quasten, Patrohgyr III, p. 302-554, cu bogată bibliografie; I.G. Coman, Patrologie, p. 189-208.
An tipa pa
Antipapă. Pretendent la scaunul papal, în opoziţie cu ocupantul legal ales al acestui scaun, în primele opt secole sunt men​ţionaţi următorii antipapi: Novaţian (sec. al IlI-lea), susţinut de partida catharilor împotriva lui Cornelius; Felix (sec. al IV-!ea) susţinut de împăratul Constan-ţius. Este inclus în lista papilor, iar în ca​lendarul roman apare ca sfânt, Ursinus sau Ursicinus, ales, hirotonit şi numit papă la moartea Papei Liberius, 366, ca oponent al lui Damasus* (366-384); Eu-lalius, hirotonit în acelaşi timp cu Boni-faciu I, 418, ca succesor al papei Zosim;
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Laurenţiu, hirotonit împreună cu Sym-machus, în 499, ca succesor al lui Anas​tasie II; Dioscur, ales şi hirotonit în aceeaşi zi cu Bonifaciu II , în anul 530; Vigilius, care urma să-1 înlocuiască pe papa Silverius; Eugenie, ales şi numit papă în septembrie 654, ca înlocuitor al papei Martin I, întrucât acesta s-a opus ereziei monotelite*. în întreaga istorie a Bisericii Romei au existat aproximativ 35 de antipapi.
A. Mercati, The New List of Popes, în Mediaeval Studies, IX, 1947, p. 71-80, cu​prinzând lista papilor şi a antipapilor. James Barmby, Antipopes, art. în Smith-Wace, I, p. 122-123.
Antipater de Bostra
Antipater a fost episcop de Bostra în Arabia, menţionat într-o circulară a lui Leo I. Este considerat de sinodul II de la Niceea cu unul dintre părinţii de seamă ai Bisericii din acea vreme. Antipater s-a remarcat printr-o scriere polemică contra lui Origen, respectiv contra apărătorilor săi Eusebiu şi Pamfilie de Cezareea, din care s-au păstrat fragmente. Dintre omili​ile sale, două s-au păstrat în întregime: la Naşterea Sf. loan Botezătorul şi la Buna​vestire. Au fost confirmate alte două omilii, despre femeia cu scurgere de sânge şi despre Sf. Cruce, iar alte patru omilii la Naşterea Domnului s-au păstrat în limba armeană. Este posibil ca unele din scrierile lui Ipolit de Bostra să fie atribuite lui Antipater. Gândirea hristologică lui Antipater a fost influenţată de Henoticon*.
Migne,   PG   85,   1763-1796;   P.   Bruns, Antipater von Bostra, în LACL, p. 36.
Antitactae
Antitactae, nume dat de Clement Ale​xandrinul unei secte obscure, libertine de

sorginte gnostică (Strom. III, 526-529) Dumnezeu, Creatorul universului, este Tatăl nostru natural şi toate lucrurile pe care El le-a făcut sunt bune. Una dinte făpturile care îi datorează Tatălui exis​tenţa sa, a dat naştere răului, înlănţuind întreaga creaţie în rău. De aceea, pentru a-L răzbuna pe Tatăl, cu toţii trebuie sa ne opunem celui de al doilea creator, adică, creatorului răului, încălcând po​runcile acestuia. De exemplu, întrucât cel de al doilea creator a spus: 'Să nu să​vârşiţi adulter', trebuie să săvârşim adul​ter împotriva poruncii lui. Clement ne informează că membrii sectei grupau texte din Sf. Scriptură şi le interpretau li​teral. Ca atare, el îi acuză că perverteau scripturile după propria plăcere.
Clement, Stromate III, 526-529; F.J.A. Hort, Antitactae, art. în Smith-Wace, I, p. 123-124.
Antitrinitarism
Antitrinitarism sau antitrinitarianism, denumire dată mişcărilor sectare, de sorginte creştină, care resping dogma Sf. Treimi, în primul secol este vorba de ebioniţi*, grupare iudeo-creştină care susţinea că recunoaşterea lui Hristos ca Dumnezeu ar însemna o abandonare a mo​noteismului, în sec. al II-lea este vorba de sectele gnostice, care îl considerau pe Hristos doar ca simplă manifestare a lui Dumnezeu. Modaliştii monarhieni refuză să admită existenţa persoanelor sau ipos-taselor divine în esenţa divină, în dum​nezeire. La aceste grupări îi mai putem adăuga pe arieni. Mişcarea antitrinitară a luat proporţii mai ales după Reformă. Primul care a scris împotriva Sf. Treimi a fost Martin Cellarius, Despre lucrările lui Dumnezeu, 1527. O serie de anabap-tişti, printre care Hans Denck (n. 1495), David Joris (n. 1501) etc. Nu au lipsit nici martiri antitrinitari, cum este cazul

medicului spaniol Michel Servetus cu lu​crările sale: De trinitate erroribus, 1531, urmată de o retractare: Dialogorum de trinitate libri duo, 1532, şi apoi o reve​nire la ideile sale anterioare antitrinitare: Christianismi restitutio, 1553, care a dus la executarea lui la Geneva. Mişcarea anti​trinitară s-a extins în Europa întreagă, inclusiv în România, unde a fost înte​meiată Biserica Unitariană.
Jaroslav Pelikan, The Emergence of the Catholic Tradition, 1971. Anti-Trinitaria-nism, art. în The Westminster Dictionary of Church History, ed. by Jerald C. Brauer, The Westminster Press, Philadelphia, 1971.
Antologia latină
Anthologia latina este o culegere de texte cuprinzând poemele minore latine de la începuturi, până în sec. VI, în care găsim numeroşi poeţi latini creştini. Lucrarea este concepută în două părţi. Prima parte cuprinde poemele descoperite în diverse manuscrise, iar a doua, poemele desco​perite în inscripţiile epigrafice. Este vorba de o lucrare deosebit de importan​tă, întrucât editează pentru prima dată texte de mare valoare pentru istoria lite​raturii poetice creştine.
F. Buecheler-A. Riese, Anthologia Latina sive ppesis latina supplementum, Leipzig, 1894-1906 cu supliment de E. Lommatzsch, 1926. Antologia a fost retipărită la Amster​dam în 1972; E. Prinzivalli, Anthologie latine, în DECA, I, p. 141; H. Muller, Antho​logia latina, în LACL, p. 33 cu bibliografie.
Antologia Palatină
Anthologia palatina este o culegere de epigrame în limba greacă, păstrate într-un manuscris din sec. IX, Codex Palatinus 23, de unde şi numele. Conţinutul este divizat în 15 părţi (în ediţiile moderne

16) şi cuprinde: Epigrame creştine din sec. IV-IX, epigrame funerare, epigrame de dragoste, epigrame votive etc. De interes sunt epigramele Sf. Grigorie de Nazianz şi ale altor scriitori bizantini ca: Agathias, Iulian, Macedoniu de Tesalo-nic şi alţii.
C. Preisendanz, AP: Codex Palatinus et Codex Parisinus phototypice editi, Leiden, 1911; H. Stadtmiiller, Anthologia graeca epigrammatum Palatina cum Planudea, Leipzig, 1894/1906; Text şi trad. franceză în Leş Belles Lettres, Paris, 1960 şi cont; M. Perraymond, Anthologie palatine, în DECA, I, p. 142; A. Cameron, The Greek Anthology from Meleager to Planudes, Oxford, 1993; H. Muller, Anthologia palatina, în LACL, p. 33-34 cu bibliografie.
Antonie cel Mare, Sf.
Antonie, Sf. (251-356), numit de Sf. Athanasie* 'fondator al monahismului'. S-a născut la anul 251 în localitatea Coma, în Egiptul de Mijloc, din părinţi creştini. După moartea părinţilor, el îm​parte averea săracilor şi se dedică vieţii ascetice în anul 269. Se retrage în deşert, unde, se spune că s-a împotrivit ispitelor şi a luptat contra demonilor care luau înfăţişări de animale sălbatice. La 305 se retrage din singurătatea sihăstrească şi întemeiază o comunitate de eremiţi. După o perioadă de cinci ani se retrage din nou în singurătate. A sprijinit partida orto​doxă împotriva arienilor, colaborând îndeaproape cu Sf. Athanasie*. Mărturii despre viaţa lui se găsesc în Athanasius, Vita Antonii. I s-au atribuit mai multe lucrări păstrate în latina (Migne, voi. 40): Cuvântări despre deşertăciunea lumii şi învierea morţilor; Cuvântări către fiii săi monahi etc. Sf. Ieronim menţionează exis​tenţa a şapte scrisori către diferite mănăs​tiri din Egipt (De viris illustribus, 88),
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care sunt probabil autentice. Cele 20 de scrisori, păstrate prin intermediul limbii arabe, nu aduc nimic nou şi par a nu fi autentice. Se stinge din viaţă, pe Mun​tele Colzim lângă Marea Roşie, în anul 356, în vârstă de 105 ani. Este prăznuit la 17 ianuarie.
CPG 2330-2350; Migne, PG 40, 972-1000; G. Garitte, Lettres de S. Antoine, Version georgienne et fragments coptes, Louvain, 1955; B. Steidle, Antonim Magnus Eremita, SA 38, Roma, 1956; S. Rubenson, The Letters of St. Anthony, Lund, 1990; Viaţa Sf. Antonie de Athanasie, în PG 26, 835-978; Sfîntul Atanasie cel Mare, Viaţa Cuviosului Părintelui nostru Antonie, în Sfântul Atanasie cel Mare, Scrieri, partea a doua, Scriitori şi Părinţi Bisericeşti, 16, traducere din greceşte, introducere şi note de Pr. Prof. Dumitru Stăniloae, Editura Institutului Biblic şi de Misiune al Bisericii Ortodoxe Române, Bucureşti, 1988, p. 191-245; învăţături despre viaţa morală a oamenilor şi despre buna purtare, în Filocalia, trad. D. Stăniloae, voi. I, Sibiu, 1946. p. 3-34; Quasten, Pa-trology, III, p. 148-153; Altaner-Stuiber, 1980, p. 261 şi urm., 276 cu bibliografie; Tixeront, Patrologie, p. 217-218; I.G. Co-man, Patrologie, III, 357-368; Cross, Anthony, St., ofEgypt, în ODCC, p. 67-68; T. Orlandi, Antoine, în DECA, î, p. 169; M. Puzicha, Antonius der Einsiedler, în LACL, p. 36-37 cu bibliografie.
Antonie Haghiograful
Autorul unei vieţi a Sf. Simeon Stilitul sau Stâlpnicul, care pretinde că relatează evenimentele, ca martor ocular. Se pare, totuşi, că această biografie este scrisă de o persoană care nu a ignorat lucrarea similară a lui Teodoret* şi nici nu a avut o experienţă nemijlocită a ţinutului şi tradiţiilor antiohiene, unde a trăit Sf. Simeon. Este posibil ca ea să fi fost efec​tuată, de un călugăr pe nume Antonie, la începutul sec. VI, pentru a dovedi auten-

ticitatea moaştelor Sf. Simeon, despre care nu se ştie cu certitudine dacă au fost sau nu transferate, integral sau parţial doar, la Constantinopol din porunca îm​păratului Leon I (411-474). Această lu​crare a fost transmisă şi în traducere la​tină în mai multe manuscrise.
Migne, PL 73,325-334; CPG III, 6724; BHG 1682-1685m; H. Letzmann, Das Leben des hi Symeon Stylites, TU 32, 4, Leipzig, 1908, p. 20-78 text grec şi latin; P.Peters, St. Symeon stylite et şes premiers biographes, AB 61, 1943, p. 29-71; M.G. Bianco, Antoine, în DECA, I, p. 168-169; C. Schmidt, Antonius, Haghiograph, în LACL, p. 37.
Antonie Hozevitul
Trăitor la lavra palestiniană Hozeva, din Wadi el-Kelt, între Ierusalim şi Ierihon. A fost ucenic al Sf. George (f 625), care a fost călugăr la această mănăstire şi a cărui viaţă o scrie. El evocă propria sa convertire şi dorinţa de a se retrage la Raithu, datorită dispariţiei părintelui său duhovnicesc şi apoi din pricina alungării vieţuitorilor hozeviţi de către perşii care au cucerit Palestina (620). Lui Antonie îi mai este atribuită o culegere de minuni săvârşite de Maica Domnului la Hozeva: Şapte minimi ale Născătoarei de Dum​nezeu săvârşite la Hozeva. A decedat la scurtă vreme după anul 630.
CPG 7985; BHG 669; BHG 1071; DHGE III, col. 781; C. House, Vit. Georg., în AnBoll 7, 1888, p. 97-114,336-359; D. Stiernon, Antoine de Khoziba, în DECA, I, p. 170; C. Schmidt, Antonius von Choziba, în LACL, p. 36.
Antonie Poetul
Antonie, poet latin a cărui biografie este total necunoscută. I se atribuie un poem, intitulat: Poema ultimum sau Antonii carmen adversus gentes, păstrat între

operele poetice ale lui Paulin* de Nola, nr. 32. Poemul este important prin infor​maţiile pe care ni le furnizează în legă​tură cu diverse culte şi practici păgâne. Datorită valorii literare scăzute, acest poem nu poate fi atribuit lui Paulin. Se consideră că ar fi fost scris la sfârşitul sec. IV.
Migne, PL, 5, 261-282; CSEL, 30, 329-338; CPG, 206; C. Morelli, L'autore del c.d. 'Poema ultimum' attribuito a Paolino di Nola, Didaskal, l, 1912, p. 481-498; P. Fabre, Essai sur la chronologie de l'oeuvre de St. Paulin de Nole, Paris, 1948; L. Dattrino, Antoine, în DECA, I, p. 169-170.
Antonie Studitul
Antonie Studitul a fost patriarh de Cons​tantinopol între anii 974-980. A îmbră​ţişat viaţa monahală de tânăr la mănăs​tirea Studium, unde ajunge egumen şi apoi sincel al patriarhului de Constan​tinopol. Este chemat să ocupe scaunul patriarhal, după ce un sinod îl depune pe patriarhul Vasile Scamadrianul, deoarece nu a voit să accepte politica imperială în privinţa antipapii Francon. Ca patriarh, Antonie continuă viaţa ascetică pe care o îmbrăţişase ca monah şi se dedică acti​vităţilor de caritate. El abdică în anul 980 şi decedează la scurtă vreme. De la el a rămas o remarcabilă colecţie de instrucţi​uni şi sfaturi către monahii de la mănăs​tirea Studium privind mărturisirea păca​telor. Lucrarea sa dezvăluie profundele cunoştinţe scripturistice şi patristice pe care le poseda. Pentru Antonie, adevăra​ta lumină şi pace pot fi dobândite prin dezrădăcinarea patimilor şi a înclinaţiilor rele. Acest lucru se realizează prin spo​vedanie, căci cel care este smerit îşi măr​turiseşte păcatele, deoarece smerenia decurge din spovedanie. Astfel, îmbrăţi​şând smerenia, este imposibil să nu fii

smerit faţă de aproapele. Din aceasta se naşte bunătatea, iar din bunătate, iubirea, iubirea fiind culmea Legii şi a Profeţilor.
Migne, PG 117, 892; Lequien, Oriens Chris-tianus, I, 256; M. Ge"deon, naTpiccp%iKai nivaiceţ, 310-313; Instructiile Iui Antonie au fost publicate de A.P.Keramens în Nea Zidov, II, 808-815; V. Grumel, Antoine leStudite, în DSp, I, col. 719-720.
Apa Avraam
Apa Avraam (554-624), episcop de Hermonthis în Egiptul de Sus şi egumen al mânăstirii Phoibmmon. De la el s<-a păstrat o arhivă deosebit de bogată şi in​teresantă, cuprinzând peste o sută de ostraka în coptică, în mare parte scrisori, testamentul său, dictat în coptă şi tradus în greacă, o carte de slujbă, diverse obiecte liturgice. Din materialele cuprinse ftî acesta arhivă se poate deduce importanţa deosebită pe care o avea un episcop pen​tru viaţa Bisericii şi a societăţii, în su​pravegherea şi alegerea candidaţilor pen​tru preoţie. Episcopul era cel care admi​nistra Sf. împărtăşanie sub forma vinului şi a pâinii.
W.E. Crum, Coptic Ostraca, London, 1902; W.C. Till, Datierung und Prosopographieder koptischen Urkunden aus Theben, Viena, 1962; M. Krause, Apa Abraham von Her​monthis, dis. de doct. , Berlin, 1962. L.S.B. MacCoull, Apa Abraham, în ODB, I, p. 127.
Apelles
Apelles. Gnostic din sec. al H-lea, ucenic al lui Marcion*, pe care l-a însoţit la Roma. în urma unor neînţelegeri îşi pă​răseşte magistrul şi pleacă la Alexandria în Egipt, de unde revine la Roma. Dece​dează la Roma în jurul anului 180. Este autor a două lucrări: Silogisme şi Re-
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velaţii. Din prima sa lucrare au supra​vieţuit citate la Ambrozie* (De Para-diso\ iar cea de a doua s-a pierdut cu desăvârşire. Spre deosebire de Marcion* care propunea existenţa a două principii, Apelles afirmă că există doar un singur principiu. Demiurgul este o făptură a lui Dumnezeu, un înger, care a creat lumea. Totodată, el respinge docetismul lui Mar​cion. După el, lisus Hristos nu este o fan​tomă. Trupul lui este real, deşi nu 1-a pri​mit de la Fecioara Măria, ci la împrumu​tat de la cele patru elemente ale stelelor. La înălţare, el a restituit trupul său celor patru elemente. Despre Vechiul Testa​ment, el susţine că este o carte minci​noasă, plină de contradicţii şi fabulaţii, nedemnă de crezare. De altfel, lucrarea lui Silogisme a fost scrisă cu scopul de a dovedi aceste lucruri. Profeţiile nu sunt adevărate, întrucât se contrazic. Apelles accepta ca adevărate descoperirile făcute de vizionara sectei, Filomena.
Eusebiu, Ist, bis., 5, 13, 2-4, 5-7; A. Harnack, De Apellis gnosi monarchica, Leipzig, 1874; E. Junod, Leş attitudes d'Apelle, disciple de Marcion ă l'egard de l'Ancien Testament, în Aug. 22, 1982, p. 113-133; F. J. A. Hort, Apelles, art. în Smith-Wace, I, p. 127-128; Tixeront, Patrologie, p. 76-77; Quasten, Patrology, I, p. 272-274; I.G.Coman, Pa​trologie. III, păşim; C. Gianotto, Apelle, în DECA, l, p. 172; C. Markschies, Apelles, în LACL, p. 37 cu bibliografie.
Aphtartodoceţii
Aphtartodoceţii sau aftartodocetii, mem​bri ai unei secte monofizite apărute în sec. al Vl-lea. întemeietorul sectei a fost Iulian*, episcop de Halicarnas, de unde şi numele de 'iulieni' sau 'iulianişti'. Adepţii sectei susţineau că, încă din pri​mul moment al zămislirii, trupul lui Hristos a fost prin firea lui incoruptibil,

nepătimitor şi nemuritor, deşi acest lucru nu l-a împiedicat să accepte suferinţa şi moartea ca act liber de voinţă, împotriva acestei doctrine s-a ridicat Patriarhul monofizit de Antiohia, Sever*, pe motiv că este incompatibilă cu credinţa în ade​vărata omenitate a lui Hristos. Adepţii sectei au mai fost numiţi şiphantasiastae - fantezişti, întrucât au acceptat ideea că Hristos a avut un trup aparent, ceea ce i-a apropiat de doceţi.
Gieseler, Monophysitarum variae de Christi Persona Opiniones, 1835; Philip Schaff, Church History, III, 766 şi urm.; R. Draguet, Julien d'Halicarnasse et sa controverse avec Severe, 1924; P. Schaff, Aphtarthodocetae, art. în Smith-Wace, I, p. 128; F. Cocchini, Aphthartodocetisme, în DECA, I, p. 174.
Apion
Autor al unui tratat la Hexaemeron, men​ţionat de către Eusebiu de Cezareea printre autorii creştini ortodocşi din acea vreme care au scris împotriva gnosticilor. Faptul că Eusebiu îi reţine numele în acest context, i-a determinat pe cercetă​tori să susţină că tratatul său a avut un conţinut antignostic.
Eusebiu de Cezareea, Ist. bis., 5, 27; E. Prinzivalli, Apion, în DECA, I, p. 174.
Apocatastază
Doctrină potrivit căreia, în eshaton, toate făpturile, îngerii, oamenii şi demonii, vor avea parte de mântuirea finală. Această doctrină este specifică religiei zoroas-triene. Se regăseşte la Clement* de Ale​xandria şi mai ales la Origen*, iar după unii la Sf. Grigorie* de Nyssa. Sinodul ecumenic de la Constantinopol din 543 o condamnă în prima anatemă îndreptată împotriva origenismului. Fer. Augustin*

a atacat această învăţătură cu deosebită fermitate. Mai recent în istorie, doctrina este împărtăşită de unii anabaptişti, de moravieni, de christadelphieni şi de unii teologi şi filosofi apuseni, între care F.D.E. Schleiermacher. Apocatastază mai este cunoscută în zilele noastre sub denumirea de universalism.
Chr. Lenz, RACh, I, 510 şi urm.; J. Danie"lou, l'apocatastase chez saint Gregoire de Nysse, RecSR, 30, 1940, p. 323-340; G. Muller, Origenes und die Apokatastasis, ThZ, 14, 1958, p. 174-190; Cross, Apocatastasis, în ODCC, p. 69-70; P. Siniscalco, Apocatas​tasis, în DECA, I, p. 179-180.
Apolinarie, Claudius
Apolinarie, Claudius, apologet creştin din sec. al II-lea, episcop de Hierapolis, activ în timpul împăratului Marc Aureliu (161-180). Eusebiu de Cezareea ne informează (Ist. bis. 4, 27) că el a scris mai multe lucrări, printre care un tratat Despre Credinţă, adresat lui Marc Au-
JH
rehu; cinci cărţi împotriva grecilor; două cărţi Despre Adevăr; două cărţi împotri​va evreilor şi tratatele împotriva ereziei frigienilor (montaniştilor). Tot lui îi este atribuită o lucrare Despre Paşti, în care Apolinarie se declară împotriva modului în care quartodecimanii fixau data Paştelui.
Migne, PG 5, 1285-1305; pentru fragmentele care au supravieţuit, vezi: M. J. Routh, Reliquae sacrae, I, ed. 2-a, p. 155-174 şi J. C. î. Otto, Corpus Apologetarum Christia-norum, IX, 1872, p. 479-495; A. von Harnack, Geschichte der altchristlichen literatur bis Eusebius I, Leipzig, 1893, p. 243-246; R. Cantalamessa, Ostern in der Alten Kirche, Berna, 1981, p. 46 şi urm.; George Salmon, Apolinaris or Apolinarius Claudius, art. în Smith-Wace, I, p. 132-133; A. Puech, Histoire de Ia litterature grecque chretienne, II, p. 190; Quasten, Patrology, I, p. 228-229; I. G. Coman, Patrologie, I, p.

327-328; V. Zangara, Apollinaire de Hiera​polis, în DECA, I, p. 184-185 vezi şi bibli​ografia; R. Hanig, Apollinaris von Hiera​polis, în LACL, p. 41 cu bibliografie; W. Kinzig, Apollinaris (Apollinarius), Bischof von Hierapolis, în RGG, 4, Aufl., Bd., I, 1998, p. 605.
Apolinarie de Laodiceea
Apolinarie de Laodiceea (310/5-390), teolog sirian de cultură greacă şi episcop de Laodiceea Siriei (360), autor al primei mari erezii hristologice. S-a născut la Laodiceea într-o familie creştină, tatăl fiind prezbiter şi gramatician. A făcut studii clasice strălucite, urmează cariera, de grammaticus şi rhetor. A fost prieten apropiat al Sfântului Atanasie*, fapt pen​tru care a fost exilat de episcopul arian George din Laodiceea. Se alătură Sf. Atanasie în lupta împotriva arienilor, pentru ca în cele din urmă să sfârşească el însuşi prin a fi acuzat de erezie, căzând în monofizitism, şi a fost condamnat Ia Sinodul II ecumenic de la Constantino​pol (381). Sf. Grigorie* de Nyssa com​bate erezia lui Apolinarie în Antirrhe-tîcos, în jurul anului 390. Deosebit de prolific ca scriitor, Apoli​narie este autorul unei opere vaste: scrieri exegetice: Comentarii la Isaia, Oseea, Maleahi şi la alţi profeţi, apoi la Cântarea cântărilor, la Evanghelia după Matei, la l Corinteni, la Galateni, la Efe-seni, la Romani; scrieri apologetice: Contra lui Porfir iu, lucrare considerată de Ieronim* ca fiind 'cea mai preţioasă dintre operele sale' (De viris illustribus 104); Despre adevăr împotriva Iui Iulian Apostatul şi a filosofilor greci; scrieri polemice: Contra lui Eunomiu de Cizic şi Contra lui Marcel de Ancyra; Contra lui Origen şi Dionisie al Alexandriei etc. Din aceste lucrări nu s-a păstrat nimic.
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Scrieri dogmatice: pentru păstrarea aces​tor scrieri, ucenicii lui Apolinarie le-au atribuit altor scriitori creştini, astfel: O mărturisire de credinţă pe larg, atribuită Sf. Grigorie* Taumaturgul; O cuvântare la Epifanie, intitulată: 1. Hristos e unul; 2. Despre întruparea Cuvântului lui Dumnezeu şi 3. Profesiune de credinţă către împăratulJovian, atribuite Sf. Ata-nasie; Demonstraţia întrupării lui Dum​nezeu după chip şi asemănare, reconsti​tuită după Antirrheticos al Sf. Grigorie de Nyssa; fragmente hristologice din operele lui Apolinarie se găsesc în di​verse flori legi i. Opere poetice: imne li​turgice pentru preamărirea Iui Dum​nezeu. Corespondenţa cuprinde patru scrisori adresate Sf. Vasile* cel Mare. Apolinarie susţine unirea desăvârşită între dumnezeirea şi omenitatea lui lisus Hristos, unire prin care nu se lasă nici o posibilitate de slăbire a noii identităţi, care devenea Logosul prin întruparea Sa. Pentru Apolinarie, nu trebuia să existe decât o singură entitate personală, deoa​rece Logosul se unea, nu cu omul întreg, trup şi suflet, ci numai cu trupul, adică, trupul şi sufletul iraţional sau animal, fără suflet raţional, al cărui loc a fost luat de către Logos. Aşa a înţeles el primul verset din Evanghelia după loan: lŞi Cuvântul trup s-a făcut'. Acest lucru tre​buia să fie aşa, deoarece două fiinţe per​fecte n-ar putea produce prin unire o ade​vărată unitate, ci o fiinţă hibrid, un prin​cipiu al transcendenţei, relevând absurdi​tatea unei astfel de idei. Totodată, Apo​linarie argumenta că prezenţa sufletului raţional ar fi angajat temeiul libertăţii de alegere între bine şi rău şi, prin urmare, posibilitatea de a păcătui. lisus Hristos trebuia să fie fără păcat, pentru a putea mântui lumea. Astfel, făcând confuzie între natură sau fire şi persoană, Apoli​narie va susţine celebra formulă, consi-

derată monofizită: mia physis tou theou logou sesarkomene - o singură fire întru​pată a lui Dumnezeu Cuvântul. In esenţă, Apolinarie învăţa: a. deplina unire a dumnezeirii şi omenităţii lui Hristos; b. deplina dumnezeire a lui Hristos şi c. evitarea unui progres moral în viaţa lui Hristos. Obiecţia de bază a Ortodoxiei împotriva lui Apolinarie porneşte de la ideea că dacă lisus Hristos nu a fost şi om desăvârşit, el nu putea fi exemplu perfect pentru noi şi nu ar fi putut mântui întreaga fire umană, ci numai elementele spirituale.
Apolinarie s-a rupt de Biserică în jurul anului 375, iar împăratul va interzice cul​tul public apolinarian. Pe lângă condam​narea din partea sinodului II ecumenic (381), ideile apolinariste au fost condam​nate şi la diverse sinoade locale: Sinodul de la Alexandria din 362 şi cele de Ia Ro​ma din 374 şi 380, sub papa Damasus*.
Migne, PG 33, 1313-1538; A. Ludwig, Apollinarios Laodicensis, Metaphrasis psal-morum, Bibi. Teubneriana, Leipzig, 1912; I. Rucher, Florilegium Edessenum Anonymum, Miinchen, 1933, 25, 47-50; C. A. Raven, Apollinarism. An Essay on Christology ofîhe Early Church, Cambridge, 1923; E. Muehlenberg, Apolîinaris von Laodicea, Gottingen, 1969; F.L. Cross, Apollinarius, în ODCC, p. 72-73; Tixeront, Patrologie, p. 191-196; Altaner-Stuiber, Patrologie, 313-315, 614; Quasten, Patrology, III, 377-383 cu bogată bibliografie; I.G. Coman, Şi Cu​vântul trup s-a făcut, Editura Mitropoliei Banatului, Timişoara, p. 31 şi urm.; Ch. Kannengiesser, Apollinaire de Laodicee, în DECA, I, p. 185-188, cu bibliografie; K. Spoerl, The Liturgicul Argument in Apolli​narius: Help and Hindrance on the Way to Orthodoxy, în Harvard Theological Re v ie w 91, 1998, p. 127-152; G. Feige, Apolîinaris von Laodizea, în LACL, p. 41-42 cu biblio​grafie; C. Kannengiesser, Apollinarius von Laodicea, în RGG, 4. Aufl., 1999 I. Caraza, Hristologia sinodului IV ecumenic de la

Calcedon in preocupările teologilor romano-catolici şi protestanţi din vremea noastră si punctul de vedere ortodox, (teză de doctorat) Editura Episcopiei Sloboziei şi Călăraşilor, 2000, p. 44 şi urm.
Apolinarie (tatăl)
S-a născut la Alexandria, Ia începutul sec. IV, într-o familie creştină, primind o educaţie aleasă. Devine profesor de gra​matică la Berytus (Beirut), de unde se retrage, după o vreme, la Laodiceea în Siria (Latakia). Aici se naşte fiul său Apolinarie. Atât tatăl, cât şi fiul s-au aflat h relaţii de prietenie cu sofiştii păgâni Libaniu şi Epifanie din Petra, frecven​tând cursurile acestuia din urmă. Pentru ca au recitat în public un imn închinat lui Bacchus, cei doi au fost excomunicaţi de către Teodot, episcopul de Laodiceea, în timpul căruia Apolinarie tatăl slujea ca preot, iar fiul său era citeţ. Paralel cu acestei funcţii, Apolinarie tatăl a predat gramatica, iar fiul retorica. Au fost repri​miţi în Biserică, după ce s-au căit de fap​ta lor, însă succesorul lui Teodot, epis​copul George de Laodiceea, reînnoieşte excomunicarea.
Apolinarie tatăl, este cunoscut în special pentru activitatea sa literară. Prin edictul din 362, Iulian Apostatul interzice creş​tinilor să mai studieze literatura greacă. Pentru a suplini acest gol, Apolinarie ta​tăl se angajează să rescrie Scriptura după modelul literaturii greceşti. Astfel, el re​scrie, în 24 de cărţi, istoria Vechiului Testament până la urcarea pe tron a lui Sau l, în hexametri homerici, în maniera lliadei. Acest vast poem a fost intitulat: Arheologia ebraică. Evangheliile şi Epis​tolele Noului Testament au fost adaptate sub forma dialogurilor socratice. Majo​ritatea lucrărilor sale s-au pierdut. Au mai supravieţuit doar două scrieri, Christus

Patiens, în 2601 de versuri, plasată între lucrările Sf. Grigorie* de Nazianz, şi o versiune a Psalmilor în hexametri home​rici. Totodată, el a selectat subiecte lirice şi dramatice din Sf. Scriptură pe care le-a prezentat în maniera lui Pindar şi Euri-pide. Lui Apolinarie tatăl, îi mai este atri​buit un tratat de gramatică: xpicmccviKq> iwtco. Detalii privind activitatea literară a Apolinarie tatăl au fost furnizate de istoricii Socrate* şi Sozomen*, infor​maţiile acestuia din urmă fiind însă mai demne de crezare.
Sylburg (ed.), Metaphrasis Psalmorum, Heidelberg, 1596; Migne, PG 23; Socrate, Ist. bis., 46, 3, 15-16; Migne, PG 67, 361-364,417-424; Sozomen, Ist. bis., 5, 18; 6,25; Migne, PG 67, 1269-1277, 1630-1631; H. Lietzmann, Apolîinaris von Laodicea und seine Schule, Tubingen, 1904, p. 1-3, 9-10, 44-46, 150-152; P. Battifol, La litterature grecque, Paris, 1901, p. 288-289; E.M. Young, Apolîinaris, în Smith-Wace, I, p. 133-134; E. Cavalcanti, Apollinaire (le pere), în DECA, I, p. 188.
Apolinarie Sidonius vezi Sidonius Apolinarie
Apollonius, Actele Iui
Actele lui Apollonius sau Documentele privind pătimirea lui Apollonius. Apollo​nius a fost senator roman, martir şi filo​sof creştin din timpul împăratului roman Commodus (180-185). Acuzat că este creştin, a fost judecat de Perennis, pre​fectul Praetoriului din Roma şi decapitat. In timpul procesului în faţa senatului, el apără credinţa creştină. Modul de argu​mentare aminteşte de scrierile apolo​geţilor creştini. A. von Harnack consi​deră aceste acte ca fiind 'cea mai nobilă apologie a creştinismului care ne-a fost transmisă din antichitate'. Eusebiu face
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F. C. Conybeare, The Armenian Apology and Acts ofApollonius and Other Monwnents of Early Christianity,  London,   1894;  Max,     Apologet Prinz von  Sachsen, Der heilige Mărtyrer Apollonius von Rom. Eine historisch-kritis-che Studie, Mainz, 1913 (cu traducere în lati​nă); A.W. Haddan, Apollonius, în Smith-Wace, I, p.  140; Quasten, Patrology, I, p. 183-184; V. Saxer, Apollonius, în DECA, I, p. 189.
un rezumat al acestor acte (Ist. bis., 5,21, 2-5). Sf. leronim îl consideră al doilea Părinte bisericesc latin în ordine crono​logică (De Script. Eccî. 42).
Apolloniu de Efes
Apoloniu din Efes este cunoscut ca scri​itor antimontanist din Istoria lui Eusebiu care citează şapte fragmente din tratatul acestuia împotriva montaniştilor: Adver-sus Cataphrygas. Este numit Apoloniu din Efes pe baza unei mărturii dată de autorul anonim al tratatului Praedestina-tus, care îl numeşte episcop de Efes. Deoarece Eusebiu nu face nici o menţi​une în acest sens, cercetătorii consideră informaţia din Praedestinatus ca fiind netemeinică şi îl plasează în general în Asia Mică, sub denumirea Apollonius Antimontanistul. Fragmentele menţiona​te de Eusebiu au o valoare deosebită întrucât ne dau date despre viaţa prozaică dusă de Montanus şi cele două profeţesc ale sale: Maximilla şi Priscilla şi despre modul în care şi-au pus capăt zilelor, şi anume, spânzurându-se, informaţie pre​luată şi de leronim*. Acelaşi leronim ne informează că cea de a şaptea carte din tratatul lui Tertulian* De Ecstasi, astăzi pierdut, fost îndreptată împotriva lui Apolloniu.
Eusebiu de Cezareea, Ist. bis., 5, 18, 2,3,4,5, 6-10, 11; 5, 18, l, 12; leronim, De vir. ///.,40; P. de Labrîolle, Leş sources de l'histoire du

montanisme, Paris-Fribourg, 1913, p. 78-82; E. Venables, Apollonius, în Smith-Wace, I, p. 135; F. Scorza Barcellona, Apollonius d'Ephăse, în DECA, I, p. 189; B. Windau, Apollonius, Antimontanist, în LACL, p. 44.
Apologet. Nume dat scriitorilor creştini care şi-au asumat responsabilitatea de a apăra pe temeiuri raţionale credinţa creş​tină şi de a o recomanda cercurilor din afara creştinismului. Ei au apărat cre​dinţa mai ales împotriva păgânismului şi a iudaismului, şi aceasta, nu numai prin cuvânt, dar şi prin faptă, refuzând să adu​că jertfe şi să se închine zeităţilor păgâne, între apologeţi se numără: Quadratus*, Aristide*, Ariston* de Pella, Sf. Justin* Martirul şi Filosoful, Miltiade*, Apoli-narie*, Meliton de Sardes*, Taţian* Asirianul, Teofil al Antiohiei*, Atena-gora* Atenianul, Hermias*, Rhodon*, Teofil*, Bacchylos*, Policrat*, Alexan​dru* al Ierusalimului, Tertulian*, Minu-ciu Felix*. Apologeţii aparţin perioadei în care creştinii au pătruns în clasele so​ciale educate, când se lupta pentru drep​tul la existenţă a creştinismului. Scrierile apologetice au forme diferite: scrisori, îndemnuri, dialoguri sau tratate şi ca atare sunt inegale ca extensiune şi inten​sitate doctrinară. Apologeţii s-au con​fruntat cu fîlosofia greacă păgână şi re​prezentanţii ei, pe de o parte, şi cu obiec​ţiile din partea iudeilor, pe de altă parte, în primul caz, ei s-au străduit să dove​dească specificul religiei creştine şi ca​racterul ei raţional, în ceea ce priveşte obiecţiunile iudeilor, apologeţii au căutat răspuns în profeţiile Vechiului Testament referitoare la Hristos, argumentând divi​nitatea Lui în relaţie cu monoteismul şi elaborând totodată doctrina despre Lo​gosul divin.

Migne, PG, 6; J. C. T. Otto, Corpus Apolo-getarum christianorum saeculi secundi, 9 voi., Jena, 1847-1872; E. J. Goodspeed, Die ăltesten Apologeten. Gottingen, 1914; Apo​logeţii de limbă greacă, traducere, note şi indice de T. Bodogae, Olimp Căciulă şi D. Fecioru, în Părinţi şi Scriitori Bisericeşti, voi. 2, Editura Institutului Biblic şi de Misiune al Bisericii Ortodoxe Române, Bucureşti, 1980; Quasten, Patrology, I, 186-253; I. G. Co-man, Patrologie, I, p. 211-521; M. Pelle-grino, G li apologeţi greci del H secolo, Roma, 1947; Idem, Studi su l'antica apolo​getica, Roma, 1947; J. Danielou, Message evangelique et culture hellenistique, Paris, 1961; M. Pellegrino, % Apologistes, Apolo-getique, în DECA, I, p. 190-191; M. Fie-drowicz, Apologie, în LACL, p. 44-45 cu bibliografie.
Aponiu
Aponiu, scriitor latin, autor al unei Expo-sitio in Canticum Canticorum, despre care se crede că a fost scrisă Ia Roma la începutul sec. V. Despre Aponiu s-a su​gerat că a fost de origine din Răsărit sau irlandez din sec. VII. Analiza textuală şi a preocupărilor autorului sugerează ca dată posibilă a scrierii acestei lucrări prima parte a sec. V. Aponiu a cunoscut comentariul lui Ipolit* al Romei, care urmează în interpretare tradiţia alegorică origenistă, şi prezintă o interpretare hris-tologică a Cântării Cântărilor, punând-o pe plan spiritual în legătură cu istoria mântuirii (Quasten). El proiectează conţinutul acestui text în perspectiva învăţăturii creştine privind unirea dintre Hristos şi sufletul credincios sau ca unire intimă între Cuvântul şi sufletul omenesc al lui lisus. învăţătura hristologică a lui Aponiu, permite şi mai mult pătrunderea în Apus a hristologiei lui Origen, antici​pând, într-un anume mod, Cur Deus Homo a lui Anselm de Canterbury (Gril-

Imeyer, 388). Deşi nu a avut o influenţă masivă în Apus, Aponiu a fost cunoscut de Grigorie* cel Mare şi Beda* Vene​rabilul (Quasten).
Migne, PLS, I, 800-1031; CPL 194; J. Witte, Der Kommentar des Aponius zum Hohen-liede, (diss.), Erlangen, 1903; B. de Vregille-L. Neyrand, Apponius, Commentaire sur le Cantique des Cantiques, tome III (livres IX.XII), SCh., 430, Paris, 1998; U. Morrica, Stor ia della letteratura latina cristiana, III/1, Torino, 1932, p. 990, 997 şi urm.; A.G. Amatucci, Aponio, în EC, l, 1948, p. 1669 şi urm.; A. Grillmeyer, Christ in Christian Tra-dition, I, ed. 2-a, London, 1975, p. 384-388; Quasten, Patrology, IV, p. 565-566 cu biblio​grafie; B. Studer, Aponius, în DECA, I, p. 191-192; H. Konig, Apponius, în LACL, p. 48.
Apophtegmata Patrum
Apophtegmata Patrum. Colecţie de sen​tinţe sau învăţături ale Părinţilor din Egipt, adunate, probabil, către sfârşitul sec. al V-lea. Colecţia cuprinde învăţă​turi, fapte şi minuni ale celor mai de seamă asceţi din deşertul egiptean. Se crede că înainte de a fi consemnate în scris, în limba greacă, aceste cuvinte sau învăţături au circulat în contextul unei tradiţii orale în limba coptă, în secolul al Vl-Iea colecţia a fost aranjată în ordinea alfabetică a părinţilor citaţi. Cele mai multe sentinţe sunt atribuite lui Pimen, Macarie* Egipteanul şi Antonie*. Există mai multe versiuni şi în limba siriacă. Sentinţele au fost traduse şi în latină de diaconul roman Pelagiu, devenit papă între anii 556-561, ipodiaconul loan, pa​pă între 561-574, diaconul Pasclţasius şi stareţul Martin de Dumio. Publicarea în latină o datorăm iezuitului Rosweyde, Vitae Patrum. Această colecţie este un izvor nepreţuit pentru istoria spirituali​tăţii şi a Bisericii creştine.
APOPHTEGMATA PATRUM
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Migne, PG 65, 71-440; Migne, PL 73-74; J.-C. Guy, Recherches sur la tradition grecque des Apophthegmata Patnim, Bruxelles, 1962; Palladiu, Histoire lausiaque, ed. de Dom Cuthbert Butler, Cambridge, 1904; A.J. Festugiere, Historia monachorum in Aegypto, Bruxelles, 1961; în siriacă: P. Bedjan, Acta Martyrwn et Sanctorum, VII, Paris, 1897; R. Draguet, Leş cinq recensions de l'Asceticon syriaque de l'Abbe hâd e, CSCO, voi. 189, 290, 293 şi 294, scrieri siriene 120-124, Louvain, 1968; L.Leloir, Paterica armenica a P.P. Mechitaristis edita (1855) nune latine reddita, în CSCO voi. 353 şi 361, Louvain, 1974 şi 1975; Quasten, Patrology, III, p. 187-189, cu o bogată bibliografie; I. G. Coman, Patrologie, III, p. 471-474; M. van Esbroeck, Apophthegmata Patrum, în DECA, I, p. 192-193; J. Pauli OSB, Apophthegmata Patrum, în L AC L, p. 45-46 cu bibliografie.
Apostolic, Crezul sau Simbolul
Crezul apostolic sau simbolul de credinţă sau mărturisirea de credinţă apostolică, prezintă, într-o expunere concisă, învăţă​turile principale ale Bisericii, de aceea Quasten îl numeşte: 'compendiu de teo​logie al Bisericii'. Nu se cunoaşte data la care a fost redactat. Se pare că în forma actuală nu datează înainte de sec. al Vl-lea, deşi făptui că nu conţine o teologie ela​borată, că nu face referire şi nu foloseşte limbajul teologic elaborat la sinoadele ecumenice, îl plasează cel puţin înainte de sinoadele ecumenice, dacă nu chiar în epoca apostolică, în secolul al IV-lea, Rufîn* scrie un comentar la simbolul apostolic. El spune că apostolii, înainte de a pleca la propovăduire şi inspiraţi de Duhul Sfânt, au crezut necesar să for​muleze un scurt rezumat al doctrinei creş​tine, în explicarea simbolului, Sf. Am​brozie* împărtăşeşte această idee, sub​liniind faptul că acesta este format din 12 articole, corespunzând celor 12 apostoli.

In sec. al Vl-lea întâlnim ideea că fiecare
/\
articol aparţine unuia dintre apostoli. In Biserica Ortodoxă acest crez nu era cu​noscut înainte de sec. al XV-lea. Arhi​episcopul grec de Efes, Marcus Euge-nicus, declară la Conciliul de la Ferrara (1438) că Bisericile Răsăritene nu cu​noşteau acest simbol şi nici că ar aparţine apostolilor. Acest crez este folosit în pre​zent doar de Bisericile creştine din Apus. Din punct de vedere doctrinar, Crezul apostolic retine elementele de bază ale învăţăturii creştine: credinţa în Sf. Trei​me, hristologia, credinţa în Sfânta Bise​rică şi bineînţeles • credinţa în parusia Domnului, când va judeca viii şi morţii. Textul crezului: Cred în Dumnezeu cel atotputernic şi în lisus Hristos Fiul Său Unul-Născut, Domnul nostru, care S-a născut din Duhul Sfânt şi din Fecioara Măria, care a fost răstignit sub Ponţiu Pliat, a fost îngropat şl a treia zi a înviat din morţi, care s-a înălţat la ceruri şi stă de-a dreapta Tatălui, de unde va veni să judece viii şi morţii; şi în Duhul Sfânt, în Sfânta Biserică, în iertarea păcatelor, în învierea trupului, în viaţa veşnică.
Einchiridion Symbolorum, coli. Denzinger, Umberg, 1947, p. 1-14; A. Hahn, Bibliothek der Symbole, ed. a 3-a, Breslau, 1897; Rufîn, Commentarius in Symboîum Apostolorum, Migne, P.L., 21, col. 337-373; A. C. McGiffert, The Apostles' Creed, 1902; Quasten, Patrology, I, p. 23-29, cu bogată bibliografie; I.G. Coman, Patrologie, I, p. 87-92.
Apostolică, Rânduiala
Rânduiala sau Regula apostolică. Docu​ment din perioada primară, probabil elaborat în Egipt, conţinând instrucţiuni şi norme privind practica bisericească şi disciplina morală. Este numit astfel, deoarece conţinutul este atribuit aposto-

Iilor, care au luat cuvântul la Sinodul Apostolic, la care au participat Măria şi Marta. Este vorba de o compilaţie făcută de un necunoscător autentic al tradiţiei bisericeşti, întrucât îi plasează pe citeţi între diaconi şi preoţi. Textul a fost scris în greacă, în jurul anului 300, şi s-a păs​trat în traducere latină, siriacă, coptă, etiopiana şi arabă.
J.W. Bickell, Geschichte des Kirchenrechts, 1843, p. 107-132; T. Schermann (ed.), Die allgemeine Kirchenordnung, I, Paderborn, 1914, p. 12-34; fragmente în latină: E. Tidner (ed.), Didascaliae Apostolorum Canonun Ecclesiasticorum Traditionis Apostolicae Versiones Latinae, TU, LXXV, 1963, p. 107-113; G. Horner, The Statutes of the Apostles or Canones Ecclesiastici, 1904 (cuprinde versiunile arabă şi etiopiana cu trad. în engleză şi trad. în engleză a versiunii în coptă); A. von Harnack, Die Quellen der so-genannten Apostolischen Kirchenordnung, TU, II, heft 25, 1886; Quasten, Patrology, II, p. 119 şi urm.; Altaner-Stuiber, 1980, p. 254 şi urm cu bibliografie; Cross, Apostolic Chwch Order, The., în ODCC, p. 75; B. Steimer, Apostol'ische Kirchenordnung, în LACL, p. 46.
Apostolică, Tradiţia
Tradiţia'apostol i că, document care de​scrie detaliat riturile şi practicile în sec. al III-lea, probabil ale Bisericii de la Ro​ma, cunoscut după o versiune etiopiana sub numele: 'Rânduiala Bisericii Egip​tene', în 1906 sunt descoperite şi alte versiuni în bohairică, sahidică, latină şi arabă. Autorul acestei scrieri a fost Ipolit* al Romei, după cum se poate descifra din lista scrierilor sale săpată pe statuia sa, păstrată în Muzeul Vatican. Nu se cu​noaşte originalul, însă textul este în prezent reconstituit pe baza unui manu​scris latin din sec. al Vl-lea.

J. Ludolf, Ad suam Historiam Aethiopicam Commentarius, Frankfurt a. Main, 1691 (în etiopiana); G. Dix şi H. Chadwick (ed.), The Treatise on Apostolic Tradition of St. Hippolytus of Rome,The Alban Press, Lon-don, 1992 cu bibliografie şi îndreptări; Hip-polyte de Rome, La Traditon apostolique d'apres Ies anciennes versions, Sch., 11 bis, introd. trad. et notes par. B. Botte, ed. 2-a, Paris, 1968; Cross, Apostolic Tradition, în ODCC, p. 76-77; I.G. Coman, Patrologie, I, p. 514-518.
Apostolice, Canoanele
Apostolice, Canoanele. O serie de 85 de canoane atribuite apostolilor, incluse în cap. VIII, 47, din Constituţiile aposto​lice. Autorul este necunoscut, probabil acelaşi autor din sec. al IV-lea care a elaborat şi constituţiile. Un număr de 20 de canoane se întemeiază pe canoanele sinodului de la Antiohia (? 341). Primele 50 de canoane au fost traduse în latină de Dionisie Exiguul*, fiind astfel încorpo​rate în canoanele Bisericii de Apus.
F.X. Funk, Didascalia et Constitutiones Apostolorum, (1905), I, 564-593; J. Gau-demet, Sources du droit de l'Eglise, Paris, 1985; I.G. Coman, Patrologie, I, p. 521; Cross, Apostolic Canons, The., în ODCC, p. 75; B. Steimer, Apostolische Canones, în LACL, p. 46 cu bibliografie.
Apostolice, Constituţiile
Apostolice, Constituţiile, colecţie de legi bisericeşti, datând din cea de a doua ju​mătate a sec. al IV-lea, probabil de ori​gine siriană. Cea mai amplă colecţie de norme legislative şi liturgice, constituţi​ile prelucrează şi combină, în cele opt cărţi care o formează, elemente din Di​dascalia Apostolorum*, Didahii* şi Tra​diţia apostolică*. Astfel, primele 6 cărţi sunt o amplificare a Didascaliei aposto-
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Iilor; cartea a 7-a, capitolele 1-32 prelu​crează materiale din Didahii; capitolele 33-49 conţin formule de rugăciuni, inclu​siv rânduieli privind catehumenatul şi botezul (39-45) şi o listă a primilor epis-copi hirotoniţi de către apostoli (46). Cartea a 8-a se ocupă de problema haris-melor (cap. 1,2), de rânduielile de hiro​tonire (3-27) între care se află şi o litur​ghie euharistică (6-15) şi se încheie cu diverse prescripţii privind viaţa comu​nităţii creştine la care se adaugă cele 95 de canoane apostolice. Nu se ştie cine este autorul acestui document. Se crede că ar fi un arian sau apolinarist, trăitor în Siria în jurul anului 380. Constituţiile au format obiectul cercetărilor conciliului quinisext din 692 care le respinge, cu excepţia canoanelor apostolice care au fost traduse de Sf. Dionisie Exiguul*.
Migne, PG l, 555-1156; F.X. Funk, Di-dascalia et Constituliones apostolorum, Paderbornae, 1905; F.X. Funk, Die apostolis-chen Constitutionen, Rottenburg, 1891; Altaner-Stuiber, 1980, p. 255 cu bogată bi​bliografie; Tixeront, Patrologie, p. 280-283; I.G. Coman, Patrologie, I, p. 520-521; B. Steimer, Apostolische Konstitutionen, în LACL, p. 46-47 cu bibliografie.
Apostolici, Părinţi
Părinţi Apostolici. Denumire dată scrii​torilor creştini din sec. I şi prima parte a sec. al II-lea, despre care se ştie că au fost în contact direct cu apostolii sau au fost instruiţi de ucenicii direcţi ai acesto​ra şi a căror învăţătură poate fi conside​rată ca ecou al propovăduirii apostolice (Quasten). Termenul a intrat în uz înce​pând cu sec. al 17-lea, când J.B. Cotelier adună într-o colecţie scrierile următorilor scriitori bisericeşti: Barnabas*, Cle​ment* Romanul, Ignaţiu* de Antiohia. Policarp* al Smirnei şi Herma*. Mai târ-

ziu, la colecţie a fost adăugat autorul ne​cunoscut al Epistolei către Diognet* şi Papias* din Hieropolis. Scrierile părin​ţilor apostolici se apropie ca stil de cel al epistolelor neotestamentare. Autorii au trăit în diverse părţi ale imperiului roman, iar operele lor au motivaţii speciale. Reţi​nem în special preocupările eshatologice ale acestor scrieri, accentul deosebit pus pe relaţia personală cu lisus Hristos şi dorinţa, adeseori mistică, nestăvilită de regăsire a comuniunii cu El.
Migne, PG 1-2, V; O. Gebhardt, A. Harnack, Th. Zahn, Patrum Apostolicorum Opera, 1-3, Leipzig, 1875-1877; E.J. Goodspeed, Index Patristicus sive Clavis Patrum Apostoli​corum, Leipzig, 1907 (vocabularul Părinţilor apostolici); Scrierile Părinţilor Apostolici, traducere, note şi indici Dumitru Fecioru, în Părinţi şi Scriitori Bisericeşti, voi. I, Editura Institutului Biblic şi de Misiune al Bisericii Ortodoxe Române, Bucureşti, 1979 şi reti​părire în afara colecţiei în 1995; D. Volter, Die apostolischen Văter, 2 voi. Leiden, 1904-1910;T.F. Torrance, The Doctrine of Gr ace in the Apostolic Fathers, 1948; L. W. Barnard, Studies in the Apostolic Fathers and their Background, Oxford, 1967; pentru doc​trină vezi: Tixeront, Histoire des dogmes, I, 1905, cap. III, p. 115-163; Quasten, Patro-logy, I, p. 40-42 cu bibliografie bogată; I.G. Coman, Patrologie, I, p. 65-210; Cross, Apostolic Fathers, The., în ODCC,' p. 76.
Apringius de Beja
Exeget spaniol de la mijlocul sec. IV, autor al unui Comentariu la Apocalipsă. Nu este vorba de o lucrare strict origi​nală, autorul bazându-se şi pe surse cola​terale, în special pe Tyconius*. Interesant de reţinut că Apringius nu proiectează viziunea sa eshatologică în eshaton, ci ca dimensiune a istoriei Bisericii. Pentru el învierea celor drepţi este învierea bap-tismală prin credinţă, iar mia de ani esha-

tologică este întreaga istorie a Bisericii. Totodată, el nu încearcă să elimine ati​tudinea creştină antiromană, ci o reite​rează în sensul afirmării concepţiilor curente la acea vreme că femeia care stă călare pe spatele fiarei este Roma, că ruina Babilonului este în realitate ruina Romei.
Migne, PLS 4, 1221-12248; CPL 1093; M. Ferotin, Apringius de Beja, Paris, 1900; A.C. Vega, Apringîi Tractatus in Apocalips am, El Escorial, 1941; M. Simonetti, Apringius de Beja, în DEC A, I, p. 198-199; E. Reichert, Apringius von Beja, în LACL, p. 48 cu bibliografie.
Aquarieni
Aquarieni (în lat. aquarii de Ia aqua). Nume dat de Augustin* şi Philaster* unor grupări sectare care foloseau Ia Sf. Euharistie apă în loc de vin pentru raţiuni ascetice. Practica folosirii apei în loc de vin la Euharistie a fost condamnată şi de Ciprian*. Teodoret* îi numeşte hydropa-rastatae. Mai târziu au fost identificaţi cu maniheii şi condamnaţi ca atare.
Augustin, Haer., 64; Philaster, Haer. 77, P. Batiffol în Dictionnaire d'Archeologie Chre-tienne et de Liturgie, ed. F. Cabrol şi F. Leclercq, (1907-1953), col. 2648-2654; P. Lebeau, Le vin nouveau du Royaume, Paris-Bruges, 1966; F. Cocchini, Aquariens, în DEC A, I, p. 199.
Aquila
Aquila. Autorul unei traduceri a Vechiu​lui Testament în greacă, născut la Sinope în Pont, probabil rudă a împăratului roman Adrian (117-138), în timpul că​ruia a trăit. S-a convertit la creştinism în timpul şederii sale la Ierusalim, întrucât nu şi-a părăsit studiile astrologice, este excomunicat. Se converteşte la iudaism

şi învaţă limba ebraică şi exegeza biblică rabinică. Traduce Vechiul Testament cu scopul de a înlocui textul grec al Septua-gintei care era folosit de creştini. Tra​ducerea, încheiată probabil în 140, este literală, încercând să reproducă cât mai exact textul ebraic. Deşi, pe alocuri, este neclară, datorită redării literale a textului ebraic, ea a fost acceptată de către Ori-gen*, care a introdus-o în Hexapla, şi de Ieronim*.
F. Field, Origenis Hexaplorum quae super-sunt, 2 voi., Oxford, 1871-1875; F.C. Burkitt, Fragments of the Book ofKings according to the Translation of Aquila, 1897; W. R Dickson, Aquila, art. în Smith-Wace, I, p. 150-151.
Ara
Ara. Scriitor sirian despre a cărui viaţă nu cunoaştem nimic. Este autorul a două
*
lucrări: împotriva magilor şi Scarabaei, împotriva lui Bardesanes*.
Ebedjesu, în Assemani, BO III, 230; Duval, p. 346.
Arabici
Arabici. Nume dat de Augustin* (Haer.,83) unei secte arabe din sec. al Hl-lea, descrisă şi de Eusebiu (Ist. bis., VI, 37), care susţinea că atât sufletul cât şi trupul mor împreună şi sunt înviate împreună, învăţătura lor a fost discutată şi respinsă la un sinod la care a participat şi Origen. Data sinodului este incertă, probabil în timpul domniei Iui Gordian (238-244) sau a lui Fi lip (244-249).
De Arabicorum Haeresi, în J. F. Budde, Miscellanea Sacra, I, Jena, 1727, 538 şi urm.; J. Scherer, Entretien d'Origene avec Heraclide, SCh 67, p. 30, 37; P. Nautin, Origene, Paris, 1977, p. 94-96; F. Cocchini, Arabiens, în DECA, I, p. 207-208.
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Arator
Arator. Poet latin din sec. VI, originar din Liguria. A studiat sub îndrumarea lui Laurentius, Arhiepiscop de Milan, şi la şcoala lui Deuterius. Este trimis în misi​une în Dalmaţia pe lângă Teodoric Ostro-gotul în 526, când se impune în mod deosebit datorită culturii şi elocinţei sale. în timpul războiului lui Justinian împo​triva goţilor, merge la Roma, unde papa Vigiliu îl hirotoneşte subdiacon, iar la solicitarea acestuia compune şi citeşte în public poemul hexametric, intitulat His-toria Apostolica ex Luca expressa sau De actibus apostolorum (titlu incert), în două cărţi. Lectura publică a poemului a început la 13 aprilie 544 şi a durat apro​ximativ patru zile. Poemul, centrat în jurul vieţii şi activităţii Sf. Apostoli Petru şi Pavel, a fost precedat de două epistole, în distih elegiac, una adresată stareţului Florinus şi alta papei Vigiliu şi se încheie cu un distih adresat prietenului său Partenie. Historia apostolica nu este una din cele mai izbutite opere literare latine, stilului poetic şi limbajului lipsindu-le supleţea şi imaginaţia artistică.
Editio princeps Historia Apostolica, Milan, 1469; Migne, PL 68, 63-252, prefaţă şi note de Arntzen, 1769; P. McKinley, CSEL, 72, 1951; A. Ansorge, De Arătare veterum poet-anim latinoruin imitatore, Brelsau, 1914; D, Kartschoke, Bibeldichlung, Munchen, 1975, p. 53-58; 72-74, 93-97; Tixeront, Patrologie, p.474; Alîaner-Stuiber, 1980, p. 499; S. Constanza, Arator, în DECA, I, p. 208-209; J. Schwind, Arator, în LACL, p. 48-49 cu bibliografie.
Arbelae, Chronicon
Este vorba de o cronică scrisă între anii 550-560 de către Meshiha Zekha, cuprin​zând istoria oraşului Arbela, capitala provinciei Abiadene din Persia. Primul

episcop al cetăţii a fost Mar Pequidas, hirotonit de cătra Mar Addai*, apostol a! Domnului. La elaborarea lucrării sale, autorul a folosit Istoria bisericească a lui Eusebiu de Cezareea. Multe din afirmaţi​ile făcute de autor, au fost confirmate de diverse documente istorice, deşi unele relatări prezintă evenimente care par a fi imaginare şi neconforme cu istoria bise​ricească. De subliniat faptul că această cronică afirmă ca practică hirotonia prin punerea mâinilor, iar în ceea ce priveşte ritualul baptismal, săvârşirea Botezului în numele Sf. Treimi, în legătură cu acest document, există şi părerea că este un fals care îi aparţine orientalistului A. Mingana (F. Rilliet).
A. Mingana, Sources syriaques, voi. l, Msiha-Zkha, Leipzig, 1907 şi cu traducere în germană; E. Sachau, Die Chronik von Arbela, ein Beitrag zur Kenntnis des ăltesten Christentums im Orient, Abh. d. Kgl. Preuss. Ak. d. Wiss. Jahrg., 1915; Baumstark, p. 134-135; Ortiz de Urbina, p. 210-211 cu biblio​grafie.
Arcadie de Cipru
Arcadie de Cipru (f 640), arhiepiscop de Constanta în Cipru, autor al Laudatio S. Georgii, lucrare care s-a păstrat în mai multe manuscrise. Autorul meţionează în lucrare intervenţia Sf. Gheorghe la eli​berarea Bisericii de sub opresiunea arabă şi persană. Alte vieţi de sfinţi au fost redactate folosindu-se ca model Lauda​tio, cum ar fi: Laudatio a Sf. loan Vladi-mir(BHG 2195). Sf. loan* Damaschinul atribuie Laudatio lui Arcadie, deşi se pare că ar exista anumite inconsecvente în datare.
Migne, PG, 94, 1393-1396; CPG, III, 7983-7984; K. Krumbacher, Der heilige Georg in der griechischen Uberlieferung, Munchen, 1911, p. 78-81; J. Delehaye, Leş Saints

Stylites, Bruxelles-Paris, 1928, p. LXVII-LXIV şi 238-271; A. Labate, Arcadius de Chypre, în DECA, I, p. 210; G. Rowekamp, Arcadius von Zypern, în LACL, p. 49.
Archaeus
Numele lui Archaeus apare într-un frag​ment pascal descoperit într-un manuscris arab, ca fiind episcop de Leptis Magna (Tripoli). Fragmentul afirmă că duminica este ziua învierii şi ca atare ziua sfântă când se sărbătoresc şi Pastile creştine. Se pare că acest text aparţine lui Irineu din Lugdunum (Lyon).
Migne, PG 5, 1489-1490; H. Jordan, Werwar Archaeus? în ZNTW, 13, 1912, p. 157-160; V. Loi, Archaeus, în DECA, I, p. 211; R. Hoffner, Archaeus, în LACL, p. 49.
Archelaus (Arhelau)
Archelaus, episcop de Charchara în Mesopotamia despre care se relatează că a avut două dispute cu Mani* (Manes), fondatorul maniheismului, în prezenţa unor arbitri care au decis în favoarea lui. Evenimentul şi conţinutul dezbaterilor sunt menţionate în Acta Archelai. Acest document îi aparţine însă, după ultimele cercetări, lui Hegemonius*, iar data scrie​rii lui este imediat după primul sinod ecumenic, deoarece autorul foloseşte ter​menul de homoousios şi înainte de 348, deoarece Ciril* al Ierusalimului îl men​ţionează în catehezele sale (6, 20 şi urm.).
CPG, II, 3570; Routh, Reliquae sacrae, voi. V, Oxford, 1848, p. 3-206; E.C. Cowell, Archelaus, art. în Smith-Wace, I, p. 152-153. Quasten, Patrology, III, p. 353-358.
Areopagitul, vezi Dionisie Areopagitul.

Arianism
Arianism. Una din cele mai puternice erezii din istoria Bisericii creştine, nu​mită astfel după numele întemeietorului ei, Arie*. Este vorba, în principal, de o erezie hristologică, întrucât neaga divini​tatea lui Hristos şi prezintă în mod greşit relaţia dintre Hristos şi Tatăl, întrucât propovăduieşte o învăţătură eronată şi despre Duhul Sfânt, putem spune că aria​nismul pune în discuţie întreaga dogmă a Sf. Treimi, de altfel dogma centrală a creştinismului. Cearta ariană nu a fost un simplu război al cuvintelor, învăţătura pro​movată de arieni este o formă subtilă de păgânism, care L-a înlocuit pe Hristos, Logosul necreat, Fiul lui Dumnezeu, cu o făptură creată, cu un semizeu. Totodată, L-a separat pe Dumnezeu de lume, fă​când imposibilă mântuirea prin Hristos. Tensiunea porneşte din Alexandria, Arie câştigând o serie de adepţi, printre eâre cel mai de seamă a fost Eusebiu* al Nicomidiei*. După ce Constantin* cel Mare îl învinge pe Liciniu (323) şi ajun​ge stăpân peste întreaga lume romana, conştient de primejdia pe care o repre​zenta tensiunea de la Alexandria, îl tri​mite pe Hosius*, episcop de Cordoba, pentru a împăca cele două tabere. Misiu​nea eşuează, iar împăratul Constantin* convoacă un prim sinod ecumenic care se va ţine la Niceea, 325. Erezia ariană este condamnată în unanimitate. Discu​ţiile apar însă în momentul în care se încearcă modalitatea de expunere a cre​dinţei  ortodoxe  privind  relaţia dintre Dumnezeu Tatăl şi Logosul divin, lisus Hristos, Fiul lui Dumnezeu, sugerându-se atât formula bk Trjg ovaiag tov Uarpog, cât şi termenul 6/^oovoiog - deofiinţă cu Tatăl, sugestie adoptată nu fără mari ten​siuni. Intrigile nu s-au încheiat. Atana-sie*, episcopul Alexandriei şi campionul sinodului de la Niceea, este trimis în exil
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în 339. La moartea lui Constantin (337), partea de răsărit a imperiului este încre​dinţată lui Constantin II, care îşi încura​jează episcopii să conceapă un nou crez care să-1 depăşească pe cel de la Niceea, faţă de care Bisericile din Asia şi cea siri​ană aveau unele ezitări. Cele cinci cre​zuri, care au fost formulate, au un numi​tor comun: opoziţia faţă de formula ata-nasiană şi faţă de crezul niceean şi mai ales faţă de termenul o^oovaiog. La 341 are loc sinodul de la Antiohia ţinut în Biserica de Aur. Biserica creştină se di​vide acum în două tabere: cea de Apus accepta crezul niceean, iar cea Orientală susţinea că în crez nu trebuie să existe nici un cuvânt nescripturistic. Uciderea lui Constantin II (340) şi intrarea părţilor de răsărit ale imperiului sub conducerea lui Constans, susţinător al lui Atanasie, schimbă echilibrul.  La insistenţele lui Constans, se ţine un sinod la Sardica la 343, cu participarea unor episcopi din ambele tabere. Sinodul a fost un eşec, întrucât nu s-a ajuns la nici o înţelegere, între 346-356, cele două tabere, deşi la suprafaţă făcuseră pace,  se pregăteau pentru o nouă confruntare. Atanasie s-a întors din exil în aclamaţiile publicului. La Antiohia, Leonţiu* împărtăşea în tai​nă idei ariene, iar la Roma decedează papa luliu, apărător al crezului niceean şi este urmat de Liberius, un personaj lipsit de fermitate, între timp, este asasinat şi Constans, sprijinitorul lui Atanasie, de uzurpatorul Magnentius. Venirea la tron a lui Constantius nu a fost de bun augur pentru niceeni. Acesta îl ia ca sfătuitor pe Valens, episcop de Mursa în Pannonia, adept înfocat al arianismului, în conse​cinţă Atanasie este alungat de armată din Alexandria Ia 356, iar la 357 va fi redac​tat, Ia Sirmium, primul crez arian, numit de Harie* de Poitier 'blasfemia de la Şir-
•
*
mium'. In anul 359, sub presiunea impe-

rială, vor fi ţinute două sinoade, unul de episcopii apuseni, la Ariminum, iar altul de cei orientali la Seleucia, şi în con​secinţă, crezul arian va deveni doctrina oficială a imperiului, marcându-se prin aceasta triumful arianismului. Reacţiile nu întârzie să apară. Arienii încep să se dividâ în tabere. Unii încearcă să ducă doctrina ariană la concluziile ei logice. Unii, printre care Aetius* şi ucenicul său Eunomiu* de Cizic, susţineau că, dacă Fiul nu era Dumnezeu în acelaşi sens ca Tatăl, El nu îi poate fi nici asemenea. Partida acestora poartă numele de ano-tnaei*. Alţii, cum a fost Acaciu* de Ce-zareea, afirmau că Fiul putea fi asemenea Tatălui, de unde numele de homeeni*. O altă grupare era cea condusă de Vasile* de Ancyra, succesoare a acelor conserva​tori care s-au opus lui Atanasie. Toate aceste grupări erau pregătite să accepte termenul de ovcria în legătură cu doctri​na despre Dumnezeu. Temându-se să nu cadă în sabelianism, dacă acceptă ter​menul de ojuoovcriog, aceste partide au propus în schimb termenul oţioiotiaiog -asemenea la fiinţă cu Tatăl. Această miş​care de apropiere faţă de crezul niceean a fost numită semi-arianism. Arienii şi ho​meeni i au încercat să zdrobească defini​tiv partida ortodoxă a niceenilor la sino​dul de la Constantinopol din 360. Totuşi, arianismul va intra în colaps odată cu moartea împăratului Constantius (361), care le-a fost susţinător. Atanasie revine din nou la Alexandria şi ţine un sinod reuşind să ajungă la reconciliere. El cere arienilor moderaţi să recunoască sinodul de la Niceea şi să respingă arianismul, în Apus, împăratul Valentinian a restabilit credinţa ortodoxă, în timp ce în Răsărit, actul de restabilire a fost împiedicat o vreme de împăratul arian Valens. Ata​nasie se stinge din viaţă în 373. Lucrarea sa a fost preluată însă   de marii teologi

capadocieni: Vasile* cel Mare, Grigorie* de Nyssa şi Grigorie* de Nazianz, care deschid drumul victoriei credinţei orto​doxe. Aceasta va triumfa sub împăratul Teodosie, la sinodul al doilea ecumenic de la Constantinopol din 381. Arianismul şi sem i arianism u l au dăinuit un răstimp în rândul triburilor vizigote, ostrogote, vandale, burgunde şi longobarde. Prin convertirea la credinţa ortodoxă a fran​cilor (496), arianismul va fi treptat aban​donat de triburile teutonice. El nu va dis​părea definitiv din istorie, răbufnind în variate forme în gândirea şi scrierile unor teologi şi gânditori din Apus în sec. al XVII-lea şi al XVIII-!ea. Arianismul din aceste secole a fost urmai de antitrini-tarismul protestant şi apoi de unitaria-nism.
H. M. Gwatkin, Studies in Arianism, 1882; ed. a 2-a 1900; idem, The Arian Controversy, 1889; P. Schnellmann, Der Anfang des aria-nischen Streits, Helsingfors, 1904; G. Bardy, Recherches sur saint Lucien d'Antioche et son ecole, Paris, 1936; Aloys Grillmeier, Le Christ dans la tradition chretienne, traduit de l'anglais par soeur Jean-Marie, o.p. et Mo-nique Saint-Wakker, Leş Editions du Cerf, Paris, 1973, p. 215-225 et passim; arianismul englez: Nelson, Life of Bull, 1713; Abbey and Overton, English Church in the Eighteenth Century, 1878, cap. VIII; Dale, History of English Congregationalism, ed. a 2-a, 1907; F. J. Foakes-Jackson, Arianism, art. în ERE I, p. 775-786; H.G. Opitz, Urkunden zur Geschichte des arianischen Streits, Berlin, 1934; E. Boularand, L'heresie d'Arius et la foi de Nicee, I-II, Paris, 1972-1973; M. Sirnonetti, La crisa ariana nel IV secolo, Roma, 1975; R. Lorenz, Arius ju-daizans? Vntersuchungen zur dogmen-geschichten Einordnung des Arius, G6t-tingen, 1979; R. Williams, Arius, Heresy and Tradition, London, 1987; M. Simonetti, Arius, Arianisme, în DECA, I, p. 238-244; C. Kannenkiesser, Arianisme, în J.-Y. Lacoste

(ed.),  Dictionnaire critique  de  theologie, Paris, PUF, 1998, p. 85-87.
Arie
Arie (256-336), ereziarh. Informaţiile biografice sunt în mare parte incerte. Se crede că a fost libian de origine. Ucenic al lui Lucian* de Antiohia. A fost hiro​tonit diacon de Petru*, arhiepiscopul Alexandriei (312), preot de Acchillas (312-313), care 1-a numit la biserica Sf. Baucalis, una din principalele biserici din Alexandria. Aici se impune ca predi​cator şi trăitor, întrucât în predicile sale propovăduia o învăţătură neacceptată de către Biserică, subordinaţionismul, Ale​xandru* al Alexandriei îi cere să renunţe la ea. Acesta, refuză, iar Alexandru con​voacă un sinod la Alexandria la 318, după alţii la 320, iar Arie este excomuni​cat de toţi cei aproximativ o sută de epis​copi participanţi. Controversa se răspân​deşte cu repeziciune, iar Arie câştigă adepţi, printre care Eusebiu al Nicomi-diei*. Criza se extinde, ameninţând inte​gritatea imperiului. După sosirea lui în Răsărit (sept. 324), împăratul Constantin cel Mare îl trimite pe Hosius* (Osiu) , episcop de Cordoba, în Spania, la Ale​xandria pentru a împăca cele două ta​bere. Misiunea eşuează şi în consecinţă Constantin cel Mare convoacă un sinod ecumenic, la 325, care s-a ţinut la Ni​ceea. Sinodul condamnă învăţăturile lui Arie, iar el este trimis în exil în Illyria. Este rechemat din exil la 334, probabil la insistenţele lui Eusebiu* al Nicomidiei, Atanasie primind porunca de a-1 reprimi în Biserică. El refuză acest lucru. Arie a decedat subit pe una din străzile din Constantinopol la 336. Opera lui Arie a fost relativ restrânsă. A scris câteva scrisori, lucrări în versuri şi proză şi, probabil, omilii la Evanghelii şi
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predici. Dintre scrisorile sale s-a păstrat cea adresată lui Eusebiu al Nicomidiei, una către Alexandru al Alexandriei, sub forma unei mărturisiri de credinţă, alta către împăratul Constantin, tot sub forma unei mărturisiri de credinţă. Au mai su​pravieţuit fragmente din opera sa Thalia, scrisă în proză şi versuri în metru sotadic.
a
In scrierile şi propovăduirea învăţăturii sale, Arie a făcut uz de opera lui Asterie* Sofistul, considerat primul scriitor arian (Quasten).
n.
învăţătura lui Arie avea ca temei un prin​cipiu raţional care bloca de la bun în​ceput înţelegerea adecvată a adevăratei relaţii dintre Dumnezeu Tatăl şi Dum​nezeu Fiul. Argumentul său porneşte de la premiza că dumnezeirea trebuie să fie necreată şi nenăscută, concluzia logică fiind aceea că dacă Fiul lui Dumnezeu, Logosul, este născut, atunci nu poate fi Dumnezeu cu adevărat. El este altceva decât prima din făpturile create de către Dumnezeu din nimic şi, deci, se deose​beşte substanţial de Dumnezeu; este un Dumnezeu secundar şi de aceea a fost o vreme când El nu a existat. El este Fiul lui Dumnezeu nu în sens metafizic, ci moral. Numirea de Dumnezeu îi este im​proprie, deoarece singurul Dumnezeu adevărat L-a adoptat ca Fiu în perspecti​va meritelor Sale. întrucât este adoptat, nu poate fi vorba de o participare la natu​ra divină. Dumnezeu nu poate avea un asemenea, adică, o altă făptură care să fie asemenea Lui. Logosul este mijlocitor între Dumnezeu şi lume, instrumentul creaţiei. Duhul Sfânt este prima făptură creată de Logos şi cu atît mai puţin Dumnezeu.
CPG, II, 2021-2042 (scrieri ale lui Arie); H.G. Opitz, Athanasius' Werke III, l, 1-3 (Urkunde 1); 12-13 (Urkunde 6); Teodorei, Ist. bis., I, 5, 1-4; H.G. Opitz, Urkunden zur Geschichte des arianischen Streits, Berlin,

1934; E. Boularand, L'heresie d'Arius et la foi de Nicee, MI, Paris, 1972-1973; H.l. Marrou, L'arianisme comme phenomene alexandrin, în C.R.I., 1973, 533-542; M. Simonetti, La crisa ariana nel IV secolo, Roma, 1975; R. Lorenz, Ar ins judaizans^ Untersuchungen zur dogmengeschichte Einordung des Arius, Gottingen, 1979; R. Williams, Arius, Heresy and Tradition, Lon-don, 1987; C. Kannengiesser, The Bible and the Arian Crisis, în P. Blowers (ed.), The Bible in the Greek World of Late Antiquity, .Notre Dame, ND University Press, 1998; Altaner-Stuiber, 1980, p. 270, 602-603; Quasten, Patrology, III, p. 7-13; I.G. Coman, Patrologie, III, p. 77-82; Idem, Şi Cuvântul trup s~a făcut, Editura Mitropoliei Banatului, Timişoara, 1993, p. 31 şi urm.; M. Simonetti, Arius, Arianisme, în DECA, I, p. 238-244; T. Bohm, Arius, în LACL, p. 52 cu bibliografie.
Ariei
Ariei. a. Unul dintre conducătorii chemaţi de Ezra (Ezra 8, 16). Semnificaţia cuvân​tului în acest context este 'leul lui El'.
b.
Numire criptică dată Ierusalimului în
Isaia 29,1,  însemnând  'cuptor-altar',
'jertfelnic' (cf. lezechiel 43, 15).
c.
în cartea gnostică Pis tis Sophia domi​
nă peste pedepsele de foc din iad. Ariei
înseamnă, în acest context, 'cuptorul' sau
'arderea' lui Dumnezeu'. Uneori numele
a fost dat zeului Focului, Moloch. într-o
carte aparţinând sectei ofite, citată de
Ipolit* (Haer. V, 14), Ariei este 'stăpânul
vânturilor'.
S. Feigin, The Meaning of Ariei, art. în Journal of Biblical Literature, XXXIX, 1920, p. 131-137; W.F. Albright, The Babylonian Temple-Tower and the Altar of Burnt Offering, ibidem, p. 137-142. C. R. North, Ariei, art. în The Interpreter's Dictionary of the Bible, Abingdon Press, Nashville, 18th Printing, 1990, p. 218; F. J. A. Hoit, Ariei, art. în Smith-Wace, I, p. 159.

Aristeas
Aristeas, presupus autor al unei epistole greceşti, adresată 'fratelui său', Philo-crates. Autorul se prezintă ca slujbaş la curtea lui Ptolemeu II Philadelphus (283-247 î.d.Hr.) şi, deşi susţine că este grec, se pare că a fost evreu elenizat. Cunos​cută şi sub numele de 'Scrisoarea' sau 'Epistola' lui Aristeas, cartea reţine in​formaţii cu privire la traducerea miracu​loasă a Torei în limba greacă. Scopul nemărturisit a fost acela de a justifica originea divină a Torei în faţa păgânilor greci, că traducerea a fost efectuată sub inspiraţie divină. Se crede că acest docu​ment a fost elaborat între anii 200 î.d.Hr şi 33 d. Hr. Importanţa cărţii rezidă mai ales în informaţiile pe care le furnizează despre întrepătrunderea dintre cultura greacă şi cea iudaică.
Textul cărţii editat de H. St. J. Thackeray, în H. Swete, Introduction to the Ol d Testament in Greek, ed. a 2-a, 1905; H.G. Meecham, The Oldest Version of the Bible, 1932; Idem, The Lelter of Aristeas, 1939; R. Tramontano, La lettera di Aristea a Filocrate, Napoli, 1941 (text şi traducere); A. Pelletier, Lettre d'Aristee a Philocrate, SCh. 89, Paris, 1962; G. Zuntz, Aristeas, art. în I.D.B, I, p. 219-221; R. Trevijano, Aristee (Lettre d'), în DECA, I, p. 226-221; A. Sand, Aristeasbrief, în LACL, p. 50-51 cu bibliografie; G. Del ling, Bibliographie zur judisch-hellenis-tischen und intertestamentarischen Literatur, 1900-1965, TU 106, Berlin, 1969, 19752.
Aristide
Aristide din Atena (sec. II), filosof şi apologet creştin, autorul primei apologii a creştinismului. După convertirea lui la creştinism, Aristeas păstrează toga de filosof, aşa cum au făcut Justin* şi Ta-tian*. Despre el avem informaţii din Eu​sebiu* de Cezareea (Ist. bis. 4, 3, 2 şi 3)

şi Ieronim* (De vir. /'//.,20). Textul Apo​logiei sale, considerat pierdut, a fost re​cuperat dintr-o versiunea armeană de pă​rinţii mechitarişti şi publicat la Veneţia. în 1891, o versiune siriacă a fost desco​perită la Mănăstirea Sf. Ecaterina de pe Muntele Sinai. Apologia a fost adresată, se pare, împăratului Hadrian (117-138), după cum ne informează Eusebiu, sau împăratului Antoninus Pius (138-161), după opinia lui Harris, traducătorul tex​tului siriac în engleză. Aristeas afirmă că a ajuns Ia cunoaşterea unui Creator şi Pronietor meditând asupra lumii şi a ar​moniei universului şi susţine că adepţii creştinismului au o cunoaştere mai de​plină a lui Dumnezeu decât barbarii, grecii şi iudeii. El împarte omenirea în patru categorii: Barbarii, adoratori ai celor patru elemente, care, alături de om, sunt opera lui Dumnezeu. Grecii, adora​tori ai zeilor, care prin slăbiciunile şi infamiile ce le sunt atribuite nu pot fi consideraţi făpturi divine. Evreii, care merită respect pentru concepţia lor mai pură despre natura divină şi pentru moralitatea lor înaltă, în cele din urmă, creştinii, care singurii împărtăşesc ideea adevărată de Dumnezeu: "Mai presus de toate neamurile lumii ei (creştinii n.t.) au aflat adevărul".
J.R. Harris, The Apology of Aristides on Behaif of the Christians from a Syriac Ms. Preserved on Mount Sinai Edited with an Introduction and Translat ion. With an Appendix Containing the Main Portion of the Original Greek Text by J. A. Robinson (Texts and Studies, I, 1), ed. a 2-a, Cambridge, 1893; U. şi D. Hagedorn, Ein neues Frag​ment zu P. Oxy. XV 1778 (Aristide, Apo​logie,», în Zeitschrift fur Papyrologie und Epigraphik 131, 2000, p. 40-44; J. Geficken, Zwei griechische Apologeten, Leipzig und Berlin, 1907, p. 3-27; C. Vona, Aristides, Roma, 1950; R. van den Broek, Eugnoste and Aristides on the Ineffable God: Know-
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ledge of God in the Greco-Roman World, Leiden, 1988; Altaner-Stuiber,1980, p. 64-65; Tixeront, Patrologie, p. 44-45; Quasten, Patrology, I, p. 191-195 cu bibliografie; I. G. Coman, Patrologie, I, 246-259; P. Siniscalco, Aristide, în DECA, I, p. 227; P. Pilhofer, Aristides, în LACL, p. 51.
Aristion
Din Istoria bisericească a lui Eusebiu* de Cezareea, care se bazează pe o infor​maţie furnizată de Papias*, aflăm că Aristion a fost, alături de prezbiterul loan, autoritatea primară privind tradiţi​ile legate de Mântuitorul. Aristion nu tre​buie confundat cu Ariston* sau Aristo de Pella (m. 140), apologet creştin, de la care Eusebiu preia o serie de date referi​toare la revolta Iui Bar Cochba. Cu toate acestea, Sf. Maxim* Mărturisitorul îi identifică. Un manuscris armean din 986 îi atribuie 'prezbiterului Aristion', ulti​mele versete din Marcu 16, 9-20. în pofi​da acestui lucru, teoria potrivit căreia Aristion al lui Papias ar fi fost autorul real ale versetelor deja menţionate nu a fost acceptată.
Eusebiu de Cezareea, Ist. bis., 3, 39, 4; 4, 6, 3; F.C. Conybeare, Aristion the Author of the Last Twelve Verses of Mark, în The Expo-sitor, ser. IV, VIII, 1893, p. 241-254; idem, On the Last Twelve Verse of St. Mark's Gospel, în The Expositor, ser. V, II, 1895, p. 401-421; J. Chapman, OSB, Aristion, Author of the Epistle to the Hebrews, în RBen., XXII, 1905, p. 50-64; Bardenhewer, I, p.448 şi urm.; Cross, Aristion, în ODCC, p. 85.
Ariston de Pella
Ariston de Pella. Apologet creştin, autor al unui tratat împotriva iudaismului, inti​tulat: Discuţie între lason şi Papisc de​spre ffristos, lucrare din nefericire pier​dută. Lucrarea a fost atacată de filosoful

iudeu Celsus în Discursul adevărat, con-siderând-o 'vrednică mai mult de milă şi de ură'. Origen ne informează despre această apologie (Contra Celsum, IV, 52) şi relatează că ea descrie 'cum un creştin ajutat de scrierile iudaice (Vechiul Tes​tament) duce o dispută cu un iudeu şi poate să dovedească că profeţiile referi​toare la Hristos şi-au găsit împlinirea în lisus, pe când oponentul ţine parte, în controversă, iudeului în mod hotărât şi fără îndemânare'. Se crede că Ariston a compus această lucrare în jurul anului 140. Exegeza alegorică folosită de autor şi faptul că Papisc a fost alexandrin, su​gerează ca loc de origine Alexandria.
Migne, PG 5, 1271-1286; J.C. Th. Otto, Corpus apologetarum Christianorum saeculi secundi, voi. IX, Jena, 1872, p. 349-363; A. L. Williams, Adversus ludeos. A Bird's-Eye View of Christian Apology until the Renais-sance, Cambridge, 1935, p. 28-30; Barden​hewer, I, p. 202-206; Quasten, Patrology, I, p. 195-196 cu bibliografie; I.G. Coman, Patrologie, I, p.259-263; V. Zangara, Ariston de Pella, în DECA, I, p. 228; F.R. Prost-meier, Ariston von Pella, în LACL, p. 51-52.
Armagh, Cartea de Ia
Armagh este un vestit centru arhiepisco​pal din Irlanda de Nord, întemeiat, pro​babil, de Sf. Patrick. Despre începuturile acestui centru religios nu există infor​maţii, deşi a avut un rol de seamă în răspândirea şi împământenirea credinţei creştine atât în Irlanda, cât şi în Anglia. Cartea de la Armagh (Liber Ar[d]ma-chanus) este un codice care datează din sec. VIII-IX, cuprinzând o serie de docu​mente cu un conţinut divers, scrise parţial în irlandeză şi parţial în latină. De interes aparte sunt cele două biografii haghiografice, şi anume, Viaţa Sf. Pa​trick şi Viaţa Sf. Martin de Tours, scrisă

de Sulpicius* Sever, şi textul integral al Noului Testament în latină, dar care nu conţine versiunea Vulgata. Cărţile Nou​lui Testament sunt aranjate în ordinea următoare: Evanghelia după Matei, Mar​cu, loan, Luca, Epistolele pauline, Epis​tolele soborniceşti, Apocalipsa şi Faptele Apostolilor. Codicele a fost scris de Fer-domnach din Armagh (m. 845/6); prima parte fiind scrisă între anii 807-808. In perioada evului mediu manuscrisul a fost folosit în cult şi pentru depunerea de jurământ, iar după Reformă a intrat în proprietate privată, în prezent se află în păstrare la Trinity College în Dublin, din această pricină mai este cunoscut şi sub numele de Codex Dublinensis.
Liber Ardmachanus: The Book of Armagh, editat de J. Gwynn, cu introducere şi apen​dice, Dublin, 1913; J. Dunn, CE I, ediţia 1907, p. 733 şi urm.; P. Grosjean, Analyse du Livre d'Armagh, în An. Boli., LXII, 1944, p. 33-41; Cross, Armagh, the Book of, în ODCC, p. 88-89.
Arnobiu, Arnobiu Afer sau Arnobiu de Sicca
Arnobiu (sec. III - IV), apologet creştin de limbă latină, menţionat sub numele de Arnobius Afer sau Arnobiu de Sicca. Activitatea sa atinge punctul culminant în timpul domniei împăratului Diocleţian (284-305). Ultima mare persecuţie în​dreptată împotriva creştinismului îl gă​seşte predând retorica în oraşul Sicca din Africa Proconsulară. Se converteşte Ia creştinism datorită mărturiilor multor martiri creştini care au suferit chinuri şi moarte martirică în timpul persecuţiei ce a urmat edictului de la Nicomidia, iar după Ieronim*, şi a unui vis în care i se atrăgea atenţia că trebuia să se supună lui Hristos. Arnobiu îşi îndreaptă paşii către biserica creştină din Sicca, unde este

primit cu ezitare, cunoscut fiind pentru atitudinea sa anticreştină. Pentru a-şi do​vedi sinceritatea, Arnobiu compune tra​tatul Adversus nationes, în şapte cărţi, lucrare în care apară creştinismul făcând uz de cele mai alese izvoare filosofice: Platon, Aristotel, Sofocle ş.a. Deşi nu citează Biblia şi nici nu menţionează vreun scriitor creştin, analiza operei sale arată că el a făcut uz de scriitori creştini ca: Clement* Alexandrinul, Tertulian*, Minu-cius* Felix, Lactanţiu*, care i-a fost şi ucenic, şi că era familiar cu hermetismul, neoplatonismul, oracolele chaldaice, Plo-tin, Zoroastru şi cu liturghiile mitraice. Opera sa a avut un impact restrâns în se​colul al IV-Iea, fiind citat doar de Iero​nim, iar Decretum Gelasium*, din sec. al Vl-lea, o plasează între apocrife. Anumite aspecte doctrinare ale operei lui Arnobiu suscită interes, deoarece ele nu urmează liniile doctrinare tradiţionale ale teologiei creştine. Pentru el, Dumnezeu este o fiinţă absolut transcendentă, fără vreo legătură cu făptura creată, incapabil de mânie, în funcţie de celelalte zeităţi păgâne, a căror existenţă nu este negată, Dumnezeu este superior. Aceste zeităţi ocupă un rang inferior, fără a fi identifi​cate cu demonii, aşa cum o făceau ceilalţi apologeţi. Cât priveşte sufletul uman, acesta este corporal, slab şi neconstant, ceea ce sugerează că nu a putut fi creat de către Dumnezeu şi, ca atare, este opera unei fiinţe inferioare lui Dumnezeu. Ne-fiind creat de Dumnezeu, sufletul nu este nemuritor de la natură. El dobândeşte nemurirea prin cunoaşterea adevărata a lui Dumnezeu, în contextul apologeţilor, Arnobiu ocupă un loc aparte. El nu se rupe definitiv de tradiţia filosofică veche, ci încearcă să facă uz de logica acesteia în afirmarea noii sale credinţe. Totodată, el a încercat în mod subtil să acomodeze vechea sa credinţă celei noi, creştine.
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Migne, PL 5, 349-1374; CPL, 93; C. Marchesi, Corpus Scriptorum Latinorum Paravianum, 62, Torino, 1934; F. Gabarrou, Le latin d'Arnobe, Paris, 1921; E. Rapisarda, Arnobios, Catania, 1945; P. Kraft, Beitrăge zur Wirkungsgeschichte des Âlteren Arno​bius, Wiesbaden, 1966; A. Sitte, Mytholo-gische Quellen des Arnobius, Wien, 1970; A. Viciano, Retorica, Filosofici y Gramatica en el Adversus Nationes de Arnobios, Frankfurt am Main, 1993; M.B. Simmons, A Religious Conflict and Competition in the Age ofDio-cletian, Oxford, 1995; H.C.G. Moule, Arno​bius, art. în Smith-Wace, I, p. 167-169; Altaner-Stuiber, (1980), p. 183-185; Quasten, Patrotogy, I, p. 383-392 cu o bogată bibliografie; I.G. Coman, Patrologie, (1956), p. 88-89; Idem, Patrologie, II, p. 173-180; L, Berkowitz, Index Arnobianus, Hildesheim, 1964; Cross, Arnobius, în ODCC, p. 92; R Siniscalco, Arnobe de Sicca, în DECA, I, p. 254-256; R. Jacobi, Arnobiu der Âltere (von Sicca), în LACL, p. 52-54 cu bibliografie.
Arnobiu cel Tânăr
Arnobiu cel Tânăr (sec. al V-lea), numit astfel pentru a-l deosebi de Arnobiu de Sicca. Nu posedăm informaţii precise despre viaţa şi activitatea sa. Se crede că a fost de origine din Africa, între 420 şi 432 îl găsim la Roma, unde s-a retras din pricina invaziei vandalilor. Rămâne aici, ca monah, până la moarte, probabil în 455. Ii sunt atribuite următoarele lucrări: Comentarii in Psalmos, Conflictus Ar-nobii cum Serapione, Expositiunculae in Evangelium, Liber ad Gregoriam in Pa-latio constitutam şi, probabil, Praedes-
a
tinatus. In comentariul la psalmi, Arno​biu face uz de interpretarea alegorică, descifrând doctrina trinitară şi hristologi-că şi afirmând învăţătura creştină tradi​ţională referitoare la persoanele treimice. Hristos este Dumnezeu deplin şi om de​plin. Conflictul dintre Arnobiu şi Sera-

pion este în realitate un dialog în doua cărţi. Serapion este un reprezentant al monofizitismului. Sunt preluate temele doctrinare tradiţionale privind Treimea, întruparea şi problema Sf. Fecioare Măria, dacă este oeotoko<; sau avGpoiioTOKoţ, adică Născătoare de Dumnezeu sau Năs​cătoare de om. Se întâlnesc aici citate din diverşi scriitori şi părinţi bisericeşti, dar şi eretici: Augustin*, Chirii* al Alexan​driei, Nestoriu*, etc. Tratatul Praedeâ-natus a fost compus după moartea lui Augustin şi combate învăţătura acestuia despre har şi predestinaţie. Această lu​crare este atribuită acum lui Iulian* de Enclanum sau unuia din adepţii acestuia, Lui Arnobiu îi mai sunt atribuite \\ lucrări haghiografice, între care acîk Sylvestri.
Migne, PL 53, 239-672; în completare: PLS
III,
213-256;  G.  Morin,  Etudes,   textes,
decouvertes l, Paris, 1913, p. 338-439; R
von  Schubert,  Der sogenannte  Praedes-
tinatus, TU XXIV, Leipzig, 1903; G. Morin.
Etude d'ensemble sur Arnobe le Jeune, în
RBen. 8, 1911, p. 154-190; J.G. Cazenove,
Arnobius, art. în Smith-Wace, I, p. 170; Tixe-
ront, Patrologie, p. 371-372; Bardenhewer,
IV,
p. 603-606; Altaner-Stuiber, (1980), p
459 cu bibliografie; Cross, Arnobius Junior,
în ODCC, p. 92; B. Studer, Arnobe le Jeum,
în DECA, I, p. 254; K. Daur, Arnobius dtr
Jungere, în LACL, p. 54-55 cu bibliografie.
Arsenic cel Mare
Arsenie cel Mare a fost una dintre cele mai ilustre figuri ale monahismului egiptean din deşertul Scete în timpul sec,
V,
când viaţa monahală de aici tinde spre
adoptarea unei înfăţişări cenobitice. S-a
născut la Roma în 354 şi a decedat în 445
la Troia lângă Memfls, în Egipt. Dupâ
informaţiile furnizate de Teodor*  Stu-

ditul, în encomionul său, Arsenie s-a năs​cut într-o familie nobilă şi înstărită. A fost educat în cultura vremii, dar şi în cea clasică. Vestea culturii sale deosebite a ajuns la Constantinopol şi l-a determinat pe împăratul Teodosie I să-1 invite pentru a deveni instructorul fiilor săi. Un istoric din sec. XII afirmă că el a fost hirotonit diacon în Biserica Romei. După 40 de ani de activitate în cadrul palatului impe​rial de la Constantinopol, Arsenie se retrage în Egipt, devenind sihastru în pustia Sketis, apoi la Troia şi pe o insulă lângă Alexandria, pentru a reveni la Troia. Teodor Studitu! îl prezintă ca pe un monah rugător dar care s-a îndeletni​cit şi cu munca. A ţesut, a cusut veşminte şi i-a îndrumat pe discipolii şi pe vizita​torii săi. O serie de relatări ale sale sunt cuprinse în Apophtegmata Patrum.
f,
"
întrucât despre activiatea lui literară se vorbeşte destul de târziu, mai exact abia în sec. XIV, se crede că lucrările care sunt atribuite unui oarecare călugăr Arsenie, trebuie puse sub semnul între​bării. S-a descoperit, totuşi, în traducere georgiană, o scrisoare a lui Arsenie a cărei autenticitate este neîndoielnică.
Migne, PG 65, 87-108; PG 66, 1617-1626; T. Nissen, Das Encomion des Theodoros Stu-dites auf den heiligen Arsenios, BNJbb l, 1920, p. 241-262; L.-CI. Guy, Le centre monastique de Scete au IVe et au debut du Ve siecle. Prosopographie et histoire, Disser-taţie de doctorat dactilografiată, Roma, 1963, p. 154-158; L. Regault, Leş Sentences des Peres du desert, Collection alphabetique l, Solesmes 1981, p. 23-26, 329; G. Garitte, Une <Lettre de S. Arsene> en georgien, Museon 68, 1955, p. 259-278; I. Forget, Synaxarium Alexandrinum II, CSCO 90, Scriptores arabici, 13, versio, Louvain, 1926, p. 117-118; J.-M. Sauget, Arsene le Grand, în DECA, I, p. 256-257.

Arsenie de Kerkyra
Arsenie, mitropolit de Kerkyra. S-a năs​cut în Bethania, Palestina, în timpul împăratului Vasile I. La vârsta de 12 ani este trimis la mănăstire. Studiază la Se-leucia şi apoi la Constantinopol, unde este numit iconom de către Patriarhul Trifon (928-931). Este numit mitropolit de Kerkyra în 933. Supravieţuieşte de​vastării oraşului de către sciţi. Data morţii sale este pusă în anul 956. Menţionăm, totuşi, existenţa unei inscripţii din anul 1669 în care se spune că relicvele Sf Ar​senie au fost aduse la biserica Sf. lacob din Kerkyra în 869. Acest lucru ridică o serie de întrebări cu privire la datarea vieţii lui Arsenie. Este posibil ca data din inscripţie să fie greşită. Lui Arsenie îi sunt atribuite o serie de en-komia, cum ar fi: la Sf Apostol Andrei, Sf. Barbara, Sf. Mucenic Therinos din Epir. precum şi o serie de canoane şi poezii liturgice, ca de exemplu, versurile anacreontice la Sf. Paşti care proiectează sărbătoarea învierii Domnului într-o per​spectivă cosmică.
B HG 2044-2045; S. Petrides, C. Emereau, Saint Arsene de Corfou, EO 20, 1921, p. 431 -446; A. Kazhdan, Arsenios, în ODB, I, p. 187.
Artemon sau Artemas
Artemon (sec. al III-lea), eretic adopţio-nist. Despre el se ştie doar că în jurul anului 235 se afla la Roma, unde propo​văduia învăţătura sa antitrinitară, fapt pentru care a fost excomunicat de papa Zephyrinus (202-217). El susţinea că lisus Hristos a fost om simplu, născut din fecioară şi superior profeţilor prin vir​tute.
Eusebiu, Ist. bis., V, 28; Epifanie, Haer., LXV, l, 4; Theodoret, Haer. Fab., II, 4;
ARTEMON

ARSENIE DE ANSEDUNUS

ARSENIE DE ANSEDUNUS

ASTERIE SOFISTUL
Phillip Schaff, Artemon, Artemonites, art. în Smith-Wace, I, p. 174; P. Nautin, Le dossier d'Hippolyte et de Meliton, Paris, 1953, p. l î 5-120; E. Prinzivalli, Artemon ou Artemas, în DECA, I, p. 257.
Asarbus
Adept al mişcării prisciliene, condamnat Ia moarte şi executat la Trevi în acelaşi timp cu Priscillian* şi alţi câţiva adepţi. Primul din tratatele de la Wurzburg îl prezintă ca autor al unei libellus alături de Tiberian şi alţi colaboratori.
H. Chadwick, Priscillian ofAvila. The Occult and the Charismatic in the Early Church, Oxford, 1976, p. 47, 144 şi urm.; S. Zincone, Asarbus, în DECA, I, p. 258.
Asclepiu
Asclepiu a fost episcop în Africa în a doua jumătate a sec. V. Ghenadie* spune că a fost episcop la Baensi, după alte manuscrise: Gabaensi sau Vagensi. A fost un predicator renumit şi autor de scrieri îndreptate împotriva arienilor şi a donatiştilor.
P. Monceaux, Histoire litteraire de l'Afrique chretienne, IV, Paris, 1912, p. 101; E. Romero Pose, Asclepe, în DECA, I, p. 261.
Asterie de Amasea
Asterie de Amasea (378/395-400/431), episcop de Amasea în Pont, contemporan cu Sf. loan* Hrisostom, de formaţie so​fistă, renumit şi pentru elocinţa sa con​vingătoare şi deosebit de vie. A urmat cariera de avocat, pe care o părăseşte pentru a deveni episcop. Opera sa tră​dează întrucâtva educaţia clasică pe care a avut-o, mai ales în retorică. Au supra​vieţuit dintre lucrările sale 16 omilii şi

panegirice la martiri, la care se mai adaugă încă alte două predici descoperite într-un manuscris de la Muntele Athos de M. Bauer. Un număr de omilii care i-au fost atribuite, aparţin în realitate lui As​terie* Sofistul, în predica sa, Adversus kalendarum festum, ţinută în ziua de l ianuarie 400, el condamnă obiceiurile şi abuzurile păgâne la sărbători. Una din predicile sale, şi anume: La martiriul Sf. Eufemia, este deosebit de importantă pentru istoria artei creştine. Datorită con​ţinutului şi descrierii pe care o face ima​ginii pictate a martiriului acestei sfinte, această predică a fost citată de două ori cu ocazia celui de al şaptelea sinod ecu​menic de la Niceea (787), ca mărturie preţioasă în favoarea cultului icoanelor.
Migne, PG 40, 163-478; CPG, 3260-3265; H. Anderson şi E.J. Johnson, Ancient ser-mons for modern times by Asterius of Amasea, New York, 1904; Dumitru Fecioru, Asterie al Amasiei, Viaţa şi opera, art. în B.O.R., 55, 1937, p. 624-694; Asterie al Amasiei, Omilii şi predici, trad. de Pr. D. Fecioru, în Izvoarele Ortodoxiei, nr. 8, 1946; M. Bauer, Asterios, Bischof von Amasea. Sein Leben und seine Werke, Wurtzburg, 1911;C. Datema, Asterius of Amasea. Ho-melies l-XIV. Text, Introduction and Notes, Leiden, 1970; Idem, Leş homelies XV etXVl d'Asterius d'Amasee, SEJG, 23, 1978-1979, p. 63-93; G.J.M. Bartelink, Text-kritisches zur sechsîen Homilie des Asterius von Amasea, Glotta, 53, 1975, p. 242-244; Bardenhewer, III, 228-230; Altaner-Stuiber, 1980, p. 309; I.G. Coman, Patrologie, (1956), p. 188-189; Quasten, Patrology, III, p. 300-301; S.J. Voicu, Asterius d'Amasee, în DECA, I, p. 281-282; W. Speyer, Asterius von Amasea, în LACL, p. 55-56.
Asterie de Ansedunus
Asterie a fost episcop de Ansedun (sec. I V-V) şi autor al unei scrieri încă inedită,

cu excepţia a câteva fragmente care au fost publicate, intitulată: Liber seu epis​tola ad Renatum monachum defugiendo monalium colloquio et visitatione. Lu​crarea denunţă abuzurile pricinuite de coabitarea fecioarelor cu preoţii şi călu​gării. Din manuscris se desprinde ideea că Asterie a fost unul din ucenicii lui Ieronim*.
CPL 642a; Liber ad Renatum Monachum, S. Gennaro, CCL 85/1; G. Morin, Un curieux inedit du lVe-Ve siecle, RBen. 47, 1935, p. 101-113; E. Prinzivalli, Asterius d'Anse-dunus, în DECA, I, p. 282 J. Lossl, Asterius von Anseduno, în LACL, p. 56.
Asterie Predicatorul
Asterie predicatorul este de fapt autorul necunoscut al unei culegeri de 31  de omilii Ia Psalmii 1-15 şi 18, precum şi al unor omilii la Sf. Paşti, care s-au păstrat doar într-o formă prescurtată sub numele lui loan* Hrisostom. Alte fragmente se găsesc în Catene la Psalmi. Predicatorul, identificat mai înainte eronat cu Asterie din Amasea sau Asterie Sofistul, a trăit la sfârşitul sec. IV sau începutul sec. V în Antiohia sau în împrejurimi. Regăsim în predicile sale nuanţele retoricii asiatice, iar exegeza sa conţine termeni juridici, ceea ce ne duce cu gândul că a fost edu​cat în acest domeniu. Desluşim în omili​ile sale profunde cunoştinţe scripturistice (în omiliile sale sunt peste 1200 de citate luate din psalmi). Totodată, el a cunoscut şi literatura apocrifa, întrucât întâlnim dese referiri la astfel de texte, însă lipsesc cu desăvârşire referiri la autori păgâni, întâlnim la el o teologie nespeculativă, însă minunat stilizată şi plină de meta​fore, în centrul teologiei sale se află descoperirea Dumnezeirii lui Hristos ca esenţă a învierii. Asterie, confundat ade​seori cu loan Hrisostom, i-a influenţat pe

Leonţiu* de Bizanţ, loan* Damaschinul, pe Fotie* şi pe George Călugărul (Ha-martolos).
Asterîi Sophistae commentariorum in psalmos quae supersunt; accedunt aliquot homiliae anonymae, M. Richard SO.S 16, Oslo, 1956; E. Skard, Index Asterianus, Oslo, 1962; W. Kinzig, Asterius der Homilet, în LACL, p. 56-57 cu bibliografie.
Asterie Sofistul
Asterie  Sofistul (sec.  III-IV),  filosof sofist şi teolog arian. Sf. Atanasie* ne informează că Asterie era din Capadocia. S-a născut în anul 270. înainte de con​vertirea lui la creştinism a fost profesor de retorică şi a predat filosofia sofistă. A fost ucenicul lui Lucian de Antiohia*. Apostaziază în timpul persecuţiei lui Maximian, răstimp în care magistrul său suferă moarte martirică. Este considerat primul scriitor arian. Arie va face uz de scrierile sale în respingerea doctrinei niceene. Deşi Atanasie îl leagă de Eu-sebiu* de Nicomidia, Marcellus* ne in​formează că el a temperat întrucâtva po​ziţiile ariene, ceea ce a făcut ca Phîlos-torgiu* Arianul să îl acuze să ar fi falsifi​cat învăţătura lui Lucian de Antiohia. Lucrarea lui de bază este Syntagmation, din care se păstrează doar câteva para​grafe în scrierile lui Atanasie şi Marcel​lus* de Ancyra. Comentariile şi omiliile la psalmi care i-au fost atribuite, aparţin unui alt Asterie, numit Asterie* Predi​catorul.
G. Bardy, Asterius le Sophiste; R. H. E. 22(1922), p. 221-272; M. Richard, Symbolae Osloenses, Fasc. Supplet, XVI, 1956; Idem, Asterii Sophistae commentariorum in Psal​mos quae supersunt, Oslo, 1956; G. Bardy, Recherches sur saint Lucien d'Antioche et son ecole, Paris, 1936, p. 339-357; E. Skard, Index Asterianus, Oslo, 1962; Altaner-
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Stuiber, p. 270 şi urm., 289; Cross, Asterius, în ODCC, p. 100; Quasten, Patrology, III, p. 194-197; M. Simonetti, Asterius le Sophiste, în DECA, I, p. 282-283; W. Kinzig, Asterius der Sophist (von Kappadozien), în L AC L, p. 57-58,
Atanasian, Crezul
Crezul Atanasian sau Simbolul de cre​dinţă atanasian. Mărturisire de credinţă concisă, folosită cu precădere în Biserica din Apus, atribuită, până în sec. al XVII-lea, marelui teolog ortodox Atanasie* cel Mare. A fost redactat în limba latină, ver​siunea greacă, fiind o traducere. Mai este numit Symbolum 'Quicumque vuit' -'Cine vrea...', după primele cuvinte din text. Se deosebeşte ca stil de Crezul apostolic* şi de cel niceean*, întrucât in​clude şi anateme. Data scrierii este acceptată ca fiind perioada anilor 381-428, sau nu la mult timp după 428, iar locul, undeva în Galia de Sud, probabil în ţinutul Lerins. Ca autor, au fost suge​rate diverse personalităţi creştine, ca de exemplu; Sf. Ilarie*, Vincenţiu* de Le-rini, Eusebiu* de Vercelli, Vigilius, Ful-gentiu* de Ruspe şi Martin* de Bacara. Părerea cea mai apropiată de adevăr pare a fi sugestia că autorul acestui crez a fost Sf. Ambrozie*. Unii cercetători îl pun pe seama unor sinoade provinciale. Textul este format din 40 de sentinţe ritmate şi se referă la doctrina despre Sf. Treime şi la întrupare. A fost introdus în Orologiul grec în î 780, fără adaosul 'Filioque', şi apoi în cărţile de cult ruseşti, în limba română, Quicumque a fost tradus şi pla​sat la sfârşitul Psaltirii Scheiene, în sec. al XVI-lea. De-a lungul anilor a mai fost tradus şi studiat de cercetători ca: Ni-colae lorga, Dragomir Demetrescu, loan Mihălcescu, Nicolae Chiţescu, Isidor Todoran, Traian Seviciu etc.

Mitropolitul Nestor Vornicescu îi dedică un amplu studiu.
Migne, PG 28, 1582-1583; Mîgne, PL 88, 585A şi urm.; J. N. D. Kelly, The Athanasian Creed, The Paddock Lectures for 1962-1963, (1964); Altaner-Stuiber, p. 253 şi urm., 277; Quasten, Patrology, III, p. 32-33. cu biblio​grafie; Mitropolitul Nestor Vornicescu, Simbolul Quicumque, zis şi 'atanasian', în Primele Scrieri patristice în literatura noastră, sec.lIV-XVI, Craiova, 1984, p. 433-463.
Atanasie cel Mare, Sf.
Sf. Atanasie cel Mare (295-373) a fost unul dintre cei mai de seamă episcopi care au condus Biserica creştină din Ale​xandria. S-a născut la Alexandria în anul 295 sau 296, unde este instruit în cultura clasică şi în teologie, probabil chiar la şcoala catehetică din localitate. A fost hirotonit diacon în 319 de către Alexan​dru*, episcopul locului, şi devine secre​tarul său. în această calitate, îl însoţeşte pe Alexandru la primul sinod ecumenic de la Niceea (325), unde se impune în disputa împotriva arienilor. La moartea lui Alexandru (328), îi succede la tronul episcopal, întrucât refuză să facă orice compromisuri cu partida arienilor, îşi atrage ura acestora. Sunt răspândite îm​potriva lui o serie de calomnii, împăratul Constantin îi porunceşte să-1 reprimească pe Arie, revenit din exil, în comuniunea Bisericii. Atanasie refuză. Duşmanii săi se adună la un sinod în Tyr (335) şi îl depun din treaptă, pentru ca nu după mult timp împăratul însuşi să-1 exileze la Treveri, în Galia. Revine în scaunul epis​copal din Alexandria în 337, după moar​tea împăratului Constantin. Oponenţii săi, strâng însă rândurile şi îl depun din nou din treaptă la Sinodul de la Antiohia (339). Atanasie se retrage la Roma. Papa luliu I convoacă un sinod la Roma (341),

care îl achită de toate acuzele, iar sinodul de la Sardica (343) îl repune în treaptă. Nu se poate întoarce la Alexandria decât în 345, după moartea episcopului Gri-gorie din Capadocia, instalat de adver​sarii săi. Ajunge la Alexandria în 346. între timp ocrotitorul său, împăratul Constans, decedează (350). Noul împă​rat, Constantius, care stăpânea peste în​treg imperiul roman, susţinător al aria​nismului, convoacă un sinod la Arles (353) şi un altul Ia Milano (355), unde îl condamnă pe Atanasie şi îl înlocuieşte cu un oarecare George din Capadocia. Ata​nasie părăseşte scaunul episcopal pentru a treia oară. De această dată se retrage printre călugării din deşertul egiptean. Rămâne printre călugări timp de şase ani, când revine din nou la Alexandria, în timpul împăratului Iulian, care recheamă pe toţi episcopii aflaţi în exil. Se dedică pacificării taberelor semiariană şi orto​doxă, ţinând, în acest scop, un sinod la Alexandria (362). Iulian nu dorea ca pa​cea să domnească printre creştini, în con​secinţă el îl expulzează pe Atanasie prin decret imperial, numindu-1 "distrugător al păcii şi duşman al zeilor". Iulian moare în 363, iar Atanasie revine pe tronul epis​copal, însă nu pentru multă vreme. Va fi din nou exilat de împăratul Valens în 365. El se retrage într-o casă în afara ce​tăţii, unde rămâne patrii luni de zile. Lo​cuitorii Alexandriei îl ameninţă pe îm​părat cu răscoala. Temându-se de con​secinţe, împăratul Valens îl recheamă pe Atanasie. De această dată, el rămâne în scaun până la moarte, în ziua de 2 mai 373, dedicându-şi întreaga putere de muncă pentru întărirea şi promovarea crezului niceean. Biserica Ortodoxă îl prăznuieşte la 18 ianuarie, împreună cu Sf. Chirii* al Alexandriei. Aducerea moaştelor Sf. Atanasie Ia 2 mai.

In pofida unei vieţi nespus de zbuciu​mată, Atanasie a lăsat moştenire o operă deosebit de bogată. Majoritatea lucrărilor sale au ca obiect lupta pentru apărarea credinţei niceene. El supune argumentele exegetice şi dialectice ale oponenţilor săi unei analize critice, scrupuloase, dove-dindu-le netemeinicia. Ajutat de vastele sale cunoştinţe scripturistice, teologice şi filosofice, el a izbutit să pună pe temelii solide credinţa creştină ortodoxă. Prin scrierile sale apologetice şi, mai apoi, prin biografia sau viaţa Sf. Antonie, el a creat noi forme literare. Scrierile Sf. Atanasie pot fi împărţite în: a. apologetice, b. dogmatico-polemice, c. istorico-polemice, d. exegetice, e. asce​tice şi f. corespondenţă.
a.
Tratatul Contra păgânilor - combate
cultul, credinţele şi mitologia păgână, în
speţă a elinilor, respingând adorarea
naturii şi panteismul. Este un preludiu Ia
lucrarea Despre întruparea Logosului şi
se conturează ca o replică la renaşterea
păgânismului, după proclamarea creşti​
nismului  ca  religie  permisă.  Despre
întruparea Cuvântului-Logosului este o
completare a celui dintâi şi expune cre​
dinţa Bisericii primare despre mântuire.
Tratatele au fost scrise cu certitudine
înainte de 318, întrucât nu abordează
problema ereziei ariene.
b.
Trei Cuvântări contra arienilor, scrise
probabil în jurul anului 358. Prima cu​
vântare rezumă doctrina ariană, aşa cum
este prezentată de Arie în Thalia, şi apără
definiţia sinodului de  Ia Niceea, care
afirmă că Fiul este veşnic, necreat şi pro​
priu ousiei Tatălui. Adânceşte, totodată,
problema Logosului, cauzele întrupării
Lui, problema relaţiilor intertrinitare, cu
ample referiri scripturistice. în cea de a
doua cuvântare schiţează doctrina în-
dumnezeirii: 'Logosul s-a făcut trup spre a
face pe om capabil de îndumnezeire' (II, 
56, P.G. 26. 268), specifică Bisericii Ortodoxe. Despre întrupare şi contra arienilor, a cărui autenticitate este îndo​ielnică datorită expresiei: 'un singur Dumnezeu în trei ipostase', care nu i-ar putea aparţine. Despre întrupare contra lui Apolinarie, Cuvânt mai mare despre credinţă, Expunerea credinţei, Simbolul atanasian, Cinci dialoguri despre Sfânta Treime si doua dialoguri contra mace-donienilor, Pseudo-Atanasie: De Trini​tate, libri XII - neautentice.
c.
Apologie contra arienilor - un bogat
documentar cuprinzând acte şi  docu​
mente oficiale referitoare Ia arianism şi
la criza ariană, redactată după revenirea
din cel de al doilea exil (357). Apologie
către împăratul Constanţiu (357), în care
se apără de acuzele care îi erau aduse,
Apologie despre fuga sa, scrisă în acelaşi
an, respinge învinuirea de laşitate. Istoria
arienilor către monahi (358), în care îl
atacă pe Constanţiu, acuzându-1 că este
duşman al Iui Hristos.
d.
Comentarii la Eclesiast, Cântarea
Cântărilor, Psalmi, din care s-a pierdut
cea mai mare parte. Către Marcellin de​
spre explicaţia Psalmilor - relevă carac​
terul mesianic şi evlavios al psalmilor.
Comentariu la Geneză, unele fragmente
de comentarii la Exod, Iov, Matei, Luca,
I Corinteni şi o Sinopsă a Sfintei Scrip​
turi, care însă nu este autentică.
e.
Viaţa Sf, Antonie, scrisă probabil în
357, preţuită pentru informaţiile privind
viaţa Sf. Antonie, fenomenul monahal în
general şi pentru fondul sapienţial pe
care îl dezvăluie. Prin biografia Sf. An​
tonie, Sf. Atanasie a creat un nou tip de
biografie care va sluji de model pentru
întreaga hagiografie greacă şi latină de
după el. Tratatul Despre feciorie prezintă
un subiect la care Sf. Atanasie a revenit
de mai multe ori, după cum ne infor​
mează Fer.  Ieronim  (De vir.   UI.   87).

Acest tratat este obiect de dispută, daca este autentic sau nu. Cu toate acestea, el rămâne o piesă deosebit de importantă pentru istoria ascetismului. La acest ca​pitol am putea adăuga predicile sale care abordează diverse teme.
a.
f. In corespondenţa sa, Sf. Atanasie a abordat, nu atât probleme personale, cât mai ales doctrinare şi oficiale. De aici interesul deosebit pe care scrisorile sale îl prezintă, în acest grup reţinem scriso​rile sau epistolele festale (pascale), scri​sori sinodale, două enciclice, una către episcopii Bisericii de pretutindeni, iar alta către episcopii Egiptului şi Libiei. La acestea se adaugă scrisori dogmatico-polemice: Despre hotărârile sinodului de la Niceea; Despre părerea episcopului Dionisie al Alexandriei; Despre Duhul Sfânt: Epistola IV-a către Serapion epis​cop de Thmuis; Epistola sau scrisoarea către Epictet, episcop de Corint, care tratează relaţia dintre Hristos istoric şi Fiul veşnic. Scrisoarea către Adelphius, Scrisoarea către filosoful Maxim ş.a. Sf. Atanasie nu a fost un teolog specula​tiv, creator de sistem sau al unui limbaj teologic nou. Cu toate acestea, istoria dogmelor din sec. IV este identică cu viaţa şi activitatea lui. Meritul lui rezida în apărarea credinţei creştine împotriva ereziei ariene, afirmând deofiinţimea Fiului cu Tatăl şi explicând, ca nimeni altul, relaţiile intertrinitare.
Migne, PG 25-28; text critic: H. G. Opitz, II, I, 1-280; III, l, 1-76; Berlin, Leipzig, 1934, în continuare W. Schneemelcher, şi M.Tetz pentru Academia din Berlin; G. Bardy, Sur Ies anciennes traductions latines de Saini Athanase, RSR., 41 (1947), 239-242; Sf. Atanasie cel Mare, Scrieri, Partea întâi, tra​ducere şi note de Pr. Prof. D. Stăniloae, Editura Inst. Biblic şi de Misiune al B.O.R., Bucureşti, 1987 şi Partea a doua, Bucureşti, 1988; William Bright, Athanasius, art în Smith-Wace, I, p. 179- 283; O. Bardenhewer,

Geschichie der altkirchlichen Literatur, III, p. 44-70; A. Puech, Histoire de la litterature grecque chretienne, IX, 1930,70-120; Guido Muller (editor), Lexicon Athanasianum, Berlin, 1952; C. Kannengiesser, Athanase. Eveque et Ecrivain, Paris, 1981; Altaner-Stuiber, 1980, p. 271-279; I.G. Coman, Pa-trologie, (1956), p. 135-143; Idem, Patro-logie, III, p. 95-221; Quasten, Patrology, III, p. 20-79 cu bibliografie; G.C. Stead, Atha​nase, în DECA, I, p. 285-291, cu bibliografie bogată; K. Metzler, Athanasius von Alexan-drien, în LACL, p. 58-63 cu bibliografie; C. Kannengiesser, Athanase, în J.-Y. Lacoste (ed.), Dictionnaire critique de theologie, Paris, PUF, 1998, p. 95-96; L. Abramowski, Das theologische Hauptwerk des 'Atha​nasius: Die drei Bucher gegen die Arianer (Ctr. Arianos l-lll), în Communio Viatorum 42, 2000, p. 5-23.
Atanasie de Anazarba
Atanasie a fost episcop de Anazarba (Cilicia II), urmându-i lui Filostorgiu*, profesorul lui Aetius*. De la bun început s-a înscris în tabăra susţinătorilor lui Arie*. Participă la sinodul întâi ecume​nic de la Niceea din 325, unde iscăleşte, totuşi, formula homoousios - de o fiinţă. Din lucrările sale au supravieţuit o serie de fragmente în care este afirmată for​mula cea mai radicală a arianismului. O omilie a lui Atanasie de Anazarba s-a păstrat sub numele lui Atanasie cel Mare.
CPG II, 2060-2061; Ep. ad Alexandrum, H.G. Opitz, Urkunden zur Geschichte des arianischen Streits, Berlin, 1934/5, p. 18; G. Bardy, Recherches sur S. Lucien d'Antioche et son ecole, Paris, 1936, p. 204-210; R.P.C. Hanson, The Search for the Christian Doctrine ofGod, Edtnburgh, 1988, p. 41-43; M. Simonetti, Athanase d'Anazarbe, în DECA, I, p. 291; T. B5hm, Athanasius von Anazarba, în LACL, p. 63 cu bibliografie.

Atanasie Atonitul
Fondatorul Marii Lavre de pe Muntele Athos (sec. X). S-a născut la Trebizond în jurul anului 920, tatăl său fiind origi​nar din Antiohia. La naştere este numit Avraam. Rămânând orfan de timpuriu, este încredinţat spre creştere unei prie​tene a mamei sale, care îl trimite la Constantinopol pentru a-şi termina studi​ile. Aici îl cunoaşte pe Mihail Maleinos, fondatorul mănăstirii Xerolimna de pe muntele Kyminas şi pe nepotul acestuia, Nichifor Phocas, care va deveni mai apoi împărat al Bizanţului, îi urmează lui Mi​hail Maleinos şi devine monah la mânăs-
A
tirea Xerolimna. întrucât acesta a voit să-1 numescă egumen, el renunţa la această cinste şi se retrage pe Muntele Ahtos, unde îşi schimbă numele în Barnaba spre a nu fi recunoscut. Evenimentul are loc în jurul anului 958. Nichifor Phocas îl descoperă şi îl ia ca însoţitor în campania sa împotriva sarazinilor din Creta, pentru ca el să implore ajutorul lui Dumnezeu împotriva acestora. Bătălia sfârşindu-se cu victoria împăratului, acesta îi dăru​ieşte lui Atanasie o sumă de bani pentru a construi o mănăstire închinată Maicii Domnului. Lucrările au început în 961, fiind întrerupte în 963, când Atanasie fuge în Cipru pentru a nu fi chemat la curte de Mihail Phocas încoronat împărat la 16 august în acelaşi ani. Revine la Athos şi continuă lucrările de construcţie, amenajând şi un port. După moartea iui Mihail Phocas, Atanasie va fi ţinta ata​curilor eremiţilor de pe Athos, care i-au reproşat că a tulburat viaţa sihăstrească de acolo. Se încearcă, fără succes, asa​sinarea lui de două ori. loan Tzimisces (969-976) intervine, dându-i un hrisov de donaţie, confirmând darul făcut de Mihail Phocas. în baza acestui hrisov, Atanasie continuă munca şi sporeşte nu-
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mărul călugărilor din Lavră. El moare acci​dental în timpul lucrărilor de constrcţie. Ridicarea  Marii   Lavre  reprezintă  un moment nou în istoria monahismului atho-nit. Potrivit hrisovului dat de Nichifor, mănăstirea trebuia să fie independentă (Xa-upa aibToSeaTcoToţ), nesupusă auto​rităţii statului sau celor ecclesiale. Doar egumenul avea puterea deplină asupra celor spirituale şi materiale legate de acest aşezământ. Numărul monahilor a crescut de la 80 la 120 după donaţia lui loan Tzimisces. Eunucii, copiii şi membrii fa​miliei imperiale nu puteau fi primiţi în această mănăstire. Ucenicia dura o pe​rioadă de trei ani. Cei care erau primiţi în mănăstire trebuiau să-şi dea averile celor săraci şi nicidecum mănăstirii, pentru a nu avea pretenţii deosebite. Tipicul şi diatyposis-ul lui Atanasie se ocupă de rânduiala numirii noului egu​men. După tipic, egumenul în funcţie îşi alegea succesorul înainte de a deceda, luând  aprobarea celor mai  de  seamă vieţuitori din mănăstire, în cazul în care egumenul nu făcea acest lucru, aceştia din urmă îl alegeau pe egumen, în diaty-posis, el îl însărcinează pe prietenul său loan Iberul, pe care îl numeşte epitropul său       duhovnicesc       (rcve'uu.atiKog ETuvTpoTcoţ), să se consulte cu aproxima-tiv 15 din cei mai experimentaţi vieţui​tori, care să-l aleagă pe noul egumen. Nu se ştie cu certitudine dacă această rân​duiala a fost fixată doar pentru cazul său, sau dacă ea trebuia să rămână permanen​tă. Dacă ea a fost menită să fie perma​nentă, înseamnă că diatyposis-ul a fost redactat după tipic.
Cele mai interesante aspecte ale tipicului atanasian privesc rânduielile sale pentru călugări, menite să stabilească o atmos​feră de armonie şi comuniune între vie​ţuitorii mănăstirii şi cei străini. Ele ţin​teau să îndepărteze orgoliul, care, spunea

el, izvorăşte din duhul trupului. Virtutea unui călugăr nu ţine de valoarea egu menului care I-a tuns în monahism, ci în atitudinea şi viaţa personală a acestuia Călugărul care a tratat rău sau a jignit un alt călugăr străin, era exclus de la sfintele taine, din biserică şi de la trapeză timp de trei săptămâni, perioadă în care trebuia să ţină post aspru şi să se căiască. Daca repeta greşeala, era exclus din mănăstire. Totul în mănăstire era în comun, în Rân​duielile sale, Atanasie preia normele şi canoanele stipulate de Teodor* Studitul.
P. Meyer, D ie Haupturkunden fur dit Geschichte der Athoskloster, 1894, p. 102-122 şi 123-130; Fabricius, Bibliotheca grae-ca, V, 41, 2; tom. X, p. 130; L. Petit, Vie di Saint Athanase l'Athonite, în AnBoll. XX\, 1906, p. 5-89; Acta Sanctorum, iulie II, p, 246-248; R. Janin, Athanase l'Athonite, în DSp. I, col. 1052-1053; Cross, Athanasim, St., în ODCC, p. 102 cu bibliografie.
Atanasie II de Balad
Atanasie II de Balad (sec. VII), patriarh iacobit (684-688/9). A studiat la Ken-neshre sub îndrumarea lui Sever* Se-bokht. în activitatea sa, el a continuat preo​cupările magistrului său, dedicându-se muncii de traducere din operele greceşti, teologice şi filosofice, la mănăstirea Beth Malka din Tur-Abhdin, sau la Nisibe,
A
unde a activat o vreme ca preot. In anul 645 traduce în siriacă Isagoge a lui Por-firiu, cu o introducere bazată pe prefaţa comentariului grec al lui Ammoniu. Mai editează o versiune a unei Isagoge ano​nimă, iar la solicitarea Iui Matei, episcop de Alep şi a lui Daniel, episcop de Ede-ssa, se angajează la traducerea selectivă a epistolelor lui Sever* de Antiohia, dintre care a supravieţuit doar cartea a şasea. A tradus o parte din omiliile Sf. Grigorie* de Nazianz. De la el ne-a mai rămas o

scrisoare enciclică privind raporturile dintre creştini şi musulmani. A fost ales patriarh în 684 şi decedează în 688/9. Dionisie de Tell-Mahre plasează data morţii în anul 704.
Assemani, BO, II, 335; Bar Hebraeus, Chron. eccl., I, 287, 293; Isagoge a lui Porfîriu a fost editată de A. Freimann, Berlin, 1897; cartea a şasea cu epistolele lui Sever editate cu trad. în engleză de W. Brooks, London, 1903; F. Nau, ROC 14, 1909, p. 128-130; Wright, p. 106; Chabot, p. 83-84; Duval, p. 251-252; Baumstark, p. 256-257; Urbina, p. 183.
Atanasie I Camelarius sau Atanasie Gammal
Patriarh iacobit (necalcedonian) între anii 594-595. A decedat în anul 630/1. S-a născut la Gammala şi a devenit monah la mănăstirea Kenneshrin. Ca patriarh a avut reşedinţa la mănăstirea Mar Zakai,
r*.
în apropiere de Callinikos. In 609/610 s-a reconciliat cu Biserica soră monofizită din Egipt, în 616/7 participă la negocie​rile doctrinare de la Mabbug/Hierapolis, în prezenţa împăratului Heraclie, care eşuează. Mihai! Sirianul menţionează câteva din scrisorile sale. Lui Atanasie îi este atribuită Viaţa lui Sever de Antiohia, care s-a păstrat în întregime în traducere etiopiana. Un oarecare Daniel, considerat episcop de Alep sau de Edessa, i-a scris viaţa. Dacă acesta a fost Daniel de Alep, atunci se pare că el a fost hirotonit de patriarhul Chiriac (793-817). Viaţa, prezentată rezumativ de M i hai l Sirianul şi păstrată într-un manuscris de la Berlin, se bazează pe textul lui Daniel.
E.J. Goodspeed-W.E. Crum, PO 4, p. 578-718 cu trad. în engleză; E. Sachau, Ver-zeichnis der syrischen Handschriften der Koniglichen Bibliothek zu Berlin, Berlin, 1899, p. 523-524; Michel le Syrien, Chro-nicon, ed. de Chabot, Paris, 1900, p. 388;

Baumstark, p. 185-186; Urbina, p. 170; M. van Esbroeck, Athanase Gammal, în DEC A, l, p. 291-292; P. Bruns, Athanasius I. Ca​melarius, în LACL, p. 63.
Atenagora Atenianul
Atenagora Atenianul. Apologet şi filosof creştin din sec. al II-lea. A trăit în timpul împăratului Marc Aureliu. De la el ne-au rămas două lucrări, o apologie, intitulată: Solie pentru creştini şi un tratat Despre învierea morţilor. Apologia a fost adre​sată împăraţilor Marc Aureliu, Antonin şi Aurelius Commodus, cu scopul de a răspunde celor trei acuze aduse creşti​nilor: de ateism, incest şi antropofagie, în cel de al doilea tratat, susţine posibili​tatea învierii trupurilor, cu argumente exclusiv filosofice. Ca scriitor, Atena​gora s-a impus prin stilul sau clar şi prin tăria argumentelor. Este primul gânditor creştin care elaborează o apărare filoso​fică a doctrinei creştine despre Dum​nezeu.
I.C. T. Otto, Corpus apologet, christ. saeculi secundi, VII, p. 1.291; E. Schwartz, Athena-gorae Libellus pro christianis. Oratio de resurrectione cadaverum, T.U., 4, 2, Leipzig, 1891; Din scrierile filosofului şi apologetului creştin Atenagora Atenianul, traducere, note şi indice de Pr. Prof. T. Bodogae, în Apologeţi de limbă greacă, Părinţi şi Scriitori Bisericeşti, Ed. Instit. Biblic şi de Misiune al B.O.R., Bucureşti 1980, p. 369- 388; B. Pou-deron, D'Athenes ă Alexandrie. Etudes sur Athenagore et Ies origines de la philosophie chretienne, Bibliotheque Copte de Nag Hammadi, serie Etudes n° 4, Quebec-Louvain, 1998; L.W. Barnett, Athenagoras, Paris, 1972 cu bibliografie; Spencer Manşei, Athenagoras, art. în Smith-Wace, I, p. 204-207; Quasten, Patrology, I, p. 229-236; I.G. Coman, Patrologie, l, p.345-354; P. Nautin, Athenagore, în DECA, I, p. 292; P. Pilhofer, Athenagoras, în LACL, p. 63-64 cu bibli-
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ografie; W. Kinzig, Athenagoras, în RGG, 4 Aufl., Bd. I, 1998, p. 887.
Atenodor sau Athenodoros
Episcop în provincia Pont, fratele mai mic al Sf. Grigorie* Taumaturgul. Infor​maţii despre el găsim Ia Eusebiu*, lero-nim* şi Nichifor Calist S-a născut la Neocezareea în jurul  anului  215.  îşi însoţeşte fratele în călătoriile sale de for​mare şi  frecventează împreună cu el şcoala lui Origen din Cezareea. Revenit în Pont este numit episcop, însă nu se ştie cu exactitate sediul său episcopal. Par​ticipă la primul sinod (264-265) împotri​va lui Pavel* de Samosata. Scrie un tratat intitulat: De hebraismo, din care s-au păstrat trei fragmente în Sacra Parallela. Suidas* îi atribuie alte două lucrări: Dis​curs despre întrupare (Oratio de incarna-tione) şi Discurs despre credinţă (Oratio de flde).
K. Holl, fragmente vornicănischer Kirchen-vâter aus den Sacra Parallela, Leipzig, 1899, p. 101; Eusebiu de Cezareea, Ist. bis., 6, 30; 7 , 14 şi 28; Ieronim, De vir. ///., 65; Nichifor Calist, Ist. bis., 6,27; DHGE, V, col. 43-44; P. Nautin, Origene, Paris, 1977, p. 81, 85; E. Prinzivalli, Athenodore, în DECA, I, p. 294-295; B. Windau, Athenodorus, în LACL, p. 64 vezi şi bibliografia.
Atticus (Atic)
Atticus (f 425), patriarh de Constan-tinopol, originar din Sevastia, Armenia, crescut şi educat în erezia pnevmato-mahă*. Ajungând la Constantinopol se converteşte la Ortodoxie. Opozant al Sf. loan Gură de Aur*, îi urmează lui Arsa-cius (m. 404) în scaunul patriarhal de Constantinopol. După moartea Sf. loan* Hrisostom, îl repune pe acesta în diptice, spre marea supărare al Iui Chirii* al Ale-

xandriei, îl alungă din Constantinopol pe Celestius, prietenul lui Pelagiu, şi a păs​trat legături cu Fer. Augustin* şi cu Bise​rica Armeană. Scrierile sale, relative ca extensiune, îi atacă pe nestorieni, pela-gieni şi mesalieni. S-au păstrat fragmente din predica sa asupra Sf. Treimi în Doc​trina Patrum, iar în Actele sale, dintr-o scrisoare dogmatică adresată lui Euspy-chius (Ad Eupsychium) asupra Dum-nezeirii lui Hristos. Cât priveşte epistola sa către Sahak* cel Mare, există îndoieli privind autenticitatea ei. Lui   Atticus îi aparţine revizuirea în latină a canoanelor sinodului de la Niceea pe care le trimite sinodului din Cartagina (419).
Migne, PG 65, 649 şi urm., 716-721; PG 77, 348-352; Grumel, Leş regestes des ades du Patriarchat de Constantinople, Kardikoi-Nucarest, I, l, 1932, 35-48; CSEL, 88, Wien, 1981, p. 32-38; G. Bardy, Atticus de Cons​tantinople et Cyrille d'Alexandrie, în Fliche-Martin, IV, 1937, p. 149-162; Bardenhewer, III, 1912, p. 361 şi urm,; Edmund Venables, Atticus, art. în Smith-Wace, I, p. 207-209; Altaner-Stuiber, 1980, p. 323, 339; D. Stiernon, Atticus, în DECA, I, p. 295; U. Hamm, Atticus von Konstantînopel, în LACL, p. 64-65 bibliografie.
Atto
Atto (885-961) a fost episcop de Vercelli începând cu anul 924 şi unul dintre ca-noniştii şi teologii remarcabili ai vremii. Scrierile sale includ un comentariu extins Ia Epistolele pauline, în care s-a inspirat din Augustin*, Ieronim*, Claudiu de Turin etc., precum şi o colecţie de canoane bisericeşti. S-au păstrat parţial unele scrisori şi omilii ale sale.
Migne, PL 134, 9-916; Opera, ed. de C. Buronzo del Signore, 2 voi. Vercelli, 1768; E. Pasteris, Attone di Vercelli ossia el piti grande vescovo e scrittore italiano del seco-

Io X, Vita ed opere con uno studio sulle sue prose ritmiche recentemente scoperte dall'au-tore, 1925; A. Fliche, La Reforme gregori-enne, I, SSL, VI, 1924, p. 61-74; Cross, Atto, în ODCC, p. 106.
Aubert, Autpertus (Authpertus)
Abate al mănăstirii Monte Cassino (834-837), cunoscut pentru remarcabila sa artă oratorică şi cultura deosebită, în Chro-nicon Casinense găsim menţionat sub numele său nonnulla opuscula etpulchri sermones. în mod cert îi aparţine predica De Sancto Matthia. îi mai sunt atribuite: omilia Ades t nobis, dilectissimi, la Adormirea Maicii Domnului, alte câteva la Naşterea Sf. Fecioare şi la sărbătoarea tuturor Sfinţilor.
Migne, PL, 173, 1022; Pierre Diacre, De Viris illustribus Casinensis Coenobii, c. 13; Migne, PL 173, 521; PL, 129, 1023-1034; Sermo 208, în Migne, PL 39, 2129; Am​brozie Autpert în Migne, PL 89, 1291; Baluze, Miscellaneorum libri VII, voi. I, 1678, p. 382; U. Chevalier, Repertoire bio-bibliographique, \, 364; M. Măhler, Aubert, în DSp. I, col. 1098.
Audenţiu
Audenţiu, episcop de Toledo (385-395). După Ghenadie*, este autorul unei lucrări, De fide adversus omnes haere-şes, împotriva ereziilor majore ale vre​mii: manihei, sabelieni, arieni şi bono-sieni sau fotinieni. Defide a lui Audenţiu conţine textul primar al simbolului de credinţă de la Toledo.
A.C. Vega, De Patrologia Espanola, Bol. R. Acad. Hist., 169, 1972, 263-325; E. Romero Pose, Audence, în DECA, I, p. 296.
Audiani
Sectă rigoristă întemeiată de Audius, creştin mirean, care s-a separat de Bise-

rică pe motiv că preoţii deveniseră prea secularizaţi. Audienii au fost acuzaţi de învăţături antropomorfiste cu privire la Dumnezeu, împăratul Constantin îi pune în afara legii şi îi exilează în Sciţia, unde aceştia întreprind activităţi misionare printre goţi.
Epifanie, Haer. 70; Teodorei, Ist. bis., IV, 10; L.E. Iselin, Audios und die Audianer, în Jahrbiicher ftir protestanţische Theologie, XVI, 1890, p. 298-305; G. Bareille, DTC I, 1903, col. 2265-2267; Cross, Audiani, în ODCC, p. 106.
Audoenus
Audoenus (609/10-684), numit Dado (Ouen sau Ouein, Audoin şi Owen), a fost arhiepiscop de Rouen. S-a născut în anul 609/10 la Sancy lângă Soisson şi a fost educat în familie. Tânăr fiind, a fost trimis la curtea regelui Clothaire II, Unţje se împrieteneşte cu Sf. Eligius, mai ales datorită înclinaţiilor pe care şi acesta le avea pentru viaţa monahală şi ascetică. Sub Dagobert deţine funcţia de cancelar, în 634, întemeiază o mănăstire numită Resbac, azi Rebais, însă regele Dagobert îi interzice să devină monah. Este hiro​tonit preot, iar în 641 episcop de Rouen. Ca episcop încurajează învăţământul şi construieşte mai multe mănăstiri, orga​nizând şcoli şi centre de asistenţă carita-tivă. îndeplineşte o serie de misiuni diplomatice pe lângă regii merovingieni, izbutind să încheie pacea între francii din Austrasia şi Neustrasia. De la el au rămas două scrieri: Viaţa Sf. Eligius care, deşi nu se păstrează în forma sa originală, este un important document pentru istoria vremii sale. Mai există apoi într-un manuscris şi Viaţa Sf. Remi şi fragmente din diverse lucrări mai puţin importante.
B.    Krusch,    MGH,    Scriptores    Rerum Merovingiarum,   IV,    1902,   p.   634-741
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(conţine ediţia critică a Vieţii Sf. Eligius); E.P. Savage, în AnBoll. V, 1886, p. 67-146; C. Deeds, Audoenus, Sf., în Smith-Wace, I, p. 214-215; Cross, Ouen, Sf., în ODCC, p. 1017.
Augustalis
Scriitor african care a compus o paschalie, Laterculus, care indica data Sf. Paşti între anii 213-312. A fost primul care a adoptat ciclul pascal bazat pe 84 de ani. Calculul său a fost folosit în Africa până la sfârşitul sec. IV, când a fost revizuit de Agriustia*. Opera sa s-a pierdut, însă ea poate fi reconstituită în linii mari din lucrarea anonimă Computus Cartha-ginemis, a. 455, scrisă în al şaselea an al domniei lui Genseric.
CPL 2273; B. Krusch, Studien zur christlich-mittelalterlichen Chronologie, I, Leipzig, 1880, p. 5-23, 138, 150 Krush reconstituie calculul la p. 17-19; DHGE V, 414; V. Loi, Augustalis, în DECA, I, p. 297; B. Windau, Augustalis, în LACL, p. 65 vezi bibliografia.
Augustin, Fericitul
Fericitul Augustin (354-430), episcop de Hippo. S-a născut la Tagaste în Africa de Nord (Algeria), la anul 354, într-o fami​lie mixtă: tatăl, Patritius, păgân, iar mama, Monica, creştină. Este educat de mama sa în credinţa creştină. Dotat cu inteligenţă deosebită, face studii străluci​toare la Tagaste, la Madaura şi în cele din urmă la Cartagina, unde studiază dreptul. Predă gramatica la Tagaste (374) şi reto​rica la Cartagina (375-383), apoi la Roma (384) şi în cele din urmă la Milano (384-386), în calitate de profesor. Poseda vaste cunoştinţe de limba, literatura şi cultura latină. Nu cunoaştea decât foarte puţin greaca, iar punica, deloc, în pofida educaţiei creştine primită de la mama sa

şi atras de cunoaşterea raţională, aban​donează credinţa creştină şi se alături maniheilor datorită raţionalismului de​clarat al acestora care excludea credinţa, pentru că promova un creştinism pur şi spiritual care excludea Vechiul Testa​ment, dar şi mai ales pentru soluţia radi cală în problema răului oferită de aceştia Dar mai presus de toate el a îmbrăţişai maniheismul pentru înţelepciunea care i-a fost făgăduită în acest context, pentru presupoziţiile lui metodologice şi meta​fizice, şi pentru raţionalismul, materialis​mul şi dualismul lui. Nu după multă vre​me devine nemulţumit de maniheism, şi se îndreaptă spre scepticism:  "pentru oarecare vreme la cârma corăbiei mele s-au  aflat academicii",  mărturisea el Regăseşte credinţa creştină sub influenţa Sf. Ambrozie, care i-a deschis ochii în legătură cu inconsistentele doctrinare ale maniheismului,  dându-i cheia pentn interpretarea Vechiului Testament,  în acelaşi timp, se dedică lecturii fllosofîei neoplatonice tradusă de Marius Victoria în august 386, se converteşte definitiv la creştinism. Se botează de Sf. Paşti în anul 387, împlinind prin aceasta dorinţa şi rugăciunile arzătoare ale mamei sale, De laMilan pleacă spre Roma. Când ajun​ge la Ostia, mama sa se îmbolnăveşte şi moare. Rămâne la Roma până la moartea lui Maxim (388), preocupat fiind de viaţa monahală şi scrierea de cărţi, în acelaşi an se întoarce în Africa, la Tagaste, unde pune în practică, împreună cu un grup de prieteni, un program de viaţă ascetică, în timpul unei vizite la Hippo, cu scopul de a găsi un loc adecvat pentru o aşezare monahală, este luat de un grup de creştini şi dus la episcopul locului, Valerius, care îl hirotoneşte preot în 391. O dată hiro​tonit preot, el se dedică vieţii monahale, continuând să aprofundeze teologia şi să predice, în 395, este hirotonit episcop

vicar de Hippo, iar după moartea lui Valerius ajunge titular al diocezei de Hippo unde va rămâne până la moarte, care survine în timpul asediului cetăţii de către vandali. Biserica Apuseană îl con​sideră 'sfânt', iar Biserica Ortodoxă, 'fericit'.
Augustin a lăsat o operă deosebit de vastă, acoperind domenii teologice, filo​sofice şi literare diverse, în Retracta-tiones, el menţionează doar 232 de cărţi, în timp ce Possidius, în Indexul pe care îl anexează la Vita Augustini, dă o listă de 1030 de cărţi, scrisori şi tratate. Ambele liste sunt însă incomplete. Dintre lucrările sale cele mai reprezenta​tive rămân Mărturisirile (Confessiones) şi Despre Cetatea lui Dumnezeu (De Civitate Dei). Prima lucrare, scrisă între anii 397-400, este concepută ca o auto​biografie, descriind viaţa sa până la mo​mentul convertirii, în acelaşi timp fiind şi o operă de filosofic, teologie, mistică şi poezie. Despre Cetatea lui Dumnezeu este cea de a doua capodoperă augusti-niană, concepută ca o sinteză a gândirii sale filosofice, teologice şi politice. Motivul scrierii acestei opere îl constituie acuza păgână împotriva creştinismului şi mai ales căderea Romei sub Alaric la 410. Păgânii susţineau că Roma a căzut pentru faptul că zeii păgâni nu mai erau veneraţi în cetate. Ca răspuns, Augustin relevă deosebirile fundamentale dintre păgânism şi creştinism, realizând o stră​lucită analiză a relaţiei dintre creştinism şi lume. Cartea poate fi considerată ca una din cele mai izbutite expuneri a filo​sofici creştine a istoriei. Lucrarea a fost redactată între anii 413-426. La aceste capodopere, mai adăugăm următoarele lucrări, nu de mai mică importanţă: De Trinitate, lucrarea teologică principală a lui Augustin care a exercitat o influenţă hotărâtoare asupra teologiei trinitare

apuseană. De doctrina Christiana, care a servit ca model pentru Sentinţele (Sen-tentiae) medievale, cât şi pentru herme​neutica biblică. Menţionăm apoi, scrie​rile împotriva maniheilor, donatiştilor şi a pelagienilor, bogata lui corespondenţă, predicile, colecţia de dialoguri filosofice, înainte de moarte, Augustin îşi reeva​luează întreaga sa operă în Retractatio-nes (Retractări sau Revizuiri), în două cărţi. Este vorba de un nou gen literar, al autocriticii literare, unic în istoria litera​turii vechi şi medievale. El trece în revistă toate lucrările sale până la 427, arătând motivele, data la care a fost scrisă fiecare şi în cele din urmă notând greşelile care s-au strecurat şi făcând îndreptările necesare. Importanţa lui Augustin rezidă mai ales în înţelegerea profundă pe care el o are asupra adevărului credinţei creştine, pe care îl apără împotriva a trei mari mişcări eretice: maniheismul, donatismul şi pelâ-gianismul. în scrierile sale împotriva ma« niheismului, el pune temelia unei meta​fizici care va influenţa gândirea scolasti​cilor. Contra dualismului maniheic, care postula existenţa unui agent al răului opus din veşnicie unui Dumnezeu bun, el afirmă natura esenţial bună a întregii creaţii. Dumnezeu este singurul creator al tuturor lucrurilor pe care le susţine în viaţă. Răul este lipsa binelui. Răul fizic rezidă în imperfecţiunea creaturilor, iar cel moral izvorăşte din libertatea de voinţă. Erezia donatistă ameninţa integri​tatea Bisericii creştine din Africa. In lupta împotriva acestei mişcări, el a fost obligat să dezvolte doctrina despre Biserică, despre Sf. Taine şi despre har, dincolo de limitele cunoscute până la el, influenţând profund teologia apuseană. Prin Biserică el înţelegea comunitatea credincioşilor zidită pe temelia aposto​lilor, sau comunitatea celor drepţi în
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pelerinaj prin această lume de la Abel şi până la sfârşitul lumii, sau comunitatea celor predestinaţi să trăiască în fericita nemurire. Primul aspect se referă la fap​tul că Biserica este una, apostolică, sfân​tă şi catolică sau sobornicească. El a fost un adevărat apostol sau teolog al unităţii, pe care o vedea ca o comuniune deplină de credinţă, viaţă sacramentală şi iubire. Erezia, schisma şi păcatul se ridică îm​potriva acestei întreite comuniuni. Ereti​cul nu este doar cel care greşeşte în afir​marea credinţei, ci cel care se opune în​văţăturii Bisericii. "Căci cei care nu iu​besc unitatea Bisericii nu au iubirea lui Dumnezeu". Cel de al doilea aspect se referă la prezenţa în sânul Bisericii atât a celor drepţi, cât şi a celor păcătoşi. Bise​rica este sfântă şi cu toate acestea nu îi împiedică pe cei păcătoşi de a fi în ea, căci aceştia nu  contaminează virtutea celor drepţi. Separarea definitivă între drepţi şi păcătoşi se va face la sfârşitul lumii. In această perspectivă, el vede Biserica ca o comunitate a celor aleşi sau predestinaţi, vrând să spună că păcătoşii sunt doar 'aparent' în Biserică, la fel şi cei drepţi care nu perseverează pe calea adevărului. Prin aceasta Augustin  nu neagă că şi aceştia sunt în 'sânul Bise​ricii' şi că nu trăiesc în aceeaşi 'comuni​tate' sub conducerea aceluiaşi 'păstor', şi că nu sunt fii ai Iui Dumnezeu. Chiar dacă El ştie care le va fi soarta, aceştia vor fi mereu fii ai Săi. Biserica este aici
A
pe pământ împărăţia tui Dumnezeu, deşi în mod imperfect: "Acolo unde se află cele două categorii (răi şi buni), se află Biserica, iar acolo unde sunt doar cei din a doua (categorie) se află Biserica vii​torului...Prin Curmare, în această lume Biserica este împărăţia iui Hristos şi îm​părăţia Cerurilor". Există buni şi în afara Bisericii, aceştia însă nu vor fi părtaşi ai mântuirii. Cât priveşte statul, Augustin

acceptă că autoritatea acestuia este de la Dumnezeu, însă ea este validă numai în măsura în care este întemeiată pe drep​tate, care include adorarea adevăratului Dumnezeu. Statul poate fi un instrument în lupta împotriva ereziei şi a schismei, Cea de a treia erezie, cu care s-a con​fruntat Augustin, a fost pelagianismul. în 410 este informat că Pelagius îi atacase o afirmaţie din confesiunile sale (Conjt-ssiones X, 29 [40]). Acest lucru a de​clanşat o aprigă controversă care evoca învăţătura augustiniana despre căderea protopărinţilor, păcatul original şi pre-destinaţie. Augustin învaţă că omul a fost creat şi înzestrat cu anumite daruri supra​naturale, pe care însă le pierde prin căderea în păcat a lui Adam. în con​secinţă, omul suferă de o boală morală ereditară şi este legal vinovat de păcatul lui Adam. Din această stare el poate fi mântuit numai prin harul lui Dumnezeu. Sarcina harului este să înlăture obsta​colele care împiedică voinţa de la să​vârşirea faptelor bune şi să fugă de rău Aceste obstacole sunt:  necunoaşterea sau ignoranţa şi slăbiciunea, întrucât slăbiciunea este mai mare, harul ajutatei este mai degrabă mişcarea voinţei, decât luminarea intelectului. Harul este nece​sar pentru evitarea păcatului şi pentru întoarcerea la Dumnezeu şi realizarea mântuirii. Harul se obţine prin rugăciune, de unde necesitatea rugăciunii.  Harul singur face posibilă observarea porun​cilor. Dumnezeu nu porunceşte imposi​bilul, însă prin porunca lui ne sfătuieşte ceea ce putem să facem, cerând şi ceea ce nu putem face, iar pentru aceasta ne ajută, prin harul Său, să săvârşim şi ceea ce este dincolo de putinţa noastră, căci, spune Augustin,  "El  (Dumnezeu) nu părăseşte pe cineva, dacă El (Dumnezeu) nu este părăsit" (De. nat et gr., 26, 29), întreaga omenire nu este altceva decât "o

masă de păcat" (messa pecati), din sânul căreia Dumnezeu a ales unele suflete spre a primi îndurarea Sa nemeritată. Pentru problema celor aleşi şi a celor nealeşi nu există altă explicaţie, decât inscrutabila înţelepciune a lui Dum​nezeu, iar copiii care mor nebotezaţi merg în locul veşnicei pierzanii. Acest aspect al învăţăturii lui Augustin a fost puternic influenţat de experienţa harului atotputernic al lui Dumnezeu pe care per​sonal a simţit-o în viaţa sa. De fapt, acest aspect va avea un mare impact şi în gândirea reformatorilor, în special a lui J. Calvin.
Confruntarea cu cele trei erezii a făcut ca o mare parte din opera Iui Augustin să aibă un caracter polemic, ceea ce însă nu reduce cu nimic importanţa ei covârşi​toare pentru istoria teologiei creştine în ansamblul ei şi mai ales pentru teologia şi spiritualitatea apuseană. Acest lucru se datorează atât faptului că el a apărat temeliile teologice ale vieţii spirituale, în special în legătură cu lucrarea harului divin, cât, mai ales, pentru că a dezvoltat şi examinat cu atenţie punctele esenţiale ale acestei vieţi, accentuând relaţia ei intimă cu marile taine creştine: Sf. Trei​me, Hristos, Biserica şi justificarea. De aceea,se poate spune că teologia lui Augustin este în acelaşi timp trinitară, hristologică, eclesiologică, antropologică şi biblică. Pe lângă influenţa în teologie, trebuie să subliniem faptul că Augustin a modelat întreg evul mediu până în seco​lul al XlII-lea şi chiar după redesco​perirea lui Aristotel de către Toma de Aquino, prezenţa lui în teologia şi filosofia europeană a fost mult mai preg​nantă decât este îndeobşte recunoscut.
Migne, PL 32-47; Corpus Scriptorum Ecclesiasticorum Latinontm, Pragae, Lipsae, Vindobonae, începând cu 1887; Corpus Christianorum Latinorum, Turnhout-Paris; în

Bibliotheque Augustinienne, Oeuvres de S. Augustine, text latin et traduction frangaise, Paris începând cu 1948; Fericitul Augustin, Scrieri Alese, partea întîi, Confessiones -Mărturisiri, trad. şi indici de Nicolae Barbu, introd. şi note loan Rămureanu, în Părinţi şi Scriitori Bisericeşti, Editura Institutului Biblic şi de Misiune a Bisericii Ortodoxe Române, Bucureşti, 1985; De Civitate Dei. Cartea I, trad... de Leon Băncilă, Speranţa, Bucureşti, 1907; Despre cultul lui Dum​nezeu. Traducere. Cartea X-a din De Civitate Dei a Fer. Augustin, trad. Popa M. Marin, Speranţa, Bucureşti, 1907; Despre moarte şi transmisiunea ei în omenire. Cartea XIH-a din De Civitate Dei şi Despre nemurirea sufletului (De immortalitate animi). Opere ale Fer. Augustin. Traduceri... de Ion N. Popescu, Speranţa, Bucureşti, 1907; Despre judecata cea din urmă din opera De Civitate Dei a Fer. Augustin, trad... de loan î, Roş-culeţ, Tipografia Regală, Bucureşti, 1907; Poujoulat, Histoire de S. Augustin, ed. a 7-a, Paris, 1886; H. I. Marrou, Saint Augusim et la fin de la culture antique, Paris, 1938 şî trad. în Ib. rom. Humanitas, Bucureşti, 1997; I. Bochet, Le statut de l'histoire de la philosophie selon la Lettre 118 d'Augustine f Dioscore, în Revue des etudes augustinj-ennes 44, 1998, p. 49-76; V.E. Drecoll, 'DU Entstehung der Gnadenlehre Augustins, Tubingen, 1999; idem, Studying Augustine. An Overview of Recent Research, în Augustine and His Critics, ed. de R. Dodaro şi G. Lawless, Routledge, London, 2000, p. 18-34; M. Fiedrowicz, Augustin, Enarra-tiones in Psalmos, în Lexikon der theologi-schen Werke, Stuttgart, 2000; A. Fitzgerald, Augustine through the Ages. An Encyclo-pedia, Grand Rapids (Michigan), Cambridge (UK), 1999; A. Furst, Augustine im Orient, în Zeitschrift fur Kirchengeschichte 110, 1999, p. 293-314; C. Harrison, Christian Truth and FracturedHumanity. Augustine in Context, Oxford, 2000; B. Neil, Neo-platonic Influence on Augustin's Concept ion of the Ascent of the Soul in 'De quantitate animae', în Prayer and Spirituality in the Early Church, voi. 2, ed. de P. Allen-M. Mayer-L,
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Cross, Brisbane, 1999, p. 197-215; A. Pollastri, Lafede negii scritti di s. Agostino, în Dizionario di spiritualitâ biblico-patristica 22, Roma, 1999, p. 277-301; N, P. Brown, Augustine of Hippo, Berkeley C.A., Uni-versity of California, 1967; N.J. Tochia, Creatio ex nihilo and the Theology of St. August i ne, The Anti-Manicheism a Polemic and Beyond, American University Studies, Peter Lang, New York, 1999; M.-A. Vannier, Leş avatars de l'augustinisme, în Revista augustiniana 50, 1999, p. 133-142; H. Chad-wick, Augustine, New York, Oxford Uni​versity Press, 1986; E. Gilson, The Christian Philosophy of Saint Augustine, New York, Randam House, 1960; C. Kriwan, Augustine, London, Routiedge, 1989; I.G. Coman, Pa-trologie, (1956), p. 250-263; O. Barden-hewer, IV, p. 434-511; F. Cayre, op. cit., I, p. 597-697; Quasten, Patrology, IV, p. 342-461, cu bibliografie bogată; A. Trape, Augustine d'Hippone, în DECA, I, p. 299-308; W. Geerlings, Augustimis, în LACL, p. 65-85 cu bibliografie; M.-A. Vannier, Augustin, în Dictionnaire critique de theoiogie, Paris, PUF, 1998, p. 105-108.
Augustinus Hibernicus
Numele lui Augustinus Hibernicus apare în legătură cu lucrările incerte atribuite Fericitului Augustin*, despre el neştiin-du-se nimic, în afară de faptul că a fost irlandez. Ii este atribuită o lucrare exe​getică în trei cărţi: De mirabilis Sacrae Scriptiirae, care datează din sec. VII, precum şi un Comentariu la epistolele soborniceşti, în De mirabilis el prezintă evenimentele extraordinare menţionate în Sf. Scriptură.
Migne, PL 35, 2149-2002; CPL 1123; M. Simonetti, <De mirabilis Sacrae Scripturae>. Un traltato irlandese sui mira​col i nelle Sacra Scriitura, RomBarb 4, 1979, p. 225-251; M. Spinelli, Augustinus Hiber​nicus, în DECA, I, p. 311.

Aunacharius de Auxerre
Aunacharius devine episcop de Auxerre în 567 şi rămâne în scaun până în 605. Este fratele lui Austrenus, episcop de Orleans, şi prieten al lui Loup, episcop de Sens. De la el provin canoanele accep​tate de sinoadele din 585 şi 592, care privesc organizarea bisericească. A par​ticipat la sinoadele de la Paris, din 573 şi de la Macon (581, 585). Iscăleşte, împre​ună cu alţi ierarhi, scrisoarea privind răzmeriţa de Ia mănăstirea Sf. Cruce din Poitiers. In acelaşi an face un pelerinaj la Sf. Martin de Tours. A convocat şi ţinut un sinod Ia Auxerre, la o dată care ne este necunoscută, însă un rezumat al docu​mentelor sinodului se păstrează în bio​grafia sa. De la el se mai păstrează o scrisoare adresată preotului african Ştefan, căruia îi cere să scrie vieţile Sf. German şi Amator.
Migne, PL 72, 767 şi urm.; BHL 805-806; L. Duchesne, Fastes episcopaux de î'ancienne Gaule, II, Paris, 1899, p. 446; V. Saxer, Aunachaire d'Auxerre, în DECA, I, p. 312; G. Rfiwekamp, Aunacharius von Auxerre, în LACL, p. 86 vezi bibliografia.
Aurasius de Toledo
Aurasius a fost episcop de Toledo proba​bil din 603 şi până în 615, când încetează din viaţă. Se pare că a fost un predicator incisiv şi persuasiv. Din nefericire, de la el s-a păstrat doar o scrisoare împotriva comitelui de Totedo, Froja (Frogan), care manifesta certe tendinţe iudaizante. Este vorba de Epistula adFroganes. El obţine un decret regal împotriva acestuia, pe care îl confirmă în calitatea sa de ierarh al diocezei toledane.
W. Gundlach, MGH, Epitolae, 3,689 şi urm.; CPL 1296; I. Gill, Miscellanea Wisigothica, Sevillia, 1972; L.A. Garcia Moreno, Proso-

pografia del reino visigodo de Toledo, Salamanca, 1974, p. 113; J. Orlandis, D. Ra-mos-Lisson, Die Synoden aufder Iberischen Halbinseln, Paderborn, 1981; M. Diaz y Diaz, Aurasius de Tolede, în DECA, p. 312; E. Reichert, Aurasius von Toledo, în LACL, p. 86.
Aureiian de Arles
în 546 ajunge episcop de Arles, iar mai apoi, la solicitarea lui Childebert, devine vicar al scaunului apostolic în Galia. Este fondatorul mănăstirii Sf. Petru din Galia, unde impune reguli monahale inspirate din rînduielile monahale concepute de Caesar de Arles. Participă la sinodul de la Orleans din 549 şi se adresează papii Vigiliu în problema celor Trei Capitole. Se păstrează răspunsul papii Vigiliu la această epistolă. Regulele sale monahale au influenţat, la rândul lor. Regula Tar-natensis şi Regula sau rânduiala lui Ferreolus. De la el se mai păstrează o scurtă epistolă adresată regelui Theu-debert I. A decedat la Lyon în 551 unde fusese transferat ca episcop.
Migne, PL 68, 385-406 - regula monahală; PL 69, 41 răspunsul papii Vigil şi în Jaffe, 925; CPL 1055, 1844-1846; PLS 4, 1203-1206; MGH Epistolae, 124; CCL 117, 426-428;C. de Clercq, La legisiation religieuse, Louvain, 1936; V. Desprez, Regles monas-tiques d'Occident, Bellfontaine, 1980; A. Hamman, Aurelianus d'Arles, în DECA, I, p. 312; C. Kasper, Aurelianus von Arles, în LACL, p. 86.
Aureliu de Cartagina
Aureliu de Cartagina (t 430), prieten apropiat al lui Augustin. Despre el cu​noaştem puţine lucruri. A fost fratele lui Fortunat diaconul, menţionat de Paulin. La întoarcerea sa în Africa, Augustin* îl

găseşte pe Aureliu diacon Ia Cartagina (388). A fost ales episcop în ultima de​cadă a sec. IV. în această calitate el par​ticipă la sinodul de la Cartagina din 397, iar în 416 prezidează sinodul provincial african şi este semnatar al primei scrisori către papa Inocenţiu I, prin care se con​damna pelagianismul. Aureliu ia o atitu​dine fermă şi faţă de papa Zosim, care nu avea o atitudine tranşantă faţă de Pelagiu şi Celestius, după cum reiese din hotă​rârile conciliilor africane pe care le-a prezidat, cele din 418 şi din 419. Tot în problema pelagiană, la cererea lui Ho-noriu şi Teodosie, prezidează sinoadele din 421 (Mansi, IV, 447-452), 424 (Mansi, III, 839-844) şi 426 (Mansi, IV, 517-528). De la el ne-au parvenit puţine scrieri: o circulară: De damnatio Pelagii atque Caelestii, din 419, şi scurte inter​venţii la sinoadele locale la care a parti​cipat (Mansi, III, 699-843). A decedat în Cartagina în 430. Fără îndoială, AureHu a fost o personalitate deosebită, credin​cios apărător al credinţei creştine împo​triva ereziilor şi un bun păstrător al tradiţiei. Sf. loan* Hrisostom este printre cei care i-au apreciat în mod deosebit viaţa şi activitatea,
Migne, PL, 20, 752-756; 1009-1014; PI, 56, 418; PL, 50, 423-427; CPL, 393-396; DHGE, 5, 726-738; M.G. Mara, Aurelius de Carthage, în DECA, I, p. 313-314; W. Geerlings, Aurelius von Karthago, în LACL, p. 86-87.
Ausonius (Ausoniu)
Ausonius (310-394). Numele său este Magnus Decius Ausonius; poet de limbă latină. Este de origine galo-roman, năs​cut Ia Burdigala (Bordeaux). Studiază în oraşul natal şi mai apoi la Toulouse. Funcţionează la Burdigala ca grammati-cus şi apoi rhetor până în 364, când
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AUXENŢIU DE DUROSTOR
Valentin îl cheamă spre a fi tutorele fiu​lui său, Graţian. Face carieră politică, ajungând prefect praetorian şi consul în 379. După moartea lui Graţian (384), Ausonius se retrage la Burdigala. A fost un apropiat al lui Paulin* de Nola, căruia îi scrie patru scrisori în versuri, pentru a-1 convinge să nu îmbrăţişeze viaţa mona​hală şi să nu se retragă în Spania (389). Paulin îi va răspunde după patru ani, sub​liniind ferm seriozitatea hotărîrii luate. Faptul că Ausonius a încercat să-1 con​vingă pe Paulin de Nola să nu devină monah creştin, ne face să credem că nu a fost creştin. De altfel, problema credinţei sale a rămas încă nerezolvată. Se crede că el a fluctuat între păgânism şi creşti​nism.  Totuşi, opera sa de maturitate dezvăluie nuanţe ale unei mărturisiri de credinţă creştină. Epigramele sale - Ver-sus paschales pro Augusto., Oratio ma-tutina şi Oratio versibus rhopalicis, sunt scrise în spirit creştin. Dintre poemele sale cele mai importante reţinem Mo-sella, în care descrie regiunea Moselle şi oraşul Trier. Ephemeris descrie o zi din viaţa autorului. Regăsim în această lu​crare din urmă, ceea ce am putea numi 'o mărturisire de credinţă' sub forma unei rugăciuni adresată primelor două Per​soane ale Sfintei Treimi. La acestea se adaugă cele 25 de Epistolae, adresate unor diverşi  prieteni.  Interesante sunt epistolele către prietenul său Paulin de Nola în  care  sesizăm  o sensibilitate sufletească deosebită.
Migne, PL 19, 823-958; K. Schenkel, MGH, Auctor antiqu., V, 2, Berlin, 1883; Nora K. Chadwick, Poetry and Letters in Early Christian Gaul, 1955; E. M. Young, Auso​nius Decimus Magnus, art. în Smith-Wace, I, p. 230-232; P. de Labriolle, La correspon-dance d'Ausone et de Paulin de Nole, Paris, 1910; H.A. Gărtner, Ein Gebet in Keulen-versen, în E. Campi-L. Grane-A.M. Ritter .), Oratio. Dos Gebet in patristischer und

reformatorischer Sicht (=FS A Schindler), GCttingen, 1999, p. 43-51; K. Smolak, Dos Morgengebet des Ausonius (Ephemeris 3), în Augustinianum 66, 1999, p. 113-126; idem, 'Beim Wort genommen'. Zum Umgang mit romischen Dichtungen in Spâtantike und Mittelalter (Ausonius undCarmina Burana), în Wiener Studien 114, 2001, p. 519-534; Altaner-Stuiber, (1966), p. 406 şi urm.; Bardenhewer, III, p. 436-400; Tixeront, Patrology, p. 361; Altaner-Stuiber, 1980, p. 406 şi urm.; Quasten, Patrology, IV, p. 278-281 cu bibliografie bogată; C. Riggi, Ausone, în DECA, I, p. 314-315; M. Skeb OSB, Ausonius, în LACL, p. 87.
Auspiciu de Toul
Episcop de Toul la mijlocul sec. V. împreună cu Loup de Troyes, a fost reco​mandat de către Sidoniu Apollinarie, lui Arbogast, guvernator de Trier, pentru a-1 instrui pe acesta în legătură cu îndatori​rile sale. Se păstrează una din scrisorile pe care Sidoniu, deja în exil în 475-476, i le-a adresat. De la Auspiciu de Toul a rămas o Epistola metrica, unul din pri​mele documente de acest gen, adresată lui Arbogast, în care îi fixează diverse norme de conduită creştină.
Migne, PL 61, 1005-1008; CPL 1056; MGH, Epistolae, 3.1, p. 135; Poet. lat., 4-2, p. 614; W. Gundlach, în CCL 117, 442-447; A. Hamman, Auspicius de Toul, în DECA, I, p. 315; C. Kasper, Auspicius von Toul, în LACL, p. 87 cu bibliografie.
Authentikos Logos
Authentikos Logos este titlul unui docu​ment coptic păstrat în Biblioteca de la Nag Hammadi. Ea conţine un tratat de​spre soarta sufletului într-o lume căzută în materialitate. Authentikos Logos dez​voltă o învăţătură neoplatoniciană despre suflet, ceea ce ne face să credem că

provine din cercurile alexandrine şi datează probabil de la sfârşitul sec. II.
J.E. Menard, L 'Authentikos Logos, Louvain, 1977 (text coptic şi trad. franceză); P. Che>ix, Concordance NHC VI, Louvain, 1993; P. Bruns, Authentikos Logos, în LACL, p. 87. Vezi NAG HAMMADI.
Autpertus (Ambrosius)
Călugăr şi abate benedictin care a dece​dat la mănăstirea sa din sudul Italiei în anul 778/9. Este de origine din Franţa, probabil din Provence. Se pare că a atins un nivel înalt de excelenţă intelectuală, întrucât îl întâlnim între favoriţii lui Pipin, ca tutore al lui Carol şi arhicance-lar la curtea imperială. Părăseşte acti​vităţile mundane, retrăgându-se la mă​năstirea benedictină de pe malul râului Vulturnus (Voltorno) în sudul Italiei, construită de fraţii Paldo, Tato şi Jason, ajunsă la mare strălucire în sec. VIII şi până în a doua jumătate a sec. IX, când a fost distrusă de către sarazinii care au invadat Italia venind din Africa de Nord între anii 872-882. Aici se dedică studiu​lui Sf. Scripturi şi al Părinţilor latini, în ultima parte a vieţii sale conduce mănă​stirea în calitate de abate. Autpertus a scris o serie de comentarii biblice. Dintre acestea Tritheim a descoperit urmă​toarele: In Cantica Canticorum, lib.I; In Psalteriam, lib. I; Donum Sapientiae, Epistolarum ad diversos, lib. I; De cupi​ditate, lib. I; In Apocalypsin Joannis, lib. decern, considerată ca fiind cea mai im​portantă lucrare a sa. I-au mai fost atri​buite o serie de tratate, omilii şi scrieri haghiografice dar care, după câte se pare, nu îi aparţin, iar unele s-au pierdut. A nu fi confundat cu Autpertus sau Aubert* din sec. IX.
Migne, PL 89, 1265; J.G. Cazenove, Autpertus, în Smith-Wace, I, p. 232-233.

Auxentiu de Durostor
Auxenţiu de Durostor (sec. I V-V?), epis​cop arian, istoric bisericesc şi biograf, reprezentant al Şcolii literare de la Dunărea de Jos. S-a născut într-o locali​tate pe teritoriul actual al Munteniei, în prima jumătate a sec. IV şi a decedat la Mediolanum (Milano) la sfârşitul sec. IV sau în primii ani ai sec. V (Diaconescu). Devine fiu duhovnicesc al lui Ulfîla, care, după cum mărturiseşte el însuşi, 1-a luat de la părinţii lui şi 1-a educat în spi​ritul valorilor creştine, transformându-1 într-un bărbat erudit şi bun predicator. Educaţia i-a fost făcută probabil în şcoala lui Ulfîla, unde a învăţat atât gotica, cât şi latina, el devenind scriitor de limbă la​tină. A fost numit episcop de Durosto-rum şi rămâne în scaun până înjurai anu​lui 383, când împăratul Teodosie ia măsuri drastice împotriva arianismului. Se refugiază la Mediolanum (Milano), unde scaunul episcopal era deţinut de Auxenţiu*, înflăcărat arian, iar la curtea imperială era încă în viaţă împărăteasa Justina, mare apărătoare a arianismului. După moartea lui Auxenţiu, comunitatea ariană de aici rămâne fără conducător. Cu sprijinul împărătesei Justina, el preia conducerea acesteia, sub denumirea de Auxenţiu II. Prima lui mişcare a fost de a pune mâna pe cele două biserici princi​pale din oraş, prin aceasta intrând în con​flict cu Sf. Ambrozie*, care relatează pe larg isprăvile acestuia. Astfel, el ne spu​ne că, Auxenţiu avea obiceiul de a-şi schimba numele, în Sciţia s-a numit Mercurinus, iar la Milano, Auxenţiu, împrumutând acest nume pentru a înşela poporul: 'acum are deja două nume; dacă s-ar duce de aici în altă parte, şi-ar da un al treilea nume'. Prin aceasta, Ambrozie voia să scoată în evidenţă caracterul schimbător al lui Auxenţiu. De la Auxenţiu a rămas Epistula defide vita et obitu Wulfilae, în care se găsesc
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date importante despre viaţa, opera şi doctrina lui Ulfîla. Dacă este adevărat, după cum afirmă Auxenţiu, că partea doctrinară a epistolei a fost dictată de Ulfila, înseamnă că el are o contribuţie fragilă sub aspect dogmatic. Ca aspecte importante prezentate de epistola lui Auxenţiu, reţinem datele istorice despre Ulfila, informaţiile referitoare la ţinutul din Dacia şi România unde se aflau goţii, iar din punct de vedere lingvistic, se poate descifra perioada de trecere de la limba latină propriu-zisă la limbile ro​manice naţionale.
Migne, PLS, I, 703-707; CPL, 691; Sch. 267, 236-251; Aus der Schule des Wuifilas, Aîtxenti Durostorensis, Epistula defide, vita et obitu Wulfilae, în Zusammenhang der Dissertatio Maximinio contra Ambrosium, herausgegeben von F. Kauffînann, Texte und Untersuchungen zur altgermanischen Reli-gionsgeschichte, Strasburg, 1899; lorgu Stoian, Auxenţiu, episcop de Durostor, Bucureşti, 1938; Sf. Ambrozie, Sermo contra Auxentium de basilicas tradendis, 22, 23, 27 etc., în Migne, PL; col. 1056 BC, 1058 A, 1058 AB.; H. Mihăiescu, Scrisoarea lui Auxenţiu de Durostor, izvor pentru latini​tatea balcanică, în vol.Omagiu lui lorgu Iordan, Editura Academiei RPR, Bucureşti, 1958, p. 607-618; M. Meslin, Leş Ariens d'Occident, Paris, 1967, p. 44-58, 439; I. G. Coman, Scriitori bisericeşti din epoca străromănă, EIBMBOR, Bucureşti, 1979, p. 206-212; M. Diaconescu, Literarische und kulturelle Beziehungen zwischen der da-kisch-rdmischen Bevolkenmg und der Goten in 4-6 Jahrhundert und die Perspektiven ihrer multidisciplinăren Erforschung, în Germanistentreffen, Documentation & Ma-terialen, DAAD, Bonn, 27, 1993, p. 27-42 şi în trad. rom. în M. Diaconescu, Istorie şi valori, Ed. Ministerului de Interne, Bucureşti, 1994, p. 85-95; Idem, Istoria lite​raturii dacoromâne, Bucureşti, 1999, p. 663-668; Sf. Ambrozie, Scrieri. Partea a doua în PSB, Bucureşti, 1994, p. 121-122; Altaner-Stuiber, 1980, p. 372 şi urm.; M. Simonetti, Auxence de Durostorum, în DECA, I, p. 321;
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B. Dttmler, Auxentius von Durostorum, în LACL, p. 89.
Auxenţiu I de Mila n
Auxenţiu I (sec. IV), episcop arian de Mi Ian, predecesorul Sf. Ambrozie*, de origine din Capadocia. A fost hirotonit episcop de Grigorie al Alexandriei, tot arian, impus cu forţa spre a-1 înlocui pe Sf. Atanasie*. Auxenţiu este cel mai de seama exponent al arianismului în Apus, fiind numit episcop de către împăratul Constanţiu în 355. Nici condamnările din partea sinoadelor de la Ariminum (359) şi Paris (360), nici intervenţiile lui Ilarie* de Poitiers pe lângă Valentinian (364-364), nici atacul sf. Atanasie (369) şi, în cele din urmă, nici condamnarea sinodu​lui de la Roma (372), nu au dus la înlătu​rarea lui din scaunul episcopal, în care rămâne până la moarte în 374.
Migne, PL, IO, 617-618; L. Duchesne, Origines du culte chretien, 1889, p. 84-89; M. Meslin, Leş Ariens d'Occident, Paris, 1967, p. 439; M. Simonetti, La crisi ariana nellV secolo, Roma, 1975, p. 585; Altaner-Stuiber, 1980, p. 362, 378; Quasten, Pa-trology, IV, 93-94; M. Simonetti, Auxence de Milan, în DECA, I, p. 321; W. Geerlings, Auxentius von Mailand, în LACL, p. 89.
Avitus, Alcimus Aecdicius
Avitus, Alcimus Aecdicius sau Ecdicius (t 519), episcop de Vienne, în Galia. Născut în Auvergne la mijlocul sec. al V-lea într-o familie nobilă. Tatăl apar​ţinea unei familii senatoriale, iar mama sa, Audentia, a fost probabil sora lui M. Maecilius Avitus, împărat în Apus, la 456 d. Hr. Atras de studiu mai mult decât de viaţa politică, Avitus se retrage într-o mănăstire nu departe de cetatea natală. Vestea credinţei şi a culturii sale deo​sebite se răspândeşte şi astfel este numit arhiepiscop de Vienne în 490, urmând în scaun tatălui său Isihie, îl converteşte de

la arianism pe regele burgunzilor, Sigis-mund. Scrie o serie de tratate împotriva ereziilor lui Nestorie*, Eutihie* şi Sa-belie* şi a erorilor pelagiene promovate de Faustus, abate de Lerini. Dintr-o scri​soare a papei Hormisdas deducem că el a fost numit de către pontif vicar apostolic al Gal iei, calitate în care prezidează con-ciliul de la Epaune (Concilium Epao-nense) din 517, convocat în vederea restabilirii disciplinei ecclesiastice în Galia narbonică. Avitus s-a angajat activ în rezolvarea disputei dintre Biserica Romei şi cea de la Constantinopol pri​vind excomunicarea lui Acaciu. Dintre lucrările sale care s-au păstrat menţionăm: De Mosaicae Historiae Gestis, cuprinzând cinci poeme (De Origine miindi; De Peccato originali; De Sententia Dei; De Dilwio şi De transitu Maris Rubri), dedi​cate fratelui său Appolinaris. Un alt poem De Virginitatae şi aproximativ 100 de epis​tole, multe abordând teme doctrinare referi​toare fa Sf. Treime, împotriva arienilor sau împotriva lui Eutihie. Dintre predicile sale s-au păstrat doar trei şi mai multe fragmente. Epigramele sale s-au pierdut.
Migne, PL, 59, 191-388; CPL, 990-997; Oeuvres, ed. de N. Chevalier, Lyons, 1890; H. Goelzer, Le Latin de S. Avit, 1909; M. Burckhardt, Die Briefsammlung des Bischofs Avitus von Vienne, 1938; Bardenhewer, V, p. 337-345; Altaner-Stuiber,1980, p. 475; M. Simonetti, Letteratura antimonofisita d'Occi-dente, în Augustinianum 18, 1978, p. 522-532; R. Herzog, Bibelepik der Spătantike, Munchen, 1980; M. Roberts, Epic and Rhetorical Paraphrase, Liverpool, 1985; Altaner-Stuiber, 1980, p. 475; M. Simonetti, Avit de Vienne, în DECA, I, p. 322; C. Kasper, Avitus von Vienne, în LACL, p. 89-90.
Avit de Braga
Preot în Braga (Portugalia), care a făcut un pelerinaj la Ierusalim în anul 409. Acolo, îl determină pe prietenul său

preotul Lucian, care a descoperit, în urma unei viziuni, relicvele pământeşti ale Sf. Ştefan, în localitatea Kaphar-Gamala, la nord de Ierusalim, să pună în scris acest eveniment. La rândul său, Avit traduce din greacă în latină de​scrierea făcută de Lucian, şi o trimite, sub formă de scrisoare: Epistula ad Pal-conium episcopum Bracarensem de reli-quiis S. Stephani, împreună cu moaştele Simţului Ştefan, lui Palchomius, episcop de Braga, în 416, prin intermediul lui Orosiu de Braga. Decretul Gelasian are ezitări faţă de acest text. Se pare că Avit a fost unul din corespondenţii Fer. Ieronim*. A decedat în 418.
Migne, PL 41, 805-808; CPL 575; Altaner-Stuiber, 1980, p. 244; A. Hamman, Avitus de Braga, în DECA, I, p. 323; E Reicherţ, Âvitus von Braga, în LACL, p. 89.
Avraam de Beth Rabban
Avraam de Beth Rabban, al treilea con​ducător al şcolii de laNîsibe, între 520 şi 540, dată la care a fost închisă. Printre profesorii remarcabili ai acestei şcoli a fost şi Mar Aba* I, catolicos de Seteucia. Lucrările sale s-au risipit în totalitate. Se ştie doar că a scris comentarii la Vechiul Testament: losua, Judecători, Regi, Ecclesiastic, Isaia, cei 12 profeţi mici, Danii I şi Cântarea Cântărilor. Despre preocupările sale, ne putem face o idee din scrierile lui Junilius, care a tradus cea mai importantă lucrare a lui Pavel, epis​cop de Nisibe, şi prieten al lui Avraam, facilitând circulaţia ideilor nisibiene în cercurile creştine din Apus. Teologia şcolii de Ia Nisibe în vremea sa a fost dominată de categoriile lui Aristotel. Avraam de Beth Rabban nu trebuie con​fundat cu episcopul şi stareţul de Beth Rabban care au avut acelaşi nume.
Migne, PL. 68, 15-42 (Junilius: De partibus divinae legis libri duo); Assemani: BO, III, l,
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71; Idem, BO, I, 352; W. Wright, Istoria li​teraturii creştine siriace, trad. Remus Rus, Ed. Diogene, Bucureşti, 1996, p. 74-75; A. VOobus, A History ofthe School of Nisibe, CSCO, 266, subs. 26, Louvain, 1965,134-210; Urbina, p. 123; M. van Esbroek, Abraham de Beth Rabbani, în DECA, I, p. 10; R Bruns, Abraham von Bet-Rabban, în LACL, p. 3.
Avraam de Efes
Avraam de Efes (sec. VI), arhiepiscop de Efes. Se pare că este una şi aceeaşi per​soană cu stareţul Avraam, menţionat de loan* Moscus ca fondator a două mănăs​tiri, una la Constantinopol şi alta la Ierusalim. De la el avem două omilii: In Anmmtiationem şi In festivitatem occur-sus. Accentele polemice antiorigeniste prezente în prima omilie, fac posibilă plasarea ei în timp (probabil 530-553). în In annuntiationem găsim cea mai veche menţiune legată de sărbătorirea Bunei-vestiri la 25 martie. Omiliile sunt impor​tante cu precădere pentru istoria liturgicii.
CPG, II, 7380-7381; M. Jugie, Homelies mari-ales byzantines... în PO, 16, 3, 1921, 429-454; Migne, PG, 87, 2956; DHGE l, 189-190 (despre cele două mănăstiri); S. J. Voicu, Abraham d'Ephese, în DECA, , p. 12; B. Windau, Abraham von Ephesus, în LACL, p. 3.
Avraam de Kashkar
Avraam de Kashkar (sec. VI), contempo​ran cu Avraam de Naphtar, cu care a fost confundat de către Assemani. Avraam de Kashkar (al-Wasit) a activat în timpul lui Mar-Abha I (catolicos 536-552), impu-nându-se prin cunoştinţele sale filosofice şi, mai presus de toate, prin viaţa sa ascetică. A trăit retras în Peştera de la Hazzah, de unde a plecat pentru o vreme la Ierusalim şi apoi în Egipt. Revine în ţară şi se retrage din nou în peşterea de la Hazzah, unde rămâne timp de 30 de ani.

A întreprins acţiuni misionare în terito​riul din nord al ţării. Se stinge din viaţă la Hazzah. De aici, rămăşiţele sale pămân​teşti au fost transportate în taină la Kashkar, oraşul său natal. Avraam de Kashkar a introdus o serie de reforme în monahismul persan şi a scris totodată despre viaţa monahală, lucrare tradusă în persană de discipolul său, loan Călugărul.
Regulele monahale în J.B. Chabot, RANL, 7, 1898, p. 41-59 şi în trad. latină p. 51-59; A. Voobus, Syriac and Arabic Documente... Stockhoîm, 1960, p. 150-162 text şi trad. în engleză; imne în: P. Bedjan, Breviarum Chaldaeorum 2, p. 67-68 cu trad. în engleză: A.J. Maclean, Eost Syrian Daily Office, p. 215; Wright, p. 76-77; Baumstark, p. 130-131: Urbina, p. 135 cu bibliografie; P. Bruns, Abraham von Kaschkar, în LACL, p. 3.
Avraam de Nathpar sau Naphtar
Avraam de Nathpar sau Naphtar (sec. VI), scriitor nestorian. Este originar din Adiabene. A vizitat comunităţile mona​hale pahomiene din Egipt pentru a se familiariza cu rânduielile pahomiene. Revine acasă trăieşte ca sihastru timp de 30 de ani. Tradiţia locului afirmă că a propovăduit evanghelia în Azerbaijan, încreştinând mulţi păgâni. 'Abd-Isho îi atribuie diverse tratate asupra vieţii monahale. Assemani dă titlurile a opt tratate mai mici ale acestuia, care se păstrează la Vatican.
Assemani, BO, l, 463, 464; III, pt. I-a, 191; Mai, Script. veter. nova collectio, V, 65; Ignatius Ephraem II Rahmani, Studia syria-ca, Mont Liban, 1904; P. Bedjan, Marlsaacus Ninivita. De Perfectione religiosa, Paris, 1909, p. 629-632; Baumstark, p. 131; Duval, p. 223-224; Chabot, p. 57; Urbina, p. 136.
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BABAI CEL MARE sau BABHAI DIN IZLA (569-628), stareţ al mănăs​tirii Izla, exarh al mănăstirilor din nordul Persiei, adept al nestorianismului şi duş​man neîmpăcat al credinţei ortodoxe duofizite. S-a născut la Beth-'Aynata în Beth Zabday. După o şedere la Nisibe se îndreaptă spre Marea Mănăstire de pe muntele Izla, întemeiată de Avraam de Kaskar, unde îmbrăţişează viaţa mona​hală. Revine în ţinutul natal şi întemeiază o mănăstire şi o şcoală. După moartea lui Dadiso, este chemat să preia stăreţia Marii Mănăstiri de pe Izla, într-o perioadă deo​sebit de dificilă pentru Biserica nestoria-nă. în Catalogul scriitorilor bisericeşti, Abdisho din Nisibe în atribuie 83 de lu​crări, majoritatea fiind pierdute. Reţinem un comentar complet la Vechiul Testa​ment, un altul la Centuriile lui Evagrie* Ponticul; Actele martirice ale preotului George, un persan convertit la creştinism şi martirizat sub Chosroe II în 615; di​verse memre la Matei, Avraam de Nisibe, Gavriil de Katar; un Tratat despre sârbă-toarea Crucii; Reguli pentru novici şi Canoane pentru monahi etc. El a mai scris şi un tratat hristologic, intitulat: Despre unire (este vorba de unirea celor două firi, divină şi umană, în Hristos), în care prezintă hristologia nestoriană îm​potriva ortodoxiei calcedoniene repre​zentată de Henana din Abiadene*. A nu fi confundat cu Babai bar Nesibnaye sau Babai cel Mic născut în 563, vestit tau-

maturg, trăitor la Marea Mănăstire de pe Izla.
M. Labourt, Le christianisme dans l'empire perse, Paris, 1904, p. 280 şi urm.; Tixeront, Patrologie, p. 425-426; Baumstarck, 137-139; Duval, 73, 135, et passim; Chabot, 60-61; S. P. Brock, Syriac Studies, 1960-1970, A Classified Bibliography, în Parole de l'Orient, 4, 1973, 403, n. 14 cu bibliografie adusă la momentul respectiv.
BABYLAS, vezi VAVBLA, Sf.
BACCHYLLOS, (sec. II), episcop al Corintului în vremea împăratului Ale​xandru Sever. A participat la controversa quartodecimană. îi este atribuită o epis​tolă Despre Paşti, trimisă lui Victor, episcopul Romei, scrisă în numele Său (Eusebiu*),sau a tuturor episcopUo^tlin Ahaia (Ieronim*).
Eusebiu, Ist. bis.,V, 23, 4; Ieronim, De viris illustribus, 44; P. Nautin, Lettres et ecrivains chretiens des He etIHe siecles, Paris, 1961, p. 87-90; I. G. Coman, Patrologie, I, p, 377.
BACHIARIUS, (t 425), călugăr creştin din prima parte a secolului al V-lea, autor a două tratate scurte. Este menţionat în mod special de către Ghenadie, care îi atribuie mai multe lucrări. Una din lucrările sale Libettus de fide Apologe-ticus., este în primul rând o apărare per​sonală în faţa episcopului Romei, întru​cât fusese acuzat de erezie. Libellus este o sinceră mărturisire de credinţă, orto​doxă în toate privinţele, în care respinge erorile origeniste şi prisciliene. Cea de a doua lucrare, AdJanuarium liber de Re-paratione lapsi, adresată stareţului Ia​nuarie, în numele unuia din călugării mă​năstirii sale care a păcătuit cu o călugă​riţă şi în consecinţă a fost alungat, în po-
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fîda căinţei sale, Ianuarie şi întreaga co​munitate de călugări, refuză să-1 ierte şi să-1 reprimească. Bachiarius îl ceartă pe stareţ şi îl sfătuieşte să-1 accepte pe peni​tent, mai ales că acesta luase hotărârea de a-şi ispăşi păcatul prin căsătorie. I-au fost atribuite şi două scrisori (G. Morin). Totodată a fost identificat cu Peregrinus episcopus, cel care a redactat Canoanele apostolice ale lui Priscillian. Cunoscător al tradiţiilor orfice şi al astrologiei, el s-a lăsat influenţat de acestea.
Gal land, Biblioth. Vet. Pat, voi. IX; Migne, P.L, voi. 20, 1237-1262; Tillemont, XVI, 473-476; E. Venables, Bachiarius, art. în Smith-Wace, I, p. 236; G. Morin, Pages ine-dites de l'ecrivain espagnol Bachiarius, în BALAC 4, 1914, p. 117-126; A. Mundo, Estudios sobre el De Fide de B., în Stud. Mon. 7, 1965, p. 247-303, cu bibliografie; H. Chadwick, Priscillian of Avila, Oxford, 1976; A. Hamman, Bachiarius, în DECA, p. 329, cu bibliografie.
BAEDA vezi BEDA
BĂLAI sau BALAEUS (sec. V), poet siriac, alături de Cyrillona*, unul din cei mai cunoscuţi ucenici ai Sf. Efrem Şirul*. Perioada în care a trăit şi a activat ca horepiscop al diocezei de Alep, este determinată în funcţie de informaţiile date de Bar-Haebreus. Astfel el a urmat lui Efrem, însă înainte de sinodul de la Efes din 431. A fost unul din apropiaţii episcopului Acacius de Alep (m. 432) ale cărui virtuţi Ie preamăreşte în cinci poeme. Bălai a fost un maestru al versu​lui. Versurile sale favorite erau pentasi-labice, cunoscute de altfel după numele său, după cum cele heptasilabice sunt cunoscute după cel al Iui Efrem, iar ver​sul de douăsprezece silabe după *Iacob de Serugh. Din poemele care s-au păstrat

şi care au fost editate, reţinem: un poem la sfinţirea unei biserici nou construite din oraşul Kenneshrin (Kinnesrin), cinci poezii dedicate lui Acacius, diverse omilii unele dedicate istoriei lui losif, diverse rugăciuni şî un fragment asupra morţii lui Aaron. O mare parte din imnele sale au fost introduse în cărţile de slujbă ale Bisericii iacobite şi a celei nestoriene.
Overbeck, S. Ephraemi syri, Rabulae,,. Balaei aliormque opera selecta, Oxford, 1865, p. 251-336; Wenig, Schola Syriaco. Chrestomathia, p. 160-162; G. Bickell, Conspectus res syrorum litterariae, 46, nr. 5; K. V. Zettersteen, Beitraege zur Kenntnis der religiosen Dichtung Balai's, Leipzig, 19C2; Thalhofer, Bibliothek der Kirchenvăter, 41 ,p. 44, 67 etc.; A. Baumstark, Die christlichen Literaturen des Orients, I, Leipzig, 1911,p, 44; W. Wright, Istoria literaturii creştm siriace, trad. Remus Rus, Ed. Diogene, 1994, p. 33; P. S. Landersdorfer traduce în germana cele cinci poeme care preamăresc virtuţile lui Acacius, în Bibliothek der Kirchenvăter, 6, 1912, p. 71-89; Tixeront, Patrologie, p. 291; Chabot, 35; Ortiz de Urbina, p. 91-93; Quasten, Patrologia, III, p. 482.
BARBARUS SCALIGERI, denumire dată unei cronici universale cuprinzând istoria lumii de la crearea lumii şi până în vremea împăratului Anastasie în 518, scrisă probabil în Egiptul de Sus. Din textul origina] grec se păstrează doar frag​mente. Avem însă textul complet într-o traducere latină realizată de un 'barbar' galic din epoca merovingiană. A fost edi​tată pentru prima dată de Giuseppe Giusto Scaligero în 1606, de unde şi numele Scaligeri. De interes este cea de a treia parte a cronicii care prezintă isto​ria împăraţilor Zeno şi Anastasie. In mare, cronica este o prelucrare după Ipolit*.

C. Frick, Cronica minora, Leipzig, 1892, 183-371; DHGE VI, 593; PWK, VI, col. 1566-1576.
BARBELITAE, (BARBELIŢI) nume dat unei grupări gnostice ofite din sec. II, preluat de la Barbelo*, personaj al mitologiei lor. Gruparea este menţionată atât de Sf. Irineu*, cât şi de Teodoret*, care îi numeşte barbeliotae.
H. Leisegang, Die Gnosis, ed. a 2-a, Leipzig, 1936; E. de Faye, Gnostiques et gnosticisme, Paris, 1925, p. 379-412. Vezi şi bibliografia de la BARBELO.
BARBELO, personaj mitologic întâlnit în diverse structuri gnostice de tip ofit Sf. Irineu* îl descrie ca fiind "un aeon neîmbătrânitor într-un spirit feciorelnic" căruia, după unii gnostici, Tatăl cel Ne​numit a dorit să i se arate. După ce a creat primele patru făpturi al căror nume este viaţă şi gândire, Tatăl a văzut-o şi bucu-rându-se la vederea ei, a facut-o să dea naştere la trei sau patru fiinţe asemănă​toare celor pe care el le-a născut anterior. Numele Barbelo se regăseşte şi la Epi-fanie* şi Ipolit*. Despre Barbelo se spu​ne că se sălăşluieşte 'deasupra celui de al optulea cer' şi că 'a purces' din 'Tatăl'. Baiestet-mama lui laldabaoth,tcehcareia pus stăpânire cu obrăznicie asupra celui de al şaptelea cer, proclamându-se ca 'sin​gur Dumnezeu'. Despre Barbelo se mai spune că obişnuia să se arate arhonţilor sub o înfăţişare deosebit de atrăgătoare pentru ca în acest fel să-şi readune pro​priile puteri. Această relatare o găsim şi la Epifanie* care înlocuieşte numele lui laldabaoth cu cel al lui Caulacau. Hristos este considerat a fi primul născut al ei, numit 'Lumina'. Teodoret* parafrazează pe Irineu* şi într-o măsură mai mică, pe Epifanie*. Barbelo este întâlnită şi în Pistis Sophia. Ieronim* include numele

ei în lista principalelor personaje ale ere​ziei pr i se i l ian iste din Spania. Barbelo reprezintă încercare de a postula un prin​cipiu feminin alături de cel masculin, principiu pasiv antecedent creaţiei. Lip-sius şi Harvey derivă numele de Barbelo de la Barba-Elo - Divinitatea în Patru, făcând referire la primele patru făpturi care au purces din ea.
W. Volker, Quellen zur Geschichte der chrisllichen Gnosis, Tubingen, 1932; H. L. Manşei, The Gnostic Heresies, London, 1875; E. Buonaiuti, Lo Gnosticismo, Roma, 1907; H. Leisegang, Die Gnosis, ed. 2-a, Leipzig, 1936; E.F. Scott, Gnosticism, art. în Hastings, Encyclopaedia of Religion and Ethics, VI, p. 231-242; F.J. H. Hoit, Barbelo, art. în Smith-Wace, I, p. 248-249.
BARDESANES  sau  BAR DAISAN
(154-222), scriitor de limbă sirifcgă^şi astrolog, îndeobşte plasat în grupul gnos​ticilor. S-a născut la Edessa, în ziua d£ l l iulie 154. Mama sa îl numeşte FM lui Daisan, întrucât a fost născut pe+ malul râului Daisan. Părinţii săi, Nuhama şi Nahashirama, făceau parte din clasa no​bililor cetăţii. A primit o educaţie aleasă, fiind cunoscut nu numai ca erudit, dar şi ca bun mânuitor al arcului. Despre el se ispuneică;'anpărăsit învăţătura păgână a preotului din Mabug (Hieropolis)' şi a îmbrăţişat credinţa creştină, fiind botezat la vârsta de 24 de ani, ba mai mult, a predicat această doctrină în Biserica din Edessa. După cucerirea Edessei de către Caracula, între 216-217, Bardesanes fuge în Armenia. Revine în Siria după un exil scurt şi se stinge din viaţă în anul 222. Istoricul Eusebiu are cuvinte alese faţă de Bardesanes, considerându-1 'bărbat prea nobil, versat în siriacă' şi că deşi a aparţinut şcolii valentiniene, s-a rupt de această şcoală şi a condamnat multe din învăţăturile ei. Cu toate acestea, după
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BARSUMAS
aceeaşi sursă, 'el nu s-a spălat cu totul de murdăria acestei vechi erezii' (Ist. bis., 4, 30). Porfîriu, filosoful neoplatonician, ne informează că Bardesanes cunoaştea reli​gia indienilor. Epifanie relatează că Bardesanes a fost un distins învăţător al Bisericii, cunoscător al limbilor greacă şi siriacă, autor a multe cărţi ortodoxe, însă, ajungând în contact cu valentinienii, s-a pervertit şi a început şi el să propovă​duiască doctrina despre mai multe prin​cipii şi emanaţii şi sa nege credinţa în învierea morţilor. Sf. Efrem Şirul* men​ţionează 'o carte' a lui Bardesanes în care acesta nega învierea trupului şi mai ales Cartea cu cele 150 de imne, după numărul psalmilor, prin intermediul căreia autorul 'a înşelat inimile oamenilor'. Teodoret ne atrage atenţia că ceî care a scris imne metrice pentru prima dată în siriacă a fost Harmonius, fiul lui Barde-sane, educat la Atena, şi despre care So-zomen ne spune că 'nu s-a eliberat cu desăvârşire de erezia tatălui său, nici de învăţăturile filosofilor greci', în cele 56 de imne scrise împotriva ereziilor, Efrem respinge învăţăturile lui Marcion, Bardesanes şi Mani.
Lui Bardesanes îi sunt atribuite, pe lângă cele 150 imne scrise în colaborare cu fiul său, Cartea legilor ţărilor (Kethabha dhe-Namose dh'Athrawatha), care s-a păstrat în siriacă, un Dialog despre des​tin, adresat lui Antoninus. Cartea legilor ţărilor pare că 1-a avut ca autor pe Fi lip, unul din ucenicii lui Bardesanes, deşi protagonistul dialogului este acesta din urmă. Nu putem afirma cu certitudine dacă Faptele lui Toma aparţin într-adevăr cercului lui Bardesanes. Totuşi, Imnul Fiicei Luminii, cuprins în Faptele lui Toma, îi este adeseori atribuit. Quasten este de părere că nici acest imn nu poate fi considerat că ar aparţine cercului lui Bardesanes deoarece nu păstrează urme

ale învăţăturii gnostice bardesanite, Scriitorul arab Ibn Abi Jakub, autorul lucrării Fihrist, scrisă în sec. al X-lea, îi atribuie lui Bardesane încă trei lucrări: Lumina şi întunericul; Natura spirituali a adevărului şi Cele mişcătoare şi ceh nemişcătoare. William Wright reţine in​formaţia că Bardesanes ar fi scris o Isto​rie a Armeniei., care a fost folosită de către Moise de Chorene în traducere greacă.
W. Cureton, Spicilegium syriacttm, Londra, 1855; F. Nau, Patrologia Syriaca, pars. l, tom.2, Paris 1907,490-658; trad. în germană: A. Merx, Bardesanes von Edessa, Halle, 1863; Bardesane, Le livre des lois des pays, P. 1931; A. Hahn, Bardesanes gnostic® syrorum primus hymnologus, Leipzig, 1819; Hilgenfeld, Bardesanes, der letzte Gnostiker, 1864; H. E. W. Turner, The Pattern oj Christian Truth, 1954, p. 90-94; Barden-hewer, I, p. 364-368; Altaner-Stuiber, (1980), p. 101-102; Quasten, Patrology, I, p. 263-264; W. Wright, Istoria Literaturii creştini şir tace, p.29-30; Tixeront, Patrologie, p, 73; I.G. Coman, Patrologie, III, p. 80-81.
BARNABA, EPISTOLA. Epistola sau scrisoarea lui Barnaba sau pseudo-Barnaba este un scurt discurs sau omilie atribuită de Clement Alexandrinul* apos^ toiului Barnaba. Conţinutul, păstrat în greacă şi latină, nu dă indicaţii cu privire la autorul, data sau locul scrierii. Epistola s-a păstrat în Codex Sinaiticus din sec. al IV-lea, fiind plasat după Apocalipsa, ;i în alţi doi codici Hierosolymitanus şi Vat\-canus graecus. în limba latină există o traducere din sec. al III-lea. Epistola are două părţi: una dogmatică şi alta morală sau parenetică. Scopul scrierii, prezenta! de autor, este de a învăţa 'cunoaşterea perfectă'. In prima parte autorul demon​strează semnificaţia Vechiului Testament pentru adevărata înţelegere a credinţi

creştine. Este vorba de o critică aspră a practicilor legii, interpretată cel mai ade​sea alegoric, jertfele sângeroase, postul, diferite prescripţii rituale, în frunte cu circumciderea, mâncărurile, lapidarea, înclinarea spre idololatrie, sabatul, tem​plul etc. în partea a Il-a se tratează despre cele două căi: calea luminii şi calea întu​nericului, care corespund celor două căi, calea vieţii şi calea morţii, din învăţătura celor 12 Apostoli.
Temele doctrinare nu abundă, fapt expli​cabil dacă avem în vedere extensiunea textului. Reţinem însă câteva teme cheie: Hristos a existat înainte de crearea lumii, fiind prezent la crearea ei. Pentru că tre​buia să pătimească din partea oamenilor, El s-a făcut om. Doar astfel, El a putut să distrugă moartea şi să-şi arate învierea Sa din morţi. Pregătind pe pământ un popor nou, a dovedit prin învierea Sa că este cel vestit de profeţi. Pătimirea Sa pe cruce a fost de bunăvoie, în acelaşi timp, Dom​nul este izvorul înţelepciunii şi al înţele​gerii celor tainice. El ne-a reînnoit prin iertarea păcatelor. Prin botez oamenii sunt făcuţi temple ale Duhului Sfânt. Templul sau Biserica sfântă a Domnului e mai întâi în inima noastră şi apoi 'adu​narea fraţilor' sau 'adunarea sfinţilor'. E un templu spiritual, care nu poate fi dis​trus şi care ne dă pocăinţa. Totodată epis​tola afirmă sărbătorirea Duminicii în locul Sâmbetei: 'Nu accept sabatele de astăzi, ci ceea ce am făcut Eu prin care sfârşind toate, voi pune început zilei a opta, ceea ce este începutul altei lumi. De aceea petrecem ziua a opta în bucurie, în care şi lisus a înviat din morţi şi, după ce s-a arătat, s-a înălţat la ceruri'. Este vor​ba aici de o structură teologică care va deveni dominantă în întreaga tradiţie a Bisericii creştine.
Funk, Patres Apostolici, I, p. 38-97; P. Prigent, R. Kraft, Epître de Barnabe, S. Ch.,

172, Paris, 1971; L Olariu, op.cit, p. 34-48; D. Fecioru, PSB, l, p. 109-143; P. Prigent, Leş Testimonia dans le christianisme primi​tive. L'Epître de Barnabe I-XVl et şes sour-ces, (Etudes Bibliques), Paris, 1961; L.W. Barnard, Studies in the Apostolic Fathers and their Background, Oxford, 1966; K. Wengst, Tradition und Theologie des Barnabas-briefes, Arbeiten zur Kirchengeschichte, XLII, 1972; Bardenhewer, I, p. 103-116; Altaner-Stuiber, I, p. 53-55; I.G. Coman, Patrologie, 1956, p. 42-43; Tixeront, Patro​logie, p. 24-25; I. G. Coman, Patrologie, I, p. 166-173; Quasten, Patrology, I, p. 85-92 (cu bibliografie); Barnabas, art în Cross, O. D, C. C., p. 134.
BARSUMAS (f 458), arhimandrit monofizit*, fervent susţinător al cauzei lui Eutihie*, unul din conducătorii tabe​rei eutihiene, susţinător al lui Dioscor de Alexandria, participant la Sinodul de la Constantinopol din 448. Tot el va repre​zenta această tabără şi la Sinodul tâl​hăresc de la Efes din 449, fiind invitat de către Teodosie II, care i-a dat drept de vot. Barsumas a adus cu sine un grup de 1000 de călugări care, prin vociferări şi scandaluri publice, au determinat achi​tarea lui Eutihie şi condamnarea lui Fla-vian. Patriarhul Flavian de Constanti​nopol va deceda în urma bătăilor primite din partea grupului de călugări eutihieni. Din această pricină, când Barsumas îşi face apariţia la sinodul de la Calcedon din 451, mulţimea prezentă va manifesta împotriva lui, considerându-1 'ucigaşul fericitului Flavian'. Barsumas va propo​vădui cu succes doctrina monofizită în Siria, iar ucenicul său, Samuel, care va scrie şi viaţa lui Barsumas, va răspândi această doctrină în Armenia.
Assemani, Bibliotheca Orientalis, II, 4; E. Honigmann, Le Couvent de Barsauma et le patriarchat jacobit d'Antioche et de Syrie,
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C.S.C.O., CXLVI, Subsidia, VII, 1954, în special p. 6-23; F. Nau, art. în D.T.C., II, 1905, col. 434 şi urm.; E. Venables, Bar-sumas, art. în Smith-Wace, I, p. 267; Cross, Barsumas, în ODCC, p. 136; E. Prinzivalli, Barsauma, art. în DEC A, I, p. 346.
BARSUMAS (420-490), episcop şi mi​tropolit de Nisibe, aparţinând grupării nestoriene, propovăduitor al nestorianis-mului în Asia de Răsărit şi în special în Persia. S-a născut în nordul Persiei îna​inte de 420 şi a învăţat la şcoala din Ede-ssa, fiind ucenicul lui Ibas* de Edessa. A participat la sinodul tâlhăresc de la Efes (Latrocinium) din 449. împreună cu Maanes, episcop de Hardaschir, pune te​melia şcolii teologice din Nisibe. Făcând uz de sentimentele de duşmănie pe care împăratul persan Pherozes (Firuz) le nu​trea faţă de puterea romană, el îl con​vinge pe acesta să dea libertate Bisericii nestoriene. Aşa se face că nestorianismul a fost singura mişcare creştină tolerată în Persia. Confundând monofîzitismul cu doc​trina oficială a Bizanţului, el îi va per​secuta pe monofiziţi, forţându-i să pără​sească imperiul persan. Ei vor rămâne doar în regiunea Tagrith. După închide​rea şcolii de la Edesa în 489, el îi pri​meşte pe reprezentanţii acesteia la Ni​sibe, întemeind aici o nouă şcoală sub conducerea lui Narsai. După informaţiile date de 'Abhd-isho, el nu a scris mult îi sunt atribuite predici parenetice şi fune​rare, imne din clasa celor numite turga-me, omilii în versuri (madhrashe), scri​sori şi o anafora sau liturghie. Doar şase din epistolele sale au supravieţuit timpu​lui.
Assemani, Bibliotheca Orientalis, III, 1; O. Braun, Des Barsauma von Nisibis Briefe an den Katholicos Akak, în Actes du X-e. Congres des Orientalistes, Geneve, 1894, Leyden, 1896; J. Labourt, Le Chistianisme

dans l'empire perse sous la dynastie sas-sanide (224-632), 1904, p. 131-152; W. Wright, Istoria literaturii creştine siriace, trad. Remus Rus, Ed. Diogene, 1996, p. 45; I. Guidi, Gli Stătuţi della scuola di Nisibi, Roma, 1890; J. -B. Chabot, L'ecole de Nisibe, son histoire, şes statuts, în Journal de Ia Societe asiatique, Juillet-aout, 1896; Barden-hewer, IV, 1924, p. 411; Tixeront, Patrologie, p. 423-424; Baumstarck, p. 108-109; Chabot, p. 50; I. Ortiz de Urbina, Patrologia Syriaca, ed. 2-a, Roma, 1968, p. 118-120; J.-M. Sauget, Barsauma de Nisibe, art. în DECA, I, p. 347.
BASILIDE, fondatorul unei secte semi-creştine din prima jumătate a sec. II d.H. S-a autointitulat discipol al lui Glaucias, care a fost un interpret (hermeneut) al sf. Petru (Clement, Strom. VII). A predat în Alexandria (cf. sf. Irineu*, Eusebiu* şi Teodoret*), Ipolit* menţionează în ter​meni generali Egiptul, iar sf. Epîfanie enu​mera mai multe locuri pe care le-a vizitat B as i l ide în Egipt. După anumiţi autori se pare că a predicat şi în Persia. Alte amă​nunte despre viaţa lui Basilide nu se cunosc. Conform spuselor Iui Epifanie*, Basilide a fost discipolul Iui Menandru*, împreună cu Saturnin, la şcoala acestuia din Antiohia, dar aceasta este în mod evi​dent o supoziţie fără prea mare temei, pe baza afirmaţiilor lui Irineu (referitor Ia doctrinele lui Basilide raportate la pro​priile convingeri). Dacă această abordare a doctrinelor lui Basilide este corectă, sf.Epifanie şi sf.Irineu nu pot oferi do​vezi solide pentru a presupune că el ar fi avut o educaţie siriană. Ideile gnostice care îşi au originea în Siria erau răspân​dite şi în Alexandria, iar fundamentul a ceea ce este distinctiv în gândirea sa este grecesc. Unii autori consideră perioada domniei lui Hadrian (117-138) ca fiind perioada în care a activat Basilide. Pen-

tru a demonstra că sectele eretice au apărut după Biserica creştină, Clement* Alexandrinul împarte perioada de în​ceput a creştinismului în mai multe eta​pe: viaţa şi activitatea lui lisus Hristos se suprapune cu domniile lui Augustus (27 î. d. H.-14 d.H.) şi Tiberius (14-37); peri​oada apostolilor, a sf. Pavel se termină cel târziu în timpul lui Nero (54-68), în timp ce întemeietorii sectelor apar mai târziu, cam în perioada împăratului Ha​drian şi continuă până în timpul lui Anto-ninus Pius (138-161). El dă ca exemple pe Basilide, Valentin* şi pe Marcion*, având ocazia să pună sub semnul între​bării pretenţia primilor doi de a fi fost discipoli ai unor contemporani mai tineri ai sf. Petru şi sf. Pavel, arătând că între moartea lui Nero (68) şi urcarea pe tron al lui Hadrian (117) s-a scurs o perioadă de aproape jumătate de secol. Cea mai veche, dar vagă, este mărturia lui Justin* Martirul. Scrierile sale din jurul anul 145 se referă pe scurt la fondatorii sectelor gnostice, numindu-i printre primii pe Si-mon şi Menandru, cu adepţii lor care erau încă în viaţă, iar apoi pe ultimul, Mar​cion, şi acesta încă în viaţă. Deducţia pro​babilă că alţi mari eretici, incluzându-1 pe Basilide erau la acea vreme deja morţi, este oarecum confirmată într-un pasaj din cartea Dialog cu iudeul Trifon, o carte ulterioară unde sunt enumeraţi adepţi ai lui Marcion, Valentin, Basilide, Satur-nilus în ordine cronologică inversă. Dez​voltarea unor secte distincte şi recunos​cute presupune trecerea unei perioade de timp de la promulgarea propriilor prin​cipii de bază. Pare astfel imposibil să-1 plasăm pe Basilide mai târziu decât pe​rioada domniei Iui Hadrian, şi în absenţa unor dovezi contrare ne putem încrede în scrierile lui Clement Alexandrinul potri​vit căruia propriile sale învăţături nu au început mai devreme de această dată.

Conform lui Agrippa Castor, Basilide a scris 24 de cărţi despre Evanghelie. Chiar şi Basilide a îndrăznit să scrie o Evan​ghelie şi să-i dea ca titlu numele său (Origen, Omilia I la Luca, 2). Acestea sunt fără îndoială Exegetica din care Clement Alexandrinul menţionează 23 în Stromate, iar în Acta Archelai 13 capi​tole. La Ipolit găsim expunerea doctrinei lui Basilide în opt capitole, 20-27, în Philosophoumena. Sistemele gnostice intră în detaliile filiaţiunii, de la princi​piul suprem la nivelul inferior, o genea​logie deseori foarte complicată metafi​zic; ea este ca o evoluţie descendentă, o devoluţie. La Basilide filiaţia se întinde într-un lanţ imens şi întâlnim un număr important de figuri spirituale, Logos, Nâus, Sophia, sunt trei sute şaizeci şi cinci de ceruri consecutiv generate, cu populaţiile lor angelice. Ultimul cer este cel pe^câfe noi îl percepem, el este locuit de îngerii care au făcut lumea noastră. Conduqăto^
"'••' f  ••• .; ..-- i.,-',.*
rul lor este Dumnezeul evreilor. Aici,, ca şi Ia alţi gnostici, Tatăl Nenumit trimite către cei ce cred în el, N6us-\A etern, alt​fel spus Hristos, pentru a-i elibera de sub dominaţia stăpânilor lumii. Patimile lui Isus, spune Basilide nu au fost reale, Si-mon din Cirene a murit pe cruce, luând aparenţa chipului lui Hristos (Irineu, Apoi. I, 24, 3-4), şi barbelioţii şi valen-tinienii vor spune la fel. Puterile (arhon-ţii) care sunt responsabile de existenţa lumii şi împotriva cărora a fost trimis Mântuitorul, sunt mai degrabă de dis​preţuit decât malefice. Răutatea lor nu este cea a marelui adversar etern, ca în sistemele dualiste, ci a uzurpatorilor ig​noranţi, care neavând conştiinţa poziţiei lor subalterne într-o ierarhie a Fiinţei, unindu-şi mijloacele reduse cu dorinţa şi setea de putere n-au reuşit să producă decât o caricatură a adevăratei Divinităţi.
BASILIDE
Nu există menţiuni că secta basilidienilor şi-ar fi desfăşurat activitatea dincolo de graniţele Egiptului, sf. Epifanie amin​teşte de districtele Prosopit, Athribit, Sait, Andropolit şi Alexandria, în sec. IV, sf. Ieronim* vorbeşte de influenţa sectei asupra mişcării priscilianiste din penin​sula Iberică, dincolo de această perioadă secta basilidiană nu se mai manifestă.
Irineu, Adv. haer., I, 24; Clement Alexan​drinul, Strom., passim; Ipolit, Ref., VII, 20-7; W. VSlker, Quellen zur Geschichte der Gnosis, TObingen, 1932, p. 38-57; G. Uhlhorn, Das basilidianische System, G6ttingen, 1855; W. Foerster, Das System des Basilides, în New Testament Studies, XI, 1963, p. 233-235; F.J.A. Hort, Basilides, în Smith-Wace, I, p. 268-281; Cross, Basilides, în ODCC, p. 141-142; Quasten, Patrology, I, p. 257-259 cu bibliografie; A. Monaci Cas-tagno, Basilide, în DECA, I, p. 355-356 cu bibliografie.
BEATUS DE LIEBANA (sec. VIII), preot şi stareţ din Spania. Informaţiile despre el date de Elipandus şi Alcuin sunt foarte vagi. A intrat în mănăstirea Sf. Martin de Liebana (Valcovado, Sf. Turribius de Liebana) în timpul domniei lui Florius l şi Mauregastus (756-768). Se angajează în lupta împotriva ereziei adopţianiste, promovată de Elipandus, arhiepiscop de Toledo. Fiind atacat de Eli​pandus el scrie Apologeticum sau Adver-sus Elipandus. Mai târziu el scrie şi un Comentariu la Apocalipsa, împreună cu ucenicul său Eterius. Această lucrare s-a bucurat de mare popularitate în Apus şi este deosebit de importantă pentru jstoria exegezei biblice în lumea latină, în pre​faţa comentariului său, Beatus a introdus comentariile lui Victorinus*, Tyconius şi Apringius.
Migne, PL, 96, 918-919; Idem, 96, 894-1030; CPL 710, 1752a, 1753; W. Bousset,

BEDA VENERABILUL
Die Offenbarung Johannes, Gfttingen, ed. a 6-a, 1906, retip. în 1966; W. Neuss, Die Apokalipse des hl.Johannes in der altspanis-chen und altchristlichen Bibelillustration. (Das Problem der Beatus Handschriften), MUnster,1931; J. F. Rivera R., El adopcionis-mo espanol (Vllh s.), Toledo, 1980; E. Romero Pose, Beatus de Liebana, art. în DECA, I, p. 361-362 cu bibliografie.
BEDA VENERABILUL (673-735), biblicist, considerat totodată 'Părintele istoriei englezeşti'. S-a născut în 673 la Jarrow. La vârsta de 7 ani este trimis la mănăstirea Wearmouth, grija educaţiei sale fiind încredinţată lui Benedict Bis-cop. La vârsta de 19 ai este hirotonit dia​con, iar la 30 de ani preot, întreaga viaţă şi-a petrecut-o Ia Wearmouth, loc pe care 1-a părăsit doar pentru a vizita Lindsfarne şi York. S-a dedicat cu predilecţie studiu​lui biblic, faima de mare erudit şi învăţă​tor fiind recunoscută încă din timpul vieţii sale. Lista lucrărilor sale, în ordi​nea importanţei lor, este dată de însuşi Beda ia sfârşitul Istoriei sale. Primele lucrări De Orthographia, De Arte Metri​ca au fost scrise pentru elevii din mănăs​tire, prima fiind un glosar alfabetic, iar cea de a doua o culegere de versuri expli​cate. De Temporibus prezintă modul de calculare a sărbătorii Sf. Paşti potrivit tradiţiei romane adoptată la sinodul de la Whitby (664), la care a adăugat cronica celor şase epoci ale lumii după Isidor*, ceea ce i-a atras acuza de erezie. Această lucrare, alături de De Temporum Ratione şi celelalte lucrări istorice ale sale, este importantă pentru istoria bisericească datorită faptului că datează evenimentele începând cu întruparea Domnului nostru lisus Hristos. Un alt tratat ştiinţific este De Natura Renan, o cosmografie bazată pe Isidor, Suetoniu şi Pliniu cel Tânăr. Reţinem apoi comentariile la unele cărţi




BEDA VENERABILUL
din Vechiul şi Noul Testament: Facere, Ieşire, Ezra şi Neemia, Tobit, Cântarea Cântărilor, Evanghelia după Marcu, Evan​ghelia după Luca, Faptele Apostolilor, epistolele soborniceşti, Apocalipsa etc. în comentariile sale el foloseşte Vulgata, vechile traduceri în latină şi bineînţeles textul grec. în comentariile sale el face uz de scrierile autorilor contemporani lui, dar şi de cele ale părinţilor şi scriito​rilor bisericeşti care i-au precedat: Fer. Augustin*, Sf. Ieronim*, Sf. Ambrozie şi Sf. Grigorie*. Beda rămâne însă cunos​cut mai ales pentru scrierile sale istorice: Vita Beatorum Abbatwn Benedicti, Ceoî-fridi, Eosterwini, Sigfridi atque Hwaeth-berti, cunoscută sub denumirea generică Historia Abbatwn; De Miracuîis Sancti Cuthberti. De importanţă majoră rămâne Historia Ecclesiastica Gentis Anglorum, încheiată în anul 731, care reprezintă izvorul de bază pentru istoria ecclesias-tică, şi nu numai, a Angliei. Beda a făcut şi o serie de traduceri în limba natală. Se spune că în ziua în care a decedat el ajunsese cu traducerea la cap. VI versetul 9 din Evanghelia după loan. Nici una din traducerile făcute de el nu a supravieţuit. La mai puţin de un veac de la moartea sa el a fost onorat cu titlul 'Venerabilul', iar în sec. al Xl-Iea osemintele sale au fost aduse la Durham. în 1899, Papa Leo XIII f-a declarat 'Doctor al Bisericii'.
Migne, P.L., XC-XCV; J.A. Giles, Patres Ecclesiae Anglicanae, II-XIII, 12 voi., Londra, 1843- 1844 cu traducere în engleză; ediţie critică: Corpus Christianorum (l955-); textele istorice: J. Stevenson, Opera Histo-rica, 2 voi. London, 1838-1841; B. Col-grave-R. A. B. Mynors, Historia Eccle​siastica, Londra, 1969; P. Hunter Blair, The World of Beda, 1970; B. Ward, The Vene-rable Beda, 1990; William Stubbs, Beda, art. în Smith-Wace, I, p. 300-304; Cross, Beda, art. în O. D. C. C., p. 149-150; R. Grigoire, Bede le Venerable, ait în DECA, I, p. 362-364.

BENEDICT DE ANIANE
BELLATOR (sec. VI), preot şi prieten apropiat al lui Cassiodor*, la cererea căruia scrie un comentar la cartea Rut, pe care acesta o anexează la Octateuhul lui Origen. A mai scris comentarii la Tobit, Ester, Macabei şi înţelepciunea lui Solo-mon. Toate aceste comentarii s-au pierdut. A tradus şi omiliile lui Origen la Ezdra.
Cassiod., De Inst. div., l, 5, 6; Cave, Hist. Lit, I, p. 525; E. Venables, Bellator, art. în Smith-Wace, I, p. 305.
BENEDICT DE ANIANE (750-821), considerat 'cel de al doilea fondator al monahismului apusean', după Benedict* de Nursia. S-a născut la Languedoc» la mijlocul sec. VIII. Tatăl său, Aigulfus» a fost paharnic la curtea lui Pipin şi a fiului său. A fost educat la curte şi instruit ca soldat, încercând să-şi salveze fratele d? la înec în apele râului Ticino din Italia, a fost pe punctul de a-şi pierde viaţa. După acest eveniment se hotărăşte să îmbră​ţişeze viaţa monahală. Intră în mănăs​tirea St. Seine (Sequanus) de lângă Dijon, în anul 773/4, unde este primit în rândurile monahilor, după perioada de ucenicie, luându-şi numele de Benedict Părăseşte mănăstirea Sf. Seine pentru a reveni în ţinutul natal. Aici îşi constru​ieşte, în 779, o chilie lângă strâmtoarea Aniane. La scurtă vreme, i se alătură încă doi monahi. Treptat, aşezământul său monahal se dezvoltă, devenind cel mai de seamă centru monahal din Gothia. Pa​ralel cu dezvoltarea aşezământului, el re​formează regu lele monahale ale lui Be​nedict de Nursia, dându-le un conţinut mai sobru şi deosebit de aspru, în această lucrare el a ţinut cont de tradiţiile de viaţă monahală din diverse mănăstiri apusene, între care şi Monte Cassino. Da​torită bunului renume de care se bucura, Benedict a fost atras, alături de Alcuin*
BENEDICT DE ANIANE

BENEDICT DE NtJRSIA

BENEDICT DE NURSIA
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(735-804) în lupta împotriva adopţianis-mului, mişcare eretică, condusă de Eli-pandus, arhiepiscop de Toletum (Toledo) şi episcopul Feiix de Urgella (Urgel), care susţinea că după natura Sa umană, Hristos este Fiu al lui Dumnezeu prin adopţiune. Datorită tendinţelor nesto-riene implicite pe care le promova, erezia a fost condamnată la sinoadele de la Ra-tisbon, (792), Frankfurt, (794) şi Aachen în 799. în contextul acestei activităţi face câteva călătorii în Spania şi participă la sinodul de la Urgel din 799. Punctul cul​minant al activităţii sale de reformator al vieţii monahale îl reprezintă sinodul de la Aachen din 817, convocat la propria lui iniţiativă, pe care 1-a prezidat alături de Arnulf, abate de Anjou, numit de către împărat, în calitate de co-preşedinte. Cu această ocazie au fost formulate peste 70 de canoane prin care este afirmată impor​tanţa regulei benedictine, adăugându-se totodată norme stricte privind viaţa mo​nahală zilnică.
De la Benedict ne-au rămas două lucrări cuprinzând regulele sale monahale: Co​dex Regularum monasticarum et canonî-carum, o colecţie de reguli preluate din tradiţia răsăriteană şi apuseană pentru că​lugări, călugăriţe şi canonici, cu un adaus conţinând tratate despre viaţa monahală, şi Concordia Regularum monasticarum. Recent i s-a mai atribuit şi Huicusque, cuvântul de început al prefeţei la supli​mentul sacramentarului gregorian, com​pus la sfârşitul sec. VIII sau începutul sec. IX, despre care s-a crezut că i-ar fi aparţinut lui Alcuin (Dom Deshusses).
Migne, PL, 103, 393-1440; ed. critică a vieţii sale scrisă de ucenicul şi prietenul său, Ardo, în MGH Scriptores, XV, pt. 1-a, 1887, p. 198-220; J. Naberhaus, Benedikt von Aniane, Beitrăge zur Geschichte des alten Monchtums und des Benediktinerordens, XVI, 1930; I. G. Salmon, Benedictus of Aniane, art. în

Smith-Wace, I, p. 305-308; Cross, Benedict of Aniane, în ODCC, p. 154; J. Semmler, Be​nedikt von Aniane, art. în Lexikon fur Theo-logie und Kirche, ed. 2, II, 1958, col. 179, cu bibliografie detaliată; J. Deshusses, O.S.B., Le 'Supplement' au sacramentaire gre-gorien: Alcuin ou saint Benoît d'Aniane?, în Archiv fur Liturgiewissenschaft, IX, pt.l-a, 1965, p. 488-71.
BENEDICT DE NURSIA (480-550), stareţ al mănăstirii Monte Casino (Abbas Casinensis), numit şi 'Patriarhul călugă​rilor din Apus' sau 'Patriarhul monahis​mului apusean'. Informaţiile puţine pe care le avem despre viaţa sa provin din Dialogurile Sf. Grigorie cel Mare*. S-a născut la Nursia într-o familie ce aparţi​nea structurilor superioare ale societăţii romane. Este educat la Roma. Văzând viaţa imorală a colegilor şi compatrioţi​lor săi se retrage într-o peşteră la Subiaco în anul 500, ducând o viaţă austeră de sihastru. Treptat în jurul lui se formează o comunitate de monahi, care va fi orga​nizată în 12 mănăstiri, fiecare cu câte 12 vieţuitori, conduse de câte un stareţ nu​mit de el. Invidia celor din jurul său îl de​termină să părăsească Subiaco şi, însoţit de un grup restrâns de monahi, se retrage la Monte Casino (c. 525), unde va ră​mâne până la moarte. Aici elaborează regulele care vor reforma întreaga viaţă monahală din Apus. Se pare că Sf. Be​nedict nu a fost hirotonit, ideea că ar fi fost preot este de dată recentă. A fost în​mormântat la Monte Casino. O parte din osemintele sale au fost transportate în sec. al VH-lea la Abaţia benedictină din Floriacum (Fleury), pe Loire. Cea mai de seamă lucrare care îi aparţine este Regula Monachorum, redactată în jurul anului 540 pentru propria sa comu​nitate monahală. Folosind diverse iz​voare, cum ar fi Regulele Sf. Vasile cel

Mare*, loan Cassian* şi ale lui Pahomie cel Mare*. Augustin* şi Caesarius din Arles*, Benedict concepe un îndrumar cuprinzător pentru viaţa spirituală dar şi cea administrativă a unei comunităţi mo​nahale. Regula sa se caracterizează prin-tr-o deosebită prudenţă, omenie, dar şi fermitate faţă de cei care doresc să îm​brăţişeze o astfel de viaţă, îndatorirea principală a unui monah este slujba di​vină (opus Dei\ însoţită de rugăciunea privată, lecturi duhovniceşti şi munca fi​zică. Votul monahal angajează ascultare, zel monahal şi bineînţeles, statornicie. De la el au mai rămas Sermo in decessu St. Mauri et socium, Epistola ad S. Mau-rum, Epistola ad S. Remigium, Sermo in Passione S. Placidi et sociorum, câteva Sententiae menţionate în Sententiae Patrum, voi. 8, col. 1531 etc.
Migne P.L, LXVI, 215-932; despre viaţa sf. Benedict: Sf. Grigorie, Dialogi, în Migne, P.L, LXXVII, 149-430; I. Herwegen, St. Benedict, trad. în engl., 1924; J. Chapman, St. Benedict andthe Sixth Century, 1929; M. D. Knowles, Great Historical Enterprises, 1963; Cross, Benedict, St., art. în O. D. C. C., p. 154; I. G. Smith, Benedictus of Nursia, art. în Smith-Wace, I, p. 309-311.
BERYLLUS (sec. IV), episcop de Bostra, cunoscut ca unul dintre cei mai erudiţi teologi. Din nefericire, Beryllus propune o învăţătură eretică despre per​soana Domnului nostru lisus Hristos. în esenţă el susţinea că în Hristos a existat dumnezeirea Tatălui (patrikh qeothj), paternă, şi nu una specială (idia qeothj). El nu a avut o existenţă independentă sub forma circumscrisă a unei fiinţe proprii, înainte de întrupare. Ca urmare a întru​pării sale, Cel care fusese identificat cu dumnezeirea Tatălui a devenit Fiinţă de​terminată, având existenţă proprie; fiinţa lui Dumnezeu în Hristos fiind o circum-

scriere a dumnezeirii (cţeothj) a Tatălui, adică, a lui Dumnezeu însuşi. Ideile ere​tice ale lui Beryllus au fost discutate la sinodul local din Bostra din anul 244. Cel care a izbutit să-1 convingă pe Beryllus să-şi retracteze învăţăturile nu a fost acest sinod, ci Origen care, depus din treapta sacerdotală şi exilat din Alexandria, se afla la Caesareea. Chemat Ia sinod, Ori​gen se impune prin superioritatea lui in​telectuală, prin fineţea argumentelor şi mai ales prin înţelepciunea şi moderaţia cu care a abordat problema, determinân-du-1 în cele din urmă pe Beryllus să re​vină la credinţa ortodoxă. După cum ne informează Ieronim*, pentru acest lucru Origen a primit o scrisoare specială de mulţumire din partea lui Beryllus. De la el au rămas o serie de lucrări şi mai ales scrisorile sale în care îşi exprimă recu​noştinţa faţă de Origen. Ieronim semna​lează Dialogul dintre Origen şi Beryllus.
Eusebiu, Hist. ecci, VI, 32; Ieronim, De viris illustribus 60; Nichifor, Hist. eccl, V, 22; E. Venables, Beryllus, art. în Smith-Wace, I, p. 317; I.G. Coman, II, 383-384; P. Nautin, Berylle de Bostra, art. în DECA, I, p. 370.
BODH sau BUDH (sec. VI), episcop misionar care a avut în responsabilitatea sa creştinii din ţinuturile mai îndepărtate ale imperiului persan de răsărit până în India. Din scrierile care i-au fost atribuite reţinem: Discursuri asupra credinţei şi împotriva maniheilor şi marcioniţilor; întrebări greceşti (probabil pe teme de filosofic greacă) purtând titlul de Aleph Migin, după citirea lui Assemani, Aleph Mellin, adică 'O mie de cuvinte'. Toate aceste lucrări s-au pierdut, în istoria lite​raturii siriace el rămâne ca traducător al colecţiei de povestiri indiene numită Ka-lilah şi Dimnah. Textul siriac păstrează numele siriene vechi: Qalilagh şi Dam-
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nagh. După câte se pare traducerea nu a fost făcută direct din sanscrită, ci proba​bil din pahlavi sau persană.
Wright, Istoria literaturii creştine siriace, p. 79; Assemani, B.O., III, 219 şi urm.; Keith-Falconer, Kalilah and Dimnah, Introd. XLII şi urm.
BOETHIUS, ANICIUS MANL1US TORQUATUS SEVERINUS (480-524), filosof şi om de stat. S-a născut la Roma, tatăl său fiind consul pe lângă regele got Teodoric. Studiază mai întâi la Roma şi apoi la Atena, familiarizându-se cu cul​tura vremii. Este amintit de biografi ca un om de profundă omenie, ajutând pe săracii Romei sau intervenind pe lângă rege în favoarea ţăranilor oprimaţi, atrăgându-şi din această pricină şi stima lui Teodoric. Tânăr fiind, primeşte titlul de patrician, iar în 510 ajunge consul şi princeps senatus. Se angajează în lupta împotriva corupţiei, facându-şi mulţi duşmani, în cele din urmă ajunge să fie acuzat de trădare şi trimis la închisoare. Va fi executat la Papia (Pavia). Regretul lui Teodoric de a fi întârziat să-1 salveze pe 'ultimul dintre romani', este doar unul din multiplele cazuri asemănătoare care au avut loc de-a lungul istoriei. Multă vreme el a fost considerat martir şi cinstit ca atare în Apus,
Boethius a lăsat o opera deosebită pentru gândirea evului mediu şi în mod special pentru logică. A scris un prim comentar la Introducerea (Isagoge) lui Porfiriu tra​dusă în latină de Marius Victorinus*. Mai târziu el însuşi a tradus în latină şi a făcut un nou comentar la acest text. Tra​duce şi comentează Categoriile lui Aris-totel, traduce şi scrie două comentarii la De interpretatione, unul pentru începă​tori altul pentru avansaţi; traduce: Anali-tidle Prime, Analiticile Secunde, Argu​mentele sofistice şi Topicele lui Aristotel.

Scrie tratate de logică: Introductio adca-tegoricos syllogismos, De syllogismo ca-tegorico, De syllogismo hypothetico, De divisione, De differentiis topicis. A mai scris un comentar, incomplet păstrat, la Topicile lui Cicero. Datorită acestor lu​crări Boethius a dominat logica evului mediu până în sec. al XHI-lea, când a fost tradus în latină Organonul lui Aristotel.
Boethius este cunoscut mai ales pentru lucrarea sa, intitulată: De consolatione philosophiae, pe care a scris-o în timpul îndelungatei sale detenţii, în ea el dă nu numai o interpretare alegorică a filoso​fici, ci şi o definiţie a ei, precum şi o cla​sificare a ştiinţelor peste care domneşte. Filosofia este iubirea de înţelepciune, nu doar ca îndemânare practică sau cunoaş​tere speculativă abstractă, ci o realitate, înţelepciunea este gândirea vie, cauză a tuturor lucrurilor, care subzistă în sine şi nu are nevoie decât de sine pentru a sub​zista. Luminând gândirea omului, înţe​lepciunea o lămureşte şi o atrage la sine prin iubire. Filosofia, sau iubirea de înţe​lepciune, poate fi socotită deopotrivă efort pentru aflarea înţelepciunii, căutare a lui Dumnezeu, sau iubire de Dum​nezeu. Ştiinţele care alcătuiesc filosofia sunt grupate în patru, quadrivium, adică, aritmetica, astronomia, geometria şi mu​zica şi grupul de trei, trivium, adică, gra​matica, retorica şi logica. Lui Boethius îi sunt atribuite şi câteva lu​crări teologice: De sancta Trinitate; Utrum Pater et Filius et Spiritus sanctus de di​vinitate substantialiîer praedicentur?; Quomodo substantiae in eo quod sint, bonae sint, cum non sint substantialia bona?; Liber de persona et duabus na-turis contra Eutychen et Nestorîum. La acestea se adaugă De fide catholica a cărei autenticitate este contestată.

Boethius rămâne punctul de demarcaţie dintre filosofia clasică şi scolasticismul medieval.
Migne, P.L., 63, 537-1439; PL, 64; CSEL, 48; CPL, 878-894; Boethius şi Silvanus, Scrieri, traducere, note şi comentariu de prof David Popescu, în col. Părinţi şi Scriitori Bisericeşti, voi. 72, Editura Institutului Biblic şi de Misiune al Bisericii Ortodoxe Române, Bucureşti, 1992; H. V. Stewart, Boethius, Edinburgh, 1891; A. Hildebrand, Boethius und seine Stellung zum Christen-tum, Ratisbonne, 1885; Lane Cooper, A Concordance of Boethius, Cambridge (S.U.A), 1928; H.R. Patch, The Tradition of Boethius. A Study of his Importance in Medieval Culture, New York, 1935; Etienne Gilson, Filozofia în Evul Mediu, Humanitas, Bucureşti, 1955, p. 128 şi urm; A.H. Armstrong, The Cambridge History ofLater Greek and Early Medieval Philosophy, Cambridge. At the University Press, 1967, p. 538 şi urm.; Tixeront, Patrologie, p. 474-478; E. M. Young, Boethius, art. în Smith-Wace, I. p. 320-323; Cross, Boethius, art. în O.D.C.C., p. 183-184; H. Chadwick, Boethius, Oxford, 1981.
BONIFACIU sau BONIFACIUS MO-GUNTINESIS (680-754), arhiepiscop de Mainz, este cunoscut ca 'Apostol al Germaniei', considerat fiind ca cel mai mare dintre misionarii care s-au dedicat încreştinării Germaniei. S-a născut la Crediton în Wessex şi a purtat o vreme numele de Wynfrith, nume pe care îl va schimba la o data incertă, probabil în anul 722 în timpul vizitei făcută la Roma la invitaţia papei Grigorie II, sau mult mai devreme, îşi începe activitatea mi​sionară în Frisia în 716, dar fără mare succes. Nu se descurajează şi face o călă​torie la Roma unde primeşte autoritate din partea papei pentru a predica Evan​ghelia la nord de Alpi. Revine în Bavaria şi Thuringia în 719, câştigând mulţi adepţi.

Revine la Roma pentru a doua oară în 722, când va fi hirotonit în treapta de episcop fără scaun (regionarius). înainte de a se întoarce în Thuringia, el petrece o vreme la curtea regelui Carol Martel. în această perioadă şi pentru a impune cu tărie credinţa creştină, Bonifaciu va lua securea şi va reteza el însuşi arborele sacru al lui Thor de la Gesimar, lângă Fritzlar. Victoria împotriva sarazinilor a lui Carol Martel a dat un nou impuls mi​siunilor creştine. După moartea lui Carol Martel (741), Bonifaciu primeşte sarcina de a reorganiza Biserica francă, în acest scop, Bonifaciu ţine o serie de sinoade, printre care şi un sinod al episcopilor din Bavaria şi Alemannia (Wtirtemberg), pro​babil la 739, înfiinţând patru episcopii la Salzburg (Sala Franconica), Freisingen (Frisingum), Passau (Patavium) şi Re-gensburg (Reginae Civitas). Tot el înfi​inţează mănăstirea de la Fulda, care va deveni un mare centru monahal în Ger​mania, aidoma mănăstirii Monte Casino de lângă Roma. Este numit arhiepiscop la Maintz în 743, funcţie pe care o va părăsi cu consimţământul lui Pepin în anul 754, lăsând în locul său pe Lull sau Lullus. Bătrânul misionar nu va rămâne inactiv. Se va dedica din nou răspândirii credinţei creştine la triburile germanice de pe Rin. îşi fixează tabăra la Dockum sau Dorkum. în zorii zilei de 4 iunie, ta​băra sa este atacată de populaţia necreş​tină şi întregul grup va fi măcelărit. Trupul său a fost depus la Fulda, potrivit testamentului său.
Importante pentru istoria şi literatura creştină sunt mai ales scrisorile pe care el le-a scris cu diferite ocazii, îi mai sunt atri​buite o serie de predici şi Vita S. Livini.
Migne, P.L., 89, 597-892; Opera Omnia, ed. J. A. Giles, 2 voi. Londra, 1844; Cox, Life of Boniface, Londra, 1853; Werner, Bonifacius, der Apostel der Deutschen, Leipzig, 1875;
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Eleanor S. Duckett, Anglo-Saxon Saints and Scholars, 1948; C.H. Talbot, The Anglo-Saxon Missionaries in Germany, 1954, p. 23-149 (cuprinde viaţa sf, Bonifaciu şi câteva din scrisorile sale); I. G. Smith, Bonifacius Moguntinensis, art. în Smith-Wace, I, p. 324-327; Cross, Boniface, Si., art. în O.D C.C., p. 187.
BONIFACIUS (t 422), succesorul lui Zosim* la scaunul Romei. Se crede că a fost reprezentant al papei Inocenţiu I la Constantinopol. Ales în ziua de 28 de​cembrie 418 în biserica Sf. Teodora de către majoritatea preoţilor şi a poporului şi hirotonit episcop a doua zi în biserica Sf. Marcel. Alegerea sa a fost contestată de un grup restrâns de preoţi care 1-au ales şi hirotonit contracandidat pentru aceeaşi funcţie pe Eulalius*. împăratul Honorius va hotărî în favoarea lui Eula​lius, poruncind lui Bonifaciu să părăseas​că cetatea. Poporul şi majoritatea preo​ţilor îl sprijină în continuare, solicitând împăratului aprobare ca Bonifaciu să re​vină în scaunul pentru care fusese ales. Pentru a rezolva situaţia împăratul con​voacă un sinod la Ravena. Apropiindu-se sărbătoarea Paştilor, iar situaţia nefîind clarificată, împăratul îl trimite pe Achil-laeus, episcop de Spoleto, să oficieze slujba pascală la Roma. Eulalius, neli​niştit de această hotărâre, se grăbeşte şi revine la Roma. Gestul lui Eulalius nu a fost pe placul împăratului şi al prefectu​lui cetăţii, Symmachus, care decid că Eu​lalius s-a condamnat singur prin gestul pripit pe care 1-a făcut. Datorită atitudinii sale moderate, Bonifaciu va fi pus în scaunul episcopal de către împărat. Bonifaciu s-a evidenţiat ca luptător îm​potriva lui Pelagius* şi apărător al orto​doxiei. Lui Bonifaciu i-au parvenit două scrisori ale lui Pelagius pe care el le ex​pediază degrabă Fer. Augustin*. Acesta

va răspunde celor două scrisori, în trata​tul Quatuor libri contra duas epistolas pelagîanorwn, pe care îl trimite lui Bo​nifaciu. Totodată el va încerca să rezolve situaţia neclară din Galia, moştenită de la predecesorul său, intervenind în favoarea episcopilor galicani şi împotriva lui Pa-troclus de Arles prin acceptarea tacită a hotărârilor sinodului de la Cartagina (419). în acelaşi timp el încearcă să extindă in​fluenţa Romei asupra Bisericii din Iliri-cul de Răsărit împotriva deciziei împă​ratului Teodosie II, care a hotărât în 421 ca disputele canonice să fie rezolvate de un sinod local şi prin apel la episcopul Constanţinopolului. îri epistolele sale către Rufus, legat papal la Tesalonic, Bonifaciu menţine poziţia papei Inocenţiu I şi susţine dreptul Romei de a hotărî în ast​fel de probleme. Se stinge din viaţă la 4 sept. 422 şi a fost înmormântat, după pă​rerea lui Anastasie în cimitirul Sf. Feli-citas, iar după Martirologiul lui Ieronim, în cimitirul Sf. Maxim.
Migne, Patrologia, ser ies latina. Supplemen-tum ed. A. Hamman, I, 1032-1034; Migne, P.L., XX, 750-784, 791 şi urm.; C. Turner, Eccles. occident, monumenta iuris antiquis-sima II, 3, Oxford, 1930, 565; W. Marschall, Karthago und Rom, Stuttgart, 1971, p. 173-183; T. R. Buchanan, Bonifacius (Pope), Smith- Wace, p. 327-328; Quasten, Patro-logy, III, p. 586-587.
BONOSUS episcop de Sardica la sfâr​şitul sec. al IV-lea, considerat fondator al sectei care îi poartă numele. Unele surse îl plasează ca episcop la Naissus în Moesia superioară. Despre el se ştie doar că a împărtăşit aceleaşi idei eretice cu Helvidius, susţinând că lisus Hristos a fost fiu! natural al iui losif şi Măriei, că a avut fraţi, şi că, în consecinţă, nu se poate vorbi despre pururea feciorie a Maicii Domnului. Cu ocazia sinodului de la

Capua, convocat de Valentin ian pentru a rezolva disputa dintre Flavian şi Evagrie pentru tronul episcopal din Antiohia, a fost discutată şi învăţătura lui Bonosus, însă rezolvarea finală a fost transferată în sarcina lui Anysius, episcop de Tesalo​nic. în cele din urmă Bonosus a fost con​damnat şi alungat din Biserică, ceea ce a dus la apariţia unei schisme în Biserică care a durat până în sec. al VII-lea. Sino​dul de Ia Arles, 445, a încercat rezolvarea schismei prin recunoaşterea botezului săvârşit de membrii sectei bonosiene. Sf. Grigorie cel Mare îi include însă în lista celor care nu săvârşeau botezul în nu​mele Sfintei Treimi, întrucât tensiuni le s-au înteţit, cel de al treilea sinod de la Orleans, 538, decide ca adepţii sectei bonosiene să fie pedepsiţi şi arestaţi, iar Papa Vigilius îi anatematizează.
E. Venables, Bonosius, art. în Smith-Wace, p. 330-331; M. S. Meo, La verginită di Măria nella leftera di papa Şir ido al vescovo Anisio di Tessalonica, Marianum, 25, 1963, p. 447-469; M. G. M ara, Bonose, art. în DEC A, I, p. 583.
BORBORIANI, sectă gnostică ofită, cunoscută şi sub numele de barbeliţi. Numele lor derivă, după Epifanie, de la Poppopoq, mocirlă, noroi, nămol. Este vorba de o sectă gnostică, care promova o formă extremă se imoralitate. Un de​cret imperial din 428 interzice adunările borborienilor.
Epifanie, Haer., 26, 3; Filastru, Haer. 73; Teodoret, Haer. fab., I, 13; F. J. A. Hort, Bor-boriani, art. în Smith-Wace, I, p. 331; E. Prinzivalli, Borboriens, în DECA, I, p. 382.
BOSPHORIUS, episcop de Colonia în Cappadocia Secunda, contemporan şi prieten intim al lui Grigorie de Nazianz* şi Vasile cel Mare*. Multe date despre

Bosphorius le avem din corespondenţa lui Grigorie de Nazianz. Bosphorius a fost cel care 1-a determinat pe Grigorie să accepte scaunul de Constantinopol, dato​rită influenţei deosebite pe care el o exer​cita asupra sa. în 383 când Bosphorius a fost acuzat că împărtăşeşte o credinţă nesănătoasă, Grigorie se întristează şi scrie în favoarea acestuia o serie de scri​sori lui Theodor de Thyana, Nectarie şi Eutropiu. Bosphorius a participat la cel de al doilea sinod ecumenic de la Con​stantinopol din 381. Palladiu ne infor​mează că el s-a arătat binevoitor faţă de acei episcopi care au fost exilaţi deoarece 1-au sprijinit pe Sf. loan Hrisostomul*.
Grigorie de Nazianz, Epistolele 14, 15, 141, 164, 225, 227; E. Venables, Bosphorius, art. în Smith-Wace, I, p. 331-332.
BRAULIO, arhidiacon, numit episcop de Saragossa în 627. Este cunoscut ea fiind cea mai erudită persoană din Spania sec. al VII-lea. A promovat studiul Scrip​turii şi a trezit gustul pentru cultura şi li​teratura antică clasică, el însuşi fiind fa​miliar cu mari clasici latini, ca Horaţiu, Virgiliu, luvenal etc. Prietenul şi con​temporanul său, Isidor de Sevillia, îi adu​ce cuvinte de laudă pentru a fi scos Spa​nia din barbarism. Braulio îl convinge pe Isidor să purceadă la lucrarea De Ety-mologiis., lucrare pe care o va da el pentru publicare din pricina morţii premature a lui Isidor. Braulio participă Ia sinoadele 4, 5 şi 6 de Ia Toledo, fiind redactorul canoanelor sinodului ultim din 638, iar în numele episcopilor adunaţi Ia acest sinod îi scrie papii Honorius I, respingând ca-lomiile care erau îndreptate împotriva lor şi a preoţilor din Spania. De Ia el a rămas o vastă corespondenţă pe care el a purtat-o cu regii Chindesvinthus şi Recesvinthus,
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precum şi cu episcopii şi preoţii din Spania şi Gallia Narboniensis.
Migne, P. L, 80, 639-720; E. Venables, Braulio, art. în Smith-Wace, I, p. 333; C. H. Lynch, Saint Braulio, Washington, 1939; M. Simonetti, Braulio de Saragosse, în DECA, I, p. 386.
BRETANION (sec. IV), episcop de Tomis începând cu anul 369. Despre viaţa şi activitatea sa avem câteva infor​maţii sporadice în Istoria bisericească a lui Sozomen* şi Teodoret* din Cyr. La întoarcerea sa din campania împotriva goţilor aflaţi la nord de Dunăre, împăra​tul Valens s-a oprit la Tomis şi a intrat în catedrala cetăţii, unde Bretanion oficia Sf. Liturghie. După slujbă, între cei doi a avut loc o discuţie teologică, în contextul căreia împăratul a încercat să-l atragă pe Bretanion la arianism, încercarea acestuia a întâlnit rezistenţa deschisă a episcopului

care a apărat crezul niceean. Văzându-se înfruntat, Valens trece la represalii. Bretanion este trimis în exil. Pentru a evita o revoltă din partea populaţiei din ţinutul dintre Dunăre şi mare, Valens îi permite acestuia să revină pe scaun. Lui Bretanion îi este atribuit Actul martiric al Sfântului Sava de la Buzău. Părerile în această privinţă nu sunt unanime.
Mitropolit Nicolae Corneanu, Episcopul Bretanion al Tomisului, în volumul Studii patristice. Aspecte din vechea literatură creş​tină, Editura Mitropoliei Banatului, Timi​şoara, 1984, p. 120-126; Martinul Sfântului Sava Gotul, în Actele Martirice, Studiu intro​ductiv, traducere, note şi comentarii de Pr. Prof. loan Rămureanu, colecţia PSB, vol.II, IBMBOR, Bucureşti, 1982, p. 311-328; Mircea Păcurariu, Sfinţi dacoromâni şi români, col. Trinitas, Editura Mitropoliei Moldovei şi Bucovinei, Iaşi, 1994, p. 44-47 şi 48-50; M. Diaconescu, Istoria literaturii daco-romane, Ed. Alcor Edimpex, Bucureşti 1999, p. 522-524.

CAECILIAN (f 345), episcop de Cartagina din 311. A jucat un rol impor​tant în declanşarea controversei do-natiste*. în calitatea sa de arhidiacon 1-a sprijinit pe episcopul Mensurius de Car​tagina în eforturile sale de a stăvili do​rinţa fanatică de a suferi moartea marti-rică, dorinţă împărtăşită de mulţi creştini, cât şi cultul fără discernământ al mărtu​risitorilor credinţei. După alegerea lui ca urmaş al lui Mensurius, grupul creşti​nilor rigorişti din Cartagina aleg un alt episcop rival, susţinând că hirotonia lui Caecilian nu a fost validă, întrucât a fost săvârşită de un oarecare Felix din Ap-tunga, considerat de aceştia traditor -trădător, adică unul din acei creştini care în perioada persecuţiei lui Diocleţian au cedat Scripturile pe care le aveau în po​sesiune. Conciliul din 313, ţinut la Roma în Lateran, la care au fost convocate atât gruparea caeciliană, cât şi cea donatistă, a hotărât în favoarea lui Caecilian, iar gruparea sa a fost considerată ca repre​zentând Biserica catolică ortodoxă, adică adevărată. Cazul lui Caecilian a fost adus în fata împăratului Constantin care a per​mis rejudecarea lui la sinodul de la Car​tagina din 314. Şi la acest sinod, de o importanţă deosebită pentru Biserica creştină în ansamblul ei, gruparea lui Caecilian primeşte confirmare aproape unanimă. Caecilian a fost singurul epis​cop din Africa latină care a participat la sinodul ecumenic de la Nicaeea din 325.

P. Monceaux, Histoire litteraire de l'Afrique chretienne, IV, 1913; F. Maasen, Geschichte der Quellen un d der Literatur des canoni-schen Rechts im Abendlande, I, 1870,p. 8-11; J. M. Fuller, Caecitiamis, art. în Smith-Wace, I, p. 367-368. Vezi şi bibliografia pentru Donat ism.
CAEDMON (t 680), primul poet anglo-saxon. Beda Venerabilul, singura sursa privind viaţa şi activitatea poetică a Iui Caedmon, în Istoria bisericeasca, relatează că acesta a fost frate la mănăs​tirea Streanehalch sau Whitby, în timpul stăreţiei lui Hilda, când a primit, în vis, darul scrierii de versuri, deşi era neştiu​tor de carte. După primirea acestui dar, este acceptat în cinul călugăresc, iar stareţul Hilda s-a ocupat de educarea Uri, iniţiindu-1 în Sf. Scripturi. Beda afirma că el a versificat părţi din Vechiul Tesb tament, în special din Facere şi Ieşire, ian din Noul Testament evenimentele princi​pale din viaţa şi activitatea Mântuito​rului, coborârea Duhului Sfânt, învăţâtu1 ra apostolilor. El a descris în versuri atât judecata viitoare, pedepsele iadului cât şi binecuvântările raiului. Caedmon a pre​zentat în versurile sale un creştinism eroic, luptător. Singurele versuri considerate autentice s-au păstrat în traducere latină făcută de Beda Venerabilul. Este vorba de un imn închinat slavei lui Dumnezeu Creatorul, care se distinge prin frumu​seţea şi erudiţia conţinutului. Celelalte poeme păstrate în codex Junius XI în Biblioteca Bodleiană de la Oxford şi puse sub numele lui Caedmon, sunt atri​buite unor diverşi autori. Prin compara​rea acestor poeme cu cel tradus de Beda. s-a ajuns la concluzia că poemul Genesis A, care conţine versuri din Genesis B, (traducerea unor versuri saxone din sec. IX), este cel mai apropiat de limba, spi​ritul şi modul de versificare ale lui Caed-
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mon. Prima ediţie a poemelor lui Caed​mon a fost publicată de Franciscus Junius la Amsterdam în 1655. Se crede că această colecţie a fost cunoscută şi de marele poet englez, John Milton, şi că Paradisul pierdut al acestuia a fost scris sub influenţa directă a versurilor lui Caedmon. Opera lui Caedmon ocupă un loc deosebit în istoria poeziei anglo-sa-xone. El nu a introdus doar limba po​porului în cultură; mai mult el a con​tribuit la promovarea şi răspândirea cre​dinţei creştine, înlocuind vechile pro​ducţii lirice păgâne cu altele noi, cu un conţinut creştin.
Caedmon s-a stins din viaţă în anul 680 şi a fost înmormântat la Whitby. Despre rămăşiţele sale pământeşti s-a spus că au avut puterea de a face minuni.
Caedmonis monachi paraphrasis poetica Genesios ac praecipuarum Sacrae Paginae Historiarum, abhinc annos mlxx. Anglo-Saxonice conscripta, et nune primum edita a Francisco Junia, Amstelodami, 1655, retip. în 1832; Beda Venerabilul, Hist. eccl., IV, 22; C. Hole, Caedmon, art. în Smith-Wace, I, p. 369-371; W. J. Sedgefîeld, Angîo-Saxon Verse Book, Publications of the University of Manchester, CLIII, 1922; trad. în engleză: C. W. Kennedy, The Caedmon Poems, 1916; U. Schwab, Caedmon, Messina, 1972; Cross, Caedmon, în ODCC, p. 216; M. L. Angrisani Sanfilippo, Caedmon, în DECA, I, p. 397.
CAELESTIUS, jurist roman, ucenic al lui Pelagiu şi ideolog pelagian. După că​derea Romei se refugiază, împreună cu Pelagiu, la Cartagina, unde promovează doctrine pelagiene. în 411 este acuzat de Paulin de Milano de idei eretice, pe care acesta le formulează în şase capete de acuzare (v. Pelagianism). Caelestius se apără, încercând să facă distincţie între erezie şi căutare, şi deşt publică în apă​rarea sa un mic tratat Libeîlus brevis-

simus, este condamnat la sinodul de la Cartagina din 411/2. Apelul făcut Ia Ro​ma nu-1 ajută, şi este obligat să pără​sească Cartagina. De aici pleacă la Efes în 416, unde este primit în colegiul pres-biterilor şi  îşi răspândeşte  ideile fără oprelişte. Deşi sinodul de la Diospolis îl achită împreună cu Pelagiu, este con​damnat de papa Inocent I. Pentru un răs​timp, se bucură de achitarea de la Dios​polis. în 418, un nou sinod de Ia Carta​gina îi condamnă. La acesta se alătură Trac tor ia. papei Zosim, scrisă din porun​ca împăratului care nu vedea cu ochi buni răspândirea noii erezii, îl găsim apoi la Constantinopol în compania lui Julian* de Eclanum. De aici va fî alungat împreună cu Julian.  Sinodul trei ecu​menic de la Efes din 431, pronunţă con​damnarea definitivă împotriva lui. Din lucrările sale reţinem Definitionem care a început să circule pe când el se afla la Efes şi Definitiones ut dicitur Coelestii, respinsă de Augustin în tratatul său De spiritu et litiera. Caelestius a avut un rol major în istoria pelagianismului, reprezentând un curent mai radical în sânul acestei erezii. Lui îi revine învăţătura despre impecabilitate (impeccantia), fiind mult mai preocupat de consistenţa logicii sale decât de viaţa creştină (Quasten).
Migne, P.L., 48, 617-622; A. Bruckner, Quellen zur Geschichte des pelagianischen Streits, Tubingen, 1906; M. Mercator, Corn-monitorium I şi II (I = PL., 48, 67-107: 45, 1686-1689); G. de Plinval, Leş ecrits de Ce-lestius, BA, 21, 1966, p. 592-593; Quasten, Patrology, IV, p. 486-487; vezi şi Pelagianism.
CAESARIUS (335-369), medic, fratele mai mic al Sf. Grigorie* de Nazianz. Primeşte educaţie în sânul familiei, după care merge la Alexandria pentru a se spe-

cializa în medicină. Revine acasă şi apoi merge la Constantinopol. Faptul că a acceptat funcţii sub împăratul Iulian a cauzat mare supărare familiei, în cele din urmă, el se declară creştin şi rupe relaţiile cu acesta. Sub succesorii lui Iulian, el deţine alte funcţii de seamă. Valens îl numeşte quaestor de Bithynia. Scapă în mod miraculos de cutremurul din 367/8, care 1-a surprins la Niceea. Este determi​nat de familie să părăsească funcţiile politice şi să se boteze. La scurtă vreme după ce s-a botezat, se îmbolnăveşte şi decedează.
îi este atribuit un dialog cu Grigorie, însă acesta sunt de dată târzie. Informaţiile despre viaţa şi activitatea sa le avem din panegiricul ţinut de fratele său cu ocazia înmormântării sale.
Migne, PG, 38, 851-1190; M.M. Hauser-Meury, Prosopographie zu den Schriften Gregors von Nazianz, Bonn, 1960, p. 48-50; J. G. C, Caesarius (2), art. în Smith-Wace, I, p. 375-376; Cross, Caesarius, în ODCC, p. 218; J. Gribomont, Cesaire, DECA, I, p. 450.
CAESARIUS DE ARLES (470-542),
arhiepiscop de Arles, de unde numele Caesarius Arelatensis. S-a născut în jurul anului 470. Copil fiind, se simţea atras de
a
viaţa monahală, îşi desăvârşeşte educaţia Ia mănăstirea Lerini, ajungând aici să deţină funcţia de Cellarius (chelar). Datorită vieţii austere pe care a dus-o, îşi şubrezeşte sănătatea. Este trimis la Arles pentru recuperare. Aici este cunoscut de episcopul locului, Eonus, care îl hiro​toneşte diacon şi apoi preot, cu aprobarea stareţului de la Lerini. Timp de trei ani conduce mănăstirea din Arles, facându-se cunoscut datorită disciplinei şi vieţii sale sobre. La moartea lui Eonus, locuitorii oraşului îl aleg episcop împotriva voinţei sale, în anul 502. Interesant de reţinut,

după mărturisirea Iui Caesarius, că în sec. VI limba greacă era încă cunoscută la Arles şi Marsilia, fiind folosită în cult. Tensiunile politice nu 1-au evitat, în urma unor intrigi este exilat la Bordeaux, dar dovedindu-i-se nevinovăţia, a fost repus în drepturi. După asediul cetăţii Arles de către Teodoric, este acuzat din nou de trădare şi exilat. După o discuţie cu Teo​doric la Ravenna, Caesarius este repus în scaun, iar împăratul îi acordă rangul de episcop primat în Galia. Caesarius ră​mâne nestingherit în scaun până la sfârşitul vieţii în 542. Caesarius a exercitat o influenţă consi​derabilă asupra vieţii religioase din Galia. Se angajează în lupta contra semipela-
j*
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gianismului. In acest context, el prezi​dează sinodul de la Orange din 529, fiind activ în condamnarea acestei erezii. Tot* odată el scrie un tratat împotriva seniii pelagienilor: De gratia et libero arbiţfio, aprobată de papa Felix II. îi sunt atribuite o colecţie de canoane: Stătuta Ecclesiae Antiqua, deşi se pare că aceasta nu îi aparţine şi Expositio in Apocatypsum, atribuită mult timp lui Augustin*. La acestea se adaugă câteva lucrări mai mici: De mysterio sanctae Trinitaiis şi Breviarium adversus haereticos, care conţin prezentări concise ale teologiei trinitare împotriva arienilor (goţii erau arieni) El este cunoscut şi pentru predi​cile sale, din care s-a păstrat o parte.
Migne, PL, 67, 39 etc.; ed. critică: G. Morin, O. S. B., S. Caesarii opera omnia, 2 voi., Maredsous, 1932-1942 (voi. I: Sermones; voi. II: Concilia a Caesario habita, Regulae Monasticae, Opuscula Theologica, Testa-menium, iar în Apendice Vita Caesarii); S. Cavalin, Studien zur Vita Caesarii, Lund, 1934; P. Riche, Cesaire d'Arles, Paris, 1958; Bardenhewer, V, 1932, p. 345-356; Altaner-Stuiber, 1980, p. 475-477; H. G. J. Beck,
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CALIST
Cesaire d'Arles, în DHGE, II, 1967, p. 1046-1048 cu bibliografie; M. Simonetti, Cesaire d'Arles, în DECA, p. 451-452.
CAINIŢII, membri ai unei secte gnos​tice descrisă de Ir i n eu*. După învăţătura acestora, Dumnezeul Vechiului Testa​ment şi prin urmare al evreilor, era o fiinţă rea, iar orice opoziţie faţă de voinţa lui reprezenta o virtute. Prin urmare ei au răsturnat valorile Vechiului Testament şi îi proslăveau pe toţi cei care s-au arătat a fi împotriva Lui: Cain, Esau, Kora sau Cora şi Iuda. Cainiţii au folosit intens scrierile apocrife, Evanghelia lui Iuda Iscariotul şi înălţarea lui Pavel.Ca sis​tem doctrinar şi practici de viată, cainiţii se aseamănă ofiţilor şi naasenilor, mai ales prin sfidarea pe care o arătau faţă de legea morală. Originile acestei secte sunt precreştine.
Sf. Irineu, Haer:, I, 31; Ipolit, Haer., VIII, 20; Epifanie, Haer., 38; G. Salmon, Cainites, art. în Smith-Wace, I, p. 380-382; G. Bardy, Cainites, în DHGE, XI, 1949, col. 226-228; Cross, Cainites, în ODCC, p. 218; Robert M. Grant, Irenaeus of Lyons, The Early Church Fathers, London and New York, 1997, p. 19 şi urm.
CALCEDON, SINODUL de la (451), cel de al patrulea sinod ecumenic convo​cat Ia Calcedon, oraş în Asia Mică, în apropiere de Bizanţ, de împăratul Mar-cian, pentru a lua în dezbatere şi a decide în problema ereziei lui Eutihie*. Au par​ticipat aproximativ 500-600 de episcopi. Sinodul s-a deschis la 8 oct. 451 în bise​rica Sf. Euflmia. Majoritatea episcopilor au fost din Răsărit. Au fost de faţă doi episcopi africani şi doi legaţi papali, Paschasinus şi Bonifaciu. Sinodul îi re​abilitează pe Flavian de Constantinopol, Teodoret de Cyr şi Ibas de Edessa şi îi

depune pe Dioscor, luvenalie de Ierusa​lim şi alţi episcopi monofiziţi. Totodată respinge hotărârile sinodului tâlhăresc de la Efes (449) şi îl condamnă pe Eutihie, Roma acceptă toate deciziile dogmatice şi canonice ale acestui sinod, în afara canonului 28 care acorda episcopului de Constantinopol titlul de Patriarh şi locul doi după scaunul Romei, în plan dogma​tic, sinodul reafirmă definiţiile dogma​tice luate la sinoadele de la Niceea şi Constantinopol, ca fiind depline în ceea ce priveşte învăţătura creştină despre Persoana lui Hristos, însă consideră ne​cesară respingerea oficială a învăţăturii lui Eutihie* şi Nestorie*. Este respinsă în​văţătura celor care susţineau că Fecioara Măria nu este Născătoare de Dumnezeu, Theotokos, şi a celor care considerau că în Persoana lui Hristos există o singură fire, amestecând cele două firi, divină şi umană sau că Hristos a avut două firi înainte de întrupare, care au devenit una după întrupare. Se hotărăşte că în Hristos există o singură Persoană în două firi unite în mod neamestecat, neschimbat, nedespărţit şi neîmpărţit. Totodată sunt recunoscute epistolele sinodale ale lui Chirii* către Nestorie şi Tomosul lui Leon* către Flavian. Hotărârile acestui sinod nu au fost acceptate de către ere​ticii monofiziţi şi monoteliţi, controver​sele continuând încă două veacuri, înce​pând cu sfârşitul sec. VII, acceptarea si​nodului a fost unanimă în Biserica creş​tină din Răsărit şi Apus, excepţie făcând grupările monofizite,  iar în sec.  VIII hotărârile sale au primit o expresie teo​logică sistematică în lucrarea dogmatică a Sf. îoan* Damaschinul, intitulată De Fide Orthodoxa.
Mansi, VI, 1761, col. 529-1230, VII, 1762, col. 1-872; ed. critică: E. Schwartz, ACO, II, 1932-1938; Hefele-Leclerq, II, 2, 1908, p. 649-857; A. Grillmeier, S.J.,-H. Bacht, S.J.,

(ed.), Das Konzil von Chalcedon, 3 voi. 1951-1954; R. V Sellers, The Council of Chalcedon, London, 1953; J.B. Bowden, Christ in Christian Tradition, 1965; I. Caraza, H rist'ologia sinodului IV ecumenic de la Calcedon In preocupările teologilor romano-catolici şi protestanţi din vremea noastră şi punctul de vedere ortodox, Teză de doctorat, Editura Episcopiei Sloboziei şi Călăraşilor, 2000, cu o bogată bibliografie de specialitate.
CALIST (f 222/3), succesorul lui Zefirin la scaunul de episcop al Romei, în anul 217. Se spune că ar fi fost roman de origine, fiu al lui Domitius. Până la descoperirea tratatului atribuit lui Ipolit al Romei, Philosophoumena, în anul 1850, informaţiile despre Calist erau adunate din Martirologiul roman, în care este menţionată moartea sa martirică. în Philosophoumena, chipul zugrăvit de Ipolit este straniu. După afirmaţiile sale, Calistus a fost la început scalv în casa lui Carpofor. Acesta i-ar fi încredinţat lui Calist spre administrare o bancă în Pris-cina Publica. Calist îi convinge pe creş​tini să-şi depună economiile la această bancă, care se bucura de renume, datorită proprietarului ei. Banca falimentează, iar Calist fuge la Portus. Este însă prins de Carpofor pe când se afla îmbarcat pe o corabie, în disperare, Calist se aruncă peste bordul corăbiei, dar este salvat şi adus de către stăpân şi pus să muncească la cele mai grele munci. Este eliberat, după o vreme, la cererea unor creştini care susţineau că robia nu-1 ajută să câştige banii necesari pentru a-i depăgubi pe depunători. Ipolit ne informează că cererea s-a dovedit fără temei, deoarece în loc să caute să adune banii necesari pentru despăgubiri, el va încerca să-şi pună capăt zilelor, în acest scop, stâr​neşte o răzmeriţă într-o sinagogă. Este

prins, condamnat ca unul care deranjează cultul divin şi, potrivit legii romane, este pus în lanţuri şi trimis la minele din Sardinia. Este eliberat în urma intervenţi​ilor lui Marcia, iubită creştină a împăra​tului Commodus, deşi numele lui Calist nu apare pe lista acesteia, listă întocmită în realitate de episcopul Romei Victor. Calist îşi face apariţia la Roma spre ma​rea nemulţumire a lui Victor. Acesta îi face rost de o mică rentă şi îl trimite la Antium. unde rămâne multă vreme. Este rechemat la Roma de Zefirin care îl nu​meşte arhidiacon şi administrator al ci​mitirului care îi va purta numele, în cali​tate de arhidiacon l-a avut în subordine şi pe Ipolit, acesta fiind preot slujitor, spre marea nemulţumire şi neplăcere a acestu​ia. După moartea lui Zefirin (218), Calist accede la scaunul episcopal, fiind phsfe* rât în locul lui Ipolit şi el candidat, dato​rită vederilor sale mai liberale. Primul act săvârşit de Calist după întronizarea sa, a fost să-1 excomunice pe Sabelius şi să condamne sabelianismul, în intenţia de a face pace cu rivalul său. Ipolit ne infor​mează însă că în loc să condamne această erezie, Calist produce una şi mai mortală, afirmând că Tatăl şi Fiul sunt una şi că împreună L-au făcut pe Duhul, care s-a întrupat în pântecele Fecioarei. Calist, zice Ipolit, este patripassian ca şi Sabeiius, deoarece îl face pe Tatăl să sufere cu Fiul, sau ca Fiu. Totodată, el îi mai aduce o serie de acuzaţii care priveau disciplina bisericească: relaxarea condiţiilor de readmitere în Biserică şi în preoţie, per​miţând hirotonia unor persoane recă​sătorite chiar de două sau trei ori; re​laxarea legilor privind căsătoria, ceea ce punea în contradicţie, spunea el, Biserica cu legile statului şi în cele din urmă, a admis al doilea botez, întrucât nu există documente clare pro​duse de Calist, acuzele aduse de Ipolit
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trebuie privite cu oarecare circumspecţie, având în vedere ura pe care acesta i-o purta. Cât priveşte plângerea şi referirile caustice făcute de Tertullian în De pu-dicitia (I, 6,) acestea par a se referi nu la Calist, ci la Agrippinus, episcop în Cartagina.
I. von Dollinger, Hippolyt und Kallistus, Regensburg, 1853; Hipolytus, Haer., IX, XII, L. P. (Duchesne), I, 1886, p. 141 şi urm.; Cross, Callistus, art. în ODCC, p. 221; G. H. Moberly, Callistus, art. în Smith-Wace, I, p. 390-392; Quasten, Patrology, II, p. 233-235; Altaner-Stuiber, 1980, p. 159, 164, 169; O. Bardenhewer şi A. d'Ales, L'Edit de Calliste, 1914; B. Altaner şi F.L. Cross, The Edict of Callistus, în Studia Patristica, ed. F. L. Cross, III (T.U., LXXVTII), 1961, p. 176-182.
CARPOCRATE (sec. II), contemporan cu Basilide* şi Valentinus*. Filosof pla​tonician, din Alexandria, fondator al sectei pe care Irineu o numeşte secta gnosticilor. Mai mult decât celelalte sis​teme gnostice, gnosticismul carpocratian a preluat elemente din filosofia greacă pe care le-a ţesut în doctrina sa. De aceea ponderea elementelor evreieşti sau orien​tale din sistemul său este mult mai re​dusă. Carpocrate susţinea că o serie de îngeri şi puteri au emanat din Dumnezeu cel necunoscut şi negrăit. Dintre acestea îngerii şi puterile care se află la nivelul cel mai de jos, cum mult sub Tatăl cel nenăscut, sunt făcătorii lumii. Sufletele superioare aveau privilegiul de a scăpa de sub dominaţia celor care au creat lu​mea, ba mai mult, prin intermediul prac​ticilor magice ele pot să le stăpânească şi astfel, la moarte, pot trece de ele direct la Dumnezeul cel nenăscut care se află dea​supra lor. lisus, al cărui tată natural a fost losif, este un om oarecare, fără a avea privilegii deosebite pe scara puterilor. Superioritatea lui faţă de ceilalţi oameni

de rând constă în puritatea şi tăria sufle​tului său care şi-a amintit de acele lucruri pe care le-a văzut în timpul revoluţiei ciclice (perifora) în care s-a mişcat îm​preună cu Dumnezeu cel nenăscut, şi ca atare, i s-a dat puterea de la Dumnezeu să scape de făcătorii sau demiurgii lumii şi să revină la Dumnezeu. lisus nu avea însă o poziţie absolut privilegiată, ca el puteau să fie şi alte suflete care, la rândul lor, dispreţuiau pe făcătorii şi conducă​torii lumii şi astfel aveau acces la sfera
f\
lui Dumnezeu cel nevăzut. In această or​dine de idei, Petru şi Pavel şi ceilalţi apostoli nu erau cu nimic mai prejos lui lisus. Carpocraţii mai aveau imagini ale lui lisus despre care spuneau că au fost făcute la porunca lui Pilat în timpul în care lisus a trăit pe pământ. lisus era pus alături de alţi filosofi antici, ca de exem​plu, Pitagora, Platon, Aristotel şi cinstit în acelaşi mod. Dintre ucenicii lui Car​pocrate, este reţinut numele discipolei sale, Marcellina, despre care Irineu ne spune că s-a dus la Roma, în timpul lui Anicet (154-165), unde a sedus mulţi creştini la învăţătura acestuia.
Texte: W. VOlker, Quellen zur Geschichte der chrîstlichen Gnosis, Tiibingen, 1932, p. 33-38; H. Liboron, Die Karpokratischen Gnosis. Untersuchungen zur Geschichte und Anschauungs'welt e i nes spătgnostischen Systems (Studien zur Religionswissenschaft), III, 1938; G. Salmon, Carpocrates, art. în Smith-Wace, I, p. 407-409; Tixeront, Patro-logie, p. 74; Cross, Carpocrates, art. în ODCC, p. 243; J. Quasten, Patrology, I, p. 266-267; I. Gh. Coman, Patrologie, II, p. 77 şi urm.; A. Monaci-Castagno, Carpocrate, în DEC A, I, p. 417-418.
CASIODOR, FLAVIUS MAGNUS AURELIUS, (c. 485-c. 580), scriitor latin şi călugăr. S-a născut la Scyllacium în Calabria, în jurul anului 485 (după unii

în 490) într-o familie aristocrată romană, primind o educaţie aleasă, profană şi creştină, care să-1 pregătească pentru ca​rieră politică, încă tânăr fiind, devine consiliarius, asesor juridic al tatălui său, deschizându-şi în acest mod cariera administrativ-politică a curţii imperiale. Astfel, în 507 este numit quaestor sacri palatii, secretar particular al împăratului Teodoric cel Mare, în 514, consul, iar în 533, magister officiorum şi apoi praefec-tus praetorio, pentru ca la scurtă vreme să primească titlul de patriciu. Ca om politic, a izbutit să reconcilieze pe Teo​doric care, ca toţi goţii, era arian, cu ro​manii, exercitând o influenţă benefică asupra acestuia. Cu toate acestea, la sfâr​şitul vieţii, Teodoric devine suspicios şi intransigent faţă de romani, condamnând la moarte pe Boeţiu* şi pe socrul acestu​ia, Sinah, şi aruncându-1 în închisoare pe loan, episcop al Romei (523-526), unde acesta se stinge din viaţă. în jurul anul 540 reununţă la funcţiile publice pe care le deţinea şi se retrage pe una din proprietăţile familiei de lîngă lo​cul de naştere, unde întemeiază o mănăs​tire pe care o numeşte Vivarium. Dorinţa lui, în timpul şederii la Roma, a fost să întemeieze acolo o academie asemănă​toare celei din Alexandria sau Nisibe. întrucât nu a reuşit acest lucru la Roma, el s-a străduit să transforme lăcaşul sau monahal într-un adevărat centru acade​mic, unde se studiau deopotrivă ştiinţe profane şi religioase şi se copiau manu​scrise. Totodată, el a format un cerc de traducători din greacă, care au tradus opere ale unor mari Părinţi şi scriitori ai Bisericii de Răsărit. Prin aceasta el a pus temeliile unei tradiţii culturale monahale care a păstrat cultura clasică a Europei în evul mediu. Cât priveşte regula mona​hală a mănăstirii, el s-a inspirat în formu​larea ei din Regula Iui Benedict* de

Nursia, organizatorul monahismului în Apus. Casiodor încetează din viaţă în anul 580, la venerabila vârstă de 95 de ani. Casiodor a fost un scriitor deosebit de perspicace. El a sesizat acele lucruri care lăsau un goi în cultura vremii şi ca atare, s-a străduit să înlăture cât mai mult posi​bil acele deficienţe. Deşi angajat în administraţie şi în tumultul vieţii poli​tice, el a dedicat scrisului o mare parte a vieţii. Din prima perioadă a activităţii sale datează: o Cronică care tratează isto​ria de Ia Adam şi până la anul 519, alcă​tuită la cererea lui Eutaric. El s-a inspirat din Tit Liviu, Bassus, Aufidius, Cronica de la Ravenna şi Fer. Ieronim*. Intere​santă este perioada 496-519, când Casio​dor este martor ocular al evenimentelor pe care le descrie. Despre originea şi faptele geţilor (De origine actibusqţp Getarum), scrisă Ia cererea lui Teodorii! a cărui dorinţă era ca goţii să fie peir* cepuţi ca un popor vrednic de cinstired* şi romanii. Casiodor îi confundă cu geţii şi sciţii, atribuindu-le un victorios şi o cultură vrednică de luat în seamă încă de dinainte de întemeierea Romei. Lucrarea s-a păstrat doar în rezu​matul făcut de lordanes. Variae, care conţine o serie de scrisori şi edicte impe​riale, ca a servit ca model pentru cance​lariile medievale. Tablou al neamului Casiodorilor (Ordo generis Cassiodo-rum), o genealogiei a propriei familii, care însă s-a pierdut. Diverse Cuvântări, panegirice în cinstea lui Teodoric şi a membrilor familiei sale. Despre Suflet (De anima), un tratat de antropologie redactat sub masiva influenţă a Fer. Au-gustin* şi Claudian Mamert, în care argu​mentează spiritualitatea sufletului, fapt în general nerecunoscut de scriitorii din vremea sa. Acest tratat formează o legă​tură între scrierile sale profane şi cele religioase. Instituţiile literaturii divine şi
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umane (Institutiones divinarum et huma-narum Litterarum) este o lucrare clasică şi a fost influenţată de tratatul Fer. Au-gustin De Doctrina Christiana în care a susţinut necesitatea unirii studiilor reli​gioase cu cele profane. Prima parte este o introducere în studiul teologiei şi conţine o listă lungă de cărţi recomandate pentru studiu. A doua parte este  un manual de studiu al celor şapte arte liberale: gra​matica, retorica, dialectica, aritmetica, muzica, geometria şi astronomia. Din perioada sa monahală reţinem: Co​mentariu la Psalmi (Expositio in Psalte-rium sau  Complexiones in Psalmos), inspirat din Enarrationes in psalmos ale Fer. Augustin, şi care abundă în interpre​tări alegorice; Comentarii la epistolele apostolilor, la Faptele Apostolilor şi la Apocalipsă, (Complexiones in epistolas apostolorum, in actus apostolorum et in apocalypsin) cea mai mare parte tratând despre epistolele Sf. Pavel, ele reprezen​tând o prelucrare a comentariilor lui Pe-lagiu*. în sfera istoriei, Casiodor elabo​rează o lucrare amplă, concepută ca sin​teză a istoriilor bisericeşti ale lui Socrate*, Sozomen* şi Teodoret, ale căror tradu​ceri au fost făcute în latină, la cererea sa, de prietenul şi colaboratorul său, Epifa-niu, intitulată: Istoria bisericească nu​mită tripartită a lui M. Aureliu Cassio-dor, extrasă din trei autori greci: Sozo​men,  Socrate si Teodoret,  traduşi de Epifaniu Scolasticul şi alcătuită de el în compendiu (M. Aurelii Cassiodori His-toria ecclesiastica vocata tripartita, ex trius  Graecis auctoribus,  Sozomeno, Socrate et Theodoreto, per Epiphanium Scholasticum versis excerpta, et in com​pendium). Scopul acestei lucrări a fost să completeze şi să continue adaptarea lui Rufinus după Istoria bisericească a lui Eusebiu*. în pofida unor erori, multe din ele inerente, Istoria lui Casiodor a folosit

ca manual pentru istoria bisericească în evul mediu. La acestea mai reţinem De Orthographia, scrisă pentru călugării de la mănăstirea sa.
Migne, PL, 69, 421-1334 şi 70; T. Momsen, în Monumenta Germaniae Historica, Aucto-res Antiquissimi, XII, 1894; Historia Eccle​siastica Tripartita ed. de W. Jacob şi R. Hanslik, în CSEL, 71, 1952; trad. rom. Ca​siodor, Istoria bisericească tripartită, trad. de Liana şi Anca Manolache, în col. PSB, 75, EIBMBOR, Bucureşti, 1998; A. Momi-gliano, Cassiodorus and Italian Culture of his Time, în Proceedings of the Bfitish Academy, XII, 1955, p. 207-245 cu bogată bibliografie; P. Godet, în DTC, II, 2, 1923, col. 1830-1834; Cayre, II, 217-221; Bar-denhewer, V, 264-276; E. M. Young, Cassio​dorus, Magnus Aurel ius, art. în Smith-Wace, I, p. 416-418; Altaner-Stuiber, 1980, p. 486-488 cu bibliografie; M.L. Angrisani Sanfi-lippo, Cassiodore, în DEC A, I, p. 431-433.
CASSIAN, IOAN (360-435), scriitor creştin de limbă latină şi monah. S-a năs​cut în jurul anului 360 în Sciţia Mică, Dobrogea de astăzi. Locul naşterii sale a ridicat o serie de probleme. Acestea au fost însă rezolvate în urma săpăturilor făcute în Dobrogea de Vasile Pârvan, în 1912, care a scos la iveală locul numit Vicus Cassiaci, socotit de Tillemont, E. Schwartz şi H. L Marrou ca fiind ţinutul de naştere a lui Cassian. Familia sa a fost creştină. Cassian primeşte o educaţie aleasă, inclusiv în cultura clasică. Faptul că a cunoscut şi limba greacă, ne duce cu gândul la mediul creştin şi, mai ales, cel monahal din Dobrogea, unde, pe lângă latină, se vorbea şi greaca, dacă nu Ia scară largă, cel puţin în cultul bisericesc, în jurul anului 380, dornic să cunoască mai îndeproape locurile sfinte, pleacă, în compania prietenului său Gherman, la Betleem, unde se stabileşte la o mânăs-



tire pentru a deprinde tainele vieţii ceno-bitice. După câţiva ani, cei doi prieteni se îndreaptă spre Egipt unde se familia​rizează cu tradiţiile monahale cenobite, sarabaite şi anahorete, ajungând până în deşertul Skete, unde vieţuiesc în preajma marilor vieţuitori Moise şi Pafnutie. După o şedere de şapte ani, Cassian re​vine la Betleem, însă se întoarce nu după multă vreme la Alexandria. Aici rămâne scrută vreme şi pleacă, împreună cu Gherman, din pricina controversei ori-geniste, spre Constantinopol, fiind pro​babil atraşi de marea personalitate a Sf. loan* Hrisostom. De altfel, Cassian va fi hirotonit diacon de Sf. loan Hrisostom şi va participa la acţiunile misionare între​prinse de acesta la Dunăre (Coman). Revine in patria şi de acolo pleacă la Roma, ducând cu sine o scrisoare a preo​ţilor din Constantinopol în sprijinul epis​copului lor exilat. La Roma îl întâlnim în anul 404/5, în acest răstimp, îl cunoaşte pe Leon, viitorul episcop de Roma. Nu ştim cât timp rămâne aici şi nici dacă a revenit în Răsărit. Ştim însă că în jurul anului 410/1 pleacă de la Roma spre Massilia (Marsilia), unde înfiinţează o mănăstire de călugări şi una de călugă​riţe, în 415/6, pentru care concepe pri​mele reguli monahale din Apus (Co​man). Modelul de viaţă monahală este schiţat în conformitate cu cel existent în Răsărit, făcând totuşi unele adaptări ne​cesare locului. Prin această lucrare, Cassian devine un factor de legătură între Răsărit şi Apus (Coman). Se stinge din viaţă în jurul anului 435 şi este venerat ca sfânt aproape imediat atât în Răsărit cât şi în Apus.
Opera sa are mai mult un caracter ascetic. Doar către sfârşitul vieţii el abordează şi probleme doctrinare propriu-zise. Prima sa lucrare a fost formată din două părţi, De institutis coenobiorum şi De octo

principalium vitiorum remediis. Nu la multă vreme după publicare, partea a doua a devenit o lucrare independentă. Ea a fost dedicată episcopului Castor de Apt. A doua sa lucrare a fost Conlationes XXIV, scrisă tot la cererea episcopului Castor. Ea este dedicată mai multor per​sonalităţi ale vremii (prima parte Iui Leon-ţius şi Helladius, a doua lui Honoratus şi Eucheriu, iar a treia, stareţilor de la Le-rini: Jovinian, Minervius, Leontius şi Theodor. Aceste două lucrări s-au bucu​rat de largă popularitate în Apus şi, în consecinţă, Eucheriu a făcut o prezentare rezumativă, care însă din păcate s-a pier​dut. Institutes au fost traduse în greacă în sec. V. Şi în cazul traducerii în greacă a existat o prezentare rezumativă, deose​bită de cea a lui Eucheriu, şi care a fost cunoscută de Fotie* şi folosită de Pseu-do-Nil (Quasten). Mai târziu s-a făcut în cazul Convorbirilor {Conlationes) o re-; maniere a textului, prin introducerea ca​pitolului al 19-lea, în cartea a 13-a, pen​tru a se atenua concepţiile semipelagiene ale lui Cassian, legate de problema haru​lui. Este vorba de o parafrazare conce​pută de Dionisie Cartuzianul în anul 1450 (Quasten). Ultima lucrare a lui Cassian, scrisă la bătrâneţe (430), De Incarnatione Domini contra Nestorium libri VII, are un conţinut doctrinar. Pen​tru a respinge erezia nestoriană, el o pune în legătură cu o serie de erezii, cum ar fi: ebionismul, marcionismul, maniheismul, arianismul, cu diferite tendinţe gnostice, dar mai ales cu pelagianismul, considerat de el izvor al tuturor relelor, doarece, spune el, erezia lui Pelagiu este sursa de​viaţiilor lui Nestorie. Cassian nu se pre​zintă ca un teolog original şi limpede, lipsindu-i spiritul speculativ al Capado-cienilor sau al Fer. Augustin. Cassian ră​mâne în istoria gândirii creştine ca unul care a ştiut să surprindă în nuanţe intime,
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de mare fineţe, viaţa ascetică, prin pu​nerea ei în perspectiva tradiţiei aposto​lice. Pentru el, stâlpii de sprijin ai vieţii ascetice sunt Scriptura şi rugăciunea; Scriptura îndrumă spre rugăciune prin lucrarea Duhului Sfânt. Scriptura este cartea de căpătâi a monahului. Lectura Scripturii trebuie să fie o rugăciune au​tentică, personală, iar meditaţia asupra textului scripturistic îi permite călugăru​lui să descopere, dincolo de text, pre​zenţa Celui care îl inspiră. Este vorba aici de un dialog, de o rugăciune în care sufletul rămâne tăcut, lăsându-L pe Dum​nezeu să vorbească şi în acest fel să poată percepe inefabilul. Această rugăciunea permanentă îi permite călugărului să atingă scopul suprem al vieţii monahale care este vieţuirea constantă în divin şi în Dumnezeu. Expresia ei ultimă este "ru​găciunea de foc', 'privirea neabătut aţin​tită în Dumnezeu, care este un singur foc de iubire'.
Cât priveşte semipelagianismul lui Cassian, acesta trebuie văzut cu oarecare circum​specţie. Primele interpretări în acest sens nu au fost făcute de binevoitori ai săi. O analiză nou, detaliată şi punctuală ar putea descifra sensuri mai puţin neorto-doxe, mai ales că în Instituţii el prezintă o doctrină pur ortodoxă despre har, ur​mând exemplul sf. loan Hrisostom. Tre​buie avut în vedere faptul că loan Cassian a fost un trăitor şi nu un teoreti​cian al doctrinei, în acest fel se poate realiza o reevaluare mult mai apropiată de adevăr.
Migne, PL., 49-50; M. Petschenig, CSEL, 13 şi 17, 1886 şi 1898; trad. în Ib. română: loan Cassian, Aşezăminte/e mănăstireşti şi Con​vorbiri duhovniceşti, trad. de Vasile Cojocaru şi David Popescu, Prefaţă, studiu introductiv şi note de Nicolae Chiţescu, în PSB, EIBM-BOR, Bucureşti, 1990; J. C. Guy, Jean Cassien, vie et doctrine spirititelle, Paris,

1961; A. S. Constantinescu, loan Cassian, scit, nu român, în Glasul Bisericii, 23, 1964, p. 688-705; H. I. Marrou, La patrie de Jean Cassien, în Patristique et Humanisme, Paris, 1976, p. 345-361; O. Chadwick, John Cassian, ed- a 2-a, Cambridge, 1968; P Rosseau, Asce-tics, Authority andthe Churâ in the Age of Jerome and Cassian, Oxford, 1978; I. G. Coman, Şi Cuvântul trup s-a făcut, Editura Mitropoliei Banatului, Timi​şoara, 1993, p. 159-184; C. Hole, Cassianus Johannes, art. în Smith-Wace, I, p. 414-416; I G. Coman, Patrologie, 1956, p. 247-249; Bardenhewer, IV, p. 558-565; Altaner-Stuiber, 1980, p. 452-454; Cayre, I, p. 579-588; Tixeront, Patrologie, p. 362-364; M Olphe-Galliard, în Dictionnaire de la Spiri-tualile, I, 1953, col. 214-276 cu bibliografie; M. Cappuyns, O.S.B., DACL, II, pt. 2, 1910; col. 2348-2357; Quasten, Patrology, IV, p, 512-523 cu bogată bibliografie; F. Bordonati, Cassien, Jean, în DECA, I, p. 429-430.
CELESTIN sau COELESTINUS, epis​cop al Romei între 422-432, ca urmaş al lui Bonifaciu* I. în tinereţe a călătorit la Milano unde 1-a cunoscut pe Ambrozie* A fost diacon al lui Inocenţiu* I şi a pur​tat o scurtă corespondenţă cu Augustin*. Celestin a fost confruntat cu o serie de probleme pe care a trebuit să le rezolve în primul rând era controversa pelagianâ şi semipelagiană care se perpetua în Galia de Sud. Fără a ezita, el pronunţă condamnarea lui Pelagiu* şi Coelestius* pe care îl obligă să părăsească Italia, Paralel cu acesta controversă, el va avea de confruntat şi erezia nestoriană. Când Nestorie şi adversarii săi îi solicită spri​jin, Celestin convoacă un sinod la 430 şi hotărăşte împotriva lui Nestorie, într-un anume fel venind în întâmpinarea hotă​rârilor sinodului de la Efes din 431, la care reprezentanţii săi au sosit cu întâr​ziere, făcând mai mult sau mai puţin act de prezenţă, întrucât hotărârile fuseseră deja

luate. In al treilea rând, Celestin izbuteşte să mai menţină prezenţa vicarului papal în Tesalonic. deşi Teodosie II a hotărât ca Iliricul de Răsărit să intre în jurisdicţia Constantinopolului. Teodosie revine asu​pra hotărârii sale la intervenţia fratelui său are domnea în Apus. Dacă în Iliricul răsăritean Celestin a avut un succes indi​rect, succesul datorându-se intervenţiei imperiale, în cazul Bisericii din Africa lucrurile stau oarecum diferit. Interve​nind în favoarea preotului Apiarius, care fusese depus din treaptă de episcopul Urbinus şi iertat de Roma, episcopii afri​cani, nemulţumiţi de ingerinţa episcopu​lui Romei în treburile lor interne, se adu​nă într-un sinod ia Cartagina în 424 şi în comun îi trimit papei Celestin un răspuns politicos şi ferm: 'Noi 1-am găsit pe Apiarius vinovat de atâtea crime încât Faustinus (delegatul papal însărcinat să se ocupe de caz), nu 1-a putut apăra. Prin urmare, vă rugăm să ţineţi seama de regu​la niceeană (canon 5) şi să nu îi primiţi în comuniune pe cei care au fost excomuni​caţi de noi. Biserica noastră africană îşi menţine dreptul de a hotărî în cauzele propriilor săi membri. Sinodul niceean a orânduit ca toate pricinile să fie judecate acolo unde apar; nimeni nu poate crede că Dumnezeul nostru va da unui singur individ să facă dreptate şi va nega acest drept unui număr mare de episcopi adu​naţi în sinod. Nici un sinod nu a orân​duit ca persoane trimise de tine să hotărască în cauze privind Africa; iar în ceea ce priveşte pretenţia ridicată de scaunul tău în această problemă, şi pe care o bazaţi pe autoritatea sinodului ni​ceean, am dovedit predecesorului tău, cu copii autentice ale canoanelor niceene, că era cu totul fără temei. Astfel, nu tri​miteţi clenci de ai voştri să vă ducă la în​deplinire poruncile în Africa, ca nu cum​va să introducem în Biserica lui Hristos

mândria înfumurata a acestei lumi (Cod. can. eccl. Afric. ad fin.; Galland, Bibi. Patr. IX, 289). Este vorba aici de hotărârile sinodului de la Niceea, care dau dreptul fiecărei Biserici locale să ju​dece cauzele care se ivesc în sânul lor, principiu pe care Celestin 1-a încălcat nu numai în cazul Bisericii din Africa, ci şi în alte situaţii de unde nu a primit replică pe măsură.
Migne PL, 50, 417-458; CPL; 1650-1654; PLS, III, 18-20; E. Schwartz, ACO, I, l, 7, p. 125-137, 142 şi urm.; I, 2, p. 5-101; Migne, PLS, III, 18-20; A. M. Bernardini, S. Celestina, Roma, 1938; G. Bardy. DHGE, XII, 1953, col. 56-58; E. Portalie, DTC, II, 1905, col. 2052-2061; W. B, Coelestinus, art. în Smith-Wace, p. 584-588; Quasten Patro​logy, IV, p. 587-589 cu bibliografie selectivă.
CERDON, scriitor gnostic din prima ju​mătate a secolului al II-lea. Sf. Epifanie* (Haer.41) şi Philaster (Haer.44) îl pla​sează ca fiind originar din Siria, iar sf. Irineu* spune că el a venit ia Roma în timpul episcopatului lui Hygin ( c.136-c.140), când se pare că a avut o întâlnire cu Marcion. După Irineu, Cerdon nu avea intenţia să formeze o sectă în afara Bisericii. El îl descrie de mai multe ori ca venind la Biserică şi făcând confesiuni publice, oscilând între a propaga doctrina sa în secret şi a face confesiuni publice, între a fi condamnat pentru învăţăturile lui eretice şi a fi în comuniune cu fraţii creştini. Nu este stabilit clar dacă există urmaşi ai învăţăturii lui, se pare că aceş​tia au fost asimilaţi în şcoala lui Marcion. Se pare că Cerdon n-a lăsat nici o scriere. Nici cei care au scris despre doctrina lui nu pot să separe doctrina lui de a succe​sorilor marcioniţi. în consecinţă, nu pu​tem determina cu certitudine cât din în​văţăturile lui Marcion au fost anticipate de Cerdon sau care au fost punctele d i s-
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cordante între cei doi. Ipolit* în Refutatio (X, 19) nu încearcă o separare a doc​trinelor lor, Tertullian* în Adv, Marcio-nem îl menţionează pe Cerdon de patru cri, spunând doar că e predecesorul lui Marcion . 'Dumnezeu pe care 1-au predi​cat Moise şi proorocii nu este Tatăl lui lisus Hristos: unul este cunoscut, adevă​ratul Dumnezeu nu este cunoscut deloc, unul este drept, celălalt este bun' (Irineu, Apol.I, 27,1). Doctrina lui Cerdon o cu​noaştem doar din acest scurt fragment.
Irineu, Adv. haer., I, 27 şi III, 4; Ipolit, Haer., VII, 37 şi X, 19; Tertullian, Adv. Marc., I, II; Epifanie, Haer,, XLI; A. von Harnack, Mar​cion, Das Evangelium vom fremden Gott, Leipzig, 1924 (Beilage II: 'Cerdo und Mar​cion', p. 31-39); G. Bareille, Cerdon, în DTC, II, 1905, col. 2138 şi urm.; Cross, Cerdo, în ODCC, p. 261; Quasten, Patrology, I, p. 268 şi 289; C. Gianotto, Cerdon, în DECA, I, p. 449.
CERINT (sec..1), eretic gnostic, de ori​gine egipteană; împărtăşea religia iu​daică, şi contemporan cu sf. apostol loan. A fost educat în şcoala lui Philon de Alexandria. După ce a părăsit Egiptul a vizitat Ierusalimul, Cezareea şi Antio-hia. Din Palestina a trecut în Asia Mică unde a început să predice învăţăturile sale (sf. Epifanie, XXVIII), într-una din călătoriile sale, el a ajuns la Efes şi 1-a întâlnit pe sf. loan la băile publice. Apos​tolul auzind cine este acolo, a fugit stri​gând către cei din jurul său: 'Haideţi să fugim ca nu cumva băile să se surpe în vreme ce Cerint , inamicul adevărului, este aici1. Valoarea acestei legende, pre​cum şi a altora de acest gen este nulă din punct de vedere doctrinar. Dar, o fărâmă de adevăr probabil că există şi el indică sentimentele oamenilor Bisericii faţă de eretici. Doctrinele sale pot fi grupate pe trei direcţii: creaţie, hristologie şi esha-

tologie. Părerile lui despre creaţie şi esha-tologie, arată că mai degrabă Cerint poate fi considerat predecesorul gnosti​cismului iudeo-creştin decât Simon Ma​gul. Spre deosebire de Simon* Magul şi Menandru*, Cerint nu a pretins ca are o putere sacră şi mistică.Caius Presbiterul nu-i poate reproşa decât că susţinea că a avut o revelaţie angelică, a dialogat cu un înger. Dar mintea Iui, ca şi a celorlalţi a brodat pe marginea coexistenţei binelui şi a răului, a spiritului cu materia. Având cunoştinţă de fîlosofia lui Philon, gnoza lui Cerint nu I-a obligat să înceapă de la opoziţia între bine şi rău, între spirit şi materie. El vede opoziţia între principiul activ, perfect, al vieţii, Dumnezeu şi cel pasiv, imperfect, dependent de Dum​nezeu; prin urmare, el a conceput lumea materială ca pornind de la fiinţe angelice de grad inferior. 'Lumea a fost făcută, nu de către primul Dumnezeu, ci printr-o putere îndepărtată şi separată de EI' (Irineu, Apol.I, 26,1). în spiritul unui adevărat evreu, el a refuzat să considere Dumnezeul evreilor ca fiind autorul lu​mii materiale pe care învăţătorii gnostici o consideră inferioară şi păcătoasă. El a preferat să-1 identifice cu un înger care a adus Legea. La Cerint există, încă, res​pectul instinctiv şî ereditar pentru Lege, care nu va mai fi întâlnit la marii gnostici de mai târziu. Hristologia sa este de tip ebionit şi are acelaşi caracter de tranziţie. Aceasta nu este în fapt decât o formă comună a dualismului de dublă persona​litate de care vorbesc mai târziu Basi-lide* şi Valentin*. Epifanie*, principala sursă de informaţii, este pentru mulţi un autor care doar a consemnat, urmându-i când pe Ipolit*, când pe Irineu*. Dacă aşa cum crede Lipsius, sf. Irineu a fost influenţat de sistemele gnostice de mai târziu şi a modificat doctrina originală a lui Cerint, aşa cum ea era menţionată de

•
Ipolit, această doctrină considera că lisus şi Hristos sunt nume date acelei unice persoane ce a fost binecuvântată prin po​gorârea Duhului Sfânt  de către Puterea de Sus. Această Putere îi permite lui lisus să înfăptuiască miracole, dar şi să se le​pede de pasiunile sale, înălţându-se la Cer. După Epifanie, este vorba de lisus cel care moare şi învie, iar Hristos rămâne spiritual şi impasibil. Această interpreta​re prin care trupul lui Hristos este înviat din morţi, îl separă pe autor de gnosticii de mai târziu. Eshatologia de origine chi-liastă a lui Cerint este foarte dar redată de Theodoret, Caius, Dionysos şi Au-gustin*, însă nu este menţionată de sf. Irineu. Tăcerea sa se explica, probabil, prin faptul că el însuşi era chiliast, iar în notele sale despre Cerint el tratează cu mare grijă ceea ce era specific sistemului acestuia. Concepţia Iui Cerint este foarte variată, în visul său, Dumnezeu va avea o împărăţie pe Pământ în care cei aleşi se vor bucura de plăceri, fasturi, căsătorii şi sacrificii. Capitala sa va fi Ierusalim, iar durata 1000 de ani. Apoi va urma o refa​cere a tuturor lucrurilor. Cerint a preluat aceste noţiuni din surse iudaice. Ele îşi pot avea originea în noţiunea de mariaj spiritual între sufletele alese şi îngerii din Pleroma, care apare la Valentin, dar nu e identică. Dintre sursele primare şi secun​dare amintim: Irineu, Adv.Haer., Ipolit, Refutatio omnes Haeres,,  Theodoret, Haeret. Fab.Comp., Epifanie, Epit. Pcmar. Haer., Augustin, de Haer., lib. VIII.
T. Zahn, Geschichte des neutestamentlichen Kanons, I, 1888, p. 220-262; II, pt. 2, 1892, p. 973-991; J.M. FuIIer, Cerinthus, art. în Smith-Wace, I, p. 447-449, cu bibliografie; E. Peterson, în EC, III, 1950, col. 1319 şi urm.; Cross, Cerinthus, în ODCC, p. 261; A.F.J. Kiijn-G.J. Reinink, Patristic Evidencefor Jewish-Christian Sects, Suplements to Novum Testamentum, 36, Leiden, 1973, p. 3-19.

CESAR sau  CEZAR vezi  CAESA-RIUS (335-369)
CESAR sau CEZAR DE ARLES vezi CAESARIUS DE ARLES
CHIRIL AL ALEXANDRIEI (t 444), patriarh al Alexandriei, succesor al Iui Teofil* (f 15 oct. 412). S-a născut în jurul anului 370 Ia Alexandria. Este edu​cat la şcolile din localitate inclusiv didas-caleul catehetic. Şederea în una din co​munităţile monahale egiptene, pare a nu fi un eveniment sigur, deşi Isidor* Pe-lusiotul vorbeşte despre o astfel de petre​cere. De altfel, el însuşi nu pomeneşte în corespondenţa sa purtată cu diverşi mo​nahi, cum că ar fi petrecut vreo perioadă oarecare în mănăstire. Unul din primele
-T':    '        '
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evenimente certe din viaţa sa este călăto​ria, în compania patriarhului Tepfil, al cărui nepot era, la Constanţinopol spre a participa la sinodul de la Stejar (403), unde a fost depus pe Sf. loan* Hrisos-tom. Se pare că de la unchiul său, Chirii a moştenit un duh neostoit în ale răz​bunării şi ranchiunei. Sentimentul de ură faţă de Sf. loan Hrisostom, a cărui sin​gură vină faţă de scaunul Alexandriei a fost aceea de a fi dat găzduire, din cari​tate, celor patru 'fraţi lungi', fără a intra în comuniune cu ei (Coman), a dăinuit cu cerbicie până în anul 417, când, după multe ezitări, concede, trecând numele acestuia în dipticele Bisericii din Alexan​dria. Dar nu numai în acest caz Chirii ,a arătat un spirit de intansigenţă exagerată. Aceleaşi manifestări aspre le dezvăluie faţă de necreştini, iudei, sau novaţieni. Faţă de iudei a mers până la a le distruge sinagogile şi a-i alunga din cetate, con-fiscându-Ie averile. Uciderea Hypatiei*,
CHIRIL AL ALEXANDRIEI

CHIRIL AL ALEXANDRIEI
fiica filosoful Theon, vestita conducă​toare şi profesoară a şcolii de filosofic păgână (Mouseion) din Alexandria, a fost o acţiune de care cercurile intime ale lui Chirii, dacă nu cumva şi el personal, dată fiind cerbicia lui, nu au fost străine. Chirii rămâne în istoria gândirii creştine nu atât prin aceste gesturi mai puţin ex​plicabile dacă avem în vedere că 'ucide​rile, luptele şi cele asemenea acestora sunt cu totul străine de cei ce cugetă la lucrurile lui Hristos' (Socrate, Ist. bis.,VII, 15), ci pentru atitudinea sa, tot atât de fermă, în apărarea ortodoxiei învăţăturii hristologice împotriva ereticului Nes​torie*. Ajuns patriarh la Constantinopol în 428, Nestorie începe să înveţe că în Hristos există două persoane, o persoană divină, care se sălăşluieşte în lisus omul, şi în consecinţă Fecioara Măria nu este Theotokos, Născătoare de Dumnezeu, ci cel mult Hrisiotokos sau Născătoare de Hristos. în scrisoarea sa pascală din 429 Chirii atacă învăţătura lui Nestorie, atac preluat într-o scrisoare mai lungă adre​sată monahilor egipteni. Urmează un schimb de scrisori cu Nestorie care nu are nici un rezultat şi de aceea, cei doi vor apela la Episcopul Romei, Celestin. Acesta condamnă învăţătura lui Nestorie la Sinodul de la Roma din 430 şi aprobă hristologia lui Chirii. Chirii îi trimite lui Nestorie hotărârea sinodului de la Roma, însoţită de 12 anateme prin care îi con​damna învăţătura, cu avertismentul că, dacă în 10 zile nu va retracta şi nu-şi va îndrepta erorile doctrinare, va fi caterisit şi excomunicat. Pentru a se evita o schis​mă în sânul Bisericii, singura posibilitate care a mai rămas era convocarea unui sinod ecumenic, împăratul Teodosie II, la îndemnul lui Nestorie, îi convoacă pe toţi mitropoliţii şi episcopii la Efes în anul 431, pentru ziua de Rusalii. Acesta va fi cel de al treilea sinod ecumenic al

Bisericii creştine. Nestorie este depus şi condamnat, iar cele 12 anateme confir​mate. Sinodul recunoaşte titlul de Theo-tokos în mod oficial. După numai 4 zile, loan de Antiohia, sosit cu întârziere, ţine un alt sinod împreună cu susţinătorii lui Nestorie. Aceştia îl excomunică pe Chirii. Aflând vestea, Teodosie II îi declară pe ambii prelaţi depuşi din treaptă şi îi pune în închisoare. După o reanalizare a situa​ţiei, Chirii primeşte permisiunea de a se întoarce la Alexandria, unde a fost primit cu mari onoruri, fiind considerat al doi​lea Atanasie*, iar Nestorie se retrage la o mănăstire în Antiohia. în 433 se reali​zează o reconciliere între loan de Antio​hia şi Chirii al Alexandriei, primul accep​tând condamnarea lui Nestorie, iscălind împreună o mărturisire de credinţă, un Simbol de unire (Coman), întocmit pro​babil de Teodoret* din Cyr, în care se recunoaşte că Fecioara Măria este Năs​cătoare de Dumnezeu. Chirii se stinge din viaţă la 27 iunie 444, nu fără a evita înainte de moartea sa o nouă izbucnire a controversei hristologice. Chirii a lăsat o operă deosebit de vastă. Deşi o parte din ea s-a pierdut, ceea ce a supravieţuit cuprinde nu mai puţin de 10 volume din Migne (68-77). Opera sa a fost tradusă în latină de Marius* Mer-cator, în siriacă de Rabbulas* din Edessa, în armeană, etiopiana şi arabă. Datorită acestor traduceri, o serie din lucrările pierdute au fost recuperate. Putem sesiza în periodizarea operelor chiriliene două etape. Până în anul 428 ele se ocupă de polemica antiariană, iar după această dată şi până la sfârşitul vieţii sale, sunt dedi​cate hristologiei, în speţă polemicii anti-nestoriene. Lucrările sale exegetice cu​prind comentarii la Vechiul şi Noul Tes​tament. Comentariile la Vechiul Testa​ment prezintă o abordare alegorică, iar cele la Noul Testament una mai literară.

Comentariile la Vechiul Testament: De​spre adorarea şi închinarea (cultus -latreia) în duh şi adevăr, un comentariu alegorico-tipologic la diverse pasaje alese din Pentateuh întocmit sub forma unui dialog între autor şi Paladiu*; Gla-fira sau Comentarii elegante, evită ex​punerea dialogală, iar în conţinut este o completare la lucrarea precedentă. Co​mentariu la Isaia interpretează aproape toată cartea Isaia, cu excepţia capitolelor 43-52. Comentarii asupra profeţilor mici cuprinde pe toţi cei 12 profeţi mici. Ca-tenele conţin numeroase texte vetero-tes-tamentare comentate: Regi, Psalmi, Pro​verbe, Cântarea Cântărilor, Ieremia, Eze-chiel, Daniel.
Comentarii la Noul Testament: Comen​tariul la Evanghelia după loan, una din cele mai extinse lucrări ale lui Chirii, având un caracter speculativ şi afirmă identitatea fiinţei Fiului cu aceea a Tatălui şi a Duhului Sfânt, sfinţirea şi îndumnezeirea omului  prin  lucrarea Duhului  Sfânt, omul devenind fiu al lui Dumnezeu după har.  Comentariu la Evanghelia după Luca are un caracter mai mult practic decât dogmatic (Coman). Comentariu la Evanghelia după Matei din care avem doar fragmente. Comentariile chiriliene însumează întreaga experienţă a şcolii exegetice de la Alexandria, ilustrată prin marii  ei corifei: Origen*, Didim* cel Orb, Sf. Atanasie* cel Mare. Scrieri  dogmatice  şi  polemice contra arienilor: Tezaurul despre Sfânta şi cea de o fiinţă Treime este o sinteză a contro​versei trinitare din sec. al IV-lea, ca o replică împotriva arienilor. Despre Trei​mea sfântă şi deojiinţă, dedicată Iui Ne-mesius*, expunere sub forma unui dialog cu prezbiterul Hermios a unor aspecte doctrinare  subtile  privind  raporturile intertrinitare.

Scrieri dogmatice şi polemice împotriva nestorianismului: Contra blasfemiilor lui Nestorie analizează critic o serie de pre​dici ale lui Nestorie, în care acesta res​pinge Sfintei Fecioare titlul de Theoto-kos. Chirii mai abordează şi aspecte ale învăţăturii hristologice. Despre credinţa adevărată în Domnul nostru lisus Hristos, adresată lui Teodosie II, dezvoltă o hris-tologie biblică plină de erudiţie, prezen​tată într-un limbaj clar şi ales. Două cărţi Către regine, prima adresată surorilor împăratului,  Arcadia şi  Mariam, cu​prinde o selecţie de texte din diverşi scri​itori şi Părinţi ai Bisericii printre care şi Sf. loan Hrisostom. A doua carte este adresată surorii mai în vârstă a împăratu​lui, Pulheria, şi soţiei acestuia, Eudoxia. Sunt discutate, ca în tratatul precedent, raporturile dintre Tatăl, Fiul şi Duhul Sfânt, raportul dintre cele două firi, divi​nă şi umană, în Hristos, unitatea absolută a unei singure Persoane, erorile lui Nes​torie, care susţinea existenţa a doi fii şi unirea celor două fîri prin egalitate, dem​nitate şi autoritate, erorile lui Apolinarie, care susţinea că omul din Hristos nu avea logosul sau nous-ul, adică inteligenţa şi raţiunea umană (Coman). 12 anatema-tisme contra lui Nestorie sau Apologie pentru cele 12 capitole contra episcopi-lor orientali; Epistolă către Evoptios îm​potriva criticii lui Teodoret contra celor 12 capitole; Explicarea celor 12 capi​tole; Apologie către prea evlaviosul îm​părat Teodosie, în care autorul se apăra de acuzele care îi erau aduse de Nestorie şi partizanii Iui. Contra celor ce nu vor să mărturisească faptul că Sf. Fecioară este Născătoare de Dumnezeu; Dialog al Sf. Chirii cu Nestorie despre faptul că Sfânta Fecioară e Născătoare de Dum​nezeu - Theotokos; Scolii despre întru​parea Unuia-Născut; Contra lui Teodor şi Diodor etc. Chirii scrie şi o apologie
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creştină antipăgână, intitulată: Pentru sfânta religie a creştinilor împotriva căr​ţilor nelegiuitului Iulian, în care respinge cele trei cărţi ale lui Iulian Apostatul îndreptate împotriva creştinilor, sub titlul: împotriva gelileenilor. Din lucrare se păstrează primele l O cărţi în care au​torul prezintă relaţia creştinismului cu iudaismul şi păgânismul şi ataca punctul de vedere al lui Iulian care vedea în creş​tinism un iudaism decăzut cu un amestec de elemente păgâne. Importanţa acestei lucrări rezidă în descrierea situaţiei ten​sionate existentă la acea vreme în impe​riul roman de răsărit. La aceste lucrări se adaugă omiliile pascale sau fes f ale, diverse alte omilii şi corespondenţa lui Chirii.
Numit de către Anastasie* Sinaitul în încercarea de a-i defini locul în istoria gândirii creştine, 'Pecetea Părinţilor', Sf. Chirii este fără nici un dubiu punct de referinţă în procesul de formulare şi cristalizare a dogmelor Bisericii Orto​doxe de pretutindeni. El aduce un suflu nou în gândirea creştină atât prin ideile sale, cât şi prin metoda sa, căci pe lângă referirile scripturistice, ca metodă deja împământenită, el adaugă argumente din scrierile şi învăţătura Părinţilor Bisericii. Aceasta nu este o metodă inventată de el; ea a fost folosită şi mai înainte, în con​textul permanentei referiri la tradiţia Bisericii. El realizează însă o adevărată simbioză între cele două autorităţi -Scriptură şi Tradiţie - furnizând în acest fel un argument autoritativ unitar, întreaga gândire teologică a lui Chirii este supusă unui proces de elaborare, de reformulare şi adâncire permanentă. Dacă în primele sale scrieri nu putem vorbi despre o teologie bine conturată, treptat, în funcţie de evoluţia controver​selor în care s-a angajat, sesizăm o gân​dire precisă şi nuanţat aprofundată, pen-

tru a răspunde atacurilor ereticilor, dar şi pentru a da complexului doctrinar orto​dox acurateţea şi expresivitatea necesare demersului doctrinar dogmatic. Teologia treimică preia o serie de elemente ata-nasiene, însă modul de expunere este mult mai elocvent şi mai percutant. Dumnezeu e o natură simplă, e unul şi unic în toate şi prin toate, nu a primit existenţa de la Sine însuşi şi nici de la altul. El este veşnic, înaintea veacurilor, fără schimbare şi fără moarte, sălăşluind în lumina cea neapropiată. Este izvor al înţelepciunii şi al vieţii. Deşi ştim că El există, nu putem şti ce este El în natura lui. Doar Dumnezeu se cunoaşte pe Sine în mod desăvârşit; El cunoaşte lucrurile din veci, direct şi integral, nu pe cale raţională, analitică sau discursivă. Dumnezeu necreat, nenăscut şi Tată are un Fiu care este deofiinţă şi coetern cu El, născut, înainte de toate veacurile, din propria Lui fiinţă. Fiul se află în Tatăl, având întregul chip al Tatălui, datorită identităţii de esenţă sau fiinţă. Prin Fiul, Tatăl a făcut veacurile, dă fiinţă celor ce nu existau cândva, umple cu viaţă şi cu lumina divină şi inteligibilă pe toate ce n-au viaţă şi lumină. După cum Fiul este chipul desăvârşit al Tatălui, ca Unul care L-a
f\.


primit şi II are pe Tatăl, tot aşa, cel care a primit chipul Fiului, adică Duhul, Ii are pe Fiu! şi pe Tatăl, Care e în Acesta. Atunci când Duhul pătrunde în noi, El ne face asemenea la chip cu Dumnezeu. De aceea, susţine Chirii, formaţi fiind noi oamenii după Dumnezeu, prin pecetluirea cu Duhul Sfânt, Duhul nu poate fi o crea​tură, căci cum ar putea ceea ce este creat să imprime chipul fiinţei dumnezeieşti şi să facă să stăruie în noi peceţile firii necreate? Sfântul Duh nu pictează în om aidoma unui zugrav Fiinţa divină, ca şi cum am fi străini de aceasta. Nu în felul acesta ne duce la asemănarea cu Dum-




nezeu, ci El însuşi fiind Dumnezeu şi purcezând din Dumnezeu, se imprimă ca în ceară în inimile celor ce-L primesc ca o pecete, în chip nevăzut, repictând natu​ra prin comuniunea şi asemănarea cu El, spre frumuseţea arhetipală şi restituind omului chipul lui Dumnezeu. Pentru a apăra şi a da consistenţă doctrinei trini-tare împotriva adversarilor arieni, Chirii reţine formula simbolului de credinţă de laNiceeadin 325.
Contribuţia majoră a lui Chirii o regăsim în hristologia lui şi în învăţătura despre Fecioara Măria ca Născătoare de Dum​nezeu. El conturează aceste structuri doctrinare în controversa pe care o are cu Nestorie. Doctrina propusă de el este acceptată şi pecetluită ca ortodoxă la cel de al treilea sinod ecumenic de la Efes din 431. Chiar dacă pe alocuri limbajul său teologic a permis interpretări necon​forme cu ortodoxia doctrinei, mai ales în ceea ce priveşte definirea raporturilor dintre cele două firi în Hristos, atrăgân-du-i acuza de apolinarism sau nestoria-nism, Chirii rămâne stâlp al credinţei şi cu adevărat 'Pecete a Părinţilor'. De alt​fel a fost nevoie de un nou sinod ecu​menic care să definească în mod neechi​voc această problemă: în Hristos există două firi unite într-o singură persoană sau ipostas (Sinodul de la Calcedon din 451).
Migne, P.G., 68-77; E, Schwartz, Acta con-ciliorum oecumeniconim. Concilium univer​sale Ephesinum, I, voi. 1-5 cuprinde majori​tatea scrierilor anti-nestoriene; Versiunea siriacă a Comentariului la Evanghelia după Luca, în CSCO 70 ed. de J. B. Chabot, Paris şi Leipzig, 1912 şi CSCO 140 de R. M. Tonneau (trad. latină), Louvain, 1953; trad. în română: Sfântul Chirii al Alexandriei, Scrieri, trad. de D. Stăniloae, în PSB, voi. 38 (1991), 39 (1992), 40 (1994) şi 41 (2000); Ofimp N. Căciulă, Anatematismele Sf. Chirii al Alexandriei, Bucureşti, 1931; A. Kerigan,

St. Cyril of Alexandria, Interpret er ofthe Old Testament, Rome, 1952; J. Liebaert, Saint Cyrille d'Alexandrie et l'arianisme. Leş sources et la doctrine christologique du 'Thesaurus' et des 'Dialogues sur la Trinite', Lille, 1948; G. Guidici, La dottrina della grazia nel Commentario ai Rom. di S. Cirillo d'Alessandria, diss. Greg., Roma. 1951; W. Bright, Cyrillus (7), art. în Smith-Wace, I, p. 763-773; Cross, Cyril, St., art. în ODCC, p. 369-370; Bardenhewer, Geschichte der altkirchlichen Literatur, IV, p. 22-74; Alta-ner-Stuiber, 1980, p. 283-288, 339, 508; I. G. Coman, Patrologie, 1956, p. 144-150; Idem, III, p. 284-353 (bibliografie); Quasten, Patrology, III, p. 116-142 cu bibliografie.
CHIRIL AL IERUSALIMULUI (315-386), episcop al Ierusalimului, începând cu anul 348. Părinţii săi au fost creştini şi s-au străduit să-i dea o educaţie Sănă​toasă şi aleasă. A fost hirotonit diacpn^cte către Macarie al Ierusalimului, iar preot de episcopul Maxim II. Episcop a fost fă​cut de Acaciu, episcop arian şi mitropolit al Cezareei Palestinei, în anul 348. în le​gătură cu numirea lui de episcop există oarecare semne de întrebare. Istoricul So-zomen ne informează că Acaciu, episcop arian, şi Patrofil, episcop semiarian, 1-au izgonit pe Maxim de pe scaunul episco​pal numindu-1 în locul lui pe Chirii. Acest lucru ridică întrebarea: cum puteau un epis​cop arian şi unul semiarian să numească un episcop dacă acesta nu împărtăşea doctrina lor eretică sau cel puţin unele păreri sau opinii ale lor? Se ştie că în rea​litate Chirii nu se bucura de cinstire una​nimă în sânul membrilor marcanţi ai Bi​sericii şi a trebuit ca un sinod al Bisericii să intervină pentru a clarifica situaţia. Astfel sinodul de la Constantinopol din 383, într-o scrisoare păstrată de Teodo-ret*, precizează 'Noi recunoaştem ca episcop al Bisericii-Mame a tuturor Bi​sericilor, al Bisericii din Ierusalim, pe
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prea venerabilul şi prea-evlaviosul Chi​rii, cel iubit de Dumnezeu şi care a fost ales odinioară în chip canonic de către cei din provincie şi care în diferite împre​jurări a luptat contra arienilor'. După nu​mirea pe scaunul episcopal al Ierusali​mului a izbucnit un conflict deschis pen​tru supremaţie între Acaciu şi Chirii, acesta din urmă pretinzând primatul deoarece scaunul de la Ierusalim era apos​tolic. Cearta a dus în cele din urmă la exi​larea de trei ori a Iui Chirii. Prima dată a fost depus de un sinod de la Ierusalim din 357, iar el se refugiază la Tars. Este repus în treaptă în anul următor de sinodul de la Seleucia, pentru ca după doi ani Aca​ciu să-1 exileze din nou. Revine pe scaun în 362, când Iulian se urcă pe tronul im​perial. Este din nou trimis în exil de îm​păratul Valens, pentru o perioadă mai în​delungată, revenind după moartea aces​tuia în 378. Exilurile lui Chirii şi veştile neclare care îl priveau determină sinodul de la Antiohia din 379 să-1 trimită pe Sf. Grigorie* de Nyssa să cerceteze situaţia la faţa locului. Acesta aduce vestea că, deşi viaţa Bisericii de la Ierusalim era coruptă din punct de vedere moral şi scindată în facţiuni, credinţa ei era sănă​toasă. Chirii participă la sinodul II ecu​menic de la Constantinopol din 381, când, pentru a-şi dovedi ortodoxia cre​dinţei, întrucât el criticase termenul de homoousion ca fiind conceput de oa​meni, i se cere să-şi dovedească ortodo​xia credinţei. Astfel Chirii recită simbo​lul de credinţă al Bisericii din Ierusalim care conţinea acest termen. Se stinge din viaţă în anul 386.
Departe de a putea fi comparat cu marii scriitori creştini, Chirii rămâne totuşi unul dintre cei mai de seamă cateheţi ai Bi​sericii, opera sa, mai restrânsă ca dimen​siuni, fiind pe măsura capacităţilor sale. De la el au rămas 24 de cateheze care

formează un ciclu complet de cuvântări adresate catehumenilor, ca mijloc de pre​gătire pentru primirea tainei Sf. Botez. De la procateheză şi până la cateheza a 24-a, asistăm la desfăşurarea unui proces de învăţământ religios în care predomină elementul şi atitudinea didactică (Co-mân). Catehezele 1-18 au fost rostite în perioada Postului Mare în vederea pregă​tirii catehumenilor care urmau să pri​mească botezul de Sf. Paşti. Celelalte ca​teheze, numite cateheze mistagogice, au fost adresate neofiţilor în săptămâna Paş​tilor. Importanţa acestor cateheze rezidă în faptul că ele ne dezvăluie practica inst​ruirii şi a iniţierii în învăţătura creştină în sec. IV. Pe lângă cateheze, de la Chirii mai avem o scrisoare către împăratul Constantin., relatând despre arătarea la 3 mai 351, orele 3, la Ierusalim, a unei cruci luminoase care se întindea de la Gol-gotha şi până la muntele Măslinilor. Cru​cea a putut fi văzută timp de câteva ore. Omilie la Slăbănogul de la Scăldătoarea Vîtezda scrisă de Chirii pe când era preot. Omilia conţine asemănări mari cu cate​hezele. Din celelalte omilii ale sale au supravieţuit fragmente, iar cîteva omilii, printre care Omilia la sărbătoarea lui Hypapante şi alte scrieri îi sunt greşit atribuite (Quasten).
O analiză atentă a scrierilor lui Chirii ne atrage atenţia asupra ortodoxiei teologiei sale, ceea ce ne face să punem sub sem​nul întrebării arianismul care i-a fost atribuit.
Există un singur Dumnezeu, nenăscut, fără început, neschimbat, întotdeauna identic cu Sine însuşi, puternic şi, deşi are multe nume, fiinţa Sa este uniformă, în diferite lucrări ale Dumnezeirii, El este unul şi acelaşi, omniprezent, identic, însuşirile Sale sunt egale ca putere şi funcţionează simultan. El este în între​gime ochi, în întregime auz, în întregime

minte, înţelege şi cunoaşte integral, având însuşirile în gradul  maxim. Noi  nu-L putem cuprinde cu mintea. Dumnezeirea este alcătuită din trei: Tatăl, Fiul şi Duhul Sfânt. Tatăl nu a devenit Tată prin schim​bare de voinţă, ci are această vrednicie înainte de orice fiinţă, de orice simţire, înainte de toţi vecii. Dumnezeu nu e Tată nici prin patima carnală, nici prin împre​unare, nici prin neştiinţă, nici prin ema​naţie, nici nu s-a schimbat, nici nu s-a micşorat. El e Tată desăvârşit şi a născut Fiu desăvârşit. Fiul e Unul, Dumnezeu născut din Dumnezeu, Viaţă născută din Viaţă, Lumină născută din Lumină, ase​menea în totul Celui care L-a născut mai presus de orice înţelegere şi înainte de toţi vecii. Fiul nu trebuie despărţit de Ta​tăl şi nici confundat cu el, cum fac sabe-lienii, care cred în filiopaternitate. Fiul are multe nume. El este Cuvântul divin, Logosul divin creator al fiinţelor raţio​nale; Miel, ca unul care curăţeşte lumea de păcate prin cinstitul Lui sânge. E nu​mit Hristos sau Uns fiindcă a fost uns de Tatăl din veşnicie spre arhierie supra​omenească. Cu toate că are multe nume, Hristos e o singură persoană şi deşi se face tuturor toate, a rămas identic cu Sine după fire. Deşi nu foloseşte termenul de homoousion, în catehezele sale Chirii afirmă fără echivoc: 'Să nu zicem nicio​dată: era un timp când Fiul nu exista', afirmaţie care îl scoate în afara oricăror suspiciuni de arianism. Sf. Duh este unul singur şi Mângâietor. Nu există un al doi​lea Duh Sfânt. El trăieşte, cugetă şi sfin​ţeşte toate câte au fost create de Dum​nezeu prin Hristos. Duhul Sfânt este cin​stit împreună cu Tatăl şi cu Fiul, iar în Sf. Botez e cuprins în Sfânta Treime. Bote​zul este părtăşia în moartea şi învierea lui Hristos prin imitare şi chip; este 'pecetea sfântă neştearsă', iar apa botezului este 'apă purtătoare de  Hristos',  deoarece

Hristos a împărtăşit dulceaţa dumnezeirii sale apelor atunci când S-a spălat în apa Iordanului. Doctrina euharistică este deo​sebit de clară, Chirii afirmând mult mai clar prezenţa reală a lui Hristos în Euha​ristie. Prezenţa reală este efectuată prin prefacerea substanţei elementelor, iar prefacerea are loc prin lucrarea Duhului Sfânt care preface pâinea şi vinul în Trupul şi Sângele Mântuitorului. Chirii este primul teolog care numeşte jertfa euharistică 'jertfa prea înfricoşătoare'.
Migne, P.G., 33, 331-1180; J. Quasten, Cate-chesae mystagogicae, F. P., 1935, p. 69-111; F. L. Cross, St. Cyril of Jerusalem. Lectures on the Christian Sacraments. The Protoca-techeses  and the Five Mystagogical Ca-techeses, 8 PCD, London, 1951; D. Fecioru, Sf. Chirii al Ierusalimului, Catehezele, partea I, partea II, în Izvoarele Ortodoxiei, nr, 6-7, Bucureşti, Institutul Biblic şi de Misiune al Bisericii Ortodoxe Române,  1943; E- H. Gifford, Cyril of Jerusalem, London, 1893; C. Viorel, Catehezele Sf. Chirii al Ierusa​limului ca izvor pentru istoria cultului creş​tin, în S.T.,   12,  1960, p.   161-176;, E. J. Cutrone,  Cyril's Mystagogical Catecheses and the Evolution of the Jerusalem Ana-phora, Or. Chr. P. 44, 1978; E. Venables, Cyrillus (2), art. în Smith-Wace, I, p. 760-763; Cave, Historia Literaria, I, p. 211, 212; Cross, St.   Cyril,   art în ODCC,  p.  369; Altaner-Stuiber, 1980, p. 312-313 cu biblio​grafie; Quasten, Patrology, III, p. 362-377 cu bibliografie; I. G. Coman, III, p. 536-567.
CHIRIL DE SCYTHOPOLIS (sec. VI), monah şi hagiograf. S-a născut la Scythopolis, vechiul Bethshan, în prima parte a sec. VI, unde părinţii săi men​ţineau un cămin pentru călugării călători. Intră în mănăstire la vârsta de 16 ani. în 543 este tuns în monahism, după care se îndreaptă spre Ierusalim, unde Sf. loan Tăcutul încearcă să-1 convingă să rămână în mănăstirea sa. Chirii se retrage însă pe
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malurile Iordanului pentru a duce viaţa de anahoret, în 544 revine şi se stabileşte la mănăstirea Sf. Euthimie. Datorită con​troversei origeniste, comunitatea se destramă, iar el se aşază la Noua Lavră Sf. Sava. Aici purcede la redactarea vie​ţilor celor şapte mari stareţi palestinieni: Vita Euthimi (t 473); Vita Sabae (t 532); Vita Joannis Silentiarii (t 558); Vita Cyriaci (t 556); Vita Thedosii (f 529); Vita Theognii (t 522) şi Vita Abramii (t 577). Este vorba de cele mai remarcabile biografii de acest gen, de interes deosebit pentru istoria Bisericii şi a vieţii mona​hale în Răsărit din sec. VI. Fiind redac​tate în greaca vorbită, ele prezintă interes şi pentru cercetările filologice. Sub influ​enţa lui Chirii un anonim a redactat, în sec. VI, Viaţa Sf. Bariton (t 350), fonda​torul monahismului palestinian.
Migne, PG, 114, 595-534; ed. crit. E. Schwartz, Kyrillos von Skythopolis, în TU 49, 2, 1939; A.-J. Festugiere, O.P., Leş Moines d'Orient, III, part. 1-3,1962-1963; E. Venables, Cyrillus (13), art. în Smith-Wace, I, p. 774; Bardenhewer, V, p. 124-130; Altaner-Stuiber, 1980, p. 241; I. Hausherr, S.J., în Dict. Sp., II, 1953, col. 2687-2690; Cross, CyrilofScythopolis, în ODCC, p. 370.
CHROMATIUS DE AQUILEIA (t
407), episcop de Aquileia, vicar şi succe​sor în scaun al episcopului Valerian (m. 388). S-a născut în Aquileia, unde a slu​jit ca preot în perioada în care au locuit aici Rufm* şi îeronim*. Participă la sino​dul de la Aquileia din 381, când se pune capăt controverselor ariene în Apus, el fiind deosebit de activ în lupta împotriva arianismului. A purtat corespondenţă cu personalităţile de seamă ale vremii: Ambrozie*, îeronim şi Rufin. încearcă să medieze între Rufm şi îeronim în disputa origenistă. La rugămintea Sf. loan* Hri-

sostom, care fusese depus în 404, de a interveni pe lângă împ. Honoriu, Chro-matius face diligenţile de rigoare, dar fără succes. Chromatius îl convinge pe Rufm să traducă în latină Istoria bise-ricescă a lui Eusebiu. De altfel Rufin îi dedică lui traducerea acestei lucrări, în urma controversei izbucnite datorită tra​ducerii tratatului lui Origen, De princi-piis, Rufm se retrage la Aquileia unde rămâne până la moartea lui Chromatius. Către sfârşitul vieţii, el a avut de întâm​pinat o serie de greutăţi cauzate mai ales de invazia goţilor. Corespondenţa sa s-a pierdut, însă au fost descoperite 45 de omilii şi un tratat la Matei.
Migne, PL, 29, 247-436; A. Hoste, CCL, 9, 1957, 371-447 cu bibliografie la zi; R. Etaix, J. Lemarie, CCL, 9A, 1974, 9A suppl. 1977; H. Tardiff, în S.Ch., 154, 164 (1969, 1971 text şi trad. franceză); J. Lemarie, Chroma-tiana. Status quaestionis, RSLR, 17, 1981, p. 64-76; Bardenhewer, III, p. 548 şi urm.; Cross, Chromatius, art. în ODCC, p. 283; Quasten, Patrology, IV, p. 57, cu bibliografie selectivă; B, Studer, Chromatius d'Aquilee, în DECA, p. 476.
CHRONICON EDESSENUM, Cronica edesseniană sau de la Edessa, scrisă după anul 540. Ea tratează evenimentele isto​rice începând cu anul 133 î.d.Hr. şi până în 540 d. Hr., concentrându-se în special asupra istoriei Edessei. Uneori sunt date informaţii importante pentru istoria creş​tină şi din Apus. Autorul a fost cleric cu simpatii nestoriene. Informaţiile au fost preluate din documente antiohiene, dintr-o istorie pierdută a perşilor şi din arhivele edesseniene (L. Hallier). Cronica s-a păs​trat într-un singur manuscris, adus de Ia Mănăstirea Sf. Fecioară Măria din de​şertul Nitrian şi se află în Biblioteca de la Vatican.

J. S. Assemani, Bibliotheca Orientalis, I, 1719, p. 387-417 (text siriac); L. Hallier, în TU, IX, 1892, (ediţie critică cu trad. în ger​mană); I. Guidi, în CSCO, 1903, (trad. în lat​ină); Baumstark, Geschichte der syrischen Literatur, 1922, p. 99 şi urm.; Cross, Chro-nicon Edessenum, art. în ODCC, p. 283-284.
CHRYSIP (410-478), scriitor bisericesc. Originar din Capadocia. Vine la Ieru​salim în compania fraţilor săi, Cosma şi Gabriel, şi se alătură comunităţii mona​hale de la Lavra Sf. Eutimie. A fost hiro​tonit preot de Anastasie, episcop de Ie​rusalim, iar după 455/6, este numit stavrophylax sau păzitor al Sf. Cruci din Biserica Sf. Mormânt, îi sunt atribuite: o omilie închinată Fecioarei Măria şi alte trei panegirice pentru Teodor Tiron, Sf, Arhanghel Mihail şi Sf. loan Botezăto​rul. Hristologia lui Ghrysip se înscrie pe linie calcedoniană.
M. Jugie, în PO, 19, 336-343; CPG, 6705; R. Caro, La homiletica mariana griega, Marian Library Studies, 3, Dayton, 1971, p. 211-226; L. Perrone, La Chiesa di Palestina e le con-troversie cristologiche, Brescia, 1980, p. 227-228 şi 51-52; Altaner-Stuiber, 1980, p. 240; Cross, Chrysippus, în ODCC, p. 285 cu bibliografie.
CHRYSOLOGUS, PETRU (400-450), episcop de Ravenna şi mare predicator, adeseori comparat cu Sf. loan *Hrisos-tom. A predicat pentru prima dată în prezenţa împărătesei Galla Placida, care 1-a apreciat în mod deosebit şi ca urmare 1-a sprijinit în toate acţiunile sale. De la el s-a păstrat un număr de 176 de predici, despre care E. Venables nu are prea multe cuvinte de laudă, insistând asupra stilului steril, care nu face deloc apel la sentiment. Probabil, spune el, nu conţi​nutul predicilor sale i-a adus faima de

care s-a bucurat, ci maniera în care le-a expus şi vocea sa. Temele abordate sunt îndeobşte preluate din Evanghelii, cu puţine excepţii, în afară de predici, cele​lalte scrieri ale sale s-au pierdut aproape în totalitate, într-o scrisoare pe care o trimite lui Eutihie (449), el înclină în favoarea ereziarhului, deşi, într-un para​graf oarecum izbitor, afirmă necesitatea aderării în materie de credinţă la învăţă​tura Bisericii universale, exprimată în Tomosul lui Leon, urmaş în scaunul lui Petru. Petru Chrysologus decedează în anul 450, după cum reiese din scrisoarea 37 a lui Leon, adresată succesorului său.
Migne, PL, 52, 9-680; PLS, III, Paris, 1963, col. 153-183; E. Venables, Chrysologus Peîrus, art. în Smith-Wace, I, p. 517-518; A. Olivar, Los Sermones de Sân P&&-& Criso-logo, Scripta et Documenta, XIII, Mxmt-serrat, 1962; Bardenhewer, IV, p. 606-610; Altaner-Stuiber, 1980, p. 458; Cross, Chryso​logus, Peter, în ODCC, p. 285.
CIPRIAN, (t 258), după numele său complet CAECILIUS CYPRIANUS QUI ET THASCIUS. Al doilea mare teolog african, născut la Cartagina între anii 200-210, cel mai posibil, anul 210 (Monceaux). Numele de Caecilius I-a luat de Ia preotul care 1-a încreştinat, în jurul anului 245. La data încreştinării sale, Ciprian era deja cunoscut în cer​curile culte, ca profesor de retorică. Nu s-au păstrat pledoariile sale din perioada păgână. Primele sale scrieri dezvăluie totuşi un talent oratoric deosebit şi o cul​tură aleasă. Deşi nu 1-a cunoscut personal pe Terţul I ian, acesta a devenit punctul principal de referire pentru Ciprian ca teolog. La scurtă vreme după convertire, el este hirotonit preot, iar la sfârşitul anu​lui 248 sau începutul anului 249, este numit episcop în Cartagina, 'prin vocea poporului* şi împotriva voinţei unui grup
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de preoţi în vârstă, printre care un oare​care Novatus. După numai un an de la numirea sa ca episcop, izbucneşte perse​cuţia lui Decius (250). Ciprian se refu​giază, însă menţine prin mesageri strânse relaţii cu păstoriţii săi. Revine la Carta-gina după persecuţie, în 251, aflând că mulţi creştini s-au lepădat de credinţă sacrificând zeilor, aşa numiţii lapsi, sau şi-au procurat libelli pacis, document oficial din partea autorităţilor păgâne, certificând că posesorii lui au sacrificat zeilor, chiar dacă în realitate nu au făcut
n
acest lucru, întrucât reprimirea acestora în Biserică se făcea cu prea mare uşu​rinţă, Ciprian se opune, ba mai mult, două sinoade locale din Cartagina (251 şi 252) impun condiţii mai severe, hotărând ca reintegrarea să se facă după o perioadă mai îndelungă şi penitenţă, în funcţie de gravitatea fiecărui caz în parte, preoţia fiindu-le interzisă. Molima care a izbuc​nit în Cartagina în anul 252, considerată ca pedeapsă pentru faptele creştinilor şi criza provocată de problema rebotezării schismaticilor, înrăutăţesc situaţia. Bise​rica de la Roma considera că botezul putea să fie săvârşit nu numai de un membru al Bisericii ci şi de către un ere​tic. Acest lucru era neacceptat la Carta​gina, unde botezul ereticilor era respins. Tertullian însuşi consideră un astfel de botez ca fiind nevalid, iar un sinod din Cartagina, din 220, la care au participat episcopii africani şi numidieni şi cele din 255 şi 256, reafirmă acest punct de vedere. Papa Ştefan (254-257), încearcă să-l determine pe Ciprian să-şi schimbe poziţia. Acesta rămâne ferm pe poziţie, susţinând că botezul este valid dacă el s-a făcut sau se face în numele adevăratului Dumnezeu şi al adevăratului Hristos. Ereticii, deşi folosesc aceeaşi formulă ca ortodocşii, totuşi, ei botează de fapt în numele altui Dumnezeu şi altui Hristos

decât ortodocşii. Papa Ştefan ameninţă cu excomunicarea. Tensiunea dispare fără nici o consecinţă deoarece izbucneşte o nouă persecuţie a creştinilor sub Vale-rian. Papa Ştefan moare ca martir pentru credinţă, iar Ciprian este exilat şi căutat pentru a fi arestat, în cele din urmă este prins şi decapitat nu departe de Cartagina în ziua de 14 septembrie 258, devenind primul episcop martir din Africa. Ciprian a lăsat în urma sa o operă variată, tratând în special probleme privind edu​caţia, disciplina, moravurile şi practica bisericească dar şi unele teme apologe​tice sau doctrinare. Ea se împarte în două mari categorii: tratate şi scrisori. S-au păstrat două liste ale scrierilor sale, care s-au bucurat de o largă popularitate, a. Tratate: Ad Donatum, cea mai veche scriere a lui Ciprian, redactată sub forma unui monolog, după convertirea sa la creştinism şi adresată Iui Donatus, un prieten, care a îmbrăţişat şi el credinţa creştină. El descrie aici lucrarea minu​nată a harului divin prin convertirea sa. Unele paragrafe amintesc de Confesiu​nile Fer. Augustin. De habitu virginum -Despre ţinuta fecioarelor, vorbeşte de​spre necesitatea îmbunătăţirii disciplinei religioase, chemând tinerele femei la o viaţă de puritate, sobrietate şi castitate. De lapsis - Despre cei căzuţi, redactată după persecuţia lui Decius, abordează situaţia dramatică a creştinilor după ex​perienţa zguduitoare a persecuţiei şi pro​blema reprimirii lor în sânul Bisericii. De catholicae Ecclesiae unitate - Despre unitatea Bisericii universale, reprezintă un prim tratat de ecclesiologie din antichi​tatea creştină. Unitatea Bisericii rezidă în unitatea originii ei şi este păstrată de uni​tatea episcopatului, acelaşi în toată Bise​rica. Apostolii chemaţi de Mântuitorul sunt egali în cinstire şi putere. El însă a ales pe unul dintre ei, pe Petru, care este

asemenea în cinstire şi putere cu ceilalţi apostoli, deoarece 'începutul purcede din unitate, pentru ca Biserica lui Hristos să se poată manifesta ca fiind una'. Nu este vorba aici de primatul petrin, ci doar de dorinţa de a sublinia unitatea fundamen​tală a Bisericii. Textul lui Ciprian este clar în această privinţă, în afara Bisericii nu există mântuire: 'Nu îl poate avea pe Dumnezeu de Tată, acela care nu are Bi​serica de mamă'. Adaosul privind pri​matul lui Petru din capitolul al IV-lea, este o interpolare târzie. De dominica ora-tione - Despre rugăciunea domnească, bazat pe tratatul lui Tertullian De ora-tione, este o explicare a Rugăciunii domneşti. AdDemetrianum este o replică la atacurile unui oarecare Demetrian care considera că toate calamităţile ce s-au abătut asupra Cartaginei sunt pedeapsa zeilor asupra creştinilor pentru că aceştia nu li se mai închină. Trata corupţia din cadrul societăţii şi statului şi a superstiţi​ilor care macină religia adevărată. De mortalitate - Despre moarte, o scrisoare pastorală în timpul molimei care a lovit Cartagina, de îmbărbătare a creştinilor, subliniind credinţa şi speranţa în nemu​rire şi răsplata vieţii veşnice. De opere et eleemosynis - Despre fapta bună şi mi​lostenie, dezvoltă necesitatea faptelor bune şi a celor de milostenie ca urmare a suferinţelor cauzate de aceeaşi molimă. De bono patientiae - Despre foloasele răbdării, un tratat care preia multe din ideile lui Tertullian (De patientid). De zelo et livore - Despre gelozie şi pizmă completează tratatul Despre foloasele răbdării şi subliniază consecinţele ne​faste ale geloziei, invidiei şi urii prezen​tă în lumea bisericească. Ad Fortunatum sau Ad Fortunatum de exhortatione mar-tyrii - Către Fortunat, îndemn la martiriu, un compendiu scripturistic, care are drept scop întărirea creştinilor în faţa

persecuţiilor, scris la cererea unui oare​care Fortunat. Nu se ştie Ia care din cele două persecuţii, a lui Decius (250-251) sau a lui Valerian (257) se referă textul. Tratatul este important şi pentru istoria vechilor traduceri ale Sf. Scripturi în la​tină. Ad Quirinium testimoniorum libri tres - Către Quirinius trei cărţi de măr​turii, cea mai de seamă lucrare a lui Ci​prian, în care argumentează pe temeiuri scripturistice abundente istoria mântuirii, credinţa şi mântuirea în Hristos. Quod idola dii non sint - Că idolii nu sunt zei, intitulată adeseori, De idolorum vanitate, demonstrează netemeinicia credinţei în zei, care sunt fie personaje umane zeifi​cate, fie figuri monstruoase sau duhuri care 'toarnă falsul peste adevăr'. Există^ doar un singur Dumnezeu, conducător a| lumii care pe toate le porunceşte prin Cuvântul Său, le chiverniseşte cu raţi​unea Sa, le desăvârşeşte prin puterea Sa. b. Scrisorile, în număr de 81, au impor​tanţă deosebită pentru cunoaşterea vieţii religioase şi a evenimentelor istorice ale vremii. Multe din scrisorile lui Ciprian au stat Ia baza elaborării canoanelor pen​tru disciplina bisericească. De impor​tanţă este scrisoarea sa către Firmilian* al Cezareei, în care argumentează împo​triva valabilităţii botezului ereticilor. Din totalul de 81 de scrisori, 65 sunt scrise de Ciprian, 13 adresate lui, iar 3 au desti​natar şi expeditor necunoscuţi. Ciprian nu a elaborat un sistem doctrinar şi nici nu a abordat teme de doctrină decât tangenţial sau când a fost nevoie. Discernem totuşi elementele unei teolo​gii creştine de mare valoare. Pentru el, există doar un singur Dumnezeu care este întreit: Tatăl, Fiul şi Duhul Sfânt. Tatăl e cauza primară şi adevăratul Creator. El este  Tatăl  Mântuitorului  nostru  lisus Hristos, un Tată sever ca stăpân şi cu pu​tere nelimitată de nimic. Fiul, a doua per-
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soană a Treimei, e Unul-Născut şi înţe​lepciunea lui Dumnezeu, prin care toate au fost create. El e Cuvântul Iui Dum​nezeu, mâna lui Dumnezeu, îngerul lui
™,
A
,      -*""
Dumnezeu, Dumnezeu însuşi. Mai ales EI este Mântuitorul nostru, luminător şi mântuitor al neamului omenesc. A treia persoană a Sfintei Treimi, Sfântul Duh, e pus în legătură cu credinţa, cu harul şi efectele harului. Sfinţenia vine de la Duhul Sfânt. Tot ceea ce se săvârşeşte în Bise​rică este prin Duhul Sfânt; Biserica însăşi e lucrarea Duhului Sfânt. Botezul este prima taină a Bisericii prin care se împărtăşeşte harul, care spală păca​tul strămoşesc şi toate celelalte păcate, facându-ne fii ai lui Dumnezeu. Sf. Ci​prian vorbeşte despre Sfânta Euharistie în contextul controversei sale cu hydro-parastaţii. Pentru el, pâinea şi vinul sunt elementele euharistice care se prefac cu adevărat în Trupul şi Sângele Mântuito​rului. Apa înseamnă poporul, iar ames​tecul acesteia cu vinul euharistie sem​nifică unirea poporului cu Hristos, inte​grarea mulţimii credincioşilor în Acela în Care cred. Sf Euharistie este comuniune şi unire.
Biserica este, în viziunea Iui Ciprian, centrată pe ideea de unitate. Valoarea, tăria şi frumuseţea Bisericii rezidă în uni​tate, iar unitatea Bisericii este unitatea credinţei, în acelaşi timp, unitatea Bise​ricii se bazează şi pe unitatea episcopatu​lui. Acesta este unu, la care participă în mod solidar fiecare episcop. Ciprian este important mai ales pentru viaţa morală creştină, el elaborând problema unor vir​tuţi ca răbdarea, curăţia, milostenia, lupta contra pizmei, geloziei etc. Doctrina lui Ciprian este, în general orto​doxă, fiind bazată pe Sf. Scriptură şi pe concepţiile ortodoxe ale lui Tertullian* şi Minucius Felix*. Originalitatea lui se re-

găseşte în doctrina morală şi socială, mai mult decât în cea teologică propriu-zisă.
Migne, P.L., 4; ed. critică: W. Harţei, CSEL, III, 3 voi., 1868-1891; J. Wordsworth, Old-Latin Biblica! Texts, nr. II, Oxford, 1886, în App. 2, \23-]32:Catalogue ofCyprianmanu-scripts at Oxford; E H. Blackney, Cyprianus de unitate ecclesiae, text and translation, London, 1929; trad. în engl. R. E. Wallis, ANL, 8; ANF, 5; L. Bayard, St. Cyprien, Correspondence, text e"tabli et traduit, Paris, 1925; Al. Io Moroianu, Cyprianus Thascius Caecilianits, Despre purtarea fecioarelor şi Despre gelozie şi pizmă, Teză de licenţă, Bucureşti, 1906; G. Alexe, Cyprianus Thascius Caecilianus, Ad Demetrianum, Teză de licenţă, Bucureşti, 1909; Ilie T. Lungu, Cyprianus Thascius Caecilianus, Despre unitatea Bisericii şi Despre fapta bună şi milostenie, Teză de licenţă, Bucureşti; Pr. Matei Pâslaru, Scrieri ales din operele Sf. Ciprian (Despre rugăciunea domnească), voi. I, BPB, l, Râmnicu Vâlcea, 1935; Idem, Sf. Mucenic Cyprian I, Despre rugăciunea domnească, adică, explicarea rugăciunii <Tatăl nostru>, în BPB, pentru popor, l, R. Vâlcea, 1937; David Popescu, Sf. Ciprian, Către Donatus, Despre unitatea Bisericii ecumenice, Despre rugăciunea domnească, Despre gelozie şi invidie, în PSB, 3, Bucureşti, 1981; Mgr. Freppel, St. Cyprien et l'Eglise d'Afrique au HI~e siecle, IH-e edi-tion, Paris, 1890; H. Dumitrescu, Ciprian, viaţa, opera şi doctrina sa, Teză de licenţă, Bucureşti, 1895; P. Monceaux, Saint Cyprien, evţque de Carthage, IlI-e edtition, coli. <Les Saints>, Paris, 1927; Barden-hewer, Geschichte der altkirchlichen Lite-ratur, Il-e Auflage, Freiburg im Breisgau, 1914, n, 442-517; A. Harnack, Dos Leben Cyprians von Pontius. Die erste christiliche Biographie (TU. 39, 3), Leipzig, 1913; I.G. Coman, între răbdare şi nerăbdare la Tertullian şi Sf. Cyprian, extras din 'Păstorul Ortodox', XXVI, nr. 4-6; Curtea de Argeş, 1946; J, Ludwig, Der heilige Mârtyrer-bischof Cyprian von Karthago. Ein Kultur-geschichtliches und theologisches Zeitbild

aus der afrikanischen Kirche des 3. Jahr-hundersts, MUnchen, 1951; L. Bayard, Le latin de St. Cyprien, Paris, 1902; I. G. Coman, Chipul Sf. Ciprian în panegiricile Sf. Grigorie de Nazianz şi Prudenţiu, S.T, 1961, 363-372; Idem, II, p. 85-159; E. W. Benson, Cyprianus Thascius Caecilius, art. în Smith-Wace, I, p. 739-755; Cross, Cyprian, St., art. în ODCC, p. 368; I. G. Coman, Pa-trologie, 1956, p. 83-87; Idem, II, p. 85-158; Cayre, I, p. 244-257; Altaner-Stuiber, 1980, p. 171-181; Quasten, Patrology, II, 340-383 cu bibliografie.
CIPRIAN POETUL. Despre el se crede că a fost preot şi a trăit în Galia în prima parte a sec. V. Este autor al Heptateu-hului, o lucrare în versuri prezentând pri​mele şapte cărţi ale Vechiului Testament, după cum urmează: Facerea în 1498 ver​suri; Ieşire 1338 versuri; Levitic 309 ver​suri; Numeri 777 versuri; Deuteronom 288 versuri; losua 585, versuri şi Jude​cători 760 versuri. Ciprian este familia​rizat nu numai cu poeţi clasici latini (Horaţiu, Ovidiu, Persius şi Catullus), ci şi cu poeţi creştini (luvencus*, Pruden-tius (şi Paulin* de Nola). Datorită cu​noştinţelor sale, acurateţii doctrinare, lip​sei elementelor mitologice şi datei la care această lucrare a fost scrisă, s-a sugerat că Ciprian este cel căruia Ieronim îi adre​sează scrisoarea 140 (Brewer). Tot lui îi sunt atribuite, însă fără certitudine: Ora-tiones, două rugăciuni întâlnite în manu​scrise sub numele Orationes Cypriani şi Caena Cypriani, o parodie, care s-a bucurat de mare popularitate în evul mediu, scrisă în proză axată pe trăsăturile specifice ale unor personaje biblice. La acestea se adaugă: De Sodoma şi De Jona, puse sub numele lui Ciprian de Cartagina sau Tertullian, şi un poem în 85 de hexametri: Cypriani ad quendam senatorem ex christicma religione ad ido-

lorum cultum conversiuni, care relatează despre un senator care, nemulţumit de creştinism, îmbrăţişează cultul zeilor păgâni.
Migne, P L. S., III, 1151-1245; P. L., 5, 985-990; P. L., 4, 1007-1014; P. L., 2, 1159-1162; 1166-1172; P. L., 2, 1163-1166; R. Pieper, CSEL, 23, 1891; W. Haitei, CSEL, 3, 3, 1871, p. 144-151; Idem, p. 289-301; R. Pieper, CSEL, 23, 1891, p. 212-226; Idem, p. 227-230; F. Vernet, Cyprien, poet italien ou gallo-romain, vers l 'an 400, în DTC, 3,1923, col. 2470-2472; A. Sutzenberger, Der Hep-tateuch des gallischen Dichters Cyprianus, Zweibriicken, 1903; H. Brewer, Ober den Heptateuchdichter Cyprian und die Caena Cypriani, Zk Th. 23, 1904, p. 92-115; W. Hass, Studienzum Heptateuchdichter Cyprian, Berlin, 1912; Altaner-Stuiber, 1980, p. 411; Quasten, Patrology, II, p. 371 şi urm.; Idem, III, p. 312-317, cu indicaţii bibliografice.
CIPRIAN DE TOULON (f 549), episcop de Toulon. A fost ucenicul lui Cezar de Arles care îl hirotoneşte epis​cop de Toulon înainte de 515. Este autorul Vieţii Iui Caesarius* Alenatensis. Activ în combaterea semipelagianismu-lui, participă la sinoadele de la Arles (524), Valencia (529) şi Orange (Orleans) din 541. De la el s-a păstrat şi o scrisoare adresată lui Maxim de Geneva din care aflăm că el cunoştea Te Deum-ul lui Niceta de Remessiana, şi prin care se apără de acuza ce i-a fost adusă de theopaschism.
Migne, PL, 67, 1001-1024; ed. crit.: B. Krusch, în MGH, Scriptores Rerum Mero-vingicarum, III, 1896, p. 433-501; W. Gundlach, în MGH, Epistolae, III, 1892, p. 434-436; S. Cavallin, Literarhistorische und text-kritische Studien zur Vita S. Caesarii Arelatensis, Lunds Universitets Arsskrift, N.F., Avd. l, BD. XXX, nr. 7, 1934; Cross, Cyprian, St., ODCC, p. 369; V. Saxer, Cyprien de Toulon, în DECA, I, p. 607.
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CLEMENS ROMANUS
CIRCUMCELLIONII (sec. IV-V), membri ai unei mişcări rebele donatiste, activă preponderent în Numidia şi Mau-ritania în sec. IV şi începutul sec. V. Nu​mele a fost dat de opozanţii lor catolici, datorită obiceiului pe care îl aveau de a înconjura locuinţele acestora (circum cellas). Ei se autointitulau 'agonistici', atleţi, luptători. Solicitările lor au fost pentru început de tip economic şi social. In timp se alătură donatiştilor. Ei repre​zentau spiritul apocaliptic al martirilor donatişti, făcând uz de violenţă în reven​dicările lor. Strigătul lor de bătălie era: laudes Deo, însoţit de răcnetul de leu. Mormintele circumcellionilor erau cen​tre de pelerinaj. Aceştia comercializau relicve adevărate sau false de sfinţi şi se
r\
considerau 'mărturisitori' şi 'martiri', în​cercările autorităţilor civile de a suprima această mişcare nu a avut succes prea mare, ea dăinuind până în sec. V.
Optatus, De schismate donatistarum, III, 4; Augustin, Contra Gaudentium, 1,28, 32; F. C. Frend, The Donatist Church. A Movement of Protest in Roman North Africa, 1952 cu bi​bliografie; Idem, Circumcellions and Monks, în JTS, NS, XX, 1969, p. 542-549; Idem, Circoncellions, în DECA, I, p. 493-494; Cross, Circumcellions, în ODCC, p. 294.
CLAUDIANUS (t 404), poet. S-a năs​cut şi ^a fost educat Ia Alexandria în Egipt, în anul 394 soseşte la Roma. A devenit poetul de curte a Iui Honoriu. A stăpânit în mod egal tainele limbilor greacă şi latină, de aceea a scris în am​bele limbi. Datorită culturii sale şi a ver​sului său ales, a fost considerat ca egal al lui Vergiliu şi Homer. Pe lângă poezia de inspiraţie profană, Claudianus a scris şi poezie de inspiraţie creştină: două epi​grame în greacă având un total de 15 ver​suri; o epigramă întrucâtva ironică, inti​tulată In Jacobum magistrum equitum;

Miracula Christi şi De Salvatore. Se pare că Miracula Christi nu îi aparţine. Nu se ştie dacă Claudianus a fost sau nu creştin. Cu toate acestea poemul său, De Salva​tore sau Carmina paschale conţine ele​mente interesante de doctrină hristolo​gică. Hristos Creatorul a toate ia fire ome​nească în pântecele fecioresc al Măriei, care îl naşte pe Creatorul ei. El, Cel ce nu putea fi cuprins de lume, a trăit ca om printre oameni pentru ca prin propria Sa moarte să alunge moartea. Poemul se încheie cu o rugăciune pentru sănătatea împăratului. Acest poem a fost scris pen​tru o ocazie specială şi se înscrie în genul poemelor publicate de Ausonius (Versus paschales}, Sedulius (Carmen paschale), Merobaude (De Chrfsto), care copiază o mai veche tradiţie păgână potrivit căreia poeţii dedicau poeme zeilor. Ca poet la o curte creştină, deşi probabil păgân, Clau​dianus a făcut ceea ce predecesorii săi au făcut, oferind un poem special patronului său cu ocazia unei sărbători speciale, şi anume sărbătoarea paschală (cf. Quasten). Claudianus a decedat în jurul anului 404.
Migne, P.L. 53, 789 (epigramele greceşti); 53, 790 (Miracula Christi); P.L., 53, 788-789; P.L., 13, 376-377 (De Salvatore); M. Ihm, Epigrammata Damasiana, Leipzig, 1895, p. 69-71, n. 68; E. Arens, Quaestiones Clau-dianeae, Munster, 1894 (tratează aspectul religios al operelor lui Claudianus); D. Ro​mano, Appendix Claudianea, Palermo, 1958; G. Martin, Claudian, an Intellectual Păgân of the Fourth Century, în Studies U liman, Missouri, 1960, p. 69-80; A. Cameroun, Poetry and Propaganda at the Court of Honorius, Oxford, 1970; M. Wacht, Lem-matisierter Index zu den Carmina maiora Claudians mit sîatistischen Anhăngen zu Sprache itnd Metrik, NOremberg Microfilm Computer Service, 1980; Altaner-Stuiber, 1980, p. 410; Quasten, Patrology, IV, p. 307-309 cu bibliografie.

CLAUDIANUS MAMERTUS (425-474), filosof creştin, şi fratele mai tânăr al Sf. Mamertus, arhiepiscop de Vienne. S-a născut în jurul anului 425 la Vienne în apropiere de Lyons. îmbrăţişează viaţa monahală, după ce o vreme a fost profe​sor de retorică. Şi-a desăvârşit studiile literare împreună cu prietenul său apropi​at Sidoniu Apolinarie, de la care avem singurele informaţii despre Claudianus. A fost hirotonit preot de fratele său Ma​mertus, devenind colaborator apropiat al acestuia. Participă la discuţiile filosofice şi doctrinare de la Lyon, fiind unul din principalii opozanţi ai semipelagianului Faust de Riez. Principala sa lucrare, De stătu animae este îndreptată împotriva acestuia, în acest tratat, Claudianus face uz de filosofia platonică, neoplatonică şi de neopitagoreism, pe care l-a cunoscut prin intermediul lui Apuleius. Dintre Pă​rinţii şi scriitorii Bisericii, îi citează pe Grigorie* de Nazianz, Ambrozie şi Au​gustin. El respinge teoria potrivit căreia sufletul este de natură materială, susţi​nând, împotriva lui Faust de Riez, că sufletul este imaterial. Despre Claudia​nus trebuie reţinut că a fost apărător al credinţei ortodoxe, dar şi poet şi orator, nu numai filosof. Concepţia sa despre suflet a circulat în evul mediu, fiind pre​luată de Abelard şi Allain de Lille. El a mai scris o scrisoare lui Sapaudus, profe​sor de retorică, în care a deplâns nivelul artelor din acea vreme.
Migne, PL, 53, 697-786; A. Engelbrecht, Claudiani Mamerti opera, în CSEL, XI, 1885 (ed. critică); N. C. Chadwick, Poetry and Letters in Early Christian Gaul, Lon-don, 1955, p. 207-210; E. Harleman, De Claudiano Mamerto Gallicae Latinitatis scriptore quaestiones, Uppsala, 1938; Cross, Claudianus Mamertus, în ODCC, p. 299 cu bibliografie; S. Constanza, Claudien Mamert, în DECA, I, p. 497-498, cu bibliografie.

CLEMENS ROMANUS, sau CLE​MENT ROMANUL, Sf. (sec. I), proba​bil cel de al treilea episcop al Romei, după informaţia lui Irineu*, care ne mai spune că el i-a cunoscut pe cei doi mari apostoli ai creştinătăţii, pe sf. ap. Petru şi sf. ap. Pavel. Data episcopatului său este fixată în funcţie de relatările lui Eusebiu din Ist. bis., 3, 15,34, şi anume, între anii 92-101. Terţul l ian este de părere că Cle​ment a fost hirotonit de sf. ap. Petru. Ori-gen şi Eusebius îl identifică cu Clement menţionat în epistola către Filipeni a sf. ap. Pavel, în timp ce Pseudo-CIementi-nele îl prezintă ca membru al familiei imperiale a Flaviilor, iar Dio Cassius (Hist. Rom.67, 14), ca fiind una şi aceeaşi persoană cu consulul Titus Flavius Clemens, executat la anul 95 sau 96|jen-tru credinţa sa în Hristos. Aceste păreri nu par a se confirma. I.G. Coman crede că Clement a fost de origine iudaică şi că, datorită cunoştinţelor profunde de Ve​chiul Testament, el a fost iudeo-creştin. Scrisoarea sa către Corinteni îl dezvăluie în acest sens.
Sub numele lui Clement au fost cunos​cute mai multe scrieri: Epistola sau Scri​soarea I către Corinteni, a doua Epistola către Corinteni, Dialogurile lui Petru şi Apion, Ia care au fost adăugate Pseudo-Clementinele, un roman apostolic, com​pus din 20 de omilii şi 10 cărţi de Recu​noaşteri, relatând călătoriile lui Petru, luptele acestuia cu Simon Magul şi con​vertirea lui Clement; două epistole către fecioare; Apocalipsa lui Petru prin Cle​ment; Constituţiile apostolice prin Cle​ment; Scrisoarea lui Petru sau Canoa​nele lui Petru ş. a.
Dintre acestea singura autentică este Epistola I către Corinteni, cel mai de seamă document din perioada post-apos-tolică şi unul din cele mai vechi texte ale literaturii creştine în afara Noului Testa-
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ment. Scrierea acestei epistole a fost ocazionată de reizbucnirea vechilor ten​siuni în sânul Bisericii creştine din Corint, unde doar o mică minoritate de creştini a rămas credincioasă preoţilor depuşi de către rebeli. Scrisă probabil la anul 96, Epistola I către Corinteni a lui Clement a avut o largă circulaţie în lumea creştină, fiind tradusă în latină, siriacă şi coptă.
Pe lângă datele istorice deosebit de preţioase, acest document reţine ele​mente fundamentale pentru învăţătura dogmatică a Bisericii. Acest text men​ţionează pentru prima dată învăţătura despre succesiunea apostolică, accen​tuând asupra faptului că preoţii nu pot fi depuşi de către membrii comunităţii, deoarece nu ei sunt cei care le-au dat au​toritatea slujirii sacerdotale, dreptul de a conduce venind de la apostoli care şi-au exercitat puterea lor în supunere faţă de Hristos, Care la rândul Lui a fost trimis de către Dumnezeu. Deşi epistola a fost folosită ca document prin care s-ar afir​ma primatul Bisericii Romei, lucrurile nu par a fî aşa în realitate. Dacă reţinem fap​tul că sf. Clement tratează cu deosebită grijă şi pe larg activitatea misionară şi martiriul sf. ap. Pavel în comparaţie cu sf. ap. Petru, şi conştiinţa vie a prezenţei pauline la Roma şi la Corint, putem afir​ma că sf. Clement s-a considerat dator faţă de memoria sf. ap. Pavel şi nu în vir​tutea unui primat al Romei, să scrie această epistolă şi să rezolve tensiunile din Corint în acelaşi spirit în care l-a făcut Apostolul Neamurilor. Alte teme doctrinare tratate în acest do​cument sunt: învierea morţilor, învăţă​tură pe care o abordează şi în funcţie de vechea legendă a păsării Phoenix, ele​ment prezent în literatura şi arta creştină primară; armonia lumii create; învăţătura despre Dumnezeu Tatăl, Hristos Fiul şi

Duhul Sfânt fără a face uz de limbajul teologic elevat care va apare mai târziu pentru a clarifica credinţa trinitară, hris-tologică şi pnevmatologică. în cele din urmă, reţinem faptul că textul are impor​tanţă pentru ecclesiologie, întrucât face referire la treptele sacerdotale, atestând prin aceasta existenţa celor trei trepte preoţeşti încă din perioada post-apos-tolică.
F. X. Funk, Paîres Apostolici, I, Tubingen, 1901; J.B. Lightfoot, Apostolic Fathers, part I (ed. rev. 2 voi. 1890); Th. Schaefer, S. Clementis Epistula ad Corinthos (FP 44), Bonn, 1941. Traduceri: W. K. L. Clarke, First Epistle of Clement to the Corinthians, SPCK, Londra, 1937; F. Zeller, Die Apos-tolischen Văter (BKV2 35), Kempten şi Miinchen, 1918; G. Bosio, / Padri Apos​tolici, Torino, voi. I, 1940 şi voi. II, 1942; luliu Olariu, Scrierile Părinţilor Apostolici, Caransebeş, 5-26; D. Fecioru, Scrierile Pă​rinţilor Apostolici, în Părinţi şi Scriitori Bisericeşti, l, Editura Institutului Biblic şi de Misiune al Bisericii Ortodoxe Române, Bucureşti, 1979, 39-88. Studii: W. Scherer, Der erste Klemensbrief an die Korinther nach seiner Bedeutungftir die Glaubenslehre der katolischen Kirche unterssucht, Re-gensburg, 1902; A. Harnack, Die erste Kle​mensbrief, eine Studie zur Bestimmung des Charakters des ăltesten Christentums (SAB 1909), p. 38-63; E. Bastien, Le ministere dans î'Eglise selon Clement de Rome, Montpellier, 1965; H. Bumpus, The Chris-îological Awareness of Clement of Rome and its Source, Cambridge, 1972; H. Kraft, Kirchenvăter Lexikon, MUnchen, 1966; Alta-ner-Stuiber, p. 45-46; Quasten, Patrology, I, p. 42-53; I.G. Coman, Patrologie, I, p. 110-130.
CLEMENT   ALEXANDRINUL   (c.
150-c. 211/215). Eusebiu ne informează că numele lui Clement a fost identic cu cel care s-a aflat pe scaunul episcopal al

Romei, adică Clement* Romanul, şi anume, Titus Flavius Clemens. S-a năs​cut într-o familie păgână în jurul anului 150, la Atena, unde a fost educat. Mo​tivele încreştinării nu ne sunt cunoscute. Se ştie doar că după trecerea la creşti​nism, el a făcut mai multe călătorii în Italia de Sud, Siria şi Palestina, cu scopul de a fi educat în învăţătura creştină de
t*,
către învăţătorii creştini ai vremii. In cele din urmă poposeşte la Alexandria unde audiază cursurile lui Panten*, conducă​torul şcolii catehetice din această locali​tate. Devine ucenicul şi apoi colabora​torul lui Panten, pentru ca după moartea acestuia să fie ales în fruntea şcolii alexandrine, probabil în jurul anului 200. Persecuţia declanşată de Septimiu Sever îl obligă să fugă din Alexandria, refugi-indu-se  în   Capadocia,   împreună  cu ucenicul său, Alexandru, care va ajunge episcop de Ierusalim. Clement adoarme întru Domnul în Capadocia la o dată incertă, însă înainte de 215. Clement a avut o cultură deosebit de so​lidă, fiind familiar cu fllosofia, poezia, arheologia, mitologia şi literatura, atât cea păgână, cât şi cea creştină de până la el.  A  cunoscut foarte  bine  scrierile Vechiului Testament, la care face referire în 1500 de pasaje, şi ale Noului Testa​ment reţinut de aproximativ 2000 de ori. La fel, el face referiri la scriitorii clasici, din care a citat peste 360 de texte. Da​torită educaţiei sale alese, Clement a fost pe deplin conştient de necesitatea punerii credinţei creştine pe temelii ştiinţifice sănătoase. Pentru el, credinţa şi fllosofia, Evanghelia şi cultura laică nu sunt duş​mani, ci trebuie să colaboreze. Cultura laică slujeşte teologia, învăţătura creştină fiind coroana şi slava tuturor adevăru​rilor care se regăsesc în diverse doctrine filosofice (Quasten). Ca scriitor, Clement a avut un stil clar, bine conturat şi îngri-

jit, accesibil atât catehumenilor, cât şi celor erudiţi.
Trei din scrierile sale formează o trilogie din care putem desluşi gândirea sa teo​logică. Este vorba de Protrepticul sau Cuvânt îndemnător către greci; Peda​gogul şi Stromate sau Covoare. Prima lucrare din această trilogie este o scriere apologetică al cărei scop era de a-i con​vinge pe păgâni de nebunia şi deşertă​ciunea închinării la idoli, îndemnându-i să se convertească la noua credinţă, sub oblăduirea Logosului.Pedagogul este o continuare a primului tratat şi se consti​tuie ca un complex de sfaturi date celor care au îmbrăţişat credinţa creştină. Cel de al treilea tratat, considerat 'lucrarea capitală pentru problematica şi cugetarea autorului' (Coman), abordează relaţia dintre învăţătura creştină şi cea laică, îa special dintre credinţa creştină şi filoso​fi a greacă, în evaluările sale, autorul por​neşte de la premisa că fllosofia păgână nu este lipsită de valoare pentru creştini. Ea vine de la Dumnezeu şi a fost dată grecilor de provindenţa divină în acelaşi mod în care Legea a fost dată evreilor. Filosofia este folositoare creştinilor dor​nici sa dobândească cunoaşterea (yvcomţ). Alături de această trilogie s-au mai păs​trat: Excerpte din Teodot şi extrase pro​fetice şi omilia exegetică la Marcu 10, 17-31, Ce bogat se va mântui? Scrieri pierdute: Ipotiposele — Schiţe sau Expli​caţii concise, Comentarii la Sfânta Scrip​tură; Despre Paşti; Canon bisericesc sau împotriva iudaizanţilor; Despre provi​denţă; îndemn la răbdare sau Către cei botezaţi de curând; Despre post; Despre clevetire. Din epistolele Iui Clement's-au păstrat doar trei propoziţii în Sacra Parallela (311,312 şi 313). Despre Clement se spune, nu fără drep​tate, că este 'fondatorul sau întemeietorul teologiei speculative'  (Quasten).  Spre
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deosebire de Irineu*, care vedea în cul​tura şi filosofia păgână un pericol pentru credinţă, Clement este de părere că aces​tea pot ajuta la adâncirea şi întărirea cre​dinţei. Conştient de pericolul elenizării creştinismului, Clement luptă împotriva gnozei false şi eretice, împotriva gnosti​cilor eretici care susţineau că credinţa şi cunoaşterea nu pot fi reconciliate întrucât sunt contradicţii, el se străduieşte să dovedească înrudirea acestora, şi că ar​monia dintre credinţă şi cunoaştere dă naştere creştinului perfect şi adevăratului gnostic. Credinţa este începutul şi teme​lia fllosofiei, aceasta fiind importantă pentru cei care doresc să pătrundă tainele credinţei cu ajutorul raţiunii. Sistemul teologic al lui Clement se întemeiază pe doctrina Logosului. El duce mai departe teoria Sf. Justin despre Logos, facându-o mai fertilă şi mai concretă. Logosul este creatorul universului. El este cel care L-a arătat pe Dumnezeu în Legea Vechiului Testament, în filosofia grecilor şi, în cele din urmă, la plinirea vremii, prin întru​pare, împreună cu Tatăl şi cu Duhul Sfânt, Logosul formează Treimea divină. Doar prin Logos îl putem cunoaşte pe Tatăl, deoarece El este nenumit. Ca ra​ţiune divină, Logosul este învăţătorul lumii, mântuitorul neamului omenesc şi întemeietorul vieţii celei noi care începe cu credinţa, se îndreaptă spre cunoaştere şi contemplaţie şi duce, prin dragoste şi milostivire, la nemurire şi îndumnezeire. Hristos ca Logos întrupat este Dumnezeu şi om şi prin El înviem la viaţa divină. Biserica este lucrarea voii lui Dumnezeu spre mântuirea oamenilor. Ea este o tainică minune. După cum e un singur Tată al universului, un singur Logos al tuturor lucrurilor, un singur Sfânt Duh şi acela pretutindeni, tot aşa este 'o singură mamă Fecioară, pe care îmi place să o numesc Biserică'. Există o 'Biserică de

sus', o Biserică cerească, care nu este altceva decât Biserica pământească ridi​cată la nivel superior, cuprinzând pe cei vii şi pe cei morţi. Ideea de Biserică cerească este nouă în gîndirea creştină până la Clement, şi va fi preluată de Origen* şi de Fer. Augustin*, în De civi-tate Dei. Clement nu se rezumă în gândi​rea sa teologică doar la elementul specu​lativ legat de Logos, ci alătură acestuia şi dimensiunea sacramentală, concretiza​tă prin taina Botezului şi a Euharistiei, care sunt şi mijloace pentru dobândirea vieţii veşnice. Pentru Clement, necu​noaşterea şi greşeala sunt mult mai rele decât păcatul şi, deşi susţine că nu toţi oamenii pot accede la starea de fericire supremă, el adoptă o atitudine optimistă cu privire la soarta celor păcătoşi. Mân​tuirea e răscumpărare, dar şi educaţie sis​tematică şi stăruitoare care duce cu şi prin Hristos, la Hristos şi Ia Dumnezeu.
Migne,. P.G., 8-9; O. Stăhlin, Die griechi-schen christlichen Schriftsleller der ersten drei Jahrhunderte, Leipzig, 1897-1941; Berlin şi Leipzig, 1953; Berlin 1954 -1972; C. Mondesert, Clement d'Alexandrie, Le Protreptique, Introduction, text, translation, ed. a 2-a, S. Ch. 2, Paris, 1949; N. Runceanu, Clement Alexandrinul, Care bogat se va mântui?, trad. teză de licenţă, Bucureşti, 1907; N. I. Ştefănescu, Pedagogul, Izvoarele Ortodoxiei, nr. 3, 1939; D. Fecioru, Clement Alexandrinul, Scrieri, Partea întâia, în PSB, voi. 4, IBMBOR, Bucureşti, 1982; Eugene de Faye, Clement d'Alexandrie. Etude sur Ies rapports du christianisme et de la philoso-phie grecque au H-e siecle, ed. 2, Paris, 1906; C. Bigg, The Christian Platonists of Alexandria, (ed. F.E. Brightman), 1913, în special p. 72-150; J. Munck, Untersuchungen tiber Klemens von Alexandrien, 1933; N. S. Georgescu, Doctrina morală după Clement Alexandrinul, Bucureşti, 1933; E. Molland, The Conception ofthe Gospel in the Alexan-drian Theology, Oslo, 1938, p. 5-84; E. F. Osborn, The Philosophy of Clement of

Alexandria, Texts and Studies, New Series, III, 1957; S.R.C. Lilla, Clement of Alexan​dria. A Study in Christian Platonism and Gnosticism, Oxford Theological Mono-graphs, 1971; Bardenhewer, II, p. 15-62; Altaner-Stuiber, 1980, p. 190-197; Cross, Clement of Alexandria, art. în ODCC, p. 303; I.G. Coman, Patrologie, 1956, p. 93-97; Idem, II, p. 243-291 (cu bibliografie); Quasten, Patrology, II, p. 5-35 (cu bibliografie).
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textele apocrife care au circulat sub numele sf. Clement Romanul. Este vorba de cea de a doua Epistolă către Corin-teni, Omilii şi Recunoaşteri, Apocalipsa lui Petru prin Clement, Constituţiile apostolice prin Clement, Canoanele lui Clement ş.a.
Cea de a doua Epistolă clementină are un caracter general. Ea susţine că Hristos este judecătorul celor vii şi al celor morţi, întrucât acest lucru aparţine măreţiei lui Dumnezeu. El a suferit pentru păcatele noastre. Dumnezeirea şi omenitatea lui Hristos sunt exprimate fără echivoc. Hristos este 'prinţul incoruptibilităţii' prin care Dumnezeu a făcut cunoscut adevărul şi viaţa veşnică. Biserica a exis​tat înainte de crearea cerului şi a lumii. Ea era invizibilă, spirituală şi stearpă. Acum s-a întrupat şi este trupul lui Hristos. Ea este Mireasa lui, iar noi i-am fost daţi ca fii.
Omiliile reprezintă un roman teologico-filosofic rânduit în 20 de discursuri, despre care se spune că ar fi fost trimise de către Clement lui lacob din Ierusalim, fratele Domnului, şi descriu călătoriile Sf. Clement în răsărit unde a fost martor al confruntării dintre sf. ap. Petru şi Si-mon Magul. Trăsătura specifică a acestor texte constă în discursul lor care adoptă doctrine ebionit-iudaice şi elkasaite, potrivit cărora creştinismul nu este altce-

va decât un iudaism purificat. Dumnezeu s-a arătat lui Adam, Moise şi Hristos. Hristos nu este decât profet şi nicidecum mântuitor. Titlul de 'Fiu al lui Dum​nezeu' este exclusiv al lui Hristos. Moise a fost cel care a restabilit religia întu​necată de păcat la forma ei pură, iar când aceasta a fost din nou întunecată, a fost necesar ca Hristos să vină pentru a-i re​stabili puritatea. Recunoaşterile, păstrate doar în traducere latină făcută de Rufm*, cuprind 10 cărţi asemănătoare în conţinut cu omiliile, însă mult mai elaborate. Din punct de vedere teologic literatura clementină păstrează nuanţe gnostico-iudaice cu puternice elemente ascetice. Petru a fost vegetarian, iar pentru euha​ristie poate să fie folosită doar apă. Celibatul este însă respins. Şcoala de la Tiibingen a acordat o sem​nificaţie deosebită acestei literaturi con​siderând că este un exemplu clar al ten​siunii dintre 'petrini' şi 'paulini', prezen​tă în creştinismul primar.
Migne, P.G., II, 19-468; F. Diekamp, Pătres Apostolici, II, Tubingen, 1913; P. de Lagarde, Clementis Romani Recognitiones syriace, Leipzig, 1861; P. de Lagarde, Clementina, Leipzig, 1865; A. Roberts, J. Donaldson, F. Crombie,   The  Writings of the Apostolic Fathers, în Ante-Nicene Christian Library, I, Edinburgh, 1970; J. B. Lightfoot, The Apos​tolic Fathers, I, 2, Londra şi New York, 1870; D. Fecioru, Scrierile Părinţilor Apos​tolici, EIBMBOR, Bucureşti, 1995, p. 105-126; H. Windisch, Dos Christentum im zwei-ten Clemesbrief: Harnak-Ehrung, Tilbingen, 1921;  W.  Chawner, Index of Noteworthy Words and Phrases Found in the Clementine Homilies, Londra, 1893; B. Altaner, Patro​logie, p. 50-54; Bardenhewer, I, p. 116-131; F. Caird, Precis de Patrologie, I, p. 51-60; I.G. Coman, Patrologie, (1956), p. 34-36; Quasten, Patrology, I, p. 53-63 (cu bogată bibliografie); I. G. Coman, Patrologie, I, p. 204-210.
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COMMODIAN
COLLUTHUS, monofizit alexandrin, autor al unei Apologia pro Theodosio în care acesta apăra Tomus a Theodora al lui Teodosie, patriarhul monofizit de Alexandria, împotriva atacurilor dia​conului Themistius, partizan al sectei agnoeţilor, care susţineau că Hristos nu avea cunoaştere deplină, fiind supus ig​noranţei. Themistius răspunde printr-un tratat, intitulat Contra Colluthum.
CPG, 7298; Mansi, X, 1117 E,1121 A. D; 1124 A; G. Salmon, Colluthus (3), art. în Smith-Wace, I, p. 596; DTC. 15, col. 219-221; F. Scorza Barcellona, Colluthus, art. în DECA, p. 520.
COLLUTHUS   DE   ALEXANDRIA
(sec. IV), preot şi fondator al unei secte la Alexandria, în timpul episcopatului lui Alexandru, acesta îşi arogă dreptul de a hirotoni preoţi, nefîind episcop. Sinodul de la Alexandria din 324 anulează toate hirotoniile săvârşite de el şi îl condamnă. Se pare că datorită schismei produse de Colluthus, Alexandru a evitat să ia mă​suri drastice împotriva lui Arie. Care a fost conţinutul doctrinar propus de Col​luthus este cunoscut doar în linii mari de la Epifanie (Haer. 69, 728) şi Philastrius (Haer. 79). Mişcarea sectară produsă de el nu a dăinuit. Numele unui oarecare Colluthus apare primul în şirul celor care au iscălit condamnarea lui Arie.
Augustin, Apoi. contra arianos, 12 şi 75; G. Salmon, Colluthus (2), art. în Smith-Wace, I, p. 596; Cross, Colluthus, în ODCC, p. 314; F. Scorza Barcellona, Colluthus d'Alexandrie, în DECA, I, p. 520. ,
COLLYRIDIENI (sec.IV), sectă men​ţionată de Epifanie (Haer.l9\ ai cărei adepţi, în special femei, aduceau Maicii Domnului un cult considerat la acea vreme ca fiind idolatru. Ofrandele aduse

erau un fel de colaci din faină sau colivă din grâu, care erau consumaţi după ofi​cierea slujbei. El situează originea sectei în Tracia de unde a fost adusă în Arabia. Se crede că această practică a apărut după răspândirea titlului de Theotokos şi a fost influenţată de obiceiul prezent la traci de a aduce colaci zeiţei Ceres.
G. Salmon, Collyridians, art. în Smith-Wace, I, p. 596; G. Bareille, în DTC, III, 1908, col. 369 şi urm; Cross, Collyridians, în ODCC, p, 314-315; F. Cocchini, Collyridiens, în DECA, I, p. 520.
COLUMBA (521-597), stareţ irlandez, fondator al mănăstirilor Derry şi Darrow, evanghelizator al scoţienilor. S-a născut într-o familie aristocrată irlandeză şi a fost educat în mănăstirile irlandeze de Sf. Finnian şi alte personalităţi ale vremii. Numele său în galică este Crimthann. Părăseşte Irlanda cu un grup de 12 însoţi​tori, stabilindu-se pe insula lona. De aici duce o asiduă muncă de încreştinare a scoţienilor,organizând totodată aşeză​minte monahale în Scoţia şi pe alte insule din împrejurimi. Izbuteşte să-1 conver​tească pe Brude, regele picţilor, iar în 574, noul rege al scoţilor Dai Riada vine la lona pentru a fi uns rege de însuşi Columba. Columba a fost şi poet. îi este atribuit imnul Altwprosator. A fost apă​rător al artiştilor ce Iţi, mare copist Pen​tru activitatea sa misionară a fost numit şi 'Apostolul Caledoniei'.
CPL, 1131; C. Blume, Altus Prosator, în AHMA, LI, 1908, 275-283, alte imne: p. 283-288 şi 325 şi urm., W.D. Simpson, The Hisîorical Saint Columba, Aberdeen, 1927; L. Gougaud, Christianity in Celtic Lands, London, 1932; C. Hole, Columba (1), art. în Smith-Wace, l, p. 602-605; F.O. Brian, Columba, în DHGE, XIII, 1956, col. 342-345; Cross, Columba, în ODCC, p. 316-317.

COLUMBAN   (543-615),   abate   de Luxeuii şi Bobbio şi misionar în Galia. S-a născut la Leinster în Irlanda. A fost educat la Mănăstirea Bangor unde depu​ne şi voturile monahale, împins de dorin​ţa fierbinte de a predica evanghelia creş​tină dincolo de graniţele Irlandei, cere încuviinţare stareţului mănăstirii sale, Sf. Comgall, pentru a pleca în Galia. în drum spre Galia, face o scurtă vizită în Anglia. Ajunge în Galia în jurul anului 590 şi înfiinţează mai multe mănăstiri. Merge în Burgundia la invitaţia regelui Gontran, şi constuieşte la Luxeuii, pe rui​nele unei vechi fortăreţe romane, o mă​năstire, care va fi condusă după regulile fixate de el. Acestea puneau accent pe ascultare, penitenţă şi munca manuală. Totodată, vieţuitorii de aici au dat impuls agriculturii din aceste ţinuturi. A stârnit resentimente în sânul ierarhiei bisericeşti pentru că a introdus practici ale Bisericii celtice (cursus scotorum), însuşite de el în timpul şederii sale la Bangor. Deşi apără validitatea acestor practici la Roma şi în faţa unui sinod galican (603), resen​timentele împotriva sa şi a călugărilor săi se înteţesc.  La acestea se adaugă şi căderea din favorurile curţii regale pe care o criticase, şi ca urmare, în 610 este silit să părăsească Luxeuiî împreună cu comunitatea sa de monahi. Se aşază la Bregenz, pe Lacul Constanţa, ducând de aici o intensă activitate misionară printre allemani. Este forţat să plece şi din acest loc, întrucât teritoriul a intrat sub stă​pânirea regelui din Burgundia. Ca atare, el se îndreaptă spre Italia şi se aşază la Bobbio, unde întemeiază, în 614, o nouă mănăstire, care va deveni un mare centru de cultură. A decedat în anul 615  la Bobbio. Urmaşul său la stăreţie, Valbert, îndulceşte regulile monahale impuse de el, introducând o serie de prevederi din Regulile lui Benedict. în acelaşi timp,

sinodul de la Whitby din 664, pune pe planul doi cursus scotorum, Pe lângă activitatea de ctitor de lăcaşuri monahale, Colomban este cunoscut şi ca mare teolog. La cererea lui d'Agilulf şi Theodelinda, el îi scrie lui Bonifaciu IV despre 'Cele trei capitole', discutate şi condamnate la sinodul de la Constanti-nopol din 553. De la el au rămas nume​roase lucrări: Instructiones, Regula mo-nahorum, Regula coenobialis, De paeni-tentia, Epistulae VI, Carmina III etc.
Migne, PL, 80, 209-296 (40, 1332-1334); CPL, 1107-1114; 1117-1118; Vita Colum-bani, în Migne, PL, 87, 1011-1046; CPL, 1115; G.S.M. Walker, S. Columbani Opera, Scriptores latini Hiberniae, II, Dublin, 1957; L. Bieler, The Irish Penitentials, Scriptores latini Hiberniae, V, Dublin, 1963, p. 96-107; T. O. Fiaick, Columbanus in his O\vn Words, Dublin, 1974; C. Hoit, Columbanus, art:T în Smith-Wace, I, p. 605-607; Cross, Colum​banus, St., în ODCC, p. 317; E. Malaspina, Colomban, în DECA, I, p. 521.
COMMODIAN (250-310), poet creştin latin. Se crede că ar fi activat cu precă​dere în Africa către sfârşitul sec. al III-lea, deşi unii cercetători moderni îl plasează în sec. al V-lea în Galia. Numele său este reţinut în treacăt de Ghenadie de Mar​silia. S-a născut din părinţi păgâni, pro​babil la Gaza, în Palestina şi s-a conver​tit la creştinism.
De la el au rămas două lucrări în versuri: Instructiones per litteras versum primas şi Carmen apologeticum. Instructiones este un ghid pentru instruirea celor neştiutori, conceput în 80 de piese com​puse din 6 la 48 de versuri acrostihuri. Regăsim în această lucrare ideile eshato-logice ale autorului, care păstrează nu​anţe hiliaste, şi o apologie împotriva păgânilor, redactată într-un limbaj batjo​coritor la adresa acestora. Carmen apolo-
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CORIPPUS, FLAVIUS CRESCONIUS
geticum dezvoltă o teologie trinitară, hristologică şi o concepţie despre reve​laţie, toate destul de imperfecte doctrinar. Interesant este modul în care prezintă mântuirea şi sfârşitul lumii. Aici adaugă şi o critică aspră la adresa iudeilor, stig​mat izându-i pentru încăpăţânarea lor de a se considera aleşi. Totodată, el critică şi anumite obiceiuri ale societăţii din vre​mea sa: luxul, beţia, spectacolele, flecă​reala frivolă etc.
în pofida faptului că imaginaţia şi limba poetică sunt lipsite de imaginaţie, Com-modian rămâne un punct de referinţă în istoria literaturii latine. El mai dăinuie şi ca apologet popular şi martor misionar care a adus servicii reale Bisericii prin circulaţia operelor sale în rândul maselor păgâne, iudaice şi creştine (Coman).
Migne, P.L, 5,201-262; Migne, P.L.S., l, 74-101; B. Dombart, CSEL, 15, 1887; K. Brewer, Kommodianus von Gaza, Paderborn, 1906; J. Durei, Commodien, Paris, 1912; A. F. van Katrijk, Lexicon Commodianeum, Amsterdam, 1934; Bardenhewer, II, p. 647-657; Altaner-Stuiber, 1980, p. 181-182; I. G. Coman, II, p. 168-171; Cross, Commodian, art. în ODCC, p. 320; Quasten, Patrology, IV, p. 259-265 cu bibliografie; I. Olpelt, Commodien, în DECA, I, p. 524-525.
CONSENTIUS (sec. V), teolog apusean din prima parte a sec. V, originar din provincia Tarragone sau din Sudul Gal iei. Nu se ştie dacă a fost hirotonit sau nu. S-a stabilit în Insulele Baleare. Acti​vitatea sa teologică o duce în colaborare strânsă cu Augustin* şi Patrocle de Arles. Din ceea ce s-a păstrat de la el, deducem că s-a preocupat de problema Sf. Treimi, de hristologie şi că a scris împotriva priscilienilor, pelagienilor şi a evreilor. In scrierile sale avem şi infor​maţii preţioase privind Biserica creştină în Tarragone şi Baleare, dar şi despre

diverse personalităţi legate de istoria ere​ziei prisciliene, printre care: Agapie, Asterie, Leontius, Patrocle ş,a.
Migne, PL, 33, 449-462; Goldbacher (ed.), CSEL, 34,698-722; J. Divjak, CSEL, 88, 51-80; CPL, 262, 373, 797; H. Chadwick; Priscillian ofAvila, Oxford, 1976, p. 11, 154-155; A. Lopez Ferreiro, Estudios historico-criticos sobre el priscilianismo, Santiago di Compostela, 1980, p. 166-176; E, Romero Pose, Consentius, în DECA, I, p. 541.
CONSTANTIN    DE    LYCOPOLIS
(550-640), episcop şi scriitor de limbă coptă. A trăit şi activat într-o perioadă în care Biserica coptă, necalcedoniană în crez, s-a bucurat de libertate şi s-a putut organiza. Călugăr fiind, călătoreşte şi în Ţara Sfântă. Reîntors în Egypt, a fost numit şi hirotonit episcop de Lycopolis, astăzi Assiout, localitate în Egiptul de Mijloc. Cele mai importante lucrări ale sale sunt două elogii adresate lui Ata-nasie* şi alte două lui Claudiu de Antiohia.
PO, 35,4; G. Gordon, Textes coptes relatifs ă saint Claude d'Antioche, Turnhout, 1970; T. Orlandi, Constantini episcopi urbis Siout encomia in Athanasium duo, Louvain, 1974 (CSCO, 349-350); G. Garitte, Constantin evqque d'Assiout, în Studies Crum, Boston, 1950, p. 287-304; T. Orlandi, Constantin d'Assiout, în DECA, I, p. 548.
CONSTANTINOPOL    sau    NOUA
ROMĂ. Din anul 330 capitala lui Constantin cel Mare, ridicată pe temeliile vechiului Bizanţ, îşi păstrează acest rol până în 1453, când a fost cucerit de turci. Intre 1204 şi 1261, după cucerirea lui de către cruciaţi, a fost capitală a imperiului latin. După cucerirea de către turci, a fost capitala Turciei, până în 1953, când An​kara devine capitală. De la întemeierea

lui, Constantinopolul a fost oraş creştin. La început, episcopul de Constantinopol a fost sufraşan al scaunului episcopal din Heracleea. In calitate de episcop al Noii Rome, acesta va fi aşezat alături de epis​copii de Alexandria, Antiohia şi Roma. în 381, este ridicat în rang, fiind pus în ordine canonică al doilea după Roma, iar în 451, prin canonul 28, este ridicat la rang de Patriarhat, în pofida protestelor Romei.
Constantinopolul a fost locul în care s-au ţinut trei sinoade ecumenice:
a.
Primul sinod ecumenic (381), întrunit
de împ. Teodosie I în încercarea sa de a
unifica Biserica din  Răsărit pe baza
crezului de la Niceea. Biserica din Apus
nu a fost reprezentată la sinod. Ea va rati​
fica hotărârile luate aici mai târziu. Si​
nodul a fost prezidat de Meletie, Patri​
arhul Antiohiei. A fost reafirmat şi com​
pletat crezul de la Niceea, iar doctrina
hristologică a fost definitivată prin res​
pingerea apolinarismului.
b.
Al doilea sinod ecumenic (553) a fost
convocat de împ. Justinian pentru a se
lua hotărâri în privinţa 'Celor trei capi​
tole' şi în cazul lui Teodor de Mopsues-
tia, Teodorei de Cyr şi Ibas de Edessa,
adepţi ai monofizitismului. Sinodul a fost
prezidat de Eutihie, patriarhul de Constan​
tinopol. Cele trei capitole au fost con​
damnate, iar autorii lor au fost anatemati-
zaţi. Au fost pronunţate 14 anateme; pri​
mele 12 împotriva lui Teodor de Mop-
suestia, a 13-a, împotriva lui Teodoret de
Cyr şi ultima, a 14-a, împotriva lui Ibas
de Edessa. în a 11 -a anatemă, Origen este
plasat printre eretici.
c.
Sinodul trei ecumenic de la Constan​
tinopol (680), a fost convocat de împă​
ratul Constantin IV Pogonatul, pentru a
rezolva controversa monotelită din Bi​
serica de Răsărit. Sinodul reafirmă hris-
tologia calcedoniană, subliniind totodată

realitatea celor două voinţe în Hristos. Respingând unirea fizică a celor două voinţe, sinodul acceptă existenţa unei uniri morale, rezultată din armonia desăvârşită între voinţa divină şi umană în Dum-nezeu-omul. Ca şi cel precedent, sinodul nu a formulat canoane.
C.D.Du Cange, Constantinopolis Christiana, Paris, 1680; D. Talbot Rice, Constantinople: Byzantium - Istanbul, 1965; M. Maclagan, The City of Constantinople, Ancient Peoples and Places, 1868; S. Runciman, The Făli of Constantinople, 1965; R. Guilland, Etudes de topografie de Constantinople byzantine, I-II, Beri in-Amsterdam, 1969. a. Hardouin, I, col. 807-826; Mansi, III, 1759, col. 521-600; Hefele-Leclercq, II, pt. l, 1908, p. 1-48; A.M. Ritter, Das Konzil von Konstantinopel undsein Symbol, Studien zur Geschichte und Theologie des Il.Okumenischen Konzils. Forschungen zur Kirchen- und Dogmen-geschichte, XV, 1965; M. Simonetti, Lacrisi ariana nel IVsecolo, Roma, 1975; Idem., Leş Concils, în DECA, p. 553-554; b. Hardbuin, III, col. 1-328; Mansi, IX, 1743, col. 157-658; Hefele-Leclercq, III, pt.2, 1909, p. 472-487; Ch. Kannengiesser, Leş Concils, în DECA, I, p. 554-556; c. Hardouin, III, col. 1043-1644; Mansi, XI, 1765, col. 189-922; Hefele-Leclercq, III, p.l, 1909, p. 472-538; J. Bois, în DTC, III, 1908, col. 1259-1273.
CORIPPUS, FLAVIUS CRESCO​NIUS (t aprox. 568), poet african, năs​cut în apropiere de Cartagina la începutul sec. VI. în 550 el scrie la Cartagina poe​mul epic lohannis seu de bellis Lybicis, în opt cărţi, în peste 6000 de versuri, descri​ind războiul romanilor împotriva van​dalilor din Africa şi a maurilor, în scrierea acestui poem, Corippus s-a inspirat după Eneida lui Virgiliu. Textul a fost desco​perit în 1814 de către cardinalul Mazzu-chelli, în biblioteca marchizului Trivulzi din Milano. Poemul a fost publicat, în 1820, la Milano, cu prefaţa şi notele car-
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dinalului Mazzuchelli. Poemul, care a avut un succes deosebit, a atras atenţia lui Justinian II, care 1-a luat pe Corippus la curtea sa în calitate de scriniarius sau notarius. La curte, el scrie un poem în cinstea împăratului, inspirat după Clau-dianus, intitulat: In laudem Justini. Co​rippus nu a fost doar un versificator de excepţie, ci şi bun teolog, în cartea a IV-a a panegiricului său, adresat lui Justinian, întâlnim formulări ale dogmelor trinitară şi hristologică conforme cu simbolul de credinţă niceean. Lui îi mai este atribuită şi o colecţie de canoane: Concordia ca-nonum, urmată de un rezumat intitulat: Canonum breviarum.
Migne, 78; CPL 1515 şi urm.; L Partsch, Corippi africani grammatici libri qui super-sunt, MGH, Auct. ant. 3,2, Berlin 1879; M. Darquennes, Flavius Cresconius Corippus, Stylistische Studie, Louvain, 1941; E.M Young, Corippus, Flavius Cresconius, art. în Smith-Wace, I, p. 688-689; S. Costanza, Corippus, Flavius Cresconius, în DECA, I, p. 572-573, cu bibliografie.
CORNELIUS (t 253). După moartea martirică a lui Fabian, episcop al Romei, scaunul episcopal rămâne vacant timp de un an şi jumătate datorită persecuţiei lui Decius. In timpul vacanţei episcopale, scaunul a fost girat de Novaţian. Acesta se aştepta să fie ales ca episcop al Romei. Cu toate acestea, alegerea s-a făcut în favoarea lui Cornelius. Fără îndoială, fap​tul că a acceptat această funcţie într-un moment atât de neprielnic, ne arată tăria de caracter de care a dat dovadă. De alt​fel, Decius nu se afla în acea vreme la Roma, fiind ocupat cu războiul împotriva goţilor în care şi-a găsit sfârşitul. O dată cu moartea acestuia s-a încheiat şi perse​cuţia împotriva Bisericii. Acest lucru a ridicat o altă problemă pentru Biserică şi anume, a reprimirii în Biserică a celor

care au apostaziat (lapsî), pentru un mo​tiv sau altul, direct sau indirect, în timpul persecuţiei. Ciprian şi Biserica din Carta-gina insistau asupra necesităţii unei peni​tenţe aspre pentru reprimirea lor în co​munitatea creştină, în timp ce Roma s-a arătat mai înţelegătoare. Tensiunile din​tre cele două opinii s-au intensificat, du​când în cele din urmă la schismă în Bise​rică, cunoscută sub denumirea de schis​ma novaţiană. Promotorul acestei schis​me a fost Novaţian. Probabil, nemulţumit că nu a fost el cel ales în scaunul Romei, Novaţian a adoptat o atitudine aspră faţă de îapsi. în lupta sa el a fost sprijinit de episcopii Bisericii din Africa. Cornelius convoacă un sinod la Roma (251), care îl excomunică pe Novaţian. El comunică hotărârea sinodului episcopilor din Ale​xandria, Antiohia şi Cartagina. Două din scrisorile sale s-au păstrat, precum şi un fragment către Fabius de Antiohia. La numai doi ani de la alegerea sa, o nouă persecuţie, condusă de Gallus, are loc la Roma. Cornelius se retrage la Cen-tum Cellae (Civitavecchia), unde a dece​dat. Nu se ştie dacă a suferit moarte mar​tirică sau nu. Cert este că Ciprian şi lero-nim îl numesc martir. A fost înmormân​tat la Roma în cripta Lucina din Coemi-terium Callisti. Pe mormântul său încă poate fi văzută inscripţia: 'Cornelius Martirul'.
P. Coustant, Epistolae Romanorum Pontifi-cum, I, 1721, col. 123-206; M.J. Routh, Reli-quae Sacrae, III, ed. a 2-a, 1846, p. 11-89; Bardenhewer, II, p.639 şi um.; G.H.Moberly, Cornelius (2), art. în Smith-Wace, I, p. 689-690; Cross, Cornelius, în ODCC, p. 347-348; B. Studer, CorneiUe I-er, în DECA, p. 573.
COSMA INDICOPLEUSTUL (sec. VI), geograf şi scriitor creştin, autor al unei lucrări intitulate Topografie creştină

a întregului cosmos, şi negustor alexan​drin, care a călătorit pe Marea Neagră, în Africa Orientală şi probabil în India, ajungând pe Insula Taprobane (Sri Lanka, Ceylon). Se pare că relatările sale referi​toare la India ar fi luate după alte surse, ceea ce pune sub semnul întrebării vizita lui în India. Indicopleustes înseamnă 'Navigator indian', îşi întrerupe călători​ile de negoţ şi devine călugăr. Dotat cu un spirit ascuţit de observaţie şi o minte căutătoare, Cosma adună în timpul călă​toriilor sale un bogat material informativ despre locurile pe care le-a vizitat, pe care le pune în scris, în liniştea mănăstirii. El a mai scris şi alte lucrări, în special despre Sf. Scriptură, care din nefericire nu s-au păstrat. Data scrierii Topografiei creştine este fixată la mijlocul sec. VI, mai exact, în jurul anului 547. Scopul Topografiei este 'de a respinge erezia lipsită de pio​şenie a celor care susţin că pământul este un glob şi nu o masă întinsă dreaptă, aşa cum este ea reprezentată în Scripturi'. Pământul nu este rotund, după cum spu​nea Thales, ci paralelogram, asemenea chivotului lui Moise, de două ori mai lung decât lăţimea sa şi este înconjurat de un ocean, în partea septentrională se află un munte înalt care ascunde soarele în timpul nopţii. Stelele sunt mişcate pe cer de îngeri. Paralelogramul este împărţit simetric în patru golfuri: Caspic, care se uneşte cu oceanul, Arabic (Marea Roşie), Persic şi al Romanilor (Marea Medite-rană). Dincolo de ocean, de fiecare parte, se află paradisul protopărinţilor noştri. Oamenii au locuit aici până la potop, când Noe a traversat potopul oceanic şi a populat pământul. Râurile paradisului curg pe sub mare. Totul este înconjurat de pereţi înalţi perpendiculari, deasupra cărora se întinde cerul de la nord la sud ca o cupolă cilindrică. Camera dinlăuntru este împărţită în trei etaje: inferior, al

doilea şi al treilea. Morţii se află la ni​velul inferior. Nivelul de mijloc este să​laşul fiinţelor vii, iar cel de sus al celor fericiţi. Cerul este despărţit de tărâmul inferior printr-un firmament solid şi are două etaje corespunzătoare nivelelor doi şi trei: etajul superior este sălaşul lui Dum​nezeu şi al celor drepţi, unde Hristos a fost cel dintâi care a intrat după înviere, şi cel inferior sau mai exact cel de al doi​lea nivel, locuinţa oamenilor în această viaţă. Viziunea despre cosmos a lui Cosma a fost aspru criticată de Fotie, care şi-a extins critica nu numai asupra conţinutu​lui cărţii, ci şi asupra stilului. Cu toate acestea, lucrarea lui Cosma este deosebit de importantă mai ales pentru informaţi​ile istorice pe care le furnizează, pentru descrierea minuţioasă a locurilor pe care le-a vizitat şi miniaturile ei şi pentru că dezvăluie atitudinea creştinilor îa raport cu ştiinţa şi cultura greacă păgână.
Migne, PG, 88, 9-476; CPG, III, 7468; ed. crit. E.O. Winstedt, Cambridge, 1909; W. Wolska-Connus, Cosmos indicopleustes. Topographie chretienne, Paris, 1966 şi urm. (SCh. 141, 159, 197); C. Stornaiolo, Le mi-niature della Topografia cristiana di Cosma Indicopleuste Cod. Val. gr. 699, Milano, 1909; M. V. Anastos, The Alexandrian Origin of the Christian Topography of Cosmos Indi​copleustes, în Dumbarton Oaks Papers, III, 1946, p. 73-80; E. Venables, Cosmos (3), art. în Smith-Wace, p. 692-694; Bardenhewer, V, p. 95-80; Altaner-Stuiber, 1980, p. 517; Cross, Cosmos Indicopleustes, în ODCC, p. 350; A. De Nicola, Cosmos Indicopleustes^ în DECA, I, p. 577-578.
COSMA MELODUL (sec. VIII), epis​cop de Maiuma. S-a născut la Ierusalim. Pierzându-şi tatăl, el este adoptat de tatăl Sf. loan* Damaschin şi se bucură de aceeaşi educaţie pe care a avut-o acesta, având ca îndrumător pe un alt Cosma,
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călugăr calabrez, răscumpărat din scalvie de familia Sf. loan Damaschin. îmbrăţi​şează viaţa monahală împreună cu Sf. loan Damaschin la mănăstirea Sf. Sava de lângă Ierusalim, în 732. Ajunge epis​cop de Maiuma în 743, oraş-port al Gâ​zei, îşi dăruieşte o mare parte din viaţa sa muncii intelectuale şi pastorale. Este cu​noscut şi sub numele de Cosma Aghio-politul sau Cosma Ierusalimiteanul. Ală​turi de Sf. loan Damaschin şi de Cosma, magistrul lor, Cosma Melodul este con​siderat întemeietorul imnografiei creş​tine greceşti, între lucrările sale cele mai valoroase
A.
^
reţinem canoanele la: înălţarea Sf. Cruci, Naşterea Domnului, Bobotează, întâmpi​narea Domnului, Schimbarea la Faţă, Adormirea Maicii Domnului, Duminica Floriilor, Joia Mare, Sâmbăta Mare, Rusalii. A mai scris şi canoane mai mici, de câte două sau patru imne, pentru pri​mele patru zile ale Săptămânii Patimilor, şi în cinstea unor sfinţi: losif, logodnicul Sf. Fecioare, Gheorghe, Grigorie Teo​logul, îi mai este atribuit şi o serie de idiomele. Autenticitatea acestora este însă incertă, întrucât unele sunt atribuite lui Cosma, magistrul său. La acestea se adaugă comentarii la unele pasaje biblice sau motive de mitologie elenă din poezi​ile Sf. Grigorie* Teologul. Opera sa poe​tică îl dezvăluie nu numai ca un excelent mânuitor al cuvântului, ci şi ca teolog profund şi pătrunzător, a cărui gândire teologică se înscrie pe linia ortodoxiei niceene.
Migne, 98; W. Christ şi M. Paranikas (ed.), Anthologia Graeca Carminium Christiano-rum, Leipzig, 1871; comentarul la poezia Sf. Grigorie, în Migne, PG, 38, 339-680; K. Krumbacher, Geschichte der byzantinischen Literatur, zweite Auflage, MUnchen, 1897, p. 87 şi urm., 749-760; P. Vintilescu, Despre poezia imnografîcă din cărţile de ritual şi

cântarea bisericească, Bucureşti, 1937, p. 107 şi urm.; W, Christ-M. Paranikas, Antho​logia Graeca Carminum Christianorum, Leipzig, 1971, p. 161-204 (respinge ca fiind neautentice o serie de texte pe care PG le atribuie acestuia); E. Venables, Cosmos (7), art. în Smith-Wace, I, p. 694; Bardenhewer, V, p. 173-176; Cross, Cosmos Melodos, art. în ODCC, p. 350-351; I. G. Coman, Patro-logie, 1956, p. 300; Altaner-Stuiber, 1900, p. 534.
COSMA VESTITOR (740-850), autor de omilii păstrate în manuscris. Nu avem date referitoare la viaţa şi activitatea lui. în tradiţia manuscriselor, numele său este însoţit de apelativul 'Fericit'. O parte din omiliile sale sunt închinate Sf. loan* Hri-sostom, acesta fiind subiectul predilect al lui Cosma Vestitor. Patru din omiliile sale, Orationes in dormitionem b.v. Mariae, sunt păstrate şi în traducere la​tină. Ele a fost influenţat în aceste omilii de Patriarhul Gherman I al Constantino-polului. El descrie moartea şi ridicarea cu trupul la cer a Măriei, folosind ca tipar moartea şi înălţare lui Hristos. Fapte le​gendare sunt totodată amestecate cu aser​ţiuni teologice.
Migne, PG, 65, 829-831; 106, 1005-1012; CPG, III, 8142-8163; A. Wenger, L'assomp-tion de la T. S. Vierge dans la tradition byzan-tine du Vie au Xe siecle, Paris, 1955, p. 140-154; F. Halkin, Douze recits sur saint Jean Chrysostome, Bruxelles, 1977, p. 429-444; A. Labate, Cosmos Vestitor, în DECA, I, p. 578-579.
CRESCONIUS (sec. IV-V), scriitor donatist laic. în 401-402 el scrie un tratat în apărarea teologiei baptismale a lui Petilian, acuzându-i pe catolici că sunt născuţi din traditio (aceasta însemnând pentru el trădare) şi din apostazia prede​cesorilor lor. Susţine readmiterea maxi-




mienilor în Biserica donatistă, pe motiv că ei s-au lepădat de schismă în interva​lul de timp care le-a fost acordat la sino​dul din Bagai. Spre deosebire de aceştia, catolicii continuă să-i persecute pe do-natişti şi de aceea sunt de condamnat. Pentru el, adevărul stă de partea celor puţini, caracteristica celor mulţi fiind posibilitatea de a greşi, în 406, Fer. Au-gustin* scrie un tratat împotriva lui, res​pingând toate argumentele pe care el le-a adus împotriva Bisericii oficiale.
Augustin, Contra Crescam, ed. M. Petschenig, CSEL, 52, 325-382; P. Monceaux, Histoire litteraire d'Afrique chretienne,Vl, p. 2; W.H.C. Frend, Cresconius, în DECA, I, p. 588-589.
CUMIN FODA sau FADA, (t 662), Cum in cel înalt sau cel Mare, stareţ şi scriitor irlandez. A fost fiul regelui de Munster (Irlanda). La începutul sec. VI îl găsim stareţ al mănăstirii Clonfert. A luat parte activă în controversa pascală, fiind autorul scrisorii adresate abatelui Segien şi eremitului Beccan prin care încearcă să-i convingă pe aceştia ca şi Biserica ce Iţă să adopte aceeaşi dată de sărbă​torire a Paştilor cu Biserica Romei. Lui Cumin (sau un alt omonim de la mănăs​tirea Bobbio?) îi este atribuită Liber poenitentialis sau Poenitentiale Cum-meani. Titlul corespunde conţinutului, după cum aflăm din primele cuvinte ale lucrării: începutul prologului la medici​na mântuitoare de suflete. A scris şi un imn, Celebra, Juda, in sanctorum apos-tolorum, în care evocă pe apostoli, evanghelişti şi alţi sfinţi.
Migne, PL, 87, 969-998; PLS, 4, 2039-2052; CPL, 1136, 1882, 2310; L. Bieler, The Irish Penitentials, Dublin, 1963; J. Gammack, Cumin, art. în Smith-Wace, I, p. 722; L. Dattrino, Cummean le Long, în DECA, I, p. 602.

CUTHBERT (634-687), episcop de Lindisfarne. Originar din Northumbria. Devine călugăr în 651, în urma unei vi​ziuni, la mănăstirea Melrose (Beda Ve​nerabilul relatează viziunea, în Hist. eccl). împreună cu abatele Eata merge la mănăstirea Ripon, de unde revine mai târziu la Melrose, unde este ales stareţ. De aici merge la Lindisfarne şi împreună cu abatele Eata adoptă stilul roman în îmbrăcăminte, tunsoare şi observarea săr​bătorii Paştelui. Simţind nevoia de sin​gurătate, se retrage pe insula Farne, unde rămâne timp de 8 ani. Este ales episcop de Hexaham în 684, însă refuză. După ce stareţul său ajunge episcop de Hexham, el acceptă alegerea ca episcop de Lindis​farne. In timpul scurtului său episcopat, el a dus o intensă activitate misionară şi organizatorică. Moare în 687. Invaziile daneze nu permit însă ca trupul său sM se odihnească în pace. Abia după 300 de ani, în 999, corpul său este aşezat cu cinste în catedrala din Durham. Lui Cuthbertîi este atribuit o serie de reguli monahale, care, din nefericire, s-a pierdut.
W. Jaager, Bedas metrische Vita Sancti Cuthberti, Palaestra CXCVIII, Untersuchun-gen und Texte aus deutschen und englischen Philologie, 1935; B. Colgrave, Two Lives of Saint Cuthbert. A Life by an anonymous monk of Lindisfarne and Bede's Prose Life. Text, Translation and Notes, 1940; J. Raine, Cuthbert (1), în Smith-Wace, I, p. 724-729; Cross, Cuthbert, St., în ODCC, p. 367; M.L. Angrisani Sanfilippo, Cuthbert, în DECA, I, p. 602.
CYNEWULF (sec. VIII-IX), poet anglo-saxon al cărui nume se află scris cu caractere runice la sfârşitul a patru poeme anglo-saxone, toate având un conţinut religios. Este vorba de poemele: Christ,, din care doar partea a doua este autentică, celebrează înălţarea la cer a lui
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Hristos; Juliana, prezintă viaţa sfintei Juliana; Elene, poem considerat adevăra​ta capodoperă a lui Cynewulf, relatează despre aflarea Sfintei Cruci de către îm​părăteasa Elena şi, în cele din urmă: The Fate of the Apostles, din care se păs​trează fragmente şi prezintă viaţa aposto​lilor după trimiterea lor la propovăduire. Este vorba de o operă inspirată din tainele creştine şi ale sfinţilor, care dă mărturie despre o vibraţie lăuntrică plină de fervoarea credinţei. Lui Cynewulf îi mai este atribuit şi poemul Dream of the Rood. Din acest poem câteva versuri sunt gravate pe cunoscuta 'Ruthwell Cross', Nu se ştie cine a fost Cynewulf. Unii l-au identificat cu omonimul său, care a fost episcop de Lindisfarne (m. 783), iar alţii cu un preot având acelaşi nume şi a cărui iscălitură se află pe hotărârile sinodului de la Clovesho (803). Aceste identificări sunt însă greu de susţinut.
C,W. Kennedy, The Poems of Cynewulf translated into English Prose, 1910, cu bo​gată bibliografie. C. Schaar, Criticai Studies in the Cynewulf Group, Lund Studies in English, XVII, 1949 cu bibliografie; Cross, Cynewulf, în ODCC, p. 367.
CYR DE EDESSA (sec. VI), teolog nestorian, ucenic al lui Mar Aba şi Toma de Edessa. A urmat cursurile şcolii din Nisibe. După definitivarea studiilor pre​dă la Seleucia-Ctesifon şi, după câte se pare, la al-Hira. De la el ne-au rămas doar şase tratate asupra celebrărilor litur​gice, în doctrina sa el a fost influenţat de Teodor* de Mopsuestia.

Ortiz de Urbina, Patrologia syriaca, ed. 2-a, Roma, 1965, p. 127 şi urm.; W.F. Macomber, Six Explanations of the Liturgical Feasts by Cyrus of Edessa, an East Syrian Theologian of the Mid-Sixth Century, CSCO, 355-356/syr. 155-156; S. J. Voicu, Cyr d'Edesse, în DECA, I, p. 608.
CYR DE PANOPOLIS (t 457), poet. S-a născut la Panopolis în Egipt. Datorită marelui său talent poetic, atrage atenţia împărătesei Eudoxia, câştigând prin in​termediul ei o serie de favoruri. A fost numit prefect al Constantinopolului în 435, în care calitate construieşte şi întă​reşte zidurile cetăţii, apoi praefectus praetorio Orientis şi, în cele din urmă, consul (441). Datorită intrigilor împotri​va sa, îşi pierde funcţiile şi este făcut cu forţa episcop de Cotyaeum, oraş în Fri-gia. Aici izbuteşte să calmeze spiritele localnicilor printr-o omilie compusă doar din două fraze. Tot aici compune o epi​gramă pentru Daniel Stilitul. Noi acuze determină demisia sa şi din funcţia de episcop. Se retrage la una din proprie​tăţile sale, unde se stinge din viaţă în jurul anului 457.
Anthologia Graeca, l, 99; 7, 557; 9, 136; 623; 808 şi urm., 813; 15, 9 cu trad. şi scurte adnotări de H. Beckby; H. Delehaye, Une epigramme de l'Anthologie grecque (l, 99): REG, 9, 1896, 216-224; T.E. Gregory, The Remarkable Christmas Homily of Kyros Panopolites, GRBS, 16, 1975, p. 317-324; J. Irmscher, Cyr de Panopolisi, în DECA, I, p. 608; PWK, 17, 188-190.
CYRILLONA vezi QURILLONA.
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Dadha
Dadha, călugăr siriac din împrejurimile localităţii Amid, contemporan cu Isaac* de Antiohia. A fost trimis de către lo​cuitorii acelei cetăţi la Constantinopol pentru a obţine scutirea de impozite, dar şi pentru ajutoare ca urmare a dezastrului cauzat de război şi de foamete, îi sunt atribuite lui Dadha peste 300 de tratate pe diverse teme: biblice, haghiografice şi poeme (madhrashe), din care nu s-a păs​trat nimic.
Wright, p. 44; Duval, p. 339; Chabot, 35; Land, Anecd. Syr., III, 84.
Dadh-isho
Dadh-isho, catolicos al Seleuciei (421-456). Assemani ne informează că acestu​ia îi aparţin comentarii la cărţi din Vechiul Testament: Comentariu la Daniel, Regi şi Ecclesiast. O colecţie de canoane din sec. XI, care cuprinde canoanele pro​mulgate la sinodul convocat de el în 430.
Bar Hebraeus, Chron. eccl, II, 57, nota 1; Assemani, BO, III, I, 214; Wright, p. 45; Duval, p. 71; Tixeront, Patrologie, p. 292.
Dadh-isho
Dadh-isho (t 604), călugăr nestorian, urmaşul lui Avraam, fondatorul mănăs​tirii de pe muntele Izla (sec. VI), la stă-reţia acestui aşezământ monahal. S-a

născut în anul 529 la Beth Daraye. Tră​ieşte o vreme în solitudine la Abiadene. Părăseşte şcoala din Arbela şi se retrage la Izla, în 588, propunând noi reguli mo​nahale după care monahii de aici urmau să vieţuiască, accentuând în special obli​gativitatea călugărilor de a împărtăşi învăţătura lui Nestorie*. învăţătura sa se înscrie pe linia gândirii teologice propusă de Diodor*, Teodor* de Mopsuestia şi Nstorie. A mai scris un tratat despre viaţa monahală, a adnotat operele lui Isaia din Skete şi a tradus, după părerea lui Asse​mani, Paradisul călugărilor occidentali, titlu după care era cunoscută Historia Lausiaca a lui Paladiu*. După alte păreri, Historia Lausiaca a fost tradusă, în sec. VII, de un alt călugăr cu acelaşi nume, Dadh-isho* din Qatar (Scher).
J.B. Chabot, Regulae monasticae ab Âfaa-hamo et Dadjesu conditae, în Accademia dej Lincei 7, Roma, 1898, p. 77-90; Assettahk BO III, pt. l, p. 98-99; A. V66bus, Syriac and Arabic Documents..., Stockholm, 1960, p. 163-175; Baumstark, 130-131; Urbina, pi 135-136.
Dadh-isho Qatraya
Monah şi scriitor nestorian care a trăit în a doua jumătate a sec. VII. Originar din Beth Qatraye, a vieţuit la mănăstirea Rabkennare. Abdh-isho, în Catalogul scriitorilor sirieni, dă o listă a lucrărilor sale. Este vorba de un comentariu la ope​rele stareţului Isaia, un altul, la Para-disum Patrum al lui Henan-Isho, o carte despre viaţa monahală, tratate despre sfinţirea chiliei, tratate despre mângâiere, scrisori şi subiecte abordând problema singurătăţii trupeşti şi sufleteşti. Dintre aceste lucrări ne-au parvenit comenta​riul Ia opera stareţului Isaia şi tratatul despre singurătate sau isihie. Acest ultim
DADH-ISHO QATRAYA

DALMATIUS DE CYZIC

DALMATIUS DE CYZIC

DAMASUS
tratat este deosebit de important întrucât prezintă exerciţiile spirituale pe care călugării trebuiau să le practice în timpul celor şapte zile de retragere, adică, în timpul celor şapte zile ale săptămânii. Prin însuşi conţinutul lui, tratatul despre singurătate dezvăluie tradiţiile intime ale monahismului mesopotamian, fiind în realitate o expunere aproape completă a ascezei şi misticii creştine orientale. Sunt citaţi, alături de Evagrie, stareţul Isaia, Marcu Eremitul şi pseudo-Macarie.
A. Mingana, Early Christian Mystics, în Woodbroke Studies VII, Cambridge, 1934, p. 201-248 trad. în engleză p. 76-143; J. Mateos, Lelya Sapra, Roma, 1959, p. 472-474; Addai Scher, N otice sur la vie et Ies oeuvres de Dadischo Qatraya, în Journal Asiatique, janvier-fevrier, 1906, p, 103; Baumstark, p. 226-227; A. Guillaumont, Dadh-isho Qatraya, în DSp. III, p. 2-3; Urbina, p. 144-145; P. Bruns, Dadischo von Bet Qatraje, în LACL, p. 156 cu bibliografie.
Dair-Balaizah
Dair-Balaizah, Fragmentele de papirus de la. Vezi: Der Bâlizeh.
Dalmatius
Dalmatius (t 440), călugăr şi arhiman​drit la Constantinopol. A făcut parte din gărzile imperiale sub împăratul Teodosie cel Mare. A întemeiat o familie şi a avut copii. Simţind atracţie deosebită fată de viata monahală, părăseşte viaţa de fami​lie şi, împreună cu fiul să cel mai mic, Faustus, se retrage la o mănăstire lângă Constantinopol unde se afla ca stareţ un oarecare Isaac, vestit trăitor şi nevoitor întru cele sfinte. La moartea sa, Isaac îl numeşte egumen, patriarh fiind Atticus. Dalmatius rămâne în chilia sa timp de 48 de ani, fără a o părăsi, în acest răstimp, a

fost consultat de sinoade, patriarhi şi împăraţi. Este numit uneori 'capul' mă​năstirilor din Constantinopol. Nu ştim dacă este vorba de un titlu oficial sau mai degrabă de un apelativ onorific. A nu fi confundat cu omonimul său, episcop de Cyzic, care a fost şi el călugăr la Con​stantinopol, dar care a participat Ia sino​dul de la Efes (451), în calitatea de epis​cop. La solicitarea lui Chirii, iese din chilia sa după 48 de ani şi intervine pe lângă împăratul Teodosie II pentru ca cele două partide, siriană şi egipteană (nestoriană şi alexandrină), să se întâl​nească la Calcedon pentru a da explicaţii. Teodosie porunceşte celor două grupări să vină la Constantinopol. Există o scri​soare din partea episcopilor sinodali prin care i se mulţumeşte lui Dalmatius, recu-noscându-se valoarea intervenţiei sale pe lângă împărat.
Dalmatius este autorul a două scrisori adresate sinodului de la Efes (431) şi a unei apologii. A decedat în jurul anului 440.
Migne, PG 85, 1797-1802; CPG. III, 5776-5778; DHGE, 14, 27-28; A. Berger, Unter-suchungen zu der Patria Konsîantinupoleos, Bonn, 1988, p. 630; W.M. Sinclair, Dal​matius (4), art. în Smith-Wace, I, p. 781-782; E. Prinzivalli, Dalmace, în DECA, I, p. 618; B. Windau, Dalmat(i)us, Archimandrit, în LACL, p. 156 cu bibliografie.
Dalmatius de Cyzic
Dalmatius de Cyzic, călugăr şi apoi epis​cop de Cyzic. Socrate ne informează că, deşi Sisinius, arhiepiscopul Constanti-nopolului, îl favoriza pe pe Proclus pen​tru scaunul de Cyzic, poporul îl alege pe Dalmatius, potrivit rânduielilor bise​riceşti. Mai târziu, Proclus va accede la scaunul patriarhal de Constantinopol.

Dalmatius rămâne episcop de Cyzic, deoarece îl întâlnim în această calitate printre semnatarii actelor sinodului ecu​menic de la Efes (431). Dalmatius este autorul culegerii actelor oficiale ale sino​dului de la Niceea (325), care a fost folosită mai apoi de Ghelasie la scrierea Istoriei bisericeşti.
Socrate, Ist. bis., VII, 28; Migne, PG, 67, p. 802; W. M. Sinclair, Dalmatius (5), art. în Smith-Wace, I, p. 782; Altaner-Stuiber, 1980, p. 246; E. Prinzivalli, Dalmace de Cyzique, în DECA, I, p. 619.
Damasus
Damasus (304-384), episcop de Roma. De origine spaniol, deşi se pare că s-a născut la Roma. Ajunge diacon al lui Li-beriu. Datorită opoziţiei sale faţă de Felix, antipapă arian, şi faţă de arieni în general, Liberiu este trimis în exil de către împăratul Constanţiu în 355. Da​masus îl urmează, însă îl va părăsi pentru a participa la alegerea şi numirea ca papă a lui Felix. Liberiu revine pe scaunul episcopal după un exil de trei ani. Tabăra arienilor condusă de Felix cade în dis-graţie, în schimb Damasus a fost iertat. La moartea lui Liberiu (366), Damasus face uz de vechile sale legături cu arienii care au rămas în Biserică şi, ajutat de aceştia, ajunge pe scaunul de episcop al Romei, în acelaşi timp, are loc o altă alegere, făcută de această dată de adepţii lui Liberiu, care îl aleg pe Ursinus. Intre cele două grupări, conduse de Damasus şi Ursinus, izbucnesc tensiuni. Pentru a-şi lichida opozanţii, Damasus foloseşte forţa armată. Documente ale vremii spun că el a intrat cu forţa în Ba-silica S. Măria Maggiore, unde se aflau adepţii lui Ursinus, şi a trecut prin sabie 160 de persoane de ambele sexe. De alt-

fel, relatările referitoare la Damasus şi la caracterul lui, sunt destul de contradic​torii. Este greu să judecăm care a fost adevărata realitate. Cert este că el s-a im​pus ca papă cu ajutorul arienilor, faţă de care a avut o atitudine ezitantă, atunci când Sf. Vasile* îi cere mai multă fermi​tate, şi nu a ezitat să folosească forţa pen​tru a-şi apăra scaunul, împăratul Valen-tinian I intervine în favoarea lui Dama​sus, trimiţându-1 în exil pe Ursinus. Ne​cazurile lui Damasus vor înceta însă abia în 381. Reţinem că, sprijinit de puterea imperială, Damasus a încercat să soluţio​neze problemele controversate ridicate de ereziile vremii (arianism, donatism, luciferieni etc.), ţinând o serie de sinoa​de. Pentru a compensa probabil perioada tulbure legată de venirea sa pe scaunul episcopal al Romei, Damasus se dedică unei intense activităţi, construind arhive pontificale, făcând săpături şi consoli​dând catacombele, înfrumuseţând mor​mintele martirilor, ridicând o serie de mari basiiici. în plan cultural, el şi-a asigurat prietenia lui Ieronim, care i-a fost secre​tar între anii 832-834, şi căruia i-a soli​citat de nenumărate ori sfatul în pro​bleme de exegeză biblică. Tot el 1-a încu​rajat pe Ieronim să treacă la revizuirea şi efectuarea traducerii în latină a textului integral al Sf. Scripturi. Totodată, a întreţi​nut relaţii cordiale cu aristocraţia romană, în istoria literaturii creştine, Damasus ră​mâne datorită numeroaselor epigrame pe care el le-a scris în cinstea unor martiri ai creştinătăţii, a unor prieteni şi rude dece​date, dar şi cu ocazia unor evenimente mai deosebite. Acestea au fost săpate în marmură de unul din marii artişti ai vre​mii, Furius Dionysios Philocalus, care i-a fost şi prieten. Marea majoritate a epi​gramelor sale sunt cunoscute doar din transcrieri, făcute în evul mediu. Acestea au o importanţă mai mult istorică şi arhe-
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ologică decât literară (Quasten), chiar dacă Ieronim are cuvinte alese la adresa lor. Ieronim îi mai atribuie o lucrare De virginitate, care însă nu s-a păstrat. Pe lângă epigrame, de la el a mai rămas şi o serie de scrisori. Unele din acestea sunt interesante pentru conţinutul lor doctri​nar. Tot lui Damasus îi sunt atribuite scri​soarea Ad Gallos Episcopos şi prima parte din Decretum Gelasianum (Expla-natiofidefy despre care se crede că a fost redactat cu ocazia sinodului de la Roma din 382. Damasus încetează din viaţă în anul 384.
Migne, PL 13, 109-424; A. Ferrua, Epi-grammata Damasiana, Roma, 1942; Schis​ma ursiniană în CSEL, 35, (Collectio Avellana), p. 48-58; E. Babut, La plus anci-enne decretate, Paris, 1904, p. 65-87; Migne, PL, 13, 1181-1194 (Ad Gallos Episcopos); M.A. Norton, Pope Damasus: Leaders of the Iberean Christianity, ed. J. Marique, Boston, 1962, p. 13-80; A. Lippold, Ursinus und Da​masus, Historia 14, 1965, p. 105-128; J. Fontaine, La naissance de la Poesie dans ['Occident chretien, Paris, 1981, VII; G. H. Moberly, Damasus, art. în Smith-Wace, I, p. 783-784; Cayre, l, p. 501; Tixeront, Patro-logie, p. 330; Altaner-Stuiber, 1980, p. 354-355; Cross, Damasus, art. în ODCC, p. 374; Quasten, Patrology, IV, p. 273-278 cu bogată bibliografie; Ch. Petri, Damase, în DECA, I, p. 621-623; H.M. Weikmann, Damasus I, von Rom, în LACL, p. 156-158 cu biblio​grafie.
Damian de Alexandria
Damian de Alexandria, patriarh necal-cedonian de Alexandria (578-605), de origine din Siria. Ajunge la cârma Bise​ricii din Egipt într-o perioadă de mari frământări, legată de încercările împăra​tului Justinian de a unifica Biserica şi im​periul. Episcopatul lui Damian este amintit cu recunoştinţă de scriitorii iaco-

biţi, datorită reconcilierii dintre Alexan​dria şi Antiohia, realizată de acesta. Tot​odată, Damian izbuteşte să pună temeli​ile unui sacerdoţiu egiptean, ceea ce va avea influenţe nefaste pentru Biserica de Răsărit, în special datorită sciziunii din​tre gruparea monofizită şi cea duofizită. în timpul patriarhatului său, se dezvoltă o adevărată şcoală teologică, susţinută de autori care îşi vor redacta operele în limba coptă, cum au fost: Constantin de Assiout, îoan de Ashmmunein, Rufus de Shotep, îoan Paralos. Damian a scris probabil în greacă. Dintre scrierile sale n-au rămas decât câteva scrisori sinodale trimise Bisericii siriene şi fragmente dintr-o omilie asupra întru​pării, păstrate în traducere coptă.
J.B. Chabot, Chronique de Michel le Syrien, Bruxelles, 1963 = Paris, 1901/19010, 2, p. 325-334/4, 358-363 (text siriac şi trad. în franceză); W.E. Crum, Theological Texts f rom C opt ic Papyri, Oxford, 1913; J. Maspero, Histoire des patriarches d'Alexan​drie, Paris, 1953; J.M. Fuller, The Coptic Church, în Smith-Wace, I, p. 667; T. Orlandi, Damien d'Alexandrie, în DECA, I, p. 623; B. Windau, Damian von Alexandrien, în LACL, p. 158 cu bibliografie.
Daniel bar Maryam
Daniel bar Maryam (sec. VII), contem​poran cu patriarhul Isho-yabh III de Hedhaiabh (aprox. 650). Este considerat autor al unei Explicaţii a calendarului şi al unei Istorii bisericeşti în patru cărţi. Istoria sa este citată de George de Arbel în sec. X, în legătură cu data distrugerii Ierusalimului. A fost identificat cu Da​niel bar Tubanita, episcop de Tahal, în Beth Garmai, care a scris predici fune​bre, omilii, răspunsuri la întrebări bi​blice, o Carte a Florilor, care pare a fi o antologie de poezii, şi Soluţii la între-

bările privind voi V al operelor lui Isaac de Ninive. Din toate aceste opere nu s-a păstrat nimic.
Assemani, BO, II, 420; III, l, 231; III, l, 521; E. Degen, Ein nestorianischer Kirchenhisto-riker, în OrChr. 52, 1968, p. 45-80; Wright, 127; Duval, p. 204; Chabot, p. 101; P. Bruns, Daniel bar Maryam, în LACL, p. 158.
Daniel de Salah
Daniel de Salah este autorul unui Co​mentariu la psalmi în trei volume, scris între anii 541-542 sub formă de omilii. La acesta se adaugă o serie de comentarii referitoare la Ecclesiast şi la plăgile tri​mise de Yahweh asupra egiptenilor, lucrări pierdute.
G. Diettrich, Eine jacobitische Einleitung in der Psalter in Verbindung mit zwei Homilien aus den grossen Psalmenkommentar des Daniel von Salah zum ersten Mal heraus-gegeben, Giessen, 1912 (cu trad. în ger​mana); omiliile 83, 95, 115 în L. Lazarus, Wiener Zeitschrift fur die Kunde des Morgenlands 9, 1895, p. 85-108, 149-224 trad. în germană; Baumstark, p. 179; Urbina, p. 166; P. Bruns, Daniel von Salah, în LACL, p. 158-159.
David Armeanul
Potrivit tradiţiei, păstrată în diverse ma​nuscrise, nu este vorba doar de o singură persoană cu acest nume, ci de cel puţin două, care au trăit în perioade diferite. Cele mai de seamă personalităţi cunos​cute sub acest nume sunt: a. David Ne​biruitul (anyalt'\ probabil din sec. IV, traducător din operele filosofilor greci (Aristotel, Porfiriu, Dionisie din Tracia) şi ale unor teologi (Chirii al Alexandriei,

Dionisie Areopagitul, Nemesiu de Emesa). Acestuia îi mai sunt atribuite şi câteva lucrări filosofice, b. David de Hark, din sec. VI, autor al unor omilii despre Sf. Cruce; împotriva ereticilor.
Y. Mandian, Davidi Commentariits in Aristo-telem, St. Peterbsurg, 1911; A. Mandian, Scholien, Marburg, 1903 (text armean şi trad. în germană); PP Mechitaristae, Coriun, David Invicti al. opera omnia, V, 1833 (text armean); N. Adontz, Denys de Thrace, Louvain, 1970 (text armean şi trad. în fran​ceză); F.C. Conybeare, David the Invincible, Wien, 1893; A.K. Sanian, David The 'Invin​cible Philosopher', Atlanta, 1986; Barden-hewer, V, p. 217-219; Tixteront, Patrologie, 437; S.J. Voicu, David l'Armenien, în DECA, I, p. 630 cu bibliografie în armeană şi rusă; P. Bruns, David Armenus (Invictus), în LACL, p. 159 cu bibliografie.
David de Beth Rabban
David de Beth Rabban (sec. VIII), s-a născut în regiunea Ninive şi a intrat în mănăstirea Singar. Părăseşte mănăstirea în 784 împreună cu alţi 40 de călugări, datorită unor neînţelegeri cu episcopul locului. De la el avem fragmente dintr-o lucrare de gramatică; un poem asupra literelor alfabetului siriac, care aminteşte de midrashim alfabetice din tradiţia iu​daică; un comentariu la cap. X al Facerii; un dialog între un melchit şi un iacobit asupra adaosului la Trisaghion:*care s-a răstignit pentru noi*. I-au mai fost atribuite şi o serie de poezii, dar care au aparţinut unui scriitor anonim de dată târzie.
Chabot, p. 91; Duval, p. 384-385; Bar Shakako, Livres de Tresors, 2e pârtie, cap. 14; Elias Millos, Directorium spirituale, Roma, 1868, p. 172-214; Cardahi, Liber the-sauri, p. 138.
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De aleatoribus sau Adversus aleatores
Omilie împotriva jucătorilor de zaruri, atribuită de A. von Harnack lui Victor (189-199), episcopul Romei, sau unui antipapă novaţian din Roma. Alţi cerce​tători înclină spre un autor african (Koch), sau un episcop de Roma de la sfârşitul sec. II (Danielou). Este condam​nat în această omiiie nu numai jocul de zaruri, ci orice joc de noroc. Omilia are un conţinut moral şi încearcă să rezolve tensiunea dintre viaţa pe care un creştin botezat trebuie să o ducă şi forţele răului. Este vorba, în general, de un text care aruncă o rază de lumină asupra istoriei primare a literaturii creştine latină. Au​torul a cunoscut Păstorul lui Herma şi Scriptura, la care face referiri.
Migne, 4, 827-836; PLS, I, 49; W. Harţei (ed.), CSEL, III, 3, 1871, p. 92-104; A. von Harnack, Derpseudocyprianische Traktal De aleatoribus, die âlteste lateinische christliche Schrift, ein Werk des romischen Bischofs Viktorl(Saec.l!), TU, V, Heft. l, 1888; Idem, Zu Pseudocyprian, Adv. aleat., l, p. 93, l şi urm. ed. Harţei, în TU, XX, Heft.3, 1900, p. 112-116; H. Koch, Zur Schrift 'adversus aleatores', în Festgabe K. Muller, Tubingen, 1922, p.58-67; J. Danielou, Leş origins du christianisme latine, Paris, 1978; Bardenhewer, II, p. 498 şi urm.; Cross, De aleatoribus, în ODCC, p. 382; RJ.de Simone, De aleatoribus, în DECA, I, p. 630.
De bono pudicitiae
Tratat atribuit iui Novaţian* care I-a scris în timpul episcopatului său. Este vorba de un elogiu pe care autorul îl aduce stării de feciorie. La redactarea acestuia se pare că Novaţian a folosit lucrările cu aceeaşi temă ale lui Tertulian* şi Ciprian*. Fecioria este o virtute greu de dobândit şi

aparţine caracterelor nobile, fiind deter​minată de starea de libertate lăuntrică a omului. De-a lungul anilor a existat o intensă controversă privind autorul aces​tui tratat, în prezent, concluziile se în​dreaptă, aşa cum am spus, spre Novaţian.
CCL 4, 103-127; S. Matzinger, Des hi Thascius C. Cyprianus Traktat <De bono pudicitiae>, Nurenberg, 1892; B. Melin, Studia in Corpus Cyprianem, Uppsala, 1946; V. Saxer, De bono pudicitiae, în DECA, I, p. 630-631.
De Jesu Christo Deo et Flomine
Poem închinat lui 'Hristos, Cuvântul lui Dumnezeu, Chip al Tatălui ceresc...' (Verbum Christe Dei, Patris caelestis imago...), care prezintă viaţa Mântuito​rului în contextul a patru etape: întrupa​rea şi naşterea, rememorarea minunilor săvârşite de El, lucrarea sau opera de mântuire şi înălţarea Ia cer. Nu este vorba de un poem dens teologic, ci mai degrabă de o redare poetică a vieţii şi activităţii Mântuitorului. Autorul rămâne necunos​cut, deşi a fost atribuit unui oarecare Victorin sau Victor. CPL 1459; PLS III, 1135-1139; W. Harţei,
CSEL III, 3, 30 şi urm.; Schanz, IV, l, 159; L. Dattrino, De Jesu Christo Deo et Homine, în DEC A, l, p. 631-632.
De Ligno Cruciş
Poem care aparţine, după câte se pare, poeţilor anonimi minori din sec. IV-V din Galia (L. Dattrino). Atribuirea unui oarecare Victorin este îndoielnică. Este vorba de un poem cu accente didactice şi alegorice puternic nuanţate. El descrie

muntele Golgota şi arborele vieţii, care răsare din ţărâna lui. Coroana lui se înalţă până la cer, iar ramurele sale se întind pe întreg pământul şi reprezintă pe cei doi​sprezece apostoli, care au dăruit lumii viaţă prin predica lor. Cea de a doua parte a poemului îi prezintă pe oameni care aleargă să-şi potolească setea din izvorul care a izvorât la rădăcina lui. Izvorul este botezul. Poemul se încheie cu motive morale subliniind certitudinea mântuirii, însă nu pentru toţi oamenii, deoarece o parte din ei nu perseverează în viaţa şi faptele mântuirii.
Migne, PL 2, 1113-1114; CPL 1458; CSEL III, 305-308; Poesie latine chretienne du Moyen Age, HI-XVe siecles, culegere realiza​tă de H. Spitzmuller, Bruges, 1971, p. 1170-1173; L. Dattrino, De Ligno Cruciş, în DECA, I, p. 632.
De Martyrio Machabaeorum
Poem latin în 394 de hexametri care ela​borează textul din 2 Macabei 7, 1-41. In​tenţia ultimă a poemului este să reliefeze răsplata jertfei martirice, adică a celor care rămân credincioşi lui Dumnezeu. Textul nu aduce nuanţe teologice deo​sebite şi este în esenţă o parafrazare a relatării biblice. Nu se cunoaşte cu certi​tudine cine a fost autorul acestui poem, el fiind atribuit Iui Ilarie* (Hilarius) de Poitier, Ilarie* (Hilarius) de Arles sau Iui Victorin* de Pettau.
Migne, PL 50, 1275-1286; R. Peiper, în CSEL 23, p. 240-254, 255-269; CPL, 1428; M. Schatkin, The Maccabean Martyrs, în VigChr 28, 1974, p. 97-113; L. Dattrino, De Martyrio Machabaeorum, în DECA, I, p. 632; P. Bruns, De Martyrio Machabaeorum, în LACL, p. 159.

De miraculis S. Stephani
Este vorba de un document care relatează minunile săvârşite de către Sf. Ştefan prin mijlocirea moaştelor sale descope​rite la Caphargamala. Este vorba de acele minuni care s-au petrecut în Africa Pro-consulară unde moaştele sale au fost aduse în 418. în special sunt menţionate cele de la Uzali din 424, în timpul epis​copului Evodiu, consemnarea lor fiind făcută la intervenţia Fericitului Augiţs-tin*. Acest document este o vie mărturie a cultului Sf. Ştefan în Africa Proconsu-lară şi a dezvoltării cultului sfinţilor în tradiţia creştină.
Migne, 41, 833-854; H. Delehaye, Le pre-miers libelli miraculorumy în AnBoll 29, 1910, p. 427-434; V. Saxer, Morts, martyrs, •reliques' en Afrique chretienne aux premiers siecles, Paris, 1980, p. 246-254; I4em, De miraculis S. Stephani, în DECA» l, p. 63£« 633; G. Rflwekamp, De miraeuliSţţ Ş. Stephani, în LACL, p. 159.
De Monogramma Christi
De monogramma Christi este un scurt tratat care prezintă forma şi semnificaţia monogramei lui Hristos, formată din trei litere suprapuse XIS. Ca numerale, aces​te litere dau cifra de 616 (X=600 + 1=10 + S =6). Autorul monogramei susţine că această cifră reprezintă numele Iui Hristos. Lucrarea a fost atribuită lui le-ronim*, ipoteza fiind sugerată de comen​tariul la Apocalipsă al lui Victorin* de Pettau, prelucrat de Ieronim. Această pa​ternitate este negată, documentul consi-derându-se că a fost redactat la o dată mai târzie.
Migne, PLS 2, 287-291; CPL 637; G. Haussleiter, în CSEL 49, 124; G. Morin, Hieronymi de monogramma, în Rben 20, 1903, p. 232-236; L. Dattrino, De mono-
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gramma Christi, în DEC A, I, p. 633; B. Windau, De monogramma Christi, în LACL, p. 159-160 cu bibliografie.
De recta in Deum fide
După ce a tradus în latină tratatul De principiis al lui Origen*, Rufin* a fost suspectat de răspândirea intenţionată a unor idei origeniste percepute ca eretice. Pentru a înlătura o astfel de suspiciune, el traduce dialogul De recta in Deum fide, atribuindu-1 lui Origen sub pseudonimul Adamantius. Această atribuire fusese deja făcută de către Vasile* cel Mare şi Grigorie* de Nazianz, iar înainte de ei de Eusebiu*, întrucât Origen mai ara cunos​cut şi sub numele de Adamantius. Se pare, totuşi, că acest Adamantius*este un personaj care trebuie plasat în sec IV, fiind contemporan cu Metodiu* de Olimp. Tratatul este îndreptat împotriva uceni​cilor marilor corifei gnostici Marcion*, Bardesanes* şi Valentin*, în prima parte, sunt discutate ideile marcionite, acestea fiind apărate de Megethius şi Marcu, ucenici ai lui Marcion, iar în cea de a doua, sunt reluate ideile lui Bardesanes, susţinute de ucenicul acestuia, Marinus. Adamantius, ca partener de dialog afirmă doctrina ortodoxă, obţinând în cele din urmă aprobarea lui Eutropiu, arbitru pă​gân al disputei. Se păstrează şi originalul grec, scris probabil în Siria.
Migne, PG 11, 1755-1762; CPL 198,1; W.H. van de Sande Bakhuyzen, GCS 4, Leipzig, 1901; F.J.A. Hort, Adamantius, în Smith-Wace, I, p. 39-41; F.X. Murphy, Rufmus of Aquileia, Washington, 1945, p. 123-125; V. Buchheit, Tyranii Rufini librorwn Adamanîii Origenis adversus haereticos interpretatio, Studia et Testimonia antiqua I, Mttnchen, 1966; Quasten, Patrology, II, p. 146-147 cu bibliografie; L. Dattrino, De recta in Deum fidey în DEC A, I, p. 634-635.

Decenţi u s de Gubbio
Decentius a fost episcop de Gubbio (Eu-gubium în Umbria), în jurul anului 416, când papa Inocenţiu I îi răspunde la scri​soarea prin care el îi ceruse episcopului Romei o serie de sfaturi legate de diverse practici privind ritualul bisericesc şi viaţa creştină. Din scrisoarea de răspuns a lui Inocenţiu deducem că el a cerut clari​ficări în legătură cu următoarele proble​me: momentul când trebuie dată săruta​rea păcii, pomenirea celor care au adus darurile pentru liturghie, postul în zilele de sâmbăta, problema azimei şi a pâinii dospite pentru euharistie, punerea mâi​nilor asupra celor posedaţi, disciplina pe-nitenţială, ungerea bolnavilor. Din scri​soare se înţelege că liturghia romană încă nu se impusese în ritualul apusean şi că papa încerca să o impună.
Migne, PL 20, 551; Ceillier, VII, 518; R.H. Connolly, Pape Innocent I <De nominibus recitandis>, JThS 20, 1919, p. 215-226; R. Cabie, La Lettre du Pape Innocente Ie ă Decentius de Gubbio (19 marş 416), Louvain, 1973; W.M. Sinclair, Decentius (2), Smith-Wace, I, p. 797; V. Saxer, Decentius de Gubbio, în DECA, I, p. 638.
Decretam Gelasianum
Document, aparţinând literaturii creştine latine primare, de mare importanţă pen​tru Biserica creştină, păstrat sub numele papii Ghelasie (492-496). Unele manu​scrise îl consideră ca autor pe papa Da-masus* (366-384) sau pe papa Hormisda (514-523). în realitate, nu este vorba de opera vreunui papă, ci de o compilaţie anonimă redactată în Italia (dar nu la Ro​ma), în prima parte a sec. VI (Cross). De​cretul se împarte în cinci părţi: a. Hristos şi Duhul Sfanţ; b. Cărţile canonice ale Sf. Scripturi; c. Biserica Romană şi scaunele




dependente de ea; d. Sinoadele şi Părinţii ortodocşi ai Bisericii; şi e. Cărţile care pot fi acceptate şi care nu pot fi acceptate (operele Părinţilor) şi cărţile apocrife (biblice şi patristice).
Migne, PL, 19, 787-794 (incomplet); PL, 59, 157-164, .165-180; CPL, 1676; ed. crit. E. von Dobschutz, TU, 38, Hft., 4, 1912; Bardenhewer, IV, p. 626 şi urm.; Altaner-Stuiber, 1980, p. 118, 354, 463; Cross, Decretum Gelasianum, în ODCC, p. 385; Quasten, Patrology, IV, p. 202; E. Peretto, Decret de Gelase, în DECA, I, p. 638-639; G. Rowekamp, Decretum Gelasianum, în LACL, p. 160.
Defensor
Călugăr la mănăstirea Sf. Martin din Liguge, de lângă Poitiers, ucenic al lui Ursin, trăitor în sec. VII. Este considerat autorul unei lucrări, Liber scintillarum, scrisă în jurul anului 700. Această lu​crare aparţine literaturii gnomice, reu​nind pasaje din Sf. Scriptură şi din scrie​rile Sf. Părinţi, în majoritate latini, dar şi greci şi sirieni, în speţă, Sf. Efrem Şirul. Conţinutul este exclusiv moral şi este elaborat tematic: virtuţi şi vicii, îndatoriri inerente vieţii sociale, religioase sau cas​nice. Citatele scripturistice sunt luate dintr-o altă traducre decât Vulgata, ceea ce prezintă interes pentru exegeţii textu​lui sfanţ. Lucrarea are două prefeţe, una lungă, alta scurtă. Se pare că cea lungă îi aparţine autorului.
Migne, PL 88,597-718; CPL 1302; CCL 117, 1-308; H. M. Rochais, Defensor de Liguge, Le livre d'etincelles, SCh. 77 şi 86, Paris, 1963 şi 1962; idem, Leş manuscrits du Liber scintillarum, în Scriptorium, tom. 4, 1950, p. 296-305; idem, Contribution ă l'histoire des florileges ascetiques du haut moyen âge latin: le Liber scintillarum, în Rev. ben., 63, 1953, p. 246; Idem, Defensor, în DSp. III, col. 88-90; S. Zincone, Defensor, în DECA, I, p. 641.

Der Balizeh, Fragmentele de la
Un grup de fragmente scrise pe papirus şi descoperite la mănăstirea Der Balizeh din Egiptul de Sus de către Flinders Pe-trie şi W. E. Crum, în anul 1907. în pre​zent ele se află la Bodleian Library din Oxford. Este vorba de aproximativ 40 de fragmente, unele destul de mari, iar altele doar mici frânturi, transcrise, în parte, de W. E. Crum şi publicate de Dom P. de Pu-niet. O ediţie mai amplă a fost editată şi publicată de C. H. Roberts şi Dom B. Capelle. Manuscrisul datează din secolul VI sau VII, deşi în conţinut el oglindeşte situaţia şi practica Bisericii creştine din sec. al III-lea (Th. Schermann) sau al IV-lea (F. E. Brightman). Aceste fragmente au o importanţă deosebită pentru istoria cultu​lui creştin în Biserica egipteană, ele fă​când parte dintr-un Euhologiu egiptean. Unul din fragmente păstrează epicleza euharistică: 'Binevoieşte şi trimite Duhal Tău cel Sfânt asupra acestor faptiirt^i prefă pâinea în Trupul Domnului şi Mân​tuitorului lisus Hristos, iar paharul în Sângele Noului Legământ'. Epicleza este urmată de o rugăciune pentru unitatea Bisericii. Spre sfârşitul manuscrisului se află inclus un simbol de credinţă extrem de concis: 'Cred în Dumnezeu Tatăl atot​puternic şi în Unul-Născut Fiu al Său, Domnul nostru lisus Hristos, şi în Duhul Sfânt, şi în învierea trupului, în Sfânta Biserică catolică' (n. n. universală sau de pretutindeni). Rămâne încă neclar dacă acest crez a făcut parte din ritualului botezului sau nu (Quasten).
P. de Puniet, Le nouveau papyrus liturgique d'Oxford, R.B., 26, 1909, p. 34-51; T. Scher​mann, Der liturgische Papyrus von Der-Balyzeh. Eine Abendmahlsliturgie des Oster-morgens, T.U., 36, l b., Leipzig, 1910; J. Quasten, Monumenta euharistică et liturgica vetustissima, F.P., 7, Bonn, 1935; C. H. Ro​berts şi B. Capelle, An Early Euchologium.
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The Der-Balyzeh Papyrus Entarged and Re-edited, Louvain, 1949; P, F. Palmer, Sonrces ofChristian Theology, voi. I, Sacraments and Worship, Westminster (Md), 1955, p. 46-47; J. N. D. Kelly, Early Christian Creeds, London, 1950, p. 88-89, 121-122; Cross, Der Balizeh, Fragments, art. în ODCC., p. 393-394; Quasten. Patrology, III, p. 143-145 cu bibliografie.
Demetrius de Alexandria
Demetrius sau Demetru a devenit cel de al unsprezecelea episcop de Alexandria în 189 şi a rămas în scaun până în 232, după cum aflăm de la Eusebiu*. In timpul episcopatului său este organizată şcoala catehetică din Alexandria, faţă de care el a arătat un interes deosebit, fără însă a se angaja direct în procesul de învăţământ. El îi trimite pe Panten în misiune în India, 'la cererea indienilor' (Se pare că Panten a făcut două vizite în India). După plecarea lui Clement de la conducerea şcolii, îl numeşte succesor pe Origen, faţă de care a arătat o încredere deosebită, trimiţându-l în diverse misiuni. Faptul că Origen a predicat la Capadocia în biserică, laic fiind, l-a supărat foarte mult pe Demetrius, care îl recheamă la Alexandria. După 15 ani, când Origen trece din nou prin Cezareea în drum spre Grecia unde fusese trimis pentru a-i res​pinge pe ereticii de acolo, el a fost hiro​tonit preot de către Alexandru de Ieru​salim şi Teoctist de Cezareea, pentru a evita o nouă dispută cu Alexandria legată de faptul că un laic a fost invitat să pre​dice în biserică. De această dată, Deme​trius reacţionează deosebit de violent. El divulgă faptul că Origen s-a emasculat şi, prin urmare, declară că din această pri​cină preoţia sa nu era validă. De altfel, rechemându-l la Alexandria, îl excomu​nică, pentru ca apoi să îl caterisească,

declanşând o aspră persecuţie împotriva lui. La această acţiune s-a alăturat şi He-raclide, fostul ucenic şi apoi urmaşul iui Origen Ia conducerea şcolii din Alexan​dria şi urmaşul lui Demetriu la tronul episcopal. Eusebiu a sesizat că întreaga acţiune concertată de cei doi împotriva lui Origen a avut ca motiv gelozia, lucru verosimil, dacă avem în vedere persona​litatea şi potenţialul creator ale tui Ori​gen. Origen a fost silit să se refugieze la Cezareea Palestinei, unde şi-a continuat activitatea. Hotărârile luate împotriva lui au fost aduse Ia cunoştinţa Bisericilor de la Roma, care le aprobă, în schimb cele din Ahaia (Grecia), Arabia, Palestina şi Siria refuză să recunoască hotărârea lui Demetrius şi recunosc validitatea preo​ţiei lui Origen. Izvoarele literare copte îi atribuie lui Demetrius o scrisoare adre​sată papii Victor şi episcopilor de An-tiohia şi Ierusalim în legătură cu data săr​bătorii Sf. Paşti, în care a afirmat punctul de vedere care va fi decis la sinodul de la Niceea din 325.
Eusebiu, Ist. bis., V, 22, VI, 3, VI, 8, VI, 14, VI, 19, VI, 26; Ieronim, Ep., 33; Chronicon Orientale, ed. din 1685, p. 72 şi urm.; A.S. Atiya, Demetrius, în CoptE 3, 891-893; M. Chaine, Chronologie, Paris, 1925, p. 25-31; C.W. Griggs, Early Egyptian Christianity, Leiden, 1990; B.F. Westcott, Demetrius (2), în Smith-Wace, I, p. 803; H. Crouzel, Demetrios d'Alexandrie, în DECA, I, p. 643-644; B. Neuschăfer, Demetrius von Alexan​dria, în LACL, p. 161 cu bibliografie.
Demetrius (Pseudo) de Antiohia
Episcop de Antiohia, menţionat în Elo​giul Sf. Victor, personaj fictiv inventat de literatura coptă din motive necunoscute. Este considerat ca fiind episcopul care l-a hirotonit pe Sf. loan* Hrisostom. în rea​litate, Sf. loan a fost hirotonit de către

episcopul Flaviu de Antiohia. Lui Deme​trius îi sunt atribuite două omilii, una la Naşterea Domnului în coptă, şi alta Despre pocăinţă, tot în coptă, şi relatarea Minunilor Sf. Victor, în etiopiana.
H. De Vis, Homelies coptes de la Vaticane, l, Copenhaga, 1922-1929, p. 127-197; T. Orlandi, Demetrius d'Antioche (Pseudo-), în DECA, I, p. 644.
Desiderius de Cahor
Episcop de Cahor în prima parte a sec. VII. S-a născut la Obrege (Gallia Nar-bonensis) într-o familie aristocrată în anul 590. Este trimis la curtea imperială unde ajunge ministru şi apoi trezorier al lui Clothaîre II şi al fiului său Dagobert I. După uciderea fratelui său, Rusticus, episcop de Cahor, în 630, la insistenţele lui Dagobert este numit episcop de Cahor. A decedat în timpul unei vizite la moşia părintească în 655. De la el au rămas 16 scrisori şi un număr de 20 de scrisori care i-au fost adresate de diferite personalităţi ale vremii: Audoin, Eligius şi Modoald. în biografia sa, redactată în sec. VIII, se află alte scrisori, dintre care una din partea mamei sale în care îl informează de moartea violentă a fratelui său, cerându-i să îi aducă pe criminali în faţa legii. Corespondenţa lui Desiderius este un material documentar deosebit de important pentru istoria vremii sale.
Migne, PL 87, 217-267; W. Arndt, în MGH, Epist., 3, p. 191-214; D. Norberg, Ep. Sancti Desiderii, SLS 6, Stockholm, 1961; L. Duchesne, Fastes epîscopaux de l'ancienne Gaule, 2, Paris, 1910, p. 46; E. Venables, Desiderius (12), în Smith-Wace, I, p. 820; C. Casper, Desiderius von Cahor, în LACL, p. 162; V. Saxer, Didier de Cahors, în DECA, I, p. 681-682.

Dextrus
Nummius Aemilianus Dextrus (a doua jumătate a sec. IV), a fost fiul episcopu​lui Pacian de Barcelona (360-390). Pro​consul al Asiei (379-387) sub Teodosie şi prefect praetorian sub Honoriu. Ieronim îi dedică lucrarea sa De viris illustribus. La rândul Iui, Dextrus scrie şi el o istorie cuprinzând biografii de autori creştini, luând ca exemplu pe Suetoniu, intitulată Omnimoda historia. în cap. 132, Ieronim confirmă existenţa acestei lucrări, despre care nu are însă păreri prea bune. Lu​crarea lui Dextrus s-a pierdut. Lucrarea Chronicon Dextri nu este autentică şi aparţine unui călugăr iezuit spaniol din sec. XVII, probabil Ieronim de Hyguera.
Ieronim, De vir. ///., 32 şi 106; Migne, PL, 31, 55-572; W.M. Sinclair, Dexter, în Smith-Wace, I, p. 823; PLRE I, 151; L.R. Fernândez, Sân Paciano. Obras, Barcelona, 1958, p. 7 şi urm.; U. Dionisi, Dextrus, în DECA, I, p. 669; J. L6ssi, Dexter, în LACL, p. 162.
Dhuoda sau Dodana
Dhuoda sau Dodana a trăit în sec. IX. Se căsătoreşte în anul 824 cu Bernard de Septimania, fiul Sf. Guilhem de Gellone. îi este atribuit un tratat, Liber manualis, compus între anii 841-843, în care este abordată problema conduitei unui prinţ creştin. El cuprinde, între altele, şi sfaturi pe care o mamă, îndepărtată de fiul ei, ar fi dorit să i le transmită. Se pare că autorul adevărat al acestui scurt tratat a fost călugărul Wislabert. Cu toate acestea nimeni nu neagă prinţesei Dhuoda onoa​rea de a fi avut iniţiativa lucrării. Au​toarea schiţează îndatoririle principale ale unui adevărat prinţ creştin, în primul rând cele faţă de Dumnezeu şi apoi faţă de aproapele sau supuşii săi. Sunt men-
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ţionate o serie de rugăciuni la diferite ocazii pe care autoarea le propune desti​natarului. Liber manualis este un docu​ment deosebit de important pentru cunoaşterea comportamentului familiilor creştine cultivate în perioada carolin​giană. Totodată, el mai păstrează câteva poeme care sunt de mare interes pentru istoria poeziei latine în acea epocă. O comparaţie între Liber manualis şi învăţăturile lui Neagoe Basarab către fiul său Teodosie ar fi deosebit de folosi​toare în perspectiva cunoaşterii menta-lităţiilor privind modul de îndrumare şi educare a conducătorilor creştini.
Migne, PL 106, 109-118; MGH, Poetae lati​ni aevi carolini, t.4, 1923, p. 702-717; Ed. Bondurand, L'education carolingienne. Le Manuel de Dhuoda, Paris, 1887; M. Fabre, Un trăite d'education ecrit ă Uzes au IXe sie-cle. Le manuel de Dhuoda (843), în Memoires de Tacademie de Nîmes, t. 49, 1931, p. CXXIV-CXXVII; L. Gaillard, Dhuoda ou Dodana, în DSp. III, p. 798-799.
Diadoh al Foticeei
Diadoh (t 468), episcop al Foticeei în Epir şi autor al celor O sută de capete gnostice despre desăvârşirea duhovni​cească. Lucrarea s-a bucurat de mare popularitate, fiind citată de Maxim* Mărturisitorul, Sofronie* de Ierusalim, Thalasie şi Fotie* şi de autorul antologiei Doctrina Patrum. Fotie ne informează că Diadoh, episcop al Foticeei, se număra printre cei care se opuneau monofiziţilor în perioada sinodului IV ecumenic de la Calcedon (451). Iscălitura lui se află între cele ale episcopilor din Epir, care au scris o scrisoare împăratului Leon, după ce episcopul Proteriu al Alexandriei a fost ucis de către monofiziţi în 457. Data morţii sale este pusă în jurul anului 468.

Cea mai de seamă lucrare a lui Diadoh rămâne Copita Gnostica sau cele o sută de capete gnostice despre desăvârşirea duhovnicească. Această lucrare poate fi luată drept manual pentru viaţa ascetică, ceea ce îi dă un loc aparte în istoria spi​ritualităţii creştine. Interesant de obser​vat că autorul nu se limitează doar la a dezvălui calea spre desăvârşire, ci în​cearcă să facă distincţie între ceea ce este bine şi rău în această strădanie, cu scopul de a clarifica conceptele şi a înlătura ideile rele. De aceea, Căpiţa Gnostica se constituie şi ca un tratat polemic împotri​va mişcării pietiste a messalienilor, care susţineau că, datorită păcatului săvârşit de Adam, fiecare om are un demon sub​stanţial unit cu sufletul şi că acest demon, care nu poate fi alungat la botez, putea fi exorcizat numai prin rugăciune perma​nentă. Mişcarea messalienilor a fost con​damnată la sinodul de la Efes (431). Tra​tatul este adresat elementului monahal, împărţit de Diadoh în chinoviţi, eremiţi şi sihastri. Doctrina propusă este influ​enţată de Evagrie* Ponticul, însă nu este străină de accente pauline. Contemplaţia mistică se întemeiază pe cele trei virtuţi teologice, dar mai ales pe cea a iubirii. Scopul vieţii duhovniceşti este unirea su​fletului cu Dumnezeu prin dragoste. Por​nind de la distincţia dintre 'chip' şi 'ase​mănare', Diadoh susţine că 'chipul' dumnezeiesc din om a fost întunecat, s-a întinat. Harul Botezului îl spală de înti-năciunea păcatului, dar prin aceasta nu dobândim imediat 'asemănarea' cu Dum​nezeu. Spălarea chipului se face fără co​laborarea noastră, este o lucrare a harului pe care încă nu o simţim. Asemănarea trebuie să o câştigăm prin sporirea efor​turilor noastre, prin viaţă virtuoasă şi o atingem deplin atunci când în noi a cres​cut covârşitor dragostea lui Dumnezeu. Atunci când sporim în asemănare se face

simţit şi harul divin care stă ascuns 'în adâncul minţii' încă de la Botez. Din momentul în care cineva începe să-L iubească pe Dumnezeu, o parte din bună​tăţile harului intră în comuniune tainică cu sufletul şi mintea lui, iar când simte prezenţa lui Dumnezeu în minte, atunci harul începe să lucreze peste 'chip'şi 'ase​mănarea'. Viaţa duhovnicească începe cu frica de Dumnezeu, căci 'nimeni nu poate iubi pe Dumnezeu din toată inima, dacă nu se teme mai întâi de El întru simţirea inimii'. Progresul duhovnicesc este o evo​luţie treptată care implică strădania omu​lui de eliberare de patimi, căci numai în acest fel omul se poate deschide către Duhul Sfânt a cărui lucrare săvârşeşte cu adevărat despătimîrea. Alături de acest tratat, lui Diadoh îi mai sunt atribuite o Omilie la înălţare, o lucrare în formă de dialog, Viziunea, şi un Catehism, lucrare descoperită recent şi atribuită Sf. Simeon Noul Teolog (t1022). Există totuşi posibilitatea ca această lucrare să îi aparţină lui Diadoh, deoarece se regăsesc în ea asemănări cu dialogul Viziunea.
Migne, PG 65, 1167-1212; E. des Places, Diadoque de Photice. Oeuvres spirituelles, SCh. 5 bis, Paris, 1955 şi 1998; D, Stăniloae, Filocalia sfintelor nevoinfe ale desăvârşirii, voi. I, Harisma, Bucureşti, 1992, p. 381-449 (Definiţii şi Cuvânt ascetic în 100 de capete, introducere, traducere din greacă şi comen​tarii); F. Dorr, Diadochus von Photike und die Messalianer. Ein Kampfzwischen wahrer undfalscher Mystik imfiinften Jahrhundert, 1937;  V.  Messana,  Cento consider azioni sullafede, Roma, 1978; J. Rutherford, Sealed \vith the Likeness ofGod: Christ as Logos in Diadochos of Photike, în Studies in Patristic Christology, ed. de Finan-Twomey, Dublin, 1998, p. 67-83; E. Venables, Diadochus, art. în Smith-Wace, III, p. 823; Bardenhewer, IV, p.   186-188; Altaner-Stuiber,  1980, 334 şi urm.; Cross, Diadochus, art. în ODCC, p.

399; Quasten, Patrology, III, p. 509-513 cu bibliografie; C. Riggi, Diadoque de Photicee, în DEC A, I, p. 673; K. Fitschen, Diadochus von Photice, în LACL, p. 162-163 cu bibli​ografie.
Dialog
Gen literar întâlnit în literatura clasică antică, preluat şi în tradiţia creştină în con​textul unor dezbateri teologico-filosofice, în controverse polemice, cu scopuri di​dactice sau haghiografice. Nu se ştie cu certitudine dacă dialogurile creştine au fost influenţate de rabinii iudei care au dezbătut legea sau de dialogurile filoso​fice din diverse şcoli filosofice greceşti. Cel mai vechi dialog creştin i-a aparţinut lui Ariston* de Pella şi prezenta contro​versa dintre iudeul Papisc şi creştittul Jason privind  interpretarea Vechiului Testament. Din nefericire lucrarea nu s^-a păstrat, întâlnim apoi Dialogul cu iudeul Trifon, care îi aparţine Sf. Justin* Mar​tirul şi Filosoful, şi Octavius al lui Minu-cius* Felix şi Apokritikos a lui Macarie* Magnezianul.  în  mare  parte,  autorii creştini se referă în dialogurile redactate de ei la Platon şi Cicero, luând ca model dialogurile acestora şi redând dialoguri filosofice creştine.   Un exemplu cert în acest sens este Sf. Grigorie* de Nyssa cu Dialogul despre suflet şi înviere, inspirat din Phedon al lui Platon, şi, bineînţeles, Fericitul Augustin* cu dialogurile filo​sofice din tinereţe: Contra Academicos, De beata vita, De ordine, Soliloquîa, iar după ce s-a botezat, De quantitate, De magistro, De libero arbitrio şi De musi-ca. în acelaşi gen literar sunt incluse: Bardesanes*, Cartea legilor ţărilor, Gri​gorie* Taumaturgul, Despre nepătimîrea şi pătimirea lui Dumnezeu şi Boethius*, Consolatio philosophiae.   Dialogurile filosofice creştine încearcă să prezinte
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argumente raţionale, în funcţie de reve​laţia divină, deşi independent de aceasta. Acest fel de dialoguri sunt relativ reduse ca număr şi au fost redactate cu ocazia controverselor doctrinare dintre orto​docşi şi eretici: Origen, Dialogul cu He-raclide\ Metodiu de Olimp are o serie de dialoguri: Despre liberul arbitru, Despre înviere, dialog antignostic şi antiorige-nist, De lepra, De creatis, Dialogul lui Adamantius, împotriva gnosticilor; He-gemonius, Acta Archelai, împotriva ma​niheismului, în sec. IV şi V dialogurile polemice se înmulţesc datorită contro​verselor doctrinare cu erezile ariană, ma-cedoniană. Ieronim* scrie dialoguri îm​potriva luciferienilor şi pelagienilor, Chi​rii* de Alexandria, împotriva arienilor şi nestorienilor, iar Teodoret* de Cyr cu dia​logul său Eranistes, împotriva monofi​ziţilor. Preferinţe spre genul dialoga! au mai avut Diodor*, Sf. Vasile* cel Mare ş.a. Apolinarie* de Laodiceea transpune sub formă de dialog Evangheliile şi Epis​tolele apostolilor. Sf loan* Gură de Aur foloseşte tehnica dialogului în tratatul Despre preoţie, în literatura haghiogra-fică, dialogul este de asemenea prezent: Palladiu* de Helenopolis, Dialog asupra vieţii Sf. loan Hrisostom; Sulpiciu* Se​ver, Dialoguri asupra vieţii Sf. Martin; Grigorie* cel Mare, Dialoguri asupra vie​ţii şi a minunilor sfinţilor italieni. Dialo​gul literar, deşi cunoscut, nu a fost folosit intens şi în mod permanent. Sunt prezen​te totuşi lucrările de genul eratopokrei-sis, adică, întrebări şi răspunsuri, cum ar fi cele ale lui Pseudo-Justin, Quaestiones et responsiones ad orthodoxos, Pseudo-Cezarie de Nazianz, Dialoguri, Photius (Fotie), Amphilochia. Acest gen a influ​enţat Regulile Sf. Vasile cel Mare şi Collationes ale lui loan Cassian. în cele din urmă mai întâlnim dialogul gnostic sau al revelaţiei, care prezintă discuţii

între apostoli şi Mântuitorul sub formă de dialog, precum şi o serie de întrebări pe care aceştia le pun Mântuitorului înviat. Acest tip de dialog este îndeobşte apocrif sau gnostic şi aminteşte de formulele şi tematici le hermetice ale vremii.
M. Hoffrnann, Der Dialog bei christlichen Schriftstellern der ersten vier Jahrhunderte, TU 96, Berlin, 1966; B.R. Voss, Der Dialog in der fruhchritlichen Literator, Studia et Testimonia antiqua 9, Miinchen, 1970; P. Perkins, The Gnostic Dialogue. The Early Church and the Crisis of Gnosticism, New York, 1980; P.F. Beatrice, Dialogue, în DECA, I, p. 673-675; D. Weber, Dialog, în LACL, P- 163-165; G. ROwekamp, Dialog des Erlosers, în LACL, p. 165 cu biblio​grafie.
Diatessaron
Prezentarea unitară a celor patru evan​ghelii realizată de către Taţian* Asirianul sau Sirianul în jurul anilor 150-160, text folosit de Bisericile de limbă siriacă până la Rabbula*, începutul sec. V. Nu cunoaş​tem cu certitudine limba în care această armonie sau concordanţă a celor patru Evanghelii a fost scrisă, fiind sugerate siriacă, greaca şi chiar latina. Descoperi​rea la Dura Europos în 1933 a unui frag​ment din Diatessaron în limba greacă, cât şi numirea propriu-zisă de Diatessaron, Aia TEaaocpoov, promovează ideea unui original grec. Cu toate acestea, este posi​bil ca Taţian să fi redactat în mod unitar cele patru evanghelii în siriacă, cu scopuri misionare specifice vorbitorilor acestei limbi, cât şi pentru uz liturgic. Cunoaştem modul în care a fost redactat Diatessa-ronul din: a. Comentariul la Diatessaron al Sf. Efrem* Şirul, din sec. IV, care s-a păstrat integral în traducere armeană. O parte din acest commentariu în limba siriacă a fost descoperită la British Mu-

seum. b. De asemenea, există două tra​duceri în limba arabă. c. Există apoi un Diatessaron persan tradus din siriacă care mai conţine şi diverse variante apocrife, d. Codex* Fuldensis conţine o armonie a evangheliilor în limba latină, e. Armonia Evangheliilor în olandeza medievală şi în germana veche şi comentariul lui Zaharia de Chrysopolis, Concordia evangeli-orum quattuor. Publicarea Diatessaronu-lui este o mărturie a importantei şi intere​sului de care s-au bucurat Evangheliile în primele veacuri ale Bisericii creştine.
Comentariul lui Efrem: L. Leloir, OSB, în CSCO 137, Scriptores Armeniaci, I, 1953; L. Leloir, Ephrem de Nisibe, Commentaire de l'Evangile   concordant   ou   Diatessaron, traduit du siriac et de l'arme"nien, SCh., 121, Paris,   1966; Diatessaron de Tatien, texte arabe etabli, traduit en francais, collationne" avec Ies anciennes versions syriaque, sui vi d'un e"vangeliaire diatessarique syriaque, par P.A. Marmadji, OP, Beyrouth, 1935; Codex Fuldensis, Novum Testamentum latine inter​prete Hieronymo, ex manuscripte Victoris Capuani editit, prolegominis introduxit, com-mentariis adornavit Ernestus Ranke, Mar-bourg şi Leipzig, 1868; The Liege Diatessa​ron, edited with a textual Apparatus by D. Pooij, with the Assistance of C.A. Phillips, English Translation of the Dutch Text by A.J. Bamouw, Part I-V, Amsterdam, 1929, 1931, 1933, 1935,  1938; Giuseppe Messina, SJ, Diatessaron Persiană, Biblica et Orientalia, 14, Roma, 1951; C.H. Kraeling, A Greek Fragment ofTatian's Diatessaron f rom Dura, Londra,  1935; C. Peters, Das Diatessaron Tatians,   Seine    Vberlieferung    und   sein Nachwirken in Morgen- und Abendland sowie der heutige Stand seiner Erforschung, Roma, 1939; A. VQobus, Studies in the History of the Gospel Text in Syriac, Louvain, 1951; G. Quispel, Taţian and the Gospel of Thomas, Leiden, 1975; Cross; Diatessaron, în ODCC, p. 400; F. Bolgiani, Diatessaron, în DECA, I, p. 678-679; R Bruns, Diatessaron, în LACL, p. 165-166 cu bibliografie.

Didahia
Didahia (Ai5ccxfi Kuplo-u 8ia to>v 8o>5£Koc ocTcoaioXciov) este cel mai vechi manual creştin pentru rânduiala biseri​cească şi viaţa creştină. Primele şase ca​pitole tratează problema celor două căi (Duae viae): Calea vieţii şi Calea morţii, materialul se bazează pe o sursă iudaică.
a
*
In această primă parte au fost introduse şi elemente preluate în special din Predica de pe Munte. Capitolele 7-15 prezintă o serie de instrucţiuni privind botezul (prin întreită cufundare în apă, dacă este posi​bil, în caz contrar, prin stropire întreită), postul (recomandat în zilele de miercuri şi vineri), rugăciunea particulară şi în co​mun, Sf. Euharistie şi cum trebuie trataţi profeţii, episcopii şi diaconii. Ultimul ca​pitol este o profeţie privind Antihristul şi cea de a doua venire. Cercetările legate de descoperirile de la Qumran sugereză posibilitatea unor confluenţe de idei între cele două căi din Didahii şi Manualul de disciplină de la Qumran. Desigur, Dida​hiile nu păstrează nuanţele dualiste pe care le întâlnim în textul qumranit, însă anumite apropieri cu literatura sapieţială iudaică pot fi făcute, considerându-se că etica creştină ar putea, într-o oarecare măsură, să se bazeze pe tradiţia iudaică. Modul de prezentare a funcţiilor sacerdo​tal amintesc de practici misionare pre​zente în tradiţiile comunităţilor din Siria occidentală, teritoriu în care se crede că a fost elaborată această scriere. Cât pri​veşte autorul, acesta rămâne necunoscut, iar data scrierii, este incertă. După unii cercetători, lucrarea datează din primul secol, în timp ce alţii o plasează în sec. II. Autorul a cunoscut Evangheliile după Matei şi Luca şi probabil loan. Există o serie de conexiuni între Epistola lui Bar-naba şi Hermas. Didahia a fost descope​rită la sfârşitul sec. XIX, şi publicată în
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1883, dând naştere unei literaturi de spe​cialitate deosebit de bogată.
J. Rendel Harris, The Teaching ofthe Twelve Apostles, with Facsimile of the Manuscript, Baltimore şi Londra, 1887; A. von Harnack, Die Lehre der 12 Aposte/, TU 2, ed. a 2-a, Leipzig, 1893; H. Lietzmann, Die Didache, mit kritischem Apparat, KT 6, Berlin, 1936; Th. Klauser, Doctrina duodecim Aposto​lorum, FP l, Bonn, 1940; J.-P. Audet, La Didache: Instructions des Apotres, Paris, 1958 (trad. în franceză); F. Zeller, Die Apostolischen Văter, BKV, 35, ll-e Auflage, Kempten, und MUnchen, 1918, p. 6-16 (trad. în germ.); J.B. Lightfoot şi J.R. Harmer, The Apostolic Fathers, London şi New York, 1893 (trad. în engl.); J.A. Robinson, Bar-nabas, Hermas and the Didache, London, 1920; J. Quasten, Monumenta eucharistica et liturgica vetustissima, F P 7, Bonn, 1935-1937, p. 8-13; A. VSobus, Liturgica! Tra-ditions in the Didache, Stockholm, 1968; S. Giet, L'enigme de la Didache, Paris, 1970; C. Vasilescu, Raportul dintre virtute şi păcat după doctrina morală a Didahiei, în St.T, ser. II, 14, 1962, p. 72-91; Cayre, I, p. 45-50; Altaner-Stuiber, 1980, p. 79-82; I.G. Coman, I, p. 93-110; Quasten, I, p. 29^39 cu biblio​grafie; Cross, Didache, The, în ODCC, p. 401; W. Rordorf, Didache, în DEC A, l, p. 679-680; B. Steimer, Didache, în LACL, p. 166-168 cu bibliografie; W. Rordorf-A. Tuilier, La doctrine des douze Apotres (Didache), SCh 248bis, Paris, 1998.
Didascalia Apostolorum
Didaskalia (în greacă AiSaaKccXicc) sau învăţătura universală a celor doisprezece Apostoli şi sfinţi ucenici ai Mântuitorului (titlul în siriacă), este o Rânduială Bise​ricească, compusă în primele decenii ale sec. III, pentru o comunitate de creştini convertiţi la creştinism din sânul păgâ​nilor în partea de nord a Siriei. Scrierea este modelată după Didahie şi reprezintă

izvorul principal pentru primele şase cărţi ale Constituţiunilor apostolice. Autorul, medic de profesie şi, se pare, evreu de origine, este necunoscut. Pri​mele capitole (1-2) cuprind o serie de sfaturi către soţi şi soţii. Creştinilor li se atrage atenţia asupra pericolului pe care literatura păgână îl reprezintă, la fel şi îmbăierea în comun.CapitoluI 3 prezintă reguli privind alegerea şi hirotonirea episcopilor, preoţilor şi a diaconilor şi norme pentru catehumeni. Capitolele 4-9 descriu drepturile şi obligaţiile episcopu​lui, modul de abordare a penitenţilor (cap. 5-7), grija pentru cei săraci (cap. 9). In capitolele 10-11 se atrage atenţia în legătură cu folosirea păgânilor ca martori pentru creştini în diverse procese, în ca​pitolul 12 găsim o prezentare minunată a lăcaşurilor de închinare, iar în al 13-lea capitol se subliniază obligativitatea creş​tinului de a participa la slujba Sf. Euha​ristii, în continuare sunt date reguli de com​portament pentru văduve, pentru diaconi şi diaconiţe şi se abordează problema mi​losteniei creştine şi mai ales grija pentru creştinii întemniţaţi pentru Hristos. Creş​tinul nu trebuie să se teamă de persecuţii, mai ales având credinţa în înviere. Zilele de post sunt miercuri şi vineri în decursul săptămânii. Este menţionat şi postul înain​te de Sf. Paşti. Sunt date apoi îndrumări pentru educarea copiilor şi este prezen​tată primejdia pe care ereziile o reprezin​tă pentru credincioşii creştini. Didascalia nu este o lucrare dogmatică, ci mai de​grabă una morală, în care sunt postulate rânduieli pentru ordinea şi bunul mers în Biserică. Aspectele doctrinare privesc în special respingerea gnosticismului şi a iudaismului. Documentul este important pentru istoria vieţii şi practicilor creştine în primele veacuri. La redactarea Didas-caliei, autorul s-a inspirat din Didahie, Sf. Ignatie, Păstorul lui Herma, Scrisoarea

lui Pseudo-Barnaba, Apologia I-a a Sf. Justin, Evanghelia lui Petru, Faptele lui Petru şi Faptele lui PaveL Din textul grec al Didascaliei se păstrează doar câteva fragmente, în întregime s-a păstrat în limba siriacă, din care a fost tradus în arabă şi etiopiana. Există şi o veche tra​ducere latină de Ia sfârşitul sec. IV care nu pătrează textul complet.
P.A. de Lagarde, Didascalia apostolorum syriacae, Leipzig, 1854; F.X. Funk, Didas​calia et Constitutiones Apostolorum I, Paderborn, 1905, p. 1-384; H. Gibson, Horae Semiticae II. The Didascalia Apostolorum in English, London, 1903; J.M. Harden, The Ethiopic Didascalia Translated, SPCK, London, New York, 1920; F. Nau, La Didas-caie des douze apotres, ed. a 12-a, Paris, 1912; H. Achelis und J. Fleming, Die syrische Didascalia ubersezt und erklârt, TU 25, 2, Leipzig, 1904; A. Voobus, în CSCO 401-402, 407-408 (text siriac şi trad. în engleză); I.G. Coman, II, p. 518-519; Quasten, Patrology, I, p. 147-152 cu biblio​grafie; Cross, Didascalia Apostolorum, în ODCC, p. 401; P. Nautin, Didascalie des Apotres, în DECA, I, p. 680-681; B. Steimer, Didascalia, în LACL, p. 167-168 cu biblio​grafie.
Didier de Cahors vezi Desiderius de Cahors
Didim cel Orb
Didim cel Orb (313-398), teolog alexan​drin, conducător al şcolii catehetice din Alexandria, îşi pierde vederea Ia vârsta de 4 ani. Din această pricină va fi numit 'cel Orb', în pofida acestui teribil handi​cap care îi va marca întreaga viaţă, Didim va acumula un bagaj extraordinar de cunoştinţe enciclopedice în diverse domenii: gramatică, retorică, aritmetică,

geometrie, muzică, logică, izbutind să se familiarizeze în mod cu totul excepţional şi cu Sf. Scriptură. Sf. Atanasie* cel Mare îl apreciază în mod deosebit şi îl numeşte la conducerea şcolii catehetice din Ale​xandria, având printre ucenicii săi cei mai de seamă pe Ieronim* şi Rufin*. Di​dim a fost unul dintre ultimii mari con​ducători şi dascăli ai şcolii alexandrine, care îşi va închide porţile la scurtă vreme după moartea sa. Fără a fi original în gândire, el a influenţat profund teologia creştină atât în Răsărit, cât şi în Apus, după cum ne informează Ieronim. Pentru Rufin, Didim a fost  'profet',  'bărbat apostolic'. El s-a impus şi prin viaţa ascetică pe care a trăit-o în singurătate aproape sihăstrească. Se ştie că a fost vizitat atât de Sf Antonie*, întemeietorul monahismului, cât şi de Paladiu*. Ieronim reţine că Didim a compus, opere numeroase şi nobile -plura et nobilia., iar Paladiu spune că 'a interpretat Vechiul şi Noul Testament, cuvânt cu cuvânt, acor​dând doctrinei atenţie atât de mare... încât i-a depăşit pe toţi cei vechi prin cunoştinţele sale' (Ist. Lausiacă 4). Din păcate, opera sa a avut o soartă nefericită datorită bănuielilor şi acuzelor de a fi fost origenist. De fapt, el a avut cutezanţa de a-1 apăra pe marele teolog alexandrin şi lucrarea lui De principiis, subliniind ortodoxia lor. De aceea şi el va fi con​damnat la sinodul al V-Iea ecumenic de Ia Constantinopol (553) ca susţinător al credinţei în preexistenta sufletului şi în apocatastază,   alături   de   Origen*   şi Evagrie* Ponticul. Principala sa lucrare, Despre Sf. Treime,   s-a păstrat în între​gime şi este lipsită de elemente orige-niste. El respinge subordinaţionismul şi dă replici pertinente arienilor şi mace-donienilor. Tratatul Despre Sfântul Duh s-a păstrat în traducerea latină a lui Iero​nim. Sf. Ambrozie* foloseşte versiunea
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greacă a acestei scrieri. Didim consideră că Sf. Duh este consubstanţial cu Tatăl şi cu Fiul, iar prin intermediul unor texte scripturistice respinge obiecţiunile pnev-matomahilor. Un alt tratat care a supra​vieţuit este cei împotriva maniheilor. Didim atacă învăţăturile maniheice în lucrările sale Despre Sf. Treime, Despre Sf. Duh şi în comentariile sale biblice. Lucrări dogmatice pierdute: Despre dog​mă şi contra arienilor; Sectarum volu-men; Ad philosophum şi De incorporeo (ambele menţionate de Sf. loan* Da-lîi a se h i n în Sacra Paralleld); Adversm Arium et Sabellium; şapte Dialoguri pseudo-atanasiene-, Despre vederea se​rafimilor (despre acest tratat se crede că nu îi aparţine). Dintre operele sale exe​getice s-au păstrat fragmente. Ierontm ne informează că Didim a compus comen​tarii la: Psalmi, Iov, Isaia, Osea şi Za-haria, iar din Noul Testament la: Evan​ghelia după Matei şi loan, Faptele Apos​tolilor, I şi II Corinteni, Galateni şi Efe-seni. Cassiodor* menţionează o Expo-sitio septem canonicarum (adică catholi-carum) epistolantm (Comentariu la cele şapte epistole universale), traduse în la​tină de Epifanie* Scolasticul, versiune care s-a păstrat şi un comentariu la Pro​verbe, în 1941 s-au descoperit lângă Toura, la sud de Cairo, o serie de codici pe papyrus, datând din sec. VI şi VII, care conţine comentarii ale iui Didim la Iov, Zaharia şi Facere, precum şi la Eclesiast şi la Psalmii XX-XLVI, a căror autenticitate este incertă. Această desco​perire confirmă totuşi influenţa lui Ori-gen asupra lui Didim (Cross). Didim este deosebit de important pentru istoria teologiei creştine. El este punctul de legătură între Atanasie* şi Părinţii capadocieni, păstrând tradiţia alexan​drină tradiţională şi punând temeliile hristoiogiei lui Ciril* din Alexandria

(Quasten). Doctrina trinitară propusă de Didim este ortodoxă, făcând uz de expre​sii teologice cheie, cum ar fi o fire şi trei ipostase, reţinând deqfiinţimea şi uni​tatea Persoanelor, Tatăl cel fără de în​ceput generează pe Fiul-Logosul şi pur​cede pe Duhul Sfiânt din natura şi sub​stanţa Sa. Hristologia lui Didim este în unele privinţe mai clar expusă decât la Atanasie. El a precizat cu acurateţe pro​blema sufletului uman al lui Hristos, în controversele pe care le-a avut cu arienii şi maniheii. Maniheii susţineau că Hristos a avut doar un trup aparent, iar arienii, că El n-a avut suflet omenesc, în argumentarea sa, Didim afirmă fără ezitare că un trup omenesc fără suflet nu poate mânca şi dormi, după cum nici divinitatea Logosului nu poate face aces​te lucruri, întrucât se ştie că I i sus a făcut astfel de lucruri, este nevoie de un suflet omenesc, în pnevmatologie, Didim sus​ţine că Duhul Sfanţ nu este o creatură, ci este necreat, la fel ca şi Fiul, el purcede din Tatăl şi este consubstanţial cu Tatăl şi cu Fiul. Datorită învăţăturii sale despre Duhul Sfânt, Conciliul de la Florenţa l-a numit 'teolog al Duhului Sfanţ'. Nu în​tâlnim la Didim învăţătura despre purce-derea Duhului din Fiul. El spune doar că Duhul Sfânt 'purcede de la Tatăl, sălăş-luindu-se în mod dumnezeiesc în Fiul' (De Trinitate I, 31), sau că Duhul Sfânt este chipul Fiului, după cum Fiul este chipul Tatălui.
în antropologie el este origenist, întrucât afirmă că, deşi sufletul este creat de către Dumnezeu, el a preexistat trupului în care a fost pus ca într-o închisoare. Uneori afirmă că omul este format din trup şi suflet; alteori că este format din trei elemente: sufletul raţional sau mintea propriu-zisă, sufletul - anima şi trupul material.

Biserica este întemeiată de Hristos, iar Duhul Sfânt împărtăşeşte prin Biserică harurile Sale. Botezul se săvârşeşte în numele Sf. Treimi şi aduce mântuire celor ce cred. Duhul Sfânt ne reînnoieşte la botez şi tot El ne sfinţeşte. Prin botez are loc ştergerea păcatului strămoşesc şi recăpătarea chipului şi asemănării cu Dumnezeu. Păcatul strămoşesc se trans​mite prin împreunarea părinţilor, de aceea lisus, născut din Fecioară, nu a fost pătat de acest păcat.
Deşi a fost acuzat că afirmă apocatas-taza, această doctrină nu o întâlnim ex​plicit la Didim. El spune doar că îngerii căzuţi sunt dornici să fie mântuiţi şi că au fost mântuiţi prin Hristos; că în viaţa ce va să vină nu vor exista păcătoşi, deoa​rece starea lor de păcătoşenie a încetat, în acelaşi timp, el respinge ideile maniheice potrivit cărora răul ar avea esenţă pro​prie, susţinând că starea lor este doar un accident şi că Dumnezeu va distruge răul. Pedeapsa Iui Dumnezeu nu este un act de răzbunare, ci un mijloc de educare şi de încercare. Pedeapsa lui Dumnezeu este 'atemporală' şi nu veşnică, întrucât veşnicia îi este atribuită doar lui Dum​nezeu (Quasten).
Migne, PG 39, 131-1818; fragmente din operele exegetice în: K, Staab, Pauluskom-mentare aits der griechischen Kirche, Neu-testamentliche Abhandlungen, XV, Miinster, 1933, p. 1-45; J. Leipoldt, Didymus der Blinde von Alexandria (TU 29, 3), Leipzig, 1905; G. Bardy, Didyme l'Aveugle, Paris, 1910; Idem, Trăite du Saint-Esprit. Text, introduction, traduction et notes, SCh.; Didim din Alexandria, Despre Duhul Sfânt, Studiu introductiv, note şi traducere de Pr. Vasile Răducă, Sofia, Bucureşti, 2001; W. J. Gauche, Didymus the Blind, an Educator of the Fourth Century, Diss., Washington, 1934; J. Tigeheler, Didyme l'Aveugle et l'exegese alle-gorique, Nijmegen, 1977; B. Bennett, Dy~ dimus the Blind's Knowledge of Mani-chaeism, în The Light and the Darkness:

Studies in Manichaeism and its World, ed. de P. Mirecki-J.DeDuhn, Brill, Leiden, 1999; B. J. Bennett, The Origin ofEvil: Didymus the Blind's 'Contra Manichaeos' and its Debt to Origen's Theology andExegesis, these, (sous dir. R.E. Sinkewicz), Univ. dinToronto, 1997; idem, Holy Laughter in Dydimus the Blind, în Prayer and Spiritualiry in the Early Church, voi. 2, ed. de P. Allen-W. Mayer-L. Cross, Everton Park, Queeensland, 1999, p. 301-313; W. Bright, Didymus, art. în Smith-Wace, I, p. 827-829; Cross, Didymus the Blind, art în ODCC, p. 402; Bardenhewer, Geschichte der altkirchlichen Literatur, III, 85-100; Altaner-Stuiber, 1980, 280 şi urm., 291, 392, 395; Quasten, Patrology, III, p. 85-100 cu bibliografie; I. G. Coman, III, p. 225-237 cu bibliografie; P. Nautin, Didyme l'Aveugle d'Alexandrie, în DECA, I, p. 682-683 cu bi​bliografie; N. Neuschăfer, Didymus der Blinde, în LACL, p. 168-170 cu bibliografie.
Dimitrie de Alexandria
Dimitrie de Alexandria, patriarh de Ale​xandria (189-232). După încheierea per​secuţiei lui Septimiu Sever, îl numeşte la conducerea şcolii catehetice din Alexan​dria pe Origen*, căruia îi aprobă tacit actul de auto-mutilare şi îl încurajează în activitate sa. După ce Origen a fost hiro​tonit preot, în timpul celei de a doua călă​torii în Palestina, pentru a se evita acuza că i s-a permis unui laic să predice în bi​serică, Origen revine la Alexandria. Di​mitrie se simte foarte ofensat de faptul că Origen a fost hirotonit şi face public ges​tul de auto-mutilare săvârşit de acesta, în plus, convoacă un sinod al episcopilor şi preoţilor la Alexandria şi declară hiroto​nia lui Origen nulă, obligându-1 să pără​sească Egiptul. Acest gest al lui Dimitrie a fost evaluat de Eusebiu* şi Ieronim* ca fiind o manifestare de gelozie din partea patriarhului, la care au contribuit, credem noi, şi intrigile lui Heraclas*, care con​ducea şcoala din Alexandria în lipsa lui
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Origen şi care vedea în acesta un contra -candidat serios la scaunul patriarhal din Alexandria. Se pare că au fost invocate şi elemente de doctrină. Hotărârea Iui Di-mitrie a fost acceptată la Roma, însă a fost respinsă de episcopii din Palestina, Siria, Arabia şi Ahaia (Grecia), care îi recunosc preoţia. Dimitrie decedează la scurtă vreme, fiind urmat de Heraclas. Tradiţia coptă îl consideră autor al scri​sorii către Victor, episcopul Romei şi către episcopii din Antiohia şi Ierusalim cu privire la data Paştelui.
Synax. alex. CSCO 78, arab. 12, 64 şi urm; Synax. arab.jacob., PO l, 333 şi urm.; PO 3, 374 şi urm.; Eusebiu, Ist. bis., VI; Ieronim, De vir: ///., 54; Ch. Bigg, The Christian Platonists of Alexandria, Oxford, 1886; F. Prat, Origene, La Pensee chretienne, Paris, 1907; A. von Harnack, Die Uberlieferung... 1893,p.330-332;Hanson,înVC, 1966, p. 81 şi urm. (despre auto-mutilarea lui Origen); H. Crouzel. Demetrios d'Alexandrie, în DECA, I, p. 643-644; B Neuschăfer, Demetrius von Alexandrien, în LACL, p. 161 cu biblio​grafie.
Diodor de Tars
Diodor de Tars (t 390), preot în Antiohia şi episcop de Tars, una din cele mai sti​mate personalităţi ale Bisericii răsări​tene, datorită culturii sale deosebite, cu​rajului cu care a înfruntat ereziile, sfinţe​niei şi zelului deosebit în apărarea ade​vărului. S-a născut în Antiohia şi a fost instruit sub îndrumarea lui Silvanus, episcop de Tars, şi a lui Eusebiu* de Emessa. Face studii clasice la Atena, fapt cunoscut din scrisoarea lui Iulian Apos​tatul care spunea că 'Diodor şi-a înzestrat limba răuvoitoare împotriva vechilor zei cu înţelepciunea Atenei*. Socrate* şi So-zomen* ne informează că Diodor a con​dus, împreună cu prietenul său Carterius,

o comunitate monahală de lângă An​tiohia, unde au fost iniţiaţi în viaţa mona​hală loan* Hrisostom şi apropiaţii săi, Vasile* şi Teodor*, încă laic fiind, Diodor s-a dedicat apărării credinţei ortodoxe, împreună cu Flavian, împotriva atacurilor ariene sprijinite de Leonţiu, episcopul Antiohiei (aprox. 350). Sub presiunile exercitate de cei doi prieteni, Leonţiu a fost obligat să-1 suspende din diaconat pe infamul Aetius*, pe care el însuşi îl hiro​tonise. Urcarea pe tron a lui Iulian Apostatul şi încercarea lui de a reînvia vechea religie păgâna, a fost un nou motiv pentru ca Diodor să iasă în prim plan în apărarea credinţei creştine, în timp ce împăratul Iulian îşi redacta opera sa Contra galileenilor, Diodor se ridică, spune Teodoret*, 'asemenea unei stânci în ocean', apărând dumnezeirea Iui Hristos. Acest fapt 1-a determinat pe Iulian să-1 declare pe Diodor 'vrăjitor al galileeni-lor', acuzându-1 că a abandonat filosofîa pe care a învătat-o la Atena, devenind 'apărător violent al unei religii pentru ţărani' şi întorcând împotriva cereştilor zei înţelepciunea pe care a dobândit-o în lăcaşul lor preferat, în plus, el pune slă​biciunea trupului, ridurile şi paloarea feţei lui Diodor, consecinţe ale unei vieţi austere şi munci asidue, pe seama răzbu​nării zeilor ofensaţi de sfidarea măreţiei lor. Când creştinismul ortodox a fost per​secutat de către arieni sub împăratul Valens, Diodor se angajează în apărarea credinţei niceene. în timpul exilurilor la care a fost supus Meletie*, sarcina de a păstra credinţa îi revine lui Diodor şi prietenului său Flavian. Sfidându-I pe Valens, care a interzis orice adunare a creştinilor ortodocşi în cetate, Diodor adună mulţimi mari în afara cetăţii, pro-povăduindu-Ie adevărata credinţă. Dato​rită activităţii sale, viaţa sa a fost nu doar o dată în primejdie. Numele de 'martir în

viaţă', dat de loan Hrisostom, era pe deplin justificat de viaţa şi activitatea sa. în anul 378 cînd Meletie a fost repus în scaun, acesta îl numeşte pe Diodor .epis​cop de Tars şi mitropolit al provinciei Cilicia, care încă nu era divizată. Cariera de episcop a fost tot atât de fertilă, ca cea de preot. Diodor participă la sinodul de la Antiohia din 379, care a încercat, fără succes, să rezolve schisma antiohiană. în 381 este prezent la cel de al doilea sinod ecumenic de la Constantinopol. El este cel care a determinat alegerea laicului Nectarie, de origine din Tars, pe scaunul patriarhal din Constantinopol, în urma retragerii lui Grigorie* de Nazianz. Prin decretul imperial din data de 30 iulie, 381, împăratul Teodosie consideră co​muniunea cu Diodor ca fiind un test de
f*.
ortodoxie, întrucât Meletie decedează în timpul sinodului, Diodor, încălcând con​venţiile, însă cu scopul de a soluţiona schisma,  se  alătură  lui  Acaciu*   de Beroea, hirotonindu-1 şi numindu-1 epis​cop de Antiohia pe Flavian. Din această pricină cei doi prelaţi vor fi excomunicaţi de episcopii apuseni. Didor pierde ma​rele credit pe care I-a câştigat cu trudă deosebită datorită controverselor care au izbucnit pe tema nestorianismului. Spi​ritul raţionalist pe care îl poseda, 1-a făcut să afirme în problema întrupării principii care, preluate şi elaborate de ucenicul său Teodor, devin temeiuri ale ereziei nestoriene. De aceea, nu fără temei, el a fost considerat părintele acestei erezii, şi numit 'nestorian înainte de Nestorie'. Acest lucru 1-a determinat pe Chirii* al Alexandriei să scrie o lucrare Contra lui Diodor şi Teodor, iar sinodul din 499 de la Constantinopol îl condamnă. Diodor a lăsat o operă destul de bogată. Abhd-Isho (Ebed-Iisus, m. 1318) reţine un număr de 60 de tratate, din care s-au păstrat în mare parte doar fragmente în

florilegii  siriaco-iacobite şi mai puţin nestoriene, sau în versiuni armene, latine şi, relativ puţine, în greacă. Pe baza aces​tor fragmente, s-a încercat o reconstituire a conţinutului operelor diodoriene, din care reiese că el a scris lucrări exegetice, apologetice, polemice, dogmatice, cos​mologice, astronomice şi cronologice. Numărul comentariilor biblice pare a fi destul de ridicat, deoarece, după infor​maţia lui Suidas*, Teodor Lectorul a cu​noscut comentarii scrise de Diodor la toate cărţile Vechiului Testament, la Evan​ghelii, Faptele Apostolilor şi Epistola I loan. Pe lîngă acestea, au mai fost desco​perite fragmente din comentarii la Ro​mani, I Corinteni şi I Tesaloniceni. Sui​das menţionează şi un tratat al lui Didor Despre deosebirea dintre teorie şi ale​gorie în care autorul şi-a expus metoda sa de lucru, despre care se ştie că evita ite cerbicie alegorismul şcolii alexandrine; folosind mai mult metoda istorico-gra-maticală. între tratatele dogmatice, pole​mice şi apologetice reţinem Contra ma-niheilor care combate, printre altele, lu​crarea Baniţa (Modion), scrisă de Addas, ucenicul lui Mani. Contra sinusiaşilor, din care s-au păstrat fragmente într-un florilegiu siriac. Un tratat cu caracter dog-matic-apologetic: Contra Iui Fotin, Mal-chion, Sabelie şi Marcel de Ancyra. Sui​das pomeneşte un număr de tratate: Despre aceea că Dumnezeu este Unul în Treime; Contra melchisedeţilor; Contra iudeilor; Despre învierea morţilor; Con​tra lui Plafon despre Dumnezeu şi zei; Despre falsa materie a grecilor etc. La cele 14 tratate putem adăuga şi pe cel men​ţionat de Fotie*, şi anume, Despre Duhul Sfânt. Numărul operelor de astronomie şi cronologie este şi el impresionant, aces​tea dând mărturie despre capacitatea sa intelectuală deosebită şi spiritul ştiinţific înalt pentru epoca sa. Reţinem câteva ti-
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tluri: împotriva astronomilor, astrologi​lor şi a destinului; Despre sferă, cele şapte zone şi mişcarea contrară astrelor; Contra lui Aristotel despre corpul ce​resc; Despre sfera lui Hiparch etc. La acestea adăugăm un Chronicon, scris îm​potriva lui Eusebiu* al Cezareei, tratând, probabil, despre elemente de cronologie biblică.
Problemele doctrinare în care învăţătura lui Diodor ridică mari semne de întrebare sunt cele de hristologie. Fiind preocupat de respingerea învăţăturii lui Apoli-narie*, Diodor va cădea în cealaltă ex​tremă. El era conştient de importanţa adevărului omenităţii lui Hristos şi de aceea va insista asupra deosebirii între omenitatea şi dumnezeirea lui Hristos într-o manieră care îl va duce la repre​zentarea ei ca persoană separată. El face deosebire între Cel care după esenţă era Fiul lui Dumnezeu, Logosul veşnic, şi Cel care prin hotărâre şi adopţie divină devine Fiul lui Dumnezeu. Unul era Fiul lui Dumnezeu după fire, iar celălalt prin har. Fiul omului a devenit Fiul lui Dum​nezeu, deoarece a fost ales să fie vasul sau templul Cuvântului lui Dumnezeu. Prin urmare, Măria nu putea fi numită adecvat 'mamă a lui Dumnezeu', după cum nici Dumnezeu Cuvântul nu putea fi numit fiu al lui David, denumire care revenea, potrivit descinderii umane, tem​plului în care Fiul lui Dumnezeu s-a sălăşluit. Ca atare, Diodor distinge doi Fii, Fiul lui Dumnezeu şi Fiul Măriei, împreună în persoana lui Hristos. Astfel, atunci când izbucneşte erezia nestoriană, Chirii* al Alexandriei a sesizat că ceea ce se numea nestorianism nu era altceva decât doctrina lui Diodor elaborată de ucenicul acestuia Teodor* de Mopsues-tia. Pentru distrugerea nestorianismului era necesară înlăturarea rădăcinilor lui care se regăseau la Diodor. Condamnarea

lui Diodor nu putea fi făcută cu uşurinţă datorită renumelui de care se bucura în Răsărit, înfruntând riscurile de care era conştient, Chirii se angajează în lupta de restabilire a adevăratei învăţături hristo-logice, solicitând în acest sens sprijinul împăratului şi al patriarhului Proclus în vederea condamnării lui Diodor şi a lui Teodor, considerat un eretic şi mai mare. în scrisoarea către împărat, Chirii îi nu​meşte părinţi ai blasfemii lor nestoriene, iar în cea către loan* de Antiohia îi de​scrie ca 'plutind cu toate pânzele împo​triva slavei lui Hristos'. Deşi Teodoret va încerca să dovedească ortodoxia lui Diodor, încercarea lui se loveşte de rezis​tenţa lui Chirii şi Rabbulas* de Edessa care reuşesc să distrugă autoritatea lui Diodor. Tensiunile care au urmat, au dus la fondarea Bisericii nestoriene. Preotul Maris* din Hardashir, în Persia, traduce în persană operele lui Diodor, iar mai apoi, împreună cu cele ale lui Teodor, au fost redate în siriacă şi armeană şi în alte limbi orientale. Scrierile lui Diodor şi ale lui Teodor au fost anatematizate atât de Eutihie*, cât şi de monofiziţi în 499. Controversa privind ortodoxia lui Diodor a fost redeschisă în sec. VI, în contextul disputelor legate de 'cele trei articole', când Facundus* scrie Defensio Trium Capitulorum. Fotie spune că Diodor a fost formal condamnat de sinodul cinci ecumenic de la Constantinopol din 553, însă acest lucru nu este menţionat în actele sinodale.
Migne, PG 33, 1561-1628; CPG II, 3815-3822; CCG 6 (Corn. Ps. 1-50); R. Abra-mowski, Der theologische Nachglass des Diodor von Tarsus, ZNW, 42, 1949, 19-69; în siriacă: P. de Lagarde, Analecta Siriacă, Leipzig şi London, 1858, 90-100; P. Godet, Diodore de Tarse, art. în DTC, 4,1911, 1363-1366; P. N. Fetisov, Diodor din Tars. Waţa şi operele sale, Kiev, 1915 (în rusă); K. Staab,

Pauluskommentare aus der griechischen Kirche, Munster, 1933; M. Jugie, La doctrine christologique de Diodore de Tarse d'apres Ies Fragments de şes oeuvres, Euntes Docete, 1949, 171-191; L. Devreesse, Leş anciens commentateurs grecs de l 'Octateuque et des Rois, ST 201, Cetatea Vatican, 1959, p. 155-167; F, Petit, Diodore de Tarse dans la tradi-tion catenique sur la Genese et l'Exode. Une mise au point, în Museon, nr. 3-4, 1999, p. 363-379; E. Venables, Diodorus (3), art. în Smith-Wace, I, p. 836-840; Bardenhewer, III, 304-311; Altaner-Stuiber, 1980, 318 şi urm.; Quasten, Patrology, III, p. 397-410 cu biblio​grafie; Cross, Diodore, art. în ODCC, p. 405; I. G. Coman, III, p. 594-604; M. Simonetti, Diodore de Tarse, în DECA, I, p. 694-695; T. Fuhrer, Diodor von Tarsus, în LACL, p. 171-172 cu bibliografie.
Diognet, Epistola către
Operă apologetică de mică extensiune, redactată în 12 capitole, al cărei autor este necunoscut. La fel nu ne este cunos​cut destinatarul decât după nume: Diognet, despre care s-a spus că ar fi fost tutorele Iui Marcu Aurel iu. Epistola a fost atri​buită lui Ipolit* Romanul, Iustin* Mar​tirul şi în cele din urmă lui Quadrat*. Data scrierii este incertă, probabil sec. II sau III. Scrisoarea a fost motivată de cererea pe care Diognet o face autorului, care îi era prieten, de a-i da informaţii despre religia sa: Care este Dumnezeul creştinilor, cum îl cinstesc aceştia şi de ce dispreţuiesc ei lumea şi moartea, pe zeii grecilor şi superstiţia iudaică? Care este de fapt sensul iubirii creştine? De ce acest mod de viaţă a apărut atât de târziu şi nu mai devreme? Primele întrebări pri​mesc răspunsuri oarecum asemănătoare cu ceea ce sf. Justin, Aristide*, Atena-gora* şi Teofil* au afirmat. Credinţa creştină nu este invenţie pământească, o cugetare sau un mister omenesc. Ea nu

este o tradiţie omenească, ci vine de la Dumnezeu, care este Creatorul universu​lui, care a dat oamenilor Adevărul, Lo​gosul Sfânt. Logosul nu este un subordo​nat, un înger, un arhonte sau unul dintre duhurile însărcinate cu cele pământeşti, ori unul dintre cei cărora li s-a încredinţat conducerea celor cereşti, ci însuşi Cons​tructorul şi Organizatorul universului, prin care Dumnezeu a creat cerurile, a pus ţărmuri mărilor şi ale cărui legi taini​ce sunt respectate de toate stihiile. Sesi​zăm aici o atitudine antignostică a auto​rului scrisorii către Diognet. Logosul a fost trimis de către Dumnezeu oamenilor pentru a-i mântui prin convingere, nu prin violenţă, căci Dumnezeu nu este violenţa. Aceeaşi idee o regăsim la Sf. Justin. Mântuirea e o taină şi a fost săvârşită de Logosul Sfânt prin îndelungă răbdare, din compasiune faţă de noi. Dumnezeu L-a dat pe Fiul Său răscumpărare peiftrti noi, oferind pe Cel Sfânt pentru 'ceiară de lege, pe Cel nevinovat pentru cei răi, pe Cel drept pentru cei nedrepţi, pe Cel nepieritor pentru cei pieritori, pe Cel ne​muritor pentru cei muritori. Mântuitorul-Logos este, după înviere, fondatorul unui nou mod de existenţă, de viaţă. Este modul bucuriei eterne sub lucrarea haru​lui, este modul entuziasmului pentru afla​rea adevărului, este modul iubirii trans​formatoare a lumii. Viaţa creştină este un preambul al nemuririi cereşti. De aceea creştinii, în timp ce duc o viaţă după trup, au cetăţenie cerească. Eu nu sunt o rasă nouă după trup, ci după duh şi sunt pen​tru lume ceea ce sufletul este pentru trup. Cât priveşte întârzierea cu care a venit în lume noul mod de viaţă creştin, autorul epistolei răspunde: pentru ca oamenii să-şi dea seama de nevrednicia şi neputinţa lor de a trăi fără bunătatea şi puterea lui Dumnezeu. Incapabili prin noi înşine de a intra în împărăţia lui Dumnezeu, noi
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am ajuns în stare să o facem numai prin puterea lui Dumnezeu, în esenţă, episto​la către Diognet afirmă dumnezeirea cre​dinţei creştine prin superioritatea moralei evanghelice în antiteză cu morala, cre​dinţele şi practicile păgâne.
J. P. Migne, PG 2, 1167-1186; F. X. Funk, Patres Apostolici, I, p. 390-413; E.H. Blakeney, The Epistle to Diognetus, London, 1943; H. I. Marrou, A Diognete, SCh., 33, Paris, 1951; E. J. Karpathios, rov x<xo~uaTog rfjg npoq Aioyvnrov roĂîfe, Saloniki, 1925; D. Fecioru, Duh de viaţă nouă, Editura Institutului Biblic, Bucureşti, 1942; L. Radford, The Epistle to Diognetus, London, 1908; I. G. Coman, Probleme defilosofie şi literatură patristică, 1944, p. 136-175; Altaner-Stuiber, 1966, p. 77, cu bibliografie; I. G. Coman, Patrologie, 1956, p. 60-62; Idem, I, p. 354-362; Quasten, Patrology, I, p. 248-253, cu bibliografie; S. Zincone, Diognete (Epître ă), în DECA, I, p. 695-696 cu bibliografie; K. Wengst, Diognetbrief, în LACL, p. 173 cu biblio​grafie.
Dionisie al Alexandriei s-au Dionisie cel Mare
Dionisie al Alexandriei sau Dionisie cel Mare (c.!95-c.265), episcop al Alexan​driei, unul din cei mai de seamă ucenici ai lui Origen* S-a născut într-o familie de păgâni înstărită, care i-;-, dat o educaţie aleasă. A urmat, pe lângâ alte şcoli ale vremii, cursurile Şcolii catenetice din Ale​xandria, audiindu-i pe Oiigen şi Hera-clas*. înainte de a ajunge la şcoala cate-hetică, Dionisie a îmbrăţişat diverse învăţături eretice ale vremii, după cum mărturiseşte el însuşi. Convertirea la cre​dinţa creştină ortodoxă a fost rezultatul contactului cu Origen şi al unei îndelun​gate lecturi, îi urmează lui Heraclas la conducerea atât a şcolii, catehetice, cât şi

DIONISIE AL ALEXANDRIEI
a scaunului episcopal din Alexandria. Episcop fiind, Dionisie fuge din Alexan​dria în timpul persecuţiei lui Decius (250). Revine după moartea împăratului, pentru a fi din nou exilat în Libya de către împăratul Valerian (257). Revenit din exil, se confruntă cu războiul civil, cu foametea şi molima care au lovit cetatea. Se stinge din viaţă la anul 265. Pentru curajul şi tăria cu care a înfruntat vitregi​ile vieţii, posteritatea l-a numit Dionisie cel Mare.
Ca personalitate bisericească, Dionisie a avut o mare influenţă chiar şi dincolo de graniţele propriei sale eparhii. El este autor de lucrări teologice care au abordat probleme practice 'şi doctrinare. Cores​pondenţa sa îl dezvăluie ca fiind deosebit de activ în controversele vremii. Din ne​fericire însă, din vasta sa operă s-au păs​trat doar fragmente, cele mai multe în Istoria bisericească a lui Eusebiu, care i-a dedicat aproape în întregime cartea a 7-a. Dintre tratatele sale  reţinem:  Despre natură, conceput sub forma unei scrisori adresate fiului său Timotei şi în care res​pinge materialismul epicureic bazat pe atomismul lui Democrit, prezentând ca alternativă doctrina creştină despre crea​ţie. Despre făgăduinţe^ lucrare concepută în două cărţi şi îndreptată împotriva lui Nepos, episcop în eparhia Arsinoe din Egipt, care susţinea că făgăduinţele fă​cute în Scriptură, sfinţilor, trebuiesc înţe​lese după modelul iudaic şi că, în con​secinţă, va fi un mileniu dedicat plăce​rilor trupeşti. Dionisie combate lucrarea lui Nepos, Combaterea alegoriştilor, ba mai mult, a discutat cu adepţii acestuia, convingându-i să abandoneze părerile gre​şite propovăduite de el. în a doua carte a aceluiaşi tratat, el dezbate problema au​tenticităţii Apocalipsei lui loan, susţinând că este scrisă de o altă persoană decât Sf. loan. Combatere şi Apologie, adresată lui

Dionisie, episcopul Romei, dezbate, la cererea acestuia, problema trinitară. Expli​caţie la începutul Eclesiastului în care, după spusele lui Procopie de Gaza, Dio​nisie evită interpretarea alegorică a He-xaemeronului, pentru a nu fi obligat să admită o creaţie precosmică după exem​plul lui Origen. De foarte mare interes pentru istoria şi gândirea creştină, rămân însă scrisorile sale destul de numeroase, din care unele s-au păstrat în întregime, cum ar fi Scrisoarea către Novaţian, în care îl îndeamnă pe acesta să se întoarcă în sânul comunităţii, iar autorităţile sunt îndemnate să fie mai blânde fată de cei care s-au îndepărtat de Biserică în timpul persecuţiei lui Decius. Scrisoarea către Vasilide, episcop de Pentapolis, abordea​ză problema postului şi a condiţiilor pen​tru primirea Sf. Euharistii, în acest ultim sens, este interesantă şi Scrisoarea către Fabius. Dionisie a fost primul episcop care a început să trimită Scrisori pascale, anunţând data Sf. Paşti şi începutul Pos​tului Mare. Tradiţia aceasta a durat la Alexandria până în secolul al IX-lea. Dionisie a fost perceput, totuşi, ca mare teolog, el contribuind în mod deosebit la controversele teologice ale vremii: con​troversa sabeliană, problema celor care s-au lepădat de credinţă în timpul perse​cuţiilor (lapsi\ a rebotezării ereticilor etc. în problema Sf. Treimi, ortodoxia cre​dinţei i-a fost pusă sub semnul întrebării de Dionisie, episcopul Romei, cât şi de Sf. Vasile* cel Mare. în acelaşi timp, a avut apărători ca Sf. Atanasie* cel Mare.
Migne, PG 10, 1237/1344, 1577/1602; C. L. Feltoe, Aiovoakm Aei\|/avoc. The Letters and other Remains of Dionysius of Alexan​dria (CPT), Cambridge, 1904; F. C. Cony-beare, Newly Discovered Letters of Diony​sius of Alexandria to the Popes Stephen and Xystus: The English Historical Review 25, 1910, p. 111-114; C. L. Feltoe, St. Dionysius

of Alexandria, Letters and Treatises, SPCK, London, 1918; F. Dittrich, Dionysius der Grofie von Alexandrien, Freiburg im Breisgau, 1867; P. Morize, Denys d'Alexandrie, Paris, 1881, T. Panaitescu, Viaţa şi activitatea lui Dionisie cel Mare al Alexandriei, Teză de licenţă, Bucureşti, 1904; P. S. Miller, Studies in Dionysius the Great of Alexandria, Erlangen, 1933; E.R. Hardy, Christian Egypt. Church and People Christianity and Naţionalism in Patriarchate of Alexandria, New York, 1952; P. Nautin, Lettres et ecrivains chretiens, Paris, 1961, p. 143-165; W.A. Bienert, Dionysius von Alexandrien, PTS 21, Berlin, 1978; B. F. Westcott, Dionysius of Alexandria, art. în Smith-Wace, I, p. 850-852; Cross, Dionisyus the Great, art. în ODCC, p. 406; Bardenhewer, II, p. 203-207; I.G. Coman, Patrologie, 1956, p. 104-106; Idem, II, p. 401-425; Quasten, Patro​logy, II, p. 101-109; Altaner-Stuiber, 1980, p. 210-211; P. Nautin, Denys d'Alexandrie^ DECA, I, p. 651-652; U. Hamm, Dtonyshts von Alexandrien, în LACL, p. 173-174 cu bibliografie.
Dionisie Areopagitul
Dionisie Areopagitul, teolog mistic creş​tin. Este cunoscut sub numele de Pseudo-Dionisie Areopagitul sau Dionisie Pseu-do-Areopagitul. Autor necunoscut al unui corpus teologic şi filosofic la care se face referire, pentru prima dată, în anul 553 la Constantinopol, în contextul disputei monofizite. Acest corpus îi era atribuit lui Dionisie de Atena, personaj a cărui convertire de către Sf. Apostol Pa-vel este menţionată în Faptele Aposto​lilor 17, 34. Deşi îndoieli au apărut cu privire la autenticitatea autorului corpu​sului areopagitic încă din sec. VI, când Ipatie, episcopul Efesului (c. 520-540), neagă că acesta ar fi fost Dionisie Areo​pagitul din Faptele Apostolilor, până în sec. XVI, nu s-a mai ridicat această pro-

blemă, ba chiar şi după acea dată. Por-nindu-se de la ideea că autorul corpusu​lui areopagitic a împrumutat de la Pro-clus (411-485) şi că a fost citat pentru întâia dată de Sever*, patriarhul Antic​ii iei. data scrierii acestuia a fost fixată în jurul anului 500, iar locul scrierii a fost considerat Siria.
Corpusul areopagitic constă din urmă​toarele scrieri: Despre ierarhia cerească; Despre ierarhia bisericească, Despre numirile divine; Despre teologia mistică, la care se Adaugă un număr de 10 Epis​tole. Modul însuşi de prezentare a conţi​nutului corpusului areopagitic dezvăluie iconomia esenţială a lucrării sau progra​mul intim al tainicei manifestări a reve​laţiei, dezlănţuit într-un flux noetic trans​pus în viaţă prin lucrarea sacramentală care facilitează cunoaşterea, pe de o par​te, şi pe de altă parte, ridicarea ontolo​gică spre desăvârşire al cărei punct cul​minant concentrează simbiotic părtăşia la viaţa divină a întunericului supralumi-nos, cuprins în trans-discursul stării de unio mystica. Temeiul este, după cum su​gerează autorul corpusului, paulin în ex​presie: 'Căci de la El şi prin El şi întru El sunt toate' (Romani 11,36) şi ca atare teologic, filosofia fiind aici 'ancilla'. Dumnezeu, centrul spre care tinde totul, şi în acelaşi timp atotîmbrăţişarea care cuprinde totul; curgerea constantă de la El, aidoma razelor care izvorăsc mereu din soarele vizibil, a energiilor divine prin care oamenii sunt purificaţi, ilumi​naţi şi ridicaţi la El; neputinţa omului de a cunoaşte natura şi fiinţa reală a lui Dumnezeu, deşi el poate fi atras spre El mereu în comuniunea mistică a credinţei pline de iubire - acesta este firul roşu al gândirii areopagitice. Despre ierarhia cerească, structurată în 15 capitole, tratează despre procesul de îndumnezeire a omului în trei trepte:

purificarea, iluminarea şi desăvârşirea. Starea de îndumnezeire se realizează prin intermediul celor două ierarhii: cerească şi pământească, având privirea mereu aţin​tită spre Dumnezeu. Ierarhia cerească este alcătuită din câte trei triade, fiecare din acestea cuprinzând câte trei cete, după cum urmează: Serafimii, Heruvimii şi Tronurile; Domniile, Puterile şi Stăpâ-niile; începătorii le, Arhanghelii şi îngerii. Prima triadă este cea mai apropiată de Dumnezeu, a doua veghează asupra crea-ţiunii în general şi a treia are în grija sa pe om.
Despre ierarhia bisericească, structurată în 7 capitole, concepe Biserica ca pe o copie a lumii spirituale şi, ca atare, are acelaşi ţel, unirea omului cu Dumnezeu prin purificare sau curăţie, iluminare şi desăvârşire. Şi aici regăsim împărţirea triadică: trei taine principale: botezul, eu​haristia şi mirungerea; trei trepte sacer​dotale: episcop, preot şi diacon; iar sub aceştia, monahii, credincioşii şi catehu-menii sau cei chemaţi la credinţă. Despre numirile divine prezintă, în cele 13 capitole, numele sau numirile care sunt date lui Dumnezeu în Sfânta Scrip​tură. Aceste nume nu exprimă esenţa lui Dumnezeu, ci reprezintă atribute sau cali​ficative ale Acestuia. Ele ne facilitează cunoaşterea spirituală a lui Dumnezeu, ne dezvăluie natura Lui însă într-un mod relativ. Această cunoaştere nu vine de la sine; accesul la ea ne este deschis de ru​găciune, care în timp ce ne ridică la cer, coboară cerul la noi. în contextul numi​rilor Divine, Dumnezeu este cunoscut ca bunătate, lumină, frumuseţe, dragoste, fiinţă, viaţă, înţelepciune, adevăr, putere, atotcuprinzător, atotpronietor, pace, sfânt, rege al regilor, vechi în zile, unu. Despre teologia mistică îl prezintă pe Dumnezeu ca fiind suprainteligibil şi inefabil. Cunoaşterea lui Dumnezeu, la

acest nivel, implică o altă dimensiune, cunoaşterea lui Dumnezeu prin părtăşie nemijlocită. Sufletul se uneşte cu Dum​nezeu prin rugăciune, tăcere şi negarea desăvârşirilor din lumea creată. Este vor​ba de o trans-cunoaştere sau supracu-noaştere în care dispare discursivul, lă​sând loc infinitului tainic al cunoaşterii fără limite care, în esenţă, este negarea cunoaşterii pozitive, adică, cunoaşterea apofatică.
Epistolele sau scrisorile areopagitice sunt adresate: primele patru călugărului Caius, a cincea, liturgului Dorote^ a şasea, preotului Sosipatru, a şaptea, episcopului Policarp, a opta, călugărului Demofil, a noua, episcopului Tit, a zecea, teologu​lui, Apostolului şi Evanghelistului loan, căruia îi prezice apropiata eliberare, în ele sunt abordate atât probleme teolo​gice, cât şi pastoral-misionare. Ţinta fundamentală a corpusului areo​pagitic, care l-a transformat 'într-o cartă a misticii creştine' (Cross), este afirma​rea unirii intime dintre Dumnezeu şi su​flet şi îndumnezeirea progresivă a omu​lui. Acest lucru se realizează printr-un proces apofatic, în care sufletul lasă în urma sa percepţiile simţurilor şi raţiona​mentul intelectului. Atunci sufletul intră în întunericul în care va fi din ce în ce mai mult iluminat de 'raza întunericului divin, fiind ridicat Ia pragul se sus al cu​noaşterii Fiinţei inefabile care transcende simultan afirmaţia şi negaţia. Relaţiile între Dumnezeu şi lume sunt stabilite printr-o serie de fiinţe gradate ierarhic, cele nouă cete ale îngerilor. Ele sunt îm​părţite în cete de câte trei, cărora le cores​punde în plan terestru, ierarhia întreită a sacerdoţiului şi a tainelor care, împreună, sunt menite să-1 conducă pe om spre îndumnezeire. Treptele pe care omul tre​buie să le parcurgă în acest proces sunt şi ele trei Ia număr: purificarea, iluminarea

şi unirea, trepte care au devenit elemente constitutive ale tratatelor despre viaţa mistică.
La nivel teologic, scrierile areopagitice
apără învăţătura despre Dumnezeu în
Treime deosebit de lume, adică o apărare
a credinţei creştine în general împotriva
filosofiei timpului (Stăniloae). Credem
însă că în areopagitice nu este vorba atât
de apărarea credinţei în faţa filosofiei, cât,
mai degrabă, de transformarea filosofiei
în instrument de transmitere a esenţei
teologiei, care însumează cunoaşterea lui
Dumnezeu. Nu este vorba aici de o apo​
logie sau polemică, ci de încărcarea vo​
cabularului filosofic cu semnificaţii
supradiscursive, ca posibilă exprimare a
adevărului suprem.
;
Datorită valorii lor intrinsece şi mai ales datorită conţinutului doctrinar şi a di​mensiunii învăţăturii mistice, scrierile areopagitice s-au bucurat de o largă circu​laţie în întreaga lume creştină. In Răsă​ritul creştin, ele dobândesc, prin comen​tariile Sf. Maxim* Mărturisitorul, autori​tate şi validitate de adevăr teologic, în timp ce în Apus, începând cu Grigorie* cel Mare şi mai ales după conciliul de la Lateran din 649, ele primesc autoritate doctrinară incontestabilă. In virtutea acestei autorităţi, ele vor circula şi mo​dela gândirea filosofică şi teologică a evului mediu, prin traducerile lui loan Scotus Erigena*, şi aceasta în pofida ne​clarităţii limbajului acelor traduceri. Nu​me deosebite ilustrează seria comentato​rilor acestor scrieri: Hugh de St.-Victor, Robert Grossteste, Albert cel Mare, To-ma Aquina şi Bonaventura, în timp ce mari mistici medievali Ie sunt îndatoraţi: Meister Eckhart, Johannes Tău Ier, Ri-chard Rolle. Reformatorii protestanţi şi o serie de catolici de după sec. XVI, le-au contestat autoritatea. Plasarea lor în sec. V a fost făcută de J. Stiglmayr şi H.
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Koch. Recent, D. Stăniloae revine în ceea ce priveşte autorul acestor scrieri la vechile păreri care îl identificau cu Dio-nisie Areopagitul vremurilor neotestamen-tare. Există şi 'o teorie de suflet', mai degrabă decât ştiinţifică, a Pr. prof. Gh. Drăgulin, acceptată şi de alţi cercetători români (M. Diaconescu), care îl identi​fică pe Dionisie Areopagitul cu Dionisie cel Mic sau Smerit (Exfguus). Este vorba de o părere interesantă, cu argumentaţie de idei, dar care aşteaptă confirmare ştiinţifică.
Migne, PG, 3 şi 4 (inclusiv trad. în latină); trad. lui Erigena: Migne, PL, 72, 1023-1194; Maurice de Gandillac, Oeuvres completes du Pseudo-Denys l'Areopagite, Paris, 1943; Pseudo-Dîonysius, The Complete Works, trans. Colm Luibheid şi Paul Rorern, Classics of Western Spirituality, SPCK, London, New York, Paulist Press, 1987; Dionisie Pseudo-Areopagitul, Ierarhia cerească. Ierarhia bisericească, trad. din gr. de Cicerone lordă-chescu, Chişinău, 1932; Idem, Despre nu​mele divine. Teologia mistică, trad. Cicerone lordăchescu şi Theofil Simenschy, Iaşi, 1936; Sfântul Dionisie Areopagitul, Opere complete şi Scoliile Sfântului Maxim Mărtu​risitorul, traducere, introducere şi note de Pr. Dumitru Stăniloae. Ediţie îngrijită de Con​stanţa Costea, Paideia, Bucureşti, 1996; Sfântul Dionisie Areopagitul, Epistole, Editura AII, Bucureşti, 1994; J. Stiglmayr, Der neuplatoniker Produs als Vorlage des sogennanten Dionysius Areopagita in der Lehre vom Obel, în Historisches Jahrbuch, XVI, 1895, p. 253-273 şi 721-748; Hugo Koch, Pseudo-Dionysius Areopagita in seinem Beziehungen zum Neuplatonismus und Mysterienwesen, Mainz, 1900; W. Volker, Kontemplation und Ekstase bei Pseudo-Dionysius Areopagita, Wiesbaden, 1958; Paul Rorem, Biblica! and Liturgical Symbols within the Pseudo-Dionysian Synthesis, Toronto, 1984; A.M. Ritter, Die Lichtmetaphorik bei Dionysius Ps.-Areo​pagita und seinem Wirkbereich, în Metapher

und Wirklichket. Die Logik der Bildhaftig-keit im Reden von Gott, Mensch und Natur -Detrich Ritschl zum 70. Geburtstag, R. Berhardt-U. Link-Wieczorek (ed.), Gottin-gen, 1999,p. 164-178; I. P. Shedon-Williams în A.H.Armstrong (ed.), The Cambridge History ofLater Greek and Early Mediaeval Philosophy, 1976, p. 457-472; Andrew Louth, Dionisie Areopagitul. O introducere, în rom. de Sebastian Moldovan, studiu intro​ductiv de diac. I.Ioan Ică jr., Ed. Deisis, Sibiu, 1997; Bardenhewer, IV, p. 282-299; Cayre, II, p. 85-99; Tixeront, Patrologie, p. 381-384; I. G. Coman, Patrologie, 1956, p. 274-277; Altaner-Stuiber, 1980, p. 501-505 cu bibliogrlfie; R. Roques ş.a., în Dict Sp., III, 1953, col. 244-429 cu bibliografie; A. van den Daele, Indices pseudo-Dionysiani, Louvain, 1941; W. Volker, Kontemplation und Ekstase bei Pseudo-Dionysius Areo​pagita, Wiesbaden, 1958; R.F. Hathaway, Hierarchy and Deflnition of Order in the Letters of pseudo-Dionysius, The Hague, 1969; P. Brons, Gott und die Seienden. Untersuchungen zum Verhăltnis von neupla-tonischer Metaphysik und christlicher Tra-dition bei Dionysius Areopagita, GOttingen, 1976; G. Gersch, From lamblichus to Eriu-gena. An Investigation of the Prehistory and Evolution of the Pseudo-Dionysius Tradition, Leiden, 1978; Pr. Gheorghe Drăgulin, Iden​titatea lui Dionisie Pseudo-Areopagitul cu ieromonahul Dionisie Smeritul (Exiguus), Craiova, 1991; Idem, Areopagitica, Editura Paco, Bucureşti 1998; Mihail Diaconescu, Istoria literaturii dacoromâne, Ed. Alcor Edimpex, Bucureşti, 1999, p. 556- 573; S. Lilla, Denys l'Areopagite (Pseudo-), în DECA, I, p. 653-659; B.R. Suchla, Dionysius Areopagita, în LACL, p. 174-177 cu biblio​grafie.
Dionisie al Corintului
Dionisie, episcop al Corintului (c. 170), urmaşul în scaun al episcopului Primus, despre care Eusebiu* ne informează că a fost o personalitate aleasă, un om sfânt.




Totodată, el îi atribuie opt scrisori pas​torale, care s-au bucurat de popularitate atât de mare, încât ereticii au socotit de cuviinţă să pună în circulaţie copii multi​ple cu diverse interpolări, iar în unele cazuri cu omisiuni, care să le justifice propriile păreri. Autorul însuşi se plânge că 'apostoli ai diavolului' le-au presărat cu 'neghină'. Nu este de mirare, adaugă el, că unii dintre ei au îndrăznit să falsi​fice Scripturile Domnului, darămite scrieri care nu pot fi comparate cu aces​tea. Şapte din aceste scrisori sunt numite de Eusebiu 'Epistole catolice'. Datorită importanţei lor, au fost adunate într-un singur volum. Ele au fost adresate urmă​toarelor Biserici: Lacedaemon, Atena, Nicomedia, Gortyna şi altor Biserici din Creta, Amastris şi alte Biserici din Pont, Cnossus şi Roma. Una din ele a fost adresată unei persoane, şi anume, 'prea iubitei surori Chrysophora'. Eusebiu reţine ideile principale ale scrisorilor lui Dionisie, iar din corespondenţa acestuia cu Soter*, episcop al Romei, subliniază bunul obicei al creştinilor din Roma de a da ajutor fraţilor aflaţi în suferinţă. Tot Dionisie face referire la scrisoarea pe care Clement a trimis-o corintenilor, scri​soare citită în biserică în Ziua Domnului. Dionisie a mai scris şi împotriva ereziilor marcionită şi montanistă. De reţinut, că aceste scrisori subliniază ca prevalentă în Bisericile în cauză forma de guvernare episcopală, ele fiind adresate episcopilor care se aflau la conducerea lor. în plus, deducem din ele şi marea pondere de care se bucura în Biserică literatura sacră scrisă. Dionisie ne spune că scrisoarea trimisă de Biserica din Roma a fost citită în biserică în Ziua Domnului, zi de săr​bătoare.
Eusebiu, Ist. bis., 4, 23, 10-12; M. J. Routh, Reliquae Sacrae, I, ed. a 2-a, 1846, p. 175-201; W. Bauer, Rechtglâubigkeit und

Ketzerei im ăltesten Christentum, 1934, p. 110-112, 128-131; E. W.Benson, Dionysius (3), art. în Smith-Wace, I, p. 849-850; Bardenhewer, I, p. 439-42; Altaner-Stuiber, 1966, p. 109; Cross, Dionysus (2), art. în ODCC, p. 405; Quasten, Patrology, I, p. 280-282; P. Nautin, Lettres et ecrivains chretiens, Paris, 1961, p. 13-32; U. Hamm, Dionysius von Korinth, în LACL, p. 178-179 cu biblio​grafie.
Dionisie cel Mic sau Dionisie Exiguus
Dionisie cel Mic sau Exiguus, călugăr scit de origine din Sciţia Mică, persona​litate multiplă a lumii creştine, la sfârşi​tul sec. IV şi mijlocul sec. V. Califica​tivul de 'cel Mic' sau 'Exiguus' şi 1-a luat el însuşi ca gest de smerenie şi mo​destie; de aici şi apelativul 'cel Smerit'. S-a născut,probabil,în jurul anului 470 în Sciţia Mică, după propriile sale afirmaţii, reţinute de Cassiodor*. A primit o edu​caţie teologică aleasă, în una din şcolile mănăstireşti din Dobrogea. Intră de tânăr în mănăstire. După terminarea studiilor, îl întâlnim în Orient, unde s-a dus, ca mulţi alţi creştini, în pelerinaj. Răspân​direa monofizitismului în Orient, îl de​termină se meargă la Constantinopol, iar de aici, Ia Roma, la invitaţia papii Ghe-lasie, care avea nevoie de un bun cunos​cător de greacă şi latină. Soseşte la Roma la sfârşitul sec. IV, probabil în 496, şi se stabileşte la mănăstirea Sf. Anastasia. La Roma a avut o activitate deosebit de bo​gată, care se întinde de-a lungul episco​patului a 10 episcopi de Roma: Atanasie II, Simachus, Laurentius (antipapă), Hor-misdas, loan I, Felix IV (care a revenit în scaun pentru a treia oară), Bonfaciu II, Dioscur (antipapă), loan II, Agapet I, Silveriu şi Vigiliu. Acest lucru dovedeşte
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marea încredere care i s-a acordat şi capacitatea sa de muncă deosebită. Se retrage mai apoi la Vivarium, aşezămân​tul mănăstiresc întemeiat de Cassiodor, prieten apropiat al Sf. Dionisie, unde se stinge din viaţă (c. 540/50), uitat de toţi cei pentru care şi-a dăruit întreaga putere de muncă. El a lăsat în urma sa o operă de o valoare inestimabilă pentru Biserica creştină. Prin traducerile care le-a făcut din diverşi scriitori şi Părinţi ai Bisericii creştine din Orient, cum au fost Chirii* al Alexandriei, Grigorie* de Nysa, Pro-clus*, el a făcut cunoscută teologia răsă​riteană în mediul latin. Afirmaţia că, prin traducerile sale dogmatice din greacă în latină, el a arătat că adevărul este de partea Romei (Tăutu), este o interpretare forţată a adevăratei feţe a activităţii lui Dionisie. El nu confirmă adevărul Ro​mei, ci arată acesteia modul adecvat de formulare a adevărului doctrinei creştine, aşa cum a fost ea gândită şi fixată în cer​curile teologilor răsăritei)i, cunoscători ai argumentării filosofice, mai puţin fami​liară Romei la acea vreme. Prin aceasta, el a contribuit la circulaţia teologiei creştine răsăritene, scrisă în greacă, şi în Biserica creştină din Occident; Biserica creştină din Răsărit şi cea din Occident împărtăşind aceeaşi credinţă. Al doilea mare merit care îi revine lui Dionisie cel Mic, se leagă de activitatea de traducere în latină şi de colecţionare a canoanelor bisericeşti, fixate la diferite sinoade sau concilii şi care fuseseră redactate în limba greacă. Este adevărat că o parte din canoane circulau în traduceri latine aproximative şi în colecţii incomplete, ca de exemplu, Prisca versio a lui Justei Io şi alţii. Inexactităţile traducerii şi faptul că această colecţie era incompletă, îi va fi determinat pe episcopii Romei să-i ceară lui Dionisie să revizuiască şi să adune la

zi canoanele sinodale şi conciliare. In consecinţă, Dionisie compune trei cule​geri juridice distincte: a. O culegere la​tină a canoanelor conciliare şi sinodale greceşti şi latine, începând cu canoanele apostolice şi continuând cu cele de la Niceea, Ancyra, Neocezareea, Gangra, Antiohia, Calcedon, Sardicâ şi diverse concilii africane, b. O colecţie de decre-talii papale de la Siricius (385-398) şi până la Anastasie (496-498), cuprinzând doar 38 de scrisori papale şi ca urmare a rămas incompletă. De altfel, scopul auto​rului a fost de a grupa doar scrisorile pa​pale importante. O a doua colecţie da​tează din timpul pontificatului lui Sim-machus (498-514) pe care o anexează primei, constituind: Dionysiana sau Co​lecţia dionisiană; c. în cele din urmă, la porunca lui Hormisdas (514-523), reali​zează o a treia colecţie, din care exclude canoanele apostolice şi care nu reţine decât canoanele sinoadelor greceşti cu o traducere paralelă în latină. Această co​lecţie s-a pierdut. Cea de a doua colecţie a fost în uz în timpul sec. VI şi VII. în sec. VIII a fost îmbunătăţită şi trimisă de papa Adrian împăratului Carol cel Mare în anul 774. Mai apoi a fost acceptată de către Biserica francă la Aachen in 802. Prin adunarea canonanelor sinodale şi conciliare în colecţii, Dionisie a devenit întemeietorul dreptului canonic apusean. Spre deosebire de istoricii bisericeşti de până la el, care au scris istorie fără a avea o viziune nouă, creştină asupra cronolo​giei, Dionisie reformează calendarul creştin, fixând ca punct de început al erei creştine întruparea Domnului. Astfel, el abandonează era lui Diocleţian, şi accep​tă anul 753 a.u.c. ca an al întrupării Domnului şi punctul de la care începe era creştină. Deşi calculul a fost făcut cu o oarecare eroare, ideea în sine a fost cu




adevărat revoluţionară. Calendarul sta​bilit de el a fost adoptat în Italia în anul 527, mai apoi în Franţa şi în Anglia (Sinodul de la Whitby, 664), extinzându-se treptat în întreaga lume creştină. Reţinem în cazul lui Dionisie cel Mic, încercarea de identificare a acestuia cu Dionisie Areopagitul propusă de Pr. Prof. Gh. Drăgulin. Este mai degrabă vorba de o 'teorie de suflet' am spune, decât de una pur ştiinţifică. Nu o respingem, dar aşteptăm de la autor o confirmare ştiinţi​fică a teoriei sale.
Migne, PL, 67, 9-527; A. Strewe, Die Canonensammhmg des Dionysius Exiguus in der ersten Redaktion, 1931; C. Maasen, Geschichte der Quellen und der Literatur des canonischen Rechts, I, 1870; B. Krusch, Studieri zur christlichmittelalterlichen Chro-nologie, p. II: Dionysius Exiguus, der Begriinder der christlichen Ara, (Abh. nr. 8), Berlin, 1938; Al. Tăutu, Dionisie Românul -O podoabă a Bisericii strămoşeşti, Ed. a Il-a revizuită, Fundaţia Europeană Drăgan, Ro​ma, 1967; 1. G. Coman, Scriitori bisericeşti din epoca străromână, EIBMBOR, Bucureşti, 1979, p. 268-280; Gh. Drăgulin, Identitatea lui Dionysîe Pseudo-Areopagitul cu Ieromo​nahul Dionisie Smeritul (Exiguus). Cercetare ortodoxă a unei controversate probleme de istorie a culturii bizantine şi a celei strâ-romăne, Ed. Mitropoliei Olteniei, Craiova, 1991; idem, Areopagitica. Dionisie cel Mic şi alţi teologi protoromâni în context european, Bucureşti, 1998; M. Diaconescu, Istoria li​teraturii dacoromâne, Ed. Alcor Edimpex, Bucureşti, 1999, p. 556-573, reţine teoria Păr. Gh. Drăgulin; Ed. S. Foulkes, Dionysius (18), art. în Smith-Wace, l, p. 853-854; Cayre, II, p. 225-226; Bardenhewer, V. p. 224-228; Tixeront, Patrologie, p. 470-472; Cross, Dionysius (7) Exiguus, art. în ODCC, p. 407; Altaner-Stuiber, 1980, p. 251, 256, 480; V. Loi, Denys le Petit, în DECA, I, p. 659-660; R. Weigand, Dionysius Exiguus, în LACL, p. 177-178 cu bibliografie.

Dionysius Philocalus sau Filocalus
Furius Dionysius Philocalus este cunos​cut ca scriitor şi editor al Chronografiei din 354, cât şi prin activitatea sa pe lângă Damasus I (366-384), de construire a ci​mitirelor pentru martirii creştini de la Roma. Identificarea sa cu Dionisie Gra-maticianul rămâne deschisă, cât şi cea cu Filocalus, menţionat în Anthologia lati​na. Din modul în care descrie relaţia sa cu Damasus (cultor et amator), s-a dedus posibila lui apartenenţă la creştinism. Incertitudinea faţă de apartenenţa lui la creştinism este determinată şi de faptul că, în cea mai mare parte a Calendarului din 354 lipsesc referirile la creştinism, lucru de altfel caracteristic pentru cultura citadină din perioada constantiniană târ​zie. De remarcat stilul artistic specific operei sale, datorat folosirii literelor filo-calice.
J. Strzygowski, Die Calender des Chrono-graphen, Berlin, 1888; T. Mommsen, Ober des Chronographen, Gesch. Schriften 7, 1909 = 1850, p. 563-579; A. Ferrua, Filo-calo, Civ. Catt 80, 1939, p. 35-47; M.R. Salzmann, On Roman Time, Berkeley, 1990; W. Wischmeyer, Dionysius Philocalus, în LACL, p. 179 cu bibliografie.
Dionisie de Teii Mahre
Dionisie de Teii Mahre (t845), a fost patriarh monofizit (iacobit) începând cu anul 818. A vieţuit Ia mănăstirea Qen-nesrin, până la incendierea acesteia de către musulmani. Este apoi hirotonit, în răstimpul a trei zile, diacon, preot şi epis​cop şi numit în scaunul patriarhal deţinut de Chiriac (818). întreprinde o serie de călătorii la Bagdad şi în Egipt, pentru a interveni în favoarea creştinilor oprimaţi de musulmani. Este considerat autorul
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unei Cronici în două părţi, care prezintă evenimentele între anii 582-843. Din ne​fericire, aceasta s-a pierdut, păstrându-se câteva fragmente la Bar Hebraeus şi Mihail Sirianul (m. 1199) şi în Chroni-con-u\ din 1234. Se pare ca această cro​nică a fost scrisă în realitate de un călu​găr anonim de la mănăstirea Zuqnin din nordul Mesopotamiei nu departe de Amida, la sfârşitul sec. VIII. Din această pricină cercetătorii numesc această cro​nică Cronica lui Pseudo-Dionisie de Teii Mahre. Textul se păstrează într-un singur manuscris din sec. IX şi descrie succe​siunea evenimentelor din perioada bi​blică şi până în anul 775. Cronica este deosebit de importantă pentru relaţiile dintre bizantini şi arabi în sec. VIII. Ea încorporează şi aşa-numita Cronică a lui losua Stâlpnicul. Autorul a folosit mate​riale din Istoria Bisericească a lui loan* de Efes.
J.B. Chabot, Chronique de Denys de Tell-Mahre, quatrieme pârtie, Paris, 1895; Incerţi auctoris Chronicon Pseudo-Dionysianum vulgo dictum, ed. idem 2 voi., Paris, 1927-1933, Louvain, 1949, 1952, cu trad. lat. şi text siriac, în CSCO 91, 104, 121; R. Duval, La litteYature syriaque, Paris, 1907 (retip. 1970), p 388 şi urm.; DHGE 14, 310 cu bogată bibliografie; O. de Urbina, Patrologia syriaca, Roma, 1965, p. 220; R. Abra-mowski, Dionysius von Tellmahre, Leipzig, 1940; W. Witakowski, Syriac Chronide of Ps. Dionysius of Tell-Mahre, Uppsala, 1987; idem, Sources of Pseudo-Dionysius of Tell-Mahre for the Christian Epoch of the First Part ofhis Chronide, în G.J. Reinink-A.C. Klugkist (ed.), After Bardaisan: Studies on Continuity andChange in Syriac Christianity in Honour of Professor Han J. W. Drijvers, Orientalia Lovaniensia Analecta 89, Leuven, 1999, p. 329-366; Altaner-Stuiber, 1980, p. 234 şi urm.; A de Nicola, Denys de Tell-mahre, în DEC A, I, p. 660; P. Bruns, Ps.-Dionysius von Tell-Mahre, în LACL, p. 180.

Dioscor de Alexandria
Dioscor de Alexandria (f 454), arhidia-con al Alexandriei în timpul patriarhului Chirii* şi urmaşul său la patriarhat (444). în calitate de arhidiacon, îl însoţeşte pe Chirii la sinodul de Ia Efes din 431. în 448 când Eutihie* începe să atragă aten​ţia asupra învăţăturii sale hristologice, Diodor devine adeptul acestuia, acordân-du-i întregul său sprijin. Aşa se face că el prezidează sinodul Latrocinium de la Efes, depunându-1 pe Flavian, episcopul de Constantinopol. După moartea împă​ratului Teodosie II, în 450, situaţia lui se schimbă, în sesiunea a 3-a a sinodului ecumenic de la Calcedon a fost condam​nată doctrina lui Eutihie. în consecinţă, şi adepţii acestei învăţături au fost con​damnaţi, printre ei fiind şi Dioscor. De​pus din treaptă şi excomunicat, este exi​lat de autorităţile civile la Gangra în Paphlagonia (Asia Mică), unde se stinge din viaţă în 454. De la el s-au păstrat, în traducere siriacă, câteva scrisori şi pane​giricul întocmit de diaconul Theopistus (Teognost).
W. E. Crum, Copt ic Texts relating to Dios​corus, PSBA, 25, 1903, p. 267-276 (text cop-tic şi trad. în engleză); Hardouin, II, 662-772; Mansi, VI, 1761, col. 529-1230, VII, 1762, col. 1-872; 'Viaţa' în siriacă de Theopistus cu trad, franceză, ed. de F. Nau în Journal Asiatique, ser. 10, I, 1903, p. 5-108; W.de Vries, Anaphorae syriacae, Roma, 1944, p. 267-321 (text siriac şi trad. în latină); F. Haase, 'Patriarch Dioskur l von Alexandrien nach monophysitischen Quellen', în M. Sdralek (ed.), Kirchengeschichtliche Abhandlungen, VI, 1908, p. 141-233; Bardenhewer, IV, p. 78 şi urm.; W. Bright, Dioscorus, în Smith-Wace, I, p. 854-862; N. Charlier, în DHGE, XIV, 1960, col. 508-514 cu bibliografie bogată; Cross, Dioscorus, în ODCC, p. 407-408; D. Stiernon, Dioscore d'Alexandrie, în DEC A, I, p. 697; P. Bruns, Dioskur von Alexandrien, în LACL, p. 180 cu bibliografie.

Dittinius
Dittinius, episcop de Astorga, fiul lui Symposius de Astorga. Cu ocazia sino​dului de la Toledo din 400, se dezice de doctrina prisciliană. Este autorul câtorva tratate cu conţinut moral şi teologic. Leon* cel Mare meţionează unul dintre aceste tratate, intitulat: Libra, compus din 12 întrebări, după diviziunile livrei romane, în care justifică minciuna în vederea ascunderii adevăratelor convin​geri în caz de persecuţii. Augustin* men​ţionează şi el această lucrare.
CPL, 797; Leon Magnus, Ep. 15, 16; Augustin, Contra mendacium, cap. 3,5; 21, 41; H. Chadwick, Priscilllian of Avila. The Occult and the Charismatic in the Early Church, Oxford, 1976; S. Zincone, Dittinius, înDECA, I, p. 701.
Docetism
Docetismul, în ansamblul lui, reprezintă diverse încercări de explicare a întru​pării, suferinţei şi morţii Domnului nos​tru lisus Hristos, facându-se uz de inter​pretări dualiste, prin excluderea a ceea ce părea a fi nedemn pentru Fiul lui Dum​nezeu, născut din fecioară şi fără de păcat. De aceea, nu se poate vorbi de o sectă propriu-zisă, ci mai degrabă de di​verse tendinţe care subestimau, în funcţie de contexte filosofice platoniciene, reali​tatea istorică a operei mântuitoare a lui Dumnezeu, susţinând realitatea autentică a lumii inteligibile în opoziţie cu reali​tatea aparentă a lumii sensibile. Prin pro​movarea unei astfel de atitudini, s-a ajuns la suspendarea umanităţii reale a lui Hristos, temei de bază în actul mân​tuirii. Docetismul a făcut carieră mai ales în ereziile gnostice, fie că este vorba de Marcion* sau, cu precădere, de Valen-tinian*. Astfel s-a ajuns să se afirme că,

nu lisus a fost cel care a murit pe cruce, ci Iuda Iscariotul sau Simion de Cyrene. Docetismul a fost respins cu fermitate de Sf. Ignatie* şi alţi scriitori antignostici: Tertullian* şi Ipolit*. Printre cei care au fost consideraţi doceţi se numără Cerint* şi Serapion, episcop de Antiohia (190-203), primul scriitor care a folosit ter​menul de docetae. Docetismul este susţi​nut şi în concepţia coranică despre lisus.
G. Salmon, Docetism, art. în Smith-Wace, I, p. 867-870; G. Bareille, Docetisme, în DTC, IV, 1911, col. 1484-1501 cu referiri patris​tice; A. Grillmeier, Jesus der Christus im Glauben derKirche, I, Freiburg, 1979; p. 187 şi urm.; Cross, Docetism, în ODCC, p. 413; B. Studer, Docetisme, în DECA, I, p. 705-706.
Doctrina Patrum
Florilegiu hristologic redactat în a doua jumătate a sec. VII în greacă (Aoyoi ăyicov narâpcov). Nu este vorba de o lucrare originală, ea urmând exemplul altor culegeri similare care s-au păstrat sau s-au pierdut (Ep, 15 a Sf. Maxim* Mărturisitorul, florilegiul sinodului de la Lateran, florilegiul folosit de Leonţiu* de Bizanţ şi Leonţiu de Ierusalim care s-a pierdut).
F. Diekamp, Doctrina Patrum de incarna-tione VerbL Ein griechisches Florilegium aus der Wende des siebenten und achten Jahr-hunderts, Minister, I, W., 1907. ed. 2-a,1981; S.J. Voicu, Doctrina Patrum, în DECA, I, p. 706; P. Bruns, Doctrina Patrum, în LACL, p. 180.
Domiţian de Ancyra
Dom iţi an de Ancyra a fost egumen al mănăstirii lui Martyrius din Palestina, împreună cu Teodor Askidas a condus
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gruparea origenistă în primele decenii ale sec. VI. Prin intervenţia lui Leonţiu* de Bizanţ, este numit episcop de Ancyra în jurul anului 540. Când Efrem de Antio​hia a susţinut condamnarea origenismu-lui, Domiţian şi Teodor fac presiuni asu​pra lui Petru de Ierusalim pentru ca aces​ta să rupă legăturile de comuniune cu episcopul antiohian. Intervenţia lor nu a avut nici un rezultat. Se pare că cei doi prieteni, Domiţian şi Teodor, stau la baza condamnării celor Trei Capitole, în jurul anului 545, Domiţian i s-a adresat papii Vigilius pentru a asigura sprijin pentru Origen. Un fragment din acest tratat, Libellus ad Vigilium papam, se regăseşte la Facundus* de Hermiane.
J.M. Clement, R. van der Plaetse, în CCL 90A, 126; H.G. Beck, Kirche und theol Literatur, Miinchen, 1959, p. 384; L. Perrone, La chiesa di Palestina e le controversie crîstologiche, Brescia, 1980, p. 204-207; M. Simonetti, Domitien d'Ancyre, în DECA, I, p. 711; B. Windau, Domiîianus von Ancyra^ în LACL, p. 180-181.
Domnus II de Antiohia
Domnus, episcop de Antiohia între anii 442-449. A fost prieten al lui Teodoret şi nepot al lui loan*, episcop de Antiohia. A fost crescut şi educat de Euthymie, vestit anahoret din Palestina. Juvenalie de Ierusalim îl hirotoneşte diacon. Aflând că unchiul său loan a devenit părtaş în erezia nestoriană, el îi cere voie părin​telui său duhovnicesc pentru a se deplasa la Antiohia şi a-1 determina pe episcopul rătăcitor să revină Ia credinţa cea dreap​tă. Euthymie, cunoscând slăbiciunile tâ​nărului, îl sfătuieşte să lase totul în seama lucrării lui Dumnezeu, ca nu cumva el însuşi să cadă în mreaja ereziei. Domnus nu ascultă sfatul lui Euthymie şi pără​seşte mănăstirea fără a-şi lua rămas bun.

Profeţia lui Euthymie se împlineşte, Domnus devine şi el adept al nestorianis-mului şi dobândeşte o popularitate atât de mare, încât, la moartea unchiului său este ales succesorul acestuia, în calitate de conducător al grupării antiohiene, Dorn-nus instrumentează sinodul de la Efes din 449, care va fi cunoscut în istoria bise​ricească sub denumirea de Sinodul Tâl​hăresc - Latrocinium. El nu va deţine pre​şedinţia sinodului, deoarece a fost înlo​cuit prin decret imperial de Dioscor, lo​cul al doilea revenindu-i legatului papal, iar al treilea, episcopului de Ierusalim. Domnus va fi şi el condamnat de acest sinod şi trimis în exil. El nu va fi instalat în scaun nici după ce sinodul de la Cal-cedon îi repune în drepturi pe episcopii înlăturaţi de sinodul tâlhăresc de la Efes, în cele din urmă, după revenirea din exil, el se retrage la mănăstirea de metanie unde se va stinge din viaţă. De la el s-au păstrat: o scrisoare către împăratul Teo-dosie în corespondenţa lui Facundus* de Hermiane; alte două, în siriacă, adresate lui Dioscor* de Alexandria, şi un frag​ment dintr-o predică pe care a ţinut-o în timpul sinodului.
Ep. Theod., J. Clement, R. van der Plaetse, CCL 90 A, p. 244 şi urm.; Ep. Diosc., J, Flemming, Akte der ephesenischen Synode vom Jahre 449, AGWG NF 15, l, Gdttingen, 1917, p. 138-147, 118 şi urm. (text siriac şi trad. germană); E. Venables, Domnus II, în Smith-Wace, I, p. 878-879; G. Rowekamp, Domnus II von Antiochien, în LACL, p. 181.
Donat de Besanţon
Donat de Besanson s-a născut în jurul anului 590/97 într-o familie aristocrată. Devine monah la mănăstirea din Luxeuil, condusă de Sf. Colomban*. Este numit episcop de Besan9on în anul 625/626. In această calitate participă la sinoadele de

la Clichy, Chalon sur Saone şi Reims. întemeiază mănăstirea Sf. Pavel, pentru care redactează o serie de Reguli. Aceste reguli sunt o îmbinare a regulelor Sf. Colomban şi Sf. Benedict*. în 636, înte​meiază o altă mănăstire pentru călu​găriţe, Jussa Moutier din Besan9on, pen​tru care redactează o serie de 77 de re​guli: Regula ad virgines, bazate pe re-gulele Sf. Colomban, Sf. Benedict şi Ce​zar* de Arles. A decedat în anul 660, fiind înmormântat la mănăstirea Sf. Pavel.
Migne, PL 87, 273-298; CPL 1860; A. de Vogue, Ben. 25, 1978, p. 219-314; DSp III, col. 1573-1577; R. Hanslik, Regula Donaţi, SP, 10, TU 107, Berlin, 1970, p. 100-104; U. Dionisi, Donat de Besanqon, în DECA, I, p. 712; B. Windau, Donat de Besanţon, în LACL, p. 181 cu bibliografie.
Donat de Cartagina
Donat de Cartagina (270-355), episcop donatist de Cartagina. S-a născut Ia Casae Nigrae în Numidia de Sud, nu de​parte de Tedessa. Se crede că în perioada persecuţiei Iui Diocleţian (303-305), cunoscută şi sub denumirea de 'perse​cuţia cea mare', el era deja episcop. S-a opus cu fermitate oricărei colaborări cu autorităţile păgâne, dar a fost considerat vinovat de către conciliu şi de papa Mil-tiade, de a fi rebotezat pe toţi membrii clerului care au apostaziat (lapsi) în tim​pul marii persecuţiei. La moartea lui Mensurius (313), Donat spera să fie ales succesor al acestuia, în acest scop, inter​vine pe lângă Constantin cel Mare. Acesta transmite cazul spre rezolvare lui Miltiade, episcopul Romei, împreună cu alţi episcopi din Italia şi Galia, în număr de 29, întruniţi într-un conciliu local, Miltiade îl numeşte pe Caecilian*. Deşi

Donat apelează la Conciliul de la Arles, numirea lui Caecilian rămâne validă. Ba mai mult, atât Felix* de Aptunga care 1-a hirotonit, cât şi Caecilian sunt absolviţi de orice învinuiri pe care i Ie adusese Do​nat. Reţinut la Roma, Donat izbuteşte să scape şi revine în Africa de Nord. Aici, atmosfera îi era favorabilă, deoarece ma​joritatea locuitorilor Cartaginei împărtă​şeau ideea unei separări între Biserică şi imperiu. Astfel, în pofida hotărârilor lua​te în favoarea lui Caecilian, Donat este pus în scaunul episcopal de Cartagina, în primăvara anului 317, cu acordul majo​rităţii creştinilor din Africa de Nord. Ajuns pe scaunul episcopal de Cartagina, Donat face tot ceea ce îi era în putinţă pentru a fi acceptat de întreaga comuni​tate. Bucurându-se de prestigiu printre discipolii săi, el îşi asumă funcţia sacer​dotală şi de profet. Popularitatea lai a crescut în aşa măsură încât era numit 'Donat al Cartaginei', iar poporul credea că el era 'omul care putea purifica Bi​serica Cartaginei de greşeli'. Izbuteşte să convoace un sinod la Cartagina cu par​ticiparea a 262 de episcopi, dovedind o mare maleabilitate în probleme biseri​ceşti. După moartea lui Caecilian, Donat cere împăratului Constantin să fie recu​noscut singurul episcop al Cartaginei. Con​stantin trimite doi notari imperiali la Car​tagina, pe Pavel şi pe Macarie, care du​ceau cu ei daruri pentru cei săraci, şi aveau instrucţiuni precise. Aceştia s-au declarat în favoarea lui Gratus şi împotri​va lui Donat, ceea ce a declanşat o serie
f\
"
de confruntări. In timpul acestor confrun​tări, Donat pronunţă celebra sa sintagmă: Quid est imperatori cum ecclesia?, care va provoca mari tensiuni la Cartagina. In cele din urmă, Donat este arestat şi exi​lat, se pare, în Galia, unde moare în jurul anului 355, fără a mai putea reveni în Africa.
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De la Donat nu ne-a parvenit nici una din lucrările sale. Se pare că el a scris un tratat Despre Duhul Sfânt, considerat de Ieronim* ca având tendinţe ariene. De​spre Biserică, el păstrează concepţiile lui Ciprian*. Biserica trebuie să fie univer​sală. Ea însă nu există ca atare, în pre​zent, există doar comunităţi de aleşi, în​conjurate de creştini falşi. Numai Bise​rica din Africa se află în 'tabăra lui Dum​nezeu'. Ceea ce determină caracterul adevăratei Biserici nu este universali​tatea, ci integritatea ei.
Ribbeck, Donatus und August inus, 1858; M. Deutsch, Drei Aktenstucke zur Geschichte der Dontatismus, Berlin, 1875; J.M. Fuller, Donatism, art. în Smith-Wace, p. 881-896; W.H.C. Frend, The Donatist Church, Oxford, ed. 2-a, 1971, p. 153-171, 177-182; J. S. Ale-xander, Donatus ofCarthage and Donatus of Casae Nigrae, JThS 31, 1980, p. 540-547; W.H.C. Frend, Donat de Carthage, în DECA, I, p. 712-714; R.A. Markus, Donatus, Donatism; History, Life, Culture, Contro-versies, în A.D. Fitzgerald (ed.), Augustine Through the Ages. An Encyclopedia, Grand Rapids, MI, 1999, p. 284-287, 432.434, 498-504.
Donatio Constantini
Donatio Constantini este cunoscut şi sub numele de Constitutum Constantini. Do​cument fals, conceput în imperiul franc în sec. VIII-IX, cu scopul de a întări pu​terea Scaunului episcopal de la Roma. Textul documentului, care s-a bucurat de largă popularitate în perioada evului mediu, este inclus în viaţa lui Silvestru, cuprinsă în Liber pontificalis. A fost mai apoi introdus în Deere taliile false* şi în Decretul lui Graţian, prin aceasta pri​mind autoritate juridică, în document se susţine că împăratul Constantin i-a acor​dat papii Silvestru I (314-335) primatul

faţă de Antiohia, Constantinopol, Ale​xandria şi Ierusalim şi stăpânire peste întreaga Italie, inclusiv Roma şi peste 'provinciile, palatele şi civitates ale re​giunilor din Apus'. De asemenea, papa a mai fost făcut judecător suprem al preo-ţimii, şi, printre altele, i s-a mai oferit şi coroana imperială (pe care papa ar fi re-fuzat-o totuşi!). Includerea documentului în Decretalii şi în canoane, i-a dat aces​tuia autoritate juridică. Aşa se face că el a fost privit ca atare nu numai în cer​curile romano-catolice, dar şi de către opozanţii papalităţii. Donatio Constan​tini a fost folosit mai întâi în anul 1054, cu ocazia schismei dintre Biserica din Apus şi cea din Răsărit, în scrisoarea pe care Leon IX o trimite lui Mihail Ceru-larie. De atunci, a fost folosit în per​manenţă de către papii Romei pentru a-şi susţine primatul. Nu se ştie cu exactitate locul unde a fost conceput acest document fals. Se pare că a fost redactat la Roma sau în cercurile aba-ţiei Sf. Dionisie în apropiere de Paris. în sec. XV au apărut primele îndoieli cu privire la autenticitatea acestui do​cument, iar marii erudiţi ai vremii, Ni-colae Cusanus, R. Pecock şi L. Valla, i-au stabilit neveridicitatea.
L. Duchesne, Le Liber Pontificalis, I, Paris, 1886, p. CIX-CXX; S.Z. Ehler-J.B. Morrall (ed.), Church and State through the Cen-turies, 1954, p. 16-22; J. Friedrich, Die con-stantinische Schenkung, 1889; D. Maffei, La Donazione di Constantini nei giuristici me​dievali, Milan, 1964, cu bibliografie; Cross, Donation of Constantine, în ODCC, p. 419; A. Hamman, Donation de Constantin, în DECA, I, p. 715.
Donatism
Până în sec. IV, Biserica creştină fusese sfâşiată de o serie de erezii care atacau însuşi fundamentul ei doctrinar, cum au

fost, de exemplu, ereziile gnostice, mani​heismul etc. Paralel cu acestea, însă, de această dată nu pe motive doctrinare, ci pur disciplinare, apare în sânul Bisericii din Africa de Nord o primă mişcare schismatică.  Este  vorba de gruparea adepţilor lui Donat, care se rupe de Bi​serică prin refuzul lor de a-1 accepta pe Cecilian ca episcop de Cartagina, hiro​tonit în acest scop în 311, pe motiv că hirotonia lui fusese săvârşită de Felix* de Aptunga, care a fost traditor* în timpul persecuţiei lui Diocleţian. Numidienii îl hirotonesc episcop pe Majorinus, împo​triva lui Cecilian. Această numire a fost fatală pentru unitatea Bisericii, deoarece, ceea ce era doar opoziţie, s-a transformat în schismă, cunoscută în istoria bise​ricească sub denumirea de donatism, după numele lui Donat, în 313, Donat apelează  la împăratul Constantin cel Mare pentru a se face lumină în proble​ma disputată. Acesta îi transmite epis​copului Romei, Miltiades, sarcina de a rezolva controversa. Decizia luată nu a fost favorabilă donatiştilor, care au făcut apel la sinodul de la Arles (314) şi apoi din nou la împărat, fără a avea câştig de cauză. După moartea lui Majorinus, pe tronul episcopal de Cartagina este ales Donat (317). împăratul încercă să facă presiuni asupra Bisericii din Cartagina, însă abandonează această politică în 321. Asocierea conducătorilor donatişti cu mişcările circumceilionilor a atras ac​ţiuni represive sub împăratul Constans (347).
Donatiştii se considerau succesorii Bise​ricii creştine autentice din Africa de Nord de dinainte de persecuţii şi, în acest fel, se legau direct de Sf. Ciprian*. De la acesta au preluat ideea că episcopul este mijlocitorul între Dumnezeu şi comuni​tatea credincioşilor. Din această pricină, ei păstrau succesiunea episcopală cu

sfinţenie. Comuniunea cu Roma era păs​trată în virtutea unei succesiuni a 'ade​văraţilor episcopi'. 'Adevăratul episcop este cel care suferă persecuţia, dar nu persecută'. De aceea, Biserica donatistă este Biserica dreptului care suferă, de unde şi idealul martiric. Donatiştii se opuneau monahismului şi foloseau Bi​blia africană, spre deosebire de creştinii de la Roma care foloseau Vulgata. Din punct de vedere teologic, donatiştii vor fi atacaţi mai întâi de Optatus* şi apoi de Fericitului Augustin*. încercările de a se apăra, le-a dăunat destul de mult. Aşa se face că în 405, are loc o nouă intervenţie împotriva lor din partea statu​lui, în 411 este convocată o întrunire la Cartagina, în cadrul căreia comisarul imperial se pronunţă definitiv împotriva donatismului. Cu toate acestea, schisma încetează abia după cucerirea Africii de Nord de către arabi în sec. VII şi VIII. Donatiştii au adoptat o atitudine rigori stă în special faţă de slujitorii Bisericii. Cei care au fost traditores nu erau acceptaţi, iar tainele săvârşite de ei erau conside​rate ne val i de. în această problemă nu s-a făcut compromis. Ei au mers până la a afirma că cei care s-au împărtăşit împre​ună cu traditores erau infestaţi şi că, în​trucât Biserica este una şi sfântă, numai donatiştii formau adevărata Biserică. Cei ce se converteau la donatism erau rebo-tezaţi, practică condamnată de toate si​noadele ortodoxe. Cu toate acestea, ei au acceptat un oarecare compromis în căzui unor slujitori nevrednici care săvârşeau Sf. Taine, susţinând că Sf. Taine săvârşite de ei erau valide, deoarece adevăratul săvârşitor era Hristos, urmând în această privinţă învăţătura Fericitului Augustin. Mişcarea donatistă s-a extins, fără a avea un impact semnificativ, în Italia, Spania şi Gal ia. Augustin ne informează că do​natiştii au trimis un episcop la Roma şi în
DONATISM

DOROTEI

DOROTEI DE GAZA

DOSITEI DE SAMARIA
Spania, între care Victorin, Bonifaciu Ma-crobiu, Claudian şi Felix. Claudian s-a autointitulat papă donatist, susţinut de adepţii antipapii Ursinus. El izbuteşte să rămână la Roma până în 378, când a fost expulzat. După informaţiile date de Leon* cel Mare şi Avit*, în 458 şi 502 existau donatişti la Lyon şi Narbonne. în pofida unor atitudini exagerate şi non-conformiste, donatismul este o mişcare care a încercat să menţină integritatea creştină şi dreptatea socială, şi trebuie luată în considerare în această privinţă.
P. Monceaux, Histoire litteraire de l'Afrique chretienne, voi. I V-VI, Paris, 1912-1923; G. G. Willis, Saint Augustine and the Donatist Controversy, 1950; J. P. Brisson, Autono-misme et christianisme dans l'Afrique romaine de Sepfime Severe ă l'invasion arabe, Paris, 1958; S. Lancel, Actes de la Conference de Carthage en 411, 3 voi.: SCh., 194-195, 224, Paris 1972-75, în special voi. I; W.H.C. Frend, The Donatist Church, a Movement of Protest in Roman North Africa, ed. 2-a, Oxford, 1971 cu bibliografie; J.M. Fuller, Donatism, Smith-Wace, I, p. 881-896; Cross, Donatism, în ODCC, p. 419; Altaner-Stuiber, 1980, p. 371 şi urm., 427 şi urm.; W.H.C. Frend, Donatisme, în DECA, I, p. 716-724 şi E, Romero Pose, în DECA, p. 724-725.
Donatus Aelius
Donatus Aelius (sec. IV), vestit gramati-cian. Ieronim* menţionează că i-a fost profesor de retorică. Cele două gramatici ale sale, Ars minor sau prima şi Ars maior sau secunda, au constituit textele gramaticale de bază pentru însuşirea gra​maticii şi a limbii latine. Popularitatea lor a fost deosebit de mare, dacă avem în vedere numărul mare de comentarii şi lucrări scrise pe marginea lor. De la el ne-au mai rămas: un comentariu la Te-

renţiu, un comentariu la Virgiliu, din care s-a păstrat scrisoarea introductivă; Viaţa lui Virgiliu; introducere la Bucolice şi fragmente citate de diverşi autori.
W.M. Sinclair, Donatus Aelius, art. în Smith-Wace, I, p. 896; H. Keil, Grammatici latini, IV, 2, Leipzig, 1864; P. Wessner, Aeli Donaţi quod fer tur Commentum Terenti. Acceddit Eugraphi Commentum et Scholia Bembiana, I-III, Leipzig, 1902-1908; A. Endler, Aelii Donaţi commenti vergiliani reliquiae. Diss. Greisfwald, 1910; F. Lammert, De Hiero-nymo Donaţi discipulo, în Commentationes philologicae lenenses, Lipsiae, 1912; N. Marinone, Elio Donato, Macrobio e Servio commentatori di Virgilio, Vercelli, 1946; U. Dionisi, Donatus Aelius; DECA, I, p. 725.
Dorotei
După informaţia lui Eusebiu*, preot în Antiohia în răstimpul episcopatului lui Ciril în acelaşi oraş (aprox. 280-303). Deosebit de cultivat, cunoscător al limbii ebraice şi instruit în ştiinţele liberale ale grecilor. A predat la Şcoala din Antiohia, fiind conducător al acesteia împreună cu Lucian*. Fiind eunuc din naştere, s-a bucurat de încrederea împăratului, care 1-a numit administrator al atelierelor de preparare a purpurei din Tyr. Eusebiu* mărturiseşte că 1-a ascultat explicând Sf. Scriptură. Deşi nu se ştie dacă a scris ceva, Cronica pascală (2, 120-130) men​ţionează pe un oarecare Dorotei, episcop al Tyrului, care ar fi scris: Despre profeţi, Despre cei 12 Apostoli, Despre cei 70 de Apostoli. Se pare că aceste lucrări au fost scrise la o dată mai târzie (Coman).
Eusebiu, Ist. bis. l, 32; E. Venables, Dorotheus, art. în Smith-Wace, I, p. 899; Quasten, Patrology, II, p. 144; I. G. Coman, II, p. 477-478; DHGE 14,685-686; M. Simo-netti, Dorothee d'Antioche, în DECA, I, p. 726.

Dorotei de Gaza
Dorotei de Gaza (sec. VI), monah şi sta​reţ, ucenic al lui Varsanufie şi loan de la mănăstirea stareţului Seridos. Ajuns sta​reţ, el lasă călugărilor o serie de Instruc​ţiuni, scrisori şi sfaturi. A realizat o sin​teză minunată a Apophtegmelor capado-cienilor, Sf. loan* Hrisostom, Marcu* Eremitul şi Isaia, mai exact, a tradiţiilor monahismului palestinian. Nu se anga​jează în controversele hristologice ale vremii. Prin Teodor Studitul, a influenţat monahismul grec, rus şi arab.
Migne, PG, 88, 1611-1846; CPG, 7352-7360; W.M.Sinclair, Dorotheus (12), art. în Smith-Wace, I, p. 901; Regnault, Dorothee de Gaza. Oeuvres spirituelles, SCh., 92, Paris, 1963; M. Paparazzi, Doroteo di Gaza. Insegnamenti spirituali, Roma, 1979; L. Cremaschi, Doroteo di Gaza. Scritti e inseg-namenti spirituali, Roma, 1980; J. Gri-bomont, Dorothee de Gaza, în DECA, I, p. 726; J. Pauli, OSB, Dorotheus von Gaza, în LACL, p. 181-182 cu bibliografie.
Dorotei de Marcianopolis
Dorotei, episcop de Marcianopolis şi mitropolit de Moesia II, în prima jumă​tate a sec. V. Adept al Iui Nestorie*, par​ticipă la sinodul de la Efes din 431, unde se raliază împotriva lui Chirii* al Ale​xandriei. La scurtă vreme după sinod este suspendat din scaun, însă comuni​tatea nu-l primeşte pe succesorul său. împăratul Teodosie îl trimite în exil în Capadocia. De la el ne-a rămas o cores​pondenţă legată de controversa vremii. In latină s-au păstrat Ep. ad populum Constantinopolitanum, Ep. ad Alexan-drum pisc. Hierapolis et Theodoretum episc. Cyri şi două scrisori către loan de Antiohia referitoare la misiunea lui Pavel de Emesa. Mai există un fragment în siri-

acă dintr-o scrisoare către împăratul Marcian şi dintr-un tratat, Interpretatio fîdei, care a fost un comentariu asupra hotărârilor doctrinare de la Niceea.
CPG 5781-5786; ACO l, 4, 88; ACO l, 4, 164 şi urm.; ACO 1,4, 114, 144; F. Nau, Ep. ad Marcianum, în PO, 13, 181 text siriac şi trad. în franceză; J. Lebon, Interpretatio..., în CSCO 101-102, 95/68 text siriac şi trad. în latină; DHGE 14, 688; M. Simonetti, Do​rothee de Marcianopolis, în DECA, I, p. 727; B. Windau, Dorotheus von Marcianopolis, în LACL, p. 182 vezi şi bibliografia.
Dositei de Samaria
Dositei de Samaria (sec. II), eretic iu-deo-gnostic din Samaria. Secta lui nu poate fi considerată creştină pe motiv că el se prezintă ca rival al Domnului şi nicidecum ca discipol. Izvoarele dcxm-mentare patristice referitoare la el, iu​daice şi arabe, nu sunt concludente şi de aceea este greu să ne formăm o imagine unitară despre el. Ceea'ce se poate spune este că el e originar din Samaria şi că s-a născut în sec. I. Hegesip* afirmă că el a fost întemeietorul uneia din sectele ere​tice care au zdruncinat pacea din Bise​rică. Alte texte îl asociază cu loan Bote​zătorul, şi îl consideră predecesorul şi magistrul lui Simon Magul. Totodată, este prezentat de Origen* ca Tahib, adică Mesia al Samariei, prezis în Deut 18,18. Dositei nu s-a bucurat de mare audienţă. EI cerea adepţilor săi observarea rigu​roasă a legii mozaice, mai ales a sabatu​lui şi a purificării rituale. Secta Iui a avut un număr restrâns de adepţi. Cu toate acestea, a dăinuit până în sec. X. în biblioteca gnostică descoperită la Chenoboskion (Nag Hammadi) se află un text intitulat: Revelaţia lui Dositei sau Cei trei stâlpi ai lui Seth. Nu suntem si​guri dacă acest text îi aparţine Iui Dositei
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DRUTHMAR
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din Samaria sau unui alt Dositei. Dacă îi aparţine lui Dositei de Samaria, atunci el trebuie pus în legătură cu originile gnos​ticismului.
A. Hilgenfeld, Die Ketzergeschichte des Urchristentums urkundlich dargestellt, Leipzig, 1884 (retip anast., Hildesheim, 1963), p. 155-161; S. Krauss, Dosithee et le Dositheens, în Revue des Etudes juives, XLII, 1901, p. 27-42; K. Kohler, Dositheus, the Samaritan Heresiarch, and his Relations to Jewish and Christian Doctrines andSects, în American Journal of Theology, 15, 1911, p. 404-435; J. Doresse, Leş Livres secrets des gnostiques d'Egypte, 1958, p. 206-209; R.McL., Wilson, Simon, Dositheus and the DeadSea Scrolls, ZRGG, 9, 1957, p. 21-30; G. Salmon şi J.M. Fuller, Dositheus (1), art. în Smith-Wace, I, p. 902-905; Cross, Do​sitheus, art. în ODCC, p. 421-422; C. Gianotto, Dosithee de Samar ie, art. în DECA, I, p. 727-728.
Dracontius, Blossius Aemilius
Dracontius, Blossius Aemilius (sec. V), poet latin, s-a născut într-o familie sena​torială care a emigrat în Africa pe la mijlocul sec. V. Studiază la Cartagina, la şcoala lui Felicianus, acumulând o vastă cultură clasică. Până în 484 activează în domeniul juridic, în urma publicării unui poem (carmen ignotu), în care laudă un personaj necunoscut, identificat uneori cu împăratul Teodoric, alteori cu împă​ratul Zenon, stârneşte mânia lui Gon-thamond, care îl încarcerează. Este eli​berat din închisoare de urmaşul acestuia, Trasamond, şi îşi reia activitatea juridică. Compune primele sale poeme importante, Hylas şi Laus Herculis, de inspiraţie pă​gână şi scolastică. Acestea sunt urmate de Controversia de statua viri fortis şi Deliberativa Achillis, an corpus Hectoris vendat. Experienţa neplăcută pe care a

avut-o în închisoare, a determinat scrie​rea poemelor: Satisfacţia., pe care îl adre​sează lui Gonthamond (484-496), soli-citându-i iertarea, şi Laudes Dei, scris în ultimii ani de închisoare, în care desci​frăm nuanţe teologice preluate din Ve​chiul şi din Noul Testament. Ultimii ani ai poetului sunt învăluiţi în mister. Cât priveşte valoarea operei sale poetice, pă​rerile sunt împărţite. Reţinem însă con​tribuţia sa deosebit de importantă la pro​movarea literaturii de gen în limba latină.
Migne, PL 60, 679-932; ed. completă: Fr. Vollmer, Mon. Germ. Hist., Auct. antiquiss., XV, Berlin, 1905; F. de Duhn, Dracontii car-mina minora, Leipzig,!873; G. Boissier, L'Afrique romaine, Paris, 1901, p. 309 şi urm.; D. Romano, Stitdi Draconziani, Pa-lermo, 1960; F. Bertini, Autori latini in Africa, Genova, 1974, p. 81-97; J. Fontaine, Naissance de lapoesie dans l'Occident chre-tien, Paris, 1981, p. 252; E.M. Young, Dra​contius, Blossius Aemilianus, art. în Smith-Wace, I, p. 905-907; Cayre, II, p. 211-212; Tixeront, Patrologie, p. 466-468; Altaner-Stuiber, 1980, p. 498 şi urm.; G. Bardy, Dracontius, în DSp. III, col. 1706-1711; S. Constanza, Dracontius Blossius Aemilius, în DECA, I, p. 729-730; J. Schwind, Dra​contius, în LACL, p. 182-183 cu bibliografie.
Druthmar
Chretien de Stavelot, poreclit Duthmar, călugăr benedictin din sec. IX, gramati-cian şi scriitor latin. S-a născut în Aqui-tania şi îmbracă haina monahală la abaţia Corbie din dioceza Amiens, de unde a fost chemat la Stavelot şi apoi la Mel-medy. A decedat în jurul anului 880. De la el ne-a rămas un Comentariu la Evan​ghelia după Matei, în a cărui prefaţă co​mentatorul explică motivul scrierii co​mentariului. El nu păstrează doar o sin​gură metodă de interpretare. Predomi-




nantă este metoda literală, la care adaugă informaţii istorice şi geografice. Comen​tariul a fost redactat pe la mijlocul sec. IX şi a fost dedicat monahilor de la mă​năstirea Stavelot şi elevilor săi. în aceeaşi prefaţă, el îşi expune intenţia de a realiza un comentariu la Evanghelia după loan şi după Luca. Există o serie de notiţe care ne determină să credem că el a început să lucreze la acest proiect. Nu avem însă o formă definitivă a acestor comentarii. Druthmar rămâne în istoria exegezei bi​blice pentru contribuţia pe care el o adu​ce prin Comentariul la Evanghelia după Matei, mai ales prin folosirea metodei criticii literare, în care desluşim cultura sa vastă, religioasă şi laică, şi în cele din urmă tendinţa de promovare a unei intense vieţi duhovniceşti.
Migne, PL 106, 1259-1520; MGH, Epis-tolae, t. 6, Berlin, 1925, p. 177-178; R. Simon, Histoire critique desprincipaux com-mentaires du Nouveau Testament, Rotter-dam, 1693, p. 370-377; R. Ceillier, Histoire generale des auteurs sacres ecclesiastiques, t. 12, Paris, 1862, p. 419-423; M.L.W. Laistner, A Ninth-Century Commmentator on the Gospel according to Matthew, în Harvard Theological Review, t. 20, 1927, p. 129-149; Fr. Stegmuller, Repertorium bi-blicum medii aevi, t. 2, Madrid, 1950, p. 238-239; L. Bergeron, Druthmar, art. în DSp. III, col. 1721-1723 cu bibliografie.
Dulcitius
Duîcitius, tribun şi notar imperial însăr​cinat să îndeplinească decretele imperi​ale împotriva donatiştilor. în timp ce pro​punea trimiterea acestora 'la moartea pe care o meritau', se dovedea deosebit de

îngăduitor faţă de Gaudenţiu*. Augus-tin* îi scrie atrăgându-i atenţia că, în timp ce faţă de donatişti este foarte aspru, faţă de episcopul donatist Gaudenţiu, se arăta mai blând, în general, Augustin are cuvinte bune faţă de Dulcitius, rezumând pe scurt propriile sale argumente împo​triva donatiştilor privind natura martiriu​lui, libertatea de conştiinţă etc.
Fer, Augustin, Ep. 204 (61); Idem, Retract., II, 59; E.B. Birks, Dulcitius (2), art. în Smith-Wace, I, p. 911.
Dynamius
Dynamius (t 601), a fost cunoscut sub numele de Dynamius Patricius, după denumirea funcţiei pe care a îndeplinit-o patricium Galiarum. S-a născut într-o familie aristocrată la Arles pe la mljlblftl sec. VI. La vârsta de 30 de ani este numit guvernator al Marsiliei, unde s-a făeirt cunoscut prin asprimea şi âvăriţîâ sa. Mai târziu, îşi schimbă modul de viaţă, după cum aflăm de la Grîgorie* de Tours, care îi laudă dărnicia şi sprijinul pe care l-a acordat Bisericii. De la el au rămas două scrisori şi vieţile sfinţilor Marius, abate de Bevon şi Maxim, abate de Lerini, mai târziu episcop de Riez. Ii mai este atribuit şi un poem De Lerine insula.
Migne, 80,25-26 şi 31-40; CPL, 1058,2125; MGH, Epist. III, 127, 130-131; CCL, 117, 430-431 şi 435-436; Anthohgia Latina,}, 2, Lipsiae, 1906, p. 265-266; E. Venables, Dynamius (3), art. în Smith-Wace, I, p. 914; S. Zincone, Dynamius Patricius, art. în DECA, I, p. 734; C. Kasper, Dynamius Patricius, în LACL, p. 183-184 cu bibliografie.
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Ebbo (Ebo) de Reims
Ebbo sau Ebo, arhiepisop de Reims în Franţa. S-a născut în anul 775, fiind fiul unui rob şi al Himiltrudei, dădaca lui Ludovic I cel Pios. Este educat la aceeaşi şcoală cu Ludovic I cel Pios. Când aces​ta se urcă pe tronul Aquitaniei, îl numeşte bibliotecar personal, iar când devine îm​părat, mijloceşte numirea Iui pe scaunul arhiepiscopal din Reims. Ebbo s-a dove​dit a fi un episcop destoinic, bun admi​nistrator şi diplomat. Prestigiul de care s-a bucurat la curtea imperială i-a atras numirea de missus în provincia sa. Mi​siunea încredinţată lui de papa Paschal I în Danemarca, în 822-823 a fost un eşec. Sub diverse motive politice complotează împotriva lui Ludovic I cel Pios în favoa​rea fiului acestuia Lothaire I. Când Ludo​vic revine pe tron în 835, el se refugiază şi în pofida faptului că şi-a cerut iertare, a fost depus din treaptă prin hotărâre sinodală. După moartea lui Ludovic, Lot​haire devine împărat şi îl repune în scaun, întrucât pedeapsa sinodală nu fusese ridi​cată, nu este recunoscut ca episcop, în plus, el refuză o misiune diplomatică la Constantinopol, ceea <;e I-a supărat pe Lothaire, care îl privează de toate venitu​rile. Ebbo se refugiază la curtea lui Ludo​vic Germanul, care îl numeşte episcop de Hildesheim, unde a decedat în 851. De la el au rămas câteva scrieri minore. Flo-doard* menţionează două inscripţii, iar

în Appendix ad historiam Remensis ecclesiae este reprodusă o serie de norme pentru slujitorii bisericii din Reims, care datează din vremea lui Ebbo. în scrisoa​rea pe care o trimite lui Haltigar, episcop de Cambrai, Ebbo îl roagă pe acesta să scrie o slujbă de penitenţă, în vederea re-instaurării ei în practica bisericii sale. Apologia sa reproduce o parte din decla​raţiile făcute la sinodul de la Thionville, din 835, care 1-a suspendat din treaptă. Biblioteca municipală din Epernay păs​trează vestitul Evangheliar al lui Ebbo, scris în vremea sa la abaţia Hautvillers din Champagne, între 817-834.
Migne, PL 5, 105, 116; Fliche.Martin, V, 6; H. Leclercq, în DACL 4, 2, col. 1697-1703; 14, 2, 2213-2290; E. Lesne, La Hierarchie episcopale en Gaule et en Germanie, Lille, 1905; J. Daoust, Ebbo (Ebo) of Reims, în CE, V, 26.
Ebionit-ţi
Ebionit-ţi (în ebr. D"On>Q& - ebionim -sărac). Membri unei grupări sectare, creştino-iudaice, care a activat în primele veacuri după Hristos, descendenţi din iu-daizanţii epocii apostolice. Termenul ebionit este întâlnit pentru prima dată la Sf. Irineu*, fiind preluat de Ipolit* şi Ori-gen*. Ei susţineau că iudaismul nu era doar un element pregătitor pentru creşti​nism, ci reprezenta o instituţie veşnic va​lidă, uşor modificată de creştini. Valoa​rea creştinismului rezidă doar în faptul că perpetuează şi completează iudaismul. Singurul garant valid al adevărului nou, al Evangheliei lui Hristos, este caracterul divin al Vechiului Legământ cu Moise. De aici, accentul deosebit pe care ebio-niţii îl puneau asupra legii mozaice. lisus Hristo.s a fost 'Fiul lui losif şi al Măriei născut după legea procreării uma-

ne','simplu om, nimic mai mult decât un descendent al lui David şi nicidecum Fiul lui Dumnezeu' ne informează Tertullian* în legătură cu învăţătura ebionită. De aceea, ebioniţii neagă naşterea feciorel​nică a Mântuitorului, traducând termenul parthenos din Isaia 7, 14 prin neanis. Totuşi, în viaţa lui lisus a avut loc o mare schimbare cu ocazia botezului, când 'a fost uns prin alegere şi a devenit Hristos', primind astfel putere de la Dumnezeu pentru a-şi împlini misiunea Sa pămân​tească. Cu toate acestea, el rămâne om simplu. Evenimentul Botezului Mântui​torului este descris în perspectivă ebio​nită în 'Evanghelia după evrei', text apocrif întrebuinţat de această sectă, după Eusebiu* de Cezareea. Sf. Irineu afirmă că ar fi fost vorba de Evanghelia după Matei.
Ebioniţii au mai fost cunoscuţi şi sub alte denumiri: homuncioniţi, anthropieni, anthropolatrieni, datorită concepţiei lor hristologice, peratici, în funcţie de locul unde erau concentraţi, adică Peraeea, şi symmahieni, după numele lui Symma-chus*, singurul scriitor, membru al sec​tei, al cărui nume s-a păstrat. Nu se ştie cu exactitate care a fost relaţia lor cu nazareii sau nazoreii; dacă sunt una şi aceeaşi grupare sau dacă este vorba de două grupări diferite.
Justin, Dialogul cu Trifon, 47; Irineu, Aav. Haer. I, 26, 2; III, 21, 1; V, I, 3; Ipolit, Refut. Omn. Haer., VII, 34 şi IX, 13-17; R.A. Lipsius, Quellen der ăltesten Ketzer-geschichte, 1875; J.M. Fuller, Ebionism and Ebionites, în Smith-Wace, II, p. 24-28; H. J. Schoeps, Ebionite Christianity, în Joumal of Theological Studies, N.S., IV, 1953, p. 219-224; J.A. Fitzmeyer, The Qumran Scrolls, the Ebionites and their Literature, în Theo​logical Studies, XVI, 1955, p. 335-372; G. Strecker, Dos Judenchristentum der Pseudo-klementinen, TU 70, 1958; A.F.J. Klijn şi G.J. Reinik, Patristic Evidence for Jewish-

Christian Sects, Supplements to Novum Testamentum, XXXVI, Leiden, 1973, p. 19-43; F.X. Murphy, Ebionites, în CE, V, p. 29; Cross, Ebionites, ODCC, p. 438-439; A.F.J. Klijn, Ebionites, în DECA, I, p. 737-738.
Ebioniţi, Evanghelia după
Denumire dată unei evanghelii apocrife, despre care se presupune că ar fi fost folosită de către ebioniţi. Epifanie* afirmă că ebioniţii 'primesc Evanghelia după Matei', numind-o 'Evanghelia după evrei' (Adv, haer. 30,13-16,22). Quasten susţine că această evanghelie este proba​bil identică cu Evanghelia celor Doispre​zece Apostoli, menţionată de Origen* (Horn. In Luc.l) şi că Ieronim* a greşit, identificându-o cu Evanghelia după evrei, deşi A. Schmiedtke este de aceeaşi părere cu Ieronim.
A. Hilgenfeld, Novum Testamentum extra Canonem Receptum, fasc. IV, 1866, p. 32-38; W. Schneemelcher (ed.), New Testament Apocrypha, voi. I, James &Co., West-minster/John Knox Press, 1991, p. 139 şi urm.; Quasten, Patrology, I, p. 113-114; A. Schmiedtke, Neue Fragmente zu denjuden-christlichen Evangelien, TU, 1911; idem, Zum Hebraeerevangelium, în Zeitschrift filr die neutestamentliche Wissenschaft und die Kunde des Urchristentums, XXXV, 1936, p. 24-44; Cross, Ebionites, Gospel according to the, în ODCC, p. 439; A.F.J. Klijn, Ebionites, în DECA, I, p. 737-738; G. Rowekamp, Ebionăerevangelium, în LACL, p. 185.
Ecthesis
Ecthesis (gr. £K9eai<; - declaraţie de credinţă). Formulă doctrinară, decretată de împăratul Heraclie în anul 638, prin care se afirmă cele două firi sau naturi, divină şi umană, în Hristos, unite într-o singură voinţă. Heraclie interzice folo-
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sirea termenului energeiai, fie că era vorba de două sau o singură voinţă. Con​ţinutul acestei formule dădea câştig de cauză taberei monotelite, adică acelei grupări care afirma o singură voinţă în Persoana lui Hristos. Tendinţa monoteli-tă a documentului a fost respinsă cu deo​sebită fermitate de Sf. Maxim* Mărturi​sitorul. De altfel, deşi a fost aprobat de sinoadele de Ia Constantinopol (638 şi 639) ţinute în vremea Patriarhului Ser-ghie, autorul propriu-zis al formulei, după cum îl informa Heraclie pe papa loan IV, Ecthesis-u\ va fi anulat.
J. Hardouin [Harduinus], Acta Conciliorum et Epistolae Decretales, ac Constitutiones Summorum Pontificum, Paris, 1714-1715, voi. III,. Col. 791-796; Sophronius, PG 87, 3; Honorius, Epist,, Patr. Lat., 80, 5; A. Flich - V. Martin (ed.), Histoire de l'Eglise depuis Ies originesjusqu'ă nosjours, voi. V, Paris, 1938, p. 131-134; Cross, Ecthesis, The, în ODCC, p. 443.
Edessa
în prezent oraşul Urfa din Turcia. Fostă capitală a populaţiilor osrhoene din nor​dul Mesopotamiei. în sec. al VUI-lea î.Hr., cetatea a fost cucerită de asirieni, pri​mind numele de Ruhu (în siriacă Urhoi). Seleucus I reconstruieşte cetatea în 304 î.Hr., şi o numeşte Edessa. Capitală a Re​gatului Edessa sau Osrhoene. Romanii o distrug, sub împăratul Traian, şi o trans​formă în colonie romană (Colonia Mar-cia Edessenorum), în 217. în anul 609 cade sub perşi. Bizantinii o recuceresc în 628, sub Heraclie. în 639, este preluată de arabi, iar în 1031 recucerită de bizan-
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tim. In vremea cruciadelor, Baldwin din Flandra o cucereşte, în 1098. Va cădea în mâinile turcilor selgiucizi în 1144, iar în 1182, Sultanul Saladin o trece sub stă-

pânire egipteană. Mongolii o devastează în 1391, iar turcii o reconstruiesc în 1637. Creştinismul datează în Edessa din pe​rioada apostolică. Eusebiu* de Cezareea menţionează o scrisoare legendară păs​trată în Cronica lui Addai, scrisă proba​bil de împăratul Abgar V Ukhama al Edessei şi adresată Domnului nostru lisus Hristos, care 1-a trimis pe apostolul Addai* să-i încreştineze pe edessenieni. De istoria creştinismului în Edessa se leagă şi numele sf. Apostol Toma*, ale cărui moaşte au fost aduse din India la Edessa în sec. al IV-lea. Origen* ne mai informează că Sf. Apostol Toma a predi​cat creştinismul la părţii din Siria de ră​sărit. Primul episcop, Palut, a fost sfinţit şi numit de către Serapion din Antiohia (c. 200). Lui în revine răspândirea creş​tinismului în Siria de răsărit şi în Persia. Literatura creştină şi mai ales cea de limbă siriacă, a cunoscut o deosebită dezvoltare la Edessa. Aici a fost iăcută prima traducere a Bibliei în siriacă nu​mită Peshitta* şi tot aici a fost redactat Diatessaronul lui Tatian*.Tot aici a func​ţionat şcoala nestoriană persană până la închiderea ei în 489. De altfel, Edessa a fost un centru important al monofizitis-mului.
W.Cureton (ed.), Ancient Syriac Documents relative to the Earliest Establishment of Christianity in Edessa and the Neighbouring Countries, from the Year After Our Lord's Ascension to the Beginning of the Fourth Century, 1864; I. Ortiz de Urbina, Le origini del cristianesimo in Edessa, în Gregorianum 15, 1934, p. 82-91; A. F. J. Klijn, Edessa, de Stadvan den Apostel Thomas, Baarn, 1962; J.B. Segal, Edessa. The Blessed City, Oxford, 1970; H.J.W. Drijvers, Cults and Beliefs in Edessa, Leiden, 1980; G. Orlandi, Edessa, CE, V, p. 102-103; R. Lavenant, Edesse, în DECA, I, p. 750-752.

Edessa, Cronica de Ia
Cronica de la Edessa, în latină Chroni-cum Edessenum. Primul document siriac datat. Cronica a fost scrisă în secolul al Vl-lea de către un autor necunoscut. Cronicarul şi-a început relatarea cu inun​daţia ce s-a abătut asupra cetăţii Edessa în anul 201, informaţiile fiind destul de sărace, până când ajunge la anul 202. Din acest document aflăm că biserica creş​tinilor (ecclesia christianorum) din ce​tate nu a fost cruţată de furia apelor dezlănţuite. Sunt consemnate în cronică alte evenimente importante din viaţa cetăţii şi succesiunea episcopilor pe tronul edessenian. Ultimele informaţii datează din anul 540, dată la care se crede că a fost scrisă această cronică. Cronica se păstrează doar într-un singur manuscris (Vat. Syr. 163) şi a fost editat de Assemani.
Assemani, BO, I, p. 388-417; I. Guidi et. al. (ed. şi trad.), Chronica Minora, 6 v., Corpus Scriptorum Christianorum Orientalium 1-6, Scriptores syri ser. 3-4, 1903-1905; trad. în engleză: B.H. Cowper, The Journal of Sacred Literature, seria a 4-a, 4, 1864, p. 28-45; L Ortiz de Urbina, Edessa, Chronicle of, în CE, V, p. 103.
Edessa, Şcoala din
Prin convertirea casei regale (aprox. 202), Edessa a devenit un puternic centru de cultură creştină şi intensă activitate teologică al creştinătăţii orientale. Printre primii scriitori de limbă siriacă care au activat aici reţinem pe Bardesanes* (Bar Daisan) şi Lucian* de Antiohia, despre care se spune că ar fi studiat exegeza bi​blică sub îndrumarea lui Macarie* din Edessa. Aceleaşi studii au fost urmate şi de Eusebiu* din Emesa (Homs).

împăratul roman Iulian Apostatul ce​dează cetatea Nisibe perşilor, în anul 363 şi în consecinţă şcoala teologică de aici condusă de Efrem* Şirul va fi transferată la Edessa. Efrem organizează nucleul creştin existent aici într-o puternică şcoală teologică, rămânând în fruntea ei timp de 10 ani. Ucenicii pe care i-a avut Efrem Şirul nu s-au ridicat la statura lui intelectuală şi spirituală, în Testamentul său, el îi recomandă pe Abha*, Avraam*, S im eon, Mara* de Aggel şi Zenobiu de Gezirta. La aceştia au fost adăugaţi Pau-lona şi Arwat (Arvad), dar care au îm​brăţişat învăţături eretice. La moartea sa, în 373, la conducerea şcolii vine Qijore* (Cyr) care urmează, pentru scurtă vre​me, tradiţia exegetică a lui Efrem Şirul, după care o înlocuieşte cu cea a lui Teo​dor* de Mopsuestia. Acesta a avut o serie de ucenici, ca de exemplu, Barsaurfta* din Nisibe, Ma'anadin Rewardashir, Kumi* şi Proba*. Aceştia din urmă au tradus în limba siriacă lucrările lui Teodor, iar şcoala din Edessa preia tradiţia şcolii an-tiohiene, ceea ce I-a deranjat foarte mult pe episcopul Rabbula* de Edessa (412-435), partizan al lui Ciril din Alexandria. Lui Rabbula îi urmează Ia conducerea şcolii, Ibas* de Edessa (435-457). în Scrisoarea către Maris, Ibas critică hris-tologia alexandrină, stârnind dezbateri se​rioase în rândurile participanţilor la Sinodul ecumenic de la Calcedon (451). De altfel, Scrisoarea a fost condamnată în timpul împăratului Justinian, cu ocazia sinodului ecumenic de la Constantinopol (553).
Mulţi dintre cei ce au studiat la şcoala din Edessa în secolul al V-lea au devenit episcopi în Biserica persană: Simeon din Beit Arsham, Acaciu Arameanul, Avraam Medul, Narses Leprosul etc.
f\
In 437, Ia conducerea şcolii vine Narses. Datorită convingerilor sale nestoriene, el
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a fost alungat din Edessa în 451. Narses se stabileşte la Nisibe unde a înfiinţat o nouă şcoală teologică la invitaţia Epis​copului Barsauma. Şcoala din Edessa nu va mai dăinui multă vreme, iar preroga​tivele ei vor fi preluate de şcoala din Nisibe. în 489, ea a fost închisă de epis​copul Cyrus II, din porunca împăratului Zeno. Pe ruinele şcolii a fost clădită o biserică închinată Sf. Fecioare Măria.
E.R.Hayes, L'Ecole d'Edesse, Paris, 1930; R. Duval (ed.), Testament de s. Ephrem, în Journal Asiatique 18, 1901, p. 234-319; R. Ne Iz, D ie theologischen Schulen der mor-genlăndischen Kirchen, Bonn, 1916; A. Baumstark, Geschichte der syrischen Literatur, Bonn, 1920, 34, 66, 100-107; F.X. Murphy, Edessa, School of, în CE, V, p. 103-104.
Efes
Cetatea Efes a fost întemeiată de către coloni ionieni în secolul al XI-leaî.Hr., la gura râului Cayster. De-a lungul anilor, Efesul a fost stăpânit de sardini, perşi, atenieni şi macedonieni. în anul 133 î. Hr., cetatea a fost dăruită romanilor de către Attalus III al Pergamului, devenind mai apoi capitala provinciei Asia Minor (27 î.Hr. - 287 d. Hr.). Efesul a jucat un rol deosebit de important în antichitate, fiind un mare centru cultural, comercial şi religios. Este cunoscut datorită Tem​plului dedicat zeiţei Diana (Artemis), construit de Chersifron în secolul al VI-lea î.Hr. şi reconstruit de arhitectul Dino-crate în sec. al IV-lea (probabil în jurul anului 330) î.Hr. şi considerat 'Una din cele şapte minuni ale lumii'. Templul a fost distrus de goţi în anul 262 d. Hr. în perioada apostolică, Efesul a fost scena unei activităţi misionare deosebit de fructuoase întreprinsă de Sf. Apostol Pa-vel care 1-a vizitat în timpul celor trei călătorii misionare, în cea de a treia călă-
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torie misionară, Sf. Apostol Pavel a po​posit aici timp de trei ani, propovăduind evanghelia mai ales păgânilor din cetate. Sf. Apostol Pavel le va adresa efesenilor una din epistolele sale. Tot de perioada apostolică se leagă credinţa că Sf. Apos​tol şi Evanghelist loan ar fi locuit aici la bătrâneţe. Efesul mai este una din cele 'şapte Biserici' menţionate în Apocalipsă (2,1-7).
în istoria Bisericii creştine, Efesul a fost locul unde s-a întrunit cel de al treilea sinod ecumenic în anul 431. Tot aici s-a ţinut sinodul „tâlhăresc", Latrocinum, în 449 şi un sinod monofizit sub Timotei* Aelurul. în secolul al IX-lea, episcopii Hypatie şi Teofil au participat la contro​versa iconoclastă.
Efesul este locul unde au fost înmormân​taţi, potrivit tradiţiei, sfinţii loan, Luca, Măria Magdalena, Timotei, Filip Diaco​nul şi pustnicul egiptean Pavel. Sf. Iri-neu* menţionează o tradiţie potrivit că​reia Sf. loan a scris Evanghelia sa în Efes şi că a fost ucis tot aici, în timpul dom​niei împăratului Traian. Nu departe de teatrul antic au fost descoperite ruinele bisericii unde s-a întrunit sinodul ecu​menic de la Efes (431), iar la aproxima​tiv un kilometru şi jumătate se află peş​tera unde s-au retras cei Şapte Sfinţi ador​miţi, refugiaţi aici probabil în timpul per​secuţiei lui Diocleţian. Turnul din zidul original al cetăţii este considerat locul unde a fost închis Sf. Apostol Pavel. în partea de sud a cetăţii au fost escavate ruinele unei mănăstiri, despre care se spune că este locul de unde Sf. Fecioară a fost ridicată cu trupul la cer.
J.T. Wood, Discoveries at Ephesus, including the Site and Remains ofthe Great Temple of Diana, 1877; D.G.Hogarth şi alţii, Escava-tions at Ephesus. The Archaic Artemisa, British Museum Publication, 1908 şi atlas 1908; W. M. Ramsay, The Letters of the
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Seven Churches in Asia and their Place in the Plan of the Apocalypse, 1904, p. 210-250.; P.T. Camelot, Ephesus, art. în New Catholic Encyclopedia, voi. V, Sân Fran​cisco, Toronto, London, Sydney, 1967, p. 457-459.
Efes. Sinodul de la
Cel de al treilea sinod ecumenic care s-a ţinut la Efes în anul 431, convocat de către împăratul Teodosie II în vederea rezolvării controversei stârnită de Nes-torie*, care nu recunoştea titlul de Theo-tokos acordat prin tradiţie Fecioarei Mă​ria. Sinodul a fost deschis la 7 iunie 431, sub conducerea Sf. Ciril* al Alexandriei, oponentul principal al lui Nestorie. Deşi episcopii orientali, susţinători ai lui Nes​torie, şi reprezentanţii papei Celestin nu sosiseră, cei 150 de episcopi prezenţi la Efes au aprobat, în prima sesiune, din 22 iunie 431, doctrina cuprinsă în scrisoarea pe care Ciril i-a adresat-o lui Nestorie (Epist.4\ dar nu şi cele 12 anateme. La sosirea partidei  episcopilor orientali, conduşi de loan de Antiohia, aceştia au fost informaţi de hotărârea sinodului. Ei refuză hotărârile sinodului, ţin propria lor şedinţă şi îi excomunică, depunându-i din treaptă, pe Ciril şi pe episcopul Memnon. Fiind   informat  de  această  hotărâre, împăratul Teodosie II anulează hotărârile luate la 22 iunie. La sosirea reprezen​tanţilor Romei, are loc o nouă întrunire a partidei   ciriliene   (10-11    iulie).   Cu această ocazie, este confirmată hotărârea din 22 iunie, prin care Nestorie a fost condamnat. Totodată, au fost condamnaţi loan* de Antiohia, adepţii săi, împreună cu Teodoret* din Cyr. In cadrul sesiunii din 22 iulie se hotărăşte să nu se for​muleze o altă formulă de credinţă decât cea prezentată în crezul nicean. în luna august, li se cere, prin decret împărătesc,
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episcopilor adunaţi la Efes să părăsească cetatea, iar Nestorie, Chirii şi Memnon au fost depuşi din treaptă şi arestaţi. Am​bele partide solicită sprijinul împăratului. Au urmat o serie de dezbateri teologice, în cadrul cărora fiecare tabără şi-a pre​zentat punctul de vedere, în cele din ur​mă, în aprilie 433, Chirii şi loan ajung la înţelegere. Acesta din urmă mărturiseşte că Fecioara Măria este Theotokos, Năs​cătoare de Dumnezeu, 'deoarece Cuvân​tul Iui Dumnezeu a luat trup şi s-a făcut om'. Deşi în Hristos cele două naturi, divină şi umană, sunt deosebite, ele sunt însă unite şi atribuite unei singure per​soane (prosopon), deoarece există un sin​gur Hristos şi un singur Fiu, care s-a năs​cut din Fecioară şi este adorat ca fiind singurul Hristos. A respinge unirea celor două naturi sau firi, ar fi însemnat să se vorbească despre două persoane diferite. Episcopii orientali îl anatemizează pe Nestorie,  spre marea satisfacţie a lui Chirii, care se reţine de Ia a mai face re​feriri la problema controversată a naturii unice şi la anateme. Papa Sixt III, urma​şul Iui Celestin, trimite scrisori de feli​citări lui Chirii şi loan. Pentru istoria dogmelor, sinodul ecume​nic de Ia Efes are o importanţă deosebită, în sensul că recunoaşte şi consfinţeşte teologia Sf. Chirii privind unitatea Cuvân​tului întrupat, unirea celor două naturi într-un singur ipostas, fără ca deosebirea dintre ele să fie anulată, afirmarea faptu​lui că Dumnezeu Cuvântul S-a născut, a suferit, a murit în trupul cu care S-a unit. în ceea ce priveşte documentele sinodale sau actele conciliare, Sinodul de la Efes a fost primul sinod ale cărui acte s-au păs​trat în original. Ele reprezintă diverse colecţii ce adună la un loc procesele ver​bale, epistolele, hotărârile etc., ale sino​dului. Există trei colecţii: Atheniensis, Segueriana şi Vaticana. In secolul VI,
EFES. SINODUL DE LA

EFREM ŞIRUL, SF.

EFREM ŞIRUL, SF.
aceste documente au fost traduse în lati​nă. Documentele propriu-zise ale sinodu​lui au fost publicate în diverse colecţii: Mansi 4-5; E. Schwartz, Acta Concilio-rum Oecumenicorum, 5, Berlin 1921-1929, V. l, Concilium Ephesinum.
Socrate, Ist. Bis., 7. 29-34; P.G., 67, 29-872; Evagrie, Ist. Bis., cap. l, 2-7; P.G. 86, 2, 2419-2444; P.T. Camelot, Ephese et Chalcedoine, v. 2 în Histoire des conciles oecumeniques, Paris 1962; E. Schwartz, op.cit., I, 5. , 1922-1930; H. Jedin, Ecume-nical Councils ofthe Catholic Church, Glen Rock, 1960; H.J.Margull, The Councils of the Church, Philadelphia, 1966; J. Stevenson, Creeds, Councils, and Controversies, New York, 1966; M. Simonetti, Ephese, în DECA, I, p. 821-822
Efes. Sinodul tâlhăresc de la
Condamnarea lui Eutihie* de către Fla-vian* la sinodul de la Constantinopol din 22 nov. 448 şi confirmată de împăratul Teodosie II, la sugestia eunucului Chry-saphius, nu a fost pe placul lui Eutihie, dar nici al adepţilor săi. Astfel, împreună cu Dioscur*, Eutihie convoacă un sinod care să-l reabiliteze şi, în consecinţă, să îl depună pe Flavian, 'reafirmând credinţa ortodoxă' împotriva lui Nestorie, adică împotriva celor care nu s-au conformat formulărilor doctrinare propuse de Euti​hie. Sinodul a fost deschis la 8 august 449 sub preşedinţia lui Dioscur, Patriar​hul Alexandriei, susţinător înfocat al mo-nofizitismului. Eutihie a fost reabilitat şi repus în drepturi, iar Flavian şi ceilalţi episcopi au fost depuşi, în timp ce dele​gaţii Papei Leo I au fost insultaţi, cererea lor de a se citi Tomosul lui Leon fiind respinsă, iar disputa care s-a iscat în legă​tură cu această respingere a fost supri​mată de către soldaţi.

în cea de a doua sesiune din 22 august, au fost depuşi episcopii suspectaţi de nestorianism: Teodoret* de Cyr, Ibas* de Edessa şi Domnus de Antiohia. In con​cluzie, sinodul a respins formulările pro​puse de Ciril* de Alexandria şi loan* de Antiohia. Diaconul Ilarie, unul din dele​gaţii Papei Leo I, care a izbutit să fugă, îl informează pe papă în legătură cu cele întâmplate. Acesta convoacă un sinod local la 29 septembrie 449, denunţă sino​dul, numindu-1 latrocinium - tâlhăresc (vezi şi Ep. 95 adresată împărătesei Pul-heria în care descrie sinodul ca fiind 'non iudicium, şed latrocinium').
Acta Conciliorum  oecumenicorum    voi. 2.1.l, (1933) p. 68-101; voi. 2. 3.1, (1935), p. 42-91;   S.G.F. Perry, The Second Synod of Ephesus,  Dartfor,   1881;   Hefele-Leclerq, op.cit., pt. l, 1908, p. 555-621.
Efrem Şirul, Sf.
Sf. Efrem Şirul (c. 306-373), exeget bi​blic, scriitor bisericesc, cel mai de seama părinte al Bisericii siriene, numit şi 'pro​fetul sirienilor', s-a născut la Nisîbis, pe Daisan, un afluent al Eufratului (Meso​potamia), în anul 306. Unii cercetători susţin că părinţii săi au fost păgâni, tatăl fiind preot al zeului Abnil, al cărui tem​plu a fost distrus de împăratul roman Jo-vian. După alta versiune a naşterii sale, părinţii săi au fost creştini, dând copilu​lui lor o educaţie creştină aleasă, care a fost desăvârşită de episcopul lacob* din Nisibis, unul din cei '318 Părinţi' parti​cipanţi la sinodul întâi ecumenic de la Niceea (325), şi pe care, se pare, că 1-ar fi însoţit la acest sinod. Acelaşi episcop 1-a botezat şi 1-^a hirotonit diacon, treaptă sacerdotală la care a rămas întreaga via​ţă. O influenţă şi mai mare asupra lui Efrem se crede că ar fi avut-o Vologeses

(350-361), urmaş al lui lacob de Nisibis, deşi la această vreme Efrem era cunoscut foarte bine, fiind deja conducătorul Şcolii din Nisibis.
După moartea împăratului Constantin cel Mare, Sapor, regele Persiei, încearcă din
A
nou să cucerească Mesopotamia. In anul 338, el ajunge cu trupele sale la zidurile cetăţii Nisibis, care opune rezistenţă. Sa​por asaltează cetatea timp de 70 de zile. Ca ultimă încercare de cucerire a cetăţii, el zăgăzuieşte apele râului Mygdonius, pe care le eliberează apoi pentru a dis​truge zidurile cetăţii. Acestea au lovit ce​tatea cu o violenţă atât de mare încât se părea că zidurile vor ceda. Tradiţia spune că în acele momente Efrem s-a urcat pe zidul cetăţii şi s-a rugat lui Dumnezeu pen​tru salvarea ei. Ca din senin, teritoriul a fost invadat de o mulţime de ţânţari care au atacat caii şi elefanţii lui Sapor, facân-du-i de nestrunit şi provocând confuzie în rândurile armatei persane. Sapor a re​cunoscut în acest lucru mânia divină şi s-a retras, pentru a nu atrage asupra sa şi alte pedepse. Sapor va deveni însă stăpânul cetăţii Nisibe în 363, în urma uciderii împăratului Iulian Apostatul şi ca parte din tratatul de pace care i-a urmat. Efrem părăseşte Nisibis şi se retrage la Edessa unde va înfiinţa celebra Şcoală de Teo​logie, această cetate aflându-se sub stă​pânire romană.
Efrem a îmbrăţişat viaţa de ascet de tim​puriu, respectând până Ia moarte şi cu consecvenţă canoanele severe impuse de un astfel de mod de viaţă. Deşi nu este un lucru cert, se crede că el a călătorit în Egipt, pentru a se inspira din viaţa mari​lor anahoreţi care se nevoiau în deşertul egiptean. Aici ar fi rămas opt ani, luptând împotriva arienilor. Din Egipt, a trecut în Cezareea Capadociei, unde 1-a cunoscut pe Sf. Vasile* cel Mare. Despre Sf. Efrem, Sf. Vasile cel Mare a spus: 'Efrem este

un gânditor perspicace şi deţine întreaga cunoaştere a filosofici divine', înţele​gând aici cunoaşterea Sfintei Scripturi. De ia Cezareea, Efrem este chemat de urgenţă Ia Edessa, deoarece cetatea a fost invadată de erezii. Pentru a contracara pro​paganda ereticilor gnostici, care făceau uz de poezie şi muzică în răspândirea învăţăturilor lor, Efrem va compune şi el o serie de poeme, de o deosebită sensi​bilitate poetică, tratând despre viaţa Mântuitorului, desfăşurată în marile ei secvenţe: Naşterea, Botezul, Postul, prin​cipalele evenimente din slujirea Lui pă​mântească, Patimile, învierea şi înălţarea la cer. Sf. Grigorie* de Nyssa menţionea​ză o dispută pe care Efrem ar fi avut-o cu Apolinarie*.
în ultimele zile ale vieţii sale, i-a fost dat să trăiască, împreună cu concetăţenii săi, o mare secetă. Greutăţile cu care popu​laţia Edessei s-a confruntat, 1-au determi​nat pe Efrem să părăsească viaţa de ascet şi să se angajeze în ajutorarea ei. El a ad​ministrat puţina hrană care s-a mai găsit în aşa fel încât foametea a fost depăşită, în anul care a urmat, recolta fiind deo​sebit de bogată, Efrem s-a reîntors la viaţa sa de anahoret.
Moare la 9 iunie 373, lăsând discipolilor săi îndrumări precise despre locul şi mo​dul în care să-i înmormânteze. Este po​menit de către Biserica Ortodoxă la 28 ianuarie, în Apus a fost comemorat la l februarie, iar din 1920, când Papa Bene-dict XV 1-a numit Doctor a! Bisericii romano-catolice, la 18 iunie şi din 1969, la 9 iunie, în Biserica siriană, Sf. Efrem este numit 'dascăl al lumii', 'stâlp al Bi​sericii', * profet al sirienilor' sau 'harpă a Duhului Sfânt'.
Despre Sf. Efrem se spune că ar fi moş​tenitorul a trei tradiţii culturale, şi anu​me, a vechii tradiţii mesopotamiene, a celei iudaice şi în cele din urmă a celei
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greceşti. Tradiţia mesopotamiană a cu-noscut-o   îndeaproape,   folosind-o   în scrierile sale, dând valenţe noi tradiţiei literare şi simbolurilor vechii Mesopo-tamii. La fel, el a prelucrat tradiţii extra-biblice,  preluate din  literatura ebraică post-biblică: Targitmim (traducerile ara-maice ale Bibliei) şi Midraşim (expuneri omiletice). Cât despre tradiţia greacă, el a cunoscut nu numai scriitorii creştini, ci şi o serie de curente filosofice greceşti antice, cum ar fi stoicismul. Moştenirea literară lăsată de Sf. Efrem a fost deosebit de bogată, nefiind încă edi​tată şi tradusă în întregime. Unii cercetă​tori din vechime au mers într-atât încât i-au atribuit 3 milioane de versuri. Până Ia noi au ajuns peste patru sute de imne, ele fiind mult mai multe, dar s-au pier​dut.  Pe  lângă operele în versuri,  Sf. Efrem a scris în proză mai multe tratate împotriva unor ereziarhi, precum şi co​mentarii la Sf. Scriptură. Multe din ope​rele sale au fost traduse de timpuriu în diverse limbi: armeană, greacă, latină, slavonă, georgiană, coptă, etiopiana şi arabă. Aşa se face că o serie de tratate şi imne se păstrează numai în traduceri, originalul siriac fiind pierdut. Sf. Efrem a scris în proză şi în versuri. Opera în proză, bogată în figuri stilistice, cuprinde comentarii  biblice şi tratate scurte sau epistole (scrisori). Cea mai bo​gată parte a operei sale o formează dis-i cursurile în versuri (memre) şi imnele (midrashe); exprimarea în vers ducându-i i faima de mare versificator. Memra con​stă dintr-o piesă uneori foarte extinsă, fără diviziuni strofice, compusă în hepta-silabe duble. Atestat înainte de era creş​tină, acest vers aramaic poartă denumirea de 'metru al lui Mar Efrem', pentru că el 1-a introdus în omilia liturgică. Memre~\Q lui Efrem au fost înlocuite de cele ale lui lacob*  de  Serugh, alcătuite din două
rt/\n

cvadrisilabe triple, ceea ce a dus probabil la pierderea unui mare număr de memre efremiene. Imnele (madrashe) dezvăluie cu adevărat geniul poetic al Sf. Efrem. Im​nul este scris în versuri, de obicei inegale, al căror principiu nu mai este silabic şi depinde o accentuare ritmică încă nedes​cifrată. Poemul este compus din strofe egale, legate uneori printr-un acrostih în​deobşte alfabetic. Fiecare strofa era ur​mată de un refren, destinat execuţiei co​rale. In secolul al Vl-lea, erau cunoscute aproximative 600 de imne efremiene. a.  Opera exegetică coincide în mare parte cu proza sa. Avem aici comentarii la textul Sfintei Scripturi, cu excepţia scrierilor deuterocanonice ale Vechiului Testament. Dintre comentariile la Ve​chiul Testament, cel mai important este cel Ia cartea Facerii în care respinge, fără a face referire directă, cosmologia lui Bardesanes* (Bardaisan) şi la Ieşire (pâ​nă la cap. 32,26), singurele păstrate în întregime. Reţinem şi comentariile la Pen​tateuh, losua, Judecători, Regi, Iov, Pro​feţii toţi, din care s-au păstrat fragmente la Sever de Edessa (851-861). în armea​nă, s-a păstrat comentariul la cărţile Pa​rai ipomena.  Cât priveşte Noul Testa​ment, în armeană s-a păstrat comentariul la Diatessaron-ul Iui Taţian* şi apoi un comentariu asupra epistolelor pauline, cu excepţia Epistolei către Filimon, dar care include şi a treia Epistolă apocrifa către Corinteni.
Metoda exegetică folosită este istorică şi literală, iar în discursurile şi imnele sale, după cum era de aşteptat, cea alegorică, b. Opera dogmatică şi polemică în ace​laşi timp cuprinde 52 de discursuri împo​triva ereziilor, mai ales a lui Bardesanes, Marcion* şi Mani*; 80 de tratate îm​potriva scormonitorilor (Contra scruta-tores\ adică a sofismelor ariene; patru imne împotriva lui Iulian Apostatul; şap-




te cuvântări despre taina Sfintei Treimi, în care face uz de metafora mărgăritaru​lui sau perlei; despre întrupare; despre Fecioara Măria; şase Cuvântări despre credinţă; patru despre liberul arbitru; Discurs împotriva iudeilor.
c.
Opera cu caracter moral-ascetic:
despre pocăinţă; despre feciorie; despre
rugăciune la diverse ocazii;
d.
Omilii energetice şi parenetice:  12
predici exegetice asupra unor teme din
Vechiul Testament; 12 discursuri asupra
Paradisului; 10 discursuri asupra Iui losif
vândut de fraţii săi; discursuri asupra
sfinţilor din Vechiul şi Noul Testament;
e.
Discursuri asupra Mântuitorului lisus
Hristos: 25 predici la Naşterea Mântui​
torului; 14 discursuri la Epifanie; 41 dis​
cursuri asupra altor teme legate de viaţa
Mântuitorului;
f.
Despre Fecioara Măria: 20 discursuri
despre Fecioara Măria, la care se adaugă
altele despre apostoli, martiri şi mărtu​
risitori ai credinţei creştine.
g.
Discursuri sau imne funebre: 45 dis​
cursuri funebre rostite sau cântate Ia fu-
nerariile unor episcopi, preoţi, călugări,
laici simpli, mame şi taţi etc.
h. Opera lirică: Grupul de lucrări incluse sub acest titlu generic, cum ar fi cele 77 de poeme nisibene (Carmina nisibena), 15 imne în cinstea lui Abraam de Qidun şi 24 de imne în cinstea lui Iulian cel Bă​trân, etc., înglobează teme în care imagi​naţia poetică se îmbină cu istoria reală, îndemnul la o viaţă morală şi perse​verenţa în credinţă.
Testamentul Sfântului Efrem, păstrat în greacă, este considerat a fi neautentic. Doctrina teologică propusă de marele teolog-poet este fără îndoială cea orto​doxă, dependentă în bună parte de Pă​rinţii capadocieni. Definiţia teologică trebuie folosită, după părerea Sf. Efrem, cu oarecare circumspecţie, deoarece ea

poate dăuna, prin limitele impuse, mai ales atunci când se vorbeşte despre fiinţa lui Dumnezeu. A-L defini pe Dumnezeu, înseamnă a încerca să cuprindem Necu​prinsul, să limităm Nelimitatul, în astfel de cazuri, el face uz de paradox. Pentru a exprima actul chenotic determinant al întrupării, el spune: 'Cel Mare S-a făcut mic' sau 'Cel Bogat Care S-a făcut sărac' sau 'Cel Ascuns Care S-a descoperit' etc. învăţătura teologică, doctrinară a Sf. Efrem trebuie văzută mai ales în contex​tul polemicilor pe care el le-a dus cu di​verse structuri eretice, gnostice, dualiste sau ariene. Dumnezeu s-a făcut cunoscut pe trei căi: prin tipuri şi simboluri, pre​zente atât în natură, cât şi în Scriptură; prin 'nume' sau metafore, pe care Dum​nezeu le îngăduie să fie folosite despre El şi prin întrupare. Rolul de bază în actul cunoaşterii Iui Dumnezeu îi revine cre​dinţei, singura care poate cuprinde sensul tainic, lăuntric al realităţii spirituale, în absenţa credinţei, lisus din Nazaret ră​mâne doar o figură istorică, umanitatea Sa e pentru privitor tot ceea ce se vede; numai atunci când privitorul se uită cu ochiul credinţei, se arată divinitatea lui Hristos. Pentru a desluşi Scriptura este nevoie de credinţă, căci acolo unde nu există ochiul lăuntric al credinţei, tot ceea ce se vede este sensul istoric, exterior al Scripturii - litera şi nu duhul, în Sine, Dumnezeu este incognoscibil.
«
_^_
Omul II cunoaşte pe Dumnezeu după nu​me; 'numele desăvârşite' fiind punctul maxim al întâlnirii omului cu Dumnezeu. Unele nume sunt comune pentru Dum​nezeu şi pentru om: tată, fiu, rege etc. Cu toate acestea, nu trebuie să se creadă că omul şi Dumnezeu ar avea ceva în co​mun. Dimpotrivă, între Dumnezeu şi om există o adâncă prăpastie ontologică care îi separă. Pentru a depăşi prăpastia onto​logică care îl separă pe om de Dum-
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EGEMONIU
nezeu, Dumnezeu este Cel ce coboară la nivelul cei mai de jos al umanităţii, adre-sându-i-se în termenii şi limbajul propriu ei. Scopul acestei coborâri este de a atra​ge întreaga umanitate sus la Dumnezeu, întruparea Fiului lui Dumnezeu, înţe​leasă ca lucrare chenotică, are nuanţe specifice în gândirea Sf. Efrem. Ea tre​buie văzută mai ales în perspectiva urcuşului omului spre Dumnezeu, înţeles ca proces de îndumnezeire, făcut posibil de coborârea lui Dumnezeu. Deşertarea de slava divină nu implică renunţarea la firea sau natura divină, după cum nici păstrarea naturii divine nu implică anu​larea firii omeneşti. De aceea, în Hristos sunt două firi. El a comunicat umanităţii slava Sa, însuşindu-şi slăbiciunea uma​nă; facându-Se muritor, ne-a făcut pe noi nemuritori!
Măria este Fecioară şi Mamă; ea păstrân-du-şi fecioria înainte de naştere, în tim-
/».
pul naşterii şi după naştere, învăţătura iui Efrem despre Pururea Fecioara Măria a fost folosită de către romano-catolici, deşi fără nici un temei real, pentru a dovedi învăţătura lor despre Imaculata con​cepţie.
Sf. Efrem Şirul rămâne un statornic punct de referinţă în istoria gîndirii şi li​teraturii creştine. Chiar dacă el este ade​seori limitat doar la sfera Bisericii siriene şi aceasta datorită folosirii de către el a limbii siriace, moştenirea teologică pe care a lăsat-o depăşeşte graniţele tradiţiei creştine siriene şi se înscrie în circuitul valorilor gândirii creştine universale.
S. Paîris noştri Ephraem syri opera omnia quae extant, graece, syriacae et latine re-cens. P. Benedictus, los. Et St. Evod. Asse-manus, Romae, 1737-1746; J. Overbeck, S. Ephraemi syri, Rabulae...opera selecta, Oxford, 1865; G. Bickell, S. Ephraem syri Carmina nisibena, Leipzig, 1866; J. Lamy, S. Ephraem syri Hymni et sermones, 3 voi.,

Malines, 1882-1889; Dom Edmund Beck, în „Corpus Scriptorum Christianorum Orien-talium" între anii 1955-1979, 38 voi. I. Gh. Coman, Patrologie, 1956, p.218-221; W. Wright, Istoria literaturii creştine siriace, trad. Remus Rus, Ed. Diogenes, 1996, p. 31-32; Sebastian Brock, Efrem Şirul, I, Ochiul luminos, II. Imnele despre Paradis, trad. Mir-cea lelciu, Studiu introductiv, loan Ică jr., Editura Deîsis, Sibiu, 1998 (cu bibliografie); F. Rilliet, Ephrem le Syrien, în DECA, I, p. 824-827; P. Bruns, Ephraem der Syrer, în LACL, p. 191-194 cu bibliografie.
Egbert de Liege
Poet şi profesor de retorică de origine germană. S-a născut în anul 972 şi a stu​diat la Liege, în şcoala de pe lângă cate​drala oraşului, unde rămâne pentru restul vieţii în calitate de profesor de grama​tică, retorică şi dialectică. Este autor al unui manual de instrucţie sub forma unei antologii cu proverbe sapienţiale, preluate din literatura antică, din Sf. Scriptură sau din scrierile Sfinţilor Părinţi, precum şi din folclorul vremii. Lucrarea, intitulată Fecunda radis (Corabia încărcată), con​stă din două părţi: Prora şi Puppis, cu​prinzând peste 2300 de versuri. Lucrarea este interesantă pentru istoria literaturii latine în evul mediu.
E. Voigt (ed.), Egberts von Liitlich Fecunda Ratis, Halle, 1889; E. Brouette, DHGE 14, 1471; H. Pirenne, Histoire de Belgique, l voi., Bruxelles, 1911-1932, I, 94, 163; P.B. Corbett, Egbert of Liege, în EC, V, p. 190.
Egbert (Ecgbert) de York
Arhiepiscop de York, descendent din ca​sa regală din Northumbria, văr al regelui Ceohvulf (m. 760) şi frate al lui Edbert

(m. 768), urmaşul lui Ceolwulf la tron. A studiat Ia Roma, unde a fost hirotonit dia-
A
con. In 732 a fost numit arhiepiscop de York. La îndemnul lui Beda* Venera​bilul, Egbert solicită papii Grigorie III ridicarea episcopiei de York la rangul de arhiepiscopie. Răspunsul papii din 735 este favorabil. Egbert organizează şcoala din York în fruntea căreia îl numeşte pe Ethelbert, viitor arhiepiscop de York, iar printre elevi, Alcuin*. Dintre lucrările sale cea mai cunoscută este colecţia de canoane,  Excerptiones e dictis et cano-nibus SS Patrum (Excerptiones Egbertî) sau De Jure Sacerdotali. Urmează, în ordinea importantei, Dialogus Ecclesias-ticae Institittionis, un tratat care dezbate diverse aspecte legate de disciplina bi​sericească,  şi Poenitentiale sau  Con-fessionale, care s-au păstrat în latină şi în saxonă.  Lucrarea sa, Pontificale., este deosebit de valoroasă pentru istoria cul​tului şi a ritualului de încoronare englez. S-a mai păstrat o scrisoare de Ia Sf. Bo-nifaciu*. A decedat în anul 766 şi a fost înmormântat în catedrala din York.
Migne, PL, 89, 377-454; F.W.H. Wasser-schleben, Die Bussordnungen der abend-lăndischen Kirche, 1851, p. 231 -247, în A.W. Haddan-W.   Stubbs   (ed),   Councils   and Ecclesiastical Documents Relating to Great Britain and Ireland, III, 1871, p. 358-360, scrisorile   către   Bonifaciu   p.   394-395, scrisoarea către Pavel I, 403-413; De iure sacerdotali,   p.   413-431;   Pontificale,   în Greenwell, Surtees Society, XXVII, London, 1853; Beda, Opera historica, ed. C. Plum-mer, 2 voi., Oxford, 1896, voi. l, p. 405-423; J. Raine, Egbert (6), în   Smith-Wace, II, p. 50-52; H. Dauphin, OSB, în DHGE, XIV, 1960, col. 1476-1478 cu bibliografie; Cross, Egbert, în ODCC, p. 447 cu bibliografie; V I. J. Flint, Egbert (Ecgbert) of York, în EC, V, p. 190.

Egemoniu sau Hegemonius
Egemoniu (sec. IV), autor, probabil de origine siriacă, al unui tratat de comba​tere a maniheismului, intitulat: Acta Ar​chelai. Lucrarea, scrisă în siriacă (lero-nim*), după Quasten în greacă, a fost concepută sub forma unui dialog între episcopul Arhelau, autorul însuşi, şi un oarecare Turbo, ucenic al lui Mani*-Ma-nichaeus. Data scrierii este plasata cu oare​care rezerve în prima parte a sec. al IV-lea, probabil după sinodul de Ia Ni* ceea (325), deoarece Arhelau foloseşte termenul homoousios, dar în orice caz înainte de 348, deoarece Chirii* al Ieru​salimului citează, din memorie, uri frag​ment din acest dialog, îeronim ne spune că  autorul a fost episcop în Mesopota-mia şi şi-a desfăşurat activitatea în vre​mea împăratului Probus, care a urmat lui Aurelian şi Tacitus. Textul grec s-a pier​dut şi s-a păstrat traducerea integrală în latină, în urma descoperirii, în 1903, a unui manuscris necunoscut de către L. Traube, aflăm că Ia sfârşitul lucrării a existat şi o listă completă a tuturor ereti​cilor până în a doua jumătate a sec. IV, şi că Acta Archelai a fost îndreptată împo​triva   tratatului maniheic, intitulat The-saurus.
Migne, P. G., 10, 1405-1528; M. J. Routh, Reliquae sacrae, ed. a 2-a, 5, Oxford, 1848, p. 1-206; C. H. Beeson, Hegemonius, Acta Archelai, GCS 16, 1906; A. Adam, Texte zur Manichăismus, Kl. T., 175, 1954; A. Har-nack, Die Acta Archelai und das Diatessaron Tatians, T.U. l, 3, Leipzig, 1883; Idem, Geschichte der altchrist. Literatur, l, 2, p. 540 şi urm.; G. Bardy, D.Th.C., 9, 1954-1957; Quasten, Patrology, III, p. 357-358; I. G. Coman, III, p. 533-534; Altaner-Stuber, 1980, p. 310 şi urm.
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ELIGIUS
Egeria vezi Etheria
Eginhard (Einhard)
Eginhard (770-840), istoric, biograf şi consilier al împăratului Carol cel Mare. S-a născut în jurul anului 770 şi a fost educat la mănăstirea Fulda, de unde este transferat la şcoala lui Carol cel Mare de la Aachen. Aici şi-a continuat studiile sub îndrumarea lui Alcuin*. După moar​te lui Carol cel Mare, rămâne la curte unde deţine funcţia de consilier al lui Lothaire, fiul lui Ludovic cel Pios. în 830 se retrage la Seligenstadt, unde ridică o mănăstire. Paralel cu activităţile la curtea imperială, Eginhard se dedică scrisului. Cea mai importantă lucrare a sa este Viaţa lui Carol cel Mare, scrisă după mo​delul şi stilul lui Suetoniu. Cu ocazia transferării moaştelor Sf. Marcellinus şi Petru de la Roma, el scrie o lucrare ha-ghiografică, Translaţia SS Marcellini et Petri în care descrie şi evenimentul trans​ferării. Deşi i-au fost atribuite şi An-nales Einhardi, se pare că acestea nu îi aparţin.
G.H. Pertz (ed), Annales, în MGH, Scrip-tores, I, 1826, p. 174-218; G. Waitz (ed.), Translaţia et Miracula Sanctorum Marcellini et Petri, în ibidem XV, pt. 1-a, 1887, p. 238-264; Einhard, Vita Karoli Magni, ed. de O. Holder-Egger, în Scriptores Rerum Germa-nicarum in usum scholarum, 1911; L. Hal-phen, Etudes critiques sur l'histoire de Char-lemagne, Paris, 1921; M. Buchner, Einhards Kiinstler- und Gelehrtenleben, Bonn, 1922; J. Cahour, Petit Lexique pour l'etude de la 'Vita Karoli'd'Eginhard, 1928; E.S. Duckett, Carolingian Portraits:A Study in the Ninth Century, Ann Arbor, 1962; Cross, Eginhard, în ODCC, p. 448 cu bibliografie; R.E. Şuii van, Einhard, în CE, V, p. 232.

Elefterie
Elefterie (174-189), episcop al Romei în timpul domniei lui Marcu Aureliu şi Commodus. A fost diaconul lui Anicet, iar la moartea lui Soter* devine urmaşul acestuia, în timpul domniei celor doi îm​păraţi romani, creştinii din Roma nu au suferit persecuţii aşa cum au suferit cei din Asia Mică şi din Lyon şi Vienne. Se pare că cel care a luat atitudine fermă în cazul montaniştilor a fost Elefterie şi nu Soter. Nici vizita pe care Irineu*, la acea vreme presbiter, o face lui Elefterie şi nici cele două scrisori pe care le-a adus personal, una din partea comunităţii creştine din Lyon şi alta din partea unor martiri din Lyon, în favoarea montaniş​tilor, nu au schimbat cursul hotărârilor acestuia. Montanismul nu a fost singura erezie cu care acesta s-a confruntat. Re​ţinem aici ereziile gnostice, care şi-au croit drum la Roma. Valentin* şi Mar-cion* se aflau la Roma în timpul pontifi​catului lui Elefterie. Este posibil ca în timpul şederii safe la Roma, Sf. Irineu să fi cunoscut mai îndeaproape ereziile gnostice, ceea ce i-a dat posibilitatea scrierii tratatului său împotriva ereziilor (vezi: Irineu).
P. Coustant, Epistolae Romanorum Ponti-flcum, I, Paris, 1721; James Barmby, Eleutherus, art. în Smith-Wace, II, p. 79-81; Quasten, Patrology, I, p. 279.
Elias bar Shinaya
Elias bar Shinaya, mitropolit nestorian şi unul dintre cei mai de seamă scriitori sirieni şi arabi de la sfârşitul primului mileniu. S-a născut la Nisibe în 975. Devine monah la mănăstirea Mihail din Moşul în vremea stareţului loan cel Şchiop. De aici se mută mai târziu la mănăstirea

Shem'on de pe Tigru. A fost hirotonit diacon şi preot în 994. în 1002 a fost ales şi hirotonit episcop de Beit-Nuhadra, iar în 1008, mitropolit de Nisibe. A decedat în 1049 la Nisibe. A fost un scriitor deosebit de prolific, scriind deopotrivă în siriacă şi în arabă, de unde importanţa lui pentru literatura creştină siriacă, dar şi cea arabă, în limba siriacă a editat patru volume de norme şi decizii în domeniul dreptului civil şi canonic, o gramatică siriacă de largă popularitate în vremea sa,
j\
imne şi omilii metrice. In arabă redac​tează un compendiu dogmatic din pers​pectivă nestoriană: Carte despre argu​mentarea (dovedirea sau demonstrarea) adevărului credinţei şi Carte despre înlă​turarea suferinţei, în primul tratat argu​mentează în favoarea adevărului propo​văduit de Biserica nestoriană cu argu​mente scripturistice şi din scrierile unor autori nestorieni. Cea de a doua lucrare, este adresată în special celor care doresc să dobândească pacea lăuntrică. Cea mai de seamă lucrarea a sa rămâne totuşi Chronographia, o istorie bisericească de la anul 25 şi până la 1018, scrisă în siri​acă şi arabă. Această istorie este impor​tantă şi pentru faptul că autorul menţio​nează sursele pe care le-a folosit la ela​borarea ei, dintre care multe au dispărut. A altă lucrare importantă este Cartea Traducătorului (Kitab at-Tarjuman fi ta'lim lughat as-Suryan),  un dicţionar arab-siriac, deosebit de necesar pentru cercetările lexicografice. Acest dicţionar a constituit sursa principală din care s-a inspirat Thomas a Novaria la redactarea lexiconului său Thesaurus Arabico-Syro-Latinus,   1636.  La acestea  se  adaugă scrisorile sale pastorale adresate în siri​acă şi arabă clerului şi credincioşilor din Bagdad.

Assemani, BO III, l, 268 şi Cardahi, Liber Thesauri, p. 84 (data morţii); idem, BO III, l, 270-272 (o analiză a şase dintre lucrările sale în arabă); L. Horst, Das Metropoliten Elias von Nisibis Buch vom Beweis der Wahrheit des Glaubens, Colmar, 1886; De Lagarde a editat dicţionarul în Praeter-missorum Libri Duo, 1879; Wright, p. 171-172; Duval, 395; Baumstark, 287-288; E. Delly, La Theologie d'Elie bar-Shenaya, Roma, 1957; J.M. Sola-Sole, Elias bar Shinaya, în CE, V, p. 274.
Eligius (Eloi)
Eligius (590-660), în franceză Eloi, epis​cop de Noyon şi patron al metalurgiştilor. S-a născut la Cahptelat nu departe de Limoges. Datorită îndemânării sale deo​sebite de a lucra în metal, a ocupat funcţii specifice la curtea regilor franci, Clot-haire II (m.629), dându-i conducerea Monetăriei de la Marsillia, iar fiulaces-tuia, Dagobert I (m.639), îl numeşte con​silier intim. Este numit episcop de Noyon în 641, fiind hirotonit în aceeaşi zi cu prietenul său Ouen*, arhiepiscop de Rouen. întreprinde o serie de acţiuni mi​sionare menite să încreştineze Flandra, în special ţinuturile din împrejurimile Ant-werpen, Ghent şi Courtai. De la el ne-au rămas două omilii: una împotriva super​stiţiilor, şi alta asupra Judecăţii de pe urmă. I-au mai fost atribuite încă 14 omi​lii, dar care nu au fost acceptate ca au​tentice.
Migne, PL, 87, 481-594 (Viaţa Sf. Eligius); PL, 87, 259, 593-654; B. Krusch, MGH, Scriptores Rerum Merovingicarum, IV, 1902, p. 634761; W. Arndt, MGH, Epistolae, III, 1892, p. 206; P. Parsy, Saint Eloi, 590-659, Col. Leş Saints, 1907; M. Rouche, L'Aqui-taine des Wisigoths aux Arabes, Paris, 1979, p. 431-432; Cross, Eligius, în ODCC, p. 451 V. Saxer, Eloi de Noyon, în DECA, I, p. 803.
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ELPIDIUS RUSTICUS
Elipandus
Elipandus  (718-802),  arhiepiscop  de Ibledo şi primul arhiepiscop al Spaniei sub musulmani.  Este considerat înde​obşte părintele adopţianismului şi cel mai mare susţinător ale acestei erezii nestoria-nizante. Ca teolog, a fost inferior în gândire lui Felix* de Urgel, principalul său sprijinitor. Se pare că el ajunge la idei adopţianiste în timpul controversei pe care a avut-o cu Migetius, care împăr-Jtăşea idei sabeliene. Din acest motiv, el a şi fost condamnat la sinodul de la Se-villia din 782. în ceea ce îl priveşte pe Elipandus, deşi adopţianismul a fost con​damnat la sinoadele de la Ratisbon (792), Frankfurt (794), Roma (798) şi Aachen (800), nu i s-a putut face nimic, deoarece Spania se afla sub conducere arabă, iar aceasta i-a dat posibilitatea să rămână în scaun. De la el au rămas câteva scrisori.
Migne, PL, 46, 859-882; Hefele-Leclercq, 3, 985-992; P. Schaff, Elipandus, art. în Smith-Wace, p. 94; J. F. Rivera, Elipando de Toledo, Nueva aportaci6n a los estudios mozarabes, Toledo, 1940; J.F. Rivera, în DHGE, XV, 1963, p. 204-214 cu bibliografie; Cross, Elipandus, în ODCC, p. 452; C.M. Aherne, Elipandus of Toledo, în CE, V, p. 278.
Elisei Doctorul sau Vardapet
Elisei Doctorul sau Vardapet a fost uce​nic al lui Mesrob. A lucrat o vreme sub generalul Vartan Mamigonianul. Se pare că a fost episcop în Satrapia Ama-douinilor şi, în această calitate, a partici​pat la sinodul din 449, împreună cu Eznig*. Părăseşte scaunul episcopal pen​tru a trăi ultimii ani de viaţă în singură​tate pustnicească în jurul anului 480. Ii sunt atribuite o serie de lucrări a căror autenticitate nu este încă dovedită cu cer​titudine: comentarii la losua, Judecători,

o explicaţie a Rugăciunii Tatăl Nostru, canoane pentru tratarea celor posedaţi şi diverse canoane. Epistola către călugării din Armenia îi aparţine cu siguranţă, la fel şi Istoria lui Vartan şi războiul arme​nilor^ în care descrie, cu deosebit patos, lupta eroică a lui Vartan şi a armenilor împotriva perşilor între anii 449-451. Istoria sa a fost prelucrată şi redactată de mai multe ori în secolele care au urmat, ceea ce îi face pe unii cercetători să se îndoiască de autenticitatea ei.
Opera completă publicată la Veneţia în 1859; S. Kogean, Questions et reponses, Wien, 1928 text armean şi trad. în franceză; DHGE, 15,232,235; Bardenhewer, V, 202-206; Dict. de la Spirit, 4, 594-596; Tixeront, Patro-logie, p. 436-437; S. Weber, Ausgewălte Schriften der armenischen Kirchenvăter, I, Munchen, 1927, p. 271-298; R.W. Thomson, Elisha's History of Vardan, Classical Arme-nian Culture, ed. de TJ. Samuelian, Pennsyl-vania, 1982, p. 41-51; S.J. Voicu, Elisee, în DECA, l, p. 802; Altaner-Stuiber, 1980, p. 353 cu bibliografie; P. Bruns, Elische Var​dapet, în LACL, p. 188-189 cu bibliografie.
Elkesai, Cartea lui
Denumire dată cărţii pe temeiul căreia s-a organizat secta iudeo-creştină a elke-saiţilor în jurul anului 100, în regiunea de la gurile Iordanului, la nord de Marea Moartă. Informaţii despre această carte avem de la Ipolit*, Origen* şi Epifanie*. Ipolit ne informează că această carte a fost adusă la Roma de un oarecare Alcibiade, originar din Apamea, Siria, în timpul episcopatului lui Calist. (aprox. 222). Roma era zdruncinată la acea vreme de o controversă teologică legată de problema iertării păcatelor grele. In ce măsură o persoană care comite un păcat greu după botez mai poate fi iertată. Ipo-

Ut a adoptat o atitudine rigoristă, pe când Calist a fost mai îndurător. Cartea lui Elkesai, despre care spune că ar fi fost descoperită în al treilea an al domniei lui Traian, promovează o altă alternativă, în sensul că orice păcat poate fi iertat (tex​tul enumera câteva din cele mai grave păcate), printr-un nou botez, folosindu-se o formulă specială. Această formulă este pronunţată în numele Dumnezeului Cel Preaînalt şi al Fiului Său, Marele împă-
A
rât. Acest Mare împărat nu este însă ex​clusiv identic cu lisus din Nazaret, deoa​rece cartea lui Elkesai învaţă că El a ve​nit în lume în cadrul a mai multe incar​naţii., prima fiind Adam. Multe din învă​ţăturile susţinute de elkesaiţi sunt iden​tice cu cele ale ebioniţilor*, mai ales în ceea ce priveşte stricta observare a ritua​lurilor şi a legii lui Moise. Morala şi doc​trina socială au o coloratură pregnant ascetică.
Ipolit, Philosophumena, IX, 13-17; X, 29; Sf. Epifanie, Haereses, XIX, XXX, 17, LIII. A. Hilgenfeid a adunat fragmentele existente în Novum  Testamentum  extra Canonem  Re-ceptum, fasc. III, Leipzig, 1866, p. 153-167; J. Thomas, Le Mouvement baptiste en Pa-lestine etSyrie, Gembloux, 1935; G. Salmon. Elkesai, art. în Smith-Wace, Dictionary of Christian   Biography,   voi.   II,   p.   95-98; Johannes Irmscher, The Book ofElchasai, în Wilhelm  Schneemelcher (ed.),  New  Tes​tament Apocrypha. English Translation by R. Mcl.  Wilson,     voi.   II,  Westminster-John Knox, 1992, p. 685-690; J. Tixeront, Precis de Patrologie, ed. a 13-a, Paris, 1941, p. 69; A.F.J.Klijn-G.J. Reinink, Patristic evidence for Jewish-Christian Sects, Supplements to Novum Tesîamentum, 36, Leiden, 1973, p. 54-67; Idem, Elchasai and Mani, VChr 28, 1974, p. 277-289; J. Quasten, Patrology, voi. 1. p. 60; A.F.J. Klijn, Elkasaites, în DECA, F, p. 802-803; C. Schmidt, Elchasai, în LACL, p. 187-188.

Elpidius
Episcop în Laodiceea la sfârşitul secolu​lui al IV-lea şi începutul secolului al V-lea. A fost hirotonit preot de Meletie, deve​nind omul său de încredere, îl reprezintă pe Meletie la sinodul ecumenic de la Constanţinopol din 381. îi urmează lui Pe-lagiu* la tronul episcopal din Laodiceea. Participă la sinodul din 403 de la Con-stantinopol, convocat de către duşmanii Sf. îoan* Gură de Aur. în calitatea sa de episcop, dar şi de prieten intim al Sf. îoan Hrisostom, el se va ridica în apă​rarea acestuia. Sinodul îl va condamna pe Sf. îoan Gură de Aur la exil. Din exil, Sf. îoan îi adresează lui Elpidius mai multe scrisori în care îşi exprimă profun​dul său respect şi cinstire faţă de el. Duş​manii S f. îoan se vor răzbuna şi pe Elpi​dius, înlăturându-1 din episcopat, în 406, şi pedepsindu-l totodată cu închisoare la propria reşedinţă.  După Porfiriu*,  la scaunul episcopal din Antiohia acpede Alexandru, care îl repune pe Elpidius în toate drepturile în anul 414.
Edmund Venables, Elpidius, art. în Smith-Wace, op.cit, II, p. 100-101.
Elpidius Rusticus
Elpidius Rusticus (sec. VI), poet latin, identificat uneori cu medicul diacon al lui Teodoric. De la el au rămas un poem: Carmen de Christi lesu bemficiis (De​spre binefacerile lui lisus Hristos) şi o serie de epigrame: Historiarum Testa-mentarum veteris et novi tristicha XXIV.
Migne, PL, 62, 543-548; CPL, 1506-I508a; D. H. Groen, Rustici Elpidii carmina, Groningen, 1942; F. Corsaro, Efpidio Rus-tico, Cazania, 1955; F. Corsaro, Elpidio Rustico: un innovatore fra poesia e icono​grafia, în pregătire; Tixeront, Patrologie, p.
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473-474; L. Navarra, Elpidius Rusticus, în DECA, I, p. 804.
Enanisho, Monahul
După terminarea studiilor la şcoala din Nisibe, unde 1-a avut coleg pe Isho-yabh III, intră, împreună cu aceasta, la marea lavră de pe muntele Izla, aşezământ mo​nahal întemeiat de Avraam* de Kashkar în a doua jumătate a sec. VI. Din dorinţa de a cunoaşte mai îndeaproape locurile sfinte, face un pelerinaj în Palestina, la Ierusalim, de unde se îndreaptă spre Skete în Egipt. După o şedere în Egipt, revine în Mesopotamia, stabilindu-se la mănăstirea Beth Abhe. împreună cu ca-tolicosul Isho-yabh III (650-657/8) revi​zuieşte Hudra, cartea de slujbe nestori-ană. Scrie un volum de definiţii filoso-
a
fice şi tratate de lexicografic. In literatu​ra haghiografică, este cunoscut pentru florilegiul 'Paradisul sau Raiul Părin​ţilor', lucrare realizată la solicitarea catoiicosului George (658-680). Acest Pateric este important, întrucât păstrează în siriacă diverse materiale din literatura ascetico-monahală, cum ar fi Istoria Iau-siacă a lui Paladiu*, Historia monacho-rum in Aegypto a lui Rufin* de Aquileia (în original este menţionat în mod eronat Ieronim), Apophtegmata* Patrum, omi​lia la Matei a Sf. loan* Hrisostom şi diverse extrase din Avraam* de Naphtar.
G. Hoffmann, Opuse. Nestor. 2-49; E.A. Wallis Budge, The Book of Paradise being the Histories and Sayings of the Monks and Ascetics of the Egyptian Desert, by Palla-dius, Hieronymus and others. The Syriac Text according to the Recension of Anan-Isho of Beth-Abhe, 2 voi. London, 1904 text siriac şi trad. în engleză; A. Baumstark, Aristoteles bei den Syrer 1,212, 201-203; Duval, p. 143-145, 253, 295, 371; Chabot, 100-101; Baumstark, p. 201-203; Urbina, p. 149-150;

J.-M. Sauget, Enaniăo, în DECA, I, p. 807-808; P. Bruns, Enonischo, Monch, în LACL, p. 189.
Encratiţi
Adepţi ai unor învăţături şi practici asce​tice extremiste, considerate în cele mai multe cazuri a fi eretice. Ele izvorau din credinţa că viaţa şi lucrurile pământeşti la care renunţau erau în esenţă rele, pe motiv că lumea creată era rea şi repre​zenta o ofensă la adresa Tatălui. Infor​maţii despre ei găsim la Irineu*, Cle​ment* de Alexandria şi Ipolit*. Numele de encratit a fost atribuit în sens general unor diverse secte, cum ar fi gnosticii*, ebioniţii* şi doceţii*. îndeobşte, encrati-ţii renunţau la carne, vin şi adeseori la legătura conjugală. Multe din Evanghe​liile şi Faptele Apostolilor apocrife par a fi fost concepute în context encratit.
Irenaeus, Adv. Haer., I, 28; Clement, Strom., VII, 17 etc.; Clement, Paed, II, 2; Hypollitus, Pilos,, VIII, 20; Epiphanius, Haer., XLVI, XLVII; C. Bareille în Dic-tionnaire de la Theologie Catholique, voi. V, 1913, col. 4-14; K. Miiller, Die For-derung der Ehelosigkeit fur alle Getauften in der alten Kirche, Tiibingen, 1927; A. Voobus, History ofAsceticism in the Syrian Orient, I, Louvain, 1958; George Salmon, Encratites, art. în Smith-Wace, op.cit., voi. III, p. 118-120; E. Peterson, Fruhkirche Judentum und Gnosis, Rom-Freiburg-Wien, 1959, p. 183-220; H. Chadwick (editor), The Sentences of Sextus, Cambridge, 1959; F. Bolgiani, Encratisme, în DECA, I', p. 808-809 cu bibliografie.
Endelechius
Endelechius (sec. IV-V), poet şi profesor de retorică la Roma, prieten al lui Pau-lin* de Nola care îi adresează două din

epistolele sale (4 şi 41). Se crede că este de origine din Galia. De la el a rămas un poem: Carmen de mortibus boum, în 132 de versuri, inspirat de bucolicele lui Ver​gi lin. Scena poemului este plasată în Ga​lia. Păstorul păgân Buculus i se plânge prietenului său Egon, că toate vitele i-au murit din pricina unei ciume şi că el nu mai are nici o speranţă. Aceştia îl întâl​nesc pe Tityrus, păstor creştin, ale cărui turme erau sănătoase. El le spune acesto​ra că şi-a salvat turmele înseninând fiecare animal cu semnul crucii pe frunte. Confruntaţi cu această minune, cei doi se convertesc. Poemul reuşeşte să redea, în tonuri puternic nuanţate, atât ciuma, cât şi sentimentele lui Buculus, dovadă a talentului poetului.
Migne, PL 19, 797-800; CPL, 1456; F. Buecheler, A. Riese, Antologia Latina, I, 2, Leipzig, 1906 (retip. Amsterdam, 1972), p. 334-339, n. 893. J. Ziehen, Neue Studien zur lateinischen Anthologie, Frankfurt-Leipzig, 1909, p. 20 (pentru Endelechius); L. Da-vidson, Endelechius, art. în Smith.Wace, II, p. 120; C. Weyman, Das Gedicht des Severus Santus Endelechius De Mortibus boum, MM 4, 1924, p. 277-284; T. Alimonti, Strutîura, ideologia ed imitazione virgiliana nel 'De mortibus boum' de Endelechio, Torino, 1976; Quasten, Patrology, 311-312; I. Opelt, Endelechius, în DECA, I, p. 813; M. Skeb, OSB, Endelechius, în LACL, p. 189.
Enea de Gaza vezi Aeneas de Gaza
Ennodius, Magnus Felix
Ennodius, Magnus Felix (473/4-521), scriitor latin şi episcop de Pavia. S-a năs​cut Ia Arles, într-o familie nobilă. Pe linie paternă, din familia sa au făcut parte Faustus*, Boethius*, Avienus şi alte per​sonalităţi ale lumii romane. Se pare că a

rămas orfan în timpul invaziei vizigote, din pricina căreia se refugiază în Italia, la Milano. Este educat în familia unei mă-tuşi. La început, după cum mărturiseşte singur într-o scrisoare către Arator, studi​ile nu au reprezentat pentru el o atracţie deosebită, în 489 el retrăieşte invazia goţilor, conduşi de Theoderic. Din nou familia lui pierde toate averile, iar el este redus la starea de cerşetor, întâmplarea face să cunoască o tânără doamnă înstă​rită care îl ia în căsătorie, salvându-1 de la viaţa de cerşetor. Se îmbolnăveşte grav şi este salvat în cele din urmă de Sf. Victor care îi administrează taina Sf. Maslu. Ca urmare, el se însănătoşeşte. Faptul îl pu​ne pe gânduri şi, ca măsură radicală de schimbare a vieţii, se retrage la mănăs​tire. Acelaşi lucru îl va face şi tânăra sa soţie. Epifanie, episcopul de Pavia, îl hi​rotoneşte diacon. După hirotonie, ş,vpjte-cat la Milano unde a predat retorica, până la alegerea lui în scaunul de episcop de Pavia, în urma decesului lui Maxim II (circa 514). Ennodius îl susţine la succe​siunea papii Atanasie II pe Symmachus, scriind un scurt Libellus împotriva celor care nu erau de acord cu hotărârea con​ciliului din 502, susţinând că Scaunul papal era scutit de jure   de orice inter​venţii din partea puterii laice. Intervenţia sa este inclusă în Acta Conciliorum. în calitatea sa de episcop, este trimis de papa Hormisdas în doua delegaţii (515 şi 517) la Anastasie al Constantinopolului, în încercarea de a rezolva problemele ridicate de schisma acaciană. Cele două delegaţii au eşuat, în plus, cea de a doua delegaţie a fost îmbarcată cu forţa pe un vas căruia i s-a interzis să acosteze în vreun port grec. Ennodius ajunge cu bine acasă. Decedează la anul 521  şi este înmormântat în biserica Sf. Mihail din Pavia.
ENNODIUS, MAGNUS FELIX
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A lăsat în urma sa o operă deosebit de bogată, importantă nu atât din punct de vedere literar sau stilistic, cât mai ales pentru lumina pe care o aruncă asupra unor evenimente istorice şi momente cul​turale ale vremii. De la el ne-a rămas: Epistolarum libri IX, cuprinzând 297 de epistole; Dictioms XXVIII cu discursuri pe diverse teme; Panegyricus Theo-derico regi dictus, un panegiric închinat împăratului arian Theoderic, o sursă bo​gată de informaţii istorice, în care el vede posibil un sincretism cultural romano-gotic; Apologeticus pro synodo sau Li-bellus adversus eos qui contra Synodum praesumpserunt dezvăluie participarea autorului la viaţa bisericească; Vita bea-tissimi viri Epiphanii Ticinensis Epis-copi, considerată ca fiind cea mai izbu​tită lucrare, şi Vita beati Antonii monachi Lirinensis, ambele lucrări îl pun în rân​dul autorilor haghiografi ai Apusului; Eucharisticon de vita, o expunere a pro​priilor sale experienţe religioase; Pa-raenesis didascalica ad Ambrosium et Beatum etc. Opera sa este considerată o ultimă încercare de a îmbina cultura păgână cu mărturisirea crezului creştin (Cross).
Migne, PL 63, 13-364; CPL, 1487-1503; W. Harţei, CSEL, 1882; F. Vogel, MGH, 1884; M. Fertig, Ennodius und seine Zeit, 3 voi., 1855-1860; A. Dubois, La latinite d'En-nodius, Paris, 1903; E.M Young, Ennodius Magnus Felix, art. în Smith-Wace, II, p. 123-124; G.M. Cook, The Life of St, Epiphanius by Ennodius, Washington, 1942; L. Navarra, Ennodio e la <facies> storico-cuhurale del suo tempo, Cassiono, 1974; Cross, Ennodius, St., Magnus Felix, în ODCC, p. 459; Attaner-Stuiber, 1980, p. 478-479 cu bibliografie; L. Navarra, Ennodius, în DEC A, p. 819-820; S. Dopp, Ennodius, în LACL, p. 189-191 cu bibliografie.

Eobul de Lystra
Eobul de Lystra (sec. VII), episcop de Lystra în Lycaonia, autor al unui Discurs împotriva cererii scrise făcută către împăratul Heraclie de către Atanasie, pseudo-episcop al severienilor (Atanasie de Antiohia, în 634). Din acest discurs s-au păstrat două fragmente în Doctrina Patrum, prin care se dovedeşte că Sf. Chirii* al Alexandriei nu face confuzie între physis şi hypostasis, atunci când tratează problema unirii celor două firi în Hristos.
CPG 7685; Fr. Diekamp, Doctrina Patrum de incarnatione Verbi, Munster, ed. a 2-a, 1981, p. 141-148; D. Stiernon, Eobule de Lystra, în DECA, I, p. 821.
Epictet de Corint
Epictet de Corint (sec. IV), episcop de Corint. Este cunoscut datorită scrisorii Sf. Atanasie* care îi răspunde la diverse întrebări privind unele învăţături eretice care circulau la Corint, în special de sor​ginte ariană. Unele din ereziile corintiene susţineau că trupul uman al lui Hristos era consubstanţial cu divinitatea Sa, sau că El a fost adoptat de către Dumnezeu ca Fiu al Său. Scrisoarea s-a bucurat de mare răspândire, fiind citată adeseori de Epifanie*, Teodoret*, Chirii*, Leon*, de sinoadele de la Efes şi Calcedon. A fost produsă şi o ediţie falsificată doctrinar pe care a folosit-o Pavel de Emessa, acesta fiind corectat de Chirii.
Migne, PG, 26, 1049-1070; CPG II, 2095; W.M. Sinclair, Epictetus (7), art. în Smith-Wace, II, p. 147; J. Lebon, Alteration doctri-nale de la lettre ă Epictete de saint Athanase, RHE, 31, 1935, p. 713-761; Cg. Kannen-gieser, Epictete de Corinthe, în DECA, I, p. 830; B. Windau, Epiktet von Korinth, în LACL, p. 195.

Epifanie
Epifanie (sec. II), scriitor gnostic şi fon​dator al 'Gnozei monadice' din prima jumătate a sec. II. Din informaţiile date de Clement* de Alexandria, Epifanie a fost fiul Iui Carpocrate*, iar mama sa, pe nume Alexandria, era din  insula Ce-phallenia. A decedat la vârsta de 70 de ani, iar locuitorii cetăţii Same, din Ce-phallenia, 1-au cinstit ca zeu, ridicând în memoria Iui  un templu şi mai multe clădiri publice. Cu ocazia fiecărei luni noi era sărbătorită apoteozarea lui prin jertfe, libaţii, şi imne. A fost educat de tatăl său în artele şi ştiinţele vremii şi mai ales în filosofîa platoniciană. Epifanie a scris un tratat Despre Dreptate. El sus​ţinea proprietatea comună a bunurilor şi aceasta pentru că Dumnezeu i-a creat pe oameni la fel. Legile care susţin ideea de meum   şi   tuum   trebuiesc   cenzurate. Această lege comunitară, el o extinde şi asupra relaţiilor sexuale. Un bărbat care s-a căsătorit cu o femeie nu poate pre​tinde că este doar a lui, deoarece un altul are aceleaşi drepturi în ceea ce o priveşte. Porunca 'Să nu râvneşti soţia aproapelui' este o absurditate, căci pentru el era un lucru absurd ca aceeaşi fiinţă care a făcut concupiscenţa parte din firea umană să dea o lege împotriva ei. Ideea de 'Gnoză monadică',  propusă de Epifanie, este contrară dualismului gnostic, în loc să considere răul ca fiind lucrarea unui prin​cipiu al răului, el susţine că râul moral nu există şi este o ficţiune a legilor umane, care pervertesc voinţa Creatorului.
W. Voiker, Quellen zur Geschichte der christlichen Gnosis, Tiibingen, 1932, p. 33-36: H. Leisegang, Gnosis, Stuttgart, 51985, p. 258-262; G. Salmon, Epiphanes, art. în Smith-Wace, ÎI, p. 147-148; I. G. Coman, Patrologie, II, p. 78; Quasten, Patrology, I, p.

267-268; E. Prinzîvalli, Epiphane, în DECA, I, p. 839-840; R. Hanig, Epiphanes, în LACL, p. 195 cu bibliografie.
Epifanie
Epifanie, arhidiacon şi secretar al lui Chi​rii* al Alexandriei, autor al unei scrisori adresate patriarhului Maximian de Con-stantinopol (431-434), la sfârşitul anului 432, în care îi prezintă stadiul controver​sei dintre Chirii şi nestorieni, informân-du-l pe acesta despre faptul că Chirii era neliniştit deoarece Maximian nu s-a angajat suficient în apărarea cauzei sale.
El îi mai relatează Patriarhului că au fost
<
trimise scrisori Pulcheriei şi Ia curte, în​soţite de daruri bogate, adunate cu rnari jertfe de Biserica din Alexandria,
Migne, PG, 84, 826-829; CPG, 5450; AGO l, 4, 222-224; J.W. Stanbridge, Epiphanius (36), art. în Smith-Wace, II, p. 159; P. Batiffol, Leş presents de saint Cyrille ă la cour de Constantinople, BALAC, I, 1911, p. 247-267; F. Scorza Barcellona, Epiphane, în DECA, I, p. 840; W.A. LShr, Epiphanius, Archidiakon, în LACL, p. 195.
Epifanie de Constantinopol
Epifanie, patriarh de Constantinopol (520-535), ratifică unirea cu Roma, fă​când un schimb de scrisori cu papa Hor-misdas (cinci la număr), căruia i-a trimis şi diverse cadouri, în planul politicii reli​gioase, el încearcă să plaseze sub propria sa jurisdicţie regiunea Tesalonicului, unde exista un vicariat papal, sprijinind cearta episcopilor care nu acceptau ale​gerea lui Ştefan de Larissa. Acesta ape​lează la Roma, care îşi reafirmă, din ofi​ciu, jurisdicţia asupra întregului Iliric. în teologie promovează sintagma urnis de
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Trinitate crucifixus. De la el s-au păstrat, în traducere arabă, câteva canoane bi​sericeşti.
Migne, PL 63, 494-499,506 şi urm., 523 şi urm.; 86, 783-786; O. Guenther, în CSEL 35, 625-645, 707-710, 741 şi urm.; G. Fedalto, Hierarchia Ecclesiastica Oriental îs, l, Padova, 1984, p. 4; Mansi 8, 502-524; F. Cocchini, Epiphane de Constantinople, în DECA, l, p. 840; W.A. Lohr, Epiphanius von Konstantinopel, în LACL, p. 196 cu biblio​grafie.
Epifanie Latinul
Epifanie Latinul, episcop de Benevent sau Beneventum, participant la sinodul din 499, ţinut în vremea papii Sym-machus la Roma, sau episcop de Sevillia în a doua jumătate a sec. V şi începutul sec. VI (Morin). El pare a ti autorul unei Interpretatio Evangeliorum în 62 de ca​pitole, bazată pe evangheliile sinoptice. Interpretatio nu cuprinde şi evenimen​tele pascale, ci numai cele referitoare la naşterea, copilăria, botezul şi ispitirea Domnului şi chemarea la apostolat a lui Andrei şi Petru, precum şi minunile şi parabolele Mântuitorului. Autorul a făcut uz de comentarii patristice anterioare (Origen*, loan* Hrisostom, Augustin* etc.).
Migne, PLS, 3, 834-964; CPL 914; G. Morin, Le commentaire inedite de l'eveque latin Epiphanius sur Ies Evangiles, RBen 24, 1907, 336-359; A. Erikson, Sprachliche Bemerkitngen zu Epiphanius' Intepretatio evangeliorum, Lund, 1939; A.H.D. Acland, Epiphanius(]4), în Smith-Wace, II, p. 157; M.G. Mara, Epiphane le Latin, în DECA, I, p. 840-841; W.A. L6hr, Epiphanius von Benevent, în LACL, p. 195.

Epifanie, Sf. (Epifanie de Salamis sau Salamina)
Epifanie (315-403), episcop de Salamis, în Creta. S-a născut la Besanduke, un sat mic de lângă Eleutheropolis, nu departe de Gaza în Palestina, încă de timpuriu şi-a însuşit mai multe limbi: greaca, siriaca, ebraică, copta şi ceva latină, ne spune le-ronim*. A petrecut o mare parte din tine​reţea sa în sânul comunităţilor monahale din Egipt, în timpul şederii sale în Egipt, s-a încercat convertirea lui la gnosticism cu ajutorul unor femei frumoase, care îi dădeau spre lectură diverse tratate gnos​tice. Tânărul anahoret a trecut peste ispi​tă şi, după ce i-a informat pe episcopi în legătură cu acţiunile gnosticilor, aceştia fac cercetări care au dus la expulzarea a 80 de persoane. Revine în ţinutul natal şi se stabileşte ia o mănăstire de lângă Be​sanduke, unde este numit stareţ. A fost hirotonit preot de Eutihie*, în acea vre​me episcop în Eleutheropolis. întreţine relaţii strînse cu Ilarie, fondatorul mona​hismului palestinian. Când majoritatea episcopilor răsăriteni au îmbrăţişat aria​nismul şi semiarianismul, el rămâne apă​rător al credinţei niceene, alături de Eu-sebiu* de Vercelli şi Paulin de Antiohia, care fuseseră alungaţi din scaun de împă​ratul Constanţiu. Datorită faimei de care se bucura, a fost ales episcop de Cons-tantia, vechiul Salamis, în Cipru. Aici continuă cu acelaşi zel să organizeze via​ţa bisericească, construind mănăstiri pe tot teritoriul insulei. Totodată, menţine relaţii intime cu monahii şi personalită​ţile bisericeşti din Palestina, în plus îşi asumă statutul de apărător al ortodoxiei, scriind scrisori unor Biserici şi episcopi îndrumându-i în adevărata credinţă. Ze​lul de apărător al credinţei Părinţilor îl determină să ia o atitudine necruţătoare faţă de speculaţia metafizică. Acest lu-

cru, spune Quasten, explică inabilitatea lui Epifaniu de a-1 înţelege pe Origen*, inabilitate care s-a transformat în ură nedisimulată faţă de marele alexandrin, pe care îl consideră responsabil de apa​riţia arianismului, iar interpretarea ale​gorică, folosită de acesta, ca sursă a tu​turor ereziilor. De altfel, Epifaniu pare a-şi fi făcut din condamnarea origenismului un ţel din viaţă, în 392, merge la Ieru​salim unde se afla unul din admiratorii cei mai de seamă ai lui Origen, şi ţine, în prezenţa lui loan, episcopul locului o predică înflăcărată împotriva lui Origen. Rezultatul a fost că Ieronim*, la început apărător al lui Origen, şi-a schimbat opi​niile şi i-a cerut lui loan condamnarea lui Origen. Acesta refuză, iar Epifaniu rupe relaţiile de comuniune cu el. Controversa atinge punctul culminant în anul 400, când Teofil*, episcopul Alexandriei, convoacă un sinod în cetatea sa de scaun. Epifaniu i se alătură acestuia în urmă​rirea lui Origen şi a adepţilor Iui care se mai aflau în deşertul nitrean, printre aceş​tia şi 'Fraţii lungi'. Obligaţi să fugă din Egipt, Origen pleacă la Cezareea Pales​tinei, iar 'Fraţii lungi' la Constantinopol unde au fost găzduiţi de loan* Hrisos​tom. La instigarea lui Teofiî, deşi înaintat în vârstă, Epifaniu pleacă la Constan​tinopol pentru a lupta personal împotriva origeniştilor de aici şi a-1 provoca pe Sf. loan Hrisostom. In cele din urmă, dându-şi seama că a fost manipulat şi folosit de Teofil spre a-şi realiza propriile ambiţii, Epifaniu pleacă de la Constantinopol, fără a participa la Sinodul de la Stejar, care îl condamnă pe loan Hrisostom. Epifaniu moare pe mare, în anul 403. Ca autor, Epifaniu este pus alături de marii teologi ai vremii, deşi opera sa nu a fost atât de extinsă pe cât s-a crezut, deoarece s-a dovedit că multe din lucră​rile care i-au fost atribuite, au aparţinut

altor autori. Limba în care şi-a redactat opera este un 'koine mai elevat' (Quas​ten), lucru explicabil datorită aversiunii pe care el a avut-o faţă de limba cultivată a filosofilor elini. Din lucrările sale, două ies în evidenţă: Ancoratul şi Panarion. Ancoratul sau Omul ancorat cu tărie este un tratat scris la cererea comunităţii creş​tine din Syedra în Pamfilia, tulburată de acţiunile pnevmatomahilor. Este vorba de un tratat destul de complex în care au​torul expune învăţătura Bisericii despre Sf. Treime şi mai ales despre Duhul Sfânt. Limbajul tratatului este polemic, cu frecvente digresiuni anti-eretice. El descoperă argumente în favoarea doc​trinei ortodoxe în Sf. Scriptură, dar şi în cultul bisericesc, în formula baptismală, în Trisaghion. Aidoma Fiului, Duhul este Dumnezeu adevărat, dovedind consub​stanţialitatea lor. Problema întrupării o dezvoltă împotriva lui Apolinarie*, iar învierea trupului o îndreaptă împotriva păgânilor şi a origeniştilor. în cele din urmă, el respinge învăţăturile maniheice şi mar-c ion iţe despre Dumnezeu şi despre Sf. Scriptură, deplânge necredinţa iudeilor şi condamnă opiniile lui Sabelie*. La sfâr​şitul tratatului, Epifaniu rediscută aria​nismul şi erezia pnevmatomahă, îndem-nându-i pe cititori să se păstreze în cre​dinţa ortodoxă. Tot aici se regăsesc doua simboluri de credinţă, unul scurt şi unul mai lung. Cel scurt este simbolul bap-tîsmal al Bisericii din Constantia (Sala​mis), folosit în această Biserică încă dinainte de alegerea lui Epifaniu ca epis​cop. Cel de al doilea sinod ecumenic de la Constantinopol (381) acceptă această mărturisire de credinţă şi o adoptă, cu mici modificări, ca simbol baptismal pen​tru întreaga Biserică din Răsărit. Sim​bolul mai lung a fost alcătuit de Epifaniu. Ancoratul este prefaţat de două scrisori ale Bisericii din Syedra, prin care i se
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cere lui Ep i fân i u să explice învăţătura cea adevărată a Bisericii despre Sfânta Treime şi despre Sf. Duh. Pcmarion sau Cutia cu doctorii, cel mai important tratat dintre toate scrierile lui Epifaniu, a fost conceput cu scopul de a vindeca pe toţi cei care au fost muşcaţi de şarpele ereziei şi a-i proteja pe cei ce s-au păstrat în credinţă. Tratatul combate aproximativ 80 de erezii, unele precreş​tine (barbarismul, scitismul, elenismul, iudaismul cu sectele sale), altele creştine, de la Simon* Magul la mesalieni. în de​scrierea ereziilor de dinaintea sa, el face uz de scrierile lui Justin* sau Irineu* şi de Syntagma pierdută a lui Ipolit*. Partea finală a tratatului, poate fi considerată o lucrare de sine stătătoare şi este intitulată Despre credinţă. Epifaniu vorbeşte de​spre Biserică şi superioritatea ei în faţa ereziilor, ca mireasă, nu concubină, a Fiului lui Dumnezeu, despre Hristos, de​spre Duhul Sfânt, învierea lui Hristos şi învierea noastră, rolul practic al Bisericii în viaţa credincioşilor. La sfârşitul trata​tului se află o prezentare recapitulativă, intitulată: Anakephalaios sau Recapitu-latio care, deşi a fost atribuită lui Epi​faniu, autorul este o altă persoană. Trata​tul Despre măsuri şi greutăţi este în rea​litate un scurt dicţionar al Bibliei, întoc​mit Ia cererea unui preot persan, în anul 392. In prima parte, prezintă canonul şi traducerile Vechiului Testament, în cea de a doua, măsurile şi greutăţile biblice, iar a treia, cuprinde o prezentare a geo​grafiei Palestinei. Tratatul se păstrează în întregime într-o versiune siriacă. în grea​că s-a păstrat parţial. Lucrarea Despre cele 12 pietre preţioase a fost scrisă la cererea lui Di odor* din Tars în 394. Este vorba de cele 12 pietre preţioase de pe pectoralul  marelui  preot al  Vechiului Testament, cărora Epifaniu le dă o inter​pretare alegorică, descrie folosirea lor în

medicină şi, în cele din urmă, le atribuie celor 12 seminţii ale lui Israel. Versiunea greacă se păstrează fragmentar, în schimb, există o traducere integrală în georgiană. Traducerea în latină şi armeană se păs​trează tot fragmentar. Există o serie de frag​mente în coptă şi etiopiana.  Tratatele contra icoanelor dezvăluie atitudinea ico​noclastă, deloc întâmplătoare, a lui Epi​faniu. în această problemă el a scris nu mai puţin de 3 tratate al căror conţinut poate fi reconstituit parţial din fragmen​tele care s-a păstrat Ia diverşi autori creş​tini loan* Damaschinul, Teodor* Studi-tul şi Nichifor, care a scris un tratat îm​potriva lui Epifaniu şi în Actele sinoade​lor din 754 şi 787. Primul tratat din această serie, Pamflet contra icoanelor, este, după cum sugerează titlul, o respin​gere a venerării icoanelor, fie că este vor​ba de reprezentarea lui Hristos, a Maicii Domnului, sau a sfinţilor şi îngerilor, în​chinarea la icoane este idolatrie, susţine el, deoarece nimeni nu îi poate reprezen​ta pe sfinţi sau pe îngeri, întrucât aceştia sunt spirite, în căzu! reprezentării Dom​nului nostru lisus Hristos, el este şi mai aspru, întrebându-se cum poate cineva să-1 picteze pe Ce! pe care Moi se nu L-a putut privi în faţă? Faptul că Hristos S-a făcut om, nu justifică practica reprezen​tării Lui iconografice, întrucât acest tra​tat nu a avut rezultatele scontate, el scrie o scrisoare împăratului Teodosie I, în care se plânge că încercarea lui de a sto​pa producerea icoanelor a eşuat. El con​sideră icoanele ca fiind 'o inovaţie şo​cantă', reprezentările iconografice fiind falsuri, întrucât nimeni nu ştie cum au arătat persoanele reprezentate în icoane, în consecinţă, Epifaniu sugerează distru​gerea lor totală şi interzicerea lor. întru​cât scrisoarea nu l-a impresionat pe îm​părat, Epifaniu face un ultim gest, lăsând comunităţii sale un Testament prin care le

cere să nu facă uz niciodată de reprezen​tări iconografice, şi să-L aibă pe Dum​nezeu în inimile lor. El nu uită să arunce anatema asupra 'acelora care vor în​drăzni, făcând din întrupare o scuză, să privească chipul divin al lui Dumnezeu Logosul pictat în culori pământene'. Din scrierile apocrife reţinem: Fiziologul., manual sau dicţionar de simboluri creş​tine ale naturii. Comentariul la Cântarea Cântărilor, cinci omilii la Florii, Sâm​băta Mare, La ziua învierii lui Hristos, La înălţarea lui Hristos, Lauda Sf. Mă​ria, Născătoarea de Dumnezeu. Lui Epi​faniu îi mai este atribuită şi o anafora liturgică etiopiana şi un tratat Despre nu​mărul tainelor şi lista principalelor Bi​serici şi scaune patriarhale şi mitropoli​tane.
Dapă în plan doctrinar Epifaniu nu poate fi considerat un creator, opera sa rămâne totuşi un punct de referinţă în istoria gân​dirii creştine şi un izvor nesecat de infor​maţii. Pentru istoria creştinismului din ţara noastră, el ne-a lăsat o informaţie deosebită legată de Audius din Mesopo-tamia. El ne spune că Audius a fost exi​lat de Constanţiu II în Scythia Minor (Dobrogea de azi), iar aici el a catehizat mulţi goţi (daco-romani) în sec. IV, înte​meind în Goţia (Dacia) mănăstiri cu viaţă frumoasă, feciorie şi asceză (Contra ereziilor, LXX, 14, P. G., 42,372 B apud, Coman III, 594).
Migne, PG 41-43; K. Holl, GCS 25 (1915), 31 (1922), 37 (1933); F. Oehler, Corpus haereseologicum T. 2., Berlin, 1859; K. Holl, Die handschriftliche Oberlieferung des Epiphanius (Ancoratus und Panarion), Leipzig, 1910; idem, Gesammelte Aufzătze zur Kirchengeschichte, I, Tiibigen, 1928, p. 210-350; J. Carlill, Physiologus, The Epic of the Beast, London, 1924; Ieronim, De viris Illustribus, 114; text siriac: De mensuris et ponderibus, ed. de J. E. Dean, Chicago, 1935; J. Steinmann, Saint Jerome, Paris,

1958, 243-246 (gafele Sf. Epfaniu); F. X. Murphy, Rufinus of Aquileia, Washington, 1945, 59-81 (cearta cu Origen, prima fază); J. N. D. Kelly, Early Christian Creeds, London, 1950, p. 318-322, 335-338; E. J. Martin, A History of the Jconoclastic Controversy, London, 1930, 134 şi urm. Martin crede că scrierile iconoclaste ale lui Epifaniu sunt fal​suri târzii, deoarece teologia lor este mult prea avansată faţă de epoca acestuia. R. A. Lipsius. Epiphanius ofSalamis, art. în Smith-Wace, II, p. 149-156; Bardenhewer, III, p. 293-302; Altaner-Stuiber, 1980, 199, 315-318, 394 bibliografie; J. Quasten, Patrology, III, p. 384-396 cu bibliografie; Cross, Epi​phanius, art. în ODCC, p. 464-465; I. G. Coman, III, p. 575-594; C. Riggi, Epiphane de Salamine, în DECA, I, p. 841-842; W.A. Lohr, Epiphanius von Salamis, în LACL, p. 196-198 cu bibliografie.
Epifaniu Scolasticul
Epifaniu Scolasticul, monah şi scriitor latin din sec. VI. S-a născut Ia sfârşitul secolului V. Despre viaţa sa personală nu avem detalii. Se ştie doar că în jurul anu​lui 510 era vieţuitor la Vivarium, aşeză​mânt monahal întemeiat de Cassiodor*, fiind prieten şi secretar al acestuia. Nu​mele de scolasticus nu trebuie înţeles ca persoană dedicată studiului literaturii, filosofici şi teologiei, ci în sensul obiş​nuit folosit în evul mediu pentru capelan, asistent sau secretar al unui demnitar bi​sericesc. Epifaniu a avut sarcina de a tra​duce în latină istoriile lui Socrate*, So-zomen* şi Teodoret*, îndatorire de care s-a achitat cu conştiinciozitate. Forma finală a lucrării a fost dată de Cassiodor, care a revizuit traducerea şi a corectat greşelile de limbă. Totodată, el i-a dat lu​crării o formă mai condensată, rezuma​tivă, restructurând-o în aşa fel încât, în final, cele trei istorii au fost închegate într-o singură istorie cursivă a Bisericii.
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Astfel redactată, lucrarea lui Epifanie a fost publicată sub numele de Historiae Ecclesiasticae Tripartitae Epitome, de​venind pentru multă vreme manual de bază pentru istoria bisericească în Apus. întrucât Cassiodor a fost cel care a dat acestei lucrări formă finală, el a fost con​siderat mult timp autorul ei. Epifanie a făcut şi alte traduceri: comentariile lui Di-dim* cel Orb la Proverbele lui Solomon şi la cele şapte epistole soborniceşti; co​mentariile lui Epifaniu*, episcop de Cipru, la Cântarea Cântărilor şi Codex Encyclicus, o colecţie de scrisori adre​sate de diverse sinoade împăratului Leon în apărarea hotărârilor sinodului de la Calcedon. Se crede că el a mai făcut şi alte traduceri dar care s-au pierdut.
Migne, PL 69, 879-1214; CSEL 71; M.L.W. Laistner, The Value and Influence of Cassiodorus' Ecclesiastical History, HThR, 41, 1948, p. 51-67; L. Symanski, The Trans-lation Procedure of Epiphanius-Cassiodorus in Historia Tripartita Books I and //, Washington, 1963; F. Weissengruber, Epi-phanius Scholasticus als Obersetzer. Zu Cassiodorus-Epiphanius Historia ecclesias-tica tripartita, SAW, 286, 5, Wien, 1972; W. M, Epiphanius Scholasticus (39), art. în Smith-Wace, II, p. 159-160; DHGE, 11, 1376 şi urm.; Tixeront, Patrologie, p. 480-481; P. Siniscalco, Epiphane le Scolastique, în DEC A, I, p. 843; W. A. Lohr, Epiphanius Scholasticus, în LACL, p. 198 cu biblio​grafie.
Erchempert
Erchempert, monah la mănăstirea Monte Casino, poet şi istoric. A trăit în a doua jumătate a sec. IX. Datele informative pe care le avem despre el se leagă de activi​tatea pe care a întreprins-o între anii 880-888 şi sunt luate din lucrarea sa Histo-riola Langobardorum Beneventi degen-

tium. Autorul prezintă istoria lombarzilor din Italia de Sud între anii 774-889, de​venind astfel izvorul principal pentru istoria Italiei sudice la acea vreme. In aceeaşi lucrare istorică, autorul aminteşte şi câteva din lucrările sale poetice.
N. Cilento, Fonti per la stor ia d'Italia, 1965; MGSer Lang p. 234-264; U. Westerbergh, Beneventan Ninth Century Poetry, Stock-holm, 1957, p. 8-29; P. Meyvaert, în DHGE 15, 685-687; idem, Erchempert, în CE, V, p. 512.
Eriugena, loan Scottus
Eriugena, loan Scottus (810-877), filo​sof. Despre viaţa sa avem puţine infor​maţii. S-a născut în Irlanda în jurul anu​lui 810 şi a studiat într-o mănăstire irlan​deză, unde a învăţat limba greacă. 'Eriu​gena' înseamnă 'aparţinător poporului din Erin', iar 'Scottus' nu indică în mod necesar o relaţie cu Scoţia, întrucât, în sec. IX, Irlanda se numea Scoţia Maior, iar irlandezii scoţi, între 840 şi 847 trece în Franţa, pentru ca în anul 850 să-1 gă​sim la curtea lui Carol Pleşuvul, ocupând un loc de seamă la Şcoala palatină. Apre​ciat, dar şi invidiat în acelaşi timp, Eriu​gena este invitat de episcopii Hincmar de Reims şi Pardul de Laon să intervină în disputa teologică care izbucnise pe mar​ginea ideilor lui Gottschalk* privind pre-destinaţia şi cele privind Euharistia, sus​ţinute de Paschasius* Radbertus. Acesta susţinea că există o dublă predestinaţie: una spre mântuire, alta pentru pedeapsa veşnică. Eriugena scrie lucrarea sa intitu​lată De praedestinatione, argumentând că Dumnezeu nu sorteşte spre pedeapsă. El introduce în lucrare câteva din ideile care vor caracteriza sistemul său filoso​fic, ceea ce nu va fi pe placul teologilor care îl acuză de erezie. De altfel, doctri-

na lui a fost condamnată Ia conciliile de la Valencia şi Langres din 855 şi 859. Pentru a evita alte neplăceri, el se în​dreaptă spre filosofic. La cererea lui Carol Pleşuvul, traduce din greacă în la​tină opera lui Dionisie* Areopagitul, scriind şi comentarii asupra ei, excepţie făcând Teologia mistică. Acest lucru nu a fost pe placul papii Nicolae I, care se plânge că publicarea operei dionisiene s-a făcut fără nici o referire la el. Scrierile areopagitice fuseseră traduse mai înainte de Hilduin, abatele mănăstirii Saint-De-nis, însă în mod nesatisfăcător. Pentru Hilduin, Dionisie Areopagitul a fost una şi aceeaşi persoană cu Dionisie cel con​vertit Sf. Pavel şi care era apostol al ga​lilor şi întemeietorul mănăstirii condusă de el. Pe lângă scrierile areopagitice, Eriugena mai traduce: Ambigua Sf. Maxim* Mărturisitorul, De hominis opi-ficio a Sf. Grigorie* de Nyssa. A mai scris apoi un comentariu la Evanghelia după loan şi la De consolatione philo-sophiae a lui Boethius* şi câteva opuscu-la teologice. Lucrarea care îl face celebru este însă De divisione naturae, scrisă probabil între anii 862-866, în cinci cărţi şi concepută sub formă de dialog. Este vorba de o lucrare greu de interpretat, deoarece el a încercat să exprime doctri​na creştină şi gândirea lui Augustin* în contextul învăţăturilor areopagitice şi ale filosofiei neoplatoniciene, fapt care i-a determinat pe unii critici ai săi să-I acuze de panteism, în timp ce unii erudiţi au susţinut ortodoxia învăţăturii lui. Se pare că Eriugena a murit în aceeaşi perioadă în care a decedat Carol Pleşu​vul, în 877. Unii cronicari însă afirmă că, după moartea lui Carol Pleşuvul, Eriu​gena a fost invitat de regele Alfred să meargă în Anglia, unde a predat la abaţia Malmesbury şi că ar fi fost ucis de pro​prii săi elevi. Informaţia este eronată,

întrucât îl identifică pe acesta cu un alt John, identificare făcută de William de Malmesbury.
Eriugena a fost mai mult filosof, decât teolog. De aceea, exegeza Sf. Scripturi făcută de el se supune cu precumpănire rigorii filosofiei, decât a teologiei. Cu toate acestea, structura lui teologică răz​bate în întreaga Iui gândire, el văzând în exegeza scripturistică cea mai înaltă bucurie, care îi dădea posibilitatea de a urca pe treptele nesfârşite ale contem​plării Scripturilor, până la vederea lu​minii divine ca răsplată supremă pentru viaţa de dincolo. Fără îndoială, în gândi​rea sa întâlnim elemente care ridică, din punct de vedere teologic, o serie de între​bări, mai ales dacă ne gândim la posibili​tatea identificării creaturii cu Dumnezeu, sau la rolul pe care îl acordă raţiunii în cunoaştere. El este cel dintâi gânditor apusean care se întâlneşte cu gândirea patristică greacă şi, cucerit de subtilitatea ei, încearcă să o transpună în canoanele gândirii apusene. Preluarea unor elemen​te de teologie greacă şi chiar din cea augustiniană, multe dintre ele neînţelese sau trecute cu vederea în Apus, a dus la aprecieri ale căror subtilităţi au scăpat cititorilor. Este suficient să ne gândim la acuza de a fi raţionalizat religia (confici-tur înde, veram esse philosophiam veram religionem, conversimque verum religîo-nem esse veram philosophiam - se con​chide de aici că adevărata filosofic este religie adevărată şi că, în sens invers, adevărata religie este adevărata filosofic. De praedestinatione I, 1), când în reali​tate el nu a făcut altceva decât să rea​firme, într-un alt mod, o idee augustinia​nă (Sic enim creditur et docetur, quod este humanae salutis caput, no aîiam esse philosophiam, ideste sapientiae stu-dium, et aliam religionem - căci astfel se crede şi se învaţă că, ceea ce este prin-
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cipiuî mântuirii omeneşti, nu este o altă filosofic, adică studierea înţelepciunii, ci o altă religie. De vera religione V,8). Filosorla lui pare a fi o încercare de re​conciliere a ideii neoplatoniciene de emanaţie cu ideea creştină de creaţie, deşi în enunţurile sale, el este mai aproa​pe de Dionisie, decât de Plotin sau Pro-clus. Diviziunea cvadripartiîă a Naturii este menită a sintetiza multiplicitatea în principii formale care să expliciteze ar​monia existenţei universale prin relaţii cauzale, evitând dihotomia ontologică a opuşilor şi articulând interdependenţa ontic-noeiică manifestă in planul expe​rienţei. De aceea, emanaţionismul postu​lat de el este o suprastructură funcţional-ontologică care să dea posibilitate afir​mării punctului final al existenţei ca re​venire apoteotică îndumnezeitoare la Dumnezeu, când Dumnezeu va fi totul în toate. Eriugena este un filosof care tre​buie evaluat în ansamblu şi mai ales în perspectiva izvoarelor pe care le-a folo​sit, mai exact, în corelaţie cu Dionisie Areopagitui, Maxim Mărturisitorul, Gri-gorie de Nyssa, Grigorie* de Nazianz, Ambrozie* al Milanuiui sau Augustin. Gândirea lui este o sinteză integratoare a unor elemente teologice şi filosofice, proiectate într-un sistem fin nuanţat şi ale cărui taine încă aşteaptă să fie descifrate fără părtinire sau idei preconcepute.
Migne, PL, 122, 125-1244; ed. critică: Periphyseon (De divisione naturae), cu trad. în engleză de I.P. Sheldon-Williams şi I,. Bieler, Scriptores Latini Hiberniae, VII, Dublin, 1968; Saint-Rene Taiilandier, Scot Erigene el la philosophie scolastique, Strasbourg, 1843; H. Bett, Johannes Scotus Eriugena. A Study in Mediaeval Philosophy, Cambridge, 1925; A. Schneider, Die Erkenntnislehre des Johannes Eriugena im Rahmen ihrer metaphysischen und anthro-pologischen Voraussetzungen, 2 voi. Berlin, 1921-1923; W. Seul, Die Gotteserkenntnis

bei Johannes -Skotus Eriugena unter Be-rucksichtung ihrer neo-platonischen und augustinischen Elemente, Bonn, 1932; M. Cappuyns, Jean Scot Erigene, sa vie, son oeuvre, sa pemee. Paris, 1933, bibliografie p. XII-XVII; E. Gilson, Filosofia în evul mediu. De ia începuiwile patristice pînă la sfîrşitul secolului al XÎV-lea, trad. în rom. de Ileana Stănescu, Huma nit as, Bucureşti, 1995, p. 186-206; F. Copleston, A History of Phi​losophy. voi. II: Mediaeval Phiiosophy. Au​gustin to Scotus, Burns O aţe s & Washbourne 'Ltd., London, 1950, p. 112-135; Cross, Erigena, John Scotus, în ODCC, p. 468 şi bibliografia.
Ermenrich de Passau
Ermenrich (814-874), călugăr benedictin de la mănăstirea Ellwangen, mai apoi episcop de Passau. A studiat la Fulda, sub îndrumarea lui Rabanus Maurus şi Rudolph, şi la Reichenau, sub Walafrid Strabo, iar în cele din urmă la Sankt Gallen. Este autorul vieţii Sf. Sualo (So-lus), lucrare fără importanţă istorică, ci mai mult haghiografică. La cererea lui Gozbald, episcop de Wiirzburg, scrie isto​ria mănăstirii Elhvangen, folosind ca model dialogul Comolatio al lui Boe-thius*. între 850-855 îi trimite lui Gri-mald, abatele mănăstirii Sankt Gallen, o scrisoare în care comentează o serie de teme de gramatică, filosofie, mitologie şi dogmă creştină. Scrisoarea nu este sis​tematică, dar în esenţă dezvăluie vastele cunoştinţe ale lui Ermenrich. A fost unul dintre personajele care s-au angajat în contracararea misiunii de convertire a slavilor de către Sf. Chirii* şi Metodiu.
E. Dummler în Forschungen zur deutschen Geschichte, ed. G. Waitz V, 13, Gottingen, 1873, p. 473-485; V. Burr, Ermenrich von Ellwangen, Ellwanger Jahrbuch 16, 1956, p. 19-31; E. Schwartz, Die Schriften Ermen-richs von Ellwangen, Zeitschrift fur Wiirt-

tembergische Landesgeschichte 12, 1953, p. 181-189; 15, 1956, p. 279-281; W. Fink, în DHGE 15, 759-761; M.F.McCarthy, Er​menrich of Passau, în CE, V, p. 517.
Ethelwold
Ethelwold (908-984), episcop de Win​chester, reformator al vieţii monahale în Anglia, alături de Sf. Dunstan. A devenit monah la Winchester, fiind hirotonit de Alphege cel Chel (the Bald), care a pre​vestit numirea lui în scaunul episcopal de Winchester. Petrece o vreme la mănăs​tirea Glastonbury, iar în jurul anului 954 îi este încredinţată conducerea mănăstirii Abingdon, pe care o organizează după modelul monahismului continental de la Fîeury. în acest scop, el redactează o serie de reguli monahale, Regular is Concor​dia, regulament care a devenit practică generală pentru monahii englezi, în 963 a fost numit şi hirotonit episcop de Win​chester, impunându-se ca bun adminis​trator, totodată restaurând mai multe mănăstiri din Anglia.
Chronicon Monasterii de Abingdon, ed. de J. Steveson, R.S., II, 1858, p. 255-266; D.J.V. Fisher,   The   Early   Biographers   of St. Ethelwold, în English Historical Review, 67, 1952, p. 381-391; E. John, The Beginning of the Benedictine Reform in England, RBen 73, 1963, p. 73-87; Cross, Ethelwold, St., în ODCC, p. 473; W.A. Chaney, Ethelwold of Winchester, în CE, V, p. 568.
Etheria
Etheria (sec.IV), autoarea descrierii unui pelerinaj pe care 1-a făcut ea însăşi la locurile sfinte în sec. IV, probabil în anul 380 (J. Campos) şi mai exact între 381-384 (P. Davos). După alte păreri, acest pelerinaj a avut loc între 415-418 (E.

Dekkers) sau 414-416 (Lambert). Rela​tarea propriu-zisă a fost descoperită la Arezzo într-un manuscris din sec. IX, care conţinea o lucrare nepublicată a lui Ilarie* de Poitiers, De mysteriis et hym-nis, şi De locis sanctis a lui Pavel* Dia​conul. Descrierea călătoriei, intitulată Sanctae Silviae aquitanae peregrinatio ad loca sancta, era plasată între cele două lucrări. Descoperirea a fost făcută de G. F. Gamurrini, care a considerat că autoarea acestei relatări a fost Silvia, so​ra lui Flavius Rufinus, consul în 392 şi prefect al Răsăritului sub Teodosie şi Arcadie. Cercetările ulterioare sugerează ca autoare pe Etheria sau Egeria, men​ţionată de un stareţ din sec. VII (Ferotin, A. Lambert, O. Prinz), despre care nu se ştie dacă a fost călugăriţă simplă, stareţă sau, pur şi simplu, o persoană laică sau dacă este de origine din Gaiţa sau Calicia. Cert este că ea a avut o cultură aleasă, că a fost educată, dotată cu putere de analiză şi observaţie. Autoarea rela​tează pentru 'surorile' rămase acasă, pe» Ierinajul făcut în Egipt, Palestina şi Me-sopotamia.
Importanţa documentului rezidă în infor​maţiile pe care autoarea le dă nu atât cu privire la locurile vizitate, deşi şi acest lucru are importanţă, cât mai ales cele referitoare Ia practicile liturgice, la ie​rarhia bisericească, la sărbătorile bi​sericeşti.
G. F. Gamurrini, S. Hilarii... e t S. Silviae 'Peregrinatio ad loca sancta', Roma, 1877; P. Geyser, CSEL, 39, 1898, p. 35-101; Migne, PLS, I, 1045-1092; E. A. Bechtel, S. Silviae 'Peregrinatio'. The Text and a Study of the Latinity, Chicago, 1907; Etherie, Journal de voyage, SCh 21, trad. H. Petre", înlocuit de P. Maraval, nr. 296, Paris, 1982; M. Ferotin, Le veritable auteur de la Peregrinatio Silviae. La vierge espagnole Etheria, în R.Q.H., LXXIV, 1903, II, p. 367-397; A. Lambert, Egeria, în Revue Mabillon, XXVI, 1936, p.
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71-94; XXVII, 1937, p. 1-24; XXVIII, 1938, p. 49-69; G. Baraut, Bibliographia Egeriana, în Hispania sacra 7, 1954, p. 203-215; P. Devos, La date du voyage d'Egerie, în Anal. Boli., LXXXV, 1967, p. 165-194; M. Sta-rowiejski, Bibliografia Egeriana, în Augus-tinianum 19, 1979, p. 297-318; G. T. Stokes, Sylvia, art. în Smith-Wace, IV, p. 747-748; M. Branişte, însemnările de călătorie ale pelegrinei Egeria, teză de doctorat, în Mitro​polia Olteniei, 46/1982, p. 225-392; Cross, Etheria, Pilgrimage of, art. în ODCC, p. 473; Quasten, Patrology, IV, ^p. 558-562, cu bibliografie; A. Hamman, Etherie, în DECA, I, p. 873-874 G. Rowekamp, în LACL, p. 185-186, cu bibliografie.
Eucheriu de Lyon
Eucheriu de Lyon (m. aprox. 450), epis​cop de Lyon. S-a născut într-o familie aristocrată, probabil creştină, şi a primit o educaţie aleasă, Erasmus însuşi i-a ad​mirat cultura superioară. A ocupat dife​rite funcţii în administraţia imperială. S-a căsătorit cu Galla, şi ea din înalta socie​tate, şi au avut doi fii şi două fiice. Fii săi, Salonius şi Veranus, au fost instruiţi la mănăstirea Lerini sub îndrumarea lui Honorat şi Salvianus. Dornic să ducă o viaţă liniştită de rugăciune şi asceză, se retrage pe insula Lerinum, iar mai târziu pe insula Lero, astăzi Sainte Marguerite. întrucât nu a izbutit să-şi îndeplinească dorinţa de a vizita mănăstirile egiptene, Cassian* îi dedică cea de a doua parte a Convorbirilor sale, pentru a compensa într-un fel această neîmplinire. Deşi în retragere, Eucheriu menţine legături şi cu alte personalităţi ale vremii, printre care Paulin* de Nola. Datorită vieţii sale deo​sebite, este ales episcop de Lyon în jurul anului 432. Despre activitatea sa ca epis​cop nu avem informaţii. Se ştie doar că a prezidat sinodul local de la Orange din

441, împreună cu Ilarie* de Arles. A decedat în jurul anului 450. Scrierile sale, care s-au păstrat, cuprind lucrări exegetice: Formulae spiritualis intellegentiae, dedicată fiului său Vera​nus, în care, pornind de la diviziunea tri​partită a omului: trup, suflet şi spirit, pro​iectează această împărţire în exegeza Sf. Scripturi, respectiv, trupul  corespunde sensului literal, sufletul, celui tropologic, iar spiritul, sensului mai profund, sau anagogic, care îndrumă spre cele mai sfinte taine, şi Instructionum libri duo ad Salonium, dedicată fiului său Salonius, prezentând, sub formă de întrebări şi răs​punsuri, pasajele mai dificile din Biblie. La aceste lucrări se adaugă Passio Acua-nensium martyrum, care reprezintă cea mai veche prezentare a martirilor din legiunea thebană. Este vorba de legiunea creştină din Thebaida care, potrivit tra​diţiei, a fost masacrată la St. Maurice-en-Valais de către împăratul Maximian. El a mai compus şi două tratate ascetice: De laude eremi şi De contemptu mundi. Din corespondenţa sa s-a păstrat doar o sin​gură scrisoare: Epistula ad Salvium epis-copum.
Migne, 50, 685-1214; CPL 488-498; K. Wotke, CSEL, 31, 1894; Passio Acaunen-sium martyrum, ed. de B. Krusch în MGH, Ser. rer. Mer. III, Hanovra, 1896, p. 32-39; De laude eremi, ed. de S. Pricoco, Catania, 1965; S. Pricoco, Per una nuova edizione del <Contemptu mundi> di Eucherio, în Con-vivium 36, 1968, p. 361-369; Nora K. Chad-wick, Poetry and Letters in Earfy Christian Gaul, London, 1955; I. Opelt, Quellen-studien zu Eucherious, în Hermes 91, 1963, p. 476-483; L. Cristiani, Eucher, art. în DSp. 4, 1961, col. 1653-1660, cu bibliografie; Cross, Eucherius, art. în ODCC, p. 478; Bar-denhewer, IV, p. 567-570; Altaner-Stuiber, 1980, p. 455, J. G. Cazenove, Eucherius (1), art. în Smith-Wace, II, p. 255-257; Quasten, Patrology, IV, p.504-507; S. Pricoco, Eucher




de Lyon, în DECA, I, p. 901-903, cu biblio​grafie; C. Kasper, Eucherius (von Lyon), în LACL, p. 203-204, cu bibliografie.
Euchiţi
Euchiţii, membrii unei grupări fanatice apărută în Siria, al căror mod de viaţă a fost adus din Mesopotamia, cunoscuţi şi sub  numele  de messalieni sau mas-salieni, adică, rugători. Date despre prac​ticile lor sunt furnizate de Epifaniu*. El ne informează că aceştia susţineau că se dedică vieţii de rugăciune, nu posedau nimic şi, spre deosebire de călugări a căror viaţă fluctuează între rugăciune şi munca pentru a se întreţine, aceştia trăiau din cerşit. Totodată, ei se adunau îm​preună, persoane de sex diferit, umblau împreună şi dormeau împreună pe străzi, în situaţii indecente. Epifaniu nu afirmă explicit dacă duceau cu adevărat o viaţă promiscuă, deşi lasă să se înţeleagă acest lucru. Pe lângă Epifaniu, informaţii mai avem  Ia Timotei,  prezbiter din  Con-stantinopol, secolul VI, şi Teodoret*. Da​tele prezentate de aceştia sugerează o sursă comună, probabil actele sinoadelor de la Antiohia şi Sida, în care avem rezu​mate ale învăţăturilor euchite. Este posi​bil ca Teodoret să fi făcut uz şi de o lu​crare messaliană, Asceticus, al cărei con​ţinut doctrinar a fost condamnat, după cum ne informează Fotie*, la sinodul de laEfesdin431.
Euchiţii susţineau că din pricina păcatu​lui lui Adam, flecare are un demon care s-a unit substanţial cu sufletul său şi care îl incită la păcat. Nu este suficient să ne ocupăm de păcatele deja săvârşite. De altfel, botezul nu şterge păcatele şi nici nu-1 alungă pe demonul care s-a unit cu sufletul. De aceea, trebuie ca prin rugă​ciune permanentă să înlăturăm influenţa acestui demon şi să atingem starea de

nepătimire, ceea ce înseamnă anularea oricărei voinţe sau a oricăror sentimente.
«.
In această stare, sufletul are conştiinţa unirii cu Mirele ceresc, după cum mi​reasa îşi îmbrăţişează soţul. Atunci de​monul iese din om prin mucoasa nasului sau prin scuipat sub forma unui şarpe, iar locul lui este luat în mod simţitor de Duhul Sfânt. Augustin* afirmă că aceştia susţineau că locul demonului este luat de Duhul Sfânt care intră în om sub formă de foc nevătămător, în timp ce demonul iese sub chipul unei scroafe cu purcei. Cel care atinge starea de nepătimire poate vedea Sf. Treime cu ochii pămân​teşti şi cum cele trei persoane se unesc în una singură, iar mai apoi se unesc şi cu sufletul  nepătimitor,  care dobândeşte natură divină. Nepătimirea dă celor care au dobândit-o puterea de a vedea viitorul; de a vedea starea celor care au decedat sau de a citi inimile oamenilor. Nepăti​mirea era o stare ce putea fi dobândită atât de bărbaţi, cât şi de femei. Aşa se face că euchiţii aveau femei învăţătoare, pe care le cinsteau mai mult decât pe orice preot.
împotriva euchiţii or s-a ridicat Amfî-lohie* de Iconium, Flavian de Antiohia şi Sf. Epifaniu*, iar sinodul de la Efes (431) i-a condamnat în mod oficial, în pofida acestui lucru, secta a dăinuit până în sec. VII. Cercetătorii actuali stu​diază în prezent posibilele legături ale lui Diadoh*, Grigorie* de Nyssa şi Pseudo-Macarie* (Cross) cu euchiţii.
Principalele informaţii în M. Kmosko, pre​faţa la Liber Graduum în Patrologia Syriaca (ed. R. Graffîn), III, Paris, 1926, col. CLXXI-CCXCIII; F. Dorr, Diadochus von Photike und die Messalianer, Freiburger Theologische Studien, XLVII, 1937; H. Dorries, Symeon von Mesopotamien. Die Uberlieferung des messalianischen 'Ma-karios' Schriften, TU, IV, Hft. l, 1941; R.
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Staats, Gregor von Nyssa und die Messalianer, Patristische Texte und Studien, VIII, 1968; G. Salmon, Euchites, art. în Smith-Wace, H, p. 258-261; E. Amman, DTC, X, pt. l, 1928, coi. 792-795; Cross. Messalians, în ODCC, p. 906.
Eudocia, Aelia
Eudocia, soţia împăratului Teodosie II. Socrate* ne informează că Eudocia a fost fiica lui Leontius, sofist din Atena, iar numele ei adevărat a fost Athenais. După Chronicon*   Pascale,   este   fiica   lui Heraclit, la moartea căruia fraţii refuză să-i acorde partea de moştenire care îi revenea.  Ea  pleacă  la Constantinopol pentru a-şi căuta dreptatea. Acolo o im​presionează  într-atât  pe  împărăteasa Pulcheria, încât îl convinge pe Teodosie să o ia de soţie. Căsătoria a avut loc la 421. înainte de a se căsători a fost bo​tezată  de  Attic,   patriarhul   Constan-tinopolului, care îi dă numele de Aelia Eudocia. în 423 a fost proclamată Au​gusta. Face un pelerinaj la Ierusalim, de unde aduce fragmente de moaşte al Sf. Ştefan. După mai mulţi ani, a fost acuza​tă de infidelitate. Pleacă în exil la Ieru​salim, unde decedează în 460. Fotie* apreciază în mod deosebit lucrările ei poetice, deşi, în realitate, valoarea lor poetică este departe de a fi excepţională. De la ea au rămas următoarele: un poem în cinstea lui Teodosie II, celebrând vic​toria împotriva perşilor, o parafrază în hexametri la Octateuh (primele opt cărţi din Vechiul Testament),  la Zaharia şi Daniel şi un poem în trei cărţi despre Sf. Ciprian şi Sf. Iustina. Zonaras menţio​nează şi prelucrarea scrierii lui Patriciu. Centones Homerici,  în  plan  teologic, Eudocia l-a sprijinit pe Nestorie* împo​triva lui Chirii* al Alexandriei.

Migne, PG 85, 832-864, 84, 1194b; CPG 6020-6025; A. Ludwich, Eudociae, Procli, L. Claudiani carminium graecorum reliquiae^ Leipzig, 1897, 13-114; M.F. Argles, Eudocia (4), Aelia, în Smith-Wace, II, p. 263-264; K. Holum, The Theodosian Empresses, Ber-keley, 1982; DHGE 15, 1336-1337, cu bibliografie; U. Dionisi, Eudocie, în DECA, I, p. 903; G. Ro'wekamp, Eudocia, în LACL, p. 205-206, cu bibliografie.
Eudoxiu
Eudoxiu (300-370), fost episcop de Con​stantinopol între anii 360-370. De ori​gine din Armenia, în timpul episcopatu​lui lui Eustatie la Antiohia, el solicită de Ia acesta preoţia, între 324 şi 331. Eus​tatie îl examinează şi descoperă că învă​ţătura pe care o împărtăşea era nesănă​toasă şi refuză să-1 hirotonească. După depunerea din treaptă de către arieni sau eusebieni a lui Eustatie, Eudoxiu este hirotonit şi numit episcop de Germani-cia, la graniţele dintre Siria, Cilicia şi Capadocia. Deţine episcopatul în perioa​da cea mai întunecată pentru Atanasie*. Eudoxiu participă la sinodul de la An​tiohia din 341. Doctrina sa era pur ariană, el fiind ucenicul lui Aetius*, prieten al lui Eunomiu* şi, în cele din urmă, de​venind conducătorul anomoemlor, care susţineau că Fiul era în mod necesar deosebit de Tatăl nu numai după fire, ci şi după voinţă. Sinoadele care au urmat, în 343 la Sardica şi în 347 la Philipo-polis, au formulat mărturisiri de credinţă cu tendinţe puternic ariene. Acestea au fost iscălite de Eudoxiu. în 347, cînd Leonţiu de Antiohia se stinge din viaţă, Eudoxiu se afla în suita împăratului în Apus. Sub motiv că prezenţa Iui era ne​cesară la Germanicia, el vine la Antiohia şi, pretextând că este trimis de împărat pentru a fi numit episcop de Antiohia,

obţine scaunul antiohian, deşi mult mai îndrituiţi erau George de Laodiceea şi Marcu de Antiohia. Conştient de fapta sa, el îl trimite la împărat pe Asphalus, pentru a-i obţine aprobarea de numire. Asphalus o primeşte, însă. între timp, împăratul primeşte veşti din partea sino​dului de la Ancyra, convocat pentru a condamna erorile Iui Eudoxiu. împăratul retrage scrisoarea de numire. Cu toate acestea, Eudoxiu porneşte un vai de per​secuţii împotriva ortodocşilor, îlarie* de Poitiers relatează în termeni neechivoci atitudinea de sfidare şi îngâmfare a lui
f,
Eudoxiu, care afirma că I! cunoaşte pe Dumnezeu tot aşa cum Dumnezeu se cunoaşte pe sine. Deşi este condamnat la sinodul de la Ancyra. Eudoxiu izbuteşte să pună mâna pe scaunul patriarhal de la Constantinopol,   după   depunerea   lui Macedoniu. Cu ocazia sfinţirii catedralei Sf. Sofia, Eudoxiu propune alte învăţă​turi eretice, ceea ce a cauzat nemulţumire în rândul ascultătorilor. Evenimentul este relatat de Socrate* (Ist. bis., II, 43). Pentru a-şi menţine influenţa, el îi hiro​toneşte pe Eunomiu episcop de Cyzic, sfatuindu-l să ţină ascunsă doctrina sa în faţa ortodocşilor din Cyzic. în cele din urmă, acesta încalcă consimţământul, iar locuitorii din Cyzic cer împăratului des​tituirea lui. Eudoxiu nu-1 destituie, ci îl sfătuieşte să se retragă, încercarea semi-arienilor de a-1 înlătura pe Eudoxiu la sinodul de la Lampsacus din 365 eşu-
^
ează. In plus, împăratul Valens este bote​zat de Eudoxiu, prin aceasta pecetiuindu-se legăturile dintre împărat şi patriarh. Atanasie este salvat din cei de al cincilea exil de ortodocşii din Alexandria, în timpul patriarhatului lui Eudoxiu şi a domniei Iui Valens,ortodocşii au avut una din cele mai triste perioade din istoria bisericească. Nu în zadar Eudoxiu a fost

numit 'cel mai rău dintre toţi arienii' (Baroni us).
CPG, 3405-3410; C.P.Caspari, Alte undneue Quellen zur Geschichte des Taufsymbols und der Giaubensregel, Christiana, 1877, p. 176-185; F. Diekamp, Doctrina Patrum. Miinster, 198! = 1907, p. 64 şi urm.; M. Jugie, DTC, V, 1913, col. 1484-1487; W.M. Sinclair, Eudoxius (2), art. în Smith-Wace, II, p. 265-267; M. Tetz, Eudoxius-Fragmente, SP, 3, TU, 78, Berlin, 1961, p. 314-323; Cross, Eudoxius, în ODCC, p. 479; E. Cavalcanti, Studi eunomiani, Roma, 1976, passim; M. Simonetti, La crisi ariana nel IV secolo, Roma, 1975, passim; idem, Eudoxe, în DECA, I, p. 903-904; K. Metzler, Eudoxivs von Konstantinope.il în LACL, p. 206.
Eugen de Ancyra
Eugen de Ancyra (sec. IV), diacon de Ancyra, trimis de episcopul său Marcel pentru a înmâna lui Atanasie o scrisoare, conţinând mărturisirea de credinţă a comunităţii creştine din Ancyra. Scrisoa​rea datează din anul 371 şi a fost trimisă ca justificare împotriva atacurilor aduse de Sf. Vasile* cel Mare.
PG. 18, 1302; CPG, II, 2810; T. W. Davids, Eiigenius (42). art. în Smith-Wace, ÎL p. 275; E. Prinzi val l i, Eugene d'Ancyre, în DEC A, I, p. 905; B, Windau, Eugenius von Ancyra, în LACL, p, 206.
Eugen de Toledo
Eugen de Toledo, episcop de Toledo (646-657). S-a născut probabil la Toledo, fiind got de origine. Pentru a evita nu​mirea de episcop, se retrage la Saragossa, unde se ascunde printre mormintele mar​tirilor. Este totuşi descoperit şi numit episcop de regele Chindaswinthe, împo​triva voinţei episcopului Braulion, pe
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care Eugen 1-a slujit în calitate de arhidi-acon. în timpul episcopatului său, s-au ţinut la Toledo trei sinoade (653, 655, 656), prezidate de el, în care s-au abordat teme de doctrină, relaţia Biserică-stat, tratamentul evreilor etc. Eugen a scris un tratat scurt despre Sf. Treime care, din nefericire, nu s-a păstrat. Acest tratat urma să fie expediat Bisericii din Africa şi din Răsărit, expedierea fiind împiedi​cată de puternice furtuni. Scrierile în proză s-au pierdut. S-au păstrat versurile sale. La solicitarea regelui Chindas-winthe, el revizuieşte Hexaemeronul lui Dracontius*. Eugen a fost şi un muzician abil, corectând cu mare îndemânare cântarea bisericească din vremea sa.
Migne, PL, 87, 369-413; CPL, 1236; MGH auct. ant., XIV, p. 27-287; Diaz, p.196-204; M. Manitius, Geschichte der lateinischen Literatur des Mittelalters, I, Munchen, 1911, p. 194-197; J.G. Cazenove, Eugenius (27), art. în Smith-Wace, II, p. 273-274; F. Rivera Recio, Sân Eugenio de Toledo y su culto, Toledo, 1963; G. Brent, Das lateinische Epigramm, Munchen, 1968; M. Diaz y Diaz, Eugene de Tolede, în DECA, I, p. 905-906; B. Breilmann, Eugenius II. von Toledo, în LACL, p. 207.
Eugippis
Eugippius (455-535), scriitor creştin latin, abate de Lucullanum, aşezământ monahal în apropiere de Neapoli. Nu se cunoaşte cu certitudine originea sa. Se crede că familia sa vine din regiunea Aquileia, iar el a petrecut o vreme la Lerini. După alte păreri, el s-a născut la Cartagina şi a venit la Roma împreună cu familia. Se pare că a fost ucenicul Sf. Severin de Noricum, a cărui biografie o scrie în jurul anului 511, şi anume, Vita s. Severini. Lui îi mai aparţine o rânduială monahală, intitulată Regula, care cuprin-

de un set de reguli pentru comunitatea monahală Sf. Severin din Lucullanum (azi, Pizzofalcone). Tot el a compus un florilegiu din texte augustiniene Excer​pta ex operibus s. Augustini, care a circu​lat în evul mediu.
Migne, PL 62, 549-1200; CPL, 676-678; PLS 3, 1263; ed. crit. P. Knoll, CSEL, IX, pt. 1-2, 1895-1896; K.K. Mierow, Eugippius and the Closing Years of the Province of Noricum Ripense, în Classical Philology, X, 1915, p. 166-187; R. Noii (-E. Vetter), Eugippius. Das Leben des heiligen Severin, Berlin, 21963; F. Villegas şi A. de Vogtte", Eugippii Regula, Viena, 1976 (CSEL 87); I.G. Smith, Eugippius (1), art. în Smith-Wace, II, p. 275-276; Bardenhewer, V, p. 220-224; Altaner-Stuiber, 1980, p. 479-480, cu bibliografie; V. Pavan, Eugippius, în DECA, I, p. 906-907, cu bibliografie; B. Breilmann, Eugippius, în LACL, p. 207-208, cu bibliografie.
Eulogiu de Alexandria sau Evloghie
Eulogiu sau Evloghie (m. 607), preot şi stareţ al mănăstirii Deipara de la Antic​ii ia şi patriarh al Alexandriei, unul dintre cei mai redutabili oponenţi ai monofizi-tismului. Este cunoscut ca fiind unul din​tre principalii corespondenţi ai lui Gri-gorie* cel Mare, pe care 1-a cunoscut la Constantinopol, înainte ca acesta să de​vină episcop al Romei. Se pare că Eu​logiu a ţinut şi un sinod Ia Alexandria în vederea rezolvării disputei 'samarinene' legată de textul din Deut. 18, 15: 'pro​oroc ca şi mine', unii susţinând că este vorba de losua, iar alţii, Dositei*. Sino​dul a decis împotriva ambelor păreri (Mansi IX, 1021). Fotie* menţionează o serie de lucrări ale lui Eulogiu împotriva novaţienilor, a monofiziţilor severieni şi teodosieni. Din lucrările sale s-au păstrat

doar fragmente şi o omilie la Duminica Floriilor.
Migne, PG, 86, 2939-2964, 2937-2964, omi​lia la Duminica Floriilor: 2913- 2937; Fotie, Biblioîh., cod. 182, 208, 280; L. Davidson şi C. Ho le, Eulogius, art. în Smith-Wace, II, p. 283; Cayre, II, p. 291; T. Orlandi, Euloge d'Aexandrie, în DECA, II, p. 908; G. Rowekamp, Eulogius von Alexandrien, în LACL, p. 208, cu bibliografie.
E im a p iu s
Eunapius (345/346-420), medic, profe​sor de retorică şi biograf neoplatonician. S-a născut la Sardica şi a studiat sub îndrumarea filosofului Chrysanthius la şcoala lui Jamblichus. La vârsta de 16 ani merge la Atena unde frecventează timp de cinci ani cursurile profesorului creştin Proaeresius şi ale altor profesori. Fotie* îl prezintă ca fiind un calomniator înrăit al creştinilor, inclusiv al lui Constantin. După terminarea studiilor, revine Ia Sar​dica, iar la îndemnul prietenului său Ori-basius, continuă lucrarea istoriografică a lui Dexippus, Historika hypomnemata, în 14 cărţi, relatând istoria imperiului roman de la anul 270 şi până în jurul anu​lui 404. Din această lucrare s-au păstrat câteva fragmente, cel mai cunoscut fiind Peripresbeion (De legationibus). în 396 scrie prima parte din lucrarea sa Bioi sophiston (Vieţile sofiştilor), începând cu Plotin şi Profiriu şi continuând cu pla-tonicienii şi retorii din vremea sa. El face acest lucru în opoziţie faţă de scrierile haghiografice creştine.
Migne, PG 113, 649-661; J.F. Boissonade, 2 voi. Amsterdam, 1822; R.J. Mozley, Euna​pius, în Smith-Wace, II, p. 285-286; A.B. Breebaart, Eunapius of Sar des and the Writing ofHistory, în Mnemosyne 32, 1979, p. 360-375; E. Malaspina, Eunape deSardes, în DECA, I, p. 908-909, cu bibliografie.

Eunomiu de Cyzic
Eunomiu de Cyzic (m.  394),  episcop arian de Cyzic în Mysia, ucenic al lui Aetius*, de la care a învăţat arta argu​mentelor false, spre paguba lui, căzând în blasfemia învăţăturii lui Arie şi luptând împotriva adevărului (Coman). Fiu al unui fermier, îşi câştigă existenţa ca ste​nograf. A fost hirotonit diacon de Eudo-xiu al Antiohiei, iar în 360 ridicat la treapta de episcop de Cyzic. Este alungat de locuitorii din Cyzic, sătui de discursu​rile sale sofisticate, şi pleacă la Constan​tinopol, unde rămâne pe lângă Eudoxiu, care era arhiepiscop. După moartea lui Aetius, devine conducătorul anomeilor, sectă puternic antiortodoxă. Este exilat la Mursa, în Panonia, şi mai apoi pe insula Naxos, pentru tulburarea Bisericilor şi a cetăţilor cu activitatea lui sectară. Des​coperind că unii din şambelanii palatului erau adepţii lui Eunomiu, împăratul Teo-dosie îl exilează la Halmyris, actuala lo​calitate şi lac Razelm, din Dobrogea, la acea vreme Scythia Minor. După cuceri​rea cetăţii Halmyris de către barbari, Eu​nomiu este exilat la Cezareea Capado-ciei, unde este primit foarte rău, deoarece scrisese împotriva Sf. Vasile* cel Mare. I se permite să se retragă la ferma sa nu​mită   Dacoroenoi   sau   Dacora,   unde moare în 394.
Eunomiu a scris numeroase lucrări, din care au supravieţuit puţine, în mare parte însă ele au provocat reacţii dure din par​tea unor mari personalităţi ale Bisericii: Didim* cel Orb, Grigorie* de Nyssa, So-fronie*, Apolinarie* de Laodiceea şi Teo​dor* de Mopsuestia. Cea mai de seamă lucrare a sa, intitulată Apologie, publi​cată în 361, şi al cărei text s-a păstrat, a provocat reacţii dure din partea lui Didim cel Orb, Vasile* cel Mare şi Apolinarie. Doctrina propusă de el este un amestec
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de idei neoplatoniciene şi aristotelice, cu tendinţe nominaliste şi raţionaliste. Teo​logia lui este un fel de 'tehnologie' (Quasten). Singurul nume al lui Dum​nezeu este 'Nenăscut', deoarece 'Nenăs​cut' sau nenaşterea este însăşi esenţa lui Dumnezeu. Acest nume ne dă posibili​tatea să facem deosebire între Dumnezeu şi celelalte făpturi. Fiul este născut şi, ca atare, este de o natură diferită de cea a Tatălui. Ei este creat din nimic. Spre deo​sebire de Arie, Eunomiu afirmă că Hristos a fost adoptat ca Fiu al lui Dum​nezeu dintru început şi nu ca răsplată pentru virtuţile sale. După aproximativ 12 ani, Eunomiu răspunde atacurilor Sf. Vasile îndreptate împotriva Apologiei sale, printr-o Apologie a apologiei, care însă s-a pierdut. Există însă extrase bogate în scrierile lui Grigorie* de Nyssa contra lui Eunomiu. Urmează apoi o Mărturisire de credinţă, scrisă în 383, adresată împăratului Teodosie, Această lucrare s-a păstrat în întregime şi a primit replica Sf. Grigorie de Nyssa. Comen​tariul său la Epistola către Romani s-a. pierdut. Corespondenţa lui Eunomiu nu​mără aproximativ 40 de scrisori, adresate unor persoane diferite. Filostorgiu* le apreciază în mod deosebit, pe când Fotie* consideră că Eunomiu nu a cunos​cut stilul epistolar.
Doctrina lui Eunomiu este anomeică. El susţinea că există doar o singură Substanţă supremă care se opune tuturor lucrurilor prin simplitatea ei. Substanţa aceasta, pe care el o numea 'Fiinţa nenăs​cută' (âyEvvnaia). este absolut inteligi​bilă: 'Dumnezeu nu ştie despre propria sa esenţă mai mult decât ştim noi despre aceasta. Această esenţă nu-i este cunos​cută Lui mai mult, iar nouă mai puţin. Ceea ce ştim noi despre ea. acelaşi lucru ştie şi El. Şi, iarăşi, ceea ce ştie El, acelaşi lucru, fără deosebire, îl vei găsi şi

în noi' (P.G. 67, 473 B). Naşterea Fiului nu a avut loc în natura divină, ci a fost produs de Tatăl, care i-a dat puterea de a crea şi prin care el se aseamănă Tatălui. Ca orice naştere, şi naşterea Fiului tre​buie să aibă un început şi, prin umare, un
^
"
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sfârşit. In plus, întrucât arc un început şi un sfârşit, Fiul nu poate fi asemenea Tatălui. Din această pricină, nu se poate vorbi în căzui Fiului nici de homousios şi nici de homoiousios. Pentru ca Cel năs​cut să se asemene Celui nenăscut în esenţă, trebuie să înceteze a mai fi năs​cut. Iar dacă Tatăl şi Fiul trebuie sa fie egali, atunci şi Fiul trebuie să fie nenăs-cut, ceea ce ar fi, susţine Eunomiu, îm​potriva învăţăturii despre generare şi subordonare, o astfel de generare sau naştere ar fi imposibilă. Căci ce oare ar putea Absolutul nenăscut să-i dea Celui născut, dacă nu ceea ce este nenăscut! Or, dacă, aşa cum învaţă Biserica, Fiul, Care este născut, ar fi de aceeaşi esenţă cu Tatăl care naşte, atunci ar trebui să existe în Dumnezeu un element nenăscut şi unul născut. Esenţa Tatălui şi esenţa Fiului trebuie să fie cu desăvârşire nease​mănătoare. Iar după cum esenţa lor este neasemănătoare, tot aşa este şi cunoaş​terea lor. Fiecare se cunoaşte aşa cum este şi nu ca celălalt. Unul se cunoaşte pe Sine ca nenăscut, iar celălalt se cunoaşte ca născut. Prin urmare, întrucât nu este părtaş în niciiin fel la esenţa Tatălui, care este atunci relaţia lui cu Dumnezeu şi cui Ii datorează Ei originea? Eunomiu răs​punde !a această întrebare făcând dis​tincţie între esenţa sau fiinţa (ovffict) lui Dumnezeu şi energia (âvepyeicc) sau pu​terea Sa. întrucât esenţei divine nu i se poate atribui mişcarea şi autocomuni-carea, activitatea de chemare la existenţă din nimic a tot ceea ce există, trebuie atribuită energiei divine, concepută ca ceva separabiî de 0£otr|<; (dumnezeire).

Dumnezeu poate fi numit Tată numai în virtutea   acestei   energii   (EvepyEia), deoarece tot ceea ce există a venit la existenţă prin această energie, între făp​turile create de această energie, primul loc îl ocupă Fiul, care devine instrumen​tul creator al lumii, în această privinţă, se poate spune că Fiul este asemenea Ta​tălui. Mai exact spus, Fiu! este asemenea energiei Tatălui în măsura în care El I-a conferit demnitatea divină a puterii de a crea. In aceasta constă şi deosebirea din​tre Fiul şi celelalte creaturi. El a fost năs​cut de Tatăl, prin voinţa Sa, ca fiinţă unică, prima şi cea mai desăvârşită dintre toate flintele, ca instrument creator a tot ceea ce există.  Dumnezeu  L-a creat nemijlocit, în timp ce toate celelalte făp​turi sunt create mijlocit prin El, prin Fiul. Această învăţătură introduce un element dual în esenţa lui Dumnezeu, întrucât face deosebire între esenţa Sa şi voinţa Sa, prima fiind infinită şi absolută, a doua finită şi  mărginită  la obiectele finite. Printre făpturile create de Fiul, pri​ma este Duhul Sfanţ, ca instrument de sfinţire a sufletelor. Adevărata pietate nu constă în invocarea numelor sfinte sau în ritualuri şi simboluri, ci în exactitatea învăţăturii. Prin aceasta el îndemna la in​diferenţă faţă de cultul şi tainele Bise​ricii, învăţătura lui Eunomiu nu a avut un impact mare şi nu a dăinuit ca atare. Ea este importantă doar pentru faptul că i-a stimulat pe Părinţii capadocieni, care au formulat doctrina despre Dumnezeu şi adevăratele coordonate ale cunoaşterii lui Dumnezeu de către om.
Migne, PG 30, 835-868; C. H. G. Rettberg, Marcelliana, Gottingen, 1794 şi urm.; J. D. Mansi, SS. Conc. Coli. 3, 645-649; W. Whiston, Eunomius' Apologetic against which Basil the Great wrote his Refutation. Primitive Christianity Revived I, London, 1711, 1-30; E. Venables, Eunomius, art. în

Smith-Wace, II, 286-290; X. le Bachelet, Eunomius, în DTC} 5, 1913, 1501-1514; K. R. W. Klose, Geschichte und Lehre des Eunomius, Kiel, 1883; E. Cavalcanti, Stodi eunomiani, OCA 202, Rom. Pont. Inst. Orientalium Smdiorum, 1976; Altaner-Stui-ber, 1980, p. 291,304, 310; Bardenhewer, III, 137-140; Quasten, III, p. 306-309; I. G. Coman, IIL p. 479-482; E. Cavalcanti, Studi Eunomiani, Roma, 1976; Irineu Slătineanul, lisus Hristos sau Logosul înomenit. Vita teo​logica et monastica, România creştină, 1998, p. 57 şi urm.; M. Simonetti, Eunomius de Cyzique, în DECA, II, p. 909; T. B6hm, Eunomius von Cyzicus, în LACL, p. 208-209, cu bibliografie.
Eusebiene, Canoanele sau Tabelele
Tabele (icavoveţ) sau liste concepute de către Eusebiu* de Cezareea, pe baza Sec​ţiunilor ammoniene*, prezente în manu​scrisele cu cele patru Evanghelii, pentru a ilustra paralelismul între diverse pasaje corespunzătoare ca idei sau conţinut. S-a crezut că secţiunile ammoniene au fost făcute de Ammoniu Saccas. Se pare însă că ele aparţin tot lui Eusebiu. Tabelele eusebiene erau puse la începutul sau la sfârşitul Evangheliilor în manuscrisele greceşti sau latineşti, până în sec. XIII, având numere corespunzătoare, scrise cu cerneală roşie pe margine. Uneori aceste 'tabele' erau elaborat iluminate. Eusebiu explică modul de folosire a 'tabelelor' sale în epistola către Carpinus.
Migne, PG, 22, 1275-1292; J. W. Burgon, The Last Twelve Verses of the Gospel accor-dingtoSt. Mark, 1871, p. 125-132; 295-312; G. H. Gwilliam, The Ammonian Sections, Eusebian Canons, and Harmonizing Tables in the Syriac Tetra-evangelium, în Studia Biblica et Ecclesiastica, II, 1890, p. 241-272; E. Nestle, Die eusebianische Evangelie-Synopse, în Neue Zeitschrift, XIX, 1908, p.
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40-51; 93-114; 219-232; Bardenhewer, II, p. 198-202; Cross, Ammonian Sections, în ODCC, p. 45; Idem, Eusebian Canons, în ODCC, p. 481.
Eusebiu de Alexandria (Pseudo)
Presupus autor al unei colecţii de 21 sau 22 de omilii scrise în greacă, alcătuită la sfârşitul sec. V şi începutul sec. VI, dar care s-a bucurat de largă răspândire în latină şi în diverse limbi orientale: ar​meană, siriacă, arabă. Cine a fost autorul acestei colecţii, este greu de spus. Se crede că ar fi una şi aceeaşi persoană cu loan Notarul, autorul unei Vieţi (Vita) a lui Eusebiu, considerat ca succesor direct al lui Chirii* al Alexandriei (m. 444) la scaunul episcopal. Această presupunere este greu de susţinut, deoarece în lista episcopilor pe scaunul Alexandriei nu este cunoscut nici un Eusebiu înainte de sec. XI. Analiza textuala şi descoperirea unui papirus din sec. VI permit datarea colecţiei cu oarecare acurateţe. Datorită folosirii colecţiei în mediul latin, aceasta mai este cunoscută şi sub denumirea de 'Eusebiu* Galul'. Colecţia abordează teme diverse: omilii la sărbători, contro​verse cu păgânii şi învăţături ascetice sau răspunsuri la întrebările unui ucenic pe nume Alexandru. Diverse omilii s-au păstrat şi în traducere armeană, siriacă sau arabă.
Migne, PG 86, 297-300 (viaţa); omiliile:86, 313-536, 509-536; 61, 733-738, 775-778; 62, 721-724; 64, 45-48 CPG, 5510-5533; BHG, 635-635z; J. de Soyres, Eusebius (7), art. în Smith-Wace, II, p. 307; DSp 4, col. 1686-1687, cu bibliografie; G. Lafontaine, Leş homelies d'Eusebe d'Alexandrie, diss., Louvain, 1966: F. Nau, Notes sur diverses homelies pseudepigraphiques et sur Ies oeu-vres attribuees ă Eusebe d'Alexandrie..., ROC, 13, 1908, p. 406-434; S.J. Voicu,

Eusebe, în DEC A, I, p. 911-912, cu biblio​grafie; B. Windau, Eusebius von Alexan-drien, în LACL, p. 209, cu bibliografie.
Eusebiu al Cezareei
Eusebiu al Cezareei (263-340), episcop al Cezareei, supranumit 'Părintele isto​riei bisericeşti'. S-a născut la Cezareea, toc unde a studiat şi a îndeplinit întreaga sa activitate intelectuală şi sacerdotală. Cezareea s-a dezvoltat ca centru intelec​tual sub îndrumarea lui Origen*, care a activat aici peste 20 de ani, lăsând în urma sa 6 şcoală şi o bibliotecă bine organizate. Eusebiu a crescut sub îndru​marea spirituală a lui Pamfil*, care a aju​tat şi el la edificarea acestui centru de cultură teologică. Eusebiu îi datorează educaţia sa ştiinţifică şi cultura acestui mare magistru alexandrin. Este posibil ca, datorită profundei sale admiraţii faţă de acesta, el să fi adăugat la numele său 'al lui Pamfil'. Totodată, el îşi cinsteşte magistrul consemnându-i viaţa şi marti​riul care a avut loc la 6 februarie 310, în al şaptelea an al persecuţiei lui Diocle-ţian. De altfel, Eusebiu însuşi a scăpat de moarte, fugind la Tyr, şi de acolo în Egipt, în deşertul theban. Se pare că Eusebiu a fost ales episcop al Cezareei în anul 313, când Biserica creştină dobândeşte statu​tul de religio licita. Când Constantin cel Mare ajunge la cârma imperiului (323), îi va acorda lui Eusebiu, datorită admiraţiei faţă de cultura şi dorinţa sa de a studia, favoruri speciale şi condiţii favorabile pentru cercetare (Coman), bucurându-se de mare «trecere la curte, în lupta dez​lănţuită de erezia ariană, Eusebiu adoptă o atitudine echivocă, susţinând că pacea poate fi realizată doar prin concesii teo​logice şi formule conciliante. Din cin​stire faţă de împăratul Constantin, Eu​sebiu subscrie şi el formula niceeană. De

altfel, în scrisoarea către Biserica sa, scrisă după terminarea sinodului de la Niceea, el afirmă că a subscris formula niceeană homoousios ca fiind dorită de împărat şi conformă cu tradiţia Bisericii din oraşul său natal şi de scaun, însă scrisoarea către Euphration îl prezintă ca arian convins. De aceea, nu este o sur​priză că al a avut un rol decisiv în con​damnarea lui Eustaţiu* la sinodul de la Antiohia (330), iar la cel din Tyr (335) s-a manifestat ca adversar al lui Atanasie* şi, în cele din urmă, la sinodul de la Constantinopol (336) a contribuit şi el la condamnarea lui Marcel* de Ancyra. Se crede că hotărârile împăratului Cons​tantin, îndreptate împotriva ortodoxiei, au fost inspirate de Eusebiu. A decedat la câţiva ani după Constantin în anul 339 sau 340.
Deşi a fost un om de mare cultură, după cum remarcă Fotie*, Eusebiu nu a avut un stil agreabil sau strălucit, iar în pri​vinţa caracterului a fost mediocru (Puech). Cu toate acestea trebuie recu​noscut că Eusebiu a lăsat o operă care uimeşte prin bogăţia informaţiei, dove​dind că a fost cunoscător al Sf. Scripturi, al istoriei creştine şi păgâne, al filosofîei, geografiei, cronologiei, exegezei, filolo​giei şi paleografiei. Dacă a dobândit faimă veşnică, a facut-o prin opera sa istorică (Quasten).
a. Opere istorice, l. Cronica, una din pri​mele sale lucrări pe care el o intitulează: Canoane cronologice şi rezumatul isto​riei universale a grecilor şi a barbarilor. Textul original al acestei lucrări nu s-a păstrat. Avem însă o versiune în armeană a primei părţi şi una în latină, a părţii a doua, în traducerea lui Ieronim*. în prima parte, el prezintă istoria caldee-nilor, asirienilor, evreilor, egiptenilor, grecilor şi romanilor, în partea a doua, concepută ca o istorie sacră, porneşte de

la naşterea lui Avraam (2016/15 î.d.Hr.) şi urmăreşte marile evenimente până la anul 303 d. Hr. Traducerea latină este bazată pe o revizuire a Cronicii şi se extinde după anul 303 până la al 20-lea an de domnie a lui Constantin cel Mare. Ieronim continuă această lucrare până în 378, anul morţii împăratului Valens. 2. Istoria bisericească este capodopera lui Eusebiu şi cuprinde, în zece cărţi, istoria Bisericii  de la întemeiere şi până la înfrângerea lui Liciniu (324) şi domnia împăratului Constantin. Scopul autorului a fost să prezinte lista episcopilor aşezaţi în cele mai importante comunităţi, în​văţătorii şi autorii creştini, ereticii, pe​deapsa divină asupra poporului iudeu, persecuţiile creştine, martirajele şi victo​ria finală a creştinismului. 3. Martirii din Palestina, o mărturie directă a suferin​ţelor unor martiri în Palestina. Lucrarea a supravieţuit în două versiuni. Una mai scurtă în greacă, din care au supravieţuit câteva fragmente, anexată la cartea a opta din Istoria bisericească şi alta mai lungă, păstrată în totalitate în traducere siriacă. Sunt relatate persecuţiile de sub Diocleţian şi Maximin, pentru perioada 303-311, când au suferit moarte martirică un număr de 83 de martiri, între care şi Pamfil, dascălul lui Eusebiu. Numărul martirilor a fost fără îndoială mult mai mare decât cel reţinut de Eusebiu. b.  Panegirice  în  cinstea  împăratului Constantin cel Mare. 1. Viaţa lui Cons​tantin, în patru cărţi, menită a fî un elo​giu adus marelui împărat şi de aceea cri-ticile care i-au fost aduse de istoriografii moderni nu sunt pe deplin îndreptăţite (Quasten). 2. Către adunarea sfinţilor. Cuvântul împăratului Constantin către adunarea sfinţilor, un apendice Ia cartea a I V-a a Vieţii lui Constantin. Este vorba de o apologie a creştinismului. 3. Lau-deje lui Constantin, cuprinde un panegi-
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ric, cu ocazia celei de a 30-a aniversări de domnie a împăratului Constantin, şi un tratat, prezentat împăratului cu ocazia sfinţirii Bisericii Sfântului Mormânt (335).
c. Opere apologetice, l. Introducere ge​nerală elementară, este cea mai veche lucrare apologetică a autorului, con​cepută ca o introducere în Evanghelie, scrisă înainte de a fi devenit episcop. 2. Pregătirea evanghelică, în 15 cărţi, scrisă în greceşte, combate politeismul şi miturile obscure şi interpretarea ale​gorică dată acestora de filosofii neopla-tonicieni. Respinge ideea de destin şi oracolele păgîne. Preia ideile apolo​geţilor şi îi acuză pe filosofi, în speţă pe Platou, de a fi preluat ideile lor de la evrei. El abordează o metodă istorică, citând texte originale din operele păgâne. Lucrarea s-a păstrat în întregime. 3. Demonstraţia evanghelică, în 20 de cărţi, este o replică la acuzaţiile venite din partea evreilor, care susţineau că creştinii au acceptat iudaismul doar pentru a se bucura de binecuvântările făgăduite po​porului ales, fără însă a accepta obliga​tivitatea legii. S-au păstrat primele 10 cărţi şi un fragment din cartea a 15-a. 4. Contra lui Hieracle. Acesta a fost guver​nator al Bithyniei şi autor al unui tratat polemic împotriva creştinilor în care susţinea superioritatea lui Apolloniu din Tyana faţă de lisus. Textul s-a păstrat în întregime, 5. Contra lui Porfiriu repre​zintă un atac puternic împotriva filosofu​lui neoplatonician Porfiriu, în 25 cărţi, care a scris un tratat Contra creştinilor, în 15 cărţi. Din nefericire, tratatul s-a pierdut, păstrându-se doar fragmente la diferiţi autori creştini. 5. Teofania -Arătarea lui Dumnezeu este ultima lucrare apologetică a lui Eusebiu, con​cepută în 5 cărţi. Scrisă într-un limbaj popular, însă cu mare artă oratorică,

lucrarea tratează despre manifestarea Logosului în crearea universului, în con​servarea lui şi în sufletul uman, sublini​ind nevoia de mântuire şi împlinirea ei finală în Hristos. Cartea a patra arată împlinirea profeţiilor Vechiului Testa​ment, iar a cincea, respinge nebunia ipotezelor care văd în Hristos un vrăjitor, iar în ucenicii săi nişte înşelători. Textul s-a păstrat într-o traducere greoaie în limba siriacă. Din textul original mai există doar câteva fragmente, d. Opere biblice şi exegetice. 1. La cere​rea expresă a împăratului Constantin, Eusebiu se va îngriji, împreună cu Pain-fil, de scrierea a 50 de exemplare ale Sfintei Scripturi pentru bisericile din Constantinopol. în acest sens, Eusebiu reproduce coloana a cincea din Hexapla lui Origen, adică textul Septuagintei, păstrând pe margini şi alte redări alterna​tive. 2. Canoanele evanghelice, inspirate după concordanţele sau secţiunile evan​ghelice aie lui Ammoniu de Alexandria, reprezintă o încercare de punere în para​lelă a textelor evanghelice, în funcţie de versetele comune ale celor patru Evan​ghelii. Sistemul a fost preluat în tradiţia biblică siriacă, fiind cunoscut sub denu​mirea de Canoanele eusebiene sau Sec​ţiunile eusebiene. 3. Onomastikon sau Dic​ţionar al locurilor din Biblie cuprinde, în ordine alfabetică, lista locurilor din Bi​blie, fiecare cu o descriere geografică şi istorică şi funcţia sau rolul pe care îl avea în vremea lui Eusebiu. Lucrarea a fost scrisă la sugestia lui Paulin din Ţyr, şi se păstrează în greacă şi latină. 4. întrebări şi răspunsuri evanghelice, în două părţi, prima parte, adresată lui Ştefan, abor​dează discrepanţele prezente în relatările despre copilăria lui lisus, şi a doua. adre​sată unui oarecare Marin, tratează pro​blema discrepanţelor privind începu​turile evangheliilor, sfârşitul acestora şi

problema învierii. Din această lucrare s-au păstrat frragmente în greacă şi siriacă. 5. Comentariu la Psalmi şi Comentariu la Isaia, din primul există fragmente care sugerează că este vorba de o lucrare de mari proporţii. Al doilea comentariu a {"ost descoperit ca notiţe marginale într-un manuscris din Florenţa, şi dezvăluie o puternică dependenţă a autorului de comentariul la ha'ia a! lui Origen. La aceste lucrări se mai adaugă un tratat privind Poligamia şî marile familii ale Patriarhiilor şi Despre Paşti, ambele sunt pierdute,
e.
Opere dogmatice, l. Apologia lui Ori​
gen, încheiată după moartea !ui Pamfll,
Cinci dintre cele şase cărţi au fost scrise de
Pamfil, pe când se afla în închisoare. Din
nefericire, cea mai mare parte a lucrării
s-a pierdut.  Pierderea este regretabilă,
deoarece apologia cuprindea răspunsuri
la acuzaţiile aduse lui Origen de către
Metodic* şi alţi scriitori creştini. 2. Con​
tra lui Marcel este o apărare a poziţiei
ariene în faţa atacurilor şi acuzelor aduse
de Marcel* de Ancyra, în două cărţi.
Prima carte este o respingere a atacurilor
lui Marcel, iar a doua, o acuză pe care
Eusebiu o aduce lui Marcel, în sensul că
învăţăturile sale sunt cele ale ereticilor
Sabelie* şi Pavel* de Samosata. Ambele
cărţi există, 3. Despre teologia biseri​
cească este o respingere detaliată a lui
Marcel.  Teologia  propusă de  Eusebiu
este un avansat subordinaţionism (Quas-
ten). Lucrarea s-a păstrat în întregime.
f.
Opera oratorică cuprinde o serie de
predici şi discursuri ţinute fie în prezenţa
împăratului, fie cu diverse alte ocazii: la
sfinţirea bisericii din Tyr; Panegiric al
martirilor din An t i oh ia
g.
Corespondenţa, fără îndoială vastă, s-a
pierdut,   cu   excepţia  a  trei   scrisori.
Această situaţie se datorează, probabil,

faptului că Eusebiu nu le-a adunat într-un volum. Scrisorile care s-au păstrat sunt incluse  în  diverse tratate:  cea  către Flaccillus se află la începutul tratatului Despre teologia bisericească; cea către Carpianus este pusă ca introducere la Canoanele evanghelice, iar a treia, către poporul din Cezareea la încheierea sino​dului de la Niceea, a fost pusă de către Atanasie, ca apărare a sa, la sfârşitul lucrării în sprijinul definiţiei niceene De decretis Nicaene Synodi. Teologia trinitară a lui Eusebiu fluctuea​ză între Origen şi arianism. El propune temeiurile doctrinare origeniste privind esenţa divină. Deşi a acceptat formula niceeană de homoousios, el o respinge ca fiind nebiblică, schimbând totuşi formu​la ariană: 'Fiul este creat din nimic' cu 'Fiul este născut din voinţa şi puterea de negrăit şi de neînţeles ale Tatălui', iar Sf, Duh  este  creaţia Tatălui  şi  lucrează numai asupra sfinţilor, în hristologie, el susţine că Logosul a venit în lume, din dragoste faţă de oameni, ca sa slujească voinţei Tatălui, dar Ei nu s-a făcut ma​terie şi carne, ci a rămas ca înainte lângă Tatăl, neschimbându-şi esenţa şi nepier-zând ceea ce era propriu naturii Sale. Lanţurile trupului nu I-au fost obstacol şi El nu a căzut  din dumnezeire. Logosul nu şi-a pierdut puterea şi prezenţa Sa într-un loc unde se afla vasul Său uman, adică, trupul, care nu-1 împiedica să se afîe şi în celelalte părţi ale universului. Fiind şi împlinind toate în lume, El era în acelaşi tirnp cu Tatăl.
Migne, PG 19-24; nouă ediţie critică în Die griechischen christlichen Schriftsteller, 8 voi., Leipzig, (1902-1956), editate de I. A. Heikel, T. Mommsen, E. Klostermann şi alţii; H. J. Lavvlor, Emebiana. Essays on the Ecclesiastical History of Eusebius, New
EUSEBIU AL CEZAREEI

EUSEBIU DE DORYLEUM

EUSEBIU DE DORYLEUM

EUSEBIU GALUL
York, 1912; A. Cameron-S.G. Hali, Euse-bius, Life of Constantine, introd. trad. în engleză şi comentariu, Oxford, Clarendon Press, 1999; J. Stevenson, Studies in Eusebius, 1929; D. S. Wallace-Hadrill, Eusebius ofCaesarea. 1960; H. Berkhof, Die Theologie des Eusebius von Caesarea, Amsterdam, 1939; B. Altaner, Augustinus undEusebios von Kaisareia. Eine quellenkri-tische Untersuchung, BZ 44, 1955, 1-6; G. Ricciotti, Le fonti storiche delle persecutione dioclezîana, Orpheus, I, 1954, p. 59-67; H. Dorries, Das Selbstzeugnis Kaiser Kons-tantins, Gottingen, 1954, p. 129-161; K. M. Setton, Christian Attitude towards the Emperor in the Fourth Century, Especially as shown in Addresses to the Emperor, New York, 1941, 46-54; Gl. Chestnut, The First Christian Histories. Eusebius, Socrates, Sozomen, Theodoret, Evagrius, Th. H., 46, Paris, 1977; McQueen R. Grant, Eusebius as Church H is tor ian, Oxford, 1980; G. G. Stănescu, Eusebiu al Cezareei, Cluj, 1940; I. G. Coman, Eusebiu al Cezareei şi leronim despre Origen, art. în S.T., XII, 1960,, nr. 9-10, p. 595-626; Idem, Chipul lui Origen după Eusebiu al Cezareei, Pamfil şi leronim, Glasul Bisericii, XIX, 1960, nr. 11-12, p. 916-927; Idem, Utilisation des Stromates de Clement d'Alexandrie par Eusebe de Cesaree dans la Preparat ion Evangelique, Sonde r-druck aus Uberlieferunggeschichtliche Untersuchungen, Herausgegeben von Franz Paschke, Texte und Untersuchungen, Bd. 125, Akademie Verlag, Berlin, 1981, p. 115-134; Idem, Patrologie, 1956, p. 153-159; Idem, III, p. 482-518; H. Strutwoif, Trinitâts-theologie und Christologie des Eusebius von Caesarea, Gottingen, 1999; Altaner-Stuiber, 1980, p. 93, 217-224, 360, 399; J. B. Light-foot, Eusebius of Caesarea, art. în Smith-Wace, II, p. 308-348; Cross, Eusebius, art. în ODCC, p. 481; Quasten, Patrology, III, p. 309-345, cu bibliografie bogată; C. Curţi Eusebe de Cesaree, în DECA, II, p. 912-918; J. Ulrich, Eusebius von Casarea, în LACL, p. 209-214, cu bibliografie.

Eusebiu de Cremona
Eusebiu s-a născut la Cremona la mijlocul sec. IV. Ajuns la Roma, intră în cercul Fericitului leronim*, devenindu-i discipol. Rămâne în compania sa, înso-ţindu-1 în Palestina, în contextul contro​versei pe care leronim o are cu Rufm, Eusebiu este de partea magistrului său. leronim i-a dedicat comentariile sale la Ieremia şi la Evanghelia după Matei. La solicitarea lui leronim face o călătorie în Dalmaţia, iar de acolo se întoarce la Ro​ma. Este hirotonit preot. Se stinge din viaţă la Cremona. De la el s-a păstrat o scrisoare adresată lui Chirii.
0.
Guenther, Collectio Avellana, CSEL 35,
1,
p. 113-115 (epist. nr. 49); CPL 1602; D.
Gorce, în  DHGE   15,   1460-1462; S.  Ra-
benich, Hieronymus und sein Kreis, Stuttgart,
1992; L. Datrino, Eusebe de Cremone, în
DECA, II, p. 918; B. Dumler, Eusebius von
Cremona, în LACL, p. 214.
Eusebiu de Doryleum
Eusebiu de Doryleum (sec.V), episcop de Doryleum în Frigia. Prima persoană cunoscută în istoria bisericească care, laic fiind, I-a înfruntat pe Nestorie* în timpul predicii pe care acesta a ţinut-o Ia Constantinopol şi în care nega calitatea de Theotokos a Fecioarei Măria. In 448
/\
este numit episcop de Doryleum. In această calitate, el îl înfruntă şi pe Euti-hie* pentru a fi direcţional învăţătura lui Chirii* spre monofizitism. întrucât refu​ză să ia cuvântul în favoarea lui Eutihie la sinodul de la Efes din 449, este depus din treaptă şi apoi încarcerat. Izbuteşte să fugă şi se retrage la Roma. Se prezintă la sinodul de la Calcedon din 451, care îl reabilitează. Numele iui Eusebiu mai apa​re pe o cerere adresată, în 452, împăratu​lui Marcian, prin care susţinea reabili-

tarea lui Flavian. De la această dată nu se mai cunoaşte nimic despre acest mare
a
apărător al ortodoxiei, întrucât lucrările sale sunt strâns legate de controversa hris-tologică, ele se află în actele sinodului.
Migne, PG 84, 581-583; CPG, III, 5940-5944; Libellus ad Flavianum et synodum, ACO 2. l, l, 100 şi urm.; ep. adimperatores, ACO 2, l, 66 şi urm.; Libellus ad concilium Chalcedonense, ACO 2, l, 2, 8 şi urm. (204 şi urm); Libellus appellationis as Leonem papam, ACO 2, 2, l, 79-81; C. Gore, Eusebius (34), art. în Smith-Wace, II, p. 356-358; DTC, 5, col. 1532-1537; M. Simonetti, Eusebe, în DECA, I, p. 918; S. MUlIer-Abels, Eusebius von Doryleum, în LACL, p. 215, cu bibliografie.
Eusebiu de Emesa
Eusebiu de Emesa (300-359), episcop de Emesa (Homs), exeget biblic şi ucenic al lui Eusebiu* de Cezareea. S-a născut la Edessa, limba sa maternă fiind siriaca. Este trimis să înveţe greaca. Primul său profesor de studii biblice a fost episcopul arian Patrofil de Scythopolis. Dornic să adâncească studiul biblic, merge la An-tiohia şi apoi la Alexandria unde studiază şi filosofia. Se împrieteneşte cu George, viitor episcop de Laodiceea şi adept al lui Arie. în anul 340, când sinodul arian de la Antiohia îl alege episcop pe seama scaunului din Alexandria, el declină această ofertă, conştient fiind că acolo era dorit Atanasie*. La scurtă vreme după acest refuz, este numit episcop Ia Emesa (Homs), capitala Feniciei libaneze, unde încă mai dăinuia cultul soarelui. Locui​torii de aici nu-1 primesc pe motiv că nu doreau un episcop erudit. Se retrage la George din Laodiceea care îl aduce la Antiohia. La intervenţia patriarhului este pus pe scaunul Emesei. A decedat în anul 359, fiind înmormântat la Antiohia. le-

ronim îl numeşte 'purtătorul de stindard al grupării ariene'. Cu toate acestea, deşi Eusebiu a fost antiniceean, el nu a îm​părtăşit părerile arienilor pe care le atacă în scrierile sale. Eusebiu a fost un scriitor de mare talent. El a scris o serie de lu​crări, dintre care cele mai de seamă sunt: Contra iudeilor, Contra păgânilor, Con​tra novaţienilor, un Comentariu la Gala-teni, Omilii asupra Evangheliilor şi, se pare, două tratate Contra marcioniţilor şi a maniheilor. Pe lângă acestea, au fost identificate 30 de discursuri şi fragmente în greacă, siriaca şi armeană şi un tratat Despre pocăinţă, transmis între apocri​fele Sf. Vasile*. Din comentariile la Ga-latent şi Facere s-au păstrat doar câteva fragmente în greacă, iar în armeană din alte scrieri exegetice.
Migne, PG 86, I, 509-562: Orationes sacrae et fragmenta; PG 24, 1047-1208; R. Devreese, Leş anciens commentateurs grecs de l'Octateuque et des Rois, S. L, 201, Citta del Vaticano, 1959, p. 105-122; E. M. Buytaert, L'heritage litteraire d'Eusebe d'Emese. Etude critique et historique. Textes, Bibi. du Mus. 24, Louvain, 1949; I. G. Co​man, III, p. 522-524; Quasten, Patrology, III, p. 348-351, cu bibliografie; Cross, Eusebius, art. în ODCC, p. 481-482; Altaner-Stuiber, 1980, p. 224-225; M. Simonetti, Eusebe d'Emese, în DECA, I, p. 919; S. Miiller-Abels, Eusebius von Emessa, în LACL, p. 215-216, cu bibliografie.
Eusebiu Galul
Denumire dată unei colecţii de omilii realizată în Galia, cuprinzând materiale din diverşi autori latini: Ciprian*, Nova-ţian*, Ambrozie*, Augustin* etc. Auto​rul acestei culegeri de omilii este necu​noscut. Se crede că realizarea culegerii a avut loc în sec. VII. Omiliile sunt aran​jate în ordinea sărbătorilor anului litur-
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gic, cu omilii intercalate la diverşi mar​tin şi sfinţi, în aceste omilii nu este vorba de o abordare exegetică a Sfintei Scrip​turi, ci de aplicarea ei morală şi practică în viaţă.
CPL, 966; CCL, 101.101A, 1011B; M. Si-monetti, Eusebe le Gaulois, în DECA, I, p. 919-920; C. Kasper, Eusebius Gallicanus, în L AC L, p. 216, cu bibliografie.
Eusebiu de Heracleea
A fost episcop de Heracleea Pontica în Bythinia şi a participat la sinodul ecu​menic de la Efes din 431, fiind unul din​tre semnatarii condamnării Iui Nestorie*. De la el a rămas doar o omilie, care s-a păstrat numai în traducere etiopiana. Autorul îşi exprimă, în termeni voalaţi, bucuria că Nestorie a fost condamnat.
Mansi, (V, 1307; A. Diilmann, Chrestomaiia Aethiopica, Lipsae, 1866, p. 102-103 (ed. nouă: E. Littmann, Berlin, 1950, Darmstadt, 1968); S. Grebault, Traduction de la version ethiopienne d'une homelie d'Eusebe, evţque d'Heraciee, ROC, 16, 1911, p. 424-425; CPG, 6143; L. Davidson, Eusebius (43), art. în Smith-Wace, II, p. 359; Bardenhewer, IV, p. 200; F. Scorza Barcelona, Eusebe d'He-raclee, în DECA, I, p. 920; P. Bruns, Eusebius von Heraklea, în LACL, p. 216.
Eusebiu de Laodiceea
Eusebiu de Laodiceea (m. 270), episcop de Laodiceea în Syria Prima. S-a 'născut la Alexandria, unde a fost hirotonit dia​con. Se distinge în timpul persecuţiei îm​păratului Valerian din 257, când Dio-nisie*, patriarhul Alexandriei a fost silit să părăsească cetatea, în absenţa acestu​ia, Eusebiu se îngrijeşte de comunitatea alexandrină, protejându-i pe creştini de persecuţie şi înmormântând martirii. Un

lucru asemănător îl face în timpul răz​boiului civil din Alexandria, care a urmat morţii împăratului Valerian (259). Pentru faptele sale, el a fost cinstit în mod deo​sebit de Dionisie. îl reprezintă pe Dioni-sie, care era bolnav, la sinodul de la An-tiohia din 264, unde s-a ridicat problema Iui Pavel* de Samosata. întrucât scaunul episcopal de la Laodiceea rămăsese va​cant, locuitorii oraşului îl aleg pe Euse​biu, deşi acesta nu voise să accepte epis​copatul, împotriva voinţei sale, el este hirotonit episcop şi înscăunat, în calitate de episcop, participă la sinodul din 269, care îl condamnă şi îl depune din treaptă pe Pavel de Samosata.
Eusebiu de Cezareea, Ist. bis., VII, 11, 3-26, 32, 5-21, SCh 41, ed. G. Bardy, p. 179-186, 223-231; Tillemont, IV, p. 304; E. Venables, Eusebius (48), art. în Smith-Wace, II, p. 359; M. Spinelli, Eusebe de Laodicee, în DECA, I, p. 920.
Eusebiu de Milano
Eusebiu de Milano (m. 462), episcop de Milano, grec de origine, după cum aflam din epigrama pe care Ennodiu*, episcop de Pavia, i-o adresează. A activat mai întâi ca diacon la Milano, iar în 449 a fost hirotonit episcop. Eusebiu organizează, la cererea lui Leon cel Mare, un sinod provincial în 449, unde s-a discutat scri​soarea papii Leon cel Mare, către Fla-vian, patriarhul de Constantinopol, în care acesta îşi expune punctul său de vedere în problema lui Eutihie*. Sinodul are aprecieri pozitive referitoare la epis​tola lui Leon, după cum aflăm din scri​soarea de răspuns pe care Eusebiu o tri​mite papii. Totodată, Eusebiu s-a preocu​pat de reconstruirea bisericilor, care au fost distruse de invadatorii huni, conduşi de Attila (452).

După informaţia Iui Ghenadie*, Eusebiu a scris câteva tratate scurte: De cruciş Domini mysterio et apostolorum, prae-cipueque Petri comtantia... dar care s-au pierdut.
Migne, PL 54, 945-950 (ep. 97); Mansi, VI, 141; CPL, 1656; C. Hole, Eusebius (56), art. în Smith-Wace, II, p. 360; B. Morel, în DHGE, 15, 1466; L. Dattrino, Eusebe de Mi/an, în DECA, I, p. 920; B. Dumler, Eusebius von Mailand, în LACL, p. 216.
Eusebiu de Nicomidia
Eusebiu de Nicomidia (m. 342), episcop de Nicomidia,  conducător al  grupării ariene în prima parte a sec. IV, ucenic al lui Lucian* de Antiohia şi coleg al lui Arie*. A fost făcut episcop la Beryt, iar de acolo strămutat la Nicomidia. Apro​piat al curţii imperiale, bucurându-se de favoruri  înalte din  partea împărătesei Constanţia, sora lui Constantin şi soţia iui Licinius. Se alătură grupării ariene, după ce Arie a fost depus de Alexandru*, patriarhul Alexandriei. Datorită influen​ţei pe care a avut-o la curte, el transformă criza ariană din criză locală în una uni​versală, a întregii Biserici. Participă Ia Si​nodul ecumenic de la Niceea, unde pre​zintă un crez care a fost respins ca 'blas​femie'. Deşi a iscălit formula niceeană, el devine conducător al unei grupări arie​ne extremiste, cunoscută ca gruparea eu-sebienilor,  ca reacţie  împotriva hotă​rârilor de la Niceea. Datorită relaţiilor cu Liciniu şi împotrivirii sale faţă de hotă​rârile niceene, împăratul Constantin îl exilează în Galia. Este rechemat la inter​venţia împărătesei Constanţia. Izbuteşte să obţinş depunerea lui Eustatie* Ia sino​dul din Antiohia (330), a lui Atanasie*, ia cel din Tyr (335) şi a lui Marcel*, la cel din Ancyra (336). în 337 îl botează pe împăratul Constantin, iar la sfârşitul anu-

lui 338 este adus de la Nicomidia pe scaunul patriarhal din Constantinopol, devenit capitala imperiului. Se stinge din viaţă la sfârşitul anului 341 sau începutul anului 342. înainte de a muri, el a reînno-dat legăturile cu goţii, hirotonindu-1 ca episcop pe Ulfila*. De la el a rămas o serie de scrisori adresate lui Paulin din Tyr, Arie, Atanasie şi episcopilor care au participat Ia Sinodul de la Niceea (325).
A. Lichtenstein, Eusebius von Nikomedien. Versuch   einer   Darstellung  seiner   Per-sonlichkeit und seines Lebens unter beson-derer Berucksichtigung seiner Fuhrerschaft im arianischen Streite, Hal le, 1903; Hefele-Leclercq, Histoire des conciles, I, , Paris, 1907, 639-647; G. Bardy, Recherches sur Lucien d'Antioche et son ecole, Paris, 19.36; M. Wiles, Attitudes to Arius in the Arian Controversy: Arianism after Arius, ed. de M.R.  Barnes, D.H. Williams, Edinburgh, 1993, p. 31-43; H. R. Reynolds, Eusebius of Nicomedia, art. în Smith-Wace, II, p. 360-367; G. Bareille, Eusebe de Nicomedie, art. în   DTC,  5,   1939,   1539-1552;  Quasten, Patrology, III, p. 190-193; Cross, Eusebius, art. în ODCC, p. 482; Ch. Kannengiesser, Eusebe de Nicomedie, în DECA, II, p. 920-922; T. Bohm, Eusebius von Nikomedien, în LACL, p. 216-217.
Eusebiu Scolasticul
Autorul unui poem în patru cărţi, intitulat Gaianis, în care este descrisă revoJta lui Gaianas, comandant got, împotriva îm​păratului Arcadie, în anul 399. Eusebiu a fost martor ocular al acestei revolte, pe care o descrie cu patos. Textul este im​portant mai ales pentru înţelegerea eveni​mentelor vremii.
Socrate, Ist. bis., VI, 6; Nichifor, Ist. bis., XII, 6; E. Venables, Eusebius (134), art. în Smith-Wace, II, p. 379.
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Eusebiu de Tesalonic
Eusebiu de Tesalonic, episcop de Tesa​lonic în jurul anului 600. Este autorul unei Scrisori către călugărul Andrei şi a Zece cărţi împotriva erorilor lui Andrei călugărul, dar care, din nefericire, s-au pierdut. Grigorie* cel Mare îi adresează lui Eusebiu două scrisori, una cu caracter disciplinar, în 593, iar alta, pentru a înlă​tura falsul pe care călugărul Andrei, aparţinător sectei aphtartodoceţilor, 1-a făcut în scrisoarea pe care Eusebiu i-o adresase, cât şi în răspunsul său. Falsul a fost descoperit cu uşurinţă nu numai da​torită erorilor doctrinare, ci şi pentru că textul fusese redactat în greacă, limbă pe care Grigorie, după propria sa mărtu​risire, nu o cunoştea. Chiar dacă nu cu​noaştem conţinutul scrierilor lui Eusebiu, din informaţiile păstrate aflăm că stilul lui era simplu şi clar, suficient de pur, dar nu fără judecată.
Fotie, Biblioth. 162; Migne, 103, p. 151; W.M. Sinclair, Eusebius (86), art. în Smith-Wace, II, p. 373-374; G. Ladocsi, Eusebe de Thessalonique, în DECA, I, p. 923.
Eusebiu de Vercelli
Eusebiu de Vercelli (m. 371), primul episcop de Vercelli, sprijinitor al ortodo​xiei niceene în timpul controversei ariene (354-364). Originar din Sardinia, întru​cât a refuzat condamnarea Sf. Atanasie*, Eusebiu este exilat de Sinodul de la Mi​lano din 355 la Scythopolis în Palestina şi apoi la Thebaida în Egipt. După elibe​rarea lui în 362, participă în acelaşi an la Sinodul de la Alexandria. De aici pleacă la Antiohia, unde dezaprobă conduita prietenului său Lucifer* de Cagliari, care tindea să intensifice conflictul cu arienii din acea cetate, în drumul de întoarcere

spre Vercelli, el se întâlneşte la Sirmium (Panonia) cu Germinius, reprezentant al arienilor moderaţi. Revenit în Italia, se alătură lui llarie* în încercarea nereuşită a acestuia de a-1 înlătura din scaun pe Auxenţiu*, episcop arian de Milano. Lui Eusebiu de Vercelli îi este atribuită traducerea Comentariului la Psalmi al lui Eusebiu* de Cezareea, lucrare care s-a pierdut. De la el s-au păstrat două scri​sori, una în legătură cu Sinodul de la Mi​lano, iar alta, din perioada exilului său de la Scythopolis, adresată credincioşilor săi din Vercelli. Recent s-a descoperit că o parte din corpusul pseudo-atanasian, şi anume cărţile I-VIII, cunoscut sub denu​mirea de De Trinitate, i-ar aparţine (Quasten II, 33 şi IV, 63-64). La Vercelli se păstrează vestitul Codex Vercellensis, care conţine o traducere în latină a Evangheliilor, anterioară celei făcute de Ieronim*.
Eusebiu de Vercelli nu a fost un mare teolog, dar s-a impus ca mare politician capabil să intervină în momente de răscruce pentru Biserică.
Migne, PL 12,959-968; 62,237-286; CCL 9, 1-205, 451-479; F. Savio, Gli antichi vescovi d'Italiafmo al 1300, Piemonte, Torino, 1899, p. 412-420, 514-554; J.L1. Davis, Eusebius (93), art. în Smith-Wace, II, p. 374-375; E. Crovella, S. Eusebio de Vercelli, Vercelli, 1960; M. Capei liono, Stor ia di S. Eusebio di Vercelli e spiritualită del suo cenobio nella Chiesa del IV secolo, Roma, 1971; L. Dattrino, // De Trinitate pseudoatanasiano, Roma, 1976; Bardenhewer, Iii, p. 486-487; Altaner-Stuiber, 1980, p. 366 şi urm.; Cross, Eusebius, art. în ODCC, p. 482, cu biblio​grafie; Quasten, Patrology, IV, p. 62-64, cu bibliografie; L. Dattrino, Eusebe de Verceil, în DECA, I, p. 923; B, Dumler, Eusebius von Vercelli, în LACL, p. 217-218, cu biblio​grafie.

Eustaţiu de Antiohia sau Eustatie
Eustaţiu de Antiohia sau Eustatie, epis​cop de Antiohia, unul din cei mai de seamă apărători ai credinţei ortodoxe la Sinodul I ecumenic de la Niceea (325). S-a născut la Side în Pamfilia. A fost mai întâi episop Ia Bereea în Siria, iar în 323/324, a fost chemat ca arhiepiscop al Antiohiei. Intră în conflict cu Eusebiu* de Cezareea, pe care îl acuză că îi favo​rizează pe arieni, în urma unor uneltiri la curte şi a depunerii lui din treaptă la sino​dul arian de la Antiohia din 326, sub acuza de sabelianism, împăratul Con​stantin ÎI trimite în exil la Trajanopolis în Tracia, în anul 330. S-a stins din viată înainte de 337, când împăratul Con-stanţiu a rechemat din exil pe toţi epis​copii exilaţi.
Ieronim* ne informează că Eustaţiu a scris mai multe lucrări împotriva arie​nilor din care menţionează: De anima, De engastrimytho adversum Origenem sau Despre vrăjitoarea din Endora împo​triva lui Origen, singurul tratat care s-a păstrat în totalitate, şi mai multe scrisori, Cea mai importantă lucrare pare a fi fost Adversus arianos, din care s-au păstrat fragmente în antologia lui Evloghie de Alexandria, Doctrina Patrum de incar-natione Verbi, la loan* Damaschinul, Facundus* de Hermiane şi papa Ghe-lasie. Este vorba de o respingere a con​cepţiei filosofice, în special platoniciene, privind relaţia dintre suflet şi trup. în car​tea a doua a aceluiaşi tratat, respinge în​văţătura ariană care susţinea că Logosul şi-a asumat trup omenesc, însă fără suflet omenesc. Fragmentele existente afirmă, fără echivoc, divinitatea deplină şi ome-nitatea deplină a lui Hristos. De altfel, în hristologie, Eustaţiu este primul care propune o hristologie a Logosul u i-Om,

opusă Logosului-Sarx, care ar fi permis interpretări ariene de felul celei menţio​nate mai sus. Prin formula Logos-Om, Eustaţiu face distincţie clară între cele două naturi în Hristos. Cât priveşte Omilia hristologică în cinstea lui Lazăr, a Măriei şi a Martei, Comentariul la Hexaemeron şi Liturghia Sf. Eustatie, toate sunt neautentice.
Migne, PG 18, 675-704; CPG II, 3350-3390; E. Klostermann, Origenes, Eustathios von Antiochien und Gregor von Nyssa liber die Hexe von Endor, KT 83, Bonn-Berlin, 1912, p. 16-62; F. Caval lera, Sancti Eustathii episc. Antioch. in Lazarum, Mariam et Martham horn ii ia christologica, Paris, 1905. Ediţie nouă critică de M. Spanneut, Recherches sur Ies ecrits d'Eustathe d'Antioche, avec une edition nouvelle des fragments dogmatiques et exegetiques, Lille, 1948; F. Scheidweiler, Die Fragmente des Eustathius von Antiochia, BZ, 43, 1955, p. 73-85; R. V. Sellers, Eustathius of Antioch and his Place in the Early History of Christian Doctrine, Cam-bridge, 1928; E. Venables, Eustathius of Antioch (3), art. în Smith-Wace, II, p. 382-383; Bardenhewer, III, p. 230-237; Altaner-Stuiber, 1980, p. 274, 309 şi urm.; Quasten, Patrology, III, p. 302-306, cu bibliografie; I. G. Coman, III, p. 476-477; Cross, Eustathius, art. în ODCC, p. 483; M. Simonetti, Eustathe d'Antioche, în DECA, II, p. 924; T. Fuhrer, Eustathius von Antiochien, în LACL, p. 218-219, cu bibliografie.
Eustaţiu de Epiphaneia
Eustaţiu de Epiphaneia (sec. V), autor al unei Cronici care a prezentat istoria din cele mai vechi timpuri şi până în al 12-lea an al domniei lui Anastasie (502-503). Firul relatării se întrerupe cu descrierea distrugerii oraşului Amida de către perşi, sub conducerea regelui Cabades, ceea ce îi face pe cercetători să creadă că autorul nu a putut termina lucrarea, probabil
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datorită morţii neaşteptate. Deşi cronica s-a pierdut, informaţii despre ea avem la Evagrie Scolasticul, care o descrie în ter​meni elogioşi. Un inventar al Bibliotecii de la Patmos din 1201, menţionează pre​zenţa unui manuscris al acestei cronici.
Evagrie, Ist. bis., , 9; II, 15; III, 29, 37; V, 24; Migne PG, 86, 2, 2841; loan Malalas, în Migne PG, 97, 589 C; G. MUller, FHG, IV, Paris, 1851, p. 138-142; L. Dindorf, Historici graeci minores, I, Leipzig, 1870, p. 353-363; J. Bidez, L. Parmentier, The Ecclesiastical History of Evagrius \vith the Scholia, London. 1898 (fragmente); M.F. Argles, Eustathius (57), art. în Smith-Wace, II, p. 391-392; M. E. Colonna, Gli stor ici bizanti​ni dai IVsecolo al XV secolo, I, Napoli 1956, p. 44-45; G. Garite, Eustathe d'Epiphanie, în DHGE, 16, 24-26; A. Labate, Eustathe d'Epiphanie, în DECA, I, p. 925; C. Schulze, Eustathius von Epiphania, în LACL, p. 219, cu bibliografie.
Eustaţiu Monahul sau Eustatie
Eustaţiu sau Eustatie (sec. VI), monah ortodox, cunoscut ca autor al unui tratat hristologic adresat lui Timotei Scolas​ticul, intitulat: Epistuîa ad Timotheum scholasticum de duabus naturis, în care combate erorile lui Sever. Se pare că el a aparţinut epocii lui Justinian.
Migne, PG, 86, 901-942; P. Allen, în CCG 19,411-447; Mai, Vet. Script. Nov., VII, 277; E. Venables, Eustathius Monachus (46), art. în Smith-Wace, II, p. 391; J. Gribomont, Eustathe, în DECA, I, p. 924; M. Puzicha, Eustathius der Monch (Theodoulus), în LACL, p. 219-220.
Eustaţiu de Sebastia
Eustaţiu de Sebastia sau Eustatie de Sevastia (300-280), episcop de Sebastia (azi, Siwas). S-a născut în Cezareea

Capadociei, tatăl său, Eulalie, fiind epis​cop de Sebastia (?). Educaţia şi-a facut-o la Alexandria, sub îndrumarea lui Arie*, fiind considerat, de Sf. Vasile* cel Mare, cel  mai  autentic ucenic  al  acestuia. Probabil din această pricină, Eustaţiu a oscilat toată viaţa între ortodoxia ni-ceeană şi arianism. Revine la Antiohia, unde îi este refuzată hirotonia din pricina vederilor sale ariene. A fost hirotonit, totuşi, de Eulalie de Cezareea, care însă îl suspendă curând după hirotonie pe mo​tiv că nu purta veşmintele clericale. De la Antiohia merge la Cezareea, unde este hirotonit de Hermogene, episcop orto​dox, în urma unei vagi mărturisiri de cre​dinţă ortodoxă. După decesul lui Her​mogene, Eustaţiu pleacă la Constanti-nopol, unde intră în slujba lui Eusebiu, devenind corifeu al partidei ariene, după cum aflăm de la Sf. Vasile. Eusebiu îl de​pune din treaptă pentru motive nespecifi​cate cu claritate. Pleacă din nou la Ce​zareea şi se ataşează episcopului de aici, Dianius, care era mai degrabă iubitor de pace, decât cunoscător al ortodoxiei. Şederea lui Eusebiu aici este învăluită în tăcere, îi este atribuit totuşi argumentul teologic conceput împreună cu Vasile* de Ancyra şi Aetius*. în pofida relaţiilor apropiate dintre cei trei,   Eustatie com​plotează împreună cu Vasile pentru a-1 înlătura pe Aetius. în această perioadă, împreună cu prietenul său Aerius, Eus​taţiu pune temeliile monahismului ceno-bitic în Armenia. Se spune că Vasile a vizitat aşezământul lor monahal şi a fost impresionat de viaţa austeră pe care o ducea Eustaţiu şi ceilalţi vieţuitori. El însuşi va întemeia, după exemplul lor, un aşezământ monahal împreună cu fratele său Grigorie*. Au existat şi schimburi de vizite prieteneşti între cei doi, însoţite de lungi dezbateri teologice.

In jurul anului 357, Eustaţiu este numit episcop de Sebaste, spre marea supărare a prietenului său Aerius, care se consi​dera îndreptăţit să ocupe acest scaun episcopal. Pentru a-1 împăca, Eustaţiu îl hirotoneşte preot şi îi numeşte adminis​trator al unui azil pentru săraci, în cali​tatea de episcop, el participă la sinodul semiarian de  la Ancyra,  convocat de George de Laodiceea în 358, pentru a discuta răspândirea alarmantă a anomoe-nilor. în compania Iui Vasile* de Ancyra şi Eleusius de Cyzic, el condamnă doc​trina anomoenilor, homousiană şi afirmă homoiousianismul.  La  sinodul  de  la Seleucia, ţinut în 359, Eustaţiu ocupă un loc proeminent şi face parte din grupul celor zece ierarhi care merg la Constan-tinopol  pentru  a raporta împăratului Constantius rezultatul la care s-a ajuns. In acelaşi an, Eustaţiu devine conducă​torul partidei semiariene, împotriva arie-
«.
nilor, dar şi a ortodocşilor niceeni. In 364, la sinodul de la Lampsacus, în tim​pul împăratul arian Valens, el se raliază grupării semiariene. Nemulţumit de ho​tărârile luate şi de refuzul acestora de a intra în comuniune cu Eudoxiu, Valens îi amendează şi îi exilează. Pentru a scăpa de pedeapsă, semiarienii trimit o dele​gaţie la împăratul Valentinian şi papa Liberiu, din care făcea parte şi Eustaţiu. Valentinian fiind plecat în Galia, Liberiu refuză să-i primească. Pentru a-i primi, papa le cere în scris să-şi afirme credinţa niceeană, aceştia fac acest lucru, însă nu menţionează nimic despre noua erezie macedoniană, împotriva Duhului Sfânt, care luase fiinţă şi ai cărei promotori erau chiar membrii delegaţiei.  Papa îi pri​meşte şi le dă scrisori, confirmând comu​niunea dintre Biserica de Apus şi cea de Răsărit. După primirea acceptului papii, delegaţia Iui Eustaţiu merge în Sicilia, unde convoacă un sinod şi, pe baza scri-

sorilor papale, primeşte  şi  din partea acestora recunoaştere.  Din nou nu se menţionează erezia macedoniană. Astfel, Eustaţiu şi ceilalţi membri ai delegaţiei revin cu scrisori de recunoaştere a orto​doxiei lor şi ca episcopi de drept. Ei se grăbesc să ţină un sinod la Tarsus pentru a-şi consolida poziţia şi unirea cu Bise​rica din Apus. între timp, Valens, sub influenţa soţiei sale, se botează şi accep​tă crezul arian, în consecinţă, el interzice sinodul şi îi exilează din nou pe toţi epis​copii care fuseseră exilaţi de Constanţiu şi reprimiţi de Julian, printre ei fiind şi Eustaţiu. Acesta, pentru a-şi salva scau​nul, semnează din nou crezul homoipu-sian de la Cyzic, prin care se nega şi divinitatea Duhului Sfanţ. Ridicarea ia treapta de episcop a Sf. Vasiîe a fost pri​mită de Eustatie cu mare bucurie. El'îşi oferă sprijinul, trimiţându-i noului ales persoane care să-l sprijine în activitatea sa. în realitate, după cum va descoperi Sf. Vasile, aceştia erau doar spioni şi per​soane răuvoitoare care îi răstălmăceau cuvintele. Răspândirea arianismului şi ajungerea la putere a arienilor, îi dă lui Eustaţiu o nouă ocazie de a subscrie acestei erezii, făcând concesii umilitoare, în acelaşi timp, sporeşte şi ura acestuia faţă de Vasile cel Mare, ură care îl va însoţi până la moarte (aprox. 380). în lo​cul lui, scaunul episcopal de Sebastia va fi ocupat de Petru, fratele Sf. Vasile cel Mare.
De Ia Eustatie nu au rămas nici un fel de scrieri. Părerile sale se fac simţite în diverse scrieri ale capadocienilor sau Ia pseudo-Macarie.
E. Venables, Eustathius (4), art. în Smith-Wace, II, p. 383-387; DHGE, 16, 26-33; Dict. Sp., 4, 1708-1712; D. Amand, L'Ascese monastique du Saint Basil, Paris, 1949; J. Gribomont, Eusthate le Philosophe et Ies voyages du jeune Basile de Cesaree, RHE,
EUSTAŢIU DE SEBASTIA

EUTHALIUS

EUTHALIUS DE SULCI

EUTIHIE
1959, p. 115-124: Idem, Basile et le monachisme enthousiaste, Irenikon, 53, 1980; Idem, Eusthate de Sebaste, în DECA, I, p. 925-926; J. Pauli OSB, Eustathius von Sebaste, în LACL, p. 220, cu bibliografie.
Eustratie de Constantinopol
Eustratie de Constantinopol (sec. VI), preot grec la Constantinopol, contempo​ran al patriarhului Eutihie* şi autor al unei lucrări, citată sub diverse titluri: De Vita functorutn stătu sau De vitafuncto-rum animis sau De stătu animarum post mortem, care tratează despre starea sufletelor după moarte. Dintr-un alt tratat, De anima et atigelis, s-au păstrat doar fragmente. Importanţa acestor lu​crări rezidă mai ales în fragmentele citate din alţi autori: Efrem* Şirul, Vasile* cel Mare, Grigorie* de Nazianz, Grigorie* de Nyssa, Metodiu* de Olimp, Ipolit* Romanul, loan* Hrisostom şi Pseudo-
A
Dionisie*. Ii mai este atribuit şi un elogiu adresat patriarhului Eutihie de Constan​tinopol (m. 582).
Vita Eutych., Migne, PG, 86, 2273-2390; L. Allaci, De utriusque Ecdesiae occidentalis atqite or ientalis perpetua in dogmate de pur -gatorio consensione, Romae, 1655, p. 319-580; CPG, 7520-7523; W.M. Sinclair, Eiistratius (5), art. în Smith-Wace, II, p. 394; G. Beck, Kirche und theologische Literatur im byzantinischen Reich, Munchen, 1959, p. 410-411; Dict. Sp. 4, 1718-1719; S.J. Voicu, Eustrate de Constantinople, în DECA, I, p. 926; S. Muller-Abels, Eustratius von Kons-tantinopel, în LACL, p. 220-221
Euthalius sau Euthalie
Euthalius sau Euthalie (sec. IV sau V), diacon în Alexandria, biblicist. Aceasta

este singura informaţie exactă pe care o deţinem despre Euthalius. Pentru a înţelege contribuţia sa Ia studiul biblic, trebuie să ne amintim că, la început, după cum putem deduce din vechile manu​scrise, cărţile Noului Testament nu erau împărţite în diviziunile cu care ne-am obişnuit. Aceste diviziuni au apărut din nevoia de a putea folosi mai cu uşurinţă textul sacru. Primul care a făcut acest lu​cru în cazul Evangheliilor a fost Euse-biu* de Cezareea. De aceea, Euthalius nu a fost nici primul, dar nici ultimul intere​sat de uşurarea folosirii textului scriptu-ristic.
Euthalius a împărţit în versete, capitole şi pericope textul epistolelor pauline, epis​tolele soborniceşti şi Faptele Apostolilor. Este posibil ca el să fi cunoscut Canonul lui Eusebiu* şi a urmat aceeaşi metodă şi pentru textele pe care le-am menţionat. Prologul lui Euthalius la epistolele pau​line are anexat un text, intitulat: Marty-rium Pauli, despre care se crede că da​tează din sec. IV. Nu se poate însă afirma cu exactitate dacă autorul acestui text este unul şi acelaşi cu Euthaîius. La fel, plasarea lui Euthalius în sec. VII nu poate fi susţinută.
Migne, PG, 85, 627-790; PG 10, 1549-1558; CPG, 3640-3642; J.-A. Robinson, Eutha-liana, Cambridge, 1895; H. von Soden, Die Schriften des Neuen Testaments, I, l, Berlin, 1902; A. Vardanian, Euthalius' Werke. Untersuchungen und Texte, Kritische Ausgabe der altarmenischen Schriftstellern und Uberzetzungen 3, l, Wien, 1930; L.C. Willard, A Criticai Study of the Euthalian Apparatus, (Diss, Yale Univ.), 1970, Ann Arbor, Michigan, 1971; Cross, Euthalius, în ODCC, p. 483-484, cu bibliografie; M.G.Bianco, Euthalius, în DECA, I, p. 927, cu bibliografie; T. Fuhrer, Euthalius, în LACL, p. 221.

Euthalius de Sulei
Episcop de Sulei, a nu fi confundat cu diaconul Euthalius*, editorul de texte noutestamentare. Episcopul Euthalius este cunoscut datorită mărturisirii sale în care îşi afirmă credinţa trinitară şi hristo-logică, acceptând totodată şi primele cinci sinoade ecumenice care avuseseră
A.
loc. In acelaşi timp, respinge acordul (homologiă) redactat împotriva Sf. Maxim* Mărturisitorul de grefierul loan, declarând, că a subscris acest acord din imprudenţă.
CPG, 7742: H. von Soden, Die Schriften des Neuen Testaments, I, l, GSttingen, ed. a 2-a, 1911, p. 637-682; A. Boscolo, La Sardegna byzantina et altogiudicale, Sassari, 1978, p. 52-53; D. Stiernon, Euthalius de Sulei, în DECA, p. 927.
Eutherie de Tyana
Eutherie de Tyana (sec. V), episcop de Tyana (azi, Kilise-Hisar sau Okuzlu-Hisar la o depărtare de 6 km de Bor), susţinător şi apărător al lui Nestorie* şi unul din conducătorii grupării nestoriene la sinodul III ecumenic de la Efes (431). Face parte din grupul episcopilor care au cerut amânarea începerii sinodului până la venirea lui loan* de Antiohia. Iscă​leşte apelul pe care Nestorie îl adresează împăratului după încheierea sinodului, numele lui aflându-se şi pe actele sino​dului întrunit de loan de Antiohia după sosirea sa târzie la Efes, care îl condamnă pe Chirii* şi îl achită pe Nestorie. în pofida condamnării sale de către sinodul de la Efes, el rămâne un campion neîndu​plecat al nestorienilor, atrăgându-i atenţia lui loan, care făcea parte din ta​băra moderată a nestorienilor, să nu în​cheie pace cu Chirii. După reconcilierea dintre cei doi, el îi scrie lui loan, admo-

nestându-l pentru inconsecvenţa sa şi pentru faptul că şi-a trădat prietenii, nu-mindu-1 Iuda. în cele din urmă, Eutherie a fost exilat la Scythopolis şi de acolo la Tyr, unde se stinge din viaţă. Data morţii nu este cunoscută.
Lucrarea sa principală, Confutationes quarandum propositionum, amintita de el în scrisoarea către loan de Antiohia, s-a păstrat printre scrierile Sf. Atanasie* şi ale lui Teodoret* de Cyr. Conţinutul acestei lucrări trădează spiritul raţionalist nestorian. Autorul critică în special pro​poziţiile care cuprind învăţătura despre o Persoană în Hristos şi comunicarea însu​şirilor - communicatio idiomatwn, S-au păstrat şi cinci scrisori în traducere la​tină, adresate lui loan de Antjptiia, Heladie din Tars, Alexandru de ttiera-polis şi Teodoret din Cyr.
Migne, PG, 28, 1337-1394; 84, 681*685,, 726-731, 815-826; CPG, 6147-6153; J. L. Schultze şi J. A. Noesselt, Theodoretus* Opera omnia V, Halle, 1774, 1113-1174; G. Ficker, Eutherius von Tyana. Ein Beitrag zur Geschichte des ephesinischen Konzils vom Jahre 431, Leipzig, 1908, p. 18 şi urm.; T. W. Davids, Eutherius, art. în Smith-Wace, II, p. 397-398; Altaner-Stuiber, 1980, p. 338; Quasten, Patrology, III, p. 519-521; D. Stiernon, Eutherius de Tyana, în DECA, I, p. 927; T. Fuhrer, Eutherius von Tyana, în LACL, p. 221-222.
Eutihie sau Eutyches
Eutihie sau Eutyches (378-454), ereziarh creştin. A fost arhimandrit la o mănăstire de lângă Constantinopol, unde a trăit timp de 70 de ani, după propriile sale informaţii, din care peste 30 de ani a con​dus mănăstirea. A fost una din persoa​nele apropiate Sf. Chirii* din Alexandria, iar prin intermediul unui eunuc, pe nume
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Chrysaphius, s-a bucurat de trecere la curtea imperială a lui Teodosie II. Sincer, însă neiniţiat în subtilităţile teologiei, el s-a dedicat trup şi suflet luptei împotriva nestorianismului şi a apărării ortodoxiei. Solicitând prea mult anumite nuanţe ale doctrinei hristologice, el ajunge să for​muleze o hristologie eretică, amestecând cele două firi sau naturi ale lui Hristos. Teodoret* şi Eusebiu* de Doryleum atrag atenţia asupra aserţiunilor greşite ale lui Eutihie. în 448 patriahul Flavian convoacă un sinod la Constantinopol pentru a discuta o serie de probleme ivite în relaţiile dintre mitropolitul din Sardica şi doi episcopi sufragani ai săi. Aflându-se la sinodul din 448, Eusebiu atrage atenţia asupra erorilor doctrinare săvârşite de către Eutihie, care, spunea el, 'a defăimat Sfinţii Părinţi şi pe el însuşi, om care nu fusese niciodată suspectat de erezie', adăugând totodată că era pregătit să-l acuze ca nefiind vrednic să poarte nu​mele de ortodox şi că era necredincios faţă de credinţa ortodoxă. Flavian a as​cultat documentul prezentat de Eusebiu cu uimire şi îi cere acestuia să discute în particular cu Eutihie. Eusebiu îi răspunde că a făcut acest lucru în calitate de pri​eten, însă Eutihie nu a renunţat la învăţă​tura sa şi, în consecinţă, acesta trebuia chemat în faţa sinodului care să îi ceară să renunţe la ideile sale şi în acest fel să prevină răspândirea infecţiei. Convocat să se prezinte în faţa sinodului, Eutihie refuză pe motiv că a făcut legământ să nu părăsească mănăstirea niciodată, în ceea ce priveşte doctrina propovăduită de el, Eutihie afirmă că 'el cinsteşte o singură natură a lui Dumnezeu întrupat şi înomenit', subliniind că nu a putut găsi nicăieri în scrierile Părinţilor că 'Domnul nostru lisus Hristos subsistă în două Persoane unite într-un singur ipostas şi de aceea o astfel de învăţătură nu poate fi

acceptată, întrucât nu este cuprinsă în Sfânta Scriptură'. Ca atare, după credinţa sa, 'Cel ce S-a născut din Fecioara Măria a fost Dumnezeu adevărat şi om ade​vărat, însă trupul Său nu era de aceeaşi natură sau substanţă cu al nostru', în cele din urmă, Eutihie se prezintă la sinod însoţit de un mare număr de călugări şi soldaţi care să-l apere. Disputa din sinod a fost aprinsă. Refuzând să accepte în​văţătura formulată la sinoadele de la Niceea şi Constantinopol, care afirma clar cele două naturi, divină şi umană, în Hristos, Eutihie a fost condamnat. El
A
face apel la împărat şi la papa Leon. In cele din urmă, Teodosie II convoacă un sinod la Efes în 449, sub conducerea lui Dioscor*, patriarhul Alexandriei. Sino​dul, cunoscut sub denumirea de Latroci-nium sau Sinodul tâlhăresc, îl reabi​litează pe Eutihie, considerat victimă, iar Flavian este condamnat ca opresor. Papa Leon nu a participat la sinod, însă a tri​mis vestitul lui Tomos către împăratul Teodosie II, condamnându-1 pe Eutihie. Tomosul a fost prezentat la sinod şi pus în raft, fără a fi luat în considerare. Acesta a fost momentul în care credinţa ortodoxă din Răsărit a primit o lovitură puternică, prin scindarea în fracţiuni ecclesiastice, din care nu şi-a mai putut reveni. Egiptul, Tracia şi Palestina s-au raliat lui Dioscor, iar Siria, Pontul Asia şi Roma au protestat împotriva modului în care a fost tratat Flavian şi a achitării lui Eutihie. Dioscor îl excomunică pe Leon, iar la rândul său, acesta îl excomunică pe Dioscor. Moartea neaşteptată a lui Teo​dosie II readuce lucrurile pe făgaşul nor​mal. Marcian, noul împărat, acceptă con​vocarea unui sinod ecumenic care să reia în discuţie întreaga dispută. Sinodul este ţinut la Calcedon în 451, iar învăţăturile eretice susţinute de către Eutihie şi Nes-torie sunt condamnate. Prin faptul că a

susţinut că în Hristos au existat înainte de întrupare două naturi, divină şi umană, iar după întrupare numai una singură, Eutihie devine adevăratul fondator al ereziei monofizite. Eutihie şi Dioscor au fost exilaţi împreună cu toţi susţinătorii lor, iar scrierile eutihiene au fost arse.
Migne, PG 84, 854-856; PL 54, 714-717; ACO 2, l, l, 90-96, 152 şi urm., 177 şi urm.; E. Schwartz, Der Prozess des Eutyches, în Sb. (Bayr.) Jhrg, 1929, Hft.5 - texte cu note şi comentarii; R. Draguet, La Christologie d'Eutyches d'apres Ies Actes du Synode de Flavien (448), în Byzantion, VI, 1931, p. 441-457; A. Grillmeier, S.J., -H. Bacht, S.J., (ed.), Das Konzil von Chalkedon, I, Wurzburg, 1951, p. 229-242; J.M. Fuller, Eutyches, art. în Smith-Wace, II, p. 404-412; Cross, Eutyches, art. în ODCC, p. 484; DHGE, 16, col. 87-91, cu bibliografie; M. Jugie, Eutyches et eutychianisme, în DTC, V, 1913, col. 1582-1609, cu bibliografie; A. Di Berardino, Eutyches, în DECA, I, p. 929-930; P. Bruns, Eutyches, în LACL, p. 222-223.
Eutihie de Constantinopol
Eutihie de Constantinopol (512-582), patriarh de Constantinopol. S-a născut la Theium în Frigia. Tatăl său, Alexandru, a fost general sub Belizarie. A fost educat Ia Constantinopol sau Augustopolis, cetate episcopală din Frigia, sub îndru​marea bunicului său, Isihie, îmbracă haina monahală la Amasea la vârsta de 30 de ani. Este trimis ca reprezentant al episcopului de Amasea pentru a participa la sinodul de la Constantinopol. Aici se impune prin cunoştinţele teologice şi ţinu​ta sa deosebita. Mennas, patriarhul de Constantinopol, este impresionat de el şi îl prezintă clericilor de la Constantinopol ca urmaş al său. Eutihie îl impresionează şi pe împăratul Justinian, care îl numeşte

patriarh după moartea lui Mennas, sur​venită înainte de încheierea sinodului. Eutihie îl invită pe Vigilius să participe la sinod, întrucât aici urma să discute pro​blema celor Trei Capitole. Acesta însă se scuză, motivând că este bolnav. Eutihie prezidează sinodul care are loc în 553. în 565, Eutihie este depus de Justinian, deoarece îl criticase pentru atitudinea sa favorabilă faţă de doctrinele aphtarto-doceţilor, pe care Ie considera ca fiind incompatibile   cu   învăţătura   Sfintei Scripturi. Eutihie a fost arestat în timpul Sf. Liturghii, judecat sumar pe temeiul unor acuze total neîntemeiate (că folosea pomezi, că mânca mese alese şi că se ruga prea mult), şi trimis în exil pe insu​la Principus în Propont. De a'colo va fi transferat la mănăstirea sa de metanie din Amasea. Rămâne aici până după moartea Iui Justinian. La cererea insistentă a po​porului şi clerului, după trecerea Ia cele veşnice a lui loan Scolasticul, numit de Justinian în locul său ca patriarh, împă​ratul Justin II, urmaşul Ia tron al împăra​tului Justinian, îl readuce pe scaunul pa​triarhal din Constantinopol. Spre sfârşi​tul vieţii sale, Eutihie scrie o scurtă lu​crare despre starea trupului după înviere, susţinând că în această stare trupul este mai fin decât aerul şi nu poate fi pipăit. Lucrarea a stârnit reacţii imediate din partea diaconului Grigorie, apocrisiarh papal la Constantinopol, mai târziu, papa Grigorie* cel Mare, care a făcut uz în argumentarea sa de versetul din Luca 24, 39. întrucât disputa dintre cei doi tindea să se înteţească şi pentru a-i pune capăt, împăratul  Tiberiu porunceşte arderea lucrării. De Ia Eutihie ne-a rămas, ca moştenire literară, scrisoarea către papa Vigiliu, o omilie despre Sf. Euharistie şi un  tratat  De  differentia  naturae  et hypostaseoSy în armeană. De la el s-a mai păstrat şi prima pecete cunoscută, folosită
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de către patriarhul de Constantinopol. Viaţa lui Eutihie a fost scrisă de către unul dintre ucenicii săi, preotul Eustratie, între anii 582-602.
Mansi, IX, 186; Migne, PL, 69, 63; PG, 86 II, 2390-2406, 2273-2390; Grumel, Regestes, l, 244-249, 260-263; P. Anannian, L'opuscitlo di Eutichio, patriarca di Comtantinopoli sulla 'Distinzione della natura e delta per-sona', Armeniaca, Melanges d'etudes arme-niennes, Venezia, 1969, p. 316-382; BHG, 657; CPG, 6937-6940; DHGE, 16, 94-95; V. Laurent, Le corpus des sceaux de l'Empire byzantin, V, l, Paris, 1963, p. 3n, n.l; S.S. AreySatyan, Le 'Livre des etres' et la ques-tion de l'appartenance de deux lettres dog-matiques anciennes, în REArm 18, 1984, p. 23-32; W.M Sinclair, Eutychius (18), art. în Smith-Wace, II, p. 414-416; D. Stiernon, Eutychius de Constantinople, în DECA, I, p. 930; F.R. Gahbauer OSB, Eutychius von KonstantinopeL în LACL, p. 223, cu biblio​grafie.
Eutropiu
Eutropiu, scriitor şi preot din Galia care a trăit spre sfârşitul sec. IV şi începutul sec. V, de origine din nord-estul Peninsulei Iberice, probabil contemporan şi prieten al lui Paulin* de Nola. Ghenadie* îl menţionează, datorită celor două scrisori pe care el le adresează unor tinere, mai exact lui Cerasia şi surorii ei, care au îmbrăţişat împreună viaţa monahală şi, în consecinţă, au fost dezmoştenite de pă​rinţi. Scrierile sale au fost atribuite multă vreme altor autori, printre care şi lero-nim*. în prezent, ele au fost reconstituite într-un corp de către J. Madoz. Cele două scrisori despre care vorbeşte Ghenadie sunt: Epistula de condemnanda haeredi-tate şi Epistula de vera circumcisione. Mai există o a treia scrisoare, adresată tot Cerasiei, Epistula de perfecto homine,

inclusă între scrierile Iui Ieronim şi Maxim* de Turin, şi un tratat De simili​tudine carnis peccati, atribuit lui Pacian* de Barcellona. Din aceste scrieri ne pu​tem da seama că Eutropiu a avut o largă cultură filosofică şi literară, temeinice cunoştinţe teologice, scripturistice şi a cunoscut îndeaproape viaţa ascetică.
Migne, PL, 30, 45-50, 75-104, 188-210; Idem, 57, 933-958; Idem, PLS, I, 529-556 şi 1746-1747; CPL, 565-567; S. A. Bennett, Eutropius (21), art. în Smith-Wace, II, p. 403-404; J. Mandoz, Herencia literaria del presbyter Eutropio, EE, 16, 1942, p. 27-54; P. Courcelle, Un nouveau trăite d'Eutrope, prţtre aquitain, vers l'an 400, REAN 56, 1954, p. 377-390; Quasten, Patrology, IV, p. 507-509; M. Diaz y Diaz, Eutrope le prejre, în DECA, I, p. 928; H.S. Eymann OSB, Eutropius, Presbyter, în LACL, p. 222, cu bibliografie.
Eutropiu de Valencia
Eutropiu de Valencia, episcop de Valen​cia, Spania, la sfârşitul sec. VI. înainte de a fi ales episcop, a fost stareţ al mănă​stirii Servitanum, despre al cărei Ioc nu se ştie nimic, dar care a fost întemeiată de Donat, călugăr african, refugiat din pricina invaziei barbare în Africa de Nord. Eutropiu a fost urmaşul acestuia la stăreţie. în jurul anului 589, ajută la pre​gătirea sinodului III de la Toledo. Ii este atribuit un tratat în stil epistolar, De octo vitiis, în care prezintă cele opt păcate capitale, într-o altă scrisoare, adresată lui Petru, episcop de Arcavica, De distric-tione monachorum et ruina monasterio-rum, prezintă defectele şi slăbiciunile care ameninţă curăţia vieţii monahale şi insistă asupra unei discipline monahale mai severe.
Migne, PL, 80, 9-20; CPL, 1095-1096; M.A.Ward, Eutropius, art. în Smith-Wace, II,

p. 401-402; DHGE, 16, 84-86; M.C. Diaz y Diaz, Anecdota Wisigothica, I, Salamanca, 1958, p. 20-23; J. Orlandis, D. Ramos-Lisson, D ie Synoden auf der Iberischen Halbinsel, Paderborn, 1981; M. Simonetti, Eutropius de Valence, în DECA, I, p. 929; E. Reichert, Eutropius von Valencia, în LACL, p. 222.
Euzoius de Cezareea
Euzoius de Cezareea a studiat la Ceza​reea Palestinei împreună cu Grigorie* de Nazianz, sub îndrumarea retoricului Therpius. După alungarea din scaunul episcopal al Cezareei a lui Ghelasie*, succesorul lui Eusebiu*, la conducerea Bisericii din Cezareea vine Euzoius. Ajuns episcop, acesta se va strădui să restaureze biblioteca lui Origen* şi Pamfîl*, reînnoindu-i pergamentele care s-au deteriorat datorită folosirii. La veni​rea pe tron a împăratului Teodosie, Eu​zoius va fî obligat să părăsească scaunul episcopal. După informaţia lui Ieronim*, Euzoius a scris multe şi diverse tratate, dar care nu s-au mai păstrat.
Ieronim, De viris illustribus, 113; E. Venables, Euzodus, în Smith-Wace, II, p. 418; I. G. Coman, III, p. 522; Quasten, Pa-trology, III, p. 348; M. Simonetti, Euzodus, în DECA, I, p. 931.
Evagrie
Evagrie, călugăr din partea de sud a Gal ie i, identificat cu preotul Evagrie, ucenic al Sf. Martin. Este autor al unui dialog dintre un creştin, pe nume Teofil, şi un evreu, Simon, intitulat: Altercaţia legis inter Simonem ludaeum et Theo-philum Christianum. Autorul prezintă teme punctuale în schema unor întrebări şi răspunsuri: monoteism şi Treime şi

dumnezeirea lui Hristos, fecioria Măriei, nerespectarea de către creştini a circum-ciderii şi sabatului, patimile şi răstignirea Domnului, în concluzia dialogului, evreul Simon nu este doar convins, ci se şi con​verteşte la creştinism. Dialogul se în​cheie cu o mărturisire de credinţă, impor​tantă mai ales în contextul botezului evreilor.
Migne, PL, 20, 1165-1172; E. Bratke, CSEL,
45, 1904; Idem, Epilegomena zu der Wiener
Ausgabe, Viena, 1904; A. L. Wiliams, Adver-
sus ludaeos, A Bird's-Eye View ofChristian
Apologiae until the Renaissance, Cambridge,
1935, p. 298-311; R. T. Smith, Evagrius (14),
art. în Smith.Wace, II, p. 423; R. Aubert,
Evagrius, în DHGE, 16, 1967, p. 102;
Quasten, Patrology, IV, p. 509-510; A.
Hamman, Evagrius, în DECA, I, p. 933; C.
Kasper, Evagrius, antijudischer Polemiker,
în LACL, p. 223.
:
Evagrie de Antiohia
Evagrie de Antiohia (320-394), aristocrat antiohian, aparţinând probabil unei fa​milii latine, şi prieten al lui Libanius. Până în 362 deţine diverse funcţii ofi​ciale, având în acest fel posibilitate să se păstreze în relaţii bune cu împăratul Valentinian. îl însoţeşte pe Eusebiu de Vercelli în exilul sau în Palestina, până la revenirea acestuia pe scaunul din Ver​celli. Rămâne în Italia până în 372. A fost protectorul lui Ieronim*, pe care 1-a adus la Antiohia, şi împreună 1-au vizitat pe Sf. Vasile* cel Mare. Se ataşează micii grupări eclesiale a lui Paulin, care se afla în graţiile Romei, îl introduce pe Ieronim în cercurile monahale din Chalcis. Acceptă hirotonia din partea lui Paulin, devenind succesorul acestuia. După moartea lui Paulin, mica grupare dizidentă se reintegrează în Biserica ortodoxă a lui Flavian. La sinodul de la
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Aquileia din 381 susţine cauza lui Paulin şi a lui Maxim Cinicul. Este cunoscut în istoria literaturii creştine pentru tradu​cerea în latină a Vieţii Sf. Antonie cel Mare, scrisă de Sf. Atanasie*.
Migne, PG 26, 833-976; PL 73, 125-170; G.J.M. Bartelink, Einige Bemerkungen uber Evagrius1 Uberzetzung der Vita Antonii, RBen 82, 1972, p. 98-105; F. Cavallera, Le schisme d'Antioche (lVe-Ve siecles), Paris, 1905; G. Garitte, Le texte grec et Ies versions anciennes de la Vie de s. Antoine, în StAns 38, 1956, p. 1-12; J. Gribomont, Evagre d'Antioche, în DECA, I, p. 931; K. Balke, Evagrius von Antiochien, în LACL, p. 223-224.
Evagrie Ponticul
Evagrie Ponticul (346-399), personali​tate complexă, vestit ascet şi părinte du​hovnicesc din Egiptul sec. IV, ucenic al celor doi mari asceţi: Macarie* Alexan​drinul şi Macarie* Egipteanul. Supra​numit 'Ponticul', întrucât s-a născut la Ibora în Pont. A fost hirotesit citeţ de Vasile* cel Mare şi diacon de Grigorie* de Nazianz, pe care 1-a însoţit la sinodul al doilea ecumenic de la Constantinpol din 381. Rămâne la Constantinopol pen​tru a lucra pe lângă Patriarhul Nectarie, luptând împotriva ereziilor. Datorită unei aventuri cu frumoasa soţie a unui înalt dregător din Constantinopol, Evagrie este forţat să părăsească capitala, retră-gându-se la Ierusalim, unde a fost primit de vestita Melania Romana, care con​struise aici o mănăstire pe care o con​ducea personal. Urmează şi aici o scurtă rătăcire, datorită căreia Evagrie revine la viaţa mondenă şi se dedică dialecticii. După o boală gravă şi la îndemnul Me-laniei, el părăseşte noul său mod de viaţă şi se retrage în Egipt în munţii Nitriei, iar de acolo, în deşert, unde va trăi 14 ani la

Cellia sau Kellia. Iii timpul acestei şederi îi cunoaşte pe cei doi Macarie, care 1-au influenţat profund. Deşi Patriarhul Teo​rii* al Alexandriei a dorit să-1 hiroto​nească în treapta de episcop, acesta a refuzat, câştigându-şi existenţa din scris, în acest sens, Paladie*, ucenicul său, menţionează că 'el scria excelent carac​terele Oxyrrhyncus' (Hist. Laus. 38, 10). Adoarme în Domnul după o îndelungă şi severă viaţă ascetică în anul 399. Evagrie a fost primul monah care a lăsat o operă deosebit de bogată şi cuprinză​toare, fiind în realitate întemeietorul misticii monahale şi cel mai fertil şi cel mai interesant autor duhovnicesc al deşertului egiptean (Quasten). Gândirea şi opera sa au avut ecouri mari în operele unor Părinţi şi Scriitori de seamă ai Bi​sericii: Paladie*, loan* Scărarul, Hesy-chiu, Maxim* Mărturisitorul, Niceta Stethatos, isihaşti, scriitori sirieni ca Filoxen* de Mabug, Isac* de Ninive, loan* bar Caldun şi loan* Cassian. Din nefericire, datorită condamnării sale ca ori gen i st de către Sinodul V ecumenic şi de cele care au urmat, opera sa a suferit mult, păstrându-se fragmentar în greacă. A supravieţuit însă în traduceri în limbile latină, siriacă, armeană, arabă şi etiopi​ana, dar şi în aceste cazuri nu în totali​tate. O serie de lucrări evagriene au fost puse sub alte nume, cum ar fi al lui Vasile cel Mare şi Nil* din Ancyra. Din lu​crările sale au supravieţuit: Antirrheticos sau Combaterea celor opt duhuri ispiti​toare, care conţine texte biblice alese contra duhurilor ispititoare, distribuite în opt părţi, în funcţie de numărul argu​mentelor aduse, întregul text al acestui tratat s-a păstrat în siriacă şi armeană. Monahul în două părţi: Practicul, cu-prinzînd 100 de sentinţe, şi Gnosticul, cu 50 de sentinţe. Prima parte s-a păstrat în greacă, iar a doua în siriacă. Sentinţe




metrice pentru monahi şi monahii, o colecţie de 50 de sentinţe păstrate în la​tină, în traducerea lui Rufin*. Probleme gnostice, o colecţie de 600 de sentinţe împărţite în şase cărţi, fiecare conţinând 100 de sentinţe, cunoscute sub numele de Centurii. Originalul grec s-a pierdut, dar au supravieţuit versiunile siriacă şi armeană. Lucrarea abordează teme de natură dogmatică, cum ar fi Sf. Treime, îngerii, restaurarea tuturor lucrurilor şi teme ascetice. Această lucrare este con​siderată 'o adevărată enciclopedie teo​logică şi mistică' (Iustin I. Moisescu). Urmează apoi Despre rugăciune, Despre gândurile păcătoase, Către monahul Evloghie, Comentarii biblice din care s-au păstrat doar fragmente, şi Corespon​denţa.
O analiză a operei evagriene se impune, mai ales în perspectiva unei reconsiderări a lui Origen, de care Evagrie a fost pro​fund influenţat. Elemente de mistică eva-griană poartă pecetea lui Origen. De exemplu,  sensul  noţiunilor henas kai monas (unime şi unicitate), preluări de la Origen, care ocupă un loc central în mis​tica lui Evagrie, desemnează, după cum arată şi el în Epistula ad Melaniam, henas, unitatea absolută şi non-numerică a Treimei, pe când monas semnifică nu​mele unităţii non-numerice finale între creat şi Creatorul treimic. Este vorba de o unitate al cărei mode! e Treimea, de aceea nu poate fi vorba de o unitate monistă (loan I. Ică jr.). în cazul unirii mistice, al comuniunii mistice interper-sonale este vorba de monas, pe când henas este rezervat unităţii absolute a fiinţei divine. Această diferenţiere tre​buie cunoscută, deoarece unii teologi ne​avizaţi vorbesc despre panteismul nedisi​mulat al lui Origen. Există la Evagrie şi elemente, cum ar fi preexistenta sufle​telor, restaurarea finală a tuturor lucru​rilor (apokatastazd), care trebuie     cla-

rificate. Cu toate acestea, Evagrie ră​mâne un punct de referinţă în istoria gândirii şi a spiritualităţii creştine, peste care nu se poate trece cu uşurinţă.
Migne, PG 40, 1219-1286 (sub numele lui Evagrie); P. G., 79, 1093-1140, 1145-1234 (sub numele lui Nil); în siriacă: W. Fran-kenberg, Evagrius Ponticus, AGWG, N. F., 13, 2, Berlin, 1912, text siriac şi retraducere în   greacă;   J.   Muylderm-ans,   Evagriana Syriaca. Textes inedits, Louvain, 1952; F. B. Sarghisean, The Life and the Works of the Holy  Father  Evagrius   Ponticus   in   an Armenian Version of the Fifth Century, with Introduction   and   Notes   (în   armeană), Veneţia, 1907, 217-323; trad. în română: D. Stăniloae, în Filocalia sfintelor nevoinţe ale desăvârşirii, voi. I, ed. a Il-a, Harisma, Bucureşti, 1992, p. 48-112; Evagrie Ponticul, Tratatul practic. Gnosticul, studiu introduc​tiv,  traducere  şi  comentarii  de Cristian Bădiliţă, Polirom, Iaşi, 1997; I. Hausherr, Ies lecons d'un contemplaţi/, Paris, 1960; lerom. Gabriel Bunge, Evagrie Ponticul. O Intro​ducere, studiu introductiv şi traducere diac. loan I. Ică jr, Ed. Deisis, Sibiu, 1997, cu bi​bliografie; Paladie, Istoria Lausiacă (Lav-saicon), traducere, introducere şi note Du​mitru   Stăniloae,   EIBMBOR,   Bucureşti, 1993; Iustin I. Moisescu, Evagrie Ponticul (greceşte), Atena, 1937; I. G. Coman, Pa-trologie, 1956, p. 213-214; Idem, III, p. 430-452; Quasten, Patrology, III, p. 169-176, cu bibliografie; Cross, Evagrius Ponticus, art. în ODCC, p. 484-485; J. Gribomont, Evagre le Pontique,  în  DECA,  I,  p.  932-933;  K. Fitschen, Evagrius Ponticus, în LACL, p. 224-225, cu bibliografie.
Evagrie Scolasticul sau Evagrie de E pi fa n ia
Evagrie Scolasticul sau Evagrie de Epi-fania (536/7-594), istoric bisericesc din sec. VI. S-a născut în Epifania, Coele Syria, în anul 536/7, din părinţi creştini. Când Epifania a fost ameninţată cu dis​trugerea de către Chosroes, regele per-
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şi lor, familia sa, alături de mulţi alţi creş​tini se refugiază la Apamea. De la Apa-mea, Evagrie merge la Antiohia, capitala Siriei, unde îmbrăţişează cariera de avo​cat. Aici face o carieră strălucită, primind titlul de 'Scolasticul', acordat la acea vreme numai avocaţilor. Dobândeşte mai apoi  favoruri din partea lui Grigorie, episcopul Antiohiei, care 1-a invitat să-1 asiste în judecăţile sale. Această relaţie creşte în intensitate, Evagrie fiind ales de către Grigorie  ca însoţitor al  său  la Constantinopol, unde îşi apără episcopul de acuzele care îi erau aduse de către As-terie, comes orientis, în faţa curţii impe​riale şi a sinodului în anul 588. Apărarea a fost făcută cu succes. Pentru acelaşi episcop Grigorie, el mai scrie o carte care conţinea  'rapoarte,  epistole,  decrete, predici,  dispute  asupra  unor diverse probleme'. Ca urmare, el intră în atenţia lui Tiberiu Constantin, care îl numeşte quaestor şi apoi a lui Mauriciu Tiberiu, care îi dă în sarcină păstrarea scriptelor, adică a listelor cuprinzând numele diver​şilor magistraţi şi locotenenţi imperiali. După moartea episcopului Grigorie, Eva​grie se retrage din viaţa publică şi se dedică scrisului, redactând o Istorie bi​sericească în şase cărţi, care acoperea o perioadă de 163 de ani, de la sinodul de la Efes din 431 şi până în al doisprezece​lea an al domniei împăratului Mauriciu Tiberiu în  594.  Aceasta este  singura lucrare a lui Evagrie care ne-a parvenit. El şi-a conceput istoria sa ca o continuare a istoriilor scrise de Eusebiu*, Socrate*, Sozomen* şi Teodoret*, Deşi nu trece cu vederea aspectele sociale şi politice ale vremii, el tratează cu precădere proble​mele dogmatice discutate în acea pe​rioadă. De aceea, istoria sa este un izvor principal pentru cunoaşterea controver​selor cu nestorienii şi monofiziţii în sec. V şi VI. Importanta lucrării sale sporeşte, mai ales dacă avem în vedere imparţiali​tatea cu care el a prezentat evenimentele

şi controversele vremii. Informaţiile fo​losite de el sunt dintre cele mai serioase: Eustaţiu Sirianul, Zosim, Procopiu*de Cezareea, loan Retorul ş. a. Ca elemente caracteristice lui Evagrie, subliniem sti​lul deosebit şi elevat al lucrării, abor​darea echilibrată a problemelor doctri​nare controversate care nu depăşeşte spi​ritul obişnuit al vremii, acurateţea infor​maţiilor.
Migne, PG, 86/2,4405-2906; CPG, III, 7500; J. Bidez-L. Parmentier, The Ecclesiastical History of Evagrius with the Scholia, Lon-don, 1898, ed. 2-a Amsterdam, 1964 (ed.cri-tică); K. Krumbacher, Geschichte der byzan-tinischen Literatur, ed. a 2-a, Miinchen, 1897, p. 245-247; Bardenhewer, Geschichte der altkirchlichen Literatur, V, Freiburg im Breisgau, 1932, p. 119-121; W. Milligan, Evagrius (17), art. în Smith-Wace, II, p. 423-424; DHGE, 16, 1495-1498; S. Leanza, Eva-gre d'Epiphanie ou Le Scolastique, în DECA, I, p. 931-932; K. Balke, Evagrius Scho-lasticus, în LACL, p. 225.
Evangelium veritatis
Un document având acest nume a fost menţionat de către Sf. Irineu* în lucrarea sa contra ereziilor, ca aparţinând gnosti​cilor valentinieni. El nu dă însă nici un citat pentru a ne putea da seama dacă este vorba de unul şi acelaşi text cu cel care a fost descoperit la Nag Hammadi. Cu toate acestea, analiza circumstanţelor i-a dus pe cercetători la concluzia că este vorba de acelaşi text pe care episcopul de Lyon 1-a avut la îndemână. Documentul de la Nag Hammadi nu se vrea o evan​ghelie în sensul autentic al cuvântului, ci mai degrabă o vestire nouă a adevărului sau, mai exact, o prezentare nouă a ade​vărului. Este 'o meditaţie sau omilie' (Puech). Accentul este pus nu asupra evangheliei, ci asupra adevărului, înţeles ca 'descoperire a speranţei pentru cei care îl caută'. Evangelium veritatis sunt

cuvintele cu care începe textul, acesta neavând un titlu special. Textul nu ne dă nici indicii cu privire la numele autorului sau data scrierii. Cercetările de până acum sugerează ca autor pe Valentin, în prima sa perioadă, sau un ucenic al aces​tuia, în acest caz, el datează din prima parte a sec. II. ( aproximativ 140). Textul dezvoltă diverse idei, legate de activi​tatea şi misiunea lui lisus în calitate de 'Cuvânt' sau 'Nume' al lui Dumnezeu şi comentează moartea Sa pe Cruce şi sem​nificaţia ei. Există şi o serie de asemănări cu Noul Testament, acesta însă având sensuri neobişnuite şi doctrine contrare învăţăturii noutestamentare.
Ediţie Facsimil, text coptic şi trad. în fran​ceză, germană şi engleză: M. Malinine, H.C. Puech şi G. Quispel, Evangelium Veritatis, Ziirich, 1956, cu supl. în 1961. J. E. Menard, L'Evangile de Verile, 1962 (reconstituirea textului grec şi comentariu); H.M. Schenke, Die Herkunft des sogenannten Evangelium Veritatis, Gdttingen, 1959; H. Ringgren, The Gospel ofTruth and Valentinian Gnosticism, în Studia Theologica, XVIII, 1964, p. 51-65; H.C. Puech, G. Quispel, W.C. van Unnik, The Jung Codex. A Newly Recovered Gnostic Papyrus, translated by F.L. Cross, London, 1955; J. Doresse, The Secret Books of the Egyptian Gnostics. An Introduction to the Gnostic Coptic Manuscripts discovered at Chenoboskion, with an English Translation and Criticai Evaluation of the Gospel accor-ding to Thomas, London, Hollis&Carter, 1960 (ediţia franceză în 1958), p. 239-241; Cross, Evangelium Veritatis, în ODCC, p. 487; P. Bruns, Evangelium Veritatis, în LACL, p. 225-226, cu bibliografie.
Evodiu
Evodiu, episcop de Uzalis, discipol şi prieten intim al Fericitului Augustin*. S-a născut la Tagaste. După terminarea studiilor, a îmbrăţişat cariera militară pe care o părăseşte după ce se încreştinează. In timpul şederii sale la Milano, 385/6, se împrieteneşte cu Augustin. împreună cu

acesta revine în Africa. Este prezent la moartea Monicăi, mama Fericitului Au​gustin. între cei doi a existat de-a lungul anilor un schimb frecvent de scrisori (Epist.  158-164,  169), iar Augustin îl prezintă în două din dialogurile sale ca interlocutor. Este vorba de De quanti-tatae animae şi De libero arbitrio. Mai există încă patru scrisori ale lui Evodiu către Augustin. în 401, Evodiu participă la sinodul de la Cartagina şi face parte din grupul celor 18 episcopi numiţi de sinod pentru a duce la îndeplinire hotă​rârile sinodale privind condamnarea şi înlăturarea din scaun a episcopului de Hippo, Diarrhytus. Sinodul din 404 de la Cartagina îl însărcinează pe Evodiu şi Theasius să intervină pe lângă papa Honorius în vederea impunerii sancţiu​nilor sinodale împotriva donatiştilor, ceea ce i-a determinat pe aceştia să-J con​sidere unul din marii lor persecutori ,şi duşmani, în 416, se alătură lui Augustin şi altor episcopi, care intervin pe lângă papa Inocenţiu împotriva pelagienilor. Lui Evodiu îi este atribuit un tratat* inti​tulat: Defide contra manichaeos, tipărit între lucrările lui Augustin. Se pare că istorisirea vieţii şi a minunilor Sf. Ştefan, De miraculis S. Stephani, a fost redactată sub îndrumarea sa. G. Morin a publicat una din scrisorile inedite ale lui Evodiu.
CSEL, 25, 949; RBen, 13, 1896, 481-486; 18, 1901, 241-256; H.W. Phillott, Evodius (3), art. în Smith-Wace, II, p. 429-430; PWK, 6, 1154; DHGE, 16, 134-135; PAC, l, 366-373, V. Saxer, Evodius d'Uzali, în DECA, I, p. 938; W. Geerlings, Evodius von Uzala, în LACL, p. 226.
Exocionit, exocioniţi
Exocionit,-ţi (lat. exocionitae, gr. e^coKiovirai), sectă ariană, numită astfel după sectorul din Constantinopol 'unde îşi aveau bisericile, adică, în afara stâlpu​lui (kicov) lui Constantin. Doctrina pe
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care o propovaduiau era eunomiană, de aceea au mai fost numiţi eunomieni. în 379 împăratul Teodosie îi alungă din bi​sericile pe care le ocupau, dâruindu-le ortodocşilor, iar în 468, împăratul Leon I le aplică un tratament mult mai aspru, inter-zicându-le de a mai avea propriile biserici şi de a se mai întruni, împăratul Justinian, deşi interzice tuturor ereticilor de a se mai întâlni, în cazul acestora face excepţie. Alaric, urmaşul la tron al lui Teodoric, este cunoscut ca exocionit, el fiind arian.
Teodoret, H aer. Fab., IV, 3; Socrate, Ist. bis., V, 20; T. W. Davids, Exocionitae, art. în Smith-Wace, II, p. 437.
Eznik de Kolb
Eznik de  Kolb  (sec.  V),  episcop  de Bagrevand în Armenia. Este originar din Kolb  (Koghb  sau Kolp),  de unde  şi numele.de Kolpensianul. A fost ucenicul patriarhului   Sahak  (Isaac)  şi   al   lui Mesrob*, praeceplor Armenîae, traducă​torul Sf. Scripturi din greacă în armeană şi a diverse scrieri patristice. A fost un adevărat poliglot, întrucât cunoştea, pe lângă limba sa maternă, armeana, limbile persană,  greacă şi  siriacă.  Călătoriile întreprinse în  Siria,  Mesopotamia şi Grecia,  1-au  ajutat să-şi îmbogăţească cunoştinţele teologice şi să se familia​rizeze cu literatura bisericească. Ajuns la Constantinopol, el transmite în Armenia actele autentice ale sinodului de la Efes (431). Revenit în ţară, este ridicat la ran​gul de episcop de Bagrevand sau Ba-grewand. în această calitate, participă la sinodul de la Artashast sau Aştisat din 450, angajându-se în respingerea pre​tenţiei viceregelui persan Mihr-Nersh ca armenii să îmbrăţişeze credinţa zoroastri-ană. Eznik este primul scriitor original armean. Lucrarea sa principală, cunos​cută îndeobşte sub denumirea de Respin-

gerea doctrinelor false sau Respingerea sectelor, scrisă între anii 441-448, este îndreptată împotriva marcioniţilor, mani-heilor, zoroastrienilor şi a păgânilor sau filosofilor greci. Unii editori moderni au denumit aceste tratat Despre Dumnezeu sau împotriva sectelor. Autorul discută pe larg problema naturii lui Dumnezeu, a răului, învăţătura despre îngeri şi liberul arbitru. Luat în ansamblu, acest tratat poate fi considerat o summa theologica. Elaborarea  lucrării  a  fost  făcută în aceeaşi perioadă în care Eznik traduce Sf. Scriptură, fiind alături de aceasta un model pentru limba armeană clasică. La elaborarea acestui tratat, Eznik a făcut uz de surse greceşti: Metodiu*, Epifanie*, Ipolit*, Vasile* cel Mare, Didascalia etc. Se pare că el a cunoscut şi scrierile Sf. Irineu*   de  Lugdunum.   Se  crede că lucrarea lui Eznik a fost determinată de conflictul dintre creştinism şi parsîsm în Armenia. Informaţiile referitoare la par-sism nu au fost luate din literatura clasică parsi, ci din practicile şi credinţele popu​lare zoroastriene ale vremii sale, având în acest sens importantă pentru istoria religiilor. Tradiţia armeană îi atribuie şi o serie de omilii, care însă nu s-au păstrat.
L. Maries, S.J.-C Mercier, Eznik de Kolb, De Deo I-II, în PO, 28, 3-4, Paris, 1959, 411-476; K. M. Schmidt, Der Wardapet Eznik von Kolb Wider die Sekten, Viena, 1900; S. Weber, Ausgewâhlte Schriften der armenischen Kirchenvăier, I, MUnchen, 1927, p. 1-180; L. Maries, Le De Deo d'Eznik de Kolb connu sous le nom de <Contre Ies sectes>. Etude de cri-tique litteraire et textuelle, REArm 4, 1924, p. 113-205; 5,1925, p. 11-30; M. van Esbroeck, Le passage d'Eznik (P.241) dans le <De universo> d'Hippolyte, în Museon 87, 1974, 441-444; R.A. Lipsius, Eznik, art. în Smith-Wace, II, p. 439-440; Bardenhewer, V, p. 209-216; Altaner-Stuiber, 1980, p. 352, cu bibliografie; Cross, Eznik, în ODCC, p. 496; S.J. Voicu, Eznik de Kolb, în DECA, I, p. 956; P. Bruns, Eznik von Kolb, în LACL, p. 229-230, cu bibliografie.
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Fabius
Fabius, episcop de Antiohia, urmaş în scaunul episcopal al lui Vavila, martir în timpul persecuţiei lui Deciu din 249. Per​secuţia aspră dusă împotriva creştinilor de către Deciu, a făcut ca mulţi creştini să se supună edictului imperial şi să aducă sacrificii zeilor şi împăratului pen​tru a supravieţui. Aidoma lui Novaţian în Apus,  Fabius promovează o atitudine intransigentă faţă de aceşti creştini căzuţi (lapsi), dar care doreau să fie reintegraţi în  Biserică.  Mitropoliţii  Helenus din Tars, Firmilian din Cezareea Capadociei şi Teoctist din Cezareea Palestinei îi so​licită lui Corneliu, episcopul Romei, şi lui Dionisie, episcop al Alexandriei, să intervină pe lângă Fabius şi să-1 deter​mine să fie mai îngăduitor faţă de cei care, sub presiunea persecuţiei, au căzut. Corneliu şi Dionisie se adresează lui Fa​bius, arătându-i acestuia că este nedrept ca cei ce se pocăiesc să fie respinşi de la comuniune. Dionisie î! dă exemplu pe Serapion, iar într-o altă scrisoare, păs​trată de Eusebiu, el vorbeşte despre su​ferinţele martirilor în timpul persecuţiei lui Deciu. întrucât Fabius persista în ati​tudinea sa favorabilă părerilor lui Nova​ţian, care susţinea intransigenţă maximă fata de laspi, se hotărăşte convocarea unui sinod. Acesta nu mai are loc, deoa​rece Fabius decedează în 252/3. Scri​sorile adresate lui Fabius au importanţă atât pentru istoria Bisericii în timpul per-

secuţiei lui Deciu, cât şi pentru cunoaş​terea instituţiilor creştine şi a cultului creştin la acea vreme (Nautin).
Eusebiu, Ist. bis. VI, 39, 41, 43, 44, 46; E. Venables, Fabius, art. în Smith-Wace, II, p. 443-444; p, Nautin, Lettres et ecrivains chre-îiens. Paris, 1961, p. 143-156, 164-165; Idem, Fabius d'Antioche, în DECA, I, p. 958^
Facundus
Facundus (sec. VI), episcop african de Hermiana sau Ermiana, în provincia Byzacena. Facundus s-a aflat la Constan​tinopol în timpul sinodului convocat de Mennas în vederea discutării 'Celor trei
A
.    ,
.
capitole'.  In  consens cu  episcopatul african, el refuză să iscălească condam​narea acestora şi se retrage din comuni​unea cu cei care au iscălit-o.- în plus, el redactează o lucrare în apărarea celor trei capitole, cunoscută sub titlul: Pro defen-sione trium capitulorum.  Redactarea lucrării  este întreruptă de venirea la Constantinopol a lui Vigiliu, episcopul Romei, care cere suspendarea oricăror acţiuni legate de problema celor trei ca​pitole, în 548, are loc un nou sinod la Constantinopol, Vigiliu fiind şi el pre​zent, în care Facundus a jucat un rol activ. După sinod, Facundus reia lucrarea de apărare a celor trei capitole, însă este obligat să o încheie în grabă, fiind che​mat de împăratul Justinian, care i-a cerut socoteală pentru neiscălirea hotărârilor sinodului. Facundus prezintă apărarea sa lui Justinian. La scurtă vreme, el se în​toarce în Africa şi participă la sinodul episcopilor din această prefectură care îl excomunică pe Vigiliu, întrucât a iscălit condamnarea celor trei capitole. Această acţiune 1-a supărat pe împăratul Justi​nian, care a considerat hotărârea sinodu​lui african un afront personal şi, ca ur​mare, un număr destul de mare de epis-
FACUNDUS

FASTIDIOSUS
copi africani au fost suspendaţi, puşi în închisoare sau siliţi să fugă în exil. Prin​tre aceştia din urma s-a aflat şi Facundus. El rămâne retras până în 541, când Mo-cianus, un 'scolasticus\ redactează o condamnare a tuturor episcopilor care întrerupseseră comuniunea cu cei care nu au iscălit împotriva celor trei capitole. Gruparea adversă condamnării celor trei capitole îi solicită lui Facundus să scrie din nou în apărarea lor. El redactează un tratat pentru uz intern, intitulat: Liber contra Mocianum Scholasticum şi o epis​tolă, Epistula fidei catholicae in defen-sione trium capitulorum, pentru o mai largă circulaţie, ambele având o impor​tanţă deosebită pentru controversa legată de cele trei capitole, în apărarea lui Teo​dor* de Mopsuestia, condamnat post mortem, Facundus susţinea că o eroare săvârşită în bună credinţă nu era sufi​cientă pentru a face pe cineva eretic, ci perseverarea în a refuza adevărul, o dată ce acesta era cunoscut. Conştient de fap​tul că dogma hristologică s-a conturat de-a lungul unor dezbateri succesive, el a făcut precizarea că teologii mai vechi nu trebuiau inculpaţi pentru erori care au fost scoase în evidenţă prin reflecţii ulte​rioare. Teologia lui Facundus este cea calcedoniană, completată de formula theopaschită a lui Justinian: Unus de Trinitate passus est (Unul din Treime a pătimit). Nu cunoaştem data morţii sale.
Migne, PL, 67, 527-878; CPL, 866-868; CCL, 90A; W. Pewesin, Imperium, Ecclesia universalis, Rom. Der Kampf der afrikanis-chen Kirche um die Mitte des 6. Jahr-hunderts, Stuttgart, 1937; T.W. Davids, Facundus, art. în Smith-Wace, II, p. 444-445; DTC, 5, 2066; Bardenhewer, V, p. 320-324; Altaner-Stuiber, 1980, p. 490-491; M. Si-monetti, Haereticum nonfacit ignoratia. Una nota su Facondo di Ermiane e la sua difensa dei Tre Capitali, în Orpheus NS l, 1980, p. 76-105; Idem, Facundus d'ffermiane, în

DECA, I, p. 958-959, cu bibliografie; P. Bruns, Facundus von Hermiane, în LACL, p. 231, cu bibliografie.
Falconia Proba sau Faltonia
Falconm Proba sau Faltonia, poetă creş​tină deosebit de stimată în evul mediu. Nu avem nici un fel de informaţii precise despre numele, locul sau familia ei. Iden​titatea ei a fost obiect de dispută şi nu este sigur dacă poate fi identificată cu Anicia (sau Valeria) Faltonia Proba, soţia pioasă a lui Sextus Anicius Petronius, cunoscut în lumea romană de la sfârşitul sec. IV pentru bogăţia şi mărinimia sa. Soţul ei a fost consul sub împăratul Gra-ţian şi credincios creştin. A avut o influ​enţă deosebită la Roma, pe care a folosit-o în promovarea cauzei creştinilor. După cucerirea Romei de către Alaric, se refu​giază în Africa, unde ajunge sub influ​enţa Fericitului Augustin*, care îi adre​sează o epistolă (Ep. 130 al. 121). Din operele sale a supravieţuit doar un poem: Centones Vîrgiliani, care descrie eveni​mentele biblice de la creaţie şi până la înălţarea la Cer a Mântuitorului lisus Hristos. în pofida popularităţii lui, poe​mul nu excelează nici în plan literar şi nici doctrinar.
Migne, PL 19, 802-818; Bibi. vet. Patrum, Paris, 1624, 708-716; J. Gammack, Falconia (Faltonia) Proba, art. în Smith-Wace, II, p.
452.
Fastidiosus
Fastidiosus., călugăr şi preot african care a îmbrăţişat arianismul în urma cuceririi Africii de Nord de către vandalii arieni. A trăit în a doua parte a sec. V şi a dece​dat la începutul sec. VI. Informaţiile de​spre el le avem din lucrarea lui Ful-
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genţiu*, S. Fulgentii contra sermonem Fastidiosi ariani et vandali, pe care el o scrie împotriva unei predici a lui Fasti​diosus având conţinut arian, care ni s-a păstrat. Fastidiosus a acceptat arianismul monofizit, ceea ce 1-a făcut să afirme separarea persoanelor Sf. Treimi şi indi​vidualitatea lor. După opinia lui, după ce Domnul lisus Hristos a fostfactus, crea-tuş, natus, înainte de toate veacurile, s-a născut în timp din Fecioară şi astfel a fost 'separat' de Tatăl şi de Duhul Sfânt, deoarece, dacă Treimea era 'insepara​bilă', atunci întreaga Treime s-ar fi întru​pat, ar fi suferit, ar fi murit şi ar fi înviat. Fastidiosus şi-a îndreptat predica sa îm​potriva credinţei ortodoxe, reducându-L pe Hristos Ia nivel de făptură, şi împotri​va donatiştilor, făcând referire la doctrina augustiniană despre păcatul originar şi har. Răspunsul lui Fulgenţiu se încheie cu un virulent atac împotriva Iui Fasti​diosus.
Migne, PL, 65, 375-377; CPG, 708; J. Fraipont, în CCL, 91, 280-283; H.R. Reynolds, Fastidiosus, ari. în Smith-Wace, II, p. 454-455; M. Simonetti, Fastidiosus, în DECA, I, p. 962; W. Geerlings, Fastidiosus, în LACL, p. 231.
Fastidius
Fastidius (sec. V), episcop al bretonilor (Britannorum episcopus),  după infor​maţia lui Ghenadie*. Se ştie din aceeaşi sursă că este autorul unei lucrări intitu​late: De vita christiana. Literatura veche creştină nu ne furnizează alte informaţii despre el. Studiile ulterioare despre pela-gianism îi atribuie Corpus Pelagianum (atribuit şi  lui  Pelagiu) şi o serie de scrieri moral-ascetice din sec. IV şi V. Tot lui îi revin şi scrierile atribuite lui Agricola.
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Migne, PLS l, 1375-1505, 1687-1694; De vita christiana în PL, 40, 1031-1046; Audi, filia în PL, 67, 1094-1098; Ghenadie, De vir. iii, 56-57; Ebert, Geschichte der christlich-lateinischen Literatur, I, p. 427 şi urm.; De vita christiana, De divitiis, De Malis doc-toribus, De castitate, Qualiter religionis sau De possibilitate non peccandi, editate de Caspari,  Christiana,   1890, p.   114-119; J. Baer,  De operibus Fastidii,  britannorum episcop i,  Nurenberg,   1902;  C. W.  Boase, Fastidius, art. în Smith-Wace, II, p. 455; Altaner-Stuiber, 1980, p. 377; Cross, Fas​tidius, în ODCC, p. 503; V. Grossi, Fastidius, în DECA, I, p. 962; B. Windau, Fastidius, Pelagianer, în LACL, p. 231.
Faustinus
Faustinus, preot roman, adept al grupării luciferienilor, adică al celor care au refu​zat orice comuniune cu episcopii care, dintr-un motiv sau altul, au acceptat For​mula pro-ariana de la Rimini, după ce aceştia au revenit la credinţa ortodoxă, în anul 369 decedează Liberiu, episcopul Romei. Scaunul Romei rămas vacant, în cursă intră Ursinus şi Damasus. Din in​formaţiile date de Faustinus, primul ales şi hirotonit a fost Ursinus. Fericitul lero-nim, prieten al lui Damasus, susţine că primul ales a fost Damasus. Care a fost situaţia, nu ştim cu certitudine. Relatările existente nu sunt însă cu totul favorabile lui Damasus. Evenimentele care au ur​mat urcării sale pe tron sunt contradic​torii, iar acţiunile întreprinse de el îl con​damnă, mai mult decât îl justifică. Chiar relatările lui Ieronim*, de altfel favorabil Iui Damasus, par să indice cu totul altce​va. Ajuns pe scaunul episcopal, Damasus se va strădui să se descotorosească de critici. Aşa se face că Faustinus, împre​ună cu mai multe persoane, între care Marcellînus, este trimis în exil la Eleu-theropolis în Palestina, în prefaţa cererii
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pe care Faustinus, împreună cu cama​radul său de exil Marcellinus, o trimite împăratului Teodosie, acesta face o pre​zentare de ansamblu a mişcării lucife-riene şi a motivelor care au dus la pră​pastia dintre membrii acesteia şi Bise​rică. Totodată, el foloseşte această ocazie să vorbească despre papa Damasus, iar modul în care îl prezintă este departe de a fi în vreun fel pozitiv acestuia. Ca răs​puns, Teodosie dă un rescript, acordând libertate de închinare tuturor celor care în Apus se aflau în comuniune cu Grigorie* de Elvira, iar în Răsărit cu Heraclide de Osrhoene şi recomandă abţinerea de la un tratament aspru a acestora. Cererea de graţiere către Teodosie a lui Faustinus şi Marceilinus este intitulată: De confes-sione verae fidei et ostentatione sacrae communionis et persecutione adversan-tium verităţi, citată sub forma prescurtată, Libelîusprecum. La solicitarea lui Flacilla, soţia împăratului Teodosie,  Faustinus scrie un tratat intitulat De Trinitate. Nu este vorba de un tratat absolut original, autorul  inspirându-se din  scrierile  lui Grigorie de Elvira, conducătorul lucife-rienilor la acea vreme, care cuprinde şi o mărturisire de credinţă ca mijloc de dovedire a ortodoxiei credinţei autorului, acuzat de  sabelianism  şi apolinarism. Aceste acuze sunt neîntemeiate (Quasten).
Migne, PL 13, 37-108; CCL, 69, 287-392; CSEL 35, 5/44; A. Hahn, Bibliothek der Symbol e und Glaubensregeln der al ten Kirche, Breslau, 1897, retip. Hildesheim, 1962; A. Wilmart, La tradiiion des opuscules dogmatiques de Foebadius, Gregorius Hliberitanus, Faustinus, S A W, 159, l, Viena, 1908; G. Bareille, DTC, 5/2, 1912, 2105-2107; T. W. Davids, Faustinus, art. în Smith-Wace, II, p. 466; Altaner-Stuiber, 1980, p. 367; Quasten, Patrology, IV, p. 90-91; M. Simonetti, Note sur Faustino, SEJG, 14,
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1963, p. 50-98; Idem, Faustin, în DECA, I, p. 964; C. Schmidt, Faustinus, în LACL, p. 232.
Faustus Bizantinul
Faustus Bizantinul, autor al unei Istorii a Armeniei, începând cu anul 317. Nu se ştie nimic despre familia, statutul social sau locul de naştere ale lui Faustus. El se face cunoscut doar prin istoria sa, de alt​fel, singurul document care vorbeşte de​spre istoria Armeniei în sec. IV. Faustus ne informează în legătură cu evenimentul morţii lui Tiridate în 387 şi despre îm​părţirea regatului armean între bizantini şi perşi. Lucrarea a fost scrisă în greacă, alfabetul armean nefiind creat la acea dată, dar s-a păstrat numai în traducere armeană. Se pare că Faustus 1-a cunoscut îndeaproape şi pe Narses cel Mare, cato-licosul Armeniei (353-373). Denumirea de 'Bizantinul' este atestată de Lazar* de Pharpi (m. 491) în sec. V, fără însă a face referire la locul lui de naştere. Faustus a fost un excelent cunoscător al regatului armean, al limbii clasice armene, dar şi al limbii greceşti. Lucrarea sa a fost citată de Procopiu*. La redactarea istoriei sale, Faustus a folosit şi documente scrise (De Nicola).
Text armean: Veneţia, 1889; V. Langlois, Collection des historiens anciens et mo-dernes de {'Armenie, II, Paris, 1869, p. 253-368; N.G. Garsoian, The Epic Histories or History ofArmenians, New York, 1984 = St. Petersburg, 1883; Procopiu de Cezareea, De bellopers., 1,5, 9-40; M. Lauer, Des Faustus von Byzanz Gesch. Arm, Koln, 1879; Cayre, II, 116; Bardenhewer, V, p. 185-187; DHGE, 16, 728; Altaner-Stuiber, 1980, p. 351; A. De Nicola, Faustus de Byzance, în DECA, I, p. 963; P. Bruns, Faustus (von Byzanz), în LACL, p. 232, cu bibliografie.

FAUSTUS DE MILEVE
Faustus de Mileve
Faustus (sec. IV), erudit, adept ai mani​heismului, originar din Africa. S-a născut la Milevis, actuala localitate Mila, în jurul anului 340, într-o familie de oameni sărmani. Primeşte totuşi o educaţie sănă​toasă, dovedindu-se mai târziu, după ce a ajuns episcop maniheu, un bun orator şi dialectician. Faustus îl impresionează, ca profesor, pe Augustin* în perioada în care acesta a împărtăşit convingeri mani-heice, facându-1 să-i devină ucenic. După cum mărturiseşte însuşi Augustin, vraja se împrăştie în curând, singurul efect pe care Faustus l-a avut asupra sa a fost să-1 determine să părăsească pentru totodeau-na convingerile maniheice. în 386, când a fost condamnat pentru  convingerile sale maniheice, Faustus se afla încă Ia Cartagina. Adus în fata lui Messianus, proconsulul Africii, scapă de pedeapsa care i se pregătea chiar la intervenţia creştinilor care îl dăduseră pe mâna aces​tuia, iar pedeapsa i-a fost schimbată cu trimiterea în exil pe o insulă. Revenit din exil, nu a mai putut predica în public. El rămâne totuşi credincios convingerilor sale maniheice şi scrie o lucrare, Ca​pitole, în care prezintă pasaje biblice menite să sprijine credinţele maniheice, respingând totodată din textul biblic ceea ce nu corespundea doctrinei maniheice. Din Vechiul Testament a respins în tota​litate prescripţiile alimentare, circumci-ziunea, sabatul, sacrificiile. Un exemplar din această lucrare este înmânat Feri​citului Augustin de către apropiaţii săi. La cererea lor. el răspunde lui Faustus. Un exemplar din răspunsul Iui Augustin a fost trimis lui Ieronim*.
Migne, PL, 42, 207-518; CSEL, 25, l, 251-797; CPL, 321; Augustin, Confess., V, 3, 6, 7, 8; Idem, Contra Faustum Manichaeum, I; T. W. Davids, Faustus (34), art. în Smith-Wace,
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II, p. 472; A. Bruckner, Faustus von Milev, Basel. 1901; F. Decret, Aspects du mani-cheisme dans l'Afrique fomaine, Paris, 1970; Cross, Faustus, în ODCC, p. 504; C. Riggi,' Fauste, în DECA, I, p. 962; B. Windau,' Faustus von Mileve, în LACL, p. 232-233.
Faustus de Riez
Faustus de  Riez (408-490),  numit şi Faustus Bretonul.  S-a născut în jurul anului 408. Şi-a pierdut tatăl de timpuriu şi este crescut de mama sa, care i-a dat o educaţie aleasă. A studiat filosofîa grea​că, însă în spirit creştin, retorica şi, se pare, dreptul, întrucât a profesat o vreme avocatura, îmbrăţişează viaţa monahală la vestita mănăstire Lerinî. Aici se dedica vieţii ascetice, studiului Sf. Scripturi, d-ar şi al filosofici. Tot aici ajunge .să,j|jje cunoscut ca mare predicator, după^cum ne informează Ghenadie*. Este hirotonit preot şi devine apoi stareţul mănăstirii, înlocuindu-1 pe Maxim, în 433. în jurul anului 457/9 este numit şi hirotonit epis​cop de Riez (Rhegium) în Provence, urmându-i  în scaun aceluiaşi  Maxim, care fusese stareţ la Lerini. întrucât s-a opus politicii  arianizante a lui Euric, regele vizigoţilor, Faustus a fost obligat să părăsească, pentru un timp, scaunul episcopal şi să plece în exil (481). Revine în scaun după moartea lui Euric (483). Opera sa nu s-a păstrat în întregime, nefi​ind redactată, probabil datorită suspiciu​nii de semipelagianism care l-a înconju​rat.  Din lucrările sale,  menţionate de Genadie, s-au păstrat: De Spiritu Scmcto, De gratia şi   12  epistole, îi  mai este atribuită şi o serie de predici, cuprinse în colecţia Eusebiu* Galul. Dintre predici, doar cea dedicată lui Maxim, predece​sorul său în scaunul episcopal, îi aparţine cu certitudine (Homilia de S.  Maximi Laudibus). De Spirito Sancto este  un
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tratat aproape complet de pnevmatolo-gie. Este îndreptat împotriva ereziei macedoniene. în redactarea acestui tratat el se inspiră din lucrările lui Ambrozie*, Rufin*, şi probabil Vasile* şi Didim*. Cea mai de seamă contribuţie a lui Faustus se regăseşte în tratatul De gratia De i et humanae mentis libero arbitrio Libri II, scris la cererea arhiepiscopului de Arles, Leontius, şi este îndreptat împotriva preotului Lucidius care profe​sa un predestinaţionism radical, motiv pentru care a şi fost condamnat la sinodul local de la Arles din 472/3. Faustus adop​tă o atitudine intermediară între excesele pelagiene şi cele predestinaţioniste, in​sistând, mai mult decât loan* Cassian, asupra necesităţii cooperării umane cu harul divin şi asupra voinţei libere ini​ţiale a oamenilor, chiar şi în starea de păcat, de a accepta acel har. Dacă harul divin este de importanţă capitală pentru mântuirea omului, acesta îi lasă totuşi omului posibilitatea unei libere iniţiative. Linia de argumentare a lui Faustus este una antiaugustiniană. Scrisorile sale sunt şi ele importante pentru înţelegerea de ansamblu a doctrinei promovate de el. învăţătura propusă de Faustus a fost con​damnată la sinodul de la Orange din 529. Cu toate acestea, el este cinstit ca sfânt în partea de sud a Franţei.
Migne, PL, 58, 783-870 şi 53, 681-890;CCL 64, 406-415; CCL 101, 101 A, 101B; CPL, 961-965; CSEL, 21, 1891; G. Wiegel, Faustus of Riez, Philadelphia, 1938; J.G. Cazenove, Faustus (11), art. în Smith-Wace, II, p. 467-470; Cayre, II, 166-169; Cross, Faustus of Riez, în ODCC, p. 504-505, cu bibliografie; Altaner-Stuiber, 1980, p. 473-474, cu bibliografie; M. Simonetti, Fauste de Riez, în DECA, I, p. 963-964, cu bibliografie; C. Kasper, Faustus von Riez (Reji), în LACL, p. 233-234, cu bibliografie.

FELIX DE URGEL
Febadius sau Foebadius
Febadius (sec. IV), episcop de Agen în Galia. Principala sa activitate se leagă de lucrările sinodului proarian de la Rimini din 359 ale cărui documente le iscăleşte, nu fără ezitare, fiind ultimul care a
a
acceptat să facă acest lucru. In plus, i s-a permis să adauge şi câteva comentarii explicative. Ieronim* ne informează că Febadius este autorul câtorva lucrări, re​ţinând însă titlul doar al unui singur tratat Contra arianos, care a ajuns până la noi. în acest scurt tratat, el respinge formula doctrinară propusă şi acceptată la Ri​mini, care în esenţă era proariană. In redactarea acestuia el face uz de lucrarea lui Tertullian* Adversus Praxean, adap​tând argumentele antimonarhiene cerin​ţelor polemicii antiariene. Deşi nu între​buinţează formula niceeană homousios, în esenţă doctrina elaborată de el este niceeană.
Migne, PL, 20, 11-30; CPL, 473; A. Du-rengues, Le livre de S. Febade contre Ies ariens, Agen, 1927; M. Simonetti, Febade, în DECA, I, p. 964-965.
Felix de Urgel
Felix (m. 818), episcop de Urgel, locali​tate în Catalonia (Spania). S-a născut în Spania pe la mijlocul sec. VIII. Alături de Elipandus*, episcop de Toledo, este unul din conducătorii ereziei adopţia-niste. Este acuzat de erezie la sinodul de Ia Ratisbon din 792 în prezenţa lui Carol cel Mare. Deşi încearcă să-şi apere în​văţătura, este obligat să cedeze în faţa argumentelor aduse de ceilalţi partici​panţi. Este trimis la Roma, unde va fi chemat din nou în faţa unui sinod convo​cat de Adrian şi obligat să renunţe la învăţătura sa adopţianistă. De la Roma, el se întoarce la Urgel, reluându-şi acti-
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vitatea de diseminare a teoriilor sale nu numai în Spania, dar şi în Galia şi Ger​mania, în încercarea de a-şi câştiga adepţi. Alcuin* scrie împotriva lui, însă Felix nu cedează şi, ca urmare, este condamnat oficial Ia sinoadele de la Frankfurt (794) şi Aachen (798). Din nou, Felix se dezice de doctrina adopţianistă, fiind convins de Alcuin că ceea ce el învăţa nu era în con​formitate cu învăţăturile exprimate de Chirii* al Alexandriei şi Leon* cel Mare. Cu toate acestea, ortodoxia învăţăturii Iui nu a fost considerată ca fiind impecabilă şi de aceea a fost pus sub permanenta supraveghere a arhiepiscopului de Lyon, Leidrade. Pe lângă diverse tratate în care şi-a   elaborat   doctrina   adopţianistă, Alcuin îi atribuie lui Felix o Disputatio cum Saraceno, pe care însă nu a văzut-o. Singura lucrare a lui Felix care s-a păs​trat în întregime este Confessio Fidei. După moartea lui Felix s-a descoperit o lucrare sub formă de întrebări şi răspun​suri, Schedula, în care îşi reafirmă ve​chile sale convingeri adopţianiste. Ago-bard*, urmaşul lui Leidrade ca arhiepis​cop de Lyon, în custodia căruia s-a aflat Felix până la moarte, consideră că era de datoria lui să răspundă acestei lucrări. El face acest lucru într-un tratat, Adversus Felicem, adresat lui Ludovic Piosul, şi care cuprinde multe fragmente din lu​crarea lui Felix.
Migne, PL 96, 881-888; Liber de variis quaestionibus adversus Judaeos seu ceteros infideles vel plerosque haereticos, ed. de A.C. Vega- A.S. Anspach, Escurial, 1940, a fost atribuită lui Isidor de Sevilla. J. Madoz, este de părere că ea aparţine lui Felix, vezi: Una obra de Felix de Urgel, falsamente adju-dicada a Sân Isidoro de Sevillia, în Estudios eclesiâsticos, XXIII, 1949, p. 147-168; T.W. Davids, Felix of Urgel (176), în Smith-Wace, II, p. 497-499; Cayre\ II, p. 377; Cross, Felix, în ODCC, p. 506-507.

FEREOLUS
Ferrandus de Cartagina
Ferrandus, (Fulgentius Ferrandus), dia​con în Cartagina, ucenic al lui Fulgenţiu* de Ruspe, a trăit în prima jumătate a sec. VI. îl însoţeşte pe Fulgenţiu în exil. Este autorul biografiei lui Fulgenţiu, VitaFul-gentii. Totodată, a întocmit o Breviatio canonum, care cuprinde canoanele sinoa​delor greceşti şi africane până la el, aran​jate sistematic. Epistolele sale sunt im​portante pentru istoria gândirii creştine, întrucât el abordează o serie de probleme doctrinare hristologice, controversa theo-paschită, chestiunea condamnării celor trei capitole, pe care o consideră ca fiind contrară hotărârilor sinodului de la Calcedon.
Migne, PL, 65, 117-150; 67, 88-7-950; CPL, 847-848; A. Mai, Scriptorum veterum nova collectio, 3, 2, Roma, 1828, p. 169-184; Bardenhewer, V, 316-319; Altaner-Stuiber, 1980, p. 489, cu bibliografie; A. Vetulani, Breviatio canonum Ferrandi, în DDC, H, 1937, col. 1111-1113, cu bibliografie; M. Jourjon, Ferrand, în Dict. spirit., V, 1964, col. 181-183; Cross, Ferrandus, în ODCC, p. 508; Altaner-Stuiber, 1980, p. 489; M. Simonetti, Ferrand de Carthage, DECA, I, p. 969; H. Schneider, Ferrandus von Karthago, în LACL, p. 234-235, cu bibliografie.
Ferreolus
Ferreolus (521-581), al cincilea episcop de Uzes, urmând în scaun unchiului său Firminus. S-a născut în provincia Nar-bonna, într-o familie aristocrată. Printre strămoşii săi se numără împăratul Avitus şi doi prefecţi ai Galici. Pe linie maternă, descinde din regele Lothaire L Primeşte o educaţie aleasă, sub îndrumarea lui Roricius, episcop de Uzes. La vârsta de 32 de ani este hirotonit şi numit episcop de Uzes. A întreprins acţiuni de încreş-tinare a evreilor, în acest scop convocând
FEREOLUS

FIDES HIERONYMI

FIDES N1CAENA

FILEAS DE THMUIS
un sinod la Uzes, care să discute proble​ma convertirii evreilor. Epistolele sale nu s-au păstrat. In schimb, de la el s-a trans​mis o regulă monahală care a fost scrisă de el pentru mănăstirea pe care a înfi-inţat-o în localitatea sa de reşedinţă. Regulele sale par mai evoluate decât cele elaborate de Cezar* de Arles şi Be-nedict* (Saxer).
Migne, PL, 66, 959-996; Grigorie de Tours, Historia Francorum, 6, 7 MG Scrip. rer. Mer., l, l, p. 276/277 trad. în engleză de O.M. Dalton, 2 voi. Oxford, 1927; J. Chapman, St. Benedict and the Sixth Century, New York, 1929; DHGE, 16, 1242-1243; S.A.Bennett, Ferreolus (3), art. în Smith-Wace, II, p. 506-507; G.M. Cook, Ferreolus de Uzes, în CE, V, p. 895; V. Saxer, Ferreol d'Uzes, în DECA, I, p. 969-970; C. Kasper, Ferreolus von Uzes, în LACL, p. 235.
Fiacc
Fiacc (sec. V), episcop de Sleibhte (azi Sletty), ucenic al Sf. Patrick, apostolul Irlandei, care 1-a numit episcop al lage-nienilor. La numire, Sf. Patrick i-a înmâ​nat o 'cumtach', o cutie care conţinea un clopoţel, un 'menster' sau relicvariu, o cârjă £i o 'poolire', adică traistă pentru cărţi. In unele documente, el este prezen​tat ca arhiepiscop de Leinster. De la el au rămas două imne, unul închinat Sf. Brigida Fecioara şi altul Sf. Patrick. Singurul imn autentic pare a fi cel închi​nat Sf. Patrick, deoarece Fiacc a decedat înaintea Brigidei.
Imnul închinat Sf. Patrick a fost publicat prima dată de Colgan, Tr. Thaum., 1647; J. Gammack, Fiacc, art. în Smith-Wace, II, p. 508-509; Acta Bollandiana, oct., VI, 96-106.
Fides Damasi
Mărturisire de credinţă concisă atribuită Iui Damasus* sau Ieronim*, deosebit de

importantă pentru înţelegerea evoluţiei învăţăturii creştine. Se pare însă că această formulă a crezului a apărut în sudul Galiei, spre sfârşitul sec. V (Cross). Structura formulei se aseamănă cu cea a Crezului atanasian şi constă dintr-o prezentare concisă a doctrinei trinitare, urmată de precizarea hristologiei tradi​ţionale. Este posibil să fi cuprins şi Fiîioque.
A. H alin, Bibliothek der Symbol e und Glaubensregeln in der al ten Kirche, ed. a 3-a, 1897. p.275, par. 200; A.E. Bura, An Intro-duclion to the Creeds, 1899, p. 244-248; J.N.D. Kelly, The Athanasian Creed, Paddock Lectures, 1962-1963, 1964, p. 10, cu text la pag. 134 şi urm.; Cross, Fides Damasi, ODCC, p. 511.
Fides Hieronymi
O variantă timpurie a crezului apostolic elaborată în sec. IV, probabil de către Ieronim* (Cross), în timp ce alţii o atri​buie lui Grigorie* de Elvila (Bulhart şi Wilmart). Este unul din cele mai vechi crezuri care au circulat în Biserica apu​seană, cuprinzând cuvintele descenditad inferos - a coborât la iad, care apar pen​tru prima dată în crezul baptismal folosit în Biserica din Aquileia în timpul lui Rufîn*, şi Sanctorum communionem -împărtăşirea sfinţilor, sintagmă folosită prima dată de Niceta* de Remesiana.
PLS I, 515-516; CPL, 553; G. Morin, Un symbole inedit attribue a saint Jerome, în RBen 21, 1904, p. 1-9; Idem, Anecdota Maredsolana, 3, 1903, p. 199-200; Burhart, CCL, 69273-275; A. Wilmart, în RBen 30, 1913, p. 274 şi urm.; Cross, Fides Hieronymi, în ODCC, p. 511; L. Dattrino, Fides Hieronymi, în DECA, I, p. 972; J. Lossi, Fides Hieronymi, în LACL, p. 235.

Fides Nicaena
Este vorba de Didascalia CCCXVIII Patrum Nicaenorum, atribuită în mod eronat lui Atanasie*. Lucrarea se compu​ne din două părţi. Prima parte cuprinde o mărturisire de credinţă, simbolul niceean însoţit de un comentariu dogmatic în care sunt condamnate învăţăturile lui Sa-belie*, Fotîn şi antropomorfismele lui Arie*, în partea a doua, se regăsesc o se​rie de reguli monahale şi morale. Di​dascalia se aseamănă foarte mult cu Syntagma ad monachos, atribuită, de asemenea, Iui Atanasie. Cât priveşte lo​cul scrierii Didascaliei, se pare că ar fi Egiptul (Dattrino).
Migne, PG, 28, 1637-1644; CPG II, 2298; pentru Sintagmă: Migne, PG, 28, 835-845; reproducere parţială a Didascaliei: A. Hahn, Bibliothek der Symbole..., p. 308-312; G. Dossetti, // simbolo di Nicea e di Constantinopoli, Roma, 1967, p. 51-56; L. Dattrino, Fides Nicaena, în DECA, I, p. 972.
Filaster, Filastrius sau Philaster
Filaster sau Philaster (m. 397), episcop de Brixia (Brescia) şi scriitor anti-eretic. Augustin* îl numeşte şi Philastrius, forma Philaster fiind întâlnită în actele de la Aquileia. Ieronim* nu vorbeşte despre el în De viris illustribus, singurele infor​maţii pe care le deţinem fiind luate din unul din panegiricele pe care Gau-denţiu*, urmaşul său în scaunul episco​pal, obişnuia să le ţină cu ocazia come​morării morţii sale. Filaster şi-a început cariera ca predicator itinerant, polemi​zând cu păgânii, cu evreii şi cu ereticii. Se pare că a avut o confruntare polemică şi cu Auxenţiu*, episcop arian la Milano, însă disputa nu a fost reuşită, Filaster, primind şi o bătaie bună. în calitate de episcop, participă la sinodul de la Aqui-

leia din 381, care i-a depus pe episcopii arieni Palladius* de Ratiaria şi Secun-dianus* de Singidunum. De la Filaster ne-a rămas lucrarea Diversarum haere-seon libri. Scopul acestei lucrări, după cum afirmă autorul, a fost să prezinte ereziile de la facerea lumii şi până în pe​rioada creştină, în realizarea ei, Filaster s-a bazat pe informaţii luate de la Epi-fanie* şi Ipolit*. Spre deosebire de aceş​tia, el nu consideră filosofiile greceşti antice ca erezii. Lista ereziilor dată de Filastru a fost analizată şi de Augustin.
Migne, PL, 12, 1111-1302; F. Marx, CSEL, 38, 1898; F. Heylen, CCL, 9, 1957, p. 207-324, 481-584 (indici); R. A. Lipsius, Zur Quellenkritik des Epiphanios, 1865; Barden-hewer, III, p. 481-585; G. Salmon, Philaster, art. în Smith-Wace, IV, p. 35J-353; Altaner-Stuiber, 1980, p. 369; Cross, Philaster, art. în ODCC, p. 1079; Quasten, Patrology, IV, 130-133, cu bibliografie; B. Diimler, Filas​trius, în LACL, p. 235- 236, cu bibliografie.
Fileas de Thmuis
Fileas de Thmuis (m. 307), episcop de Thmuis în delta Nilului şi arhonte al Alexandriei. S-a născut într-o familie aristocrată înstărită. Despre împrejurările suferinţei şi ale morţii sale martirice avem informaţii de primă mână. Este vorba de o scrisoare pe care el o trimite credincioşilor săi din închisoare, precum şi Actele sale martirice, deşi autentici​tatea acestora a fost în trecut pusă la îndoială. Recent a fost descoperit un do​cument, cuprinzând Apologia lui Fileas, mai exact, procesul verbal al celei de a cincisprezecea şi ultima şedinţă în decur​sul căreia prefectul Egiptului, Culcianus, îl condamnă la moarte la 4 februarie 306. Apologia sa este un document istoric, teologic şi literar deosebit de important, care s-a păstrat în colecţia Bodmer.
FILEAS DE THMUIS
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FILIP, FAPTELE LUI
Eusebiu, Ist. bis., VIII, IX, 7 şi urm.; Epistola sa în R. Knopf-G. KrUger, Ausgewăhlte Martyrerakten, Sammlung ausgewâhlter kirchen- und dogmengeschichtlicher Quellen-schriften, N.F., III, 1929; p. 111-116; trad. în lat. în T. Ruinart, OSB, Acta Primorum Martyrum Sincera, Paris, 1969; Apologia în V. Martin (ed.), Papyrus Bodmer XX, Ge​neva, 1964; F. Halkin, S J, L'Apologie du martyr Phileas de Thmuis et Ies Actes lat ins de Phileas et Philorome, în Anal. Boli., 81, 1963, p. 5-27; G.T. Stokes, Phileas, în Smith-Wace, IV, p. 353; Cross, Phileas, St., în ODCC, p. 1079-1080; V. Saxer, Phileas de Thmuis, în DEC A, II, p. 2012,
Filip
Ucenic al  lui Bardesanes*, aparţinând ramurii  orientale  a gnosticilor valen-tinieni. Unii istorici consideră că el ar fi autorul  lucrării  Cartea legilor popoa​relor, scrisă sub formă de dialog, şi atri​buită în mod tradiţional lui Bardesanes*. Textul, menţionat de Eusebiu, s-a păstrat l în limba siriacă, reprezentând unul din Icele mai vechi documente ale literaturii Isiriace, dacă facem abstracţie de primele •traduceri din Sf. Scriptură.
Iii
-Liber legum regionum în F Nau, PS, pars I, tom. 2, Paris, 1907, p. 490-658 (text siriac); trad. în italiană: G. Levi della Vida, // dialo-go delle leggi dei paesi, Roma, 1921; C. Hoit, Philippus, în Smith-Wace, IV, p. 354; C. Gianotto, Philippe, în DECA, II, p. 2012.
Filip, Apostolul
Apostolul Filip, unul din cei doisprezece apostoli. Originar din Betsaida Galileii, cetatea lui Andrei şi Petru. Evangheliile sinoptice îl menţionează între Apostolii Domnului (Matei 10, 2; Marcu 3, 18; Luca 6, 14, vezi şi Fapte l, 13). Evan​ghelistul loan îi acordă un rol mai mare. El este unul dintre cei dintâi care au fost

chemaţi la apostolat şi cel care 1-a pre​zentat pe Nathanael Mântuitorului. A fost prezent la hrănirea miraculoasă a celor cinci mii de oameni. Filip a fost cel care I-a cerut Mântuitorului să-L arate pe Tatăl (loan 14, 8 şi urm). Se pare că şi el a fost unul din ucenicii lui loan Boteză​torul, alături de Andrei, Petru, lacov, loan şi Nathanael. A fost martor al înăl​ţării cu trupul la cer a Mântuitorului, par​ticipă la alegerea Iui Matia, a fost de faţă la Pogorârea Duhului Sfânt şi la sinodul apostolic. După tradiţie, ar fi propovăduit în cele două Frigii şi în Grecia şi a murit la vârsta de 80 de ani la Hierapolis, iar după alte izvoare ar fi suferit moarte de martir prin răstignire. Din această pri​cină, în artă este prezentat cu o pâine în mână sau alături de o cruce înaltă.
loan Mircea, Filip, în Dicţionar al Noului Testament, EIBMBOR, Bucureşti, 1995, p. 180; Cross, Philip in the New Testament, în ODCC, p. 1080; R. Trevijano, Philippe, Apotre, în DECA, II, p. 2012-2013.
Filip, Epistola lui Petru către
Epistola lui Petru către Filip este unul din documentele despre existenţa căruia s-a luat cun6ştinţă în urma descoperirilor de la Nag Hammadi şi care aparţine contex​tului larg al Noului Testament, al creşti​nismului primar şi al istoriei gnozei. Epistola are legătură atât cu Evanghelia după Luca, Faptele Apostolilor, cât şi cu Evanghelia după loan, şi poate fi plasată în contextul tradiţiei apocrife a Faptelor Apostolilor din sec. II şi III. Textul cu​prinde materiale din Faptele apocrife ale Iui Filip, privind alegerea spaţiului mi​sionar. Pe lângă acestea, se regăseşte o serie de interpolări care, deşi nu sunt pre​dominant gnostice, au un rol decisiv gnostic. Antropologia textului are nuanţe explicit gnostice. Textul este deosebit de

important pentru cunoaşterea frămân​tărilor şi a mentalităţilor din perioada răspândirii creştinismului.
The Facsimile Edition of the Nag Hammadi Codices, Codex VIII, Leiden, 1976; J.E. Menard, La Lettre de Pierre ă Philippe, Quebec, 1977; The Letter of P eter to Philip (VH 1,2), introduc ed and translated by F. Wisse, în The Nag Hammadi Library in English, New York/London/Hagerstown/San Francisco, 1977, p. 394-398; Hans-Gebhard Bethge, The Letter of P eter to Philip, în W. Schneemelcher, New Testament Apocrypha, voi. I, revised edition, 1991, p. 342-353, cu bibliografie; G. ROwekamp, Philippus-Lite-ratur, în LACL, p. 502-504, cu bibliografie.
Filip, Evanghelia după
Tratat gnostic descoperit în Biblioteca de la Nag Hammadi în 1945-1946. Exis​tenţa textului a fost atestată de Epifanie*, Timotei de Constantinopol şi ps.-Leonţiu de Bizanţ. Epifaniu relatează cu emfază că textul a fost folosit de gnosticii liber​tini din Egipt din sec. IV. Ceilalţi doi scriitori afirmă că era vorba de un text maniheic. Textul se concentrează în spe​cial asupra problemei mântuirii şi nu conţine naraţiuni, cu excepţia câtorva mici incidente, în care i se atribuie lui Hristos anumite afirmaţii doctrinare. Din analiza textului s-au putut discerne influ​enţe iudaice, filosofice greceşti, toate ţesute în veşmânt valentinian. Textul datează din sec. II sau III şi s-a păstrat doar în limba coptă, fiind vorba însă de o traducere din greacă. Locul scrierii este Siria, în lista textelor de la Nag Ham​madi, Evanghelia după Filip îi urmează celei după Toma. A fost atribuită lui Filip, deoarece acesta este singurul nume menţionat în text. Importanţa acestui do​cument rezidă în faptul că aruncă o lu​mină asupra transmiterii şi folosirii cu-

vintelor Mântuitorului, asupra discursu​lui în parabole şi metafore, fiind în spe​cial un martor al tradiţiei şi practicii cate-hetice din perioada creştinismului pri​mar, chiar dacă în sine textul nu aparţine structurilor literare canonice creştine.
The Facsimile Edition of the Nag Hammadi Codices, published under the Auspices of the Department of Antiquities of the Arab Re​public of Egypt in Conjunction with the United Nations Educaţional, Scientific and Cultural Organization, Codex II, Leiden, 1974, pi. 4-5, p. 63-98; J.-E. Menard, L'Evangile selon Philippe, Strasbourg, 1967; Cross, Philip, Gospel of., ODCC, p. 1080; Hans-Martin Schenke, The Gospel of Philip, în W. Schneemelcher, New Testament Apo​crypha, voi. I, revised edition, 1991, p. 179-208, cu bibliografie; G. Rowekamp, Phi-lippus-Literatur, în LACL, p. 502-504, cu bibliografie.
Filip, Faptele lui
Document apocrif, encratit în esenţă, de importanţă deosebită datorită vechimii, încărcăturii simbolice şi mai ales a rolu​lui pe care Apostolul Filip 1-a avut în scrierile eterodoxe ale literaturii creştine din primele veacuri. Documentul în sine este o compilaţie de texte preluate din aproximativ 15 surse, din care însă lip​sesc capitolele 11 şi 15. Capitolele 1-7 au un caracter encratit. Capitolele 8-15 prezintă faptele lui Filip în Hierapolis şi moartea sa martirică prin răstignire. Asocierea lui Filip cu Hierapolis este veche şi este atestată încă de la sfârşitul sec. I de către Paipas* din Hierapolis. La Faptele lui Filip se adaugă alte două do​cumente: Historia Philippi, în siriacă, şi Acta Philippi et Petri, în coptă, ambele presupunând un original grec. Pe lângă acestea menţionăm versiunile în arabă şi etiopiana.
FILIP, FAPTELE LUI
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W. Wright, Apocryphal Acts ofthe Apostles, I-II, London, 1871; M. Erbetta, G li Apocrifi dei NT 2, Torino, 1966, p. 457-485, cu tra​ducere în italiană; M.R. James, The Apo​cryphal New Testament, Oxford, 1955, cu traducere engleză; F. Bovon et. al., Leş actes apocryphes des apotres, Geneva, 1981; E. Junod şi J.-D. Kaestli, L'hisioire des actes apoeryphes des apotres du IHe au lXe siecle, Geneva, 1982; Hans-Martin Schenke, în W. Schneemelcher, New Testament Apocrypha, revised edition, voi. II, 1991, p. 468-476; G. Rowekamp, Philippus-Literatur, în LACL, p. 502-504, cu bibliografie.
Filip
Filip (m. 455/6), preot şi ucenic al lui Ieronim*, după informaţia lui Ghena-die*. Ei este autorul unui comentariu la cartea Iov după textul Vulgata. Comen​tariul s-a păstrat în două versiuni: una lungă şi alta scurtă. Versiunea interliniară a fost publicată între scrierile lui Iero​nim. S-au păstrat epistola însoţitoare şi diverse fragmente.
Migne, PL, 23, 1407-1470; 26, 619-802; Ghenadie, Vir UI,, 63; A. Wilmart, Analecta Reginensis, Cetatea Vatican, 1933, p. 316-322; J. Bauer, Cor por a orbiculata. Eine ver-schollene Origenesexegese bei Ps.-Hie-ronymus, în ZKTh, 82, 1960, p. 333-341; C. Hoit, Philippus (15), în Smith-Wace, IV, p. 357; J. Gribomont, PMippe, în DECA, II, p. 2013-2014; J. Lossi, Philippus, Schuler des Hieronymus, în LACL, p. 504.
Filip de Gortyna
Filip de Gortyna a fost episcop de Gortyna, în Creta, în a doua jumătate a sec. II şi este autorul unui tratat împotri​va marcionitilor, despre care avem infor​maţii doar de la Eusebiu*. Filip este menţionat în această calitate în scrisoarea Iui Dionisie de Corint, care îl felicita

pentru curajul şi înţelepciunea cu care Biserica sa înfrunta erezia marcionită.
Eusebiu, Ist. bis., IV, 21,23, 25; G. Salmon, Philippus (4), în Smith-Wace, IV, p. 355; E. Prinzivalli, Philippe de Gortyne, în DECA, II, p. 2014.
Filip Sidetul
Filip Sidetul (sec. V), istoric bisericesc. Originar din S ide, în Pamfilia, locul de naştere al celebrului filosof sofist Troi-lus. Venind la Constantinopol, intră în anturajul Sf. loan* Hrisostom, care îl hirotoneşte diacon. Candidează de trei ori, fără succes, la scaunul patriarhal al Constantinopolului în 426, 428 şi 431. Toate cele trei insuccese sunt prezentate în lucrarea sa Istoria creştină, acuzâri-du-şi contracandidaţii de propriile sale nereuşite, în ordine: Sisiniu, Nestorie şi Maximian. Din nefericire, Istoria creş​tină s-a păstrat doar fragmentar. Ea a fost structurată în 36 de cărţi şi aproape 1000 de tomoi, cuprinzînd istoria de la crearea lumii şi până în anul 426. Socrate* şi Fotie* nu au o părere prea bună despre această lucrare, considerându-o o ames​tecătură neizbutită de materiale etero​gene, adunate din diferite surse şi aşezate fără nici o ordine, pentru a impresiona prin cunoaştinţele sale universale, şi nu ca mijloc de informare şi instruire. So​crate spune clar că este un amestec de teoreme de geometrie, astronomie, arit​metică şi muzică, pe de o parte, şi de​scrieri de insule, munţi, copaci şi alte lucrări de mica importanţă, pe de altă parte. Ordinea cronologică este adeseori trecută cu vederea, rezultatul fiind o lu​crare fără valoare, atât pentru cei învă​ţaţi, cât şi pentru cei neînvăţaţi. La rândul Iui, Fotie o cataloghează ca 'difuză, fără duh şi fără eleganţă, scrisă mai degrabă pentru paradă, decât pentru a fi folosi-

toare, având puţină legătură cu istoria şi cu atât mai puţin, cu istoria creştină'. Chiar dacă cei doi istorici nu au avut cuvinte de laudă la adresa istoriei lui Filip, pierderea ei este de regretat, deoa​rece în ea am fi avut multe informaţii care lipsesc din Istoria bisericească a lui Eusebiu*. Socrate ne mai informează că Filip a scris şi alte câteva lucrări, care însă nu s-au păstrat în nici un fel, una dintre ele fiind îndreptată împotriva tratatelor lui Iulian contra creştinilor.
CPG, III, 6026; Socrate, Ist. bis., l, 26-27, 29, 35; H. Dodwell, Dissertationes in Ire-naeum. Accedit fragmentum Philippi Sidetae hactenus ineditum de catechistarum Alexan-drinorum successione, Oxford, 1689, 488; C. de Boor, Neue Fragmente des Papias, Hegesippus und Pierus in bisher unbekan-nten Exzerpten aus der Kirchengeschichte des Philippus Sidetes(T\J 5, 2), Leipzig, 1888, 165-184; E. Honigmann, Patristic Studies (ST 173), Cetatea Vatican, 1953, p. 82-91; E. Venables, Philippus (9), art. în Smith-Wace, IV, p. 356; Cross, Philip Sidetes, art. în ODCC, p. 1082; Bardenhewer, IV, p. 135-137; Quasten, Patrology, III, p. 528-530; Aitaner-Stuiber, 1980, p. 226; F.X. Murphy, Philip Sidetes, în CE, 11, p. 276; A. De Nicola, Philippe de Side, în DECA, II, p. 2014; G. Rowekamp, Philippus von Side, în LACL, p. 504.
Filocalic
Filocalie, în traducere 'iubire de frumos'. Colecţie de texte care abordează în spe​cial viaţa contemplativă, mistică. Tra​diţia filocalică este specifică Bisericii Ortodoxe. Există în tradiţia ortodoxă trei colecţii filocalice. Prima aparţine Sf. Vasile* cel Mare şi Grigorie* de Na-zianz, fiind realizată între anii 358-359, preluând texte din opera lui Origen*. De aceea este cunoscută şi sub denumirea de Filocalia lui Origen, Această Filocalie

cuprinde şi fragmente din scrierile lui Origen care s-au pierdut. Autorii acestei colecţii s-au interesat în special de meto​da exegetică şi de învăţătura despre liber​tatea umană, trecând sub tăcere aspectele controversate ale gândirii lui Origen. A doua colecţie este cea realizată de Sf. Macarie Notară al Corintului şi Nicodim de la Muntele Athos, publicată pentru prima dată la Veneţia în 1782. Această colecţie cuprinde texte din scrieri asce​tice şi mistice începând cu sec. IV şi până în sec. XV, abordând în termeni generali învăţătura şi practica isihastă şi în special Rugăciunea lui lisus sau Rugăciunea Ini​mii. Textul a fost tradus în limba slavonă la sfârşitul sec. al XVÎII-lea, mai exact în 1793, de Sf. Paisie cel Mare de la Neamţ, iar în sec. al XlX-lea, în rusă, de Epis​copul Teofan Zăvorâtul, într-o ediţie lăr​gită, în 5 voi., între 1876-1890. O a treia colecţie filocalică este cea realizată de Pr. Prof. Dr. Dumitru Stăniloae, Membru al Academiei Române, cu titlul: Filo​calia sfintelor nevoinţe ale desăvârşirii., în 12 volume. Primele patru volume au văzut lumina tiparului la Sibiu între anii 1946-1948, iar ultimele opt la Bucureşti, între anii 1976-1991. Ea se întemeiază pe prima colecţie de texte filocalice realiza​tă în limba română de călugărul Rafail de la Dragomirna în 1767, cât şi pe Filocalia lui Nicodim, însă având o perspectivă mult mai largă, texte deosebit de bogate şi diverse, cu comentarii teologice de o neasemuită profunzime şi frumuseţe.
J.A. Robinson, The Philocalia of Origen, Cambridge, 1893; E. Junod, Origene. Phi-localie 21-27, SCh, 226, Paris, 1976; Philokalia ton hiero neptikon..., voi. 1-5, ed. III, Atena, 1957-1963 (în greacă); Filocalia sau culegere din scrierile sfinţilor Părinţi care arată cum se poate omul curaţi, lumina şi desăvârşi, în rom. de Pr. Prof. D. Stăniloae, voi. 1-4, Sibiu, 1946-1948, voi. 5-12,
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Bucureşti, 1976-1991; Dobrotoliubie, trad. în slavonă de Paisie Velicicovschi, Moscova, 1793; Dan Zamfirescu, Paisianismul. Un moment românesc în istoria spiritualităţii europene, Ed. Roza Vânturilor, 141 p.; Cross, Philocalia, în ODCC, p. 1084; J. Gribomont, Philocalie, în DECA, II, p. 2018.
Filocalius, Furius Donysius
Filocalius, Furius Dionysius (sec. IV), caligraful papei Damasus*. Inscripţiile din catacombe, care aparţin papei Dama​sus, sunt redactate într-o formă cali​grafică de o frumuseţe deosebită, ceea ce le distinge cu uşurinţă de toate celelalte inscripţii. Pagina de titlu a ceea ce este cunoscut sub numele de Catalogul Li​berian al papilor, redactat în 354, este ornamentată în mod deosebit şi cuprinde inscripţia: Furius Dionysius Filocalus titulavit. Acest lucru 1-a făcut pe Mom-msen să-l identifice pe autorul paginii ornamentate cu artistul fragmentului da-masian păstrat la Vatican, care menţio​nează: Scribsit Furius Dion. Orice în​doieli cu privire la existenţa lui Furius au fost înlăturate o dată cu descoperirea epitafului papii Eusebiu care se încheie astfel: Scribsit Furius Dionysius Filo​calus, Damasis pappae cultor atque amator.
Th. Mommsen, Ober den Chronographen vom Jahre 354, Abhandlungen der konig. Sachs. Gesellschaft, I, 585; De Rossi, Roma sotteranea, I, 116; G. Salmon, Filocalus, Furius Dionysius, art. în Smith-Wace, II, p. 514-515; A. Ferma, Filocalo V amante delict bella letera, CivCatt, 1939, I, 35 şi urm.; idem, Epigrammata Damasiana, Cetatea Vatican, 1942, 21 şi urm.; J. Vives, Las inscripciones Damasianas, în La tumba de Sân Pedro y las catacumbas Romanas, Madrid, 1954, p. 426 şi urm.; U. Dionisi, Philocalus Furius Dionysius, în DECA, II, p. 2018.

Filostorgiu
Filostorgiu (368-439), istoric bisericesc arian. S-a născut la Borissos, în Cappa-docia Secunda, în anul 368, din părinţi eunomieni. La vârsta de 20 de ani vine la Constantinopol, unde rămâne o mare parte din viaţă. Probabil educaţia din familie şi înclinaţiile ulterioare, îl deter​mină să devină mare admirator al lui Eunomiu*, ceea ce 1-a făcut mai puţin credibil ca interpret şi prezentator al isto​riei (Gibbon). A făcut mai multe călătorii şi un pelerinaj în Palestina. Filostorgiu îşi scrie opera sa principală, Istoria bisericească, la Constantinpol. Ea este împărţită în 12 cărţi şi acoperă perioada de la anul 300 şi până la 425, concepută ca o continuare a istoriei lui Eusebiu* însă, în realitate, a ieşit o apo​logie târzie a arianismului extremist al lui Eunomiu*. în esenţă, el susţine că Dumnezeu a trimis omenirii încă doi pro​feţi, pe Aeţiu* şi pe Eunomiu a căror sarcină a fost de a salva adevărata orto​doxie din dezastrul cauzat de Atanasie*. Caracterizând opera lui Filostorgiu, Fo-tie* spune că istoria acestuia stă în con​trazicere cu aproape toţi ceilalţi istorici, exaltând pe arieni şi arianizanţi şi insul​tând pe ortodocşi. De aceea, istoria lui nu poate fi considerată o istorie propriu-zisă, ci o înşiruire de acuzaţii şi insulte la adresa ortodocşilor. Dintre figurile ariene pe care el le prezintă, mai enumerăm pe Asterie de Capadocia, Teofil Indul, Ulfila*, Eusebiu* de Nicomidia. Din istorie s-au păstrat diverse fragmente şi o prezentare rezumativă făcută de Fotie, care ne ajută la reconstituirea scheletului ei. Pe lângă această istorie, Filostorgiu a publicat o apologie a creştinismului con​tra lui Porfir iu, un Encomium sau o laudă la adresa lui Eunomiu, despre care nu ştim nimic.

CPG, III, 6032; Migne, PG, 65, 459-624; J. Bidez, Philostorgius Kirchengeschichte, GCS, 21, 1913, 1-150; E. Wallford, The Ecclesiastical History ofSozomen... also the Ecclesiastical History of Philostorgius as Epitomizedby Photius, London, 1855; Fotie, Biblioteca, cod. 40; W. Milligan, Philo​storgius, art. în Smith-Wace, IV, p. 390; G. Fritz, Philostorge, art. în DTC, XII, 2, 1935, col. 1495-1498; Cross, Philostorgius, art în ODCC, p. 1085-1086; Bardenhewer, IV, p. 132-135; I. G. Coman, Patrologie, 1956, p. 210-211; Altaner-Stuiber, 1980, p. 226; Quasten, Patrology, III, p. 530-532; A. Labate, Philostorge, în DECA, II, p. 2021-2022; C. Schmidt, Philostorgius, în LACL, p. 505.
Filotei
Filotei, călugăr sinait, care se înscrie în tradiţia Sf. loan* Scărarul şi Isihie*. A scris o serie de lucrări duhovniceşti, care au fost preluate mai târziu în Filocalia lui Nicodim Aghioritul. Scrierile sale preced pe cele ale Sf. Simeon Noul Teolog.
CPG, 7864-7866; Migne, PG, 88, 1369-1372; Filokalia, voi. II, Atena, 1958, p. 274-286; Beck, Kirche und theologische Literatur im byzanîinischen Reich, Munchen, 1959, p. 453-454; J. Gribomont, Philothee, în DECA, II, p. 2022-2023.
Finnian de Clonard
Finnian de Clonard (m. 549), Findian sau Finden, în latină Vennianus, Vinniaus, a fost abate la Clonard. S-a născut în Irlanda, la Mysdall, în jurul anului 470. Este educat la Leinster, probabil, la Irone (comitatul Carlow), unde ridică primele sale ctitorii, la Rossacurra, Drumfea şi Kiimagush, de unde merge în Ţara Ga​lilor, pentru a studia monahismul tra​diţional sub îndrumarea lui David, Cadoc şi Gildas. Revenit în Irlanda, înalţă două

ctitorii la Aghowle (comitatul Wicklow) şi Mugna Sulcain. Se stabileşte la mănăs​tirea Clonard, atrăgând un număr mare de ucenici, în cadrul acestui aşezământ se punea accent deosebit pe studiu, mai ales cel al Sf. Scripturi, iar viaţa mona​hală urma tradiţia galeză, care era în esenţă răsăriteană ca structură. Finnian a fost cunoscut ca 'magistru' şi 'profesor al Sfinţilor Irlandei', cu deosebire al celor 'Doisprezece Apostoli ai Irlandei'. De la el a rămas un 'Penitenţial', la a cărui redactare a făcut uz de informaţii preluate de la Ieronim*, loan* Cassian, deşi în mare parte este original. Se pare că acest Penitenţial 1-a inspirat pe cel al lui Columbanus*. Finnian a murild© ciu​mă. Numele lui este menţionat într-uh raar-tirologiu vizigot de la începutul sec. D&
BHL 2989; W. Stokes, Lives ofSamtşjmm the Book of Lismore, 1890, p. 75-83^' 222-230; W.W. Heist, Acta sanctorum Hiberniae, 1965, p. 96-106; R.A.S. Macalister, The Latin and Iris h Lives ofCiaran,l92l','P. Grosjean, Notes d'hagiographie celtique, 24. Mention de S. Finnian de Cluain Iraird dans un martyrologe visigothique du debut du LXe siecle, AB, 72, 1954, p. 347-352; K. Hughs, The Historical Value of the Lives of St. Finnian of Clonard, în EHR, LXIX, 1954, p. 535-572; L. Bieler, The Irish Penitentials, 1963; J.T. Macneill şi H. Gamer, Medieval Handbooks of Penance, 1965; R. Gregoire, Finnian de Clonard, în DECA, I, p. 974.
Firmicus Maternus
Firmicus Maternus (m. d. 360), s-a năs​cut în Sicilia, într-o familie aristocrată, primind o educaţie aleasă în filosofia şi cultura clasică şi retorică. S-a convertit la creştinism mai târziu în viaţă. Prima sa lucrare, Matheseos libri VIII a fost scrisă în perioada când era păgân (334-337). Este vorba de un tratat de astrologie, care
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menţionează credinţele şi practicile astrologice ale vremii, presărate ici şi colo cu rugăciuni şi sfaturi morale de sorginte neoplatoniciană. Cea mai im​portantă lucrare a sa este De errore pro-fanarum religionum, scrisă între anii 343-347, după convertirea sa la creştin​ism, în care combate păgânismul cu superstiţiile sale, cu tendinţa de a îndum-nezei elementele naturii şi cu misterele sale. în concluzie, aminteşte împăraţilor Constanţiu şi Constans de obligaţia de a distruge orice urmă de păgânism. Ca apologet, Firmicus este mult mai incisiv şi mai radical în aprecierile sale decât apologeţii creştini anteriori lui. El nu se prezintă doar ca apărător al creştinismu​lui, ci mai ales ca unul care doreşte con​vertirea păgânilor la creştinism (Opelt). Lui Firmicus i-a fost atribuit, în mod eronat, încă un tratat, Consultationes Za-cchei et Apollonii, în trei cărţi (Morin), dar care s-a dovedit a fi o prelucrare bazată pe epistolele 135 şi 137 ale lui Augustin, concepută înainte de sfârşitul sec. V, de către un autor necunoscut.
Migne, PL., 12, 971-1050; Idem, 20, 1071-1166; Migne, PLS, I, 1095; C. Halm, CSEL, 2, 1867, p. 75-130; W. Kroll, F. Skutsch, K. Ziegler, Matheseos libri Vil, 2 voi., Teubner, Leipzig, 1897-1913, retip. 1968; F. Boli, Firmicus Maternus, în PWK, 6, 1906, 2365-2379; T. Wilkstrb'm, In Firmicum Maternum studia critica, Uppsala, 1936; A. Reatz, Das theologische System der Consultationes Zacchaei et Apollonii, Freib. Theol. Studien, 25, Freiburg i. Br., 1920; P. Hadot, Firmicus Maternus, în DSp. 5, 1964, col. 384-388 cu bibliografie; Bardenhewer, III, p. 456-460; Altaner-Stuiber, 1980, p. 360 şi urm.; K. Ziegler, RAC, VII, 1969, col. 946-959, cu bibliografie; Quasten, Patrology, IV, p. 569-572, cu bibliografie; B. Studer, Firmicus Maternus, în DECA, I, p. 974-975; H. Holt-haus, Firmicus Maternus, în LACL, p. 236.
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Firmilian de Cezareea
Firmilian (m. 268), episcop al Cezareei Capadociei. Ajunge episcop în anul 230, inaugurând şirul celei mai strălucite pleiade de ierarhi, care au ocupat acest scaun episcopal. A fost contemporan cu Sf. Grigorie* Taumaturgul şi ucenic al lui Origen* pe care 1-a invitat să viziteze Cezareea Capadociei. La rândul său, Firmilian 1-a vizitat pe Origen în refugiul său din Cezareea Palestinei, pentru a-şi aprofunda cunoştinţele sale teologice. Participă la sinodul de la Antiohia din 251, care condamnă erorile lui Pavel de Samosata. Se stinge din viaţă în anul 268 în timpul călătoriei la Antiohia pentru a participa la un alt sinod. Din scrierile sale a supravieţuit o singură scrisoare adresată Sf. Ciprian*, în anul 256, în privinţa controversatei probleme a rebotezării ereticilor. Este vorba de un răspuns la scrisoarea pe care Sf. Ciprian i-a adresat-o şi care s-a pierdut. Origi​nalul grec al scrisorii s-a pierdut, ea fiind păstrată în traducere latină, făcută proba​bil chiar de Sf. Ciprian. în această scri​soare, el critică atitudinea episcopului Ştefan al Romei, care excomunicase Bi​sericile din Cilicia, Capadocia şi Galatia, pentru că au rebotezat pe eretici, şi îl sprijină pe Sf. Ciprian, care susţinea ne​cesitatea rebotezării acestora. O iertare reală a păcatelor putea fi dată doar de urmaşii direcţi ai apostolilor, care erau episcopii şi nu ereticii.
W. Harţei, CSEL 3, 2, 1871, p. 810-827; L. Bayard, S. Cyprien. Correspondance, Paris, 1925; G. A. Mitchell, Firmilian and Eucha-ristic Consecration, în J.Th.S., N.S., V, 1954, p. 215-220; Cross, Firmilian, St., art. în ODCC, p. 514; E. W. Benson, Firmilianus, St., art. în Smith-Wace, II, p. 521-522; Idem, Cyprian, His Life, His Times, His Work, London, 1897, p. 377-386; Bardenhewer, II, p. 312-314; Quasten, Patrology, II, p. 128-
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129; I.G. Coman, II, p. 389-391; Altaner-Stuiber, 1980, p. 212; R Nautin, Lettres et ecrivains chretiens, Paris, 1961, p. 152-156, 238-250; Idem, Firmilien de Cesaree de Cappadoce, în DEC A, I, p. 975; B. Windau, Firmilian von Casarea, în LACL, p. 236-237.
Firmus de Cezareea Capadociei
Firmus de Cezareea Capadociei (m. 439), episcop de Cezareea Capadociei, participant la sinodul ecumenic de la Efes din 431, susţinător al teologiei hris-tologice a lui Chirii*. La sinodul de la Tars, gruparea orientală 1-a depus în pofi​da recomandărilor deosebite de elogioase din partea lui loan* de Antiohia. De la el au rămas 45 de epistole şi o scurtă omi​lie, pe care a rostit-o cu ocazia sinodului de la Efes, păstrată în versiune etiopiana. Deşi epistolele sale nu abordează toate problemele teologice ale vremii, ele sunt considerate ca model epistolar, datorită frumuseţii şi elegantei stilului.
Migne, PG, 77, 1481-1514; CPG, 612021; A. Dillmann, Chresthomatia Aethiopica, Darm-stadt, 1967 = 1866, Berlin, 21955, p. 106 şi urm. (text); B.M. Weischer, Qerellos IV 7, Homilien und Briefe zum Konzil von Ephesos, Wiesbaden, 1979, p. 134-137; S. Grebaut, Traduction de la version ethiopienne d'une homelie de Firmus, eveque de Cesaree, ROC, 15, 1910, 324-325; E. Venables, Firmus (10), art. în Smith-Wace, II, p. 524; DHGE, 17, p. 264; S.J. Voicu, Firmus de Cesaree de Cappadoce, în DEC A, I, p. 975; B. Windau, Firmus von Casarea, în LACL, p. 237.
Flaccillus sau Flacillus
Flaccillus sau Flacillus (m. 343), episcop arian de Antiohia, urmaşul în scaun al Iui Eufroniu (aprox. 330) şi reprezentant al grupării eusebienilor. Despre viaţa şi
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activitatea lui înainte de a ajunge episcop nu avem informaţii. După ce ocupă scau​nul episcopal de Antiohia, actele episco​pale îl menţionează ca preşedinte al sino​dului de la Tyr din 335, care îl condamnă pe Atanasie*. în acelaşi an, participă la sfinţirea Bisericii învierii din Ierusalim şi, se pare, a prezidat sinodul care a avut loc cu acea ocazie, când Arie* şi Eu-zoius* au fost acceptaţi în comuniune cu ortodocşii, în 341, prezidează un alt si​nod la Antiohia care ia hotărâri semi-ariene. Este unul din episcopii orientali care nu au acceptat hotărârile sinodului roman din 341, exprimându-şi ostilitatea în corespondenţa cu luliu, episcopul Ro​mei. Eusebiu* i-a dedicat lui Flaccillus tratatul său împotriva lui Marcel* de Ancyra, solicitându-i să facă orice adao​suri sau corecturi pe care Ie grede,.de cuviinţă. A decedat înainte de amjl |^ fiind urmat în scaun de Ştefan. ,
a;
-• •    • :: •, v->.
- ;
E. Venables, Flaccillus (Flacillus), art. & Smith-Wace, II, p. 525-526; DHGE, 17,310-311; M. Simonetti, Flaccillus d'Antioche, în DECA, I, p. 976.
Flavian de Antiohia
Flavian de Antiohia, episcop de Antiohia între 381 -404. S-a născut în prima parte a sec. IV, într-o familie creştină înstărită din Antiohia. După moartea timpurie a tatălui său îi revine sarcina de a avea grijă de întreaga familie. Sf. loan* Hri-sostom are cuvinte de înaltă apreciere faţă de viaţa moderată, mai degrabă înclinată spre ascetism, a lui Flavian. Bogăţia familiei a folosit-o şi pentru cei bolnavi şi săraci, în mijlocul crizei arie​ne, se retrage, împreună cu prietenul său Diodor, îmbrăţişând viaţa de sihastru. Adevărul ortodox fiind primejduit, Fla​vian, încă laic fiind, revine în Antiohia şi se angajează în lupta pentru apărarea
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credinţei celei adevărate, alături de prie​tenul său Diodor*, care va ajunge epis​cop de Tars, izbutind să menţină trează această credinţă în mijlocul unei comu​nităţi care împărtăşea deja în mare parte convingeri eustatiene. A fost hirotonit preot de către Meletie în 362-3. La moartea lui Meletie, Sf. Grigorie* de Nazianz dorea să rezolve tensiunile exis​tente din Antiohia prin numirea lui Paulin ca succesor. Acceptarea lui Paulin, ar fi dat câştig de cauză apusenilor, care îl sprijineau pe Paulin. Cu toate acestea, fără a se ţine cont de interesele Bisericii, sinodul, format din episcopi răsăriteni, îl aleg pe Flavian ca urmaş al lui Meletie. Flavian a fost hirotonit de către prietenul său Diodor din Tars şi Acacius* de Beroea. Paulin cere ajutor din partea lui Damasus şi a episcopilor apuseni, care intervin în favoarea lui pe lângă împăra​tul Teodosie, cerând convocarea unui si​nod la Alexandria. Teodosie sugerează ţinerea sinodului la Roma. La acest sinod au fost invitaţi şi episcopii răsăriteni, însă ei refuză să participe şi ţin un sinod propriu la Constantinopol în 382. Con​flictul dintre Flavian şi Paulin nu este rezolvat, întrucât fiecare era susţinut de un număr mare de episcopi. Sinodul tri​mite totuşi o scrisoare sinodală adresată lui Damasus şi altor episcopi apuseni, întruniţi la Roma. Conciliul de aici re​cunoaşte validitatea hirotoniei lui Fla​vian şi, deşi Paulin a fost prezent la întrunire, problema lui nu a fost rezol​vată. Cei doi episcopi, Flavian şi Paulin, au continuat să activeze separat în dauna disciplinei bisericeşti. Flavian izbuteşte, printr-o diplomaţie îndoielnică, să pună capăt ereziei messaliene sau euchite. în anul 386, Flavian îl hirotoneşte preot pe Sf. loan* Hrisostom. în istoria biseri​cească Flavian este cunoscut şi pentru curajul pe care 1-a avut în rezolvarea

crizei statuilor. Locuitorii Antiohiei dis​trug statuile împărăteşti, ceea ce atrage mânia lui Teodosie. Pentru a evita răz​bunarea împăratului, el se deplasează la Constantinopol, deşi era bătrân şi bolnav, izbutind să-1 convingă pe împărat să-şi arate mărinimia faţă de antiohieni. în ur​ma intervenţiilor pe lângă împărat, el obţine iertarea acestuia, salvând astfel cetatea, în 388, Paulin decedează, iar adepţii acestuia, neţinând cont de sfa​turile date, îl hirotonesc episcop pe Eva-grie. Acest lucru stârneşte încă un val de tensiuni. Invitat să participe la sinodul de la Capua, Flavian se scuză, invocând anotimpul iernii. Ambrozie îl acuză că încearcă să se menţină în scaun prin re-scripte imperiale. Flavian se adresează lui Teodosie subliniind că, daca tensi​unea din Biserică poate fî rezolvată prin plecarea sa din scaun, atunci el îşi oferă demisia, împăratul apreciază gestul lui Flavian şi îl confirmă în scaun, între timp, Evagrie decedează. Datorită influ​enţei de care se bucura, Flavian împie​decă numirea unui nou episcop. Cu toate acestea, nu se ajunge la împăciuire. Eus-tatienii se întâlnesc în continuare în adu​nări separate. Schisma va dăinui până în 414_4159 în timpul episcopatului lui Ale​xandru. Separarea dintre Flavian şi Egipt şi Apus a fost înlăturată de Sf. loan Hri​sostom, care, folosindu-se de prezenţa lui Teofil al Alexandriei la Constantinopol, cu ocazia hirotonirii sale ca episcop în 318, îl convinge pe acesta să i se alăture şi să trimită o delegaţie comună la Roma, care să îi ceara papii Siricius să-1 recu​noască pe Flavian ca unic episcop al Antiohiei. Din delegaţie au făcut parte Acaciu de Beroea şi Isidor, prezbiter din Alexandria. Misiunea a avut succes. Fla​vian este recunoscut episcop unic, Egip​tul reintră în comuniune cu Flavian, iar Flavian îi trece în diptice pe Paulin şi pe

Evagrie. Flavian moare în jurul anului 404, însă nu înainte de a vedea modul samavolnic în care ucenicul său iubit, Sf. loan Hrisostom, a fost înlăturat din scaunul episcopal de Constantinopol. Opera scrisă a lui Flavian nu este una dintre cele mai bogate, el fiind vestit mai mult ca episcop, decât ca scriitor. De la el au rămas totuşi mai multe omilii, din care s-au păstrat fragmente, mai ales la Teodoret* şi în diverse flori legi i. Omilia De anathemate a fost transmisă între lucrările Sf. loan Hrisostom.
Migne, PG, 48, 945-952; Idem, PG, 83, 77, 204; CPG, 3430-3436; DHGE 17, 380-386; E. Venables, Flaviamts I of Antioch, art. în Smith-Wace, II, p. 527-531; F. Cavallera, Le schisme d'Antioche (IVe-Ve s iede), Paris, 1905; J. Tixeront, Patrologie, 1941, p. 275; S. J. Voicu, Flavien l d'Antioche, în DEC A, l, p. 976-977; B. Windau, Flavian l. von Anliochien, în LACL, p. 237.
Flavian de Constantinopol
Flavian a fost ales succesor al lui Proclus în scaunul patriarhal de Constantiopol în 446. La scurtă vreme după înscăunarea sa, Flavian este confruntat cu primele răbufniri ale crizei monofizite, declan​şată de predica lui Eutihie*. Eusebiu* de Doryleum îl acuză pe Eutihie de erezie în faţa patriarhului Flavian, care convoacă un sinod la Constantinopol şi îl con​damnă. Tensiunile care au urmat, îl de​termină pe împăratul Teodosie II să con​voace un sinod ecumenic la Efes în 449, sinod pregătit cu mare grijă de Eutihie. Papa Leon cel Mare îi trimite lui Flavian o scrisoare dogmatică, Tomos ad Fla-vianum, în care este expusă doctrina hris-tologică care va forma bazele învăţăturii de la Calcedon. Tomosul nu i-a fost de mare ajutor lui Flavian care, acuzat fiind de Dioscor*, a fost depus din scaun. Este

apoi pus în închisoare şi trimis în exil. El decedează în timpul călătoriei. Doctrina lui Flavian va fi recunoscută ca ortodoxa la sinodul de la Calcedon.
Tomos ad Flavianum, în Migne, PL 54, 723-732, 743-751; Ep. ad Theod., Migne, PG, 65 889-892; CPG III, 5930-5938; DHGE 17, 390-396; M. Simonetti, Flavien de Constan-tinople, în DECA, I, p. 978; R. Hdffher, Flavian von Konstantinopel, în LACL, p 237-238.
Flavius
Flavius (sec. VI), episcop de Châlon-sur-Saon (Cabilo), urmaşul lui Agricola în scaunul episcopal (580). Participa la sinoadele locale din Mâcon ($81şi 585), Lyon (583), Valencia (585), iar în 591 este prezent la botezul lui Clotaîttf la Nemours, îi este atribuit imnul V&rstts&ti mandatum in cena Domini, recitat duj$ă ritualul spălării picioarelor,5în cadrul'mă​năstirilor de la Cluny, Besan9pn, Char-tres şi Tours. Despre el se mai spune că este fondatorul sau restauratorul mănăs​tirii Sf. Petru din Chalon. Data morţii sale este plasată la sfârşitul sec. VI.
Migne, CPL, 2014; A.S. Walpole, Early Latin Hymns, Cambridge, 1922; S.A.Ben-nett, Flavius (8), art. în Smith-Wace, II, p. 535; U. Dionisi, Flavien de Chalon-sur-Saone, în DECA, I, p. 977-978 C. Kasper, Flavius von Chalon-sur-Saone, în LACL, p. 238.
Flodoard (Frodoard) de Reims
Flodoard (894-966), istoric latin. A par​ticipat la sinodul de la Ingelheim din 948 şi la disputele episcopale din acea vreme. In calitate de canonic al catedralei din Reims, a avut în responsabilitatea sa ar​hivele locale, în 951 a fost ales episcop de Noyon-Tournai, fără însă a fi instalat
FLODOARD DE REIMS

FLORINUS

FLORINUS

FOLCWIN DE LOBBES
în scaun. In 930 scrie în versuri hexamet-rice: De triumphis Christi sanctorumque Palestinae, De triumphis Christi An-tiochae gestis şi De triumphi Christi Italiam. Ultima lucrare din această trilo​gie epică este importantă pentru istoria Italiei, întrucât abordează evenimente din vremea sa. Celelalte două sunt speci​fice pentru sferele geografice aspra căro​ra s-a aplecat, descriind evenimente şi întâmplări esenţiale care ajută la înţe​legerea istoriei acelor locuri. Lucrarea sa istorică, Annales, acoperă perioada dintre anii 919-966 şi este o sursă importantă pentru istoria Franţei şi a Germaniei din acea epocă, în 946, încheie Historia Remensis ecclesiae, adică, Istoria Bise​ricii din Reims, în patru cărţi, care rela​tează evenimentele ecclesiastice contem​porane lui. Autorul foloseşte atât docu​mente, pe care uneori le reproduce, cât şi matori oculari.
Migne, PL 135; poemele în Migne, PL 135, 491-886; Historia Remensis eccL, ed. de J. Heller şi G. Waitz în MGS 13, p. 405-599; Leş Annales de Flodoard, ed. de P. Lauer, Paris, 1905; B. Lacroix, Flodoard (Fro-doard) of Reims, în CE, V, p. 964.
Florilegium Edessenum anonymum
Florilegiu grec compus, probabil, după sinodul de la Efes din 431, cu scopul de a respinge învăţăturile nestoriene. Lu​crarea s-a păstrat într-o versiune siriacă. In mare parte acest florilegiu depinde de lucrarea lui Chirii de Alexandria Defide ad reginas. Traducerea din greacă a fost făcută, după câte se pare, de Sever* de Antiohia, florilegiul dezvăluind câteva similitudini cu alte lucrări asemănătoare citate de el.

I. Rucker, Florilegium Edessenum Ano​nymum (syriacae ante 562) - Sitzung-berichte Bayer.. Akad., 5, Munchen, 1933; S.J. Voicu, Florilegium Edessenum anony​mum, în DECA, p. 979; P. Bruns, Flori​legium Edessenum anonymum, în LACL, p. 239.
FlorinilS Florinus, preot creştin din Roma, co-discipol cu Sf. Irineu* al Sf. Polycarp* şi adept gnostic. A trăit în a doua jumătate a secolului al II-lea. In​formaţiile despre el provin de la Euse-biu* de Cezareea (Hist.EccL, V, XX, 1-8), care menţionează scrisorile Sf. Iri​neu* adresate lui Florinus. Una dintre scrisorile trimise lui Florinus de către Irineu se intitulează Despre Monarhie sau că Dumnezeu nu este creatorul rău​lui, întrucât Florinus căzuse în erezia valentiniană. în acea epistolă, Sf. Irineu face referire la relaţia acestuia cu Sf. Policarp: 'Aceste învăţături ale tale, Flo​rine, nu sunt izvorâte, ca să nu folosesc cuvinte grele, dintr-o judecată sănătoasă. Ele nu se împacă cu cele ale Bisericii şi aruncă pe cei care se lasă convinşi de ele în cea mai mare nelegiuire. Te vedeam pe vremuri, când eram copil în Asia Mică pe lângă Policarp, aveai pe atunci o strălu​cită poziţie la curtea împărătească şi te sileai să ai un bun renume înaintea lui'. Scriitorii de mai târziu au urmat în mod natural relatările lui Eusebiu. Filastru* face referire la un eretic omonim care a predicat despre faptul că lucrurile create de Dumnezeu erau prin natura lor rele. Augustin* vorbeşte de un eretic, Flo​rinus, ca fiind fondator al unei secte. Ca răspuns la rătăcirea lui Florinus, Sf. Iri​neu, a compus lucrarea Despre Ogdoadă. (F.F.)
G. Salmon, Florinus (1), art. în Smith-Wace, II, p. 544-545; K. Kastner, Irenăus von Lyon

und der romische Presbyter Florinus, Der Katholic, 42, 1910, p. 40-54; Idem, Zur Kontroverse iiber den angeblichen Ketzer Florinus, ZNTW, 13, 1912, p. 133-156; F. Fliender, Die ketzergeschichtlichen Angaben des Agapius und das System des Florinus, diss., Miinster, 1942; R. M. Grant, Irenaeus of Lyons, London and New York, 1997; C. Gianotto, Florinus, în DECA, I, p. 980.
Florus
Florus (790-860), diacon în Lyon. Nu avem date bogate despre viaţa sa. Se crede că a fost originar din regiunea din jurul Lyonului. A slujit ca diacon mai mulţi arhiepiscopi de Lyon, îndeplinind şi funcţia de canonic al catedralei. A scris lucrări şi tratate de drept canonic, litur​gice şi teologice. A participat la dez​baterea privind predestinaţia, atacându-1 pe loan Scotul Eriugena* şi apărându-l pe Gottschalk. A fost un bun cunoscător al literaturii patristice. A redactat o lu​crare de compilaţie la Epistolele pauline, făcând uz de comentariile şi scrierile lui Augustin*, care a fost atribuită însă lui Beda* Venerabilul. Lui îi este atribuit şi un martirologiu istoric.
Migne, PL, 119, 11-424; A. Cabaniss, Florus of Lyons, în Classica et Mediaevalia, XIX, 1958, p. 212-232; C. Charlier, DSp., V, 1964, col. 514-526, cu bibliografie; Cross, în ODCC, p. 520, cu bibliografie.
Foegadius
Foegadius (Faegadius, Phaebadius, Phoe-badius, Segatius, Sabadius sau Phida-tius), numit în Gasconia Sf. Fiari, a devenit episcop de Agen în Galia după anul 347, deoarece numele său nu apare în actele sinodului sardican. Numele său, care are mai multe forme, pare a fi grec. în acea vreme, greaca era obişnuită în

Aquitania. împreună cu Servatius din Ton greş a făcut parte din delegaţia epis-copilor galici la Sinodul de la Rimini (359) care s-au opus formulei pro-ariene. După câteva clarificări şi cosmetizări, mai mult superficiale, ale doctrinei arie​ne, care nu au adus schimbări de fond, Foegadius, indus în eroare, iscăleşte ho​tărârile acestui sinod. Descoperind frau​da, el protestează, încercând să-şi repare greşeala, alăturându-se mişcării anti-ariene a lui Ilarie*. Participă la sinodul de la Valencia (374) şi la cel de la Sa-ragossa (380). După informaţia lui lero-nim*, Foegadius a scris mai multe lucrări în problema ariană. El menţionează doar Contra arianos, singura păstrată şi care reprezintă o respingere sistematic^ for​mulei pro-ariene de la Sirmium, formulă care după părerea Iui era o minciună me​nită să introducă treptat adevăratul aria​nism în forma lui radicală. Se mai pre​supune că lui Foegadius i-ar mai aparţine încă două tratate: Defide orthodoxa con​tra Arianos şi Libellus Fidei care sunt trecute sub numele lui Grigorie* de Nazianz.
Migne, PL 20, 11-30; A. Wilmart, La tradi-tion des opuscules dogmatiques de Foe-badius, Gregorius Hliberitanus, Fausîinus, SWA 159, l, Viena, 1908; R. T. Smith, Foegadius, art. în Smith-Wace, II, p. 547; P. P. Glăsler, Phoebadius von Agen, Augsburg, 1979; Altaner-Stuiber, 1980, p. 367; Quasten, Patrology, IV, p. 83-84; J. Ulrich, Phoeba​dius von Agen, în LACL, p.506, vezi şi bi​bliografia.
Folcwin de Lobbes
Folcwin (935-990), stareţ benedictin şi cronicar. Intră în cinul monahal în anul 948, la Saint-Bertin, nu departe de Therouanne. în 965, episcopul Everaclus de Liege îl numeşte abate al mănăstirii
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Lobbes. Se pare că instalarea lui în această funcţie a avut loc în timpul săr​bătorii de Crăciun şi în prezenţa împăra​tului Otto I. Ca istoric, Folcwin a folosit documentele cu mare discernământ, iar faţă de informaţiile orale a fost deosebit de precaut. De aceea lucrările sale istorice au o valoare ştiinţifică aparte. El a scris următoarele lucrări: o istorie a abaţi lor de la Saint-Bertin (scrisă între 961-962), viaţa Sf. Folcwin de The-rouanne (scrisă între anii 970-972), isto​ria abaţi lor de la mănăstirea Lobbes (între 972-980) şi o istorie cu caracter haghiograflc a minunilor abaţilor Ursmar şi Erminus din Lobbes (în 980).
Migne, PL 136, 1181-1278; MGS 13, p. 606-634; PL 137, 535-542; MGS 15, l, 424-430; MGS 4, 54-74; MGS 15, 2, p. 832-842; J. Warichez, L'Abbaye de Lobbes depuis Ies origines jmqu'en 1200, Tournai, 1909, pas-sim; W.E. Wilkie, Folcwin of Lobbes, în CE, V, p. 984.
Fortunatius de Aquileia
Fortunatius de Aquileia (m. c. 368), epis​cop de Aquileia, în vremea împăratului Constanţiu, pe la mijlocul sec. IV, de origine din Africa, după informaţia lui Ieronim*. Este cunoscut ca mare apără​tor al ortodoxiei niceene şi a fost gazda sfântului Atanasie*, la Aquileia, după ce acesta participase la sinodul de la Sardica din 343. Cu toate acestea, sub presiunea împăratului Constanţiu, el iscăleşte con​damnarea lui Atanasie la sinodul de Ia Milano, din 355, determinându-l şi pe Liberiu, episcopul Romei, aflat în exil, să iscălească crezul arian de la Sirmium din 357. De la el au rămas câteva fragmente dintr-un comentariu la Evanghelii, nu​mite de Ieronim* Margaritam de evan-geîio.

Migne, PL, 26, 200 şi Ep. 10, 3, ed. Labourt I, 29; Migne, PLS, I, 239, 217; W. H. Fremantle, Fortunatianus (2), art. în Smith-Wace, II, p. 550; A. Wilmart, B. Bischoff, CCL, 9, 1975, 365-370; L. Duchesne, Libere et Fortunatien, MAH, 28, 1908, p. 31-78; Quasten, Patrology, IV, p. 572; B. Studer, Fortunatien d'Aquilee, în DECA, I, p. 987; B. Dumler, Fortunatianus von Aquileia, în LACL, p. 239.
Fortunatus
Fortunatus, preot maniheu din Hippo care s-a angajat într-o dispută publică cu Fericitul Augustin* în băile lui Sosius din Hippo. Este învins de Augustin şi silit să fugă din Hippo. Fortunatus nu a putut să accepte credinţa într-un Dum​nezeu bun, care să nu fie mărginit de rău şi liber de a-1 mântui pe om. Disputa cu Fortunatus este relatată în Acta contra Fortunatum Manichaeum. Dezbaterea propriu-zisă a avut loc între 28-29 august 392. Augustin argumentează că răul purcede sau izvorăşte din păcatul liber consimţit al omului.
Migne, PL, 42, 111-130; J. Zycha, în CSEL, 25, l, 83-112; R. Jolivet-M. Jourjon, Six traites manicheens, Paris, 1961, p. 117-193; F. Decret, Aspects du manicheisme dans l'Afrique romaine, Paris, 1970; G. Riggi, Fortunat, în DECA, I, p. 987.
Fortunatus, Venantius Honorius Clementianus
Fortunatus, Venantius Honorius Clemen​tianus (530-600), episcop de Poitiers şi ultimul reprezentant al poeziei latine în Galia. S-a născut în anul 530 la Ceneta, în apropiere de Tarvisium (Treviso). Studiază gramatica, retorica şi dreptul la Ravenna. Fiind pe punctul de a-şi pierde vederea, este vindecat cu untdelemn din

candela care ardea la mormântul Sf. Martin din Tours, din biserica sfinţilor Petru şi loan. Drept recunoştinţă pentru vindecarea miraculoasă, întreprinde un pelerinaj la mormântul Sf. Martin în 565. El descrie acest pelerinaj în poemul Viaţa Sf. Martin. Poposeşte timp de doi ani la curtea lui Sigebert, câştigând favorurile acestuia. Drept recunoştinţă, el scrie un epilhalamium cu ocazia căsătoriei re​gelui cu Brunehault, poem criticat pentru conţinutul mult prea laudativ la adresa persoanei regale. Regele îl ajută să-şi continue pelerinajul, dându-i un ghid în persoana lui Sigoaldus. După ce se închi​nă la mormântul Sf. Martin, Fortunatus îşi continuă călătoria prin Galia, fiind primit de societatea galo-romană cu deosebită admiraţie şi simpatie, îşi pre​lungeşte şederea în Galia, datorită invaziei longobarde în Italia. Nu se ştie data la care a sosit în Poitiers. Aici este primit în mănăstirea Sf. Cruce, înte​meiată de Rhadegund (Radegonde), vă​duva lui Clotaire I, şi condusă de fiica ei adoptivă, Agnes. Preocuparea de bază în această mănăstire era literatura reli​gioasă, ceea ce l-a atras pe poet, deter​minându-l să se stabilească la Poitiers. Prin intermediul lui Rhadegund, Fortu​natus îi cunoaşte pe Grigorie* de Tours, Sygarius de Autun, Felix de Nântes, Germanus de Paris, Avitus de Clermont şi alte personalităţi ale vieţii religioase din Galia. în timpul liber, se dedică scri​sului, redactând vieţi de sfinţi, tratate teologice şi imne religioase, printre aces​tea din urmă aflându-se vestitele Vexilla Regis prodeunt şi Pange, lingua, glo​rioşi praelium certaminis, în cinstea Sf. Cruci, compuse pentru o ceremonie reli​gioasă din Poitiers. Este hirotonit preot, iar după moartea episcopului Plato, este numit succesorul acestuia pe scaunul episcopal din Poitiers. Decedează în

jurul anului 600. La cererea lui Rha​degund, scrie elegia: De excidio Thu-ringiae. Viaţa Sf. Martin, concepută în 2245 de hexametri, a fost scrisă la soli​citarea lui Grigorie de Tours, autorul fă​când uz de viaţa Sf. Martin, scrisă în proză de Sulpicius* Sever şi de poemul lui Paulin* de Perigueux. De la el a mai rămas o serie de scrieri în proză: o expli​care a Rugăciunii Domneşti (Pater nos-ter), o altă explicare a Simbolului de credinţă apostolic, ambele inserate în Carmina (X,l; XI, l) şi vieţile sfinţilor Ilarie de Poitiers, Marcel de Paris, Albin d'Angers, Paterne d'Avranches, Germain de Paris şi a sfintei Rhadegund. îi mai sunt atribuite şi alte vieţi de sfinţi, dar care nu îi aparţin. Deşi adeseori poezia lui este criticată, fiind considerat poet al perioadei de decădere a poeziei lathie, trebuie recunoscute efortul, imaginaţia şi strădaniile deosebite, pe care autorul le-a depus pentru a redacta o operă destul de bogată.
Migne, PL, 88; CPL 1033-1052; BS 12, 985-987; Fr. Leo şi Br. Krush, Mon. Germ. histor., Auctores antiquiss., IV, Berlin, 1881-1885; F. Hamelin, De vita et operibus V. H. CI. For-tunati, pictav. episc., Rennes, 1873; G. Nissard, Le poete Fortunat, Paris, 1890; D. Tardi, Fortunat. Etude sur un dernier re-presentant de la poesie latine dans la G aule merovingienne, Paris, 1927; S.A. Blomgren, Studia Fortunatiana, 2 voi. Uppsala, 1933-1934; J. Laporte, Le Royaume de Paris dans l'oeuvre hagiographique de Fortunat, Poi​tiers, 1953; K. Steinmann, Die Gelesuintha-Elegie des Venantius Fortunatus (Car. VI, 5), Zurich, 1975; E. M. Young, Fortunatus (17), Venantius Honorius Clementianus, art. în Smith-Wace, II, p. 552-553; A. Meneghetti, La latinită di V Fortunato, Turin, 1917; Cayre, II, 210-211; Tixeront, Patrologie, 457-459; L. Navarra, Venance Fortunat, în DECA, II, p. 2518-2519; N. Delhey, Venantius Fortunatus, în LACL, p. 622-623, cu bibliografie.
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Fotie
Fotie (810-895), patriarh de Constan​tinopol. Părinţii săi, Sergiu şi Irina, au fost exilaţi de către împăratul Teofil, deoarece nu au acceptat politica lui ico​noclastă. Fotie însuşi mărturiseşte, în una din scrisorile sale, că întreaga sa familie, precum şi unchiul său, patriarhul Tarasie, au fost anatematizaţi la unul din sinoa​dele iconoclaste, împreună cu fraţii săi, Fotie primeşte o educaţie aleasă, în pofi​da faptului că averile familiei fuseseră
A
confiscate. Intr-o scrisoare adresată epis-copilor răsăriteni, Fotie mărturiseşte că a fost atras de viaţa monahală, deşi în cele din urmă a ales o carieră profană. Aflând de cultura lui aleasă, Teoctist, primul mi​nistru al împărătesei Teodora, îl numeşte profesor de filosofic la Universitatea din Constantinopol. în 855 conduce o dele-
yv
gaţie la califul Muttawakkil. In absenţa lui, împărăteasa Teodora este înlăturată de la regenţă de către fratele ei, Bardas, în înţelegere cu tânărul împărat Mihail III. Patriarhul Ignatie, ridicat în scaun de Teodora, cade în dizgraţia noului guvern, întrucât a dat crezare zvonurilor legate de viaţa privată a iui Bardas. Când acesta a voit să-şi oblige sora şi pe fiicele ei să se călugărească, Ignatie refuză să binecu-vinteze veşmântul monahal, în cele din urmă, el se retrage, iar un sinod local îl recomandă împăratului pe Fotie, care era laic, pentru a se evita alegerea vreunui episcop care apaţinea uneia din cele două tabere. Fotie a fost recunoscut de către toţi episcopii, chiar şi de cei care erau apropiaţi ai lui Ignatie. A fost hirotonit în decursul unei săptămâni, deoarece sărbă​toarea Crăciunului se apropia, iar potrivit tradiţiei, episcopul trebuia să oficieze slujba divină. Hirotonia a fost oficiată de trei episcopi, reprezentanţi ai celor două tabere în conflict. La scurtă vreme,

izbucneşte un nou conflict, centrat în jurul lui Ignatie, care ridică din nou pre​tenţia la tronul patriarhal. Un sinod local hotărăşte însă că numirea ca patriarh a lui Ignatie a fost necanonică, deoarece el nu fusese ales de sinod, ci numit de îm​părăteasa Teodora. Lucrurile se liniştesc abia în 830, când Fotie are răgazul să îi scrie Papii Nicolae I în legătură cu în-tronizarea sa. întrucât la Roma nu se cu​noşteau detaliile şi procedura urmată în alegerea lui Fotie, papa Nicolae I trimite o delegaţie care să vadă la faţa locului cum stă situaţia şi să participe totodată la un sinod local, care să rezolve problema iconoclasmului. Delegaţia cercetează cazul şi declară numirea ca patriarh a lui Ignatie ca necanonică. Cu toate acestea, papa Nicolae I se declară nemulţumit cu hotărârea propriei lui delegaţii şi recu​noaşte ca fiind canonică numirea lui Ignatie, acesta fiind considerat patriarh de drept, în consecinţă, el îl depune pe Fotie, iar pe Grigorie Asbestas, prietenul lui Fotie, îl cateriseşte şi îl suspendă din toate funcţiile bisericeşti. Totodată, el îi depune din treaptă pe toţi clericii pro​movaţi de Fotie, iar depunerea lui Ignatie o consideră nulă şi neavenită. Această intervenţie papală a fost considerată ca mare ofensă în Constantinopol. în timp ce Fotie păstrează tăcere, împăratul îi scrie Papii o scrisoare aspră, ceea ce îl determină să redeschidă cazul. Recon​cilierea va fi însă întârziată de problema jurisdicţiei asupra Bulgariei care fusese încreştinată; dacă Biserica de aici trebuia să aparţină de Roma sau de Constan​tinopol. în 867, Fotie denunţă, printr-o scrisoare enciclică, prezenţa misionarilor latini în Bulgaria şi prezintă totodată obiecţiile sale la Filioque. în acelaşi an, un sinod ţinut la Constantinopol îl depune pe Papă, îl anatematizează şi îl excomunică.

împăratul Mihail III este ucis, iar pe tron se urcă chiar ucigaşul lui, împăratul Vasile (867). Acest lucru dă un alt curs evenimentelor. Ignatie accede din nou la scaunul patriarhal. Un sinod de la Roma, din 869, recunoaşte acest lucru şi îl anatematizează pe Fotie. Sinodul de la Constantinopol din 869-870 îl confirmă pe Ignatie. Pacea cu Roma nu durează mult. Ignatie numeşte şi hirotoneşte un episcop pentru bulgari în 870. Papa îi răspunde, ameninţându-1 cu excomuni​carea. Această acţiune i-a asigurat lui Ignatie scaunul până la moartea sa în 877, când împăratul îl numeşte patriarh pe Fotie. La sinodul de la Constantinopol din 879-880, legaţii papali recunosc numirea ca validă, anulând hotărârile sinodului de la Roma din 869-870. Deşi situaţia părea a se îmbunătăţi, nu se ştie din ce motive, o nouă tensiune izbuc​neşte. De această dată, împăratul Leon VI îl depune din scaun pe patriarhul Fotie. Patriarhul se retrage la mănăstirea Armeniaki, unde decedează la sfârşitul sec. IX.
Deşi schisma aceasta a fost una dintre multele evenimente tumultoase care au zguduit relaţiile dintre Roma şi Constan​tinopol, ea a avut consecinţe catastrofale pentru istoria bisericească, deoarece a accentuat conflictul dintre pretenţia Ro​mei de a fi centrul unităţii creştine şi con​cepţia greacă care accepta cinci patri​arhale cu un statut egal. Ba mai mult, Fotie a fost primul teolog care a acuzat Roma de inovaţii în problema Filioque, fapt care a introdus un punct controversat şi de mare sensibilitate în teologia creştină. Fotie rămâne în istoria gândirii creştine ca un erudit de seamă şi mare encicloped. Cea mai importantă lucrare a sa este Bi​bi iotheca sau Myrîobiblion, o descriere a câtorva sute de cărţi, cu analize uneori exhaustive şi citate bogate. Este vorba de

o lucrare de o valoare inestimabilă, dacă avem în vedere faptul că în ea avem informaţii şi citate din opere care s-au pierdut de multă vreme. O a doua lu​crare, Amphilochia, scrisă în timpul primului său exil, abordează probleme exegetice şi doctrinare. La acestea adău​găm tratatele lui împotriva maniheilor şi mai ales a pavlicienilor. Tratatul despre Duhul Sfânt a facilitat tuturor teologilor din Răsărit obiecţiunile fundamentale împotriva dogmelor apusene. Fotie a ini​ţiat apoi revizuirea tipicului de la Bi​serica Sf. Sofia, şi Nomocanonul, despre care se crede că nu i-ar aparţine. Fotie i-a trimis pe Chirii şi Metodiu să discute cu khazarii, iar mai apoi, împreună cu împăratul, ca misionari în Moravia şi a făcut una din primele încercări de unire dintre Biserica Armeană şî Biserica Ortodoxă, în planul educaţiei teologice, el reorganizează academia teologică, introducând filosofia şi speculaţia filo​sofică aristoteliciană în teologie. El a fost interesat şi de probleme filologice, în acest sens compunând un Lexicon şi un Etymologicum, Scrierea lui împotriva sintagmei Filioque, intitulată Mysta-gogia Spiritus Sandi a fost mult ex​ploatată de polemiştii anti-latini din sec. XII. De la el au rămas peste 200 de scri​sori, iar omiliile sale nu posedă doar o elegantă expresivitate, ci şi bogate idei teologice şi îndemnuri morale.
Migne, PG, 101-104; C. Mango, The Homilies of Photius, Cambridge, Mass., 1958 (trad. în engl.); J. Hergenrother, Mo-numenta Graeca ad Photium eiusque Historia Pertinentia, Ratisbon, 1869; idem, Photius, Patriarch von Konstantinopel, 4 voi. în 3, Regensburg, î867-1869; F. Dvornik, The Photian Schism. History and Legend, Cambridge, 1948, cu bibliografie bogată; idem, The Patriarch Photius in the Light of Recent Research, Munchen, 1958; idem, Photius, Patriarch of Constantinople,
FOTIE

FREDEGARIUS

FREDEGARIUS

FULBERT
în CE, 11, p. 326-329; D.S. White, Patriarch Photius, Brookline/Mass., 1981; C. Theo-doridis (ed.), Ph. Patriarchae Lexicon, Berlin, 1982; E. Amman, DTC, XII, pt. 2, 1935, col. 1536-1604; Cross, Photius, în ODCC, p. 1087-1088; A. DeNicoIa, Photius, în DECA, II, p. 2026-2027. Articolul cu​prinde şi o listă a autorilor prezentaţi în Bibliotheca. F.R. Gahbauer, OSB, Photius, în LACL, p. 507.
Fravitta
Fravitta (Flavita, Flavianus, Phravittas sau Phraitas), după moartea lui Acaciu, timp de patru luni de zile (între 489-490), arhiepiscop de Constantinopol. După relatările lui Nichifor Calist, Fravitta a obţinut scaunul arhiepiscopal de Con​stantinopol prin fraudă. Ajuns arhiepis​cop, Fravitta îi scrie lui Petru* Mongul de Alexandria, pentru a-i solicita acestu​ia comuniunea (scrisoarea se păstrează în siriacă între lucrările lui Zaharia* Re​torul), dar şi papii Felix III, pentru a obţine recunoaşterea şi cooperarea sa, întrucât acesta îl excomunicase şi îl depusese, în 484, pe Acaciu, pentru că îl recunoscuse pe Petru Mongul ca patriarh de Alexandria. Delegaţia pe care Fravitta o trimite la Roma, din care făceau parte şi călugări apuseni prezenţi la Constan​tinopol care nu au păstrat relaţii cu Acaciu şi cu Petru Mongul, ducea cu sine şi o scrisoare din partea împăratului, cu scopul de a arăta bunele sale intenţii. Ajunsă la Roma, delegaţia este primită cu fast, iar scrisoarea împăratului a fost citită în public. Când li s-a cerut dele​gaţilor să purceadă la scoaterea din dip​tice a lui Acaciu şi Petru Mongul, aceştia şi-au declinat competenţa. Nedumerit, papa îi scrie împăratului şi lui Fravitta. Scrisoarea ajunge însă după moartea acestuia din urmă. Totodată, Felix îi scrie

lui Thalassius şi altor stareţi din Con​stantinopol, interzicându-le orice comu​niune cu episcopul lor până când vor primi autorizaţie în acest sens de la Ro​ma. Lucrurile se complică, deoarece papa Felix primeşte şi o copie a scrisorii pe care Fravitta a trimis-o lui Petru Mongul în care acesta nega orice comu​niune cu Roma. în acest fel, atitudinea conciliatoare a lui Fravitta nu a avut nici un rezultat.
Nichifor Calist, XVI, 19; Migne, PG, 147; CPG, 5996;E.W. Brooks, CSCO, 84, p. 9-11 (text); CSCO, 88, p. 6-7 (traducere); W.M. Sinclair, Fravitta, art. în Smith-Wace, II, p. 559-560; DHGE, 18, 1128-1129; F. Scorza Barcellona, Fravittas, în DECA, I, p. 992; S. Miiller-Abels, Fravitas von Konstantinopel, în LACL, p. 239-240.
Fredegarius
Nume dat unui cronicar care a scris cro​nica Franţei de la anul 584, dată la care se întrerupe relatarea cronicii lui Gri-gorie* de Tours, şi până la 652. Lucrarea cuprinde şi câteva capitole de istorie generală, până la anul 660. Cronica lui Fredegarius a fost tipărită ca apendice la lucrările lui Grigorie de Tours: Fre-degarii scholastici Chronicon, quod iile. jubente Childebrando comite, Pipini regis patruo, scripsit. Textul cronicii este sistematizat în cinci cărţi. Primele trei reprezintă mai degrabă o compilaţie din lucrările lui JuIius*Africanul, Ieronim* şi Idatius* (Hidatius), cronicar spaniol. Cartea a patra este un rezumat al pri​melor şase cărţi ale istoriei lui Grigorie de Tours. Cea de a cincea carte este mai valoroasă, mai ales pentru istoria mero-vingiană (Loi).
Migne, PL, 71, 573; 605; CPL, 1314; MGH Script, rer. merov., I, 18-193; Adrien de Valois, Gesta Francorum, lib. XV, Paris,

1646; J.G. Cazenove, Fredegarius, art. în Smith-Wace, II, p. 560-561; M. Baudot, La question du pseudo-Fredegaire, MĂ, 29, 1928, p. 120-170; V. Loi, Fredegaire (Pseudo-), în DECA, I, p. 992; R. Schieffer, Fredegarius, în LACL, p. 240.
Fretela
Fretela, erudit creştin, trăitor în Getica, în sec. III. Despre Fretela nu avem nici un fel de informaţii. Ştim doar că el, împreună cu prietenul său Sunniss, i-au adresat o scrisoare lui Ieronim* în anul 403, când acesta se afla la Betleem, ce-rându-i lămuriri cu privire la discre​panţele pe care le-au întâlnit în Psaltire între versiunea lui Ieronim din 383 şi Septuaginta (LXX). Ieronim le răspunde în detaliu, analizând fiecare text men​ţionat de cei doi. El îi informează că ediţia Septuagintei, numită kxhvti, folo​sită nu numai de ei, dar şi de multe alte persoane, conţinea diverse erori şi se deosebea în multe privinţe de celelalte versiuni date de Origen în Hexapla. Totodată, le atrage atenţia că, atunci când în versiunile greceşti ale Vechiului Tes​tament se întâlnesc inconsecvenţe, tre​buie să se recurgă la originalul ebraic, în răspunsul său către cei doi, Ieronim îşi exprimă bucuria de a afla că între geţi se aflau cercetători serioşi ai Scripturilor, pe când grecii preferau să trăiască în igno​ranţă.
Ieronim, Ep. 106; W.H. Fremantle, Fretela, art. în Smith-Wace, II, p. 562-563.
Fructuosus de Braga
Fructuosus, abate de Dumio şi apoi epis​cop de Braga, de origine regală gotică, înrudit cu regele Sisenand şi episcopii Petru de Beziers şi Se lua de Narbonne. A fost educat la Palencia sub îndrumarea

lui Conantius. După terminarea studiilor se dedică vieţii monahale anahoretice.
a
întemeiază o serie de mănăstiri în pro​vincia Leon, în provincia Pontevedra şi în Andaluzia, pentru care redactează reguli monahale speciale: Regula monachorum şi Regula communis. Reputaţia sa de ascet îl determină pe Valeriu de Bierzo să scrie Vita Fructuoşi. De la el s-a păstrat o intervenţie pe lângă regele Receswinthe în favoarea unor prizonieri politici şi o scrisoare către Braulio de Saragossa.
Migne, PL 80, 690-692; 87, 1099-1130; CPL 1869-1871; J. Madoz, Epistolario de S. Braulio, Madrid, 1941, p. 186-189; MGH Ep. 3, 688 şi urm.; A.C.do Amarai, Vida et reglas religiosas de S. fructuoso Bracarense, Lisboa, 1805; I. Herwegen, Das Pactum des hi. Frucktuosus von Braga, Stuttgart, 1907| M. Martins, Correntes da filosofta religiosă em Braga, Porto, 1950, p. 287-320; M. Dîaz y Di'az, Fructueux de Braga, în DECA, l, p. 993-994; E. Reichert, Fructuosus von Braga, în LACL, p. 240, cu bibliografie.
Fulbert
Fulbert (960-1028), episcop de Chartres. S-a născut în Italia, în apropiere de Roma. A studiat la Reims sub îndru-
f\
marea Iui Gerbert şi apoi la Chartres. In 990 este numit cancelar al şcolii cate​drale din Chartre de către Odo*, epis​copul locului (968-1004). Datorită inteli​genţei, culturii şi profesionalismului său, Fulbert transformă Chartres în unul din​tre cele mai importante centre culturale ale vremii. Faima şcolii sale va dăinui multă vreme după moartea sa. De la el au rămas o serie de predici, imne religioase, poeme şi scrisori. El este autorul imnului Chorus Novae Jermalem. Fulbert s-a im​pus şi ca om de stat, deţinând funcţii de seamă la curtea imperială şi pe lângă potentaţii vremii.
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Migne, 141, 163-374; C. Pfister, De Pulberii Carnotensis Vita et Operibus, Paris teză, Nancy, 1885; L.C. MacKinney, Bishop Fulbert andEducat ion at the School ofChartres, Texts and Studies in the History of Medieval Education, VI, Notre Dame, Indiana, 1957; R Viard, OP, în DSp. V, 1964, col. 1605-1611; Cross, ODCC, p. 541, cu bibliografie.
Fulgentius
Fulgentius, scriitor şi preot donatist, autor al unui tratat, intitulat: Libellus de Baptismo (412-420), cunoscut din cita​tele păstrate în tratatul unui scriitor ano​nim, probabil ucenic al lui Augustin*. După Fulgentius, nu există decât un sin​gur botez, iar 'Samarineanca', adică Bi​serica catolică, nu îl posedă. Există o sin​gură 'grădină închisă', care este Biserica. O fântână pecetluită, interzisă tuturor per​soanelor nedemne; un singur untdelemn care este ungerea cea prea sfântă şi care a fost corupt de muşte moarte, în nici un caz acest untdelemn nu poate fi dat păcă​toşilor. El mai vorbeşte despre lipsa de demnitate a catolicilor care, traditores fiind, nu pot săvârşi taine valide. Frag​mentele citate din tratatul lui Fulgentius sunt interesante pentru atmosfera care a dominat în Biserica apuseană în perioada controversei donatiste.
Migne, PL, 43, 763-774: Anonim: Contra Fulgentium Donatistam; Monceaux, VI, cap. 6, Fulgentius le Donatiste; W.H.C.Frend, Fulgentius le Donatiste, în DEC A, I, p. 1000; G. Rb'wekamp, Fulgentius, Donatist, în LACL, p. 240.
Fulgentius de Astiges
Fulgentius de Astiges (540/50-c. 625), episcop de Astigis (Ecija). S-a născut la Cartagina, pe la mijlocul sec. V. Tatăl său, Severian, a fost cetăţean roman de origine spaniolă, reprezentant al regatu​lui Toledo la Cartagina. După ocupaţia

bizantină, familia sa se retrage la Sevilla. Revine la Cartagina împreună cu tatăl său pentru a recupera proprietăţile fami​liei, în jurul anului 600 este numit epis​cop, în 610 iscăleşte decretul lui Gon-demar (610-612), prin care Toledo este ridicat la rang de mitropolie. La cel de al doilea conciliu de la Sevilla, episcopul de Malaga îi cere înapoi câteva parohii, puse sub jurisdicţia episcopului din Astigis, după ocupaţia bizantină. La rân​dul iui, Fulgenţiu îi cere episcopului de Cordova o bazilică, care se afla la graniţa dintre cele două episcopii, în 620, Isidor* îi dedică lucrarea, De origine officiorum ecclesiasticorum, începând cu sec. XVI şi XVII, a fost confundat cu Fulgentius* de Ruspe, atribuindu-i-se un tratat, De Fide, şi un altul despre mitolo​gie. A decedat înainte de anul 625. Cultul lui se răspândeşte după 1330.
M.A. Ward, Fulgentius (6), art. în Smith-Wace, II, p. 584-585; DHGE, 19, 371-374; E. Romero Pose, Fulgence d'Astigis, în DECA, I, p. 997-998.
Fulgentius de Ruspe
Fulgentius de Ruspe sau Fulgentius, Fabius Claudius Gorbianus (462-527 sau 468-533), episcop de Ruspe în Africa de Nord. Episcopatul său se întinde în pe​rioada cuceririi vandale şi a persecuţiilor ariene împotriva credinţei ortodoxe. S-a născut la Leptis în Africa, intr-o familie cu tradiţii deosebite. Mama sa, rămasă văduvă, i-a dat o educaţie aleasă. Se pare că mama sa l-a constrâns să studieze temeinic limba şi literatura greacă, obli-gându-1 să înveţe pe de rost o parte din poemele lui Homer şi piesele lui Me-nandru. Abia după însuşirea limbii greceşti, i s-a permis să aprofundeze şi alte discipline. După terminarea studi​ilor, este numit procurator fiscal al pro​vinciei, timp în care se dedică şi admi-

nistrării patrimoniului familial, împotri​va voinţei mamei sale, îmbrăţişează viaţa monahală. Datorită persecuţiilor ariene, este silit să părăsească ţinutul natal. Se hotărăşte să plece în Egipt, pentru a se alătura călugărilor de acolo, însă în cele din urmă, din Sicilia, se îndreaptă spre Roma (500). Revine în Africa, unde este ales episcop de Ruspe. Alegerea ca epis​cop nu a diminuat, ci a înteţit persecuţiile îndreptate împotriva lui de către regele vandal Thrasamund, care îl trimite în exil in Sardinia (502 sau 507), împreună cu alţi 60 de episcopi ortodocşi. I se permite să revină în Africa pentru a participa la o dispută cu clerici arieni. Datorită faptului că a stârnit în sânul poporului sentimente anti-ariene, regele Thrasamund îl trimite din nou în exil, unde rămâne până la anul 523, când urmaşul acestuia, regele Hil-deric, îi permite să se întoarcă în dioceză. Ultimii ani din viaţă sunt dedicaţi acti​vităţii pastorale şi scrisului. A decedat la vârsta de 65 de ani. Cronografia vieţii sale este încă obiect de dispute. Detalii despre viaţa lui Fulgentius de Ruspe găsim în lucrarea despre Viaţa sa, scrisă de uce​nicul său, Ferrand*. Ferrand menţionea​ză mai multe lucrări scrise de Fulgenţiu, dar care nu s-au păstrat în totalitate. Din ceea ce s-a păstrat, deducem că el a fost preocupat de două teme doctrinare: Trei​mea şi hristologia, împotriva arienilor, şi soteriologia, mai exact, har şi libertate, împotriva semi-pelagienilor. în prima categorie, se înscriu următoarele tratate: Contra arianos liber unus; Ad Trasa-mimdum libri III, în care abordează şi tema natură şi persoană, pentru a res​pinge erorile nestoriene şi monofizite. Ad Fabianum, în zece cărţi; Contra ser-monem Fastidiosi ariani; De fide ad Petrum; De Trinitate ad Felicem; Ad Monimum, cărţile II şi III; lucrarea Ad Pintam s-a pierdut. Din a doua categorie de preocupări fac parte: Ad Monimwn Libri III; Contra Faustum Reiensem libri

VII, care nu s-au păstrat, De veritate praedestinationis et gratiae. în problema harului şi libertăţii, Fulgentius îi urmează Iui Augustin*, însă mult mai radical. El tratează această problemă şi la cererea in​sistentă a călugărilor sciţi. Natura umană, distrusă prin păcatul lui Adam şi transmisă tuturor urmaşilor săi, îi face pe oameni incapabili de a voi binele şi a se mântui prin propriile forţe în virtutea liberei alegeri. Ei se mântuiesc doar prin harul lui Dumnezeu, care este dat în mod gratuit şi precede meritele pe care, de altfel, el le determină. De aceea, mântuirea omului îi revine numai harului divin. Dumnezeu nu împărtăşeşte tuturor harul Său, ci numai unor anumite persoane predestinate, alese în temeiul judecăţii de nepătruns a lui Dumnezeu. Fulgentius a scris mai multe epistole, din care s-au transmis doar 29 şî o serie de predici şi omilii. Recent a fost des​coperit unAbecedarium, cunoscut sub titlul Psalmw contra Wandalos arianoS., pe care l-a compus imitând lucrarea antidonatistă a lui Augustin: Psalmus. Fulgentius nu a fost un teolog original, în controversa sa anti-ariană, el urmează liniile generale ale teolo​giei ortodoxe din sec. IV şi V, iar în proble​ma harului şi a libertăţii este tributar lui Augustin.
Migne, PL, 65, 103-1020; CPL, 814-846; CCL, 91, 91 A; M.G. Bianco, Abecedarium Fulgentii episcopi, Orpheus NS, l, 1980, p. 152-171; G. Lapeyre, Fulgence de Ruspe, Paris, 1929; B. Nisters, Die Christologie des Fulgentius von Ruspe, Roma, 1930; H. -J. Diesner, Fulgentius von Ruspe als Theologe und Kirchenpolitiker, Stuttgart, 1966; Tixeront, Patrologie, p. 460-463; H. R. Reynolds, Fulgentius of Ruspe, art. în Smith-Wace, II, p. 576-583; Bardenhewer, V, 1932, p. 303-316; Cayre, H, p. 186-195; Altaner-Stuiber, 1980, p. 489 şi urm.; M. Jourjon, Dict. Sp., V, 1964, col. 1612-1615, bibliografie; Cross, Fulgentius, în ODCC, p. 541; M. Simonetti, Fulgence de Ruspe, în DECA, I, p. 998-1000; H. Schneider, Ful​gentius von Ruspe, 241-244, cu bibliografie.
GAIUS
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Gaius sau Caius
Gaius sau Caius, scriitor creştin de la sfârşitul sec. II, preot roman în timpul papii Zefirin (199-217), autor al unei lucrări, sub formă de dialog, împotriva montanistului Proclus (Adversus Pro-clum). Informaţiile despre el le avem de la Eusebiu* şi Dionisie bar Salibi (sec. XII). Eusebiu consideră că a fost creştin ortodox, iar Dionisie că a fost eretic. Fo-tie* îl descrie ca 'episcop al neamurilor' şi aceasta datorită faptului că îl confundă cu Ipolit* cu care, Dionisie bar Salibi ne informează, ar fi avut o dispută. La Dio​nisie avem păstrate câteva fragmente din scrierea lui Ipolit împotriva lui Gaius/Ca-ius: Capitula adversus Caium şi lucrarea pierdută, Apologia pro apocalypsi et evangelio loannis apostoli evangelista. Gaius a susţinut că Evanghelia a IV-a şi Apocalipsa nu sunt scrise de Sf. loan şi că îi aparţin lui Cerint* şi aceasta pe motiv că ar exista contradicţii între Apo​calipsa şi epistolele Sf. Pavel. Numele lui Gaius este legat şi de secta alogilor* sau alogienilor, care promova idei asemănă​toare cu ale sale, deşi acest lucru trebuie văzut mal ales în contextul neîncrederii ierarhilor din sec. II de la Roma fată de o parte din ierarhie, datorită problemelor ridicate de gnostici, montanişti şi quar-todecimani, care pretindeau fiecare în parte că se trag din Sf. loan (Prinzivalli).
Fragmente din Adv. Proclum în Eusebiu, Ist. bis., II, 25, 6-7; III, 28, 1-2; VI, 20, 3; frag​mente din Capitula adv. Caium în I.
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Sedlacek, Dionysius bar Salibi. In Apo-calypsum, Actus et Epistulas catholicae, în CSCO, 56, 60; şir. 18, 20, Paris, 1909-1910; G. Salmon, Caius (2), în Smith-Wace, I, p. 384-386; G. Bareille, în DTC, II, 1905, col. 1309-1311, cu bibliografie; Tixeront, Patro-logie, p. 102; G. Bardy, Gaius, în DHGE 11, 236 şi urm.; Cross, Gaius, în ODCC, p. 544; E. Prinzivalli, Gaio egliAlogi, SSR, 5,1981, 53-68; Idem, Gaius et Aloges, în DECA, I, p. 1004; C. Schmidt, E. Schulz-Flugel, Gaius, Antimontanist (von Rom), în LACL, p. 245, cu bibliografie.
Galicană, Psaltirea
Galicană, Psaltirea. Psaltirea în limba la​tină revizuită de către Ieronim în jurul anului 392, pe baza textului grecesc al Septuagintei din Hexapla lui Origen. Sub influenţa lui Grigorie* de Tours, acest text a devenit foarte popular în Galia, de unde şi numele de Psaltirea Galicană. Această versiune a fost folosită mai ales în cult, iar sub influenţa lui Alcuin, a ajuns să înlocuiască versiunea latină făcută după textul ebraic în toate ediţiile Vulgatei. Folosirea ei s-a extins treptat în întreaga Biserică Apuseană.
R. Weber, O.S.B. (ed.), Le Psautier romain et Ies autres anciens psautiers latins, Collec-tanea Biblica Latina, X, 1953; H. de Sainte-Marie, O.S.B. (ed.), Sancti Hieronymi Psalterium iuxta Hebraeos, în Collectanea Biblica Latina, XI, 1954; A. Allgeier, Die altlateinischen Psalterien. Prolegomena zur einer Textgeschichte der hieronymianischen Psalmenubersetzungen, Freiburg, 1928.
Gali
Gali (550-645), călugăr irlandez, misio​nar, unul din cei 12 ucenici care 1-au însoţit pe Sf. Columban de la Bangor din Irlanda la Luxeuil în Galia, stabilindu-se în cele din urmă în apropiere de lacul

GALL
Constanţa. A fost educat la Bangor, la vestita şcoală Sf. Comgall, unde a învăţat gramatica, poezia şi Sf. Scripturi. Dato​rită abilităţii sale de a învăţa limbi străine, Gali s-a dovedit a fi de mare aju​tor la propovăduirea Evangheliei printre suevi, helveţi şi alte triburi învecinate. Când Sf. Columban a fost silit să fugă din faţa persecuţiei îndreptate împotriva lui de Curtea burgundiană, Gali se îmbol-
_•
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năveşte şi rămâne la Bregenz. Insănăto-şindu-se, revine în Elveţia şi se stabileşte nu departe de Steinaha sau Steinach, unde ridică o chilie şi un Ioc de rugăciu​ne. De aici întreprinde misiuni de încreş-tinare a păgânilor allemani şi şvabi. Deşi i s-au oferit scaunul episcopal din Con​stanta şi cel din Luxeuil, el nu acceptă. La Constanţa el îl recomandă pe loan, propriul său diacon, la înscăunarea că​ruia ţine o predică în latină, care se mai păstrează. Predica sa este singurul docu​ment autentic care îi aparţine şi poartă numiri diferite: O prescurtare a Sf. Scripturi, Prescurtare a doctrinei creş​tine sau Discurs asupra modului de guvernare a Bisericii, în 645/6 este invi​tat de prietenul său, preotul Willmar din Arbona, să-i facă din nou o vizită. Deşi în vârstă, el face călătoria. Se îmbolnă​veşte şi moare. Este înmormântat la Arbona.
Cu timpul, umila casă de rugăciune ridi​cată de Gali a devenit una dintre cele mai vestite mănăstiri din Europa medievală datorită scriptoriumului şi bibliotecii ei.
BHL, I, 485-487; J. Gammack, Gallus (11), art. în Smith-Wace, II, p. 601-602; M. Joynt, The Life of St. Gali, London, 1927; J. F. Kenney, The Source ofthe Early History of Ireland, New York, 1929, I, n. 50, p. 206-208; F. Blanke, Columban und Gallus, Urgeschichte des schweizerischen Christen-tums, Zurich, 1940; E.G. Rilsch, Dos Cha-rakterbild des Gallus im Wandel der Zeit, St.

GAUDENŢIU
Gali, 1959, cu bibliografie; Barbara şi H. Helbling, Der heilige Gallus in der Ge-schichte, în Schweizerische Zeitschrift fur Geschichte, XII, 1962, p. 1-62; Cross, Gali, St., în ODCC, p. 546; E. Malaspina, Gali, în DECA, I, p. 1007.
Gaudenţiu
Gaudenţiu (sec. IV-V), episcop de Bres-cia, ucenicul şi urmaşul în scaun al lui Filaster. Principalul izvor documentar pentru viaţa sa, este propria predică pe care o ţine cu ocazia hirotoniei sale întru episcop: Sermo de ordinatione sita. Vestea numirii sale în scaun a aflaft-o în timp ce era la ConstahtinopoL La început, respinge oferta, dar la presiunile lui Ambrozie* şi ale ahor episedpi, acceptă episcopatul. Face parte diri dele​gaţia episcop i l or italieni care, la Cererea lui Honoriu, s-a deplasat la Constan-tinopol, în 405, pentru a-i solicita lui Arcadiu reexaminarea cazului Sf. loan* Hrisostom, care fusese depus şi trimis în exil. Delegaţia nu s-a bucurat de o pri​mire bună, membrii ei fiind întemniţaţi şi apoi trimişi acasă într-o corabie, care â fost pe punctul de a se scufunda. De la el s-au păstrat 21 de omilii la diverse ocazii şi sărbători. Omiliile pascale interpre​tează în sens creştin evenimente din isto​ria poporului ales, mai ales cele relatate în Ieşire. Hristos este mielul pascal care eliberează de păcat, iar cu trupul Sau îi hrăneşte în mod tainic pe creştinii care înviază în El prin botez.
Migne, P. L., 20, 827-1006; ed. critică: A. Gluck, CSEL, 68, 1956; L. Boehrer, Gau-dentius of Brescia. Sermons and Letters, Diss. Catholic Universiry, Washington D.C., 1965; J. Wittig, Filastrius, Gaudetius und Ambrosiaster, în Ambrosiaster Studien, Breslau, 1909, p. 1-56; G. M. Bruni, Teologia della storia seconda Gaudenzio da Brescia,
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GAVRIIL BAR BOKHT-ISHO

GAVRIIL DE HORMIZDSHER

GEMMULUS
Vicenza, 1967; C. Truzzi, Gaudenzio di Brescia; Zeno di Verona, în Dizionario di omiletica, a cura di M. Sodi-A.M. Triacca, Leumann-Gorle (ed.), Ldc-Velar, 1998, p. 601-603, 1688-1690; Bardenhewer, III, p. 485 şi urm.; Altaner-Stuiber, 1980, p. 369; Cross, Gaudentius, art. în ODCC, p. 550-551; Quasten, Patrology, IV, p. 133-135; B. Diimler, Gaudentius von Brescia, m LACL, p. 245, cu bibliografie.
Gaudenţiu (donatist)
Gaudenţiu (în lat. Gaudentius), episcop donatist de Thamugada (Tamogada sau Tamugadi), oraş din Numidia, şi unul din cei şapte administratori ai grupării do-natiste din Cartagina. Numele său devine cunoscut datorită controversei sale cu Fer.  Augustin*.  în 420, Dulcitius*  îi adresează lui Gaudenţiu o scrisoare în care specifică atitudinea guvernării im​periale faţă de donatişti. Gaudenţiu îi răspunde, trimiţându-i două scrisori. In prima scrisoare, mai scurtă, el îl infor​mează pe Dulcitius, adoptând faţă de el o atitudine reconciliantă, că cei care do​reau să părăsească gruparea donaţi stă şi să se reîntoarcă în sânul Bisericii erau liberi să o facă. în cea de a doua scri​soare, mai lungă, aduce o serie de argu​mente scripturistice în favoarea învăţă​turii donatiste şi mai ales a dreptei sufe​rinţe în persecuţie, susţinând că perse​cuţia este prescrisă de Scriptură ca soartă a celor drepţi, dreptatea nefiind de partea persecutorilor, ci a celor persecutaţi (Mt.
5, 11, 12; In. 15, 2,3; II Tim. 3, 12; Apoc.
6, 9, 11). Bunul păstor se jertfeşte pentru
turma sa şi, prin urmare, nu trebuie să
evite persecuţia, ci să moară la datorie.
Deşi Dumnezeu i-a dat omului libertatea
de a alege, această libertate este anulată
de persecuţie. Biserica este întemeiată pe
profeţi şi nu pe legile persecutorilor etc.

Aceste două scrisori i-au fost înmânate Fer. Augustin de către Dulcitius, care formulează un răspuns în două cărţi Contra Gaudentium donatistarum epis-copum libri II, care este considerat ca o ultimă bătălie în controversa donatistă. Augustin analizează fiecare argument prezentat de Gaudenţiu, formulând struc​tura de bază a atitudinii statului faţă de Biserică, dar şi a Bisericii faţă de stat.
Augustin, Contra Gaudentium,donatistarum episcopum libri II, în Migne, PL, 43, 707-758; M. Persching, CSEL, 53, 1910, p. 201-274; trad. în franceză: G. Finaert, BA, p. 511-685, cu text latin; Augustin, Refract,, 2, 59; P. Monceaux, Histoire litteraire de l'Afrique chretienne 6, Bruxelles, 1966 = Paris, 1922, p. 191-219; H. W. Phillott, Gaudentius (7), art. în Smith-Wace, II, p. 611-613; B. Windau, Gaudentius, Donatist, în LACL, p. 246, cu bibliografie.
Gavriil bar Bokht-isho
Gavriil bar Bokht-isho (m. 828), în arabă Jabra'il ibn Bakhtishu sau Bokhtishu, contemporanul mai vârstnic al lui Ho-nain* şi nepot al lui George Bokht-isho de la Gundeshapor (Gundishapur). Se trăgea dintr-o familie de medici renumiţi. Ajunge medicul personal al lui Harun al-Rashid, Amin şi Al-Mamun. Lui Gavriil îi este atribuit un Compendium arab al operelor lui Dioscoride, Galien şi Paul de Egina, citat adeseori în lexicul lui Bar Bahlul. Transcrierea unor cuvinte gre​ceşti în arabă, prin intermediul limbii siriace, a dus la o deplorabilă denaturare a denumirilor plantelor şi la înregistrări greşite (Duval).
Bar Hebraeus, Chron, syriacum, ed. Bruns, 139, 170, ed. Bejan, p. 134, 162; Wright, p. 154;Duval, p. 271-272, 385.

Gavriil de Hormizdsher
Gavriil de Hormizdsher, (sec. VI), epis​cop de Hormizdsher (forma coruptă de la Hormizd-Ardasher, prescurtată de arabi în Hormushir), fratele lui Teodor de Merv. Abhdisho ne informează că este autorul a două cărţi împotriva maniheilor şi a caldeenilor (astrologilor mazdeeni). Totodată, a scris trei sute de capitole cuprinzând comentarii asupra unor texte dificile din Sf. Scriptură şi care aveau nevoie de explicare.
Assemani, BO, III, part.I, 147; Wright, p. 77; Chabot, p. 55; Duval, p. 348.
Gavriil Taureta
Gavriil Taureta (sec. VI), stareţ al mănă​stirii Beth Abhe, supranumit Tauretha, adică Vaca. Originar din provincia Siarzus sau Shahrazur. Studiază laNisibe şi devine călugăr la mănăstirea de pe Muntele Izla, unde participă activ la dis​puta cu monahii monofiziţi de la mânăs-tirea Kartamin, de lângă Mardin, decla-rându-se împotriva lui Sahdona*. De la Marea Lavră se mută la Beth Abhe, unde este numit stareţ în timpul patriarhului Henan-isho* I (686-701). Aici redactează viata lui Mar Narsai*, Stareţul mănăstirii de pe Muntele Izla, viaţa martirilor de la Tur Bera'in sau Tur Beren (Adhurparwa, Mihrnarsai şi sora lor Mahdokht, marti​rizaţi, în cel de al nouălea an (317-318) al regelui Sapor II, înainte de începutul marii persecuţii), îi este atribuită o omilie la spălarea picioarelor.
Assemani, BO, III, l, p. 456-458; Wright, p. 127; Duval, p. 120,214,231; Chabot, 102-103.
Geminus
Geminus (Geminianus), preot din An-tiohia. După informaţiile lui Ieronim*,

Geminus a activat în vremea împăratului Alexandru Sever (222-235), fiind, alături de Ipolit* şi Beryllus* de Bostra, scriitor de talent. Din nefericire, nici unul din titlurile operelor sale şi nici o lucrare nu s-au păstrat.
Ieronim, De vir. illust. cap. 64; C. Hole, Geminus, art. în Smith-Wace, II, p. 625; G. Ladocsi, Geminius, în DEC A, I, p. 1023.
Gemmulus
Gemmulus (sec. VIII), diacon şi apoi arhidiacon la Roma. De la el au rămas două scrisori, mai puţin importante din punct de vedere teologic. Este vorba de scrisorile pe care el le trimite Sf. Boni-faciu* prin intermediul preotului De-neardus. Deneadrus a fost purtăt^rni$$ri-sorilor lui Bonifaciu către papă şi către Gemmulus, prin care le aduce la cu​noştinţă că sinodul local de Ia Soissott i^a condamnat pe ereticii Aldebert şi Cle​ment, în prima scrisoare, Gemmulus îl informează pe Sf. Bonifaciu că aceşti eretici au fost condamnaţi, împreună cu adepţii lor, şi de sinodul de la Roma, şi că a primit cadourile pe care el i le-a trimis, iar în schimb el îi trimite patru uncii de scorţişoară, doi pfunzi de piper şi un pfund de cozumber sau cotzumber (un gen de tămâie foarte aromată), în a doua scrisoare, îşi cere scuze că nu a putut să-i trimită epistolele Sf. Grigorie care i-au fost solicitate, din pricina gutei care nu i-a permis să se mişte, dar făgă​duieşte că, îndată ce se va însănătoşi, va face acest lucru. S-a păstrat şi o scrisoare a Sf. Bonifaciu către Gemmulus în care el îşi exprimă regretul că se află separaţi unul de celălalt.
Bonifaciu, Epistolele 58, 59, 86 în Monum. Mogunt, ed. Jaffe, 154, 156, 253; F. Daniel, Gemmulus, art. în Smith-Wace, II, p. 625.
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Geniza
Geniza, o cameră alăturată sinagogilor, un spaţiu special amenajat în care se păs​trau cărţile sacre şi de ritual, uzate, dar şi cele eretice, în anii 1896-1898, în geniza sinagogii din Cairo au fost descoperite, de către S. Schechter, fragmente şi di​verse manuscrise ebraice de o deosebită valoare, datând din anul 882. Lucrările descoperite se păstrează în colecţia Taylor-Schechter de la Biblioteca din Cambridge, Marea Britanie.
P. Kahle, The Cairo Geniza, ed. a 2-a, Oxford, 1959; R.H, Charles, Apocrypha and Pseudoepigrapha of the Old Testament, II, 1913, p. 785-834; Cross, Geniza, în ODCC, p. 555-556.
George
George (sec. VII), ereziolog din prima jumătate a sec. VII, autor al unui tratat Despre erezii (De haeresibus ad Epiphanisum} şi al altor două lucrări asupra modului de calculare a datei Paştilor: De quartodecima Paschae şi De tribus circulis solîs et lunae, scrise în 639-640, şi dedicate lui loan, fratele său duhovnicesc, în tratatul Despre erezii, el prezintă grupările eretice, începând cu maniheism şi gnosticismulvalentinian şi până la agnoeţi. Se pare că sursa sa de inspiraţie a fost Sf. Epifanie*.
Fr. Diekamp, Der Monch und Presbyter Georgios, ein unbekannter Schriftsleller des 7. Jahrhunderts, ByzZ. 9, 1900, p. 14-51; V. Grumel, La Chronologie, Trăite d'etudes byzantines, l, Paris, 1958, p. 115-157; D. Stiernon, Georges, în DECA, I, p. 1032; M. Skeb OSB, Georg, Monch, în LACL, p. 252.
George al Arabilor
George al arabilor (m. 724), cunoscut ca episcop al triburilor arabe, întrucât în

dioceza sa s-au aflat triburile arabe no​made din Mesopotamia, cât şi 'aqolaye, tu'aya, tanukh, thalibiţii şi taghlibiţii, în special acele triburi care erau puternic ataşate doctrinei monofizite. Sediul epis​copal se afla la Aqola. George al arabilor nu rămâne în istorie doar ca episcop al triburilor arabe, ci datorită erudiţiei sale. Ca erudit, el le urmează lui lacob* de Seroug şi Atanasie* II de Balad, fiind ucenicul, dar şi prietenul acestora. A fost hirotonit în anul 687 sau 688, la scrută vreme după moartea lui Atanasie II. Ai​doma magistrului său Atanasie II, Geor​ge a promovat în mod special filosofia peripatetică. Principala sa lucrare o re​prezintă traducerea Organonului lui Aristotel, un manuscris al acestei tradu​ceri aflându-se la Muzeul Britanic, cu​prinzând: Categoriile, Despre inter​pretare şi prima carte din Analitice. Fiecare carte este precedată de o intro​ducere şi completată cu o serie de co​mentarii. Despre aceste comentarii, Re​nan a spus: 'Printre comentariile siriace nu am găsit nici unul care ar putea să fie comparat cu acestea, din punctul de ve​dere al importanţei lucrării şi al metodei exacte în expunere', în domeniul teolo​giei, George a compilat o colecţie de scholii la omiliile Sf. Grigorie* de Na-zianz, care dovedesc o lectură deosebit de vastă, şi a completat Hexaemeronul lui lacob* de Edessa, rămas neterminat. La acestea se adaugă: un comentariu asu​pra tainelor Bisericii, tratând despre Botez, Sf. Euharistie şi Sfinţirea Mirului; o omilie, în versuri dodecasilabice, de​spre Sf. Mir în două variante; o omilie despre sihastri, în metrică heptasilabică, şi un tratat despre Calendar, în versuri dodecasilabice. Dacă nu ne sunt cunos​cute canoanele sale sau scholiile la Sf. Scriptură, o parte din corespondenţa sa s-a păstrat. Dintre scrisorile sale, men-

ţionăm următoarele: cea adresată lui Daniel, preotul tribului arab tu'aye; una din cele trei scrisori adresate preotului şi sihastrului Yeshu din Innib (de lângă Azaz, în partea de nord a oraşului Alep), în care sunt incluse referiri substanţiale la Afraate* şi opera sa, mai ales criticân-du-1 pentru învăţătura sa privind deose​birea dintre suflet şi spirit, doctrina despre Duhul Sfânt şi cronologia sa; scri​soarea către Mari, stareţul mânăstirii Teîeda, îndreptată împotriva nestorie-nilor şi cele două scrisori adresate lui loan* Stilitul din Litarba, care tratează despre cronologie şi astronomie, iar în cea din 715, explică pasajele mai dificile din Scrisorile lui lacob de Edessa.
Assemani, BO, I, 494-495; Wright, Cătai., p. 1163; Muzeul Britanic, AM., 14725, f. 100-215; Ryssel, Georgs des Araberbischofs Gedichte und Briefe, Leipzig, 1883; P. de Lagarde, Anecdota Syriaca, Osnabriick, 1967 = Berlin 1858, p. 108-134; R.H. Connolly, H.G. Codrington, Two Commentaries of the Jacobite Liturgy, London, p. 3-15 (text), 11-23 (trad. în engleză); Hoffmann, De Hermeneuticis apud Syros Aristoteleis, p. 148-151; E. Renan, De philosophia peri​patetica apud Syros, 1852, p. 32-33; Remus Rus, Istoria filosofiei islamice, Editura Enciclopedică, Bucureşti, 1994, p. 38; Wright, p. 108-109; Duval, p. 377-378; Chabot, p. 88; Tixeront, Patrologie, p. 433; Baumstark, p. 257-58; Ortiz de Urbina, p. 183-184, cu bibliografie; K.E. Mac Vey, The Memra on the Life of Severus of Antioch, composed by George Bishop of the Arab Tribes, Cambridge (Mass.), 1977; Cross, George, în ODCC, p. 557; F. Rilliet, Georges des arabes, în DECA, I, p. 1033; P. Bruns, Georg der Araberbischof, în LACL; p. 251.
George din Be'elthan
George din Be'elthan (sec. VIII), patriarh de Antiohia. S-a născut la Be'elthan, un

sat nu departe de Hims. A studiat la mănăstirea Kenneshre (Qinneshrin) şi devine sincelul lui Teodor*, episcop de Samosata. La moartea lui Atanasie III în anul 758, sinodul de la Mabbogh, îl alege cu majoritate de voturi patriarh al An-tiohiei. La acea vreme, George era sim​plu diacon. Minoritatea care s-a opus acestei alegeri, 1-au ales anti-patriarh pe loan Calinic (ar-Raqqah). Acesta trăieşte o perioadă scurtă, iar în locul lui este ales anti-patriarh David, care, prin intrigi susţinute pe lângă califul al-Mansur, îl determină pe acesta să-1 înlăture pe George din scaunul patriarhal şi să-1 în​temniţeze. George rămâne în temniţă nouă ani, fiind eliberat de al-Mahdi, fiul şi urmaşul califului al-Mansur. în timpul unei călătorii în nordul Mesopotamişi, la Kakaudyiah (Claudia), în scop pastpral, George se îmbolnăveşte şi decedează la mănăstirea Barsauma de lângă Mşliţen'e (Malatyah) în anul 790. în răstimpul petrecut în închisoare, patriarhul George a scris o serie de omilii în versuri. Tot​odată, îi este atribuit un comentariu la Evanghelia după Matei, bazat pe loan* Hrisostom, capadocieni şi Filoxen* de Mabboug, care s-a păstrat într-un singur manuscris foarte deteriorat, descris de către Assemani. Un alt manuscris păs​trează şi o scrisoare sinodală. Patriarhul Mihail al Antiohiei (1166-1199), numit Mihail cel Mare sau Mihail Sirianul, a introdus în Cronica o parte din scrisoarea pe care George o trimite diaconului Gouria, în legătură cu formula liturgică: 'panem caelestem frangimus', care a fost obiectul unor discuţii aprige între sirieni, ducând, după moartea lui George, la schismă.
Assemani, BO, II, 340; Bar Hebraeus, Chron. eccl., 1,319 şi urm., II, 175; Assemani, Cătai. Vat., III, 299; Baumstark, Die Petrus und
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Paulus Akten, Leipzig, 1902, p. 12; Wright, p. 117; Chabot, p. 91-92; Duval, p. 66,371-372.
George Choiroboskos
George Choiroboskos, diacon, hartofi-lax, mare gramatician şi profesor la Constantinopol. Choiroboskos înseamnă păstor de porci. Este vorba, probabil, de o îndeletnicire de familie. A activat, potrivit ultimelor cercetări, în sec. IX, fiind contemporan cu Fotie* (Teodo-ridis). Este autorul unor lecţii de grama​tică, transmise în scris de către elevii săi. Unele lecţii sunt păstrate integral, iar altele fragmentar. Menţionăm în mod special lucrarea sa, intitulată: Epimersmi in Psalmos, o explicaţie gramaticală a Psalmilor.
CPG, III, 7955; Th. Gaisford, Georgii Choerobosci dicuta in Theodosii canones et epimerismi in Psalmos, III, Oxford, 1842, p. 1.Î92; Krumbacher, p. 583-585; W. Buhler şi Chr. Teodoridis, Johannes von Damaskos terminus post quem fur Choiroboskos, în ByzZ, 69, 1976, p. 397-401; Chr. Teodoridis, Der Hymnograph Klemens terminus post quem fur Choiroboskos, ByzZ, 73, 1980, p. 341-345; A. Labate, Georges Choiroboskos, în DECA, I, p. 1032-1033; P. Bruns, Georg Choiroboscus, în LACL, p. 251-252.
George Gramaticul
George Gramaticul, scriitor din sec. VI, este autorul unui panegiric închinat Sf. Barnaba, păstrat în două versiuni. Iden​tificarea lui cu poetul George Gra​maticul, ucenicul poetului Colluthus* nu este certă.
CPG 7414-7415; Beck, p. 400, F. Scorza Barcellona, Georges le Grammarien, în DECA, I, p. 1033-1034; G. ROwekamp, Georg der Grammatiker, în Lac l, p, 252.

George Hamartolos
George Hamartolos (sec. IX), cronicar bizantin. George Păcătosul sau George Călugărul a activat în timpul împăratului Mihail III (842-867). Este autorul unui Chronicon Syntomon, în patru cărţi, cuprinzând istoria lumii de la creaţie şi până în anul 842. Desprindem, din pa​ginile acestei cronici, atitudinea deosebit de ostilă pe care autorul a avut-o faţă de iconoclasm, islam, maniheism şi idola​trie, faţă de care foloseşte un limbaj obscen, în pofida acestui fapt, cronica este un izvor important pentru istoria de dinainte de Fotie. în manuscris, istoria a fost continuată până la anul 948, probabil de Simeon* Metafrastul, şi de alţi autori, până în sec. XII. Cronica a fost tradusă în slavonă şi georgiană.
Migne, PG, 110, 41-1220; Idem, 109, 823-984; C. de Boor (ed.), Georgii monachi chronicon, 2 voi., Leipzig, 1904, retip. Stuttgart, 1979, cu revizuiri de P. Wirth; text slavon: V.M. Istrin, Chronika Georgija A mar toi a v drevnen slavnjano, russkom perevode, 3 vot., Leningrad, 1920-1930. Lucrarea a fost retipărită de F. Scholz cu introducere şi bibliografie, laMunchen, 1972. Text georgian: S. Kauchtschischwili, Tiflis, 1910-1916; C. Moravcsik, Byzantinoturcica, I, ed. 2-a, Berlin, 1958, p. 277-280, cu biblio​grafie; Cross, George Hamartolos, în ODCC, p. 558.
George de Kaphra
George de Kaphra (sec. VII), discipolul şi succesorul la scaunul patriarhal al lui Isho-yabh* III. S-a născut la Kaphra în regiunea Beth Gewaya, în teritoriul Beth Garmai. Părinţii săi erau oameni înstăriţi, având două mari ferme în vecinătatea mănăstirii Beth Abhe. în calitatea sa de adminstrator al celor două moşii, George ajunge să-i cunoască mai îndeaproape pe

călugării de la Beth Abhe şi, în cele din urmă, intră în această mănăstire. Când Isho-yabh este promovat patriarh la Seleucia, el îl numeşte în locul său pe George ca mitropolit de Hedhaiyabh (Adiabene). La moartea lui Isho-yabh, îi urmează la tronul patriarhal în 661 şi deţine această funcţie până în 680. Nu a fost un scriitor deosebit. A scris doar câteva omilii, imne şi rugăciuni pentru diverse ocazii şi a promulgat nouăspre​zece canoane, îi mai aparţine şi o epistolă dogmatică păstrată în Synodicon. Dintre omiliile sale nu s-a păstrat nici una.
Assemani, BO, II, 421; BO, III, l, 153; Bar Hebraeus, Chron. Ecds., II, 131, 133; Mai, Scriptt. Vett. Nova Coli., V; Cod. Vat., CCC-CLVII, p. 360; Wright, p. 126; Thomas de Marga, Histoire monastique, livre II, cap. XII; Chabot, p. 102; Duval, p. 165,371 şi urm.
George de Laodiceea
George de Laodiceea (sec. IV), episcop semiarian. Originar din Alexandria, unde studiază filosofia. A fost hirotonit preot de Alexandru, episcop de Alexandria, îmbrăţişează cauza lui Arie şi se alătură strădaniilor lui Eusebiu* de Nicomidia în vederea recunoaşterii doctrinei ariene de către Biserică. Aceste încercări au eşuat, după cum era de aşteptat Ba mai mult, el însuşi a fost depus şi excomuni​cat de către Alexandru. Athanasie* îl considera 'cel mai răutăcios dintre toţi arienii'. Fiind excomunicat de Biserica din Alexandria, George încearcă să fie primit în rândul clericilor de la Antiohia, dar şi aici a fost refuzat de către Eus-
•     *
A
tatie*. In consecinţă, se retrage la Arethusa, unde continuă activitatea de preot. De aici este chemat la Antiohia, după ce Eustatie a fost expulzat de gru​parea ariană. Eusebiu* de Cezareea refuză scaunul episcopal de .Antiohia,

Numele lui George este pus pe lista can​didaţilor, însă nu el va fi cel ales, ci Euphronius. Cu toate acestea, nu va trece mult timp până când George va deveni episcop, în anul 335, după moartea epis^ copului arian Theodotus, el este numit şi hirotonit episcop de Laodiceea. în cali​tate de episcop, a participat şi a jucat un rol activ la toate sinoadele convocate 4$ către arieni împotriva lui Atan&sie*. Treptat, George îşi schimbă atitudinea şi adoptă o poziţie mai moderată, devenind exponentul principal al tendinţei iousiene. El redactează, împraimă Vasile* de Ancyra, o declaraţie a cre​dinţei sale care s-a păstrat la Epifariişf .
Grigorie* de Nyssa îi mai atrijbuie scrisoare către Arie, iar Socrate* citează dintr-un panegiric pe care George 1-a scris pentru prietenul său Eusebiu* de Emesa. Se pare că a decedat în juruJ.aniiy lui 360, întrucât Acaciu hirotoneşte în acest an un alt episcop pentru
CPG II, 3555-3558; E.
(3), art. în Smith-Wace, II, p.
Bardenhewer, V, p. 264 şi urm.; Cross,
George of Laodicea, în ODCC, p. 55U; M.
Simonetti, George de Laodicee, în DECA, I;
p. 1034; G. Râwekamp, Georg von Laodizea,
în LACL, p. 252.
~"
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George de Martyropolis
George de Martyropolis, episcop de Martyropolis sau Maipherkat, în prima parte a sec. VII. A ocupat scaunul epis​copal din Apamea, de unde a fost trans​ferat la Martyropolis de împăratul Philippicus, în primul an al domniei sale (711). A fost adept al credinţei ortodoxe, aşa cum aceasta a fost formulată la si* nodul de la Calcedon. Despre el mai ştim că a scris mai multe epistole, unele fiind citate în scrisoarea apologetică a lui Ilie (Elias), episcop iacobit, care se mai
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Stiernon, Georges de Pisidie, în DECA, I, p.     George Syncellus, în ODCC, p. 558; A. Kazh-1034-1035; F.R. Gahbauer OSB, Georg der     dan, George the Synkellos, în ODB, I, p. 839.
Pisider, în LACL, p. 252-253.
păstrează, şi că a avut doi ucenici, pe Constantin şi pe Leon, care au ajuns epis-copi de Harran. Constantin a fost un bun teolog şi s-a angajat în disputele hristo-logice, scriind un tratat despre cele două firi sau naturi în Hristos, împotriva monofiziţilor, adică o expunere a crezu​lui de la Niceea şi Constantinopol, un tratat împotriva lui Sever de Antiohia, un 'anagnosticon' privind presupusa ciun​tire a Trisaghionului şi un răspuns la un tratat al lui Simeon II, episcop monofizit. De la Leon a rămas doar o scrisoare adresată patrarhului iacobit Ilie (Elias).
Assemani, BO, I, p. 465; Wright, Cătai, p. 607; Assemani, BO, 1,466-467; L. Davidson, Georgius (27), art. în Smith-Wace, II, p. 644; Wright, p. 108; Duval, p. 378; Chabot, p. 89.
George de Nisibe
George de Nisibe (Giwargis) a trăit în sec. VII, activitatea sa desfaşurându-se în special pe la mijlocul acestui secol. Este autorul unor imne duminicale la sfinţirea unei biserici după liturghia nestoriană.
Breviarum Chaldaicum, 3, p. 196-197; Offi-cium feriale iuxta ord. eccl. Maronitarum, Romae, 1863, p. 346-347; trad. în Germană: J.M. Schonfelder, în ThQ. 48, 1866, p. 194-195, în engleză: A,J. Maclean, East Syrian Daily Office, p. 158-159; Baumstark, p. 209; Urbina, p. 149.
George Pisidul
George Pisidul, poet şi diacon al bisericii Sf. Sofia din Constantinopol, originar din Pisida. Despre el ştim cu certitudine că a trăit la Constantinopol în vremea îm​păratului Heraclie (610-641) şi sub patri​arhul Sergiu, bucurându-se de favoarea acestora, probabil datorită darurilor sale

poetice. Unele documente îl prezintă drept cartofilax sau schevofilax al Bise​ricii Sf. Sofia, în urma analizei uneia din lucrările sale, Despre expediţia lui Hera​clie contra perşilor, s-a afirmat că el 1-a însoţit pe împărat în această expediţie. Opera sa poate fi împărţită în două cate​gorii: istorică şi religioasă. Din prima categorie fac parte: Despre expediţia lui Heracle contra perşilor, care cuprinde 1088 de versuri; Despre năvălirea avar​ilor şi slavilor şi respingerea lor, în 541 de versuri; Heracliada sau Despre în​frângerea finală a lui Cosroes, împăratul perşilor. Lucrările religioase cuprind: Hexaemeron, care nu tratează despre fac​erea lumii, ci mai ales despre armonia şi frumuseţea lumii văzute, în care se oglin​desc înţelepciunea şi lucrarea lui Dum​nezeu. Poemul a fost tradus şi în slavonă. Despre deşertăciunea vieţii, inspirată din Ecclesiast; Despre viaţa omenească, în acelaşi spirit cu cea precedentă; Contra nelegiuitului Sever de Antiohia; Despre Sf. înviere a lui Hristos. La acestea se adaugă o serie de epigrame cu conţinut religios. Toate lucrările sale au fost scrise în versuri. Ca teolog, el a păstrat şi apărat credinţa niceo-constantinopolitană, fiind un ascuţit polemist împotriva ereziei monofizite.
Migne, PG, 92, 1160-1754; A. Petrusi, Poemi. I. Panegirici epici, Ettal, 1959; L. Sterbnach (ed.), Carmina inedita, în WS 13, 1891, 1-62; 14, 1892, p. 51-68; R. Hercher (ed.) în Claudii Aeliani varia historia, Leipzig, 1866, 2, p. 603-662; P. Georges, în DTC, XII, 2, 1935, col. 2130-2134; N. Radoşevici (ed.), Şestodnev Gerorgija Piside i njegov slovenski prevod, Belgrad, 1979, cu trad. în slavonă; L.Davidson, Georgius Pisides (54), art. în Smith-Wace, II, p. 648-649; Bardenhewer, V, 168-173; I. G. Coman, Patrologie, 1956, p. 298-299; Altaner-Stuiber, 1980, p. 533-534; B. Baldwin, OSB, George of Pisida, în ODB, p. 838; D.

George Sincelul
George Sincelul, călugăr şi istoric bizan​tin, autor al unei cronici, intitulată: Chro-nographia. George activează Ia Cons​tantinopol, unde îndeplinea funcţia de sincel., consilier, al Patriarhului Tarasie (784-806). Cronica sa, Chronographia sau Cronologia lumii, prezintă istoria de la Adam şi până la Diocleţian, în 285, când lucrarea se întrerupe, probabil datorită morţii autorului. Ea a fost con​tinuată de prietenul său, Teofan* Măr​turisitorul, până la anul 813. El acordă o atenţie deosebită perioadei biblice. La redactarea cronicii sale, George a folosit şi alte surse, cum ar fî Eusebiu* de Ceza-reea, Julius* Africanus, Anianus* de Alexandria (sec. V), Panodor* (aprox. 400) etc. Deşi a fost acuzat de o oarecare incorectitudine, mai ales faţă de modul în care 1-a tratat pe Eusebiu*, trebuie reţinut cu precădere faptul că această cronică păstrează multe fragmente importante din lucrări care s-au pierdut şi că autorul ei a avut o înţelegere deosebită a materia​lului pe care 1-a folosit.
W. Dindorf (ed.), în Corpus Scriptorum Historiae Byzantinae, 2 voi., 1828; A. Mosshammer (ed.), Ecloga chronografica, Leipzig, 1984; Krumbacher, p. 339-342; G. L. Huxey, On the Erudition of George the Synkellos, Proceedings of the Royal Irish Academy 81, C, 1981, nr. 6, p. 207-217; W. Adler, The Immemorial Archaic History and its Sources in Christian Chronography from Julius Africanus to George Syncellus, Washington, D.C., 1989, p. 132-234; W. Milligan, Georgius Syncellus (68), art. în Smith-Wace, II, p. 650; V. Grumel, La Chronologie, Paris, 1958, p. 86-95; Cross,

George de Sykeon
George de Sykeon (sec. VI-VII), călugăr şi haghiograf bizantin. S-a născut în Adigermara, un sătuleţ necunoscut din Galatia. Se spune că părinţii lui nu puteau avea copii, în cele din urmă, ei s-au adresat Sf. Teodor de la mănăstirea Sf. George din Sykeon ca să se roage pentru ei. Datorită rugăciunilor acestuia, se naşte Eleusios. Drept recunoştinţă, pă​rinţii îl închină mănăstirii Sf. George din Sykeon încă de mic, unde primeşte numele de George. Este crescut sub aten​ta îndrumare a Sf. Teodor, devenind ucenicul acestuia. La moartea Sf. Teodor (613), el devine stareţul mănăstirii. Ca omagiu şi respect faţă de Sf. Teodor, George îi va scrie Viaţa. Lucrarea sa nu este doar o simplă operă haghiografică, deşi păstrează un astfel de spirit, ci rămâne un document important pentru cunoaşterea vieţii monahale în Asia Mică în sec. VII.
CPG, 7973; A.-J. Festugiere, Vie de Theodore de Sykeon, Bruxelles, 1970,1, 160-161; II, 160-165; D. Stiernon, Georges de Sykeon (Eleusios), în DECA, I, p. 1035; F.G. Gahbauer OSB, Georg von Sykeon, în LACL, p. 253.
Germain de Paris
Germain de Paris (496-576), episcop de Paris. S-a născut Ia Autun (Augusto-dunum) şi studiază la Avalon şi Luzy (Lausia). A fost hirotonit diacon de Sf. Agrippinus, iar după trei ani, preot. Nectarie, episcopul Parisului, îl numeşte stareţ al mănăstirii Sf. Symphorian din Autun, remarcându-se prin grija pe care
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o avea faţă de cei săraci. Este numit epis​cop de Paris în 555. în această calitate, el se străduieşte să pună capăt neîncetatelor războaie civile şi să curme lăcomia nestăvilită a regilor şi principilor franci. Izbuteşte să câştige ascendentă în faţa lui Childebert, fiul lui Clovis. Lui Germain i se datorează edictul lui Childebert îm​potriva practicilor păgâne care dominau sărbătorile creştine. In 575, când Sige-bert cheamă triburile păgâne de peste Rhin împotriva fratelui său Chilperic, Germain îi scrie reginei Brunichilde cu scopul de a evita distrugerea ţării, iar când Sigebert soseşte la Paris, în drum spre Tournay, unde urma să se confrunte cu Chilperic, el îi prezice acestuia moar​tea, dacă mai persistă în dorinţa de a-şi distruge fratele. Evenimentul prezis de Germain are loc, Sigebert fiind ucis de un grup de asasini. Pe linie religioasă, Germain prezidează la sinoadele de la Paris III (557) şi Paris IV (573) şi par​ticipă la sinodul din Tours II (566). Se stinge din viaţă în jurul anului 576 şi este înmormântat în biserica Sf. Vincent. în sec. VII, a fost construită biserica St.-Germain-des-Pres pe locul unde s-a aflat mormântul său. Viaţa Sf. Germain a fost scrisă de Venantius Fortunatus* şi cuprinde o serie de fapte miraculoase pe care el le-a săvârşit. Lui Germain îi este atribuită o Expositio brevis antiquae liturgiae gallicanae, incluzând două din scrisorile sale. Autenticitatea acestora a fost pusă la îndoială de cercetări ulte​rioare, ele fiind atribuite unui autor ano​nim din sec. VII (Wilmart), care le-a scris în sudul Franţei. Cu toate acestea, este vorba de un document deosebit de important pentru istoria cultului gallican, întrucât prin informaţiile furnizate putem cunoaşte liturghia gallicană şi să sesi​zăm, totodată, influenţele vizigote şi bizantine care şi-au făcut loc în practica

liturgică a Bisericii creştine din aceste ţinuturi.
Venantius Fortunatus, Vita, ed. de B. Krusch în MGH, Scriptores Rerum Merovingicarum, VII, l, 1919, p. 332-428; Migne, PL, 72, 55-78; Idem, PL, 72, 89-98; CPL. 1060; J. Quasten, Exposiîio brevis atiquae liturgiae gâllicanae Germano Parisiensi ascripta, Munster, 1934; W. Gundlach, în CCL 117, p. 423-426; A. Wilmart, O.S.B., în DACL, VI, pt. l, 1924, col. 1049-1102; Cross, Germa-nus, St., în ODCC, p. 561; M.G. Bianco, Germain de Paris, în DECA, I, p. 1043; C. Kasper, Germanus von Paris, în LACL, p. 254.
Get rninius de Sirmium
Germinius de Sirmium (m. 376), episcop de Sirmium. La început a fost un înfocat apărător al arianismului, îmbrăţişând păreri şi mai radicale decât Arie (256-336), alături de Ursacius de Singidunum. După ce împăratul Constantius II (337-361) şi-a stabilit aici reşedinţa tempo​rară, în iarna anului 350-351, Sirmium ajunge, pentru o scurtă perioadă, capitala imperiului. Din punct de vedere religios, Sirmium devenise important pentru că aici avusese loc în anul 348 un sinod care 1-a condamnat pe Fotinus, ierarhul locu​lui, pentru convingeri ariene. Germinius îi urmează lui Fotinus, exilat în urma unui nou sinod (351) din aceeaşi locali​tate, fiind transferat de la Cyzic, port important la Marea Marmara. Germinius convoacă un alt sinod, al treilea, în 357, Ia care participă şi împăratul Constantius II, care hotărăşte în favoarea partidei ariene. Acest sinod produce 'cea de a doua formulă de la Sirmium', la redac​tarea căreia a participat activ şi Ger​minius, dar care nu a fost acceptată de toţi episcopii, care se adună la Ancyra în 358 şi condamnă ferm arianismul. Tot-

odată, Vas i le* de Ancyra izbuteşte să convoace un al patrulea sinod la Sir​mium, care produce 'cea de a treia for​mulă de la Sirmium', prin care sunt respinse doctrina ariană şi cea antitrini-tară a lui Pavel* de Samosata. Gruparea ariană, fiind nemulţumită, îl convinge pe împărat să convoace două noi sinoade, unul la Arminium (Rimini de azi), în Italia, pentru Occident, şi altul la Se-leucia, pentru Orient, care produc 'cea de a patra formulă de la Sirmium' sau 'crezul datat' (22 mai 359). Această for​mulă a fost impusă de către împărat la sinodul de la Constantinopol din 360. Venirea pe tron a împăratului Teodosie cel Mare (379-395) va răsturna situaţia în favoarea Ortodoxiei. Gruparea ariană care şi-a legat numele de Sirmium, se destramă în urma acceptării ortodoxiei niceene de către Germinius. Ceilalţi membri ai grupării au fost condamnaţi de sinodul de la Roma din 368, convocat de Papa Damasus*. După moartea lui Ger​minius, pe scaunul de la Sirmium se urcă Anemius, la a cărui întronizare a partici​pat Sf. Ambrozie*.
CPL 685-687; Altercaţia Heracliani laici cum Germinio episcopo Sirmiensi de fide synodi Nicaenae et Arimensis Arianorum, în C.P. Kaspari, Kirchenhistorische Anecdota 1. Bd. l, 1964 = Christiania, 1883, p. 133-147; PLS l, 327, 345-350; Epistola adRuflanum, Palladium et ceteros, în A. Feder, C S EL 65, p. 160-164; Sytnbolum, în A. Feder, CSEL 65,47 şi urm.; R.P.C. Hanson, TheSearchfor the Christian Doctrine, Edinburgh, 1988 pas-sim; loan I. Rămureanu, Sinoadele de la Sirmium dintre anii 348-358. Condamnarea lui Fotin de Sirmium, în Studii teologice, serie nouă, an. XV, nr. 5-6, Bucureşti, 1963, p. 266-316; M. Diaconescu, Istoria literaturii dacoromâne, Ed. Alcor Edimpex, Bucureşti, 1999, p. 676; M. Meslin, în DHGE 20, 984 şi urm.; M. Simonetti, DHGE, 23, 1339 şi urm.; idem, Germinius de Sirmium, în DECA, I, p.

1053-1054; B. Windau, Germinius von Sirmium, în LACL, p. 254-255, cu biblio​grafie.
Cesta purgationis Felicis et Caeciliani
Culegere de documente editată în prima parte a sec. IV, păstrată incomplet într-un manuscris al lui Optat* de Mileve, Contra Parmeninum Donatistam l, 18. Documentul a servit mai ales în contex​tul controversei donaţi ste, vizând, în di​ferite moduri legitimarea lui Caecilian*.
C. Ziwsa, CSEL 26, 185-216; CPL 244; C.H. Turner, Notes on the Anti-Donatist Dossier and on Optatus, JThS 27, 1926, p. 283-296; B. Kriegbaum, Kirche der Traditoren oder Kirche der Mărtyrer, I, 1986; A. Di Berardino, Gesta purgationis Caeciliani et Felicis, în DECA, l, p. 1055-1056, cu biblie* grafie; W. Geerlings, Gesta purgativitis Felicis et Caeciliani, în LACL, p.
Ghelasie I
Ghelasie I, (m. 496), episcop al Romei, succesor al lui Felix III (483-492), con​siderat a fi cel mai important papă după Leon cel Mare. Şi-a exercitat pontificatul între anii 492-496, După propria măr​turie, a fost 'Romanus natus', însă după Liber pontificalis, el aparţinea 'natione Afer'. Urcă pe scaunul papal în timpul în care Biserica din Apus şi cea din Răsărit se aflau în plină schismă. Este vorba de schisma acâciană (484-519), cauzată de papa Felix, care 1-a excomunicat pe Acaciu, patriarhul de Constantinopol, pentru că acesta 1-a sprijinit şi s-a îm​părtăşit cu Petru Mongul, patriarh de Alexandria, fost monofizit, dar care, la cererea lui Acaciu, a semnat Heno-ticonul, iar mai apoi a subscris crezului niceean. Ghelasie continuă politica pre-
decesorului său, susţinând cu tărie pri​matul Romei faţă de Constantinopol. într-o scrisoare adresată împăratului Atanasie I în 494, el afirmă originea di​vină a distincţiei dintre puterea sacerdo​tală şi cea politică şi autonomia reciprocă în sferele lor de activitate şi competenţă şi, în cele din urmă, valoarea cea mai importantă a autorităţii sacre a episcopi-lor (auctoritas sacrata pontificum). Cu toate acestea, 'superiorii eclesiastici' au datoria de a se supune legilor imperiale, în problema schismei, Ghelasie nu va întreprinde nimic în vederea rezolvării schismei, în plus, în 495 Ghelasie în​truneşte un sinod la Roma, format din 49 de episcopi, pentru a-1 repune în scaun pe Misenus de Cumae, unul din episcopii trimişi de Felix la Constantinopol şi care fusese câştigat cauzei lui Acaciu. înainte de a fi repus în scaunul episcopal, Mi​senus a trebuit să dea o declaraţie în faţa membrilor sinodului în sensul că 'con​damnă, anatemizează, detestă şi blestemă pentru vecie pe Dioscur*, Aelurus*, Petru Mongus, Petru* Piuarul, Acaciu şi pe toţi urmaşii, complicii, instigatorii şi pe toţi cei care s-au împărtăşit cu ei'. La acest sinod, Ghelasie, în calitatea lui de episcop al Romei, a fost ovaţionat pentru prima dată ca Vicarius Christi. în legă​tură cu problema primatului scaunului roman mai există un tratat curios, intitu​lat: Tomus de anathematis vinculo, care se referă în primul rând la acele canoane ale sinodului de la Calcedon care acordă autoritate independentă scaunului de Constantinopol şi pe care papa Leon nu !e-a acceptat, în acest tratat, Ghelasie afirmă, printre altele, că ceea ce acest sinod a făcut greşit nu invalidează ceea ce a făcut bine şi că singurul test că un lucru a fost făcut bine îl reprezintă vali​darea lui de către scaunul Romei, în Occident, Ghelasie a lichidat ultimele

rămăşiţe ale maniheismului şi pelagianis-mului, iar prin interzicerea lupercaliilor la Roma, pune capăt ultimelor încercări de reînviere a păgânismului. De la Ghelasie ne-au rămas şase tratate teologice: unul împotriva pelagianismu-lui, patru împotriva monofizitismului, care includ şi Gesta de nomine Acacii, privind relaţiile tensionate dintre Roma şi Constantinopol, şi un altul hristologic, De duabus naturis in Christo. La acestea se adaugă scrisorile sau decretaliile sale, care abordează teme practice legate de arianism, pelagianism şi maniheism şi diverse teme disciplinare. Pentru a depăşi ezitarea maniheilor de a folosi vinul, el insistă ca împărtăşirea să fie făcută sub ambele forme, adică pâine şi vin. Decretum Gelasianum* care îi poar​tă numele, nu îi aparţine.
Migne, PL, 59, 13-190; CPL, 1667-1675; PLS, 3, 739-787; A. Thiel, Epistolae roma-norum pontificium, Brunsbergae, 1868, p. 285-6Î3; idem, Episcoporum Romanorum Pontificium Genuinae l, Hildesheim, 1974 = 1867, p. 284-6\3;Gesta de nomine Acacii, în Migne, PL 48, 928-934; E. Schwartz, Publizistische Sammlungen, Miinchen, 1934; Lettre contre Ies lupercales et Dix-huit mes-ses du Sacramentaire leonien, sous la direc-tion de G. Pomares, SCh. 65, Paris, 1959; H. Koch, Gelasius im kirchenpolitischen Dienste seiner Vorgănger der Păpste Sim-plicius, 468-483, und Felix III, 483-492, Hefte 6, S. Bayr, 1935; A.C. Ziegler, Pope Gelasius I and his Teaching on îhe Relation of Church and State, în Catholic Historical Review, XXVII, 1942, p. 412-437; A. Roux, Le pape S. Gelase ler, Paris, 1880; A. W. J. Hollemann, Pope Gelasius I and the Lu-percalia, Amsterdam, 1974; W. Ullmann, Gelasius I (492-496), Stuttgart, 1979; J. Barmby, Gelasius (1), art. în Smith-Wace, II, p. 617-620; Bardenhewer, IV, p. 625-629; Cayre, II, 139-142; Tixeront, Patrologie, p. 468-469; Altaner-Stuiber, 1980, p. 462 şi urm., cu bibliografie; Cross, Gelasius, St., în

ODCC, p. 552; M. Spinelli, Gelase I, în DECA, I, p. 1021-1022, cu bibliografie; S. Felbecker, Gelasius 1. von Rom, în LACL, p. 248-249 cu bibliografie.
Ghelasie de Cezareea
Ghelasie de Cezareea (m. 395), episcop al Cezareei şi istoric bisericesc. A fost nepot al lui Cirii* al Ierusalimului, mama sa fiind sora acestuia. S-a impus prin ortodoxia credinţei sale şi sfinţenia vieţii. Este numit episcop în Cezareea Pales​tinei în 367. Apărător al hotărârilor Si​nodului de la Niceea, Ghelasie a fost alungat din scaun în timpul împăratului Valens, care îi favoriza pe arieni. Revine pe scaunul episcopal în 379, în timpul domniei împăratului Teodosie I. lero-nim* îi apreciază scrisul, şi adaugă faptul că Ghelasie şi-a ţinut scrierile în sertar, fără a le răspândi. Unele lucrări au fost totuşi răspândite, deoarece întâlnim ci​tate preluate în operele unor autori ca Teodoret* de Cyr, Leonţiu* de Bizanţ şi în antologia Doctrina Patrum. în plus, Fotie* ne informează că Ghelasie a scris o continuare la Istoria bisericească a lui Eusebiu, care formează baza ultimelor două cărţi ale Istoriei bisericeşti a lui Ru-fin*. Doctrina Patrum îi atribuie o Expli​care a Simbolului de credinţă, din care au rămas câteva fragmente. Fotie* mai adaugă şi un tratat Contra anomeilor, dar care s-a pierdut.
F. Diekamp, Analecla Patristica, (Orientalia Christiana Analecta, 117), Roma, 1938, p. 42-49; A. Glas, D ie Kirchengeschichte des Gelasios von Kaisareia, Byzantinisches Archiv, VI, 1914; F, Winklmann, Das Problem der Rekonstruktion der Hisioria Ecclesiastica des Gelasius von Caesarea, Forschungen und Fortschritte 10, 1964, p. 311-314; Cross, Gelasius, art. în ODCC, p. 552; Bardenhewer, III, p. 282; Altaner-

Stuiber, 1980, p. 225 şi urm., cu bibliografie; Quasten, Patrology, III, p. 347-348; I. G. Coman, III, p. 521-522; C. Curţi, Gelase de Cesaree, în DECA, I, p. 1022-1023 cu biblio​grafie; G. Rowekamp, Gelasius von Casarea, în LACL, p. 247-248.
Ghelasie de Cyzic
Ghelasie de Cyzic (sec. V), istoric bise​ricesc. Ghelasie a fost fiu de preot, după cum el însuşi ne informează. Aceasta fiind singura informaţie pe care o avem despre el. Fotie* recunoaşte că nu a izbu​tit să determine cu exactitate cine a fost acest Ghelasie şi sugerează că ar fi fost episcop de Cezareea, diferit de Ghelasie* de Cezareea. Din întâmplare, Ghelasie descoperă în casa tatălui său un docu​ment vechi care cuprindea o dare de seamă completă a şedinţelor sinodului de la Niceea. întrucât documentul nu fur​niza toate informaţiile de care -avea ne​voie, el a început să cerceteze şi scrierile altor autori care s-au ocupat de această problemă. Printre aceştia se aflau un preot loan, despre care nu se ştie nimic, Eusebiu* de Cezareea, Rufm, care se crede că a fost preot roman. Cercetările de mai târziu relevă faptul că Ghelasie a folosit şi alte lucrări, cum ar fi cele ale lui Teodoret* şi Socrate*, iar după părerea unora, Istoria bisericească a lui Ghela​sie* de Cezareea, care s-a pierdut. Scopul lucrării a fost de a respinge pretenţiile monofiziţilor care susţineau ca doctrina lor era identică cu învăţătura Părinţilor de la Niceea.
Migne, PG, 85, 1191-1360; CPG, 6034; GCS 28; ed. crit. de Loeschcke-M. Heinemann, GCS, 1918; G. Loeschcke, Das Syntagma des Gelasius Cysicenus, Bonn, 1906; E. Venables, Gelasius of Cyzicus (13), art. în Smith-Wace, II, p. 621-623; F. Winkelmann, Die Quellen der Historia Ecclesiastica des

GHELASIE DE CYZIC

GHENADIE DE MARSILIA

GHENADIE DE MARSILIA

GHERMAN DE CONSTANTINOPOL
Gelasius von Cyzicus, Bysantinoslavika, 27, 1966, 104-130, cu bibliografie; Barden-hewer, IV, 1924, p. 145-148; Tixeront, Patrologie, p. 400; Cayre, II, 110; Altaner-Stuiber, 1980, 227 şi urm., 246 şi urm.; Cross, Gelasius of Cysicus, în ODCC, p. 552-553; C. Curţi, Gelase de Cyzique, în DEC A, I, p. 1023; G. Rdwekamp, Gelasius von Cyzicus, în LACL, p. 248.
Ghenadie de Constantinopol
Ghenadie de Constantinopol (m. 471), cel de al 21-lea patriarh de Constan-
•^
tinopol, între anii 458-471. In tinereţe, Ghenadie s-a opus cu tărie hristologiei propovăduită de Chirii* al Alexandriei, redactând în 431 sau 432, două lucrări împotriva anatematismelor lui Chirii şi Două cărţi către Partenie. Trecând peste resentimentele pe care le-a nutrit faţă de el, Ghenadie se împacă cu Chirii în 433. Ca patriarh, Ghenadie s-a dovedit a fi un bun apărător al credinţei ortodoxe, im​punând o disciplină severă în Biserică. Ghenadie* de Marsilia îl prezintă ca ora​tor excelent şi bun cunoscător al scrip​turilor, fiind capabil, spune el, să ros​tească din memorie cartea profetului Daniel şi să o comenteze. Ghenadie a scris comentarii nu numai la Daniel, ci şi la Facere, Ieşire, Psalmi şi la toate epis​tolele pauline. Fragmente considerabile s-au păstrat în Catenae*. în lucrările sale exegetice a urmat tradiţia şcolii antio-hiene. Nici scrierile sale nu s-au păstrat, întâlnim doar câteva citate şi fragmente în Sacra Parallela ale Sf. loan* Da-maschin şi la Facundus*. Se mai ştie că el a compus un encomium la tratatul lui Leon* cel Mare, AdFlavianum, îndreptat împotriva ereziei lui Eutihie*. Acest tomos a fost recunoscut de sinodul de la Calcedon (451), ca declaraţie oficială a credinţei ortodoxe. S in sura lucrare care

ni s-a transmis de la Ghenadie este Epis​tola encyclica împotriva simoniei, în numele unui sinod de la Constantinopol, care s-a ţinut în 458 sau 459. Ghenadie a decedat în 471 şi a fost urmat de Acaciu, cel care a cauzat aşa-numita schismă acaciană între Roma şi Con​stantinopol şi care a dăinuit până în 518.
Migne, 85, 1613-1734; K. Staab, Paulus-kommentare aus der griechischen Kirche, Munster, 1933, p. 352-418; F. Diekamp, Analecta Patristica (Orientalia Christiana Analecta 117), Roma, 1938, p. 73-108; R. Devreesse, Leş anciens commentateurs grecs des Psaumes, Vatikan, 1970, p. 318; W. M. Sinclair, Gennadius (10), art. în Smith-Wace, II, p. 629-631; Cross, Gennadius, art. în ODCC, p. 556; Quasten, Patrology, III, p. 525-526; Altaner-Stuiber, 1980, p. 335 şi urm.; S.J. Voicu, Gennade de Constanţi- l nople, în DECA, I, p. 1028-1029; C. f Schmidt, Gennadius von Konstantinopel, în LACL, p. 249-250.
Ghenadie de Marsilia
Ghenadie de Marsilia (m. 496), preot şi istoric bisericesc. Nu deţinem informaţii despre viaţa sa. Din principala sa lucrare, De* viris IHustribus, aflăm că a scris un tratat împotriva tuturor ereziilor în opt cărţi, un altul împotriva lui Nestorie*, în şase cărţi, contra lui Eutihie*, în zece cărţi, contra lui Pelagiu*, 'a trei cărţi şi omilii despre mileniu şi Apocalipsă: De Miile Annis e t de Apocalypsi Beati Joannis. Mai menţionăm şi epistola pe care o trimite papii Gelasius*: Epistolam de fide mea ad beatum Gelasium, urbis Romae episcopum. Din nefericire, toate aceste lucrări s-au pierdut. Lucrarea De viris illustribus este concepută ca o con​tinuare a scrierii cu acelaşi titlu a lui Ieronim*, fiind realizată sub forma unui catalog de scriitori creştini din sec. V,

atât din Răsărit, cât şi din Apus. Se pare că această lucrare a fost încheiată la anul 480 şi că o altă persoană a mai adăugat alte 10 biografii. Istoria sa este importan​tă nu atât pentru detaliile biografice, cât mai ales pentru cele bibliografice ale scriitorilor prezentaţi în paginile ei. Se crede că Ghenadie a fost şi autor al unei scurte culegeri de canoane, intitulată: Stătuta ecclesiae antiqua (Munier). Tot lui îi este atribuit un mic tratat dogmatic, adeseori pus sub numele lui Augustin* sau Isidor* de Sevilla, Liber ecclesiasti-corum dogmatum, care prezintă sub for​mă concisă principalele dogme creştine şi respinge cele mai de seamă erezii.
Migne, PLS 58,979-1000; î059-1120; PL 56, 103-107, 879-889; PL 81, 644-647; CPL, 957-959; E.C. Richardson (ed.), De viris illustribus, în TU, Leipzig, 1896; C. H. Turner (ed.), Liber Ecclesiasticorum Dogmatum, în JTS, VII, 1905-1906, p. 78-79, VIII, 1906-1907, p. 103-114; H. Koch, Vincez von Lerin und Gennadius, TU, XXXI, 2B., 1907; Ch. Munier, Leş stătuta ecclesiae antiqua, Paris, 1960; S. Pricoco, Stor ia let-îeraria e storia ecclesiastica. Dai <De viris illustribus> di Girolamo a Gennadio, Ca-tania, 1979; J. G. Cazenove, Gennadius Massiliensis, art. în Smith-Wace, II, p. 631-632; Cross, în ODCC, p. 556; Bardenhewer, IV, p. 595-599; Altaner-Stuiber, 1980, p. 474, cu bibliografie; S. Pricoco, Gennade de Marseille, în DECA, I, p. 1029-1030, cu bi​bliografie; U. Hamm, Gennadius von Mar-seille, în LACL, p. 250-251 cu bibliografie.
Gherman de Constantinopol
Gherman de Constantinopol (634-733), patriarh de Constantinopol. S-a născut la Constantinopol într-o familie aristocrată în vremea împăratului Heraclie, primind o educaţie aleasă. Este numit în soborul clerical care a slujit la Sf. Sofia. Tatăl său, Justinian, a deţinut mai multe fimcţii

importante Ia curtea imperială. Anga-jându-se într-un complot care îl viza pe Constantin IV Pogonatul, a fost desco​perit şi executat împreună cu alţi con​spiratori, întrucât şi Gherman a participat la evenimente, a fost pedepsit cu cas​trarea şi obligat să intre în rîndul cleri​cilor de la Sf. Sofia. A exercitat influenţă asupra împăratului Constantin IV, con-vingându-1 să convoace sinodul ecu​menic de la Constantinopol din 681, care va condamna monotelismul. Nu se cu​noaşte data la care a fost numit mitropo​lit de Cyzic, probabil în jurul anului 706. Teofan* şi Nichifor patriarhul ne infor​mează că el a fost titular al acestui scaun în timpul domniei împăratului Phili-ppicus (711-713). Aceleaşi surse afirmă că el a scris împotriva sinodului VI ecu​menic şi că 1-ar fi ajutat pe împăratul Philippicus să restaureze monotelismul. Având în vedere contribuţia lui Gherman la cel de al doilea sinod de la Niceea (787), această informaţie nu pare plauzi​bilă şi, după cât se pare, a fost vehiculată de duşmanii isaurieni ai acestuia. Este ales patriarh de Constantinopol în anul 715. în 725, împăratul Leon III Isaurul dă primul edict împotriva venerării icoa​nelor, stârnind controversa iconoclastă. Timp de patru ani, Gherman va fi sufle​tul mişcării antiiconoclaste. în 730 este obligat să demisioneze şi se retrage la Platonium. Se stinge din viaţă în anul 733. Sinodul iconoclast de la Hieria din 753, îl excomunică alături de loan* Damaschinul şi George de Cipru. Este reabilitat la sinodul VII ecumenic de la Niceea din 787. Gherman a fost şi un scriitor prolific, opera sa prezentând un interes doctrinar deosebit. După retra​gerea Ia Platonium, el scrie tratatul: De haeresibus et synodibus, adresat diaco​nului Antim, care prezintă ereziile de la Simon Magul şi până la iconoclasm.
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Lucrarea, De vîtae termina, este un dia​log între un raţionalist şi un ortodox asupra problemei preştiinţei divine şi a providenţei lui Dumnezeu, abordând şi opinia Sf. Vasile* referitoare la limitele vieţii umane. Dialogul a fost transcris de Fotie*, fără a menţiona autorul. Tot la Fotie avem un scurt rezumat al lucrării, acum pierdută, De vera e t legitima retri-butione. Dintre lucrările lui Gherman au mai supravieţuit patru epistole dogma​tice, trei dintre ele având legătură cu con​troversa iconoclastă, iar a patra, Ad Armenos, apără sinodul de la Calcedon, şi şapte omilii la Fecioara Măria, susţi​nând, în mod special, curăţia Fecioarei şi rolul ei de mijlocitoare, el fiind unul din sprijinitorii şi promotorii cultului Fecioarei Măria, îi mai sunt atribuite: Historia mystica ecclesiae catholicae, reprezen​tând o interpretare a liturghiei Sf. loan* Hrisostom, a Sf. Vasile* cel Mare şi a da​rurilor mai înainte sfinţite, şi mai multe poeme liturgice. Multe din lucrările iui Gherman au fost distruse din porunca împăraţilor iconoclaşti, iar câteva au supravieţuit sub alte nume.
Migne, PG, 98, 39-454; CPG, III, 8001-8033; W, Christ, M. Paranakas, Anthologia graeca carminum Christianomm, Leipzig, 1871, p. 98 şi urm,; J. Schire, Analecta hym~ nica graeca, 1-13, Roma, 1966-1983 passim; V. Fazzo, Omelie mariologiche, Roma, 1985 D. Feciorii, Un nou gen de predică în omile-tica ortodoxă, în BOR, 64, 1946, p. 60-92, 180-193, 386-397; I. Popescu-Fierbinţi, Co-mentarul liturgic al Sf. Gherman I, Arhi​episcopul Constantinopolului. Studiu intro​ductiv, în BOR, 1948, p. 113-153; S. Petrides (ed.), Historia Mystica, în Revue de POrient Chretien, X, 1905, p. 287-309; J. List, Studien zur Homiletik Germanos I, von Konstantinopel und seine Zeit, Texte und Forschungen zur byzantinisch-neugriechis-chen Philologie, XXIX, 1939; W. Lackner, Ein hagiographisches Zeugnis filr den

Antapodotikos des Patriarchen Germanos I, von Konstantinopel, în Byzantion, XXXVII, 1968, p. 42-104 cu bibliografie; R. Bonert, Leş commentaires byzantins de la liturgie du Vlle auXVe siecle, AOC 9, 1966, p. 125-180; Bardenhewer, V, 48-51; Cayre, II, p. 316-318; Altaner-Stuiber, 1980, p.525 cu biblio​grafie; Cross, Germanus, St., în ODCC, p. 561; Cayre, în DTC, VI, 1920, col. 3000-3009 cu bibliografie; J. Darrouzes, A.A., în Dict. Sp., VI, 1967, col. 309-311 cu biblio​grafie; A. Labate, Germain de Constantinople, în DEGA, I, p. 1041-1043, cu bibliografie; F.R. Gahbauer, Germanus von Constantinopel, în LACL, p. 253-254 cu bibliografie.
Gherontie
Călugăr palestinian. S-a născut la Ieru​salim în 395. Se călugăreşte la Ierusalim. Mai apoi devine arhimandrit al ceno​biţilor din Palestina. După decesul lui Melania cea Tânără (439), protectoarea sa, el ajunge conducătorul grupului de luptă împotriva sinodului de la Calcedon. în pofida reconcilierilor care au avut loc în 456 şi apoi în 479, Gherontie persistă în concepţia sa anticalcedoniană. A dece​dat în intervalul dintre 480-489. Gheron​tie este autorul biografiei Sf. Melania. Este vorba de o lucrare deosebit de im​portantă pentru literatura haghiografică, cât şi pentru istoria culturii.
D. Gorce (ed.), Vie de sainte Melanie, SCh. 90, Paris, 1962; Sanctae Melaniae iunioris vita, T.C. Papaloizos, Ann Arbor, 1979 trad. în engleză; E.A. Clarke, The Life ofMelania, Lewiston/Toronto, 1984; L. Perrone, La Chiesa di Palestina e le controverse cristo-logiche, Brescia, 1980; J. Gribomont, Ge-rontius, în DECA, I, p. 1054; G. Rowekamp, Gerontius, în LACL, p. 255.
Gildas
Gildas (500-570), numit 'cel înţelept', primul scriitor celt de limbă latină, după

părăsirea Marii Britanii de către romani. S-a născut la începutul sec. VI, în locali​tatea Arecluta (Strathclyde).  O mare parte din  viaţă şi-o  petrece în  Ţara Galilor, unde se căsătoreşte. După moar​tea soţiei, devine ucenicul  Sf. Illtyd. Călătoreşte în Irlanda, iar de aici, în jurul anului 520, face un pelerinaj la Roma. în drumul de întoarcere în Ţara Galilor, întemeiază un aşezământ monahal  la Gildas-de-Rhuys în Gal ia. Se stinge din viaţă în anul 570 la Rhuys. Principala sa lucrare: De excidio et conquestu Bri-tanniae ac flebili castigatione in reges, princeps et sacerdotes, redactată în jurul anului 547, este singura istorie a celţilor. Autorul   doreşte   să   prezinte   drama Britanici romane abandonată de către legiunile romane la sfârşitul sec. IV şi devastată mai apoi de o serie de triburi păgâne: picţii, scoţii, anglii şi saxonii. De la el a rămas şi o culegere de canoane penitenţiale: Praefatio depaenitentia şi o serie de fragmente epistolare, tratând probleme disciplinare, imnul Lorica şi o rugăciune pentru călătorie.
Migne, PL, 69, 329-392; J.A. Giles, Six Old English Chroniclers, 1885, p. 295-380; T. Mommsen, în MGH, Auctores Antiquissimi, XIII, [= Cronica Minora, III], 1896, p. 25-85, 86-90;  CPL,   1319-1324;  F.  M.  Stenton, Anglo-Saxon England, ed. a 2-a, Oxford, 1947; C. Gross, Sources and Literature of English History from the Earliest Times to About 1485, ed. a 2-a, New York, 1915, retip. 1952, p. 245-246; J. Gammack, Gildas, în Smith-Wace, II, p. 670-671; N. C. Chadwick Ş.a., Studies in the Early British Church, Cambridge, 1958; Bardenhewer, V, p. 399-401; Cross, Gildas, St., în ODCC, p. 566-567; M. Simonetti, Gildas le Sage, în DECA, I, p. 1059.
Gnosticism
Gnosticism, concept generic (umbrelă) sub care sunt grupate o multitudine de

doctrine eretice apărute atât în interiorul, cât şi în afara creştinismului, în primele secole   d.H. şi care derivă din yvaxng, cuvânt grec care semnifică cunoaştere, iluminare sau ştiinţă.  Cunoaşterea, ca mijloc de atingere a mântuirii sau ca o formă de mântuire, şi conştiinţa faptului că posedă această cunoaştere într-o doc​trină particulară şi distinctă, sunt două trăsături comune numeroaselor secte prin care mişcarea gnostică s-a manifestat istoric, în realitate, puţine au fost gru​pările cărora H s-a acordat numele de gnostici, de obicei fiind cunoscute prin numele întemeietorului de şcoală. Sf. Iri-neu* foloseşte, în lucrarea sa Adversus Haereses, denumirea de gnoză (fals numită astfel, spune el), pentru a acoperi toate ereziile care împart între ele această caracteristică. Noi putem considera acest termen ca expresie a unui concept gene​ric, aplicabil unor doctrine în care apar proprietăţi determinante. Luând în consi​derare gnosticismul ca o erezie creştină, Sfinţii Părinţi au scris nenumărate tra-ţaţe, apologii ale creştinismului şi respin​geri ale ereziilor, întrucât acestea se făceau vinovate de falsificarea mesajului creştin şi se transformau într-un con» curent extrem de serios al religiei creş​tine. Cercetătorii moderni, W. Bousset (Hauptprobleme der Gnosis);  H.  H. Schaeder (Urform und Fortbildungen des manichăischen System); H. Leise-gang (Die Gnosis); A. von  Harnack (Marcion); H. Jonas (La Religion gnos-tique);   E.   de   Faye   (Gnostiques   et Gnosticisme); H.Ch. Puech (En quete de la gnose); R.M. Grant (Gnosticism and Early Christianity); G. Quispel (Gnostic Studies /-//); S. Petrement (Le Dieu se​pare) ş.a., au lărgit treptat cercul tradiţio​nal al existenţei gnosticismului, vorbind de un gnosticism evreiesc precreştin şi un gnosticim păgân  elenistic,  făcând
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cunoscute şi surse mandeene, exemplu frapant al unui gnosticism oriental, exte​rior spaţiului elenistic şi celui iudaic. Dacă luăm în considerare nu numai această trăsătură specifică, cunoaşterea, ci şi spiritul dualist şi anticosmic, în ge​neral, putem introduce şi religia lui Mani în mişcarea gnostică, întrebarea asupra începutului şi asupra tradiţiei istorice din care provine gnosticismul a suscitat nu​meroase controverse care, în momentul de faţă, sunt departe de a fi lămurite. Pe de o parte, Sfinţii Părinţi şi pe de altă parte, Plotin, au vorbit de influenţa lui Platon (în special dialogul Timaios) şi în general a filosofici greceşti prost înţe​leasă, grefată pe o gândire creştină lip​sită încă de fermitate şi siguranţă. Sa​vanţii moderni au propus, rând pe rând, origini elenistice, babiloniene, egiptene, iraniene, combinate cu elemente creştine şi iudaice, în fapt, analizând textele gnostice se poate spune că trăsătura lor specifică este sincretismul şi că aceste mişcări gnostice sunt deasupra fron​tierelor etnice şi a barierelor confesionale şi că spiritul lor este nou. Astfel că gnos​ticismul, raportat la moştenirea iudaică, este departe de ortodoxia iudaică, că babilonismul său este departe de orto​doxia babiloniană, iranismul său este de​parte de ortodoxia iraniană ş.a.m.d. To​tuşi, ceea ce defineşte gnosticismul stric​to sensu nu este integrarea mai mult sau mai puţin organică a unui anumit număr de elemente disparate, ci reinterpretarea îndrăzneaţă, şi deosebit de pesimistă, a câtorva mituri, idei şi teologumene de largă circulaţie în epocă (Mircea Eliade, Istoria ideilor şi credinţelor religioase., ed. rom., voi. II, p. 339). Această inter​pretare a gnosticismului, ca fiind un fe​nomen sincretic, este criticată de I.P. Culianu în Gnozele dualiste ale Occi​dentului, care O consideră inconsistentă

şi analiza prin invarianţi a lui H. Jonas, şi insuficienţa căutării originilor, propu​nând în schimb analizaprin mănunchiuri de opoziţii, câmpul de acţiune sau spec​trul de toleranţă al gnosticismului se extinde astfel, de ex., el nu este redus doar la opţiunea anticosmism, ci cuprin​de o întreagă gamă, mergând de la anti​cosmism la procosmism. Interpretarea lui Culianu este funcţională, dacă accep​tăm ca trăsătură de bază a acestor grupări religioase dualismul, în forma sa clasică maniheistă, şi nu cunoaşterea, şi nici nu poate fi tăgăduit faptul că în creuzetul intelectual al Antichităţii târzii sunt amalgamate prin sincretism sau topite prin pseudomorfoză (Jonas-Spengler), diverse elemente atât din filosofia cât şi din religiile vremii, gnosticismul, încer​când să facă osmoza între filozofie şi religie, dând naştere unui hibrid distruc​tiv pentru cele două, dar şi autodistructiv prin inconsistenţa sistemului. Termenul cunoaştere este pur formal, el nu semnifică ce este a cunoaşte, în con​textul gnozei, cuvântul cunoaştere are un sens categoric religios sau supranatural, în Biserica creştină primară, ereticii şi ortodocşii au fost într-o mare dispută asupra raportului între credinţă şi cu​noaştere (pistis şi gnosis ). Cunoaşterea gnosticilor, pe care o opuneau în contrast cu simpla credinţă a creştinilor, nu era de tip raţional. Gnosis era prin excelenţă cunoaşterea lui Dumnezeu şi întrucât Di​vinitatea avea un caracter întru totul tran​scendent, cunoaşterea lui Dumnezeu era cunoaşterea unui obiect de necunoscut prin metode raţionale şi nu era de con​diţie naturală. Cunoaşterea era radical diferită de cunoaşterea raţională de tip filosofic. Pe de o parte, ea este strâns legată de experienţa revelaţiei, de tipul receptării Adevărului, prin tradiţia sacră şi secretă (esoterică) sau prin iluminarea

interioară, înlocuind teoria şi argumentul raţiunii, pe de altă parte, cunoaşterea care are ca obiect tainele mântuirii, nu este o metodă, este un scop în sine, ea modifică fiinţa umană unificând-o cu Divinitatea. Surse primare referitoare la textele gnos​tice sunt descoperirile arheologice din sec. XVIII-XX din Egipt, codicele Bruce (Cărţile lui leou), codicele Askewianus (Pistis Sophia), codicele Nag Hammadi (Rugăciunea lui Pavel, Apocrifa lui la-cob,  Evanghelia Adevărului,  Epistola către Rhegini, Tratatul Tripartit, Evan​ghelia lui Toma, Evanghelia lui Filip, Natura Puterilor,  Scrierea fără titlu, Cercetarea Sufletului, Cartea lui Toma Luptătorul,    Evanghelia   Egiptenilor, Preafericitul Eugnostos,  înţelepciunea lui lisus Hristos, Dialogul Mântuitorului, Apocrifa lui loan, Evanghelia Egipte​nilor, Apocalipsa lui Pavel, Prima Apo-calipsă a lui lacob, A doua Apocalipsa a lui lacob, Apocalipsa lui Aclam, Faptele lui Petru şi ale Celor Doisprezece Apos​toli, Bronte, Authentikos Logos, Noqma, Discurs despre  Ogdoadă,  Rugăciunea hermetică, Asclepius, Parafraza lui Sem, Al doilea Tratat al Marelui Seth, Apo​calipsa lui Petru, Silvanus, Trei Stele ale lui Seth, Zostrianos, Epistola lui Petru către Filip, Melchisedec, Norea, Mărtu​risirea Adevărului, Marsanes, Interpre​tarea, Expunerea Valentiniană, Alogeni, Hypsiphron, Cugetările lui Sextus, Pro-tennoia Trimorphe ) ş. a. O sursă preţi​oasă o constituie cărţile sacre ale man-deeenilor (în  Ib.  aramaică manda = cunoaştere). Ele conţin tratate mitologice şi doctrinare, cărţi de morală şi ritual, liturghii, culegere de imne şi psalmi. Lupta împotriva gnosticismului, pericol pentru adevărata credinţă, ocupă un Ioc important în literatura creştină a primelor secole, şi scrierile respective sunt o sursă secundară foarte importantă. Menţionăm

aici marile opere polemice ale Sfinţilor Părinţi: Justin* Martirul Apologie; Iri-neu*, Adversus Haereses; Ipolit*, Refit-tatio   Omnium   Haeresium   (Philoso-phumena); Tertulian*, Depraescriptione Haereticorum, Adversus  Valentinianos, Adversus Marcionem, De Anima; Epi-fanie*, Panarion Haeresium; Origen*, De principiis, Contra Celsum. Clement* Alexandrinul,  pe  lângă  numeroasele fragmente din Stromate, a lăsat şi o cu​legere a scrierilor lui Theodot, Excerpta ex Theodoto, membru al scolii valen-tiniene anatoliene,  iar Sf.  Epifanie a transmis posterităţii un document literar complet al  şcolii valentiniene italice, Scrisoare către Flora a lui Ptolemeu. Din câmpul  păgân,  menţionăm pe Plotin, Contra gnosticilor, sau împotriva celor care spun că Demiurgul lumii este rău şi că lumea este rea, Enneade, II, 9. îfi se​colul III, autorii creştini antieretici s-au ocupat de respingerea maniheismului. Pentru ei, noua religie nu făcea parte din erezia gnostică: Titus* de Bostra, Ad​versus Manichaeos; Hegemonius*, Acta Archelai; Augustin*, De Trinitate, Con-fessiones,  Contra Faustum; Theodor* bar Konai, Liber Scholiorum şi un scri​itor păgân, Alexandru de Lycopolis, Contra Manichaei Opiniones. Disputa-tio. O sursă importantă de informaţii o constituie şi misterele păgâne, literatura rabinică şi literatura islamică. Gnosticismul pare să cunoască trei tipuri de texte, corespunzând cu trei etape nu neapărat cronologice:  etapa primitivă, unde discordia dintre creatorii lumii nu implică nici răutatea lor esenţială, nici caracterul rău al cosmosului, etapa acută, marcată de anticosmismul şi de demo-nizarea creatorului lumii, şi etapa mode​rată, în care sunt vădite eforturile de a apropia contrariile, de a-I scuza pe De​miurg şi, chiar în unele cazuri, de a scuza
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lumea. Divinitatea primă este străină de această lume, pe care nu a creat-o şi pe care nu o guvernează; este un regat al luminii, prin opoziţie cu lumea, care este un regat al întunericului. Dumnezeu este eonul perfect, invizibil, de neconceput, etern, îmutabil, care îşi contemplă ima​ginea în el însuşi, ca într-o oglindă, împreună cu el coexistă Gândirea care este Tăcerea absolută. De la această pri​mordială unitate a Proto-Tatălui şi a Gândirii sale, emană intermediarii, năs​cuţi unul din celălalt, eonii Pleromei, care sunt în număr de treizeci, grupaţi în perechi de câte doi eoni, masculin şi fe​minin. Cosmosul este opera puterilor in​ferioare, generate de un eon din Pleromă, care, din ignoranţă, necunoscându-1 pe adevăratul Dumnezeu, i-au uzurpat pu​terea, considerând că sunt singurele divi​nităţi. De cele mai multe ori, ultimul dintre eoni, Sophia (Sophia-Akhamâth, Sophia-Prounikos, Pistis Sophia), eon feminin care doreşte să-1 cunoască pe Tatăl, afectează unitatea Pleromei. Apa​riţia lumii inferioare, materiale, se dato​rează acestui ultim eon animat de volup​tate, orgoliu şi rătăcire. Dorind să imite Entitatea Supremă, încearcă să creeze fără jumătatea sa masculină. Rezultatul este o creatură diformă şi ignorantă (avorton, cum spun majoritatea gnosti​cilor), numit laldabaoth, stăpân peste apele abisului tenebros şi care, sub efec​tul gelozei sale, se transformă în materie. Precum Proto-Tatăl s-a unit cu Gândirea sa pentru a emana (probole) lumea supe​rioară, laldabaoth se uneşte cu Ignoranţa sa pentru a genera universul inferior. Geneza puterilor inferioare, a arhonţilor, şi în general, a tot ceea ce este creat din​colo de Divinitatea primă, este una din marile teme de speculaţie, fiecare în-trecându-se în a crea ceva nou şi cât mai stufos. Dumnezeul transcendent este el

însuşi ascuns, străin de toate creaturile şi nu poate fi cunoscut prin concepte ra​ţionale. El poate fi cunoscut doar prin revelaţie şi iluminare supranaturală, iar această cunoaştere nu poate fi exprimată decât prin termeni negativi. Universul, domeniul Arhonţilor, este ca o vastă în​chisoare, în care carcera cea mai grea este lumea, scena vieţii umane. In jurul lumii, sferele cosmice (365 de ceruri conform lui Basilide) sunt dispuse con​centric. Semnificaţia religioasă a acestei arhitecturi cosmice este că ceea ce des​parte omul de Divinitatea primă nu este numai distanţa, ci şi activitatea unor forţe demoniace. Sferele sunt sedii ale celor şapte Arhonţi, zei planetari împrumutaţi din panteonul babilonian. Este semni​ficativ că ei au nume care, în Vechiul Testament, sunt rezervate lui Dumnezeu - lao, Sabaoth, Adonai, Elohim, El Shaddai etc. Folosirea unor atribute ale Divinităţii, ca nume pentru puterile de​monice, este un exemplu pentru reesti-marea peiorativă a vechilor tradiţii şi a celei iudaice în general. Arhonţii conduc împreună lumea şi fiecare în sfera sa este un gardian al închisorii cosmice. Guver​narea tiranică a acestor temniceri poartă numele de heirmarmene - Destinul uni​versal. Demiurgul laldabaoth 'a ţinut sfat cu puterile lui. Ei toţi au dat naştere Fa​talităţii şi i-au înlănţuit cu măsuri, mo​mente şi timpuri pe zeii cereşti, pe îngeri, pe demoni şi oameni, astfel încât toţi să fie ţinuţi prin legătura ei, care domină toate lucrurile' (Papirusul din Berlin, p. 157-8). Sub aspect fizic, această domi​naţie este a legii naturale, sub aspect psi​hic, prin instituirea şi aplicarea legii mozaice, ea viza reducerea omului la sclavie. Arhonţii sunt de asemenea crea​torii lumii, dacă acest atribut nu este re​zervat conducătorului lor, care ia astfel numele de Demiurg, şi care adesea este

descris cu trăsăturile Dumnezeului din Vechiul  Testament.  Omul,  principalul obiect în această îmbinare de forţe ostile, este alcătuit din trup, suflet şi spirit, ori​ginea lui este dublă, mundană şi supra-mundană. El nu este numai trup, este şi suflet produs de puterile inferioare, care au alcătuit trupul după imaginea Omului Primordial (arhetipal) şi 1-au animat cu forţele lor psihice: nevoile şi pasiunile omului natural, fiecare din ele produsă de o sferă cosmică, întregul ansamblu alcătuind sufletul astral, psyche. Datorită trupului şi sufletului, omul este o parte a lumii, subjugat destinului universal, hei-marmene. 'într-adevăr, din această Fa​talitate au apărut toate nedreptăţile, tică​loşiile şi blestemele, legătura uitării şi a ignoranţei, ca şi toate preceptele tiranice şi păcatele strivitoare şi spaimele cele mari. Şi astfel întreaga creaţie a fost or​bită, ca să nu poată fi cunoscut Dum​nezeul care este deasupra lor, a tuturor' (Apocrifa lui loan, BG, p. 158). Prizonier în suflet este spiritul sau pneuma, o păr​ticică din substanţa divină venită din înalturi şi căzută în lume. Arhonţii au creat omul cu intenţia premeditată de a ţine spiritul captiv. Astfel că, în macro-cosmos, omul este prizonier înlănţuit în şapte sfere, iar în microcosmos, spiritul uman este acoperit de şapte veşminte psi​hice care-şi au originea în cele şapte sfere, în timpul prizonieratului terestru, în ceea ce priveşte preceptele morale, acestea diferă de la un sistem la altul, de la ascetismul riguros la practici licen​ţioase, semnificaţia celor două tipuri de comportament rezidă în revolta faţă de ordinea acestei   lumi.  Când  nu-şi  cu​noaşte răscumpărarea, spiritul, scufundat în trup şi psihic, este inconştient de el însuşi,  amorţit,  adormit,   intoxicat de otrava lumii, pe scurt, omul este igno​rant; trezirea şi eliberarea îi vin <Je la

cunoaştere, atunci când ştim ce eram şi ce am devenit; unde eram şi de unde am fost aruncaţi; către ce ţel ne îndreptăm şi de unde am fost răscumpăraţi; ce este naşterea şi ce este regenerarea (Clement Alexandrinul, Exc. Theodot, 78, 2). Aşa cum Dumnezeul transcendent este străin de această lume, şi eul pneumatic este străinul lumii. Scopul efortului gnostic este de a elibera omul interior din legă​turile lumii, pentru a se reîntoarce în regatul luminii. Cel care aduce mântuirea este un mesager venit din regatul luminii, identificat deseori cu Hristos, care a în​vins barierele sferelor, trezeşte spiritul din somnul său terestru şi îi comunică cunoaşterea salvatoare adusă din înal​turi. Cunoaşterea astfel revelată, cunoaş​terea lui Dumnezeu, cuprinde tot conţi​nutul unei  istorii secrete,  originea şi creaţia Lumii, originea Răului, drama Răscumpărătorului   divin  coborât  pe pământ ca să-i salveze pe oameni, şi vic​toria finală a lui Dumnezeu transcendent, victorie care se va traduce prin înche​ierea Istoriei şi nimicirea Cosmosului. Practic, este cunoaşterea căii de urmat de către suflet pentru a ieşi din iume, cunoaşterea preparativelor sacramentale şi  magice ale ascensiunii viitoare  şi numele ascunse şi formulele secrete pen​tru a trece de fiecare sferă în parte, înar​mat cu această gnoză, sufletul se în​dreaptă după moarte spre înalt, lăsând în fiecare sferă veşmântul psihic care îi aparţine, eliberat ca spirit de toate înve​lişurile străine se reuneşte cu Divinitatea. Elaborarea  sistemelor gnostice a fost opera câtorva iluminaţi, însă cu timpul se constată înmulţirea acestora. Primii înte​meietori, precum Simon Magul, se pre​zintă nu ca profeţi, ci ca întrupări ale forţelor celeste. Succesorii acestora, se concurează reciproc, şi introduc în sis​temele originare propriile inovaţii, trep-
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tat apărând scrieri noi considerate secrete şi destinate iniţiaţilor, iar pentru a avea autoritate şi autorii lor le prezintă ca fiind rodul revelaţiilor. Iniţiaţii se împărţeau în mai multe clase, perfecţii, cei care do​reau sa atingă această stare şi impurii. Practicile lor rituale erau secrete, şi cuprindeau: botezuri, mirungeri, punerea mâinilor, comuniuni sub diverse forme, agape şi uniuni spirituale, mai mult sau mai puţin simbolice. Textele originare, care sunt cunoscute, nu sunt foarte
A
explicite în acest sens. In Pistis Sophia, un text care aparţine şcolii valentiniene, se vorbeşte de botezul în spirit, botezul cu foc. Toate aceste rituri, la care se adăugau numeroase gesturi simbolice şi formule secrete înscrise pe talismane, aveau menirea de a-1 purifica şi de a-1 proteja pe cel .ales, în ascensiunea sa printre cerurile vizibile şi invizibile. Condamnările şi persecuţiile la care sunt supuşi de autorităţi, dar şi respingerile din partea Bisericii creştine din bazinul mediteranean şi a oamenilor de cultură păgâni în secolele III şi IV, au dus treptat la dispariţia multor capete ale hidrei, rămânând în urma lor doar câteva scrieri.
/v
In Orientul mijlociu, invazia islamului a permis ca anumite grupări să subziste până în secolul al XH-lea, iar câteva doc​trine gnostice, în asociere cu doctrina islamică, au dat naştere ismaelismului iranian. Maniheismul şi mandeismul se manifestă în comunităţi mici şi astăzi în Asia. în Europa, după dispariţia prisci-lianismului (sec.V) în Spania, renaşterea dualismului este constatată o dată cu apariţia bogomilismului (sec.IX-X) şi a catharilor albigenzi, combinată cu atrac​ţia exercitată de sectele milenariste. Această resuscitare a mişcărilor dualiste are loc pe fondul transmiterii de texte gnostice, îmbogăţite cu apocrife creştine, din care s-au eliminat anumite pasaje

considerate prea violente, la care se adaugă tratate de alchimie bizantine şi arabe, în Europa Occidentală, apariţia textelor alchimice a dus la înflorirea ope​relor în acest domeniu, iar teme specifice alchimice se transformă în figuri ale sim​bolurilor ascensiunii spirituale (gnos​tice), gnosticismul renaşte la începuturile epocii moderne în teosofiile lui Para-celsus şi Van Helmont şi antroposofia lui Rudolf Steiner, iar în secolul nostru în neognoze (gnoza de la Princeton, noua gnoză franceză), în această din urmă situaţie, mai curând în genul aparenţei, decât în acela al esenţei, în măsura în care neognozele se nasc dintr-o criză a cunoaşterii în limitele ideii de raţionali​tate integrală. (F.F)
W. VOlker, Quellen zur Geschichte der christlichen Gnosis, Tiibingen, 1932; W. Till (ed.), Koptisch-gnostische Schriften, I, 1954; Charlotte A. Baynes (ed.), A Coptic Gnostic Treatise, Cambridge, 1933; R. M. Grant, Gnosticism. An Anthology, 1961; R. Haardt (ed), Die Gnosis, Salzburg, 1967; W. Forster (ed.), Die Gnosis, 2 voi., Zurich, 1969-1970; W. Bousset, Die Hauptprobleme des Gnos-ticismus, Gottingen, 1907; H. Jonas, Gnosis und spătantiker Geist, Gottingen, 1934 şi urm., cu supliment 1964-1966; Idem, The Gnostic Religion, Boston, 1958; G. Scholem, Major Trends in Jewish Mysticism, Hilda Stick Stroock Lectures for 1938, Jerusalem, 1941; Idem, Dos Buch Bahir, Leipzig, 1923; Idem, Jewish Mysticism, Merkabah Mysti​cism, and Talmudic Tradition, New York, 1960; G. Quispel, Gnosis als Weltreligion, Zurich, 1951; J. Doresse, The Secret Books of the Egyptian Gnostics, 1960 (ediţia franceză: Librairie Pion, Paris, 1958); R. McL. Wilson, The Gnostic Problem, 1958; R.M. Grant, Gnosticism and Early Christianity, New York, 1959; K. Rudolph, Die Gnosis, 1980; loan P. Couliano, Leş Gnoses dualistes d'Occident. Histoire et Mythes, Pion, 1990 şi ed. rom. I. P. Culianu, Gnozele dualiste ale Occidentului, Nemira, 1995; Idem, loan P.

Couliano, The Tree of Gnosis. Gnostic Mythology from Early Christianity to Modern Nihilism, Harper/Collins, Sân Fran​cisco, 1992 şi trad. rom. Arborele gnozei. Mitologia gnostică de la creştinismul tim​puriu la nihilismul modern, Nemira, 1998, cu bogată bibliografie; Cross, Gnosticism, în ODCC, p. 573-574, cu bibliografie.
Gregentius
Gregentius, episcop de Tafar (Taphar) sau Tefra în Arabia. Nu ne este cunoscut cu certitudine locul naşterii. Se crede că s-a născut la Bliares sau la Milano, după cum susţin mineele greceşti, înainte de a fi hirotonit episcop, Gregentius a trăit ca anahoret în Egipt. Este posibil să fi fost episcop al Etiopiei, iar în jurul anului 535, în vremea lui Justinian, a activat în Arabia Saudită în vederea convertirii ara​bilor. Este cunoscut, în special, ca autor al lucrării: Leges Homeritarum, în mare parte o culegere de note din diverşi au​tori, şi Disputatio cum Herbano Judaeo. Această a doua lucrare este o dispută pu​blică care a avut loc în prezenţa regelui şi a altor autorităţi religioase, transcrisă de Palladiu*, ucenicul lui Gregentius. în realitate, este o parte din Viaţa lui Gre​gentius (Labate).
Migne, PG, 86, l, 565-784; K. Dukakes, Meyag Ewaţapioirig nâvTfov râv âyteov, Atena, 1897, 484-490 (parafrazare în greaca nouă); A. Moberg, The Book of the Himyarites, Lund, 1924; Krumbacher, 59; J de Soyres, Gregentius, St., art. în Smith-Wace, II, p. 730; E. Mangenot, Gregentius, DTC, 6, col. 1775-1776; A. Labate, Gre​gentius, în DECA, I, p. 1099; K. Pollmann, Gregentius, în LACL, p. 256.
Grigorie de Agrigent
Grigorie de Agrigent (m. 603), episcop de Agrigent (Girgenti), în Sieilia. La

vârsta de 18 ani, face un pelerinaj în Africa de Nord şi în Orientul Apropiat, în Palestina, este hirotonit diacon de Patriarhul Ierusalimului. La vârsta de 31 de ani, este hirotonit episcop de Agri​gent, Ia Roma. în urma unor acuze ca​lomniatoare, este trimis la închisoare. Intervenind la Roma, papa Grigorie I îi recunoaşte nevinovăţia şi este apoi primit cu cinste de împăratul Mauriciu. De la el s-a păstrat un comentar la Ecclesiast, în 10 cărţi. De asemenea, îi sunt atribuite şi o serie de omilii. Grigorie a influenţat dezvoltarea stilului literar bisericesc, bizantin. Viaţa lui a fost scrisă de Leon-ţiu, egumen al mănăstirii Sf. Sava din Roma (m. 688) şi a fost revizuită de Simeon Metafrastul.
Migne, PG, 98, 741-1181; Leonţiu, Viaţa, în PG, 98, 549-716; Simeon Metafrastiil, Viaţa, în Migne, PG, 116, 189-270; E. Meren&nb, Gli inediţi nella tradizione agiografica cR s. Gregorio di Agrigento, OCP, 45, 1979, p. 359-372; Bardenhewer, V, p. 105-107; Alta-ner-Stuiber, 1980, p. 518; C. Hole, Gre-gorius, art. în Smith-Wace, II, p. 776-777; DSp. 6, col. 919-920; Cross, Gregory, St.„ în ODCC, p. 598; A. Amore în Bibliotheca Sanctorum, VII, Roma, 1966, col. 169-173, cu bibliografie; S.J. Voicu, Gregoire d'Agri-gente, în DECA, I, p. 1099; C. Schmidt, Gregor von Agrigent, în LACL, p. 256-257.
Grigorie de Antiohia
Grigorie de Antiohia, patriarh al Antio-hiei, între 570-593. S-a născut în Siria, în prima jumătate a sec. VI. îmbrăţişează viaţa de monah. Ca monah îl întâlnim la mănăstirea ortodoxă din Ierusalim, la Sinai şi mai apoi la Lavra din Pharan (Sinai), unde împăratul Justin (565-578) îl numeşte egumen. După depunerea din treaptă a patriarhului Anastasie I, acelaşi împărat îi încredinţează scaunul episco-
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pal din Theopolis-Antiohia. Se dove​deşte a fi un intermediar abil între romani şi perşi, câştigând admiraţia acestora, în 588, este acuzat, la Constantinopol, de imoralitate de către duşmanii săi geloşi pe succesul pe care îl avea. A fost apărat de Evagrie* Scolasticul (adică, avocatul) şi este dezvinovăţit şi repus în scaun. Izbuteşte apoi să liniştească revolta ar​matei bizantine de la Litarba. Cuvântarea ţinută cu acea ocazie, este consemnată de Evagrie Scolasticul. Grigorie s-a remar​cat ca un bun teolog, păstrător al cre​dinţei calcedoniene şi mare pacificator al tensiunilor sociale şi mai ales religioase ale vremii. De la el au rămas, între altele, o omilie despre femeile purtătoare de mir (In mulieres unguentiferas), în care vorbeşte despre patimile şi învierea Mân​tuitorului, cuprinzând citate din evanghe​lii, parafraze şi comentarii, şi alte două omilii la Botezul Mântuitorului (De Baptismo Domini şi In illa verba 'hic est filius meus'). O parte din lucrările sale au fost traduse în georgiană.
Migne, PG, 88, 1847-1866; CPG, 7384; Migne, PG, 10, 1177-1189; Idem, 88, 1872-1884; idem, 88, 1884-1865; S. Haidacher, Zu den Homilien des Gregors, în ZKTh 25, 1901, p. 367-369; P. Goubert, Patriarches d'Antioche et d'Alexandrie, în REByz 25, 1967, p. 65-67; A. Battikha, Gregoire d'An​tioche, în DECA, I, p. 1109-1100, cu biblio​grafie; T. Fuhrer, Gregor von Antiochien, în LACL, p. 257, cu bibliografie.
Grigorie Decapolitul
Grigorie Decapolitul (780/790-842), călugăr ortodox. S-a născut la Irinopolis, oraş în Decapolea Isauriei Asiei Mici. După terminarea studiilor, îmbrăţişează viaţa de monah. Trăieşte pentru o pe​rioadă ca sihastru. La rugămintea mamei sale, se alătură comunităţii monahale

dintr-o mănăstire aflată în apropierea oraşului natal. Monahii de aici împărtă​şeau idei iconoclaste. Datorită disputei care se iscă, este alungat din mănăstire. Sf. Grigorie călătoreşte apoi în Grecia, Sicilia, la Roma, Tesalonic şi Constan​tinopol, unde se stabileşte în timpul dom​niei împăratului Leon V Isaurul. Se stin​ge din viaţă în anul 842. Biograful Sf. Grigorie, Ignatie Diaconul, relatează nenumărate minuni săvârşite de el în viaţă, dar şi după moartea sa. Moaştele sale rămân la Constantinopol, până la cucerirea acestuia de către turci (1453). Sunt salvate de un demnitar creştin, fiind cumpărate de Barbu Craiovescu şi aşezate la mănăstirea Bistriţa din judeţul Vâlcea, în anul 1498, unde se află în prezent. Sf. Grigorie îi este atribuită o istorie a convertirii unui arab.
Migne, 100, 1199-1212; Fr. Dvornik, La vie de saint Gregoire le Decapolite et Ies slaves macedoniens au IX-e siecle, Paris, 1926; Dragoş P. Petroşanu, Sfântul Grigore Decapolitul din mănăstirea Bistriţa-~Vâlcea, Bucureşti, 1942; Patriarhia Bisericii Orto​doxe Române, Sfinţi români şi apărători ai legii strămoşeşti, tipărită cu binecuvântarea Prea Fericitului Teoctist, Patriarhul Bisericii Ortodoxe Române, Editura Institutului Biblic şi de Misiune a Bisericii Ortodoxe Române, Bucureşti, 1987, p. 248-257. F. Halkin, AnalBolL, 69, 1951,393-394.
Grigorie de Elvira
Grigorie de Elvira sau Gregorius Bae-ticus (sec. IV), episcop de Elvira, Eliberi sau Granada, în a doua parte a sec. IV, când în Spania izbucneşte criza ariană. Dacă Grigorie a acceptat sau nu formula de la Rimini din 359 este o problemă deschisă. Unii spun că el a refuzat acceptarea ei de la bun început (Cross), iar alţii pun acest gest pe seama absenţei

sale de la sinod (Quasten), iar o a treia tabără susţine că el a fost unul din epis​copii care au acceptat formula de la Rimini (Gams). Oricare ar fi fost circum​stanţele, Grigorie nu apare în tabăra pro-arienilor. Ba mai mult, îl întâlnim în tabăra luciferienilor*, a celor care au refuzat comuniunea cu episcopii care au înclinat, fie şi sub presiune, spre aria​nism; iar după moartea lui Lucifer, el devine conducătorul lor. Grigorie a dece​dat după anul 392, când Ieronim îl men​ţionează ca fiind în viaţă, deşi foarte bătrân.
Cât priveşte opera sa scrisă, controverse​le nu s-au încheiat. Ieronim face apre​cieri generale, fără a indica vreun titlu precis. Cercetările de la începutul sec. al XX-lea îi atribuie lui Grigorie urmă​toarele lucrări: Omilii la Cântarea Cân​tărilor, Tractatus Origenis sau Tractatus de libris sanctarum scripturarum, atri​buit lui Origen*; Tractatus de Arca Noe şi De F ide. Tratatul De fide are un conţinut antiarian. Se pare că Grigorie a conceput acest tratat, sub formă ano​nimă, pentru prima dată în 360, cu scopul de a respinge erezia ariană, promovată la sinodul de la Rimini (Ariminium), iar după moartea împăratului Constans, care favoriza arianismul, el îl redactează din nou, răspunzând şi unor critici venite din partea ortodocşilor. Ambele versiuni s-au păstrat. Cea dintâi sub numele lui Am​brozie*, iar a doua, al lui Grigorie* de Nazianz. La elaborarea acestui tratat, Grigorie a folosit scrieri ale lui Tertu-Ilian*, Novaţian*, Ilarie*, Phoebadius*. La lucrările de mai sus se adaugă şi altele, dintre care unele neautentice: De Salomone, păstrată sub numele lui Am​brozie şi două Fragmenta expositionis in Ecclesiasten şi De diversis generibus leprarum. Acest ultim tratat, interpre​tează alegoric textul din Levitic referitor

la lepră. Rămân sub semnul întrebării şi celelalte lucrări care i-au fost recent atri​buite: libellus fidei, fides catholica, fides Romanorum. Acestea aprofundează, mai mult decât De fide, teologia Duhului Sfânt şi hristologia antidocetică. în activitatea sa exegetică, Grigorie se apleacă mai mult asupra unor teme pre​luate din Vechiul Testament, care era mai puţin cunoscut în Occident de către cre​dincioşii creştini. El face uz de inter​pretarea tipologică, prezentând datele şi personajele din Vechiul Testament ca prefigurări ale personajelor noutesta-mentare. De aceea, se poate spune că Grigorie a ştiut să discearnă întreita sem​nificaţie (triplicem significatum) a textu​lui biblic, adică sensul literal, tipologic şi profetic, scrierile sale purtând amprenta celor din Orient şi în special de la Ale​xandria. Acesta pare să fi fost şi motivul care a determinat atribuirea unor scrieri ale sale lui Origen.
Migne, PL 17, 549-568; PLS l, 352-527 (cf. 1743-1746); V. Bulhart, J. Fraipont, CCL, 69, 1967, 1-283; A.C. Vega, Espania Sagrada 55, Madrid, 1957; M. Simonetti, Gregorio di Elvira. La fede, Torino, 1975; J. Collantes Lozano, Sân Gregorio di Elvira. Estudio sobre su eclesiologia, Granada, 1954; C. Von a, Gregorio de Elvira. l Tractatus de lib~ ris sacrarum scripturarum. Fonti e soprav-vivenza medievale, Roma, 1970; F, Regina, // 'De Fide' di gregar io di Elvira, Napoli, 1942; L. Collantes Lozano, Sân Gregorio di Elvira. Estudio sobre su eclesiologia, Granada, 1954; F.J. Buckley, Christ and Church according to Gregory of Elvira, Roma, 1964; F. H. B. Danieli, Gregorius Baeticus, art. în Smith-Wace, II, p. 739-741; Cross, Gregory of Elvira, art. în ODCC, p. 598; Altaner-Stuiber, 1980, p. 370; Quasten, Patrology, IV, p. 84-89 cu bibliografie; M. Simonetti, Gregoire d'Elvire, în DECA, I, p. 1100-1101; E. Schulz-Fliigel, Gregor von Elvira, în LACL, p. 257-258.
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Grigorie Luminătorul
Grigorie Luminătorul (240-332), Apos​tolul Armeniei. S-a născut la Valarsha-pat, capitala provinciei Ararat în Arme​nia. Tradiţia armeană îl prezintă ca des​cendent al unei familii nobile partă, tatăl său fiind Anak sau Anag, cel care, la instigarea lui Ardashir, l-a asasinat pe regele armean Chosroes I. Regele muri​bund porunceşte uciderea întregii familii. Cu toate acestea, pruncul Grigorie este salvat şi trimis la Cezareea, unde a fost crescut în credinţa creştină şi botezat, primind numele de Grigorie. Se căsă​toreşte şi are doi fii: pe Vhartanes şi Aristages (sau Rostaces), acesta din urmă fiind succesorul tatălui său la tronul patriarhal al Armeniei, funcţia de patri​arh sau catholicos rămânând în familie, până în vremea lui Isaac* (Sahak sau Sahag) cel Mare (m. 438). Agathangel* (Agathangelos) ne informează că Gri​gorie a revenit apoi în Armenia pentru a-şi încreştina conaţionalii. Distruge templul şi altarul zeilor păgâni locali din Ash-tishat, atrăgându-şi mânia lui Tiridat, care îl supune torturilor, în cele din urmă, Grigorie izbuteşte să-1 convertească şi pe rege, împreună cu familia sa şi întreg poporul. Leonţiu de Cezareea îl hiroto​neşte episcop, iar Petru de Sevaste îl întronizează episcop al Armeniei. Gri​gorie îi hirotoneşte episcopi pe cei doi fii ai săi. Aristages participă la sinodul I ecumenic de Ia Niceea (325). Nichifor* Cal ist ne informează că Grigorie ar fi făcut o călătorie la Roma în compania lui Tiridates. Spre sfârşitul vieţii, el se re​trage pentru a duce o viaţă solitară într-o peşteră din Manyea, în provincia Ţăran. Moare în sălbăticie. Nişte păstori îi gă​sesc trupul şi, neştiind cine era, au ridicat deasupra lui o movilă de pietre. Lui Grigorie îi sunt atribuite 33 de omilii. Se

pare, totuşi, că nici una nu este autentică. La fel şi imnele care sunt puse sub numele lui, nu îi aparţin. Viaţa lui este cunoscută din informaţiile date de isto​ricul Agathangel, care se prezintă ca se​cretar al lui Tiridates. în sec. VIII, Geor-ge Sirianul scrie şi el viaţa lui Grigorie. Este posibil ca şi el să fi colaborat la inventarea alfabetului armean împreună cu Mesrop*.
Metafrastes, Vita, în PG, 115, 941-996; BHG, 712-713e; BHO 76-80; V. Langlois (ed), Collection des historiens anciens et modernes de l'Armenie, 2 voi., Paris, 1867-1869; P. de Lagarde, Analecta Syriaca, Leipzig, 1858, p. 122-128; J. M. Schmid, Reden und Leben des hi. Gregorius des Erleuchters, Regensburg, 1872; R. W. Thomson, The Teaching of St. Gregory, Cambridge, Mass., 1970; L. Davidson, Gregorius Illuminator, art. în Smith-Wace, II, p. 737-739; Bardenhewer, V, p. 182-185; Tixeront, Patrologie, p. 433-434; Cross, Gregory the Illuminator, în ODCC, p. 598-599, cu bibliografie succintă; S.J. Voicu, Gregoire l'Illuminateur, în DECA, I, p. 1107-1108; P. Bruns, Gregor der Erleuchter, în LACL, p. 258-259 cu bibliografie.
Grigorie cel Mare
Grigorie cel Mare (540-604), episcop al Romei, părintele papalităţii medievale, al patrulea şi ultimul dintre Doctorii latini tradiţionali ai Bisericii, supranumit 'Dialogul'. S-a născut la Roma într-o fa​milie aristocrată romană, străbunicul său fiind papa Felix II (sau III). Dintre mem​brii familiei sale, mama sa Silvia, Tar-silla şi Aemiliana, cele două surori ale tatălui său, au fost canonizate. Grigorie* de Tours afirmă că în gramatică, retorică şi logică nu era depăşit de nimeni în Roma. Potrivit statutului social al fami​liei, el a studiat dreptul, şi este numit apoi praetor îtrbis, în 573, la recoman-

darea împăratului Justin II. După moar​tea tatălui său, el vinde proprietăţile fa​miliei, ajutând pe săraci şi se retrage din viaţa publică, înfiinţează şapte mănăstiri, şase în Sicilia şi una la Roma, în casele părinteşti, pe muntele Scaurus, închinată Sf. Apostol Andrei, la care se retrage el însuşi în anul 574. După câţiva ani de viaţă monahală severă, potrivit regulei Sf. Benedict*, papa Benedict I îl numeşte regionarius, unul din cei şapte diaconi ai Romei. La scurtă vreme, Papa Pelagius II îl numeşte apocrisiarh la curtea împăra​tului Tiberiu II din Constantinopol. înde​plineşte această funcţie timp de şase ani (579-585), după care revine Ia mănăstire, unde a făcut pregătirile pentru a pleca misionar în Anglia. Nu şi-a îndeplinit planul, deoarece la moartea lui Pelagiu II în 590, poporul, clerul şi senatul îl aleg episcop al Romei. Urcarea pe scaunul episcopal al Romei are loc într-un răs​timp nefast pentru Italia, lovită de inun​daţii şi ciumă, la care se adaugă invazia lombarzilor, cu aceştia izbutind să rea​lizeze un pact în 592-593. Prin acest act, el evită autoritatea exarhului de la Ra-vena care era reprezentantul împăratului. Relaţiile cu autorităţile bizantine fiind tensionate, el numeşte guvernatori pentru oraşele din Italia, punând la dispoziţie materiale de război, în acest fel, el întă​reşte puterea politică a papalităţii,  în plus, el afirmă supremaţia scaunului de la Roma şi refuză să recunoască patri​arhului de la Constantinopol titlul de 'Pa​triarh ecumenic', în plan misionar, cel mai mare succes al său a fost convertirea Angliei. El trimite în Anglia un grup de aproximativ 40 de misionari, instruiţi în propria sa mănăstire, conduşi de prie​tenul său Augustin, care va deveni arhi​episcop de Canterbury. Totodată, inter​vine cu fermitate în Bisericile din Spa​nia, Galia şi Nordul Italiei, încercând să

îmbunătăţească viaţa religioasă, dar şi economică, din aceste ţinuturi. Se stinge din viaţă în anul 604. Grigorie a lăsat o moştenire literară deo​sebit de vastă. Ea dezvăluie mai degrabă o personalitate practică, decât o minte speculativă. Opera sa conţine lucrări ora​torice, morale şi liturgice. Lucrări oratorice: de la el avem două serii de omilii: omilii la Evanghelii, în număr de 40 şi omilii la Ezechiel, 22 la număr. Dintre omiliile la Cântarea Cân​tărilor doar două sunt considerate auten​tice.
Lucrări morale: sub acest titlu generic includem scrierile sale cu conţinut moral, Moralia in Job sau Expositio in librum Job, în 35 de cărţi, un veritabil repertoar cazuistic şi  de îndrumări ascetice de bogăţie inestimabilă care 'popularizează tainele ascezei, dezvoltând tradiţiile cele mai înalte ale exegezei biblice' (Cayre). Această lucrare a servit ca bază pentru predarea teologiei morale în evul mediu. Lucrări  pastorale:  Liber regulae pas~ toralis, scrisă în 591 şi dedicată Iui loan de Ravena. Este întocmită în patru cărţi şi tratează despre cele patru elemente principale ale preoţiei: a. pregătirea şi mobilul sufletesc şi spiritual al candida​tului la preoţie, pe care o defineşte ca 'Artă a tuturor artelor'; b. virtuţile care trebuie să-1 împodobească pe preot; c. misiunea de învăţător şi de îndrumător al sufletelor;  d.  nevoia  meditaţiei  şi  a examenului de conştiinţă zilnic. Datorită importanţei ei, această carte a fost tra​dusă în greceşte de patriarhul Anastasie II al Antiohiei. Acest lucru nu trebuie să ne suprindă deloc,  deoarece Grigorie păstrează în acest tratat, spiritului Sf. loan* Hrisostom şi al Sf. Vasile* cel Mare. A fost redat şi în engleza veche de către regele Alfred, la sfârşitul sec. IX. Dialogorum libri IV, De vita miraculis
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Patrum italicorum (Dialoguri despre viaţa şi minunile Părinţilor italieni), concepută în patru cărţi, urmând modelul patericelor răsăritene, cu scopul de a ară​ta binemeritata valoare şi a sfinţilor din Italia, mai puţin cunoscuţi, din timpul Bisericii nedespărţite. Dialogurile au fost traduse şi în greceşte, având o largă cir​culaţie mai ales în lumea monahală, în limba română ele au fost traduse din greceşte la Mănăstirea Căldăruşani în partea a doua a sec. al XVIII-lea. Manu​scrisul pe care îl cunoaştem este o copie după original. Această copie a fost făcută tot la Căldăruşani şi terminată la 26 iulie 1864, după însemnarea copistului. Lucrări liturgice. Aceasta se prezintă în forme variate, în funcţie de interesul autorului. Reţinem: Sacramentarium Gregorianum; Antiphonarium missae. Lui Grigorie îi aparţine şi cântarea litur​gică, care s-a păstrat până în zilele noas​tre sub denumirea de muzica gregoriană. Tradiţia îi atribuie şi Liturghia darurilor mai înainte sfinţite, oficiată în Biserica Ortodoxă în perioada Postului Mare. Corespondenţa sa a fost grupată în 14 cărţi. Ea este deosebit de importantă pen​tru istoria Bisericii, pentru cunoaşterea vieţii monahale, fiind o bogată sursă de informaţii teologice, liturgice, istorice, psi​hologice şi sociologice pentru vremea sa. Grigorie nu a fost o minte speculativă şi se pare că a avut o oarecare reticenţă faţă de cultura laică. De aceea, el a fost acu​zat de către unii teologi apuseni de sără​cirea culturii laice şi a teologiei în Occident, ceea ce a dus la destabilizarea structurilor romane şi Ia instalarea re​gatelor barbare (Mgr. Batiffol). Este ade​vărat că Grigorie nu a fost creatorul unei mentalităţi teologice noi în vremea sa. El a fost conştient de slăbiciunea societăţii sale şi de aceea a stăruit în păstrarea ele​mentelor morale din opera Fer. Augus-

tin*, având un adevărat cult pentru aces​ta (Cayre), deşi, în ceea ce priveşte doc​trina lui despre har şi predestinaţie, el intervine cu îndreptări în sensul lui Pros​per* de Aquitania şi a sinodului de la Orange. Pentru Grigorie, lisus Hristos este al doilea Adam, răscumpărătorul şi mijlocitorul pentru noi, care prin moartea sa nedorită (indebita mors) ne-a împăcat cu Dumnezeu. Mântuitorul se aduce me​reu pe Sine ca jertfa totală pentru noi, spălând păcatele noastre prin intrarea în umanitate. El susţine purgatoriul. In ascetică şi mistică, este îndatorat prede​cesorilor ale căror opere le-a cunoscut, în special ale lui loan* Cassian. De sublini​at că mistica lui duce mereu la activitatea pastorală, trăitorii asceţi trebuie să se dedice nu numai vieţii contemplative, ci şi vieţii active, înţelegând prin aceasta activitatea pastorală.
Migne, PL 66, 125-203; PL 75-79; CPL 180, 224, 368, 1269, 1706, 1708-1721, 1885, 1904; CCL 140-144; Gregoire le Grand, Morale sur Job, 1.1, Livres I-II, în SCh 32, R. Gillet, A. de Maudemaris, Paris, 1975; idem, Morale sur Job, Livres X-XIV, în SCh 212, A. Bocagnano, Paris, 1974; idem, Morale sur Job, Livres XV-XVI, în SCh 212, A. Bocagnano, Paris, 1975; idem, Dialogues, Tome I, Introduction, bibliographie et cartes, A. de Vogile, în SCh 251, Paris, 1978; idem, Dialogues, Tome II, Livres I-III, A. de Vogiie" şi P. Antin, în SCh 260, Paris, 1979; idem, Dialogues, Tome III, Livre IV, tables et index, A de Vogiie şi P. Antin, Paris, 1980; Thesaurus S. Gregarii Magni, Series A, Formae, Tumhout, 1986; Grigorie cel Mare (Dialogul), Cartea regulei pastorale, tradu​cere, note şi comentar, de Pr. Prof. Dr. Alexandru Moisiu, Centrul Mitropolitan, Sibiu, 1987; H. Duden, Gregory the Great. His Place in History and Thought, 2, voi., Londra, 1905; H.H. Howorth, St. Gregory the Great, Londra, 1912; M.B. Dunn, The Style of the Letters of St. Gregory the Great, Patristic Studies 32, Washington DC, 1931;

R.M. Hauber, The Late Vocabulary of the Letters of St. Gregory, Studies in Medieval and Renaissance Latin 7, Washington DC, 1938; AJ. Kinnirey, The Late Latin Voca​bulary of the Dialogues of St. Gregory the Great, Studies in Medieval and Renaissance Latin 4, Washington DC, 1935; F. Lieblang, Grundfragen der mystischen Theologie nach Gregors des Grossen Mor alia und Ezechiel-homilien, Freiburger Theologische Studien 37, Freiburg am Breisgau, 1934; M. Frickel, O. S. B., Deus totus ubique s imul. LJnter-suchungen zur allgemeine Gottgegenwart im Rahmen des Gotteslehre Gregors des Grossen, Freiburger Theologische Studien, LXIX, 1956; E Spearing, The Patrimony of the Roman Church in the Time of Gregory the Great, 1918; G. Morin, Leş veritables ori-gines du chant gregorien, Tournai-Mar-desous, ed. a 2-a, 1912; E. H. Fischer, Gregar der Grosse und Byzanz, în Zeitschrift der Savigny-Stiftung fur Rechtsgeschichte, LXVII, Kanonistische Abteilung, XXXVI, 1950, p. 15-144; W. J. Boast, The Relations of Pope Gregory the Great with the Churches of the Roman Empire of the East, Bir-mingham, 1930; P. Batiffol, Saint Gregoire le Grand, Paris, 19283; K. Brazzel, The Clau-sulae in the Works of St. Gregory the Great, Studies in Medieval and Renaissance Latin Language and Literature 11, Washington D.C., 1939; R. Rudmann, Monchtum und kirchlicher Dienst in den Schriften Gregors des Grossen, Roma, 1956; C. Dagens, Saint Gregoire le Grande. Culture et experience chretienne, Paris, 1977; M. Balsavich, The Witness of St. Gregory to the Place ofChrist in Prayer, Roma, 1959; V. Recchia, Gregorio Magno e Ia societă agricola, Roma, 1978; E. Caspar, Geschichte des Papsttums 2, Tiibingen, 1933; Bardenhewer, V, p. 284-301; Cayre, II, p. 230-249; Tixeront, Patrologie, p. 481-487; I. G. Coman, Patrologie, 1956, p. 318-321; J. Barmby, Gregorius (51), art. în Smith-Wace, II, p. 779-791; R. Gillet, Dict. sp., VI, 1967, col. 872-910, cu bibliografie bogată; Cross, Gregory I, St., art. în ODCC, p. 594-595; Altaner-Stuiber, 1980, p. 466-472, cu biblio-

grafie bogată; R. Godding, Bibliografia di G. (1890-1989), Roma, 1990; V. Recchia, Gregoire le Grand, în DEC A, I, p. 1101-1107, cu bibliografie; M. Fiedrowîcz, Gregar L der Grafie, în LACL, p. 259-262 cu biblio​grafie.
Grigorie de Nazianz
Grigorie de Nazianz (329-389), unul din​tre 'părinţii capadocieni', numit 'teo​logul'. S-a născut într-o familie aristo​cratică la Arianz, în partea de sud-vest a Capadociei, în vecinătatea cetăţii Na​zianz, unde familia sa avea proprietăţi, iar tatăl său era episcop. Mama sa, Nona, se trage dintr-o familie creştină. Tatăl său, Grigorie, aparţinea sectei hypsis-tarienilor*. Sub influenţa soţiei sale Nona, el se încreştinează şi devine epis​cop de Nazianz. Deşi a fost un stâlp al ortodoxiei, Grigorie, tatăl Sf. Grigorie, iscăleşte crezul de la Ariminium, din respect faţă de împăratul Constantius, (360). El a participat mai apoi şi Ia hiro​tonia Sf. Vasile* la Cezareea, şi s-a opus încercărilor împăratului Valens (371) de a răsturna ortodoxia în favoarea arianis​mului. Scapă de pedeapsa cu exilul, îm​preună cu Sf. Vasile, pentru opoziţia sa. A slujit ca episcop timp de 45 de ani şi a decedat în anul 374. Sf. Grigorie creşte într-un mediu creştin de înaltă ţinută, educaţia primară primind-o în sânul familiei, îşi continuă studiile la Cezareea Capadociei, unde urmează cursurile de retorică împreună cu Sf. Vasile, de care îl va lega o trainică prietenie. Continuă apoi studiile la Alexandria, iar de acolo se îndreaptă spre Atena, unde rămâne o perioadă de 8-9 ani. Despre şederea şi studiile la Atena ne vorbeşte el însuşi în lucrările sale autobiografice: Despre viaţa sa şi apoi în Necrolog la moartea Sf. Vasile (381)- Părăseşte Atena în jurul
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anului 357 şi se întoarce acasă. Primeşte taina Sf. Botez. După acest important eveniment din viaţa sa, primeşte invitaţia Sf. Vasile de a-1 vizita la mănăstirea pe care el o înfiinţase pe malul râului Iris în Pont. Aici rămâne o perioadă destul de lungă şi probabil s-ar fi stabilit în acest loc, dacă nu ar fi fost chemat de tatăl său să revină acasă pentru a-i da ajutor în activitatea sa pastorală, în perioada şe​derii la Iris, el îl ajută pe Sf. Vasile la redactarea Filocaliei. îndrăgeşte foarte mult viaţa monahală şi dorea să devină monah. Chemarea tatălui şi a credincio​şilor din Nazianz îi zădărniceşte planul. Revenit acasă, este hirotonit preot de către tatăl său, împotriva voinţei sale, probabil la sărbătorile Crăciunului din anul 361. Ca gest de revoltă faţă de hiro​tonirea oarecum forţată, considerată de el 'un act de tiranie', pleacă din oraşul natal şi se retrage din nou în Pont, la prietenul său Vasile. De aici revine, este posibil la rugăminţile tatălui său, având o nouă înţelegere a preoţiei şi a responsabili​tăţilor preoţeşti, dedicându-se muncii de administrare a episcopiei, cât şi grijii pastorale faţă de credincioşi. Cu această ocazie, el ţine o cuvântare, Apologeticus de fuga, despre fuga sa, încercând să explice plecarea subită de după hiro​tonie, afirmând că nu era pregătit pentru o taină atât de mare ca preoţia. Această cuvântare (Orat.2) este în realitate un adevărat tratat despre preoţie a cărui influenţă se face simţită în Cele şase cărţi   despre  preoţie   ale   Sf.   loan* Hrisostom, iar prin traducerea în latină, în Regula Pastorală a lui Grigorie* I. în 371, împăratul Valens împarte provincia Capadociei în două: Capadocia Prima şi Capadocia Secunda. Cezareea, unde fu​sese hirotonit Sf. Vasile ca episcop, a devenit capitala Capadociei Prima, iar Tyana, unde Antim se afla episcop, capi-

tală a Capadociei Secunda. Antim îşi extinde jurisdicţia, preluând o serie de episcopii, incluse în jurisdicţia Sf. Vasile, şi pretinzând titlul de mitropolit. Pentru a contracara pretenţiile acestuia, Sf. Vasile îl hirotoneşte pe Sf. Grigorie episcop de Sasima, un orăşel lipsit de orice viaţă şi importanţă teologică  şi  culturală.  O descriere a acestei localităţi o găsim în poemul De Vita sua al Sf. Grigorie: 'Pe un drum mult circulat al Capadociei, în punctul unde se împarte în trei, se află un loc de popas, unde nu există nici apă, nici iarbă şi nici vreun semn de civilizaţie. E un sătuc înspăimântător şi de nesuferit. Pretutindeni nu  întâlneşti  decât praf, gălăgie, căruţe, urlete, gemete, funcţio​nari mărunţi,  instrumente de tortură, lanţuri. Populaţia întreagă e formată din străini şi călători. Aceasta a fost biserica mea din Sasima' (Carm., XI, 439-446). Din această scurtă descriere înţelegem de ce Grigorie nu va pune niciodată piciorul în acest oraş, rămânând în continuare la Nazianz, pentru a-şi ajuta tatăl. După moartea tatălui său în 374, el preia scau​nul episcopal de Nazianz, însă nu pentru multă vreme, deoarece se retrage, după numai  un  an,  la Seleucia în Isauria, dedicându-se vieţii contemplative. Liniş​tea după care tânjea îi este însă întrerup​tă în 379, când un grup de credincioşi ortodocşi îl solicită să vină la Constan​ţi nopo l pentru a reorganiza Biserica de aici, persecutată şi distrusă de o serie de împăraţi şi arhiepiscopi arieni. Grigorie acceptă această invitaţie şi timp de doi ani se dedică trup şi suflet organizării Bisericii din Constantinopol, devenind o personalitate de prim rang a cetăţii. Una din rudele sale apropiate îi dăruieşte o casă, pe care Grigorie o amenajează şi o sfinţeşte, cu hramul Anastasia, învierea, în această biserică, el va ţine cele cinci omilii despre dumnezeirea Logosului.

Aceste cinci Cuvântări teologice îi vor aduce mai târziu numele de 'Teologul', în anul 380, împăratul Teodosie îşi face intrarea triumfală în Constantinopol. Ortodocşii îşi reprimesc vechile lor pro​prietăţi, iar Grigorie, pentru activitatea, meritele sale deosebite în lupta contra ereticilor, este instalat în scaunul patri​arhal în biserica Sf. Apostoli, împăratul însuşi conducând procesiunea. Sinodul II ecumenic, care s-a deschis în mai 381, confirmă alegerea lui Grigorie ca episcop de Constantinopol şi este instalat de Meletie al Antiohiei. Decesul neaşteptat al lui Meletie, îl aduce pe Grigorie în prim plan, fiind numit preşedintele sino​dului. Acest lucru a fost făcut în virtutea canonului 3 al acestui sinod, care acorda scaunului de Constantinopol un primat de onoare, dar şi pentru prestigiul de care el se bucura, ceea ce nu a fost pe placul episcopilor din Egipt şi din Macedonia, care au protestat, considerând numirea lui ca fiind necanonică, motivând acest lucru prin faptul că el era deja episcop de Sasima, şi apoi, pentru că nu s-a aşteptat sosirea lor pentru a se face această numire. Protestul acestora a avut loc la instigatia papei Damasus*, care ducea o politică duplicitară faţă de Biserica de Răsărit. Pe de o parte, îi sprijinea pe alexandrini, în timp ce pe meletieni îi privea cu suspiciune. Dezgustat, Grigorie demisionează şi, după ce ţine o cuvântare în biserica din Constantinopol, părăseşte capitala şi revine la Nazianz, în Capa​docia, în 381. Conduce câtva timp tre​burile episcopiei din Nazianz şi apoi îl hirotoneşte pe Eulalius ca episcop de Nazianz, iar el se retrage în oraşul natal, Arianz. Aici îşi petrece ultimii ani din viaţă în meditaţie, studiind şi scriind poezii. Se stinge din viaţă în anul 389/390.

Moştenirea sa literară este deosebit de
vastă, fără însă a fi şi prolifică. De la el
nu avem nici un comentariu biblic şi nici
un tratat dogmatic concis. Cu toate aces​
tea, elementele scripturistice şi cele dog​
matice se află în miezul scrierilor sale.
Opera sa a fost redactată în proză sau în
versuri şi cuprinde: Cuvântări, Poeme şi
Scrisori.
.
I. Cuvântările sau discursurile sale, în număr de 45, se împart după conţinut în: Cuvântări dogmatice; Cuvântări la săr​bători mari; Necrologuri; Panegirice sau Haghiogrqftce şi Cuvântări ocazio​nale. Cuvântările îl dezvăluie ca orator desăvârşit, profund cunoscător al prin​cipiilor retoricii, pe care şi le-a însuşit la Atena de la Himerius, Prohaeresius şi sofistul Polemon. Ele aparţin perioadei de vârf a activităţii sale, între anii 379-381, când, în calitate de episcop ai Constantinopolului, a putut atrage atenţia întregii lumi asupra adevărului credinţei ortodoxe. Impactul cuvântărilor Sf. Gri​gorie a fost deosebit de mare. Ele au început a fi studiate în şcolile de retorică şi traduse în diverse limbi: latină, siriacă, armeană, slavonă, georgiană, arabă şi etiopiana, în latină, Rufin de Aquileia traduce nouă cuvântări în 399/400. Tot​odată, ritmul poetic al prozei lui Grigorie a pătruns mai apoi şi în imnografia bise​ricească, a. Cuvântările dogmatice cele mai importante sunt cinci la număr, autorul însuşi numindu-le: Cuvinte teo​logice. Ele au fost ţinute în anul 380, la Constantinopol, în capela învierii, fiind îndreptate împotriva eunomienilor şi a macedonienilor. Acestor Cuvântări, Sf. Grigorie le datorează numele de 'Teo​logul'. Deşi tonul acestor cuvântări este polemic, în esenţă ele nu însumează doar o expunere clasică a credinţei niceene, dar şi o precizare punctuală a doctrinei trinitare. Fiecare dintre cele cinci cuvân-
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ţări teologice dezvoltă teme indepen​dente, deşi nu fără legătură între ele. Prima cuvântare poate fi considerată ca o introducere şi elaborare de principii fun​damentale pentru adevărata teologie. Cine poate să teologhisească, modul în care trebuie expusă teologia, ce atitudine trebuie să avem faţă de adversarii noştri eretici şi, bineînţeles, care subiecte pot fi abordate cu folos şi care trebuie privite cu deosebită circumspecţie, întrucât cunoaşterea lor nu aparţine lumii de aici, ci celei de dincolo. Profesorul de teolo​gie, spune el, trebuie mai întâi să prac​tice virtutea. A doua cuvântare se ocupă cu theologia, în sensul strict al cuvântu​lui, dezvoltând temele cheie ale acesteia: existenţa, natura şi atributele lui Dum​nezeu, în măsura în care ele pot fi cunos​cute şi definite, căci Dumnezeu nu poate fi cunoscut pe cale raţională (împotriva lui Eunomiu). Despre Dumnezeu se poa​te cunoaşte cu certitudine că El există;
s-.
dar ce este El în Sine însuşi, depăşeşte posibilitatea noastră de cunoaştere. De
A
aceea, în timp ce II vede pe Dumnezeu, teologul nu poate exprima natura Lui în cuvinte şi nici să o înţeleagă. Chiar inte​ligenţele superioare ale îngerilor nu îl pot cunoaşte pe Dumnezeu în Sine. Existenţa lui Dumnezeu poate fi dovedită cel mai bine prin intermediul lumii create. De aici putem şti că există o cauză creatoare şi pronietoare, aşa cum sunetul unui instrument dă mărturie despre existenţa celui care 1-a făcut şi a celui care cântă. Că Dumnezeu există, putem şti, dar ce este El, care este natura Lui, unde este şi unde a fost înainte de întemeierea lumii, acest lucru depăşeşte posibilitatea noas​tră de cunoaştere. Infinitul nu poate fi definit, îi putem da doar atribute nega​tive, fiindcă natura esenţei divine este dincolo de înţelegerea umană. Cauza inabilităţii noastre de a-L cunoaşte pe

Dumnezeu rezidă în unirea sufletului cu trupul, acesta din urmă împiedicând sufletul să se ridice peste lucrurile sensi​bile, în profunda lui milostivire faţă de slăbiciunea noastră, Dumnezeu se nu​meşte pe Sine în Sfânta Scriptură, cu nume din lumea sensibilă. Teologul poate folosi aceste numiri ca trepte spre cunoaşterea adevărată a lui Dumnezeu. Cuvântarea a treia intră în tema propriu-zisă a teologiei şi tratează despre deofi-intimea celor trei Persoane divine, în special despre dumnezeirea Logosului şi deofiinţimea Logosului cu Tatăl, iar a patra, respinge obiecţiile aduse de arieni dumnezeirii Fiului, făcând uz de texte
a
scripturistice. In cele din urmă, cuvân​tarea a cincea afirmă dumnezeirea Sf. Duh împotriva ereticilor macedonieni. Sf. Duh este a treia Persoană a Sf. Treimi, existând, nu prin naştere, ci prin purce-dere. în acelaşi context al teologhisirii, trebuie evaluate şi cuvântările 20 şi 32, care se ridică împotriva maniei de a se angaja în dispute teologice a constanti-nopolitanilor. Cuvântarea 20 defineşte mai detaliat învăţătura trinitară.
b.
Cuvântările 4 şi 5 reprezintă un atac
virulent  la adresa împăratului Iulian
Apostatul, pe care Sf. Grigorie 1-a cunos​
cut în timpul studiilor la Atena. Se pare
că au fost scrise după moartea lui Iulian
(363), însă nu au fost niciodată ţinute în
public. Ele argumentează superioritatea
creştinismului faţă de păgânism şi critică
în  mod necruţător faptele  lui Iulian
Apostatul. Intransigenţa şi asprimea, pre​
dominante în aceste cuvântări, reduc va​
loarea lor istorică (Quasten).
c.
Cuvântările panegirice şi haghiogra-
fice, spre deosebire de cele dogmatice,
sunt, din punct de vedere artistic, creaţii
de  largă respiraţie,  în  care acurateţea
credinţei ortodoxe este alăturată suflului
retoric clasic,  în esenţă,  multe dintre




aceste cuvântări au un caracter liturgic, fiind  ţinute  cu  ocazia  unor  sărbători împărăteşti (Crăciun, Bobotează, Paşti, Rusalii  etc.) sau  la sărbătorirea unor sfinţi (Macabei, Sf. Ciprian de Cartagina, Sf. Atanasie etc.). La acestea se adaugă cuvântările funebre sau cuvântările ne​crologuri (la moartea tatălui său, a fra​telui său Caesarius, a surorii sale Gor-gonia, sau a prietenului său Sf. Vasile cel Mare), importante documente istorice şi biografice. De altfel, Grigorie este cel care a creat acest gen literar în literatura patristică, modelele sale fiind laudele -encomia din literatura păgână (Coman). d.  Cuvântările ocazionate de diferite evenimente din viaţa sa, sunt surse docu​mentare, conţinând  informaţii despre autor,   despre  momentele  care  le-au cauzat şi, ceea este deosebit de impor​tant, ne introduc în atmosfera, în starea de spirit şi tensiunea duhovnicească care le-au învăluit. Este vorba aici de Cuvânt de apărare pentru fuga sa din Pont sau Despre fugă (Apoîogeticus de fuga)', Cuvântările 9, 10 şi 11 legate de alegerea şi   numirea   sa  ca  episcop,   în   371; Cuvântarea 36 ţinută cu ocazia numirii sale ca episcop de Constantinopol; Cu​vântarea 42 rostită în faţa celor 150 de episcopi adunaţi la sinodul II ecumenic şi a credincioşilor săi, după demisia sa din funcţia de episcop de Constantinopol în 381.
II. Opera poetică, elaborată în timpul retragerii sale la Arianz, a angajat un efort susţinut şi o dăruire remarcabilă din partea Sf. Grigorie, ea fiind deosebit de extinsă şi variată în conţinut, peste 400 de poeme însumând aproximativ 16.000 de versuri, în poemul In suos versus autorul prezintă motivele principale care 1-au determinat să adopte poezia ca mijloc de exprimare a credinţei creştine şi a propriilor sale sentimente: să dove-

dească în primul rând că, în ceea ce priveşte conţinutul şi menirea ei, cultura creştină nu este cu nimic mai prejos de cea clasică păgână; să facă mai uşor accesibilă credinţa creştină celor tineri, prezentându-le dogmele prin dulceaţa artei poetice, sau să îi combată pe eretici, în special pe apolinarişti, care făceau uz de poezie în propaganda lor. Poemele sale autobiografice: De vita sua, poem considerat a fi cea mai mare realizare autobiografică din  întreaga  literatură greacă (Quasten); Querela de suiş ca* lamitatibus; De animae suae calamităţi-bus lugubre sau Carmen lugubre pro sua anima, dezvăluie, cu deosebită tărie şi nedisimulat, zbuciumul lăuntric al unui suflet cu adevărat creştin, încât ele pot fi comparate cu Confesiunile Fer. Augus-tin* (Quasten). După conţinutul ei, opera poetică a lui Grigorie este împărţită âte poeme teologice şi poeme istoricei La rândul lor, acestea se subînipart astfefi cele teologice, în poeme dogmatice şi poeme morale, iar cele istorice, în total 206 poeme, în poeme personale (Poe-> mata de seipso) şi poeme despre alţii (Poemata quae spectant ad alios}. La acestea se adaugă o serie de epigrame şi epitaf e. Poemele dogmatice, 38 la număr, tratează despre Sf. Treime, despre lucra​rea creatoare a lui Dumnezeu, Providenţa divină, Căderea omului, întruparea Mân​tuitorului, genealogia, minunile şi pa​rabolele Mântuitorului şi despre cărţile canonice ale Sf Scripturi. Părerile pri​vind valoarea operei poetice a Sf. Gri​gorie nu sunt unanime în ceea ce priveşte originalitatea şi noutatea ei. Keydell sub​liniază precumpănitor caracterul ei ori​ginal, în timp ce Werhahn se străduieşte din răsputeri să dovedească faptul că Grigorie a folosit din abundenţă izvoare filosofice platoniciene, stoice şi literare păgâne. Versul său are rădăcini adânci în
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tradiţia clasică, însă produsul final pe care Sf.  Grigorie  1-a lăsat moştenire poartă amprenta de neconfundat a unui spirit creator creştin. III. Corespondenţa Sf. Grigorie este, la rândul ei, deosebit de bogată şi variată. S-au   păstrat  245   de  scrisori,   scrise aproximativ în aceeaşi perioadă cu opera sa poetică, adică, în perioada de retragere la Arianz. Interesant de ştiut faptul că Sf. Grigorie este primul autor grec care a publicat o colecţie de scrisori (Quasten). El face acest lucru la cererea lui Nico-bulus,  nepotul  surorii  sale Gorgonia. Pentru Sf. Grigorie corespondenţa era un lucru  serios, un mijloc important de comunicare. De aceea, nu trebuie să ne mire faptul că la el întâlnim chiar o teorie a epistologrqfiei, în sensul că Sf. Gri​gorie fixează caracteristicile principale ale unei scrisori   bune: concizia, clari​tatea, graţia şi simplitatea (Ep. 51 şi 54). Temele abordate, în scrisorile sale, sunt variate: dogmatice, morale, ocazionale. Deşi corespondenţa sa nu s-a ridicat la nivelul importanţei şi popularităţii cores​pondenţei Sf. Vasile* cel Mare, cercul destinatarilor fiind restrâns la prieteni şi rubedenii, trebuie subliniat rolul major pe care o are pentru teologie. Este sufi​cient să amintim aici scrisorile adresate preotului Cledoniu (101 şi 102) sau cea către Nectarie (202), toate îndreptate împotriva apolinarismului. Sinodul de la Efes (431) a preluat un paragraf din scrisoarea 101, iar cel de la Calcedon (451), întreaga scrisoare. Sf. Grigorie îi mai este atribuită şi o tragedie,  Hristos suferind,  care însă aparţine unui autor byzantin încă nepre​cizat din sec. XI sau XII. Testamentul Sf. Grigorie, redactat în 381 la Constanţinopol, prin care lasă toată averea sa pe seama Bisericii din Nazianz, rămâne o mărturie clară a iubirii pe care

el a avut-o faţă de Hristos şi Biserica Sa şi faţă de cei năpăstuiţi. O analiză atentă a teologiei Sf. Grigorie va releva dependenta gândirii sale de cea a Sf. Vasile cel Mare. Acest lucru nu îl face însă un simplu imitator. Dimpotrivă, desluşim în  gândirea sa teologică un marcant progres în mânuirea terminolo​giei teologice, în exprimarea şi adâncirea formulelor dogmatice, ceea ce ne face să credem că Sf. Grigorie a văzut teologia ca pe o ştiinţă adevărată, în repetate rân​duri, el prezintă în lucrările sale, în mod explicit, natura teologiei, iar în cele cinci Cuvântări teologice şi mai apoi în cuvân​tările înrudite, 20 şi 32, avem adevărate 'discursuri despre metodă', o elaborare metodologică în adevăratul sens al cu​vântului. Filosofarea despre Dumnezeu, susţine Sf. Grigorie, nu aparţine tuturor, 'ci celor ce s-au străduit şi au fost în​văţaţi în  contemplaţie  şi,  înainte  de aceasta, celor ce au fost curăţiţi în suflet şi în trup, sau cel puţin se curăţesc într-o anumită măsură' (Cuv. 1,3), iar ea se face între anumite limite, începând cu cele ce ne sunt apropiate şi în măsura în care ascultătorul este deprins să le înţeleagă şi are puterea de a face aceasta. Pe Dum​nezeu trebuie să-L pomenim mai des decât respirăm, potrivit cuvântului: 'să se cugete ziua şi noaptea' (Psalmul l, 2) şi 'să se binecuvinteze Domnul în toată vremea' (Psalmul 33, 1), însă totuşi cu precauţie şi nu oriunde şi oricând, întru​cât  'orice  lucru  îşi  are  vremea  lui' (Ecclesiast 3, 1).
Cât priveşte cunoaşterea lui Dumnezeu, Sf. Grigorie se înscrie pe linia marilor capadocieni. Legea naturii şi privirea noastră asupra lumii ne dezvăluie că Dumnezeu există şi că este cauza făcă​toare şi susţinătoare a întregii creaţii (Cuv. 2, 6). Privirea, îndreptându-se spre cele văzute şi armonios stabilite şi tot-

odată în mişcare şi mişcate şi purtate în chip nemişcat, deduce din cele văzute şi astfel rânduite pe Autorul lor. Nimeni însă nu ştie ce este Dumnezeu în natura şi în fiinţa sa. Acestea vor fi cunoscute când mintea şi raţiunea se vor uni cu ceea ce le este înrudit, iar chipul se va urca spre arhetipul spre care tânjeşte (Cuv. 2, 17). La începutul teologiei trebuie să îl punem pe Tatăl, pe Fiul şi pe Sfântul Duh; întâiul să ne fie binevoitor, al Doi​lea să ne ajute, iar al Treilea să ne inspire sau, mai bine zis, să ne arate din unica dumnezeire luminarea cea una, distinctă în chip unitar, unită în chip distinct. Prin aceasta, Sf. Grigorie pune învăţătura despre Sf. Treime ca piatră de temelie a credinţei în Dumnezeu. De altfel, el ni se dezvăluie ca un adevărat teolog al Sf. Treimi, întrucât el este cel care a stabilit definitiv şi cel dintâi, raporturile dintre persoanele Sf. Treimi şi specificul fie​căreia: Tatăl, Fiul şi Duhul Sfânt au în comun fiinţa, necrearea şi dumnezeirea; Fiul şi Sf. Duh au în comun faptul că sunt din Tatăl, iar ca atribute specifice: Tatăl posedă nenaşterea (ccyevvTjcria), Fiul naşterea (yâvvncrig), iar Duhul Sfânt purcederea (etcTropevcrig sau etcnejuysig). Hristologia Sf. Grigorie este deosebit de avansată, câştigând recunoaştere din partea Sinoadelor de la Efes (431) şi de la Calcedon (451). El susţine unitatea persoanei în Hristos. în Hristos sunt două naturi, Dumnezeu şi Om, întrucât în El există un suflet şi un trup. Prin întrupare, Hristos nu a devenit doi, ci unul din doi. Unirea celor două firi în El a avut loc nu după har, ci după esenţă (rcar1 ovcriav). De aceea, Fecioara Măria este Născă​toare de Dumnezeu.
Aceeaşi acurateţe şi conciziune în expri​mare le întâlnim şi în ceea ce priveşte pnevmatologia. Sf. Grigorie este cel din​tâi care exprimă fără ezitare dumnezeirea

Duhului Sfânt, încă în anul 372, el afir​mă clar, într-o predică publică, că Sf. Duh este 'Dumnezeu' şi că acest adevăr nu trebuie ţinut ascuns: 'Cât timp vom ţine ascunsă lumina sub obroc şi vom reţine altora cunoaşterea deplină a dum-nezeirii (Duhului Sfânt)', se întreba el (Cuv. 12, 6). Cuvântarea a cincea, dedi​cată Sf. Duh, articulează structura de bază a învăţăturii despre Duhul Sfânt, pornind de la afirmarea consubstanţia​lităţii Acestuia cu Tatăl şi cu Fiul. 'Dum​nezeirea e neîmpărţită ... e ca o unică lumină în trei sori ce se penetrează reci​proc, fără să se contopească. Când pri​vim la dumnezeire, la cauza primă, la principiul unic (la monarhie), apare în cugetarea noastră unitatea ei. Iar când privim la Cei în care este dumnezeirea, la Cei care ies din cauza primă în mod netemporal, fiind din ea şi din aceeaşi slavă, cei închinaţi sunt Trei' (Cuv. 5,14X Soteriologia Sf. Grigorie se centrează în jurul ideii de satisfacţie, în sensul că Hristos s-a făcut pentru noi păcatul însuşi şi blestemul însuşi, într-atât s-a smerit Păcatul este cel care realizează deosebi​rile dintre oameni. Deşi, la început, oa​menii au fost liberi şi egali, păcatul a efectuat diferenţierile sociale: 'Priveşte la egalitatea de la început, nu la îm​părţirea de mai de pe urmă; ia seama, nu la legea celui mai puternic, ci la aceea a Creatorului. Dă ajutor firii, după putere, cinsteşte vechea libertate, ruşinează-te de tine însuţi, acoperă cu neamul tău necin​stea...' (Cuv. 14,26). Sf. Grigorie rămâne în istoria literaturii şi a gândirii creştine ca scriitor şi gândi​tor de prim rang, fiind considerat nu numai 'Teologul', ci şi un adevărat 'De-mostene creştin' al vremii sale. Opera şa a avut un impact deosebit asupra teolo​giei răsăritene; lucrările sale fiind traduse în repetate rânduri în diverse limbi orien-
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tale (siriacă, armeană, coptică, etc.). Cu timpul, la operele sale au fost redactate scholii, cele mai importante fiind scholi-ile lui Ilie din Creta (sec. X). Chiar dacă el nu a scris o summa sau un tratat com​plet de teologie cu intenţia de a epuiza tematica teologiei, cuvântările sale şi rnai ales cele cinci Cuvântări teologice, ela​borează  pe  deplin  scheletul  vital  al învăţăturii ortodoxe clasice despre Dum​nezeu şi despre Sf. Treime. Cât de impor​tante au fost opera şi gândirea sa o do​vedeşte faptul că, în momentele de mare răscruce şi frământare din istoria creşti​nismului, marii căutători ai vremii au încercat să-1 readucă în prim plan ca stâlp al credinţei. Astfel, în perioada Renaş​terii, Aldus Manutius face o selecţie din opera sa poetică şi o publică în voi. 3 din Poetae   Chrisîiani   Veteres   (Veneţia, 1504), iar în timpul Reformei, erudiţii protestanţi de la Basel realizează publi​carea unei  prime ediţii complete:  J. Billius, Opera omnia, Paris, 1609-1611. Nici benedictinii nu se lasă mai prejos, în sec.  XVIII, ei publică întreaga operă (Paris, 1778-1840), care va fi retipărită în Migne. Totodată, el a avut o serie de admiratori printre marile personalităţi ale Apusului: Erasmus, Melanchton, Edward Gibbon şi J. H. Newman.
Migne, PG, 35-38; CPG, 3030-3125; tradu​cerea în latină a lui Rufin: A. Engelbrecht, Tyranii Rufini Orationum Gregarii Na-zianzeni novem interpretatio, CSEL, 46, 1910; A. J. Mason, The Five Theoiogical Orations of Gregory of Nazianzus, Cam-bridge, Patristic Texts, Cambridge, 1899; trad. în franceză: Paul Gallay, Gregoire de Nazianze, Leş discours theologiques, Paris, 1943; Gregoire de Nazianz, La Passion du Christ, A. Tuilier, în SCh 149, Paris, 1969; Gregoire de Nazianz, Lettres theologiques, P. Gallay, în SCh 208, Paris, 1974; Gregoire de Nazianz, Discours 1-3, J. Bernardi, în SCh Paris 1Q78; Gr^2oire de Nazianz,

Discours 27-3/(Discours the'ologiques), P. Gallay, în SCh 250, Paris, 1978; Gregoire de Nazianz, Discours 20-23, J. Mossay, în SCh 270, Paris, 1980; Gr6goire de Nazianz, Discours 24-26, J. Mossay, în SCh 284, Paris, 1981; Gregoire de Nazianz, Discours 4-5. Contre Julien, J. Bernardi, în SCh 309, Paris, 1983; în rom.: Pr. Gh. Tilea şi Nicolae
1.
Barbu, Sf. Grigorie de Nazianz, Cele cinci
Cuvântări  despre Dumnezeu,   Curtea  de
Argeş, 1947; Ale Celui între Sfinţi Părintelui
nostru  Grigorie  de Nazianz,  Cele  cinci
cuvântări teologice, trad. din Ib. greacă, in​
troducere şi note de Preot Dr. Academician,
Dumitru Stăniloae, Editura Anastasia, 1993;
C. Truzzi,   Sân Gregorio di Nazianzo. Dis-
corso funebre in onore di Sân Cesario di
Nazianzo, medico, Trad. ital. cu text grec,
Reggio Emilia, 1998; R. Palia, Gregorio di
Nazianzo, "Sulla virtu" cârmi esametrici [I,
2,
9 A/B],   Introduzione di C. Crimi e R.
Palia. Testo critico e trad. ital. di R. Palia.
Commento di M. Kertsch. Appendici a cura
di C. Crimi, J. Guirau e R. Palia, Pisa, 1999;
texte alese din poezii şi scrisori în rom.: I.
Coman, Geniul Sf.   Grigorie de Nazianz,
Bucureşti,   1937;  Idem,   Tristeţea poeziei
lirice a Sf. Grigorie de Nazianz, Bucureşti,
1937; P. Gallay, La vie de Saint Gregoire de
Nazianze, Lyon, 1943; Idem, Langue et style
de S. Gregoire de Nazianze dans sa corres-
pondance, Paris, 1933; Idem, Gregoire de
Nazianze, Paris,  1959; F. Lefherz, Studien
von Gregor von Nazianz, Bonn, 1958; M.M.
Hauser-Meury,   Prosopographie   zu   den
Schriften Gregor s von Nazianz, Bonn, 1960;
L.F.M De Jonge, De S.  Gregarii Nazienzi
carminibus,   Amsterdam,   1910;   Michele
Pellegrino, La poesia di S.  Gregorio Na-
zianzno, Milano, 1932; F. Lefhertz, Stitdien
zu Gregor von Nazianz, Bonn, 1958; T. Spid-
lik, Gregoire de Nazianze, Roma, 1971; H.
Althaus, Die Heilslehre des hi. Gregor von
Nazianz,   Miinster,    1972;   M.   Kertsch,
Bildersprache bei Gregor von Nazianz, Graz,
1978; F. Trisoglio, Gregorio di Nazianzeno,
II messaggio spirituale di un teologo, di un
poeta precursore delle ansie moderne, Tielle
Media, Roma, 1999; Cayre", I, p. 404-411;

Bardenhewer, III, p. 162-188; I.G. Coman, Patrologie, 1956, p. 177-185; Tixeront, Patrologie, p. 227-230; Altaner-Stuiber, 1980, p. 298-303, cu bibliografie; J. Rousse, Gregoire de Nazianze (14), în Dict. Sp., VI, 1967, col. 932-971, cu bibliografie; Quasten, III, p. 236-254, cu bibliografie; J. Gribomont, Gregoire de Nazianze, în DEC A, I, p. 1108-1111; A.C. Way, P.O. Kristeller, F.E. Cranz, Catalogus translationum et commentariorum 2, Washington DS, 1971, p. 43-192; F. Trisolglio, Sân Gregorio Nazianzeno, Biblio​grafia 1966-1993, în Lustrum 38, 1996 -; C. Hartmann, Gregor von Nazianz, în LACL, p. 262-266, cu ibilografie.
Grigorie de Nisibe
Grigorie de Nisibe, mitropolit de Nisibe, originar din Kashkar. Profesează la Arbela, apoi în localitatea natală unde întemeiază o şcoală. Este numit mitro​polit de Nisibe de către patriarhul Sabr-isho (596-604). întrucât îl excomunică pe Hannana din Abiadene, este obligat să părăsească acest oraş şi se reîntoarce la Kashkar, unde decedează. A scris o serie de cărţi, printre care şi o istorie sau cro​nica bisericească.
Duval, p. 204-205, 224.
Grigorie de Nyssa
Grigorie de Nyssa (335-395), episcop de Nyssa, unul din marii părinţi capado-cieni, alături de fratele său Sf. Vasile* cel Mare şi Sf. Grigorie* de Nazianz. Dacă Sf. Vasile cel Mare era considerat 'om de acţiune', iar Sf. Grigorie de Nazianz, 'teologul', Grigorie de Nyssa a fost supranumit 'filosoful şi misticul', sub-liniindu-se prin aceasta contribuţia speci​fică pe care el a adus-o la promovarea credinţei creştine. S-a născut în jurul anului 335, în Cezareea Capadoeiei fiind

mai tânăr decât Sf. Vasile. Educaţia ele​mentară îi este făcută în familie, sub atenta observaţie a lui Vasile, fratele său mai mare, şi a surorii sale, Macrina. îşi desăvârşeşte educaţia sub îndrumarea lui Liban iu şi a altor personalităţi de seamă ale vremii. Datorită atmosferei din fami​lie, Grigorie îndrăgeşte Biserica şi ajun​ge până la treapta de citeţ. Cu toate aces​tea, el nu se angajează dintru început într-o carieră religioasă şi devine profe​sor de retorică. Totodată, îşi întemeiază o familie, căsătorindu-se. Datorită morţii neaşteptate a soţiei sale Teodora, şi în urma sfaturilor date de fratele său, Va​sile, şi ale prietenului său, Grigorie de Nazianz, el se retrage la mănăstirea înte​meiată de Vasile pe malul râului Iris, îp Pont. Rămâne aici timp de 10 ani,-cârtd este numit episcop de Nyssa, o mică, fără prea mare însemnătate,? litică, aflată în jurisdicţia mitropolitană- a Cezareei, unde activa Vastle, fratele sfu. (Există şi părerea potrivit căreia Grigorie a fost episcop căsătorit, iar soţia lui a murit în timp ce el era deja episcop ţie Nyssa. Această părere se bazează pe scrisoarea 197 a Sf. Grigorie de Nazianz, în care acesta vorbeşte despre soţia Sf. Grigorie de Nyssa, mângâindu-1 pentru pierderea ei. Scrisoarea ar data de prin anul 385. în acest caz, se ridică întrebări cu privire la perioada de 10 ani pe care i-ar fi petrecut, înainte de hirotonirea întru episcop, la mănăstirea fratelui său, de pe râul Iris, în Pont). Deşi a fost făcut epis​cop împotriva propriei sale voinţe, el nu a dezamăgit pe cei care şi-au pus încre​derea în el. Spre deosebire de Grigorie de Nazianz, care nu s-a dus niciodată Ia Sasima, unde fusese numit episcop tot de Sf. Vasile, el merge la Nyssa şi rămâne acolo, deşi se pare că nu a fost un bun administrator, om de acţiune sau politi​cian abil. Cel puţin aşa ne dau efe înţeles
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duşmanii săi, ereticii arieni, care nu au ezitat să ţină un sinod la Nyssa, în 376, depunându-1 în absenţă. El revine în scaun după moartea împăratului Valens, susţinătorul arienilor, fiind primit trium​fal de credincioşii săi (vezi Ep. 6), ceea ce ne face să credem că părerile negative ale ereticilor arieni erau mijloace de de​nigrare. După moartea lui Vasile, Grigo-rie rămâne unul din cei mai autorizaţi
/>.
apărători ai ortodoxiei în Asia Mică. In 379 participă la sinodul de la Antiohia, care îi încredinţează misiunea de inspec​tor bisericesc în Pont, Palestina şi Ara-bia. Este apoi ales mitropolit de Sevasta, în Armenia, unde a fost ţinut, spune el, 'ca într-o robie babilonică' (Ep. 19). Este prezent la sinodul II ecumenic de la Constantinopol (381), unde susţine cu mare succes cauza credinţei niceene. Totodată, el ia apărarea Sf. Grigorie de Nazianz împotriva atacurilor episcopilor egipteni şi macedonieni, instigaţi de papa Damasus*. Datorită talentului său ora​toric şi cunoştinţelor sale, este proclamat 'stâlp al ortodoxiei'. Revine la Constan​tinopol de mai multe ori, pentru a predi​ca la moartea prinţesei Pulcheria, în 385 şi apoi a mamei sale, Flacilla. Este pre​zent şi la sinodul din 394 sau 395, con​vocat de Patriarhul Nectarie. După această dată, informaţiile despre el în​cetează, ceea ce ne face să credem că aceasta ar fi perioada la care a adormit întru Domnul.
Sf. Grigorie de Nyssa a lăsat o operă deosebit de bogată, care dezvăluie pro​funzimea şi extensiunea uimitoare a gân​dirii sale. Fără a face uz de tendinţele sofiste ale vremii sale, el rămâne totuşi îndatorat acestui spirit, mult mai mult decât ceilalţi capadocieni. Limba folosită de el este o îmbinare de elemente prelu​ate din greaca attică, koine şi Septua-ginta. întru totul, stilul său este influenţat

de retorica greacă a vremii. El face uz masiv de metafore, concepe fraze lungi, întortocheate şi greoaie, pline de avânt şi patos. Cât priveşte datarea fiecărei opere în parte, este dificil de făcut, în stadiul actual al cercetărilor, se poate spune că cea mai mare parte a operei sale a fost scrisă în ultima perioadă a vieţii sale, mai exact, începând cu anul 379. în ceea ce priveşte autenticitatea operelor sale, există oarecare îndoieli referitoare la unele dintre lucrările sale minore. Lu​crurile trebuie însă clarificate după o cercetare mai amănunţită, care este în curs de desfăşurare. Se pare totuşi că lista scrierilor sale nu va lua o altă înfăţişare, faţă de cea tradiţională, schimbările fiind minore.
a. Scrierile dogmatice. Majoritatea scrie​rilor sale cuprinse în această categorie au un caracter polemic, fiind îndreptate împotriva ereziilor din vremea sa. în această categorie intră, în primul rând, cele patru tratate scrise împotriva lui Eunomiu* (Adversus Eunomium). Pri​mul tratat, scris în jurul anului 380, este un răspuns la lucrarea lui Eunomiu, Apologia Apologiei, îndreptată de acesta împotriva Sf. Vasile. Al doilea tratat este scris la scurtă vreme, pentru a respinge cea de a doua carte a lui Eunomiu cuprin​să în aceeaşi Apologie împotriva lui Vasile. Cel de al treilea tratat este un răspuns la un alt atac al lui Eunomiu împotriva Sf. Vasile, şi a fost redactat între anii 381-383. în timpul celui de al doilea sinod ecumenic de la Constan​tinopol din 381, Grigorie citeşte primele două tratate ale sale Sf. Grigorie de Nazianz şi Fer. Ieronim*. în anul 383, Eunomiu prezintă împăratului Teodosie o Mărturisire de credinţă. Sf. Grigorie de Nyssa scrie cel de al patrulea tratat împotriva acestei mărturisiri. Toate aces​te tratate formează acum un corp literar

comun, datorită preocupărilor care stau la temelia lor, şi anume, respingerea ereziei ariene, în acelaşi grup sunt in​cluse tratatele: Adversus apollinaristas ad Theophilum episcopum Alexandrium; Antirrheticus adversus Apollinarem, cea mai importantă lucrare antiapolinaristă, scrisă ca răspuns la lucrarea lui Apo-llinarie*: Demonstraţia întrupării lui Dumnezeu după chipul omului, Sf. Gri​gorie abordează, în răspunsul său, pro​blema unirii celor două firi în Hristos, respingând învăţătura eretică a lui Apollinarie care susţinea că trupul lui Hristos a coborât din ceruri, iar Logosul a luat locul sufletului raţional omenesc în Hristos. Sermo de Spiritu Sancto adver​sus Pnevmatomachos Macedonianos este îndreptată împotriva pnevmato-mahilor, iar Ab Ablabium quod non sint tres dii, face parte din cele câteva tratate ale Sf. Grigorie, în care el încearcă să clarifice învăţătura Bisericii despre Sf. Treime. Sf. Grigorie îi răspunde lui Ablabius care se întreba de ce nu putem vorbi despre trei dumnezei, atunci când recunoaştem divinitatea sau dumnezeirea Tatălui, a Fiului şi a Duhului Sfânt. Sf. Grigorie recunoaşte că noi creştinii spunem: Dumnezeu Tatăl, Dumnezeu Fiul şi Dumnezeu Duhul Sfânt. Tatăl, Fiul şi Duhul sunt însă moduri de fiin​ţare, sunt trei relaţii, însă fiinţa rămâne una şi aceeaşi şi de aceea termenul care o exprimă trebuie să fie întotdeauna la sin​gular, în aceeaşi ordine de preocupări se înscriu alte câteva tratate: Ad Eustathium de sancta Trinitate; Ad Graecos ex com-munibus notionibus, care dezbate fără ajutorul Sf. Scripturi, numai pe temeiuri raţionale, noţiunile de persoană, esenţă şi ipostas, aplicându-le Sf. Treimi, şi, într-o anumită măsură, Ad Simplicium de fide sancta, tratat adresat tribunului Sim-plicius, în care este apărată dumnezeirea

şi consubstanţialitatea Fiului şi a Duhului Sfânt împotriva ereticilor arieni. Alte două tratate: Dialogus de anima et resur-rectione qui inscribitur Macrinia şi Contra Fatum scot în evidenţa cunoş​tinţele de filosofic clasică ale autorului. Primul dintre aceste tratate fiind un dia​log, după exemplul celebrului dialog al lui Platon, Phaedo, între Grigorie şi sora sa, Macrina, despre suflet şi înviere. Sf. Grigorie pune pe seama surorii sale, Macrina, ideile pe care le împărtăşea per​sonal, referitoare la originea omului, despre suflet, despre moarte, despre învierea morţilor şi apocatastază. Cel de al doilea tratat, Contra Fatum, este un dialog între Grigorie şi un filosof păgân, care a avut loc la Constantinopol. Sf. Grigorie dorea să-1 convertească pe filo​sof. Acesta i-a replicat că totul este supus destinului, iar dacă destinul său este să se convertească la creştinism, acest lucru se va întâmpla, fără ca cineva să poată face ceva. Grigorie apără libertatea de voinţă, împotriva fatalismului astrologie. Ni​meni nu poate stabili cu exactitate rolul astrelor în viaţa omului. Sf. Grigorie se întreabă dacă nu cumva destinul este Dumnezeu şi lucrarea Sa, la care filoso​ful răspunde ironic şi negativ. Cea mai de seamă lucrare din această categorie a scrierilor dogmatice rămâne totuşi Ora-tio catechetica magna - Marele cuvânt catehetic, un amplu tratat cu caracter dogmatic, care se înscrie pe linia teolo​giei sistematice, concepută de Origen*, în De principiis, şi încheiată cu De fide orthodoxa a Sf. loan* Damaschin. Sf. Grigorie prezintă dogmele principale ale Bisericii, apărându-le împotriva atacu​rilor păgâne, iudaice şi eretice. El în​cearcă să bazeze structurile doctrinare creştine, nu atât pe autoritatea Sf. Scrip​turi, cât mai ales pe temeiuri metafizice, abordând doctrina creştină despre Dum-
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nezeu, mântuire şi sfinţire. Lucrarea este adresată dascălilor cărora le revenea sarcina de a-i educa pe catehumeni. De aceea, în introducere, el va prezenta metoda pe care trebuia să o folosească un astfel de dascăl. Lucrarea este împărţită în trei părţi: Prima parte, cap. 1-4, tra​tează despre Dumnezeu Unu şi întreit în persoane, consubstanţialitatea Fiului cu Tatăl şi dumnezeirea Duhului Sfânt. Partea a doua, cap. 5-32, despre păcat, despre întrupare şi activitatea mântui​toare a Domnului nostru lisus Hristos; mai exact, el prezintă crearea omului, păcatul original şi restaurarea stării de paradis, prin întrupare şi înviere. In partea a treia, cap. 33-40, dezvoltă învă​ţătura despre lucrarea harului prin Botez şi Euharistie şi roadele credinţei în Sf. Treime în actul de mântuire. Este necesar să subliniem aici o oarecare dependenţă a autorului de gândirea lui Origen*, Me-todiu* şi Atanasie*, la care mai adăugăm influenţa gândirii platoniciene, b. Scrierile exegetice dezvăluie o preg​nantă dependenţă de principiile herme-neutice origeniste, excepţie de la această regulă făcând cele două lucrări despre creaţie, scrise la cererea fratelui său
™>
A
Petru, episcop de Sebaste (Quasten). In şirul acestor scrieri, un loc de seamă îl ocupă Explicaţia apologetica în Hexae-meron şi De hominis opi/lcîo. Prima, este o continuare a omiliilor Sf. Vasile cel Mare la Hexaemeron, abordând, din punct de vedere ştiinţific şi filosofic, crearea lumii, iar a doua, duce mai de​parte problematica creaţiei, în special creaţia omului, furnizându-ne o serie de explicaţii antropologice, fiziologice şi psihologice, pornind de la Facere l, 26, fără însă a se neglija şi aspectele teolo​gice ale concepţiei creştine despre om. în ordine cronologică, De hominis opificio a fost scrisă mai întâi, la scurtă vreme

după moartea Sf Vasile (379). Explicaţia are un rol important în istoria gândirii creştine. Sf. Grigorie susţine că ideea de creaţie se poate armoniza cu aceea de evoluţie. Puterea şi ştiinţa, întrebuinţate de Dumnezeu pentru crearea fiecărei părţi a totului, sunt urmate de o înlănţuire necesară în conformitate cu o anumită ordine. Ceea ce raţiunea explică logic, Moise a explicat istoric. Toate lucrurile există potenţial în primul impuls creator al lui Dumnezeu, ca o putere seminală aruncată pentru crearea lumii, dar în act lucrurile individuale nu existau încă. Creaţiunea a avut loc deodată. Natura este în permanentă mişcare şi transfor​mare. Elementele au deosebiri şi cores​pondenţe care uşurează trecerea de la unul la altul (vezi: PG 44, •col. 77D, 77C, 108AB şi la Coman, p. 169). Este nece​sar să subliniem aici faptul că Sf. Grigorie ne atrage atenţia că, la elabo​rarea acestui tratat, el nu a făcut uz de interpretarea alegorică, ci a menţinut sensul literal al Sf. Scripturi, iar în aceas​ta el îi urmează fratelui său, Sf. Vasile cel Mare. Situaţia se schimbă la celelalte tratate exegetice. Astfel, De vita Moysis, sau Despre desăvârşirea cea după vir​tute, tratat mistic conceput ca îndrumar pentru trăirea virtuţilor, îmbină inter​pretarea literală cu cea alegorică. In prima parte, autorul prezintă viaţa lui Moise, potrivit cărţilor Ieşire şi Numeri, însă nu în mod exhaustiv, ci reţinând doar acele evenimente pe care le conside​ra folositoare în perspectiva construcţiei celei de a doua părţi şi acordând atenţie deosebită sensului sau interpretării lite​rale, în partea a doua, dominată de inter​pretarea alegorică, Moise este prezentat ca simbol al celui care îl caută pe Dum​nezeu, dorind să ajungă la unirea cu El. Aceasta este o operă de maturitate şi tre​buie văzută ca punct culminant al

căutărilor şi  strădaniilor personale ale autorului, concentrate în cunoaşterea cea mai presus de fire a tainei lui Dumnezeu, întreaga lucrare poartă o vizibilă am​prentă hristologică. Urcuşul duhovnicesc se  face  în Hristos  şi  cu ajutorul  lui Hristos. Cultura filosofică este folosi​toare numai în pruncia duhovnicească după   întărirea   credinţei,    căutătorul duhovnicesc îmbunătăţit se poate dispen​sa de ea (Stăniloae). In psalmorum in-scriptiones desluşim aceeaşi încercare a Sf. Grigorie de a descifra posibile trepte ale urcuşului duhovnicesc. Făcând uz de interpretarea alegorică, el desluşeşte, în întreaga aranjare a Psaltirii, un plan con​sistent de precepte ascetice şi mistice (Quasten). Acestui tratat îi este adăugată o Omilie la Psalmul VI, despre Octavă., care tratează despre purificare şi ascensi​unea duhovnicească. Tâlcuirea exactă la Ecclesiastul lui Solomon, în opt omilii, are aceeaşi ţintă mistică.  Interpretând alegoric textul, Sf. Grigorie declară că această carte, 'cu adevărat sublimă şi inspirată de Dumnezeu', este menită să 'ridice spiritul deasupra esenţelor'. De aici necesitatea abandonării acestei lumi, pentru a da posibilitatea simţurilor să intre în tărâmul  păcii,  în cele cinci​sprezece omilii  la Cântarea Cântărilor sau Tâlcuire exactă la Cântarea Cân​tărilor, el apără dreptul şi susţine necesi​tatea de a interpreta Sf. Scripturi în sens duhovnicesc, oricare ar fi numirea aces​tui mod de interpretare. Despre Dum​nezeu şi relaţia Lui cu lumea creată, sau despre  lucrarea  sfinţitoare  a Duhului Sfânt,  Grigorie  nuanţează câteva  idei proprii pe care le argumentează cu te​meiuri din speculaţiile plotiniene. în vi​ziunea sa, Cântarea Cântărilor reprezintă unirea în dragoste a sufletului cu Dum​nezeu, după modelul nunţii. Prin această interpretare, el se deosebeşte de Origen,

care consideră că mireasa din Cântarea Cântărilor este Biserica. El nu respinge interpretarea dată de Origen,  însă îi acordă un plan secundar. Este necesar să avem în minte faptul că, deşi Grigorie îl apără pe Origen şi este admirator al aces​tuia, el nu este un simplu imitator, fără discernământ,  al  marelui  alexandrin. Scurtul tratat Despre vrăjitoarea din Endora sau De pythonissa, adresat epis​copului Teodosie, poate fi considerat un tratat de demonologie.  El  susţine că vrăjitoarea din Endora nu 1-a văzut pe Samuel, aşa cum a considerat Origen, ci un demon care s-a arătat în chip de pro​fet. Sf. Grigorie ne-a lăsat şi o serie de omilii la Noul Testament, şi anume: De oratione dominica, cinci omilii la Rugă​ciunea domnească, în prima orriiîie, el tratează despre rugăciune, în general, de​spre necesitatea rugăciunii pentru fiecare creştin, întrucât sunt mulţi creştini care neglijează să se roage. Celelalte patru omilii interpretează diversele cereri din Rugăciunea domnească, mai ales în per​spectivă morală. Autorul abordează şi teme doctrinare, ca de exemplu, în omi​lia a treia prezintă, cu deosebită claritate, doctrina despre Sf. Treime. La acest tra​tat se mai adaugă cele opt omilii la Fericiri, De beatitudinibus. Autorul com​pară cele opt fericiri cu o scară pe care Cuvântul divin ne ridică treptat spre cul​mile desăvârşirii.  Quasten  subliniază faptul că Sf. Grigorie a preluat o serie de motive  din  neoplatonism,  în  special învăţătura despre purificare care duce la îndumnezeire, dând u-le însă un conţinut eminamente creştin, în cele din urmă, menţionăm şi cele două omilii la I Co-rinteni. Prima omilie este plasată între predicile sale sub titlul Oratio contra for-nicarios. Cealaltă, care se referă la textul din I Cor. 15, 28, este un argument în
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favoarea dumnezeirii Fiului, pornind de la cuvintele Sf. Ap. Pavel. 3.  Opera ascetică îl  prezintă pe  Sf. Grigorie într-o lumină care îi este speci​fică. Dacă Sf. Vasile a fost cel care a dat rânduieli pentru viaţa monahală, iar sora lui, Macrina,  s-a străduit să dezvolte monahismul feminin, Sf. Grigorie este cel care dă conţinut ideatic vieţii duhov​niceşti, elaborând temeiurile şi principi​ile fundamentale ale procesului de desă​vârşire prin asceză. De aceea, pe drept cuvânt, a fost considerat 'Părintele mis​ticii' (Quasten). Cât de populară a fost opera ascetică a Sf. Grigorie, o deducem din  mulţimea manuscriselor existente, peste o mie de manuscrise cunoscute. Interesul faţă de acest gen de preocupări, este prezent în întreaga viaţă a Sf. Gri​gorie. Astfel, tratatul De virginitate  sau Despre feciorie, pare a fi fost scris în jurul anului 370, la scurtă vreme după ce Sf. Vasile ajunge episcop, dar înainte ca Grigorie  să fi fost numit episcop de Nyssa. Intenţia acestui tratat este de a merge dincolo de rânduielile monahale fixate de către Sf. Vasile, pe care îl con​sidera 'magistru în astfel de rânduieli'. De altfel, Sf. Vasile este luat ca exemplu pentru  idealul  ascetic.  'Fecioria este poarta necesară de acces spre o viaţă mai sfântă', sau 'calea prin care Dumnezeu coboară şi devine părtaş la starea uma​nă'. Fecioria este temelia tuturor virtu​ţilor: 'Viaţa virtuoasă să aibă ca subzidire iubirea de feciorie; iar fiecare rod al vir​tuţii  să se hrănească din aceasta'. El merge chiar mai departe şi afirmă că starea de feciorie este de fapt pregătirea pentru vederea lui Dumnezeu: 'Adevă​rata feciorie, zelul real după castitate, nu are altă ţintă finală decât aceasta, adică, puterea de a vedea pe Dumnezeu'. Sf. Grigorie concepe întreaga iconomie di​vină în perspectiva fecioriei, întregul lanţ

al mântuirii se întinde de la cele Trei Persoane ale Treimii şi puterile îngereşti din ceruri, ajungând la om, ca ultimă verigă. Hristos este arhetip al fecioriei: âpxiTtapGevoq.  El  dă ca modele  de feciorie pe Măria, sora lui Moise, pe Fecioara Măria, pe Domnul nostru lisus Hristos, pe Sf. Ap. Pavel şi pe toţi aceia care, ca şi el, au vrut să fie răstigniţi împreună cu Hristos. Adevărata feciorie nu poate fi dobândită numai prin eforturi umane, fiind necesară şi lucrarea harului divin. Vita Macrinae, scrisă la cererea călugărului Olimpiu, în anul 379, după moartea ei, nu este în realitate doar o simplă biografie, scopul acestei lucrări fiind mult mai generos, şi anume, ca exemplul  'celei care a atins cea mai înaltă culme a virtuţii umane prin ade​vărata înţelepciune, să nu cadă pradă uitării, ci să fie de folos şi pentru alţii'. Prin conţinutul ei, această lucrare face parte din opera ascetică, completând, cu un exemplu practic, principiile teoretice ale vieţii  ascetice, trasate în Despre feciorie, în aceeaşi categorie a scrierilor ascetice intră şi tratatele:  Către Har-monius despre sensul numelui de creştin; Către monahul Olimp despre desăvârşire şi cum trebuie să fie creştinul; Despre ţinta cea după Dumnezeu şi despre asceza cea adevărată (De institute chris-tiano); Către cei mâhniţi de pedepse. 4. Cuvântările şi predicile Sf. Grigorie reprezintă un capitol aparte în contextul operei sale. Acestea se împart în: predici şi cuvântări  liturgice (la praznice îm​părăteşti:  la Bobotează; La Sf. Paşti (cinci); la înălţarea lui Hristos la Cer; Cuvânt la Sf. Duh sau la Rusalii); pane​girice la sfinţi şi martiri (La Sf. Ştefan întâiul mucenic,  două cuvântări;  La marele mucenic Teodor; La patruzeci de mucenici;   Panegiric  la Sf.   Grigorie Făcătorul de Minuni); cuvântări funerare

(Cuvânt funebru la moartea Marelui Vasile, propriul său frate (se pare că acest cuvânt nu a fost ţinut la moartea Sf. Vasile, ci mai degrabă la una din aniver​sările morţii sale. J. Danielou); Lauda Sf. Părintelui nostru Efrem; Cuvânt funebru la Marele Mele ţie, episcopul Antiohiei; Cuvânt la moartea Pulheriei; Cuvânt funebru la moartea împărătesei Flac-cilla); predici morale (Despre iubirea de săraci si despre binefacere (două pre​dici); Contra cămătarilor; Contra celor care amână botezul) şi predici dogmatice (Despre dumnezeirea Fiului şi a Duhului Sfânt}.
5. Corespondenţa, care în mare parte are un caracter personal, ne dezvăluie diver​sele legături şi interese ale Sf. Grigorie. S-a păstrat un număr de 30 de scrisori. Două dintre aceste scrisori sau epistole (Epistolele 2 şi 3) au stârnit o vie dispută între catolici şi protestanţi în sec. XVI şi XVII, întrucât abordează problema pelerinajului abuziv şi fără discernământ la Locurile Sfinte. De interes deosebit pentru arta şi arhitectura creştină este Epistola 25, adresată lui Amfilohiu de Iconium, în care Sf. Grigorie dă câteva indicaţii cu privire la construirea unui martyrion. Multe din scrisorile Sf. Grigorie abordează şi probleme doc​trinare (Epistolele 5, 24, 38). Sf. Grigorie de Nyssa este considerat cel mai sistematic şi mai filosofic dintre capadocieni. Dacă Sf. Vasile a fost numit 'mâna care lucrează', iar Sf. Grigorie de Nazianz 'gura care glăsuieşte', Sf. Gri​gorie este considerat 'capul care cugetă'. Cunoscător profund al filosofici greceşti, Sf. Grigorie o foloseşte în scrierile sale în aşa măsură încât nu au lipsit încercări de a-1 prezenta mai degrabă ca filosof neo​platonician, decât ca teolog creştin (Cherniss). Este adevărat că el face uz de filosofia greacă, însă nu îi citează nicio-

dată pe filosofii greci ca autorităţi. Pentru el, autoritatea era Sf. Vasile, Sf. Pavel şi Sf. Scriptură, aceasta din urmă fiind autoritatea principală şi norma ade​vărului. Atunci când nu s-a dedicat apărării credinţei, interesul lui s-a în​dreptat spre teologia mistică, fiind con​siderat chiar fondatorul teologiei mistice în Biserică (J. Danielou). Datorită spec​trului larg al gândirii sale, Sf. Grigorie rămâne teolog dogmatist, filosof şi, în mod cu totul special, scriitor ascetic şi mistic. Regăsim în gândirea sa atât Scriptura cât şi filosofia, deoarece am​bele învaţă o doctrină superioară şi au aceeaşi ţintă, realizarea desăvâşirii uma​ne şi fericirea ultimă. Cu toate acestea, pentru creştin filosofia depinde de cre​dinţă sau Scriptură, ca izvor şi normă a adevărului, de aceea nimic nu este accep​tat ca adevăr, dacă nu consună cu Scrip​tura. Astfel, filosofia creştină (<piA,o<JO(picc tcov fiuxov) se deosebeşte de filosofia 'celor din afară' (tcov ă^co), iar scopul ei este unirea cu Dumnezeu, unirea mistică în această viaţă şi vederea nemijlocită (Seoopia) în lumea de dincolo, în reali​tate, Sf. Grigorie încearcă să facă accesi​bile înţelegerii umane tainele credinţei, în comentariul la Cântarea Cântărilor, el aseamănă filosofia cu Mireasa, deoarece prin aceasta, spune el, învăţăm ce atitu​dine trebuie să avem faţă de Dumnezeu, deşi el critică filosofia păgână, consi-derându-o stearpă, aidoma fiicei faraonu​lui. Acesta este motivul pentru care în​ţelepciunea trebuie eliberată din robia filosofici păgâne şi pusă în slujba vieţii superioare trăită în virtute. El este con​ştient de importanţa raţiunii, susţinând că trebuie să o folosim pentru a înţelege cât mai corect cele mai adânci taine ale re​velaţiei; această înţelegere trebuie să se înscrie 'ferm şi nestrămutat în tradiţia pe care am primit-o, prin succesiune, de la
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Părinţi'. Deşi cunoaştea atitudinea critică a antiohienilor faţă de interpretarea ale​gorică a alexandrinilor, considerându-se urmaş credincios al lui Origen, el pro​pune folosirea acesteia la explicarea Scripturii, însă nu în aceeaşi măsură ca origeniştii, deoarece, după părerera lui, scopul ultim al Scripturii nu rezidă în învăţătura ei istorică, ci în ridicarea sufletului la Dumnezeu. Acest lucru ne​cesită interpretarea alegorică, ceea ce face posibilă extinderea Scripturilor, pentru a include mai multă 'filosofic' (înţelepciune), care nu se află direct în sensul istoric.
Scopul vieţii noastre este cunoaşterea lui Dumnezeu.  Cunoaşterea aceasta este raţională şi naturală, pe măsura ridicării treptate de la elementele firii celei mari (lumea, cosmosul) şi de ia elementele firii umane până la hotarul dintre sensibil şi suprasensibil. Dar cunoaşterea natu​rală este continuată de cunoaşterea mis​tică, adică cunoaşterea prin credinţă pe baza revelaţiei Sf. Scripturi, tălmăcită de tradiţia Bisericii. Cei înaintaţi pe calea desăvârşirii se unesc cu Dumnezeu prin contemplare, adică prin vederea nemij​locită a lui Dumnezeu, în altă ordine de idei, el admite capacitatea omului de a-L cunoaşte raţional pe Dumnezeu, însă nu acceptă punctul de vedere al  lui  Eu-nomiu, care susţinea aplicarea univocă la Dumnezeu a categoriilor şi numelor pre​luate din lumea creată. El face distincţie clară între Creator şi creatură şi de aceea Creatorul rămâne mereu o taină.
a
încercarea lui Grigorie de a explica uni​tatea naturii şi diversitatea Persoanelor conţine ceva din realismul platonician. Nu există trei dumnezei pentru că esenţa (o\xria) sau natura divină nu se împarte în trei esenţe (oleicei) în funcţie de cele trei Persoane. Mai exact, deosebirea din​tre Persoanele divine constă în relaţiile

dintre  ele,  întrucât ele  participă  sau împărtăşesc o singură natură în acelaşi mod în care mai mulţi oameni împărtă​şesc natura umană. La o privire superfi​cială, această afirmaţie ar sugera ideea unui triteism. Totuşi, el concepe unitatea naturii mai mult ca o unitate de grup, decât ca o natură care se repetă indivi​dual în fiecare membru. Din punctul său de vedere, prin 'om' înţelegem întreaga rasă umană care a fost inserată în ma​terie, în timp, şi care nu va fi completă decât atunci când istoria rasei umane se sfârşeşte, în altă ordine de idei, el admite chiar în lucrurile finite, unitatea nume​rică de esenţă sau de natură. El face con​fuzie între abstractul, care exclude plu​ralitatea, şi concretul, care necesită plu​ralitatea, atunci când afirmă că  'om' desemnează natura şi nu individul, şi că Petru, Pavel şi Barnabas trebuie să fie numiţi un om şi nu trei oameni, în acest fel, el atribuie realitate ideii universale, pentru a explica mai bine Treimea divină şi a respinge acuza de triteism. Relaţiile intertreimice se deosebesc de cele interumane. în timp ce persoanele umane nu au drept cauză una şi aceeaşi persoană, ci unele din altele, în cazul Persoanelor Treimice, este vorba de o singură Persoană, a Tatălui, din care Fiul se naşte şi  Duhul  Sfânt purcede.  De aceea, se afirmă că unicul Dumnezeu este, la propriu, singura cauză a celor cauzaţi de El, întrucât coexistă cu Ei. Persoanele Dumnezeirii  nu  se  separă unele de altele nici prin timp, nici prin loc, nici prin afecţiune, nici prin nimic din cele ce se iau în considerare la oa​meni'. Deosebirile, dacă poate fi vorba de aşa ceva între persoanele treimice, sunt, nu de natură sau fiinţă, ci de relaţie. Tatăl este Tată şi nu Fiu, Fiul este Fiu şi nu Tată, iar Sf. Duh nu e nici Tată şî nici Fiu. Din această pricină, nu se poate spune că

cele trei persoane sunt trei dumnezei (Contra grecilor, după noţiunile comune, PG45, 180BCD).
Hristologia Sf. Grigorie urmează învăţă​tura ortodoxă, în timp ce postulează deosebirea clară între natura divină şi cea umană în Hristos, el afirmă unicitatea Persoanei şi posibilitatea comunicării însuşirilor (communicatio idiomatum). Astfel, Hristos a avut firea umană inte​grală, adică trupul real şi sufletul raţio​nal, şi a avut firea divină completă. Cele două firi sunt strâns unite între ele, alcă​tuind o singură persoană. Datorită strân​sei uniri a celor două firi, însuşirile pro​prii unei firi devin proprii celeilalte firi, prin comunicare. Cu toate acestea, cele două naturi rămân distincte chiar şi după înviere, întrucât Hristos este în acelaşi timp Dumnezeu şi om, Fecioara Măria e Născătoare de Dumnezeu (Theotokos) şi nu doar Născătoare de om (anthropo-tokos).
a.
In concepţia sa despre creaţie, Sf. Gri​gorie continuă ideile Sf. Vasile privind teoria raţiunilor seminale create simultan şi care apar succesiv în timp, în funcţie de zilele creaţiei. Creaţia propriu-zisă a fost un act singular al Voinţei divine în afara timpului. Din aceasta apar instanta​neu potenţialităţile tuturor lucrurilor, care, fiind seminale, se dezvoltă fără vreo altă intervenţie din partea lui Dum​nezeu, în mod succesiv, în fenomene care pot şi vor constitui lumea. Privite ca o singură putere seminală, aceste potenţia​lităţi sau cauze sunt Logosul, a cărui uni​tate este veşnică şi, prin urmare, nu se pierde niciodată în multiplicitatea crea​ţiei, ci o ţine unită, fiind în acelaşi timp instrumentul prin care se va înălţa, pe parcurs, de la o stare mai puţin perfectă la una mai perfectă, de la fiinţa minimală a materiei pur potenţială, Ia informarea, plasticizarea ($Xr| £o&o7tXaa9eîaa - vi-

vificare), sensibilizarea, raţionalizarea şi îndumnezeirea ei. Cea dintâi manifestare fizică a Voinţei divine a fost lumina cre​ată inerentă, de la început, a particulelor materiei, din care curge spre Firmament sau Primul Cer, care împarte lumea sen​sibilă de cea inteligibilă. Fiecare element tinde spre locul lui natural, cel mai greu spre centru, iar cel mai uşor spre circum​ferinţă. Focul este cel mai uşor, şi datorită fineţii naturii sale, este interme​diar între lumea sensibilă şi cea inteligi​bilă. Prin urmare, apele de deasupra Fir​mamentului nu pot fi elemente sensibile, şi reprezintă inteligenţele cereşti. Ele conţin cel de al Doilea Cer, care este graniţa întregii creaţii, vizibilă şi invi​zibilă, în 'referatul istoric' al lui Moise, nu se vorbeşte despre cel de al Treilea Cer la care a fost răpit Sf. Pavel, deoa​rece acesta cuprinde 'toate acele lucruri care nu pot fi explicate prin cuvinte, adică, frumuseţea paradisului'. Singura făptură care nu este limitată la o parte sau alta a Primului Cer, care separă lumea sensibilă de cea inteligibilă, este omul. Ca făptură vie (animal, cu sensul de făp​tură vie sau fiinţă vie), el aparţine uneia, adică lumii sensibile, iar ca suflet raţio​nal, celeilalte, adică lumii inteligibile. In altă ordine de idei, el este hotar, dar şi cale de acces dintr-o lume în cealaltă. Ba mai mult, întrucât toate puterile supe​rioare includ ceea ce este inferior lor, omul, ca fiinţă vie (animal) sau făptură raţională este suma întregii lumi sensi​bile. Lumea animală, vegetală şi neînsu​fleţită este cuprinsă în zidirea lui, el fiind rodul a ceea ce lumea vizibilă este sămânţă.
Prin originea sa, omul aparţine lumii in​teligibile, iar natura umană, alcătuită din lumea sensibilă şi din cea inteligibilă, poate urca la cel de al Doilea Cer şi prin acesta, la cel de al Treilea, în acest fel,
GRIGORIE DE NYSSA

GRIGORIE DE NYSSA
toate  lucrurile  pot participa,  în  egală măsură,   la vederea  nemijlocită a  lui Dumnezeu.  Omului în revine datoria, acesta fiind şi destinul lui, de a servi ca instrument  prin  care  întregul  univers, rezumat în el însuşi, să fie restabilit la puritatea lui originară şi prezentat în el ca unitate Unului (lui Dumnezeu). Acest destin al omului depinde de modul în care omul a fost creat. Mai întâi, el a fost creat în cel de al Doilea Cer, ca făp​tură inteligibilă şi  netrupească,  după chipul  şi  asemănarea  lui  Dumnezeu, deosebindu-se   de   prototipul   său   în măsura în care cele create se deosebesc de cele necreate. El nu este numai inteli​gibil, ci şi unu. Chipul îl găsim în totali​tatea naturii umane. Pluralitatea şi alcă​tuirea lui ţin de corporalitate, care nu face parte din chipul original, ci vine din afară, din lumea sensibilă, unde omul a fost creat a doua oară ca individ, în per​soana lui Adam, în ziua a şasea. El este creat, totuşi, după chipul lui Dumnezeu, 'o făptură modelată din pământ care este o copie (eiKoviCTu,a) a Puterii supranatu​rale' şi prin acesta ultimă creaţie natura sa reflectă nu numai cele de sus, ci şi cele de jos. Scopul primei creaţii a fost ca să dea omului, creat după chipul lui Dum​nezeu, să-L cunoască şi să-L vadă pe Dumnezeu, cel nevăzut şi incognoscibil, ca într-o oglindă şi astfel să se confor​meze Lui, iar cea de a doua, de a-i facili​ta posibilitatea de a-L cunoaşte pe Dum​nezeu, prin imanenţa Sa în creaţie, atunci când Căderea, întunecându-i chipul, va ascunde cunoaşterea    Lui în transcen​denţă. Cea de a doua creaţie mai repre​zintă şi căderea omului din unitate în multiplicitate, aceasta din urmă fiind o precondiţie a Căderii. Multiplicitatea im​plică o serie de adaosuri, între care pati​ma concupiscenţei  şi  a  irascibilităţii, acestea venind din afară, nefacând parte

integrantă din chipului Binelui Absolut. Aceste adaosuri, concupiscenţa şi irasci​bil itatea sunt bunuri relative, însă un bun relativ este rău. Ele pregătesc sufletul pentru alte adaosuri, care devin ocazii pentru păcat. Primele două adaosuri, care nu sunt nici bune, nici rele, sunt numite de Sf. Grigorie patimi (TiocGri), iar cele​lalte, 'patimi rele' (7ta0r| kcctcx midav) sau 'patimi vicioase'. Acestea din urmă, sunt specifice vieţii după Cădere, în dru​mul său coborâtor, sufletul trece prin trei stadii: intrarea în fiinţa inteligibilă, intrarea în fiinţa sensibilă şi intrarea în păcat, în drumul său spre desăvârşire, sufletul trebuie să parcurgă aceleaşi stadii în ordine inversă, respectiv, starea de purificare, de iluminare şi de desă​vârşire în unire cu Dumnezeu. Desăvâr​şirea omului este văzută de Sf. Grigorie în strânsă legătură cu libertatea umană. El accentuează în mod deosebit respon​sabilitatea şi liberul arbitru în actul de credinţă, dar şi în strădania de realizare a desăvârşirii personale, în timp ce nu acceptă, împreună cu Origen, veşnicia materiei şi preexistenta sufletelor, el este totuşi de acord cu teoria acestuia referi​toare la purificarea sau lecuirea ultimă de orice rău a tuturor lucrurilor, cunoscută sub denumirea de apocatastaza (a7toKcxTdcrcocai<; TtdvTcov). Există în această privinţă, o nuanţă deosebitoare între cei doi mari gânditori creştini. Origen susţinea că apocatastaza era doar o fază trecătoare, în succesiunea fără sfârşit a lumilor, în timpul căreia apos​tazia sau lepădarea de Dumnezeu şi reîn​toarcerea la Dumnezeu revin în mod recurent, pe când Sf. Grigorie susţine că apocatastaza este măreţul act final, împă​ciuitor, care încheie istoria mântuirii, când 'toţi vor aduce atunci într-un singur glas numai mulţumire lui Dumnezeu' (Orat. cat., 26 PSB). Viziunea despre

apocatastaza a Sf. Grigorie, trebuie eva​luată în contextul doctrinei platoniciene care consideră răul ca negare a binelui şi a dinamismului binelui. Răul nu poate fi absolut şi veşnic, el nu poate dăinui la nesfârşit, căci toată făptura e bună, iar binele trebuie să învingă răul. Dinamis​mul  binelui  continuă şi  atunci  când Dumnezeu este dobândit, fericirea ultimă fiind concepută ca o stare de progres par​ticipativ la Dumnezeu. Dacă înţelegem apocatastaza, aşa cum a făcut Sf. Gri​gorie, ca restabilire a stării paradisiace primordiale  (Orat.  cat.,  26),  lucrurile devin clare. El repune făptura întreagă, inclusiv pe cel rău, în starea de puritate primordială, dându-i acesteia încă o dată posibilitatea de a-şi urma, din nou, în mod liber, scopul pentru care a fost cre​ată:  participarea la viaţa divină.  Este vorba aici de un alt plan al existenţei, în care  însăşi   libertatea este restabilită potenţial în coordonatele ei  originare. Trebuie să vedem apocatastaza ca o con​secinţă a întrupării lui lisus Hristos şi nu ca act final care, dacă ar fi fost aşa, ar fi anulat, şi nu ar fi împlinit restaurarea în Hristos a creaţiei. Căci spune Sf. Gri​gorie: 'Acestea şi altele de felul lor sunt învăţăturile pe care Ie culegem din marea taină a întrupării dumnezeieşti. Prin uni​rea cu firea omenească şi prin luarea asupră-Şi a tuturor însuşirilor firii ome​neşti: naştere, creştere şi chiar trecând peste proba morţii, Dumnezeu a înde​plinit toate lucrurile de care am pomenit, slobozind pe om din răutăţi şi vindecând până şi pe izvoditorul răutăţii. Căci ade​vărata vindecare de boală e tocmai înde​părtarea   veninului   bolii,   chiar  dacă aceasta se face cu durere' (Ibidem). Pen​tru a păzi ortodoxia Sfântului Grigorie, s-a susţinut că învăţătura despre apoca​tastaza ar fi  o  interpolare (German*, patriahul   Constantinopolului,   Fotie).

Această părere este considerată a fi fără fundament (Quasten). Una   din   marile   contribuţii   ale   Sf. Grigorie rămâne teologia mistică, el fiind considerat 'fondatorul teologiei mistice' (J. Danielou). Structura mistică prezen​tată de el are o viziune integratoare, în care elemente philoniene, neoplatonice şi alexandrine se  regăsesc transfigurate într-o coerenţă ideatică specific creştină. Sf. Grigorie este unul dintre cei mai mari gânditori creştini. Opera sa nu a rămas circumscrisă unei sfere limitate lingvistic sau doctrinar, ci a depăşit graniţele Ră​săritului, pătrunzând atât în întreg Orien​tul creştin, cât şi în Apus. Alături de Dio-nisie* Areopagitul, Sf. Grigorie a stat la temelia neoplatonismului greco-creştin medieval, care a reprezentat contrapon​derea tradiţiei venită de la Boethius* şi Augustin* (R.F. Harvanek). Pentru doc​trina Bisericii creştine, el este un punct de referinţă, Marele Cuvânt catehetic, fiind un adevărat tratat sistematic de doc​trină. Nu fără temei, cel de al doilea sinod ecumenic care s-a ţinut la Constan-tinopol,  în  381,  1-a numit  'Stâlp al Ortodoxiei'.
Migne, PG, 44-46; CPG, 3135-3226; Gregorii Nysseni Opera auxilio aliorum viro-rum doctorum edenda curavit W. Jaeger, din care au apărut: Contra Eunomium, (2 voi.) ed. de W. Jaeger, Berlin 1921; Epistulae, ed. de G. Pasquali, Berlin 1921; Opera ascetica, pt. I, ed. de W. Jaeger ş.a., Leiden, 1952; Opera dogmatica minora, Pars l, ed. de F. MUller, Leiden, 1958; voi. VI: In Canticum Canticorum Commentarius, ed. de H. Lang-beck, Leiden, 1960; In Inscripţionez Psal-morum in Sextum Psalmum in Ecclesiasten Homiliae, ed. de J. McDonough, S.J., and P. Alexander, 1962; De Vita Moysis, ed. de H. Musurillo, 1964; Sermones, ed.G. Heil, A. van Heck ş.a., 1967; Depauperibus amandis orationes duo, ed. de A. van Heck, Leiden, 1964; traduceri: F. Oehler, Bibliothek der
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Kirchenvăter, 1,4 voi, Leipzig, 1858-1859H. Hayd şi F. Fisch, BKV, 2 voi., 1874, 1880; K. Weis şi E. Stolz, BKV ed.2-a, 56, 1927; W. Moore şi H.A. Wlson, în LNPF ser. 2-a, voi. 5, 1893; H.R. Drobner şi A. Viciano, Gre-gory of Nyssa, Homilies on the Beatitudes. An English Vers ion with Commentary and supporting Studies, Proceedings of the Eighth International Colloquium on Gregory of Nyssa, Paderborn 14-18 sept., 1998, Brill, Leiden, 2000; J. Danielou, în SCh l, 1942, ed. 2-a, 1956; L. Laplace, SCh 6, 1944; Gre-goire de Nyssa, Trăite de la Virginite, M. Aubineau, în SCh 119, Paris, 1966; Gregoire de Nyssa, La vie de sainte Macrina, P. Maraval, în SCh 178, Paris, 1971; trad. în rom.: Sfântul Grigorie de Nyssa, Scrieri, par​tea întâia, în Părinţi şi Scriitori Bisericeşti, traducere şi note, D. Stăniloae (Despre Viaţa lui Moise a fost doar revizuită, îmbunătăţită şi redată în limbaj filocalic de D. Stăniloae), EIBMBOR, Bucureşti, 1982; Idem, partea a doua, traducere şi note de Teodor Bodogae, în PSB, EIBMBOR, Bucureşti, 1998; J. Rupp, Gregors des Bischofs von Nyssa Leben und Meinungen, Leipzig, 1834; W. Vo'lker, Gregar von Nyssa als Mystiker, Wiesbaden, 1955; J. Danielou, Platonisme et theologie mystique. Essai sur la doctrine spirituelle de St. Gregoire de Nysse, 1944; W. Jaeger, Gre-gor von Nyssa's Lehre vom heiligen Geist, ed. H. Dorries, Leiden, 1966; H. F. Cherniss în University of California Publications in Classical Philology, 11, 1938, p. 1-92: Platonism; Cayre, I, 412-435; D.L. Balaş, Metousia Theou. Mân's Participation in God's Perfections according to St. Gregory of Nyssa, SA 55, Roma, 1966; J.M. Shea, The Church according to Saint Gregory of Nyssa's Homilies on the Canticle of Can-ficles, Baltimore, 1968; J. Danielou, L'etre et le temps chez Gregoire de Nysse, Leiden, 1970; R.E. Heine, Perfection in the Virtuous Life, Philadelphia, 1975; I.G. Coman, Pro​bleme de filozofie şi literatură patristică, Bucureşti, 1944, p. 233-273; N. Fer, Cunoaş​terea lui Dumnezeu şi ideea de epectază la Sfântul Grigorie de Nyssa (teză de doctorat), în Ortodoxia. XXIII, 1981; V. Raducă,

Antropologia Sfântului Grigorie de Nyssa. Căderea în păcat şi restaurarea omului, EIBMBOR, Bucureşti, 1996; J. Rachhubei, Human Nature in Gregory of Nyssa. P hi losophical Background and Theologial Significance, Brill, Leiden, 2000; ; A, Altenburger, F. Mann, Bibliografie, Leiden, 1988 (până în 1987. De la 1987 şi până "m 1998 urmează); C. Fabricius, A Concordam to G., Goteborg, 1989; Bardenhewer, Ifl, 188-220; I.G.Coman, Patrologie, 1956, p. 167-177; Altaner-Stuiber, 1980, p. 303-308; Quasten, III, p. 254-296, cu bogată biblio​grafie; J. Gribomont, Gregoire de Nysse, an. în DEC A, I, p. 1111-1116, cu bibliografie; F, DUnzl, Gregar von Nyssa, în LACL, p. 266-271, cu bibliografie.
Grigorie Stareţul
Grigorie Stareţul (sec. IV), călugăr tic origine persană. Studiază la Edessa, şut îndrumarea lui Moise. în urma unor vi​ziuni, îmbrăţişează viaţa monahală, ii-trând în mănăstirea de pe Muntele Izla, unde trăieşte ca sihastru, îl întâlnim apoi ca trăitor pe insula Cipru, unde se pare d a fost trimis din partea unei mănăstiri din Palestina, pentru a îndeplini funcţia de părinte duhovnicesc al unei comunitâ|i vorbitoare de limbă siriacă. întreţine relaţii frăţeşti cu Epifanie, care va deveni episcop de Salamina sau Constanţii (367-403), şi cu monahul Teodor, căra le adresează câteva din discursurile 51 epistolele sale. La sfârşitul vieţii, revine în mănăstirea de metanie de pe Muntele Izla, unde se stinge din viaţă. Lui Gri​gorie îi sunt atribuite o serie de discursuri şi epistole, precum şi un tratat asupra vieţii monahale, care nu ne-a parvenit! întregime. Discursurile şi epistolele u caracter pastoral au fost adresate, dupâ câte se pare, călugărilor din subordineaa
Assemani, BO, I, 170-172; BO, III, l, 191; Wright, p. 34-35; Duval, p. 222-223; Chabol

p. 57; Urbina, p. 133-134; I. Hausherr, Aux origines de la mystique syrienne: Gregoire de Chypre ou Jean de Lycopoiis?, OCP 4, 1938, p. 497-520.
Grigorie Taumaturgul sau Făcătorul de Minununi
Grigorie Taumaturgul sau Făcătorul de minuni, episcop al Neocezareei (c. 213-c. 275), una din marile personalităţi ale istoriei şi spiritualităţii creştine din sec. al IIMea, supranumit Taumaturgul sau Făcătorul de minuni, datorită multelor fapte minunate pe care le-a săvârşit. S-a născut într-o familie păgână din Neo-cezareea Pontului (Nicsar, în Turcia de azi) în anul 213. Studiază retorica, dreptul şi latina în oraşul natal. După terminarea studiilor în oraşul natal, el pleacă, împre​ună cu fratele său, Athenodorus, spre Beryt (azi Beirut), în Fenicia, pentru a-şi desăvârşi  studiile.  La  invitaţia surorii sale, al cărei soţ era guvernator în Ceza​reea Palestinei, cei doi fraţi se opresc aici. Grigorie devine ucenicul lui Ori​gen* şi rămâne în anturajul acestuia timp de cinci ani. Se pare că Origen a avut un rol decisiv în convertirea sa Ia creşti​nism. La botez, el îşi schimbă numele din Teodor în Grigorie. înainte de a reveni în oraşul natal, Grigorie ţine un discurs de rămas bun,  Cuvânt de mulţumire sau Panegiric, exprimându-şi  recunoştinţa faţă de Origen pentru tot ceea ce a făcut pentru el şi, în general, pentru realizările sale deosebite în domeniul culturii şi educaţiei creştine. Acest discurs, care s-a păstrat, este un izvor bogat de informaţii, nu numai asupra calităţilor deosebite ale lui Origen, ci mai ales asupra învăţămân​tului creştin la acea vreme, în special învăţământul promovat de acesta. La revenire, cei doi fraţi se dedică pre-dicării Evangheliei în ţinutul natal. Intre

timp, Grigorie este hirotonit episcop al Neocezareei Pontului, un scaun nou înfi​inţat, de către Phaedimus, episcop de Amasea. La rândul lui, şi Teodor a fost hirotonit episcop, însă nu ştim care a fost scaunul episcopal al lui Atenodor. în ca​litatea sa de episcop, Grigorie se dedică în continuare activităţii misionare, con​vertind la creştinism pe toţi locuitorii din Neocezareea (la ridicarea lui în funcţia de episcop aici erau doar 17 creştini, in​clusiv cei din împrejurimi), între persoa​nele care au îmbrăţişat creştinismul dato​rită activităţii sale, se numără şi Macrina, bunica Sf Vasile* cel Mare şi a Sf, Gri​gorie* de Nyssa. Dintr-o scrisoare cano​nică a sa, aflăm că a fost martorul devas​tării Pontului de către goţi şi borazi, în 253-254. în timpul persecuţiei lu| Deci u, Grigorie s-a retras în munţi împreună cu un mare număr de credincioşi, iar după ce calmul a fost restabilit, el a instituit sărbători  întru   pomenirea  martirUpr. împreună cu fratele său, a participat la sinodul de la Antiohia din 265,:Care 1-a condamnat pe Pavel* de Samosata. A luptat şi împotriva altor erezii, cum au fost: sabelianismul şi triteismul. Se pare că nu a mai participat şi la cel de al doilea sinod de la Antiohia, iar după informaţia dată de Suidas, s-a stins din viaţă în timpul domniei lui Aurelian (270-275). Sf. Grigorie a fost o personalitate deo​sebită. Despre el se spune că a fost mai degrabă un creştin practic, decât un teolog speculativ (Cross). învăţătura sa are ca te​mei gândirea lui Origen, iară a atinge nuanţele rafinate şi subtile ale acestuia. Pă​rinţii capadocieni din sec. IV îl considerau fondatorul  Bisericii creştine din Capa-docia. De la Sf. Grigorie de Nyssa ne-a rămas una din cele mai interesante rela​tări biografice despre el. De fapt, toate Vieţile sale, în număr de cinci, îl pre​zintă ca fiind cu adevărat o personali-
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ţaţe harismatică. Activitatea lui, învăluită în aura miraculosului, abundă în relatări privind minunile pe care el le-a săvârşit: mutarea unui munte, secarea unei mlaş​tini etc., toate aceste fapte atrăgându-i numele de thaumaturgos, adică, Făcă​torul de minuni.
Opera sa scrisă poartă amprenta carac​terului practic al activităţii sale, întrucât ceea ce a scris, a avut un scop practic, îi sunt atribuite următoarele lucrări: Cuvânt de mulţumire către Origen sau Pane​giric, document important pentru istoria învăţământului creştin promovat de Ori​gen. Alcătuit din 19 capitole, acest dis​curs inaugurează genul literar al enco​mionului în literatura patristică (Coman). O a doua lucrare este Simbolul de cre​dinţă, păstrat în traducere latină, făcută de Rufin, şi siriacă, dar şi în biografia scrisă de Sf. Grigorie* de Nyssa, în care expune pe scurt şi cu deosebită claritate, credinţa în Sfânta Treime. Sf. Grigorie de Nyssa relatează că acest simbol de cre​dinţă i-a fost descoperit într-o viziune de Sf. loan Evanghelistul la porunca directă a Sfintei Fecioare Măria. Reţinem că această informaţie conţine prima referire scrisă la arătările Sf. Fecioare Măria. Metafrasa la Ecclesiast, o parafrazare a Ecclesiastului după Septuaginta. Ieronim şi Rufin o atribuie lui Grigorie Tauma​turgul, în timp ce ea a fost trecută sub numele lui Grigorie* deNazianz. Despre nepătimirea şi pătimirea lui Dumnezeu, adresată lui Teopomp, care s-a păstrat în siriacă. Este un dialog între autor şi des​tinatar în care abordează incompatibili​tatea pătimirii cu ideea de Dumnezeu. Dumnezeu nu este supus pătimirii sau suferinţei. Când Fiul lui Dumnezeu a voit să pătimească, a făcut acest lucru pentru ca prin pătimirea Sa să-i mântu​iască pe oameni. El a învins patimile şi a biruit moartea, arătând nepătimirea Sa.

Faptul că Dumnezeu a intrat în moarte, fără a fi stăpânit de ea, a însemnat dis​trugerea morţii. Aşa-numita Epistolă ca​nonică, adresată unui episcop necunos​cut, este unul din cele mai vechi docu​mente de drept bisericesc, în timpul de​vastării Pontului şi a Bitiniei de către goţi şi borazi, mulţi creştini s-au alăturat acţi​unilor de jefuire şi abuzurilor făcute de aceştia. Sf. Grigorie dă sfaturi în legătură cu aceşti delincvenţi. Pe lângă aceste lu​crări, Sf. Grigorie i-au mai fost atribuite alte câteva, a căror autenticitate nu a fost stabilită cu exactitate: Către Filagriu de​spre consubstanţialitate sau unitatea de esenţă, păstrată în siriacă, conţine o scur​tă prezentare  a doctrinei despre  Sf. Treime. Se pare că este o traducere a Epistolei către Evagrie, pusă între scrie​rile Sf. Grigorie de Nazianz şi ale lui Grigorie de Nyssa. Dialog cu Elian de​spre suflet, menţionat de Sf. Vasile cel Mare (Epist. 210) şi şase omilii păstrate în armeană.  La acestea se adaugă şi scrisorile despre care vorbeşte Ieronim (De vir. UI. 65).
Migne, PG, 10, 963-1232; PG 46, 893-958 şi 1101-1108; PG 37, 383-386; J. B. Pitra, Analecta sacra, 1883, 4, 81, 345 şi urm.; 103-120; 100-103; M. J. Routh, Reliquae sa-crae, 3, 251-283; P. Koetschau, Des Gre-gorius Thaumaturgos Dankrede an Origenes, SQ, 9, Freiburg, 1894; C.P. Caspari, Alte und neue Quellen zur Geschichte des Tauf-symbols und der Glaubensregel, Christiania, 1879, 1-34 (cuprinde textul grec, două tra​duceri latine şi versiunea siriacă); traduceri: J. Margraf, Bibliothek der Kirchenvăter, voi. 159, Kempten, 1875; S.D.F. Salmond, The Works ofGregory Thaumaturgus, Dionisyus of Alexandria and Archelaus... în ANCL, XX, Edinburgh, 1871; H. Crouzel, Gregoire le Thaumaturge, Remerciement ă Origene suivi de la lettre d'Origene ă Gregoire, în SCh., nr. 148, Paris, 1969, cu bibliografie; Sf. Grigorie Taumaturgul în PSB, 10, studiu




introductiv, traducere, note şi indici de Pr. Prof.  Constantin Corniţescu,  EIBMBOR, Bucureşti,  1984; viaţa: Gregory of Nyssa, PG, 46, 893-958; în siriacă: P. Bedjan, Acta martyrum et sanctorum, 6, Paris, 1896, p. 83-106;   A.   von   Harnack,   Geschichte   der altchristlichen Literatur bis Eusebius, 1893, p. 428-436; L. Abramowski, Das Bekenntnis des Gregor Thaumaturgus bei Gregor von Nyssa und das  des Lehrers  <Ad Theo-pempom> und Philoxenus von Mabbug, în ZKG 87, 1976, p. 145-166; 89, 1978, p. 273-290; H. Crouzel, La cristologia di Gregorio Taumaturgo, Gregorianum 61, 1980, p. 745-755; Ieronim, De viris illustribus, 65; So-crate, Istoria bisericească 4, 27; Cayre, I, p. 271-273; Bardenhewer, II, 315-332; Altaner-Stuiber,  1980, p. 211-212; Quasten, II, p. 123-128, cu bibliografie; I. G. Coman, II, p. 391-399; Cross, Gregory Thaumaturgus, în ODCC, p.  601;  H.  Crouzel,  Gregoire  le Thaumaturge, în DECA, I,  1116-1117; M. Slusser,  Gregory  Thaumaturgus,  Life and Works, Introduction, English Translation and Notes,   Fathers  of the  Church,  98,  The Catholic  University  of American   Press, Washington, 1998; H. Schneider, Gregor der Wundertăter,  în   LACL,  p.   273-274,   cu bibliografie.
Grigorie de Tours
Grigorie de Tours sau Gregorius Turo-nensis, numele său adevărat fiind Geor-gius Florentius (540-594), episcop de Tours şi istoric al francilor. S-a născut Ia Averna în anul 540 (după unii în 538), într-o familie senatorială galo-romană, care a dat Bisericii un şir de episcopi (Grigorie de Langres, m. 540; Gali de Clermont, m. 554; Nizier de Lyon). Pri​meşte o aleasă educaţie creştină, dar şi clasică, prin grija mamei sale, a unchiu​lui său, Gallus, episcop de Clermont, si a preotului Avitus, pe care îl considera ca fiind adevăratul lui părinte spiritual: 'Predica şi învăţătura lui, spunea el, ală-

turi de Psalmii lui David, m-au făcut să recunosc că lisus Hristos, Fiul lui Dum​nezeu, a venit în lume să mântuiască pe cei păcătoşi, şi m-au determinat să îi cin​stesc şi să îi venerez, ca prieteni şi ucenici ai lui Hristos, pe cei care au luat crucea Lui şi au păşit pe urmele Lui'. A fost hirotonit diacon, probabil în anul 563. încă înainte de a fi devenit episcop de Tours, Grigorie era foarte bine cunoscut şi apreciat, în mod deosebit, de cetăţenii acestui oraş, de aceea alegerea Iui ca episcop, în 573, a fost un eveniment aşteptat. A fost hirotonit episcop de Egi" diu de Rheims. Urcarea lui pe tronul episcopal a coincis cu războiul civil din-tre  Sigebert şi Chilperic, fiii regelui Clotaire I (m. 561). Grigorie 1-a sprijinit pe Sigebert, care fusese de acord cu alegerea sa ca episcop de Tours, 4ecla-rându-se împotriva lui Chilperic^ pe* îl considera 'Nero şi Irodul vremii După moartea acestora, 1-a sprijinit >pş regele Guntram, împotriva unei aristo​craţii nesupuse, asigurând pentru Bise​rică favoruri imperiale. Activitatea hii Grigorie nu trebuie rezumată doar la mi​siunile de reconciliere între diferite ta​bere rivale. EI a fost preocupat, mai pre​sus de toate, de bunăstarea Bisericii, de menţinerea credinţei ortodoxe, iar prin scrisul său a devenit unul dintre cei mai mari scriitori ai vremii. S-a stins din viaţă în anul 593/4.
Cu mici excepţii pe care le vom men​ţiona, Grigorie a scris lucrări cu caracter istoric, având o valoare deosebită ca iz​voare pentru istoria religioasă şi politică a Galiei în sec. VI. Limba în care a scris nu este una dintre cele mai alese, după cum el însuşi recunoaşte. De altfel, limba scrierilor sale însumează procesul de transformare a limbii latine în limbi ro​manice, în speţă, în limba franceză. Cea mai importantă lucrare a sa este Historia
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Francorum, începută în anul 576. Con​cepută şi redactată în 10 cărţi, Istoria francilor este prima istorie naţională a Franţei şi prima lucrare de istorie naţio​nală în literatura creştină (Coman). în prima carte, el face un rezumat al istoriei lumii de la Adam şi până la moartea Sf. Martin (397), cuprinzând istoria evreilor, evenimentele legate de Naşterea Mântui​torului, persecuţiile Bisericii, concen-trându-se apoi asupra istoriei Bisericii din Galia. Următoarele trei cărţi prezintă istoria Galiei până la 575. începând cu cartea V, prezintă cu lux de amănunte evenimentele contemporane lui. Ultima carte, a zecea, cuprinde o listă a epis-copilor de Tours şi operele lor. Datorită poziţiei importante pe care a ocupat-o în Biserică şi stat, Grigorie a avut acces la documentele originale, ceea ce îl face să fie un istoric deosebit de bine informat. Chiar dacă istoria sa a fost adeseori criti​cată, ea rămâne un document indispen​sabil pentru istoria Franţei. Paralel cu preocupările sale istorice, Grigorie s-a aplecat cu sârg şi asupra aghiografiei. Principala sa lucrare aghiografică, Mira-culorum librii, cuprinde opt cărţi: In glo-riam Martyrum, despre minunile Dom​nului, ale apostolilor şi, în special, ale sfinţilor gali; De virtutibus S. Juliani, de​spre minunile săvârşite la mormântul Sf. Iulian, martirizat la Clermont-Ferrand în 304; De Virtutibus S. Martini, în patru cărţi, despre minunile săvârşite la mor​mântul Sf. Martin. Potrivit tradiţiei, el însuşi s-a vindecat de o boală foarte grea

la mormântul Sf. Martin, ceea ce 1-a determinat să îmbrăţişeze sacerdoţiul. De vitaPatrum, vieţile a 23 de sfinţi gali; In gloriam confessorum, minunile sfinţilor care nu au suferit moarte martirică. La acestea adăugăm: De miraculis beati Andreae apostoli şi De miraculis beati Thomae şi prelucrarea în latină a istoriei celor şapte tineri de la Efes care au dor​mit, Passio septem dormientium. Pe lângă aceste lucrări el a mai scris un comentariu la Psalmi, din care s-au păs​trat fragmente; Despre mersul stelelor sau Despre mersul slujbelor bisericeşti.
Migne, PL, 71; ed. critică: W. Arndt-B. Krusch în MGH., Scriptores rerum Merovingicarum, 1,2, 1884-1885; G. Kurth, Etudes francques, 2 voi., 1919; J. M. Wallace-Hadrill, The Works of Gregory of Tours in the Light of Modern Research, în Transactions of the Royal Historical Society, Fifth Series, l, 1951, p. 25-45; revizuit în The Long Haired Kings and other Studies in Frankish History, 1962; G. Vinay, S. Gre~ gorio dl Tours, Carmagnola, 1940; B. Vetere, Strutture e modelli culturali nella societa merovingia. Gr i gorio di Tours: una testimo-nianza, Galatina, 1979, cu bibliografie; T.R. Buchanan, Gregorius Turonensis (32), art. în Smith-Wace, II, p. 771-776; Cayre, II, p. 264-267; Bardenhewer, V, p. 357-367, cu bi​bliografie; I. G. Coman, Patrologie, 1956, p. 317-318; Altaner-Stuiber, 1980, p. 477-478, cu bibliografie; Cross, Gregory of Tours, art. în ODCC, p. 601; L. Pietri, în Dict. Sp., VI, 1967, col. 1020-1025, cu bibliografie; M. Stmonetti, Gregoire de Tours, în DECA, I, p. 1117-1118; R. Schieffer, Gregor von Tours, înLACL, p. 271-272.

H
Haini o de Auxerre sau Haymo
Haimo de Auxerre sau Haymo (m. 855), călugăr benedictin şi exeget medieval. A predat la mănăstirea Saint-Germain din Auxerre, unde a studiat şi vestitul ha-ghiograf şi clasicist, Heiric* de Auxerre. Lui Haimo i-au fost atribuite o serie de lucrări, în special 'o carte foarte mare' (Hbrum infmitae quantitatis) la Sf. Pavel, comentarii la Apocalipsă, Cântarea Cân​tărilor şi la cei doisprezece profeţi mici. Printr-o eroare, aproape toate lucrările sale i-au fost atribuite unui alt Haimo, episcop de Helberstadt (m. 853). După ultimele cercetări lista operelor lui Hai​mo este următoarea: In divi Pauli episto​lar expositio; Expositionis in Apo-calypsin libri septem; Commentarium in Cantica Canticorum, Homiliae de tem-pore şi Homiliae de sanctis. La acestea au mai fost adăugate, Homiliae in aliquot epistoîas Pauli şi Enarratio in duodecim prophetas minores.
Migne, PL, 117, 11-1220; PL, 118, 11- 816; C. Spicq, Esquisse d'une histoire de l'exeggse latine au moyen âge, Paris, 1944, p. 50-51; B. Heurtebize, în DTC, VI, 2, 2068-2069; H. Dressler, NCE, VI, p. 898-899. Vezi: AIMON.
Haimana de Hedhaiyabh sau Henana Adiabenicus
Haimana de Hedhaiyabh sau    Hanna-na/Henana de Adiadene, (m. 610), succe-

sorul lui losif* Huzaya la conducerea şcolii din Nisibe, una din cele mai de seamă personalităţi din a doua jumătate a sec. VI în lumea siriacă. A fost originar din Adiabene şi a studiat la şcoala din Nisibe sub Avraam, succesorul lui Nar-ses, devenind conducătorul şcolii, în tim​pul patriarhului Ezechiel (570-581), în anul 572, funcţie pe care o deţine până la moarte, în pofida unei acerbe opoziţii. Hannana a ieşit în evidenţă prin aceea că a cutezat să atace doctrinele şi exegeza lui Teodor* de Mopsuestia, considerat interpret infailibil al Scripturii în Biseri​ca persană, şi să-i urmeze tradiţiei exe​getice a lui loan* Hrisostom. Concepţiile sale teologice au fost condamnate de un sinod convocat de Isho-yabh de Arzon (581-595) şi de un al doilea sinod convo​cat de succesorul acestuia, Sabhr-isfyo (596-604). Abhd-isho* îi atribuie urrri|T toarele lucrări: comentarii la Facere, îoţv, Psalmi, Proverbe, Ecclesiast, Cântarea Cântărilor, cei doisprezece profeţi mici, Evanghelia după Marcu  şi epistolele paul ine; o expunere a crezului de la N ir ceea şi a liturghiei; omilii la diverse săr​bători; rugăciuni adresate sfinţilor şi la descoperirea Sf. Cruci şi alte scrieri în care l-a atacat pe Teodor de Mopsuestia, ceea ce a determinat Biserica să-1 pună la index şi să-i distrugă opera. De la el a rămas Statutul şcolii de Ia Nisibe pe care el însuşi l-a revizuit şi promulgat în 590 şi două tratate, unul la Vinerea de Aur (N.A. prima vinere după Rusalii), iar altul la rugăciunea publică pentru fer​tilizarea holdelor. Babai*, în viaţa marti​rului George, pune în gura unui călugăr o expunere a ideilor lui Hannana. După el, Hannana a fost 'caldean', adică fatalist, 'întrucât totul era condus de astre'; el ar fi zis, la fel ca Origen, 'păgânul păgâ​nilor', că toţi oamenii participă la natura divină, că ar fi negat învierea, că a fost
şhannana de hedhaiyabh

HARMONIUS

HEBDOMADĂ
eretic întrucât a învăţat că în 'Hristos erau două firi şi o singură persoană', refuzând să declare împreună cu Nestorie şi Teodor, 'două naturi şi două ipostase în persoana unică a lui Hristos Fiul lui Dumnezeu'. Acuzele aduse de Babai, re​feritoare la faptul că el ar fi fost caldean, sunt răuvoitoare. Hannana a fost în reali​tate conducătorul unei mişcări în sânul • Bisericii nestoriene de revenire la Ortodoxie.
Omilii, A. Scher, PO, 7, 53-87 text şi trad. în franceză; Abhd-isho, Cat. lib. syr., 69, în Assemani, BO, III, l, Roma, 1725, p. 81-84; W. de Vries, Syrische-nestorianische Hal-tung zu Chalcedon, în A. Grillmeier, H. Bacht, Konzil von Chalkedon, Wurzburg, 1951, p. 603-635; A. Baumstark, p. 127; Wright, p. 79-80; Duval, p. 348-349; Chabot, 58-59; Ortiz de Urbina, 168-169; J.-M. Sauget, Henana d'Abiadene, în DEC A, I, p. 1132-1133; P. Bruns, Henana Abiadenicus, în LACL, p. 280.
Harkleană, Versiunea
Versiunea harkleană a Sf. Scripturi, în anul 616, Toma* de Harkel (Heraclea), face o nouă revizuire a versiunii siriace philoxeniene a Noului Testament, în pro​cesul de revizuire, el face uz de manu​scrisele biblice greceşti din biblioteca de la Enaton, de lângă Alexandria. Pe mar​ginea manuscrisului său, Toma menţio​nează mai multe variante, interesante mai ales pentru critica textuală. Multe din aceste însemnări poartă asemănări cu Codex Bezae. Din această versiune s-au păstrat în jur de 50 de manuscrise, cel mai vechi datând din sec. VII. Versiunea actuală a Noului Testament siriac (Peshitta), a preluat, în cazul Apocalip-sei, versiunea lui Toma. Pavel* de Telia a făcut acelaşi lucru pentru Vechiul Testa-

ment. Versiunea acestuia este cunoscută sub denumirea de Hexapla siriacă.
Lista manuscriselor în: C.R. Gregory, Textkritik des Neuen Testamente, II, 1902, p. 524-528; G. Zuntz, The Ancestry of the Harklean New Testament, British Academy Supplemental Papers, No. VII, 1945; singura ediţie sub numele 'Versio Philoxeniana' a lui Joseph White: Gospels, Oxford, 1788; Acts andEpistles, Oxford, 1799-1803; J. Gwynn, Thomas (17) Harklensis, în Smith-Wace, IV, p. 1014-1021; Cross, Harklean Version, în ODCC, p. 619.
Harmonius
Harmonius (sec. II), fiul lui Bardesa-nes*(Bar Daisan), din Edessa. Despre el se ştie că a studiat filosofia şi limba greacă la Atena. Gândirea lui Harmonius este un amestec de idei preluate de la tatăl său şi şi din gândirea platoniciană despre originea sufletului, decăderea tru​pului şi transmigrare (TcaXivyYEVEaia). A încercat să-şi popularizeze ideile prin intermediul poeziei. Este considerat primul poet siriac, care a scris versuri,
a
urmând exemplul poeziei greceşti. In sec. IV, Sf. Efrem* Şirul va folosi aceeaşi metodă de versificare, pentru a înlocui versurile eretice ale lui Harmonius, cu altele, având un conţinut doctrinar orto​dox.
E. Beck, CSCO 169/170, p. 202-204,181-184 text siriac şi trad. în franceză; F. Nau, Vne bibliographe inedite de Bardesane, Paris, 1897; H.J.W. Drijvers, Bardaisan of Edessa, Assen, 1966, p. 180-183; J. Teixidor, Bar​desane d'Edesse, Paris, 1992; C.J. Ball, Harmonius, art. în Smith-Wace, II, p. 845-846; Duval, p. 12; Chabot, p. 23; Baumstark, p. 14; Attaner-Stuiber, 1980, p. 101; E. Prin-zivalli, Harmonius, în DECA, l, p. 1125; C. Markschies, Harmonius, în LACL, p. 276-277, cu Bibliografie.

Hebdomadă
Hebdomada sau grupul de şapte îngeri care, potrivit învăţăturii gnosticului Sa-turnin, au creat lumea. Alături de el, Si-mon Magul şi Menandru învaţă şi ei că lumea a fost creată prin mijlocirea unor îngeri.   Aceştia  nu  menţionează  nici numărul şi nici numele îngerilor. Se pare că Saturnin a preluat cifra de şapte din teoriile astronomice ale vremii, întrucât 'Sfânta  Hebdomadă'   reprezintă  cele şapte stele numite planete. Este vorba de sfera celor şapte stele: Saturn, Jupiter, Marte, Soarele, Venus, Mercur şi Luna, fiecare din  acestea fiind dominate de către un înger. Numele acestora diferă în funcţie de diverşi autori. Irineu* menţio​nează  următoarele  nume:   laldabaoth, care este şi capul sau stăpânul celorlalţi, lao, Sabaoth, Adonaeu, Eloaeu, Oreu şi Astaphaeu. O înşiruire întrucâtva asemă​nătoare se regăseşte la Origen*: lalda​baoth,  lao,  Sabaoth,  Adonaeu,  Asta​phaeu, Eloaeu, Horaeu. Epifanie* îl pla​sează în fruntea grupului tot pe lalda​baoth, în timp ce alţii îl menţionează pe Sabaoth sau pe Eloaeu. Se credea că pro​feţii evrei au fost trimişi fiecare de către unul din aceşti îngeri. Irineu afirmă că primul înger i-a trimis pe Moise, losua, Amos şi Avacum; al doilea, pe Samuel, Nathan, lona şi Mica; al treilea, pe Ilie, loel  şi Zaharia; al patrulea,  pe Isaia, lezechiel, Ieremia şi Daniel; al cincilea, pe Tobit şi Aggai; al şaselea, pe Mica şi Naum, iar al şaptelea, pe Ezra şi Ţefania. Deasupra sferei hebdomadelor se află o a opta sferă, Ogdoada*, a stelelor fixe, unde se sălăşluia Sophia sau Prunikos după Irineu şi Barbelo după Epifanie, care era mama celor şapte îngeri. Denu​mirea de Hebdomadă este dată nu numai celor şapte stele şi îngeri, ci şi locului sau tărâmului ceresc stăpânit de aceşti ar-

honţi. Deasupra acestora se află Ogdoada, Ofiţii* vorbesc şi despre o hebdomadă inferioară. Aici a fost aruncat, ca pedeap​să, şarpele, după ce i-a determinat pe protopărinţi să încalce porunca lui lalda​baoth. El a dat naştere la şase fii. Aceştia formează împreună cu el hebdomadă inferioară în contrapondere cu hebdoma​dă Iui laldabaoth. Ei reprezintă demonii a căror activitate se extinde asupra sferelor inferioare şi deci şi asupra pământului. Plăcerea lor este de a-i vătăma pe oameni şi a-i induce în eroare. Origen menţio​nează numele şi chipul sau forma în care se manifestă: Mihail sub formă de leu; Suriei, ca bou; Rafael, ca dragon; Ga-vriil, ca vultur; Thauthabaoth, ca urs; Erataoth, ca câine; Onoel sau Thartha-raoth, ca măgar. Sistemele gnostice pri​mare nu vorbesc despre o sferă supe​rioară hebdomadei şi ogdoadei. în sis​temul lui Basilide* hebdomadă şi ogdoa-da sunt nume date unor sfere sau tărâ​muri. Acelaşi lucru îl regăsim şi în sis​temul valentinian. Fără îndoială, există diferenţe în modul în care aceste două sisteme concep învăţătura lor despre cos​mos.
Cuvântul hebdomadă este întâlnit în Omiliile clementine, unde are o semnifi​caţie cu totul diferită de cea pe care o are în sistemele gnostice. Taina sau misterul hebdomadei este văzut aici în perspecti​va celor şase zile ale creaţiei şi a şaptea zi de odihnă, ilustrând şapte direcţii în care se întinde spaţiul infinit: sus, jos, dreapta, stânga, înapoi, înainte şi împre​ună cu punctul central care este conside​rat al şaptelea element al hedbomadei.
Irineu, Adv. haer., l, 23 şi urm.; Epifanie, Haer, 26; Origen, Adv. Ce/s., VI, 31, 32; Clement Alexandrinul, Strom., VI, 16; Philo, De Op. Mundi şi Leg. Allegor.; Routh, Rel. Sac., I, 416; G. Salmon, Hebdomadas, în
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Smith-Wace, II, p. 849-851; Vezi GNOSTI​CISM, OGDOADA.
Hegemonius
Hegemonius este autorul unei lucrări polemice, intitulată: Acta disputationis Archelai cum Manete. Se pare că aceasta a fost scrisă, la origine, în limba greacă, în prezent, mai avem la îndemână doar o traducere latină. Potrivit tradiţiei, acest document ar fi fost conceput în Syria, probabil în sec. IV, iar Arhelau nu ar fi fost decât traducătorul acestuia în greacă. Textul cuprinde un dialog fictiv între un episcop mesopotamian, pe nume Arhe​lau, şi un discipol al lui Manes, numit Turbo.
Migne, PG, 10, 1105-1528; CPG, 3570 şi urm; CPL, 122; GCS, 1906; CCL,9, 325/9; M.J. Routh, Reliquae sacrae 5, Oxford2, 1848, p. 1-206; H.J. Polotsky, Koptische Zitate aus den Acta Archelai, în Le Museon 45, 1932, p. 18-20;S. Salmond, The Works of Gregory Thaumaturgus, Edinburgh, 1871, p. 267-429 trad. în engleză; W. Klein, Die Argumentation in den griechischen-christli-chen Aniimanichaica, Wien, 1991, p. 21-24; C. Hole, Hegemonius, art. în Smith-Wace, II, p. 875; Bardenhever, III, p. 265-269; Altaner-Stuiber, 1980, p. 310-311, cu biblio​grafie bogată; J.-M. Sauget, Hegemonius, în DECA, I, p. 1125; U. Hamm, Hegemonius, în LACL, p. 277-278 cu bibliografie.
Hegesip
Hegesip (sec. II), îndeobşte aclamat ca părinte al istoriei bisericeşti. Despre viaţa sa nu avem date exacte. Se pre​supune că s-a născut în Orient. Datorită cuvintelor ebraice şi siriace întâlnite în textele sale, s-a sugerat că el a fost evreu de origine, probabil evreu elenizat, care, mai apoi, a trecut la creştinism. A scris

cinci Cărţi de Memorii împotriva gnosti​cilor. Din opera sa s-au păstrat fragmente la Eusebiu. Din aceste fragmente, cu ca​racter oarecum autobiografic, aflăm că a călătorit la Corint şi apoi la Roma. A poposit la Corint în vremea episcopului Primus, iar la Roma a ajuns în timpul lui Anicet (155-156) şi rămâne până în vre​mea lui Elefterie (174-189). Ceea ce 1-a dus la Roma a fost rapida răspândire a ereziilor gnostice, călătoria fiind făcută cu scopul de a aduna materiale informa​tive cu privire la dreapta credinţă îm​părtăşită de diverse Biserici creştine locale, pentru a le folosi împotriva gnos​ticilor. Majoritatea fragmentelor păstrate de Eusebiu se referă la istoria Bisericii din Ierusalim De importanţă pentru isto​ria Bisericii, sunt relatările privind mar​tiriul Sf. lacob, fratele Domnului, arun​cat de pe acoperişul templului şi apoi lapidat, alegerea lui Simeon al lui Cleopa ca urmaş al lui lacob şi martirizarea lui prin răstignire, căutarea urmaşilor lui David, din porunca lui Vespasian şi Do-mitian, pentru a fi ucişi, cu scopul de a scăpa de 'conspiratori'. Cât priveşte pre​supusa listă a episcopilor Romei, pe care Hegesip ar fi întocmit-o, nu avem sufi​ciente date pentru a afirma cu certitudine că el a fost interesat de un astfel de lucru, sau că a întocmit o astfel de listă. De fapt, el reţine doar numele episcopilor Romei din perioada şederii sale la Roma şi cu care s-a întreţinut, probabil, în ve​derea unor consultări şi discuţii doctri​nare. Hegesip mai reţine numele a şapte secte iudaice, care luptau împotriva tri​bului lui Iuda şi a lui Hristos: esenienii, galileenii, hemerobaptiştii, masboteenii, samaritenii, saducheii şi fariseii. Majori​tatea ereziarhilor vremii se trag din aces​te grupări.
Migne, PG, 5, 1307-1328; M. J. Routh, Reliquae Sacrae, I, ed. a Il-a, 1846, p. 207-

219; Th. Zahn, Forschungen zur Geschichte des neutestamentlichen Kanons und der altkirchlichen Literatur, 6, Erlangen, 1900, p. 228-273; H. J. Lawlor, Eusebiana: Essays on the Ecclesiasiical History of Eusebius, Oxford, 1912, 3-107; despre lista papală vezi: C.H. Turner în H. B. Swete, Essays on the Early Church and the Ministry, 1918, p. 115-120, 207; H. J. Bardsley, Reconstruc-tions of Early Christian Documents, voi. I, 1935; L. Herrmann, La familie du Christ d'apres Hegessippe, Rev. de l'univ. de Bruxelles, 42, 1937, p. 387- 394; E.W. Turner, The Pattern of the Christian Truth, Lonon, 1954, p. 379-386; Cross, Hegesippus, art în ODCC, p. 628; W. Milligan, He-gessipus, art. în Smith-Wace, II, p. 875-878; Altaner-Stuiber, 1981, p. 109-110; Quasten, Patrology, I, p. 284-286 cu bibliografie bogată; I.G. Coman, Patrologie, 1956, p. 72-73; Idem, II, p. 13-16; F. Scorza Barcellona, Hegessippe, în DECA, I, p. 1225-1226; M. Durst, Hegesipp, în LACL, p. 278, cu biblio​grafie.
Hegesip (Pseudo-)
Hegesip (Pseudo-), autor al unei tradu​ceri libere, din greacă în latină, a lucrării lui losif Flaviu, De bello iudaica, în manuscrise, traducerea este atribuită lui Ambrozie. Lucrarea a fost redusă doar Ia cinci cărţi. Autorul acestei prelucrări a elaborat pe alocuri textul lui Flaviu, adăugând materiale din cealaltă lucrare a sa Antichităţi iudaice. Textul s-a bucurat de o largă circulaţie, în sec. V a fost folo​sit de Isidore de Sevillia, ale cărui referiri la Marea Moartă, Ia lacul Ghenizaret etc., sunt preluări literale din traducerea lui Hegesip.
Migne, PL, 15, 2061-2310; PLS, 576; V. Ussani, Hegesipp i qui dicitur Historiae Libri V, CSEL, 66, I, 1932; O. Michel-O. Bouer-feind, Flavius Josephus, De Bello Judaico, I, MUnchen2, 1962, XXX şi urm.; T.W. Davids, Hegesippus (2), art. în Smith-Wace, II,,-p.

878; LTK, 5, 61 cu bibliografie; Altaner-stui-ber, 1980, p. 385; B. Studer, Hegesippe, în DECA, I, p. 1126; G. Rowekamp, Ps.-
Hegesipp (De bello judaico), în LACL, p. 278-279 cu bibliografie.
Heiric de Auxerre
Heiric de Auxerre (841-876), clasicist şi haghiograf medieval, născut la Hery in Franţa. A fost trimis la mânăstire la vârs​ta de 7 ani, învăţătorul lui fiind Haimo*. îşi continuă studiile la Ferrieres şi Laon. Sub influenţa lui Lupus de Ferrieres (859-860) şi a irlandezului Ilie, adân​ceşte cultura clasică greacă şi romană, ceea ce explică multiplele referiri la diverşi scriitori clasici greco-romani. în timpul activităţii sale ca stareţ al mănăs​tirii St. Medard din Soissons, îl cunoaşte pe John Scotus Erigena*. A activat ca profesor la Auxerre până la sfârşitul vieţii. Este cunoscut mai ales pentru Vita S. Germani Antissiodorensis, scrisă în versuri, dedicată lui Carol Pleşuvul, care a fost urmată de Miracula, în două cărţi. El a mai colaborat şi la întocmirea lu​crării: Gesta Epîscoporum Antissiodo-rensium. Heiric face legătura dintre şco​lile carolingiene şi cele medievale de mai târziu, în special prin Remigius*, căruia i-a fost profesor.
L. Traube, MGH, Poetae, III, (1896), p. 421-517; B. Haureau, Histoire de la philosophie scolastique, Paris, 1872-1880, voi I, p. 188-191; F. Obenveg, Grundriss der Geschichte der Philosophie, II, 1928, p. 177-178; J. Wollasch, Zu den personlichen Notizen des Heiricius von S. Germain d'Auxerre, DeutschArchiv, 15, 1959, p. 211-226; Cross, Heiric of Auxerre, în ODCC, p. 630.
Heliand
Heliand este poem biblic scris în saxona veche prin sec. IX, întocmit pe baza
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Diatessaronului lui Tatian. A fost publi​cat pentru prima dată de A. Schmeller la Miinchen în 1830, care i-a dat acest nume. în prefaţa latină a acestui poem, considerată autentică, se afirmă că a fost scris de un bard saxon, din porunca re​gelui Ludovic cel Pios, spre folosul su​puşilor săi recent convertiţi la creştinism. Poemul poartă amprenta tradiţiei poetice saxone a vremii. Poetul îl prezintă pe lisus Hristos ca suveran, iar pe apostoli ca vasali ai Săi. Sunt subliniate, în spe​cial, virtutea smereniei şi iubirea faţă de vrăjmaşi. (Heîiand = Mântuitor, în en​gleza veche: Haelend; în germană: Heiland).
Editio princeps, A. Schmeller, Munchen, 1830; trad. în engleza modernă: Mariana Scott, University of North Carolina Studies in the Germanic Languages and Literatures, LII, 1966; O. Behaghel, ed., Heîiand und Genesis, ed. a 6-a, Halle, 1948; J.K. Bostock, A Handbook ofOldHigh German Literature, Oxford, 1955, p. 141-165, cu bibliografie; Cross, Heîiand, în ODCC, p. 630.
Helladius de Tars
Helladius de Tars a fost prieten şi ucenic al lui Nestorie*, apropiat al episcopului Teodoret* din Tars. înainte de a deveni mitropolit de Tars în 430/1, urmându-i în scaun lui Marian, a fost monah timp de şaizeci de ani. A fost unul din cei care au protestat împotriva începerii sinodului de la Efes înainte de venirea lui loan* de Antiohia şi a episcopilor orientali, în contextul încercărilor de reconciliere care au avut loc între loan de Antiohia şi Chirii* al Alexandriei, Helladius trece de partea grupării celor care erau împotriva reconcilierii, în plus, el ţine un sinod în Tars, respingând 'înţelegerea execrabilă' făcută cu Chirii şi declarând că con-

damnarea 'egipteanului' nu putea fi ridi​cată decât dacă e! îşi 'anatematizează anatematismele'. El mai face încă un pas scriind papii Sixt de ia Roma, invocân-du-1 ca pe un nou Moise care să salveze adevăratul Israel de egipteni. Chiar şi sub presiune imperială, când Teodoret po​runceşte episcopilor orientali să accepte înţelegerea cu Chirii, singurul care nu acceptă accest lucru a fost Helladius. Lucrurile se schimbă după numirea pe scaunul patriarhal de Constantinopol a lui Proclus. Ortodoxia noului patriarh, Proclus, viaţa şi teologia acestuia 1-au determinat în cele din urma pe Helladius să accepte înţelegerea încheiată de loan şi Chirii şi să ratifice condamnarea lui Nestorie, dar nu fără a-i scrie acestuia, exprimându-şi faţă de el vechile senti​mente de apreciere şi prietenie, şi expli-cându-i motivele hotărârii sale. Spre sfârşitul vieţii, el părăseşte scena luptelor religioase şi nu mai avem informaţii despre el. Helladius ne este cunoscut pen​tru cele şapte scrisori ale sale care s-au păstrat în traducere latină. Traducerea a fost făcută de către Rusticus, diacon ro​man, depus din treaptă de Virgil în 550 şi care, după un exil în Egipt, ajunge la o mănăstire din Constantinopol. Pentru culegerea sa, el a folosit lucrarea în cinci volume, Tragoedia lui Irineu de Tyr, prieten fidel al lui Nestorie. El include în această lucrare scrisorile lui Helladius. In scrisorile sale către Alexandru de Hiera-polis, Helladius se plânge de persecuţiile egiptenilor.
Migne, PG 84, 675-746; CPG 6435-6443; scrisorile 157, 199, 202, 218, 252, 281, 282 în ACO voi. l, 4, Berlin, 1922-1923; E. Venables, în Smith-Wace, III, p. 889-890; M. van Esbroek, Helladius de Tars, în DECA, I, p. 1127; B. Windau, Helladius von Tarsus, în LACL, p. 279.

Helpidius Rusticus vezi Elpidius Rusticus
Helvidius
Helvidius (sec. IV), teolog latin, ucenic al lui Auxenţiu*, episcop arian de Milan, care a negat pururea fecioria Maicii Domnului, în disputa pe care a avut-o cu un călugăr al cărui nume nu-l cunoaştem cu certitudine, probabil Carterius, care scrisese o apologie a vieţii monahale, făcând totodată aluzie la pururea fecioria Maicii Domnului, Helvidius a declarat că fraţii Domnului au fost fii naturali ai lui losif şi ai Măriei, întrucât după naşterea lui lisus, aceştia au mai avut şi alţi copii. Fer. Ieronim* îi răspunde într-un scurt tratat, de altfel singurul document din timpul lui Helvidius în care se vorbeşte despre el, intitulat: De perpetua virgini​tate B. Mariae adversus Helvidium, scris la anul 383. Ieronim susţine, printre altele, că aceştia erau fiii unei alte Marii, soţia lui Alfeu şi sora Fecioarei Măria. Discipolii şi urmaşii lui Helvidius au for​mat o grupare aparte, menţionată de către Fer. Augustin* între erezii la nr. 84. Lu​crarea iui Helvidius nu s-a păstrat.
Migne, PL, 23, 385-206 - replica lui Ieronim; E.S.F, Helvidius, art. în Smith-Wace, II, p. 892; G. Jouassard, La personnalite d'Helvi-clius, în Melanges J. Saunier, Bibliotheque de la Faculte Catholique des Lettres de Lyon, III, 1944, p. 139-156; Cross, Helvidius, în ODCC, p. 631; Altaner-Stuiber, 1980, p. 400; S, Zincone, Helvidius, în DECA, I, p. 1131-1132; J. Lossl, Helvidius, în LACL, p. 280.
Henan-isho I
Henan-isho I (m. 701), numit cel Bătrîn sau cel Şchiop (heghird), îi urmează în scaunul de catolicos lui loan bar Matrta,

în 686. A avut doi rivali, pe Isho-yabh de al-Basrah, de care s-a debarasat aruncân-du-1 în închisoare, şi pe temutul loan de Dasen, numit Leprosul (garba), episcop de Nisibe, care a complotat pe lângă ca​liful Abd al-Malik ibn Marwan, izbutind să-1 depună din treaptă şi să-I arunce în închisoare. Este scos din închisoare după câteva zile şi trimis, însoţit de doi apropi​aţi ai lui loan, la o mănăstire din munţi. Pe drum, aceştia îl aruncă într-o pră​pastie. Din fericire, Henan-isho este des​coperit de nişte păstori care îl salvează. El rămâne însă şchiop, de unde şi porecla de 'cel Şchiop'. După ce se însănătoşeşte se retrage la mănăstirea Yaunan sau lona de lângă Moşul, unde rămâne până la moartea rivalului său. Preia conducerea Bisericii nestoriene până în 701. El este autor de predici, omilii şi epistole. Tot Iui îi aparţine şi Viaţa Iui Sergiu Dewadha din Darauqarah sau Dauqarâh, de lângă Kashkar, care i-a fost contem​poran. A mai scris un tratat Despre du​blul folos al Şcolii sau universităţii, ca loc de instruire morală, religioasă, dar şi de cultură, şi un comentariu la Analy-ticele lui Aristotel. Din nefericire, din lucrările sale nu ne-au rămas decât frag​mente disparate.
E. Sachau, Syrische Rechtsbucher, 2, 1-49; Wright, p. 127-128; Chabot, p. 103-104; Duval, p. 372; Baumstark, p. 209; Urbina, p. 150-151; P. Bruns, Henanischo /, în LACL, p. 280-281.
Henan-isho II
Henan-isho II (sec. VIII), episcop de Laschom, ridicat la rang de patriarh în mod mai puţin convenţional. Moare otră​vit în anul 779. S-au păstrat doar actele sinodului din 775 care îi poartă numele. Celelalte lucrări, s-au pierdut. Este vorba de imne funerare, cinci tomuri de omilii
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metrice, zece Chestiuni, care i-au fost atribuite de Abhd-isho. Numele Iui He-nan-isho figurează pe celebra inscripţie siro-chineză din Singanfu, referitoare la introducerea creştinismului în China. Stela a fost ridicată în 781, înainte de sosirea veştii morţii sale.
Assemani, BO, III, part. I, 135; Chabot, p. 106-I07;Duval, p. 381.
Henoticon
Henoticonul este documentul care con​ţine o formulă de unire a celor două ta​bere creştine, monofizită şi calcedoniană sau duofizită, conceput, după câte se pare, de Acaciu, Patriarhul Constantino-polului, şi Petru Mongus, patriarhul Alexandriei, şi prezentat împăratului Zeno în 482. Deşi documentul îi con​damna pe Nestorie* şi pe Eutihie*, de​clarând că credinţa ortodoxă a fost de​finită prin Crezul niceo-constantinopoli-tan şi reafirmând cele 12 anatematisme ale lui Chirii* al Alexandriei, prin faptul că omite să vorbească despre cele două naturi în Hristos, face mari concesii mo​nofiziţilor. Documentul nu şi-a atins ţinta. In loc să ducă la unificare, a stârnit controverse şi mai acerbe, care au dus la scindarea, pentru aproape patruzeci de ani, a Bisericii de Răsărit şi de Apus, în afară de faptul că a adâncit criza reli​gioasă în Răsărit.
Migne, PG, 86, 2620-2625; ediţie critică de E. Schwartz, în Codex Vaticanus gr. 143. Eine antichalkedonische Sammlung aus der Zeit Kaiser Zenos, Abh. Bayr., XXXII, Hft. 6, 1927, p. 52-54; A. Grillmeier, S.J.-H. Bacht, Das Komil von Chalkedon, II, 1953, p. 120 cu bibliografie; L. Salaville, în DTC, VI, 1920, col. 2153-2178, cu bibliografie; Diac. loan Caraza, Hristologia sinodului IV ecumenic de la Calcedon în preocupările teologilor romano-catolici şi protestanţi din

vremea noastră şi punctul de vedere ortodox, Editura Episcopiei Sloboziei şi Călăraşilor, 2000.
Heraclas
Heraclas a fost patriarh al Alexandriei între anii 232-247. A studiat filosofia sub îndrumarea lui Ammoniu Saccas, îmbră​când veşmântul de filosof pe care nu 1-a părăsit nici în timpul episcopatului. Fiind foarte ocupat cu numeroase obligaţii, Origen* îl ia colaborator, încredinţându-i predarea catehezei şi iniţierea catehume-nilor. Se pare că lui Heraclas i-a revenit sarcina de a preda disciplinele profane, lucru de care s-a achitat cu bine. După re​tragerea forţată a lui Origen la Cezareea, la care fără îndoială a contribuit şi el din plin, a preluat conducerea şcolii catehe-tice din Alexandria, însă doar pentru o scurtă perioadă, deoarece este ales arhi​episcop în locul lui Demetrius. Deşi i-a fost ucenic şi apropiat, Heraclas a votat în favoarea suspendării lui Origen de la conducerea şcolii din Alexandria, iar Ghenadie* de Marsilia ne informează că a convocat un sinod în vederea con​damnării fostului său magistru. De la el nu au rămas scrieri. Este menţionată doar o Epistolă pastorală din care D ioni sie* al Alexandriei a luat un citat.
Lionel Davidson, Heraklas, art. în Smith-Wace, III, p. 897; I.G. Coman, II, p. 379-381; Altaner- Stuiber, 1980, p. 198; H. Crouzel, Heraclas d'Alexandrie, în DEC A, I, p. 1133.
Heracleon
Heracleon (sec. II), gânditor gnostic, ucenic al lui Valentin, despre care Cle​ment* de Alexandria şi Origen* spuneau că era 'cel mai stimat din şcoala lui Va​lentin', împreună cu Ptolemeu* aparţine

tradiţiei gnostice valentiniene din Italia. Heracleon este primul care a scris co​mentarii la Noul Testament. De la Origen aflăm că el a scris un comentariu la Evanghelia după loan. De altfel, Origen îl citează de aproape cincizeci de ori, iar Clement, doar de două ori. într-unul din aceste locuri (Luca 3, 16 şi 17), Clement spune clar că citatul său este preluat din expunerea la Evanghelia după Luca a lui Heracleon. Acest lucru ne face să credem că el a scris comentarii şi la alte evanghe​lii, cu siguranţă şi Luca. H.C. Puech şi G. Quispel sunt de părere că Heracleon este autorul Tratatului despre cele trei naturi (Tractatus tripartitus\ descoperit între textele gnostice de la Nag Hamadi şi păs​trat în Codex Jung. în centrul învăţăturii lui Heracleon se află mitul valentinian potrivit căruia Spiritul căzut, devine conştient prin Hristos, de propria sa origine. Cu ajutorul exegezei alegorice, el a încercat să descopere esenţa acestui mit în Evan​ghelia după loan, concentrându-se în special asupra iui loan Botezătorul, a Samarinencei şi a centurionului de la Capernaum.
A.E. Brooke, The Fragments of Heracleon, Texts and Studies, I, No. 4, Cambridge, 1891; W. Volker, Quellen zur Geschichte der christlichen Gnosis, Tiibingen, 1932; W. Foerster, Die Gnosis l, 19952, p. 214-240 trad. în germană; M. Simonetti, Testi gnostici cristiani, Bari, 1970, p. 137-169; E. H. Pagels, The Johannine Gospel in Gnostic Exegesis. Heracleon 's Commentary on John, "Nashville, 1972; D.M. Scholer, Bibliographia gnostica, Leiden, 1971; Altaner-Stuiber, 1980, p. 101; H. Strutwolf, Gnosis als System, Gottingen, 1993; G. Gianotto, Heracleon, în DECA, I, p. 1133-1134; C. Markschies, Heracleon, în LACL, p. 281 cu bibliografie.
Heraclianus
Heraclianus (sec. VI), preot şi sincel al bisericii Sf. Sofia, mitropolit de Calce-

don, opozant înverşunat al maniheismu-
/*.
lui. In calitate de preot slujitor la biserica Sf. Sofia, a făcut parte din două delegaţii bizantine, care au călătorit la Roma, în 520 şi 535. Este numit mitropolit de Calcedon în 536. Fotie* face o descriere amănunţită a lucrării lui Heraclianus, intitulată Adversus Manichaeos, în care el respinge, într-un stil concis, clar şi ferm, textele maniheice: Evangelium; Li​ber Giganteus şi Thesauri. Heraclianus trece în revistă aproape toţii scriitorii care au scris împotriva maniheismului, prezentându-le şi evaluându-le argumen​tele şi formulând unele noi. Sf. Maxim* Mărturisitorul citează un scurt pasaj din lucrarea Adversus Manichaeos. Câteva fragmente mai lungi s-au păstrat şi în Doctrina Patrum.
Migne, PG, 91, 125CD; CPG, 6800-6801; Fotie, Bibi, col. 85; Migne, PG, Î03,287; C. Hole, Heraclianus, art. în Smith-Wace, II, p. 901; Cayre, II, 70; E. Honigmann, Patristic Studies, ST, 173, Cetatea Vatican, 1953, p. 205-216; Fr. Diekamp, Doctrina Patrum de incarnatione Verbi, Munster, ed.2-a, 1981; L. Maggi, La Sede Romana nella corrisponden-za degli imperatori e patriarchi bizantini (VIe-VHe sec.), Roma-Leuven, 1972, p. 68, 90, 92, 118; D. Stiernon, Heraclianus de Chalcedoine, în DECA, I, p. 1134 vezi şi bi​bliografia; B. Windau, Heraclianus, în LACL, p. 281-282.
Heraclidas de Nyssa
Heraclidas, episcop de Nyssa, este con​siderat autorul celei de a doua versiuni a Istoriei lausiace (Historia Lausiacd) a lui Paladiu, recensio B sau 'textul me-tafrastic' (Honigmann), care datează din sec. V. Este vorba de o fuziune a textului
n.
lui Paladiu şi Historia monachorum. In diverşi codici, este numit episcop de Ca-padocia, iar versiunile latine îl numesc
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'eremitul' sau 'alexandrinul', 'discipolul Sf. Antonie'. Fotie spune că este autorul a două scrisori împotriva messalienilor. Limbajul folosit de el dovedeşte, după părerea aceluiaşi istoric, vechimea vene​rării icoanelor.
CPG, 6039-6040; Historia Lausiaca (recen-sio B), Fronto Ducaeus, Bibliothecae ve-terum patrum 2, Paris, 1624, p. 894-1053; C. Butler, The Lausiac History of Palladius, 2 voi. Cambridge, 1898-1904; G. Salmon, Heradidas (4), art. în Smith-Wace, II, p. 902; E. Honigmann, Heradidas of Nyssa (about 440 A.D.), Roma, 1953, (ST 173), p. 104-122; A. Labate, Heradidas de Nysse, în DECA, I, p. 1134-1135; K. Pollmann, He​radidas von Nyssa, în LACL, p. 282.
Heraclid de Cipru
Heraclid de Cipru, episcop de Efes (sfâr​şitul sec. IV), originar din Cipru. Pri​meşte o educaţie  umanistă.  Aprofun​dează în mod special Sf. Scriptură. Timp de câţiva ani  duce o  profundă viaţă ascetică sub îndrumarea lui Evagrie* în deşertul Sketis. Este hirotonit diacon al Sf. loan* Hrisostom. La sugestia Sf. loan Hrisostom este ales episcop de Efes. Este şi el chemat la judecată la sinodul de la Stejar, sub diverse acuze, aduse de Ma-carie, episcop de Magnezia, de un epis​cop pe nume Isaac şi de un diacon, loan. Printre acuzele aduse, amintim că ar fi furat un veşmânt diaconesc din Ceza-reea. că ar fi biciuit pe nedrept diverse persoane în Efes, ducându-le legate în lanţuri pe străzile cetăţii şi că împărtăşea doctrine origeniste.   După mai  multe amânări, este închis într-o temniţă din Nicomidia. Palladiu ne informează că în locul lui Heraclide a fost hirotonit un eunuc pângărit de cele mai josnice vicii. Heraclide este  unul  din  episcopii  din Răsărit cărora Teofîl*, patriarhul Ale-

xandriei, îi scrie în legătură cu con​damnarea lui Origen.
Socrate, Ist. bis., VI, 11, 17; Sozomen, Ist. bis., VIII, 6, 19; E. Venables, Heradides (5) Cyprius, art. în Smith-Wace, II, p. 902; G. Ladocsi, Heraclide de Chypre, în DECA, I, p. 1135.
Heraclit
Heraclit (sec. II), scriitor bisericesc căruia îi este atribuită lucrarea Co​mentarii in Apostolitm, acum pierdută. El a trăit şi activat în perioada împăraţilor Commodus (180-192) şi Septimiu Sever (193-211). Eusebiu* şi Ieronim* susţin că este vorba de un comentar antignostic la epistolele pauline.
Eusebiu, Ist. bis.. V, 27; Ieronim, De vir. iii, 46; C. Hole, Heraditus (1), art. în Smith-Wace, II, p. 903; G. Ladocsi, Heraditus, în DECA, I, p. 1135; R. Hanig, Heraditus, Antignostiker, în LACL, p. 282.
Hernia
Herma (sec. II), unul din Părinţii Apos​tolici, autorul lucrării Păstorul. Este vorba de un text care aparţine seriei apo-calipselor apocrife, întrucât conţine reve​laţii pe care Herma le-a avut în timpul şederii sale Ia Roma, prin intermediul a două făpturi cereşti, prima o femeie în vârstă, iar a doua, un înger. Aidoma Epis​tolei lui Barnabas, Păstorul lui Hermas se află în diverse manuscrise ale Noului Testament, cum ar fi Codex Sinaiticus. Despre Herma avem la îndemână doar informaţiile pe care ni le furnizează per​sonal. A fost sclav creştin, vândut unei doamne bogate din Roma pe nume Rhode care îl eliberează. Se căsătoreşte, devine negustor şi se îmbogăţeşte prin mijloace mai puţin cinstite, în timpul

unei persecţii pierde toată averea, iar propriii lui copii, care se leapădă de cre​dinţă, îl denunţă, în cele din urmă, el îşi recunoaşte greşelile şi se pocăieşte cu întreaga familie. Fragmentul Muratori infirmă aceste date şi dă următoarea in​formaţie cu privire la autorul Păstorului: 'De curând, în zilele noastre, în cetatea Romei, Hermas a scris Păstorul, când fratele său Pius, episcopul, stătea pe scaunul cetăţii Romei'. Dacă acest lucru este adevărat, atunci autorul Păstorului nu a fost un personaj oarecare, ci o figură de seamă a societăţii romane. Informaţia din Codicele Muratori poate fi pusă însă la îndoială de referirea la Papa Clement pe care o găsim în textul Păstorului. Quasten este de părere că informaţiile nu sunt conflictuale, deoarece textul a fost redactat în două etape. Partea mai veche merge până în vremea lui Clement, iar textul pe care îl avem este din timpul lui Pius. El respinge totodată sugestia făcută de Origen* care credea că Herma, au​torul Păstorului, este acelaşi Herma de​spre care Sf. Pavel vorbeşte în Epistola către Romani (16, 14). Pastorul lui Herma este o predică de pocăinţă (Quasten), cu caracter apocalip​tic şi într-o expunere mai puţin obişnuită. In ansamblu, textul se împarte în trei diviziuni: prima diviziune cuprinde cele cinci Viziuni sau Vedenii, a doua, cele douăsprezece Porunci şi a treia, cele zece Asemănări. Vedeniile sunt dominate de un personaj feminin, căreia autorul i se adresează cu formula de 'Doamnă'. Treptat, acestui personaj i se estompează trăsăturile bătrâneţii, pentru ca în vede​nia a IV-a să se arate sub chipul 'mire​sei', simbol al Bisericii. Partea a doua, prezintă într-o formă condensată, prin​cipiile fundamentale ale conduitei mo​rale creştine: credinţa, curăţia, credin-cioşia etc. Ultima parte preia o serie de

idei din celelalte două părţi şi le dezvoltă cu ajutorul unor simboluri şi parabole. Elementul principal al doctrinei Păsto​rului este pocăinţa. Pocăinţa este înţe​leasă ca o schimbare radicală a cugetului omului, o lepădare şi o purificare totală de toate inechităţile anterioarei o intrare în 'spaţiul' lui Dumnezeu, o 'trăire cu Dumnezeu', posibilă prin purificarea cu lacrimi şi prin neadăugarea de păcate noi. Astfel, credinciosul intră în dragostea lui Dumnezeu (Asemănări 5, 1-4). Pocăinţa ne reînnoieşte duhul şi ne reintegrează în viaţa neprihănită. Lucrul acesta se săvâr​şeşte prin Biserică, care se roagă pentru cei păcătoşi, care, purificaţi, justificaţi reintră între zidurile ei. Există o pocăinţă înainte de botez şi care culminează cu botezul şi o a doua, care este permisă şi după botez. Prin aceasta, Herma su​bliniază caracterul universal al pocăinţei; nici un păcătos care se pocăieşte, nu este astfel exclus. Doar cei care nu se pocă​iesc vor fi excluşi din Biserică. Iertarea păcatelor nu permite însă recăderea în păcat. Păcătosul trebuie să se îndrepte. In acest context, Hermas subliniază aspec​tul psihologic al pocăinţei. Actul de căin​ţă nu este doar o simplă purificare, ci o sfinţire pozitivă asemenea celei produse la botez prin lucrarea şi primirea Duhului Sfânt. Prin aceasta, Herma subliniază ca​racterul de taină al pocăinţei, asemenea tainei botezului.
Unele puncte doctrinare sunt neclare în Păstor. Herma nu foloseşte numele lui lisus Hristos, nici apelativul de Domnul cu referire la Mântuitorul, ci zice pur şi simplu 'Fiu al lui Dumnezeu' pe care îl identifică cu Duhul Sfânt. La el nu re​găsim Treimea. Despre Biserică, el spu​ne că a fost zidită înaintea tuturor şi lu​mea a fost creată pentru ea. Cât priveşte Parusia, Herma crede că este aproape.
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HERMOGENE
Păstorul lui Herma s-a bucurat de mare circulaţie şi stimă, după cum putem de​duce din scrierile unor scriitori biseri​ceşti, ca Irineu*, Tertulian* sau Origen care considerau că Herma a fost profet inspirat şi numărau această lucrare prin​tre cărţile Noului Testament. Păstorul a fost tradus în latină, etiopiana, coptă şi medio-persană.
Funk, Patres Apostolici, I, p. 414-639; C. Bonner, A Papyrus Codex ofthe Shepherd of Hermas (Similitudes 2-9) with a Fragment of the Mandatez, University of Michigan Studies, Humanistis Series 22, Ann Arbor, 1934; C. Taylor, The Shephers of Hermas, 2 voi., SPCK, London, 1903-1906; Hermas, Le Pasteur, R. Joly, în SCh 53, reimpr. cu supli​ment, Paris, 1968; I. Olariu, Scrierile Pă​rinţilor Apostolici, Caransebeş, p. 95-150; M. Pâslaru, Scrierile Părinţilor Apostolici, II, p. 51-176; D. Fecioru, PSB, l, p. 219-330; L. Pernveden, The Concept ofthe Church in the Shepherd of Hermas, Lund, 1966; I. Şurubaru, Doctrina despre Biserică în 'Păs​torul lui Herma', art. în Studii Teologice, XIX, 1967, p. 432-445; S. Giet, Hermas et Ies Pasteurs, Paris, 1962; G.F. Snyder, The Shepherd of Hermas, Cam den, 1968; I. Reiling, Hermas and Christian Prophecy. A Study of the Eleventh Mandate, Leiden, 1973; A. Hilhorst, Semitismes et latinismes dans le Pasteur d'Hermas, Nijmegen, 1976; N. Brox, Der Hirt des Hermas, Gottingen, 1991; Tixeront, Patrologie, p. 30-35; Alta-ner-Stuiber, op. cit., p. 55-58; I. G. Coman, Patrologie, 1956, p. 43-46; Hermas, art. în Cross, ODCC, p. 640-641; I.G. Coman, I, p. 173-188; Quasten, Patrology, I, p. 92-105; C. Osiek, The Shepherd of Hermas. A Co-mmentary, Fortress Press, 1999; P. Nautin, Hermas (Le Pasteur d'), în DECA, I, p. 1143-1144; N. Brox, Hermas (Hirt des Hermas), în LACL, p. 282-283 cu bibliografie.
Hermes Trismegistos
Hermes Trismegistos - Simbolistica lui Hermes Trismegistos se inspiră atât din mitologia grecească: Hermes, zeu ai

inteligenţei, patron al comerţului, protec​tor al hoţilor, crainic al zeilor infernului, călăuză a sufletelor morţilor, zeu al călă​toriilor, intermediar între cer şi pământ, cât şi din cea egipteană: zeul Thoth, sub​stitut al zeului suprem Ra, crainic, ilumi​nator, judecător  lăuntric  (conştiinţă), călăuză, mijlocitor. Hermes Trismegistos este, în consecinţă, zeul tetramorf, al celor patru vânturi ale cerului şi al celor patru chipuri. Aceste atribute prezintă un sens dublu, ele întruchipează, în mod obiectiv, totalitatea cunoştinţelor venite din cele patru zări şi de la toate nivelurile existenţei şi nenumărate moduri de inter​pretare şi receptare a mesajului său. Sub numele de hermetism, se înţelege totali​tatea credinţelor, a ideilor şi a practicilor, transmise în literatura hermetică. Cor​pusul hermetic cuprinde un ansamblu de scurte tratate redactate între sec. III î. d. H. şi III d. H. Ele se consideră a fi trans​mise de zeul grec Hermes, numit şi Her​mes Trismegistos,  identificat cu zeul egiptean   Thoth. O tradiţie ce vine din epoca Ptolemeilor relata că Thoth, pri​mul Thoth, trăia înainte de potop, al doi​lea Hermes, Trismegistos, i-a urmat, apoi ftul său Agathodemon şi nepotul său Tat. Aceste personaje  sunt menţionate în tratatul Kore Kosmou. Tratatele se îm​part, conform lui A.J. Festugiere, în două categorii, scrierile aparţinând hermetis-mului popular (astrologie, magie, ştiinţe oculte, alchimie) şi literatura hermetică savantă, alcătuită din 17 tratate. Inter​ferenţe între   cele două tipuri de texte există, însă 'interferenţele nu ating un caracter esenţial şi distincţia între cele două este netă. Singurul punct comun, singura trăsătură care permite raportarea acestor texte la hermetism este că ele se prezintă ca texte revelate de Hermes Trismegistos' (A.J. Festugiere). în fapt, considerate  în  extrema  lor varietate,

scrierile hermetice, scrise în limba greacă, reprezintă o religie greco-egip-teană eclectică care interpreta vechile doctrine de Ia Memphis, Sad's, Hermo-polis sau Teba. Elemente mitologice şi filosofice de tip „gnostic" fac parte din spiritul epocii: dispreţul faţă de lume, valoarea salvatoare a unei ştiinţe primor​diale revelate de un zeu şi comunicată sub semnul esoterismului. (F.F.)
Cea mai recentă traducere: Hermes Tris-megiste, I-II, Corpus Hermeticum, Asclepius, texte de A.D. Nock, trad. de A.J. Festugiere, Paris, ed. 2-a, 1960; III-IV, Fragments extraits de Stobee. Fragments divers, text şi trad. de Festugiere pentru Stobee, text de A.D. Nock şi trad. A.J. Festugiere pentru fragmente diferite, Paris, 1954; W. Scott şi A. S. Ferguson, editori, Hermetică, 4 voi., Oxford, 1924-1936; trad. rom.: Hermes Mercurius Trismegistus, Filosofia hermetică, Fragmente din Corpus Hermeticum, trad. Dana Eliza Ghinea, Prefaţă, Remus Rus, Editura Univers Enciclopedic, 1995; R. Retzenstein, Poimandres. Studien zur griechisch-ăgyptischen und frilhchristlichen Literatur, Leipzig, 1904 (retip. Stuttgart, 1966); A,J. Festugiere, La revelation d'Hermes Trismegiste, \, L'astrologie et Ies sciences occultes, Paris, 1944; Idem, Le dieu cosmique, Paris, 1949; Idem, Leş doctrines de l'âme. Paris, 1953; Idem, Le Dieu inconnu et lagnose, Paris, 1954; G. van Moorsel, The Mysteries of Hermes Trismegstos, Utrecht, 1955; A.J. Festugiere, Hermetisme et mys-tique paienne, Paris, 1967; L. Delattre-S. Govaerts-J. Denooz, Index du Corpus Hermeticum, Roma, 1977; G. Fowden, The Egyptian Hermes, Cambridge, 1986; G. Filoramo, Hermetisme, în DECA, I, p. 1144-1146 cu bibliografie.
Hermias
Hermias, apologet creştin despre care nu avem alte informaţii decât că este autor al unui tratat apologetic, intitulat: Luarea

în derâdere a filosofilor profani sau Sati​rizarea filosofilor profani, în cele zece capitole ale acestui tratat, Hermias abor​dează cu un sarcasm deosebit, încercând să dovedească netemeinicia opiniilor filosofilor păgâni privind natura sufletu​lui şi a principiilor fundamentale ale uni​versului. Cu alte cuvinte că doctrinele filosofice despre Dumnezeu, natură şi suflet se contrazic între ele. Se pare că Hermias nu a fost filosof de vocaţie, iar informaţiile sale sunt preluate din diverse manuale sau compendii filosofice, Acest tratat nu are un caracter didactic, ci unul satiric. Cât priveşte data scrierii acestei opere, nu există unanimitate între spe​cialişti. Au fost sugerate date cuprinse între anii 200 până la 600.
Migne, PG, 6, 1169-1180; J. C. Th. Otto, Hermae philosophi irriso gentilium philosophorum, Corpus apologetarum chrxh tianorum saeculi secundi IX, 2-31; H. Diels, Doxographi graeci, Berlin, 1929, 64&-65$'r L. Alfonsi, Ermia filosofo, Brescia, 1947; Tixeront, Patrologie, p. 62; Altaner-Stuiber, op. cit., p. 78; I.G. Coman, Patrologie, 1956, p. 60; Idem, I, p. 362-368; Quasten, Patrology, I, p. 253; P. Siniscalco, Hermias, în DECA, p. 1146; Hermias, Satire des philosophes padens, Introduction, texte cri-tique, notes, apendices et index par R.P.C. Hanson, trad. în franc, de Denise Joussot, SCh. nr. 388, Paris, 1993 cu bibliografie; M. Skeb, OSB, Hermias, în LACL, p. 283.
Hermogene
Eretic creştin de la sfârşitul sec. II şi începutul sec. III, care învăţa, printre altele, că Dumnezeu a creat lumea nu din nimic, ci dintr-o materie preexistentă. S-a născut în Syria, dar a activat în Cartagina. Deşi primul gânditor creştin care a scris împotriva lui Hermogen a fost Teofll de Antiohia, întrucât lucrarea acestuia s-a pierdut, detalii privind viaţa
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şi învăţătura pe.care o profesa le avem de la Tertullian*. Acesta a compus un întreg tratat contra lui Hermogene, intitulat: Contra Hermogenem, sursa principală de informaţii în legătură cu Hermogene, şi De censu animae, lucrare pierdută, în care dezbate teoriile acestuia referitoare la originea sufletului. Dacă în ceea ce priveşte unicitatea lui Dumnezeu şi hris-tologia, se poate spune că Hermogene este ortodox, în ceea ce priveşte lucrarea de creaţie, concepţia sa despre univers, este greşită, întrucât afirmă, urmând fî-losofiei greceşti, veşnicia şi preexistenta materiei, Dumnezeu fiind un demiurg, un modelator al lumii. Hermogene postu​lează trei posibilităţi: că Dumnezeu a creat lumea din Sine, din nimic sau dintr-o materie preexistentă, în primul caz, ar fi fost vorba de o emanaţie, sau de divi​zarea lui Dumnezeu, ceea ce e imposibil. în al doilea caz, dacă Dumnezeu ar fi creat lumea din nimic, atunci înseamnă că tot ceea ce a creat Dumnezeu trebuia să fie bun şi prin urmare nu ar fi existat răul, sau ca altă alternativă că Dumnezeu ar fi creat răul, ceea ce nu este posibil. Trebuie deci ca materia să fi existat, iar Dumnezeu să fi creat totul din această materie preexistentă, deoarece aşa se explică tot răul pe care îl vedem şi trăim, căci răul nu izvorăşte din Dumnezeu, ci dintr-o materie necreată, în plus, spune el, Dumnezeu a fost întotdeauna Stă​pân itor şi, ca atare, trebuia să existe ceva peste care el să stăpânească. Cât priveşte originea sufletului, acesta o leagă tot de materie şi nu din suflarea lui Dumnezeu. Această controversă a pus în circulaţie pentru prima dată cuvântul 'materialist'. Trebuie însă să avem în vedere că acest cuvânt nu are aceeaşi accepţiune cu cea din zilele noastre, mai ales că doctrina despre hyîe a lui Hermogene se deose​beşte de cea a materialiştilor contempo-

rani nouă. Hermogene susţine că materia era infinită şi refuză să-i atribuie califica​tive. El spune doar că se afla într-o stare de indeterminare şi de mişcare turbulen​tă permanentă, aidoma apei care fierbe într-un vas; că nu era nici bună şi nici rea. Dacă ar fi fost bună, nu ar fi avut nevoie de Dumnezeu pentru a o modela, iar dacă ar fi fost rea, nu ar fi putut fi orânduită. Nu a fost nici materială, deoarece mişcarea nu este materială, şi nici nematerială, deoarece din ea au fost create lucrurile materiale. Dumnezeu nu se identifică cu materia şi nici nu se află în ea după cum mierea se află în fagure. Creaţia a avut loc pur şi simplu prin arătarea şi apropierea lui Dumnezeu, aşa cum frumuseţea afectează mintea prin vederea ei, sau aşa cum un magnet cau​zează mişcarea prin simpla apropiere. Apropierea lui Dumnezeu a făcut ca o parte din materie să devină kostnos, însă o parte a rămas nesupusă, iar aceasta este originea răului.
Tertullian, Contra Hermogenem, în A. Kroymann, CSEL, 47, 1906, p. 126-176; G. Salmon, Hermogenes, art. în Smith-Wace, III, p. 1-3; A. Orbe, Hâda la primera de la procesion del Verbo, Estudios Valentinianos, I, Roma, 1958, p. 270-280; K. Greschat, Apelles und Hermogenes. Zwei theologische Lehre des zweiten Jahrhunderts, teză de doc​torat, Munster, 1997; Altaner-Stuiber, 1980, p. 76, 155; E. Prinzivalli, Hermogene, în DECA, I, p. 1147; C. Markschies, Hermo​genes, în LACL, p. 283-284 cu bibliografie.
Hetto
Hetto (Hatto, Haido, Haito, Ahyto, Heito, Otho), episcop de Basle. S-a năs​cut în anul 763, într-o familie aristocrată. La vârsta de cinci ani este trimis la mă​năstirea Reichenau (Augia) spre a fi edu​cat. El creşte aici şi tot aici îmbrăţişează




viaţa monahală. Se impune prin cultura sa deosebită şi prin spiritul său disci​plinat. Carol cel Mare, auzind despre el, îl numeşte episcop de Basle în 805, ca
*\
urmaş al lui Waldo. In 811 iscăleşte, îm​preună cu alţi prelaţi, testamentul  lui Carol. Face parte din delegaţia trimisă de Carol  la împăratul Nichifor, pentru a încheia un tratat de pace. Tratatul a fost încheiat cu  urmaşul  acestuia, Mihail, întrucât Nichifor s-a îmbolnăvit şi a de​cedat subit, în 816, construieşte o bise​rică în Reichenau, pe care o închină Sf. Măria. Boala de care a început să sufere în anul 822/3, îl determină să părăsească funcţia episcopală şi să se retragă la mănăstirea de metanie, unde a trăit până în 836, ca simplu călugăr. Hetto a scris câteva lucrări: Hodoeporicum, în care a relatat călătoria  la Constantinopol  şi evenimentele care s-au derulat cu acea ocazie. Lucrarea s-a pierdut. El a mai compus o serie de reguli sau statute menite să fie un ghid pentru viaţa duhov​nicească din dioceza sa. Lucrarea este împărţită în 25 de mici capitole şi aruncă o lumină edificatoare asupra vieţii reli​gioase în  Biserica germană din  acea vreme, în 823 consemnează Viziunea pe care Wetinus, un călugăr din Reichenau, a avut-o cu trei zile înainte de decesul său.  Conţinutul  acestei   Viziuni antici​pează întrucâtva pe Dante. Relatarea a avut un impact deosebit de mare Ia acea vreme, ceea ce 1-a determinat pe Wala-fridus Strabo să o transpună în versuri. S-a mai  păstrat o  scrisoare  a  istoricului Theganus către Hetto, un fragment dintr-o altă scrisoare a lui Fritharius, episcop de Toul, şi o carta a lui Ludovic cel Pios în favoarea numirii lui Hetto ca abate al mânăstirii Reichenau.
Migne, PL, 208, 974; idem, 105, 763; 767 şi 771; idem,  114,  1065; Rettberg, Kirchen-

geschichte Deutschlands,  II,  93;   S.A.B, Hetto, art. în Smith-Wace, III, p. 13-14.
Hexaemeron
Hexaemeron sau lucrarea de creare a lumii în şase zile, aşa cum o găsim de​scrisă în cartea Facerii cap. L Pe lângă această referire termenul de Hexaemeron defineşte acele comentarii patristice care abordează referatul biblic al creaţiei şi alte scrieri  legate de această temă a creaţiei în şase zile care formează un gen literar distinct atât în Apusul, cât şi în Răsăritul creştin. Termenul în sine, o tran​scriere a cuvântului grecesc: e^afijiepoV, este întâlnit la Philon* din Alexandria, iar în tradiţia creştină la Chirii* de Ieru​salim, Teofil* de Antiohia, Ipolit* Ro​manul, Metodiu*  de Olimp, Origen*, Vasile* cel Mare şi Ambrozie*. Comen​tariile lui Origen şi Ipolit s-au piertlut, iar cele ale lui Vasile cel Mare şi Ambrozie, fiecare în câte nouă omilii, au supra​vieţuit. Cel dintâi scriitor creştin care a folosit acest termen a fost, se pare, Teofil de Antiohia (a decedat după 181). însă cel care i-a dat consistenţă cu adevărat a fost Sf. Vasile cel Mare. El respinge teo​riile cosmologice păgâne, ca fiind con​tradictorii şi prezintă o cosmologie creş​tină bazată pe referatul biblic din Facere. Universul nu este veşnic, însă are un scop moral. Preocupat să dezvăluie rolul activ al lui Dumnezeu în creaţie, Vasile respinge interpretarea alegorică, pre​luând datele ştiinţifice ale vremii sale, şi prezentând elementele şi frumuseţea lu​mii în mod  literal.  Filosofla, evident eclectică, şi ştiinţa lui influenţată de Aristotel, Platon şi Poseidonius. Omiliile Sf. Vasile au avut un impact imediat în literatura vremii. Sf. Grigorie de Nyssa le continuă cu tratatele sale Despre crearea omului, care este o abordare antropolo-
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gică a creaţiei omului şi Explicaţie apologetică la Hexaemeron, care conti​nuă pe linia Sf. Vasile, respingând alego​ria, în sfera creştinismului ortodox orien​tal, îi întâlnim pe Teodor* de Mopsuestia şi Severian* de Cabala. Tema Hexae-meronului o întâlnim şi în poezia bizan​tină, în poemul iambic Hexaemeron al lui George de Pisida. în Apus, ideea este folosită de Ambrozie, iar în Africa de Eustatie Africanul. Hexaemeronul Sf. Vasile a fost tradus în slavona biseri-
«.
ceaşcă de loan Exarhul. In perioada me​dievală influenţa lui se resimte la Robert Grosseteste (Hexaemeron scris în jurul anului 1232/3).
Migne, PG 92, 1383-1424; Homelies sur l'Hexaemeron2, ed. S. Giet, Paris, 1968, cu trad. în franceză; DTC, 6, 2325-2354; S. Zincone, Hexaemeron, în DECA, I, p. 1151; R.W. Southern, Robert Grosseteste, Oxford, 1966, p. 204-210; Cross, Hexaemeron, în ODCC, p. 645; F.E. Robbins, The Hexae-meral Literature, Chicago, 1912.
Hexapla
Hexapla (în gr. e^arcXoc), lucrare deo​sebit de elaborată, realizată de Origen, care prezenta în coloane paralele diverse versiuni ale Vechiului Testament. Prima coloană cuprindea textul ebraic, a doua, textul ebraic transliterat în caractere greceşti, iar celelalte patru, cele patru versiuni în greacă: Aquila, Symmachus, Septuaginta (text revizuit cu semne cri​tice) şi Teodotion. Această măreaţă opera a fost începută la Alexandria în 231 şi încheiată la Cezareea în 245. Printr-o combinaţie de asteriscuri, Origen a adap​tat Septuaginta (LXX) la textul ebraic al Vechiului Testament. Această versiune a fost tradusă parţial de Fer. Ieronim* în latină şi apoi în întregime în limba siriacă (siro-hexapla), cu notiţe marginale împru-

mutate din diverşi traducători. Tra​ducerile lui Aquila şi Symmachus repre​zintă tradiţia ebraică rabinică. Din Hexapla s-au păstrat doar fragmente. Eusebiu*, Ieronim şi alţi Părinţi vorbesc despre faptul că cele patru versiuni în greacă ar fi existat într-o ediţie separată, numită: Tetrapla.
F. Field, Origenis Hexaplorum quae super-sunt, 2 voi. Oxford, 1867-1875; C. Taylor, Hebrew-Greek Cairo Genizah Palimpsests, Cambridge, 1900; G. Mercati, ed., Psalterii Hexapli Religuiae, Cetatea Vatican, 1958; C. Taylor, Hexapla, în Smith-Wace, III, p. 14-23; Cross, Hexapla, în ODCC, p. 645; P. Nautin, Origene, Paris, 1977; M. Caloz, Etude sur la LXX origenienne du psautier, Fribourg, 1978; J. Gribomont, Hexaples, în DECA, l, p. 1151.
Hieracas de Leontopolis
Hieracas de Leontopolis, trăitor şi scri​itor egiptean de la sfârşitul sec. III şi începutul sec. IV. Informaţiile în legătură cu Hieracas ne-au parvenit aproape în întregime prin intermediul Iui Epifanie*. De la el aflăm că Hieracas a fost contem​poran cu episcopul egiptean Meletie şi cu Petru al Alexandriei şi ca a trăit în timpul persecuţiei diocleţiene. Hieracas a trăit la Leontopolis, unde ducea o viaţă de reală abstinenţă, impunându-se în acelaşi timp şi prin vasta sa cultură, fiind cunoscător al literaturii şi ştiinţei greceşti şi egip​tene, în medicină, astronomie şi chiar magie. A practicat arta caligrafiei până la adânci bătrâneţe. A decedat la vârsta de 90 de ani. Epifanie ne mai spune că el a scris o serie de lucrări în greacă şi în coptă, în care a explicat Scripturile, şi că a compus cântări bisericeşti. Totodată, el critică diverse aspecte ale învăţăturilor propuse de Hieracas, ca fiind necon-

forme cu tradiţia Bisericii, el fiind, în realitate, în conflict cu Biserica oficială.
Epifanie, Panarion 67; G. Salmon, Hieracas, art. în Smith-Wace, III, p. 24-25; P. Nautin, Ecole pratique des Hautes Etudes, Veme sec-tion, Annuaire, t. 84, 1975-1976, p. 312-314; R.P.C. Hanson, The Searchfor the Christian Doctrine ofGod, Edinburgh, 1988, p. 7, 479; T. Bohm, Die Christoiogie des Arius, St. Outtilien, 1991, p. 40; P. Nautin, Hieracas de Leontopolis, în DECA, I, p. 1152; T. Bohm, Hieracas von Leontopolis, în LACL, p. 286.
Hilarianus, Quintus Julius
Hilarianus, Quintus Julius, scriitor latin milenarist de la sfârşitul sec. IV şi începutul sec. V. De la el au rămas două tratate, scrise la cererea prietenilor săi, unul referitor la data serbării Sf. Paşti, iar altul despre sfârşitul lumii. Primul tratat, intitulat, Expositum de Die Paschale et Memis, pierdut dar redescoperit şi publi​cat în sec. XVIII, cunoscut şi ca De ratione Paschae, încearcă să fixeze data Paştilor în funcţie de calendarul lunar. Tratatul nu cuprinde calculul pascal pro-priu-zis. Cel de al doilea tratat: Chrono-logia sive Libellus de Mundi Duratione dezbate începutul sfârşitului lumii. El socoteşte 5530 de ani de la crearea lumii şi până ia Patimile Mântuitorului şi, acordându-i lumii doar 6000 de ani de existenţă, fixează sfârşitul ei şi, deci, cea de a doua venire lui Hristos, la anul 498, când se va instaura împărăţia de o mie de ani. Se pare că Hilarianus a fost desti​natarul micului tratat De ratione pasc hali, scris de Agriustia, scriitor african, care a calculat şi el data Paştilor (Loi).
Migne, PL, 13, 1097-1114; CPL, 2279-2280; C. Frick, Cronica Minora, l, Leipzig, 1892, p. 153-174; W.M. Sinclair şi J. Gammack, Hilarianus (1) Quintus Julius, art. în Smith-Wace, III, p. 52; R de Labriolle, Histoire de

la Litterature latine chretienne, I, Paris, 1947, p. 437-438; Altaner-Stuiber, 1980, p. 230; V. Loi, Hilarianus (Quintus Julius), în DECA, I, p. 1158-1159.
Himerius
Himerius (Eumerius sau Comerius), (sec. IV), episcop de Tarragon, autor al unei scrisori adresate papii Damasus, ri​dicând o serie de probleme de ordin dis​ciplinar, întrucât scrisoarea a sosit după moartea papii Damasus, urmaşul acestu​ia, Siriciu îi răspunde după anul 385. Răspunsul lui Siriciu constituie cel dintâi edict (decretai) papal, păstrat în Colecţia canonică hispanică. El conţine reguli pri​vind botezul păgânilor, al arienilor, cum să se săvârşească botezul şi când. De ase​menea, sunt fixate o serie de reguli pri​vind celibatul preoţilor şi al călugărilor, vârsta canonică pentru hirotonie^ ndfme pentru spovedanie etc. Siriciu îl însăr​cinează pe Himerius să-1 aducă Ia cunoş​tinţa nu numai a episcopilor <fin provin* cia Tarrasconensis, ci şi tuturor episcopi-lor din celelalte provincii: Carthagi-nensis, Baetica, Lusitania şi Gallicia.
Migne, PL 13, 1131-1147; 56, 554-562; 84, 629-638; M.A. Ward, Himerius (1), art. în Smith-Wace, III, p. 83-84; A.C. Vega, El Primado romano y la Iglesia espanola en los siete primeros siglos, El Escorial, 1941, 31-38; J. Orlandis, D. Ramos-Lisson, Die Syno-den auf Iberischen Halbinsel, Paderborn, 1981; M. Diaz y Diaz, Himerius, în DECA, I, p. 1159-1160; E. Reichert, Himerius. von Tarragona, în LACL, p. 296.
Hincmar
Hincmar (aprox. 802-882), a fost arhi​episcop de Reims (845-882), teolog şi canonist. S-a născut în nordul Franţei şi a studiat la mănăstirea St. Denîs, sub
HINCMAR

HINCMAR

HISPANA VERSIO
îndrumarea stareţului Hilduin, pe care îl însoţeşte, în 822, la curtea lui Ludovic cel Pios. în 834, intră oficial în slujba împăratului, iar după moartea acestuia se alătură lui Carol Pleşuvul, devenind susţinătorul acestuia, ceea ce i-a atras duşmănia împăratului Lothair I. Ca răs​plată, împăratul îl numeşte administrator peste mănăstirile din Compiegne şi Saint Germer-de-Flay. în 845 este numit arhi​episcop de Reims. în această calitate, el reorganizează dioceza. Permanentele fricţiuni cu regele Lothair, 1-au determi​nat pe rege să încerce înlăturarea lui Hincmar din scaun. Sinodul de la Soi-sson, din 853, se declară în favoarea arhiepiscopului, deciziile sinodului fiind ratificate de papa Benedict III în 855. Tensiunile cu familia imperială se extind, după ce Lothair ti, regele din Lorraine, al doilea fiu al lui Lothair I, a divorţat de soţia sa, Teutberga. Hincmar scrie un scurt tratat, De divortio Lot har ii e t Teutbergae, în care respinge divorţul şi îi condamnă pe episcopii care 1-au aprobat. Apoi îl depune pe Rothad, numit de Lothair II episcop de Soisson, hotărârea lui nefiind aprobată de papa Nicolae I. Totuşi, el izbuteşte să-l depună pe Hinc​mar de Laon, nepotul său, care a refuzat să-i recunoască autoritatea. După moar​tea lui Lothair (869), el sprijină venirea Ia tron a lui Carol Pleşuvul, pe care îl încoronează personal, împotriva voinţei Papii, în 876, când papa numeşte un vicar apostolic pentru Germania şi Gal ia, el protestează din nou, pe motiv că aces​ta a săvârşit un act de imixtiune în pro​pria lui jurisdicţie, încălcându-i drep​turile mitropolitane. S-a stins din viaţă la Epernay în 882.
Hincmar nu a fost un teolog speculativ. Cu toate acestea, el joacă un rol impor​tant în disputa cu monahul Gottschalk*, condamnat pentru concepţiile sale pre-

destinaţioniste. în 849-850, Hincmar scrie Ad reclusos et simplices, o respin​gere a ideilor lui Gottschalk. Acest tratat este însă analizat şi respins de Ratramnus* de Corbie. Hincmar caută sprijin printre prietenii săi, însă, în zadar. John Scotus Erigena* îi vine în ajutor, scriind lucrarea De Divina Praedesti-natione, care a stârnit un val de indignare împotriva autorului şi a lui Hincmar. Controversa a fost adusă în faţa sinodului de la Quiercy (853), care hotărăşte în favoarea arhiepiscopului. După doi ani, sinodul de la Valence (855) se declară împotriva lui Hincmar, care scrie, în apărarea sa, tratatul De Praedestinatione Dei et Libero Arbitrio, în care argu​mentează, pe temeiuri scripturistice şi patristice, că dacă cei răi sunt predesti​naţi de către Dumnezeu la pedepsele iadului, înseamnă că Dumnezeu este autor al păcatului. Cele două partide se reconciliază abia în 860, la sinodul de la Thuzey. Hincmar a fost un foarte bun cunoscător al dreptului canonic. Acest lucru poate fi dedus nu numai din De Divortio Lotharii, ci şi din De jure me-tropolitanorum şi Lex Salica; nu se ştie cu certitudine dacă această ultimă lucrare îi aparţine.
Scrierile lui Hincmar sunt împărţite după cum umează: canonice (Opusculum LV Capitulorum); pastorale (Capitula syno-dica); istorice (Annales Bertiniani, 861-882; Via s. Remigify politice (De ordine paîatii; De instructione regia); dogmati​ce (De una et non trina deitate; lucrările despre predestinaţie); morale (De ca-vendis vitiis) şi filosofice (De diversa animae ratione). La acestea se adaugă corespondenţa sa deosebit de interesantă şi o serie de poeme.
Migne, PL 125-126; Poemele în L. Traube, MGH, Poetae, III, 1896, p. 406-420; scriso​rile în MGH, Epistolae, VIII, 1939; Annales

Bertiniani, 867-882 A.D., ed. R. Râu în Quellen zur karolingischen Reichsgeschichte
2, Berlin, 1958, p. 104-286; H. Schrors, Hinkmar, Erzbischof von Reims, Freiburg, 1884; J.M. Wallace-Hadrill, Archbishop Hincmar and the Authorship of Lex Salica, în Revue d'histoire du droit, XXI, 1953, p. 1-29, revizuit în The Long-Haired Kings and other Studies in Frankish History, 1962, p. 95-120; J. De vis se, Hincmar et la loi, Dakar, 1962; E.S. Duckett, Carolingian Porîraits: A Study in the Ninth Century, Ann Arbor, 1962, p. 202-264; Cross, Hincmar, în ODCC, p. 651; H.G. Beck, Hincmar of Reims, în CE, 6, p. 1122-1123, cu bibliografie.
Hispana Collectio
Hispana Collectio (Isidoriana) este cea mai extinsă şi mai importantă colecţie canonică din primele zece secole. Ea conţine legislaţia tradiţională pe care o prezintă în două părţi; canoanele sino​dale şi decretaliile papale. Decretaliile papale sunt invariabil aproape aceleaşi, adică 103, de la papa Damasus* (366-384) şi până la Grigorie* I (m. 604). Ca​noanele sinodale sunt prezentate în trei versiuni: a. isidoriană, până la sinodul IV de la Toledo (633); b. ervigiană, până la sinodul XII de la Toledo (685) şi vulgata, până la sinodul XVIII de la Toledo (694). Versiunea   Hispana,   cea   mai   lungă, cuprinde 11 sinoade greceşti, S^sinoade africane,   17  sinoade  franceze  şi  30 sinoade spaniole, prezentând în ordine cronologică strictă sinoadele din fiecare oraş. Cea mai veche versiune (633-635) a acestei colecţii datează din perioada isidoriană,  deşi  există motive  care  o plasează înainte de anul 600, în epoca leandrină. Controversa legată de autorul colecţiei, dacă a fost sau nu Isidor* de Sevilla, datează de la mijlocul sec. al XVI-lea. Manuscrisele medievale nu i-au atribuit niciodată această colecţie  lui

Isidor, însă îi atribuie 'Decretaliile false', pornind de la prefaţa scrisă de Isidorus Mercator. Este posibil ca cele trei versiuni, isidoriană, ervigiană şi vulgata, să fi fost scrise de ierarhi sau sub supravegherea nemijlocită a acestora, şi au fost folosite timp de aproape 500 de ani, până la reforma gregoriană. Hispana Collectio a apărut pentru prima dată în Gal ia, Ia începutul sec. VIII, devenind cu repezi​ciune codul Bisericii de Apus. De autori​tatea acestei colecţii s-a făcut uz pentru a se justifica cea mai mare fraudă din isto​ria dreptului canonic, şi anume, 'De​cretaliile false'.
Migne, PL 84; F. Maasen, Geschichte der Quellen und der Literatur des canonischen Rechts im Abendlande bis zum Ausgange des Mittelalters, l, 1870, p. 667-716; C. Garcia Goldâraz, SJ, El Codice Lucense de ta Coleccion Canonica Hispana, Biblioteca de la Escuela Espanola de Historia y Arqueo-logia en Roma, X-XII, Roma, 1954 (estet 6 reconstituire a manuscrisului Lugp, despre care se crede că a fost cel mai complet, dar care a fost distrus de foc în 1671); R Four-nier-G. Le Bras, Histoire des collections canoniques en Occident, I, 1931, p. 68-70, 100-106; J. Madoz, Sân Isidoro de Sevilla, Madrid, 1960; Altaner-Stuiber, 1980, p. 252, cu bibliografie; Cross, Hispana Canons, în ODCC, p. 653; G. Martinez Diez, Hispana Collection (Isidoriana), în CE, 7, p. l, cu bi​bliografie.
Hispana Versio
Colecţie de canoane redactată la Roma între anii 419-451. în Africa, această co​lecţie poartă numele de Corpus canonum Africanum. Ne sunt cunoscute trei ver​siuni ale acestui document: Antiqua ori-ginalis, care cuprinde canoanele de Ia Niceea, cu excepţia ultimului canon, de la Ancyra, Neocezareea, Gangra, Antio-hia, Laodiceea, precum şi cele de la
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Sardica, Constantinopol şi sinodul afri​can din 419, care s-a păstrat în colecţiile de la Freising şi Wurzburg. Vulgata con​ţinând canoanele de la Niceea, Ancyra, Neocezareea şi Gangra, şi păstrată în colecţiile St. Blaise, St. Maurus şi Ques-neliana. Cea de a treia versiune, Isido-riana-gallica, având acelaşi conţinut cu prima versiune menţionată aici, se păs​trează în colecţiile galice. Se crede că Hispana Vers io este în realitatea opera lui Dionisie Exiguul.
F. Maasen, Geschichte der Quellen und der Literatur des canonischen Rechts im Abend-lande bis zum Ausgange des Mittelalters, I, 1870, p. 924-938; W.M. Peitz, Dionysius Exiguus-Studien, Berlin, 1960; W. Wurm, Studien tind Texte zur Dekretalensammlung des Dionysius Exîguus, Bonn, 1939; C. Vogel, Hispana Versio, în CE, 7, p. 1-2.
Historia Acephala
Denumire dată unui document scurt care descrie istoria zbuciumată a lui Ata-nasie*. Această istorie a fost scrisă la Alexandria, se pare, înainte de moartea episcopului Atanasie în 373, fiind adusă la zi după aceea. Relatările încep cu anul 342 şi fac uz de documentele vremii păs​trate în arhivele Patriarhiei de Ia Alexan​dria. Se fac referiri, din când în când, şi la Pavel de Constantinopol. Historia acephala s-a păstrat doar în traducere la​tină în Codex Veronensis LX, scris cu caractere unciale în sec. VIII. Numele i-a fost dat de primul editor, Scipione Maffei, în 1738. Sozomen* a cunoscut şi a folosit acest document în propria lui Istorie bisericească.
Migne, PG 26, 1443-1450; Histoire <Acephale> et Index Syriaque des Lettres festales d'Athanase d'Alexandrie, Intro-duction, texte critique, traduction et notes par Annik Martin avec la collaboration pour

l'edition et la traduction du texte syriaque de Micheline Albert, SCh 317, Paris, 1985; C.H. Turner, Ecclesiae Occidentalis monumenta iuris antiquissima 1.2, Oxonii, 1913, p. 663-671; W.E. Crum, W. Riedel, The Canons of Athanasius of Alexandria. The Arabic and Coptic Versions, edited and translated, with introduction, notes and appendices, London, 1904; H. Fromen, Athanasii Historia Acephala, Miinster, 1914; E. Schwartz, Die Quellen des Kirchenhistorikers Sozomenus, Berlin, 1911, p. 102 şi urm.; F.L. Cross, The Study of St. Athanasius, Oxford, 1945. Pentru bibliografie în: SCh 317, p. 127-134.
Historia monachorum
Historia monachorum reprezintă de​scrierea unei vizite pe care a facut-o, în 394, un diacon, în fruntea unui grup de laici, Sfinţilor Părinţi din Deşertul egip​tean. Relatarea a fost făcută în faţa comu​nităţii monahale de pe Muntele Măsli​nilor din Ierusalim, unde se aflau Sf. Mei an ia cea Bătrână şi Rufin*. Rufin tra​duce această istorie din greacă în latină în 404, iar Ieronim* i-o atribuie în mod eronat. Versiunea latină este neglijent redactată, iar versiunile orientale aşteap​tă să fie studiate. Numărul capitolelor va​riază de la un manuscris la altul. In ge​neral, ele sunt în număr de 26. Adeseori, Historia monachorum este anexată Isto​riei lausiace a lui Paladiu*, care prezintă aceleaşi aspecte. Documentul prezintă diferite minuni, faptele alese ale părin​ţilor din deşert, şi strădaniile ascetice ale acestora.
A.J. Festugiere, Historia monachorum in Aegypto, Bruxelles, 1961; idem, Leş moines d'Orient IV/1, Paris, 1964 (ediţia Bruxelles, 1971 reuneşte aceste două volume şi cu​prinde un indice); R. Reitzenstein, Historia monachorum und Historia Lausiaca, Gottin-gen, 1916; J. Gribomont, Historia monacho​rum, în DECA, I, p. 1176-1177; M. Skeb,

OSB, Historia monachorum in Aegypto, în LACL, p. 299, cu bibliografie.
Honorat Antoninus
Honorat Antoninus a fost episcop de Constantina în Africa şi autor al unei epistole către Arcadiu, Epistula cohorta-toria, scrisă în jurul anului 437. Arcadiu, creştin din Spania, se afla exilat pentru motive religioase. Honorat îi adresează această epistolă de încurajare şi întărire în credinţă şi chiar în faţa martirajului. Epistola are şi un aspect doctrinar, de​oarece, pe lângă referirile scripturistice, el prezintă şi relaţia dintre Tatăl şi Fiul în cadrul Treimii. Episcopatul lui Honorat a acoperit şi perioada persecuţiilor lui Genseric, când acesta tindea să înlo​cuiască credinţa ortodoxă cu cea ariană, împărtăşită de vandali.
Migne, PL, 50, 567-570; CPL 426; Ghe-nadie, Vir. HI., 95; T. Ruinart, Historiaperse-cutionis Vandalica, Paris, 1699, p. 433-439; A. Pollastri, Honorat Antonin, în DECA, I, p. 1191; B. Windau, Honoratus Antoninus, în LACL, p. 300.
Honorat de Arles
Honorat de Arles (350/365-429), arhi​episcop de Arles. S-a născut în Galia bel​giană. După botez, renunţă Ia plăcerile lumii şi pleacă într-un pelerinaj la locurile sfinte din Grecia, Egipt şi Siria, împreună cu Venantius, fratele său, pe care 1-a convertit la creştinism. Fratele său decedează în Grecia, iar Honorat se întoarce în Galia şi se stabileşte pe insu​la Lerins, care astăzi îi poartă numele. Sub influenţa Sf. loan Cassian*, care i-a dedicat Convorbirile 11 şi 17, el pune aici temeliile unei mănăstiri care, prin faima ei de centru cultural şi spiritual, va

atrage mari personalităţi: Salvianus*, Lupus, Eucheriu* şi Ilarie*. Ajunge epis​cop de Arles, după decesul lui Eulalius, în 428. Ca episcop, întemeiază o nouă mănăstire pe Ron, care va deveni fai​moasă datorită unuia dintre urmaşii săi, Caesar* de Arles. Se stinge din viaţă în jurul anului 429/430. Nu s-a păstrat nimic din scrierile sale, şi anume, din corespondenţa sa şi regula monahală. A fost considerat, pentru o vreme, autor al Simbolului de credinţă atanasian (A. E. Burn).
Migne, PL, 50, 1249-1272 (Sf. Ilarie, Sermo de Vita S. Honorati); Hilarii, Sermo de Vita Honorati, ed. S. Cavallin, Lund, 1952; Hilaire d'Arles, Vie de S. Honorat, M.D. Valentin, SCh 235, Paris, 1977; M. Labrousse, Saint Honorat, Belefontaine, 1995; B, Munke, Die Vita S. Honorati nach drei Handschriften herasugegeben, Zeitschrift fur Romanische Philologie Beiheft, Halle, 1911; A.C. Coo-per-Marsdin, The History of the Islănds of Lerins, Cambridge, 1913, p. 128-136; S; Pricoco, L'isola dei sânţi. II cenobio de Lerino e le origini del monachesimo gallico, Roma, 1978; A.E. Burn, The Athanasian Creed and its Early Commentaries, Cam​bridge Texts and Studies, IV, l, 1896, în spe​cial cap. III; R.T. Smith, Honoratus (10), art. în Smith-Wace, III, p. 138; Cross, Hono​ratus, art. în ODCC, p. 663; Tixeront, />#-trologie, p. 364; Cayre", II, p. 157; Quasten, Patrology, IV, p. 511-512; S. Pricoco, Honorat de Lerins et d'Arles, în DECA, p. 1192, cu bibliografie; C. Kasper, Honoratus von Arles, în LACL, p. 300.
Honorat de Marsillia
Honorat de Marsillia (sec.V), episcop de Marsillia, predicator de excepţie, fost ucenic al Sf. Ilarie* de Arles şi autorul biografiei acestuia: Vita sancti Hilarii. Ghenadie*, de la care avem informaţii despre Honorat, nu ne dă alte detalii cu
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de către un sinod ecumenic. In justifica​rea papii Honoriu trebuie să se ţină cont şi de corespondenţa ulterioară cu Patriar​hul Sofronie al Ierusalimului, care îi atra​ge atenţia asupra erorii teologice, însă papa nu realizează consecinţele doc​trinare, menţinîndu-şi punctul de vedere.
Migne, PL 80, 463-494, 601-607; J.J.I. von Dollinger, Die Papstfabeln des Mittelalters, 1863, p. 131-153; C.J. Hefele, Causa Ho-norii Papae, Napoli, 1870; J. Chapman, The Condemnation of Pope Honorius, în Dublin Review 139, 1906, p. 129-154 şi 140, 1907, p. 42-72; J. Tixeront, History of Dogmas, trans.  H.L.  Brinceau,  voi.  III,  St.  Louis, 19262, p. 153-184; P. Conte, II significato del primato papale neipadri del VI concilia ecu​menica, în Archivum Hist. Pont., 15, 1977, p. 7-111 cu precădere pag. 80-103; E. Amman, DTC, 7, l, 1922, col. 93-131; Cross, Hono​rius /,  în ODCC, p.  663;  H.G.J.  Breck, Honorius I, Pope, în CE, 7, p. 123-125; A. Di Berardino, Honorius, în DECA, I, p. 1193, cu bibliografie; G. Rdwekamp, Honorius /., în LACL, p. 301.
Honoriu Scolasticul
Honoriu Scolasticul (sec. VI), autorul unei lucrări scurte, adresată unui oare​care episcop Jordanes (a nu fi confundat cu istoricul Jordanes), intitulată: Rescrip-tum contra epistolas Senecae ad Jorda-nem episcopum. Nu se ştie cine a fost acest episcop, iar identificarea lui este anevoioasă,   în  Rescriptum,  Honoriu respinge propunerile din scrisorile Iui Seneca de slăvire a creştinismului, con-siderându-1 pe episcopul Jordanes, prin mijlocirea căruia el a primit creştinismul, mult superior lui Seneca.
CPL, 193; F. Bucheler-A. Riese, Antologia latina, I, 2, Lipsiae, n. 666, p. 137-138 şi retip. Ia Amsterdam, 1964; O. Plasberg, Zum Senecagedicht des Honorius, RhM N.F., 54, 1899, p. 144-149; E. Thomas, (acelaşi titlu),
privire la viaţa şi activitatea lui. Ştim doar că el s-a impus prin credinţa, viaţa sa de excepţie şi cunoştinţele sale scrip-turistice. A studiat la mănăstirea Lerini, fondată de Honorat* de Arles. Se pare că
A
a fost ales episcop în jurul anului 475. In Viaţa lui Ilarie, el a păstrat regulele şi retorica clasică, fără tendinţe partizane şi exagerări literare. El a mai scris şi alte biografii de sfinţi, însă toate s-au pierdut. Nici predicile sale nu s-au păstrat.
Migne, PL, 50. 1219-1246; CPL, 506; BHL 3882; Ghenadie, Virorum lllustrium Cata-logus, 99, 101; M. Corti, Studi sulla latinita merovingia in testi agiografîci minori, Messina-Milano, 1939; S. Cavallin, Vitae S. Honorati et Hilarii, Lund, 1952; B. Kolon, Die Vita S. Hilarii Arelatensis. Eine eido-graphische Studie, Paderborn, 1925; R.S. G, Honoratus (14), art. în Smith-Wace, III, p. 138-139; Altaner-Stuiber, 1980, p. 455; H.G.J. Beck, Honoratus of Arles, St., în CE, 7, p. 123; S. Pricoco, Honorat de Marseille, în DEC A, I, p. 1192; C. Kasper, Honoratus von Marseille, în LACL, p. 300-301.
Honorius I
S-a născut în Campania, fiind fiul consu-
/%
lului Petronius. Ii urmează în scaunul Romei lui Bonifaciu V (m. 625). Liber pontificales furnizează informaţii privind mai ales activitatea sa, şi mai puţine date despre viaţa sa. Se pare că el nu a fost confirmat în scaunul papal de către împă​ratul bizantin, ci de către exarhul din Ra-venna. Pe lângă activitatea administra​tivă deosebit de bogată, el s-a angajat în reorganizarea aşezămintelor bisericeşti, făcând mari cheltuieli în acest sens. Şi-a transformat propria locuinţă în lăcaş mă​năstiresc. Aidoma predecesorului său, Sf. Grigorie* cel Mare, el s-a interesat îndeaproape de convertirea Ia creştinism a anglo-saxonilor, menţinând relaţii

strânse cu episcopii locului, cât şi cu re​gele Edwin de Northumbria, pe care îl felicită cu ocazia primirii botezului creş​tin în 627. Beda Venerabilul ne infor​mează că Honoriu a cerut creştinilor ce Iţi să abandoneze practica lor de a calcula Sf. .Paşti şi să o adopte pe cea romană. Paralel, se angajează în viaţa politică din Italia, izbutind să pună capăt schismei pa​triarhilor de Aquileia-Grado, perpetuată de Fortunatus, pe care îl depune cu aju​torul exarhului de la Ravenna. în acelaşi timp, Honoriu se angajează şi în contro​versa monotelită. Nefiind un teolog de marcă, intervenţia pe care o face nu este conformă cu teologia ortodoxă tradiţio​nală. Greşelile doctrinare făcute de el au fost folosite mai târziu ca argument îm​potriva infailibilităţii papale. In răspun​sul pe care îl dă epistolei Patriarhului Serghie al Constantinopolului, Honoriu citează formula hristologică calcedo-niană care afirmă cele două naturi ale lui Hristos, însă deduce din unitatea celor două naturi existenţa unei singure voinţe în Hristos, excluzând posibilitatea unei voinţe umane. El moare în 638, an în care a fost promulgat Ecthesis-ul., docu​ment monotelit, care face uz de formula lui Honorius 'o singură voinţă'. El este condamnat pentru erezie de sinodul de la Constantinopol din 681. în evul mediu, condamnarea a fost dată uitării. In sec. XV a fost rediscutată cu ocazia negocie​rilor dintre catolici şi ortodocşi, iar mai apoi în sec. XVII şi XVIII în contextul controverselor galicane. în cele din urmă, tema a fost abordată înainte de promul​garea dogmei  infailibilităţii papale în 1870. Catolicii resping autenticitatea scri​sorii lui Honoriu către Sergiu, încercând să susţină, în pofida textului scrisorii, că nu este vorba de o eroare doctrinară, ci doar de o expresie imprudentă, gravă, care ar putea justifica condamnarea lui

ibidem, p. 313-316; P. Faider, Etudes sur Seneque, Gând, 1921; S. Zincone, Honorius le Scolastique, în DECA, I, p. 1194; b. Windau, Honorius Scholasticus, în LACL, p. 301, cu bibliografie.
Horiciu
Horiciu (sec. VI), sofist grec, ucenic al lui Procopiu, căruia îi urmează la con​ducerea şcolii din Gaza, în Palestina, îi sunt atribuite o serie de lucrări, discur​suri  fictive (plasmatikon), panegirice, discursuri antirrhetice etc., apreciate de către Fotie pentru claritatea şi stilul na​tural, cât şi pentru sensul lor religios şi respectul său faţă de sacru. El a făcut uz de elemente din gândirea păgână în abor​darea unor teme sacre creştine. Atrage în mod deosebit elogiul pe care îl face epis​copului Marcian de Gaza (530-550), în care avem şi o descriere amănunţită a bisericilor St. Serghie şi Sf. Ştefan din Gaza. Tot lui Horiciu îi aparţine şi cuvân​tul funebru Ia moartea magistrului său Procopie.
Migne,  PG,   103, 441-444;  Photius,  Bi-bliotheca, cod. 160; R. Forster, E. Richsteig, Choricii Gazaei opera,  Leipizig,   1929 şi retip. Stuttgart, 1972; Or. 23 în W.J. Stepha-nes, XopiKiov 2vvnyopia p.ifj,cov, Athena, 1986;  C.   Mango, Art of the Byzantine Empire, New Jersey, 1972, p. 60-72, trad. în engleză; W. Horănder, Der Prosarhythmus in der rhetorischen Literatur der Byzantiner, I, Wien, 1981, p. 76-78; D. Stiernon, Chori-cius, art. în DECA, I, p. 466-467; P. Bruns, Choricius von Gaza, în LACL, p. 123, cu bi​bliografie.
Hormisdas
Hormisdas a fost succesorul lui Symma-cus (m.  514) în scaunul episcopal al
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Romei. Numele sugerează o descendenţă orientală, probabil persană, după mamă. El este important pentru rolul pe care 1-a avut în soluţionarea schismei acaciene, care a separat Biserica creştină din Apus şi cea din Răsărit încă din anul 484. El izbuteşte să obţină iscăliturile şi con​simţământul Iui loan, Patriarh de Con-stantinopol, şi a altor episcopi răsăriteni, în număr de 250, pe un document care conţinea formula dogmatică de la Calce-don, la care se adaugă Tomosul lui Leon. în Apus el a negociat cu succes cu goţii arieni, reuşind să menţină legături paş​nice cu Teodoric. Sub oblăduirea lui Dio-nisie cel Mic sau Exiguul, a produs cea de a doua versiune a colecţiei de canoane bisericeşti greceşti în latină.
Migne, PL 63, 367-534; text critic în Collectio Ave! l ana, ed. de O. Guenther, CSEL, 35, pt. 2, 1898; W. Haacke, Die Glaubensformel des Papstes Hormisdas im Acacianischen Schisma, Analecta Gre​goriană, XX, 1939; F. Dvornik, The Idea of Apostolicity in Byzantium, Cambridge, Mass., 1958, p. 124-134; L. Magi, La sede romana nella corrispondenza degli impera-tori e patriarchi bizantini (Vl-Vll sec.), Roma-Louvain, 1972, p. 29-102; C. Capizzi, Sul Fallimento di un negozio di pace ecctesî-astica fra el papa Onnisda e l'imperatore Anastasia I %515-517), Critica Storica, 17, 1980, p. 23-54; Bardenhewer, V, p. 279 şi urm.; E. Amman, DTC, VII, pt. l, 1922, col. 161-176; Cross, Hormisdas, St., în ODCC, p. 666; J. Chapin, Hormisdas, Pope, St., în CE, 7, p. 148; A. Di Berardino, Hormisdas, în DEC A, I, p. 1195-1196, cu bibliografie; S.C. Kessler SJ, Hormisdas von Rom, în LACL, p. 301-302 şi bibliografia.
Horus
Horus (opoq), putere sau Aeon, în mito​logia gnostică valentiniană. Sf. Irineu* relatează că cea mai tânără dintre aeoni,

Sophia, din dorinţa de a se împreuna cu Tatăl a toate, riscă să fie absorbită în
/v
esenţa Acestuia. In demersul ei, ea ajunge în contact cu puterea limitativă, opoq, a cărei sarcină era să întărească toate lucrurile care se aflau în afara inefabilei Măreţii, limitând-1 pe fiecare la locul său. Horus era, deci, o putere pre​existentă cu funcţii determinate. Potrivit unei alte relatări, care îi aparţine lui Ipolit*, Horus este un Aeon, generat cu această ocazie la solicitarea tuturor Aeonilor, care 1-au implorat pe Tatăl să evite un pericol care îi afecta pe toţi. Atunci Tatăl produce o nouă pereche de aeoni, Hristos şi Duhul Sfânt, care res​taurează ordinea, separând de Pleromă progenitura încă neformată a Sophiei. Urmează apoi aducerea la fiinţă a lui Horus, a cărui sarcină a fost să păstreze ordinea creată. La Irineu, ordinea este inversată. Horus este produs mai întâi, şi după aceea perechea Hristos-Duhul Sfânt. Fără a intra în detalii, reţinem fap​tul că, în gnoza valentiniană, Horus are funcţia de putere în contextul Pleromei, separându-i pe aeoni de inefabilul Bythus şi salvându-i de la anihilare în esenţa acestuia. Pe de altă parte, el este limita exterioară a Pleromei, dându-i perma​nenţă şi stabilitate, păzind-o împotriva pătrunderii oricărui element străin. Ho​rus din gnoza valentiniană nu are nici o legătură cu zeul Horus din mitologia egipteană.
Irineu, Adv, haer., I, 2 şi urm.; Epifanie, Haer., 31; G. Salmon, Horus, în Smith-Wace, III, p. 162; F.-M. Sagnard, La gnose valentinienne et le temoignage de saint Irenee, Vrin, Paris, 1972; M. Harl, Leş mythes valentiniennes de la creation et de l'eschatologie dans le langage d'Origene: le înot Hypothesis, în B. Layton (ed.), The Rediscovery of Gnosticism, Supplements to Numen 41, l, p. 417-425.

Hosius vezi Osie.
Hrisologul, Petru vezi Chrisologus.
Hunayn ibn Ishaq
Hunayn ibn Ishaq (808-873), medic, om de cultură şi traducător în arabă. S-a năs​cut într-o familie de creştini arabi nesto-rieni în al-Hirah. Studiază medicina la Bagdad, sub îndrumarea lui Yahya sau Yuhanna ibn Masawayh (Masuyah sau Mesue), dar, datorită unor neînţelegeri cu acesta, pleacă în Grecia pentru a-şi con​tinua studiile, în perioada şederii sale în Grecia, se familiarizează cu limba greacă, cu literatura, cultura, fîlosofia şi ştiinţa acestei ţări. Reîntors la Bagdad, devine medicul califului al-Mutawakkil. In acelaşi timp, se dedică studiului, călă​torind în Siria, Egipt şi Anatolia bizanti​nă, în căutare de manuscrise greceşti şi siriace. Şi-a început cariera culturală în jurul anului 825, continuând-o cu acelaşi interes până la moarte, în anul 873 (A.H. 260). Hunayn a fost un per​sonaj cu o ţinută morală deosebită. De altfel, standardul său moral, deosebit de ridicat, a stârnit multe invidii, care au dus la aruncarea lui în închisoare şi la excomunicarea lui, nu cu mult timp înainte de moarte.
Cea mai mare parte a activităţii sale lite​rare constă din traduceri din scrieri me​dicale greceşti în limbile siriacă şi arabă, în speţă lucrările voluminoase ale lui Galen. El însuşi vorbeşte despre această traducere, în lucrarea sa: Tratat despre lucrările lui Galen care, după cât cunoştea el, au fost traduse şi despre câteva care nu au fost traduse. Hunayn a tradus sau a contribuit la traducerea de opere filosofice şi ştiinţifice, fiindu-i

atribuită şi o traducere în arabă a Sep-tuagintei. De mare circulaţie s-a bucurat culegerea lui intitulată Cuvinte ale în​ţelepţilor vechi, care a fost tradusă în ebraică şi spaniolă. El a scris şi câteva tratate de teologie filosofică: Recunoaş​terea adevărului religiei şi Concepţiile creştine despre lungimea vieţii şi ceasul morţii, în acest ultim tratat abordează şi problema liberului arbitru. Este autor şi al unei Cronologii a lumii, din care s-au păstrat doar câteva fragmente. El rămâne totuşi în istoria culturii ca mare lingvist şi traducător. In această privinţă, el a scris un lexicon care a fost inclus, în mare parte, în lucrările de mai târziu ale lui Bar Aii şi Bar Bântui. El a scris şi,o gra​matică a limbii siriace, Kethabha dhe-Nuqze - Cartea punctelor (sau semnelor diacritice), citată de Bar Hebraeus în Ausar Raze de Elias Tirahn în gramatica sa. De la el mai avem un tratat Despre sinonime.
Efortul major depus de Hunayn a constat în încercarea de a face accesibil patrimo​niul intelectual, cultural şi ştiinţific al lumii greceşti celei siriace şi arabe, efec​tuând masive traduceri. In acest sens, el a întemeiat o adevărată şcoală de traduceri ale cărei standarde filologice erau deo​sebit de stricte, împreună cu corifeii săi, printre care şi fiul său Ishaq şi nepotul său, Hubaish ibn al-Hasan al-A'sam, a conceput nu numai o metodă de tradu​cere, dar a formulat şi un vocabular tehnic modelat după spiritul limbii arabe. Prin aceasta, micul grup de traducători creştini a pavat drumul pentru dezvolta​rea civilizaţiei islamice medievale, în spe​cial a filosofici elenizante islamice de la AI-Kindi şi până la Ibn Rushd (Averroes).
M. Meyerhof, New Light on Hunain ibn Ishaq andhis Period, în Isis, 8, 1926, p. 685-724; M. Meyerhof (ed.), Hunain ibn Ishaq, al 'Ibadi, Ten Treatises on the Eye, Cairo, 1928;
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A. Baumstark, Geschichîe der syrischen Literatur, Bonn, 1922; C. Brockelmann, Geschichte der arabischen Literatur, 2 voi., ed. 2-a, Leiden, 1943-1949, suppl. 3.v., 1937, l, p. 366-369; Wright, p. 153-154; Chabot, p. 112; Duval, p, 386; Grigorie D. Ziaka, Aristotel în tradiţia arabă, (în Ib. greacă), Tesalonic, 1980, în special cap. IV; R. Rus, Istoria filosofici islamice., Ed. Enciclopedică, Bucureşti, 1994, p. 41-42; F. Rosenthal, Jo-hannitius (Hunayn ibn Ishaq), în NCE, 7, p. 1004-1005.
Hydacius vezi Idacius
Hypatia
Hypatia (375-415), filosof neoplatoni​cian, fiica lui Theon, matematician şi filosof din Alexandria. Despre Hypatia se spune că a fost mândria şcolii filo​sofice neoplatonice din Alexandria, unul dintre elevii ei fiind episcopul Synesius de Ptolemais. Bănuită că ar fi complotat, împreună cu prefectul de Alexandria, împotriva creştinilor, ea a fost atacată de o gloată condusă de Petru Citeţul şi ucisă. Trupul ei a fost apoi sfârtecat în
t
,
A
bucăţi şi ars. In legătură cu uciderea ei, a
existat bănuiala că însuşi Chirii*, arhi​
episcopul Alexandriei, ar fi fost ameste​
cat în acest complot fatal. Acest lucru nu
a fost însă niciodată dovedit. De altfel,
istoricul Socrate*, care relatează acest
neplăcut eveniment, sublinia: 'Acest
eveniment a stârnit mare bănuială faţă de
Chirii şi fată de Biserica din Alexandria,
însă ucigaşii, bătăuşii şi cei asemenea lor
sunt cu totul străini celor care s-au ho​
tărât să urmeze lucrurilor lui Hristos'.
Prin aceasta, se dorea şi exonerarea ma​
relui ierarh, dar şi a Bisericii creştine de
fapta care, în realitate, a zguduit cetatea
întreagă.
••,

Socrate, Ist. bis., VII, 15; W.A. Meyer, Hypa​tia von Alexandria. Ein Beitrag zur Geschichte des Neuplatonismus, 1885; F. Schaefer, Cyril of Alexandria and the Murder of Hypatia, în Catholic University Bulletin, Washington, VIII, 1902, p. 441-453.
Hypatius
Hypatius, episcop de Efes, sfetnic al îm​păratului Justinian între anii 533-536. în timpul disputelor cu adepţii lui Sever de Constantinopol, a fost purtătorul de cu​vânt al taberei ortodoxe, în 533, călăto​reşte la papa loan II ca ambasador al îm​păratului, obţinând de la acesta recu​noaşterea formulei theopaschite. La sino​dul de la Constantinopol din 536 vor​beşte în numele episcopilor prezenţi. Data morţii sale este plasată în intervalul dintre 537/8 şi 552. Din cele două cărţi ale lucrării sale zi)u,uaktcic ^Tţi;fj|j,aTcc, redactate ca răspuns la întrebările epis​copului Julian de Atramytion, s-au păs​trat doar mici fragmente. Din fragmen​tele păstrate, se deduce că el ar fi compus şi un comentariu la Psalmi şi la cei 12 profeţi mici. Nu ştim cu certitudine dacă a scris şi un comentariu la Evanghelia după Luca. Dintr-o inscripţie, de 35 de rânduri, descoperită în 1904 la Efes, reiese că el a scris despre datoriile creş​tinilor la înmormântare.
CPG III, 6805-6807; F. Diekamp, Anal. patrist., 1938, p. 109-153 (biografie şi frag​mente); CSEL, 35, p. 320-328; P.J. Alexan-der, Hypatius of Ephesus. A Note on Image Worship in the Sixth Century, HThR, 45, 1952, p. 177-184; J. Gouillard, Hypatios d'Ephese ou du pseudo-Denys ă Theodore Studite, REByz 19, 1961, p. 63-75; Altaner-Stuiber, 1980, p. 511, cu bibliografie; J. Irmscher, Hypatios d'Ephese, în DECA, I, p. 1202; B.R. Suchla, Hypatius von Ephesus, în LACL, p. 304, cu bibliografie.

Hyperechios
Hyperechios, singura informaţie despre acest personaj se referă la faptul că a fost călugăr şi că ar fi trăit în sec. V. De la el ne-a rămas o culegere de 160 de sentinţe duhovniceşti, referitoare la practicarea virtuţilor monahale, intitulată îndemn către monahi (Adhortatio ad monachos). Apophtegmata Patrwn reţine doar opt logii din Adhortatio. Alături de aceste scrieri, au mai fost identificate şi alte îndemnuri.
Migne, PG, 79, 1471-1490; PG, 65, 429-439; J. -CI. Guy, Recherches sur la tradition grecque des Apophtegmata Patrum, Subs. Hagiogr., 36, Bruxelles, 1962; L. Regnault, Leş sentences des Peres du desert, 4 voi., ed. de Solesmes, 1967-1981; L. Cremaschi, Iperechio, Stefano di Thebe, Zozima, Magnano, 1992; J.-M. Sauget, Hyperechios, în DECA, I, p. 1202; J. Pauli, OSB, Hype-rechius, în LACL, p. 304-305, cu bibliografie.
Hypsistarieni
Hypsistarieni, grupare sectară menţio​nată în prima parte a sec. IV şi descrisă de Sf. Grigorie* de Nazianz. El vorbeşte despre hypsistarieni pentru că tatăl său a aparţinut acestei secte înainte de a se fi convertit la creştinism. Numele lor de​rivă de la ftx|ncnio<;, întrucât se închină unui singur Dumnezeu, pantocrator, fără a-L considera şi Tată. în acest sens, s-a afirmat că secta este şi un precursor al islamismului. Ideologia acestei secte este formată din elemente doctrinare iudaice şi păgâne. Se crede că hypsistarieni i ar fi urmaşi ai sabeismului, erezie care s-a răspândit de la Eufrat, locul de origine,

până în Egipt, în Palestina, în Asia Mică şi în special în Capadocia, venind în con​tact cu idei iudaice, în special cu cele esseniene, şi păgâne, din Răsăritul Apro​piat, fără însă a se identifica cu vreuna din aceste tradiţii. Astfel, de la evrei au luat sărbătorirea sabatului, regimul ali​mentar restrictiv şi unele idei legate de Dumnezeu, dar nu şi circumciziunea şi sacrificiile, iar de la păgâni, cultul focu​lui şi al luminii, fără închinarea la idoli. Primele informaţii documentare despre hypsistarieni le avem de la Sf. Grigorie de Nazianz şi Sf. Grigorie de Nyssa, care îi prezintă ca adoratori ai unui singur Dumnezeu, opus Treimei şi politeismu-lui. Spre deosebire de sabeeni, ei îl nu​meau pe Dumnezeu tjxi/ujtqc; sau Tcav-TOKpcVccop, profesând un monoteism sim​plu, absolut, şi respingând orice interme​diari între Cel Preaînalt şi om. în esenţă, doctrina lor este un amalgam de credinţe iudaice, creştine şi orientale, fenomen specific la periferia orientală a imperiului roman. Se pare că secta a dăinuit până în sec. IX, întrucât Nichifor, patriarhul Constantinopolului, face referire la ea şi o caracterizează ca fiind: 'o sectă falsă şi urâcioasă, compusă din păgânism şi iudaism' (Antirrhet. I).
Grigorie de Nazianz, Oratio 18, 5; Grigorie de Nyssa, Contra Eunomium II, în PG, 45, 483 şi urm.; G.T. Stokes, Hyspistarii, art. în Smith-Wace, III, p. 188-189; C. Ullman, De Hypsistariis, Heidelberg, 1825; G. Bareille, în DTC, VII, pt.l, 1922, col. 572; C. Roberts-T.C. Skeat-A.D. Nock, The Gild of Zeus Hypsistes, «n HThR, 29, 1936, p. 39-87; Cross, Hypsistarians, în ODCC, p. 685; F. Cocchini, Hypsistariens, în DECA, I, p. 1203.
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lacob
lacob (lacov), presupusul autor al epis​tolei soborniceşti a Sf. Apostol lacob. A făcut parte din rudele Domnului, însă nu şi din ceata celor 12 apostoli. Se pare totuşi că se număra printre cei 70 de ucenici aleşi de Domnul (Luca 10, 1). Din I Corinteni 15, 7, deducem că s-a bucurat de o arătare specială din partea Mântuitorului după înviere. A jucat un rol important în viaţa Bisericii creştine de la Ierusalim. După părerea lui Cle​ment* de Alexandria, păstrată de Euse-biu de Cezareea, lacob a fost primul epis​cop al Cetăţii Sfinte. Tot el a prezidat sinodul apostolilor din Ierusalim (49-50). Mai este numit 'cel drept' şi 'cel mic' (Marcu 15. 40). loan* Hrisostom afirmă că ar fi fost hirotonit de către Mântuitorul sau de apostolii Petru, loan şi lacob, înainte de înălţarea Domnului. Se crede că el este autorul epistolei soborniceşti care poartă numele de lacob şi care ar fi fost scrisă la Ierusalim în anul 61.
W. Patrick, James, the Lord's Brother, 1906; Prof. Iustin Moisescu, Ierarhia Bisericească în epoca apostolică, Editura Centrului Mitro​poliei Olteniei, 1955; Ştefan Popescu, Epis​tola lui lacov, Bucureşti, 1906; T. Zahn, Bruder und Vettern Jesu, în Forschungen zur Geschichte der neutestamentlichen Kanons und der altkirchlichen Literatur, VI, 1900, 2, p. 225-364; S. Lyonnet, Leş temoignages de S. Jean Chrysostome et de S. Jerome sur Jacque, le f r ere du Seigneur, în RecSR, 29, 1939, p. 335-351; E Peretto, Jacque le

Mineur, în DECA, II, p. 1285-1286 şi biblio​grafie.
lacob Baradaeus
lacob Baradaeus (500-578), adevăratul fondator al Bisericii lacobite din Asia, de la care iacobiţii şi-au luat numele. Pe numele său adevărat, lacob bar Teofil, supranumit 'Burde'ani', de la haina din păr de cal (barda'thd) pe care o schimba doar atunci când era total zdrenţuită. A fost fiul lui Teofil bar Mânu, preot în Telia (denumirea completă Telia Mauza-lat) sau Constantina, după cel de al doilea fondator (aprox. 350), oraş în Osrhoene, la 70-80 km. la est de Edessa. De mic copil este încredinţat stareţului Eustatie de la mănăstirea Pesiita (Daira-da-phe-silta), sub îndrumarea căruia studiază li​teratura greacă şi siriacă, fiind totodată iniţiat în canoanele stricte ale vieţii asce​tice. După terminarea studiilor, îmbracă haina monahală în aceeaşi mănăstire, nu departe de satul Gumelta, pe muntele Izla. Este hirotonit diacon şi apoi preot. După moartea părinţilor, cedează mănăs​tirii întreaga sa moştenire, iar el se dedică vieţuirii ascetice. Tradiţia iacobită îl pre​zintă ca mare făcător de minuni, împără​teasa Teodora, susţinătoare a monofizi-tismului, auzind despre el, îl invită să vină la Constatinopol, deşi, la început, nu dă curs invitaţiei, nedorind să părăsească viaţa ascetică pe care o ducea. In urma unei viziuni în care i s-ar fi arătat Sever, patriarhul eutihian al Antiohiei şi loan, episcop decedat de Telia, el pleacă la Constantinopol, împreună cu Sergiu. Aici a fost primit foarte bine de către îm​părăteasa Teodora şi rămâne timp de 15 ani. Perioada şederii sale la Constantino​pol nu a fost una fericită pentru monofi​ziţi, împăratul Justinian era decis să im​pună credinţa calcedoniană în întreg im-

periul de răsărit, iar preoţii şi episcopii care au refuzat să se supună, au fost depuşi din treaptă şi trimişi în exil. La intervenţia sheikului Harith (Aretas) ibn Jabala al  creştinilor arabi  monofiziţi, care împărtăşea şi el acelaşi crez, lacob este convins să părăsească liniştea mă​năstirii de la Constantinopol, unde se re​trăsese, şi să devină apostol al monofi-zitismului. Mai mulţi episcopi monofiziţi din Orient erau deţinuţi într-un castel la Constantinopol, printre ei, Teodosie de Alexandria, Antim, patriarh de Constan​tinopol, depus din treaptă, Constanţiu de Laodiceea, loan de Egipt ş.a. Aceştia îl hirotonesc pe lacob în treapta de episcop pentru Edessa. Acest eveniment a avut loc, probabil, în jurul anului 541. îmbră​cat în haine de cerşetor, lacob părăseşte Constantinopolul şi cutreieră Asia Mică, Syria şi Mesopotamia, până în Persia, hirotonind şi numind preoţi, acolo unde se simţea nevoia. Pentru a întări totuşi Biserica monofizită, el avea nevoie şi de episcopi. în acest scop, el intervine pe lângă Teodora şi, astfel,  Teodosie de Alexandria hirotoneşte încă doi episcopi, pe Teodor, pentru Bostra, cu jurisdicţia asupra   provinciilor  din   Palestina   şi Arabia, şi pe lacob, ca episcop de Ede​ssa, cu jurisdicţie asupra Siriei şi Asiei. La rândul lui, lacob îşi continua activi​tatea misionară, hirotonind mai departe diaconi şi preoţi. Totuşi, se simţea nevoia şi de alţi episcopi. Astfel, el alege încă două persoane, pe Conon din Cilicia şi pe Eugen din Isauria şi pleacă, împreună cu ei, la Constantinopol, iar de acolo, cu scrisori de recomandare, la Alexandria. Conon a fost sfinţit episcop pentru Tars în Cilicia, iar Eugen, pentru Seleucia în Isauria.  Pe lângă aceştia, au mai fost făcuţi  episcopi   Antoninus  şi  Antoniu pentru diecezele din Siria. La revenire în Siria, lacob hirotoneşte şi alţi episcopi,

printre care şi pe istoricul loan* de Efes. Eforturile sale de reînviere a Bisericii monofizite au progresat şi au fost încu​nunate cu succes prin numirea în scaunul de patriarh de Antiohia a prietenului său Sergiu (544). Acesta decedează Ia scurtă vreme (547), scaunul rămânând vacant timp de trei ani. în cele din urmă, se hotărăşte ca în scaunul rămas vacant să fie numit Pavel, stareţ în Alexandria. la​cob porneşte la drum din nou pentru a face o vizită prietenului său Damian, patriarh de Alexandria, însă decedează la graniţa egipteană,  la mănăstirea Mar Romanus sau Casion, unde a fost înmor​mântat. Rămăşiţele sale pământeşti s-au odihnit aici până în 622, când au fost sus​trase de către emisarii lui Zaheu, episcop de Telia, şi aduse la Pesiita, unde au fost înmormântate cu mare pompă, lacob a fost angajat mai mult în activi​tatea practică, pastorală şi  de aceea moştenirea sa literară este mai săraca. De la el au rămas, printre altele, o anafora, diverse scrisori, o mărturisire de cre​dinţă, păstrată în arabă şi în etiopiana, o omilie  la Bunavestire,  păstrată tot în arabă.
Informaţii despre lacob avem din Viaţa atribuită lui loan de Efes (m. 586).
H. G. Kleyn, Jacobus Baradeus, de Stichter der Syrische Monophysietische Kerk, Leyden, 1882, p. 164-194; E. Renaudot, Liturgiarum orientalium collectio, 2, 333-341; Symbolifidei în arabă: în Kleyn, op. cit., p. 139-163 (vers. olandeză); viaţa: J.P. Land, Anecd. Syr., 2, 346-383; E. Brooks, PO, 19, 228-268 (trad. engl.); Baumstark, p. 174-175; E. Venables, Jacobus (15), art. în Smith-Wace, III, p. 328-332; Wright, p. 62-64; Chabot, p. 73-74; Duval, p. 360-362; Cross, Jacob Baradaeus, în ODCC, p. 720; Urbino, p. 163-164; M. van. Esbroeck, Jacques Ba-radee, în DECA, II, p. 1282; D.D. Bundy, Jacob Baradaeus. The State of Research, a Review ofSources and a New Approach, în
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Museon, 91, 1978, p. 45-86; P. Bruns, Jakobus Baradaeus, în LACL, p. 327, cu bi​bliografie.
lacob de Edessa sau loan de Asia
lacob  de   Edessa  sau   loan  de  Asia (633/40-708), teolog,  filosof, exeget, istoric, traducător şi gramatician, una din​tre cele mai interesante şi mai prolifice personalităţi ale grupării monofizite din sec. VII. S-a născut la En-Debha (Fân​tâna Lupului), un sat din districtul Gumyah (Al-Jumah), din provincia Antiohia. A studiat la mănăstirea lui Aftunoyo din Ken-neshre (Kennesrin) sub îndrumarea lui Sever* Sebokht, învăţând greaca şi citirea corectă a Sf. Scripturi. L-a avut coleg de  studii  pe  Atanasie,  care  a devenit patriarh în 684. De aici pleacă la Alexandria, unde probabil se familiari​zează cu tradiţia exegetică alexandrină. Nu ştim cât timp a rămas acolo. Revine în Siria şi este numit episcop de Edessa, de către fostul său coleg Atanasie. Ca episcop, încearcă să impună cu stricteţe canoanele bisericeşti, ceea ce a stârnit nemulţumirea unor preoţi din episcopia sa. Datorită nemulţumirilor acestora, el
n
se retrage din scaun după patru ani. In locul lui este numit un călugăr în vârstă, pe nume Habbibh. lacob se retrage mai întâi la mănăstirea Kishum, care se afla între Bereea şi Edessa, iar mai apoi ia Eusebona, în împrejurimile Antiohiei. Aici predă, timp de 11 ani, psalmii şi ci​tirea Sf. Scripturi în greacă. Părăseşte şi această mănăstire din pricina unor fraţi care 'îi urau pe greci', şi se stabileşte la mănăstirea Tell-Adda, unde a lucrat nouă ani la revizuirea Noului Testament în siriacă. La moartea lui Habbibh, este re​chemat la Edessa. După patru luni de la urcarea pe scaun, revine la mănăstirea Tell-Adda pentru a lua cu sine biblioteca

şi pe ucenicii săi. Se stinge însă din viată în 708 la Tell-Adda, unde a fost înmor​mântat.
Activitatea literară a lui lacob a fost deo​sebit de bogată. Chiar dacă de la el nu avem un tratat dogmatic, care să-1 pună alături de marii teologi dogmatişti ai Bi​sericii creştine, în ceea ce priveşte pre​ocuparea sa faţă de exegeza biblică, de traducerea Sf. Scripturi, îl putem plasa în mod indiscutabil alături de Fer. Ieronim*. Pe lângă traducerea integrală a Noului Testament, de la el a rămas o revizuire a Vechiului Testament în siriacă (Peshitta), lucrare care, din punct de vedere ştiinţi​fic, stă alături de marile capodopere în domeniu. Din nefericire, din versiunea sa vechitestamentară s-au păstrat doar Pen​tateuhul, I şi II Samuel, Isaia şi Daniel, iar din celelalte cărţi doar fragmente, lacob a împărţit cărţile biblice în capi​tole, la începutul fiecărui capitol a făcut un scurt rezumat, iar marginal a scris o serie de note pentru a indica versiunile greceşti şi cele siriace, şi în unele cazuri a indicat pronunţia corectă a cuvintelor. O scholie la cuvântul Hosanna indică o bună familiarizare a sa cu limba ebraică. Notele, comentariile şi scholiile la Sf. Scripturi ne sunt cunoscute datorită Ca-terţelor lui Sever. Dacă Hexaemeronul său ne este cunoscut, deşi a rămas neter​minat şi a fost completat de prietenul său George* al Arabilor, nu avem indicii de​spre tratatul său intitulat: Cauza primă, creatoare, veşnică, atotputernică şi ne​creată care este Dumnezeu, păstrătorul tuturor lucrurilor,
în ton cu majoritatea părinţilor Bisericii siriene, el s-a preocupat şi de viaţa şi activitatea liturgică. Astfel, el a scris o anafora sau liturghie, a revizuit liturghia Sf. lacob, a compus o serie de rânduieli ale botezului şi sfinţirii apei la Bobo​tează, şi ale oficierii căsătoriei. In acest

context, putem menţiona traducerea în siriacă a rânduielii botezului după Sever şi tratatul său privind impedimentele la căsătorie. Cartea comorilor este o expu​nere a slujbei euharistice, a sfinţirii apei şi ritualului botezului. A editat un ceas​lov pentru zilele de sărbătoare şi a com​pus un calendar cu sărbătorile şi zilele sfinţilor de peste an. Cât priveşte disci​plina în Biserică, el a formulat o serie de canoane.
De la el au rămas şi câteva omilii, dintre care menţionăm: a. creştinii nu trebuie să jertfească mielul după obiceiul evreiesc, nici boi, nici oi, pentru cei decedaţi, nici să folosească numai vin şi nici pâine nedospită în oficierea Sf. Liturghii; b. împotriva folosirii pâinii nedospite; c. împotriva armenilor ca duofiziţi, pentru că ei greşesc în cazul acestei doctrine; d. împotriva celor nepioşi, care calcă în picioare canoanele Bisericii. La acestea pot fi adăugate omiliile în versuri despre Sf. Treime, despre întruparea Cuvântului şi despre credinţă împotriva nestorie-nilor.
/v
In domeniul istoriei bisericeşti, lacob a revizuit Istoria bisericească a lui Euse-biu*, pe care a continuat-o până în anul 692. Din nefericire, din lucrarea sa avem doar un manuscris grav deteriorat. Ea a fost folosită, din plin, atât de istoricii ia-cobiţi, cât şi de. cei nestorieni, cum au fost Bar Hebraeus, Elias bar Shinaya şi alţii, şi în consecinţă, a fost acceptată de Abhd-isho în catalogul său. lacob a fost cunoscut şi ca mare traducă​tor din operele filosofice greceşti. El a tradus mai ales din operele lui Aristotel. Cu toate acestea, el rămâne cunoscut ca traducător al operelor teologice creştine. Lui îi revine traducerea integrală a lu​crării Iui Sever de Antiohia, Homiliae Cathedrales, cunoscută sirienilor din tra​ducerea mai veche a lui Pavel* Callinic,

terminată în 701. La acestea, se adaugă revizuirea Octoihului lui Sever, tradus în Cipru de Pavel de Edessa şi a operelor lui Grigorie de Nazianz, traduse de stareţul Pavel. A mai tradus Istoria rehabiţilor, după naraţiunea lui Zosima, din limba ebraică, despre care se spune că a redat-o mai întâi în greacă şi apoi în siriacă. în acest context, se cuvine să menţionăm lucrarea sa proprie intitulată Enchiridion, care este un tratat de termeni tehnici filosofici, şi ediţia în versuri a aceleiaşi lucrări. El explică aici termeni ca: esenţă, substanţă, fiinţă, ipostas, persoană, na​tură etc., termeni folosiţi şi în teologie. Activitatea de traducător i-a atras atenţia asupra necesităţii fixării gramaticii limbii siriace în canoane stricte şi ştiinţifice, în acest scop, el încearcă o reformă în do​meniul studiului gamatical şi compune o gramatică,  intitulată: Gramatica limbii mesopotamiene, din care  s-au păstrat doar fragmente. El concepe şi un nou sis​tem de vocalizare, după sistemul limbii greceşti, prin introducerea vocalelor în rândul consoanelor, dar care nu s-a bucu​rat de popularitate.
în pofida unei activităţi deosebit de in​tense, lacob a găsit timpul necesar să întreţină şi o bogată corespondenţă. Unul din principalii săi corespondenţi a fost loan Stâlpnicul de la mănăstirea Litharba (al-Atharib) de lângă Alep. Preotului Addai îi scrie despre rânduiala botezului şi a sfinţirii apei, iar diaconului Bar-hadh-be-shabba, împotriva sinodului de la Calcedon. Preotului Pavel din Antio​hia îi scrie despre alfabetul siriac, ca răspuns la o scrisoare a acestuia privind neajunsurile şi defectele alfabetului res​pectiv în comparaţie cu cel grec, iar Iui George, episcop de Serugh, despre orto​grafia siriacă. Din scrisorile sale s-a păs​trat doar un număr restrâns.
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A. Baumstark , Geschichte fier syrischen Literatur, 1922, p. 248-256 (cuprinde lista principalelor lucrări); Abhd-isho, Cat. Libr. Syrorum, 165, ed. J.S. Assemani, BO, III, I, Roma, 1725, 229; I.B. Chabot- A. Vaschalde, CSCO, Scriptores Syri. Series Secunda, LVI, 1928 (Hexaemeronut); E.W. Brooks, PO, VI, 1911, p. 5-179; VII, 1911, p. 592-805; C. Kayser, Die Canones Jacob's von Edessa, Leipzig, 1886 (trad. germ. şi comentariu, cu introducere, viaţa şi opera, p. 48-78); S. Senii Ier, Die Oberzetzung der Categorien des Aristoteles von Jacobus von Edessa, Berlin, 1897; A, Voobus, The Discovery of New Cycles ofCanons and Resolutions Composed byJacob of Edessa, OCP, 34, 1968, p. 412-419; E.J. Revell, The Grammar of Jacob of Edessa and the Other Near Eastern Grammatical Traditions, Parole de l'Orient, 3, 1972, p. 365-374; C.J. Ball, Jacobus (24) Edessenus, art. în Smith-Wace, III, p. 332-335; E. Tisserant, DTC, VIII, pt. l, 1924, col. 286-291; Wright, p. 101-105; Chabot, p. 84-88; Duval, p. 374-376; Urbino, p. 177-183 şi 208-209, cu bibliografie; J.-M. Sauget, Jacques d'Edesse, în DEC A, II, p. 1283-1284 cu bibliografie; P. Bruns, Jakobus von Edes​sa, în LACL, p. 327-329, cu bibliografie.
lacob de Nisibe
lacob de Nisibe (sec. IV), episcop de Ni​sibe, cunoscut sub denumirea de 'Moise al Mesopotamiei', datorită înţelepciunii şi puterilor miraculoase pe care le-a posedat. S-a născut la Nisibe sau Antio-hia Migdoniae, la sfârşitul sec. III. Se spune că ar fi fost înrudit cu Sf. Grigo-rie* Luminătorul, Apostolul Armeniei, îmbrăţişează viaţa monahală de tânăr, dedicându-se în special practicilor asce​tice. Reputaţia deosebită pe care a do-bândit-o, datorită vieţii sale de sfinţenie şi minunilor pe care le-a săvârşit, l-au determinat pe Teodoret* de Cyr să-i atri​buie primul loc în lucrarea sa Religiosa Historia sau Vitae Patrum, numindu-l 6

u,ey<x<;. In timpul vieţii sale, călătoreşte în Persia pentru a-i întări pe creştinii de aici, care sufereau de pe urma persecuţi​ilor declanşate împotriva lor de către regele Sapor II în 338. în legătură cu această vizită, Teodoret reţine câteva fap​te miraculoase săvârşite de lacob. Ghe-nadie* menţionează că lacob a fost măr​turisitor al credinţei în vremea perse​cuţiei Iui Maximian, iar Nichifor* afirmă despre el că, la sinodul de la Niceea, la​cob a ieşit în evidenţă, aidoma lui Paf-nutie, din pricina rănilor şi a cicatricelor datorate suferinţelor îndurate, întrucât Teodoret nu menţionează acest detaliu, cercetătorii îl pun sub semnul întrebării. Vacantându-se scaunul episcopal din localitatea sa de naştere, şi la insistenţele poporului, el este numit episcop de Ni​sibe. Acest eveniment este plasat de Ilie de Nisibe, în Cronica sa, în jurul anului 308/9. După numirea sa ca episcop, Teo​doret îi atribuie o serie de noi minuni. Este chemat la sinodul de la Niceea din 325. Teodoret îl prezintă ca adevărat campion al grupării ortodoxe, fiind pus alături de Atanasie*, Osiu*, Alexandru* şi Eustatie*, iar împăratul Constantin i-ar fi acordat onoruri deosebite. Numele lui lacob apare între1 semnatari i hotărârilor sinodului de la Antiohia, in Encaeniis, 341, a căror ortodoxie este îndoielnică, întrucât prezenţa lui la acel sinod nu este menţionată în n ic i un alt document, infor​maţia este considerată ca fiind falsă. Ca episcop de Nisibe, el a fost părintele duhovnicesc al lui Efrem* Şirul, alături de care a rămas toată viaţa. Eşecul sufe​rit de Sapor II de a cuceri Nisibe de trei ori în 338, 346 şi 350, este pus tot pe seama rugăciunilor lui lacob. Ghenadie* spune că lacob a fost şi scriitor, atribuin-du-i 26 de tratate. Tot el scrie că lero-nim* nu 1-a menţionat printre scriitorii bisericeşti pe motiv că acesta nu a cunos-




cut siriaca, iar lacob a scris numai în siri-acă. lacob a scris tratatele sale la cererea unui oarecare Grigorie din Armenia. Ele au fost descoperite în mănăstirea arme​nească Sf. Antonie din Veneţia de către Assemani, care dă şi o listă: De F ide, De Dilectione, De Jejunio, De Oratione, De Bello, De devotis, De Poenitentia, De Resurrectione etc. Denumirea tratatelor este aceeaşi cu cea dată de Ghenadie, doar ordinea lor diferă. Această colecţie mai cuprinde şi o scrisoare pe care lacob a trimis-o episcopilor din Seleucia şi Ctesiphon, în legătură cu schisma asiri-ană. Liturghia care i-a fost atribuită, îi aparţine în realitate lui lacob* de Serugh. Avraam Ecchellensis (1600-1664), cer​cetător maronit, îi atribuie în mod eronat 84 de canoane niceene în arabă. Teoria potrivit căreia lacob ar fi fost una şi aceeaşi persoană cu Afraate*, 'înţeleptul persan', a fost abandonată.
Ghenadie, De Viris Illustribus, I, PL, 59, 1060 şi urm.; P. Peeters, S.J., La legende de saint Jacques de Nisibe, în Anal. Boli., 38, 1920, p. 285-373; A. Voobus, I, CSCO, CLXXXIV, 1958, în special p. 141-143; P. Kriiger, Jacob von Nisibis in syrischer und armenischer Uberlieferung, în Museon, 58, 1968, p. 161-179; J. M. Fiey, Nisibe metro​pole syriaque orientale et şes suffragants des origines â nosjours, CSCO, 388/subs. 54; E. Venables, Jacobus of Nisibis, în Smith-Wace, III, p. 325-327; E. Tisserant, Jacques de Nisibe, DTC, 8, pt. l, 1924, col. 292-295; Cross, Jacob of Nisibis, în ODCC, p. 721; M. van Esbroeck, Jacques de Nisibe, în DECA, II, p. 1286.
lacob de Serugh
lacob de Serugh (451-521), unul dintre cei mai de seamă scriitori ai Bisericii siriene, supranumit 'flautul Duhului

Sfânt şi  Harpa Bisericii dreptcredin-cioase'. Despre viata şi activitatea lui ta-cob avem la dispoziţie trei biografii, scri​se în siriaca: prima biografie îi aparţine lui lacob* de Edessa (m. 708), a doua, unui anonim, iar a treia, în versuri, lui George*, el însuşi episcop de Serugh, contemporan cu lacob de Edessa. S-a născut la Kurtam, 'un sat pe malul râului Eufrat', probabil  în  districtul Serugh. Este unicul copil la părinţii săi şi, întrucât a venit pe lume la o vârstă când aceştia nu mai sperau să aibă copii, naşterea iui a fost considerată drept răsplată divină pentru rugăciunile, milosteniile şi votu​rile lor. A studiat Ia vestita Şcoală din Edessa, în vremea episcopului ortodok Nonnus, dobândind o reputaţie deosebită pentru cultura şi elocvenţa sa. Este numit horepiscop de Haura sau Hawara, îrt dis​trictul Serugh. în această calitate, el se adresează creştinilor din Najran şi Edfe-ssa, încurajându-i în faţa persecuţiilor persane, din timpul domniei Iui Qawad^ regele Persiei. în anul 519, deja înaintat în vârstă, este ridicat în rang, fiind numit episcop de Batnan, capitala districtului Serugh. Decedează la scurtă vreme după această numire, în 521. Este cinstit ca sfânt de către iacobiti, maroniti şi ar​meni. Deşi a cunoscut şi limba greacă, el a scris numai în siriaca. A fost un scriitor fecund. Majoritatea lucrărilor sale este scrisă în versuri, doar câteva sunt în proză. Bar-Hebraeus îi atribuie 763 de omilii în versuri (memre), ode (madh-rashe) şi  imne (sughyatha).  Doar un număr restrâns de omilii a fost tipărit. Se ridică însă problema autenticităţii multor omilii, care au fost trecute sub numele său. Dintre scrierile sale în proză men​ţionăm: o liturghie, o slujbă a tainei bo​tezului, şase omilii la sărbători, omilia la Sf. Paşti, cuvântări funebre, o viaţă a Iui Mar Harinina şi  bineînţeles corespon-
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denţa sa (aproximativ 43 de epistole sau scrisori). La acestea, Bar-Hebraeus adau​gă comentariul la cele şase Centurii ale lui Evagrie*, care a fost pierdut. Omiliile în versuri prezintă diverse evenimente şi teme din Vechiul şi din Noul Testament, credinţa şi virtutea, panegirice la apos​toli, la martiri şi la sfinţii celebri din Orient (Addai, George, Serghei şi Bacchus, Simion Stâlpnicul, martirii din Edessa, din Sevastia etc). El a versificat aproape toate istorisirile siriene despre Fecioara Măria, despre descoperirea Sf. Cruci, despre Sf. Apostol Toma şi con​vertirea regelui Abgar*. Problema cea mai dificilă legată de lacob de Serugh, este a ortodoxiei sale, dacă a fost ortodox sau monofizit, începând cu Assemani şi mai apoi cu Abbeloos, s-a susţinut ortodoxia credinţei sale. După publicarea a două din epistolele sale, adresate călugărilor de la mănăstirea Mar Bassus din Harim, împreună cu răspun​sul acestora, şi a epistolei trimisă lui Pavel, episcop de Edessa, a reieşit că lacob a fost întotdeauna monofizit şi nu a renunţat niciodată la opiniile sale. Această părere este susţinută în mare parte de cercetătorii apuseni din sec. XX (Baumstark, Bardenhewer, Tisserant, Jugie etc.). Disputele nu sunt încă încheiate.
P. Bedjan, Homiliae selectae Mar-Jacobi Sarugensis, 5 voi., Paris-Leipzig, 1905-1910; P. Zingerle, .Monum. Syr., I, (Homiliae de Pachate), p.91-96; M. Albert, PO, 38, l (Omilii împotriva iudeilor), Turnhout, 1976; P. Gignoux, PO, 34, (Omilii la Facere), Paris, 1968; A. Voobus, Handschriftiche Ober-lieferung des Memre-Dichtung des Ja'qob von Serug, CSCO, 344-345, 421-422, Louvain, 1973, 1980 (un inventar general al manuscriselor); G. Olinder, lacobi S. epistu-lae quotquot supersunt, CSCO, Louvain, 1927; Idem, The Letters ofJacob of Serugh, Comments on an Edition, Lund, 1939; J. S.

Assemani, BO, I, 286-289; J.B. Abbeloos, De vita et scriptis s. lacobi Batnarum Sarugi in Mesopotamia episcopi, Louvain, 1867; F. H. Dolaponii, Historia vita et opera syri Mar Jacobi [syriacae], Mardin, 1952; C.J. Ball, Jacobus (13) Sarugensis, în Smith-Wace, III, p. 327-328; Bardenhewer, IV, p. 412-416; E. Tisserant, DTC, VIII, pt.l, 1924, col. 300-305; Baumstark, p. 148-158; Wright, p. 55-57; Duval, p. 351-354; Chabot, p. 62-63; Urbino, p. 104-109, cu bibliografie până în 1964; Cross, ODCC, p. 721; Altaner-Stuiber, 1980, p. 349; J. Gribomont, Jacques de Saroug, în DECA, II, p. 1286; P. Bruns, Jakobus von Serugh, în LACL, p. 329-330, cu bibliografie.
Ianuarie
Ianuarie, preot, contemporan cu Evodiu. Autor al unei scrisori trimise stareţului Valentin în care tratează problema haru​lui. El susţine că începutul şi desăvâr​şirea faptelor bune reprezintă lucrarea harului, deoarece faptele bune vin de la Dumnezeu. Masa păcătoşilor, a celor pierduţi (massaperditionis), este izbăvită doar prin har. în problema Sf. Treimi, el afirmă clar purcederea Duhului Sfânt doar de la Tatăl, deşi Duhul Sfânt este Trimis şi de Tatăl şi de Fiul. Tot el atri​buie, fără echivoc, Sf. Apostol Pavel Epistola către Evrei.
Migne, PLS, 2, 335-341; CPL, 392; G. Morin, Lettres inedites de S. Augustin et du pretre Januarien dam l'affaire des moines d'Adrumete, în Rben. 18, 1901, p. 241-256; S. Zincone, Januarien, în DECA, II, p. 1287.
Ibas de Edessa
Ibas de Edessa (în siriacă: Ihibha sau Hibha; în lat. Donatus\ în gr. Ibas), (sec. V), episcop de Edessa (435-449 şi 451-

457) şi conducător al şcolii teologice per​sane din Edessa. Despre Ibas ştim că, în timpul episcopatului lui Rabbula*, a acti​vat ca preot în Edessa şi a deţinut funcţia de conducător al şcolii din Edessa. încă din timpul lui Rabbula, preoţimea ede-sseniană înclina în mare parte spre nesto-rianism. Activitatea de început a lui Ibas se înscrie în această tendinţă. Astfel, fiind el însuşi mare admirator al lui Teo​dor* de Mopsuestia şi urmând tendinţei generale din cetate, traduce în siriacă, împreună cu doi ucenici ai săi, Kumi* şi Pruba, Comentariile la Vechiul şi la Noul Testament ale lui Teodor de Mopsuestia. Alarmat de popularitatea crescândă a scrierilor lui Teodor de Mopsuestia, Rabbula încearcă să le stăvilească influ​enţa, prin punerea lor sub anatemă. Ibas intră imediat în defensivă, acuzându-1 pe Rabbula că îşi duce planurile la îndepli​nire cu mână aspră şi în mod despotic şi că, 'sub veşmântul ortodoxiei, îi pedep​seşte nu numai pe cei vii, dar şi pe cei morţi'. Ibas îl consultă apoi pe Andrei*, episcop de Samosata, dacă trebuie să-l atace public pe Rabbula şi să rişte scin​darea Bisericii. Răspunsul acestuia a fost pozitiv. Ibas participă, în calitate de preot la sinodul ecumenic de la Efes din
•"•
431. In 433 el îi scrie o scrisoare lui Maris*, episcop de Hardaschir în Persia, care va deveni celebră datorită conţinutu​lui ei. O mare parte din scrisoare este inclusă în actele sinoadelor de la Calce-don şi de la Constantinopol şi la Facun-dus*. Maris vizitase Edessa înainte de izbucnirea controversei dintre Nestorie* şi ortodocşi. Ibas îl informează despre evenimentele care s-au derulat de la vi​zita sa. Scrisoarea dezvăluie starea de spirit a lui Ibas care, deşi părea indepen​dent faţă de cele două tendinţe, se simţea exasperat de cursul controversei. Pe de o parte, Nestorie era cenzurat pentru că

refuzase să atribuie Maicii Domnului titlul de ©£otoko<; şi pentru declaraţiile sale lipsite de orice precauţie, prin care vederile sale au fost identificate cu cele ale lui Pavel* de Samosata, care îl con​cepea pe Hristos ca om simplu. Pe de altă parte, el îl acuza pe Chirii* de apolina-rism, denunţa erezia celor 12 capitole, şi îi imputa că, prin păstrarea identităţii perfecte a divinităţii şi a umanităţii în Hristos, el nega învăţătura ortodoxă pri​vind unirea celor două naturi într-o sin​gură Persoană. El nu se rezumă doar la probleme de doctrină, ci trece şi la atacuri la persoană, acuzându-1 pe Chirii <le comportament reprobabil în timpul eve​nimentelor de la sinodul de la Efes. în cele din urmă, el îl mai informează pe Maris, cu nuanţe triumfaliste, despre re​concilierea dintre Chirii şi loan* de An-tiohia, că cel dintâi a acceptat definiţiile ortodoxe, şi îl roagă să răspândească pre-tudindeni această veste bună> El nu iiită să adauge că 'Egipteanul (adică, Chirii) şi gruparea sa au fost ruşinaţi şi au trebuit să-şi înghită cuvintele' şi să nu mai afir​me că divinitatea şi omenitatea formează o singură natură (n.n. aici Ibas greşeşte, deoarece Chirii nu a susţinut o singură natură, ci o persoană în două naturi sau firi), recunoscând templul şi pe Cel care se sălăşluieşte în el, lisus Hristos. El îi mai trimite lui Maris scrisoarea lui loan de Antiohia către Chirii şi răspunsul acestuia, recunoscând ortodoxia celor două scrisori şi îi spune că şi el a început să comunice din nou cu Chirii prin scrisori, Chirii însuşi dându-i răspuns. La moartea lui Rabbula, în 435, gruparea pronestoriană îl ridică pe Ibas pe tronul episcopal din Edessa. Reacţiile ortodoc​şilor nu au întârziat, acuzându-1 că este cauza principală a disensiunilor dintre episcopii egipteni şi sirieni. Ştirea a ajuns la urechile împăratului Teodosie şi ale lui
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Proclus, patriarhul Constantinopolului. Acesta îi trimite un tomos lui loan de Antiohia care, deşi nu avea Osrhoene (Edessa) în jurisdicţia lui, era totuşi cel mai influent episcop, rugându-1 să îi ceară lui Ibas să înlăture scandalul prin condamnări făţişe în biserică şi sub iscă​litură a unor anumite propoziţii eretice la care el însuşi a făcut referire în scrisoarea către Biserica din Armenia, prin care atrăgea atenţia asupra erorilor nestoriene. Proclus adresează aceeaşi cerere tuturor episcopilor răsăriteni, dar cu succes rela​tiv. Chiar dacă pentru moment lucrurile par a se fi calmat, acuzatorii lui Ibas îl urmăresc în continuare. Cazul Ibas a fost discutat la două sinoade locale, Tyr şi Berit (Beyrut), acesta fiind achitat de acuzele aduse, însă, cu ocazia sinodului tâlhăresc de la Efes din 449, el este con​damnat alături de Flavian, patriarhul Constantinopolului, Teodoret de Cyr şi alţi cinci episcopi şi trimis în exil, iar locul i-a fost luat de Nonnus. Sinodul de la Calcedon, din 451, îl repune în scaun, unde rămâne până la moarte, în 457. După moartea sa, susţinătorii săi din Edessa au fost persecutaţi şi siliţi să se retragă la Nisibe, care va deveni centru teologic pentru Biserica Pers ie i, după închiderea şcolii de la Edessa de către împăratul Zeno, în 489. Scrisoarea lui Ibas către Maris a fost condamnată, în timpul împăratului Justinian, de către un sinod de la Constantinopol din 553, punându-se astfel capăt istoriei celor trei capitole.
Ibas s-a impus mai ales ca traducător. Cu toate acestea, el a scris şi o serie de lu​crări originale: un comentariu la Pro​verbe, Omilii în versuri (madhrashd), Predici şi o disputa cu un eretic, din care nu s-a păstrat nimic. Singura lucrare care s-a păstrat este scrisoarea către Maris, dar nu în siriacă, ci în traducerea greacă.

Assemani, BO, Or. III, F, Roma, 1725, p. 85-86 (Abhd-isho, Catalogus librorum syrorum, 61); Mansi, VII, 241-250; J. Labourt, Le Christianisme dans l'Empire perse sous la dinastie sassanide (224-632), Paris, 1904; A. de Ales, La lettere d'Ibas ă Mares le Persan, în Rech. SR, XXII, 1932, p. 5-25; E. Venables, Ibas, art. în Smith-Wace, III, p. 192-196; Bardenhewer, IV (1924), p. 410 °i urm.; Wright, p. 42; Duval, p. 76-77, 247, 314, 341-342; Chabot, 47-48; Urbina, p. 99-100; Cross, Ibas, în ODCC, p. 686; Altaner-Stuiber, 1980, p. 347 şi urm.; J.-M. Sauget, Ibas, în DECA, I, p. 1205; P. Bruns, Ibas von Edessa, în LACL, p. 306.
Idacius sau Idatius (Hydatius)
Idacius sau Idatius (în lat. Hydatius), (sec. V), episcop de Aquae Flaviae (Chaves sau Chiaves), în Gallicia (420-470) şi istoric bisericesc. După propria sa mărturie s-a născut în anul 388, la scurtă vreme după ce Priscillian şi adepţii săi fuseseră executaţi, în anul 400 călăto​reşte în Egypt şi în Palestina, în timpul şederii sale în Palestina, îl întâlneşte pe Fer. Ieronim* şi îi cunoaşte pe loan, epis​copul Ierusalimului, Eulogius, episcopul Cezareei, iar în Egipt, pe Teofil* al Ale​xandriei. Revine acasă, înainte de invazia barbară în Spania, invazie care 1-a deter​minat pe Orosiu* să se retragă în exil, iar pe Avitus* de Braga îl împiedică să se întoarcă în ţară de la Ierusalim. La şapte ani după ce Peninsula Iberică a fost ocu​pată de suevi, alani şi vandali, mai exact în anul 416, el se converteşte, în 427 a fost făcut episcop de Aquae Flaviae. întrucât situaţia sub dominaţia suevilor devenise insuportabilă, în 431, Idatius este trimis de arhiepiscopii gallicieni la Aetius* în Galia pentru ajutor. El revine, însoţit de legatul Censorius, prin ale cărui eforturi, episcopii izbutesc să facă pace cu suevii, dar nu înainte ca acesta să

fi părăsit Gallicia. Pacea a durat peste 25 de ani, interval în care Biserica de aici a putut să rezolve problema ereticilor priscilieni şi manihei, care ajunseseră să aibă adepţi chiar în rândurile ierarhiei. Se pare că Idatius însuşi a jucat un rol activ în rezolvarea acestei probleme. Idatius moare în jurul anului 470. El este autorul unei cronici, Chronikon, care continuă istoria lui Eusebiu* şi Ieronim*, de la anul 378 şi până la 468, adăugând o serie de informaţii pe care le-a adunat perso​nal, de la autorităţi ca Sulpiciu* şi Oro​siu* şi bineînţeles Augustin* şi Ieronim. El se concentrează cu precădere asupra evenimentelor din Spania şi mai ales din Gallicia şi deplânge distrugerile şi dezas​trul provocate de invazia barbară, în legătură cu imperiul roman, aflat în pro​ces de decădere, el nu-şi face iluzii şi nu întrevede nici o ieşire posibilă din starea jalnică în care se zbătea societatea din vremea sa.
Migne, PL, 51, 869; Idem, 74, 701-750; CPL, 2263; Isidore de Sevilla, Vir. ///., cap. 9; Mommsen, Chron. min., 2, Berlin, 1894, p, 1-36; M.A..Ward, Idatius (3), art. în Smith-Wace, III, p. 206-208; A. Tranoy, în SCh. 218-219, 1974; C. Mole, Uno storico del V secolo: ii vescovo Idazio, Catania, 1978; Altaner-Stuiber, 1980, p. 232 şi urm.; M. Simonetti, Idace, în DECA, I, p. 1207-1208; U. Hamm, Hydatius von Aquae Flaviae, în LACL, p. 302-303, cu bibliografie.
Ieronim, Fericitul
Ieronim, (c. 342-420), traducător şi exe​get biblic. S-a născut în Stridoniu, loca​litate aflată la graniţa dintre Dalmaţia şi Panonia, în jurul anului 342. Având posi​bilităţi materiale, părinţii îi dau o edu​caţie aleasă, în jurul anilor 360-7, pleacă la Roma, unde se va boteza şi va face studii strălucite de gramatică şi retorică,

sub îndrumarea Iui Aelius Donatus, tot​odată, se familiarizează cu clasicii latini. Tot aici îşi însuşeşte primele noţiuni de limbă greacă. De Ia Roma merge la Trier unde intră în contact cu tradiţia monahală răsăriteană la modă în acea vreme şi în Apus. Petrece un răstimp, împreună cu Rufin*, pe care I-a avut coleg de studii la Roma, Chromatius* şi Bonosus, în antu​rajul episcopului Valerian de Aquileia. De aici pleacă în Răsărit (373), pentru a cunoaşte îndeaproape viaţa monahală. La Antiohia îl audiază pe Apolinarie* de Laodiceea, aprofundează cunoştinţele de limbă greacă şi se retrage, pentru o vre​me, în deşertul Chalcis, la sud de Alep, unde învaţă, sub îndrumarea unei evreu convertit, limba ebraică. După izbucnirea controverselor doctrinare, părăseşte pus​tia şi revine la Antiohia, unde se alătură lui Paulin, teolog ultra-niceean, care îl hirotoneşte, pentru a-1 câştiga ca adept. In jurul anului 380, pleacă la Constan​tinopol, unde îl cunoaşte pe Sf. Grigorie* de Nazianz, care îi adânceşte dragostea faţă de Origen*, ale cărui opere începuse să le traducă. De aici, îi însoţeşte pe Pau​lin de Antiohia şi pe Epifanie* la Roma. La Roma, el ajunge secretarul papei Da-masus. Acum începe perioada cea mai fertilă a activităţii sale.  Se angajează, totodată, în activităţi pastorale, explicând Evanghelia doamnelor din înalta socie​tate. Aprofundează limba ebraică, ţinân-du-le acestora un  curs de  iniţiere în această limbă. După decesul lui Damasus şi ajungerea lui Siricius pe tronul episco​pal, fiind luat în derâdere, datorită legă​turilor sale cu doamnele aristocrate din Roma, el părăseşte oraşul şi pleacă spre Cipru, unde se întâlneşte cu prietenul său Epifanie, iar de acolo trece Ia Antiohia, fiind primit de către Evagrie. în această călătorie a fost însoţit de Paula şi Eusto-chium. De la Antiohia face o vizită, în
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compania celor două doamne, la Alexan​dria, unde audiază cursurile lui Didim* cel Orb şi la comunităţile monahale din deşertul nitrian. Revine în Palestina şi se stabileşte lângă Betleem, unde Paula întemeiază, cu bani proprii, trei mănăstiri de călugăriţe, pe care le va conduce per​sonal, şi una pentru călugări, condusă de Ieronim. Stabilirea la Betleem a fost în​soţită de o bogată activitate literară. El continuă traducerile, scrie comentarii, şi diverse lucrări doctrinare, istorice, pole​mice şi ascetice. A participat la disputa origenistă, care 1-a adus în conflict cu loan, episcopul Ierusalimului şi cu prie​tenul său Rufin. Tot aici a dus lupta con​tra pelagienilor, care i-au incendiat mănăstirea. Atât pelagienii, cât şi invazi​ile hunilor şi ale altor barbari, I-au obli​gat să fugă din Palestina. Moartea Paulei a fost o mare lovitură pentru Ieronim. Se consolează, traducând o serie de opere monahale, printre care Regula lui Paho-mie şi termină traducerea Bibliei ebraice în latină, în 405, şi scrie o serie de co​mentarii la profeţi. Ieronim se stinge din viaţă, fără a fi putut încheia comentariul la profetul leremia. Mai târziu, trupul său neînsufleţit a fost dus şi aşezat în Bise​rica Santa Măria Maggiore. Două sunt contribuţiile majore aduse de Ieronim: traducerea Sf. Scripturi din ebraică şi greacă în limba latină şi trans​miterea literaturii patristice greceşti lu​mii creştine din Apus. El rămâne, în pri​mul rând, cunoscut ca traducător al Sf.
A
Scripturi. Intr-o primă etapă, Ieronim a revizuit prima traducere în latină a textu​lui sacru, hala, pentru ca mai apoi, să facă o traducere a Vechiului Testament. după originalul ebraic. Revizuirea inte​grală a Bibliei a fost terminată în 405. La început, traducerea sa a fost primită cu rezerve, treptat, însă, ea devine textul oficial al Bisericii din Apus. în sec. al

XIH-lea a primit numele de Vulgata. Un interes deosebit a arătat Ieronim faţă de istoria bisericească. Astfel, el traduce partea a doua a cronicii lui Eusebiu*, continuându-o de la 325 şi până la 378. La aceasta, el adaugă vestita sa lucrare De viris illustribus, un catalog de scri​itori creştini, scrisă sub influenţa lui Sue-toniu, dar cu materiale preluate din Isto​ria bisericească a lui Eusebiu, cu adao​suri din sfera creştină apuseană. Ono​mastica: Liber locorum, Liber nominum, o completare a lucrării lui Eusebiu, care cuprinde nume şi denumiri geografice biblice, aranjate în ordine alfabetică. După exemplul Vieţii lui Antonie, el scrie vieţile a trei sihastri palestinieni: Viaţa lui P avei, Viaţa lui Ilar ion, fondatorul monahismului palestinian, şi Viaţa lui Malchus. Legat de preocupările sale bi​blice, reţinem comentariile făcute de el: comentarii la diverse epistole ale Sf. Pavel (Galateni, Efeseni, Tit şi Filimon), la Ecclesiast, note la psalmi, Quaestiones hebraicae in Genesim, comentarii la pro​feţi, comentariu la Matei, comentariu la Apocalipsă. Ieronim a tradus mult din opera lui Origen şi Didim cel Orb: Omi​liile lui Origen la Profeţi şi Cântarea Cântărilor, Omiliile la Luca, De prin-cipiis şi tratatul despre Duhul Sfânt al lui Didim cel Orb şi o serie de texte pole​mice ale lui Epifanie către loan de Ieru​salim, ale lui Teofil către Epifanie, ale lui Epifanie către Ieronim etc. şi un corpus de documente pahomiene. Ieronim este cunoscut şi ca polemist de excepţie. Din operele sale polemice reţinem: Altercaţia Luciferiani et Orthodoxi; Contra Helvi-dium; Adversus lovinianum; Contra lo-hannem Hierosolymitanum; Contra Vigi-lantium şi Apologia adversus libros Rufmi. La această activitate teologică şi literară se adaugă 59 de omilii la psalmi, Isaia, Marcu şi alte texte biblice. Cores-

pondenţa sa cuprinde peste î 50 de piese, interesante pentru conţinutul şi frumu​seţea lor literară. Doctrina propusă de Ieronim este cea ortodoxă, întemeiată pe Sf. Scriptură şi Sf. Tradiţie, deşi nu a fost cu totul străin unor influenţe origeniste, mai ales în materie de soteriologie.
Migne, PL 22-30; PLS 2,  18-328; CSEL, 54.56, 59; CCL 72-78, cu bibliografie; pro​priul catalog al operei sale în: De viris illus​tribus 135; J. N. D. Kelly, Jerome, His Life, Writings, and Controversies, London, 1975; F. Cavallera,  St. Jerome. Sa vie et son oeu-vre, I, 1-2, Louvain, 1922; G. Griitzmacher, Hieronymus, MII, Leipzig,  1901-1908; G. del Ton, S. Girolamo di Stridone, Trieste, 1962; J. Vogels, Vulgatastudien. Die Evan-gelien   der   Vulgata,   Munster,   1928;   E. Krischker, Zur Sprache der Regula Pachomii in der lateinischen Version des Hieronymus, Diss., Viena,  1966; P. Rousseau, Ascetics, Authority and the Church in the Age of Jerome and Cassian, Oxford, 1978; P. Jay, Jerome lecteur de l'Ecriture, Supplements au Cahiers Evangile 104, Cerf, Paris, 1998; B. Jeanjean, Saint Jerome et l'heresie, Institute d'Etudes Augustiniennes,  Paris,   1999;  W. Fremantle, Hieronymus,  art. în Smith-Wace, III, p. 29-50; Bardenhewer, III, p. 605-654; Altaner-Stuiber, 1980, p. 394-404; J. Forget, DTC, 8, pt. l, 1924, col. 894-897; Cayre, I, p. 555-578; I. G. Coman, Patrologie, 1956, p. 241-244; Tixeront, Patrologie, p. 325-343; Cross, Jerome, art. în ODCC, p. 731-732; Quasten, Patrology, IV, p. 212-246, cu biblio​grafie; J. Gribomont, Jerome, în DECA, II, p. 1320-1324; A. Furst, Hieronymus, în LACL, p. 286-290, cu bibliografie.
Ieronim de Ierusalim
Ieronim de Ierusalim, preot în Ierusalim şi polemist de la cumpăna secolelor VI şi VII. Ii este atribuită o apologie împotriva iudeilor, scrisă sub forma unui dialog, probabil, după exemplul Dialogului cu Iudeul Trifon, al Sf. Justin* Martirul şi

Filosoful. Fragmentele referitoare Ia botez şi la psalmi sunt considerate neau​tentice.
Migne, 11, 845-866; 40, 848-865; 94, 1409-CPG, 7815-7818; DTC, 8, col. 983-985; l' Hausherr, Leş grand courants de la spiritua-lite orientale, OCP, l, 1935, p. 126-128; Beck, p. 447-448; J. Darrouzes, Jerome ie Grec, în DSp 8, col. 919; D. Stiernon, Jerome de Jerusalem, în DECA, II, p. 1324; G. Rowekamp, Hieronymus von Jerusalem, în LACL, p. 290-291.
Ignatie Teoforul
Ignatie Teoforul, Sf. (35-107), episcop de Antiohia, martir al Bisericii şi unul din cei mai de seamă Părinţi apostolici. Nu avem detalii despre viata sa. Se crede că a fost sirian de origine şi că, înainte de convertirea sa la creştinism, ar fi fost păgân şi mare persecutor al creştinilor (Lightfoot). Potrivit tradiţiei, Ignatie a fost episcop de Antiohia, al doilea sau al treilea în succesiune la scaunul episcopal dacă, aşa cum susţin Eusebiu*, Origen* şi Ieronim*, Sf. Ap. Petru a fost primul episcop la Antiohia, Evodiu fiind al doi​lea. De la Eusebiu mai aflăm că Ignatie a suferit moarte martirică la Roma, în tim​pul domniei împăratului Traian (98-117). Ignatie a fost arestat, împreună cu alţi creştini, în timpul persecuţiei din An​tiohia şi pedepsit cu moartea prin arun​care la fiare în amfiteatrul de la Roma. Astfel, el a fost transportat la Roma, însoţit de o gardă de l O soldaţi, pe care el însuşi îi numeşte 'leoparzi'. în drum spre Roma s-a oprit la Smirna, unde a fost primit de Sf. Policarp* şi s-a întâlnit cu o seamă de reprezentanţi  ai  Bisericilor creştine din  Efes, Magnesia şi Tralle. Acestor Biserici, el le adresează câte o epistolă. Totodată, el scrie o altă epistolă şi creştinilor din Roma, cerându-le să nu
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intervină pe lângă curtea imperială pen​tru a fi salvat de la moarte. De la Smirna pleacă spre Troada, apoi spre Neapolis, adică Filipi, în Macedonia, şi de aici, par​curgând via Ignatia, ajunge la Dyrra-chium (Durazzo). Aici se îmbarcă pentru Roma, unde suferă moarte de martir, fiind sfâşiat de fiarele sălbatice, probabil în anul 107, an în care Trăiau şi-a sărbă​torit victoria împotriva dacilor (Coman). Sf. Ignatie îi sunt atribuite mai multe scrieri, singurele autentice, după cum putem deduce din scrisoarea lui Policarp către Filipeni şi din informaţiile date de Eusebiu şi leronim, sunt cele şapte scri​sori către efeseni, magnesieni, trallieni, romani, filadelfieni, smirneni şi Poli​carp. Primele trei scrisori au fost redac​tate la Smirna, prin care mulţumeşte creştinilor din aceste Biserici pentru dragostea pe care au arătat-o faţă de el, îi îndeamnă să fie supuşi autorităţilor bi​sericeşti şi le atrage atenţia împotriva primejdiilor eretice. Tot în Smirna a fost redactată şi scrisoarea către romani. Scrisorile către filadelfieni, smirneni şi cea către Policarp au fost expediate din Troada. Lui Policarp îi dă şi sfaturi de​spre modul în care să conducă, în cali​tatea sa de episcop.
Aceste scrisori ne introduc în atmosfera densă a vieţii din sânul comunităţii creş​tine la acea vreme, dezvăluind entuzias-
.ci
mul creştinilor pentru credinţa lor. In acelaşi timp, ele ne dau posibilitatea să desluşim caracterul autorului lor, care, pe drept cuvânt, a fost numit şi s-a numit 'Teoforul'. Dar mai presus de toate, scrisorile sau epistolele Sf. Ignatie au o mare importanţă pentru istoria dogmelor, în centrul teologiei Sf. Ignatie se află ideea de iconomie divină (Quasten), în care desluşim un hristocentrism puternic. Dumnezeu doreşte să elibereze lumea şi omenirea de sub stăpânirea despotică a

prinţului acestei lumi. El a pregătit lumea pentru mântuire prin iudaism, însă îm​plinirea are loc prin lisus Hristos. lisus Hristos este doctor trupesc şi sufletesc, născut şi nenăscut, Dumnezeu făcut om, viaţa adevărată în moarte, născut din Măria şi de la Dumnezeu. Hristos este atemporal (ăxP°v°?) Ş' nevăzut (aopa-to<;), pentru noi s-a făcut văzut, nepăti-mitor fiind, pentru noi a pătimit. Biserica este 'jertfelnicul' sau 'locul de jertfa', idee preluată din credinţa că Euharistia este jertfa Bisericii, fapt afirmat în Didahii, unde Euharistia este numită jert​fa. Euharistia este doctoria nemuririi, antidotul împotriva morţii şi viaţa veş​nică în Hristos. De aceea, el îndeamnă pe smirneni, şi prin ei pe toţi creştinii, să primească Sf. împărtăşanie, care este atât Trupul, cât şi Sângele Domnului nostru lisus Hristos: 'Euharistia este Trupul Mântuitorului nostru lisus Hristos, care a suferit pentru păcatele noastre şi pe care Tatăl din iubirea Lui L-a înviat din morţi'. Sf. Ignatie este cel care a folosit pentru prima dată expresia de 'Biserică univer​sală' (Kcx9oVn.Kîi 8KKX,icia): 'Acolo unde este episcopul, acolo să fie poporul, după cum acolo unde este lisus Hristos, este Biserica universală'. El mai reţine distincte treptele preoţiei: '... după cum există un episcop, ajutat de preoţi şi dia​coni' (Ep. c. Smirneni 7, 1), sau 'Vă în​demn, străduiţi-vă să faceţi toate lucru​rile în acelaşi gând cu Dumnezeu: epis​copul să conducă în locul lui Dumnezeu, în timp ce preoţii lucrează ca sfat al apos​tolilor, iar diaconii, atât de dragi mie, sunt încredinţaţi cu slujirea lui lisus Hristos' (Magn. 6, 1). Dacă hristologia Sf. Ignatie poartă amprenta gândirii pauline, trăirea şi viaţa creştină dezvăluie nuanţele, mistice ale trăirii în Hristos,

prezente la Sf. loan. Sf. Ignatie este pro​babil cel dintâi scriitor creştin care arti​culează 'urmarea lui Hristos', ca dimen​siune a vieţii creştine, în nucleul învăţă​turii mistice propus de Sf. Ignatie, regăsim doctrina ortodoxă despre îndum-nezeirea omului. Trebuie să reţinem că Sf. Ignatie vede trăirea mistică în strânsă legătură cu viaţa liturgică, element păs​trat cu sfinţenie în Biserica Ortodoxă.
Migne, PG, 5; F.X. Funk, Patres Apostolici, I, 212-295; R.T Smith, Ignatius, St., art. în Smith-Wace, III, p. 209-223; Ignace d'An-tioche, Lettres, în Sources Chretiennes, 10, Ed. Cerf, Paris, 1946; P.G. Crone, Ignatius von Antiochien,  Briefe,  Munster,  1936; J. Rius-Camps, The Four Authentic Letters of Ignatius the Martyr,   Roma,   1979;  M.-H. Congourdeau şi A.-G. Hamman, Leş ev^ques apostoliques, Peres dans la foi 77, Editions Migne, Paris, 2000 (trad. în franceză, introd., note   ghid  tematic);   I.   Olariu,  Scrierile Părinţilor Apostolici, Caransebeş, 1892; M. Pâslaru, Scrierile Părinţilor Apostolici,  R. Vâlcea, 1936, p. 1-49; D. Fecioru, Scrierile Părinţilor Apostolici, P.S.B., l, p. 147-199; C.C. Richardson, The Christianity of Ignatius of Antioch, New York, 1935; K. Bommes, Weizen Gottes. Untersuchung zur Theologie des Martyriitms bei Ignatius von Antiochien, Koln-Bonn, 1976; H. Paulsen, Studie» zur Theologie  des   Ignatius  von  Antiochien, Gottingen, 1978; R. Joly, Le dossier d'Ignace d'Antioche, Bruxelles,   1979; P. Meinhold, Studien zu Ignatius von Antiochien, Wies-baden, 1979; C. Trevett, Ignatius of Antioch, Lewisten, N Y, 1992; Bardenhewer, I, p. 119-146;  Altaner-Stuiber,  p.  47-50;  Quasten, Patrology, \, p. 63-76 (cu bogată bibliogra​fie); Cross, Ignatius, art. în ODCC, p.688-689; 1. G. Coman, Patrologie, 1956, p. 36-38; Idem, I, p. 130-147;   P. Nautin, Ignace d'Antioche, în DECA, I, p. 1209-1211; F.R. Prostmeier,   Ignatius  von  Antiochien,   în LACL, p. 306-308, cu bibliografie.

l lari e
Ilarie (sec. V), poet din Galia, personaj distinct de Ilarie* de Arles şi Ilarie* de Poitiers. Este autorul a trei poeme biblice scrise în vers hexametric: In Genesim ad Leonem papam; De Evangelio şi De martyrio Macchabeorum.
Migne, PL, 50, 1275-1284; CSEL, 23, l, 231-274; studii: CSEL, 23, p. XXVIII-XXIX; A. Hamman, Hilaire, în DECA, I, p. 1153-1154; M. Meier, Hilarius, Dichter, în LACL, p. 292-293, cu bibliografie.
Ilarie de Arles
Ilarie de Arles (401-449), mitropolit şi episcop de Arles, conducător al grupării semipelagiene (Cross). S-a născut în Galia la începutul sec. V. A primit o edu​caţie liberală, care a inclus studiul filosofiei şi al retoricii. A fost un predica​tor excelent, fiind comparat cu Augus-tin*. îmbrăţişează viaţa monahală sub influenţa lui Honorat*, iar după moartea acestuia, deşi împotriva voinţei sale, este numit episcop de Arles, în 429/30. Ca episcop duce o viaţă ascetică, slujind cu
/v
dăruire şi ajutând pe cei slabi. In anul numirii sale, Prosper* şi Ilarie, un laic, i se adresează lui Augustin, informându-1 că episcopul Ilarie ar avea ezitări cu pri​vire la învăţătura acestuia despre predes-tinaţie. în rest, ei adaugă că Ilarie epis​copul este un admirator al lui Augustin. Augustin răspunde în De dono perseve-rcwtiae, exprimându-şi uimirea faţă de ezitările respective şi îşi reafirmă învăţă​tura în această privinţă. Mai mult necaz îi va aduce lui Ilarie înlăturarea din scaunul episcopal a lui Chelidoniu (sau Quelido-nius), care a încălcat canoanele, căsă-torindu-se cu o văduvă. Acesta apelează la Leon. episcopul Romei. Ilarie se de​plasează la Roma pentfu a rezolva pro-
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blema. Aici lucrurile iau o întorsătură diferită. Leon îl repune pe Chelidoniu în treaptă, pe motiv că acuzaţia nu a fost dovedită, în realitate însă, la altarul din Roma slujeau multe persoane care se aflau în situaţia lui Chelidoniu. în ceea ce îl priveşte pe Ilarie, Leon îi ia titlul de mitropolit şi îl conferă episcopului de Vienne. îl acuză apoi că a traversat Galia în drum spre Roma în compania unui grup de oameni înarmaţi şi că a hirotonit un episcop în locul lui Projectus, care era bolnav, în plus, folosindu-se de influenţa pe care o avea la curtea imperială, Leon îi solicită împăratului Valentinian II un rescript împotriva lui Ilarie pentru că ar fi tulburat pacea în Biserică şi că s-a răscu-
f\
lat împotriva majestăţii imperiale. In acelaşi timp, Leon a încercat să-1 pună sub pază armată. Ilarie a dejucat acest plan şi a fugit, reîntorcându-se Ia Arles. Rescriptul primit din partea împăratului confirmă pretenţia pontifului roman de a fi episcop universal şi a fost dat în anul 445: Ut Episcopis Gallicanis omni-busque pro lege esset, quidquid apostoli-cae sedis auctoritas sanxisset; iţa ut quisqms episcoporum ad judicium Ro​mani antistitis evocatus venire neglexis-set per moderatorem ejusdem provinciae adesse cogeretur.
Ilarie revine la Arles. Despre ultimii ani de viaţă ai săi ştim doar că a continuat sa​şi îndeplinească funcţia de episcop cu acelaşi sârg şi aceeaşi conştiinciozitate. Abia după moartea lui Ilarie, în 449, Leon îi va recunoaşte meritele, vorbind despre 'memoria lui sfântă'. Multe din informaţiile pe care le avem despre Ilarie sunt furnizate de el însuşi, în biografia lui Honoratus, al cărei autor este, De vita S. Honorati, episcopul fondator al aşezământului eclesiastic din Lerini. Alte lucrări ale sale care au supra​vieţuit sunt: Epistula ad Eucherium

Lugdunsem, o predică De vita S. Ho-norati Arelatensis episcopi şi câteva ver​suri, Defontibus Gratianopolitanis, păs​trate de Grigorie* din Tours. în biografia sa sunt menţionate: homiliae in totius anni festivitatibus expeditae, o expositio symboli şi o serie de scrisori, îi mai sunt atribuite, dar în realitate neautentice, Sermo de vita S. Genesii, Sermo seu nor-ratio de miraculis S. Genesii martyris Arelatensis şi Expositio defide catholica (aceasta pare a fi autentică. F. Katten-busch în Quasten).
Migne, PL, 50, 1219-1246; CPL 500-509; C. Wotke, CSEL, 31,1894; A. E. Burn, în ZKG, 19, 1899, 180-182; K. Kunstle, Eine Bi~ bliothek der Symbole, Mainz, 1900, p. 173-175; Honorat de Marsilia, Vita S. Hilarii Arelatensis, în BHL, 3882; B. Kolon, Die Vita s. Hilarii Arelat., Paderborn, 1925; Hilaire d'Arles, Vie de S. Honorat, M.D.Va-lentin, SCh 235, Paris,'1977; F. Kattenbusch, Dos Apostolische Symbol, 2, Leipzig, 1900, 453, n. 35; D. Franses, Paus Leo de Groote en S. Hilarius van Arles, Bois-le-Duc, 1948; A. Fuhrmann, Die Fabel vom Papst Leo und Bischof Hilarius, Archiv. flir Kulturgeschich-te, 43, 1961, p. 125-162; G. Langgărtner, Die Gallienpolitik der Papste, Bonn, 1964; F. Prinz, Friihes Monchtum im Frankenreich, Munchen, 1965, p. 50 şi urm.; S. Pricoco, L'isola dei sânţi. II cenobio din Lerino e le origini del monachesimo gallico, Roma, 1978; J.G. Cazenove, Hilarius (17), art. în Smith-Wace, III, p. 67-72; Cross, Hilarius, art. în ODCC, p. 648-649; Bardenhewer, IV, p. 571 şi urm.; Altaner-Stuiber, 1980, p. 455 şi urm.; Tixeront, Patrologie, p. 365; Cayre, II, 160-161; Quasten, Patrology, IV, p. 510-511; S. Pricoco, Hilaire d'Arles, în DECA, I, p. 1154; C. Kasper, Hilarius von Arles, în LACL, p. 292, cu bibliografie.
Ilarie Pictavianul sau Ilarie de Poitiers
Ilarie Pictavianul  sau  Hilarius Picta-viensis (315-367), episcop de Pictavium

(actualul Poitiers), principalul apărător al ortodoxiei niceene în Apus. S-a născut la Poitiers în anul 315, într-o familie pă​gână deosebit de înstărită. Părinţii săi s-au îngrijit de'educaţia sa, trimiţându-1 la studii în oraşul Burdigala (Bordeaux), unde, pe lângă studiul culturii clasice latine, adânceşte şi filosofia. în jurul anu​lui 350, primeşte botezul împreună cu soţia şi fiica sa. în 353 scaunul episcopal de Poitiers devine vacant, Ilarie este ales episcop prin sufragiu popular general. După numai doi ani, în 355, Ilarie este obligat să se angajeze în controversa ari​ană care domina spiritele în Biserica creştină la acea vreme. Triada, Ursacius, Valens şi Saturninus, care reprezenta par​tida ariană în Galia, nu agita doar spiritele, ci lua măsuri împotriva apărăto​rilor doctrinei niceene. Aşa se face că la sinodul de la Milano din 355, Ursacius şi Valens, după ce mai înainte iscăliseră actele sinodale de la Constantinopol în favoarea Sf. Atanasie*, de data aceasta îl condamnă şi împreună cu ei, sub pre​siunea împăratului Constanţiu, mulţi alţi episcopi iscălesc condamnarea. Acest lucru îi determină pe majoritatea epis-copilor din Galia, în frunte cu Ipolit, să rupă comuniunea cu cei trei simpatizanţi ai arianismului. Evenimentele se preci​pită, un nou sinod fiind convocat la Be-ziers în Languedoc, în 356, prezidat de Saturninus de Arles. Sub influenţa aces​tuia, sinodul îl condamnă pe Ilarie şi ală​turi de el pe Rodanius, episcop de Tou-louse. întrucât aceştia persistă în ati​tudinea lor antiariană, sunt depuşi şi trimişi în exil în Frigia. Acest exil a durat aproximativ trei ani, perioadă în care Ilarie se familiarizează cu literatura creş​tină greacă şi, în special, cu scrierile lui Origen*, ceea ce îl determină să iasă de sub influenţa lui Tertullian* şi să îmbră​ţişeze un spiritualism platonician. Tot-

odată, el adânceşte problema teologiei şi a terminologiei niceene, ajungând la două concluzii: a", formularea ortodoxă corectă a doctrinei trebuia să aibă în vedere distanţarea nu numai de arianism, dar şi de cealaltă extremă a monarhismu​lui sabelian şi b. nu doar formula ni-ceeană homoousion era singura variantă valabilă împotriva arienilor, ci şi cea de homoiousion. Aceste doua principii 1-au ghidat atunci când a conceput tratatele De Trinitate şi De synodis (Quasten), scrise în perioada exilului. De altfel, la sinodul de la Seleucia (359), îl aflăm pe Ilarie în tabăra homoiousienilor. După încheierea acestui sinod, reprezentanţii homoiousienilor se deplasează la Con​stantinopol pentru a prezenta împăratului Constanţiu hotărârile la care s-a ajuns. Nu ştim cu exactitate dacă Ilarie a fost unul din grup sau dacă a venit la Cons^ tantinopol de unul singur. Cert este că, la sfârşitul anului 359, el se găseşte la Constantinopol, unde află de întrunirea episcopilor apuseni de la Rimini, care au aprobat, sub presiune imperială, Crezul de la Rimini, considerat a fi filo-arian. Ştirile nu au fost pe placul lui Ilarie, care cere împăratului aprobarea de a avea o dezbatere publică cu Saturninus de Arles, care sosise la Constantinopol, venind de la Rimini. Cererea nu a fost aprobată, în schimb, lui Ilarie i se permite să se în​toarcă acasă, fără a i se cere să subscrie crezul de la Rimini. Revenirea în Galia nu implica reinstalarea lui în scaunul episcopal. Totuşi, el a fost primit cu mare entuziasm. Aici el devine sufletul sino​dului de la Paris, din 351, care propune o formulă dogmatică acceptată de ho-moousieni şi homoiousieni, hotărându-se doar condamnarea conducătorilor arieni din Apus, şi o atitudine de indulgenţă faţă de episcopii care, la Rimini sau în alte ocazii, au acceptat formula ariană
sub presiunea imperială. Ilarie mai apare apoi la sinodul de la Milano din 364, când a încercat, împreună cu Eusebiu* de Vercelli, să-l înlăture din scaun pe
ftepiscopul arian Auxenţiu*. Încercarea a eşuat, iar Ilarie a trebuit să revină în Galia, unde, după informaţia lui Iero-nim*, s-a stins din viaţă în 367. Opera lui Ilarie este un preţios izvor do​cumentar, teologic şi istoric. Din fericire o mare parte din ceea ce a scris s-a şi păs​trat, ceea ce ne dă posibilitatea unor judecăţi pertinente şi precise cu privire la învăţătura sa şi la locul pe care îl are în istoria gândirii creştine. Lucrările sale doctrinare, De Trinitate şi De synodis, se leagă de marea controversă ariană, în prima, el adună ceea ce era de valoare pentru a dovedi deofiinţimea şi dumne​zeirea Fiului împotriva arienilor. A doua lucrare o adresează episcopilor din Galia şi din regiunile învecinate, dar şi epis​copilor din Răsărit, pentru a-i informa despre formulele trinitare homoousios şi homoiousios, folosite în controversa cu arienii. Ilarie încearcă să interpreteze aceste două formule în aşa fel încât să dovedească cum că amândouă pot fi interpretate atât ortodox cât şi neortodox, astfel încât ele sunt egale ca semnificaţie şi că deosebirile sunt terminologice. Liber ad Constantinul, Liber U ad Con-stantîum, Liber contra Constantium, Contra Auxentium nu sunt lucrări sau tratate de istorie în sensul în care ne-au obişnuit Eusebiu* de Cezareea, Socrate* sau Sozomen*, ci epistole prin inter​mediul cărora Ilarie a încercat să pună capăt unor tensiuni din sânul Bisericii, solicitând intervenţia directă a împăratu​lui, sau lucrări polemice, în domeniul exegetic, Ilarie a scris Comentariu la Evanghelia după Matei şi unul la Psalmi şi o serie de imne, fiind considerat primul imnograf din Biserica de Apus.

Teologia lui Ilarie, deşi îşi propune să susţină doctrina niceeană, fluctuează în funcţie de elementele terminologice şi doctrinare cu care a venit în contact, fiind pe punctul de a afirma o hristologie de tip monofizit (Cross). Discursul trinitar este întemeiat pe Scriptură. Atitudinea polemică faţă de afirmaţia ariană că doar Tatăl este Dumnezeu adevărat, se consti​tuie într-o demonstraţie antiariană susţi​nută cu numeroase texte biblice, insis​tând asupra tensiunii dintre unitate (natu​ra) şi distincţie (persona). In actul de creare a lumii şi a omului, Ilarie vede an​gajat Logosul divin, care aduce la îm​plinire voinţa Tatălui, în timp ce formele de plural folosite în cazul lui Dumnezeu în Vechiul Testament arată clar că El nu este solitarius. Ilarie trebuie citit cu aten​ţie, deoarece sintezele sale doctrinare şi argumentările sale, chiar dacă reprezintă un adevărat tur de forţă (Quasten), ca esenţă doctrinară lasă urme de îndoială. Pentru istoria gândirii creştine, el este deosebit de important deoarece a fost primul scriitor şi gânditor latin care a făcut cunoscută, în Apus, gândirea Părin​ţilor greci. Augustin* şi Toma de Aquino î! citează ca autoritate în lucrările lor. El este supranumit 'Atanasie al Apusului'.
Migne, PL, 9-10; CPL 427-472; P! S t, 241-286; A. Zingerle, CSEL, 22, (1891); A. 1. Feder, CSEL 65 (1916); R. P. Largent, Saint Hilaire, Paris, 1924; X. le Bachelet, Hilaire, St., DTC, VI, 2, 1925, col. 2388-2462; J. G. Cazenove, Hilarius Pictavienis, art. în Smith-Wace, III, p. 54-66; Bardenhewer, III, p. 365-393; F. Cayre, I, 344-353; C. F. A. Borchardt, Hilary of Poitiers' Role in the Arian Struggle, The Hague, 1966; A. D. Jacobs, Hilary of Poitiers and the Ho-moeousians. A Study of the Eastern Roots of his Ecumenical Trinitarism, Diss., Emory University, 1968; A. Beck, Die Trinitătslehre des Heiligen Hilarius von Poitiers, Mainz, 1903; J.E. Emmenegger, The Functions of

Reason and Faith in the Theology of Saint Hilary of Poitiers, Washington, 1948; P. Smulders, La doctrine trinitaire de s. Hilaire de Poitiers, Roma, 1944; C.F.A. Borchardt, Hilary of Poitiers' Role in the Arian Struggle, Den Haag, 1966; I. G. C oman, Patrologie, 1956, p. 227-230; Tixeront, Patrologie, p. 300-304; Cross, Hilary of Poitiers, art. în ODCC, p. 249; Quasten, Patrology, IV, p. 36-61; Altaner-Stuiber, 1980, 361-366, 501; M, Simonetti, Hilaire de Poitiers, în DECA, l, p. 1154-1158; M. Durst, Hilarius von Poi​tiers, în LACL, p. 293-296, cu bibliografie.
Ildefonsus de Toledo
Ildefonsus de Toledo (Hildefonsus, Hil-defuns), (607-667), arhiepiscop de To​ledo. S-a născut în sânul unei familii aris​tocrate, primind o educaţie aleasă. Copil fiind, a simţit o atracţie deosebită faţă de viaţa monahală, împotriva voinţei fami​liei, el fuge de acasă şi intra în mănăs​tirea Agaliense, în apropiere de Toledo. Devine călugăr, iar în jurul anului 632, a fost hirotonit diacon, de Helladius, epis​copul de Toledo. Este numit stareţ şi con​duce mănăstirea Agal până Ia numirea Iui ca episcop de Toledo în 657. în calitate de stareţ, participă la sinoadele opt (653) şi nouă (655) de la Toledo. în 657, regele îl numeşte, împotriva voinţei sale, epis​cop de Toledo. Nu cunoaştem detalii cu privire la activitatea sa de episcop. S-a stins din viaţă în anul 667. Julian, sucee-sorul său în scaun, a scris biografia sa, în care prezintă lista lucrărilor sale, remar​când ca, pe lângă cele terminate, el a mai scris şi altele pe care nu a izbutit să le definitiveze.  Din  nefericire,  din  lunga listă prezentată de Julian, au supravieţuit doar patru scrieri: a. Liber de Virgini-tatae S. Mariae. Cartea, scrisă împotriva atrei 'necredincioşi', şi anume, Jovinian, Helvidius şi 'un anume evreu', dezvăluie veneraţia deosebită pe care autorul' 0!are

faţă de Feoioara Măria. Este vorba de un tratat polemic, specific mentalităţii his-pano-gotice din acele timpuri şi celei spaniole de mai târziu, îndreptat mai ales împotriva evreilor spanioli,  b. Liber Adnotationuin de Ordine Baptismi sau Liber de Cognitione Baptismi, care pre​zintă învăţătura tradiţională a părirtţîibr latini despre taine, mai ales a lui AtJî gustin*, Grigorie* cel Mare şiTsidbr* de Sevilla.  Este vorba în  special despre taina botezului^ cum trebuie săvârşiţi prin simplă sau triplă afundare, probletna catehumenilor etc. c. Liber de itinem de​şerţi qttopergitwr post baptismum sau De progressu spiritualîs deşerţi, concepută ca o continuare a celei precedente, abor​dează, în perspectivă mistică; rătăcirile israeliţilor în pustie, considerându-le ca pe un itinerar duhovnicesc al sufletului după botez. d. Cea mai personală*lucrare rămâne De virorum tilmîrium scrifitâs, concepută ca o continuare a lucrărilor similare ale Iui Ieronim*, Ghenâdie* sau Isidor*, fiind un document important pentru istoria Bisericii creştine din Spa​nia, în prima parte a sec, VIL în afară de aceste lucrări, el a mai scris o serie de imne, predici şi două liturghii în cinstea sfinţilor Cosma şi Damian, patronii mă​năstirii Agali. Imnele sale nu-au putut fi identificate, iar dintre predici, sunt cu1 noscute aproximativ patrusprezece.
Migne, PL, 96, 9-330; CPL, 1247-1257; ed! critică: De Virginitate Beatae Mariae, de V.B. Garcia, (Textos latinos de la edad medi-na espanola), Madrid, 1937; De viris, de G. Codoner, Salamanca, 1972; S.A. Braegel-mann, O.S.B., The Life and Writings of Saint Ildefonsus of Toledo, Catholic University of America Studies in Medieval History, New Series, IV, Washington, 1942; J.M! Cascante Dâvila, Doctrina Mariana de S. lldefonso de Toledo, Barcelona, 1958; M.H. Ward, Ilde​fonsus, art. în Smith-Wace, III, p. 223-225;; G. Bareille, în DTC, VII; pt.I, 1922, col. 740-
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744; Altaner-Stuiber, 1980, p. 8 şi urm.; Cross, Ildefonsus, în ODCC, p. 690-691; J. Fontaine, lldefonse de Tolede, în DECA, I, p. 1211 cu bibliografie; E. Reichert, lldefons von Toledo, în LACL, p. 308-309, cu biblio​grafie.
Indicopleustul, Cosma, vezi Cosma Indicopleustul.
Inocenţiu I
Inocenţiu I (m. 417), episcop de Roma, între anii 402-417, succesor al lui Anastasie. Urcă pe scaunul Romei într-o vreme neprielnică, în timpul episcopatu​lui său, Roma a fost cucerită de trupele lui Alaric (410), iar Biserica era zdrunci​nată de erezia lui Pelagiu. De la el a rămas o colecţie de 36 de scrisori, for​mând fondul principal al primei colecţii de decretai ii. în scrisorile sale, el a abor​dat probleme vitale pentru disciplina Bisericii: celibatul clericilor şi botezul administrat de către eretici, citirea Scripturii, ungerea bolnavilor şi confir-
A
""*
f
marea. In scrisoarea sa către Victricius, el insista ca problemele minore să fie rezolvate pe plan local, însă cele majore, de interes general pentru Biserică, să fie trimise la Roma, aceasta fiind instanţa
A
supremă. In Iliria, el urmează politica lui Damasus* şi Siricius, încercând să întă​rească autoritatea vicarului de Tesalonic, sub pretenţia că Roma a evanghelizat Bisericile din Iliria. Inocenţiu îl susţine pe Sf. loan* Hrisostom împotriva Ale​xandriei şi Antiohiei, mergând până la ruperea relaţiilor de comuniune cu aces​tea. El restabileşte comuniunea cu An-tiohiaîn 413.
Inocenţiu este perceput ca un mare orga​nizator al Bisericii de Apus şi ca unul din

principalii susţinători ai ideii primatului Romei.
Migne, PL, 20, 463-608; Idem, 84, 657; Idem, PLS, I, 793-796; R. Cabie, La lettre du pape Innocent I ă Decentius de Gubbio (19. III. 416), Louvain, 1973; H. Gebhardt, Die Bedeutung Innozenz I fur die Entwicklung der păpstlichen Gewalt, Leipzig, 1901; E. Caspar, Geschichte des Papstums, I, 1930, p. 296-343; M.R. Green, Pope Innocent I, diss., Oxford, 1973; J. Barmby, Innocentius (12), art. în Smith-Wace, III, p. 243-249; E. Amman, în DTC, VII, 1922, col.'1940-1950; Cross, Innocent /, art. în ODCC, p. 703; M. R. Green, Pape Innocent /, Diss. Oxford, 1973; O. Wermelinger, Rom und Pelagius, Stuttgart, 1975, p. 116-133; Quasten, Pa-trology, IV, p. 582-585, cu bibliografie; B. Studer, Innocent I, în DECA, I, p. 1225-1226; W. Geerlings, Innozenz von Rom, în LACL, p. 309.
Inocenţiu de Maronia
Inocenţiu de Maronia (sec. VI), episcop bizantin de Maronia, pe coasta Tracici, la răsărit de Tesalonic. îl înlocuieşte pe Dimitrie, episcop de Filippi, la colocviul organizat de către împăratul Justinian la Constantinopol, la sfârşitul anului 532 sau începutul anului 533, cu scopul de a găsi o cale de împăciuire între episcopii ortodocşi şi cei monofiziţi. De la Ino​cenţiu s-au păstrat două documente. Pri​mul document este o scrisoare, adresată lui Toma, preot în Tesalonic, în care îi descrie întâlnirea care a avut loc la Constantinopol şi la care el însuşi a par​ticipat. Iar al doilea document, păstrat în traducere latină, este tot o epistolă, în care susţine formula theopaschită: unus ex trinitate passus est carne - unul din Treime a suferit în trup. Se pare că epis​tola a avut drept scop să sprijine cererea împăratului Justinian, din 535, adresată papii loan II să aprobe această formulă.

Argumentul său teologic urmează linia Tomosului către armeni al lui Proclus*, patriarh al Constantinopolului, şi susţine că lisus Hristos nu este doi Fii (Fiul lui Dumnezeu şi Fiul Omului), după cum, în opinia sa, învăţa Teodor* de Mopsuestia, ci un singur Fiu, Cuvântul veşnic, 'Unul din Treime', care nu a suferit în natura Sa divină, ci 'în trup', adică în firea umană luată la întrupare.
ACO, IV, 2, Berlin, 1914, p. XVI-XXVI; E. Amman, în DTC, 15, l, col. 505-512; E. Schwartz, Komilstudien, Strasbourg, 1914, p. 18-53; D.B. Evans, Innocent of Maronia, în NCE, 7, p. 531; M. van Esbroek, Innocent de Maronee, în DECA, I, p. 1226; B. Windau, Innozenz von Maronia, în LACL, p. 309.
Instantius
Instantius (sec. IV), episcop spaniol al cărui sediu episcopal nu ne este cunos​cut, împreună cu Salvianus*, cel dintâi discipol   al   lui  Priscillian.   Este  con​damnat în absenţă de către sinodul epis-copilor din Spania şi Aquitania, întrunit la Saragossa.  în  urma rescriptului  lui Graţian, el părăseşte Spania împreună cu Priscillian şi Salvianus şi se îndreaptă spre Italia, în speranţa de a lua legătura cu  Papa Damasus*  şi  cu Ambrozie*, între anii  381-382.  încercările  lor au eşuat, nefiind primiţi de către cei doi. Se întorc prin Gal ia,  iar în drum îl con​vertesc pe Macedonius, un ofiţer imperi​al, la ideile lor, sperând ca prin influenţa acestuia, împăratul Graţian să schimbe rescriptul în favoarea lor, ceea ce s-a şi întâmplat.   La  revenire  în   Spania,  îşi primesc înapoi bisericile. După decesul lui Graţian, lucrurile iau un nou curs. Instantius este depus din treaptă la si​nodul de la Bordeaux din 384/5. Se face apel Ia noul împărat, Maximus. Cauza lor

este din nou judecată şi, în cele din urmă, se iau măsuri aspre, în sensul că adepţii lui Priscillian au fost condamnaţi Ia exil pe insulele siciliene. Se pare că Instan​tius este autorul celor unsprezece tratate care au fost atribuite lui Priscitlian (Schepss). Nu se ştie cu certitudine dacă tratatul De Trinitate fidei catholicae îi aparţine sau trebuie inclus în acelaşi cerc priscilian. Menţionăm şapte omilii ale sale: Tratatus paschae; Tractatus gene-sis; tractatus exodi; tractatus psalmi I; Tractatus psalmi III; Tractatus psalmi XIV; Tractatus psalmi LIX şi o rugăci​une: Benedictio superfideles.
CPL 785, 788; G. Schepss, în CSEL, voi. XVIII, 1889; G. Morin, Pro Ins tanti o. Contre l'attribution ă Priscillien des opuscules du manuscrit du Wiirzburg, în R. Ben. XXX, 1913, p. 153-173; J. Martin, Prişcillianuş oder Instantius?, în Hist. J., XLVII, 1927, p. 237-251; M. Hartberger, Instantius oder Priscillianus, în ThQ, 95, 1913, p. 401-436; A. de Ales, Priscillien et l'Espagne chreti-enne ă la fin du quatrieme sfecle, 1936; H. Chadwick, Priscillian of Avila. The Occult and the Charismatic in the Early Church, Oxford, 1976; M.B. Cowell, Instantius, art. în Smith-Wace, III, p. 252; Cross, Instantius, în ODCC, p. 707; S. Zincone, Instantius,'în DECA, I, p. 1228; E. Reichert, Instantius, în LACL, p. 309-310.
loan, Sf.
loan, Sf, apostol şi evanghelist. Potrivit tradiţiei, autorul Evangheliei după loan, al Apocalipsei şi al trei Epistole sobor​niceşti, lacob şi loan sunt fraţi şi fii ai lui Zevedei (Matei 4, 21), iar mama lor a fost, probabil, Salomea (cf. Matei 27, 56; Marcu 15, 40). Dacă concluziile com​paraţiei dintre aceste două ultime versete citate şi cel din loan 19, 25 sunt ade​vărate, atunci mama celor doi fraţi a fost vara Fecioarei Măria, iar ei au fost veri ai
IOAN, SF.

IOANI
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lui lisus. Tatăl şi cei doi fii au fost pes​cari, iar din Luca 5, 10, deducem că au fost camarazi ai lui Simon Petru, întrucât lacob este menţionat înaintea lui loan, se presupune că acesta a fost mai tânăr. Marcu (3, 17) îi numeşte pe cei doi fraţi 'poavTipyei;1, adică, 'fiii tunetului', pen​tru că erau iuţi din fire (Luca 9, 54). înainte de a fi chemat la apostolat, loan a fost ucenicul lui loan Botezătorul, împre​ună cu Andrei, cu Petru şi cu alţii (loan l, 40). A fost chemat la apostolat de pe marea Tiberiadei, fiind la pescuit, şi se numără printre cei doisprezece apostoli. Este cel mai tânăr şi cel mai iubit de către lisus. Este prezent la Nunta din Cana Galileii, la Schimbarea la Faţă a Dom​nului - împreună cu lacov şi cu Petru - şi îl însoţeşte pe lisus în Grădina Ghet-simani după Cina cea de Taină, în timp ce Petru se lepădase de lisus, loan îl însoţeşte, fiind prezent la piciorul crucii şi primind de la Mântuitorul sarcina de a avea grijă de Mama Sa (loan 19, 27; 19, 26). Merge la mormântul Mântuitorului, văzându-1 gol, şi este de faţă la înălţarea la Cer a lui lisus. Participă la alegerea lui Matia şi  este în  ceată  la Pogorârea Duhului Sfânt, îl însoţeşte pe Petru în activitatea misionară în ludeea, Galileea şi Samaria (Fapte 3, 1-5, 11;4, 13, 19; 8, 14), după ce vindecaseră pe olog (Fapte 3, 6) şi săvârşiseră alte minuni în Ie​rusalim (Fapte 5, 15-16). Participă la si​nodul de la Ierusalim (anul 49-50). în timpul celei de a doua vizite la Ierusalim, după convertirea sa, Pavel se întâlneşte cu loan, Petru şi lacov (Galateni 2, 9), Se stabileşte  la Efes, probabil în timpul episcopatului lui Timotei, supraveghind Bisericile din Asia Mică, menţionate în Apocalipsă (cap. 2 şi 3). Este exilat pe insula Patmos, unde se învredniceşte de revelaţia pe care o consemnează în Apo​calipsă, între anii 94-95- Despre ultimii

ani din viaţa Sf. loan, avem informaţii de la Irineu, care la rândul lui le-a primit de la Polycarp* al Smirnei, cel care 1-a cu​noscut pe loan. Irineu spune că loan a trăit în Efes până în timpul domniei împăratului Traian. La Efes a scris Evan​ghelia care îi poartă numele, probabil între anii 96-98, iar la scurtă vreme, cele trei epistole soborniceşti, loan mai este numit şi 'teologul', pentru că el a pătruns, în prologul Evangheliei redactate de el, tainele adânci ale struc​turilor ontologice  şi  noetice  care  îl învăluiesc pe Hristos cel  întrupat ca Logos dumnezeiesc în dăinuirea Sa ală​turi de Tatăl din veşnicie. De numele Sf. loan se leagă şi o lite​ratură apocrifa concepută în diverse cer​curi eretice, gnostice sau docetice, cum ar fi Faptele Sf. loan şi Apocrifa lui loan. Cercurile encratite vorbesc despre ridi​carea la cer a Sf. loan.
E.   Schwartz,   Ober  den  Tod der Sohne
Zebedaei, Abh. Gott., N.F., VII, nr. 5, 1904;
idem, Noch  einmal der  Tod der Sohne
Zebedaei, în ZNTW, 'XI, 1910, p. 89-104;
H.B. Swete, The Disciple Jesus Loved, în
JTS, XVII, 1916, p. 371-374; F.M. Braun,
O.P., Jean le theologien et son evangile dans
l'Eglise ancienne, Etudes Bibliques, 1959, p.
301-393, cu bibliografie bogată; H.P.V. Nun,
The Son ofZebedee and the Fourth Gospel,
1927; lona, în loan Mircea, Dicţionar al
Noului  Testament,  EIBMBOR,  Bucureşti,
1995, p. 229; T. E. Pollard, Jean l'Evange-
liste - Quatr&me Evangile, în DECA, II, p.
1306-1310, cu bibliografie; G. Rowekamp,
Johannes-Literatur, în LACL, p. 331-332, cu
bibliografie pentru literatura necanonică.
loan I
loan I, patriarh iacobit de Antiohia (631 -648). A fost chemat să ocupe scaunul patriarhal în timp ce se afla trăitor la mănăstirea Eusebhona din Tell-Adda.

Este cunoscut şi sub numele de loan al Sedrelor (Yohanan de-sedhrau), fiind apreciat ca autor de sedre şi alte rugă​ciuni, îi este atribuită şi o liturghie. Bar-Hebraeus afirmă că el a tradus în limba arabă Evanghelile, la cererea emirului Amr ibn Saad. A decedat în anul 648, iar după Dionisie de Tell-Mahre, în anul 650.
J. Marquess of Bute, The Blessing of the Waîers on the Eve of the Epihany, London, 1901, p. 65-78; H. Fuchs, Die Anaphor. des monophys. Patr. J. I, Munster, 1926; Bar-Hebraeus, Chron. Eccles., I, 275; Assemani, BO, I, 468; BO, II, 335 °i urm.; A. Baum-stark, Die Messe im Morgenland, Kempten-Munchen, 1906, p. 11-12; J. Mateos, <Sedre> et priires connexes dans quelques anciennes collections, OCP, 28, 1962, p. 283; Wright, p. 100; Duval, p. 82; Urbina, p. 174-175, cu bibliografie.
loan III
loan III, cel de al patrulea catolicos al Armeniei, sub care are loc ruperea defi​nitivă a legăturilor dintre Biserica Orto​doxă şi Biserica armeană. Historia Artnena îl numeşte Ozniensis. El a con​dus Biserica armeană între anii 718-729, ocupând scaunul de catolicos în perioada dintre Ilie şi David I. St. Martin îl numeşte Imasdar sau Filosoful. EI este autorul unui tratat despre Persoana lui Hristos, al unor lucrări împotriva pavlicienilor şi al unora legate de ritualul armean. A parti​cipat la sinodul de la Tovin din 719.
Galanus, Historia Armena, C. XVII; Le Quien, Oriens. Christ., I, 1391; G. T. Stokes, Joannes (54), III, art. în Smith-Wace, III, p. 359.
loan Aegeatul sau Diacrinomenos
loan Aegeatul sau Diacrinomenos, preot, autor al unei lucrări împotriva sinodului

de la Calcedon, 451. Fotie afirmă că era nestorian, adăugând aprecieri cu privire la lipsa acestuia de pioşenie, loan a fost anatematizat ca nestorian de către preoţii şi monahii din Ierusalim, Antiohia şi Syria Secunda, în jurul anului 520. De​numirea de Aegeota apare cu această ocazie. Sinodul de la Constantinopol, din 680, reînnoieşte condamnarea, de această dată fiind menţionat alături de Cyrus, ambii fiind numiţi Toix; Aiyedraxţ. Fotie* îl identifică cu loan, autorul unei istorii bisericeşti eutihiene, care acoperă perioada de la Teodosie II la Zeno (aprox. 428-483). Istoria este citată de Teodor* Lectorul, care spune că autorul ei este loan 6 AiaKpw6u,evo<^ denumire care şi-o dădeau adepţii lui Eutihie*. Sinodul VII ecumenic, din 787, citează istoria ca fiind opera lui loan Diacri​nomenos. Prin urmare, s-ar părea că loan Aegeatul a fost mai degrabă, eutihian decât nestorian, aprecierea lui Fotie fiind făcută din neatenţie. Există şi părerea că loan istoricul, sau Diacrinomenos, ar fi una şi aceeaşi persoană cu loan Rhetorul şi, deci, deosebit de loan Aegeatul.
F. Nau, PO 13, 188 şi urm. (text şi trad. în franceză); Mansi, VII, 512; XI, 567; Fotie, cod. 55; 41; Teodor Lectorul, Ist. bis., cartea
II,
31 în PG. 86, 199;Mansi XIII, 179; T.W.
Davids, Joannes (463), art. în Smith-Wace,
III,
p. 402; J.-M. Sauget, Jean Diacrino​
menos, în DECA, II, p. 1305; G. Rowekamp,
Johannes Aegetes, în LACL, p. 332-333.
loan III de Alexandria
loan de Alexandria, patriarh iacobit al Alexandriei (681-689), în timpul în care dominaţia arabă se extinsese asupra Egiptului. Despre el se spune că a între​ţinut relaţii directe cu Abd-al-Aziz, sheikul sarazin al Egiptului, în prezenţa căruia a organizat cel puţin două dia-
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loguri cu reprezentanţi ai creştinilor cal-cedonieni şi credincioşi aparţinând reli​giei iudaice. Emirul a permis organizarea ierahiei ecclesiastice creştine din Egipt şi restaurarea lăcaşurilor de cult, între care şi biserica Sf. Marcu. De la loan a rămas o omilie dedicată Sf. Mina, în limba coptă, în care el evocă viaţa sfântului, reliefând importanţa oraşului-sanctuar ca centru de pelerinaj pentru creştini.
J. Drescher, Apa Mena, Cairo, 1946; A. Van Lantschoot, Leş <Questions de Theodore>, ST. 192, Roma, 1957; H,G, Evelyn, The Mo-nasteries of Wâdi 'n-Natrun l, New York, 1936, p. 171-175; T. Orlandi, Jean d'Alexan-driejîn DECA, II, p. 1289-1290; B. Windau, Johannes HI. von Atexandrien, în L AC L, p
333.
loan de Antiohia
loan de Antiohia (m. 441/2), episcop de Antiohia din anul 429. Ş-a născut în a doua jumătate a sec. IV la Antiohia, fiind crescut şi educat la mănăstirea Sf. Eu-prepie împreună cu Nestorie* şi Teo​dor*, viitor episcop de Mopsuestia. Deşi şi-a început activitatea de episcop sub auspicii deosebite, fiind remarcat şi admirat de către toţi episcopii din Orient, loan nu a avut parte de linişte. Apro​ximativ în aceeaşi perioadă în care el devine episcop, prietenul său Nestorie este numit patriarh de Constantinopol. Cu ocazia numirii sale, Nestorie ţine o predică în care respinge denumirea de ©eoTOKoq. loan se raliază prietenului său în disputa pe care acesta o are cu Chirii* al Alexandriei. Este invitat să participe la sinodul de la Efes, din 431, însă grupul de episcopi din Orient pe care îl con​ducea, a întârziat. Chirii, luând acest lucru ca un joc de culise, refuză să amâne deschiderea sinodului până la sosirea lui loan şi îl condamnă pe Nestorie. La

sosirea în Constantinopol, loan ţine un contrasinod care îl condamnă pe Chirii şi îl absolvă pe Nestorie. Tensiunea a cres​cut de ambele părţi, în cele din urmă, în 433, loan este reconciliat cu Chirii pe baza unei formule doctrinare concepută ca un compromis. Este vorba de Tomosul către armeni al Iui Produs*, patriarhul Constantinopolului. loan a pierdut mulţi sprijinitori, chiar din propria sa juris​dicţie. Iscălirea acestui document este ultimul act public cunoscut, săvârşit de loan, care decedează în 441/442. Din opera sa scrisă s-a păstrat doar corespon​denţa dusă de el între anii 430-438, cu titlu personal sau în calitatea sa de con​ducător al grupării nestoriene moderate.
Migne, PG, 77, 1449-1462 (corespondenţa sa); PG 83, 1440-1466; 84, 607-877; CPG, 6301-6360; A. Grillmeier, Das Konzil von Chalkedon, voi. I şi II, Wiirzburg, 1951-54 passim; R.V. Sellers, The Council of Chal-cedon, Lonon, 1953, p. 6-34; L.l. Scipioni, Nestorio e ii concilia di Efeso, Milano, 1974, p. 195-299; E. Venables, John ofAntioch, art. în Smith-Wace, III, p. 349-356; Cross, John ofAntioch, ODCC, p. 745; D. Stiernon, Jean d'Antioche, în DECA, II, p. 1290-1291; S. Muller-Abels, Johannes von Antiochien, în LACL, p. 333; vezi bibliografia la CHIRIL* DE ALEXANDRIA, NESTORIE*, SINO​DUL DE LA EFES*.
loan de Apamea
loan de Apamea, numit şi 'însinguratul' sau 'Solitarul', scriitor duhovnicesc de limbă siriacă. A fost originar din regiu​nea Apamea din Siria de Nord. Când a trăit şi când a activat loan de Apamea, este încă o problemă deschisă. Unii scri​itori îl plasează în prima jumătate a sec. VI, în funcţie de cel mai vechi manuscris al operelor sale. Analizând limbajul său hristologic, R.O. de Halleux sugerează ca posibilă dată a activităţii sale perioada

între anii 430-455. El vede în loan de Apamea un scriitor creştin precalcedo-nian, simpatizant al mişcării pro-chiri-line, activă în acea perioadă, în contextul Şcolii de Ia Edessa. Având în vedere numărul mare de manuscrise ale operelor sale, putem afirma că el a fost un scriitor foarte apreciat în vremea sa. Se pare că monahii creştini din Palestina 1-au vizitat adeseori, pentru a primi sfaturi de la el sau a se consulta în diverse probleme teologice, întrucât în opera sa pot fî des​luşite curente de gândire prezente în me​diile elenistice de la Alexandria, se crede că el a călătorit şi a studiat o perioadă oarecare în acest mare centru teologic. Temeiul gândirii sale teologice se regă​seşte în Sfânta Scriptură. Deşi păstrează structurile  antropologice  şi  culturale specifice vremii sale, el vede destinul omului în contextul unei istorii care nu este altceva decât un dar al lui Dumnezeu prin lisus Hristos. Esenţialul pentru el nu consta  în   îmbrăţişarea   unor  practici ascetice excesive sau dezordonate, ci 'în recurgerea permanentă şi în frecventarea asiduă a Cuvântului Luminii'. De aceea, meditaţia continuă asupra Scripturii, îl pune pe loan în prezenţa grandioasei desfăşurări a lucrării lui Dumnezeu de la creaţie şi până la împlinirea totală a omu​lui în viaţa înviată. Există, după părerea lui,  o  permanentă iconomie (medab-beronuto}   divină   prezentă   la   toate nivelurile creaţiei şi în toate etapele isto​riei mântuirii. Există o iconomie a lumii de sus, a lumii spirituale a îngerilor şi a cetelor cereşti,  care va fi  identică cu aceea a lumii care va veni, adică a ome​nirii înviate, punctul de convergentă al tuturor   speranţelor   umane   în   lisus Hristos.  Alături  de  iconomia divină, găsim la el şi o pedagogie divină, care a lucrat în istoria poporului Israel. Aceeaşi pedagogie se reproduce în cazul fiecărui

ins botezat. Singurul lucru necesar este de a urma etapele şi calea acestei peda​gogii, care îl învaţă pe om cum să se deschidă speranţei adusă de lisus Hristos. Urmând ideea acestei pedagogii, loan insistă asupra etapelor progresului spiri​tual, care fac accesibilă împlinirea spe​ranţei vieţii veşnice, dar al lui Dumnezeu în lisus Hristos.  După  informaţia lui Babai* cel Mare, el a scris o serie de epistole, un dialog despre suflet, şi tratate despre desăvârşire, botez şi alte teme teologice. O bună parte din opera sa a fost atribuită lui loan* de Lycopolis (îţi. 394). Analiza ulterioară a manuscriselor atribuite lui loan de Apamea relevă exis​tenţa următoarelor lucrări: Dialog asupra sufletului şi a patimilor oamenilor; Trei scrisori; Trei tratate; Dialoguri, scrisori şi tratate (acestea au fost deja editate şi publicate). Lucrări ineditei Prim tratat asupra lumii celei noi; Al doilea tratat asupra lumii celei noi; împlinirea Jagă-r duinţelor în viitor şi viaţa nouă; De ce există în această lume drepţi nefericiţi şi răi fericiţi?; Despre sfârşitul lumii; Al doilea tratat asupra sfârşitului lumii. Doxologie şi Scrisoarea către EubuL Lucrări   pierdute:   Natura demonilor; Arătarea Domnului şi Imne. în legătură cu loan de Apamea menţio​năm teza Iui Hausherr, care este de pă​rere că au existat trei persoane cu acelaşi nume: a. loan de Apamea din Siria, auto​rul Dialogurilor şi Tratatelor şi al lucră​rilor deja enumerate; b. loan de Apamea din Siria, care a profesat un panteism gnostic emanaţionist, despre care vor​beşte hereziologul Teodor* Bar Konai (sec. VIII-IX) în Liber scholîorum, iden​tificat cu loan Egipteanul, combătut de Philoxen* de Mabboug. c. loan de Apa​mea din Mesopotamiâ, condamnat de ca-tolicosul nestorian Timotei I, în 786-787, o dată cu losif Hazzaya şi loan* Dalyatha.
lOAN DE APAMEA
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Johannes von Lycopolis, Ein Dialog uber die Seele und die Affekte des Menschen, Sven Dedering (ed.), Uppsala, 1936; I. Hausherr, S.J., în Orientalia Christiana Analecta, 120, Roma, 1939 (trad. în franceză); L.Gringell, ed., Briefe von Johannes dem Einsiedler, Lund, 1941; Idem (ed.), Drei Traktate von Johannes dem Einsiedler, Lund, 1960; Johannes von Aparnea, Sechs Gesprâch mit Thomasios. Der Briefewechsel zwischen Thomasios und Johannes und Drei an Tho-masios gerichtete Abhandlungen, ed. şi trad. Wenner Strothmann, Patristische Texte und Studien, Bând II, Walter de Gruyter, Berlin, 1972; Jean d'Apamee, Dialogues et traites, SCh. 311, introduction, traduction et notes par R. Lavenant, SJ, Ed. Cerf, Paris, 1984; Cross, John of Apamea, în ODCC, p. 745; Urbina, p. 109; P. Bruns, Johannes von Apamea, în LACL, p. 334, cu bibliografie.
loan bar Aphtonia
loan bar Aphtonia (475/80- 537/8), stareţ al mănăstirii Sf. Toma din Seleucia, pe râul Orontes şi întemeietorul vestitei mă​năstiri Qen-neshre (Kenneshrin). S-a născut, în jurul anului 475, după moartea tatălui său, care a fost profesor de reto​rică edesşenian, şi din această pricină poartă numele mamei sale Aphtonia. La vârsta de 15 ani îşi exprimă dorinţa de a intra în mănăstirea Sf. Toma, însă, fiind prea tânăr nu este tuns în monahism şi i se dau diverse sarcini, în special sa îngri​jească de călători. După şapte ani de ucenicie, primeşte haina monahală. Cu toate acestea, nu i se îngăduie să studieze şi i se dă sarcina să înveţe meseria de tâmplar, în pofida aceste interdicţii, el a învăţat limba şi literatura greacă şi a aprofundat studiile biblice. Reacţiile din timpul împăratului Justin I împotriva necalcedonienilor s-au făcut simţite şi în Seleueia, Episcopul locului, Nonnus, a trebuit să părăsească scaunul, iar călu-

gării necalcedonieni din mănăstirea Sf. Toma au fost alungaţi. Deşi aflaţi sub presiuni din partea împăratului, ei rezistă şi îl aleg în fruntea lor pe loan bar Aphto​nia, care şi-a păstrat rangul de arhiman​drit. Un nou val de persecuţii, de această dată pornite de Efrem, patriarhul de An-tiohia, împotriva monofiziţilor, îi obligă pe aceştia să părăsească mănăstirea Sf. Toma, Cu toţii se retrag pe malul stâng al fluviului Eufrat, unde pun temeliile unei noi mănăstiri, fată în faţă cu Europus (Jerabis), pe care o numesc Qen-neshre, adică 'Cuibul Vulturilor'. Această mă​năstire va deveni un centru cultural deo​sebit, unde vor studia limba şi literatura greacă mari savanţi elenişti: Toma* de Heracleea, Sever* Sebokt, lacob* de Edessa şi alţii. loan este ales în fruntea acestui nou aşezământ monahal, loan a compus un Comentariu la Cân​tarea Cântărilor, din care s-au păstrat doar fragmente în C atena Patrum, al cărei autor este necunoscut, o serie de im ne, care, fiind traduse în s ir iacă, au fost introduse în Octoihuî lui Sever* de Antiohia.
F. Nau, ROC 7, 1902, p. 97-135 (viaţa - text şi trad. în franceză); Wright, p. 62; Duval, p. 359; Baumstark, p. 180-181; Chabot, p. 73; J.-M. Sauget, Jean bar Aphtonia, în DECA, II, p. 1293-1294; P. Bruns, Johannes bar Aphtonia, în LACL, p. 334.
loan de Asia vezi loan de Efes
loan Azraq (Johannan)
loan Azraq (Johannan), a activat în sec. VIII, fiind autor de întrebări enigmatice sau ghicitori şi maxime scripturistice, încă rămase inedite.
Baumstark, p. 210; Urbina, p. 151.

loan Bassorensis sau loan de Basra
loan Bassorensis sau loan de Basra (m. 450), episcop monofizit de Basra, autor a! unei Anafora care începe cu cuvintele: Deus largilor caritatis et Aequanimitatis. După câte se pare, oratio fractionis -rugăciunea de frângere a pâinii din Liturghia coptă a Sf, Vasile, este derivată din această Anaphora. lacob, episcop de Maiphercata crede că loan de Basra a fost şi comentator al Sf. Scripturi şi ci​tează părerea acestuia referitoare la îngeri, şi anume, că ei au existat înainte de crearea lumii. Tot la el ne trimite şi lacob de Tagrith în problema aceleiaşi doctrine.
Renaudot, Liturg. Orient, II, p. 421; Jacobus Bartelensis, Liber Thesaur., partea 4, cap. 1; Assemani, BO, II, 97, 153, 239; C.J. Ball, Joannes (82), art. în Smith-Wace, III, p. 361.
loan de Berith
loan de Berith (sec. V), episcop din ulti​ma parte a sec. V, cunoscut prin inter​mediul scrierii lui Zaharia Scolasticul, Viaţa lui Sever al Antiohiei. După infor​maţiile din această lucrare, loan de Berith a aparţinut grupării calcedoniene, adică ortodoxă, între activităţile sale cele mai de seamă, Zaharia pomeneşte şi lupta lui împotriva magiei şi a necro-mantiei. Sinaxarul Bisericii Constanti-nopolitane îl prezintă drept colaborator al lui Rabbula* de Samosata (450-530) la întemeierea unui aşezământ monahal. De la el a rămas o scurtă omilie pascală: Homilia in ressurectionem salvatoris.
Zaharia Scolasticul, PO, 2, p. 66, 69, 78; Synaxarium Ecclesiae Constantinopolita-num, ed. Delehaye, Bruxelles, 1902, p. 437, 475; CPG, 6720; Omilia pascală, M. Aubineau (ed.), în SCh. 187, Paris, 1972, p.

284-288, 296-299; F. Scorza, Jean de Berith, în DECA, II, p. 1294; B. Windau, Johannes von Berythus, în LACL, p. 334.
loan de Beth Garmai
loan de Beth Garmai sau loan cel Bătrân (sec. VII), stareţ al mănăstirii Beth Abe. A fost ucenic şi succesor la stăreţia ace​leiaşi mănăstiri, Beth Abe, al lui lacob. A părăsit mănăstirea, stabilindu-se pe o colină în apropiere de Daquqa, în provin​cia Beth Garmai. Se stinge în viaţă în aşezământul monahal ridicat de lezechiel pe aceeaşi colină. Abhd-isho îi atribuie o cronică bisericească şi vieţile călugărilor Avraam, fondatorul marii mânăstiri cu acelaşi nume, a lui Bar Edta (Idta) şi Mar Khudhahwai, întemeietorul mănăstirii Beth Halle de lângă Moşul, o culegere de disertaţii ştiinţifice şi maxime şi reguli pentru novici. Şi-a scris opera în jurul anului 660. Chabot pune Viaţa lui Bar Edta sub numele lui loan Persanul.
Wright, p. 125; Duval, p. 214, 371; Chabot, p. 101-102.
loan de Beverley
loan de Beverley (m. 721), episcop de Hexam şi York. S-a născut la Harpham în East Riding, Yorkshire, într-o familie aristocrată. A fost încredinţat episcopului Teodor spre a fi crescut şi educat. Acesta i-a dat numele de loan. A studiat la mă​năstirea Hilda, în Whitby. Se pare că a studiat şi la Oxford, întrucât chipul lui apare pe unul din vitraliile din capela University Col lege. La acea vreme, la Oxford nu exista universitate şi, prin urmare, această tradiţie este îndoielnică. Probabil, datorită culturii lui deosebite şi a marii reputaţii de care s-a bucurat, el a fost asociat Oxfordului. Beda* Venera-
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bilul a fost şi el unul din ucenicii lui îoan de Beverley. în 687, loan a fost ridicat la rangul de episcop la Hexham, unde slujeşte timp de 18 ani. în 705, după moartea lui Bosa, a fost transferat la York. Lui loan îi sunt atribuite urmă​toarele lucrări: Pro Luca Exponendo, lib. L; Homiliae Evangeliorum, lib. I.; ad Hyldam Abbatissam, lib. I.; ad Herebal-dum Discipulum, Epist. I.; ad Audoenum et Bertium, Epist. 11 şi altele. Dacă este sau nu autor al acestor lucrări nu se ştie cu certitudine, înainte de a deceda, se retrage la mănăstirea din Inderawood, pe care el o întemeiase. Datorită minunilor pe care le-a săvârşit, a fost cinstit ca sfânt în Anglia, încă din evul mediu. Henric V atribuie victoria sa de la Agincourt (1415) lui loan de Beverley.
Beda, Ist. bis., IV şi V; J. Raine, The History ofthe Church of York and its Archbishops, I, Rolls Series, i 879, p. 239-291; J. Raine, loannes Beverlacensis (201), în Smith-Wace, III, p. 377-378; Cross, John of Beverley, în ODCC, p. 746.
loan de Biclar
loan de Biclar (540-621), stareţ de Biclar, episcop de Gerona, în Spania, şi istoric. S-a născut la Scalabis (Santarem) în Lusitania, într-o familie de origine gotă. Adolescent fiind, a fost trimis la Constantinopol, unde îşi aprofundează studiile de greacă şi latină. Revine în Spania după o perioadă de 17 ani, când arianismul era dominant în structurile religioase ale Spaniei, datorită susţinerii de care se bucura din partea regelui Leovigild. întrucât regele nu îl poate câş​tiga pentru cauza ariană, îl exilează la Barcelona, unde a suferit persecuţii aspre, în tot timpul exilului, care a durat 10 ani, din partea arienilor din cetate, sub conducerea episcopului lor Ugnas. După

moartea regelui Leovigild, loan înte​meiază, în jurul anului 586, o mănăstire la Biclar, fixând şi reguli pentru monahii acestui aşezământ, în 591, este numit
/\
episcop de Gerona. In această calitate, el a participat la diverse sinoade sau con​cilii locale, ca de exemplu cel de la Saragossa din 592 sau Barcelona din 599. loan a fost martor al unor eveni​mente importante pentru istoria Spaniei, şi anume, unificarea ei sub Leovigild şi convertirea la creştinism a fiului acestuia şi urmaş la tron, Recared. Toate aceste evenimente, şi multe altele, se regăsesc în Cronica sa. Cronica a fost menită, după informaţia dată de către autorul ei, ca o continuare a cronicii lui Victor Tu-nunensis (cronicar african a cărui cronică a constituit un izvor principal de inspi​raţie pentru Isidor) şi să completeze seria de cronici scrise de Eusebiu*, Ieronim*, Prosper* şi Victor*. Cronica cuprinde perioada între anii 567 şi 589. loan nu a prezentat doar evenimentele din Spania, care deţin o mare pondere, ci a abordat, cu aceeaşi acurateţe şi acelaşi dis​cernământ, evenimentele petrecute în partea răsăriteană a Bisericii creştine, re​ţinând, ca informaţie, şi pacea încheiată de împăratul Mauriciu cu perşii.
Migne, PL, 72, 863-870; CPL, 1866-2261; MGH, Auct. ant., 11, p. 211-220; J. Campos, Juan de Biclaro, Madrid, 1969; M.A. Ward, Johannes Biclarensis, art. în Smith-Wace, III, p. 374-376; J. N. Hillgarth, Historio-graphy in Visigothic Spain, în La Storiografia altomedievale, Spoleto, 1970, p. 266-271; Altaner-Stuiber, 1980, p. 233; M. Simonetti, Jean de Biclar, în DEC A, II, p. 1294-1295; G. Rowekamp, Johannes von Biclar o, în LACL, p. 334-335, cu bibliografie.
loan Carpatul
loan Carpatul, episcop al insulei Kar-pathos (insula Sporadelor în Marea

Egee). Nu avem date precise despre viaţa sau perioada în care a trăit. Se pare că ar fi participat la sinodul al şaselea din 680, ceea ce îl plasează în sec. VII. îi sunt atribuite o serie de lucrări, având ca temă problema trăiri i ascetice: Căpiţa hortato-ria ad monachos in India; Narrationes variae de vitiis anachoretarum şi Flo-rilegium de sacra eucharistia et de com-munione. El nu a fost novator în dome​niul teologiei ascetice şi urmează, în linii mari, pe Evagrie. Totuşi, încearcă să des​luşească metodele sau căile practice prin care monahul se poate purifica, accen​tuând asupra mortificării trupului, smere​niei, milosteniei şi rugăciunii neîncetată. Ţinta finală a vieţii şi practicii ascetice este dobândirea nepătimirii (apatheia).
Migne, PG, 85, 791-826, 1837-1860; CPG, III, 7855-7859; L. Davidson, Joannes (97), art. în Srnith-Wace, III, p. 362; DTC, 8, col. 753 şi urm.; D. Stiemon, în DSp 8, col. 589-592; Beck, 452 şi urm., 817; Altaner-Stuiber, 1980, p. 520; A. de Nicola, Jean de Karpa-thos, în DECA, II, p. 1311; C. Schmidt, Jo​hannes von Karpathm, în LACL, p. 349-350.
loan Cassian vezi Cassian, loan
loan de Cezareea
loan de Cezareea, supranumit Hozevitul sau Grammaticus, episcop de Cezareea în Palestina. Despre viaţa sa avem puţine informaţii, în sensul că ar fi de origine din Cezareea Palestinei sau din Capa-docia. înainte de a deveni episcop, a trăit ca monah la mănăstirea Chuziba (Ho-zeva). A participat la sinodul de ia Ieru​salim, din anul 518. îi sunt atribuite mai multe lucrări, dar care nu s-au păstrat. Una din aceste lucrări a fost Apologia sinodului de la Calcedon sau Apologia credinţei de la Calcedon, scrisă în jurul

anului 515, la care face referire Atana-sie* Sinaitul în lucrarea sa Hodegus. Fragmente din aceeaşi lucrare se găsesc la Sever* de Antiohia, în limba siriacă, şi la Eulogiu (Evloghie) de Alexandria, în Doctrina Patrum, cu ajutorul cărora s-a putut reconstitui parţial Apologia sa. Cercetările recente îi atribuie alte două texte scurte antimonofizite: Capitula XVII contra acephalos şi Adversus aphtartodocetas; două omilii antimani-heice şi două fragmente exegetice laloan 8, 44; 10, 18. Se crede, că tot el ar fi autorul unei Disputatio cum Manichaeo. loan a fost primul reprezentant al teolo​giei neocalcedoniene, în măsura în care a acceptat formula calcedoniană, precum şi sintagma Unus de trinitate passus est., alături de anatematismele lui Chirii*, care subliniază unitatea persoanei în dualitatea firilor în Hristos (Simohetti),
,   '   ;' •"' '.
CPG III, 6855-6862; M. Richard, în gCQ, l, p. 6-46; Evagrie, H ist. eccl., IV, ;7; Ipan Moscu, Prat. spirit., apud Migne, PG, 87, 2869; Galland, Bibi Pat., XII, 733; Atanasie Sinaitul, op. cit., cap. 6, în Migne, PG, 89, 101 D, 104D, 105D; T.W. Davids, Joannes (89), art. în Smith-Wace, III, p. 361; L. Perrone, La chiesa di Palestina e le contro-versie cristologiche, Brescia, 1980, p. 325; Altaner-Stuiber, 1980, p. 508; M. Simonetti, Jean de Cesaree, în DECA, II, p. 1295; G. Rowekamp, Johannes von Casarea, Gram-matiker, în LACL, p. 335, cu bibliografie.
loan bar Cursos sau Kursos
loan bar Cursos sau Kursos (482/3-538), episcop de Telia sau Constantina, unul dintre cei mai înfocaţi propovăduitori ai monofizitismului în Siria. S-a născut la Callinicus (ar-Raqqah), într-o familie înstărită. A fost educat cu mare grijă de către mama sa, rămasă văduvă. La vârsta de 20 de ani, îmbrăţişează cariera mili-
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tară, pe care o abandonează, după câţiva ani, în favoarea vieţii monahale, în 519 este numit episcop de Telia, fiind hiro​tonit de către lacob* de Serugh. Episco​patul său a durat foarte puţin, în anul 521, a fost expulzat din scaunul episco​pal de împăratul Justin şi de patriarhul ortodox al Antiohiei, Efrem, fiind acuzat că susţine, cu prea multă vehementă, ideile monofizite. El se retrage la mănăs​tirea Shigar. în 523 vizitează Constan-tinopolul. La reîntoarcere, este prins de către persecutorii săi şi dus la Nisibe, Ras'ain şi Antiohia, unde este întemniţat. Moare la Antiohia, la vârsta de 55 de ani. Cunoaştem două biografii ale sale. Cea dintâi a fost scrisă de 11 ie (de Dara?), iar a doua este inclusă în Vieţile fericiţilor orientali, scrise de loan* de Efes. loan bar Kursos a scris în limba siriacă. De la el au rămas 28 de canoane, numite Atenţionări şi învăţături, adresate cleri​cilor, referitoare la diverse teme liturgice; Răspunsuri, 48 la număr, date la între​bările puse de un anume preot Serghie, referitoare la Sf. Euharistie, un comenta​riu la Trisagîon şi o mărturisire de cre​dinţă adresată mănăstirilor din dioceza sa.
C. Kuberczyk, Canones Johannis bar Cursus, Tellae m auzlatae ep. e codice syr. paris mo et quattuor londinens. edili, Leipzig, 1901; F. Nau, Leş canons et Ies resolutions canoniques de Rabboula, Jean de Telia..., Paris 1906, p. 8-19 (trad. franceză); Th. Lamy, Dissertatio de Syrorum ftde et disciplina in re eucharisti-ca, Lovanii, 1859, p. 62-97 (cu trad. în latină); Wright, p. 61; Duval, p. 359; Baumstark, p. 174; Chabot, 70-71; Urbina, p. 163; J.-M. Sauget, Jean bar Kursos, în DEC A, II, p. 1294; P. Bruns, Johannes bar Kiirsos, în LACL, p. 351, cu bibliografie.
loan de Dalyata
loan de Dalyata, cunoscut în special sub numele de loan Saba sau Sabha,  'cel

Bătrân' (în şir. sobo qdisho; în ar. ash-Shaikh ar-ruhani - Bătrânul duhovni​cesc). Originar din Ardamut, în Beth Nuhadre. îmbrăţişează viaţa monahală la mănăstirea Yozadak, în munţii Cardu, pe care o părăseşte pentru a pune temeliile unei alte mănăstiri, pe care o numeşte, Beth -Dalyata. De la el au rămas 25 de omilii şi 51 de scrisori, în cea mai mare parte inedite, tratând teme legate de viaţa ascetică (darurile dumnezeieşti, mân​gâieri spirituale, ştiinţa tainelor, lupta împotriva demonilor, practicarea vir​tuţilor etc.). Ele există în traduceri arabe şi etiopiene. Nu se ştie cu certitudine, dacă este şi autorul anaforei care era în uz în vremea sa. Fiind acuzat de sabelianism şi messalianism, referitor la vederea lui Dumnezeu, scrierile sale au fost cenzu​rate şi condamnate de patriarhul Timotei I (780-823), în jurul anului 786. Este ade​seori confundat cu loan* de Penek (îoan bar Penkaje) şi losif-Abhd-isho Hazzaya (călugări nestorieni din sec. VII şi repsec-tiv VIII), precum şi cu Isaac* de Ninive.
P. Zingerle, Mon. Syr., l, 102-104; A. Raes, Anaph. Syr., II, Roma, 1951, p. 85-103; R. Beulay, PO, 39, 3, 1978, p. 253-538; Idem,, Jean de Dalyatha et sa Lettre XV, în Parole de l'Orient, 2, 1971, p. 261-279; C.J. Ball, Joannes (507) Saba, art. în Smith-Wace, III, p. 405; Wright, p. 72-73; Baumstark, p. 225-226; Chabot, p. 106; Duval, p. 228-229; Hausherr, Penthos, Roma, 1944, 149-150; Jean de Dalyata, sur lafuite du monde, OS, l, 1956, 305-313; Urbina, p. 153; G. Graf, Geschichte d. Arab. Lii., I, Roma, 1944, p. 434.436; D. Sp. 8, col. 449-452; S.J. Voicu, Jean de Dalyatha, în DECA, II, p. 1302, cu bibliografie; P. Bruns, Johannes von Dalyata, în LACL, p. 344, cu bibliografie.
loan Damaschin
loan Damaschin (675-749), considerat 'ultimul părinte bisericesc', s-a născut

într-o    familie    aristocrată   (probabil arabă), în jurul anului 675 (după unele păreri în 650), care se afla în fruntea administraţiei fiscale a Siriei, încă de la începutul sec. VII. Celebritatea oarecum negativă a familiei Sf. loan Damaschin se datorează faptului că bunicul acestuia, numit Mansour, a avut ingrata sarcină de a trata capitularea Damascului, care intră sub stăpânire arabă, începând cu 4 sep​tembrie 635. Acuzat de unii de trădare, Mansour este apărat de alţii. Lui Mansour, îi urmează fiul său Sergiu (Sargun ibn Mansour), tatăl Sf. loan, care a îndeplinit funcţia de consilier intim  al califilor Mu'awiya şi Abd al-Malik, Se ştie că el a făcut uz de poziţia sa pentru a-i apăra pe creştini şi diverse locuri sacre creştine de la distrugere. loan se bucură de o edu​caţie aleasă, având drept tutore pe un călugăr Cosma, venit din Italia, şi pe care Sergiu 1-a răscumpărat din robie. După moartea tatălui său, loan ocupă aceeaşi dregătorie,  până în  718,  când  califul Omar II (717-720) porneşte o persecuţie sângeroasă împotriva creştinilor, inter​zicând acestora orice funcţie în statul musulman. loan împarte averea săracilor şi,  împreună cu  fratele  său  adoptiv, Cosma, se retrage la mânăstirea Sf. Sava. Este hirotonit preot de Patriarhul loan V al Ierusalimului, care îi dă şi sarcina de a predica în Biserica învierii din Cetatea Sfântă. Fratele său Cosma ajunge epis​cop de Maiuma în 743. Deşi retras din viaţa publică, Sf. loan se angajează activ în controversele vremii, dezlănţuind o luptă aprigă împotriva duşmanilor icoa​nelor, în consecinţă, el va fi anatematizat de sinodul iconoclast din 754, alături de Patriarhul   Gherman   şi   Gheorghe  de Cipru. Ca răsplată pentru dăruirea sa jert-felnică în apărarea icoanelor, el va fi reabilitat, alături de ceilalţi doi, la sino​dul VII ecumenic de la Niceea. Totodată,

el se va angaja şi în disputele teologice, apărând doctrina ortodoxă niceeană îm​potriva monofizitismului, nestorianismu-lui, iacobismului, maniheilor şi a islamu​lui. După informaţia biografului său, Ştefan Taumaturgul, Sf. loan se stinge din viaţă în anul 749, la Mânăstirea Sava, unde a fost înmormântat. Mormântul şi chilia lui au fost centre de pelerinaj pen​tru toţi cei care au vizitat acest lăcaş duhovnicesc.
loan Damaschin a lăsat o opera consis​tentă şi bogată, abordând teme diferite; dogmatice, polemice, moral-ascetice, oratorice, exegetice şi poetice. Lucrări dogmatice: Izvorul cunoaşterii, structurată în trei mari părţi: a. Dialec​tica sau Capitole filosofice, cuprinzând o serie de definiţii filosofice preluate de la diverşi filosofi vechi, ca Aristotel, Por-fîriu, dar mai ales de Ia Părinţii, Bisericii, pe care îi considera maeştri în filosofic, mai presus decât Aristotel. b. O istorie a ereziilor, conturată ca o introducere istorică în teologie, descifrând originea şi dezvoltarea ereziilor, în cuvintele sale, 'a doctrinelor religioase false', 103 la nu​măr, până la iconoclasm şi islam. c. Expunere exactă a credinţei ortodoxe sau Dogmatica, structurată în o sută de capi​tole, aranjate Ia rândul lor în patru părţi sau cărţi: l. Despre Dumnezeu cel unu şi întreit; 2. Despre lucrarea lui Dumnezeu: creaţiune, îngeri şi demoni, şi despre pro​videnţă; 3. Despre Hristos sau mai exact, doctrina ortodoxă despre întrupare în opoziţie cu învăţăturile eronate ale ereti​cilor; 4. Diverse alte aspecte ale credinţei creştine, tainele, Fecioara Măria, Sf. Scrip​tură, venerarea sfinţilor şi a moaştelor, răul în lume, eshatologia. Această îm​părţire, în patru cărţi, este datorată teo​logilor latini, care au luat ca exemplu Sentinţele lui Petru Lombardul. Lucrarea a fost adresată fratelui său adoptiv,
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Cosma, episcop de Maiuma. Nu este vor​ba în această expunere a credinţei orto​doxe de o lucrare originală, ci de preluare şi prelucrare sistematică a tradiţiei creş​tine de până la el, ceea ce o face să fie un adevărat compendiu doctrinar complet, o explicare metodică a simbolului de cre​dinţă niceo-constantinopolitan (Cayre). Deşi nu menţionează întotdeauna izvoa​rele din care s-a inspirat, se poate obser​va că el a preluat din Părinţi şi scriitori bisericeşti, cum ar fi: Dionisie* Areopa-gitul, Grigorie*de Nazianz, Leonţiu* de Bizanţ, Maxim* Mărturisitorul ş.a. Alte lucrări dogmatice: Introducere elemen​tară în dogme; o lucrare pregătitoare pentru Izvorul cunoaşterii; Despre Sf. Treime, în care abordează probleme privind doctrina treimică şi hristologică; Cărţulie despre dreapta credinţă, scrisă pentru un episcop monotelit, convertit la ortodoxie.
Lucrări polemice: Trei cuvântări apolo​getice contra celor care resping sfintele icoane, una din primele lucrări ale Sf. loan în care concentrează învăţătura ortodoxă despre icoane. Contra mani-heilor sau Discuţia lui loan cu un mani-heu; Dialog între un saracen şi un creştin; Contra nestorienilor; Contra iacobiţilor; Despre cele două voinţe în Hristos, împotriva monoteliţilor; Despre zmei şi vrăjitoare, împotriva supersti​ţiilor; Scrisoare către lordanes, despre Trisagion (Sfinte Dumnezeule, întreit), în care îi atrage atenţia acestuia că Trisagionul este adresat deopotrivă celor Trei Persoane ale Sfintei Treimi, nu doar Fiului şi de aceea adaosul 'cela ce te-ai răstignit pentru noi' nu poate fi acceptat. Lucrări moral-ascetice: Sfintele Paralele, un florilegiu de texte spre edificare mo​rală şi duhovnicească, preluate din Sf. Scriptură, Sfinţi Părinţi şi scriitori bi​sericeşti şi chiar din Philon* de Ale-

xandria şi losef Flaviu. Despre sfintele posturi; Despre cele opt duhuri ale rău​tăţii; Despre virtuţile şi viciile sufleteşti şi trupeşti.
Lucrări exegetice: Un comentariu detali​at la epistolele Sf. Apostol Pavel în care face uz de comentariile Sf. loan* Hrisos-tom, Teodoret* al Cyrului şi Chirii* al Alexandriei.
Lucrări omiletice: îi sunt atribuite 13 omilii, dintre care 9 sunt autentice. Cu​vânt la Schimbarea la faţă a Domnului nostru lisus Hristos; Cuvânt la smochi​nul neroditor; Cuvânt la Marea Sâm​bătă; Cuvânt la Naşterea Prea Sfintei Stăpânei noastre Născătoare de Dum​nezeu şi pururea Fecioara Măria şi Trei cuvântări la Adormirea Maicii Dom​nului. Autenticitatea omiliei la Naşterea Fecioarei Măria este contestată, la fel şi cele două omilii la Bunavestire. Omiliile sale sunt considerate ca fiind scrise într-un spirit foarte personal şi deosebit de bogate sub aspect doctrinar. Acest lucru este uşor de explicat, deoarece Sf. loan a predicat întotdeauna pentru a transmite un mesaj doctrinar.
Lucrări poetice: Sf. loan Damaschin a fost un poet vestit în vremea sa. El a cul​tivat poezia clasică, bazată pe valoarea silabelor, şi poezia ritmică, bazată doar pe accentul tonic al cuvântului. Din pri​ma grupă reţinem, ca exemplu, canoa​nele la Naşterea Mântuitorului, la Epifa-nie şi Rusalii, iar din grupa a doua, canoanele de la înviere, înălţare, Schim​barea la Faţă şi Adormirea Maicii Dom​nului. Lui îi este atribuită cartea liturgică a Bisericii Ortodoxe, numită Octoihul. Sf. loan i-au mai fost atribuite două lu​crări haghiografîce: Viaţa Sf. Artemie, guvernator militar al Egiptului sub Cons-tanţiu, care a suferit moarte de martir sub Iulian Apostatul, şi Viaţa lui Varlaam şi loasaf, în care Varlaam, un anahoret

creştin, îl converteşte ta creştinism pe loasaf, fiul unui rege indian, care, la rân​dul lui, îşi converteşte tatăl şi, prin el, întregul regat. Ambele lucrări nu sunt autentice.
în teologie, Sf. loan a fost un adevărat creator, nu în sensul că a formulat noţiuni doctrinare noi, ci ca cel ce a realizat cea mai desăvârşită sinteză doctrinară a învăţăturii Bisericii Ortodoxe. El nu este un simplu compilator, deoarece regân-deşte unitar ceea ce fusese prezentat într-un mod dispersat, dând coerenţă, cursivitate şi concizie structurilor doctrinare. Pre​ocuparea lui loan Damaschinul a fost 'să adune, aidoma unei albine, tot ceea ce este conform cu adevărul, chiar şi din scrierile duşmanilor noştri'. Concluziile pe care el le oferă nu sunt ale sale, ci 'cele la care au ajuns, prin muncă labo​rioasă, cei mai eminenţi teologi'. Cu aju​torul filosofiei, el a incorporat în propriul său sistem rezultatele dezbaterilor hristo-logice, atitudinea ortodocşilor faţă de îngeri, sfinţi şi icoane şi rezolvarea pro​blemelor morale şi practice pe temeiul tradiţiei (J. Pelikan). Dintre ideile teolo​gice de care el s-a ocupat în special, reţinem definirea unor noţiuni trinitare, cum ar fî: natura, i poştaş, perihoreza, explicarea unirii ipostatice şi cele două voinţe în Hristos. Pentru el, teologia are valoare atunci când este transpusă în viaţă. De aici atenţia pe care o acordă vieţii monahale, înţeleasă ca desăvârşire creştină. De aceea, este necesar să se desluşească şi influenţa sa asupra spiri​tualităţii creştine şi nu numai asupra teologiei. Sfintele Paralele, alături de omiliile sale, au avut, fără nici un dubiu, un rol fundamental în promovarea unei spiritualităţi coerente şi sintetice în Ortodoxie, în viziunea sa, esenţa vieţii creştine este vederea lui Dumnezeu (theoria). Pentru realizarea ei, eaţe n,e-

voie de curăţia inimii, care se dobândeşte prin lupta împotriva patimilor şi prin desăvârşirea virtuţilor, şi de dragoste. Sf. loan Damaschin apare ca un teolog complet, în el se regăsesc elementele fundamentale ale cugetătorului, dar şi cele ale trăitorului celor înalte. Redesci-frarea lui în planul vieţii contemporane, ar fi o contribuţie în plus la rezolvarea multiplelor probleme cu care se confrun​tă Biserica.
Migne, PG. 94-96; CPG, III, 8040-8127; ed. critică: B. Kotter, PTS, 7, 1969; 12, 1973; 22, 1981; trad. în română: Sf. loan Damaschin, Cultul sfintelor icoane, trad. de D. Fecioru, Bucureşti, 1935; Idem, Dogmatica, trad. de D. Fecioru, ed. a 2-a EIBMBOR, Bucureşti, 1943 şt retip. Ed. Scripta, Bucureşti, 1993; Udrişte Năsturel de Fiereşti a tradus Varlaam şi loasaf cu titlul: Traiul şi Viaţa preacu-vioşilor Părinţilor noştri a lui Varlaam şi a lui loasaf, tipărită pentru prima oară de ge​neralul P. V. Năsturel, Bucureşti 1904; D. Fecioru, Viaţa Sfântului loan Damaschin. Studiu de istorie literară creştină, Bucureşti, 1935; Cicerone lordăchescu, Sfântul loan Damaschin. Studiu patristic, Iaşi, 1912; C. Sandovici, Sf. loan Damaschin. Biografia, scrierile şi doctrina sa, Bucureşti, 1902; V. Loichiţă, Doctrina S. loan Damaschin despre Maica Preacurată, Cernăuţi, 1939; P. Vintilescu, Despre poezia imnografică din cărţile de ritual şi cântarea bisericească, Bucureşti, 1937, p. 102 şi urm.; V. Ermoni, Saint Jean Damascene, Paris, 1904; B. Studer, Die theologische Arbeitsweise des Johannes von Damaskus, Studia Patristica et Byzantina, II, 1956; Keetje Rozemond, La Christologie de Saint Jean Damascene, în idem, VIII, 1959; G. Richter, Die Dialektik des Johannes von Damaskos, în idem, X, 1964; A. Grillmeier, Vom Symbolum zur Summa: Mit ihm und inihm, Freiburg, 1975, p. 585-636; C. von Schb'nborn, L'icone du Christ, Fribourg, 1976 passim; M. Jugie, în DTC, VIII, pt.I, 1924, col. 693-751; J. H. L, Johannes Damascenus (529), art. în Smith-Wace, III, p. 419-423; Bardenhewer, V, p. 51-
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65; Cayre, II, 322-336; Cross, John of Damascus. art. în ODCC, p. 748-749; Altaner-Stuiber, 1980, p. 526-532, cu biblio​grafie; A. Louth. St. John Damascene and the Making of Byzantine Theological Synthesis, Dumbarton Oaks, 2000; B. Studer, Jean Damascene, în DSp 8, col. 452-466; idem, Jean Damascene, în DEC A, II, p. 1303-1304; R. Volk, Johannes von Damas-kus, în LACL, p. 345-347, cu bibliografie.
loan de Dara
loan de Dara (sec. IX), episcop şi teolog. Nu avem detalii despre viaţa sa. El a compus un comentariu la Ierarhia ce​rească şi Ierarhia bisericească ale lui Dionisie pseudo-Areopagitul; un impor​tant tratat Despre suflet şi Despre în​vierea trupului., în patru cărţi, lucrare de mare interes şi profunzime teologică. Tot el este autorul unui tratat Despre preoţie.
Wright, p. 145; Chabot, p. 93; Duval, p. 315-316,390.
loan Diaconul
loan Diaconul, diacon roman din a doua jumătate a sec. VI. autor al unui flori​legiu, intitulat: Expositum in Hepta-teuchum. Este vorba de o culegere de texte exegetice, preluate din diverşi scri​itori creştini, care în mare parte ar fi fost pierdute dacă nu ar fi fost consemnate de el. El ar putea fî autorul Comentariului Iui Pelagiu asupra epistolelor pauline, atribuit eronat lui Ieronim* (Morin), sau probabil, unui alt preot roman loan, care a ocupat scaunul pontifical din 523 şi până în 526 (Souter). Tot loan Diaconul ar putea fi autorul unei culegeri, Collec-tanea, la cele patru evanghelii, şi tra​ducătorul în latină a cărţii a şasea din Vitae Patrum.

CPL, 951-952: Expositum, in Heptateuchum, fragm. în J.B. Pitra, Spicilegium Solesmense, I, Paris, 1852, p. LV-LXIV, 258-301: Ana-lecta sacra et classica, V, l, Paris, 1888, p. 165-176; G. Morin, Jean Diacre et le Pseu-do-Jerome sur Ies epitres de S. Paul, în RBen., 27, 1910, p. 113-117; A. Souter, ed. rev. Pseudo-Jerome sur Ies epitres de S. Paul, în Tst., IX, 3, 1931, p. VIII şi urm.; Altaner-Stuiber, 1980, p. 464; S. Zincone, Jean Diacre, în DECA, p. 1304-1305; W. Geerlings, Johannes Diaconus, în LACL, p. 347.
loan Diacrinomenos vezi loan Aegeatul
loan de Efes
loan de Efes sau loan al Asiei (507-586), episcop la Efes, istoric, una dintre cele mai interesante personalităţi, după la-cob* Baradaeus, ale grupării monofizite din sec. VI. S-a născut ta Amid, la în​ceputul sec. VI, probabil în anul 505 (Land) sau în 507. Intră în mănăstirea Sf. loan (mar-Yuhannan) din Amid, unde este hirotonit diacon, la vârsta de 20 de ani. în timpul ciumei, care a izbucnit în vremea domniei împăratului Justinian, el era în Palestina, unde se afla pentru a scăpa de persecuţia îndreptată împotriva monofiziţilor de Avraam bar Killi (?) din Telia, episcop de Amid şi de Efrem bar Appian din Amid, patriarh de Antiohia. în 535, îl găsim la Constantinopol, unde a fost primit cu onoruri de către împăra​tul Justinian. Se bucură de prietenia lui Justinian timp de 30 de ani, acesta încredinţându-i 'spre administrare veni​turile tuturor comunităţilor de credincioşi (adică, monofiziţi) din Constantinopol şi de pretutindeni'. Din dorinţa de a eradica păgânismuf din Asia Mică, împăratul Justrrtian îl numeşte episcop misionar şi

titular la Efes, fiind hirotonit de lacob* Baradaeus. Totodată, împăratul îi dă sarcina de a descoperi şi reprima practi​cile păgâne din Constantinopol şi împre​jurimi, loan s-a achitat de această sarcină în mod cu totul deosebit, atrăgându-şi diverse nume ca: 'învăţătorul păgânilor', 'supraveghetorul păgânilor' sau 'spărgă​torul de idoli'. Soarta sa se schimbă după moartea lui Justinian şi urcarea pe tron a lui Justin II, suferind o serie de nejunsuri şi închisoare, din pricina persecuţiei declanşată de acesta împotriva monofi​ziţilor. Se stinge din viată în anul 585. Cea mai importantă operă literară a lui
«
loan este Istoria bisericească. In pofida stilului greoi şi uneori exuberant, a gre​cismelor şi a cronologiei deficitare, de altfel explicabilă, lucrarea fiind scrisă cu mari intermitente în timpul persecuţiei, ea rămâne o operă cu adevărat originală şi de mare importanţă. Autorul a împărţit materialul istoric în trei părţi: primele două de la lulius Cezar şi până la Justin II, în şase cărţi, iar a treia, de Ia Justin II şi până în 585, anul în care autorul se stinge din viată, ultimele capitole fiind redactate în perioada în care se afla în închisoare. Prima parte s-a pierdut. Din cea de a doua, există fragmente bogate în Cronica lui Dionisie* de Tell-Mahre, iar partea a treia s-a păstrat, cu unele lacune, într-un manuscris din sec. VII. Deşi mo​nofizit, loan s-a străduit să fie imparţial în  prezentarea evenimentelor istorice, între anii 566-568, loan a alcătuit o cule​gere de vieţi ale unor trăitori monofiziţi, Biografii ale sfinţilor orientali, o 'Istorie lausiacă' sau "Legenda Aurea' a mănăs​tirii  Sf.  loan  din  Amid.  Lucrarea cu​prinde 58 de biografii ale unor trăitori, episcopi, călugări şi călugăriţe, monofi​ziţi, în mare parte contemporani lui, pe unii  dintre  ei  cunoscându-i  personal. Stilul şi maniera de abordare îl apropie

de Palladiu* şi Teodoret*. Importanţa acestei lucrări constă în informaţiile referitoare la practicile ascetice şi obi​ceiurile monahale ale vremii. Aceste scrieri istorice, scrise în siriacă, sunt in​dispensabile cunoaşterii istoriei creşti​nismului în sec. VI.
W. Cureton, The Third Part of the Eccle-s tas t i cal History of John Bishop of Ephesus nowftrst edited, Oxford, 1853; E.W. Brooks, CSCO, ser. 3, voi. 3, Louvain, 1935; I. B. Chabot (ed.), Incerţi Auctoris Chronicon Pseudo-Dionysianum vu/go dictum, II, CSCO 104, 1933 (fragmente din partea întâi şi a doua); J.P.N. Land, Anecdota Syriaca, II, Leyden, 1868; E. W. Brooks, PO, XVII, 1923, p. 1-307, XIX, 1924, p. 513-698 (trad. în engleză) şi XX, 1926, p. 153-285; Wright, p. 69-71; Baumstark, p. 181-182; Chabot, p. 74-76; Urbina, p. 166-167, cu bibliografie; Altaner-Stuiber, 1980, p. 229, 235,, ^24^ Cross, John of Ephesus, în ODCC, p. 7^9; 1-M. Sauget, Jean d'Ephese ou d'Âsie.'fa DECA, II, p. 1305-1306; P. Bruns, Johannes von Ephesus, în LACL, p. 348, cu bibliografie.
loan Egipteanul
loan Egipteanul, episcop monofizit de Hefaistos. De origine din Gaza în Pa​lestina, călugăr la mănăstirea Petru Ibe-rianul din Egipt. Este hirotonit episcop de Teodosie de Alexandria în jurul anului 534. A contribuit în mod special Ia întărirea monoflzitismului în Asia Mică. Biografia sa a fost scrisă de loan* de Efes, care l-a întâlnit la Rodos. De Ia el s-a păstrat o scrisoare adresată ariman-driţilor orientali, scrisă în siriacă.
loan de Efes, PO, 18, 526-540; CPG, 7200; F. Nau, Litterature canonique syriaque inedite, ROC, 14, 1909, p. 48-49 (în franc.); E. Ho-nigmann, Eveques et eveches monophysites d'As ie anterieure au Vle s iede, CSCO, 127, Louvain, 1951, jd. 165-167; F, Scorza Bar-cellona, Jean i'Egyptien, în DECA, II, p. 1305; B. Windau, Johannes der Ăgypter, în LACL, p. 333.
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loan de Eubeea
loan de Eubeea, scriitor grec din prima jumătate a sec. VIII. Dacă a fost sau nu episcop, este încă o problemă deschisă. Este posibil ca el să fi fost hirotonit ca atare, fără însă a avea un scaun episcopal la Eubeea. De la el a rămas o serie de omilii: Homiîia in sanctos innocentes; Homilia in conceptione Deiparae; Ho-milia in Lazarum; Passio S. Parascevae şi o cuvântare de Crăciun. Adeseori iden​tificat cu Sf. loan* Damaschinul, lucră​rile sale se deosebesc de ale acestuia prin puţinătatea elementelor de teologie dog​matică, suplinite însă de bogate referiri biblice.
Migne, PG, 96, 1459-1508; CPG, III, 8135-8138; F. Halkin, La Passion de sainte Parasceve par Jean d'Eubee, în Polychro-nion, Festschrift Franz Dolger, Heidelberg, 1966, p. 226-237; D. Stiernon, Jean d'Eubee, în DSp. 8, col. 487; Altaner-Stuiber, 1980, p. 532; A. Labate, Jean d'Eubee, în DECA, II, p. 1306; B.R. Suchla, Johannes von Euboa, în LACL, p. 348.
loan de Hermopolis Magna (Sh m u n sau Ashmunein)
loan de Hermopolis Magna (Shmun sau Ashmunein), episcop şi scriitor de limbă coptă din a doua jumătate a sec. VI. A trăit o vreme ca anahoret, iar în vremea patriarhului Damian este numit episcop în Egiptul de Mijloc. loan de Shmun face parte dintre acei intelectuali ai Bisericii egiptene care s-au străduit să-i dea aces​teia un caracter naţional mai pregnant, să o deosebească, sub aspect ritual, de Biserica Bizanţului. Cele două scrieri ale sale, Elogiu Iui Marcu şi Elogiu lui An​tonie, au puternice accente naţionaliste. Sf. Evanghelist Marcu este considerat întemeietorul Bisericii copte, în timp ce

Antonie este cel care a dat consistenţă trăirii duhovniceşti, prin întemeierea monahismului creştin în Egipt.
G. Garitte, Panegyrique de Saint Antoinepar Jean, evQque d'Hermopolis, OCP, 9, 1943, p. 330-365; T. Orlandi, Un Encomio di Marco evangelista, Studi Copţi, Milano, 1968, p. 1-52, T. Orlandi, Jean de Schmoun, în DECA, II, p. 1318; P. Bruns, Johannes von Schmun, în LACL, p. 357.
loan Hrisostom sau loan Gură de Aur
loan Hrisostom sau loan Gură de Aur, (344/354-407), patriarh al Constantino-polului, unul din cei patru mari Părinţi ai Bisericii Ortodoxe şi singurul care apar​ţine Şcolii din Antiohia. S-a născut la Antiohia, anul naşterii sale nefiind cu​noscut cu certitudine, fiind plasat între 344 şi 354. Tatăl său, Secundus, care a deţinut o funcţie militară deosebită (ma-gister militum Orientis), a decedat ta scurtă vreme de la naşterea copilului şi de aceea, sarcina creşterii şi a educaţiei acestuia i-a revenit mamei sale, Antusa, rămasă văduvă la vârsta de 20 de ani. De la mama sa a primit loan primele ele​mente de învăţătură creştină şi, fără îndoială, dragostea fată de Biserică. Studiază apoi filosofia, sub îndrumarea lui Andragaţiu, iar retorica cu Libaniu, vestit sofist. La vârsta de 18 ani, Meletie Mărturisitorul, conducătorul Bisericii din Antiohia, atras de calităţile intelectuale şi spirituale deosebite ale tânărului loan, îl ia în anturajul său. Se pare că Meletie a fost cel care 1-a botezat, în acest răstimp, el studiază teologia sub îndrumarea lui Diodor* din Tars. Simţind o atracţie deo​sebită faţă de viaţa ascetică, loan în​cearcă, am putea spune experimental, să ducă o astfel de viaţă în sânul familiei, însă, în cele din urmă, simte nevoia de a

se retrage în munţii din vecinătate, unde trăieşte timp de doi ani în post şi rugă​ciune, întrucât se îmbolnăveşte, este silit să revină acasă, spre marea bucurie a mamei sale.  Meletie foloseşte această ocazie şi îl hirotoneşte diacon, în 381. Este preocupat cu precădere de problema vieţii monahale, a fecioriei, cărora le dedictă o  serie  de tratate  scurte.  Tot acum,  elaborează tratatul  său Despre preoţie. După cinci ani primeşte taina preoţiei din mâinile episcopului Flavian, în 386, care îl numeşte predicator al bise​ricii mari, zidită de împăratul Constantin. îşi îndeplineşte cu deosebit zel şi con​ştiinciozitate îndatoririle de predicator. De altfel, perioada aceasta, 386-397, a fost deosebit de fructuoasă pentru el, întrucât cele mai vestite omilii ale sale aparţin acestei etape din activitatea sa. După moartea patriarhului Nectarie al Constantinopolului,   (397),   împotriva voinţei sale, loan este ales urmaşul aces​tuia. Este adus în capitală din porunca împăratului Arcadiu, iar Teofil al Antio-hiei a fost obligat să-1 hirotonească epis​cop, la 26 februarie 398. loan purcede de îndată să reformeze atât cetatea, cât şi preoţimea, care se aflau într-o mare stare de decădere şi corupţie. Astfel, el su​primă luxul reşedinţei episcopale, intro​ducând traiul modest şi auster monahal, iar bogăţiile aflate aici le foloseşte spre a-i ajuta pe cei săraci şi nevoiaşi şi pen​tru spitale. Interzice preoţilor să folo​sească darurile pentru cei săraci în pro​priul lor interes, iar călugăriţelor şi dia-coneselor să locuiască la clerici. Vădu​velor le cere purtare ireproşabilă. Cri​tici le sale îndreptate împotriva corupţiei şi a depravării i-au adus mulţi duşmani, în plus, nu au rămas fără ecou nici la curtea împărtească,  unde  lucrurile nu erau prea bune. De aceea, planul său de a reforma viaţa din capitală şi a clericilor,

a făcut ca toate forţele care îi erau ostile să se unească împotriva lui. Paralel cu aceste activităţi, el continuă să predice, să scrie comentarii biblice şi să orga​nizeze misiuni, trimiţând misionari  la goţii de la Marea Neagră şi Dunăre. Totodată, încearcă să rezolve tensiunile prezente în diverse dioceze, ca cele din Tracia şi Asia Mică, dar care nu erau sub jurisdicţia sa, şi convoacă un sinod la Efes în 401, pentru a clarifica neregulile de aici. Duşmanii săi continuă intrigile şi le extind cu tenacitate la curte, unde Eutropiu căzuse în dizgraţie, iar împără​teasa Eudoxia conducea afacerile im​periului,  împăratul  Arcadiu,  lăsându-i acesteia mână liberă. Chiar unii episcopi, cum au fost Severian* de Gabala, Aca-ciu* de Beroea şi Antiohie de Ptolemais, au făcut tot ceea ce le-a stat în putinţă pentru a o stârni pe împărăteasa Eudoxia împotriva lui. Duşmanul lui cel mai in> portant a rămas, însă, Teofil de Alexan​dria.  Animozităţile  sunt intensificate după ce loan Hrisostom îi primeşte pe Fraţii Lungi,  acuzaţi  de origenism şi alungaţi din Egipt de patriarhul Teofil, pe care îi găzduieşte, fără a intra în comuniu​ne cu ei. Deşi Fraţii Lungi i-au adresat lui loan o plângere împotriva  lui  Teofil, acesta nu o ia în considerare. Aceştia se plâng împăratului Arcadiu, care îl con​voacă pe Teofil la Constantinopol pentru a răspunde acuzelor aduse de ei. Teofil îşi ia o serie de precauţii, trimiţându-1 înainte pe episcopul Epifanie de Sala-mina, care urma să-1 acuze pe loan de origenism. Acesta îşi dă seama de intrigă şi se întoarce în Salamina. Teofil vine la Constantinopol însoţit de 26 de episcopi şi, raliindu-şi încă 10 episcopi nemulţu​miţi şi trei văduve care se considerau nedreptăţite de loan, la care se adaugă însăşi împărăteasa Eudoxia, îl convoacă pe loan la un sinod la Stejar, localitate nu
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departe de Calcedon, spre a se dezvi​novăţi de diverse acuze pe care aceştia i le-au adus, în general 12 capete de acuzare. loan nu se prezintă la sinod şi în consecinţă a fost depus în anul 403. împăratul ratifică hotărârea sinodului şi îl trimite pe loan în exil în Bitinia. Exilul nu a durat multă vreme, deoarece, în​spăimântat de mişcările populaţiei şi de cutremurul puternic care a avut loc în acea perioadă, îl recheamă în scaun. Populaţia îl primeşte triumfal. Cu această ocazie, el ţine o predică în Biserica Sfinţilor Apostoli, iară a critica în vreun fel curtea imperială. Ba mai mult, a doua zi, el ţine o predică în care vorbeşte în termeni deosebiţi la adresa împărătesei. Pacea nu durează mult timp. loan critică din nou dezmăţul şi zarva care s-au iscat eu ocazia sărbătoririlor ocazionate de ridicarea unei statui de argint a împărăte​sei Eudoxia, nu departe de biserica unde slujea loan. Acest lucru a fost văzut de duşmanii săi ca un afront la adresa împărătesei, care nu şi-a ascuns nicide​cum resentimentele. Evenimentele s-au precipitat după ce Sf. loan predică de ziua Sf. loan Botezătorul, începându-şi predica astfel: 'Din nou Irodiada se agită; din nou se tulbură; din nou dansează şi cere din nou capul Sf. loan pe tavă'. Aceste cuvinte au fost considerate ca fiind o aluzie directă la adresa împărăte​sei Eudoxia. Supărată, ea cere împăratu​lui să-1 trimită pe loan în exil, pe motiv că şi-a preluat funcţiile sacerdotale în mod ilegal, împăratul îi porunceşte să nu mai slujească, însă loan refuză să se supună. Ca urmare, i se interzice să fo​losească vreo biserică. loan respectă de această dată porunca împăratului şi se adună cu toţi credincioşii în clădirea băilor publice, numită Constantiniana, unde s-a făcut slujba de priveghere, iar catehumenii au fost botezaţi. Aceste eve-

nimente se petreceau în perioada Paş​tilor. A treia zi după Paşti, loan este ares​tat, iar după Rusalii a fost trimis în exil. însoţit de o trupă de soldaţi traci, el este îmbarcat cu destinaţia Cucuzis sau Arabissos în Armenia Mică. în scaunul rămas vacant, a fost ales Arsacius şi după moartea acestuia Atticus, ambii duşmani înverşunaţi ai Sf. loan şi acuzatori la si​nodul de la Stejar, întrucât susţinătorii Sf. loan au refuzat să-i recunoască, li s-au confiscat averile şi au fost trimişi în exil. Viaţa în exil nu a fost deloc uşoară, în pofida bolii care îi macină trupul, Sf. loan s-a dăruit trup şi suflet activităţii pastorale, reputaţia sa atrăgând un număr din ce în ce mai mare de credincioşi, întrucât popularitatea sa era în creştere şi în condiţiile nemiloase de exil, inamicii săi intervin pe lângă împărat, care îl tri​mite într-un loc cu totul neprielnic pentru sănătatea deja şubrezită a marelui Ierarh, şi anume Ia Pityum, un orăşel pe malul răsăritean al Mării Negre. El nu rezistă călătoriei şi decedează la Comana în Pont, la 14 septembrie 407. Rămăşiţele sale pământeşti au fost aduse la Constan-tinopol şi aşezate în Biserica Sf. Apostoli în 438. Cortegiul a fost întâmpinat de către împăratul Teodosie II, care, 'ple-cându-şi fruntea şi faţa pe raclă, s-a rugat pentru părinţii săi, să fie iertaţi pentru cele ce din neştiinţă au greşit' (Teodoret). înainte de a pleca din nou în exil, loan a intervenit prin scrisori pe lângă papa Inocenţiu*, Venerius de Milan şi Chro-matius* de Aquileia, cerându-Ie sprijin şi să fie judecat din nou. Intervenţia lui loan se găseşte la Paladie. Papa se adre​sează familiei imperiale, trimiţând o scri​soare printr-o delegaţie, în scrisoare el anunţă o serie de pedepse pentru intri​ganţi. Astfel, în cazul lui Arsacius, cel care i-a luat locul lui loan, să fie oprit de la Sf. Taine, iar Teofil, să fie caterisit şi
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anatematizat. Delegaţia a fost însă se​chestrată şi oprită să intervină în eveni​mente. La aflarea acestei ştiri, împăratul Arcadie a dispus ca Marian, prefectul oraşului, şi fiii săi să fie ucişi, şi a pedep-sit-o personal pe împărăteasă, împăratul îi scrie papii Inocenţiu. Papa insistă pen​tru convocarea unui sinod la Tesalonic care să îl judece pe Teofil. Sinodul nu se va ţine. Tensiunea cu Biserica din Apus se aplanează numai după ce Atticus, pa​triarh de Constanţinopol, trece din nou în diptice numele episcopului loan. Moştenirea literară a Sf. loan Hrisostom este deosebit de bogată, De altfel, nici unul dintre Părinţii greci nu a lăsat o operă atât de vastă, cuprinzând omilii, tratate şi  scrisori.   loan  îşi  datorează popularitatea şi importanţa sa în istoria Bisericii şi a gândirii creştine, nu atât ca​lităţilor sale administrative sau politice, cât mai ales operei sale literare. Tragedia vieţii sale este consecinţa    sincerităţii sale, a dorinţei de a îmbunătăţi viaţa cre​dincioşilor şi a celor care slujeau Bise​rica. Măreţia lui izvorăşte din tăria şi integritatea caracterului  şi  a credinţei sale deosebite.
1. Partea cea mai consistentă a operei hrisostomice o constituie Omiliile. După conţinut ele se împart în: omilii exege​tice; omilii dogmatice şi polemice; omilii morale; omilii la marile sărbători; pane​girice; omilii sau predici ocazionale. a. Omiliile exegetice^ cele mai multe ca număr,  sunt în  esenţă comentarii   la cărţile Vechiului şi ale Noului Testament. Majoritatea omiliilor exegetice au fost compuse în  perioada anilor 386-397, când loan a activat ca preot şi predicator la Antiohia. Aceste omilii se înscriu în marea tradiţie exegetică a Şcolii  din Antiohia, întrucât urmăresc, cu deosebită acribie, sensul  literal,  opus celui ale​goric, al textelor biblice. Totodată, aces-

tora nu  le  lipseşte niciodată aplicaţia practică pentru viaţa celor pe care îi avea în grija lui spirituală. Trebuie subliniată profunzimea gândirii hrisostomice, care se dezvoltă progresiv, în funcţie de ana​lizele şi comentariile pe care le-a elabo​rat. Dacă acest grup de scrieri s-a păstrat în condiţii optime, adeseori în versiuni îngrijite şi revizuite, în ceea ce priveşte datarea lor lucrurile se complică. Putem spune perioada în care au fost scrise, dar este greu de datat fiecare omilie în parte. Referitor la Vechiul Testament, loan a scris: două serii de omilii  la Facere. Prima serie de omilii, în număr de 9, Homiliae 9 in Genesin, ţinute la Antiohia în perioada Postului Mare în anul 386, se referă la primele trei capitole ale cărţii Facerii, excepţie făcând omilia a noua. A doua serie de omilii, Homiliae 67 in Genesin, este un comentariu integral ta cartea Facerii. Se pare că cele mai reuşite omilii  la Vechiul Testament sunt cele referitoare la Psalmi. Este vorba de 58 de omilii la o selecţie de psalmi: 4-12, 43-49, 108-117, 119-150. Nu se ştie eu cer​titudine dacă aceste omilii au fost sau nu ţinute în  biserică.  De altfel, ele sunt cunoscute  mai  degrabă ca Explicaţii (<Epu,T|veîcci) şi nu ca omilii, şi datează tot din perioada Iui antiohiană. în ele, Sf. loan îşi dezvoltă ideile sale predilecte legate de problema viciilor şi a virtuţii, despre dreapta rugăciune, sau rugăciunea autentică, sau despre cântarea psalmilor sau a cântărilor religioase în familiile creştine. Pe alocuri, se angajează în po​lemică cu arienii, maniheii şi cu Pavel de Samosata. Quasten mai sublinianză fap​tul că, în această lucrare, loan face uz de mai multe traduceri în greacă ale Ve​chiului Testament (Septuaginta, Symma-chus, Aquila şi Theodotion), dar şi de versiunea ebraică şi de cea siriacă. El transformă, în acest fel, comentariile sale
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la psalmi, în adevărate lucrării ştiinţifice. Dintre Omiliile la Isaia s-au păstrat în greacă doar şase. Există şi un comentariu integral la Isaia în limba armeană, care, se crede, este autentic. La acestea se adaugă Homiliae 5 de Anna, Homiliae 3 de Davide et Sanie şi, în cele din urmă, două omilii în care tratează despre carac​terul ascuns, tainic al profeţiilor: Depro-phetarum obscuritate. La toate acestea adăugăm o serie de catenae pusă sub nu​mele lui Hrisostom: la Ieremia, Daniel, Proverbe şi Iov. Dintre omiliile la Noul Testament, cele 90 de omilii la Evan​ghelia după Matei, reprezintă cel mai vechi şi cel mai complet comentariu care a supravieţuit, în totalitate, din perioada patristică (Quasten). Cât priveşte data scrierii, nu există unanimitate. Cu toate acestea, cercetătorii sunt de acord că ele aparţin perioadei antiohiene, probabil anului 390. Comentariul s-a bucurat de o mare popularitate. A fost tradus în latină de mai multe ori, în armeană, arabă, georgiană şi chiar în siriacă. Din această ultimă traducere se păstrează mai multe fragmente. Omiliile la Matei cuprind învăţătura hrisostomică despre morală şi virtute, despre principiile care trebuie să stea la temelia adevăratei vieţi creştine, ce trebuie să facem pentru a ne feri de viciu şi a ne apropia de virtute. Pe lângă toate acestea, Sf. loan nu uită să expună învăţăturile greşite ale maniheilor sau ale arienilor, subliniind adevărul revelat al credinţei. Cel de al doilea comentariu evanghelic este dedicat Evangheliei după loan. Deşi Suidas*, de altfel singurul, afirmă că loan a scris comentarii la toate cele patru Evanghelii, se pare, totuşi, că el s-a ocupat doar de aceste două Evan​ghelii, după Matei şi după loan. Omiliile-comentariu la Evanghelia după loan sunt în număr de 88. Ele sunt mai scurte şi se crede că au fost ţinute după anul 391.

Conştient de încărcătura doctrinară deo​sebită a acestei Evanghelii, Sf. loan dez​voltă în omiliile ioaneice o teologie pro​fundă, respingând doctrinele ereticilor arieni, în special ale anomoenilor. Legate de omiliile la cele două Evanghelii, sunt alte cinci omilii despre săracul Lazăr. Urmează apoi 55 de omilii la Faptele Apostolilor, care aparţin perioadei con-stantinopolitane (anul 400). Acestea au fost traduse în latină la cererea lui Cassiodor* şi depuse în Biblioteca de la Vivarium. Din păcate această traducere s-a pierdut. Din totalul omiliilor hrisos-tomice, aproape jumătate sunt dedicate epistolelor pauline. Hrisostom a fost atras, în mod deosebit, de personalitatea Apostolului neamurilor, în care a văzut modelul desăvârşit al păstorului de su​flete, drept, neînfricat şi jertfelnic, având un temperament înflăcărat (Quasten). Este posibil ca Sf. Apostol Pavel să fi fost modelul după care Sf. loan Hrisos​tom şi-a modelat viaţa şi comportamen​tul propriu. S-au păstrat: 32 de omilii la Epistola către Romani (Antiohia 381-398), 44 de omilii la I Corinteni şi 30 la II Corinteni (Antiohia, anul scrierii im​posibil de fixat), la care a adăugat alte trei omilii la texte speciale: I Corinteni 7, 1; II Corinteni 4, 13 şi I Corinteni 15, 28. Comentariul la Galateni analizează şi comentează textul, verset cu verset, pre-zentându-se astfel ca o lucrare modernă (Quasten), (Antiohia). La Epistola către Efeseni el scrie 24 de omilii (Antiohia); la Filipeni, 15 (Antiohia); la Coloseni, 12 (Constantinopol); la cele două epistole către Tesaloniceni, 11 şi respectiv 5 omilii (Constantinopol); 18 omilii la I Timotei; 10, la II Timotei (Antiohia); 6, la Tit (Antiohia); 3, la Filimon (Antiohia) şi 34, la Evrei (Constantinopol, 403/404). Au fost descoperite câteva catenae la epistolele soborniceşti, puse sub numele

Sf. loan. Se pare că el nu a scris nici un comentariu la aceste epistole, b. Omiliile dogmatice şi polemice sunt mai reduse ca număr, în comparaţie cu cele exegetice, ele având totuşi un loc determinat în contextul general al operei hrisostomice, întrucât ne dezvăluie acu​rateţea şi profunzimea gândirii sale teo​logice. Interesant, în acest context, este tratatul De incomprehensibili,  contra Anomaeos, format din 12 omilii, scrise în două rânduri. Primele cinci omilii au fost ţinute la Antiohia între anii 386-387 şi dezvoltă o critică punctuală împotriva eretici lor anomei, erezie al cărei fondator a fost Aetius*, deşi învăţătorul lor pro-priu-zis a fost Eunomiu*, de unde şi nu​mirea acestora de eunomieni. Este vorba de una din cele mai radicale grupări ariene, ai cărei adepţi susţineau că îl pot cunoaşte pe Dumnezeu în Sine, tot atât de bine după cum se cunoaşte El însuşi. Despre Fiul lui Dumnezeu, ei propovă-duiau, nu numai inegalitatea acestuia cu Tatăl,  dar şi deosebirea fundamentală între natura Tatălui şi cea a Fiului. Sf. loan are cuvinte aspre la adresa acestora care, în aroganţa  lor blasfemiatoare, îndrăzneau să-1 mărginească pe Dum​nezeu la limitele raţiunii umane şi să golească astfel taina esenţei divine. Nici îngerii, spune el, nu-L pot cunoaşte pe Dumnezeu în mod clar şi limpede. Ei nu cutează să privească la fiinţa pură şi neamestecată a lui Dumnezeu. Totodată, el argumentează în favoarea caracterului inefabil şi incomprehensibil al naturii lui Dumnezeu, împotriva tendinţelor raţio​nal izante care neagă transcendenţa re​ligiei creştine şi subliniază nuanţat egali​tatea Fiului cu Tatăl. Celelalte şapte omi​lii  nu  sunt îndreptate împotriva ano-meilor.   Interesante  sunt  şi catehezele baptismale, dintre care două au fost cu​noscute şi editate în Migne: Catecheses

ad illuminandos, ţinute în perioada Postului Mare, în anul 388, la Antiohia. La începutul sec. XX, A. Papadopoulos-Kerameus a editat patru cateheze bap​tismale, iar pe la mijlocul aceluiaşi secol au fost descoperite, la Mănăstirea Sta-vronikita de pe Muntele Athos, un număr de opt cateheze. Prin această descoperire ne putem face o imagine mai clară asupra activităţii de catehet a Sf. loan. în aceeaşi categorie este inclus ciclul: Adversus Judaeos, constituit din opt omilii şi îndreptat împotriva creştinilor iudaizanţi, care observau tradiţiile iudaice.
c.
Omiliile morale formează un aspect
clar al scrierilor hrisostomice, deşi te​
mele morale sunt prezente în aproape
toate omiliile sale, deoarece Sf loan nu a
uitat niciodată că datoria principală a
păstorului de suflete este aceea de a îm​
bunătăţi viaţa şi ţinuta morală a credin​
cioşilor săi. Demne de luat în seaniă sânt
omiliile sale îndreptate împotriva sărbă​
torilor laice şi păgâne, licenţioase în
manifestare şi pline de excese super​
stiţioase: In kalendas sau Contra ctrcenses
ludos et theatra. Pentru Sf. loan, teatrul
era o 'adunare a satanei', primejdiile
acestuia fiind dezvăluite în trei omilii:
Homiliae 3 de diabolo. El abordează
apoi, în 9 omilii, şi tema pocăinţei: Ho​
miliae 9 de penitentia.
d.
Omiliile şi predicile la diverse sărbă​
tori împărăteşti ocupă şi ele un loc destul
de important în contextul operei hrisos​
tomice.  între predicile de acest gen
menţionăm: In diem natalem D. N. Jesu
Christi; De baptismo Christi et Epipha-
nia, care confirmă practica observării
acestor sărbători la 25 decembrie şi la 6
ianuarie. Perioada Săptămânii Patimilor,
cu evenimentele deosebite care se deru​
lează în acest răstimp, a constituit obiec​
tul câtorva omilii: două omilii pentru
Joia Patimilor, De proditione Judae şi
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trei omilii pentru Vinerea Mare, De coemeterio et cruce şi două De cruce et latrone. Omiliile pentru Joia Patimilor vorbesc despre instituirea Cinei Dom​nului şi trădarea lui Iuda, iar cele pentru Vinerea Mare, despre Sfânta Cruce şi moartea Mântuitorului. S-au păstrat şi omilii la Paşti şi la Rusalii.
e.
Panegirice sau omilii ţinute cu ocazia
sărbătoririi unor sfinţi ai Bisericii. Este
vorba de sfinţi care au aparţinut Vechiu​
lui Testament, ca de exemplu, Iov, Elia-
zar, Macabei cu mama lor, şi bineînţeles,
din  perioada creştină:  Roman,  Iulian,
Varlaam, Berenice, şi despre martiri în
general. Cercetătorii consideră ca fiind
importante omiliile închinate unor sfinţi
episcopi antiohieni: Ignatie, Vavila, Filo-
goniu, Eustatie şi Meletie. La acestea
adăugăm, datorită tonului şi conţinutului
lor special, cuvântul închinat lui Diodor
din Tars, profesorul de teologie al Sf.
loan, şi cele şapte omilii de laudă la
adresa Sf. Apostol Pavel, De Homiliae 7
n
de laudibus S. Pauli. In legătură cu aces​te omilii, traducătorul lor în latină, Anianus* de Celeda, începutul sec. V, probabil 415-419, spunea că marele Apostol nu era doar portretizat, ci într-un anume fel, înviat din morţi, pentru a deveni din nou model viu de desăvârşire creştină (Quasten).
f.
Discursurile ocazionale surprind  o
serie de momente, devenite puncte de
hotar în  propria sa experienţă şi  nu
numai. Amintim aici prima sa predică
ocazionată de hirotonia sa în treapta de
preot   de   către   episcopul   Antiohiei,
Flavian.  Ea poate constitui  un model
omiletic pentru toţi cei care se dedică
vocaţiei sacerdotale. Homiliae 21 de sta-
tuis ad populum Antiochenum au fost
ţinute într-o vreme de mare cumpănă
pentru Antiohia. în urma impunerii unor
taxe suplimentare de către împărat, un

grup de antiohieni s-au răzvrătit şi, în mânia lor, au dărâmat şi mutilat statuile împăratului Teodosie şi ale familiei im​periale. Gestul 1-a supărat pe împărat, care se gândea să distrugă oraşul din temelii. Vestea i-a înspăimântat pe antio​hieni. Bătrânul episcop Flavian a plecat la Constantinopol pentru a cere îndurare din partea împăratului, care, în cele din urmă, se arată mărinimos faţă de antio-
r*.
hienii răzvrătiţi. In absenţa episcopului, Sf. loan a ţinut o serie de 21 de omilii, care surprind atât atmosfera de teroare şi teamă ce domnea în cetate, cât şi dispe​rarea locuitorilor ei, confruntaţi cu posi​bilitatea unei iminente pedepse capitale. El foloseşte această ocazie pentru a-i admonesta pe antiohieni pentru viciile şi păcatele săvârşite de ei, care au atras asupra lor mânia divină. Aceste omilii îl dezvăluie pe Sf. loan ca păstor desăvârşit şi predicator eminent. Căderea din graţie a lui Eutropiu a fost tratată în două omilii, demonstrând deşertăciunea slavei lumeşti. La fel, experienţa propriului exil este descrisă în două omilii. In prima omilie, ţinută în ajunul primului exil în 403, încearcă să liniştească populaţia nemulţumită şi furioasă, vorbind despre invincibilitatea Bisericii, iar în a doua, ţinută a doua zi după revenirea din exil, mulţumeşte mulţimilor de credincioşi care 1-au întâmpinat, care şi-au arătat credincioşia faţă de capul lor spiritual. 2. Tratatele hrisostomice sunt mai reduse la număr, decât omiliile sale. Cu toate acestea, temele abordate de el sunt de o importanţă majoră pentru Biserică, a. Tratatul Despre preoţie, De sacerdotio, este una din lucrările hrisostomice cu cea mai largă circulaţie, fiind considerată 'capodopera literară şi teologică a Sf. loan Gură de Aur, tratatul clasic despre această taină, aşa cum a conceput-o şi cum a trăit-o spiritualitatea patristică'

(Cornan). Data redactării tratatului este incertă. Se crede că a fost scris între anii 381-386, când era diacon. Este conceput în şase cărţi, sub forma unui dialog, asemenea dialogurilor platoniciene, între loan şi Vasiie. Nu cunoaştem cine a fost acest Vasiie, întrucât la acea vreme au existat trei persoane care ar fi putut fi parteneri de dialog ai Sf. loan: Vasiie* cel Mare, Vasiie* de Seleucia şi Vasiie de
yi
Rafanea. In elaborarea acestui tratat, Sf. loan s-a inspirat din lucrarea cu aceeaşi temă a Sf. Grigorie* de Nazianz, deşi el îl depăşeşte pe acesta în profunzimea gândirii şi frumuseţea expresiei retorice. Sf. loan fixează principiile de bază şi re​comandările cele mai adecvate cu privire la recrutarea clerului şi sensul excepţio​nal al preoţiei. Preoţia este 'semnul iu​birii lui Hristos', iar lucrarea preoţească este o taină înfricoşătoare şi sublimă în acelaşi timp: 'Când preotul invocă Sfân​tul Duh şi săvârşeşte jertfa cea prea înfricoşată, când el stă în continuă atin​gere cu Stăpânul obştesc al tuturor, spu-ne-mi, în ce rang îl vom aşeza? Câtă curăţie şi câtă evlavie vom cere de la el? Gândeşte-te, ce mâini trebuie să fie ace​lea care săvârşesc aceste lucruri, ce limbă trebuie să fie aceea care rosteşte acele cuvinte? Cât de curat şi de sfânt trebuie să fie sufletul care primeşte un aşa de mare Duh? în acele momente, îngerii asistă pe preot şi întreaga ceată a puterilor cereşti strigă cu voce tare, iar locul din jurul jertfelnicului se umple spre cinstea Celui Ce stă aşezat' (Despre preoţie, cartea VI, 4). Preotul nu este numai un simplu slujitor, el trebuie să ducă o viaţă virtuoasă, să studieze mereu, deoarece în activitatea sa este confruntat cu necesitatea apărării credinţei împotri​va ereziilor şi a necredincioşilor. Propo-văduirea cuvântului evanghelic, implică stăpânirea artei elocinţei, dar şi o cultură

bogată. In relaţiile cu credincioşii, preo​tul trebuie să arate un tact pastoral deosebit şi, mai presus de toate, să fie înţelept, curat şi credincios.
b. Sf. loan a fost preocupat în mod cu totul aparte de viaţa monahală. Acestui aspect al trăirii creştine, el îi dedică o serie de omilii. Cea dintâi este Parae-nesis ad Theodorum lapsum, care cuprin​de două omilii către Teodor de Mop-suestia, fostul său prieten, care a cedat în faţa nurilor unei oarecare Hermione şi a părăsit viaţa de monah. Deosebit de im​portante pentru viziunea hrisostomică asupra vieţii monahale sunt cele două cărţi: De compunctione, adresate lui De-metrius şi Stelechius. El a intrat în polemică şi cu adversarii monahismului în Adversus oppugnatores vitae monasti-cae, respingând acuzele acestora şi în​demnând pe părinţii creştini să-şi trimită fiii lor spre a fi educaţi de către monahi.
f\
In Comparaţia regis et monachi, face o paralelă între un rege şi un monah, arătând valenţele deosebite ale vieţii de monah.
c. Stării de feciorie şi văduvie le sunt dedicate de către Sf. loan tratatele: De virginitate; Adversus eos qui apud se ha-bent virgines subintroductas; Quod regu-lares feminae viris cohabitare non de-beant; Ad viduam iuniorem şi De non iterando coniugio. El este de părere, ur​mând pe Apostolul neamurilor, că, deşi viata matrimonială este bună, mai bună este cea de feciorie. El sfătuieşte împotri​va coabitării monahilor şi monahiilor sub acelaşi acoperiş, şi condamnă practica unor clerici de a avea în casele lor ver~ gines subintroductae, sub pretextul con​vieţuirii ca frate şi soră în credinţă. In cazul văduvelor, acestea ar fi mai bine dacă ar rămâne în starea de văduvie, evitând cea de a doua căsătorie.
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In privinţa educaţiei celor tineri, Sf.
loan trasează, în De mani gloria et de
educandis liberis, cu exactitate principi​
ile unei educaţii sănătoase, atât pentru
băieţi, cât şi pentru fete. Educaţia, deşi
este făcută pentru viaţa în această lume,
scopul ei este însă viaţa veşnică. Tratatul
este interesant pentru istoria pedagogiei
creştine.
e.
în două tratate apologetice abordează
problema păgânilor şi a iudeilor: De S.
Babyla contra Julianum et Gentiles, în
care vorbeşte despre biruinţa creştinis​
mului şi căderea păgânismului, şi Contra
Judaeos et Gentiles quod Christus sit
Dens, o demonstraţie pentru evrei şi pă​
gâni că 'Hristos este Dumnezeu'. Aceste
tratate se disting prin ardoarea oratorică
în apărarea adevărului credinţei creştine.
f.
Ca unul care a suferit în mod deosebit
nedreptăţi nedescrise, Sf. loan tratează
despre problema suferinţei, văzând în
suferinţă încercările iubitoare ale lucrării
providenţei divine, necazurile şi durerile
care se abat asupra celor drepţi nu trebuie
să îi determine pe aceştia să pună sub
semnul  întrebării  ordinea divină din
lume: Ad Stagirium a daemone vexatum;
Quod nemo laeditur nisi a se ipso şi Ad
eos qui scandalizaţi sunt ob adversitates.
3. Corespondenţa Sf. loan este bogată.
Ea cuprinde aproximativ 236 de scrisori
care s-au păstrat, îndeobşte, scrisorile
sunt concise şi datează din timpul celui
de al doilea exil. Ele au un caracter isto​
ric, pastoral şi familial. Interesante sunt
cele 17 scrisori către văduva şi diaconiţa
Olimpiada, una din cele mai devotate
credincioase, care se străduia pentru îm​
bunătăţirea soartei Sf. loan. La fel, reţi​
nem şi scrisorile către papa Inocenţiu, în
care aflăm detalii despre situaţia Bisericii
de la Constantinopol, cât şi despre autor.
4. Opere neautentice. Datorită persona​
lităţii sale deosebite şi prestigiului de

care s-a bucurat, era natural ca multe lucrări cu autori necunosuţi să-i fie atri​buite. Cercetătorii au descoperit aproxi​mativ 900 de astfel de lucrări, dintre care 300 au fost tipărite, restul aşteptând lu​mina tiparului, între operele neautentice, există şi o mulţime de falsuri atribuite Sf. loan. Dintre lucrările neautentice men​ţionăm: Opus imperfectum in Mattheum, care s-a bucurat de o largă popularitate în evul mediu, în realitate fiind opera unui arian din sec. V din Illyria (Quasten). Synopsis Veters et Novi Testamenti, intro​ducere în Sf. Scriptură, cu un rezumat al fiecărei cărţi, în aceeaşi categorie este plasată de către cercetători şi Liturghia Sf. loan Gură de Aur, care aparţine unei perioade târzii, mai ales că sinodul de la Constantinopol, din 692, nu face nici o menţiune referitoare la existenţa ei. Ar fi fost de aşteptat ca, în contextul în care, la sinod s-a vorbit despre Liturghia Sf. Vasile şi a Sf. lacob, să fie menţionată şi cea a Sf. loan, dacă ar fi fost în uz. Chiar dacă Liturghia în sine nu poate fi atri​buită Sf. loan, cercetările recente admit posibilitatea ca rugăciunile centrale ale acestei liturghii să aparţină vremii sale, existând chiar motive pentru a i le atribui (Wagner).
Doctrina teologică a Sf. loan poartă amprenta preocupărilor sale majore, şi anume, exegeza biblică şi activitatea pas​torală. Sf. loan nu a scris nici un tratat dogmatic în sensul adevărat al cuvântu​lui. El a abordat teme dogmatice în con​textul lucrărilor sale exegetice şi al omiliilor şi cuvântărilor sale, dându-le un veşmânt practic, în domeniul exegetic, a aparţinut Şcolii exegetice antiohiene care, spre deosebire de cea alexandrină promotoare a interpretării alegorice, a accentuat sensul gramatical şi literal. A folosit alegoria acolo unde autorul inspi​rat o solicita, dar şi în acest caz, mode-

lând-o şi apropiind-o cât mai mult posibil de text. El s-a străduit să pătrundă şi să descopere sensurile adânci ale Scripturii pentru a descifra în ele principii de con​duită şi învăţături practice pentru credin​cioşii săi. De aceea, exegeza hrisosto-mică nu a depăşit niciodată limitele edu​caţiei morale şi ale îndemnului la viaţa virtuoasă. După opinia sa, credincioşii nu se simţeau atraşi de Biserică pentru pro​funzimea dogmelor ei, ci pentru învăţă​tura morală a Evangheliei, pentru idealul iubirii creştine, şi nădejdea că Dumnezeu îi va mântui de necazurile şi nedreptăţile vieţii. El s-a simţit mai degrabă păstor de suflete şi reformator social, decât teolog dogmatician.
A
*™
In problema cunoaşterii lui Dumnezeu, el este deosebit de explicit. Ideea de Dumnezeu este înnăscută sufletului ome​nesc. Pe Dumnezeu nu-L putem cunoaşte ce este El în Sine; ştim doar că El există. Pretenţiile anomeilor, care susţineau că îl pot cunoaşte pe Dumnezeu, tot aşa cum Dumnezeu se cunoaşte pe Sine, le clasi​fică drept nelegiuiri şi nebunii. Nici în​gerii nu-L cunosc pe Dumnezeu în Sine. Ei posedă o cunoaştere prin pogorământ, prin sincatabază faţă de Creatorul lor.
j\
învăţătura hristologică urmează în liniile ei directoare doctrina ortodoxă. Chiar dacă Diodor din Tars a fost profesorul lui de teologie, Hrisostom nu se angajează în disputa hristologică a vremii. El face deosebire clară între ousia sau physis, natură sau fire, şi hypostasis sau proso-pon, ipostas sau persoană. Fiul este de o fiinţă cu Tatăl, iar în acest context, foloseşte de mai multe ori formula cal-cedoniană, homoousios (mai exact, de cinci ori, apud Quasten), pentru a expri​ma relaţia dintre Tatăl şi Fiul. Născut din Tatăl, care este veşnic, şi Fiul este veşnic, împotriva arienilor, el subliniază dum​nezeirea perfectă şi completă, iar ameni-

tatea perfectă şi completă, împotriva apolinariştilor, insistând asupra realităţii şi integrităţii celor două firi, divină şi umană. Hristos a luat firea noastră, născându-se în trup identic cu al nostru, însă fără de păcat. El S-a născut în trup, pentru ca noi să ne naştem după Duh. Există în retorica sa anumite sintagme care au fost folosite şi de către antiohieni în disputa hristologică: că Logosul s-a sălăşluit în omul lisus ca într-un templu sau că templul a primit harul. Puse în contextul lor, acestea nu sunt altceva decât artificii retorice, deoarece Sf. loan a accentuat unitatea fără amestec şi fără împărţire sau separare a celor două firi: 'Când spun un [Hristos], prin aceasta vreau să spun unire (evdbaei) şi nu amestecare (crovacpEia), nu că o natură este transmu​tată în alta, ci unite una cu alta' (tJom.7 in Phil. n. 2-3), sau 'Prin unire şi alătu​rare, Dumnezeu Cuvântul şi trupul surit una, nu prin amestecarea sau obliterarea firilor, ci printr-o anume unire inefabilă şi dincolo de orice înţelegere' (Horn. 11 in Joh. 2). 'Să nu mă întrebaţi cum', adaugă el, prin aceasta dorind să subli​nieze taina propriu-zisă a întrupării lui
/\
Hristos. In ceea ce priveşte învăţătura despre Fecioara Măria, el nu foloseşte nici unul din termenii consacraţi, însă, cu toate acestea, doctrina lui este explicită: 'în multe lucruri suntem necunoscători, ca de exemplu, cum Cel Nemărginit este în pântece, cum Cel Ce cuprinde în Sine toate lucrurile este purtat, ca nenăscut, de o femeie; cum Fecioara dă naştere şi ră​mâne Fecioară' (Horn. 4 in Matth. 3). în actul de sfinţire şi mântuire, harul dumnezeiesc joacă un rol esenţial, însă nu în totalitate, deoarece lucrarea de mântuire îi revine şi omului. Este vorba de o colaborare a omului cu harul. Dum​nezeu dă tuturor harul său, însă el este
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lucrător numai în cei care voiesc să-l primească, nu şi în cei care i se opun. Sfintele Taine sunt simboluri sau semne prin care, sub formă văzută, ni se împăr​tăşeşte harul cel nevăzut al Iui Dum​nezeu, în cuvintele Sf. loan, coboară 'inteligibilul în sensibil'. Adevăratul să-vârşitor al Sfintelor Taine este Hristos, sacerdotul nu este decât un instrument,
*v
mijlocitorul vizibil. In ceea ce priveşte Taina Sf. Euharistii, Sf. loan este cel care fixează, în canoane precise, taina cea mai presus de fire şi înţelegere care se să​vârşeşte de fiecare dată în cadrul Sf. Liturghii, când Hristos se jertfeşte în mod real. Pe altar 'stă Hristos cel în​junghiat', 'trupul Său stă înaintea noas​tră', 'ceea ce se află în potir, este acelaşi cu cel ce a curs din coapsa lui Hristos. Ce este pâinea? Trupul lui Hristos'. 'Gân​deşte, omule, ce trup jertfelnic iei în mâ​na ta! De ce masă te apropii! Adu-ţi aminte că tu, deşi eşti praf şi cenuşă, primeşti Sângele şi Trupul lui Hristos'. Referitor la împărtăşirea cu Trupul şi sângele Mântuitorului, el spune: 'Ceea ce Domnul nu a suportat pe cruce [i.e., sfărâmarea picioarelor Sale], el suferă acum prin jertfă din iubire faţă de voi. El permite ca El însuşi să fie fărâmiţat, pen​tru ca toţi să fie îndestulaţi din plin'. 'Pretutindeni există doar un singur Hristos, desăvârşit în această lume şi în cealaltă; un singur trup, ca atunci când, deşi este adus jertfa în multe locuri, El rămâne un singur trup, aşa că există doar o singură jertfă... Oferim acum [ca jertfă] ceea ce a fost oferit atunci... Noi nu aducem altă jertfa decât cea adusă de Marele Preot, ci mereu aceeaşi, sau mai degrabă celebrăm amintirea acelei Jert​fe'. Săvârşitorul jertfei este însuşi Hris​tos, preotul are doar rolul de slujitor şi mijlocitor; Cel ce binecuvintează şi pre​face darurile de pâine şi vin este Hristos.

După părerea Sf. loan, darurile se prefac în Trupul şi Sângele Domnului atunci când sunt pronunţate cuvintele de insti​tuire: 'Luaţi, mâncaţi...' şi 'Beţi dintru acesta toţi...'
S-a spus, adeseori, că Sf. loan a fost mai puţin preocupat de probleme dogmatice şi mai mult de cele morale. O astfel de disociere este neavenită, deoarece ideile sale morale sunt mereu ancorate în struc​turile doctrinare biblice şi ale tradiţiei Bisericii, înţelegem mai bine profunda lui preocupare faţă de morală, dacă avem în vedere faptul că el s-a considerat, înainte de toate, păstor de suflete şi apoi învăţător. Ca păstor, el înţelegea că este dator să-i înveţe pe credincioşi ce în​seamnă, în realitate, transpunerea noţiu​nilor de credinţă în viată, asumându-şi sarcina propovăduirii cuvântului evan​ghelic: 'Am poruncit sufletului meu să-şi asume îndatoririle de propovăduitor şi să îndeplinească poruncile atât timp cât mai respir şi cât timp Dumnezeu consideră că este bine să mă ţină în viaţă, fie că mai există cineva care să mă asculte sau nu'. Această responsabilitate el a dus-o la îm​plinire ca nimeni altul. Nu în zadar, el a fost distins cu titlul de 'învăţător şi sa​cerdot universal', iar pentru măreţia şi splendoarea cuvântului său i s-a dat numele de Hrisostom (Xp\)cr6aTOjxo<;), adică 'Gură de Aur', încă din sec. VI.
Migne, PG, 47-64; J. Bareille, Oeuvres com​pletez, greofrancais, 19 voi., Bar-le-Duc, 1865-1873; cea mai bună ediţie a operelor hrisostorhice: Henry Savile, Eton, 1612 (doar textul grec); trad. în engl.: LFC, 16 voi. Oxford, 1893-1852 şi LNPF ser. l, voi. 9-14, New York, 1888-1893; germană: BKV 10 voi. Kempten, 1869-1884; BKV2, 23, 25-27, 39, 42, Kempten-Munchen, 1911-1930; BKV3 ed. 3-a, 15, 16, Kempten-Munchen, 1932-1938; în franc.: J. Bareille şi în SCh. passim, opere individuale cu text grec şi francez; în rom.: loan Gură de Aur, Omilii la

Facere, în PSB nr. 21-22, trad. D. Fecioru, 2 voi.,   EIBMBOR,   Bucureşti,   1988-1989; Idem, Omilii la Matei, în PSB nr. 23; trad. D. Fecioru,  EIBMBOR,   1994;   Idem,  Despre preoţie, traducere, note, comentariu şi indice, D. Fecioru, ed. 2-a EIBMBOR, Bucureşti, 1998; Idem, Despre feciorie, Apologia vieţii monahale, Despre creşterea copiilor, trad. şi note de Pr. prof.  D. Fecioru, EIBMBOR, Bucureşti, 2001; despre viaţa Sf. loan:  Viaţa Sfântului loan Gură de Aur în relatările istoricilor bisericeşti Pa/adie, Teodor al Tri-mitundei, Socrates, Sozomen şi Fericitului Teodorei al Cirului, trad. introd., note şi co​mentariu   Pr.   Prof.   univ.   dr.   Constantin Cornitescu, EIBMBOR, Bucureşti, 2001; E. Venables, Chrysostom, John, art. în Smith-Wace, I, p. 518-535; G. Bardy, DTC, VIII, 1924, col. 660-690; Cross, Chrysostom, St. John, în ODCC, p. 85-286; D. Attwater, St. John Chrysostom,  Milwaukee,   1939;  M. Moulard, Saint Jean Chrysostome, sa vie, son oeuvres, Paris, 1949; C.V. Gheorghiu, Saint Jean Bouche d'Or (trad. din rom. de L. Lamoure), Paris, 1957; Georg Wagner, Der Ursprung der Chrysostomusliturgie, Litur-giewissenschaftliche   Quellen   und   For-schungen,  Heft 50,  Munster,   1973;  I.G. C om an, Preoţia în concepţia Sf. loan Gură de Aur, în Frumuseţile iubirii de oameni în spiritualitatea  patristică,   Ed.   Mitropoliei Banatului, Timişoara, 1988, p. 175-191; G. Fittkau,  Der Begriff des  Mysteriums bei Johannes  Chrysostomus,  Bonn,   1953;  C. Baur, John Chrysostom andhis Time, trad. de Sr. Gonzaga, London, 1960, cu bibliografie; D. Burger, Complete Bibliography of Scho-larship on the Life and Works of St. John Chrysostom,  Evanston,   3964;  R.   Brăndle, Johannes Chrysostomus Bischof, Reformer, Martyrer,   Stuttgart,   1999;   P.   Allen,   W. Mayer, John Chrysostom (The Early Church Fathers),  Routledge,   London,  2000;  Bar-denhewer, III, p. 324-361; I.G.Coman, Pa-trologie, 1956, p. 199-208; Altaner-Stuiber, 1980, p. 322-331; Quasten, Patrology, FII, p. 424-482, cu bibliografie; A.-M. Malingrey, Jean Chrysostome, în  DEC A, I, p.   1295-

1300;   R.   Kaczynski, Johannes  Chrysos​tomus, în LACL, p. 336-343, cu bibliografie.
loan II de Ierusalim
loan II de Ierusalim, succesorul lui Chirii în scaunul de episcop al Ierusalimului (386-417), a fost învinuit de către Epifanie* de Salamis, în colaborare cu Ieronim*, de origenism. loan se justifică într-un memo​riu pe care îl trimite Patriarhului Teofil
/\
de Alexandria, întrucât 1-a primit pe Pe-lagiu Ia Ierusalim, loan este amestecat şi în această ceartă. De la el a rămas o măr​turisire de credinţă, păstrată în limba siri-acă. Se pare că tot el este autorul unora dintre Catehezele mystagogice, atribuite lui Chirii*.
C.A. Caspari, Ungedruckte... Quellen zur Geschichte des Taufsymbols der Glaubens-regel, I, Christiania, 1866, p. 161-212 (toate documentele ce provin de la loan); Ieronim, Epist. 51; Idem, Contra lohannem Hiero-solymitanum; Ghenadie, Vir. UI, 30; A. Guillamont, Leş Kephalaia Gnostica d'Eva-gre le Pontique et l'Histoire de l'Origenisme, Paris, 1962, p. 87-92; W.H. Fremantle, Joannes (216) II, art. în Smith-Wace, III, p. 379-381; H. Crouzel, Jean II de Jerusalem, în DECA, II, p. 1310; G. ROwekamp, Jo​hannes H. von Jerusalem, în LACL, p. 348-349, cu bibliografie.
loan de Kellia
loan de Kellia (sec. VI), episcop de Kellia, localitate la sud de Alexandria, nu departe de Sketes. A fost hirotonit ca episcop monofizit de lacob* Baradeus. loan a fost unul dintre cei care au luat ati​tudine fermă împotriva triteismului lui loan* Philoponul. Poartă corespondenţă cu Longin, episcopul nubienilor, pe care îl asigură că îi va proteja deplasările secrete în Egipt, în 575 îl hirotoneşte pe
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diaconul Petru în funcţia de patriarh de Alexandria, ca succesor al lui Teodosie, fiindcă alexandrinii ÎI refuzaseră pe Teodor, arhimandrit sirian, care fusese hirotonit de Longin.
CPG, 7229 (anatema); CSCO, 17, p. 160-161; CSCO, 52, p. 111-112 (trad. latină); CPG, 7230 (scrisoarea lui Longin); CSCO, 17, p. 277-278; CSCO, 52, p. 194; G. Fur-lani, L'anatema di Giovanni di Alessandria contro Giovanni Filipono, AAT, 55, 1919-1920, p. 188-194; E. Honigmann, Eveques et eveches monophysiîes d'Asie anterieure au Vle siecle, CSCO, 127, subs. 2, Louvain, 1951, p. 175, 183, 226-227, 232-233; F. Scorza Barcellona, Jean de Kelfia, în DECA, II, p. 1311; B.R. Suchla, Johannes von Kellia, în LACL, p. 350, cu bibliografie.
loan de Litarba sau loan Stilitul
loan de Litarba sau loan Stilitul (m. 737), prieten şi corespondent al lui lacob* de Edessa şi George* al Arabilor. Dionisie de Tell-Mahre îl plasează printre croni​carii ale căror opere i-au servit ca surse de informaţie. Lucrarea sa istorică s-a pierdut. De la el au rămas câteva epis​tole. Una din epistole a fost adresată preotului Daniel, în care el explică textul din Facere 49,10.
R. Schroter, ZDMG, 24, 1870, p. 262-266; A. Moberg, Die syrische Grammatik des f. Estonaja, Le Monde Oriental, 3, 1909, p. 24-33; Chabot, p. 89; Duval, p. 198, 289, 376, 377; Baumstark, p. 258-259; Urbina, p. 185.
loan de Lycopolis vezi loan de Apamea
loan Malalas
loan   Malalas, cronicar bizantin din  a doua jumătate a sec. VI. Posibil de ori-

gine siriacă, Malalas însemnând Rhetor. A fost identificat cu loan Scholasticul, care a devenit patriarh de Constantinopol (m. 577). loan Malalas a scris o Crono-grafie sau Istorie universală în 18 cărţi, primele 17 având nuanţe monofizite făţişe, în timp ce cartea a 18-a este orto​doxă. Cronica cuprinde evenimentele petrecute de la Facerea lumii şi până în anul 574. Din nefericire, s-a păstrat expu​nerea doar până în anul 563. Primele nouă cărţi tratatează evenimente de la Facere şi până la întruparea Domnului nostru lisus Hristos, iar celelalte tratează evenimente legate de istoria Bisericii creştine, dar şi de cea politică, până la 563, constituind un model pe care mulţi 'istorici, răsăriteni şi apuseni, 1-au luat ca exemplu.
Migne, PG, 97, 9-790; CPG, 7511 (cu biblio​grafie); A Schenk Graf von  Stauffenberg (ed.),    Die romische Kaisergeschichte bei Malalas (cărţile IX-XII), 1913; M. Spinka-G. Downey, cărţile VIII-XVIII după versiunea slavonă, Chicago, 1940 (trad. în engleză); W. Weber, Studien zur Chronik des Malalas, în Festgabe fur A. Deissman, 1927, p. 20-66; G.T. Stokes, Malalas, Joannes, art. în Smith-Wace, III, p. 787-788; Krumbacher, p. 325-334; M.E. Colonna, Gli storici bizantini dai sec. IV al   XV sec., N apoi i, 1956, p.73 şi urm.; G. Moravcsik, Byzantinoturcica, I, ed. 2-a,  Berliner Byzantinische Arbteiten, X, 1958; p. 329-334, cu bibliografie; Cross, John Malalas,   în ODCC, p. 750; Altaner-Stuiber, 1980, p. 234; J.-M. Sauget,   Jean Malalas, în DECA, II, p. 1313; U. Hamm, M. Meier, Johannes Malalas, în LACL, p. 351-353, cu bibliografie.
loan Mandakuni
loan Mandakuni, catolicos armean între 484-498. Genealogic a aparţinut vechii nobilimi armene, iar prin activitatea sa, grupului de 'traducători sacri', îi sunt

atribuite 25 de omilii cu teme morale şi practice şi câteva rugăciuni incluse în Cartea de Rugăciuni armeană, în prezent, aceste omilii sunt atribuite lui loan de Cak'nut (sec. VII).
S. Weber, Ausgewăhlte Schriften der ar-menischen Kirchenvâter, II, Miinchen, 1927, p. 29-269; Bardenhewer, V, p. 206-208; Altaner-Stuiber, 1980, p. 352; S.J. Voicu, Jean Mundakuni, în DECA, II, p. 1313; P. Bruns, Johannes Mandakuni, în LACL, p. 353, cu bibliografie.
loan bar Maswai
loan bar Maswai (Yahia ben Masawaih), (m.857), originar din ţinutul Ninive. A studiat la cea mai de seamă şcoală din Bagdad, sub îndrumarea lui Isho* bar Nun, care a devenit patriarh. Mai târziu, loan însuşi ajunge conducătorul acestei şcoli. El a scris mai multe lucrări de me​dicină atât în siriacă, cât şi în arabă, re​dând unele din ele şi în greacă. Lucrarea sa, Carte asupra febrei, se păstrează şi în traducere ebraică şi latină, fiind un com​pendiu de cunoştinţe medicale deţinute de arabi şi sirieni. La Bagdad, loan bar Maswai 1-a avut ca elev şi, apoi ucenic, pe Hunayn*, care şi-a depăşit magistrul, la propriu şi la figurat.
Steinschneider, Zeitsch. der deut. morg. Gesell.,vQ\. XLVII, 1893, p. 351-354; M. Pagei, Die angebliche Chirurgie des J. Masue, Berlin, 1893; Duval, p. 272; Chabot, 112.
loan Maxenţiu
loan Maxenţiu, presbiter şi arhimandrit din Sciţia Mică. Se crede că s-a născut în a doua parte a sec. V, undeva în Sciţia Mică şi a decedat, tot în acelaşi ţinut, înainte de mijlocul sec. VI. Se ştie că a fost arhimandrit într-o mănăstire aflată

sub jurisdicţia episcopului Paternus de Toinis, capitala Sciţiei Mici, care a iscălit un document sinodal cu ocazia sinodului din 520 de la Constantinopol, în calitate de Trovinciae Scythiae Metropolitanus'. Ceea ce putem spune despre mănăstirea unde a trăit loan Maxenţiu este că a fost, fără îndoială, un puternic centru teologic, vieţuitorii de aici fiind preocupaţi de probleme teologice subtile, ca cele pri​vind hristologia, şi nu au ezitat nici un moment să se angajeze în controversele care zdruncinau Biserica pe această temă, ba mai mult, după cum vom vedea, au sugerat formule doctrinare care, după părerea lor, ar fi putut duce Ia rezolvarea acestor tensiuni.
în anul 517, izbucneşte la Cohstantino-pol, o nouă controversă care ridica sem​ne de întrebare în legătură cu sinodul de la Calcedon (451). Un rol activ în dez​batere i-a revenit grupului de călugări sciţi care propune, în vederea rezolvării controverselor cu Nestorie şi Eutihie, o nouă formulă hristologică, cunoscută şi sub denumirea de formula teopaschită: Unus de Trinitate passus est in carne, Disputa ajunge la apogeu în 519, când la Constantinopol soseşte o delegaţie din partea papei Hormisda*, formată din Germanus, episcop de Capua, episcopul loan, preotul Blandus şi diaconii Felix şi Dioscor, pentru a negocia o cale de re​conciliere, în acelaşi timp, se mai dezbă​teau la Constantinopol, şi scrierile lui Faustus*, episcop semipelagian de Riez, despre care călugării sciţi spuneau că sunt eretice. Printre cei care se opuneau călugărilor sciţi se aflau: Victor, Pater​nus, episcopul Tomisului şi alţi episcopi din Sciţia. Ambele grupări se bucurau de trecere la curtea imperială a împăratului Justin, călugării sciţi fiind sprijiniţi de generalul Vitalianus de Zaldapa, rudă apropiată a Iui Leonţiu* de Bizanţ, iar
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opozanţii lor erau sprijiniţi de Justinian, nepotul împăratului Justin. La sosirea delegaţiei romane, călugării sciţi îi cer sprijinul şi, în consecinţă, prezintă mem​brilor acesteia o mărturisire, scrisă de loan Maxenţiu, De Christo professio. în acest document, ei afirmă că nu sunt împotriva sinodului de la Calcedon, ba mai mult, ei susţin anatema pentru toţi cei care se opun sau consideră imperfecte hotărârile acestuia, dar, ca punct de apă​rare a acestui sinod, propun propria lor formulă cu privire la Treime. Totodată, ei denunţă învăţăturile lui Pelagiu şi Coelestius şi ale adepţilor lui Teodor de Mopsuestia. Ei mai cer să fie ascultaţi şi în ceea ce priveşte disputa cu Victor, Paternus'şi ceilalţi episcopi sciţi. Delega​ţia romană nu se angajează direct în dis​pută, însă, la cererea împăratului şi a lui Vitalianus, ei acceptă o întrevedere, însă fără să ia vreo decizie. Vitalianus îi cheamă pe călugări în faţa Patriarhului loan II de Constantinopoi. Nu se cunoaş​te care a fost rezultatul întrevederii, întrucât nu au câştig de cauză, călugării sciţi se hotărăsc să trimită o delegaţie la Roma. Din acea delegaţie au făcut parte: Acriile, loan, Leonţiu şi Mauriciu. Aceştia urmau să prezinte în faţa papei Hormisda cazul lor. Primirea celor patru călugări sciţi la Roma nu a fost una dintre cele mai călduroase. Papa amână întrevederea cu ei. între timp, în Răsărit, disputa se extindea, în special la Ierusalim, Antio-hia şi Syria Secunda. Justinian trece de partea călugărilor sciţi, devenind spriji​nitorul lor. Are ioc un schimb de scrisori între Constantinopoi şi Roma. Printre scrisorile trimise ta Roma, este şi cea a lui Possessor, episcop african exilat de către arieni, care îi solicită lui Hormisda să-i dea un răspuns urgent cu privire la scrierile lui Faustus. în pofida intervenţi​ilor pe lângă Hormisda, călugării sciţi nu

primesc nici un răspuns. De aceea, ei se adresează episcopi lor africani aflaţi în exil în Sardinia, dintre care unii erau ves​tiţi pentru ortodoxia credinţei lor. Şi de această dată, Maxenţiu este cel care con​cepe apelul către 'Dacianus, Fortunatus, Albanus, Orontius, Boethus, Fulgentius, Januarius şi cei împreună mărturisitori cu ei'. Apelul primeşte un răspuns din par​tea lui Fulgentius, episcop de Ruspe, inti​tulat De Incarnatione et gratia Domini noştri Jesu Christi, în care este expri​mată aprobarea mărturisirii de credinţă expusă în apel 'de către fraţii trimişi la Roma din Răsărit în cauza credinţei lor'. Călugării sciţi părăsesc Roma; nu se ştie dacă au fost forţaţi să facă acest lucru sau dacă au fugit, deoarece ei erau 'deţinuţi' acolo, înainte de a pleca din Roma, ei mai scriu un protest pe care îl lipesc pe statuile împăraţilor, ca apel virtual către poporul roman. Prefectul cetăţii, Faustus, îi scrie o scrisoare lui Trifoiius, presbiter din Constantinopoi, pentru a primi clari​ficările de rigoare. Scrisoarea prefectului s-a pierdut, iar din răspuns mai există fragmente din care se deduce reacţia ne​gativă faţă de călugării sciţi, acuzaţi că susţin o doctrină care izvorăşte din erezia lui Arie. Reveniţi la Constantinopoi, Ma​xenţiu trimite lui Fulgeţiu, în numele confraţilor săi, o copie a lucrării lui Faus​tus de Riez, cerându-i părerea, în răspun​sul său, Fulgenţiu are numai păreri bune la adresa călugărilor sciţi, în cele din urmă şi papa Hormisda, care a păstrat tăcere, îi răspunde lui Possessor, care i se adresase cu o scrisoare cerându-i diverse clarificări, în timp ce are cuvinte de apre​ciere faţă de credinţa acestuia, papa vor​beşte despre călugării sciţi în cei mai negativi termeni posibili, atrăgând aten​ţie la pericolul pe care aceştia îl repre​zentau. Acest răspuns al lui Hormisda ajunge şi în mâinile lui Maxenţiu, care se

grăbeşte să-i răspundă, în Ad Epistolam Hormisdae Responsio, Maxenţiu afirmă cu nu îi vine a crede că autorul acelei scrisori este  Hormisda,  deoarece, în întâlnirea pe care a avut-o cu acesta la Roma, el a făcut alte aprecieri faţă de ei decât cele exprimate în scrisoarea sa. El atrage atenţia asupra faptului că dez​baterea pe marginea formulei prezentată de sciţi este o ceartă pentru cuvinte şi se declară nedumerit pentru că scrierile lui Faustus, chiar dacă nu erau autoritative, au fost recomandate spre citire, deşi ele conţineau erezii pelagiene. Despre Maxenţiu nu mai ştim nimic până după moartea lui Hormisda, când encicli​ca sa ajunge în mâinile episcopilor afri​cani exilaţi în Sardinia, alături de răspun​sul lui Maxenţiu. Aceştia îi răspund lui Maxenţiu, aprobând întru totul învăţătura lor  ca  fiind  ortodoxă,  recomandând scrisorile lui Augustin* către Prosper* şi Ilarie*, amintite şi de Hormisda în scri​soarea lui către Possessor.
s\
învăţătura propusă de loan Maxenţiu, a fost în cele din urmă, acceptată de sino​dul de la Roma din 532. loan II, episco​pul Romei, îi apără şi declară că învăţă​tura călugărilor sciţi a fost întotdeauna conformă cu doctrina ortodoxă, în con​secinţă, sinodul de la Constantinopoi din 553 îi anatematizează pe toţi cei care condamnă învăţătura acestora. Cu aceas​ta părerile pro şi contra nu au luat sfârşit, deşi treptat tensiunile cauzate de această controversă au dispărut. Dintre operele scrise de loan Maxenţiu s-au păstrat următoarele: Libellus fidei, adresată delegaţiei trimisă de Hormisda la Constantinopoi; Professio brevissima catholicae fidei; Brevissima adnotationis ratio Verbi Dei ad propriam carnem; Responsio contra acephalos; Contra nestorianos et pelagianos ad satisfac-tionem fratrum; Introducerea la lucrarea

colectivă făcută de călugării sciţi în care este expusă doctrina lor trinitară Prole​gomena ad Maxentii aliorumque scytha-rum monachorum. Deosebit de intere​santă este disputa acestuia cu Hormisda, concentrată   în   Responsio   adversus Hormisdae. Epistidam XXVIII, care dez​văluie o minte clară şi logică, profundele sale cunoştinţe teologice şi rafinamentul deosebit al limbajului său. Este posibil ca şi cele opt canoane, cunoscute sub denu​mirea de Araussicane, sosite la Roma pentru conciliul de la Orange din 529, să îi aparţină tot lui Maxenţiu. Cât priveşte doctrina centrală propusă de călugării sciţi, ea se distinge prin orto​doxia conţinutului şi a credinţei: 'Mărtu​risim un singur şi acelaşi Fiu al lui Dum​nezeu,  Domnul  nostru lisus Hristos, acelaşi desăvârşit în dumnezeire, acelaşi desăvârşit în umanitate, Dumnezeu ade​vărat şi om adevărat, acelaşi dîn suflet raţional şi trup, deofiinţă cu Tatăl după dumnezeire şi deofiinţă cu noi după uma​nitate, asemenea nouă în toate, afară de păcat, născut din Tatăl după dumnezeire înaintea veacurilor, iar în zilele cele mai de pe urmă acelaşi (născut) după umani​tate, pentru noi, şi pentru a noastră mân​tuire din Fecioara Măria, Născătoare de Dumnezeu, unul şi acelaşi Hristos, Fiu, Domn, Unul-Născut, despre Care trebuie să ştim că este în două firi, neamestecat, neschimbat, neîmpărţit, nedespărţit, în care nu dispare deosebirea firilor din cauza unirii, ci în care se păstrează pro​prietatea fiecărei firi, acestea întâlnindu-se într-o singură Persoană şi o singură ipostasă, care nu trebuie împărţită sau despărţită în două persoane'. Interesant de observat preocuparea autorilor, care veneau de la Dunărea de Jos, de a res​pinge în special erezia nestoriană, fie prin lucrări speciale ca cele ale lui loan* Cassian,  loan*  Maxenţiu,  Leonţiu  şi
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episcopul loan de la Tomis, fie prin tra​duceri din Sf. Chirii* al Alexandriei şi prefeţe, ca Dionisie* Exiguus, sau în lucrări generale ca cele ale călugărilor sciţi către episcopii africani, şi aceasta pentru că ei au sesizat primejdia uriaşă a acestei erezii pentru credinciosul simplu, de unde grija lor de a o combate(Coman). Prin întreaga sa operă şi activitate, loan Maxenţiu rămâne un exemplu de dăruire faţă de credinţa ortodoxă şi perseverare în apărarea adevărului. (N.B.)
Migne, 86, l, 75-158; CPL 656-665; CCL 85 A (cu bibliografie); T. W. D, Maxentius, Joannes (4), art. în Smith-Wace, III, p. 865-868; V. Gh. Sibiescu, Călugării sciţi, Sibiu, 1936; Nestor Vornicescu, Mitrop. Olteniei, Primele scrieri patristice în literatura noas​tră. Sec. 1V-XVI, Editura Mitropoliei Olte​niei, Craiova 1984, p. 74-79; I. G. Coman, Şi Cuvântul Trup s-a făcut, Ed. Mitropoliei Banatului, Timişoara, 1993, p. 234-238; G. Morin, Le Temoignage perdu de Jean eveque de Torni, JThS 7, 1906, p. 74-77; Amann, DTC, 15, col. 505-512; Altaner-Stuiber, 1980, p. 480-481; M. Simonetti, Jean Ma-xence, în DECA, U, p. 1314; C. Schmidt, Johannes Maxentius, în L AC L, p. 353.
loan de Mayuma vezi loan Rufus
loan Milostivul
loan Milostivul, patriarh ortodox de Alexandria (609-616/7). S-a născut la Amathos în Cipru, în a doua jumătate a sec. VI, unde tatăl său, Epifanie, era gu​vernator. S-a făcut cunoscut prin faptele sale de milostenie faţă de cei săraci, ceea ce a făcut ca la moartea lui Teodor, popu​laţia Alexandriei să ceară înscăunarea lui ca patriarh, poziţie pe care el o acceptă cu oarecare ezitare. Şi în această calitate, el a continuat actele sale de milostenie.
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Activitatea sa de milostenie nu s-a rezu​mat doar la Egipt. După cucerirea Siriei şi a Palestinei de către perşi (614), el organizează ajutoare pentru refugiaţii din aceste ţinuturi şi mai ales pentru patri​arhia de Ierusalim, condusă de patriarhul Modest, împreună cu acesta, el reorga​nizează cultul la locurile sfinte. Când ameninţarea persană se apropia de Egipt, el acceptă oferta prefectului augustal Nichita de a se transfera la Constan-tinopol. Acest lucru nu se împlineşte, deoarece în drum spre Constantinopol, loan se opreşte în oraşul său natal, unde decedează la scurtă vreme (în 617 sau 619/20). Leontie, episcop de Neapolis în Cipru, scrie prima sa biografie, care a fost tradusă în latină de Anastasie Bi​bliotecarul,  la porunca papii Nicolae. Această lucrare este menţionată în actele celei de a patra sesiuni a celui de al şap​telea sinod ecumenic de la Niceea, 787. Simeon* Metafrastul (m. 960) scrie şi el o biografie a Sf. loan Milostivul, într-o oarecare măsură preluată după Leontie. La rîndul lui, loan a scris viaţa Sf. Tihon, fiind înscris pe lista hagiografilor Bise​ricii creştine.
Migne, PG, 114, 894-966; Acta SS. Boli., ian. 498; Mansi, XIII, 54; BHG, 1859; H. Usener (ed.), Sonderbare Heilige, I, Leipzig, 1907; Cayre, II, p. 280; L.Davidson, Joannes (15), art în Smith-Wace, III, p. 348; BS, 6, 750-756; Altaner-Stuiber, 980, p. 242; D. Stiernon, în DSp 8, col. 267-269; J.-M. Sauget, Jean l'Aumonier, în DECA, II, p. 1291-1292; M. Skeb, OSB, Johannes Elee-mosynarius, în LACL, p. 347-348 cu biblio​grafie.
loan Moshu sau Moschus
loan Moshu sau Moschus (550-619), scriitor duhovnicesc, supranumit, pentru viaţa lui deosebită, Eukratas - Cumpă-
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tarul. După informaţia lui Fotie*, s-a năs​cut la Damasc, pe la mijlocul sec. VI. îşi începe viaţa de monah la mănăstirea Sf. Teodosie de lângă Ierusalim. Se dedică trăirii  şi practicii  nevoinţelor ascetice, devenind anahoret, mai întâi pe Valea Iordanului şi apoi în noua lavră Sf. Sava. Pentru a se familiariza cu experienţele duhvniceşti ale altor trăitori, loan Moschus pleacă,   în  compania  prietenului   său Sofronie, să viziteze centrele monahale din Sinai şi Egipt. După invazia perşilor, el se retrage mai întâi la Antiohia, iar când aceştia intră în Siria, loan pleacă la Alexandria, mereu în compania aceluiaşi prieten, Sofronie, care va deveni patriarh al  Ierusalimului.  Aici  ia  legătura cu loan* cel Milostiv, Patriarhul Alexan​driei, şi vizitează toate mănăstirile egip​tene până la Oaza, ajungând să cunoască îndeaproape viaţa îmbunătăţită a marilor trăitori de aici. Cucerirea Ierusalimului de către perşi îl determină pe loan să plece la Roma. în timpul şederii sale la Roma compune opera sa principală inti​tulată: Livada duhovnicească sau Limo-nariul. loan se stinge din viaţă la Roma în anul 619 (după alte păreri în 634), având dorinţa ultimă ca rămăşiţele pă​mânteşti să-i fie înmormântate la mănăs​tirea Sinai, unde stătuse 10 ani. împreună cu alţi 10 ucenici, Sofronie se îmbarcă, având trupul neînsufleţit al lui loan cu ei, spre Palestina. Când ajung la Ascalon, li se aduce vestea că Sinaiul a fost cucerit de  arabi  Din  această  pricină,  ei   se îndreaptă spre Ierusalim şi îl înmormân​tează  în  cimitirul   mănăstirii  sale  de metanie, Sf. Teodosie. Lucrarea sa principală, Livada duhovni​cească sau Limonariul, numită şi Noul Paradis (Hortulus Novus), este o co​lecţie de întâmplări, povestiri şi sentinţe adunate de el în timpul peregrinărilor sale pe Ia diferitele mânăstrrpe care le-a

vizitat. Lucrarea a fost atribuită uneori lui Sofronie, deoarece acesta a publicat-o după moartea autorului, în realitate, loan îi dedică lui Sofronie această lucrare, în total, Limonariul cuprinde peste 300 de relatări deosebite, care evidenţiează, într-un mod nuanţat şi delicat, vieţile şi înţelep​ciunea unor oameni  virtuoşi,  dăruiţi trăirii duhovniceşti. Ea se aseamănă cu Historia Lausiaca a lui Paladiu* de He-lenopolis. De-a lungul vremii, Limona​riul a fost supus unor redactări şi rema​nieri succesive, după cum putem deduce din diversele manuscrise care s-au păs​trat.  Cronologic, relatările sale merg până la Heraclie. Nu este vorba aici de biografii complete, cum aflăm la cei doi monahi Anastasie*, loan* Carpatul şi alţii. Limonariul este una din cele mai populare lucrări în cercurile monahale, şi nu numai. Stilul ei uşor, rafinamentul descrierilor şi căldura povestirilor o fac deosebit de accesibilă şi atrăgătoare, împreună cu Sofronie, loan Moschu a mai scris şi o biografie a patriarhului loan cel Milostiv al Alexandriei, depăşită însă de cea a lui Leonţiu de Neapolis. loan a fost unul din cei mai mari pere​grini ai epocii sale, un observator exce​lent al evenimentelor şi un bun îndrumă​tor. EI a reţinut aspecte ale controver​selor monofizite, el însuşi fiind apărător al ortodoxiei calcedoniene şi adversar al monotelismului.
în Biserica Ortodoxă Română, Limona​riul a circulat atât în greacă, cât şi în sla​vonă. Dovadă a popularităţii de care s-a bucurat această lucrare, este şi faptul că numai în Biblioteca Academiei Române au fost descoperite 25 de manuscrise, desigur unele incomplete. Limonariul a fost tradus în siriacă, latină, georgiană, coptă, arabă, franceză germană, română etc.
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IOAN DE NAPOLI

IOAN DE NIKIU

IOAN DE PENEK
Migne, PG, 74, 119-122; Idem, 87, 3, 2847-3116; în română prima traducere a fost făcută de Veniamin Costache, Mănăstirea Neamţu, 1814; loan Moshu, Limonariu sau Livada Duhovnicească, traducere şi comentarii de T. Bodogae şi D. Fecioru, Alba lulia, 1991; în franc. M. J. Rouet de Journel, în SCh., 12, Paris, 1946, retip. 1960; în engl. M. H. Baynes, The 'Pratum spirituale', în O.C.P., 13, 1937; H. Chadwick, John Moschus and his Friend Sophronius the Sophist, în JThS, 25, 1974, p. 41-74; C. Hole, Johannes Moschus, art. în Smith-Wace, III, p. 407-408; Bardenhewer, V, p. 131-135; Cayre, II, p. 279-280; Tixeront, Patrologie, p. 404-405; I. G. Coman, Patrologie, 1956, p. 286-288; Cross, Moschus, John, art. în ODCC, p. 943; Altaner-Stuiber, 1980, p. 241-242, cu biblio​grafie; T. Spidlik, Jean Moschus, DECA, II, p. 1314-1315; J. Pauli, OSB, Johannes Moschus, în LACL, p. 353-354 cu biblio​grafie.
loan de Napoli
loan de Napoli, numit 'Mediocrul', a fost episcop de Napoli (533/535-553/555). Lui îi este atribuită o colecţie de omilii în număr de 30 sau 31 scrise în latină şi plasate alături de omiliile Sf. loan* Hrisostom. Cercetările ulterioare au su​gerat Africa sau Italia meridională, ca loc de origine a acestor omilii, iar ca dată a scrierii, prima parte a sec. VI. Autorul s-a inspirat din Augustin* şi Prosper* Tiro de Aquitania în comentariul la Evan​ghelia după Matei.
PLS 4, 741-834; CPL 915; G. Morin, Etude sur une serie de discours d'un eveque [de Naples?] du Vle s iede, în RBen 11, 1894, p. 385-402; Idem, Etudes, textes, decouvertes, l, Maredespus-Paris, 1913, p. 37-38; M. Lambert, Edition d'une col l ec t io n l afine decouverte par Dom Morin, RE Aug 15, 1969, p. 255-258; J.-P. Bouhot, La collection homiletique pseudo-chrysostomienne decou​verte par Dom Morin, în RE Aug 16, 1970, p.

136.146; A.H.D.Acland, Joannes II (258), în Smith-Wace, III, p. 384; S.J. Voicu, Jean de Naples, în DECA, II, p. 1315; B. Windau, Johannes von Neapel (Mediocris), în LACL, p. 354 cu bibliografie.
loan de Napoli
loan de Napoli (aprox. 900), diacon şi autorul unei noi secvenţe a Faptelor Episcopilor din Napoli, cuprinzând pe​rioada dintre anii 762 şi 872. Prima sec​venţă, este o lucrare anonimă şi a fost compusă între anii 834 şi 849. Ea prezin​tă şirul epîscopilor de la început şi până în 754 făcând uz de surse locale, de Liber Pontificalis, cât şi de scrierile lui Pavel* Diaconul, Grigorie* de Tours ş. a. Sunt descrise şi clădirile importante din loca​litate. Autorul este favorabil icoanelor, deşi are cuvinte de laudă la adresa îm​păratului iconoclast Constantin V. In Translaţia S. Severiani, Acta S, Januarii şi Sosii et aliorum, loan descrie prăpădul provocat de arabi. Este posibil ca el să fi scris şi Acta Maximi Cumani, cu ajutorul unui scriitor bizantin necunoscut. El a adaptat în latină o serie de lucrări haghio-grafice, între care Viaţa Sf. Euthymie de Chirii de Scythopolis, o Viaţă a Sf. M-colae, scrisă de Patriarhul Metodiu I şi Pătimirile celor 40 de Sfinţi din Sevastia. Revenind la Fapte, se cuvine să men​ţionăm că ele sunt importante pentru înţelegerea poziţiei oraşului Napoli în contextul relaţiilor dintre Bizanţ şi Apus.
G. Waitz, MGH SRL, p. 402-436; AASS, Ian. I, 734-739; Sept. 6, 874-884; H. Achelis, Die Bischofschronik von Neapel, Leipzig, 1930; B. Bischoff, în Mittelalterische Stu-dien, voi. 3, Stuttgart, 1981, nr. 29, n. 124; M. McCormick, John of Naples, în ODB, II, p. 1065-1866.

loan de Nikiu sau Nikiu s i
loan de Nikiu sau Nikiusi, episcop iaco-bit egiptean din a doua jumătate a sec. VII, detronat din pricina unor abuzuri, care au determinat pedepsirea lui cu interzicerea de a mai săvârşi cele sfinte, autorul unei cronici, Chronicon Byzanti-num, scrisă în greacă, dar păstrată numai în traducere etiopiana. Istoria începe cu Adam şi Eva, parcurge istoria Orien​tului, apoi cea greacă şi romană, stăruind asupra istoriei bizantine şi, cu precădere, asupra evenimentelor din Egipt. Această lucrare este importantă mai ales pentru descrierea invaziei Egiptului de către perşi. Pentru perioadele anterioare, el se inspiră din Cronica lui loan* Malalas şi probabil, din loan* Călugărul de Antiohia.
M. Totenberg, în Journal Asiatique, t. II, 1877, p. 451 şi t. I, 1868, p. 245; H. Zotenberg, La Chronique de Jean de Nikiu: Notices et Extraits des manuscrists de la Bibliotheque naţionale, 24, Paris, 1913; R. H. Charles, The Chronicle of John, Bishop of Nikiu, London, 1916; G.T. Stokes, Joannes (271), art. în Smith-Wace, III, p. 385; Altaner-Stuiber, 1980, p. 235; T. Orlandi, Jean de Nikiu, în DECA, II, p. 1315; P. Bruns, Johannes von Nikiu, în LACL, p. 354.
loan de Nisibe
loan de Nisibe, unul din succesorii lui Avraain la conducerea şcolii din Nisibe, ucenic al lui Narsai*. A scris o serie de comentarii la Ieşire, Levitic, Numeri, Iov, Ieremia, Ezechiel şi Proverbe, pre​cum şi tratate împotriva magilor, evreilor şi a ereticilor; o carte de întrebări despre Vechiul şi Noul Testament. Se pare că el este autorul discursului Despre ciuma din Nisibe şi asupra morţii regelui persan Chosroe Anusharwan (m. 579).

Assemani, BO, III, l, 72, 631, 708; BO, II, 413,433 şi nota 3; Wright, p. 75; Chabot, p.55.
loan de Parallos sau Parollos
loan de Parallos, episcop şi scriitor de limbă coptă, în timpul lui Damian, patri​arh iacobit de Alexandria. A vieţuit la mănăstirea Sf. Macarie din Scetes, stareţ fiind la acea vreme Daniil. Datorită cul​turii şi vieţii sale deosebite a fost numit episcop de Parallos, oraş important în Delta Nilului. Surse arabo-copte îl pre​zintă ca luptător înverşunat împotriva ereziilor şi a textelor aprocrife care cir​culau la acea vreme. Din lucrările sale ne-au parvenit fragmente. Este vorba doar de părţi dintr-o omilie îndreptată împotriva cărţilor apocrife. Mai menţio​năm dintre lucrările sale: învestitura Arhanghelului Mihail, Kerigma liti loan (derivată din Apokryphon Johannis.,i\^A gnostic din sec. IV, cunoscut în coptîcă), Surâsul Apostolilor, învăţăturile lui Adam, Sfatul Domnului. Există şi o serie de fragmente în arabă şi etiopiana. loan de Parallos mai este cunoscut şi sub denumirea de loan Borlesita şi este plasat la cumpăna secolelor VI-VII.
Renaudot, Patr. Alex. Jacob., p. 146; Le Quien, Or. Chr., II, p. 571; A. van Lanţ-schoot, Fragments coptes d'une homelie de Jean de Parallos, în Miscellanea Giovanni Mercati, I, ST. 121, Roma, 1946, p. 296-326; Miiller, CSCO, 225-226; C. Hole, Joannes (290), art. în Smith-Wace, III, p. 386; T. Orlandi, Jean de Parallos, în DECA, II, p. 1316; P. Bruns, Johannes von Parallos, în LACL, p. 354.
loan de Penek sau Penkaye
loan de Penek (sec. VII). S-a născut la Penek, un sat pe malul fluviului Tigru, la nord de Moşul, şi a devenit călugăr la
IOAN DE PENEK

IOAN PHILOPONUS

IOAN PHILOPONUS

IOAN RUFUS
mănăstirea în Beth Zabdai. Este autor al unor tratate asupra vieţii monahale şi al unei lucrări, intitulată Arheologie sau Rezumat istoric, în două părţi. Prima parte, cuprinde istoria lumii de la Creaţie şi până la lisus Hristos, iar a doua, se încheie cu sfârşitul sec. VII. Scopul măr​turisit al lucrării este de a arăta lucrarea Providenţei divine în istorie şi în lume. Lucrarea are mai mult un caracter teo​logic decât istoric. Cu toate acestea, el găseşte spaţiul necesar pentru a preamări politica religioasă a califului Mua'wia.
A. Mingana, Sources syriaques l, 1-171; Ketabona dephartuthe, Urmiae, 1898, p. 295-302; Chabot, p. 105; Baumstark, p. 210-211; Urbina, p. 151 cu bibliografie; P. Bruns, Johannes von Penkaye, în LACL, p. 354-355 cu bibliografie.
loan Philoponus
loan Philoponus, distins filosof şi scriitor prolific. S-a născut la sfârşitul sec. V, la Alexandria. A studiat sub îndrumarea lui Ammoniu, fiul Iui Hermeas, vestit profe​sor din Alexandria, aprofundând în spe​cial filosofia aristotelică, al cărei realism I-a influenţat în modul întrucâtva mo​nofizit de abordare a Sf. Treimi şi a hris-tologiei. A fost coleg cu Simplicius, cu care a dus o polemică vie asupra modului de interpretare a filosofici aristotelice, asupra căreia loan avea o părere foarte personală. Activitatea sa se întinde pe o perioadă de aproximativ 50 de ani, între 520-570. El a scris foarte mult. Din ne​fericire, multe din lucrările sale s-au pierdut. De importanţă deosebită pentru gândirea lui teologică este tratatul ''Ar​bitrul sau 'Despre Unitate', care s-a păstrat doar în siriacă, scris în 10 cărţi, tratând despre Treime şi hristologie. Această lucrare a fost scrisă la solicitarea lui Serghei, ridicat la rang de patriarh al

Antiohiei de către monofiziţi, fiind apre​ciată în mod deosebit la acea vreme. Doctrina creştină promovată de el se află sub influenţa unui pregnant raţionalism filosofic, de care a făcut uz în explicarea structurilor dogmei creştine. Afirmând egalitatea dintre natură şi ipostas, el sub-stanţiază ideea monofizită că în Hristos o singură persoană sau ipostas este identic cu o singură natură sau fire. Totodată, el transferă realismul  aristotelic ian,  care susţine că în mod concret există doar na​turile individuale, în planul doctrinei tri-nitare, afirmând, în consecinţă, trei ipos-tase divine diferite şi trei naturi divine diferite, ceea ce i-a atras acuza de tri-teism, nu numai din partea ortodocşilor, dar şi a monofiziţilor. Trebuie subliniat că el nu a susţinut niciodată triteismul. Dimpotrivă, atât el, cât şi ucenicii săi au afirmat clar credinţa în Treimea Una şi consubstanţială,  o  singură natură sau esenţă, o singură dumnezeire, mai exact un singur Dumnezeu, nu ca număr, ci prin identitatea imuabilă a dumnezeirii (M. Simonetti). Tot la cererea lui Ser-ghie, el scrie un alt tratat Despre crearea lumii, în care susţine că Moise a învăţat adevărurile referitoare la creaţie, pe care grecii  le-au descoperit mai târziu. In această privinţă, el poate fi pus în legă​tură cu Philon de Alexandria, care sus​ţine anterioritatea profeţilor Vechiului Testament faţă de filosofii greci, precum şi dependenţa acestora de profeţi. Dintre lucrările sale mai menţionăm:  Contra Andream disc. IV; Adversus Jamblichi opus quod de Simulacris inscripsit; De Paschate Disputatio; Adversus sacram et oecumenicam quartam Synodum; Trac-tatus de differentia quae mânere creditur in Christo post unionem. La acestea se adaugă o serie de lucrări cu teme filo​sofice şi neteologice, printre care şî De

universali et Particulari; împotriva lui Produs despre veşnicia lumii etc.
CPG, III, 7260-7282; loan Philoponus, Arbiter: A. Sanda, Opuscula monnophysiti-ca, I, PH., Beirut, 1930; 3 tract. trith: G. Furlani, PO, 14; epist.: Idem, Una Lett. Art. di Giovanni F. airimperatore Giustiniano, Atti dell'Ist. Veneto di Se. Lett. Arti, 79, 1920, p. 1247-1265; Th. Hermann, loannes Philoponus als Monophysit, ZNTW, 29, 1930, p. 209-264; Ritter, Histoire de la philosophie chretienne, II, p. 457; H. Martin, Jean Philopone et la controverse tritheite du yjeme s£ci^ Sp 5> TU 80ţ Ber|in 1962, p.
519-525; T,W, Davids, Joannes (564) Philo​ponus, în Smith-Wace, III, p. 425-427; Baumstark, p. 162; Urbina, p. 246 biblio​grafie; Altaner-Stuiber, 1980, p. 507; M. Simonetti, Jean Philopone, în DECA, II, p. 1316-1317; B.R. Suchla, Johannes Philo​ponus, în LACL, p. 355 cu bibliografie.
loan IV Postitorul
loan IV Postitorul (m. 595), patriarh de Constantinopol (582). S-a născut la Constantinopol din părinţi meşteşugari, el însuşi devenind sculptor de profesie. Intra în monahism, probabil la Sf. Sofia. Este hirotonit diacon şi deţine şi funcţia
*       a
de trezorier patriarhal. In pofida unor opoziţii cauzate, fără nici un dubiu, de modul lui auster de viaţă, în special datorită obiceiului de a ţine posturi aspre şi îndelungate, este ales în scaunul patri​arhal de Constantinopol. loan IV este cel dintâi patriarh de Constantinopol care impune titlul de 'Patriarh Ecumenic'. Gestul său trebuie pus în legătură cu pre​tenţiile crescânde ale papii Grigorie* cel Mare de a impune primatul Romei în întreaga Biserică creştină. De altfel, între cei doi a existat un schimb de scrisori şi mesaje referitoare la această problemă, începând cu anul 585. Deşi Isidor* de Sevillia îi atribuie doar o singură omilie

despre botezul prin cufundare întreită, el mai este autorul unei homilii despre po​căinţă, stăpânirea de sine şi feciorie,, în mare parte bazată pe Sf. loan* Hrisos-tom. îndrumările pentru spovedanie, care au fost puse sub numele său, datează cu aproximaţie din sec. IX şi deci nu îi aparţin.
Migne, PG, 88, 1887-1978; CPG, 7555-7560; E. Herman, S.J., IIpiu antico peniten-ziale greco în OCP, 19, 1953, p. 71-127; Bardenhewer, V, p. 74 cu bibliografie; R. Janin, Jean IV ie Jeuneur, în DTC, 8, l, 1924, col. 828 şi urm.; DSp., 8, col. 586-589; D. Stiernon, Jean le Jeuneur, în DECA, II, p. 1310-1311.
loan Rufus sau loan de Mayuma
loan Rufus sau loan de Mayuma; episcop monofizit de Mayuma de Gaza; Se trage dintr-un trib arab din partea de stfd a Palestinei, probabil de la Ascalon. După ce studiază dreptul la Beirut, este hiro​tonit preot la Antiohia, între 476-478, de către patriarhul Petru, care îl numeşte sincel. După alungarea din scaun a patri​arhului Petru, loan se retrage şi el în Palestina, unde îi cunoaşte pe anahoretul Isaia şi pe Petru* Iberul, episcop de Ma​yuma. Deşi patriarhul Petru este repus în drepturi, loan rămâne alături de Petru Iberul, episcopul de Mayuma, urmându-i la scaunul episcopal (488). Este autorul unei lucrări intitulată Plerophorii (nX/npocpopicci), culegere anecdotică îndreptată împotriva sinodului de la Cal-cedon, pe care o scrie în timpul patriar​hatului lui Sever* de Antiohia. Lucrarea este împărţită în 89 de capitole şi a fost scrisă în greacă între anii 512-518. Din originalul grec au rămas doar fragmente. Se păstrează doar traducerea completă în siriacă. Mihail Sirianul o inserează rezu​mativ în Cronica sa.
IOAN RUFUS

IOAN SCĂRARUL




IOAN SCĂRARUL

IOAN SCOLASTICUL
F. Nau, PO, 8, 3-208 (Pleroforiile); Duval, 153; Chabot, 153; Baumstark, 184; Altaner-Stuiber, 1980, p. 241; J.-M. Sauget - T. Or-landi, Jean de Mad'ouma ou Jean Rufus, în DECA, III, p. 1312-1313; G. Rowekamp, Johannes Rufus, în LACL, p. 356-357 cu bibliografie.
loan Scărarul sau Climachus
loan Scărarul sau Climacus (570-649), ascet şi scriitor creştin. Despre viaţa lui avem  două  informaţii  scurte.  Dani i l Raiteanul, trăitor la Mănăstirea Raithu, nu departe de Mănăstirea Sinai, pe malul Mării Roşii, afirmă că loan Scărarul s-a născut în jurul anului 525 şi ar fi decedat la anul 600. A doua informaţie, mai cre​dibilă (Nau,  Tixeront,  Coman,  Cor-neanu), o aflăm din scrierea monahului Anastasie, care ne-a lăsat diverse relatări despre vieţile Părinţilor din Sinai, printre aceştia şi  loan  Scărarul, în Povestiri folositoare pentru suflet. Potrivit acestei relatări, loan s-a născut în jurul anului 570 şi a decedat în anul 649. Este atras de tânăr de viaţa monahală şi îmbrăţişează acest mod de viaţă la 16 ani. Este primit la Mănăstirea Sinai, unde stareţul Mar​tiriu îl ia ca ucenic. După moartea îndru​mătorului său spiritual, loan se retrage într-o peşteră la poalele muntelui Sinai, petrecând în post, rugăciune şi meditaţie un răstimp de aproximativ 40 de ani. La 639 este chemat la mănăstire pentru a fi numit stareţ. Nu după multă vreme, renunţă la această funcţie în favoarea episcopului Gheorghe, fratele său, şi se retrage în vechea sa peşteră unde se stinge din viaţă în anul 649. Sf. loan Scărarul mai este cunoscut sub numele de loan Sinaitul, datorită faptului că a fost egumen la Mănăstirea Sinai, şi loan Scolasticul, pentru erudiţia şi cul​tura sa deosebite. Numele de 'Scărarul'

sau Climacus, care s-a impus în literatu​ra de specialitate, derivă de la principala sa operă, intitulată Scara Paradisului (KXiuxxJ; to\) IlapccSeioo'u sau Scala Paradişi).
loan Scărarul scrie principala sa lucrare, Scara Paradisului, la îndemnul prietenu​lui   său  loan,   egumen  al  mănăstirii Raithu. Este vorba de un tratat ascetico-m i ştie care, din punctul de vedere al conţinutului, este produsul unei perioade de tranziţie şi sinteză, însumând expe​rienţa primelor trei veacuri de viaţă mo​nahală, şi pe care o prezintă într-un mod sistematic. Scara este, în esenţă, o regulă monahală pentru tradiţiile cenobitice, evaluată din perspectiva spiritualităţii sinaite, nuanţată de un echilibru trainic între intelectualismul evagrian şi regula Sf. Vasile* cel Mare. Idealul duhovni​cesc propus de loan Scărarul nu este unul nou, inventat de el. Este aceeaşi ţintă, după care au tânjit toţi marii trăitori mis​tici ai creştinismului: 'isihia' şi 'apathia', care reflectă liniştea şi odihna în Dum​nezeu sau, teologic spus, comuniunea cu Dumnezeu. De aceea, Scara este un în​drumar, un ghid sau pedagog al căutăto​rului sau trăitorului mistic. Ea arată su​fletului calea spre cer. Acest urcuş al su​fletului spre cer, este descris, în funcţie de viziunea scării lui lacov din cartea Facerii (28, 12). Cele 30 de capitole, care amintesc şi de cei 30 de ani ai Mântuito​rului, sunt o serie de 30 de cuvântări sau capitole, înţelese nu atât ca trepte, cât mai ales ca momente pe care monahul trebuie  să  le trăiască nemijlocit, ca măsuri şi căi de purificare şi înaintare, ca popasuri de rugăciune şi meditaţie, în urcuşul lui duhovnicesc. Primele trei capitole reprezintă o intro​ducere generală asupra vieţii monahale, care este considerată ca fiind necesară pentru Biserică şi aceasta nu doar ca sim-




piu apostolat, ci mai ales ca exemplu pe care monahii îl pot da Bisericii, prin 'viaţa lor îngerească'. Capitolele urmă​toare, 23 la număr, formează fondul lucrării şi tratează despre virtuţi şi păcate, înşiruite într-o coerenţă naturală. Ultimele patru capitole au un conţinut teologico-mistic şi se ocupă de isihie, liniştea sfântă, rugăciunea personală, nepătimirea sau eliberarea de patimi, dezvoltarea celor trei virtuţi teologice: credinţa, nădejdea şi dragostea, dar mai ales a dragostei.
Sf. loan Scărarul apare, în lucrarea sa, ca un bun cunoscător al tradiţiei Bisericii, a Sfinţilor Părinţi, a vieţilor şi învăţăturilor marilor trăitori din deşertul egiptean sau din cel palestinian, cum au fost Varsanu-fie şi Dorotei de Gaza. Din tradiţia apu​seană, el a fost familiar şi cu Regulapas-toralis a Sf. Grigorie* cel Mare, care a fost tradusă în greacă în jurul anului 600. La început, Scara a avut şi un supliment numit: Cuvânt către păstor, în 15 capi​tole, în care el prezintă îndatoririle unui stareţ de mănăstire, în redactarea cărora autorul s-a inspirat din Sf. Grigorie cel Mare.
Lucrarea a cunoscut un succes deosebit. Deducem acest lucru din numărul mare de manuscrise în care s-a păstrat şi din numărul limbilor în care a fost tradusă: latină, siriacă, armeană, slavă, arabă, iar mai târziu în diverse limbi naţionale, moderne şi contemporane: germană, ital​iană, franceză, engleză, rusă, bulgară, sârbă, română etc. în limba română, există peste 10 traduceri, majoritatea integrale, făcute după textul grecesc şi aproximativ cinci traduceri din slavonă. Ponderea traducerilor din greacă este evident mai mare, datorită revirimentului isihast din Biserica Ortodoxă Română, începând cu sfârşitul sec. al XVIII-Iea şi începutul sec. al XlX-lea. (N. A. Statis-

tica este aproximativă, întrucât nu s-a făcut o cercetare amănunţită în această privinţă. Este posibil ca numărul lor să fie mai mare.). Scara a fost comentată la scurtă vreme după apariţie de loan Raiteanul şi de Ilie de Creta, în sec. VIII.
Migne, PG, 88, 596-1209; trad. în rom.: D. Stăniloae, Filocalia, voi. IX, Bucureşti, 1980; loan Scărarul, Scara Raiului, tradu​cere, introducere şi note de Mitropolit N. Corneanu, Ed. Amarcord, Timişoara, 1994; A. Saudrau, La doctrine spirituelle de st. Jean Climaqm, Vie spirit., 9, 1924, p. 352-370; I. Hauscherr, La theologie du mona-chisme chez saint Jean Climaque, Theologie de la vie monastique, Paris, 1961, p. 387-410; W. V5lker, Scala Paradişi. Eine Studie zu Johannes Climacus und zugleich eine Vorstudien zu Symeon den Neuen Theologeh, Wiesbaden, 1968; R.T. Lawrence, The Three-Fold Stritcture of the Ladder of Divine Ascent, în St, Vladimir's Theological Quarterly 32, 1988, p. 101-118; L. Petit, în DTC, VIII, l, 1924, col. 690-693; Cayre", II, 281-283; Bardenhewer, V, p. 79-82; Tixe​ront, Patrologie, p. 406-407; I. G. Coman, Patrologie, 1956, p. 282-284; Altaner-Stuiber, 1980, p. 519-520 cu bibliografie; T. Spidlik, Jean Climaque ou le Scholastique, în DECA, II, p. 1301; J. Pauli, OSB, Johannes Climacus, în LACL, p. 343-344 cu bibliografie.
IOAN SCOLASTICUL III, supranumit scolasticul sau juristul, al 36-lea patriarh de Constantinopol. S-a născut la Sirimis în regiunea Cynegia, lângă Antiohia. întrucât la Antiohia a existat, în acea vre​me, un înfloritor colegiu de studii juri​dice, el se înscrie la acest colegiu, remar-cându-se prin studiile sale. Acest colegiu a fost suprimat mai apoi de împăratul Justinian, pe motiv că dreptul trebuie stu​diat doar în capitala imperiului. Aceeaşi soartă au avut-o şi alte colegii juridice din imperiu. Intrând în rândurile preo-
IOAN SCOLASTICUL
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ţeşti, loan devine secretar al Bisericii, în această calitate, intră în legături directe cu Constantinopolul. Către sfârşitul vie​ţii, Justinian a dorit să-i ridice pe aphtar-todoceţi* la rangul de ortodoxie, el a găsit în loan persoana potrivită pentru acest scop, mai ales datorită cunoştin​ţelor şi abilităţii sale de jurist. Despre loan, ca episcop, cunoaştem puţine lu​cruri. La şapte luni de la numirea sa ca patriarh, împăratul Justinian decedează. Ii urmează împăratul Justin II. Sub dom​nia acestuia, şi-a exercitat loan patri​arhatul.
loan a ajuns cunoscut, mai întâi, prin colecţia de canoane pe care a facut-o pe când se afla la Antiohia. Spre deosebire de vechile colecţii de canoane bisericeşti, el nu le mai aranjează în ordine crono​logică, ci tematic. Colecţiile mai vechi cuprindeau 60 de teme, în timp ce colecţia sa avea doar 50. Astfel, la grupul de canoane colecţionate şi acceptate de Biserica Ortodoxă, ca cele de la Niceea, Ancyra, Neocezareea, Gangra, Antiohia, Efes şi Constantinopol, el adaugă Ca​noanele apostolice, în număr de 81, pe cele de la Sardica, 21 la număr şi cele 68 de canoane menţionate în scrisoarea canonică a Sf. Vasile*. Ca patriarh, loan redactează o nouă lucrare, Nomocanonul, o ediţie prescurtată a celei dintâi, la care adaugă rescriptele imperiale şi cele civile, în special Novaelele lui Justinian. Balsamon a citat această lucrare în notele sale asupra primului canon al Sinodului Trullan de la Constantinopol, iară a-i menţiona titlul. Se pare că loan a mai scris un tratat teologic, Logosul catehetic despre Sf. Treime, respins de loan Phi-loponul. Este posibil ca acest tratat să fie una şi aceeaşi lucrare cu Mystagogia, pe care loan* de Nikiu i-o atribuie.
Migne, PG, 103, 240; CPG, 7750-7751; E. Schwartz, Die Kanonessammlung von

Johannes Scholastikos, S. Bayr., Hft, 6, 1933; Ed. critică: V.N. Benesevi%, în Abh. Bayr., N.F., XIV, 1937; Grumel, Regestes, p. 250-259; Beck, 422-423; W.M. Sinclair, Joannes (125) III, Scolasticul, art. în Smith-Wace, III, p. 366-367; Bardenhewer, V, p, 75; L. Petit, în DTC, VIII, Cross, John Scho-lasticus, în ODCC, p. 754; Altaner-Stuiber, 1980, p. 234, 250 şi urm.; D. Stiernon, Jean IU le Scolaslique, în DECA, II, p. 1318-1319; F.R. Gahbauer OSB, Johannes III. von Konstantinopel, în LACL, p. 350.
loan de Scythopolis
loan de Scythopolis, scriitor antieretic din Scythopolis, Palestina, activ în prima jumătate a sec. VI, deosebit de cultivat, după mărturiile contemporanilor săi. El a scris un tratat împotriva celor care se separă de Biserică sau Contra lui Eutihie şi Dioscor^ la cererea patriarhului Iulian (probabil Iulian de Antiohia, 471-476), o Apologie sinodului de la Calcedon şi Contra lui Sever. Toate aceste lucrări fiind îndreptate împotriva monofiziţilor. Se pare că el a inserat în formula cal-cedoniană, formula teopaschită Unus de trinitate passus est (Unul din Treime a pătimit). loan a fost şi autorul unor comentarii la Pseudo-Dionisie, bazate pe scholiile Sf. Maxim* Mărturisitorul. Co​mentariile sale au fost identificate după un manuscris în limba siriacă, fiind cu​prinse în introducerea traducerii operelor lui Dionisie Areopagitul, scrisă de Phocas bar Serghei de Edessa, scriitor din sec. VIII. Anastasie* Bibliotecarul a desco​perit un exemplar din aceste comentarii şi îl trimite, cu o traducere în latină, împăratului Carol Pleşuvul, însoţit şi de scholiile Sf. Maxim Mărturisitorul. Acest exemplar s-a pierdut.
Migne, PG, 4, 15-432, 527-576; CPG, III, 6850-6852; Fotie, Bibi., cod. 107; F.

Diekamp, Doctrina Patrum, Munster, 1907, p. 85 şi urm. retip în 1981; J. Lebon, CSCO 94, p. 202-204 (trad. în siriacă); B.R. Suchla, Die sogenannten Maximus-Scholien des Corpus Dionysiacum Areopagiticum, Gb'ttin-gen, 1980; idem, Die Oberlieferung des Prologs des Johannes von Skythopolis zum griechischen Corpus Dionysiacum Areopa-giticum, Giittingen, 1984; idem, Verteidigung eines platonischen Denkmodells einer chri-stlicher Welt, Guttingen, 1995; T.W. Davids, Joannes (565) Scythopolita, art. în Smith-Wace, III, p. 427; S. Helmber, Der Neu-chalkedonismus, Bonn, 1962, p. 176-184; L. Perrone, La chiesa di Palestina e le contro-versie cristologische, Brescia, 1980, p. 325; Altaner-Stuiber, 1980, p. 508 şi urm.; M. Simonetti, Jean de Scythopolis, în DECA, II, p. 1319; B.R. Suchla, Johannes von Skytho​polis, în LACL, p. 358-359 cu bibliografie.
loan Talaia
loan Talaia sau Tabennesiotes (sec. V), a fost urmaşul patriarhului de Alexandria, Timotei Solafaciolus, în 482, şi apoi episcop de Nola. înainte ca Timotei să fi fost exilat, loan a deţinut funcţia de iconom, iar când acesta a fost obligat să se retragă la Canopus, el îl însoţeşte. El revine cu Timotei la Alexandria, după re​punerea lui în scaun, reluându-şi funcţia de iconom. Intervine pe lângă împăratul Zenon ca urmaşul lui Timotei la funcţia de patriarh al Alexandriei să fie un orto​dox. După decesul patriarhului, monofi​ziţii îl aleg pe Petru Mongul, în timp ce ortodocşii îl aleg pe loan, care este însă obligată să părăsească cetatea. După o şedere la Antiohia, el pleacă la Roma, pentru a interveni pe lângă Simplicius (m. 483). Simplicius îi scrie lui Acaciu, patriarhul Constantinopolului în vederea repunerii lui loan în scaun. Acesta îi răspunde papii că, la porunca împăratului 1-a primit pe Petru mongul în comuniune,

iar loan nu mai are ce căuta la Alexandria. Urmaşul lui Simplicius, Felix III, îl sus​ţine pe loan Talaia. Situaţia se înrăută​ţeşte, întrucât, în urma refuzului lui Aca​ciu, papa îl excomunică. Nici după moar​tea lui Zeno, lucrurile nu se schimbă. întrucât, loan îl ajutase pe noul împărat, Anastasie, în timpul unui naufragiu la Alexandria, el spera ca acesta să-1 ajute să-şi recupereze scaunul, în acest scop se deplasează la Constantinopol. în loc să-1 ajute, împăratul porunceşte ca loan să fie arestat şi trimis în exil. loan izbuteşte să evite arestarea şi să fugă din nou la Roma. Ajuns la Roma, şi pentru a rezol​va situaţia lui, papa îl numeşte episcop de Nola. De aici, loan îi scrie lui Ghelasie o ocTcoXoyia, în care anatematizează nu nu​mai erezia pelagiană, dar şi pe Pelagiu*, pe Celestin* şi Iulian* de Eclana. Se stinge din viaţă la Nola, în Campania.
Migne, PG 86, 2617-2636; Migne, PL 68, 1020-1027; Evagriu, Ist., bis., HJn 12-18; Fotie, Bibi., cod. 15 a; T.W. D, Joannes (l 1), în Smith-Wace, III, p. 347-348; E. Ma-laspina, Jean Talad'a, în DECA, II, p. 1319-1320.
loan de Tesalonic
loan de Tesalonic, arhiepiscop de Tesa​lonic, urmaşul în scaun al lui Eusebiu, la începutul sec. VII. îşi întăreşte concita-dinii în faţa primejdiei invaziei avarilor. Potrivit tradiţiei, prin rugăciunile sale, a salvat oraşul de la un cutremur de pă​mânt. A fost un predicator iubit de popor. De la el s-a păstrat o omilie asupra Adormirii Maicii Domnului, deosebit de importantă pentru istoria acestei sărbă​tori, o alta, despre femeile purtătoare de mir şi una despre Tăierea Capului Sf. loan Botezătorul. Totodată, s-au mai păs​trat fragmente dintr-o omilie referitoare la Ispitirea lui lisus. De importanţă pen-
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tru istoria Balcanilor, întrucât vorbeşte despre invazia slavilor, dar şi pentru isto​ria cultului creştin, este culegerea Mi​nunilor Sf. Dimitrie, Izvorâtorul de Mir, patronul oraşului Tesalonic. Omilia de​spre femeile purtătoare de mir a fost multă vreme atribuită Sf. loan* Hrisos-tom, fiind trecută între operele sale, cu titlul: De Resurrectione Christi.
Migne, PG, 59, 635-644; 116, 1203-1324; BHG, 499-516, 547H, 842T, 1144-1144G; BHG, Auct., 500-510/13, 1056, 1056G, 1056GB; W.M. Sinclair, Joannes (409), art. în Smith-Wace, III, p. 396 (care îl plasează la sfârşitul sec. VII); P. Lemerle, Leş plus anciens recueils des mir ades de saint Demetrius, Paris, 1980; D. Stiernon, în DSp 8, col. 778-780; idem, Jean de Thessalo-nique, în DECA, II, p. 1320; B. Windau, Johannes L von Thessalonike, în LACL, p. 358.
loan de Tomis
loan de Tomis (sec. V), episcop de To​mis, uneori identificat cu loan* Ma-xenţiu. S-a născut undeva în Sciţia Mică la începutul sec. V. Este atestat ca ierarh de Tomis înainte de 448. Participă la si​nodul de la Constantinopol din 448-449, care a combătut ereziile nestoriană şi eutihiană. Este cunoscut ca autor al unor omilii şi chiar tratate dogmatice împotri​va nestorienilor. Datorită importanţei sale, a fost inclus şi în Collectio Palatina (sec. V), realizată după sinodul ecumenic de la Efes, 431. Face parte din grupul teologilor din Sciţia Mică, Dobrogea de azi, care au fost profund angajaţi în con​troversele hristologice ale vremii, împo​triva lui Nestorie, care afirma că Maica Domnului era doar 'primitoare de Dum​nezeu' (theodokos), el susţine, împreună cu loan* Cassian, că este 'născătoare de Dumnezeu' (theotokos). G. Morin a des-

coperit încă un fragment dintr-o lucrare care, se pare, a aparţinut acestui ierarh teolog de la Tomis.
CPL 665; Migne, PG, 48, 1088 (Collectio Palatina); Fr. Gloria (ed.) loannis Tomitanae Urbia Episcopi Opuscula, în Corpus Chris-tianorum Seriae Latina, LXXXV, A.; CPL, 665; I. G. Coman, Şi cuvântul Trup s-a făcut, Ed. Mitropoliei Banatului, Timişoara, 1993, p. 239 şi urm., cu o analiză a concepţiei ma-riologice şi hristologice a lui loan de Tomis; Dom Germain Morin, Le temoignage de Jean de Tomis sur Ies heresies de Nestorius et Eutyches, în Journal of Theological Studies, VIII, 1905, p. 74-79; E. Prinzivalli, Jean de Torni, în DECA, II, p. 1320; B. Windau, Johannes von Torni, în LACL, p. 358.
lona
lona, poet necunoscut, autor a două poeme, De Sodoma, 167 hexametri, şi De Jona, 105 hexametri. Aceste poeme au fost trecute sub numele lui Tertullian* şi Ciprian*. Deşi relatarea este fidelă tex​tului biblic, expunerea este foarte natu​rală şi plină de culoare. Nu cunoaştem când a trăit şi activat.
R. Peiper, CSEL, 23, 1891,212/216; Altaner-Stuiber, 1980, p. 406.
lona de Bobbio
lona de Bobbio, stareţ al mănăstirii Bobbio şi scriitor din sec. VIL S-a născut la Sigusia (Suza) în Liguria, la sfârşitul sec. VI. în jurul anului 618 intră în mă​năstirea Bobbio, aflată între Genoa şi Milano, condusă la acea vreme de Attala, urmaşul Sf. Columban, fondatorul aces​tui aşezământ monahal. Se pare că aici a studiat, devenind secretarul lui Attala şi a succesorului acestuia, Bertulfus. Călăto​reşte cu acesta la Roma, pentru a solicita papii Honoriu scoaterea mănăstirii de

sub jurisdicţie episcopală. Honoriu aprobă cererea lor. în anul 640, după o vizită la mănăstirea Luxeuil, începe să redacteze Vita S, Columbani, probabil în timpul şederii sale la mănăstirea Evoriac, în dioceza Meaux, unde a trăit Sf. Bur-gundofara, a cărei viaţă şi fapte miracu​loase vor constitui obiectul altei mono​grafii biografice a lui lona. Data morţii sale nu este certă, probabil nu la multă vreme după anul 665. Pe lângă cele două biografii, el a mai scris vieţile sfinţilor Eustatie, Attala, Bertulfus şi îoan de Reome. Deşi din punct de vedere teolo​gic, operele sale nu au o valoare deose​bită, ele sunt, totuşi, deosebit de impor​tante mai ales dacă ne gândim la puţină​tatea scrierilor teologice şi duhovniceşti în sec. VII în Apus.
Migne, PL, 87, 1011-1084; CPL, 1185 (1115), 1176, 1177 (2113); MGH, III, p. 406-413, 505-517; IV, 61-152; Jonas, Vita Columbani et discipulorum eius, text stabilit de M. Tosi, versiunea italiană de E. Cremona şi M. Paramidani, prezentarea de E. Fran-ceschini şi J. Leclercq, Piacenza, 1965; S.A. Bennett, Jonas (6), art. în Smith-Wace, III, p. 430-431; M. Simonetti, Jonas de Bobbio, în DECA, II, p. 1345.
lordanes
lordanes (între sec. V-VI), istoric şi scri​itor de limbă latină, cunoscut şi sub numele de Jordanis sau Jornandes. S-a născut undeva în Dacia Pontică, probabil în ţinutul Peuce din Delta Dunării sau într-o localitate apropiată de gurile flu​viului, spre sfârşitul sec. V (Diaconescu). A decedat la Ravena sau în altă localitate din Italia, pe la mijlocul sec. VI. Deşi de origine ostrogot sau alanogot, el se con​sidera roman din ţinuturile getice. In lucrarea sa Getica, el dă informaţii de​spre propria sa familie: 'Paria, tatăl

tatălui meu, Alanoviiamuthes, adică bu​nicul meu, a fost secretarul lui Candax, cât timp a trăit, şi al fiului surorii sale Gunthic, magister militum. Şi eu, lorda​nes, oricât de neînvăţat sunt, am fost se​cretar înainte de convertirea mea'. De​ducem, din funcţiile pe care membrii familiei sale le-au îndeplinit, că lordanes a crescut într-o familie cu educaţie aleasă, ceea ce a făcut ca şi el să se bucure de o atare educaţie. De fapt, el a fost poliglot, cunoscând pe lângă limba gotică, limbile latină, în care a scris, greacă şi alană. A lucrat, după cum el însuşi mărturiseşte, ca notar sau secretar, funcţie pe care o părăseşte, după conver​tirea sa, când se retrage la o mănăstire despre locul şi numele căreia nu avem informaţii exacte. Convertirea sa a fost, se pare, mai întâi la arianism, specific goţilor, pentru ca apoi să îmbrăţişeze credinţa ortodoxă. Aici şi-a aprofundat studiile sale de istorie romană şi gre​cească, lărgindu-şi totodată cunoştinţele teologice. Unele manuscrise îl prezintă ca episcop: lordanes, episcopus Ra-vennas. Nu ştim dacă lordanes, episcopul Ravenei este una şi aceeaşi persoană cu lordanes istoricul. Există totuşi această posibilitate, dacă avem în vedere că Italia se afla sub dominaţia unor triburi ger​manice: skirii, herulii şi ostrogoţii. He​rulii erau conduşi de Odoacru (433-493), împotriva căruia s-a ridicat Theoderic cel Mare, regele ostrogoţilor, care îl învinge, pentru ca în cele din urmă să-1 asasineze la Ravena, iar acest oraş devenise capita​la regatului ostrogot. Faptul că ar fi fost episcop de Crotona este acum exclus. Papa Vigiliu, prieten al acestuia, îl men​ţionează pe lordanes printre semnatarii condamnării episcopului Teodor de Ce-zareea. lordanes a scris mai multe lu​crări, dintre care ne-au parvenit doar două: De summa temporum vel origine
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actibusque gentis Romanorum, numită de obicei Romana şi De orgine acti​busque Getarum, numită Getica. Prima lucrare este o istorie universală de la Adam la Justinian, în redactarea căreia s-a inspirat din scrierile lui Cassiodor*, Ieronim*, Orosiu*, Virgiliu, Livius, Strabon şi alţii, în speţă din acei autori care au abordat într-un fel sau altul legă​tura dintre cultura barbară şi cea romană. Scopul său nemărturisit, dar evident, era de a contribui la împăcarea migratorilor barbari cu locuitorii Italiei şi la eventuala lor înfrăţire, prin demonstrarea că, în plan istoric, goţii şi romanii erau egali ca valoare. Bun cunoscător al materialelor biblice iudaice şi creştine, el izbuteşte să redea o istorie universală de orientare creştină. Getica, despre care se crede că ar fi un rezumat al Istoriei goţilor scrisă de Cassiodor, acum pierdută, conturată la cererea prietenului său Castalius, repre​zintă o scriere bazată pe erudiţie istorică (Diaconescu). Dintre autorii din ale căror opere s-a inspirat, îi reţinem pe: Pom-peius Trogus, Titus Livius, Virgiliu, Strabon, Pomponius Mela, Ptolemeu din Alexandria, Dion Chrysostom şi alţii. Getica este un izvor inepuizabil de infor​maţii referitoare la istoria, nu numai a triburilor germanice, ci şi a geto-dacilor şi a altor populaţii cu care triburile ger​manice au venit în contact, între care şi hunii. El a văzut posibilă supravieţuirea regatului got din Italia, numai prin cola​borarea loială cu împăratul Justinian de la Constantinopol. Limba lucrărilor lui lordanes este latina populară vorbită.
Theodor Mommsen (ed.), MGH, Auct. ant., V, Berlin 1882; M. Manitius, Geschichte der lateinischen Literatur des Mittelalters, l, Munchen, 1911; A. H. D. Acland, Jordanis, art. în Smith-Wace, III, p. 431-438; lordanes, Getica, prefaţă de I. C. Drăgan, îngrijirea tex​tului, traducere, comentarii de G. Popa-

Lisseanu. Postfaţă de Roxana lordache, Centru European de Studii Tracice, Roma, Ed. Nagard, 1986; O. Giordano, Jordanes e la storiografîa del IV secolo, Bari, 1973, cu bibliografie; M. Diaconescu, Istoria litera​turii dacoromâne, Ed. Alcor Edimpex, Bucureşti, 1999, p. 677-690; M.L. Angrisani Sanfilippo, Jordanes, în DECA, II, p. 1345-1346; W. Bursgens, Jordanes, în LACL, p. 358-359, cu bibliografie.
losif Hazzaya
losif Hazzaya (sec.VII), persan de ori​gine. A fost luat prizonier de trupele ca​lifului Omar (634-644), care 1-a vândut ca sclav unui creştin. Acesta îl elibe​rează, după ce s-a încreştinat şi a primit botezul. Abhd-isho îi atribuie 1900 de tratate, dintre care menţionează doar câteva ca fiind bune de citit, celelalte conţinând probabil idei eretice. Cele mai de seamă lucrări sunt: Despre teorie (sau speculaţie) şi practică; Cartea tre​zorierului ce conţine răspunsuri la între​bări încuietoare; Despre nenorociri şi pedepse; Despre motivaţiile principa​lelor sărbători ale Bisericii; Cartea isto​riilor paradisului orientalilor., care cu​prinde multe date de istorie bisericească; o prezentare a viziunii lui Ezechiel şi a Sf. Grigorie; Despre cartea negustoru​lui; Despre (pseudo) Dionisie (Areopa-gitul) şi despre căpiţa scientiae sau Ca​petele cunoaşterii (ale lui Evagrie) şi o serie de epistole despre caracterul înalt al vieţii monahale. losif a fost acuzat de a fi împărtăşit şi susţinut idei neconforme cu tradiţia creştină ortodoxă: preexistenta sufletelor, inutilitatea rugăciunii orale şi a muncii manuale pentru desăvârşirea vieţii şi mai ales vederea lui Dumnezeu cu ochii trupeşti.
A.   Mingana,   Early   Christian   Mystics, Cambridge, 1934, p. 256-279; R. Beulay, în

PO 45/2; G. Bunge, Briefe iiber dos geistliche Leben, Trier, 1982 (trad. în ger​mană); Wright, p. 81; A. Scher, Joseph Hazzaya ecrivain syriaque du Vllle sfecle, RSO, 3, 1910, p. 54-63; Duval, p, 227; Baumstark, p. 222-223; Chabot, p. 97; A. Guillaumont, Sources de la doctrine de Joseph Hazzaya, OS, 3, 1958, 3-25; Urbino, p. 147-148; P. Bruns, Joseph der Seher (Hazzaya), în LACL, p. 359, cu bibliografie.
losif Huzaya
losif Huzaya (m. 580). Denumirea de Huzaya derivă de la Huzistan, ţinutul său de origine. Ucenic al lui Narsai* şi autor al primului tratat de gramatică siriacă şi al unui tratat despre 'cuvintele echivoce' din siriacă, adică, cuvintele care se scriu cu aceleaşi litere, dar au sensuri diferite. Lui îi revine cinstea de a fi fost primul inventator al sistemului de punctuaţie şi vocalizare în siriacă. în această ordine de idei, Bar-Hebraeus observa că 'el a schim​bat modul edessenian (sau apusean) de citire, înlocuindu-1 cu modul răsăritean, folosit de nestorieni'. A decedat în anul 580.
Assemani, BO, III, l, 64, 82; idem, BO, III, 2, CMXXVIIA; Bar-Hebraeus, Chron. Eccles., II, 78; A. Merx, Historia arîis gramm. apud syros, Leipzig, 1889; p. 8, 28, 30, 68, 99-102; Wright, p. 75; Chabot, 55-56; Baumstark, p. 116-117; Urbina, p. 124.
losif Inmograful
losif Imnograful (810-886), unul dintre cei mai de seamă imnografi greci. Da​torită cuceririi Siciliei de către arabi, se refugiază la Tesalonic, iar de aici merge la Constantinopol. Este forţat să pără​sească Constantinopolul din pricina per​secuţiei iconoclaste (841). în drum spre Roma este prins de piraţi, luat sclav şi

dus în Creta, unde a fost pus să mun​cească. Izbuteşte să evadeze şi revine la Constantinopol. Datorită atitudinii sale, favorabilă cultului icoanelor, este exilat în Chersones împreună cu Fotie*. Despre el se spune că este autor a cel puţin 1000 de canoane, dintre care un număr de aproximativ 200 sunt incluse în Mineiele Bisericii Ortodoxe sub acrostih. Tot el a dat forma finală Octoihului. A fost ade​seori confundat cu losif de Tesalonic (lo​sif Studitul), fratele lui Teodor Studitul.
Migne, PG, 105, 983-1426, cu o introducere despre viata sa de loan Diaconul, col. 925-982; C. van de Vorst, Note sur St. Joseph l'Hymnographe, în An. Boli., XXXVIII, 1920, p. 148-154; Măria E. Colonna, Bio​grafie di Giuseppe Innografo, în Universita di Napoli, Annali della Facolta di Lettere e Filosofia, III, 1953, 1954, p. 105-112; Cross, Joseph the Hymnographer, în ODCC, p. 758,
losif de Seleucia
losif de Seleucia (sec. VI), catolicos de Seleucia. A studiat medicina pe care a practicat-o la Nisibe. Este prezentat re​gelui Chosroe I care era bolnav, întrucât reuşeşte să-1 vindece, drept recunoştinţă, acesta îl numeşte catolicos al Seleuciei, în scaunul rămas vacant prin decesul lui Mar-abha în 552. După trei ani de catoli-cosat, este depus din treaptă, probabil, datorită cruzimilor şi năstruşniciilor la care s-a dedat. A promulgat 23 de ca​noane. 11 ie, episcop de Damasc (893), relatează că el ar fi întocmit o listă cu toţi predecesorii săi în scaun, dând atenţie deosebită celor care au avut o soartă asemănătoare cu a sa. Bar-Hebraeus îl acuză că ar fi falsificat epistolele de con​solare ale lui lacob* de Nisibe către Papa de Seleucia, cu ocazia depunerii din scaun.
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J.B. Chabot, Syn. Or., p. 96-19 cu trad franc, ibidem, p. 352-367; O Braun, Das Buch der Synhados, p. 146-163 (în germ.); H. Gis-mondi, Ling. syr, gramm. et chrestomathia cum glossario, ed. 2-a, Roma, 1900, p. 30-32; Wright, p. 78; Baumstark, p.124; Urbina, p. 129-130.
losua Stâlpnicul sau Stilitul
losua Stâlpnicul sau Stiiitul, călugăr siri​an, probabil monofizit, de la sfârşitul sec. V. Originar din Edessa, a intrat la mănăs​tirea Zuqnin de lângă Amida în Meso-potamia. După câţiva ani, se decide să urmeze exemplul Sf, Simion Stâlpnicul şi să-şi petreacă restul vieţii în vârful unui stâlp. De numele lui îosua Stâlp​nicul se leagă una din cele mai intere​sante cronici ale vremii: Istoria cala​mităţilor care au lovit Edessa, Amida şi întreaga Mesopotamie. Această cronică a fost încorporată de Dionisie* de Tell-Mahre în propria sa istorie a domniei Iui Anastasie, fapt care a salvat-o probabil şi de la pieire. Istoria lui losua cuprinde cea mai bună prezentare, din acea vreme, a marelui război dintre Imperiile persan şi byzantin în timpul domniei lui Qawadh şi Anastasie (502-506). El a redactat această istorie între anii 510-515. Asse-mani este de părere că losua a fost călu​găr ortodox.
Paulin Martin, Chronique de Josue le stylite, în Abhandlungen fur die Kunde des Mor-genlandes, VI, Leipzig, 1876; W. Wright, The Chronicle of Josua the Stylite, Cambridge, 1882, retip. în 1968; I. Guidi, CSCO, l f., 1903, (TO); Idem, p. 59; Chabot, p. 67-68; Duval, p. 177-178, 196; I.G. Smith şi G.T. Stokes, Joshua (1) Stylites, în Smith-Wace, III, p. 461; Altaner-Stuiber, 1980, p. 234; P. Bruns, Josua der Stylit, în LACL, p. 359-360, cu bibliografie.

Iov
Iov, călugăr şi teolog ortodox din vremea domniei împăratului Justinian, autor al unui tratat împotriva lui Sever*, episcop eutihian de Antiohia. Singurele infor​maţii pe care le posedăm despre el, ne sunt furnizate de Fotie*, care afirmă că Iov era foarte bun în a pune problemele, dar nu în a le rezolva. Lui Iov îi mai este atribuit un tratat despre Lucrarea icono-miei (OiKovojo-iKTi Tipor/f-iocteia), din care s-au păstrat o serie de fragmente, deosebit de importante pentru gândirea teologică ortodoxă.
Migne, PG, 103, 736-829; 86, 3313-3320; CPG, 6984; R. Henry, Photius. Bibliothkque, III, Paris, 1964, p. 153-227; J. Gammack, Jobius (3), în Smith-Wace, III, p. 429; DTC> 8, col. 1486-1487; Beck, p. 383; D. Stiernon, Job, în DECA, p. 1340.
Ipolit sau Ipolit Romanul
Ipolit (170-236), scriitor bisericesc şi, după informaţia lui Ieronim*, episcop al unei Biserici al cărei nume nu îl cunoaş​tem, în pofida importanţei sale, el fiind cel mai mare teolog al Bisericii romano-catolice din sec. al HI-lea, nu posedăm decât date biografice referitoare la el, probabil şi pentru că a scris în limba greacă, el fiind ultimul scriitor apusean care a folosit această limbă în scris, dar mai ales pentru că a fost un teolog rebel, în 1551, a fost descoperită în cimitirul lui Ipolit, la Roma, pe via Tiburtina, o statu​ie a Sf. Irineu, îmbrăcat în tribon şi stând pe un jilţ, datând din sec. al III-lea. Pe soclul acestei statui se află înscrisă lista operelor sale. Statuia se află în Muzeul Lateran din Roma. Lucrurile s-au schim​bat întrucâtva după descoperirea la Mun​tele Athos, în 1842, a lucrării Philo-sophwnena,, care furnizează date impor-

tante despre Ipolit. Din aceste documente aflăm că Ipolit s-a născut pe la anul 170, undeva la Lyon sau în împrejurimi, într-un mediu elen. Gregory Dix este de pă​rere  că  Ipolit  s-a  născut  la  Roma. Quasten îl plasează, datorită culturii şi limbii pe care o foloseşte, tot în mediul elin, iar pentru că era familiarizat şi cu cultele de mistere greceşti, crede că s-a născut undeva în Orient. Fotie afirmă că Ipolit a fost ucenic şi mare admirator al Sf. Irineu*. Deşi istoricii romano-catolici susţin că el a fost doar preot, teologul german J. Dollinger a dovedit că Ipolit a fost ales papă de partida adversă lui Callist. Că Ipolit a activat la Roma ca preot, aflăm din relatările despre vizita lui Origen la Roma, în anul 212, care 1-a auzit ţinând o predică Despre preamă​rirea Domnului şi Mântuitorului nostru. Despre el, se spune, că a atins mare popularitate în timpul lui Victor* I, care 1-a hirotonit preot. A funcţionat ca preot în vremea lui Zefirin*, fiind ales episcop de către credincioşii romani mai austeri, în acelaşi timp în care a fost ales şi Callist. A intrat în conflict cu monar-hienii Noet, Epigonios şi Cleomenes şi în special cu preotul Callist, pe care îl acuză de monarhianism, cât şi de o serie de păcate grele:  apostazie, desfrânare şi ucidere. Ipolit a funcţionat ca episcop schismatic - primul antipapă - sub Urban (222-230) şi Ponţian (230-236). Pentru a pune capăt schismei  din comunitatea creştină din Roma, Ipolit a fost exilat în Sardinia  de  către  Maximinus  Thrax, unde a murit ca martir în anul 236. în urma reconcilierii cu episcopul Romei, rămăşiţele sale pământeşti au fost aduse la Roma şi depuse în cimitirul care îi poartă numele.
Opera lui Ipolit este deosebit de bogată, aproape tot atât de extinsă ca cea a con​temporanului său Origen, acoperind

aproape toate domeniile teologiei: exe​getic, dogmatic-apologetic, antieretic şi practic. Scrisă în greacă, ea s-a bucurat de mare popularitate, fiind tradusă în mai multe limbi: latină, siriacă, coptă, etiopi​ana, arabă, armeană, georgiană şi sla​vonă. Cu toate acestea, opera sa intrat în umbră în Apus, fie pentru că a fost scrisă în greacă, fie pentru lipsa de acurateţe doctrinară (P. Hristou), în multe cazuri, fiind păstrată doar fragmentar. Din lista lucrărilor sale reţinem: Comentariile la Danul, Cântarea Cântărilor, Binecuvân​tările  lui lacob,   Binecuvântările  lui Moise, Hexaemeron, Exod, Psalmi, Pro​verbele lui Solomon, Isaia, lezechiel, Za-haria etc. Pentru Noul Testament a scris comentarii la Matei, loan şi Apocalipsă. Dintre  lucrările  sale  dogmatico-apolo-getice menţionăm: Despre univers, con" tra grecilor şi a lui Platon, Demonstraţie contra iudeilor, Despre înviere, Contra lui Marcion, Sintagma sau Contra tutu​ror ereziilor, Contra ereziei lui Artemon. Cea mai importantă din această serie este tratatul   intitulat Philosophumena sau
f\.
Expunerea principiilor filosofice. Intre cele practice amintim: Despre Antihrist, Cronica, Determinarea datei Paştilor, Despre tradiţia apostolică şi Canoanele lui Ipolit. La acestea adăugăm Fragmen​tul Muratori*, care îi este atribuit. Este vorba de cea mai veche listă a scrierilor Noului Testament, acceptate ca fiind inspirate. Documentul a fost descoperit de L. A. Muratori în anul 1740, într-un manuscris din sec. al XVIII-lea, păstrat în Biblioteca Ambroziană din Milan. Patru fragmente ale aceluiaşi text au fost găsite în alţi codici din sec. al Xl-lea şi al XH-lea de la Montecassino. Cea mai valoroasă lucrare a lui Ipolit este Philosophumena sau Expunerea prin​cipiilor filosofice. Prima carte a acestei lucrări a fost cunoscută încă din 1701,
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fiind atribuită însă lui Origen. Cărţile 4-6 au fost recuperate de Minoides Mynas, în 1842, şi au fost publicate, împreună cu prima carte, la Oxford, în 1851 de M.E. Mii Ier, însă tot sub numele lui Origen. F.G. Schneidewind este cel care va descoperi că Ipolit este adevăratul autor al acestei lucrări în 1859. Urmând în spe​cial metoda Sf. Irineu, Ipolit susţine că ereziile se întemeiază în special pe filosofia păgână, în speţă cea greacă. El începe printr-o prezentare a şcolilor filosofice greceşti de la Thales la Hesiod. Cărţile 2 şi 3, fiind pierdute, se crede că au tratat despre cultele de mistere gre​ceşti şi mitologia greacă şi barbară. Car​tea a 4-a este dedicată astrologiei şi magiei. Cărţile 5-9 resping ereziile vre​mii, cuplând cele 33 de secte gnostice cu diverse sisteme filosofice menţionate anterior. Lucrarea a fost scrisă după anul 222.
De atenţie deosebită s-a bucurat însă lu​crarea intitulată Tradiţia apostolică. Cu excepţia Didahiilor*, este cel mai impor​tant document privind treptele sacerdo​tale creştine în Biserica primară. Titlul tratatului se regăseşte pe soclul statuii lui Ipolit. Cuprinsul acestuia a fost conside​rat pierdut, până în 1916, când R. H. Connolly a dovedit că textul latin al Constituţiei bisericeşti egiptene este în realitate Tradiţia apostolică a lui Ipolit. După un scurt prolog, Tradiţia Aposto​lică a lui Ipolit conţine canoanele privind alegerea şi hirotonirea episcopu​lui, rugăciunea pentru hirotonire, litur​ghia euharistică, binecuvântarea untde​lemnului, brânzei şi a măslinelor. Ur​mează normele şi rugăciunile pentru hirotonia preoţilor şi a diaconilor, în final, această parte se ocupă de problema mărturisitorilor, văduvelor, citeţilor, fecioarelor, ipodiaconilor şi a celor care aveau darul vindecării. A doua parte a

tratatului formulează normele care pri​vesc laicatul: noii convertiţi, meseriile şi îndeletnicirile interzise creştinilor, cate-humenii, botezul, confirmarea şi prima împărtăşanie. Partea a treia se ocupă cu diferite practici bisericeşti: reguli privind postul, agapele, euharistia duminicală, reguli privind înmormântarea etc.
Ipolit nu prezintă un sistem teologic închegat. Teologia lui se circumscrie ho​tarelor tradiţiei apologetice şi polemice. In unele cazuri, în vâltoarea polemicilor, el depăşeşte unele praguri doctrinare, ceea ce i-a atras acuza de a fi fost teolog schismatic. Doctrina hristologică a lui Ipolit se înscrie pe linia apologeţilor creştini: Sf. Justin Martirul şi Filosoful, Atenagora, Teofil şi Terţul Han, păstrând nuanţa subordinaţianistă prezentă în teologia acestora. El face distincţie între. Logosul lăuntric sau imanent în Dum​nezeu (A,6yo<; ev5id0eTo<;) şi Logosul enunţat sau rostit, 'proferat în afară' (I.G. Coman) (A,6yoc; TrpocpopiKoq). Naşterea sau generarea Logosului este un proces progresiv, acesta dobândind calitatea de persoană mai târziu, la un moment şi într-un mod pe care Tatăl le-a hotărât, mai exact, la întrupare, când Logosul de​vine Fiu desăvârşit (moţ xeXeioc;). Se reţin astfel trei etape sau faze în evoluţia Logosului: timpul dinainte de creaţie, de după creaţie şi întruparea. Spre deosebire de apologeţi, Ipolit asociază nu numai crearea lumii, dar şi întruparea, actului de naştere sau generare a Logosului. In acest fel, fără a-şi da seama, el introduce faze distincte de creştere în esenţa divi​nă, fapt incompatibil cu imutabilitatea sau neschimbabilitatea acesteia. Ipolit mai greşeşte atunci când consideră că generarea sau naşterea Cuvântului este o lucrare liberă a lui Dumnezeu, asemenea creaţiei, şi când a susţinut că Dumnezeu ar fi putut face pe orice om Dumnezeu,

dacă ar fi voit acest lucru: 'Omul nu este nici Dumnezeu, nici înger; să nu cumva să greşeşti. Dacă El ar fi voit să te facă Dumnezeu, ar fi putut face acest lucru; ai exemplul Cuvântului; însă, voind să te facă om, te-a făcut aşişderea' (Philos. 10, 33, 7 EP 398). O astfel de afirmaţie nu putea fi trecută cu vederea. De aceea, Zefirin şi Callist îl vor acuza de ditheism, iar pe adepţii săi că se închină la doi dumnezei, acuză respinsă cu tărie de Ipolit. Datorită faptului că Ipolit refuză să accepte Duhului  Sfânt calitatea de 'persoană', acuza care i-a fost adusă pare a fi întemeiată. In ceea ce priveşte soteri-ologia,  Ipolit subliniază teoria recapi​tulării formulată de Irineu*. Hristos s-a întrupat, purtând omul vechi în plămada cea nouă. El a trecut prin toate etapele vieţii, ca să fie lege pentru toate vârstele, să arate oamenilor pe propriul său om şi să dovedească prin aceasta că Dumnezeu n-a făcut nimic rău. Omul este liber să săvârşească binele sau răul. Hristos 1-a făcut pe omul vechi, om nou. La plinirea vremii,   vom   învia  cu   trupurile,   iar bucuriile  raiului   sau  pedeapsa  iadului sunt veşnice. Mântuirea în sine nu este altceva decât îndumnezeirea omului, idee preluată tot de la Irineu. Biserica o vede sub două aspecte: ierarhic şi spiritual. Biserica este purtătoarea adevărului, iar succesiunea apostolică a episcopilor este garantul acestui adevăr. Sub aspect spiri​tual. Biserica este exclusiv comunitatea celor drepţi. Prin această atitudine, el îşi afirmă intransigenţa sa faţă de orice laxi-tate în Biserică în ceea ce îi priveşte pe păcătoşi. De altfel, Ipolit este cunoscut în istoria Bisericii  primare  pentru  fermi​tatea caracterului şi inflexibilitatea cre​dinţei sale.
Migne, PG 10, 261-962 °i 16, 3; A. de Lagarde, Hippolyti Romani quae feruntur omnia graece, London, 1858; E. Miller,

Origenis   Philosophumena   sive   omnium haeresium refutaîio, e codice Parisiano nune primum  edidit, Oxford,   1851; J.  Legge, Philosophumena, or the Refutation of AII the Heresies Formerly Attributed to Origen but now   to   Hippolytus,   translated,   SPCK, London, 1921; P. Nautin, Contre Ies heresies, 1949; Homelies pascales, în SCh., nr. 27, 1950; K. Koschorke, Ketzerbekămpfung und Polemik gegen die Gnostiker, Wiesbaden, 1975; M. Briere, L. Maries, B. Ch. Mercier, Hippolyte  de Rome  et  Ies  benedictiom d'lsaac,   de Jacob et de Mod'se,  în Patr. Orient., 27, 1-2, 1954; G. Bardy, M. Lefe-vres,  Hippolyte,  Commentaire sur Daniel, SCh., nr. 14, 1947; M. Richard, Opera mino​ra   U,   Turnhout,    1976;   C.C.J.Bunsen, Hippolytus andHis Age, London, 1852; ed. a 2-a, 1854 , 4 voi.; J. Dollinger, Hippolytus und Kallistus, Regensburg, 1853; P. Nautin, Hippolyte et Josephe, Paris, 1947; A. Zairi, La cristologia di Ippolito, Brescîa, f984; George Salmon, Hippolytus Romawts, art îfl Smith-Wace, p. 85-105; Cross, Hippolytus, art. în O. D. C. C., p. 652-653; J. Tixeront, Patrologie,  p.   162-   172; AUaner-Stuiber, 1980,  p.   164-169;  I.  G.  Coman,  Cazul Hippolyt-Callist,  Bucureşti,   1944;  Idem, Patrologie, 1956, p. 79-82; Ideiţi, II, 49-73; Quasten, Patrology, II, p. 163-207 (cu bibli​ografie); P. Nautin, Hippolyte, în DECA, I, p. 1160-1164; B.R. Suchla, Hippolyt, în LACL, p. 296-299, cu bibliografie.
Ipolit de Bostra
Personaj puţin cunoscut, menţionat în-tr-un florilegiu hristologic armean din sec. VII-VIII, Pecetea credinţei (Knik Hawatoj), ca autor al unui chestionar asupra doctrinei despre Sf. Treime. A fost uneori identificat cu Ipolit* Roma​nul, menţionat de Eusebiu*. El s-a bucu​rat de notorietate în Orient, în special în legătură cu literatura creştină armeană. Dionisie bar Salibi i-a cunoscut lucrarea despre Sf. Treime. S-a încercat chiar con-
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turarea unei biografii, el fiind plasat în sec. III- Această reconstituire biografică rămâne totuşi la nivel de ipoteză.
L-M Froideveaux, Leş Questions et Re-ponses sur la Sainte Trinite attribuees ă Hippolytus, eveque de Bostra, RecSR 50, 1962, p. 32-73 cu text şi trad. în franceză; S P Brock Some New Syriac Texts, în Museon 94, 1981, p. 177-200; E. Prinzivalli, Hippolyte de Bostra, în DEC A, I, p. 1166; P. Bruns, Hippolyt von Bostra, în LACL, p. 299.
Irineu de Harpasus
Irineu de Harpasus (Karien), mitropolit monofizit care a trăit şi activat în jurul anului 500. De la el s-a păstrat un frag​ment dintr-o lucrare îndreptată împotriva sinodului de la Calcedon.
F. Diekamp (ed.), Doctrina Patrum, Munster, 1907, p. 312, retip. în 1981; G. Rowekamp, Irenaeus von Harpasus, în LACL, p. 311.
Irineu de Lyon sau Lugdunum, Sf.
Irineu de Lyon sau Lugdunum, Sf., (130-200),  informaţiile  şi  datele biografice referitoare la Sf. Irineu au fost furnizate de istoricul Eusebiu de Cezareea (c.260-c. 340) şi Fericitul Ieronim (c. 342-420). Sfântul Irineu s-a născut undeva în Asia Mică, probabil în Smyrna sau în împre​jurimile acestei cetăţi, cândva între anii 97-147. Cercetările recente au fixat data naşterii în jurul  anilor  130  sau   140. Având în vedere faptul că Sf. Policarp a vizitat Roma la anul 155, credem că Sf. Irineu s-a născut mai degrabă la 130, deoarece, în acest caz, ar fi fost suficient de în vârstă pentru a-1 însoţi pe octoge​narul Policarp. în plus, Sf. Policarp tre​buia să aibă în compania sa o persoană iniţiată în tradiţia creştină, capabilă să-1
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ajute în discuţiile ce urmau să aibă loc la Roma. La aproximativ 15 ani, cu greu am putea spune că Sf. Irineu se califica pentru o astfel de misiune dificilă. Cert este că Sf. Irineu a avut o cultură teolo​gică aleasă încă înainte de a părăsi Asia Mică, chiar dacă tradiţia ne spune că el şi-a desăvârşit-o la Roma, unde a urmat cursurile Sf. Justin Martirul şi Filosoful.
A
In jurul anului 155, când a avut loc călă​toria la Roma a Sf. Policarp, unitatea Bisericii era ameninţată din interior, de tensiunile gnostice, şi de problema sărbă​toririi Sf. Paşti. Pentru a evita o rupere ce putea deveni catastrofală pentru Biserică, Sf. Policarp se îndreaptă spre Roma pen​tru a se sfătui cu episcopul Romei, Ani-cet (c. 154 - c. 166). De altfel, modul în care Sf. Irineu descrie întâlnirea dintre cei doi episcopi ne dă certitudinea că el a fost prezent la discuţiile referitoare la data sărbătoririi Paştelui, care au avut loc cu acea ocazie: „Când fericitul Policarp a vizitat Roma, în timpul lui Anicet, ei au avut mici deosebiri de păreri în legătura cu aceasta (n. t. data sărbătoririi Paşte-lui), precum şi asupra altor probleme. Totuşi, ei au căzut de îndată la înţelegere, nedortnd să se certe în privinţa acestei probleme. Anicet nu 1-a putut convinge pe Policarp să schimbe ceea ce el a observat întotdeauna împreună cu loan, ucenicul Domnului; dar nici Policarp nu 1-a putut convinge pe Anicet să schimbe, căci el zicea că trebuie să urmeze obi​ceiurile prezbiterilor care  1-au precedat, în pofida acestor deosebiri, ei au rămas în comuniune unul cu altul, iar Anicet, ca semn limpede de respect, 1-a invitat pe Policarp să oficieze Euharistia în bise​rică. Iar ei s-au despărţit în pace şi Bise​rica a rămas în pace, indiferent de ziua în care s-ar fi sărbătorit (Pastele)". Dacă venirea Sf. Irineu la Roma poate fi explicată prin aceea că el a fost unul din
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însoţitorii Sf. Policarp, iar rămânerea lui, să zicem, ar fi fost consecinţa dorinţei de a-şi aprofunda cunoştinţele sale teologice şi filosofice sub îndrumarea Sf. Iustin Martirul şi Filosoful, motivul plecării lui în Gal ia rămâne însă un mister. Jack Sparks pune venirea în Galia a Sf. Irineu pe seama vechilor legături care au existat între diversele cetăţi de pe coasta Asiei Mici şi cele din Galia de Sud, în special între Smyrna şi Massilia (mai târziu, Marseilles). In această ordine de idei, el ne informează că, în secolul al Vl-lea. î.Hr., locuitorii cetăţii greceşti Phocaea, care se afla la aproximativ 35 km. nord-vest de Smyrna, au întemeiat o colonie la gurile Ronului, pe nume Massalia, devenită mai târziu Massilia şi în cele din urmă Marseilles. Această colonie a crescut cu timpul în bogăţie şi în faimă, mai ales datorită relaţiilor fa​miliale dintre locuitorii ei şi cei din ţinu​tul de origine, adică din Asia Mică, ajungând în cele din urmă un important centru comercial. Prin aceste legături de familie, susţine et, s-ar fi răspândit şi creştinismul din Asia Mică în Galia. La fel, argumentează el, între Lyon şi Smyrna au existat relaţii foarte bune, deoarece şi Lyonul, construit la început la vărsarea Saonului în Ron, a fost înte​meiat tot de un grup de greci cu filiaţii în Asia Mică. La acest nucleu, romanii au adus, în anul 43 î.Hr., un grup de coloni din Vienne, cetate gallo-romană situată la aproximativ 35 km. spre sud. Astfel, s-a constituit nucleul cetăţii Lyon, care a de​venit unul dintre cele mai mari centre ale Galiei şi mai apoi ale Franţei. Generalul roman Marcus Vipsanius Agrippa (63 î.Hr. - 12 d.Hr.) a construit drumuri, deschizând Lyonul spre restul imperiului roman, în anul 13 d. Hr., Lyonul ajunge capitala Galiei. Este distrus de foc în anul

59 d.Hr., dar cetatea a fost reconstruită cu rapiditate de către împăratul Nero. în ceea ce priveşte credinţa creştină, aceasta pare a fi fost adusă aici în mare parte de grecii din Asia Mică. De aceea, cele două cetăţi pot fi considerate fiice duhovniceşti ale Bisericilor din Asia Mică. Că acest lucru a fost aşa, este sufi​cient să ne gândim la faptul că primul episcop al Lyonului a fost Sf. Pothin, trimis acolo de Sf. Policarp către mij​locul secolului al II-lea, iar al doilea, Sf. Irineu, a venit tot din părţile Smyrnei. Legăturile strânse de familie sau rudenie, dar şi cele spirituale, dintre cetăţenii şi Bisericile celor două cetăţi din Galia, Massilia şi Lyon, cu cele din Asia Mică, Smyrna şi Phocaea, au facilitat prezenţa unui număr destul de mare de creştini greci creştini asiatici, stârnind invidia şi suspiciunea gallo-romanilor păgâni. La rândul lui, împăratul roman Marc Au-reliu nu îi vedea cu ochi buni pe creştinii din Galia care refuzau să se închine îm​păratului şi porneşte o aspră persecuţie împotriva lor în 177. Prigoana a fost deosebit de aspră, mai ales la Lyon, unde au suferit moarte martirică 48 de creştini. Dintre aceştia, jumătate au fost greci, iar restul gallo-romani. Printre cei care au su​ferit moarte martirică s-a aflat Sf. Pothin, episcopul Lyonului. Despre această per​secuţie aflăm din Scrisoarea comu​nităţilor din Vienne şi Lyon adresată creştinilor din Asia şi Frigia, scrisă pro​babil chiar de Sf. Irineu. Această scri​soare este considerată de Ernest Renan ca fiind "unul dintre cele mai extraor​dinare documente pe care orice literatură le-ar putea avea în posesie; este certifi​catul de botez al creştinismului în Franţa". Ample paragrafe din această scrisoare s-au păstrat în Istoria Bisericească a lui Eusebiu (VI şi urm.).
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Dacă Sf. Irineu nu a fost trimis la Lyon de către Sf. Policarp, atunci este posibil ca el să fi rămas la Roma pentru a-şi desăvârşi  studiile  sub îndrumarea Sf. Justin Martirul şi Filosoful. Aici va fi rămas până în jurul anului 165, când Sf. Justin va suferi moarte de martir, în urma denunţului tăcut de filosoful cinic Cres-cens şi bineînţeles a refuzului său ferm de a aduce sacrificii păgâne. Dezmem​brarea şcolii prin moartea Sf. Justin 1-ar fi determinat să caute adăpost în sânul comunităţii din Lyon, unde e posibil să fi avut legături de rudenie sau alte cu​noştinţe de familie sau prieteni. Oricare ar fi fost motivele venirii Sf. Irineu la Lyon, prezenţa lui acolo nu a fost una pasivă. Activitatea pe care a desfaşurat-o în sânul comunităţii creştine lyoneze a fost extrem de bogată şi fruc​tuoasă, impunându-1 ca unul dintre cei mai de seamă membri ai ei. Aşa se face că, atunci când a izbucnit din nou contro​versa montan i stă, el va fi ales ca repre​zentant al acestei comunităţi şi trimis la Roma. Iar ca dovadă a valorii sale, el ducea cu sine o scrisoare de recomandare către   Elefterie   (175-189),   episcopul Romei, din partea episcopului Pothin şi a comunităţii din Lyon, în care era prezen​tat "zelos  urmaş al  legământului  lui Hristos" şi "prezbiter în Biserică". Re​venit la Lyon, Irineu descoperă o comu​nitate înspăimântată şi decimată, între timp avusese lo'c persecuţia creştinilor din Lyon (177). Mulţi creştini au apos-taziat pentru a scăpa cu viaţă. Dintre aceştia, o parte au fost reprimiţi în sânul Bisericii.
După trecerea martirică la cele veşnice a Sf. Pothin, la cârma Bisericii din Galia vine Sf. Irineu, fiind numit episcop pro​babil în anul 177 A.D. sau 178 A.D. Prima lui grijă va fi fost să întărească comunitatea creştină nu numai din Lyon,

ci din întreg teritoriul Galiei. în acest sens, el va trimite misionari care să pro​povăduiască mesajul lui Hristos printre galo-celţi  şi greco-romanii  păgâni din Galia, ba mai mult, el însuşi s-a angajat în această lucrare misionară. Pe lângă grija faţă de Biserica locală, Sf. Irineu a fost mereu preocupat de unitatea întregii Biserici creştine de pretutindeni, în anul 190, când la Roma era episcop Victor*, primul scriitor de limbă latină pe scaunul Romei, izbucneşte din nou tensiunea  legată  de  data  sărbătoririi Paştilor. Dacă Anicet a izbutit să ajungă la înţelegere cu Sf. Policarp în ceea ce priveşte obiceiul Bisericilor din Asia Mică de sărbătorire a Paştilor, Victor* (189-198) a hotărât să intervină în forţă şi să impună practica Bisericii din Roma, susţinând că această sărbătoare trebuie ţinută numai Duminica. Policrat, epis​copul din Efes, protestează, adresându-i episcopului Romei o scrisoare lungă în care vorbeşte despre vechimea practicii Bisericilor din Asia Mică şi încheie, zicând: "Cei mai mari decât mine au zis: Mai degrabă trebuie să ne supunem lui Dumnezeu decât omului". Protestul lui Policrat 1-a supărat pe Victor care exco​munică  Bisericile  din  Asia Mică şi încearcă să convingă toate celelalte Bi​serici să rupă comuniunea cu ele. Această hotărâre stârneşte nemulţumirea celor​lalte Biserici. Sf. Irineu va ţine şi el un sinod local în Galia care   hotărăşte că duminica este ziua potrivită pentru săr​bătorirea Paştilor, dar respinge decizia luată de Victor ca fiind excesivă. Tot​odată, el îi atrage atenţia episcopului Victor că nu se cuvine ca Bisericile să fie sfâşiate între  ele  din  pricina păstrării unor obiceiuri mai vechi, argumentând că nu exista uniformitate nici în ceea ce privea observarea postului, în ce zi să înceapă şi cât să dureze, dar nimeni nu a

încercat vreodată să excomunice pe cine​va din pricina acestor deosebiri, în plus, pentru a dovedi că o înţelegere este posi​bilă, el relatează întâlnirea dintre Sf. Policarp şi Anicet, eveniment reţinut şi de Eusebiu.
Datorită atitudinii sale ferme în favoarea unităţii Bisericii lui Hristos, Sf. Irineu va fi aclamat „făcător de pace", după cum ne informează Eusebiu, căci „el a îndem​nat şi a negociat pentru a se realiza pacea între Biserici".
Despre modul în care a trecut la cele veşnice Sf. Irineu, istoriografia creştină primară nu ne furnizează informaţii. Se crede totuşi că el s-a săvârşit suferind moarte martirică în timpul persecuţiei lui Septimiu Sever, la anul 202. Informaţiile în acest sens sunt mai târzii şi ele ne sunt date de Fericitul Ieronim* şi Grigorie* de Tours. De asemenea, nu se ştie cu exactitate nici locul unde a fost înmor​mântat trupul Sf. Irineu. Grigorie din Tours este cel dintâi scriitor creştin care menţionează faptul că Sf. Irineu a fost înmormântat în cripta bisericii Sf. loan din Lyon, sub altar, între Sf. Epipod şi Sf. Alexandru.
Sf. Irineu a scris în limba greacă. Din nefericire, nici una din principalele sale lucrări care au supravieţuit vitregiei tim​pului, nu s-a păstrat în original, ci numai în traduceri. Prima şi cea mai importantă: Combaterea şi nimicirea ştiinţei cu nume mincinos, s-a păstrat în traducere latină, iar cea de a doua, Demonstraţiapropovă-duirii apostolice, în limba armeană. a. Combaterea şi nimicirea ştiinţei cu nu​me mincinos, îndeobşte numită Adversus Haereses (Contra ereziilor), a fost scrisă, cu oarecare probabilitate, în jurul anului 190, la solicitarea unui prieten, dornic să cunoască cu exactitate sistemul gnostic al lui Valentin şi al lui Ptolemeu. Scopul lucrării este prezentat de autor în chiar

titlul lucrării, şi anume, acela de a desco​
peri şi răsturna sau distruge acea gnoză
sau cunoaştere care, în mod mincinos sau
fals, se intitulează gnoză sau cunoaştere.
Această lucrare a Sf. Irineu deţine un loc
de seamă în istoria gîndirii creştine nu
numai pentru ortodoxia ei, ci mai ales
pentru temele pe care le-a abordat. Reţi​
nem aici faptul că el atestă aproape întreg
canonul Sfintei Scripturi, menţionează
numele a numeroase personalităţi ale Bi​
sericii creştine, episcopi şi scriitori bise​
riceşti, printre care: primii 12 episcopi ai
Romei, şi scriitori ca: Ignatie*, Poli​
carp*, Hernia*, Justin*, Papia*, Taţian*
din ale căror scrieri s-a inspirat, făcând
totodată uz de textul Sfintei Scripturi ca
autoritate supremă, pavând drumul spre
teologia şi literatura creştină patristică
ce va urma.
^ f!
b. Cea de a doua lucrare amplă a Sf. Irineu şi care face obiectul prezentei cărţi este Demonstrarea propovăduirii apos​tolice. Până în 1904, această lucrare era cunoscută doar după titlul ei menţionat de istoricul bisericesc Eusebiu de Ce-zareea în Istoria bisericească (V, 26), când a fost descoperită de arhimandritul Karapet Ter-Mekerttschian, într-un ma​nuscris armean, păstrat în Biserica, Maica lui Dumnezeu, din Erevan. Manuscrisul respectiv cuprinde mai multe texte, pe lângă Demonstrarea propovăduirii apos​tolice, ca de exemplu: cărţile IV şi V din Adversus haereses a Sf. Irineu, un extras dintr-o altă lucrare a Sf. Irineu: Despre natura existenţei omului; Comentarii asupra unor rugăciuni şi imne ale Sf. Grigorie de Nazianz; Comentar asupra unui fragment dintr-o scrisoare a Sf. Ciril din Alexandria către împăratul Teodosie; Un dialog între Sf. Vasile şi ereticul Apolmarie; întrebări şi răspun​suri asupra credinţei de Sf. Vasile şi Sf. Grigorie de Nazianz; O scrisoare a var-
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tapetului   Anemia   asupra   explicării numerelor e te.
c. Pe lângă aceste două lucrări de seamă, au mai supravieţuit informaţii şi despre alte lucrări şi scrisori aparţinând Sf. Iri-neu, din care s-au păstrat fragmente sau au fost pierdute în întregime. Reţinem, spre informare, Despre cunoaştere, men​ţionată de Eusebiu (Ist. bis. 5,26); scriso​rile adresate lui Florin, Despre monarhie sau că Dumnezeu nu este autorul răului (Eusebiu, op. cit., 5, 20, 4-8); Despre ogdoadă, adresată tot lui Florin (Eu​sebiu, op.cit., 5, 20, 2); Despre Schismă, adresată lui Blastus, care, asemenea lui Florinus, era înclinat spre a face tot felul de inovaţii (Eusebiu, op.cit.,5, 20, 1). Mai amintim şi scrisorile adresate lui Victor, episcopul Romei, în problema Paştelui sau a ereziei gnostice, în limba siriacă, s-a păstrat un fragment dintr-o scrisoare în care Sf. Irineu îi atrage atenţia lui Victor, asupra faptului că în Biserica lui circulă multe scrieri gnostice şi că unele din ele au fost scrise de Florinus, preot în Biserica creştină, însă în acelaşi timp, iniţiat în învăţăturile gnostice. Ceea ce îl făcea deosebit de periculos pe Florinus, era calitatea lui de preot. Ascunzând-se în spatele acestei poziţii pe care o deţinea în Biserică, el inducea în eroare pe mulţi dintre cei ce ezitau sau nu cunoşteau bine credinţa creştină.
O abordare oricât de sumară a gândirii teologice a Sf. Irineu trebuie să aibă în vedere faptul că el a aparţinut la două lumi: una veche, greco-romană, şi alta nouă, lumea creştină. Această aparte​nenţă se va reflecta în modul specific de a percepe şi interpreta datul lumii vechi şi cel al lumii noi, evidenţiat prin acele „principii care accentuau unitatea în di​versitate şi unitatea dintre cultura veche şi noua credinţă", ceea ce a dus la

realizarea unei sinteze bine echilibrate între spiritul religios şi intelectual al anti​chităţii greco-romane şi credinţa şi prin​cipiile doctrinare ale creştinismului. Metoda hermeneutică folosită de el, i-a dat posibilitatea plasării creştinismului în perspectivă istorică. Căci el a studiat temeiurile religioase, filosofice, lingvis​tice şi politice ale creştinismului, în con​textul unei analize istorice, dezvăluind existenţa unei relaţii strânse între lumea fizică şi cea metafizică şi recunoscând, totodată, etape diferite, interdependente, în dezvoltarea şi evoluţia revelaţiei. El percepe revelaţia naturală, pe care o identifică cu legea naturală, ca fiind un instrument deosebit de important în lucrarea de auto-revelare a lui Dumnezeu în istorie. Cu toate acestea, revelaţia săvârşită de Logos este punctul culmi​nant al epifaniei lui Dumnezeu, devenind astfel axiomatică pentru întreaga expe​rienţă religioasă a omenirii. Sfântul Irineu este cunoscut în istoria gândirii creştine mai ales pentru tratatul său împotriva gnosticilor, reţinut în lite​ratura de specialitate sub denumirea de Adversus haereses, adică Contra erezi-
*.
Hor. In acest tratat avem cele mai exacte informaţii despre mişcările eretice care, în veacul al II-lea d. Hr., au pus în pri​mejdie integritatea şi unitatea emergentei Biserici creştine. Sf. Irineu nu s-a mulţu​mit însă să reţină numai informaţii despre aceste mişcări, ci a luat o atitudine fermă împotriva învăţăturilor propovă​duite de ele, apărând cu dârzenie ade​vărul credinţei transmis prin Scriptură şi tradiţie. De aceea, antiteza pe care el o urmăreşte, nu a fost cea dintre presu​pusele tabere ale petrinîlor şi paulinilor sugerată de Baur şi de şcoala de la TU-bingen, ci între Adevărul credinţei creş​tine şi neadevărul învăţăturilor eretice sau al falsei gnoze. Adevărul, spunea el,

nu poate fi decât unul singur. Ereticii propun însă mai multe învăţături, plăs​muiri ale propriilor fantezii. Cum ar fi posibil ca adevărul să rămână ascuns atât timp Bisericii şi să fie descoperit, ca doc​trină tainică, numai unui grup restrâns de indivizi? Spre deosebire de învăţăturile ereticilor, învăţătura Bisericii este accesi​bilă tuturor, educaţi şi mai puţin educaţi, fără nici o deosebire, stând la dispoziţia tuturor celor care o caută cu asiduitate. „Biserica, susţine el, deşi dispersată în întreaga lume, păzeşte cu grijă aceeaşi credinţă ca şi cum ar sălăşlui într-o sin​gură casă; ea crede aceste lucruri în acelaşi chip, ca şi cum ar avea un singur suflet şi o singură inimă; la fel, ea le propovăduieşte şi le învaţă şi le trans​mite, ca şi cum ar avea o singură gură. Cuvântările lumii sunt multe şi diver​gente, însă forţa tradiţiei noastre este una şi aceeaşi" (Ad. haer. I, 10, 2.). Căci „tradiţia pe care apostolii au facut-o cu​noscută, aşa cum este ea în întreaga lu​me, poate fi recunoscută în fiecare Bise​rică de către toţi cei ce doresc să cunoască adevărul" (Ad. haer. III, 3, L). Lumina care vine de la Dumnezeu nu străluceşte însă şi pentru heretici, deoarece ei L-au necinstit şi L-au dis​preţuit (cf. Adversus haereses III, 24, 2). Sf. Irineu abordează aici o problemă încă actuală, şi anume, a accesului la cu​noaşterea autentică a revelaţiei. Nu orice ins poate interpreta, după voia inimii sau a propriului interes, datul revelat scrip-turistic. în cazul ivirii unor controverse, Sf. Irineu atrage atenţia că pentru rezol​varea lor trebuie să recurgem la criterii henneneutice precise, unul dintre acestea fiind tradiţia apostolică orală care există chiar şi la Bisericile din sânul popoarelor barbare, în ale căror inimi Duhul a în​scris, fără cerneală sau pergament, ade​vărul mântuitor străvechi. Astfel, în timp

ce învăţătura autentică a Bisericii poate fi urmărită prin succesiunea presbiterilor până la apostoli, sectele şi doctrinele lor au o origine târzie, înainte de Valentin nu au existat alţi valentinieni, nici mar-cioniţi înainte de Marcion etc. Aceşti fondatori de secte au apărut mai târziu, după apostoli şi după episcopii cărora ei au încredinţat Biserica. Spre deosebire de fals-numita gnoză (pseudonymos gno-sis) a ereticilor, gnoza adevărată constă în învăţătura apostolilor şi în păstrarea învăţăturii vechi a Bisericii în întreaga lume.
Sf. Irineu evidenţiază, pe de o parte, care este adevărata gnoză sau învăţătură a Bisericii şi cine sunt posesorii şi trans-miţătorii autentici ai acestei învăţături, pe de altă parte. Adevărata gnoză este cea care au fost propovăduită de apostoli şi consemnată de ucenicii lor şi de, urmaşii acestora. Este gnoza transmisă de 'bătrâni' (jtpeofivTepoi sau xpeafii)' Tai), adică de capii Bisericilor apostolice care se aflau în legătură directă cu apos​tolii sau cu ucenicii lor. Aceştia sunt garanţii şi transmiţătorii învăţăturii au​tentice. După cum Papias a consemnat tradiţiile "ucenicilor Domnului", tot aşa şi el, Irineu, face acelaşi lucru în cazul ucenicilor direcţi sau imediaţi ai acesto​ra, cum au fost Papias sau Policarp etc. Urmând exemplul lui Hegesip, care a urmărit succesiunea celor care au păstorit Biserica încă din timpul apostolilor, Sf. Irineu, în opoziţie cu învăţăturile gnos​tice, apelează nu numai la învăţătura străveche păstrată în Bisericile înteme​iate de către apostoli, ca Roma, Smyrna sau Efes etc., dar şi la lista celor care le-au păstorit începând cu perioada apostolică. Căci în viziunea sa, reprezentanţii tra​diţiei apostolice autentice a Bisericii sunt episcopii, ca succesori şi păzitori sau iconomi ai învăţăturilor lor. Ca succesori
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ai apostolilor, episcopii reprezintă garan​tul unităţii Bisericii şi al păstrării învăţă​turii ei, deoarece episcopatul este legătu​ra externă a unităţii Bisericii de pretutin​deni.
O clarificare terminologică se impune. Sf. Irineu, împreună cu Tertullian*, Cle​ment*, Ipolit* şi alţii, foloseşte titlurile oficiale 7tp£crf3vT£poi şi emaxonoi pen​tru a desemna alternativ aceleaşi per​soane.  Reţinem totuşi că presbyteroi sunt, în primul rând, 'Bătrânii', adică, 'cei din vechime' sau Părinţii care reprezintă legătura imediată a Bisericii primare cu epoca apostolică. Mai apoi, această de​numire sau titlu a fost transferat capilor sau şefilor de mai târziu ai Bisericii, în măsura în care, aflându-se în succesiune apostolică, au fost transmiţători credin​cioşi ai învăţăturii ce le-a fost încre​dinţată. Adevărata succesiune apostolică neîntreruptă şi praeconium ecclesiae le sunt atribuite aceloraşi persoane sub de​numirea de presbyteroi sau de episcopoi (III, 3, 2). Cu alte cuvinte, "successio episcopalis' era atribuită 'presbiterilor* (presbyteroi (IV, 26, 2.), iar prin presbi-teri nu se înţelegea orice cleric obişnuit, ci capii de Biserici, în special ai Bise​ricilor întemeiate de către apostoli, iar aceştia erau episcopi. în acest sens, epis​copii nu sunt simpli deţinători ai unui oficiu dat lor prin alegere comunitară, a căror funcţie era să conducă doar comu​nitatea în rugăciune, ci un oficiu care aparţine întregii Biserici, în care ei au fost rânduiţi de către apostoli, având deci datoria de a fi păzitorii unităţii de învăţă​tură a Bisericii, ceea ce reprezintă de fapt continuarea funcţiei învătătoreşti aposto​lice. De aceea, episcopul este cel ce re​prezintă întreaga Biserică şi nu o comu​nitate locală anume,  ideea catolicităţii sau sobornicităţii Bisericii decurgând din oficiul episcopal, în episcop, Biserica se

manifestă ca unitate organică. După cum la început apostolii au fost 'ecclesia re-praesentativa', la fel, şi episcopii, ca suc​cesori direcţi ai apostolilor, deţin acest rol. Semnificaţia oficiului  episcopal ţine, deci, de succesiunea apostolică şi din această pricină, certitudinea adevăratei tradiţii ţine de legătura dintre apostoli şi episcopi. Iar mărturia acestei certitudini este propovăduirea unitară a învăţăturii creştine în întreaga lume în consens de către toate Bisericile apostolice. Dar şi ereticii, în speţă ereticii gnostici, apelau la tradiţia apostolică. Irineu ne spune că ori de câte ori încerci să le dovedeşti greşeala, făcând apel la Biblie, ei acuzau Biblia de greşeală sau declarau că interpretarea dată era greşită. Ade​vărul, susţineau ei, oarecum în acelaşi ton cu sectele contemporane nouă, poate fi afirmat doar de cei ce ştiu care este tradiţia adevărată. Aici gnosticii se întâl​neau cu Sf. Irineu care susţinea şi el că doar atunci putem înţelege Scripturile când suntem dominaţi şi îndrumaţi de tradiţia adevărată. Dar, spre deosebire de gnostici, care apelau la aşa numita doc​trină secretă apostolică, dar şi la tradiţii religioase altele decât iudaică şi creştină, Sf. Irineu se străduieşte să descopere tradiţia adevărată în mărturisirea bap-tismală a întregii Biserici, care accentua credinţa într-un 'singur Dumnezeu, Tată Atotputernic, creator al cerului şi al pă​mântului' şi în 'Unul Domn I i sus Hris-tos, Fiul lui Dumnezeu, care s-a întrupat pentru a noastră mântuire'. Aceasta este deci  norma de credinţă (kccvcov   rrfg âĂTjTEiag sau Regula fidei) care se regăseşte în acele Biserici ce deţin succe​siunea oficiului apostolic, adică, episco​patul, Biserica fiind 'vistieria' în care apostolii au depozitat întreg adevărul, iar cei ce făgăduiesc orice altă cale spre via​ţa veşnică, în afară de Biserică, sunt hoţi

şi pungaşi. Ca visterie a adevărului apos​tolic, Biserica nu deţine doar charisma veritatis, ci şi darurile profeţiei şi al săvârşirii de minuni, fiindcă Duhul Sfânt este şi lucrează în Biserică, în viziunea Sf. Irineu acest lucru este deosebit de important, deoarece, în virtutea acestor daruri, Biserica este garantul adevărului şi al mântuirii omului. Pentru el, cei ce pretind că Duhul Sfânt lucrează numai pentru secta sau gruparea lor şi nu în Biserică, sunt 'oameni care dau naştere la schisme, goi de adevărata dragoste a lui Dumnezeu, căutând propriul avantaj mai degrabă decât unitatea Bisericii, rănind şi sfâşiind, pentru motive josnice, marele şi slăvitul trup al lui Hristos şi în măsura în care le stă în putinţă să îl dis​trugă, vorbind despre pace, însă săvâr​şind acte de război, cu adevărat umblând după fleacuri şi cu minciuni gogonate. Căci nici o reformă pe care ei ar putea să o realizeze, nu ar contrabalansa relele produse de schisma lor' (IV. 33. 7). Reţinem de aici că Sf. Irineu dădea importanţă deosebită unităţii Bisericii, bazându-se pe presupunerea că Biserica, fiind singura visterie a adevărului divin, este şi singurul garant demn de luat în seamă al mântuirii omului. Pentru el, Bi​serica este paradisul pământesc din ai cărui copaci putem să mâncăm cu toţii, pe când ereziile posedă doar copacul in​terzis al cunoaşterii, ale cărui roade sunt aducătoare de moarte. Singure jertfele Bisericii, rugăciunile Bisericii şi lucrările Bisericii sunt sfinte, căci credinţa Bise​ricii este singura credinţă care este ade​vărată şi mântuitoare (înţelegem aici prin credinţă învăţătura şi practica sacramen​tală a Bisericii în totalitate ei), iar creştin adevărat este cel care se conformează cu instituţiile şi normele Bisericii. Atitudinea pe care Sf. Irineu o are faţă de cei care propovăduiau o< doctrină alta

decât cea a Bisericii este deosebit de clară. El nu admite accesul la adevărul divin în afara tradiţiei Bisericii, singura depozitară a adevărului divin revelat, prin urmare, şi singura învăţătoare auten​tică a acestui adevăr, propovăduirea acestui adevăr fiind văzută în contextul lucrării generale sfmţitoare a ei; toate acestea datorită legăturii care există între Duhul Sfânt şi Biserică. Pentru Sf. Iri​neu, Duhul Sfânt este scala ascensionis ad Deum, la care participă toţi credin​cioşii, totuşi îndrumarea Bisericii de către Duhul Sfânt este mediată de apos​toli, profeţi şi învăţători, iar toţi cei ce doresc să fie sub îndrumarea Duhului trebuie să vină la Biserică: 'căci acolo unde este Biserica, acolo este Duhul lui Dumnezeu, iar.acolo unde este Duhul lui Dumnezeu, acolo este Biserica şi tot ha​rul - Duhul, ba mai mult, acolo este ade​vărul'.
Polemica dusă de Sf. Irineu nu a avut doar un caracter circumstanţial, ci, aşa cum spunea istoricul dogmelor creştine de origine germană Adolf Harnack, a contribuit la fixarea normelor apostolice ale Bisericii catolice (n.t. înţelegem prin Biserica catolică, la fel ca Harnack, Biserica creştină universală a primelor veacuri şi nu catolicismul actual), pu​nând temeliile unui sistem doctrinar creş​tin incipient, ceea ce a făcut să fie în​deobşte aclamat ca 'întemeietor al teolo​giei creştine', în scrierile sale, el a îmbi​nat teologia apologetică şi polemică cu revizuirea teologică a mărturisirii de credinţă ocazionată de botez, preluând din Vechiul şi din Noul Testament mate​rialul necesar care îi dădea posibilitatea dovedirii şi autentificării învăţăturii sale filosofice şi teologice, în centrul gândirii sale, care se conforma tradiţiei Bisericii din vremea sa, el va plasa Adevărul mân​tuirii realizată de Hristos, străduindu-se
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să articuleze şi speranţele eshatologice ale creştinismului primar. Temele doctrinare abordate de Sf. Irineu au o anvergură deosebită şi privesc filo-sofia şi teologia, antropologia, hamar-tologia, cosmologia şi alte aspecte doc​trinare de mai mică importanţă. In această ordine de idei, el sesizează, cu deosebită perspicacitate, că 'mesajul creştin este indisolubil legat de istoria mântuirii şi că opera de răscumpărare şi istorică este situată în centrul unei linii ce merge de la Vechiul Testament la Hristos'. Viziunea globală pe care o articulează era necesară, deoarece sectele şi ereziile vremii, gnostice, docetice sau de altă na​tură, distorsionau aproape fiecare aspect doctrinar creştin. De exemplu, gnosticii propuneau o iconomie a mântuirii ce ţinea de o orânduire prestabilită, iar în această orânduire, trupul uman nu îşi regăsea locul, ceea ce făcea ca omul să nu mai fie în totalitatea lui ontologică, trup şi suflet, obiect al mântuirii, în plus, aceiaşi gnostici respingeau Vechiul Tes​tament înlocuind firul revelaţiei divine cu elemente de filosofic şi mitologie pre​luate din diverse contexte religioase extra vechitestamentare, cum ar ft filo-sofia şi mitologia greacă, mitologia egipteană sau din alte sisteme religioase orientale, falsificând, în acest mod, ceea ce învăţătura creştină avea de spus despre divinitate, despre cosmos şi om, dar şi despre cele viitoare, adică, despre timpurile eshatologice. Era deci nevoie de o clarificare, de o sistematizare şi mai ales de o punere în perspectivă ontic-temporală a lucrării de mântuire realizată de Domnul nostru lisus Hristos prin în​truparea, prin patimile, prin moartea şi prin învierea Sa. Sf. Irineu duce acest lucru la bun sfârşit, nu doar cu măiestria unui excelent gânditor, ci mai ales cu perspicacitatea şi pătrunderea celui care

a trăit, fără mijlocire, adevărul creştin în dimensiunea lui istorică şi, mai presus de toate, în dimensiunea lui mistică. Aceste două dimensiuni, istorică şi mistică, con​stituie coordonatele de bază ale modului în care Sf. Irineu a articulat credinţa creştină. Departe însă de a realiza un sis​tem, în sens filosofic, el ordonează, prin coerenţa unei logici necesare oricărei doctrine ce se vrea a fi inteligibilă, în​treaga istorie a descoperirii de către Dum​nezeu a voii Sale faţă de oameni, pentru a ajunge, apoteotic, la actul întrupării Fiului lui Dumnezeu, ca supremă desco​perire sau revelare divină în favoarea omului şi la consecinţa directă a întru​pării, îndumnezeirea omului. De aceea, el vede Vechiul şi Noul Testament ca o unitate cronologică, sub a cărui oblădire, sau mai degrabă ca parte integrantă a desfăşurării istoric-spaţiale a lucrării re​velatoare a lui Dumnezeu în istorie, are loc lucrarea de mântuire sau restaurare a omului, având mereu în perspectivă con​secinţele şi implicaţiile ontologice şi va​lorice ale acestei lucrări. Din această pri​cină topos-u\ în care a avut şi are loc lu​crarea de mântuire a omului, adică Bise​rica, capătă valenţe deosebite şi în con​textul cunoaşterii necesare asumării de către om a lucrării divine de răscum​părare. Aşa se face că el se va strădui să interpreteze Vechiul Testament potrivit normei de credinţă a Bisericii (regula fidei Ecclesiae). Cele mai diverse texte din cartea Facerii sunt expuse în optică creştină, fără denaturarea sensului lor religios sau istoric, insistând asupra pri​melor trei capitole care se relevă a fi de o importanţă capitală pentru doctrina de​spre mântuire. Dacă în Adversus haere-ses, textele pe care le alege sunt menite să dea un răspuns gnosticilor, în De​monstrarea propovăduirii apostolice, avem de a face cu o punere în perspec-

tivă scripturistică a învăţăturii creştine, aşa cum ea reiese sau decurge natural din sensurile reale ale textelor biblice. Căci Demonstrarea nu este un tratat apolo​getic sau polemic, ci mai degrabă o expunere   argumentativă   a   doctrinei creştine pe înţelesul tuturor. Prin  urmare,  dimensiunea istorică a gîndirii Sf. Irineu trebuie văzută în per​spectiva relaţiei pe care teologia Bisericii o avea cu  gândirea iudaică din care aceasta a izvorât, pe de o parte, dar şi cu gândirea păgână pe care a căutat să o convertească, pe de altă parte. Deoarece 'atunci când Biserica a mărturisit ceea ce a crezut şi a învăţat, ea a făcut acest lucru ca răspuns la atacurile dinlăuntru şi din afară la adresa mişcării creştine', în altă ordine de idei, ansamblul istoric în care Biserica creştină s-a născut şi s-a dez​voltat este determinat, într-o oarecare măsură, şi de contextul ideologic, social şi spiritual existent la acea dată. Sf. Iri​neu a ţinut cont de acest context, folosin-du-i totodată valenţele, dar şi speculând slăbiciunile, neajunsurile şi bineînţeles inconsecventele, fie că era vorba de ma​tricea iudaică în care Biserica s-a plămă​dit, fie că angaja lumea păgână ca terra missionis. Adversus haereses rămâne cel mai elocvent exemplu în acest sens. Abilitatea gânditorului care a ştiut să dis-cearna substanţa adevărului în puzderia de ideologii şi elemente mitologice, a fost dublată, în cazul Sf. Irineu, şi de cer​titudinea credinţei întemeiată nu numai pe mărturii istorice directe şi pe trans​miterea unei învăţături cu certe valenţe universale, ci mai ales de experienţa unei trăiri personale a adevărului creştin; de unde dimensiunea mistică a gândirii sale. Căci numai o persoană care a trăit ade​vărul creştin ca experienţă ultimă a co​muniunii cu  Dumnezeu, ar putea să afirme, aşa cum a făcut Sf. Irineu, că:

'esenţa vieţii este participarea în Dum​nezeu'; că 'a participa în Dumnezeu este a-L cunoaşte pe Dumnezeu şi a te bucu​ra de bunătatea Lui' şi că 'oamenii îl vor vedea pe Dumnezeu pentru ca să poată trăi, fiind făcuţi nemuritori prin vederea şi participarea chiar în Dumnezeu', sau că 'zestrea noastră permanentă şi stator​nică este să putem participa la natura di​vină, fiind ridicaţi deasupra tuturor lu​crurilor care există'. Numai o persoană care a trăit intimitatea comuniunii cu Dumnezeu ar putea vedea şi concepe mântuirea omului ca 'participare în Dum​nezeu', ceea ce implică o transformare a naturii umane în asemănarea celei divi​ne, a ceea ce este muritor în nemuritor; nemurirea fiind calitatea deosebitoare a dumnezeirii, natura umană participând în Dumnezeu, devine nemuritoare. Este adevărat că ideea unirii omului cu divinitatea o regăsim în diverse structuri religioase orientale de tip panteist sau panenhenic, în cultele de mistere, pre​cum şi în unele şcoli filosofice greceşti, în aceste contexte, unirea cu Divinitatea este văzută însă ca o absorbţie şi anihi​lare absolută a sufletului uman în divini​tate, ca o identificare ontologică ce re​zultă în pierderea identităţii persoanei umane.
Pentru Sf. Irineu, lucrurile stau cu totul diferit. Unirea cu Dumnezeu sau partici​parea la natura divină nu reprezintă nici pe departe pierderea calităţilor indivi​duale, ci ridicarea lor la un statut onto​logic, postulat la crearea omului, şi defi​nit ca asemănare cu Dumnezeu. Aceasta înseamnă că participarea în Dumnezeu nu poate fi luată ca identitate de fiinţă, ci doar ca o creştere, o maturizare a chipu​lui divin din om, în funcţie de arhetipul absolut care este Dumnezeu. De altfel, el vede această perspectivă ontologică a mântuirii prin îndumnezeirea făpturii
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umane prin participare în Dumnezeu ca fiind consecinţa lucrării răscumpărătoare săvârşită de Domnul nostru lisus Hristos, Logosul divin: 'Verbum Dei, Jesu(s) Christu(s) Dominu(s) Nost(er)... propter immensam suam dilectionem factus est quod summus nos uti nos perficeret esse quod est ipse'.
Fără îndoială, în actul întrupării rezidă cheia  înţelegerii   învăţăturii  creştine. Domnul nostru lisus Hristos nu s-a întru​pat într-un gest gratuit faţă de oameni, ci cu un scop anume, iar scopul a fost 'uti nos perficeret esse quod est ipse'. De unde actul de îndumnezeire a omului ca lucrare divină în om şi nicidecum ca pos​tulare a unei identităţi ontologice ca dat structural.  Dacă în  religiile  panteiste, omul este identic cu divinitatea, iar sco​pul lui este de a-şi redescoperi propria esenţă divină, în creştinism, relaţia între Dumnezeu şi om este văzută în perspec​tiva unei tensiuni de colaborare sau con​lucrare. 'Dumnezeu, spune Sf. Irineu, 1-a făcut pe om liber, cu putere proprie, ală​turi de o voinţă proprie, pentru ca în mod voit şi nu sub constrângerea lui Dum​nezeu să împlinească voinţa divină'. Este vorba de o sinergie teantropică vitală rea​lizării plenare a destinului pentru care omul a fost creat: de a fiinţa întru asemă​nare cu  Dumnezeu.  Pentru realizarea unei astfel de fiinţări, sau pentru asuma​rea asemănării, omului îi era necesară, pe de o parte, cunoaşterea acestei asemă​nări, iar pe de altă parte, avea nevoie de instrumentul  care  să-i  faciliteze  acce​derea la acest statut ontic, în ambele ca​zuri, erau necesare atât descoperirea, cât şi lucrarea divină, căci ca făptură creată omul nu putea accede la ceea ce este necreat şi veşnic. Această descoperire şi lucrare au fost săvârşite de lisus Hristos, care  'a devenit mijlocitor între Dum​nezeu şi om şi a adus la prietenie cele

două părţi şi la înţelegere, prin înrudirea lui cu ele. Hristos, theantropos, 1-a pre​zentat pe om lui Dumnezeu şi L-a făcut cunoscut omului pe Dumnezeu'. De aici necesitatea imperioasă a întrupării Dom​nului nostru lisus Hristos, pe care o motivează astfel:
'Aşadar El (n. t. lisus Hristos) 1-a unit pe om cu Dumnezeu şi a săvârşit împăcarea şi comuniunea între Dumnezeu şi om, pentru că nu am fi putut primi legal, în nici un alt mod, participarea la nestrică-ciune, dacă nu ar fi venit El la noi. Căci dacă nestricăciunea ar fi rămas invizibilă şi imperceptibilă, nu ne-ar fi adus nici un beneficiu. Acum prin întrupare s-a făcut vizibilă, pentru ca să putem primi păr-tăşia acestei nestricăciuni (n.t. să deve​nim părtaşi ai nemuririi). Şi pentru că în Adam întâiul creat am fost cu toţii încă​tuşaţi şi daţi morţii prin nesupunerea lui, a fost necesar ca moartea să fie sfărâmată prin supunerea celui ce s-a făcut om pen​tru noi.  Deoarece  moartea a stăpânit peste trup, a fost necesar şi potrivit ca prin mijlocirea trupului să fie zdrobită, iar omul eliberat de sub stăpânirea ei. Astfel Cuvântul s-a făcut trup, pentru ca prin trup, prin care păcatul a dobândit putere, sălăşluire şi domnie, moartea să fie sfărâmată şi să nu mai existe în noi. Din această pricină Domnul nostru a luat trup identic cu cel al primului om creat, ca să i se împotrivească, jertfit fiind pen​tru strămoşi,  iar prin Adam să îl cu​cerească pe cel ce ne-a lovit prin Adam (IV, 33,4)'. în altă ordine de idei, cel ce urma să săvârşească medierea între Dum​nezeu şi om în vederea realizării unirii lor, trebuia să aparţină în egală măsură celor două părţi, fiindcă pentru a putea într-adevăr să îl cunoaştem pe Dum​nezeu şi să intrăm în comuniune cu Lo​gosul divin, învăţătorul nostru era nece​sar să se fi înomenit, deoarece avem ne-

voie de un învăţător pe care să îl putem vedea cu ochii noştri omeneşti şi a cărui voce să o putem auzi, pentru a putea urma faptele Sale şi să împlinim cuvin​tele Sale. Ceea ce Sf Irineu afirmă în mod explicit, este că 'pentru ca omul să se ridice la Dumnezeu, este necesar ca Dumnezeu să se coboare la om'. Ridi​carea omului la Dumnezeu şi coborârea lui Dumnezeu la om au fost lucrări să​vârşite de Hristos prin întruparea Sa. Hristos construieşte în acest fel un arc meta- dar şi temporal, care permite rostul fiinţării în comuniune a omului cu Dum​nezeu. Iar pentru a include în această lucrare întreaga omenire, dând eficaci​tate universală consecinţelor întrupării Sale, El rezumă sau recapitulează în Sine tot ceea ce a aparţinut la origine esenţei şi destinului ultim al omului. Aşadar, cel de al doilea Adam, venit la plinirea vre​mii, îl va asuma pe întâiul Adam, ducând astfel creaţia originală a lui Dumnezeu spre ţinta care i-a fost hărăzită de El. Recapitularea (âvocfcepa/lccicocng) tutu​ror în Hristos angajează necesitatea tre​cerii Sale prin toate etapele vieţii umane obişnuite, sfinţind şi imprimând fiecăruia propria Lui asemănare. Ba mai mult, a fost necesar ca El să vină la plinirea vre​mii, pentru a-i duce pe toţi cei care dintru început au nădăjduit în El la viaţa veş​nică, în comuniune cu Dumnezeu. După cum Hristos a fost dinainte făurit în Adam, tot la fel destinul lui Adam s-a împlinit în Hristos. Iar Duhul lui Dum​nezeu s-a pogorât asupra Fiului lui Dum​nezeu întrupat, pentru a-şi fauri lăcaş în natura Lui umană şi în acest fel omul să se obişnuiască a-L primi pe Dumnezeu în sine, iar Dumnezeu să se sălăşluiască în om.
Doctrina despre recapitularea (recapitu-latio-?vaK£(paĂ,aicocFig) neamului ome​nesc în Hristos merge mână în iBână, în

gândirea Sf. Irineu, cu o altă dimensiune a actului de răscumpărare, şi anume, bi​ruinţa asupra păcatului şi eliberarea celor ce se află în robia păcatului din puterea celui rău prin supunere faţă de Hristos. Biruinţa asupra păcatului şi eliberarea din robia păcatului erau lucrări necesare premergătoare actului de unire a omului, astfel eliberat şi restaurat, cu Dumnezeu. Căci dacă acest lucru nu ar fi fost înfăp​tuit, atunci Dumnezeu ar fi fost învins, iar omul ar fi rămas pe mai departe rob al păcatului, al celui rău şi al morţii. Prin lucrarea Sa, cel de al doilea Adam, adică Hristos, I-a învins pe cel care prin false promisiuni i-a oferit omului asemănarea cu Dumnezeu, înrobindu-1, în timp ce omul a fost eliberat. Prin urmare, ceea ce a fost distrus prin neascultarea unui sin​gur om, a fost reparat prin ascultarea unui singur om. Primul Adam a fost ini-tium morientium, cel de al doilea Adam, initium viventium, iar acesta trebuia să fie Dumnezeu şi om, nimic mai puţin, pentru a deveni mântuitor, adică, desă-vârşitorul omenirii. Căci numai cel care a fost El însuşi om ar fi putut să-1 învin​gă pe duşmanul omului şi să îl lege pe cel ce 1-a legat pe om. în acest fel, este determinată şi justeţea acestei biruinţe. Pe de altă parte, pentru ca mântuirea să fie sigură şi stabilă, era necesar ca actul de răscumpărare să fie împlinit de Dumnezeu.
Hristos a trebuit să fie cu adevărat om, pentru a fi ispitit cu adevărat ca om; tre​buia să se nască din femeie, pentru a eli​bera pe cei ce prin femeie au fost puşi sub puterea diavolului, şi să trăiască şi să sufere cu adevărat ca om, pentru ca să lupte şi să fie biruitor ca om. In plus, El trebuia să fie Logosul pentru a fi prea​mărit, pentru ca fiind Cel Puternic să-1 învingă pe vrăjmaşul în a cărui putere se afla întregul neam omenesc şi pentru ca
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omul să afle că a dobândit nemurirea nu prin sine, ci numai prin milostivirea lui Dumnezeu. Prin urmare 'recapitularea omenirii în Hristos constă nu numai în împlinirea destinului lui originar de către începătorul noii omeniri, dar şi în luarea asupra Sa şi în ducerea la victoria finală, la sfârşitul timpului, a conflictului care a făcut, la început, ca omul să cadă şi să fie învins. Biruinţa lui Dumnezeu întrupat este biruinţa omului, în măsura în care întreaga omenire este rezumată sau reca​pitulată în Hristos'.
Dar nu numai omul este obiectul întru​pării. Sf. Irineu sugerează o dimensiune net cosmică a întrupării Fiului lui Dum​nezeu, când zice: 'Toate lucrurile au ve​nit la fiinţă prin mâna Fiului, iar la pli​nirea vremii, pentru a strânge toate la un loc şi pentru a rezuma toate lucrurile, El a voit să se facă om printre oameni, vizi​bil şi palpabil, pentru ca să distrugă moartea şi să restabilească viata şi împă​carea desăvârşită între Dumnezeu şi om.' Chiar dacă relaţia între Dumnezeu şi om ocupă un prim loc în actul întrupării, restabilirea ei la starea de comuniune are implicaţii pentru întreaga creaţie şi aceasta datorită faptului că cel ce săvâr​şeşte lucrarea de mântuire şi răscum​părare, este totodată şi cel ce a creat totul. In acest fel, lucrarea de mântuire pare a fi o extensiune a lucrării de creare, în sensul repunerii lumii create în făgaşul natural care să o ducă la scopul ce i-a fost orânduit. De aici implicaţiile teologice ale întregii creaţii pentru viaţa şi desă​vârşirea omului, datoriile pe care omul le are faţă de lume ca creaţie a lui Dum​nezeu şi bineînţeles faţă de propriii semeni.
rv
Indumnezeirea omului în viziunea Sf. Irineu îmbrăţişează concepţia ioaneică despre Logos ca principiu al vieţii; natu​ra umană fiind făcută nemuritoare, adică

îndumnezeită, prin legătura intimă dintre ea şi natura divină a Cuvântului efectua-
a
ta prin întrupare. De aceea, pentru Sf. Irineu întruparea nu este doar un simplu fapt istoric, ci devine temeiul destinului veşnic, divin al omului. Doar prin întru​parea lui Dumnezeu ca om, omul şi-a putut atinge ţinta ce i-a fost preorânduită, în preştiinţa lui Dumnezeu, la creaţie. Desăvârşirea umanităţii în Hristos repre​zintă în acelaşi timp realizarea adevăratei idei a umanităţii - Logosul asumându-Şi natura umană, pentru ca apoi să-Şi asu​me şi omul (semeţ iposum homini et hominem sibimet ipsi asimilans). Voca​bularul ales de Sf. Irineu în acest context este precis şi echilibrat, pentru a nu cădea în greşeala pe care o făceau păgânii şi ereticii gnostici, care anulau graniţa din​tre Dumnezeu şi om. El vorbeşte despre „participarea omului la slava lui Dum​nezeu" (participare gloriae Dei\ de ata​şare la Dumnezeu sau de aderare la Dumnezeu. Postulatele ontologice date de Dumnezeu omului la creare, chipul şi asemănarea, se regăsesc în planul raţio​nalităţii existenţei omului. Prin natura sa, prin sufletul său nemuritor, omul este chip al lui Dumnezeu. Asemănarea, pe care şi Adam a posedat-o, fără îndoială potenţial, prin actul voluntar al bunătăţii lui Dumnezeu, reţine destinul omului, iar realizarea ei este efectuată de Duhul Sfânt.
Restabilirea postulatelor ontologice ale omului, imago Dei şi similitudo Deî, şi împlinirea lor prin întruparea lui Hristos, fac posibilă mântuirea omului. Fiecare om are nevoie de mântuire şi se poate mântui.
Mântuirea este posibilă deoarece a fost efectuată de însuşi Fiul lui Dumnezeu care 1-a eliberat pe om de sclavia celui rău, a păcatului şi a morţii; Hristos rezu​mând în Sine întreg neamul omenesc.

Realizarea mântuirii este săvârşită însă de Duhul Sfânt în lisus Hristos şi în Bise​rică, prin tainele ei; 'taina (sacramen-tum) fiind apogeul recapitulării creaţiei în Hristos'. Dacă prin botez omul este renăscut în  Dumnezeu,  primind harul divin spre mântuire, arhetipul acestei tai​ne fiind arca lui Noe, prin Sfânta Eu​haristie, mai exact prin împărtăşirea cu Trupul şi Sângele Domnului, trupurile noastre pământeşti participă la nemurire: 'Căci aşa cum pâinea cea din pământ, care primeşte invocarea lui Dumnezeu, nu mai este pâine obişnuită, ci Euharistie compusă din două lucruri, unul pămân​tesc şi altul ceresc, tot la fel şi trupurile noastre, împărtăşindu-se din Euharistie, nu mai sunt supuse putreziciunii, având nădejdea învierii veşnice'. Dacă ar fi să definim în ansamblul ei gândirea Sf. Irineu, ar trebui să spunem că ea nu este altceva decât o teologie a participării   omului  la  viaţa  divină. Această participare a fost făcută posibilă prin actul întrupării Logosului: 'dacă Lo​gosul s-a făcut om, aceasta este pentru ca oamenii  să poată deveni  dumnezei', încercând să explice această participare a omului la viaţa divină, V.Lossky suge​rează că 'ea este cel mai bine exprimată prin  conceptul  de  lumină.'  Căci,  în cuvintele Sfântului Irineu, 'a vedea lumi​na înseamnă a fî în lumină şi a participa la strălucirea ei;  în  acelaşi  mod,  a-L vedea pe Dumnezeu înseamnă a fi în El şi a participa la măreţia Lui dătătoare de
.
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viaţă. Prin urmare cei care II văd pe Dumnezeu participă la viaţă'. Efectul participării la viaţa divină nu este însă limitat în timp şi spaţiu. El se ex​tinde dincolo, în veşnicie, fiind 'un pro​gres infinit în om şi o arătare crescândă a lui Dumnezeu' sau, în cuvintele Sf. Iri​neu, 'Chiar şi în lumea ce va să vină, Dumnezeu va trebui să îndrume mereu,

iar omul să înveţe întotdeauna de la Dumnezeu.' Chiar dacă Sf. Irineu nu foloseşte el însuşi expresia, este vorba aici de o pedagogie eshatologică care se identifică în esenţă cu procesul de în-dumnezeire. De acest lucru Sf. Irineu a fost conştient atunci când a proiectat în​treaga lucrare mântuitoare săvârşită de Mântuitorul nostru lisus Hristos în pers​pectivă eshatologică. Din această pri​cină, nu este de mică importanţă preocu​parea pe care el o are faţă de problema celei de a doua veniri a Mântuitorului, adică, a evenimentului  eshatologic a cărui săvârşire era considerată în vremea sa ca fiind iminentă. Această pedagogie eshatologică era concepută de el în strân​să legătură cu activitatea pe pământ a Domnului nostru lisus Hristos, ca o con​tinuare sau mai degrabă ca un dezno​dământ apoteotic, materializat, potrivit Apocalipsei, prin realizarea în plan onto​logic a existenţei unui pământ nou şi a unui cer nou (21, 1), când 'cei drepţi vor domni pe pământ, crescând în vederea Domnului şi în acest mod se vor obişnui să primească slava lui Dumnezeu Tatăl.' Dacă analizăm cu atenţie cele afirmate de Sf. Irineu în acest context, vom obser​va că nu determinarea hiliastă are impor​tanţă, ci mai degrabă consecinţele eveni​mentului eshatologic, asupra cărora el se concentrează, în centrul acestui eveni​ment regăsim, ca pivot central, învierea morţilor,   act  caracterizat  de  marele patrolog român, loan Gh. Coman, ca fiind un 'articol de credinţă fundamental pentru creştinii din epoca respectivă'. Este adevărat că în viziunea Sf. Irineu învierea din morţi a celor drepţi, care urmează celei de a doua veniri a Dom​nului,   deschide  perspectiva  domniei acestora: drepţii vor primi moştenirea fă​găduită de către Dumnezeu, părinţilor lor, şi vor domni peste această moştenire.
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Această domnie, aşa cum sugeram, nu angajează simpla 'stăpânire' sau 'dom​nie' a celor drepţi peste cei nedrepţi, ci preminenţa ontologică şi axiologică a celor drepţi, pentru care va fi deschisă perspectiva fiinţării întru Dumnezeu, a îndumnezeiţii după har. De aceea, nu este vorba aici despre o domnie în sensul propriu-zis al cuvântului, ci de punerea creaţiei pe făgaşul adevăratei ei fiinţări, ceea ce înseamnă 'începutul nestricăciu-nii, o domnie în răstimpul căreia cei vrednici se vor obişnui puţin câte puţin să-L cunoască pe Dumnezeu'  şi  'vor creşte în vederea Domnului şi în acest mod se vor obişnui să primească slava lui Dumnezeu Tatăl.'
Cea de a doua venire sau parusia Dom​nului nostru lisus Hristos aduce cu sine înnoirea tuturor lucrurilor, după cum se spune în Apocalipsă: 'Iată, Eu fac toate lucrurile noi' (21, 5). înnoirea însă nu rămâne exterioară făpturilor umane, căci 'ceea ce a fost semănat întru stricăciune, va învia întru nestricăciune; se seamănă întru  necinste, înviază întru  slavă,  se seamănă întru slăbiciune, înviază întru putere' şi mai presus de toate 'se sea​mănă trup firesc, înviază trup duhov​nicesc' (cf. I Cor. 15, 42-44). Ea implică restabilirea  sau  mai  exact repunerea creaţiei pe făgaşul ei natural, ceea ce înseamnă în mod ultim angajarea ei ne​abătută în procesul de transfigurare, asu​marea structurii ontologice preamărită a urcuşului spiritual a cărui ţintă finală este îndumnezeirea.
Această coordonată noutestamentară a înnoirii se regăseşte în gândirea Sf. Irineu când spune: 'Atunci, după cuvân​tul strămoşilor noştri, cei care sunt vred​nici de sălaşurile cereşti vor trece la ceruri. Unii se vor bucura de desfătările raiului (aceasta se referă la paradisul pământesc). Alţii vor dobândi în cele din

urmă măreţia Cetăţii (Ierusalimul ceresc care coboară din ceruri). Cu toate aces​tea, Mântuitorul va fi văzut pretutindeni, în măsura în care cei care îl văd sunt vrednici de o astfel de vedere.' Sf. Irineu reţine cu deosebită perspicaci​tate spiritul vremii concretizat, pe de o parte, în conştiinţa încă vie a prezenţei lucrării mântuitoare a Domnului nostru lisus Hristos în  lume,  şi  certitudinea revenirii Sale întru tărie, pentru a răsplăti credinţa,  suferinţa şi  dăruirea tuturor celor care I-au urmat cu neabătută stăru​inţă, pe de altă parte. Iar răsplata nu este altceva decât vederea tainei celei mai presus de taină, căci: 'Cuvântul trup S-a făcut... pentru ca tot ceea ce există să poată vedea... pe împăratul lor; şi pentru ca lumina Tatălui să poată umple trupul Domnului, iar prin trupul Său să vină la noi, pentru ca omul să poată ajunge la nestricăciune, înveşmântat fiind în lumi​na Tatălui.'
Sfântul Irineu aparţine perioadei de început a teologiei creştine. El nu a avut la îndemână normele dogmatice ale învăţăturii creştine formulate în sinoa​dele locale sau, de cele ecumenice şi cu toate acestea, aşa cum spunea un mare patrolog apusean, 'are meritul de a fi fost primul care să formuleze în termeni dog​matici întreaga doctrină creştină.'
Migne, P.G., 7, 437-1224; Sagnard, P.O., 12, 659-731; A. Rousseau, B. Hemmerdinger, L. Doutreleau, Ch. Mercier, Irenee de Lyon, Contre Ies heresies, S. Ch., nr. 100, 2 voi. Paris, 1965; S. Ch., nr. 152 şi 153, 2 voi. Paris, 1969, F. Sagnard, S. Ch. nr. 34, voi. l, Paris, 1952; J. Keeble, A Library ofFathers ofthe Holy Catholic Church, voi. 42, Oxford, 1872; E. Ter-Minassiantz, P.O., 12, 5, Paris, 1919; J. A. Robinson, St. Irenaeits, The De-monstration of the Apostolic Teaching, SPCK, London, 1920; Irenee de Lyon, Demonstrat ion de la predication apos-tolique. Introduction, traduction et notes par

Adelin Rousseau, S. Ch., nr. 406, Paris, 1995; Sf. Irineu, Demonstraţiapropovăduirii apostolice, introd., trad. şi note Prof. Dr. Re-mus Rus, traducerea textului a fost revizuită după versiunea în limba armeană de Arhim. dr. Zareh Baronian, Ed. Institutului Biblic şi de Misiune al Bisericii Ortodoxe Române, Bucureşti, 2001; R. M. Froidevaux, La de​monstrat ion de la predication apos toi ique, SCh., 62, 1959; Robert. M. Grant, Irenaeus ofLyons, The Early Church Fathers, London and New York, 1997, (trad. selectivă a trata​tului Contra Haer.}\ A. Benoît, Saint Irenee. Introduction ă l'etude de sa theologie, 1960; A. Orbe, S.J., Antropologia de sân Ireneo, (Biblioteca de Autores Cristianos), 1969; N. Brox, Offenbarung, Gnosis und gnostischer Mythos bei Irenăus von Lyon, Salzburger Patristische Studien, l, 1966;H.J. Jaschke, Der Heilige Geist im Bekenntnis der Kiche. Eine Studie zur Pneumatologie des Irenaeus von Lyon, Munster, 1976; P. Bacq, Del'anci-enne ă la nouvelle Alliance selon S. Irenee, Paris, 1978; Altaner-Stuiber, 1980, p. 110-117 (cu bibliografie); I. G. Coman, Patro-logie, 1956, p. 73-79; Idem, II, p. 16-49 (cu bibliografie); Quasten, Patrology, I, p. 287-313 (cu bibliografie); R. A. Lipsius, Ire​naeus, art. în Smith-Wace, III, p. 253-279; Cross, Irenaeus, art. în ODCC, p. 713-714; A. Orbe, Irenee, în DEC A, I, p. 1231-1239; U. Hamm, Irenaeus von Lyon, în LACL, p. 311-314, cu bibliografie .
Irineu de Tyr
Irineu de Tyr (Irenaeus Comes), (sec. V),
A
episcop de Tyr. înainte de a deveni epis​cop, Irineu a avut o strălucită carieră în
r\
viaţa politică a imperiului. In 431, este invitat de către împăratul Teodosie II să participe la sinodul de la Efes, ca însoţi​tor şi prieten al lui Nestorie*, fără drep​tul de a lua cuvântul. Cu toate acestea, deducem din reacţia violentă a lui Chirii* al Alexandriei şi din acuzele pe care i le-a adus, că el nu a fost imparţial şi că a

încercat să influenţeze sinodul în favoa​rea lui Nestorie. Se pare că graba cu care Chirii a obţinut condamnarea lui Nesto​rie, înainte de venirea lui loan* de An-tiohia şi a celorlalţi episcopi din Orient, se datorează şi acestui lucru. Că lucrurile au fost aşa, se poate vedea şi din graba cu care Irineu, însoţit de o gardă de soldaţi, a dat buzna în adunarea sinodală pentru a anunţa apropiata sosire a lui loan de Antiohia şi a grupării sale. După sosirea lui loan, situaţia a scăpat de sub control, condamnările fiind reciproce. Pentru rezolvarea tensiunilor, s-a făcut apel Ia împăratul Teodosie, care hotărăşte să ra​tifice toate condamnările pronunţate de ambele părţi şi îl trimite pe contele loan, marele său trezorier, cu puteri dis​creţionare să rezolve situaţia. Condam​narea lui Nestorie este confirmată îri 435, iar Irineu este şi el pedepsit alături de Nestorie. Irineu a fost privat de toate onorurile, proprietăţile i-au fost confis​cate şi trimis în exil la Petra. Rămâne la Petra până în jurul anului 443, când este ales episcop de Fenicia, cu reşedinţa în Tyr. Alegerea sa a urmat cursul obişnuit, în pofida condamnării şi a celor două căsătorii pe care le-a avut. Hirotonia a fost săvârşită de Domnus de Antiohia. El nu rămâne multă vreme în scaun şi, datorită intrigilor pe lângă împăratul Teodosie şi asociaţiei sale cu partida nestoriană, el va fi suspendat din treaptă şi redus la starea de laic, prin jiotărârea imperială din 17 februarie 448. în această perioadă a vieţii, Irineu s-a bucurat totuşi de sprijinul şi prietenia lui Teodoret cu care a întreţinut un schimb activ de scri​sori. Teodoret vorbeşte adeseori de orto​doxia, măreţia şi deschiderea lui Irineu. De la el ne-a rămas un document istoric de mare valoare pentru epoca în care a trăit. Este vorba de o cronică intitulată Tragoedia Irenaei. EI scrie această cro-
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nică în perioada exilului de la Petra. Originalul a fost pierdut, păstrându-se doar fragmente în latină. Autorul extra​selor în latină este susţinător al celor Trei Capitole*, (sec. VI).
Migne, PG 84, 551-862: Trag. Iren, Collatio Casinensis; Irineu de Tyr, Epistolae et frag​menta in Synodico, 84, cap, 21, 42, 75, 89, 118, 186, 190; CPG, III, 6471-6475; E. Venables, Jrenaeus (7), art. în Smith-Wace, III, p. 280-282; DTC, 7, 2533; Altaner-Stuiber, 1980, p. 248; E. Prinzivalli, Irenee de Tyr, în DECA, I, p. 1240; Rowekamp, Irenaeus von Tyrus, în LACL, p. 315.
Isaac, Sf., vezi Sahag cel Mare.
Isaac de Amid
Isaac de Amid (m. 460), unul din cele trei persoane purtând numele de Isaac la care a tăcut referire lacob* de Edessa, informaţie  preluată de abatele  Paulin Martin, şi anume: a. Isaac* de Amid, per​soana căreia îi este dedicat prezentul arti​col; b. Isaac* de Edessa, activ în timpul domniei împăratului Zenon (sfârşitul sec. V), care s-a strămutat la Antiohia; c. preotul îsaac* de Edessa, care a împăr​tăşit idei monofizite în timpul episcopu​lui Pavel (512), dar a devenit ortodox sub episcopul Asclepios (522). Isaac de Amid, cunoscut şi sub numele de 'cel Mare' sau 'cel Bătrân' sau Isaac de Antiohia, a învăţat sub îndrumarea lui Zenoviu, fost ucenic al Sf. Efrem* Şirul, la Edessa. S-a născut ta Amid în Meso-potamia, iar după hirotonie în treapta de preot se retrage Ia Antiohia, rămânând în tradiţia ortodoxă. Cronica de la Edessa îl menţionează ca arhimandrit, fără însă a spune mănăstirea unde vieţuia (probabil, Gabala, în Fenicia). A călătorit la Roma, în timpul împăratului Arcadie (395-408),

şi este unul din scriitorii sirieni care a descris jocurile profane {Ludi seculares\ organizate de Honoriu la Roma în 404, şi cucerirea Romei de către Alaric în 410. Tot el a descris marele cutremur care a distrus Antiohia în 459. A decedat în jurul anului 460. Din cele două sute de omilii atribuite lui Isaac şi în mod obiş​nuit lui Isaac de Antiohia, P. Bedjan a editat un număr de şaizeci care aparţi​neau celui mai în vârstă. Omiliile sale sunt îndreptate împotriva lui Nestorie* şi Eutihie* şi conţin diverse date despre ve​chiul cult al astrelor din Antiohia. Te​mele predilecte rămân cele morale, iar din cele doctrinare, Sf. Treime şi întru​parea.
Assemani, BO, I, 207; Zingerle, Monumenta Syriaca, I, Oeniponte, 1869, p. 13-20; Cardahi, Liber ihesauri, p. 21; Bickell, Isaaci Antiocheni opera omnia, voi. l şi FI, Giesen, 1873 şi 1877; P. Bedjan, Homiliae S. Isaaci Antiocheni, t. l, Paris, 1903, p. I-XXII; Chabot, p. 33; Duval, 338; C.J. Ball, îsaacus (35), art, în Smith-Wace, III, p. 297; Urbina, p. 100-102 cu bibliografie; Altaner-Stuiber, 1980, p. 348; F. Graffm, Isaac d'Amide et Isaac d'Antioche, în DSp 7, col. 2010 şi urm.; M. van Esbroeck, Isaac d'Amid, în DECA, L, 1247; P. Bruns, Isaak von Amida, în LACL, p. 315.
Isaac de Antiohia
Isaac de Antiohia (sec.V), cel de al doi​lea Isaac din grupul celor trei menţionaţi de către lacob* de Edessa, care îl mai numeşte Isaac monofizitul sau Isaac de Antiohia. A activat în special în vremea împăratului Zenon (sfârşitul sec. V). Este adeseori identificat cu Isaac* de Ninive. Lui îi este atribuit un poem în 2136 de versuri despre un papagal care rostea trisaghionul, cu adaosul 4cel ce a pătimit pentru noi'.

G. Bickell, S. Isaaci Antiocheni doctoris syrorum opera omnia, I, Giesen, 1872, p. 84-175; C.J. Ball, îsaacus (35), art. în Smith-Wace, III, p. 297; Baumstark, 63-66; Duvai, p. 338; Chabot, p. 33; Urbina, p. 100-102 cu bibliografie; Altaner-Stuiber, 1980, p. 348; M. van Esbroeck, Isaac d'Antioche, în DECA, I, p. 1248; P. Bruns, Isaak von Antiochien, în LACL, p. 316 cu bibliografie.
Isaac de Edessa
Isaac de Edessa, cel de al treilea Isaac inclus în corpul literar cunoscut sub numele lui Isaac* de Antiohia, monofizit pentru o vreme, a activat în timpul epis​copului Pavel (512) şi a devenit ortodox sub episcopul Asclepios (522). Această schimbare de atitudine este dată de Mihail Sirianul care îl menţionează, după episcopul Nonus, al 31-lea episcop de Edessa, pe arhimandritul Isaac, autor de omilii, devenit eretic, adică 'calcedo-nian', întrucât, după părerea aceluiaşi scriitor, el ar fi acceptat hotărârile sino​dului de la Calcedon din 451. Deşi avem informaţia că Isaac de Edessa a fost autor de omilii, nu putem şti care din cele 200 de omilii, trecute de ultimul redactor al acestui corp de scrieri, loan bar Shushan (sec. XI), sub numele lui Isaac de Antiohia, îi aparţin.
P. Bedjan, Homiliae S. Isaaci syri anti-ocheni, t. I, Paris, 1903, p. III-XXII; C.J. Ball, îsaacus (35), art. în Smith Wace, III, p. 297; Altaner-Stuiber, 1980, p. 348; M. van Esbroeck, Isaac d'Edesse, în DECA, I, p. 1248; P. Bruns, Isaak von Edessa, în LACL, p. 316.
Isaac de Ninive
Isaac de Ninive (îsaacus Ninivita), stareţ, anahoret şi episcop de Ninive. Perioada în care a trăit a fost determinată în func-

ţie de citatele luate din lacob* de Serug şi din corespondenţa sa cu Simeon Stâlp-nicul cel Tânăr sau Thaumastoritul, care a decedat în anul 593. Este originar din Beth Qatraye. Intră de tânăr, împreună cu fratele său, la mănăstirea Mar Matei din Ninive. Duce o viaţă de ascet, dedicată studiului şi rugăciunii. Datorită faimei sale, catholicosul George I (658-680) îl numeşte episcop de Ninive. în ziua ale​gerii sale ca episcop, doi creditori dau buzna în chilia sa şi îi cer să le facă drep​tate, întrucât persoana creditată de ei nu le-a restituit datoria. El le răspunde aces​tora, făcând referire la textul din Evan​ghelia după Luca 6, 30. Aluzia făcută de el a fost respinsă cu dispreţ de către cei doi creditori. Considerând că funcţia sa de episcop este inutilă într-o ţara în care Evanghelia era dispreţuită* el părăseşte scaunul episcopal şi se retrage în deşertul Skete în Egipt, unde se stinge din viaţă, ca model de sfinţenie. Abhd-isho ne informează că Isaac a scris şapte volume despre îndrumarea duhov​nicească, despre tainele dumnezeieşti, despre judecata şi iertarea divină. O mare parte din scrierile sale se păstrează în siriacă, arabă, etiopiana şi greacă. Ver​siunea greacă a fost făcută după origi​nalul siriac, de către doi călugări de Ia mănăstirea Sf. Sava din Ierusalim, Pa​triciu şi Abraamius. Ultimele cercetări au catalogat opera sa astfel: a. optzecişidouă de tratate sau capitole, publicate de P. Bedjan; b. şapte tratate inedite redactate sub formă de centurii; c. patru tratate despre cunoaştere din care primele două sunt pierdute. Bedjan a publicat sub for​mă de apendice extrase din cel de al pa​trulea tratat şi un tratat asupra contem​plării tainei Sf. Cruci; d. restul acestor tratate şi alte câteva scrieri rămân ine​dite. Scrierile lui Isaac de Ninive s-au bucurat de largă popularitate nu numai
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printre conaţionalii săi sirieni. Prin tra​ducerile care s-au făcut în greacă şi arabă, ele au pătruns şi în tradiţiile lite​rare ale altor Biserici creştine din Răsărit.
Migne, PG 86, 811-886 (tract.)\ Abhd-isho, BO, III, l, 104; Assemani, BO, I, 446-460; P. Bedjan, Mar Isaacus Ninivita, De perfec-tione religiosa, Paris-Leipzig, 1909; trad. în engl.: A.-J. Wensnick, Mystic Treatises by Isaac of Niniveh, Amsterdam, 1923, retip.: Wiesbaden, 1967; trad. franc.: J. Touraille, Isaac le Syrien, Oeuvres spirituelles, Paris, 1981; trad. latină: Migne, PL, 86, (1), 811-886; J. B. Chabot, De Isaaci Ninevitae Scriptis et Doctrina, 1892; C.J. Ball, Isaacus Ninivita, art. în Smith-Wace, III, p. 291-292; Wright, p. 73; Duval, 225-226; Chabot, 104; A. Baumstark, p. 223-225; I. Ortiz de Urbina, Patrologia Syriaca, ed. a 2-a, Roma, p. 100-102; D.Sp. VII, pt. 2, 1971, col. 2041-2054, cu bibliografie; Altaner-Stuiber, 1980, p. 350; R. Lavenant, Isaac de Ninive, în DECA, I, p, 1249; O. Bruns, Isaak von Ninive, în LACL, p. 317, cu bibliografie.
ISAAC SENIORUL (ISAACUS SENIOR sau ISAAC EVREUL), scriitor siriac, menţionat într-o biografie ano​nimă a lui Efrem* Şirul ca fiind unul din ucenicii săi. Despre el au mai scris loan Maro, Barhebraeus şi diverşi scriitori arabi, care însă îl confundă cu prezbiteru l Isaac* de Antiohia. Ghenadie* nu face doar o simplă referire la el, ci rezumă şi învăţătura sa despre Sf. Treime şi întru​pare. Lui Isaac Seniorul îi este atribuit un tratat despre Sfânta Treime, intitulat: Liber fidel SS. Trinitatis et Incarnationis Domini. Este vorba de un scurt tratat, care s-a păstrat în limba latină. Nu se ştie cu siguranţă dacă a fost sau nu evreu convertit la creştinism. Assemani crede că, întrucât Ghenadie trece cu vederea acest aspect, el nu a fost evreu la origine,

deşi în Migne este numit: 'Isaac ex Judaeo ChristianusV Se pare, totuşi, că acest Isaac a fost evreu, convertit la creştinism, care a ajuns la Roma şi s-a alăturat grupării lui Ursinus împotriva papii Damasus, căruia i-ar fi intentat şi un proces, motivaţia acestui proces nefiind cunoscută cu certi​tudine. A fost exilat în Spania de către Graţian, unde a revenit la vechea sa cre​dinţă, la iudaism în 378. G. Morin su​gerează o ipoteză nouă, considerând că acesta ar fi Ambrosiaster, întrucât datele biografice corespund cu faptele care sunt evocate în Commenti sau Quaestiones. Deşi acceptată de către istorici, autorul acestei ipoteze a repus-o în discuţie, în cazul în care această ipoteză rămâne cea valabilă, atunci lui Isaac i se vor atribui şi alte scrieri până acum considerate ano​nime: Tractatus contra Arianos, Lex Dei sive Mosaîcarum et Romanarum legum collatio, Hegesippus sive de beîlo Iudaica, Quae gesta sunt inter Liberîum et Fel ic e m episcopos, De concordia Matthaei et Lucae in genealogia Christi, Epistola ps. Hilarii ad Abram, Fragmen-tum in Matthaeum.
Migne, PG, 33, 1541-1546; CPL, 189-190; CCL, 9, 335-343; PLS, l, 654-655; Ghe​nadie, De script. eccl, cap. 26; Assemani, BO, I, 165; loan Maro, Tract. de Nest. Eutych.; Barhebraeus, Ist. dinast., 91; C.J. Ball, Isaacus (29), art. în Smith-Wace, III, p. 295; G. Morin. L'Ambrosiasîer et le juif con​verti Isaac, contemporain du pape Damase, în RHL, 4, 1899, 97-121; H. Zeuschner, Studien zur Fides isaatis. Ein Beitrag zur Ambrosiasterfrage, Kiercheng. Abhand., Breslau 8, 1909, p. 97-148; A. Souter, Fides Isaatis ex ludaeo: A New Criticai Edition, în JTHS, 31, 1929-1930, 1-8; A. Hoepfner, Leş deux Proces du pape Damasc, în REA, 50, 1948, p. 288-304; Bardenhewer, III, p. 525; Altaner-Stuiber, 1980, p. 354 şi urm., 390; A. Pollastri, fcaac le Juif, în DECA, I, p. 1248-

1249; B. Win dau, Isaak Judaeus, în LACL, p. 316, cu bibliografie.
Isaia Pustnicul de la Sketis şi Gaza
Isaia, vieţuitor al aşezământului monahal de la Sketis, face parte din generaţia ma​rilor trăitori ai deşertului egiptean din sec. V, alături de Pimen, Anub, Pafnutie, Sisoe ş.a. La mijlocul sec. V, se îndreap​tă, împreună cu ucenicul său, Petru, spre Palestina şi se stabileşte ca sihastru la Beit Daltha, nu departe de Gaza. Păs​trează legătura cu Petru Iberul, care s-a aşezat la Thawatha. Isaia face parte din​tre semnatarii Henoticonului lui Zeno. Se stinge din viaţă în anul 488 sau 491. Informaţii despre viata sa ne-au parvenit prin intermediul izvoarelor palestiniene monofizite. Zaharia* Scolasticul este autorul unei biografii a lui Isaia. Lui Isaia îi este atribuită o culegere de 29 de cu​vântări ascetice, adresate unor monahi tineri tratând despre virtuţile principale ale vieţii ascetice. Conţinutul şi tonul acestora sugerează o profundă experienţă ascetică a autorului. Cât priveşte aspectul doctrinar hristologic, ele nu prezintă tendinţe monofizite, aşa cum ne-am fi aşteptat, ceea ce ne face să credem că, deşi a iscălit Henoticonul, el nu a fost un monofizit acerb, în siriacă s-au mai trans​mis, sub numele lui, o scurtă culegere de Apophtegme ale Părinţilor şi un Antirrhetikon. Opera lui a fost cunoscută în lumea bizantină, siriacă şi mai puţin în cea latină.
CPG 5555-5556; Migne, PG 40, 1105-1206; S. Schoinas, Tov oaiov narpog fyiâv oc/3j3â 'ffcraiov Ăoyot rc0., Voios2, 1962 (text); N. Hagiorites, Philokalia to hieron neptikon, Atena5, 1982, l, 30-38 (text grec); D. Stăniloae, Filocalia, I, retip. în 1992, p. 451-461; F. Graffin, Une inedit de l'abbe I. sur ies etapes de la vie monastique> ;OCP 29,

1963, p. 449-454; Abbe" Isaie, Recueil Ascetique, Bellfontaine, 1970 (trad. în franceză); R. Draguet, Leş cinq recensions de l'Asceticon syriaque d'Abba Isaia, CSCO 289-290 şi 293-294, Louvain, 1968; E.W. Brooks, CSCO 7/8, Paris, 1907; M.A. Kugener, Observations sur la Vie de l'ascete Isaie etc. par Zacharie le Scholastique, în Byzant. Zeitschrift, 9, 1900, p. 464-470; S. Vailhe, Un mystique monophysite, le moine Isaie, în Echos d'Orient 9, 1906, p. 81-91; L. Regnault, DSp 7, col. 2083-2095; Baum​stark, p. 165-166; Urbina, p. 247; Barden​hewer, IV, p. 95-97; J. Gribomont, Isaie de Scete et Gaza, în DECA, I, p. 1250; J. Pauli OSB, Isaia, Asket (von Gaza/von Skete), în LACL, p. 318, cu bibliografie.
Ishobokht de Rev-Ardshir
Ishobokht de Rev-Ardashir, episcop şi canonist oriental. Nu posedăm decât foarte puţine date despre viaţa şi activi​tatea sa, preluate din lucrările sale juridice. A fost hirotonit episcop de către catolicosul Henan-isho* I sau Henan-isho II*, nu se ştie cu exactitate. Catoli​cosul Isho-yahb* III de Seleucia vorbeşte totuşi despre o accentuată tendinţă spre autonomie a Bisericii din Rev-Ardashir, situată în Persida. Catolicosul Timotei* (780-823), primul catolicos cu reşedinţa în Bagdad, solicită traducerea din per​sană în siriacă a celor şase cârti de drept ale lui Ishobokt de Rev-Ardashir privind căsătoria, moştenirea şi legile contrac​tuale, cu scopul de a atrage sub influenţa sa o Biserică care se afirma autonomă. Lucrările juridice ale lui Ishobokht sunt interesante deoarece, la întocmirea lor, el a făcut uz de dreptul sassanid, în special de Matikan-i-hazar datestan, pe care 1-a adaptat spiritului creştin prin referiri bi​blice. Dreptul întreit Terisutha în cuvânt, gând şi acţiune, preia categoriile aves-tice: hukhta, humata şi hvarsta. Aceeaşi
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distincţie este ataşată lui den din pehlevi, mai apropiat ca sens decât termenul arab pentru religie din - adyan, faţă de nomos - lege. Ishobokht a mai scris tratate despre univers, din care s-au păstrat frag​mente, şi despre meteorologie. A fost preocupat de logica aristotelică, în spe​cial de conceptul de posibilitate. El a ata​cat căsătoria între rudele apropiate, iar referirile la doctrinele magilor sunt aspre. Aluziile la islam sunt rare. Isho​bokht este singura mărturie despre o co​munitate creştină care a dispărut.
E. Sachau, Syrische Rechtsbiicher, III, Berlin, 1914, p. VIII-XVIII şi p. 1-201; Duval, p. 171, 174, 254, 280; Baumstark, p. 215-216; M. van Esbroeck, Ishobokht de Rev-Ardashir, tn DECA, I, p. 1250-1251; P. Bruns, hchobokt von Rew-Ardaschir, în LACL, p. 318, cu bibliografie.
Isho Denah
Isho Denah (aprox. sec. IX), episcop de Basra. A scris un tratat de logică, omilii, câteva discursuri metrice, o istorie bise​ricească în trei volume, dar care s-a pier​dut, excepţie făcând câteva fragmente păstrate la Ilie de Nisibe şi Mihail Siria​nul, care îl numeşte pe autor Denah-Isho, şi o Carte despre castitate, în realitate un scurt pateric oriental, cuprinzând aproxi​mativ 150 de rezumate scurte despre di​verse personaje pioase, fondatoare de mâ-năstiri, scriitori asceţi şi eremiţi celebri.
J.B. Chabot, Melanges d'archeologie et d'his-toire, 16, 1896, p. 225-291; P, Bedjan, Liber Superiorum, p. 437-517; Chabot, p. 113; Duval, p. 203, 205, 222, 224, 226, 227, 254; Baumstark, p. 234; Urbina, p. 217.
Isho Maruzaya
Isho Maruzaya, lexicograf. Despre Isho Maruzaya (în ar. Isa al-Marwazi), avem

foarte puţine date. Ştim doar că a compi​lat un lexicon siriac, care a constituit una din sursele principale de mare autoritate folosite de Bar AH. Identificarea lui cu medicul al-Marwazi, care a trăit în jurul anului 567, nu pare plauzibilă. Este posi​bil să fie identificat cu un alt medic siri​an din Bagdad, Abu Yahia al-Marwazi, care a scris despre logică şi alte teme filosofice în siriacă, fiind unul din profe​sorii lui Matta ibn Yaunan sau Yunus (m. 940). Ipotetic, îl putem plasa în a doua jumătate a sec. IX.
Wright, p. 154-155.
Isho-dadh de Merv
Isho-dadh de Merv (sec. IX), episcop de Hedhatta sau al-Hadithah. în 853 a fost desemnat catolicos, însă din porunca califului, scaunul a fost dat lui Teodosie, mitropolit de Beth Garmai. Abhd-isho menţionează că Isho-dadh a scris un comentariu la Vechiul şi Noul Testament, cu ample citate din comentatorii anteri​ori, ca Teodor* de Mopsuestia, Efrem* Şirul ş.a., acesta fiind unul dintre cele mai interesante comentarii biblice în li​teratura nestoriană de specialitate.
Assemani, BO, III, l, 210-212; J.M. Voste, Bi, 26, 1945, p. 182-202; G. Diettrich, /. Stellung in der Auslegungsgeschichte des A. Testaments und seinen Commentaren zu Hosea, Joel, Jona, Sacharja 9-14 und eini-gen angehăngten Psalmen veranschaulicht, Giessen, 1902 (cu trad. în germ); Facerea: C. van de Eynde, CSCO, Louvain, 1950 (trad. franc. Louvain, 1955); Ieşire Deuteronom: Idem, CSCO, Louvain, 1958; pentru comen​tariile la Noul Testament: M.D. Gibson, The Commentaries of Isho-dadh of Merv..., Cambridge, 1911-1913, Horae Semiticae 5-7, 10; Wright, p. 157; Chabot, p. 111-112; Baumstark, p. 234; Urbina, p. 217-218, cu

bibliografie;  Cross,  Isho'dad of Merv,  în ODCC, p. 7'16-7'17, cu bibliografie.
Isho bar Nun
Isho bar Nun, catolicos. Originar din Beth Gabbare, nu departe de Moşul. A studiat sub îndrumarea lui Avraam bar Deshandadh, fiind coleg cu Timotei, pre​decesorul său în scaunul de catolicos. Devine monah la mănăstirea Mar Avraam de pe muntele Izla, dedicându-se studiu​lui şi respingând opiniile şi scrierile fos​tului său coleg Timotei, pe care îl pore​cleşte Talem-otheos - Greşitorul Iui Dumnezeu, în loc de Timotheos. Din pricina unei dispute cu monahii de pe muntele Izla, el părăseşte mănăstirea şi merge la Bagdad. De aici revine la Moşul şi se stabileşte la mănăstirea Mar Elias, unde rămâne timp de 30 de ani. La moartea lui Timotei este numit de califul al-Ma'mun în scaunul de catolicos în 823/4. Rămâne în scaun timp de patru ani şi se stinge din viaţă, ca şi predecesorul său, la mănăstirea Kelil-isho din Bagdad. Abhd-isho dă o listă a lucrărilor sale: un
s*.
tratat de teologie; întrebări referitoare la tot textul Sf. Scripturi, în două volume; o colecţie de canoane bisericeşti şi decizii; discursuri funebre sau de consolare: epis​tole; un tratat despre împărţirea slujbelor: turgame sau 'interpretări'; un tratat de​spre eficacitatea imnelor religioase; un tratat gramatical despre cuvintele echivo​ce. Răspunsurile la întrebările diaconu​lui Macarie par a fi parte integrantă din tratatul privind împărţirea slujbelor (purrash teshmeshathd). Istoricul arab Mari îi atribuie un comentariu asupra operelor Sf. Grigorie* de Nazianz.
Assemani, BO, III, p. 165-166; E. Sachau, Syrische Rechtsbiicher, 2, p. 139-147; A. Voobus, Syriac and Arabic Documents..., p. 189-204; E. Clarke, The Selected Questions

ofl.b.N. on the Pentateuch, (cu trad. în engl.), Leiden, 1962; Wright, p. 155-156; Chabot, p. 109-110; Duval, p. 387-388; Baumstark, p.219-220; Urbina, p. 216.
Isho-Yabh I
Isho-Yabh I, catolicos al nestorienilor. S-a născut la Beth Arbaye şi şi-a desăvârşit studiile la Nisibe sub îndrumarea lui Avraam. Conduce şcoala din Nisibe între anii 569-571. Este numit episcop de Arzon. Intrând în graţiile monarhului persan Hormizd IV (579-590), este ridi​cat la rangul de catolicos la Seleucia-Ctesiphon în anul 581. Se bucură în con​tinuare de favorurile fiului şi succesoru​lui lui Hormizd IV, Chosroe II Parwez şi ale împăratului Mauriciu, care descoperă în persoana sa un bun emisar pentru afa​ceri publice şi private. Isho-yabh a între​ţinut relaţii de prietenie şi cu emirul arab din Herta (al-Hirah), Abu Qabus Nu'man ibn al-Mundhir, care s-a convertit Ia creştinism împreună cu fiii săi. In timpul unei vizite pastorale în dioceza sa, se îmbolnăveşte şi decedează la mănăstirea lui Hind (fiica lui Nu'man) din al-Hirah în anul 595. Sinodul convocat de el la Seleucia-Ctesiphon în 585 a promulgat 31 de canoane, dintre care două apără ortodoxia lui Teodor* de Mopsuestia. De asemenea, s-a mai păstrat epistola pe care el a adresat-o lui lacob, episcop de Darai pe insula Bahrein, în care sunt pre​zentate aspecte liturgice şi canonice, pre​cum şi câteva din cele 22 de întrebări privind Sf. Taine şi un tratat despre Tri-saghion. I sho-yabh a mai scris un tratat împotriva lui Eunomiu, un altul împotri​va unui episcop eretic şi o apologie adresată împăratului Mauriciu, care însă s-au pierdut.
J.B. Chabot, Syn. Or., 130-165 (în franc. p. 390-424), p. 166-196; O. Braun, Dos Buch
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der Synhados, p. 191-236, 237-277; Tri-saghionul în G. Furlani, RSO, 7, 1917, p. 687-715; canoanele în F. Graffin, ROC 4, 1899, p. 247-262 (text siriac şi trad. fran​ceză); CJ. Ball, Jesujab (1), I, Arzunita, art. în Smith-Wace, 111, p. 344; Wright, p. 81-82; Baumstark, p. 126; Chabot, p. 56; Duval, p. 349; Urbina, p. 130-131; P. Bruns, Ischojahb L, Katholikos, în LACL, p. 318.
Isho-yabh
Isho-yabh II (m. 644/6), catolicos. S-a născut la Gedhala în Beth Arbaya. A stu​diat la Nisibe. Este numit episcop de Ba-lad. în 628, după moartea regelui Chos-roe II, este numit catolicos. In 630 este trimis de Boran, fiica lui Chosroe II, ca emisar la Heraclie, împăratul Constan-tinopolului, care se afla la Alep şi căruia, ni se spune, i-ar fi restituit Sf. Cruce, luată de perşi în timpul capturării Ieru​salimului în 614. Abil politician, Isho-yabh a prevăzut căderea monahiei per​sane deja slăbită şi, în consecinţă, a făcut o convenţie secretă, în numele turmei sale, cu califul mohamedan, prin inter​mediul conducătorului creştin din Najran şi a lui Yeshu sau Isho, episcopul locului. Actul care conţine termenii înţelegerii a fost reînnoit şi confirmat de Omar ibn al-Khattab.
Din informaţiile furnizate de Abhd-isho, Isho-yabh a scris un comentariu la Psalmi, istorii (probabil monahale), omi​lii şi o serie de epistole. Toate lucrările sale s-au pierdut, cu excepţia epistolei dogmatice adresată lui Rabban Avraam de Beth Madai, în care afirmă credinţa nestoriană, şi o alta, adresată lui Bar Sau-ma, episcop de Karka, în care se apără de acuza de a fi calcedonian. Unul din im-nele sale a fost inclus în Cartea de cântări nestoriană.

Assemani, BO, III, l, 105; G. Gîsmondi, A/am, Amriet Slibae de paîriarchis nestori-anorum commentaria, II, Roma, 1907, p. 53-64; A. Scher, PO, 13, 576-579; C.J. Ball, Jesujab (2) II, Gadalensis, art. în Smith-Wace, III, p. 344-345; Wright, p. 122; Duval, p. 369-370; Chabot, p. 96-97; Baumstark, p. 195-196; Urbina, p. 142; P. Bruns, Ischojahb //., Katholikos, în LACL, p. 318-319.
Isho-yabh III
Isho-yabh III (657/8), catolicos. De ori​gine persană, s-a născut la Bastuhmag, lângă Kuphlana în Abiadene (Hed-haiyabh). Părinţii săi obişnuiau să vizi​teze adeseori mănăstirea Beth Abhe. A studiat la şcoala din Nisibe. După ter​minarea studiilor este numit episcop de Moşul şi mai apoi mitropolit de Hazza (Arbel sau Irbil) şi Moşul. După moartea catolicosului Maremmeh (644-647), a fost ridicat la rangul de catolicos, deţi​nând această demnitate până la sfârşitul vieţii, în anul 657/8. A făcut parte din delegaţia condusă de Isho-yabh* de Ged​hala care 1-a vizitat pe împăratul Heraclie la Alep. Despre el se relatează că ar fi furat dintr-o biserică din Antiohia o cutie frumoasă şi foarte costisitoare care con​ţinea relicve ale apostolilor, dăruind-o apoi mănăstirii Beth Abhe. Dorind să promoveze cultura teologică, el înfiinţează la Beth Abhe o şcoală teo​logică, însă stareţul, Kam-isho şi restul comunităţii, nu au dorit să se angajeze în acest proiect şi au preferat să părăsească mănăstirea şi să se retragă într-un sat învecinat, Herpa din Saphsapha. El aban​donează acest plan şi construieşte un colegiu în satul său Kuphlana (sau Kul-pana). După informaţia lui Abhd-isho, el a lăsat o moştenire literară consistentă, după cum urmează: Huppakh Hushs-habne sau Respingerea opiniilor (ere​tice), scrisă la cererea lui loan, mitropolit de Beth Lapath; tratate asupra unor teme




controversate; discursuri funebre sau de consolare; imne; un îndemn către novici. A aranjat Hudhra sau cartea de slujbă pentru duminicile de peste an, pentru Postul Mare şi pentru postul ninivite-nilor; a compus rânduieli pentru slujba botezului, a mărturisirii şi a hirotoniei şi o istorie a călugărului Isho-sabhran, con​vertit de la zoroastrism, devenit martir creştin (620). La toate acestea, adăugăm o bogată colecţie de scrisori, mai ales cele ocazionate de disputa cu Simeon, mitropolitul de Rev-Ardasher din Persia, care a refuzat să i se supună ca sufragan, şi cele legate de Sahdona. Meritul scriso​rilor sale nu este doar literar, deoarece ele furnizează date deosebit de impor​tante pentru istoria bisericească din vre​mea sa.
R. Duval, CSCO 10/11, Louvain, 1904; Assemani, BO, III, l, 127-136; J.B. Chabot, Nouvelles Archives des missions scientifiques et litteraires, 7, p. 487-584; C.J. Ball, Jesujab (3) III, Adiabenus, art. în Smith-Wace, III, p. 345; Wright, p. 123-124; Duval, p. 370; Chabot, p. 99-100; Baumstark, p. 197-198; Urbina, p. 143-144; P. Bruns, Ischojahb IU. Katholikos, în LACL, p. 319.
Isidor Gnosticul
Isidor Gnosticul, fiul şi continuatorul iui Basilide. în tratatul său Despre suflet, el distinge două suflete, unul inferior şi altul superior. Toate pasiunile, cu încli​naţiile lor perverse ţin de sufletul infe​rior, împingându-1 la săvârşirea de lu​cruri rele. Omul este în stare să echili​breze această situaţie datorită sufletului superior care poate domina şi echilibra înclinaţiile spre rău. Se pare că el este autorul unei Etici şi al unei Exegeze la profetul Parhor, în care încearcă să arate că profeţii stau la originea unor filosofii.

De exemplu, Parhor este sursa de inspi​raţie a filosofici aristotelice.
A. Hilgenfeld, Die Ketzergeschichte des Urchristentums, Leipzig, 1884 (retip. Hil-desheim, 1963), p. 195-230; H. Leisegang, Die Gnosis, Leipzig, 1924, p. 196-256; W. Volker, Geschichte der christlichen Gnosis, Tubingen, 1932, p. 38-44; K. Rudolph, Gnosis, Gottingen3, 1990, p. 277 şi urm., 337; M. Simonetti, Testi gnostici cristiani, Bari, 1970; Altaner-Stuiber, 1980, p. 100 şi urm.; C. Gianotto, Isidorq le Gnostique, în DECA, I, p. 1251; R. Hanig, Isidor, Gnostiker, în LACL, p. 319.
Isidor 'Hispalensis' sau Isidor de Sevilla
Isidor 'Hispalensis' sau Isidor de Sevilla (560-636), arhiepiscop de Sevilla, în​deobşte considerat ca fiind ultimul Pă​rinte bisericesc din Apus. S-a născut într-o familie aristocrată din Cartagina Spaniei. După distrugerea oraşului de către goţii arieni, tatăl său se retrage, împreună cu familia sa, la Sevilla, unde se naşte Isi​dor. A fost crescut de fratele său, Lean​dru, şi de sora sa, Florentina, ambii fiind mai în vârstă. Face studii serioase în mănăstirile din Sevilla, unde îmbrăţi​şează viaţa monahală. Urmează fratelui său Leandru în scaunul episcopal din Se​villa. Timp de 36 de ani, el va conduce această arhidioceză în calitate de arhi​episcop, fiind una din personalităţile de seamă din Spania, în consecinţă, i s-a în​credinţat preşedinţia nu numai a sinoade​lor care s-au ţinut în oraşul său de scaun (619 şi 625), ci şi a celor care s-au des​făşurat în alte oraşe (Toledo, 610, 633). La sinodul IV naţional de la Toledo din 633, cel mai important sinod din penin​sula Iberică, Isidor îşi exercită pe deplin autoritatea,   dovedindu-şi   capacităţile sale de organizator. La acest sinod s-au
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luat hotărâri importante atât pe plan reli​gios, cât şi politic. Din punct de vedere religios, sinodul a promulgat un simbol de credinţă; a impus uniformitatea cultu​lui în întreaga ţară; a insistat asupra obligativităţii celibatului; aminteşte epis-copilor de obligaţia pe care o aveau de a supraveghea tribunalele civile şi de a denunţa orice nereguli şi ti scuteşte pe preoţi de taxe şi corvezi, în relaţiile cu statul, sinodul îl recunoaşte din nou pe regele Sisenand, care îl detronase pe Suinthila, ameninţând cu anatema pe ori​cine ar încerca să-i uzurpe tronul. Prin această hotărâre, Biserica dorea să instau​reze pacea în ţară, afirmând totodată uni​tatea Bisericii şi a statului. Pentru învă​ţământ, sinodul decide înfiinţarea în fie​care dioceză a unui colegiu pentru instrui​rea preoţilor. Sinodul a luat hotărâri şi în cazul evreilor, specifice vremii, impu​nând convertirea lor şi confiscarea ave​rilor acelor evrei care apostaziază de la credinţă.
Dotat cu o cultură enciclopedică, Isidor a lăsat numeroase opere, care pot fi divizate în patru grupe: lucrări enciclope​dice, ştiinţifice şi istorice, biblice, teo​logice şi morale, în ansamblu nu este vorba de o operă originală, ele fiind în mare parte compilaţii. Lucrări enciclopedice: a. Etimologii (Etymologiae) sau Origini (Origines), scrisă în 20 de cărţi, este o concentrare de informaţii enciclopedice din diverse domenii de cunoaştere, 'un memento en​ciclopedic' (E. Gilson). Isidor are ca sub​strat ideologic al lucrării sale, convin​gerea că natura primordială şi esenţa însăşi a lucrurilor se recunosc din eti​mologia cuvintelor care le denumesc. Atunci când etimologia unui cuvânt nu ne este cunoscută, putem concepe una de circumstanţă. Acest principiu a făcut ca multe din etimologiile propuse de Isidor

să fie fanteziste, scăzând valoarea ştiinţi​fică a lucrării sale, de altfel, deosebit de populară în perioada evului mediu. Primele trei cărţi cuprind artele liberale: l. Gramatică; 2. Retorică şi Dialectică; 3. Aritmetică, Geometrie, Astronomie şi Muzică; 4. Medicină; 5. Istoria univer​sală de la Facerea lumii până în anul 627 al erei creştine; 6. Cărţile sacre şi slujbele în Biserică; 7. Dumnezeu, îngerii, mem​brii Bisericii; 8. Biserica; 9. Limbi, popoare, state, familii; 10. Dicţionar; 11. Omul; 12. Animalele; 13. Cosmografie; 14. Geografie; 15. Monumente, căi de co​municaţie; 16. Petrografie, mineralogie; 17. Agricultură şi horticultura; 18. Armata, războiul, jocurile; 19. Marina, îmbrăcă​mintea; 20. Alimentaţie, arte gospodă​reşti şi unelte de lucrat pământul, b. Diferenţele (Differentiae) sau Diferenţele cuvintelor şi Diferenţele lucrurilor (De dijferentiis verborum şi De differentiis reruiri) sunt două tratate, reduse ca exten​siune, primul, de semantică, propunând diverse sensuri şi semnificaţii, inclusiv în filosofic, al doilea, de teologie, abordând temele: Sf. Treime, Hristos (putere şi na​tura), raiul, îngerii, oamenii, liberul arbi​tru, căderea, harul, legea şi Evanghelia, viaţa activă şi viaţa contemplativă, ştiin​ţă, înţelepciune etc. c. Despre ordinea creaturilor (De ordine creaturarum), este un tratat teologic care se ocupă de diverse teme specifice domeniului: Dum​nezeu, îngeri (cele nouă cete) şi demoni, lumea (firmanent, astre, pământ, para​dis), omul după cădere, păcatul şi pedeap​sa pentru păcat (iadul şi purgatoriul), viaţa viitoare.
Lucrări ştiinţifice: Despre natura lucru​rilor (De natura rerum), un tratat scurt de fizică şi cosmografie. Lucrări istorice: Istoria regilor goţi, van​dali şi suevi (Historia de regibus gotho-rum, vandalorum et suevorum) se

apleacă mai ales asupra vizigoţilor a căror istorie este prezentată până la anul 621; De viris illustribus, continuă tra​tatele cu aceeaşi temă ale lui Ieronim* şi Ghenadie*.
Lucrări biblice: Introduceri la diverse cărţi ale Vechiului şi Noului Testament (In libros Veteris et Novi Testamenti proaemia), cuprinzând canonul scrierilor biblice şi o scurtă introducere în cărţile biblice; Despre naşterea şi moartea Pă​rinţilor., notiţie biografice asupra a 86 personaje biblice: 64 din Vechiul Testa​ment şi 22 din Noul Testament; Despre numere, explică semnificaţia mistică a diverselor cifre biblice, după interpre​tările Fer. Augustin*. Allegoriae şi Quaestiones in Veteri et Novo Testa-mento, concentrează o serie de explicaţii alegorice şi tipologice legate de Sf. Scriptură.
Lucrări dogmatice şi morale: cea mai de seamă este Sententiarum libri ///, sen​tinţe doctrinare extrase din Augustin şi Grigorie* cel Mare, conturate sub forma unui manual de dogmatică, morală şi ascetică. De fide catholica contra ju-daeos, nu este un tratat polemic, ci mai degrabă o expunere dogmatică a învăţă​turii despre Hristos şi despre urmările întrupării Sale. Sinonime sau De lamen-iatione animae peccatricis, un dialog între omul covârşit de relele vieţii şi raţiu​nea sa, cu speranţa de a dobândi desă​vârşirea. Este una din cele mai intere​sante lucrări ale lui Isidor care abordează problema desăvârşirii spirituale. Lucrări practice: De ecclesiasticis offi-ciis, un tratat liturgic în care elaborează teme privind cultul divin şi funcţiile ecle-siastice. Regula monahală nu este decât un rezumat a ceea ce a existat în domeniu până la el.
Din punct de vedere teologic, Isidor nu aduce nimic nou. El este tributar Fer.

Augustin şi lui Grigorie cel Mare. în​deobşte este considerat compilator şi un erudit (Cayre). Cu toate acestea, pentru istoria gândirii creştine, el rămâne un exce​lent transmiţător al tradiţiei şi în aceasta rezidă valoarea operei sale. în doctrină, el păstrează învăţăturile despre purgatoriu şi predestinaţie, preluate de la Augustin.
Migne, PL, 81-84; ed. critice: Etimologii de W. M. Lindsay în OCT, 2 voi., Oxford, 1911; Historia gothorum şi Cronica Majora de E. Wartz în MGH, Auctores Antiquissimi, XI, 1894, p. 241-506; De natura rerum, ed. de J. Fontaine, Bordeaux,   1960; De viris illus​tribus, ed. de C. Codoner, Salamanca, 1964; De origine gothorum,   ed. de C. Rodriguez Alonso, Leon, 1975; De origine ecclesiasti-corum qfficiorum, ed. de C. Lawson, Madrid, 1982;  De or tu et obitu patrum, ed.  de Chaparro G6mez, Paris, 1982; E. Brehaut, A n Encydopaedist ofthe DarkAges, Isidore of Seville, Columbia University Studies în History, Economics and Public Law, XLVIII, nr. l, New York, 1912; J. Fontaine, Isidore de Seville et la culture classique dans l'Espagne wisigothique, 2 voi., 1959; M. C. Diazy Diaz (ed.), Isidoriana, Estudios sobre sân Isidore de Sevilla en el XIV centenario de su na-cimiento, 1961; E. Gilson, Filosofia în Evul Mediu,  trad.  Ileana Stănescu,  Humanitas, 1995, p. 140-141; Bardenhewer, V, p. 401-416; Tixeront, Patrologie, p. 492-497; Cayre, II, p. 254-263; L G. Conian, Patrologie, 1956, p. 321-322; G. Bareille, în DTC, VIII, l, 1924, col. 98-111; J. Fontaine, în DSp., VII, 2, 1971, col. 2104-2116, cu bibliografie bogată; Cross, Isidore, St., art. în ODCC, p. 717; Altaner-Stuiber, 1980, p. 994-497, cu bibliografie bogată; J. Fontaine, Isidore de Seville,  în  DECA,  I,  p.   1253-1256;  G. Rowekamp, Isidor von Sevilla, în L AC L, p. 320-322, cu bibliografie.
Isidor Pelusiotul
Isidor Pelusiotul (c. 360-c. 435), consi​derat îndeobşte a fi fost stareţ al unei
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mănăstiri de lângă Pelusium în Egipt şi exeget al Sf. Scripturi. Cercetările re​cente par a sugera că nu a fost stareţ al vreunei comunităţi monahale chinoviale, întrucât Sever* de Antiohia, cea mai ve​che sursă documentară în ceea ce îl priveşte pe Isidor, nu face nici o pome​nire în acest sens. Este totuşi numit: 've​nerabilul preot Isidor, altarul lui Hristos, vasul slujirii Bisericilor, comoară a Sfintei Scripturi', în Apophtegmata Pa-trum - Cuvintele Părinţilor, este însă numit 'stareţ', formulă care poate fi luată cu sensul de 'Părinte al pustiei' sau 'Pă​rinte al monahilor'. Mineiul lui Vasile II şi Sinaxarul Bisericii din Constantinopol nu îl pomenesc ca stareţ. Acest titlu îi este dat în sec. VI de diaconul Rusticus*, care a alcătuit o colecţie de 49 de scrisori isidoriene şi le-a tradus în latină, anexân-du-le Actelor sinodului de la Efes (431). Problema, dacă Isidor a fost sau nu stareţ, nu este importantă în sine şi nu poate fi rezolvată la stadiul actual al cercetărilor, în schimb, reţinem impor​tanţa celor peste 2000 de scrisori care au supravieţuit şi care reprezintă o ade​vărată'mină de informaţii şi inspiraţie teologică. Nu în zadar este pus de Fotie* alături de Vasile* cel Mare şi Grigorie* de Nazianz, ca fiind unul din marii epis​tolari ai creştinătăţii. Scrisorile sale au ca temei fundamental Sf. Scriptură. Pentru Isidor, orice ştiinţă are importanţă dacă este preamărită de adevărul divin. Creştinul trebuie să fie aidoma unei albine şi să extragă înţelep​ciunea şi din filosofii păgâni. Demos-tene, Platou, Aristotel şi Homer erau ţi​nuţi la loc de cinste de către Isidor, după cum putem deduce din desele citate pre​luate din operele acestora. Multe din scrisorile isidoriene sunt exegetice. El face uz de metoda istorică şi gramaticală a Şcolii din Antiohia, respingând metoda

alegorică, care caută pretutindeni în Vechiul Testament prefigurări ale lui Hristos, ceea ce spune el, dă apă la moară păgânilor şi ereticilor care contestă ade​văratele texte mesianice. In materie de doctrină, Isidor apără Divinitatea lui Hristos împotriva arienilor, respingând opiniile acestora printr-o riguroasă inter​pretare literală a textelor scripturistice. Totodată, el face uz şi de terminologia hristologică niceeană, îndemnând la păs​trarea hotărârilor de Ia N i ceea. împotriva maniheilor, apără omenitatea lui Hristos. Există o serie de scrisori pe care Isidor le-a adesat lui Chirii* al Alexandriei, re-proşându-i comportarea de la Sinodul de la Efes. Dintre scrierile care s-au pierdut reţinem tratatul Contra grecilor, Despre neexîstenţa destinului, al cărui conţinut se pare că s-a păstrat în scrisoarea adresată sofistului Harpocras.
Migne, PG 78, 177-1645; CPG III, 5557-5558; R. Aigrain, Quarante-neuf lettres de Saint Isidore de Peluse, edition critique de l'ancienne version latine contenue dans deux manuscrits du Concile d'Ephtse, Paris, 1911; C.H. Turner, The Letters of Saint Isidore of Pelusium, JThS 6, 1905, p. 70-86; Isidore de Peluse, Lettre I, ed de P. Evieux, în SCh 422; scrisoarea lui Sever către Zaharia Pelusiotul ed. de E.W. Brooks, The Sixth of Select Letters of Severus, voi. II/2 (traducere), Londra, 1904; L. Bayer, Isidors von Pelu​sium klassische Bildung, Paderborn, 1915; D.S. Balanos, Isidor Pelusiotul (în greceşte), Atena, 1922; B. P. Glueck, Isidor i Pelusiotae summa doctrinae moralis, Wurtzburg, 1848; L. Bober, De arte hermeneutica S. Isidori Pelusiotae, Cracovia, 1878; A. Schmidt, Die Christologie Isidors von Pelusium, Freiburg in der Schweiz, 1948; C.M. Fouskas, Saint Isidore of Pelusium and the New Testament, Athens, 1967; idem, Saint Isidore of Pe​lusium. His Life and Works, Athens, 1970; O. Bardenhewer, Geschichte der altkirchlichen Literatur, IV, p. 100-107; I. G. Coman, Pa-trologie, 1956, p. 151-153; Idem, III, p. 458-

468; Cross, Isidore, St., art. în ODCC, p. 717; A.M. Ritter, DSp 7, 2097-2103; Quasten, Patrology, III, p. 180-185, cu bibliografie; Altaner-Stuiber, 1980, p. 267-268; S. Zin-cone, Isidore de Peluse, în DECA, I, p. 1251-1253; T. Fuhrer, Isidor von Pelusium, în LACL, p. 319-320.
Isihie
Isihie (sec. III-IV), episcop în Egipt, cunoscut în special pentru ediţia re​vizuită a Septuagintei şi a Noului Tes​tament, text folosit la Alexandria în sec. al IV-lea, fiind preferat ediţiei lui Origen. Ieronim îl acuză pe Isihie de interpolări şi false adaosuri la textul biblic. Este, totodată, semnatar al scrisorii adresate, împreună cu alţi trei episcopi egipteni, Fileas, Teodor şi Pahomiu, episcopului schismatic Meletie din Lycopolis, cu privire la hirotoniile ilegale pe care aces​ta le săvârşea în alte diocese. Scrisoarea s-a păstrat numai în traducere latină. Isihie poate fi identificat cu episcopul egiptean omonim care a fost martirizat în timpul persecuţiei lui Diocletian.
Migne, PG 10, 1565-1568; E. Venables, Hesychius, art. în Smith-Wace, Ii, p. 7-8; Cross, Hesychius, art. în ODCC, p. 644; F. G. Kenyon, Hesychius and the Text of the New Testament, în Memorial Lagrange, 1940, p. 245-250; Altaner-Stuiber, 1980, p. 213; Quasten, Patrology, II, p. 118; G. Ladocsi, Hesychius, în DECA, l, p. 1148; G. Rowekamp, Hesychius von Alexandrien, Exeget, în LACL, p. 284, cu bibliografie.
Isihie
Isihie (sec. V sau VI), lexicograf, origi​nar din Alexandria, uneori greşit identifi​cat cu Isihie*, exegetul din acelaşi oraş. Este autorul unui lexicon grec de filolo​gie clasică şi dialectică. El s-;a inspirat

din diverse lucrări şi culegeri de dic​toane. Lexiconul a suferit, de-a lungul vremii, mai multe interpolări din Homer, Euripide, Grigorie* de Nazianz şi Sep-tuaginta, preluate din glosarul lui Chirii*, iar cele mai recente interpolări, glose la Septuaginta, din Epifanie*, dreptul ro​man, au fost scoase din Onomastica sacra. Se pare că el nu a fost creştin.
K. Latte, Hesychius Alexandrini Lexicon, 1-2, Kopenhagen, 1953, 1966 (text); PWK, 8, 2, 1317-1377; W. Christ, Geschichte der griechischen Literatur, voi. II, Miinchen, 1914, p. 1083; G. Ladocsi, Hesychius, în DECA, I, p. 1148; G. Rowekamp, Hesychius von Alexandrien, Lexikograph, în LACL, p. 284.
Isihie de Ierusalim
Isihie de Ierusalim (sec. V), scriitor bi​sericesc grec şi exeget. S-a născut şi a fost educat la Ierusalim, unde, potrivit Mineiului de pe luna martie 28, 'me​ditând asupra Scripturilor a dobândit o cunoaştere profundă a lucrurilor celor dumnezeieşti'.  Despre el se  ştie, din informaţia dată de Teofan Mărturisitorul, că în jurul anului 412 era stimat în mod deosebit ca preot şi predicator al Bisericii din Ierusalim. Chirii* de Scythopolis îi aduce laude ca 'învăţător al Bisericii', 'teolog' şi 'vestit luminător', informân-du-ne că, în 428 sau 429, 1-a însoţit pe Patriarhul luvenalie al Ierusalimului la ceremonia de sfinţire a bisericii lui Eu-timie. Acelaşi Minei spune că Isihie a co​mentat întreaga Biblie. La început, afir​maţia a părut exagerată, însă cercetările ulterioare au dovedit că nu este departe de adevăr. Duşman al filosofici pe care o numeşte înţelepciune exterioară, deoa​rece a fost folosită de eretici pentru a fal​sifica învăţătura Bisericii şi în special învăţătura despre Hristos, Isihie propune
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o doctrină creştină profund biblică şi o hristologie nefilosofică. El evită termeni ca persoană, ipostas, esenţă, natură, sub-stituindu-i cu expresii biblice. Se pare că el nu s-a lăsat influenţat, în limbajul său, nici de sinodul de la Efes (431) şi nici de cel de la Calcedon (451). Elementele hristologiei sale sunt dependente de gândirea lui Chirii* al Alexandriei, fără a prelua de la el şi limbajul de specialitate. Isihie a apărat ortodoxia împotriva arie​nilor, a apolinariştilor şi a doctrinei antiohiene a separării. Cu toate acestea, el a fost acuzat de papa Pelagiu I şi de episcopul loan* de Maiuma, că ar fi fost monofizit. Se pare că nu există însă o bază reală în operele sale pentru o astfel de acuză (Jurgen). Dintre operele sale, un număr destul de mare s-a pierdut, iar multe altele aşteaptă să fie editate. El a scris o serie de comentarii cum ar fi la Levitic, Iov, la Psalmi (două comentarii, unul mai mare şi altul mic), glose sau scolii la Isaia, Profeţii mici, Psalmi, la Cântarea Cântar Hor. La acestea se adau​gă o serie de predici, puţine la număr, o Istorie bisericească, din care Teodor* de Mopsuestia a citit un capitol la sinodul V ecumenic de la Constantinopol din 553. Lucrarea se păstrează în traducere latină. Isihie a mai scris o colecţie de obiecţiuni şi soluţii, un fel de sinopsă care ilustrează 61 de probleme din Evanghelie prin întrebare şi răspuns. Isihie a fost influ​enţat de metodele exegetice ale lui Origen* şi a mers atât de departe încât a afirmat că nu putem găsi un sens literal pentru toate propoziţiile din Scriptură. S-a opus folosirii filosoftei în rezolvarea unor probleme teologice.
Migne, PG 93, 781-1560; C. Tcherakian, The Commentary on Job by Hesychius, Presbyter of Jerusalem, Veneţia, 1913 (în armeană); M. Faulhaber, Hesychii Hierosolymitani inter​pretat io Isaiae prophetae, Freiburg i.B.,

1900; M. Aubineau, Homelies pascales, în SCh 187, Paris, 1972; Leş homelies festales d'Hesychius de Jerusalem, Bruxelles, 1978; R. Devreese, Leş anciens commentateurs grecs des Psaumes, Roma, 1970, p. 243-301; R.S. Pittman, The Marian Homilies oj Hesychius of Jerusalem, Ann Arbor, 1974; K. Jiîssen, Die dogmatischen Anschauungen des Hesychius von Jerusalem, 2 voi., 1931-1934; E. Venables, Hesychius (25), art. în Smith-Wace, III, p. 11-12; Bardenhewer, IV, 257-261; Altaner-Stuiber, 1980, 227, 333 şi urm.; Cross, Hesychius of Jerusalem, art. în ODCC, p. 644-645; Quasten, Patrology, III, p. 488-496, cu bibliografie; G. Ladocsi, Hesychius, în DECA, I, p. 1148-1149; G. Rowekamp, Hesychius von Jerusalem, în LACL, p. 285-286, cu bibliografie.
Isihie 'Ilustris' sau de Milet
Isihie 'Ilustris' sau de Milet, istoric şi biograf din a doua jumătate a sec. VI. Este autorul unei Istorii universale, care acoperă 1920 de ani, de la regele Belus al asirienilor şi până la Atanasie I. Fotie numeşte această lucrare: Istoria romană şi generală, iar lexiconul lui Suidas: Cro​nică. Lucrarea se împarte în şase diviziuni sau secţiuni: 1. de la Belus la războiul troian; 2. de la căderea Troici la înteme​ierea Romei; 3. de la întemeierea Romei la numirea primilor consuli; 4. de la pu​terea consulară la singurul stăpânitor, lulius Cezar; 5. de la lulius Cezar la înte​meierea Constantinopolului; 6. de la în​temeierea Constantinopolului şi până Ia moartea lui Atanasie I, în anul 518. Din această istorie s-au păstrat doar frag​mente, în special începutul secţiunii a şasea, publicate, de mai multe ori, sub titlul Patria Constantinopolis. Isihie îşi continuă istoria cu un supliment, cuprin​zând perioada împăratului Justin şi primii ani ai domniei lui Justinian. El îşi între​rupe lucrarea datorită morţii timpurii a

fiului său. Acest supliment s-a pierdut în întregime. Isihie a mai redactat şi o a treia lucrare, din nefericire şi aceasta pierdută, intitulată: Onomatologos sau Index de savanţi iluştri, cuprinzând biografii ale unor scriitor greci de seamă, clasificaţi după genul literar: poeţi, filo​sofi etc., şi enumeraţi în ordine cronolo-
y\
gică. In sec. IX Onomatologos a fost abreviat şi îmbunătăţit în sensul că au fost introduşi şi scriitori creştini. Autorul acestei versiuni, necunoscut de altfel, a folosit lucrarea lui Ieronim* De viris illustribus.
Migne, PG 92, 1057; 93, 1449; Hesychii Mi Ies ii opuscula duo quae supersunt, rec. J.C. Orelli, Leipzig, 1820; Hesychii Milesii Onomatologi quae supersunt cum prole-gomenis, ed. F. Fach, Leipzig, 1882; T. Preger, Scriptores originum Constantinopo-litarum, Leipzig, 1901, p. 1-18; Krumbacher, p. 323-325; M.E. Colonna, Gli storici bizan​tini dai IV secolo al XV secolo I, Napoli, 1956, p. 60-61; S. Impelizzari, La letteratura bizantina, Milano, 1975, p. 242-243; E. Venables, Hesychius (27) Illustris, art. în Smith-Wace, III, p. 12-13; W. Spoeri, Hesychios, în KLP, 2, 1979, 1121-1122, cu bibliografie; A. Labate, Hesychius, în DECA, I, p. 1149-1150; C. Schmidt, Hesy​chius von Milet, în LACL, p. 286, cu biblio​grafie.
Isihie de Salona
Isihie de Salona (m. 429), episcop de Salona (Spalato) în Dalmaţia, îi cu​noaştem corespondenţa pe care a avut-o cu Sf. loan* Hrisostom, papa Zosim şi Fer. Augustin*. Scrisorile sale nu s-au păstrat, însă ne putem face o imagine de ansamblu despre preocupările sale din răspunsurile pe care le-a primit. Sf. loan i-a scris în legătură cu situaţia tragică

prin care trecea Biserica din Răsărit, exprimându-şi compasiunea faţă de în​cercările la care era supusă, în scrisoarea către papa Zosim se arăta preocupat de rapiditatea excesivă cu care erau acor​date treptele sacerdotale, practică pe care el personal o dezavua. Mult mai bogată a fost corespondenţa cu Fer. Augustin, căruia îi solicita cu insistenţă un răspuns cu privire la sfârşitul timpului şi iminen​ta venire a timpurilor eshatologice, cu specială referire la profeţia Iui Daniel privind cele şaptezeci de săptămâni. Fer. Augustin îi răspunde în Epistola 197, trimiţându-I la interpretarea dată de Fer. Ieronim*, subliniind, totodată, că sfâr​şitul este necunoscut şi că va avea loc atunci când toate popoarele vor fi primit Evanghelia. Isihie se arată nemulţumit de acest răspuns şi îi solicită lui Augustin alte explicaţii, care să ţină cont şi de sen> nele vremii. Augustin îi răspunde îhtr-o epistolă-tratat, nr. \99,DefînesaecuJI,m care îi prezintă, într-un limbaj clar, nelip​sit uneori de ironie, părerea sa în proble​ma sfârşitului lumii, în opinia sa, cei ce cred că va veni curând, cei ce cred că va veni mai târziu, sau cei ce spun că nu este cunoascut timpul venirii Domnului, cu toţii la un loc, se străduiesc să fie pre​gătiţi pentru clipa venirii Sale.
H.W. Phillott, Hesychius (6), art. în Smith-Wace, III, p. 8-9; U. Dionisi, Hesychius de Salone, în DECA, I, p. 1150.
Isihie Sinaitul
Isihie Sinaitul, egumen al mânăstirii 'Rugul aprins' de pe Muntele Sinai, autor al unui Florilegiu duhovnicesc, sub titlul Două centurii asupra sobrietăţii şi virtuţii. Există o versiune scurtă a acestui Florilegiu, în patruzeci de capitole, dis​puse în ordine alfabetică, cuprinzând în realitate doar jumătate din această
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lucrare, întrucât Isihie foloseşte în Florilegiul său texte din loan* Scărarul şi Maxim* Mărturisitorul, trebuie să-1 plasăm după aceştia, însă nu mai târziu de sfârşitul sec. VII.
Migne; PG 93, 1479-1544; M. Waegemann, Leş 24 chapitres 'De temperantia et virtute' d'Hesychius, Edition critique, SE 22. 1974/1975, p. 195-285; J. Kirchmeyer, DSp. VII, col. 408-410, cu bibliografie şi analiză; J.-M. Sauget, Hesychius le Sinadte, în DEC A, I, p. 1150-1151; C. Schmidt, Hesy​chius, Abl im Dornbuschkloster, în LACL, p. 284.
Iuda
Iuda, 'rob al lui lisus Hristos şi frate al lui lacov', după cum se prezintă el în primul verset al epistolei sale sobor​niceşti, este considerat a fi unul din 'fraţii' Domnului, alături de lacov, losif, şi Simon, cu referire la textele din Marcu 6, 3 etc.; loan 7, 3; Fapte l, 14; I Corin-teni 9, 5. Această interpretare a fost acceptată doar de Tertullian şi probabil de Hegesip*. Când Heîvidius* reia această ipoteză în 382, Ieronim* o res​pinge cu tărie, afirmând învăţătura tradiţională a Bisericii privind pururea feciorie a Maicii Domnului. Ieronim afir​mă clar că aşa-numiţii 'fraţi' ai Dom​nului erau fiii Măriei, mama lui lacob (Marcu 15, 40), sau că ar fi fost fiii lui losif dintr-o căsătorie anterioară. După o interpretare mai recentă, este vorba de fiii Măriei, mama lui lacob şi losif, soţia lui Cleopa, care, în interpretarea lui Hegesip, a fost fratele lui losif. Acest Iuda este autorul Epistolei sobor​niceşti a lui Iuda în care sunt combătute ereziile şi ereticii din acea vreme. Cât priveşte locul scrierii, se pare că a fost Palestina, iar data propriu-zisă poate fi

afirmată cu oarecare aproximaţie, şi anume, anii 64-66.
Potrivit Tradiţiei, a făcut şi el parte din ceata celor 70 de ucenici. Nu trebuie con​fundat cu apostolul Iuda Tadeul, cum adeseori s-a făcut în mod eronat.
C. Bigg, Epistles of St. P eter and St. Jude, ICC, ed. 2-a, Edinburgh, 1910; J.B. Mayor, The Epistle of St. Jude and the Second Epistle of St. Peter, London, 1907; J. Chaine, Leş Epiires catholiques, Etudes Bibliques, 1939; Gh, I. Ghia, Epistola lui Iuda, comen​tariu, Craiova, 1972; T. W. H. Leahy, Jude, Epistle of St., în NCE, 8, p. 17-18; G.H. Boobyer, Jude, în Peak's Commentary on the Bible, ed. M. Black şi H.H. Rowley, New York, 1962, p. 1041-1042.
Iulian Arianul vezi Julian Arianul
Iulian de Eclanum vezi Julian de Eclanum
Iulian de Halicarnas vezi Julian de Halicarnas
Iulian de Toledo vezi Julian de Toledo
luliu de Aqfahs
luliu de Aqfahs (Khevehs, în provincia Minieh, Egipt), autor al unui ciclu de istorii aghiografîce egiptene. Pentru a cunoaşte îndeaproape suferinţele îndu​rate de martirii creştini, reuşeşte să de​vină secretarul prefectului de Egipt. In această calitate, cu gesturi aproape sa​dice a urmărit întregul lanţ de suferinţe la care au fost supuşi martirii creştini. In cele din urmă, el însuşi se încreştinează




şi suferă moarte martirică. Tradiţia haghiograflcă copţi că relatează că el ar fi fost ucis de şase ori, iar de cinci ori a revenit la viaţă, înainte de a-şi da obştes​cul sfârşit în chinuri groaznice şi de a primi cununa muceniciei. Această rela​tare nu este menită să sublinieze doar convertirea la creştinism a lui luliu, ci să garanteze că, prin atotputerea Iui Dum​nezeu, este asigurată integritatea tru​pească a martirilor la învierea de apoi.
Th. Baumeister, Martyr invictus, Munster/W., 1972, p. 116-117; V. Saxer, Jules d'Aqfahs, în DECA, II, p. 1369.
IULIU CASSIAN, encratit, mijlocul sec. II, menţionat de Clement* Alexan​drinul, care citează una din lucrările sale, şi anume : 'E^rryri'ciKa, în care ei susţine anterioritatea spirituală a lui Moise, 'filosoful ebraic', faţă de înţelepciunea şi filosofia păgână. Cea de a doua lucrare a lui luliu este Flepi eyKpaTeiaq i\ rcepi etivo-uxiac; (Despre abstinenţă sau despre castitatea desăvârşită), în care susţine idei encratite, întemeiate pe pla​tonism: preexistenta sufletelor, sufletul căzut şi încarcerat în trup, la care adaugă o serie de concepţii ascetice gnostice valentiniene. El susţine că Hristos a avut un trup aparent, iar procreaţia este interzisă. luliu şi-a bazat doctrina sa pe Evanghelia după egipteni, scriere apar​ţinând gnosticilor.
F. Bogliani, La tradizione eresiologica suIl'Encratismo U. La confutazione di Clemente d'Alessandna, AAT, 96, 1961-1962; Idem, Jules Cassien, în DECA, II, p. 1369-1370; D. Wyrwa, Julius Cassian, în LACL, p. 364, cu bibliografie.
lulius Sextus Africanus
lulius Sextus Africanus (170-240), autor al primei cronici creştine care prezintă,

în linii mari, istoria de la crearea lumii şi până la anul 221. S-a născut la Ierusalim (Aelia Capitolina) şi nu în Africa, după cum se afirmă îndeobşte, pornindu-se, probabil, de la cognomenul de Africanus (Suidas*, Bardenhewer ş.a.). îşi petrece o mare parte a vieţii în Emmaus. întrucât cetatea Emmaus decade, ajungând ruine, lulius este trimis în anul 221 ca mesager la împăratul Elagabalus spre a-I convinge să restaureze cetatea, împăratul îl va numi conducător al comisiei pentru re​construirea Emmaus-ului, care va primi numele de Nicopolis. Nu se cunoaşte cum şi când a ajuns să se convertească la creştinism. Este posibil ca el să fi primit credinţa creştină în timpul şederii sale Ia Edessa, unde a avut strânse legături Ia curtea regilor Abgar IX şi Abgar X. A călătorit la Alexandria, unde i-a cunoseat pe Ori gen* şi pe ucenicul lui, Heraclas*, audiind cursurile de filosofic ale acestu​ia. Din corespondenţa lui cu Origen, în legătură cu diverse teme de exegeză bi​blică, s-a păstrat o scrisoare, în timpul împăratului Alexandru Sever (222-235), construieşte, în cinstea acestuia, o bi​bliotecă în Pantheonul de la Roma. Tradiţia creştină siriacă târzie susţine că el a fost episcop în Emmaus şi că a scris comentarii scripturistice (Dionisie bar-Salibi). Se pare că el nu a deţinut nici o funcţie eclesiastică, iar interesul lui nu s-a îndreptat spre ştiinţele sacre, ci spre cele profane. Şi-a petrecut ultima parte a vieţii ia Nicopolis, unde s-a stins din viaţă în anul 240, data Scrisorii sale către Origen.
lulius este considerat, alături de Cle​ment* şi Origen, ca unul dintre cei mai învăţaţi scriitori bisericeşti ante-niceeni (Salmon). Marea sa lucrare, în care el a dorit să prezinte evenimentele istorice de la începutul lumii, a necesitat cercetări îndelungate şi lecturi deosebit de bogate.
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Fragmentele care s-au păstrat dovedesc cu prisosinţă cultura lui deosebită. Cea mai de seamă lucrare, Cronica sau Cronografia lumii, pe care o duce până la anul 221, al patrulea an al lui Elagabalus, (sau 217-218, după unele păreri), a fost 'lucrată cu acribie', ne spune Eusebiu. Ea a fost concepută în cinci cărţi şi reprezin​tă prima cronică creştini Din ea s-au păstrat fragmente în scrierile lui Eusebiu, Preparatio şi Demonstraţia Evangelii, în Cronografia lui George Syncellos şi la alţi scriitori. Cronica sincronizează eve​nimentele istoriei ebraice şi creştine, cu acelea ale lumii universale (Coman). El a susţinut că lumea va dăinui 6000 de ani de la Facere, iar naşterea lui Hristos, eveniment pe care îl antedatează cu trei ani, o plasează la anul 5500 de la Facere. Astfel, după părerea lui, mai rămăseseră doar 500 de ani până la sfârşit, după care urmează mileniul sau Sabatul cosmic. Cea de a doua lucrare, Broderii - Kestoi, concepută în 24 de cărţi, este o compi​laţie enciclopedică şi conţine diverse teme de istorie naturală, medicină, ştiinţe militare, magie, matematică, agricultură etc. Lucrarea a fost dedicată împăratului Alexandru Sever. Din nefericire şi această operă deosebită s-a păstrat doar fragmentar. Din corespondenţa sa, s-au păstrat doar două scrisori, una adresată lui Origen, în care îşi exprimă nedu​merirea sa în legătură cu istoria Suzanei din cartea lui Daniil, neştiind dacă era autentică sau nu, iar alta, adresată unui oarecare Aristide, unde încearcă să pună de acord deosebirile din genealogia lui lisus prezentată la începutul Evanghe​liilor după Matei şi Luca. Lui lulius i-au mai fost atribuite două lucrări: Povestirea celor întâmplate în Persia cu prilejul întrupării Domnului Dumnezeului şi Mântuitorului nostru lisus Hristos şi Passio Symphorosae et

septem filiorum eius. Prima lucrare aparţine lui Afroditian. Cât priveşte Păti​mirea Sfintei Symphorosa şi a celor şapte fii ai ei, nu se poate spune că ar fi fost scrisă de el, însă, pe baza autorităţii 'Sfântului Eusebiu istoricul', care afirmă că el a scris faptele şi pătimirile aproape ale tuturor martirilor Romei şi ai întregii Italii, problema poate rămâne deschisă.
Migne, PG 10, 63-94; M. J. Routh, Reliquae sacrae, ed. a 2-a, 2, 238-309; J.-R. Vieille-fond, Fragments des Cestes provenant de la collection des tacticiens grecs, Paris, 1932; idem, Leş <Cestes> de Julius Africanus. Etude sur l'ensemble desfragments avec edi-tion, traduction et commentaires, Florenţa-Paris, 1970; W. Reichardt, Die Briefe des Sextus Julius Africanus an Aristides und Origenes (TU 34,3), Leipzig, 1909; B. Altaner, Augustinus und Julius Africanus, VC 4, 1950, p. 37-45; W. Bauer, Recht-glâubigkeit und Ketzerei im ăltesten Christentum, BHT 10, Tubingen, 1934, 11 şi urm., 162-167; A. Harnack, Die Sammlung der Briefe des Origenes und sein Brief-wechsel mit Julius Africanus: SAB., 1925; J. Granger, Julius Africanus and the Library of thePantheon, JThSt, 34, 1933, p. 157-166; G. Salmon, Africanus, Julius, art. în Smith-Wace, I, p. 53-57; Cross, Julius Africanus, Sextus, art. în ODCC, p. 768; E. Amann, în DTC VIII, 1924, col. 1921-1925, cu biblio​grafie; Altaner-Stuiber, 1980, p. 205, 209 şi urm.; Quasten, Patrology, II, p. 137-140, cu bibliografie; I.G. Coman, II, p. 384-389; M. Simonetti, Jules l'Africain, în DEC A, II, p. 1368-1369; G. Broszio, Julius Africanus, în LACL, p. 364.
luvencus, Gaius Vettius Aquilinus
luvencus, Gaius Vettius Aquilinus, (sec. IV), poet latin, de origine din Spania. A fost hirotonit preot şi a trăit, după cum ne informează Ieronim*, în timpul împăra-

tului Constantin. A avut o educaţie aleasă, fiind cunoscător al culturii clasice şi în special a operelor poeţilor Vergilius, Plautus, Valerius Flaccus, Statius şi Ovidius. A fost influenţat în special de Vergilius.
Opera sa, Evangeliorum libri, este un poem în patru cărţi cuprinzând două pro-loage şi 3219 hexametri. Este vorba de o transpunere în versuri a Evangheliilor şi reprezintă primul poem epic creştin în limba latină (Quasten). luvencus nu a fost doar un simplu versificator, ci şi un adevărat creator de limbă. El a creat cuvinte noi, neologisme, şi a dat o mai mare expresivitate limbajului poetic, prin
A
folosirea adjectivelor. In redarea textului evanghelic, el se menţine foarte aproape de expresia biblică, fără licenţe poetice

care  să trădeze adevăratul  mesaj  al Evangheliei lui Hristos.
Migne, PL 19, 9-346; CPL, 1385; J. Huemer, în CSEL 24, Viena, 1891; A. Knappitsch, Evangheliorum libri quattuor, Graz, 1910-1913 (text, trad. în germană şi comentariu); Walter Locke, Juvencus, G, Vettius Aqui​linus, art. în Smith-Wace, III, p. 598-599; Tixeront, Patrologie, p. 326; F. Vivona, De Juvenci poetae amplificationibus, Palermo, 1903; E. Borrell, Evangeliorum concordan-tiae secundum J. Huemer editionem, Barce​lona, 1990; idem, J. index verborum et alia instrumenta lexica, Barcelona, 1990; Cayre", I, p. 540; Altaner-Stuiber, 1980, p. 405; Quasten, Patrology, IV, p. 265-269, cu biblio​grafie; J. Fontaine, Naissance de la poâsie dans l'Occident chretien, HIe-IVe siecles, Paris, 1981; I. Opelt, Juvencus, în DECA, II, p. 1391-1392; M. PrUnte, Juvencus, în LACL, p. 371-372, cu bibliografie.
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Jeu
Jeu. a. în sistemul gnostic conţinut în Pistis Sophia, conducătorul suprem 'al locului celor care sunt de-a dreapta', adică, tărâmul foarte de jos, imediat ur​mător celui în care se află 'comoara lu​minii', dar infinit deasupra tărâmului ce​rurilor vizibile. Sarcina lui Jeu este de a atrage lumina din comorile de deasupra şi să o transmită regiunilor inferioare. El este supraveghetorul sau stăpânul (âîttaKOTcoi; sau ayyeA,o<;) luminii, numit şi 'primul om'. El îi ţine în frâu pe ar-hontii din sferele cereşti inferioare şi îi pedepseşte dacă încalcă regulile deja impuse. Jeu mai este Tatăl lui Sabaoth, arhonul cel mai de jos al 'locului celor de-a dreapta'. Din Sabaoth se trage sufle​tul (xj/dxti) lui Hristos, care îl numeşte pe Jeu Tatăl Tatălui meu', b. Cărţile lui Jeu, titlul a două tratate gnostice menţionate în Pistis Sophia, atribuite lui Enoch. Ele există şi în Codi​cele Bruce, ocupând primele două locuri.
C. Schmidt, Gnostische Schriften in Kop-tischer Sprache aus dem Codex, Brucianus, TU, VIII, Hefte 1-2, 1892, p. 38-141, trad. în germană, p. 142-225; W. Till, Koptishes-Gnostische Schriften, I, GCS, 45, ed. 3-a, 1959, p. 257-329; Altaner-Stuiber, 1980, p. 131; G. Rowekamp, Jeu-Biicher, în LACL, p. 330, cu bibliografie.
Johannitius vezi Hunayn ibn Ishaq

J ovini a n
Jovinian (m. 406), călugăr apusean, venit la Roma, probabil din Nordul Italiei, şi condamnat ca eretic de sinoadele de la Roma şi Milano, în jurul anului 390. Informaţiile pe care le deţinem despre el provin de la Ieronim* care a scris două cărţi împotriva lui: Adversus Jovinia-num. După Ieronim, Jovinian susţinea că înaintea lui Dumnezeu o fecioară nu este mai buna decât o femeie căsătorită; nici abstinenţa nu este mai bună decât mân​carea cu recunoştinţă; o persoană boteza​tă cu Duhul sau cu apă nu poate greşi; toate păcatele sunt egale şi că există doar o singură pedeapsă şi o singură răsplată. Augustin* subliniază şi alte erori doc​trinare, mai ales cea referitoare Ia faptul că Fecioara Măria după naştere nu a mai rămas fecioară. Jovinian şi-a pus în scris toate aceste idei în Commentarioli., lu​crare de altfel pierdută, care a fost pre​zentată lui Siriciu, episcopul Romei, în consecinţă Siriciu a convocat o adunare a clericilor şi a condamnat noua erezie. Alături de Jovinian au mai fost menţio​naţi ca adepţi Auxentiu, Genialis, Felix, Martianus, Januarius ş.a. Ei intervin pe lângă Ambrozie* de Milan în speranţa că le va ridica pedeapsa. Acesta rămâne totuşi de partea lui Siriciu şi împreună cu alţi opt episcopi, subscrie la hotărârea luată de el. Jovinian a fost trimis în exil în 398 de către Honoriu. Spre deosebire de tratatul lui Ieronim, care este foarte dur la adresa lui Jovinian, Augustin adoptă, în doua epistole, De bono coniu-gali şi De sanda virginitate un ton mai moderat.
W. Haller, Jovinianus, Leipzig, 1897 (frag​mente); Migne, PL, 23, 211-338 (Ieronim); PL, 13, 1168-1172 (Siriciu, Ep. 7); PL, 16, 1124-1129 (Ambrozie); F. Valii, Giovaniano, Urbino, 1954; J. LI. Davies, Jovinianus (2), art. în Smith-Wace, III, p. 465-466; DSp 8,

col. 1469-1470; Altaner-Stuiber, 1980, p. 355, 395, 400, 432; J. Gribomont, Jovinien, în DECA, II, p. 1353-1354; G. R&wekamp, Jovinian, în LACL, p. 360.
Julian Apolinaristul
Julian aparţine, alături de Eunomiu* de Beroea (în Tracia), grupării apolinariste extremiste a lui Polemon. De la Julian s-a păstrat un fragment dintr-o scrisoare de răspuns către Polemon, Epistola ad Polemonem. Au mai supravieţuit şi alte câteva fragmente care i-au fost adresate lui Julian de către magistrul său, editate în Doctrina Patrum. Doctrina afirmată în aceste fragmente poartă nuanţe clare apolinariste, identice cu învăţăturile ex​tremiste propuse de Polemon.
F. Diekamp, Doctrina Patrum, Munster, 1907, p. 247-248, 308; H. Lietzmann, Apollinaris von Laodicea und seine Schule, TDbingen, 1904, p. 277; retip. Hildesheim, 1970; E. Cavalcanti,.7w//ert i'Apollinariste, în DECA, II, p. 1370; G. Feige, Julian, Apollinarist, în LACL, p. 360.
Julian Arianul
Julian Arianul, personaj necunoscut, plasat în mediul arian din Antiohia în a doua jumătate a sec. IV, mai exact între 357 şi 379/381. Acestuia îi sunt atribuite fragmentele din Comentariul la cartea lui Iov, care se regăsesc în Catene, în​deobşte considerate ca fiind ale lui Ju​lian* de Halicarnas. în plus, tot el pare a fi autorul Constituţiilor apostolice şi al scrisorilor pseudo-ignatiene. Optzeci şi patru de canoane apostolice, care la ori​gine făceau parte din Constituţiile apos​tolice, i-ar aparţine tot lui Julian.
CPG, II, 2075; H. Lietzmann, Catenen. Mitteilungen iiber ihre Geschichte undhand-schriftliche Uberlieferung, Freiburg, 1897, p.

28-34; D. Hagedorn, Der Hiobkommentar des Arianers Julian, Berlin, 1973; P. Ferhat, Der Jobprolog des Julianos von Halikar-nassos in einer armenischen Bearbeitung, OC NS, l, 1911, p. 26-31; F.X. Funk, Didascalia et Constitutiones Apostolonim, 1 Bde„ Paderborn, 1905; J.B. Lightfoot, The Apostolic Fathers, 3/2, London2, 1885; R. Draguet, Julien d'Halicarnasse, DTC, 8, 2, 1931 art. cit.; E. Cavalcanti, Julien l'Arien, în DECA, II, p. 1373; B. Windau, Julian, Arianer, în LACL. p. 360.
Julian de Cos (Kos)
Julian a fost episcop de Cos sau Kos şi apocrisiarh al papii Leon cel Mare la Constantinopol. S-a născut în Italia şi a fost educat la Roma, unde a învăţat şi limba greacă. Cunoştinţele sale de greacă au fost deosebit de folositoare papii Leon care nu a cunoscut această limbă şi ca atare, a avut nevoie de traducerea docu​mentelor şi a actelor sinodale redactate în acea limbă. Teologia lui Julian a fost pur ortodoxă. Astfel, la sinodul de la Con​stantinopol din 448, el mărturiseşte, spre marea supărare a lui Dioscor*, credinţa în 'două naturi şi o singură persoană', între Julian şi papa Leon cel Mare s-a ivit o mare neconcordanţă de idei referitoare la canonul 28 al sinodului de la Calcedon care confirmă primatul scaunului de Constantinopol. In timp ce papa Leon şi ceilalţi delegaţi papali protestează, Julian nu numai că îl susţine pe Anatolie, dar îi scrie papii să recunoască şi sa accepte acel canon. Incidentul se stinge, mai ales pentru că papa avea nevoie de activitatea informativă întreprinsă de către Julian pe lângă curtea imperială şi patriarhia con-stantinopolitană. în timpul în care a de​ţinut funcţia de apocrisiarh, Julian i-a scris papii Leon cu regularitate, infor-mându-l despre cele ce se întâmplau la Constantinopol. în martie 453, Leon îi
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cere acestuia să facă o traducere o nouă traducere a actelor sinodale pentru a le putea înţelege mai uşor. în anul 457 Julian revine la dioceza sa de pe insula Cos (Kos), nu departe de ţărmul asiatic. Ştim acest lucru din scrisoarea pe care o adresează împăratului Leon, în calitate de episcop, privind problema ridicată de devierile doctrinare exprimate de Ti-motei* Aelurul. După acest mument, nu se mai cunoaşte nimic despre el.
Migne, PL 54, 1536 în note; T. Jalland, The Life and Time of St. Leo the Creat, London, 1941; C. Gore, Julianus (27), în Smith-Wace, III, p. 473; B. Studer, Julien de Kos, în DECA, II, p. 1375-1376.
Julian de Eclanum
Julian de Eclanum (385-454), episcop de Eclanum (Eclana, Eculanum sau Aecu-lanum; în prezent Mirabella Eclano aproape de Avellino), distins conducător al pelagienilor. S-a născut la Apulia în jurul anului 385, într-o familie de nobili romani. Tatăl său, Memor sau Memo-rius, a fost episcop, probabil în Capua, iar mama sa Juliana descindea dintr-o familie nobilă din Italia. Fer. Augustin* a cunoscut bine familia lui Julian, despre are cuvinte de laudă şi frumoase apre​cieri, în anul 404, Julian devine 'citeţ' în biserica tatălui său şi apoi se căsătoreşte cu Ia, fiica lui Aemilius, episcop de Be-neventum. In anul 410 este hirotonit dia​con, iar în 417 este hirotonit episcop de către Inocenţiu I. Numele episcopiei pen​tru care a fost hirotonit este redat în forme diverse. Reţinem din informaţia lui M. Mercator, care a fost contemporan cu el, că Julian a fost 'episcopus Ecla-nensis'. Devine cunoscut ca scriitor, polemist, teolog şi exeget, după moartea lui Inocenţiu I, în timpul papei Zosim, şi mai exact după ce acesta a expediat

scrisoarea sa circulară, Tractoria, către episcopii din Apus şi din Răsărit, soli-citându-le să iscălească condamnarea finală a pelagienilor. Julian refuză să iscălească acea scrisoare şi îi trimite papei Zosim două scrisori. Prima scri​soare a circulat în Italia înainte de a-i fi înmânată papei, în una din aceste scri​sori, el cere clarificări papei Zosim, înainte de a o iscăli. Papa nu îi aprobă cererea şi în schimb îl condamnă împre​ună cu alţi 18 episcopi italieni care nu au acceptat să iscălească Tractoria. Julian apelează la Ravenna, de unde problema este trimisă lui Augustin, care răspunde prin tratatul De nuptiis et concupiscenţi^ Când originalul scrisorii lui Julian îi par​vine, Augustin a descoperit că multe din citatele biblice nu corespundeau cu textul original, şi pentru a pune la punct proble​ma, el scrie Contra Julianum Pelagia-num. în 418, Julian îi răspunde lui Au​gustin în patru cărţi Ad Turbantium. Forţat să părăsească Italia, Julian pleacă în Cilicia, unde este găzduit pentru o vreme de Teodor* de Mopsuestia. După moartea lui Bonifaciu şi urcarea lui Ce​lestin pe scaunul episcopal al Romei, în 422, revine în Italia. Celestin nu numai că nu-1 primeşte, dar îl şi condamnă, între timp este condamnat şi în Cilicia. Aflând acest lucru, se îndreaptă spre Constantinopol, unde îl aştepta o soartă asemănătoare; fusese condamnat de Atti-cus şi de Sisiniu, succesorul lui Atticus. Urcarea lui Nestorie* pe tronul patriarhal din Constantinopol îi dă speranţe. El ape​lează atât la Nestorie, cât şi la împăratul Teodosie II. Pentru început, cei doi îl încurajează, însă, în urma intervenţiei lui Mercator, care trimite împăratului un Commonitorium de Coelestius, se iau măsuri împotriva lui Julian şi a priete​nilor săi care sunt alungaţi din Con​stantinopol. Sinodul ecumenic de la Efes,

din 431, pecetluieşte condamnarea tutu​ror pelagienilor, inclusiv a Iui Julian. în cele din urmă, Julian găseşte adăpost în Sicilia, unde rămâne până la moarte, în 454.
Pe lângă cele două scrisori adresate lui Zosim şi Ad Turbantium, de la Julian au mai rămas Epistola adRufus, în care sunt repetate acuzaţiile de maniheism împo​triva concepţiei teologilor africani despre natura umană, Epistola ad Romanos, atribuită lui Caelestius, în care respinge ideea de slăbire a naturii şi libertăţii umane datorită păcatului lui Adam, şi Libri VIII ad Fhrum, în care îşi exprimă resentimentul său faţă de Augustin, de​spre care spunea că a încearcat să rezolve problema pelagiană prin forţă şi nu prin raţiune. La acestea se mai adaugă co​mentarii la profeţii mici şi la Iov. Lui Julian i-au mai fost atribuite: Praedes-tinatus; Libellus fidei şi Summarium antipelagianum. Julian s-a impus ca teo​log al mişcării pelagiene. Chiar dacă este acuzat că ar fî repetat aceleaşi învăţături greşite ale lui Pelagiu, el a fost cel care a formulat categoriile de bază ale pelagia-nismului, dându-le o coerenţă deosebită.
J. Garnier, Monumenta haereseos pela-gianae, în PL 48; L. de Coninck, CCL 88, 1977, p. 331-402; A. Briickner, Die vier Bticher Julians von Aeculanum an Truban-tius, Berlin 1910, p. 24-76; Idem, Julian von Eclanum, sein Leben und seine Lehre, TU, XV, 3, 1897; A. Vaccari, SJ, Un commenîo a Giobbe di Giuliano di Eclano, 1915; G. Bouwman, S.V.D., Des Julian von Aecu-lanum Kommentar zu den Propheten Osee, Joel und Amos, Ein Beitrag zur Geschichte der Exegese, Analecta Biblica, IX, Roma, 1958; J. Forget, în DTC, VIII, 1924, col. 1926-1931; T. W. Davids, Julianus (15), art. în Smith-Wace, III, p. 469-472; Quasten, Patrology, IV, p. 487-492 cu bibliografie bogată; V. Grossi, Julien d'Eclane, în DECA,

II, p. 1373-1374; W. Geerlings, Julian von Eclanum, în LACL, p. 361-362 cu bibliografie.
Julian de Halicarnas
Julian de Halicarnas (m. după 527), epis​cop monofizit de Halicarnas, din provin​cia Carias. Complotează împreună cu Sever de Antiohia pe lângă împăratul Anastasie în vederea înlăturării din scaunul patriarhal de Constantinopol a lui Macedoniu. O dată cu urcarea pe tron a împăratului Justin, susţinător al orto​doxiei, Julian este obligată să părăsească scaunul şi să se retragă la Alexandria, unde devine conducătorul grupării aph-tartodoceţilor* sau fantasiaştilor (phan-tasiastae), adică a celor care susţineau că lisus Hristos a avut trup aparent. La Ale​xandria, el redactează un Tomos în care susţine natura incoruptibilă a trupului Mântuitorului şi ca atare, el nu a pătimit şi nici nu a murit şi îl trimite lui Sever* spre examinare. Acesta respinge ideile sale, ceea ce duce la o controversă apri​gă. Evenimentul se petrecea în jurul anu​lui 527, când Julian era deja în vârstă, în contextul acestei polemici, el scrie, pe lângă Tomos, Adaosuri la Tomos, o Apologie sau Discurs împotriva mani-heilor şi eutihienilor., care s-au pierdut, şi un altul împotriva blasfemiilor lui Sever, care s-a păstrat în traducere siriacă. Au fost recuperate câteva din scrisorile sale. Comentariul la Iov, care i-a fost atribuit, îi aparţine în realitate unui alt Julian, nu​mit, pentru a fi deosebit de alţi autori Ju​lian* Arianul. Julian a fost clasat ca mo​nofizit radical, în sensul că el ar fi susţi​nut că prin întrupare proprietăţile trupu​lui lui Hristos au fost deteriorate, în sen​sul că şi-a pierdut incoruptibilitatea. Studiile făcute de Draguet prezintă mai nuanţat ideile lui Julian, şi anume, că acesta ar fi afirmat că, aşa cum Adam a
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fost creat incoruptibil şi nemuritor, stri​căciunea şi moartea fiind consecinţa păcatului, tot aşa Hristos, fiind fără de păcat, a avut un trup ferit de stricăciune, pătimire sau suferinţă şi moarte. Sever susţinea că trupul lui Hristos a dobândit aceste calităţi după înviere, în conse​cinţă, susţine Draguet, Julian a învăţat că patimile şi moartea nu ar fi fost aparente, ci asumate în mod voit de Hristos. în rea​litate, intenţia lui a fost de a reconcilia realitatea suferinţei şi morţii lui Hristos cu absenţa păcatului originar în El. Doc​trina susţinută de Julian a avut o serie de adepţi, mai ales în Egipt, printre care un loc de frunte 1-a avut Gaianus, care a ocupat scaunul de la Alexandria pentru o scurtă vreme.
CPG, III, 7125-7127; CSCO, 244-245; lucrarea clasică: R. Draguet, Julien d'Hali-carnasse et sa controverse avec Severe d'Antioche sur l'incorruptibilite du corps du Christ, Louvain, 1924, (cu fragmente în siri-acă şi greacă, retraduse, şi bibliografie bogată); Idem, Pieces de polemique antiju-lianiste, în Museon, XLIV, 1931, p. 255-317 (text şi trad. lat.), LIV, 1941, p. 59-89; A. Sanda (ed.), Severi Anîijulianistica, I, Beirut, 1931; T.W. Davids. Julianus (47), art. în Smith-Wace, III, p. 475-476; Bardenhewer, V, p, 2-6; Altaner-Stuiber, 1980, p. 507; R. Draguet, DTC, VIII, 2, 1925, col. 1931-1940; Cross, Julian, în ODCC, p. 766; M. Simonetti, Julien d'Halicarnasse, în DECA, II, p. 1374-1375; S. Muller-Abels, Julian von HalikarnaR, în L AC L, p. 362.
Julian Pomerius
De origine din Mauritania. Ajunge în Galia de sud, către sfârşitul sec. V, unde este hirotonit preot. La Arles, predă retorica, avându-1 printre discipolii săi pe Cesar (Caesarius)* de Arles. Ruricius ne informează că a fost abate, însă nu men​ţionează şi mănăstirea unde a îndeplinit

această funcţie. Nu mai avem alte date despre viaţa sa. Este autorul unor tratate: Despre natura sufletului (De animae natura), conceput în opt cărţi, despre vir​tuţi şi vicii, despre dispreţul faţă de lume (Dictatum ad quendam nomine Princi-pium de contemplu mundi ac rerum tran-sitwarum hortatoriuiri) şi despre edu​caţia fecioarelor (Libellus de virginibus instituendis\ lucrări care s-au pierdut. A supravieţuit însă cele trei cărţi Despre viaţa contemplativă (De vita contempla​tiva), scriere atribuită multă vreme lui Prosper* de Aquitania, şi care a fost adresată unui alt episcop Julian, probabil, de Carpentras.
Migne, PL 59,415-520 (De vita contemplati​va); Isidor, de script. eccl., XII; Ghenadie, Ser. eccl., XCVIII; R.T. Smith, Julianus (72) Pomerius, în Smith-Wace, III, p. 492; Bardenhewer, IV, p. 599-601; K. Pollmann, Julian Pomerius, în LACL, p. 362, cu biblio​grafie.
Julian de Toledo
Julian de Toledo (642-690), episcop de Toledo între 680 şi 690. Plasat alături de Isidor de Sevilla, Julian este ultima mare personalitate a Spaniei gotice. Din nefe​ricire, invazia arabă a distrus o mare parte din munca sa. Deşi strămoşii săi au fost evrei, după propria sa mărturie, s-a născut din părinţi creştini. A fost botezat în biserica principală din Toledo şi a stu​diat sub îndrumarea episcopului Eugeniu II. Slujeşte pentru o vreme ca diacon şi apoi preot la catedrala din Toledo. După moartea lui Quiricius, Julian este ales în scaunul episcopal rămas vacant. Se pare că Julian nu a fost deloc străin de com​plotul care a dus la răsturnarea regelui Wamba şi înlocuirea lui cu Ervig. în tim​pul episcopatului său, au avut loc două sinoade, al IV-lea şi al \Mea, pe care le

prezidează. El a izbutit să obţină, pentru episcopia de Toledo, primatul între cele​lalte dioceze din Spania. Datorită acestui fapt şi a sentimentului său că Biserica Spaniei este unică, se explică într-o oare​care măsură conflictul cu Biserica Ro​mei, care se temea ca nu cumva aceasta să iasă din sfera ei de influenţă. El apro​bă, în numele Bisericii Spaniei, hotă​rârile sinodului VI ecumenic, ceea ce atrage nemulţumirea papii Benedict, care îi critică anumite expresii din Apologe-ticum, lucrare scrisă de Julian pentru a-şi apăra propriile acte deja ratificate de pro​priul său sinod de la Toledo, sinodul al XlV-lea. Conciliul al XV-lea de la To​ledo din 688 aprobă o nouă lucrare a lui Julian, care insista asupra formulelor în​trebuinţate de el în Apologeticum, în plus, conciliul le acceptă ca fiind ale sale, criticând aspru pe teologii romani care refuzau să înţeleagă ortodoxia subtili​tăţilor teologice ale primei lucrări a lui Julian. Afrontul deschis a fost sesizat cu precauţie la Roma, conştientă de con​secinţele imprevizibile, în cazul prelun​girii conflictului. De altfel, Julian nu a fost în favoarea divizării Bisericii, ceea ce el nu a agreat, a fost ingerinţa Romei în afacerile Bisericii din Spania. Julian s-a preocupat mereu de unitatea bisericeas​că, străduindu-se să unifice liturghia spa​niolă şi impunând norme şi reguli co​mune pentru ritualul liturgic. Totodată, el s-a ocupat, îndeaproape, de formarea în cultura clasică şi teologică a clericilor săi, el însuşi predând un curs de Gra​matică. S-a stins din viaţă în anul 690, fiind înmormântat în biserica Sf. Leo-cardia, unde se ţineau de obicei sinoadele locale.
Opera scrisă a lui Julian nu este deloc de neglijat. El a abordat teme care, la acea vreme, erau de interes pentru Biserici. Cunoaştem lista completă a scrierilor

sale datorită biografului său, Felix. Din nefericire nu toate s-au păstrat. Redăm câteva din cele mai importante: Liber Prognosticorum fuluri saeculi, adresată lui Idalius de Barcelona, în care vorbeşte despre originea morţii, despre sufletele celor decedaţi şi starea lor înainte de în​vierea trupului şi învierea finală. Lucra​rea s-a bucurat de mare popularitate în evul mediu. Apologeticum fidel quodBe-nedicto Romanae urbis Papae directum est, care a stârnit un prim val de nelinişte la Roma. Din nefericire, lucrarea nu s-a păstrat. Apologeticum de tribus capitulis, cea mai vestită lucrare a lui Julian, pro​babil, datorită conflictului deschis cu Roma. Liber de sextae aetatis comproba-tione face parte dintr-o serie de tratate polemice importante în literatura spa​niolă din acea vreme, alături de cet al I»i Isidor*, Contra Judaeos şi al lui Ildefon-sus*, De Virginitate Sanctae Mariae con​tra tres infideles. La acestea adăugăm: Liber carminium, Liber Epistolarum şi Liber Sermonum, care s-au pierdut, în cele din urmă, merită atenţie şi lucrarea sa istorică Liber Historiae de eo quod Wambae Principis Galiis Exîtitit Gestum. Lucrarea este importantă nu numai din punct de vedere istoric, ci şi stilistic şi encomiastic. Alături de Ildefonsus, Ju*-l ian de Toledo rămâne unul din marii prelaţi ai Bisericii Spaniei, care au sesi​zat necesitatea punerii în evidenţă a ele​mentului local şi naţional în sânul Bise​ricii creştine.
Migne, PL, 96, 43-44, 453-800; PLS, 4, 2289-2292; CPL 1258-1266; CCL, 115; F. Gorres, Der Primas Julian von Toledo (680-690), Zeitschrift fttr wissenschaftliche Theo-logie, 46, 1903, p. 524-533; Z. Garcia Villa-da, Historia ec. de Espana, II, l, p. 96-106, 149-160; A. Viega Valina, La doctrina esca​tologica de S Julian de Toledo, Lugo, 1940; M.A. Ward, Julianus (63), art. în Smith-
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Wace, III, p. 477- 481; J.F. Rivera Recio, Sân Juliăn Arzobispo de Toledo, Barcelona, 1944; J. Madoz, Sân Juliăn de Toledo, EstEcl., 26, 1952, p. 36-39; M. Diaz y Diaz, Julien de Tolede, în DECA, II, p. 1376-1377, cu bibliografie.
Junilius (Africanus)
Junilius (sec. VI), urmaşul lui Trebonian în postul de quaestor la curtea împăratu​lui Justinian, cunoscut îndeobşte sub nu​mele de Junilius Africanul, datorită ori​ginii sale africane. Funcţia de quaestor, care avea un caracter juridic, era deosebit de importantă, întrucât acesta cerceta toate apelurile care veneau din întreg im​periul. De aceea, persoana care deţinea această funcţie trebuia să fie una cu totul deosebită şi bine familiarizată cu practi​ca juridică, în ceea ce îl priveşte pe Ju​nilius, Procopiu* nu are deloc cuvinte de laudă, considerându-1 ignorant în drept şi cunoscător doar al literaturii latine. Lim​ba greacă, zicea el, o vorbea ca unul care nu a fost educat în greacă, adeseori stârnind râsul celor care îl ascultau, în plus, a mai adăugat că Junilius era avar şi corupt. Spusele lui Procopiu trebuie re​ceptate cu anumită precauţie, dacă avem în vedere stilul şi vocabularul calomnia​tor al Istoriei sale secrete. Deşi era laic, Junilius era interesat şi de probleme teo​logice, întrebat fiind de Primasius* de Adrumetum, care venise la Constanti-nopol pentru diverse probleme, între care unele teologice, care este cel mai bun teolog între greci, Junilius îl recomandă pe Pavel* de Nisibe. La cererea lui Pri​masius, Junilius traduce în latină lucrarea acestuia, pe care Abhd-isho o numeşte: Maschelmonutho desurtho, cu titlul: In-stituta regularia divinae legis, îndeobşte cunoscută ca De partibus divinae legis, în realitate titlul primului capitol. Este

vorba de un mic manual de iniţiere în interpretarea Sf. Scripturi. Junilius aran​jează această lucrare sub forma unui dia​log, transformând-o astfel într-un manual catehetic. Lucrarea este importantă întru​cât dezvăluie modul de abordare a mate​rialului cuprins în Sf. Scriptură, precum şi principiile de interpretare, cu pre​cădere cele alegorice, ale textului scrip-turistic. Lui Junilius i-a mai fost atribuit şi un comentar la primul capitol din Fa​cere, în realitate acest comentariu îi apar​ţine lui Beda* Venerabilul.
Migne, PL, 68, 15-42; CPL, 872; U. Morrica, Storia della letteratura latina cristiana, IIÎ, 2, p. 1482-1485; G. Salmon, Junilius, art. în Smith-Wace, III, p. 534-535; M. Simonetti, Junilius, în DECA, II, p. 1377; P. Bruns, Junilius Africanus, în LACL, p. 365.
JUSTIN MARTIRUL ŞI FILOSO​FUL, SF. (c. 100 - c. 165), cel mai de seamă dintre apologeţii creştini de limbă greacă din sec. II, una dintre cele mai nobile personalităţi ale literaturii creştine primare. S-a născut la Flavia Neapolis, odinioară Sichem, lângă Nablus în Pales​tina, într-o familie păgână. Justin a fost crescut şi educat în tradiţia şi cultura păgână. El însuşi mărturiseşte că a în​văţat mai întâi într-o şcoală stoică, apoi în una peripatetică şi, în cele din urmă, la una pitagoreică, fără a fi însă satisfăcut de învăţăturile primite. Pe stoici i-a pă​răsit pentru că nu i-au dat explicaţii satis​făcătoare cu privire la natura lui Dum​nezeu, pe peripatetici pentru că i-au soli​citat de la bun început taxele de învăţă​mânt, iar pe pitagoreici, pentru că au insistat ca el să înceapă studiul filosofiei prin studierea muzicii, astronomiei şi geometriei, după care putea adânci filo-sofia. A fost atras o vreme de platonism, până când a întâlnit un bătrân care i-a

spus că platonismul nu satisface inima şi că trebuie să se îndrepte spre 'profeţii care  singuri  anunţau adevărul'.  După propria-i mărturisire, discuţia cu bătrânul îl stârneşte sufleteşte şi se converteşte: 'Iar mie mi s-a aprins deodată un foc în suflet şi m-a cuprins o mare dragoste de profeţi şi de bărbaţii aceia care sunt prie​tenii lui Hristos. Şi gândind la cuvintele lui (ale bătrânului), găseam că aceasta este singura filosofic sigură şi aducătoare de folos, în felul acesta şi pentru acestea sunt eu filosof. La această experienţă se adaugă şi altele legate mai ales de com​portarea deosebită a creştinilor în timpul persecuţiilor şi viaţa lor specială în ge​neral. După convertirea sa, care a avut loc probabil la Efes, el se dedică cu totul apărării credinţei creştine. Păstrând veş​mântul filosofilor greci, pallium-uL se dedică răspândirii  credinţei  creştine. Ajunge la Roma, în timpul domniei lui Antonin Pius (138-161), unde întemeiază o şcoală, avându-1 ca elev pe Taţian* Asirianul. Este posibil ca şi Sf. Irineu* din Lyon să fi audiat cursurile sale. Acti​vitatea sa filosofică şi catehetică îl piuie în conflict cu filosoful cinic Crescens, un personaj decăzut din punct de vedere moral, care îi acuza pe creştini de ateism şi imoralitate, fără a-i cunoaşte, înfrânt de Sf. Justin, Crescens îl denunţă, iar acesta moare decapitat, împreună cu alţi şase creştini apropiaţi lui, în anul 165, în timpul prefectului Junius Rusticus (163-167). Detalii cu privire la martiriul Sf. Justin avem din Martyrium S. Justini et Socium, document bazat pe raportul ofi​cial al curţii de Ia Roma. Sf. Justin a fost un scriitor prolific, în informaţiile  pe  care  ni   le  transmite Eusebiu*, găsim menţionate următoarele lucrări: cele două Apologii, prima adre​sată lui Antonin Piui, fiilor săi, senatului şi poporului roman; a doua, lui Antonin

Verus, adică lui Marcu Aureliu. Cuvânt către greci, Combatere, Despre monar​hia lui Dumnezeu, Psalmistul, Despre suflet (lucrare redactată sub forma unor scolii), Dialogul cu Iudeul Trifon. Sf Justin însuşi mai menţionează, în prima sa Apologie, că a scris: Contra lui Mar-don, Tratat contra tuturor ereziilor, De​spre înviere din care se păstrează frag​mente în Sacra Parattela a Sf. loan Damaschinul. Mai există şi alte lucrări, dar care nu par a fi autentice, semnalate de Ieronim*: Cuvânt către greci, îndemn către greci şi Despre monarhia lui Dum​nezeu. La acestea se adaugă o listă de lucrări care s-au dovedit a nu fi autentice, deşi ultimele patru lucrări menţionate aici par a avea un limbaj şi doctrină ase​mănătoare cu cea a operelor autentice ate Sf. Justin: Scrisoarea către Zena şi Se-remis; Expunerea dreptei credinţe sau Despre Treime (s-a dovedit că acest tratat aparţine lui Teodoret*, J. Lebon şi R.V. Sellers); întrebări şi răspunsuri către
a
ortodocşi; întrebări creştine către pa-
A
gâni; întrebări ale grecilor către creş​tini; Combaterea unor păreri aristote​lice. Din operele autentice s-au păstrat: Apologia I; Apologia 11 şi Dialogul cu Iudeul Trifon.
întrucât nu avem la îndemână întreaga operă a Sf. Justin, nu putem prezenta o expunere exhaustivă asupra modului în care el a abordat doctrina creştină. Din ceea ce s-a păstrat însă, descifrăm o minte alertă şi lucidă, întotdeauna gata de a formula răspunsuri şi argumente în favoarea credinţei creştine. El a încercat să arunce o punte de legătură între gândi​rea creştină şi filosofia păgână, întot​deauna înclinând balanţa în favoarea adevărului revelat. Chiar dacă doctrina lui necesită unele elucidări, apologia creş​tinismului în faţa păgânismului rămâne exemplară, ea îmbinând argumentul
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raţional cu afirmarea doctrinei creştine. De aceea, avem în scrierile Sf. Justin o serie de elemente de doctrină care au provocat o problematică bogată pe care o vor elucida şi adânci generaţiile patris​tice ce vor urma.
Pentru Sf. Justin, Dumnezeu este veşnic, nenăscut, fără nume şi sălăşluind în lăcaşurile supracereşti. El este acelaşi şi veşnic asemănător şi cauză de existenţă pentru toate celelalte lucruri. Fiinţă per​sonală, vie, pură, desăvârşită moral, El este Tatăl dreptăţii, al cumpătării şi al tu​turor celorlalte virtuţi. Atotputernic fiind, El poate să asigure oamenilor învierea. El a creat lumea din bunătate faţă de oameni, iar lucrarea Sa dumnezeiască
A
este imuabilă şi veşnică. In actul creaţiei, un rol important îl are Logosul. Tot Lui îi revine pregătirea omenirii pentru mân​tuire şi mântuirea propriu-zisă. Modul în care prezintă teoria sa despre  Logos poartă nuanţe  subordinaţioniste,  lucru explicabil, dacă avem în vedere că doc​trina treimică nu a fost deplin formulată. Sf. Justin susţine însă cu tărie dumne​zeirea lui lisus Hristos, întemeind acest lucru pe profeţiile Vechiului Testament şi al experienţei sale personale. De altfel, cea mai importantă doctrină pentru Sf. Justin este cea a Logosului, deoarece ea formează o punte de legătură între filo-sofia păgână şi creştinism. Justin învaţă că, deşi Logosul divin s-a arătat în plină​tatea lui doar în lisus Hristos, 'o sămânţă a Logosului' a fost diseminată în întreaga omenire cu mult înainte de Hristos. Căci fiecare fiinţă umană posedă în raţiunea sa o sămânţă a Logosului. Aşa se face că nu numai profeţii Vechiului Testament, ci şi filosofii păgâni poartă o sămânţă germi​nativă a Logosului în sufletele lor, cum au fost, de exemplu, Heraclit, Socrate şi filosoful stoic Musonius, care au trăit potrivit Logosului, Cuvântul lui Dum-

nezeu. Ba mai mult, pe unii ca aceştia el îi considera creştini: 'Cei ce au vieţuit potrivit Cuvântului, sunt creştini, chiar dacă au fost socotiţi atei. Astfel au fost, bunăoară, la elini: Socrates şi Heraclit, şi cei asemenea lor' (Apoi. I, 46). Sf. Duh este Duhul profetic care a insuflat Sf. Scriptură şi care se purta deasupra apelor la creaţie. Acest Duh deţine locui al trei​lea, după Logos (Coman). El descoperă a treia persoană a Sf. Treimi în formula baptismală. Dacă în cazul cosmologiei, Sf. Justin este mai sărac în afirmaţii, sus​ţinând doar că Dumnezeu a făcut lumea dintr-o materie informă, pentru antropo​logie regăsim coordonatele unei gândiri bine conturate. Departe de a afirma un trihotomism clasic, Sf. Justin vorbeşte despre suflet care este nemuritor prin voia lui Dumnezeu, nu de la natură. Dacă ar fi nemuritor prin sine, atunci, el ar fi parte din Inteligenţa suverană, ceea ce ar suprima deosebirea dintre  Creator şi creatură. Nemurirea   sufletului este de​terminată de participarea lui la izvorul vieţii, care este Dumnezeu, în plus, por​nind de la Psalmul 81, el susţine că toţi oamenii  sunt vrednici  să se îndum-nezeiască, având puterea de a deveni fii ai Celui Preaînalt (Dial. 124). Sf. Justin vorbeşte doar despre două taine: botezul, care este renaşterea întru viaţa veşnică; prin botez părăsim starea de fii ai nece​sităţii şi ai ignoranţei, şi devenim fiii ale​gerii şi ai cunoştinţei, pentru a dobândi iertarea păcatelor. Cea de a doua taină menţionată este Sf. Euharistie, care este adusă Tatălui în numele Fiului şi al Du​hului Sfânt ca laudă, mulţumire şi mă​rire, pentru a fi învrednicit pe fraţi de aceste lucruri din partea Lui. Vinul şi Pâinea sunt Trupul şi Sângele lui lisus cel întrupat, ajunse la această prefacere prin rugăciune. Euharistia este o jertfa.

Sf. Justin este cel dintâi scriitor creştin care adaugă paralelei Adam-Hristos pe cea a Evei şi Măriei, prezentându-le pe acestea în antiteză. Eva, care a fost fecioară şi neîntinată, luând în pântece prin cuvântul şarpelui, a dat naştere ne​supunerii şi morţii. Măria a primit cre​dinţă şi bucurie, atunci când îngerul Ga-vriil i-a adus vestea cea bună că Duhul Domnului a umbrit-o şi că cel ce se va naşte este Fiul lui Dumnezeu şi a zis: 'Fie mie după cuvântul tău', în eshatologie, Sf. Justin este hiliast, datorită probabil influenţei lui Papias*.
Migne, PG 6; Corpus apologetanim chris-tianorum saeculi secundi, edit. Io. Car. Th. Eques de Otto, voi. I, Justini philosophi et martyris opera, tom. I, pars I, editio III, lenae, 1875, p. 2-193; G. Rauschen, Die bei-den Apologien, Kempten und Munchen, BKV, 13, II Aufl., 1913; L. Pautigny, Leş Apologies (Textes et Documents 1), Paris, 1904; ANF I, p. 159-193; Olimp Căciulă, Sfântul Iustin Martirul si Filosoful, Apologia întâia în favoare creştinilor, Apologia a doua in favoarea creştinilor si Dialogul cu Iudeul Trifon, în PSB, 2, Bucureşti 1980, p. 23-266; R. Stahler, Justin Martyr et l'apologetique (these), Geneva, 1935; J.C.M. van Winden, An Early Christian Philosopher, Justin Martyr's Dialogue with Trypho, cap. 1-9, Philosophia Patrum, l, Leyden, 1971; L. Duncker, Zur Geschichte der christlichen Logoslehre in den ersten Jahrhunderten. Die Logoslehre Jitstins des Martyrers, Gottingen, 1848; P. Prigent, Justin et l'Ancien Testament, Paris, 1964; N. Hyldahl, Philosophie und Christentum. Eine Interpretation der Einlei-tungzum Dialog Justins, Copenhagen, 1966; D. Bourgeois, La sagesse des Anciens dans le mystere du Verbe. Evangile et philosophie de saint Justin, Paris, 1981; Bardenhewer, I, p. 206-262; Altaner-Stuiber, 1966, p. 65-71; H. S. Holland, Justin, art. în Smith-Wace, III, p. 560-587; I. G. Coman, Patrologie, 1956, p. 50-56; Idem, I, p. 263-312; Cross, Justin Martyr, art. în ODCC, p. 770; Quasten,

Patrology, I, p. 196-219, cu bibliografie bogată; R.J. De Simone, Justin, philosophe et martyr, în DECA, II, p. 1382-1385, cu bi​bliografie; C.P. Vetten, Justin der Mărtyrer, în LACL, p. 365-369, cu bibliografie.
Justin (Pseudo-)
Lui Justin Martirul şi Filosoful i-au fost atribuite o serie de lucrări care în reali​tate nu îi aparţin. Unele din acestea da​tează de prin sec. V-VI. Doar trei aparţin sec. II-III, şi anume: De monarchia, în care se demonstrează credinţa mono​teistă pe baza poeţilor greci; Oratio ad graecos, autorul explicându-şi motivele care I-au determinat să se convertească la creştinism, şi Cohortatio ad graecos, în care este pusă în comparaţie discordanţa dintre scriitorii greci, pe de o parte, şi armonia dintre Moise şi profeţi», pe de altă parte. Gânditorii greci au exprimat adevărul în măsura în care acesta se re​găseşte deja în Scriptură, de unde necesi​tatea citirii Sf. Scripturi. ;
Migne, PG, 6, 229-241, 241-312, 312-325; Bardenhewer, I, 215-219; A. Casamassa, Gti apologisti greci, Roma, 1944, p. 91-116; R. Grant, The Cohortatio of Pseudo-Justin, HThR, 51, 1958, p. 128-134; M. Marcpvich, Pseudo-Justin, Pros Ellenas, JThS, 24, 1973, p. 500-502; P. Siniscalco, Caratteri espres-sivi e estetici della profezia veter-testamen-taria seconda la Cohortatio ad Graecos attribuita a Giustino, SSR, 4, 1980, p. 29-44, cu bibliografie; N. Zeelegers-Vander Vorst, Leş citations despoetes grecs chez Ies apolo-gistes chretiens du He s iede, Louvain, 1972; A. Di Berardino, Justin (Pseudo-), în DECA, II, p. 1385.
Justin Gnosticul
Justin Gnosticul, gânditor şi scriitor gnostic, autorul Cărţii lui Baruch. Infor​maţiile despre el le avem de la Ipolit*,
JUSTIM GNOSTICUL

JUSTIN GNOSTICUL

JUSTUS DE TOLEDO
care spune în legătură cu el că 'a întâlnit mulţi eretici, dar niciodată unul mai rău decât Justin'. La baza întregii existenţe, susţinea Justin, se află trei principii, două masculine şi unul feminin: Binele su​prem, Elohim şi Eden. Binele suprem nu are un alt nume. El reprezintă cunoaşte​rea perfectă şi este rupt cu totul de lumea creată, care este opera lui Elohim, Tatăl întregii creaţii, care nu posedă cunoaş​terea perfectă, însă nu este supus pati​milor rele. Principiul feminin, Eden sau Israel, este identificat cu pământul, nu posedă nici un fel de cunoaştere şi este supus mâniei. El este reprezentat sub formă de femeie, până la mijlocul trupu​lui, şi restul şarpe. Elohim se îndrăgos​teşte de ea şi, din împreunarea lor, iau naştere 24 de îngeri:  12 paterni, care cooperează cu Tatăl şi fac voia lui, şi 12 materni, care cooperează şi fac voia mamei. Un rol important îl joacă cel de al treilea înger din seria celor paterni, şi anume, Baruch, şi din seria celor materni, Naas, Şarpele, care mai este şi autorul răului. Pomii din Grădina Edenului la care se face referire în Facere, sunt în realitate cei 24 de îngeri. Baruch este Pomul Vieţii, iar Naas,pomul cunoaşterii binelui şi răului, îngerii populează pă​mântul şi creează animalele din partea de jos, şerpoasă, a lui Eden, iar din partea de sus, îl creează pe om. Omul este dăruit de către Eden cu suflet animal, iar Elo​him îi dă spiritul, prin aceasta facându-1 pecetea iubirii şi a unirii dintre principiul feminin şi cel masculin, în cele din urmă, Elohim  se retrage la Binele Suprem, sălăşluindu-se la dreapta acestuia. Lu​mea rămâne în sarcina lui Eden care, supărată că a fost abandonată de Elohim, îl trimite pe Babei (care mai este numit Afrodita) să stârnească patimile adultere şi să distrugă căsătoriile oamenilor. La rândul lui, Elohim îl trimite pe Baruch să

ajute spiritul oamenilor, permiţându-le să mănânce din toţi pomii Paradisului, dar nu şi din pomul cunoaşterii binelui şi răului. Mâncând din ceilalţi pomi, Elo​him le-a dat oamenilor posibilitatea de a se supune celorlalţi îngeri materni, care stârneau în ei pasiuni inocente, însă .nu şi în cazul lui Naas, care a săvârşit adulter cu Eva şi pederastie cu Adam. Răul vine, deci, în mod direct de la Eden şi indirect de la Elohim care a părăsit-o, facând-o ostilă creaţiei. Prin gura lui Baruch, Elo​him îi îndeamnă pe oameni să se întoar​că spre Binele Suprem. Baruch a fost tri​mis lui Moise şi, prin el, fiilor lui Israel, însă, întrucât în Moise se afla spiritul de la Elohim şi sufletul de la Eden, care se aflau în tensiune, Naas îl determină pe acesta să ascundă poruncile lui Baruch, şi să le înlocuiască cu ale sale. La fej, Naas i-a indus în eroare şi pe profeţi, care nu s-au mai supus poruncilor lui Elohim date de către Baruch. Pentru a echilibra situaţia, Elohim îl trimite pe Hercule, pro​fet dintre cei necircumcişi. Cele două​sprezece munci şi tot atâtea victorii ale lui Hercule reprezintă tot atâtea biruinţe asupra celor 12 îngeri materni. Dar şi el este indus în eroare de Omphale, acelaşi cu Babei şi Afrodita. Aşa se face că, în cele din urmă, Baruch este trimis la lisus, care era de 12 ani şi păştea o turmă de oi. Doar lisus a rezistat seducţiilor lui Naas, care, supărându-se, face ca el să fie răs​tignit, lisus părăseşte trupul răstignit, zi-cându-i lui Eden: 'Femeie, îţi ai fiul de​plin', ceea ce înseamnă sufletul animal şi trupul pământesc derivate de la ea şi spi​ritul de la Elohim sunt încredinţate aces​tuia, iar el se urcă la Binele Suprem. Ipolit reproduce şi alte nuanţe ale sis​temului gnostic promovat de Justin, care au indus în eroare pe mulţi creştini.
Ipolit, haer., 5, 23, 1-27, 6, 10, 15; W. VSlker, Zur Gqschichte  der christlichen Gnosis,

TUbingen, 1932,27-33; G. Salmon, Jusîinus (3) the Gnostic, art. în Smith-Wace, III, p. 587-589; Ipolit, Ref., V, 23-27; J.P. Steffes, Das Wesen des Gnostizismus und sein Verhăltnis zum Katolischen Dogma, For-schungen zur christlichen Literatur und Dog-mengeschichte, XIV, 4, Paderborn, 1922, p. 128-133; R. Haardt, Die Gnosis. Wesen und Zeugnisse, Salzburg, 1967, p. 98-105; E. Haenchen, Das Buch Baruch, în Die Gnosis,
I, Ziirich şi Stuttgart, 1969, p. 65-79; M.
Marcovich, Studies in Graeco-Roman Reli-
gions and Gnosticism, Leiden, 1988, p. 93-
119; S. Lilla, Justin le Gnostique,m DECA,
II, p. 1386; R. Hanig, Justin de Gnostiker, în
LACL, p. 365.
Justin Siculus
Justin Siculus (sec. V), episcop de Cilicia, autorul unei scrisori păstrate în greacă şi în traducere latină, intitulată: Epistola Justini episcopi Sicilia ad Petrum Fullonem, în care protestează împotriva adaosului eretic la Trisaghion. Se pare că este vorba de Cilicia şi nu de Sicilia, fiind vorba de o greşeală de tran​scriere. Dodwell îi atribuie lui Justin Siculus două din lucrările puse sub nu​mele lui Justin Martirul şi Filosoful: Quaestiones ad Orthodoxos şi Confessio Consubstanţiali Trinitate.
Dodwell, Dissert. in Irenaeum, p. 263, 264; G.T. Stokes, Justinus (11) Siculus, art. în Smith-Wace, III, p. 590.
Justinian
Justinian, episcop de Valencia (527-547). Provine dintr-o familie creştină din Tarragon, care a dat mai mulţi episcopi (Justus de Urgell, Elpidius de Huesca şi Nebridius, toţi fraţi ai săi). Isidor îl men​ţionează în De vir. ill. 33, atribuindu-i un tratat, Liber responsiones, adresat unui

oarecare Rusticus, în care respinge o serie de erori ariene şi donatiste. Tratatul este împărţit în cinci părţi şi tratează pro​bleme de hristologie şi referitoare la bo​tez. Se pare că tratatul lui Ildefonsus*, Liber de cognitione baptismi este o pre​lucrare a lucrării lui Justinian. Justinian a activat în timpul domniei regelui Theu-des şi a iscălit actele sinodului de la Va​lencia din 546. S-a păstrat şi epitaful lui scris în versuri.
Ildefons, De cogitatione baptismi, în Migne, PL 96; A. Hellferich, Der -westgotische Aria-nismus, Berlin, 1860, p. 41-49; C.P. Caspari, Quellen zur Geschichte des Taufsymbols, 2, Cristianîa, 1869, p. 290-300; M.A. Ward, Justinianus (4), art. în Smith-Wace, III, p. 538; A. Linage Conde, Tras las huellas de Justiniano de Valencia, Primer Congrese de Historia del Paîs Valenciano, II, Valencia, 1981, p. 353-363; M. Diaz y Diaz, Justinien de Valence, în DECA; II, p. 1389; E. Rei-chert, Justinian von Valencia, în LACL, p. 370-371, cu bibliografie.
Justus de Toledo
Justus de Toledo a fost unul din contem​poranii lui Isidor* de Sevilla, călugăr şi apoi abate al mănăstirii din Agali din împrejurimile oraşului Toledo. El dedică o lucrare predecesorului său la abaţie, în care elaborează problema responsabi​lităţilor fundamentale ale păstorului de suflete. Lui îi este atribuit un scurt tratat, De aenigmatibus Salomonis, despre care s-a crezut că a fost elaborat de Taio de Saragossa (651-683). S-a stins din viaţă în jurul anului 633.
CPL 1235; A.C. Vega, SP 56, Madrid, 1957, p. 308-419; M. Diaz y Diaz, Justus de Tolede, în DECA, II, p. 1390; E. Reichert, Justus von Toledo, în LACL, p. 371.
JUSTUS DE URGEL

KENDl

KORIUN
Justus de Urgel
Justus de Urgel, episcop de Urgel (527-546), unul din cei trei fraţi ai lui Justi-nian, episcop de Toledo, menţionat şi el de Isidor în De vir. ///., 33, ca autor al unei lucrări: Libellus expositionis in can-tica canticorum. Este vorba de o lucrare fără pretenţii de originalitate, care pro​pune interpretarea clasică a acestui text vechi-testamentar, în sensul că cei doi soţi îl simbolizează pe Hristos şi Biserica Sa. Lucrarea este prefaţată de o scrisoare a lui Sergiu, mitropolit de Tarraconensis. Numele lui Justus se găseşte între sem-

natarii actelor sinodului al doilea de la Toledo, din 527 şi ai celor de la sinodul din Gerona din 546.
Migne, PL, 67, 961-991; CPL, 1091-1092; M.A. Ward, Justus (19), art. în Smith-Wace, III, p. 592; Morrica, III, 2, p. 1518-1519; Alta-ner-Stuiber, 1980, p. 492; M. Simonetti, Jus​tus d'Urgell, în DECA, II, p. 1390; E. Schulz-Fugel, Justus von Urgel, în LACL, p. 371.
Juvencus Caius, Vettius Aquilinius vezi luvencus, Caius Vettius Aquilinus

K
Kendi
Kendi, Candius sau Ebn Canda, este plasat de către Assemani, be baza unei informaţii dată de Amr ibn Matta, în vre​mea patriarhului loan IV. Se pare, totuşi, că ar fi vorba despre o altă persoană şi anume, Abd al-Masih (Ya'qub) ibn Ishaq al-Kindi, autorul unei Apologii a religiei creştine. Această apologie datează din timpul domniei califului al-Ma'mun (813-833), şi se sincronizează cu dis​putele duse de teologul creştin Teodor* Abu Qurrah, episcop de Harran. Lucra​rea a fost scrisă în arabă.
Abhd-isho, BO, III, l, 213; 77*? Apology of Al-Kindi, SPCK Press, 1885; Wright, p. 158; Duval, p. 388, nota 3.
Khorohpoud
Khorohpoud (în lat. Chorobutus), istoric persan menţionat de Moise* de Chorene. A fost secretarul Iui Sapor, regele Persiei. In bătălia de Ia Ctesiphon, el cade pri​zonier în mâinile împăratului Julian. După moartea lui Julian, Khorohpoud vine în Grecia, în compania lui Jovian. Aici îmbrăţişează credinţa creştină şi primeşte numele de Eleazar. învaţă limba greacă şi scrie istoria războiului dintre Sapor şi Julian. Tot el traduce în greacă un volum din istoria veche scrisă de un alt captiv Barsumas, numit de către perşi Rasdsohoun.
Moise de Chorene, Istoria Armeniei, cartea II, cap. 69, 70, în Langloîs, Historiens, II, p. 116; G.T. Stokes, Khorohpoud, art. în Smith-Wace, III, p. 607-608.

Knik' Hawatoy
Knik' Hawatoy, un bogat florilegiu hris-tologic armean, compus la sfârşitul sec. VII, la cererea catolicosului Comitas, după cum se poate deduce din titlul lu​crării. Sunt adunate documente aparţi​nând unor autori greci, sirieni şi, bine​înţeles, armeni. Autorul sau autorii au făcut uz, în cea mai mare parte, de mate​riale deja traduse în armeană.
Textul în armeană: [K. Ter-Mkrt%'ean], Knik' hawatoy <ndhanowr sowrb Ekelec 'woy yvwllap 'ar ew s. hogekir Harc 'n me-roc' dawanowteanc' yawowrs Komitas hat 'owlikosi hamahawak'eal (Pecetea credinţei sfintei Biserici Universale, a ortodocşilor şi a Părinţilor noştri inspiraţi, compusă în zilele catolicosului Comitas), S. Egminiacin, 1914; J. Lebon, Leş citations patristiques grecques du <Sceau de lafoi>\ RHE, 25, 1929, p. 5-32; S. J. Voicu, Knik' Hawatoy (Sceaude la Foi), în DECA, II, p. 1394.
Koriun
Koriun, scriitor armean din prima jumătate a sec. V, ucenic al lui Mesrob*. Este autorul unei biografii a lui Mesrob, care s-a păstrat în două versiuni diferite, scrisă în jurul anului 445. Din informaţiile furnizate de către Koriun, deducem că el a ftcut parte din prima generaţie de mari traducă​tori din greacă în armeană din sec. V.
Cele două versiuni au fost publicate la Veneţia: prima în 1833, p. 1-29; a doua în 1854; V. Langlois, Collection des historiens anciens et modernes de l'Armenie, II, Paris, 1869, p. 1-16; S. Weber, Ausgewăhlte Schrif-ten der armenischen Kirchenvăter, I, Mun-chen, 1927, p. 181-232; B. Norhad, Koriun, The Life of Mashtots, New York, 1964; M. Abelean, Leben des Maschtotz, New york, 1985; G. Winkler, Koriuns Biographie des Mesrop, Roma, 1994; Karst, DTC, 10, col. 789-792; Altaner-Stuiber, 1980, p. 351; S.J. Voicu, Koriun, în DECA, II, p. 1395; P. Bruns, Koriun, în LACL, p. 385-386 cu bibliografie.
Labirint, Micul
Labirint, Micul, este vorba de un tratat din sec. III, îndreptat contra ereticilor adopţianişîi, Teodot* şi Artemon*, care din nefericire s-a pierdut. Cel care i-a dat acest titlu Micul Labirint (o UAKpoq XapxjpivSoi;). a fost Teodoret* de Cyr, care îl atribuie lui Origen*. Eusebiu* de Cezareea citează două pasaje. Acest tra​tat trebuie deosebit de o altă lucrare, inti​tulată Labirintul, menţionată de Fotie*, şi care a fost identificată cu cartea X din Refutatio a lui Ipolit*. Cât priveşte auto​rul, părerile sunt împărţite. Unii îl atri​buie lui Ipoiit (Lightfoot, Harnack şi Bardenhewer), iar alţii lui Gaius* (G. Salmon).
Teodoret, H aer. Fab. Comp., II, 5; Eusebiu, Hist. eccl., V, 28; J.B. Lightfoot, St. Clement of Rome, II, ed. 1890, p. 377-380; Barden​hewer, II, p. 597 şi urm.; G. Salmon, Caius (2), în Smith-Wace, I, p. 384-386; Cross, Little Labyrinth, The., în ODCC, p. 828.
Labubna
Labubna, istoriograf sau scrib regal la curtea regelui Abgar din Edessa. La po​runca lui Abgar, Labubna a redactat lu​crarea intitulată: Doctrina lui Tadeu Apos​tolul. La sfârşitul lucrării, el a precizat că este fiul lui Senac, fiul lui Ebedshaddai. Moise* de Chorene afirmă că Labubna a consemnat toate tranzacţiile care au avut loc în timpul domniei regilor Abgar şi Sanadroug, depunându-le în arhivele din

Edessa. In traducerile europene, numele lui Labubna este redat diferit: Leroubna fiul scribului Apschatar (Langlois), Gheroupna fiul scriitorului Apchatar (Le Vaillant); Lerubnase fiul cancelarului Afsadare. iar în literatura istorică ar​meană, Gheroubna (Brosset).
Cureton, Ancient Syrian Documents, p. 23, şi nota de la pag. 166; Moise de Chorene, Ist, Arm, II, cap. 36; Langlois, Historiens de /'Armenie, II, p. 99; M. Brosset, în Mem. de l1 Acad. de S. Petersbourg, 1869, nr. 5, p. 25; G.T. Stokes, Labubna, ari. în Smith-Wace, III, p. 612.
Lactantiu, Lucius Caelius Firmianus
Lactantiu, Lucius Caelius Firmianus (c.240-c.320), apologet creştin de limbă latină. S-a născut în Africa, în jurul anu​lui 240, în apropiere de Cirta sau Mascula. Studiază retorica şi filosofia cu Arnobiu, câştigându-şi un mare renume în vremea împăratului Diocleţian, care îl numeşte profesor de retorică latină la Nicomidia în Bithynia. La Nicomidia vine în contact cu creştinismul şi se con​verteşte, probabil în anul 300. Funcţio​nează ca profesor până la izbucnirea per​secuţiei lui Diocleţian (303), când este obligat să demisioneze. Părăseşte Bithy​nia în 305 sau 306. în anul 317 este che​mat de împăratul Constantin la Treveri (Trier), în Galia, ca profesor al fiului său Crisipus. Data morţii rămâne incertă. Cunoscut şi sub denumirea de Cicero creştin, Lactantiu a lăsat o operă al cărei stil şi frumuseţe literară sunt cu greu de egalat. Din nefericire, doctrina sa nu este la nivelul veşmântului ei lingvistic. Pri​ma lucrare, în ordine cronologică, este De opificio Dei - Despre lucrarea lui Dumnezeu, un tratat în 20 de capitole, în care autorul încearcă să prezinte geneza

făpturii umane, dând detalii despre suflet şi trup, de la crearea acestuia de către Dumnezeu. Lucrarea, adresată unui oare​care Demetrianus, urmăreşte să schiţeze elementele fundamentale ale unei antro​pologii creştine în comparaţie cu antro​pologia păgână (Coman). Divinae Insti-tutiones - Instituţiile dumnezeieşti, lu​crarea principală a lui Lactantiu, este considerată o primă Summa theologiae în limba latină, din perioada patristică,' întrucât redă, pentru întâia dată, un com​pendiu sistematic al concepţiilor creştine de viaţă. Scopul ei este acela de a demon​stra falsitatea speculaţiei şi a religiei păgâne în faţa 'adevăratei înţelepciuni şi religii'. Titlul este împrumutat din Insti​tuţiile dreptului civil, conţinutul lucrării constituindu-se ca un răspuns la acuzele aduse creştinilor de doi autori păgâni, unul, filosof luxos şi libidinos, după cum îl califică autorul nostru, iar altul, un ju​decător, probabil Hierocles. Epitome di-vinarum Institutionum - Rezumatul dum​nezeieştilor Instituţii, este o reeditare rezumativă a Instituţiilor dumnezeieşti, făcută pentru un anume 'frate Pentadiu', în care autorul aduce unele completări şi face diverse corecturi şi clarificări. De ira Dei - Despre mânia lui Dumnezeu^ adresată unui oarecare Donatus, este o replică dată epicureilor şi stoicilor care susţineau că, întrucât în Dumnezeu nu există afecte, El nu se poate mânia. Pen​tru Lactantiu a susţine o astfel de teorie înseamnă a nega providenţa divină şi chiar existenţa lui Dumnezeu. Dacă Dumnezeu există, El trebuie să fie activ, deoarece a fi viu înseamnă a fi activ, iar această activitate nu este altceva decât 'administrarea lumii'. Dacă Dumnezeu nu se mânie, atunci nu poate exista pro​videnţă, deoarece grija Lui faţă de om cere ca El să fie mişcat până la mânie împotriva celor care săvârşesc răul. Cine

iubeşte pe cei buni îi urăşte pe cei răi. Nimeni nu iubeşte Viaţa fără a urî moar​tea. Mânia lui Dumnezeu poate fi îm-bânzită, deşi mânia Lui rămâne veşnică faţă de cei ce păcătuiesc veşnic. De mor-tibits persecutorum - Despre moartea persecutorilor, adresată martirului Donat, reliefează efectele mâniei şi pedeapsa divină faţă de persecutorii cei răi. El descrie, ca exemple elocvente, moartea lui Nero, Domiţian, Decius, Valerian şi Aurel ian. De ave phoenice - Despre pa​sărea phoenix, în versuri compuse în dis​tihuri  hexa-pentametrice,  prezintă în slove şi metafore deosebit de frumoase, motivul binecunoscutei păsări phoenix, simbol al învierii şi al vieţii veşnice. Deşi este primul scriitor care încearcă p privire concisă asupra doctrinei creştine, Lactantiu nu poate fi considerat eu ade​vărat teolog, întrucât îi lipsesc cunoş*-ţintele şi capacitatea necesare (Quasten). Ideea centrală a operelor sale este provi​denţa divină (Quasten). Concepţia lui de​spre Dumnezeu este întrucâtva dualistă şi mai puţin trinitară. înainte de crearea lumii, Dumnezeu a produs un Spirit, pe Fiul  Său,  asemenea Lui, înzestrat cu toate perfecţiunile divine. Apoi gene​rează o a doua fiinţă, bună în sine, dar care nu-şi păstrează statutul şi natura din pricina invidiei pe care o simţea faţă de Fiul. Datorită invidiei, această a doua fiinţă trece de la bine la rău şi s-a numit diavol, sursă a relelor şi arhiduşmanul Iui Dumnezeu. Duşmănia faţă de Dumnezeu se materializează în univers la creare, în​trucât creaţia constă din două elemente: cerul, lăcaşul Iui Dumnezeu şi al luminii şi pământul, lăcaşul oamenilor, locul în​tunericului şi al morţii. Omul, format din trup şi suflet, este o fiinţă în permanentă tensiune, deoarece trupul şi sufletul sunt elemente ostile şi în război permanent. Trupul, luat din pământ, aparţine diavo-
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lului, iar sufletul, fiind din cer, este al lui Dumnezeu. Răsplata sau pedeapsa omu​lui este, deci, în funcţie de victoria unui element asupra celuilalt. Lactanţiu res​pinge traducianismul lui Tertullian*, sus​ţinând că sufletul nu se naşte prin efortul tatălui, sau prin efortul mamei şi nici prin efortul celor doi împreună. Sufletul nu poate fi produs din suflete, modul pro​ducerii sufletelor aparţinând cu totul lui Dumnezeu, în eelesiologie, el pune accent pe Biserica spirituală (Coman). Biserica este o forţă care nu rezidă în pereţii unei clădiri, ci în lumina şi în credinţa oame​nilor care cred în Dumnezeu. Eshatolo-gia propusă de el are nuanţe milenariste.
Migne, PL, 6-7; CPL, 85-92; S. Brandt-G. Laubmann, CSEL,19, 27, 1890-1897; în engl. W. Fletcher, ANL, 21,22; ANF, 7; C.T. Arieşan, De mortibus persecutorul». De ave Phoenice, trad. în româneşte, introducere şi note, col. 'Cum Patribus', Timişoara, 2000; M. Gebhardt, Dos Leben und die Schriften des Laktantius, diss., Erlangen, 1924; Anto​nie Wlosok, Laktanz und die philosophische Gnosis (Abhandlungen der Heidelberger Akademie der Wissenschaften, Philoso-phisch-historisch Klasse, 1960; I. G. Coman, Probleme de filosofic şi literatură patristică, Bucureşti, 1944, p. 105-135; A. Wlosok, Laktanz und die philosophische Gnosis, Heidelberg, 1960; M. Perrin, (ed.), Lactance et son temps. Recherches actuelles, Paris, 1978; P. Monat, Lactance et la Bible, Paris, 1982; W. Winger, Personalităt durch Hu-manităt. Das ethikgschichtliche Profil christ-licher Handlungslehre bei Lactanz, Forum Interdisziplinăre Ethik (hg. v. Gerfried W. Hunold) 22, 2 Bande, Frankfurt/Main, (Lang), 1999; E. Foulkes, Lactantius, art. în Smith-Wace, 3, p. 613-617; Altaner-Stuiber, 1980, \%5-\W;T\\eront,Patrologie, 163-166; 1. G. Coman, Patrologie, 1956, p. 89-91; Idem, II, 180-236; Quasten, Patrology, II, p. 392-410 cu bibliografie; V. Loi, Lactance, în DECA, H, p. 1397-1399; K.H. Scharte, Laktanz, în LACL, p. 337-388 cu bibliografie.

Laodiceea
Laodiceea, cetate elenistă în provincia romană Asia Mică, înfloritoare în perioa​da apostolică. A fost întemeiată de Antioh II, care i-a dat numele soţiei sale. Credinţa creştină a ajuns la Laodiceea în perioada apostolică. Pentru un răstimp, a fost sediu episcopal. Sf. Apostol Pavel a adresat Laodiceenilor o epistolă, proba​bil aceeaşi cu Epistola către Efeseni. în Apocalipsă, cetatea este admonestată pentru că nu era 'nici rece, nici caldă'. A nu fi confundată cu Laodiceea în Pisida (Laodiceea Combusta sau Catacecau-mene), în prezent Yorgan Ladik, plasată pe drumul care ducea de la Efes spre Eu​frat, sau cu Laodiceea de pe coasta nor​dică a Siriei, întemeiată de Seleucus I. în această Laodicee a avut loc un sinod în 481. Apolinarie*, ale cărui erori hristo-logice au fost mult dezbătute, a fost epis​cop al acestei cetăţi din 392. Datorită po​ziţiei ei strategice, cetatea a suferit de pe urma incursiunilor militare bizantine, arabe şi cruciade, fără însă a fi distrusă în totalitate, în 1961, Laodiceea a devenit locul de scaun al arhiepiscopului melchit.
W.M. Ramsey, Cities and Bishoprics of Phrygia, 2 voi.» 1895-1897; Idem, Letters to the Seven Churches, 1904, p. 413-430; C.M. Kaufmann, Handbuch der altchristlichen Epigraphik, St. Louis, 1917; Cross, Laodi-cea, în ODCC, p. 799; H. Dressler, Laodicea, art. în NCE, voi. 8, p. 379-380.
Laodiceea, Canoanele de la
O colecţie de 60 de canoane cuprinse în primele colecţii de canoane bisericeşti. Ele datează probabil din sec. IV, şi sunt împărţite în două grupe, după cuvintele de la începutul fiecărui canon. Pe lângă problemele care privesc practica şi viaţa bisericească, ele tratează şi chestiuni

referitoare la diverse erezii ale vremii: novaţienii, quartodecimanii, montaniştii etc. Pentru studiile biblice, canonul 60 este deosebit de important, întrucât pre​zintă lista cărţilor canonice ale Sf. Scripturi, care se aseamănă cu cea dată în Canoanele Apostolice. Despre sinodul de la Laodiceea, care a produs aceste ca​noane, nu avem informaţii precise, în orice caz, el nu ar fi putut să aibă loc înainte de anul 345.
Hardouin, î, 1715, col. 777-192; Mansi, II, 1759, col. 563-604; B.F. Westcott, A General Survey of the History of the Canon of the New Testament, 1855, p. 498-508; T. Zahn, Geschichte der Neutestamentlichen Kanons, II, pt. l, 1890, p. 192-202; Cross, Laodicea, Canons of., în ODCC, p. 799.
Laodiceeni, Epistola către
Colecţie de texte preluate din Epistolele Sf. Apostol Pavel, compusă cu scopul de a împlini cuvintele din Col. 4, 16, în care se face referire la o Epistolă paulină către Laodiceeni. Textul a fost redactat în lim​ba greacă, probabil în sec. IV-V şi s-a păstrat doar în traducere latină. Se re​găseşte într-o serie de manuscrise ale Noului Testament din sec. VI-XV, cât şi în diverse ediţii noutestamentare tipărite, mai vechi. Von Harnack crede că este vorba de un fals marcionit. Teoria nu se confirmă.
J.B. Lightfoot, St. Paul's Epistles- to the Collosians adto Philemon, 1879, p. 274-300; M.R. James, The Apocriphal New Testament, 1924, p. 478-480; A von Harnack, Der Apokryphe Briefdes Apostels Paulus an die Laodicener, eine marcionitische Fălschung aus der 2. Hălfte des 2. Jahrhunderts, în Sb. Berlin, 1923, p. 235-245.
Lapsi
Lapsi (lat.- cei căzuţi). Este vorba de acei creştini care, din diverse motive, s-au

lepădat de credinţa creştină sub pre​siunea persecuţiilor. La început, actul de apostazie era considerat păcat capital şi deci de neiertat. Persecuţia lui Deciu, cu impactul negativ care 1-a avut în rân​durile creştinilor, a suscitat o reevaluare a actului de apostazie săvârşit sub pre​siunea persecuţiei, mai exact a primejdiei de moarte. Sf. Ciprian*, ca unul care s-a confruntat direct cu această problemă, a deschis posibilitatea iertării apostaţilor care doreau să fie reintegraţi în Biserică, bineînţeles după actele de căinţă nece​sare. Această atitudine iertătoare a Bise​ricii a fost aspru criticată de către o serie de rigori şti, grupaţi sub conducerea lui Novaţian*. Tensiunile pe această temă au fost atât de mari, încât au dus la scindare. O serie de sinoade bisericeşti, ca cele de la Elvira (306), Arîes (314), Ancyra (314), Niceea (325) au promulgat diverse canoane în această problemă.
A. Portolano, // dramma dei <lapsi>het-{'epistolar-io di Cipriano, Napoli, 1972; Cross, Lapsi, în ODCC, p. 799-780; H.J. Vbgt, Lapsi (La question des), în DECA, ÎI, p. 1407-1409. Vezi: TRADITOR.
Latrocinum vezi Sinodul Tâlhăresc de la Efes (449)
Latronianus
Latronianus, poet spaniol din a doua jumătate a sec. IV, adept al lui Pris-cillian*. A fost judecat la Bordeaux îm​preună cu Priscillian şi ceilalţi adepţi, fiind şi el decapitat din porunca lui Ma​xim de Treves, în 385. Fer. Ieronim* vor​beşte despre opera sa poetică, menţio​nând câteva din poemele sale, care însă nu au supravieţuit, în traducerea greacă a lui Sofronie şi în unele manuscrise ale lui Ieronim, este numit Matronianus.
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Prosper, Chron., p. 736; Sulpicius Sever, II, 51; Ieronim, De vir. ///., 122; W. Lock, Latronianus (2), în Smith-Wace, III, p. 627; H. Chadwick, Priscillian ofAvila. The Occult and the Charismatic in the Early Church, Oxford, 1976, p. 144; S. Zincone, Latro-nianus, în DECA, II, p. 1411-1412.
Laurenţiu de Novae
Laurenţiu de Novae (m. aprox. 417), episcop de Novae (azi Svistov în Bul​garia), localitate pe Dunăre în Moesia Inferioară. Este posibil ca el să fi ocupat o vreme şi scaunul episcopal din Sir-mium (Coman). A trăit şi activat în vre​mea lui Niceta* de Remesiana. Ii sunt atribuite două omilii: Despre pocăinţă (De paenitentia, numită şi De duobus temporibus) şi Despre milostenie (De eleemosyna). Cea de a treia omilie, De​spre femeia canamancă (De muliere chananaea\ pare a fi o traducere liberă după o predică a Sf. loan* Hrisostom, la începutul sec. V. Datorită frumuseţii şi atractivităţii stilului său, Laurenţiu a fost numit 'Mellifluus' (cel dulce ca mierea). Cele două omilii, mai lungi decât o omi​lie obişnuită, dezvăluie un păstor de largă respiraţie creştină, un vorbitor de mare talent, preocupat nu atât de probleme dogmatice, cât mai ales de cele practice, pastorale, pentru care are un simţ deo​sebit (Coman). Este un bun cunoscător al învăţăturii creştine, pe care o ţese cu măiestrie în conţinutul predicilor sale.
Migne, PL, 66, 89-124; G. Morin, L'Eveque Laurent de <Novae>, în Revue des Sciences philosophiques et the~ologiques, 1937, p. 307-317; C. H, Laurentius (15), în Smith-Wace, FII, p. 630-631; Altaner-Stuiber, 1980, p. 391; I. G. Coman, Scriitori bisericeşti din epoca străromânZ, EIBMBOR, Bucureşti, 1979, p. 175-184; Nestor Vornicescu, Pri​mele scrieri patristice în literatura noastră, sec. IV-XVI, Editura Mitropoliei Olteniei,

Craiova, 1984, p. 79-82; Mihai Diaconescu, Istoria literaturii dacoromâne, Ed. Alcor Edimpex, Bucureşti, 1999, p. 624-627; A. Solignac,DSp 9, col. 402-404; J. Gribomont, Laurent, în DECA, II, p. 1413; M. Meier, Laurentius Mellifluus, în LACL, p. 388-389.
Laurenţiu de Canterbury
Laurenţiu de Canterbury, al doilea arhi​episcop de Canterbury, 604-619, alături de Augustin, întemeietor al Bisericii creştine din Marea Britanic. A făcut par​te din grupul de misionari, condus de Augustin, trimis de papa Grigorie, în 595, cu scopul de a încreştina Britania. înainte de a deceda, Augustin îl hiro​toneşte episcop, numindu-1 succesor în scaunul episcopal de Canterbury, proba​bil în anul 604. Ca episcop al anglo-saxo-nilor, izbuteşte să depăşească diver​genţele dintre aceştia şi bretoni, în pro​blema ritualului liturgic şi în special asu​pra datei Paştilor. Activitatea sa misio​nară a fost îngreunată de Eobald, susţină​tor înverşunat al păgânismului. Tradiţia bisericească relatează că, datorită atitu​dinii regelui Eobald, Laurenţiu era pe punctul de a părăsi Anglia, când Sf. Petru i se arată în vis şi îl admonestează pentru că voia să-şi părăsească turma, ba mai mult, îl biciuieşte. El merge la rege şi, arătându-i semnele biciului, îl convinge pe acesta să se convertească la credinţa creştină. Singurul document autentic care ne-a parvenit de la Laurenţiu este un fragment, păstrat de Beda* Venerabilul, dintr-o scrisoare adresată episcopilor şi abaţilor din 'Scottia', în care îndeamnă la unitate şi pace în disputa dintre Biserica Celtă şi cea a Romei.
Migne, PL, 179, 1443 AB; BHL, 4741-4742; Beda Venerabilul, Historia ecclesiastica gen-tis Anglorum, I, 27, 33; II, 4-7 (ed. B. Colgrave-R.A.B. Mynors), Oxford, 1969, p.

78, 114, 114-148, 152-156; P.B. Gams, Series episcoporum ecclesiae catholicae, Re-gensburg, 1886 (ed. anast. Graz, 1957), p. 182; W. Stubbs, Laurentius (25), art. în Smith-Wace, III, p. 631-633; R. Gr<§goire, Laurent de Cantorbery, în DECA, II, p. 1415-1416.
Lazar de P'arpi
Lazar de P'arpi (m. după 491), istoric armean de la jumătatea sec. V. Este su​pranumit Lazar Barbezi sau Barbetzi, după locul în care a trăit, Barb sau Pharbe (P'arpi), un sătuleţ de la poalele muntelui Ararat. A aparţinut clasei aristocrate a Armeniei având o educaţie aleasă şi a făcut parte din grupul tinerilor care, sub îndrumarea Sf. Isaac şi a Iui Mesrob*, au fost trimişi să-şi completeze studiile în Grecia. De altfel, datorită educaţiei sale deosebite, a fost numit şi Retorul. La revenire în Armenia, a ocupat diverse funcţii, între care şi cea de administrator al scaunului patriarhal, în vremea ponti​ficatului lui loan* Mandakuni. Această numire a datorat-o prietenului său, prin​ţul Vahan, care fusese ridicat la funcţia de marzaban sau guvernator general al Armeniei   de  curtea  regală  persană. Vahan a avut mare sprijin în Lazar pentru reformele pe care le-a întreprins. Prin grija lui Lazar, mănăstirea şi biserica din Etchimiadzin, unde locuia patriarhul, şi-au redobândit vigoarea şi strălucirea de odi​nioară. Activitatea sa a stârnit gelozia unor clerici care 1-au acuzat de hetero-doxie şi, în cele din urmă, a fost silit să se retragă, prinţul Vartaban acordându-i azil în palatul princiar. Aceasta este perioada în care el compune Istoria Armeniei, care acoperă perioada între anii 387 şi până la moartea regelui Peroz al Persiei (484), cu intenţia vădită de a continua Istoria lui Agathanghel* şi a lui Faustus* Bizan-

tinul. El a mai scris şi o scrisoare adre​sată guvernatorului Vahan Mamikonian în care s-a dezvinovăţit de acuzele de erezie aduse de duşmanii săi.
V. Langlois, Collection des historiens anciens et modernes de l'Armenie, II, Paris, 1869, p. 253-368; G. Ter-MkrtC'ean şi St. Markasean, Lazar P'aprec'i Patmowt'ew Toviflt ar Vahan Mamikoneam Tiflis, 1904; C. Sanspeur, Trois sources byzantines de l'<Histoire des Armeniens> de Lazar de P'arpi, în Byzantion, 44, 1974, p. 440-448; C.J.F. Dowsett, The Newly Discovered Fragments of Lazar of P'arp's History, în Museon, 89, 1976, p. 97-122; G.T. Stokes, Lazarus (9) Barbezi, în Smith-Wace, III, p. 369; Bardenhewer, V, 187-189; Altaner-Stuiber, 1980, p. 351 cu bibliografie; S.J. Voicu, Lazare de P'arpi, în DECA, II, P-1418 cu bibliografie; P. Bruns, Lazarus von Parpi, în LACL, p. 389 cu bibliografie.
Lazar de Beth Qandasa
Lazar de Beth Qandasa, comentator bi​blic din a doua jumătate a sec. VIII.Uijri notiţa inclusă la sfârşitul celei de a treia părţi a comentariului său la Epistolele paul i ne, s-a dedus că el a redactat această lucrare în jurul anului 775, în timpul domniei califului al-Mahdi. Este autorul unui comentariu asupra Noului Testa​ment, în două volume, păstrat în mare parte la Muzeul Britanic. Unul cuprinde Evangheliile după loan şi Marcu,  iar celălalt, părţile a treia şi a patra din Epistolele pauline de la Galateni şi până Ia Evrei, inclusiv. Nu este vorba de o lu​crare originală, ci mai degrabă de o com​pilaţie bazată pe lacob* de Sarug, Chirii* de Alexandria, Efrem* Şirul şi, pe alo​curi, pe Teodor* de Mopsuestia. Comen​tariul la epistole este o abreviere a lu​crărilor similare ale Sf. loan* Hrisostom. Mai citează şi un paragraf din Oracolele sibiline. De la el a mai rămas o scolie, în
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care explică un paragraf din Dionisie* Pse udo-Areopag itu l.
Assemani, BO, III, l, 88, 89, 473; Wright, p. 115-116; Chabot, p. 90-91; Duval, p. 383.
Lazar bar Sabhetha
Lazar bar Sabhetha, episcop de Bagdad, în prima jumătate a sec. IX. La hirotonia în episcop îşi schimbă numele în Phi-loxen. Este înlăturat din scaunul episco​pal de către Dionisie în 829, între opo​zanţii săi aflându-se şi Nonnus*. A com​pus o anafora şi un comentariu şi o rân-duială botezului. Această ultimă lucrare a fost inclusă într-o carte de ritual din care, se pare, Bar Hebraeus şi-a luat in​formaţiile referitoare la rânduielile muzi​cale pe care le găsim citate de către Assemani.
Assemani, BO, I, 166; Wright, p. 145; Chabot, p. 94, Duval, 390.
Leandru de Sevilla
Leandru de Sevilla (550-600/1), episcop de Sevilla. S-a născut într-o familie cu tradiţie creştina, Isidor* fiind unul din fraţii săi, alături de Fulgenţiu* şi sora lui Florentina. După moartea tatălui, îi re​vine sarcina de a se îngriji de familie, îmbrăţişează viaţa monahală şi se dedică activităţii misionare. Izbuteşte să-1 con​vertească pe prinţul Hermenegild, fiul regelui vizigot Leovigild, ceea ce a atras mânia acestuia, care porneşte cu armata împotriva fiului său răzvrătit şi îl ucide, iar pe Leandru îl exilează, trimiţându-l la Constantinopol. Aici Leandru îl cunoaşte pe viitorul papă Grigorie*. Leovigild se căieşte şi îi recheamă pe toţi episcopii exilaţi, în plus, el îi încredinţează lui Leandru, numit în scaunul episcopal de Sevillia în 584, educaţia fiului său mai

tânăr, Recared, care să-1 iniţieze nu nu​mai în problemele dificile ale succesiunii la tron, ci şi în credinţa creştină, în 589, Leandru convoacă un sinod la Toledo, în care este recunoscută oficial convertirea lui Recared. Prin convertirea lui Recared, Leandru pune temelia unităţii religioase a Spaniei.
De la el au rămas puţine scrieri: De tri-umpho Ecclesiae ob conversionem Gothorum, discursul de închidere la sinodul din Toledo şi De institutione vir-ginum, un regulament monahal, cunoscut şi sub denumirea Libellum ad Floren-tinam. Este vorba de sora sa căreia în trimite un set de reguli monahale, înso​ţite de o scrisoare introductivă. Din ne​fericire, vasta sa corespondenţă cu Gri​gorie cel Mare şi cu alte personalităţi ale vremii s-a pierdut. Din scrisorile lui Gri​gorie aflam că el i-a trimis lui Leandru, în dar, Regula Pastoralis şi prima şi a doua parte din Mor alia.
Migne, PL, 72, 869-898; 84, 360 şi urm.; CPL, 1183-1184; A.C. Vega, O.S.A., Scrip-tores Ecclesiastici Hispano-Latini Veteris et Medii Aevi, XVI-XVII, Madrid, 1948 (ediţie modernă a regulelor monahale cu introdu​cere); J. Madoz, De inst. virg., în Anali. Boli., 67, 1949; Isidor de Sevilla, De viris illus-tribus, XLI; D. Ramos-Lisson, Die Synoden der iberischen Halbinsel, Paderborn /Mtin-chen, 1981, p. 116 şi urm.; K. Schăferdieck, Die Kirche im Reich der Westgoten..,, Berlin, 1967; E.A. Thompson, The Goths in Spain, Oxford, 1969; B. Jimdnez Duque, La espiri-tualidad romano-visigoda y mozârabe, Madrid, 1977; Historia de la Iglesia en Espana, dirigada por R. Garcia Villoslada, I, Madrid, 1979; M J. Campos-J. Roca, Santos Padres Espanoles, //: Sân Leandro, Sân Isidoro, Sân Fructuoso, Reglas monasticas de la Espana visigoda, Madrid, 1971; M.A. Ward, Leander (2), art. în Smith-Wace, III, p. 637-640; Leandru, art. în Oxford. Dicţionar al Sfinţilor, de David Hugh Farmer, trad. în rom. de Minai C. Udma şi Elena Burlacu,

Argumentul şi articolele consacrate sfinţilor români, prof. uni v. Remus Rus, Editura Univers Enciclopedic, Bucureşti, 1999, p. 324; Cross, Leander, St., în ODCC, 807; Altaner-Stuiber, 1980, p. 494; L. Navarra, Leandre de Seville, în DEC A, II, p. 1418-1419, cu bibliografie; W Geerlings, Leander von Sevilla, în LACL, p. 389.
Leger de Autun vezi Leodegarius
Leidradus
Leidradus, al 46-lea arhiepiscop de Lyon, între 798-814. Numele său este ortogra​fiat în diferite feluri: Laidradus, Lai-drachus sau Liobradus. Este de origine din Bavaria. După terminarea studiilor, a fost hirotonit diacon la Aribo, apoi epis​cop de Freising. Dacă a fost sau nu bi​bliotecarul împăratului Carol cel Mare, rămâne încă o problemă deschisă. Cert este că împăratul 1-a stimat în mod deosebit, încă înainte de a-1 fi numit arhi​episcop de Lyon în 798. După înscău​narea sa pe scaunul episcopal din Lyon, Carol cel Mare îl numeşte, împreună cu Theodulfus, missus dominicus, pentru provincia Narbonne. Tot ca semn al respectului deosebit pe care îl avea faţă de el, Carol cel Mare îl însărcinează cu cercetarea cazului episcopului Felix* de Urgell, acuzat de erezie. Din comisia de cercetare au mai făcut parte Nebridius, episcop de Narbonne, şi Benedict, abatele mănăstirii Aniane. Cercetarea are loc în public, la Aix, disputa fiind condusă de Alcuin*, ca apărător al credinţei orto​doxe, şi care câştigă disputa. Felix îşi recunoaşte greşeala, mărturiseşte cre​dinţa ortodoxă şi, în consecinţă, este re​primit în comuniune împreună cu uce​nicii săi. Se pare că Felix a fost totuşi

înlăturat din scaun, iar cei trei membrii ai comisiei s-au deplasat la Urgell pentru a propovădui învăţătura ortodoxă, deoa​rece aproape întreaga provincie fiisese indusă în eroare de erezia lui Felix. în ultimii ani ai episcopatului său, Leidra​dus se dedică organizării episcopiei, în 811 este unul din martorii care iscălesc testamentul împăratului Carol cel Mare. Alcuin are cuvinte de mare apreciere faţă de Leidradus. De la el au rămas doar câteva scrieri: Liber de sacramente bap-tismi ad Carolum Magnum imperatorem; un scurt tratat care însoţea ceremonia de renunţare la diavol şi Ad sororem, de asemenea păstrată. Theodulfus a descris, în versuri, misiunea îndeplinită de el şi Leidradus în Narbonne.
Migne, PL, 99, 853-886; MGEp. 4, 539-546; Theodulfus, în Migne 105, 285; Alcuin, Epist., 117 în Migne, PL, 100, 330^351; Einhardus, Vita K. Magni, cap. X, XXIII; S.A.Bennett, Leidradus ( 2), art. în Smith-Wace, III, p. 644-645; J. Pourrat, L'Ântique ecole de Leidrade, Lyon, 1899; E. Amman, în DTC, 9,1, col. 195-196; C.M. Aheme, Leidradus of Lyon, în NCE, 8, p. 622.
Lentul us
Lentulus, vestitul autor al unei scrisori apocrife despre lisus Hristos, adresată senatului roman. Scrisoarea concen​trează viziunea şi ideile medievale despre Hristos.
Fabricius, Cod. Apoc. N.T., tom. I, p. 301; G.T.Stokes, Lentulus, art. în Smith-Wace, III, p. 645.
Leodegarius
Leodegarius (c. 616-679), episcop de Autun. S-a născut într-o familie aristo​crată. Adolescent fiind, este luat la curtea
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LEON CEL MARE
fiu î Ctotaire II, care îl trimite spre a fî jducat de către episcopul Dido de Poitiers. Este hirotonit diacon de către episcopul Dido şi ridicat Ia rangul de arhidiacon, în care calitate îl ajută pe acesta la conducerea episcopiei. Ii este încredinţată apoi stăreţia mănăstirii Sf. Maxenţiu. După şase ani, este chemat la curtea împăratului Clotaire III. La moar​tea episcopului de Autun, Ferreolus, este numit succesorul acestuia, în jurul anului 660. Leodegarius a impus, după câte se pare, folosirea Crezului Atanasian de către toţi preoţii, ca o pavăză împotriva ereziei monotelite. După moartea regelui Clotaire III, urmează o perioadă foarte tulbure în viaţa politică a Franţei. Leodegarius a jucat un rol de prim rang, ceea ce l-a pus în conflict cu Ebroin, pri​marul curţii regale. Acesta declanşează împotriva episcopului un val de perse​cuţii, care au dus în cele din urmă la depunerea lui din treaptă, la tortură şi moarte (678). De la Leodegarius au rămas o serie de canoane promulgate de el la sinodul de la Autun, ţinut în jurul anului 670, privind în special disciplina mona​hală; un testament, a cărui autenticitate este contestată şi o scrisoare adresată mamei sale, Sigrada, care s-a călugărit la mănăstirea Notre Dame din Soisson.
Migne, 96, 373-384; CPL, 1077-1079b; CCL, 117, 503-508; BS, 7, 1190-1193, cu bibliografie; o încercare de reconstituire a vieţii sale în B. Krusch, în MHG, Scriptores Rerum Merovingicarwn, V, 1910, p. 249-362; R. Du Moulin-Eckart, Leudegar, Bischof von Autun, Breslau, 1890; S.A. Bennett, Leodegarius (2), art. în Smith-Wace, III, p. 684-696; Camerlinck, St. Leger, Paris, 1910; H. Leclercq, O.S.B., în DACL, VIII, pt. 2-a, 1929, col. 2460-2492; Cross, Lodegar, St., în ODCC, p. 814, cu biblio​grafie; M. Simonetti, Leger d'Autun, în DECA, II, p. 1421.

Leon de Bourges
Leon de Bourges (sec. V), episcop de Bourges, participant la sinodul local de la Anger, din 4 octombrie 453. Este autor, împreună cu episcopii Eustochiu de Tours, Victorinus de Le Mans, al unei intervenţii prezentate la sinodul de la Anger, intitulată: Epistula ad episcopos et presbyteros infra tertiam provinciam constitutos, prin care se cerea ca sinodul să ia act de hotărârea lor comună de a depune din treaptă pe acei clerici care se adresează, în cazuri de litigiu, tribuna​lelor civile şi nu celor eclesiastice. Această epistolă a fost multă vreme plasată alături de scrisorile atribuite lui Leon* cel Mare. Deşi autenticitatea ei deplină nu a fost încă stabilită, ea este considerată totuşi a fi fost scrisă de Leon de Bourges.
Migne, PL 130, 922; Idem, 54, 1239-1240; L. Duchesne, Fastes episcopaux de l'anci-enne G aule, II, Paris, 1900, p. 244-246; E. Griffe, La Gaule chretienne ă l'epoque romaine, II, Paris, 1966, p. 142; Quasten, Patrology, IV, p. 524; A. Harnman, Leon de Bourges, în DECA, II, p. 1424; M. K16-ckener, Leo von Bourges, în LACL, p. 390.
LEON DIACONUL, istoric bizantin. S-a născut la Kaloe în Asia Mică în anul 950. După terminarea studiilor elemen​tare, vine la Constantinopol, unde este
t*,
hirotonit diacon. In 986 participă la cam​pania împăratului Vasile II împotriva bulgarilor, fiind pe punctul de a cădea prizonier, în 992 publică Cronica sa, re​dactată în 10 cărţi, cuprinzând evenimen​tele între anii 959-976. în mare parte, Cronica cuprinde evenimentele de la moartea împăratului Constantin VII Por-fîrogenetul şi până la moartea împăratu​lui loan Tzimisces. El prezintă cele trei mari războaie duse de împăraţii bizanti-

ni: războiul împotriva piraţilor arabi (964-965), împotriva sarazinilor din Asia Mică (968-969) şi a bulgarilor şi ruşilor (969-971). Informaţiile lui sunt în cea mai mare parte din surse directe şi măr​turii oculare, unele personale. Cronica lui Leon este singurul document privind izbânzile militare ale lui Nichifor II Focas şi loan Tzimisces, relatările ulte​rioare bazându-se pe datele furnizate de el. Lucrarea sa este deosebit de impor​tantă pentru istoria rusă, întrucât cu​prinde mărturii şi informaţii preţioase despre confruntarea dintre Sviatoslav şi bizantini. La rândul lui, Leon a făcut uz de Cronica lui Agathias* din sec. VI, folosindu-o în special ca model.
Migne, PG, 117, 635-926; C.B. Hase, CSHB, 1828; A.A. Vasiliev, A History of the Byzantine Empire, ed. 2-a, Madison, 1952; Krumbacher, I, p. 266-269; M.C. Hilferty, Leo Diaconus, în NCE, 8, p. 652.
Leon cel Mare
Leon cel Mare (c. 400-461), episcop de Roma, considerat una din cel mai mari personalităţi, alături de Grigorie* cel Mare, care au dat strălucire acestui scaun apostolic. S-a născut probabil la Roma, în ultima decadă a sec. IV, fiind de ori​gine toscană. Cât priveşte educaţia şi studiile sale, nu avem informaţii. Cert este că el nu a cunoscut limba greacă şi nici nu a fost instruit în cultura filosofică clasică păgână, înainte de a accede la tronul episcopal al Romei, Leon a ocupat diverse funcţii şi nu de mică importanţă, sub Celestin şi Sixt sau Xist, fiind prieten cu Prosper* de Aquitania şi loan Cassian*. De fapt, la cererea lui, loan Cassian a scris tratatul De Incarnatione, împotriva nestorienilor. Prosper ne infor​mează că tot el a fost cel care I-a deter​minat pe Sixt III să-1 condamne pe

Julian* de Eclanum. In jurul anului 431, Chirii* al Alexandriei îl solicită ca me​diator în disputa cu Juvenalie^de Ieru​salim, îndeplineşte mai multe misiuni diplomatice în Africa, Spania şi Galia. Ştirea alegerii sale ca papă în anul 440 îi parvine pe când se afla în Gal ia, unde fu​sese trimis pentru a media între Aetius* şi Arbinus, prefectul pretorian. Din acti​vitatea pe care a întreprins-o încă înainte de a fi ales papă, ne putem da seama de coordonatele principale care vor domina activitatea lui ca papă: lupta împotriva ereziilor, redobândirea păcii şi a disci​plinei în Biserică şi politica de mediere (Quasten). La acestea trebuie să adău​găm în mod special grija faţă de păs​trarea unităţii Bisericii, prin menţinerea comuniunii  universale de credinţă, în acest sens, el s-a angajat în controversa hristologică, purtând o intensă corespon​denţă cu Flavian, patriarhul de Const#ti-tinopol, în vederea unei documentări cât mai exacte. A fost împotriva sinodului de la Efes din 449, pe care îl numeşte latrocinium, luând partea lui Chirii*, ală​turi de Flavian. După convocarea şi ţine​rea sinodului de la Calcedon în 451, el acceptă formulările doctrinare de aici, considerându-le via media între Nesto-rie* şi Eutihie*, comunicându-le toto​dată, episcop i lor apuseni. Respinge ca​nonul 28 al sinodului ecumenic de la Calcedon, care punea episcopul de Con​stantinopol pe acelaşi plan cu cel al Ro​mei, şi aceasta din preocuparea pe care o nutrea faţă de întărirea şi definirea pri​matului papal, în plan politic, el izbuteşte să evite cucerirea Romei de către Attila, convingându-i pe huni să se retragă peste Dunăre, şi de către vandalii lui Geiserich, pe care îl determină să nu devasteze oraşul  şi nici  să nu-i masacreze pe locuitori.
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Dacă pe plan administrativ  şi politic, Leon rămâne un punct de referinţă în istoria Bisericii creştine, pentru istoria literaturii  creştine,  moştenirea sa este mult mai modestă, dar nu lipsită de im​portanţă. De la el a rămas o colecţie de scrisori şi predici, în număr de 173, din care 143 au fost scrise de el, iar 30 i-au fost adresate de diverse persoane şi per​sonalităţi în decursul pontificatului său. Cea mai importantă dintre acestea este Tomits adFlavianum, care s-a bucurat de o largă răspândire. Este vorba de un do​cument preţios privind controversa hris-tologică, redactat de el din grijă faţa de comuniunea de credinţă a Bisericii. Activitatea predicatorială a marelui pon​tif s-a păstrat într-o colecţie de 97 de predici, împărţite potrivit anului liturgic roman din vremea sa. Atât scrisorile cât şi predicile sale se disting prin claritatea gândirii, a expresiei şi purităţii limbii (Cross). Pe baza analizei lingvistice, s-a sugerat că o serie de rugăciuni şi texte liturgice din Sacramentariile lui Leon şi Ghelasie sunt compuse de el. Chiar dacă acest lucru nu poate fi dovedit cu certitu​dine, trebuie subliniată preocuparea sa faţă de viaţa liturgică a Bisericii Romane, la a cărei organizare şi-a adus o con​tribuţie deloc de neglijat. Gândirea teologică a lui Leon cel Mare trebuie văzută în  perspectiva preocu​părilor sale faţă de unitatea de credinţă a Bisericii. El nu este un novator în cre​dinţă, ci un păstrător şi un transmiţător fidel al ei. în controversa hristologică, după cum putem descifra din Tomus ad Flavianurn,  Leon  pune în  prim plan referirea la tradiţie, trecând de la Sim​bolul apostolic şi până la sinodul ecume​nic de la Niceea, prin mărturiile Părin​ţilor, oprindu-se la formulările dogmatice de la Calcedon, pe care le pune pe picior de   egalitate   cu   cele   de   la  Niceea

(Quasten). Descifrăm la el, temeiurile exegetice fixate de Vincenţiu* de Lerini ca mijloace de determinare a credinţei autentice: universalitatea, vechimea şi unanimitatea. Pentru a evalua, în ansam​blu, valoarea pentru teologie a operei scrise a lui Leon, este necesară scrutarea întregii sale moşteniri literare, care se regăseşte in nuce în Tomosul către Fla-vian. Hristos este Dumnezeu adevărat şi om adevărat, având într-o singură per​soană două firi, omenească şi dumne​zeiască. Cele două firi sunt neamestecate şi lucrează în comuniune, fiecare ceea ce îi este propriu. Unitatea dintre cele două firi face posibilă comunicarea însuşirilor (communicatio idiomatum). întruparea lui Hristos din Fecioara Măria are o va​loare soteriologică, întrucât aici regăsism modelul regenerării omului sau începutul biruinţei   pascale   asupra   diavolului. Hristos a trebuit să se nască pentru ca să moară pentru păcatele noastre şi să în-vieze pentru justificarea noastră, de aici legătura pe care o face între Naştere şi înviere. Mântuitorul a trebuit să se nască de la Dumnezeu şi din Măria, să fie con​substanţial cu amândoi, pentru ca omul să poată muri şi învia cu el în taina botezului.
Leon a primit titlul de 'cel Mare' mai ales pentru contribuţia pe care a avut-o la consolidarea primatului Scaunului apos​tolic de la Roma, pe care îl întemeiază pe aşa-numitul primat al lui Petru (ep. 10, l şi 9). Axa fundamentală a eclesiologiei propusă de Leon este Hristos-Petra-epis-copul Romei.
Migne, PL 54-56; Migne, PLS, III, 329-350; CPL, 1656-1661; E. Schwartz, ACO, II, 1-4, Berlin-Leipzig, 1932; E. Casper, Geschichte des Papstum, I, Tiibingen, 1930, p. 423-564; T. Jalland, The Life and Times of St. Leo the Great, London, 1941; P. Stockmeier, Leo I des Grossen. Beurteilung der kaiserlichen

Religionspolitik, MUnchener Theologische Studien, I. Historische Abteilung, XIV, 1959; W. Ullman, Leo I and the Theme of Papal Primacy, art. în JTS, NS, XI, 1960, p. 25-51; D. Wyrwa, Drei Etappen: Rezeption der Formei con Chalkedon, ed. J. va. Oort, J. Roldanus, Kampen, 1997; M. Fiedrowicz, Leo der Grosse, Sermones, dogmatische Briefe, în Lexikon der theofogischen Werke, Stuttgart, 2000; Bardenhewer, IV, p. 617-623; Cayre, II, p. 119-137; P. Batiffol, în DTC, IX, pt. I, 1926, col. 218-301; I.G. Coman, Patrologie, 1956, p. 271-272; Altaner-Stuiber, 1980, p. 357-360; Quasten, Patrology, IV. p. 589-612, cu bogată biblio​grafie; B. Studer, Leon Ier, în DEC A, II, p. 1422-1424, cu bibliografie; D. Wyrwa, Leo I. der Grosse, în LACL, p. 391-392, cu biblio​grafie.
Leon III Isaurul
Leon III Isaurul, împărat bizantin între 717-741. S-a născut la Germanicia, în Siria de Nord (Armenia Minor), în jurul anului 675. După ocuparea de către sarazini a acestui teritoriu, familia sa se retrage în Tracia, probabil o dată cu armata romană trimisă de Justinian II să stăvilească răspândirea acestora (686). Se stabileşte Ia Mesembria, în Tracia, unde acumulează o avere substanţială, având posibilitatea de a furniza provizii pentru armata lui Justinian II, în campa​nia sa de recucerire a Constantinopolului în 704. Leon promovează în rangurile militare, ajungând spătar, fiind trimis de Justinian II în Caucaz. Urmaşul acestuia, Anastasie II, îl numeşte strateg şi îi încredinţează conducerea garnizoanei Ametolikon. După răsturnarea lui Anas​tasie II, Leo se răscoală şi ocupă el însuşi tronul. Domnia Iui Leon III este cunos​cută pentru două mari evenimente: stă​vilirea expansiunii arabe şi declanşarea crizei iconoclaste, care a zguduit Bise-

rica creştină timp de peste un veac. Ten​siunile care s-au ivit cu Scaunul papal, i-au dat acestuia ocazia să restructureze juris​dicţia bisericească. Astfel, el plasează sub jurisdicţia Patriarhului de Constan-tinopol Sicilia, Calabria şi Iliricul (732-733). Leon III este cunoscut şi ca refor​mator, în sprijinul reformelor sale admi​nistrative şi juridice, a dat un nou cod juridic, Ecloga.
Ecloge, trad. în engl., cu introducere, de E.H. Freshfield, Cambridge, 1926; K. Schenk, Kaiser Leo III, Ein Beitrag zur Geschichte des Bilderstreits, Inaugural Diss., Halle, 1880; A. A. Vasiliev, History of the Byzantine Empire, 324-1453, trad. din rusă în engl., ed. 2-a, Oxford, 1952, p. 234-259; G.T. Stokes, Leo UI (3), art. în Smith-Wace, III, p. 647-652; P. Charanis, Leo UI, Byzantine Emperor, în NCE, 8, p. 650; Cross, Leo IU, în ODCC, p. 814; D. Stiernon, Leon III l'Isaurieni în DECA, II, p. 1424-1425.
Leon VI Filosoful
LEON  VI   FILOSOFUL   sau   LEO
SAPIENS (c. 866-912), împărat bizantin, urmaşul la tron al lui Vasile I în 886. îşi începe domnia prin exilarea şi trimiterea la mănăstire a lui Fotie, patriarh de Constantinopol, şi numirea pe scaunul patriarhal a fratelui său, Ştefan. Prin acest act, el restabileşte legăturile cu Biserica din Apus. Din dorinţa de a avea un moş​tenitor, Leon IV ajunge să contracteze o a patra căsătorie. Este vorba de căsătoria cu concubina sa, Zoe Carbonopsina, care i-a dăruit un fiu, pe viitorul Constantin VII. Patriarhul Constantinopolului Ia acea vreme, Nicolae Misticul, refuză să recunoască acesta căsătorie, consideraţi-du-o necanonică. Leon solicită con​simţământul Papii Sergius III (904-911), care aprobă căsătoria. Leon îl depune pe
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patriarh şi îl numeşte în locul vacant pe Eutimie I. împăratul Leon VI Filosoful a lăsat o bogată moştenire literară, care s-a păstrat aproape integral. Omilii şi pane​girice: In B. Mariae Nativitatem; In B. Mariae Presentationem; In B. Mariae Annuntiationem; In Christi Naîivitatem (trei omilii); In Festum palmarum; In Depositionem corporis Christi; In Exal-tationem S. Cruciş; In Dominicani Re-surrectionem; In Dominicani Asswn-tionem etc. Dintre omilii menţionăm în special. De Spiritu Sancto şi In Pentec-tosten, în care respinge dubla purcedere a Duhului Sfânt, de la Tatăl şi de la Fiul, învăţătură acceptată şi susţinută de Bi​serica Apuseană, între panegirice men​ţionăm: Laudatio S. Joannis Chrysos-tomi, In S. Tryphonem şi In S. Deme-trium, din ultimele două s-au păstrat fragmente. El s-a impus şi în plan legis​lativ, dând o serie de novellae şi regula​mente: Notitiae episcopatum, Novellae constitutiones. La acestea adăugăm scrierile în versuri: Apologia, Epigra-mmata 1-11; Poema iambicum de mar-tyrio S. Clementis ş. a.
Migne, PG, 107, 671-1120; Omilii, pane​girice: PG, 107, 1-668; ed. completă: Akakios, Aeovxoq toâ) TcavriyopiKoi Xoyoi, Atena, 1868; A. Vogt-I. Hausherr, S.J., Orientalia Christiana, XXVI, nr. l, facs. 77, 1932; Problemata, ed. A. Dain, Paris, 1915; Novellae, P. NoailIes-A. Dain (ed.) în ibidem, 1944 (ediţie standard cu trad. în franceză); A. Dain, Leonis VI Sapientis problemata, Paris, 1935; H. J. W. Ti l lard, The Mor ning Hymns of the Emperor Leo, în Annals of the British School of Athens, XXX, 1932, p. 86-108, XXXI, 1933, p. 115-117 (inclusiv textul ori​ginal); F. Dvornik, The Photian Schism, Cambridge, 1948; S. Salaville, A.A., în DTC, IX, 1926, col. 365-394, cu bibliografie; Cross, Leo VI, în ODCC, p. 814.

Leon de Sens
Leon de Sens, episcop de Sens, al 16-lea în succesiune. Participă la sinodul de la
s\
Orleans din 538. In 512 scrie, împreună cu Heraclie, episcop de Paris, şi Teo-dosie, episcop de Auxerre, o scrisoare lui Remigius de Reims, în care protestează împotriva pedepsei deosebit de aspre date unui cleric. Această scrisoare s-a pierdut. De la el s-a păstrat o scrisoare către regele Childebert, care dorea să înfiinţeze o episcopie la Melun, localitate aflată în jurisdicţia sa, însă sub stăpâ​nirea lui Childebert. El se opune cu tărie intenţiei regelui de a-i diminua teritoriul jurisdicţional, mai ales că regele ar fi tre​buit să se adreseze Iui Theodebert, al cărui supus era Leon. Proiectul nu a fost dus la bun sfârşit.
Migne, PL, 68, 11; MGH, Ep„ 3, p. 437şi urm.; W. Gundlach, CCL, 117, 489491; BS, 7, 1227-1228; J. Hubert, La liste episcopale de Sens, Paris, 1946; S.A. Bennett, Leo (29), art. în Smith-Wace, III, p. 679-680; A. Hamman, Leon de Sens, în DECA, II, p. 1425; C. Kasper, Leon von Sens, în LACL, p. 392.
Leonţiu
Leonţiu, egumen al mănăstirii Sf. Sava, autorul unei biografii a lui Grigorie de Agrigent. Leonţiu afirmă că a fost con​temporan cu Grigorie, ceea ce îl plasează la cumpăna dintre secolele VI şi VII. Lucrarea lui Leonţiu a fost prelucrată de către Simeon* Metafrastul, care a redus textul în mod substanţial.
Migne, PG 98, 549-716; Simeon Metafrastul, în Migne, PG, 116, 189-269; BS. 7, p. 169-173; A. Di Berardino, Leonce, în DECA, II, p. 1425-1426; U. Hamm, Leontius, Biograph (Romischer Abt), în LACL, p. 393.

Leonţiu de Arabissus
Leonţiu de Arabissus, predicator creştin în Asia Mică, Arabissus fiind o localitate din Turcia orientală (Yarpuz de azi). Nu cunoaştem data când a trăit şi nici nu posedăm detalii despre viaţa sa. De la el au rămas două omilii, una citată de Fotie*, care laudă modul în care el pre​zintă crearea lumii şi învierea Iui Lazăr, şi alta în Vat. Ottob. gr. 14, încă inedită.
Migne, PG. 104,224-230; R. Henry, Photius, Bibliotheque, 8, Paris, 1977, 100-106 (text şi trad. în franceză); Beck, p. 506; L. Davidson, Leontius (34), art. în Smith-Wace, III, p. 690; S.J, Voicu, Leonce d'Arabissus, în DECA, II, p. 1426; B. Windau, Leontius von Arabissus, în LACL, p. 392.
Leonţiu de Arles
Leonţiu de Arles (sec. V), episcop de Arles, succesorul în scaunul episcopal al lui Ravennius, în jurul anului 454. în 463 convoacă un sinod local la Aries, Ia solicitarea papii Ilarie, pentru a discuta problema hirotoniei necanonice a epis​copului de Die, făcută de arhiepiscopul Mamert de Vienne, iar între 470-475 are loc un alt sinod, compus din aproximativ 30 de episcopi, sub preşedinţia lui Leon​ţiu, pentru a condamna erorile predesti-naţioniste propovăduite de preotul Lu-cidus. De la Leonţiu au rămas mai multe scrisori pe care el le-a adresat papii Ilarie, mai ales în probleme de disciplină bisericească. Nu toate scrisorile către papă, care i-au fost atribuite, sunt autentice.
Duchesne, Fastes, I, p. 120-133, 257; E. Griffe, La Gaule chretienne, II, Paris, 1966, P- 92, 97, 163-164 et passim; Jaffe, 556-559; Hfl-Lecl., 2, 901-902; 908-911; CCL, 148, 159-160; Palazzini, I, p.85-86; A. Hamman, Leonce d'Arles, în DECA, U, p. 1426; C. Kasper, Leontius von Arles, în LACL, p. 393.

Leonţiu de Armenia
Leonţiu de Armenia (Lewondios sau Lewondes), martir, preot şi ucenic al lui Mesrob* şi Sahag*. Studiază teologia şi greaca la Constantinopol, fiind purtătorul scrisorii episcopilor armeni către patri​arhul Proclus asupra scrierilor lui Teo​dor* de Mopsuestia. Se pare că această scrisoare a fost concepută chiar de el. Face parte din grupul 'traducătorilor sacri'. La revenire în Armenia, se angajează în traducerea Sf. Scripturi în armeană şi a unor Părinţi şi Scriitori bisericeşti greci. Face parte din grupul celor care s-au opus, la sinodul din Ardashad (449), edictului de repăgânizare a Armeniei, promulgat de regele persan lezdegerd II, care a trimis în acest scop sute de preoţi magi, cu sarcina de a propovădui învăţă​tura lui Zoroastru. După bătălia de la Arvair din 451, cade prizonier, împreună cu o mare parte a nobilimii armene. Refuzând să renunţe la credinţa creştină, este supus torturii şi martirizat.
Liberat., Breviar, cap. 10, în Migne, PL, 68, 990; Koriun, Viaţa iui Mesrob', Lazar de P'arpi, Istoria Armeniei, 39-42; Elisei, Histoire de la guerre de Armenie et de Vardan, III, 5-8; P. Bedjan, Le livre d'He'-raclide de Damas, Paris-Leipzig, 1910, p. 594-596 (scrisoarea în siriacă); R. Devreesse, Le debut de la querelle des Trois-Chapitres, RSR, II, 1931, p. 550-551 (trad. în franc, a scrisorii); C. Hoit, Leontius (55), art. în Smith-Wace, III, p. 691şi Leontius (74), în ibidem, p. 692-293; EC, 7, p. 1169 şi urm.; BS, 7, 1328-1332; F. Scorza-Barcellona, Leon d'Armenie, în DECA, II, p. 1426-1427.
Leonţiu de Armenia
Leonţiu de Armenia (m. 790), preot şi istoric din a doua jumătate a sec. VIII în Armenia. Este autorul unei cronici, inti​tulate: Istoria lui Mahomed, a succeso-
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rilor săi şi a cuceririlor lor, în special în Armenia, scrisă la cererea prinţului Sciabuh Bagratuni. în cele 33 de capi​tole, autorul prezintă evenimentele dintre anii 632-774. Este vorba de o lucrare a unui martor ocular, Leontiu fiind con​temporan evenimentelor pe care le de​scrie. Lucrarea este interesantă atât pen​tru cunoaşterea situaţiei din Armenia la acea vreme, cât şi pentru că surprinde aspecte care vizează mentalitatea vremii faţă de fenomenul musulman în plină expansiune şi modul în care s-a extins.
G. Chahnazarian, Esquisse de l'histoire de l'Armenie, Paris 1856 (trad. în franceză); G. Schahnarazian, Histoiy of the Armenians, Paris, 1857; E. Pilier, Questiones de Leontii Armenii historia, Lipsae, 1903; EC, 7, p. 1168; Z.P. Karekin, Storia della letteratura antica armena, Veneţia, 1932, p. 497-499; S.J. Voicu, Leonce d'Armenie, în DECA, II, p. 1246; P. Bruns, Leontius der Armenier, în LACL, p. 393, cu bibliografie.
Leontiu de Bizanţ
Leontiu de Bizanţ (sec. VI), teolog anti-monofizit, călugăr scit. S-a născut în jurul anului 485 în Sciţia sau la Con-stantinopol, într-o familie aristocrată, în tinereţe a aderat la învăţăturile nesto-riene, de care s-a dezis, fiind sprijinit în căutările sale, după cum ne informează el însuşi, de nişte oameni învăţaţi, îmbră​ţişează viaţa monahală la lavra Sf. Sava de lângă Ierusalim, păstrând mereu legă​tura cu călugării sciţi, în compania căro​ra merge la Constantinopol şi apoi la Roma, pentru a susţine sintagma filo-monoflzită de origine chiriliană: 'Unul din Treime a suferit în trup'. Revine Ia Ierusalim şi de aici la Constantinopol, pentru a participa la dezbaterea dintre ortodocşi şi severieni, organizată de Justinian în 531 sau 533. Rămâne aici

până în 537/8, când se întoarce la Ieru​salim, unde apără origenismul împotriva atacurilor taberei ortodoxe. Când contro​versa s-a înteţit şi a fost adusă în faţa împăratului Justinian, el se întoarce la Constantinopol (540), unde rămâne până la moarte (542-543). Polemica sa cu Teodor* de Mopsuestia este, după câte se pare, punctul de pornire al condamnării Celor Trei Capitole la sinodul de la Constantinopol din 553. Moştenirea literară a lui Leontiu este destul de bogata, fîindu-i atribuite: Libri tres adversus nestorianos et eutychianos. în prima carte stabileşte deosebirea din​tre ousia şi hypostasis, respingând prin aceasta greşelile doctrinare ale Iui Nes-torie* şi Eutihie*. în a doua, îi combate pe iulianişti (aftartodoceţi) şi pe mono​fiziţii eutihieni, iar în a treia, îl atacă pe Teodor* de Mopsuestia, adevăratul res​ponsabil pentru erorile nestoriene. Fie​care din aceste cărţi este însoţită de câte un florilegiu patristic. Solutio argumen-torum Severi, o dispută teologică, elabo​rată sub formă de dialog. Triginta căpiţa adversus Severum, este o continuare şi completare a lucrării precedente. Unii critici îi mai atribuie, tară mare certitu​dine, o vastă lucrare, intitulată: Scolii, care cuprinde următoarele scrieri remani​ate serios de Teodor* de Raitu: Despre secte; Contra nestorienilor; Contra mo​nofiziţilor şi un opuscul Contra fraudelor apolinariste, în care demască procedeul pervers al apolinariştilor de a atribui lui Grigorie* Taumaturgul, Atanasie* cel Mare şi papii luliu I scrieri care i-au aparţinut lui Apolinarie de Laodiceea. Leontiu este perceput, fără nici un dubiu, ca cel mai mare teolog al vremii sale. Gândirea lui, departe de a fi tributară filosofici platonice sau aristotelice, le îmbrăţişează într-o structură doctrinară în care idealismul platonician se îmbină

cu logica aristotelică. Partizan al lui Chirii al Alexandriei, dar şi al Părinţilor capadocieni din care se inspiră, el adoptă ca temei doctrinar formula calcedoniană.
n.
In hristologie, introduce noţiunea de eni-postaziere, dând prin aceasta o înţelegere mai profundă doctrinei hristologice şi clarificând totodată problema celor două naturi sau firi în persoana lui Hristos, subliniind actul de asumare, de preluare, a firii umane în ipostasul Logosului. Prin teologia sa, Leontiu pregăteşte formulele doctrinare ale sinodului V ecumenic de la Constantinopol şi deschide drumul cugetării scolastice.
Migne, PG, 86,  1185-2016; CPG, 6813-6820; F. Loofs, Das Leben und die polemi-schen Werke des Leontius von Bysantium, 1887; Idem, Leontius von Byzanz und die gleichnamigen Schriftsteller der griechi-schen Kirche, în TU, 3, 1-2, Leipzig, 1887; F. Diekamp, Die origenistischen Streitigkeiten im  6.  Jahrhundert,     Miinster,   1899;  E. Schwartz, Kyrillos von Skythopolisi, TU, 49, Heft.2, 1939; S. Otto, Person und Subsistem. Die   philosophische   Anthropologie   des Leontios von Byzanz. Ein Beitrag zur spătan-îiken Geistesgeschichte,  Miinchen,   1968; D.B.   Evans,  Leontius  of Byzantium.  An Origenist  Christology,   Dumbarton  Oaks Studies, XIII, Washington, 1970; P.T.R. Gray, The Defence ofChalcedon in the East (451-553), Leiden, 1979; Bardehewer, V, p. 9-13; Cayre",  II,  p.  72-76;  Cross,  Leontius of Byzantium,   art   în   ODCC,   p.   815-816; Altaner-Stuiber, 1980, p. 509-511, cu biblio​grafie; L. Perrone, Leonce de Byzance, în DECA, II, p. 1427-1429, cu bibliografie; G. Rowekamp, Leontius von Byzanz, în LACL, p. 393-394, cu bibliografie.
Leontiu Bizantinul sau Leontiu Scholasticul
Leontiu Bizantinul sau Leontius Scho-lasticus, avocat şi mai apoi călugăr în

Palestina, autor al unui tratat antieretic: De sectis, activ la Constantinopol între anii 581-607. A nu fi confundat cu Leontiu* de Byzanz. Tratatul a fost scris în jurul anului 610, şi polemizează cu nestorienii, eutihienii, monofiziţii, seve​rieni i, apolinariştii etc. îi mai este atri​buită şi o predică: Sermo in sanctam Parasceven. De sectis există şi în versi​une georgiană şi abordează vocabularul hristologie în dispută la acea vreme: ovala, (p\)cri<;, itnoaiaGiţ şi îipoaamov.
Migne, PG, 86, 1193-1268; T.W. Davids, Leontius (62), art. în Smith-Wace, III, p. 692; G. Rowekamp, Leontius Scholasticus, în LACL, p. 395-396, cu bibliografie.
Leontiu de Constantinopol
Leontiu de Constantinopol, preot şi pre​dicator din sec. VI ia Constantinopof. Autor de omilii al căror număr nu poate fi precizat cu exactitate. Cu certitudine îi putem atribui omiliile: In sanctam Pa​rasceven; In sanctam Pascha, II in Job, In Pentecosten. La acestea se adaugă In Job, In resurrectionem Domini, In nati-vitate Joannis Baptistae; In Lazarum, In ramos palmarum a căror autenticitate nu este pe deplin stabilită, în urma cer​cetărilor recente, un număr de 14 omilii sunt puse sub numele lui Leontiu de Constantinopol (Sachot).
Migne, PG, 86, 1976-2004; CPG, 7888-7900; M. Aubineau, Homelies paschales, SCh., 187, Paris, 1972; M. Sachot, Leş Homelies de pretre de Constantinople, RSR, 51, 1977, p. 234-245; M. Sachot, Leş homeli pseudo-chrysostomienne sur la Transfigu-ration în CPG 4724, Freiburg, 1981; D. Stiernon, DSp 9, col. 660-662; L. Perrone, Leonce de Constantinople, în DECA, II, p. 1429, cu bibliografie; G. ROwekamp, Leontius von Konstantinopel, în LACL, p,-395.
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Leonţiu de Ierusalim
L.eonţiu de Ierusalim, călugăr şi teolog polemist din sec. VI. A fost confundat multă vreme cu Leonţiu* de Bizanţ. Nu se ştie nimic despre viaţa sa. De la el au rămas două scrieri: Contra Mono-physitas şi Adversus Nestorianos, scrise probabil în timpul domniei lui Justinian, în preajma izbucnirii controversei Celor Trei Capitole (aprox. 544). Leonţiu susţine că formula hristologică de la Sinodul de la Calcedon (451), care afir​mă că lisus Hristos este o singură per​soană (hypostasis\ în două naturi, poate fi intepretată doar prin prizma hristolo-giei lui Chirii* de Alexandria. Prin urmare, el identifică ipostasul lui Hristos cu ipostasul din Treime, mai exact, cu Logosul sau Cuvântul lui Dumnezeu, care s-a întrupat în lisus Hristos. în ana​liza ontologică a ipostasului, Leonţiu susţine ideea 'naturii dotate cu proprie​tăţi individuale', preluată din teologia capadocienilor. în încercarea de a depăşi limitele conceptului de (p\)Ci<;, natură în sens abstract, el introduce termenul de (pucrii; iSvKTi - o natură cu atribute, atât pentru umanitatea, cât şi pentru divini​tatea lui Hristos. Unirea celor două naturi, care există în mod concret în ipostasul Logosului, duce deci la o <tov-gectk; - la o sinteză superioară a atri​butelor lor. Depăşirea paradigmei antro​pologice - legătura între trup şi suflet în om - ca model al unirii lui Hristos se reflectă în accentuarea unităţii ipostasu​lui. Acest lucru a influenţat profund con​cepţia soteriologică ortodoxă dominată de ideea de Secoaiq (îndumnezeire), care. în virtutea unirii ipostatice investeşte umanitatea lui Hristos (KupuxKoq av6p-cotco<;), după viziunea lui Leonţiu de Ierusalim. Această îndumnezeire se extinde asupra tuturor oamenilor şi, în ultimă instanţă, asupra întregii lumi.

Datorită faptului că Justinian împăratul a fost adept al hristologiei chiriliene, s-a sugerat că Leonţiu de Ierusalim ar fi fost teologul său de curte şi nu Leonţiu* de Bizanţ. Astfel, el a fost prezent la Colocviul dintre ortodocşi şi monofiziţi din 536.
Migne, PG, 86, 1395-1902; CPG, 6917-6918; P.T.R. Gray, în CCG - ediţie critică în pregătire; F. Loofs, Leontius von Byzanz und die gleichnamigen Schriftsteller der griechi-schen Kirche, TU, 3, 1-2, Leipzig, 1887; M. Richard, Leonce de Jerusalem et Leonce de Byzance, MSR, l, 1944, p. 35-88; S. Otto, Person und Subsistenz. Die philosophische Anthropologie des Leontius von Byzanz, Munchen, 1968; D.B. Evans, Leontius of Bysantium, An Origenist Christology, Washington, 1970; A. Basdekis, Die Chris-tologie des Leontius von Jerusalem. Seine Logoslehre, teză de doct., Munster, 1974; J. MeyendorfT, Christ in Eastern Christian Thought, New York, 1977; P.T.R. Gray, The Defence ofChalcedon in the East (451-553), Leiden, 1979; L. Perrone, Leonce de Jeru​salem, în DECA, II, p. 1429-1430, cu biblio​grafie; G. Rowekamp, Leontius von Jeru​salem, în LACL, p. 394-395, cu bibliografie.
Leontius de Neapolis
Leonţiu de Neapolis sau Leontius Nea-politanus (c. 590-650), episcop de Neapolis în Cipru, scriitor bisericesc. Despre viaţa sa nu avem date precise, în schimb ne este cunoscută opera sa. în primul rând, este autorul a trei biografii deosebit de importante: Vita S. Joanms Eleemosynarii, care a fost tradusă în la​tină de Anastasie* Bibliotecarul, la ce​rerea papii Nicolae, căruia îi este adre​sată şi introducerea. Vita S. Symeonis Săli, este vorba de Simeon de Emesa, despre care ne spune că a fost 'nebun pentru Hristos'. Viaţa Sf Spiridon, eroul al Ciprului, care s-a pierdut La

acestea se adaugă câteva omilii şi predici şi un tratat apologetic Contra Judaeos et de imaginibus, care a fost citat în timpul celei de a patra sesiuni a celui de al şaptelea sinod ecumenic.
Migne, PG, 93, 1565-1748; CPG, 7880-7885; L. Davidson, Leontius (38), art. în Smith-Wace, III, p. 690-691; V. Saxer, Leonce de Neapolis, în DECA, II, p. 1430; M. Skeb OSB, Leontius von Neapolis, în LACL, p. 395, cu bibliografie.
Leonţiu de Tripoli
Leonţiu de Tripoli, martir creştin, men​ţionat de Teodoret* din Cyr. Sanctuarul său din Tripoli a fost vizitat de Metania cea Tânără, Petru Iberul şi de Sever, viitorul episcop de Antiohia, pe când era încă student. Pentru literatura creştină, el este important datorită literaturii ha-ghiografice care s-a conturat în jurul vieţii sale. Din nefericire, originalul grec, şi cel mai vechi, al vieţii sale s-a pierdut. S-au păstrat însă traducerile în siriacă şi georgiană. La aceasta se adaugă o rela​tare biografică din sec. IV şi alta, scrisă de un martir arab.
Vies de SS. 6, 295-296; V. Saxer, Leonce de Tripoli, în DECA, II, p. 1430-1431, cu bibliografie.
Leporius
Leporius, călugăr şi preot, considerat a fi predecesorul lui Nestorie* în Apus. S-a născut în a doua parte a sec. IV, la Treves. Părăseşte locurile natale din pri​cina invaziilor barbare, îndreptându-se spre Marsilia, unde îmbrăţişează viaţa monahală, în jurul anului 418, începe să propovăduiască învăţături eronate despre întruparea Domnului, cu nuanţe nesto-riene şi pelagiene, susţinând că Domnul

a devenit Hristos în  urma botezului. Totodată, el făcea separaţie între cele două naturi, divină şi umană, în aşa fel încât a ajuns să vorbească despre doi Hristoşi. Ca nuanţă strict pelagiană, a susţinut că Hristos a ajuns să fie fără de păcat prin exerciţiul liberei Sale voinţe. Deşi a fost certat şi  sfătuit de către Cassian* să abandoneze astfel de idei, el refuză şi, în consecinţă, este condamnat de Produs, episcopul Marsiliei şi de un alt episcop, pe nume Cillenius. Părăseşte Marsilia în compania a doi prieteni, Bonus şi Domninus, trecând în Africa, unde Augustin* îi primeşte cu amabili​tate. Acesta izbuteşte să-1 convingă să se lepede de învăţăturile eronate pe care Ie propovăduia,  determinându-1 să facă publică hotărârea sa.  Leporius retrac​tează greşelile doctrinare într-o scrisoare, intitulată Libellus emendationis sive sa-tisfactionis ad episcopos Galliae, pe care o adresează lui Augustin, Florentius, Se^-cundinus, Produs şi Cîllenius. Această retractare a avut loc în jurul anului 420. Scrisoarea Iui poarta amprenta Iui Au*-gustin, ceea ce a dus la sugestia că ar fi fost redactată chiar de acesta.  După informaţia lui Ghenadie*, scrisoarea de retractare a lui Leporius a fost citată de călugării din Constantinopol în anul 430, datorită ortodoxiei doctrinei pe care o conţinea, în ansamblul ei, Libellus are importantă pentru hristologia apuseană, la începutul sec. V. Ortodoxia învăţăturii acestei scrisori este recunoscută şi de Cassian, Leon* cel Mare, Arnobiu* şi alţii.
Migne, PL 31, 1221-1230; P. Glorieux, Prenestorianisme en Occident, Tournai, 1959, cu diverse documente; F. D. Beer, Une tessere d'orthodoxie: Le Libellus emendatio​nis (ca. 418-420), REAug IO, 1964, p. 145-185; A. Grillmeier, Jesus der Christus im Glauben der Kirche, Freiburg, 1979, p. 661-
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665, cu bibliografie; H. W. Phillott, Leporius, art. în Smith-Wace, III, p. 702; Tixeront, Patrologie, p. 357; Cayre, p, 619; Barden-hewer, IV, p. 542 şi urm.; Quasten, Patrology, IV, p. 524-525; E. Amman, DTC 9, col. 434-440; B. Studer, Leporius, în DECA, II, p. 1431-1432; R. Kany, Leporius, în LECA, p. 396, cu bibliografie.
Leucius Carinus
Leucius Carinus (Charinus), autor de scrieri apocrife noutestamentare, între care Călătoriile Apostolilor, în speţă ale Sfinţilor apostoli Petru, loan, Andrei, Toma şi Pavel. Numele de Carinus îi este dat de Fotie*, ceilalţi istorici îl numesc doar Leucius, transcris diferit de diverşi copişti. Fotie este explicit faţă de Leu​cius, considerând relatările acestuia ca fiind pline de nebunii, de contradicţii, minciuni şi impietăţi. După Leucius, spune el, există doi dumnezei: unul rău, Dumnezeul evreilor, care îl avea ca sluji​tor pe Simon Magul şi unul bun, de la care vine Hristos. El făcea confuzie între Tatăl şi Fiul şi nega realitatea întrupării lui Hristos, prezentând viaţa Sa pămân​tească în termeni docetici. Condamna căsătoria, considerând că orice venire la viaţă era opera celui rău. în Faptele lui loan se regăseşte un vocabular favorabil iconoclaştilor. De fapt, aceştia au făcut uz de această scriere, întreaga scriere a fost folosită şi de către maniheii din Africa. Decretum Gelasianum* con​damnă toate scrierile lui Leucius. Am-filohie* de Iconium a luat şi el poziţie faţă de Leucius, denunţând anumite Fapte ale Apostolilor ca fiind eretice, la sinodul al doilea ecumenic de la Niceea.
Augustin, Acta. disp., 2, 6 în Migne, PL, 41, 534; Idem, Defide c. mân., 38, în Migne, PL, 41, 1150; Epifanie, Adv. haer, 2, 6, în Migne, PG, 41, 898; Mansi, 8, 150; Fotie, Bibi., cod.

114; G. Salmon, Leucius (1), în Smith-Wace, III, p. 703-707; Altaner-Stuiber, 1980, p. 133; A. Di Berardino, Leucius Carinus, în DECA, II, p. 1436; G. Rowekamp, Leucius (Carinus), în LACL, p. 396.
Libanius
Libanius, retor şi sofist grec din Antiohia din sec. IV. S-a născut la Antiohia în Siria în anul 314. După moartea tatălui, grija familiei i-a revenit mamei sale, căreia i-a lipsit severitatea necesară edu​caţiei copiilor. Aşa se face că Libanius a petrecut timpul, până la vârsta de 15 ani, în tot felul de îndeletniciri sportive: curse de cai, competiţii gladiatoriale etc. Pe neaşteptate, el devine interesat în acti​vităţi intelectuale, întrucât ultimul profe​sor competent din Antiohia decedase, el începe să studieze de unul singur, dedicându-se studierii clasicilor greci. La vârsta de 21 de ani pleacă la Atena, unde studiază retorica la şcoala lui Diophantes în acelaşi timp cu Vasile* şi Grigorie* de Nyssa. Tot aici, îl cunoaşte şi pe Iulian, viitorul împărat apostat, pe care îl va susţine în încercarea lui de a instaura păgânismul. Predă retorica la Constan-tinopol, laNicomidia şi în cele din urmă, la Antiohia. La Antiohia îi are ca studenţi pe Amfilohie* de Iconium, Teodor* de Mopsuestia şi pe loan* Hrisostom, faţa de care a avut o deosebită admiraţie. De la el a rămas o operă deosebit de vastă, în mare parte preocupat de formă şi expre​sie. Dintre lucrările sale, probabil cele mai valoroase, sunt epistolele sale, nu mai puţin de 1605 de epistole. La acestea adăugăm: Exemple de exerciţii retorice; Declamaţiile; Discursuri; o viaţă a lui Demosthene şi autobiografia.
Libanii Opera, R. Foerster (ed.), 12 voi. Lipsiae, 1903-1923; G.R. Siever, Das Leben des Libanius, Berlin, 1868; J.R. Mozley,

Libanius (2), art. în Smith-Wace, III, p. 709-712; A.J. Festugiere, Antioche pacfenne et chretienne, Paris, 1959; A. Pollastri, Libanius, în DECA, II, p. 1436-1437.
Liber diurnus
Liber diurnus sau Liber diurnus Ro-manorum pontifîcium, este o colecţie de formule utilizate în documentele cance​lariei papale, începând cu sec. V/VI şi până în sec. X/XL Formulele sunt prezentate uniform, pe trei coloane: Codicele V cu un număr de 99 de for​mule, Codicele C cu o sută, iar Codicele A cu o sută şi şase fo'rmule. Şirul acestor formule începe cu perioada pregregori-ană, majoritatea aparţinând pontificatului lui Grigorie* cel Mare (590-604) şi al lui Adrian (772-795). Nu este cert dacă aceste formule au fost adunate pentru a fi folosite doar în cancelaria papală, sau dacă au fost făcute cu scop academic, de studiu, sau din interes particular. Docu​mentul în sine este deosebit de impor​tant, întrucât aruncă lumină asupra rela​ţiilor bisericeşti dintre Italia şi Bizanţ, dintre papalitate şi patriarhia de Con-stantinopol. O serie de materiale prezintă elemente legate de istoria locală, proce​duri privind modul de adresare către împărat sau către exarh, sau modul de confirmare a alegerilor papale etc.
Migne, PL 105, 9-188; H. Foester (ed.), Liber diurnus romanorum pontificium, Bern, 1958; H. Leclerq, DACL 9, 1, 243-344: L. Santifaller, Liber diurnus: Studien und Forschungen, Stuttgart, 1976; J. M. Sansterre, La dat des formules 60-63 du 'Liber diurnus\ Byzantion 48, 1978, p. 226-243; L. Dattrino, Liber diurnis, în DECA, II, p. 1438; B. Windau, Liber diurnis, în LACL, p. 397, cu bibliografie.

Liber genealogus
Liber genealogus, cunoscută şi sub numele De genealogia patriarcharum sau Origo humani generis, este opera unui cronicar necunoscut din Africa de Nord, de la începutul sec. V, care prezin​tă într-un mod concis, dar ilustrativ, ge​neraţiile de la Adam şi până la Hristos. Autorul s-a inspirat cu precădere din tex​tele sacre canonice, fără a evita întru totul unele scrieri apocrife. Structura cronografică pare a fi fost preluată din Liber generationis mundi care, la rândul ei, s-a inspirat din Cronica (Chronicori) lui Ipolit*. Versiunea B pare a fi opera unui scriitor donatist. Documentul a fost completat, mai târziu, cu diverse adnotări cronologice, mergând în timp până la Genseric (463).
Migne, PL 59, 523; CPL 2254; Th; Mommsen, Chronica minora, l, Berlm; 1892, p. 160-196; C. Frick, Chronica mino​ra, I, Leipzig, 1892, p. 2-27, 133-152; P. de Lagarde, Septuaginta^Studien, II, Cţottinged; 1892, p. 5-41; pentru Liber generationis. mundi: C. Frick, op. cit, Leipzig, 1892Î Chronicon, R. Helm (ed.), GCS 46 [56], Berlin, 1955; V. Loi, Liber genealogus, în DECA, II, p. 1438-1439; G. Broszio, Liber genealogus, în LACL, p. 397; idem, Liber generationis mundi, în LACL, p. 397.
Liber graduum
Liber graduum, culegere de discursuri ascetice scrise de către un autor necunos​cut la sfârşitul sec. IV şi începutul sec. V în limba siriacă. O parte din discursuri sunt atribuite lui Evagrie* Ponticul sau călugărului loan* de Lycopolis sau sihas​trului Philon. Este vorba de un număr de 30 de discursuri, care abordează teme morale şi ascetice. Lucrarea are mai mult un caracter practic, decât unul dogmatic, păstrând o metodă clşr omiletică şi pare-
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netică. Datorită sincretismului teologic prezent în aceste discursuri, este greu de afirmat cărei tradiţii religioase i-a apar​ţinut. Ortiz de Urbina sugerează o oare​care similitudine cu messalienii, dar în egală măsură, ar putea fi vorba şi de alte grupări: gnostice, neoplatonice sau euchite.
M. Kmosko, Liber graduum, PS, 2, 1306-1360, text siriac şi trad. latină; A. Riicker, Zitate aus dem Matthăus-Evangelium im syrischen <Buche der Stuferi>, Bibi. Z, 20, 1932, p. 342-354; 1. Hausherr, Quanam aetateprodierit <Liber Graduum>, OCP, l, 1935, p. 496-502; A. Voobus, History of Asceticism in the Syrian Orient, I, p, 178-184; R. Terzoli, // tema della beatitudine nei Padrisiri, Brescia, 1972, p. 149-177; DSp. 9, col. 749-754; Urbina, p. 89-91; M.G. Bianco, Liber Graduum, în DECA, II, p. 1439; P. Bruns, Liber graduum, în LACL, p. 397-398, cu bibliografie.
Liber pontificalis
Liber pontificalis, în traducere 'Cartea papilor', o colecţie de vieţi ale episcopi-lor care au ocupat scaunul Romei de la Sf. Apostol Petru şi până la papa Pius II (m. 1464). Lucrarea este inegală în tra​tarea temelor, unele fiind abordate super​ficial, iar altele cu mai multă acribie. Importanţa ei rezidă în informaţiile bio​grafice, istorice, liturgice şi topografice pe care le furnizează. Prezentarea fie​cărui papă este făcută după anumite for​mule, respectându-se cu stricteţe ordinea cronologică. Cu timpul, prezentările au început să fie mai detaliate şi mai extinse, în aşa fel încât cele din sec. VIII şi IX ating dimensiunile unor cărţi mai mici. Cartea este prefaţată de o scrisoare apocrifa a papii Damasus* către lero-nim*, prin care îi cere să întocmească o istorie a papilor de la Sf. Petru şi până la

el. Fără îndoială, este vorba de o lucrare redactată în etape. Cea mai veche etapă este opera unui prezbiter din timpul papii Bonifaciu II (530-532). Redactările suc​cesive duc istoria papilor până la Pius II. Informaţia principală pentru primele trei secole este preluată din Catalogul Liberian*. Autorul acestei părţi a fost familiarizat şi cu lucrarea lui Ieronim De viris illustribus. Din nefericire, el a folosit fără discernământ materialul, amestecând informaţiile apocrife cu cele autentice. Un loc aparte, în secvenţa istorică a acestui document, îl ocupă Liber pontificalis de Ravenna, compilată de Angello în jurul anului 841. Liber pontificalis a fost precedată de lista inti​tulată Depositiones episcoporum roma-norum (255-352), cuprinsă în Chrono-graful din 354 şi de două cataloage, între care cel mai important este cel liberian.
L. Duchesne, Le Liber Pontificalis: Texte, introduction et commentaire, 2. voi., Paris, 1886-1892 şi voi. 3, cu îndreptări şi adaosuri de C. Vogel, Paris, 1957; T. Mommsen, Gestorum pontificium romanorum, în MGH, I, I, Berlin 1898 (până la anul 715); trad. în engleză până la 590, cu introducere de Louise R. Loomis, Records of Civilisation, Sources and Studies, III, 1916; E. Caspar, Geschichte des Papsttums, II, p. 314-320; G.T. Stokes, Liber Pontificalis, art. în Smith-Wace, III, p. 713-716; H. Leclercq, O.S.B., în DACL, IX, pt. I, 1930, col. 354-460; EC, 7, col. 1278-1282 cu bibliografie; Cross, Liber Pontificalis, în ODCC, p. 820; J. Chapin, Liber Pontificalis, în NCE, 8, p. 695-696; C. Vogel, Liber Pontificalis, în DECA, II, p. 1440-1441; B. Dumler, Liber pontificalis, în LACL, p. 398.
Liberatus Diaconus
Liberatus Diaconus sau Liberatus de Cartagina, diacon din Cartagina şi scri​itor antieretic latin, autorul unui Bre-

viarum causae nestorianorum et eutychi-anorum, scris între anii 560-565. Pe par​cursul lucrării, el prezintă şi câteva date autobiografice. Din relatările sale, aflăm că a vizitat Roma în timpul pontificatului papii loan II în afacerea ordinului mona​hal acoemenit. în 535, face parte din de​legaţia episcopilor Caius şi Petru, trimişi la Roma, ca reprezentanţi ai sinodului din Cartagina, pentru a discuta modul de tratare a episcopilor arieni care revin la credinţa cea dreaptă. Ei ajung la Roma după ce loan II decedase. Sunt primiţi de succesorul acestuia, Agapet, care răs​punde cererii sinodului prin cei trei dele​gaţi. Breviarul este, în esenţă, o istorie a controversei hristologice de la Nestorie şi până la Justinian şi reprezintă, toto​dată, şi o justificare a poziţiei teologilor africani în problema celor Trei Capitole. Ultima parte a lucrării este deosebit de exactă şi bine prezentată, întrucât autorul însuşi a participat la evenimente.
Migne, PL, 68, 969-1052, CPL, 865; ACO, II, 5, 98-141; C. Hoit, Liberatus (7) Diaconus, art. în Smith-Wace, III, p. 716-717; Morrica, III, 2, p. 1480-1482; M. Simonetti, Liberatus de Carthage, în DECA, II, p. 1441; B.R. Suchla, Liberatus, în LACL, p. 399.
Liberian, Catalogul
Listă a papilor până la papa Liberiu (352-366), întocmită de un personaj, numit de către T. Mommsen, 'Cronograful din 354'. Prima parte se bazează pe Cronica Iui Ipolit*, iar a doua este scrisă de autor şi este mai exactă. Lucrarea a fost întocmită pentru uzul creştinilor de la Roma în sec. IV. Este un document de o deosebită valoare pentru istoria primară a Bisericii. Catalogul cuprinde printre altele: un calendar al sărbătorilor de la Roma; o listă a consulilor (245 A.U.C. -

354 d. Hr.); Paschalia din anul 312 până în 354, cu e extindere a perioadei până în 410; o listă a datei morţii episcopilor Romei din 255 până în 352; un Marti-rologiu roman destul de incomplet; o listă a episcopilor Romei de la Sf. Petru şi până la Liberiu; o cronică a istoriei laice a Romei de la începuturi şi până Ia moartea împăratului Liciniu şi o pre​zentare a celor 14 regiuni ale Romei.
T. Mommsen (ed.), Chronica minora, 3 voi., în MGH, Auctores Antiquissimi, IX, XI, XIII, 1892-1898, l, 73-76; C. Nordenfalk, Der Kalender vom Jahre 354 und die lateinische Bitchmalerei des IV. Jahrhunderts, GOteborg, 1936; H. Lietzmann, Petrus und Paulus in Rom, ed. 2-a, 1927, p. 1-28; E. Caspar, Die âlteste romische Bischofsliste, Schriften der Konigsberger gelehrten Gesellsehaft, II, Geisteswissenschaftliche Klasse, HFT. 4, 1926, p. 170-178 şi voi. II, p. 384-392; Bardenhewer. III, p. 558-560; A. Ferrua» S.L, în EC, IV, col. 1007-1009; Cross, Liberian Catalogue, în ODCC, 821.
Liberius
Liberius, papă între anii 352-366, urmân-du-i în scaun lui lulius, care a decedat la 12 aprilie 352. La urcarea sa pe scaunul pontifical, împărat era Constantius II, care se afla sub influenţa episcopilor arieni, opuşi sinodului de la Niceea. Aceştia doreau ca şi episcopatul apusean să subscrie doctrina ariană şi, în con​secinţă, au insistat pe lângă împărat în acest sens. în plus, la începutul pontifi​catului său, episcopii arieni i-au cerut lui Liberiu să revizuiască hotărârea favora​bilă lui Atanasie, luată de papa lulius şi de sinodul de la Sardica (343). Pentru a clarifica lucrurile, se pare că Liberius I-a invitat pe Atanasie să vină la Roma. Atanasie nu face această călătorie, în schimb trimite un memorandum iscălit
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de 80 de episcopi egipteni. După cerce​tarea documentului, sinodul roman re​fuză să-i sprijine pe duşmanii lui Ata-nasie. între timp, sub influenţa episcopu​lui Ursacius de Singidunum şi a lui Va-lens de Mursa, împăratul Constantius convoacă un sinod la Arles, care îl con​damnă pe Atanasie. Singurul episcop prezent, care nu a iscălit condamnarea, a fost Paulinus de Treves, şi în consecinţă, a fost exilat. Liberius încearcă să inter​vină pe lângă împărat pentru rezolvarea tensiunilor existente, prin convocarea unui sinod la care să participe Biserica din Răsărit şi din Apus. Sinodul solicitat de el are loc la Milano în 355, unde, cu excepţia a trei episcopi, cu toţii au iscălit, sub presiune din partea împăratului, con​damnarea lui Atanasie. După scurt timp, un mesager imperial, eunucul Eusebiu, se deplasează la Roma, cerându-i lui Li​berius să aprobe condamnarea lui Ata​nasie. Acesta refuză. Ca urmare, Liberius este arestat, dus la Milano, unde se afla împăratul şi în urma confruntării cu aces​ta, Liberius este trimis în exil la Beroea în Tracia. După doi ani de şedere în exil, Liberius capitulează şi iscăleşte formula ariană. Ieronim* şi Atanasie au conside​rat că ceea ce el a făcut a fost o mare greşeală. Deoarece, ceea ce Liberius a iscălit a fost fără dubiu o formulă eretică. Care a fost natura acestei formule este greu de descifrat. Sursele care ne stau la dispoziţie sunt patru scrisori papale păs​trate de Ilarie* de Poitiers: Studens păci; Quia scio; Pro deifico şi Non doceo, a căror autenticitate este pusă sub semnul întrebării, Liberius primeşte aprobare să revină la Roma, unde îşi reia funcţia de episcop. După moartea lui Constantius, Liberius se declară în favoarea credinţei niceene într-o scrisoare adresată epis-copilor din Italia (362/3) şi într-un răs​puns pe care el îl dă episcopilor răsăriteni

(366). Datorită slăbiciunii pontificatului său. disciplina în sânul comunităţii reli​gioase de la Roma a avut de suferit.
Migne, PL, 8, 1349-1410; CPL, 1628-1631; CCL, 9, 121-123; CSEL, 71, 423-426; CSEL, 65, 89-93; J. Chapman, The Con-tested Letters of Pope Liberius, în RBen., 27, 1910, p. 22-40, 172-203, 325-351; A.L. Feder, Studien zu Hilarius von Poitiers, l, Viena, 1910, p. 153-183; E. Caspar, Geschichte des Papsttums, I, 1930, p. 166-195; Ch. Pietri, Roma Christiana, Roma, 1976, în special p. 237-268; M. Simonetti, Crisa ariana, Roma, 1975, p. 211-249, 395-397; J. Barmby, Liberius (4), în Smith-Wace, III, p. 717-724; Bardenhewer, III, p. 585-588; E. Amman, în DTC, 9, pt. l, 1926, col. 631-659; P.T Camelot, Liberius, Pope, în NCE, 8, p. 714-716; B. Studer, Libere, în DECA, II, p. 1441-1442; B. Dumler, Liberius von Rom, în LACL, p. 399-340, cu bibliografie.
Licentius
Licentius, poet latin minor, ucenic al Fer. Augustin*. S-a născut la Thagaste, fiind fiul lui Romanianus, binefăcătorul lui Augustin. îl însoţeşte pe Augustin în călătoria sa în Italia, unde rămâne şi după ce acesta se întoarce în Africa, în 386, deşi încă tânăr, participă, ca oaspete al lui Verecundus, la discuţiile filosofice de la Cassiciacum, unde Augustin s-a retras pentru a se pregăti în vederea primirii Sf. Botez, îl găsim apoi ca interlocutor al lui Augustin în tratatele sale: Contra Aca-demicos, De beata vita şi De ordine. La Roma, Licentius încearcă să-şi constru​iască o carieră în lumea politică, însă fără succes.Aceasta este perioada în care compune un poem despre iubirea dintre Pyramus şi Thisbe, motivul fiind preluat de la Ovidiu, Despre el mai auzim în 395, când i se adresează lui Augustin, cerându-i să-I ajute într-o anumită pro​blemă pe care nu o menţionează. Cu

aceeaşi ocazie, îi mai trimite şi un poem, în care îi solicită lui Augustin o copie a tratatului său De musica. Augustin îi răspunde pe un ton mai apăsat, cerându-i lui Licenţiu să părăsească poezia şi lumea şi să se dăruiască cu totul lui Hristos. Totodată, el îi scrie şi lui Paulin de Nola, recomandând u-1 atenţiei sale binevoitoare. Paulinus îi scrie acestuia, sfatuindu-1 'de la poet la poet', să aban​doneze traiul pe care îl ducea şi să ur​meze sfatul lui Augustin. Care a fost efectul acestor intervenţii nu se cunoaşte. Licentius dispare cu desăvârşire din do​cumente. Opera poetică care s-a păstrat pare a avea similitudini cu cea a lui Clau-dianus*, fapte care sugerează că cei doi poeţi s-au cunoscut şi s-au influenţat re​ciproc. Singurul poem care se păstrează şi este autentic, este cel trimis lui Augustin, prin care îi solicită tratatul său despre muzică. Prosodia poemului este corectă, iar din conţinut deducem că Li​centius poseda serioase cunoştinţe de cultură clasică, fiind familiarizat cu Ver-giliu, Ovidiu, Persius, Claudian. Poemul abundă însă în motive şi aluzii mitolo​gice, pe care le foloseşte, fără prea mare discernământ, în legătură cu diverse motive şi învăţături creştine.
Migne, PL 33, 103-107; Poetae lat. minores, Leipzig, 1886; A. Goldbacher, CSEL, 34, l, 1895, p. 89-95; M. Zelzner, De carmine Licentii ad Aug., Arnsberg, 1915; C, I. Balmuş, Scrisoarea sfântului Augustin către Licentius, în Memoria lut Vasile Pârvan, Bucureşti, 1934, p. 21-27; W. Lock, Licentius, art. în Smith-Wace, III, p. 724-725; A. K. Clarke, Claudian and the Augustinian Circle ofMilan, Augustinus, 13, 1968, p. 125-133; Quasten, Patrology, IV, p. 309-311; A. Di Berardino, Licentius, în DECA, II, p. 1447; M. Skeb OSB, Licentius, în LACL, p. 400.

Licinianus de Cartagina
Licinianus de Cartagina, episcop de Cartagina şi scriitor bisericesc latin din a doua jumătate a sec. VI. Despre el avem informaţii de la Isidor* de Sevilla, care îl numeşte Lucinianus. El menţionează că Licinianus a activat în timpul domniei împăratului Mauriciu şi că ar fi murit la Constantinopol, fiind otrăvit de rivalii săi. Scrierile sale constituie un corpus epistolar redus ca număr. Dintre ele s-au păstrat: De Libro Regularăm, adresată papii Grigorie* cel Mare; o a doua epis​tolă adresată diaconului Epifanîe, în care susţine, cu argumente scripturistice şi logice, că îngerii şi sufletul omenesc sunt realităţi imateriale, şi a treia, către Vin» cenţiu de Ivi ca, împotriva autenticităţii unor epistole pe care Hristos le-ar fi scris după coborârea Sa din cer. Interesantă este şi epistola pe care el a adresajt-o abatelui Eutropiu, mai târziu episcop de Valencia, probabil la cererea acestuia, despre Taina Botezului, în care încearcă să-i explice acestuia de ce mirungerea se aplică copiilor imediat după botez.
Migne, PL, 72,689-700; CPL, 1097; Diaz, p. 44-46; C. Hoit, Licinianus, art. în Smith-Wace, III, p. 725; J. Madoz, Luciniano de Cartagena y sus cartas, Madrid, 1948; W. Speier, D ie literarische Fălschung, Munchen, 1971; M. Diaz y Diaz, Licinianus de Carthagene, în DECA, II, p. 1447-1448; E. Reichert, Licinianus von Cartagena, în LACL, p. 400.
Liudgerus (Ludgerus)
Liudgerus (Ludgerus), cel dintâi episcop de Miinster (Mimigerneford, Mimi-gardeford), fondatorul mănăstirii Werden pe Ruhr în Westphalia, numit şi 'Apostol al Saxonilor'. Numele său se leagă de încreştinarea Friesland-ului şi a Ger-
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maniei de Apus. Liudgerus este fiul lui Thiatgrimus şi Liafbruch şi s-a născut probabil în jurul anului 744. La dorinţa sa, părinţii îl trimit să studieze la Utrecht, sub îndrumarea lui Grigorie, ucenic al lui Bonifaciu. Aici el studiază cu sârguinţă Scripturile, fiind deosebit de apreciat de tutorii şi colegii săi. Este trimis de Gri​gorie, împreună cu unul din colegii săi, la York, ca însoţitori ai englezului Alubert, care urma să fie hirotonit episcop. La York, Liugerus este hirotonit diacon şi devine unul din studenţii lui Alcuin*. După o şedere de un an, revine la Utrecht. Dornic de a continua studiile sub îndru​marea lui Alcuin, primeşte permisiunea să se întoarcă la York, unde rămâne încă trei ani. Revenit la Utrecht, este trimis ca misionar. EI participă la dărâ​marea templelor păgâne din Friesland. între timp, este hirotonit preot, în urma incursiunii saxonilor, conduşi de ducele Wutukint sau Widukindus, care ard bi​sericile şi îi reconvertesc la păgânism pe locuitorii din Friesland, el este obligat să se refugieze. Astfel, el ajunge la mănăs​tirea Sf. Benedict din Monte Cassino. Aici  se  familiarizează cu  regula  Sf. Benedict. Datorită reputaţiei sale şi pro​babil la recomandarea lui Alcuin, Carol îl  trimite  misionar în  Friesland.  îşi extinde misiunea şi în Heligoland. După ce Carol îi cucereşte pe saxoni, îl trimite pe Liudgerus ca misionar, fixându-i reşe​dinţa la Mimigerneford. Aici el constru​ieşte o mănăstire rnare şi trimite misio​nari printre saxoni, spre a-i încreştina şi a construi   biserici.   La  insistenţele   lui Hildebald. episcop de Cologne, el este ridicat  la rang de episcop,  devenind primul episcop de Miinster. Se pare că activitatea sa ca episcop s-a întins pe o perioadă de 12 ani. Din opera scrisă a lui Liudgerus au rămas o biografie a lui Grigorie, tutorul său intelectual şi spiri-

tual, şi o alta a lui Albricus. Cele două epistole puse sub numele său, sunt, după câte se pare, neautentice.
Viaţa sf. Grigorie, în Migne, PL, 99, 749-770; S.A. Bennett, Liudgerus, în Smith-Wace, III, p. 729-731.
Liutprand de Cremona
Liutprand de Cremona (920-972), epis​cop de Cremona şi istoric. S-a născut la Pavia, în anul 920, într-o familie aristo​crată. Studiază la şcoala din Pavia şi este hirotonit diacon. Regele Berengar II al Italiei îl trimite într-o misiune la Con-stantinopol. La revenire, între cei doi intervine o dispută, ceea ce îl determină pe Liutprand să caute azil la curtea împăratului roman Otto I cel Mare. Pe când se afla la Frankfurt am Main, în 956, şi la îndemnul episcopului Rece-mundus, ambasadorul califului Abd ar-Rahman de Cordova pe lângă împăratul Otto cel Mare, Liutprand compune prima sa lucrare istorică Antapodosis - Răs​plata, în şase cărţi, rămasă neterminată. In această lucrare, el mărturiseşte că a dorit să schiţeze 'faptele împăraţilor şi ale regilor Europei', în realitate, el se concentrează asupra evenimentelor din Germania, Italia şi Bizanţ, începând cu anul 888. Faptele descrise, începând cu anul 935, se bazează pe propria lui expe​rienţă. Lucrarea se întrerupe în anul 949, când este trimis de regele Berengar II la Constantinopol. Liutprand nu are cuvinte de laudă faţă de regele Berengar II şi Regina Willa. în urma campaniei italiene a lui Otto, în care Liutprand îl însoţeşte, împăratul îl numeşte episcop de Cre​mona. El continuă să-1 slujească pe îm​părat, aflându-se în prim plan, atunci când acesta a intervenit în afacerile Sfântului Scaun, în 963 şi 965. El descrie aceste evenimente în Historia Ottonis. în

968, Liutprand este trimis la Con​stantinopol pentru a găsi o soţie potrivită pentru Otto II, fiul împăratului Otto. Misiunea a fost un eşec total, în cea de a treia lucrare a sa: Reia tio de legatione Constantinopolitana, relatează această misiune nereuşită şi constituie un viru​lent atac la adresa împăratului Nichifor II Phocas. Se pare că Liutprand voia să-1 incite pe Otto la un nou război contra bizantinilor din Italia de Sud. Liutprand a fost un bun cunoscător al limbii greceşti, lucru destul de neobişnuit pentru un apusean la acea vreme. Lucrarea sa Antapodosis, a fost folosită ca model de Adalbert* de Magdeburg, pentru propria sa istorie în care descrie evenimentele dintre anii 907-967. Lui Liutprand îi mai sunt atribuite: Chronicon; Adversaria şi Opusculum de vitis Romanorum pontifi-cum. Acestea sunt însă considerate neau​tentice.
Migne, PL, 136, 787-938; MGH, Scriptores Reritm Germanicarum in Usum Scholarum, 1915, ed. critică de J. Becker, trad. în engl. de F.A. Wright, The Works of Liudprand of Cremona, Broadway Medieval Library, London, 1930, cu introducere, p. 1-24; M. Lintzel, Studien iiber Liutprand von Cremona, Historische Studien, HFT., 233, Berlin, 1933, retip. în Ausgewălte Schriften, 2, 1961, p. 351-398; J. E. Rexine, The Roman Bishop Liutprand and Constantinople, în Greek Theological Review, 3, 1957, p. 197-211; Cross, Liutprand, în ODCC, p. 830; H.M. Klinkenberg, Liutprand de Cremona, în NCE, 8, p. 942-943; J. Koder, T. Weber, Liutprand von Cremona in Konstantinopel, Viena, 1980; M. Rentshcler, Liudprand von Cremona, Frankfurt am Main, 1981.
Longin
Longin (m. după 580), primul episcop monofizit al triburilor nobade din Nu-midia. A fost preot în Alexandria. Nu-

mele său figurează printre primii misio​nari trimişi în Numidia să încreştineze aceste triburi. Şi-a desfăşurat activitatea misionară, într-o primă etapă, între anii 537 şi 545, sub conducerea preotului alexandrin Iulian.  Teodosie, patriarhul monofizit de Alexandria, 1-a reţinut o vreme ca ajutor. După moartea patriarhu​lui, este chemat la Constantinopol, unde a fost hirotonit episcop. Intrând în con​flict cu diverse cercuri de la curtea impe​rială, este reţinut aici timp de trei ani, după care izbuteşte să se alăture triburi​lor pe care le-a convertit, unde rămâne timp de şase ani (569-575), aceasta fiind cea de a doua etapă a activităţii sale misionare. Revine la Alexandria în 577, însă este acuzat de erezie de noul patriarh de Alexandria, Damian, şi depus din treaptă. Triburile nobade rămân eredinf cioase episcopului lor, iar tribul alwah mi dorea să primească botezul decât de la el. Această misiune a fost ultima pe care el a săvârşit-o. De la el s-au păstrat, frag​mentar, trei  epistole în  limba siriacă: Epistola ad archimandritas; Epistola ad Johannem ex Beth Hanina şi Epistola ad Paulum Antiochenum.
CPG, III, 7217; CSCO, 17, 84-86, 241-244 textul epistolelor în siriacă şi CSCO 103, 58 şi urm., 168-170 trad. în franceză; E. Honigmann, Eveques et eveches, în CSCO, 127, 224-229; loan de Efes, Ist. bis., IV, 51-53; G. Ladocsi, Longin, în DECA, II, p. 1487; C. Schmidt, Longinus, în LACL, p. 404-405.
Luca
Luca sau Lucanus, potrivit tradiţiei, cel de al treilea evanghelist, autor al Evan​gheliei după Luca şi al cărţii Faptele Apostolilor. Locul său de origine nu este cunoscut cu certitudine. Tradiţia biseri​cească consideră că se trage din Antio-
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hia, deşi unele informaţii ar indica Filipi. Se crede că a fost medic de meserie, după cum deducem din modul în care Sf. Apostol Pavel îl menţionează (Col. 4, 14: 'doctorul cel iubit'). După sugestia lui Origen* şi Ieronim*, este posibil ca el să fi fost fratele lui Tit. A făcut parte din cei şaptezeci de ucenici, aleşi de Domnul nostru lisus Hristos. împreună cu Cleo-pa, sunt cei dintâi dintre ucenici care II văd pe Hristos cel înviat (Luca 24, 13-35). După convertirea lui Pavel, devine unul din colaboratorii săi apropiaţi, însoţindu-l în călătoriile lui misionare, fiind alături de el şi în cele două capti​vităţi din Roma (cf. Fapte 27, 1; 28, 16; Col. 4, 14; II Timotei 4, 11). Cunoscător al limbii greceşti, scrie Evanghelia numita după Luca, subliniind în special dumnezeirea lui Hristos şi universalitatea credinţei creştine. Evanghelia a fost scrisă, probabil, la Roma între anii 62-63. Tot el a scris, în perioada şederii la Roma, sau în altă localitate din Italia, Faptele Apostolilor, la sfârşitul anului 63. Este posibil ca el să fi continuat opera misionară a Sf. Apostol Pavel, predicând în Italia, Galia, Dalmaţia şi Macedonia, între anii 76-80. A decedat în Ahaia, de unde rămăşiţele sale pământeşti au fost transferate la Constantinopol în 387.
A. Harnack, Luke the Physician, 1907; A.T. Robertson, Luke the Historian in the Light of Research, 1920; K.H. Rengstorf, Das Evangelium nach Lukas, Gottingen, 1963; Luca, art. în Pr. Dr. loan Mircea, Dicţionar al Noului Testament, EIBMBOR, Bucureşti, 1995, p. 291.
Lucian de Antiohia
Lucian de Antiohia (240-312), preot în Antiohia şi martir al Bisericii în timpul persecuţiei lui Maximin (312), fonda​torul şcolii teologice din Antiohia. S-a

născut în Samosata, într-o familie pro​fund religioasă, îşi pierde părinţii când avea vârsta de 12 ani. A fost educat la Edessa sub îndrumarea unui oarecare Macarie, care 1-a iniţiat în studiul Sfintei Scripturi. Mai târziu, vine la Antiohia pentru a frecventa cursurile şcolii de aici. Această şcoală, întemeiată probabil de Malhion*, devenise de mare notorietate datorită controversei cu Pavel* de Sa​mosata. Aici au fost educate personalităţi ale lumii creştine ca, de exemplu, Lu​cian*, loan* Hrisostom, Diodor*, Teo-doret* sau Teodor* de Mopsuestia. Cu ajutorul lui Dorotei*, el realizează o nouă versiune a Septuagintei, care a fost folosită în Bisericile din Constantinopol, Asia Mică şi Antiohia, după cum ne informează Ieronim*. în critica biblică, Lucian respinge alegorismul origenist şi adoptă interpretarea literală. Folosind această interpretare, Şcoala antiohiană va produce comentarii biblice de mare va​loare. A condus Şcoala din Antiohia îm​preună cu Dorotei. Reţinem că aici au studiat adepţii ereziei lui Arie*; Arie însuşi, Eusebiu* de Nicomidia, Maris* din Calcedon, Leonţiu* din Antiohia, Eudoxius*, Teognis* din Niceea, Aste-rie*, care îl considerau pe Lucian ca autoritate, adoptând denumirea de 'collu-cianişti'. Cu timpul, Lucian a devenit mai conservator, îndemnând la martiraj în timpul persecuţiei lui Diocleţian. în cele din urmă, el însuşi este arestat în timpul persecuţiei lui Maximin. A suferit moarte de martir la Nicomidia. Trupul său a fost înmormântat la Qrepana în Bitinia. Moaştele sale au fost vizitate aici de împăratul Constantin, care a scutit cetatea de taxe şi i-a schimbat numele în Helenopolis. Un fragment din Apologia sa se păstrează la Rufin*. Lui Lucian îi este atribuit textul unui simbol de cre​dinţă cu nuanţe puternic antisabeliene,

care a fost prezentat la sinodul de la Antiohia din 341. Lucian a mai fost un cercetător dedicat al textului Sf. Scripturi şi pentru că a revizuit acest text, prin eliminarea barbarismelor şi clarificarea textelor neclare.  Citatele  scripturistice din Sf. Părinţi indică faptul că această versiune a sa a fost acceptată ca text stan​dard în Siria, Asia Mică şi la Constanti​nopol. Cercetările ulterioare au desco​perit că textul lucian ic este reprezentat în majoritatea manuscriselor greceşti şi că a fost inclus în 'Textus Receptus'. S-a pus mereu problema dacă acest Lucian, martir al Bisericii, a fost sau nu una şi aceeaşi persoană cu Lucian ereti​cul excomunicat de Biserică, sau dacă acesta din urmă a fost o altă persoană cu acelaşi nume. I.G. Coman opinează în favoarea existenţei a două persoane dife​rite. Controversa rămâne însă deschisă. Chiar dacă el este una şi aceeaşi per​soană, faptul că Lucian a rămas în Bise​rică timp de 30 de ani şi a suferit moarte de martir, ar putea fi un argument care să ducă la ştergerea păcatului de a fi căzut în greşeală doctrinară. La acest fapt se adaugă informaţia lui Ieronim potrivit căreia Lucian ar fi scris un libellus în vederea readmiterii sale în Biserică.
Migne, PG 92, 689; M. J. Routh, Reliquae sacrae, ed. a 2-a, 4, 1846, p. 3-10; Hefele, Istoria conciliilor, II, 77; Sozomen, Ist. bis., 3, 5; 6, 12; Ieronim, De viris illustribus, 77; A.von Harnack, Geschichte der altchrist-lichen Literatur, I, p. 526-531; F. Loofs, Le discours apologetique de S. Lucien d'Antioche (Rufmus, Hist.eccl. 9. 9.) RHE 22, 1926, p. 484-512; G. Bardy, Recherches sur saint Lucien d'Antioche et son ecole, Paris, 1936; K. Lattey, The Antiochene Text, Scriptura 4, 1951, p. 273-277; B.M. Metzger, Chapters in the History of New Testament Textual Criticism, New Testament Tools and Studies, IV, Leiden, 1963, p. 1-41 (The Lucianic Recension of the Greek Bible), cu

bibliografie; W. LOhr, Die Entstehung der homoischen und homousianischen Kirchen-parteien, Bonn, 1986; R.P.C. Hanson, The Search for the Christian Doctrine of God, Edinburgh, 1988, p. 79-84; G.T Stokes, Lucianus (12), art. în Smith-Wace, III, p. 748-749; G. Bardy, DTC, 9, p. 1024- 1031; Bardenhewer, II, 279-285; Altaner-Stuiber, 1980, p. 214 şi urm.; Quasten, Patrology, II, 142-144; I. G. Coman, II, p. 475-477; M. Simonetti, Lucien d'Antioche, în DECA, II, p. 1495-1496; T. Bohm, Lucianus vonAntio-chien, în LACL, p. 405-406, cu bibliografie.
Lucian de Caphargamala (Kaphar Gamala)
Lucian de Caphargamala, preot al bise​ricii din Caphargamala, localitate lângă Ierusalim, autorul vestitei scrisori despre, descoperirea, în 415, a relicvelor Sf. Ştefan, primul martir al Bisericii .creş​tine. Episcopul loan* de Ierusalim se pregătea să se deplaseze la sinodul de Ia Diospolis, unde urma să fie judecat Pelagiu*. La acesta vine preotul Lucian care îi relatează viziunea pe care a avut-o în legătură cu relicvele Sf. Ştefan, spu-1 nându-i că a primit sarcina de a le căuta. Episcopul loan se deplasează, împreună cu doi colegi, pe câmpul de lângă Dios​polis, unde ele au fost recunoscute şi transferate în biserica Sf. S ion din Ieru​salim. Din aceste relicve, o parte au fost încredinţate lui Pavel* Orosiu, spre a fi duse şi în Apusul creştin.
Migne, PL 41, 805-818; BHL, 7850-7852; Baronius, Martirologiul roman, 3 august; H. Delehaye, Commentarius Perpetuus in Martyrologium Hieronimianum, AA.SS., voi. 65, 1931, p. 10-11; M. Simon, St. Stephen and the Hellenists in the Primitive Church, 1958; J. Martin, Die 'Revelaţia s. Stephani' und Verwandtes, HJ, 77, 1958; p. 419-433; M.H. Scharleman, Stephen: a Singular Saint, 1968; V. Saxer, Morts, mar-
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tyrs, reliques, en Afrique chretiennes aux premiers siecles, Paris, 1980, p. 245-246; Altaner-Stuiber, 1980, p. 244, cu biblio​grafie; V. Saxer, Lucien de Carphagamala, în DECA, II, p. 1497; G. Rowekamp, Lucianus von Kaphar Carnala, în LACL, p. 406, cu bibliografie.
Lucian de Samosata
Lucian de Samosata (115/20-200), scri​itor satiric şi filosof din sec. II. S-a năs​cut la Samosata, în Siria, localitate nu departe de Cilicia, aşezată pe malul drept al fluviului Eufrat. Călătoreşte la Atena, Roma, de unde a fost expulzat, şi revine prin Asia Mică la Samosata. Se reîn​toarce la Atena, unde rămâne câţiva ani şi trece apoi în Egipt. Aici se stinge din viaţa înainte de anul 200. La început, principala sa îndeletnicire a fost retorica, pe care o părăseşte în favoarea filosofici, în scrierile sale a împrumutat teme din Aristofan, Theofrast şi Menip. Stilul său burlesc, relatările sale şi viziunea sa 1-au făcut deosebit de atractiv pentru uma​niştii renascentişti, ca: Erasmus, Ra-belais, Thomas More şi Fenelon. A fost considerat atât prieten, cât şi duşman al creştinismului, deşi în realitate el nu a fost nici una nici alta, deoarece cunoştea foarte puţin doctrina creştină. Este inte​resant pentru istoria creştinismului dato​rită lucrării sale De morte Peregrini. Peregrini, filosof şi personaj istoric, se converteşte la creştinism în Palestina, fiind pus în temniţă pentru credinţa sa. Apostaziază şi devine ascet cinic în Egipt De aici merge la Roma, de unde este alungat pentru injurii la adresa împăratului. Ajunge la Atena, unde se autoimolează în timpul jocurilor olim​pice, pentru a încorona, spunea el, o viaţă exemplară printr-o moarte exemplară. In această lucrare, Lucian face referiri la

creştini, pe care îi prezintă ca fiind milostivi, oricând gata să-i ajute pe cei în necaz, cum a fost şi cazul lui Peregrinus,
/\
sau să înfrunte moartea. Insă, crezând că Peregrinus era un impostor, îi consideră pe creştinii care 1-au ajutat ca fiind deosebit de creduli şi, ca urmare, îi ia în derâdere. Chiar dacă acest text al lui Lucian de Samosata nu este întru totul favorabil, el trebuie reţinut ca fiind una din mărturiile importante despre creştini în primele veacuri.
Opera completă ediţii moderne: C. Jacobitz, 4 voi., Leipzig, 1836-1841; 3 voi. Teub., 1852-1853; text original cu trad. în engl. A.M. Harmon ş. a., 8 voi. Loeb, 1913-1967; J. Bompaire, Lucien ecrivain, Bibliotheque des Ecoles fran9aises d'Athenes et de Rome, CXC, 1958; J. Schwartz, Biographie de Lucien de Samosate, Collection Latomus, LXXXV, 1965; M. Caster, Lucien et lapen-see religieuse de son temps, 1937, cu biblio​grafie; H. D. Betz, Lukian von Samosata und das Nene Testament, Religionsgeschichtliche und parănetische Parallelen, TU, LXXVI, 1961, cu bibliografie; E.R. Dodds, Păgân and Christian in an Age of Anxienty, Cambridge, 1965, p. 59-63, 120 şi urm., pas-sim, cu bibliografie; J.R.Mozley, Lucianus (8), în Smith-Wace, III, p. 744-748; Cross, Lucian of Samosata, în ODCC, p. 841; Altaner-Stuiber, 1980, p. 59; P. Siniscalco, Lucien de Samosate, în DECA, II, p. 1497-1498.
Lucianică, Versiunea
Este vorba de textul grec al Sf. Scripturi, revizuit de Lucian* de Antiohia. Lucian s-a străduit să elimine cuvintele obscure şi barbarismele, dând textului eleganţă stilistică şi făcându-1 uşor accesibil. Din modul în care această versiune a fost folosită de către Părinţii şi Scriitorii bi​sericeşti, deducem că această versiune a




devenit text standard în Siria, Asia Mică şi la Constantinopol.
B.M. Metzger, Chapter in the History of New Testament Textual Criticism, New Testament Tools and Studies, IV, Leiden, 1963, p. 1-41; G. Mercati, Di alcune testimonianze antiche sulle cure bibliche di S. Luciano, în Biblica, XXIV, 1943, p. 1-17; M. Spanneut, La Bible d'Eustathe d'Antioche - contribution ă l'his-toire de la 'version lucianique\ în F. L. Cross (ed.), Studia Patristica, IV, TU, LXXIX, 1961, p. 171-190; S. Jellicoe, The Septuagint and Modern Studies,Oxford, 1968, p. 157-171; Cross, Lucianic Text, în ODCC, p. 841.
Lucianus
Lucianus, cunoscut cu precădere sub numele de Lucanus, adept marcionit, deşi lucianiţii sunt consideraţi o sectă distinctă de marcionism, atât de către Origen*, cât şi de către Ipolit* şi urmaşii lui; dar lipsa unei relatări autentice cu privire la vreo diferenţă semnificativă între cele două doctrine ne determină să credem că el nu s-a separat de Marcion, ba chiar după moartea acestuia a fost predicator marcionit, se pare Ia Roma. Numai Terţul Han* pare să aibă cunoş​tinţe directe despre învăţătura lui Lu​cianus. El 1-a acuzat că a mers dincolo de ceilalţi eretici, că pur şi simplu a negat învierea sufletului. Epifanie* afirmă că această sectă era dispărută în vremea sa şi de aceea i-a venit foarte greu să afle detalii despre ea. (F.F.)
G. Salmon, Lucanus (1), în Smith-Wace, III,
p. 743.
LUCIFER (m. 370/1), episcop de Calaris (Cagliari) în Sardinia, înfocat antiarian. De altfel, tot ceea ce se ştie despre el, se leagă de controversa ariană. Nu este clar dacă el a fost african de ori-

gine, îl cunoaştem din momentul în care participă la sinodul de la Milano din 355, ca reprezentant al lui Liberiu, episcopul Romei. Lucifer a fost cel care i-a scris Iui Eusebiu* de Vercelli să participe la acest sinod şi, împreună cu acesta, refuză să iscălească actul de condamnare a lui Atanasie*. Ca represalii pentru neascul​tare, va fi trimis în exil, mai întâi la Ger-manicia în Siria, apoi la Eleutheropolis în Palestina şi în cele din urmă la The-baida în Egipt. Este eliberat de pedeapsa cu exilul de către Iulian în 362. în timp ce Eusebiu de Vercelli rămâne la Ale​xandria pentru a participa Ia sinodul de aici, Lucifer pleacă la Antiohia, unde se angajează în lupta antiariană, sprijinind gruparea extremiştilor niceeni, împotriva majorităţii moderate care îl susţinea pe Meletie*. Tensiunile care au izbucnit, au adâncit rupturile, făcând şi mai dificilă împăciuirea antiarienilor din Răsărit şi din Apus. Supărat că atitudinea sa nu a fost aprobată de Eusebiu, venit şi el la Antiohia, Lucifer se întoarce în Apus, trecând prin Neapole şi Roma. De la Lucifer au rămas cinci pamflete adresate împăratului Constanţiu şi scrise în perioada exilului: De non conveniendo cum haereticis; De regibus apostaticis; Pro sancto Athanasio; De non parcendo in Deo delinquentibw şi Moriendum esse pro De i Filio. Specificul acestor pam​flete rezidă în tonul aspru şi plin de amărăciune al autorului faţă de împăratul care a făcut pact cu ereticii. Argumentele sale sunt preluate toate din Sf. Scriptură, autorul având grijă să extragă de aici, până şi măsura pedepselor pe care Dum​nezeu le pregăteşte celor care se alătură ereticilor împotriva Bisericii. Apelând la Sf. Scriptură, Lucifer nu se angajează doar în polemică; el transferă istoria sa​cră a Vechiului Testament în viaţa sa. In acest fel, polemica pe care el o duce dobândeşte duhul biblic, care îi dă posi-
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bilitate autorului să apeleze la dreptatea divină. Din corespondenţa lui Lucifer avem scrisoarea adresată lui Eusebiu de Vercelli şi alte două scrisori din partea lui Atanasie, care s-au păstrat doar în latină.
Migne, PL,   13, 767-1049; CPL,  112-118; CCL 8, cu bibliografie; W. Harţei, CSEL, 14, 1886; V. Ugenti, De regibiis apostaticis et 'Moriendum  esse pro De i Filio\  Lecce, 1980; F. Piva, Lucifero di Cagliari contra l'imperatore Constanzo,  Trent,   1928;  G. ThCrnell, Studia Luciferana, Uppsala, 1934; M. Simonetti, Appunti per una storia dello scisma luciferiano, Atti del convegno di studi religioşi sardi, Padova, 1963, p. 63-81;   E. Âmman,  DTC  9,   l   (1926),   1032-1044; Bardenhewer,   111,   p.   469-477:   Altaner-Stuiber, 1980, p.367; Cross, Lucifer, art. în ODCC, p. 841-842; J. LI. Davies, Luciferus I,   art.   în   Smith-Wace,   III,   p.749-751; Quasten, Patrology, IV, p. 64-69, cu biblio​grafie; M Smionetti, Lucifer-Luciferiens, în DECA, II, p. 1498-1499; M. Durst, Lucifer von Gagliari, în  LACL,  p. 406-407,  cu bibliografie.
Luciferiană, Schisma
Luciferiană, Schisma. Termen folosit de istoricii moderni pentru a desemna în realitate mişcarea pornită la Roma, în jurul anului 380, de adepţii lui Lucifer, susţinători zeloşi ai doctrinei niceene. După puţinele informaţii în posesia noas​tră,  aceştia nu au  acceptat hotărârile moderate luate de Sinodul de la Ale​xandria din 362 şi de celelalte care au urmat, în cazul episcopilor care au iscălit formula pro ariană de la Rimini din 359, şi au dorit mai apoi să revină la orto​doxie. Din această pricină, luciferienii au refuzat comuniunea cu Damasus*, epis​copul Romei, care i-a hărţuit mereu în încercarea sa de a-i aduce în sânul Bise​ricii. Astfel de comunităţi au existat în

Spania, Italia, Germania, dar şi în Ră​sărit. Pentru studiul istoriei literaturii creştine, mişcarea este importantă dato​rită faptului ca unii din adepţii ei au scris opere de interes pentru Biserică, cum au fost Grigorie* de Elvira sau Faustin*. Se mai crede că luciferienilor le revine vina de a fi falsificat anumite documente în Spania, sau crearea unor documente cu specific propriu, cum ar fi tratatul pseu-do-atanasian De Trinitate, considerat a fi al lui Eusebiu* de Vercelli.
G. Kriiger, Lucifer, Bischofvon Calaris unddas Schisma der Luciferianer, Leipzig, 1886, retip., Hildesheirrk 1969; L, Saltet, Fraudes litteraires des schismatiques Luciferiens aux ÎVeetVe sie-des, BLE, 7, 1906, p. 300-326; Quasten, Patrology, IV, p. 67-68, cu bibliografie; M. Simonetti, Lucifer-Luciferiens, în DECA, p. 1498-1499; M. Durst, Lucifer von Cagliari, în LACL, p. 406-407, cu bibliografie.
Lucinius de Baetica
Lucinius de Baetica, creştin spaniol, înstărit, de la sfârşitul sec. IV. Este cu​noscut pentru două lucruri: lupta sa îm​potriva ideilor zoroastriene, introduse în Spania din Africa de Nord de către un oarecare Marcu şi răspândite de Pris-cillian, Agape şi alţii, şi pentru răspândi-
fy
rea unei literaturi biblice autentice. In acest scop, el a trimis scribi la Ierusalim, care să copieze manuscrisele biblice ale lui leronim* şi să le aducă în Spania. La revenirea copiştilor în Spania, leronim îi trimite acestuia o scrisoare.
W.H. Fremantle, Lucinus, în Smith-Wace, III, p. 752; J.M. Bover, La Vulgata en Espania, Estudios Biblicos, I, 1941, p. 18-22; T. Ayuso, La Vetus Latina Hispana, I, Madrid, 1953, p. 513; M. Dîaz y Diaz, Lucinus 4e Beiique, în DECA, II, p. 1500.

Lucius de Alexandria
Lucius de Alexandria, al treilea episcop arian de Alexandria în a doua jumătate a sec. IV. De origine din Alexandria, a fost hirotonit de episcopul George, după a cărui moarte devine conducătorul arie​nilor din acea localitate. Intră în conflict cu Atanasie* şi este exilat de mai multe ori. Revine în scaun doar după moartea lui Atanasie în 373. în timpul lui Petru II, care era ortodox, este silit să fugă la Roma, unde îi persecută în special pe călugării ortodocşi. După decesul împă​ratului Valens în 380, este alungat din Roma şi se refugiază în anturajul Iui Demofil de Constantinopol, cauzând mult necaz lui Grigorie* de Nazianz, în timpul scurtei sale şederi pe scaunul pa​triarhal, în 380, când acesta a fost trimis în exil, Lucius îl însoţeşte. De Ia Lucius a rămas un fragment dintr-o cuvântare pascală în care prezintă teologia sa despre Logosul-trup.
F. Diekamp, Doctrina Patrum de incarna-tione Verbi, MUnster, 1907, p. 65, XV retip. în 1981; W. Bright, Lucius (11), în Smith-Wace, III, p. 753-754; E. Prinzivalli, Lucius d'Alexandrie, în DECA, II, p. 1500; B. Windau, Lucius von Alexandrien, în LACL, p. 407-408, cu bilbiografie.
Luculentius
Luculentius, exeget latin biblic despre care nu se cunoaşte nimic. Sub numele lui s-au păstrat o serie de comentarii scurte la diverse pasaje, mai ales pauline, din Noul Testament, în comentariile sale, el face uz de lucrările exegeţilor anteri​ori, în special latini, ca Iernom* şi Au-gustin*. Anumite argumente antido-natiste şi ariene îl plasează, cu probabili​tate, în Africa de Nord în sec. W

Migne, PL 72, 803-860; CPL, 953; Morica, III, 2, 1555-1556; M. Simonetti, Luculentius, în DECA, p. 1500-1501; J. LSssl, Lucu​lentius, în LACL, p. 408, cu bibliografie.
Lupellus
Lupellus, haghiograf latin, ucenicul şi biograful Sf. Frodobertus. A decedat în jurul anului 673. Lucrarea sa, scrisă într-un stil concis şi condensat, s-a pierdut. Ea a constituit totuşi sursa principală de informaţie pentru biografia Sf. Frodo​bertus redactată de Ado*.
Mabillion, Acta SS. Ord. Bened, II, 634, par. 21, Paris, 1669; S.A. Bennett, Lupellus, art. în Smith-Wace, III, p. 761.
Lupus de Ferrieres sau
Lupus Servatus
^,
Lupus de Ferrieres sau Lupus SerVatus (802-862), abate, teolog, umanist din prima jumătate sec. IX. S-a născut în anuî 802 într-o familie aristocrată. Doi dintre fraţii săi, Heribold şi Abbo, au de​venit episcopi de Auxerre. Intră în mă​năstirea Ferrieres-en-Gâtinais, când
A
aceasta era condusă de Adalbert. In 828 este trimis la Fulda, unde a studiat sub îndrumarea lui Rabanus* Maurus. Ta​lentul lui de mare latinist este descoperit o dată cu apariţia primei sale scrisori în 830, din cele 132 care au fost adresate unor personalităţi din vremea sa: Ein-hard*, Hincmar* de Reims, Carol II Pleşuvul ş.a. Corespondenţa sa cuprinde un material documentar deosebit de important pentru istoria Bisericii la acea epocă. Participă la zece sinoade şi 3 diete care au avut loc în vremea sa. în pofida angajamentelor politice şi ale unor acti​vităţi bisericeşti care i-au solicitat destul timp, Lupus izbuteşte să transforme mănăstirea Ferrieres într-un mare centru
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cujtural. Aici a studiat, printre multe alte figuri de seamă ale vremii, Heiric* de Auxerre. Critica textuală promovată în această şcoală, a avut ecouri profunde în cercurile erudite din Apus. Au fost descoperite nu mai puţin de 20 de manu​scrise, dintre care 10 scrise de Lupus, care aparţin acestui centru cultural. Lupus a lăsat şi un segment literar haghiografic: Viaţa Sf. Wigbert (836) şi Viaţa Sf. Maximin de Trier (839). Pe lângă opera literară, menţionăm, în special, tratatul De Tribus Questionibus, în care abordează problema dublei predestinări, scris în apărarea lui Gottschalk* de Orbais. în acest tratat el apără augustinismul inte​gral, deşi într-un sens mai puţin rigid decât Gottschalk. El susţine că, în omul căzut voinţa liberă, lăsată în seama propri​ilor ei puteri, poate să aleagă numai răul; există deci o predestinaţie pentru pedeap​să veşnică şi o alta pentru fericirea veşnică. Textul din l Timotei 2, 4, potrivit căruia Dumnezeu voieşte ca toţi oamenii să fie mântuiţi, trebuie aplicat doar cu referire la cei aleşi. Acest tratat 1-a deter​minat pe M. Grabmann să-1 considere pe Lupus ca predecesor al scolasticii.
Migne, PL, 119, 427-700; cele mai bune ediţii menţionate în: Index scriptorum... Novum glossarium mediae Latinitatis ab anno DCCC usque ad annum MCC, F. Blatt (ed,), Copenhaga, 1957; W. Levison, Eine Predigt des Lupus von Ferrieres, Aus Rheinischer und frănkischer Fruhzeit, DUsseldorf, 1948, p. 557-566; poeme: MGPoetae, 4, 1032, 1052; scrisorile: E. Dummler, în MGH, Epislolae, VI, 1925, p. 1-126; E.S. Duckett, Carolingian Portraits: A Study in the NinethCentury, Ann Arbor. 1962, p. 161-201; C.H. Beeson, Lupus of Ferrieres as Scribe and Text Critic: A Study ofhis Autograph Copy of Cicero's De or ci​tare..., Cambridge, Mass., 1930, p. 161-201; Cross, Lupus, Servatus. în ODCC, p. 846, cu bibliografie; R.B. Palmer, Lupus of Ferrieres, în NCE, 8, p. 1078, cu bibliografie.

Lupus de Troyes
Lupus de Troyes (395-479), episcop de Troyes. S-a născut în jurul anului 395, la Tullum Leucorum (Toul), într-o familie aristocrată, care i-a dat o educaţie aleasă. Se căsătoreşte cu Pinieniola, sora lui llarie* de Arles. Sub influenţa lui Hono-ratus* şi cu consimţământul soţiei, se re​trage la Lerins. Aici duce o viaţă severă, ascetică sub îndrumarea aceluiaşi Hono-ratus, luând voturile monahale. După un an, pe când se afla în drum spre Matisco (Macon), pentru a-şi vinde averile, tre​când prin Toyes, i se cere să devină epis​cop în locul Iui Ursus care decedase. Ca episcop a dus aceeaşi viaţă ascetică, dă-ruindu-se slujirii turmei sale. Un sinod local din Troyes îl numeşte să facă parte din grupul de teologi, condus de Gher-man, care să meargă în Britanny pentru a ajuta în lupta împotriva pelagianismului. în 453 izbuteşte să evite distrugerea oraşului de hoardele lui Attila. Lupus a decedat în anul 479.
De la el a rămas o scrisoare către Talasie, episcop de Angers, scrisă împreună cu episcopul Euphonius, De soîemnitatibus et de bigamis clericis, et iis qui coniugati assumuntur, în care abordează câteva probleme importante privind căsătoria celor care se pregătesc pentru preoţie. Sidonius Apollinaris i-a adresat lui Lupus patru scrisori care s-au păstrat şi în care are cuvinte alese despre el.
Migne, PL 58, 66-68; B. Krusch, ed., Vita S. Lupi, în MHG Ser. Mer. VII, 1920, p. 284-302; R.T. Smith, Lupus (2), art. în Smith-Wace, 111, p. 762-763; E. Griffe, La Gaule chretienne ă l'epoque romaine, II, Paris, 1966, p. 301-304; R. W. Mathisen, Hilarius, Germanus and Lupus. The Aristocratic Background of the Chelidonius Affair, în Phoenix 33, 1979, p. 160-169; Tixeront, Patrologie, p. 365; Quasten, Patrology, IV, p. 525-526; A. Hamman, Loup de Troyes, în DECA, II, p. 1487.
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Macarie
încercarea de clarificare a problemelor legate de opera atribuită lui Macarie* Egipteanul a dus la descoperirea unui alt Macarie, numit Simeon (şi uneori Si-meon Stilitul), identificat cu Simeon de Mesopotamia (Dorries), activ în Antio-hia între anii 385-430. O mare parte din lucrările sale a fost deja editată, însă materialul folosit datează din evul me​diu. O serie de lucrări minore, încă nu au fost editate. Editarea acestor lucrări şi posibila descoperire a unor noi manu​scrise vechi, pot arunca o nouă rază de lumină asupra operelor macariene. Ma-carie/Simeon s-a inspirat din vocabula​rul lui Eustatie* de Sevastia şi din răs​punsurile lui Vasile* cel Mare, în acest ultim caz, nu fără rezerve (Gribomont). O parte din operele lui Macarie/Simeon sunt amestecate cu lucrările altor scriitori, ca Vasile, Isaia şi Marcu. Cele 50 de omilii duhovniceşti atribuite lui Ma​carie* Egipteanul sunt puse sub numele său. Cercetările nu sunt încă definitive în cazul celor doi Macarie şi de aceea nu putem face evaluări finale.
H. Bethold, Makarios/Symeon, Reden und Briefe. Die Sammlung, I, Berlin, 1973 în 2 voi.; H. Dorries-E. Klostermann-W. Kroeger, Die 50 geistliche Homilien des Makarios, Berlin 1962; E. Klostermann, Nene Homilien des Makarios/Symeon, I. Aus Typus III, Berlin, 1961; A. Vobus, On the Historical Import ance of Ps.-MaCarius, Stockholm, 1972; H. DBrries, Die Theologie des

Makarios/Symeon, Gâttingen, 1978; V. Desprez, Ps.-Macaire. Oeuvres Spirituelles, I, SCh. 275, Paris, 1980; W. Strothmann, Schriften des Makarios/Symeon unter dem Namen Ephraem, Wiesbaden, 1981; Idem, Die syrische Uberlieferung der Schriften des Makarios, 2 voi., Wiesbaden, 1981; DSp., 10, 20-38; J. Gribomont, Macaire (Symeon), în DECA, p. 1509-1510; K. Fitschen, Măcar ins der Âgypter/Simeon, în LACL, p. 409-410, cu bibliografie.
Macarie
Macarie, creştin din Roma de la sfârşitul sec. IV. Este autorul unei lucrări despre providenţa divină, în contrast cu noţiu​nea păgână de soartă şi cu astrologia păgână. Având oarecare dubii cu privire Ia interpretările sale, el îl contactează pe Rufm*, care sosise la Roma în 397, ru-gându-l să îi furnizeze informaţii din scrierile părinţilor greci în legătură cu problema care îl preocupa. Drept răs​puns, Rufm îi traduce un panegiric dedi​cat lui Origen* de martirul PamfiI (lero-nim susţine că autorul acestui panegiric este Eusebiu*). Tot la cererea acestuia, Rufin traduce cartea lui Origen, Ilepi ocp^tov, stârnind prin aceasta o vie con​troversă, care a dus la redactarea celor două Apologii ale lui Rufm şi Ieronim*.
W.H. Fremantle, Macarius (24), în Smith-Wace, III, p. 775.
Macarie Alexandrinul
Macarie Alexandrinul (sec. IV), eremit egiptean, contemporan al lui Macarie* Egipteanul cu care a fost adeseori con​fundat. Este de origine din Alexandria, de unde porecla care i s-a dat, de 'oră-şanuP. S-a născut înainte de anul 300 şi a decedat în jurul anului 394. în anul 335, se retrage în pustia Cel l ia. Aici l-a cunos-
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cut Paladie*, cu trei ani înainte de a se fi mutat la Domnul. A fost hirotonit preot la o vârstă înaintată. Paladie vorbeşte despre asceza eroică trăită de Macarie. Lucrările care i-au fost atribuite nu îi aparţin. Este vorba de Ser mo S. Macarii Alexandrini de exitu statuque animarum post hanc vitam; două reguli monahale: S. Macarii Alexandrini abbatis Nitriensis regula ad monachos şi S. Serapionis, Macarii, Paphnutii et alterius Macarii regula ad monachos.
Migne, PG 34, 261-264; 957-970; 971-978; G. Bunge, Evagre le Pontique et Ies deux Macaire, Irenikon, 56, 1983, p. 215-227; Quasten, Patrology, III, p. 168-169; Altaner-Stuiber, 1980, p. 265; Cross, St. Macarius of Alexandria, art. în ODCC, p. 853; I. G. Coman, III, p. 429-430; P. Bruns, U. Hamm, Macarius der Alexandriner, în LACL, p. 410, cu bibliografie.
Macarie de Antiohia
Macarie de Antiohia (sec. VII), patriarh de Antiohia între 649-681. Macarie preia tradiţia monotelită a celor doi predece​sori ai săi, devenind conducătorul mono-teliţilor la sinodul şase ecumenic care a avut loc la Constantinopol în 680. Actele acestui sinod păstrează mărturisirea lui de credinţă (Ecthesis) şi o serie de inter​venţii făcute în timpul lucrărilor sino​dale. Au mai supravieţuit şi o serie de fragmente din omiliile şi tratatele sale.
Mansi, 11, 349-360; Labbe, VI, 743-752; CPG, 7625: E. Venables, Macarius (10), în Smith-Wace, III, p. 771-773; J. Rissberger, Das Glaubembekenntnis des Patriarchen Makarius von Antiochien des Hauptes der Monotheleten aiif den sechsten allgemeinen Konzil, Offenbach, 1940; S.J. Voicu, Macaire d'Antioche, în DECA, II, p. 1510; B. Windau, Macarius von Antiochien, în LACL, p. 410.

Macarie Egipteanul
Macarie Egipteanul (300-390), supranu​mit Macarie cel Bătrân sau cel Mare, este considerat personajul principal al aşeză​mintelor monahale din pustiul Skete (Wadi-el-Narrun), întemeiate de Ammon*, contemporan al Sf. Antonie* cel Mare. S-a născut în Egiptul de Sus, în anul 300, retrăgându-se în pustiu la vârsta de 30 de ani. Datorită vieţii sale sfinte deosebite, a primit darul profeţiei. Despre viaţa şi faptele sale avem date la Paladie*, Ru-fin* şi în Apophtegmata*. A primit harul preoţiei, impunându-se ca învăţător şi predicator. L-a vizitat de mai multe ori pe Sf. Antonie. Episcopul arian Lucius* din Alexandria îl exilează pe o insulă de pe Nil, în virtutea edictului împăratului Valens. Revine în pustiu, unde se stinge din viaţă la venerabila vârstă de 90 de ani.
Deşi nici Paladie şi nici Rufm nu vorbesc despre o operă scrisă a lui Macarie, manu​scrise de mai târziu îi atribuie o serie de precepte, scrisori, rugăciuni, omilii şi chiar tratate. Dacă Macarie a fost sau nu autorul scrierilor care îi sunt atribuite, este încă o problemă în dezbatere. J. Stiglmayr şi Werner Jaeger pun scrierile pseudomacariene sub influenţa lui Gri-gorie* de Nyssa, iar alţii, ca Louis Ville-court, G. L. Marriot, Hermann Dorries sau G. Quispel, leagă accentele mistice şi nuanţele eretice din acest corpus de in​fluenţe mesaliene sau gnostice. Cert este că ceea ce s-a pus sub numele lui Maca​rie, transmite un mesaj duhovnicesc ales şi de mare răsunet, în pofida unor filiaţii teologice, uneori considerate îndoielnice în ceea ce priveşte autenticitatea doc​trinei. Ne referim la nuanţele mesaliene (de la cuvântul siriac mesallein - rugă​tori, oameni rugători), care s-au strecurat în unele din omiliile sale. Astfel Cele 50 de omilii duhovniceşti rămân coloană

vertebrală pentru mistica şi speculaţiile spirituale, medievale şi moderne, graţie înaltului nivel intelectual, profunzimii spirituale şi evlaviei pe care o răspân​desc. Cât priveşte locul unde corpusul macarian a fost scris, acesta nu este Egiptul, ci, după câte se pare, Siria. Pe lângă cele 50 de omilii, lui Macarie îi mai este atribuită o serie de scrisori. Dintre acestea, una specială. Scrisoarea cea mare, s-a bucurat de atenţie deose​bită din partea cercetătorilor. Ea este considerată a fi cel mai extins tratat teo​logic aparţinând lui Macarie. Versiunile arabe ale acestei scrisori dau ca autor pe un oarecare Simeon, nume întâlnit şi în traducerile slavone. Pe lângă omilii şi scrisori mai găsim, sub numele lui Macarie, şapte tratate scurte despre viaţa ascetică, între acestea, unul tratează De​spre desăvârşire, iar altul Despre rugă​ciune. Acestea sunt extrase din Scrisoa​rea cea mare şi reprezintă o parafrazare a operei Sf. Grigorie* de Nyssa Despre aşezământul creştin. S-au păstrat şi două rugăciuni, una adresată lui Dumnezeu cel întreit şi alta către îngerul păzitor.
Migne, PG 34, 235-262; 405-822; 821-968; A. J. Mason, Fifty Spiritual Homilies of St. Macarius ihe Egyptian, SPCK, London, 1921; Epistola Macarii monachi ad flhos Oei, în Migne, PG 34, 406-410; W. Jaeger, Two Rediscovered Works of Ancient Chris-tian Literature: Gregory of Nyssa and Macarius, Leiden, 1954, p. 233-301 (nouă ediţie, text grec); Cicerone lordăchescu, Omilii duhovniceşti de Sf. Macarie Egiptea​nul, traducere din greceşte, ed. I, Chişinău, 1931; ed. a II-a,Chişinău, 1932; Sfântul Ma​carie Egipteanul, Scrieri, trad. de Constantin Corniţescu, introducere, indici şi note de M. Chiţescu, în P.S.B. voi. 34,^E1BMBOR, Bucureşti, 1992; D. Stăniloae, în jurul 'Omi​liilor duhovniceşti' ale Sf. Macarie Egip​teanul, în Mitropolia Olteniei, 1957, 9, p. 15-18; G. Graf, Geschichte derchristlichen ara-

bischen Literatur I, ST, 118, Cetatea Vatican, 1944, p. 389-395; E. Peterson, Macario U Grande, EC 7, 1951, p. 1740 şi urm.; Cross, St. Macarius ofEgypt, art. în ODCC, p. 853-854; Altaner-Stuiber, 1980, p. 264 şi urm.; L G. Comans III, p. 396-429; Quasten, Patro​logy, III, p. 161-168, cu bibliografie; J. Gribomont, Macaire (Symeon), în DECA, II, p. 1509-1510; idem, Macaire d'Egypte* în DECA, M, p. 1510; K. Fitschen, Macarius der Âgypter/Symeon, în LACL, p. 409-410, cu bibliografie.
Macarie II de Hierapolis
Macarie II, episcop de Hierapolis între anii 563-575, este cunoscut ca autor al unei singure epistole adresate unui cato-licos armean.
V. Hakobian, Kanonagirk' Hayoc\ Erevan,
1971, p. 216-229 (text armean); d Rovve-
kamp, Macarius U. von HierapQliş, în
LACL, p. 410.
\w ,
Macarius Magnes
Macarius Magnes (sec. IV-Y), apologet creştin, episcop de Magnesia. Despre viaţa lui nu cunoaştem decât câteva date; că a participat la sinodul de la Stejar în 403, fiind acuzatorul lui Heraclide*, pe care loan* Hrisostom 1-a hirotonit epis​cop de Efes, şi că este autorul unei apo​logii, intitulate Apocritikos ('ArcoKpi-TiKoq ti MovoyevTţq rcpoc; "EM/nvaq), scrisă în cinci cărţi, sub forma unui dia​log între autor şi un filosof păgân neo​platonician, probabil Porfiriu (Harnack ş.a.) sau Hierocles (Duchesne), tot neo​platonician, guvernator al Bythiniei, care a scris la rândul lui două cărţi, sub titlul, Phiialethes sau 'Prietenul Adevărului', fiind şi unul dintre instigatorii persecuţiei din timpul lui Diocleţian. Din Apocri​tikos s-a păstrat în întregime doar cartea
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a treia, celelalte cărţi fiind deteriorate sau păstrate fragmentar. Ca apologie, această lucrare nu iese în evidenţă ca fiind un text creştin, ci mai degrabă ca o relatare exactă a obiecţiilor păgâne aduse creşti​nismului şi, în acest sens, dându-ne posi​bilitatea de a cunoaşte diverse tipuri de propagandă anti-creştină (Quasten). Critica păgână vizează câteva versete selectate din Evanghelii, Faptele Apos​tolilor şi Epistolele pauline. Se întâlnesc şi obiecţii la Vechiul Testament, în rest, este vorba de probleme pur doctrinare, cum ar fi monarhismul lui Dumnezeu, învierea, iar cu referire la Evanghelii, cuvintele şi minunile Mântuitorului.
Migne, PG 10, 1343-1406; CPG 6115-6118; DSp 10, col. 13-17; C. Blondei şi P. Foucart, Măcar i i Magnet is quae supesunt ex inedita codice. Paris, 1876, cuprinzând versiunea descoperită în Grecia. T. W. Crafer, The Apocriticus of Macarius Magnes, SPCK, London 1919; Idem, Macarius Magnesius, a Neglected Apologist, JThSt, 8, 1906/7, p. 401-423; L. Duchesne, De Macario Magnete et scriptis eius. Paris, 1877; G. Schalkhauser, Zii den Schrifien des Makarios von Mag-nesia, TU 31, 4, Leipzig, 1907; G. Salmon, Macarius Magnes, art. în Smith-Wace, III, p. 766-771; L. Duchesne, De Macario Magnete et scriptis eius, Paris, 1877; G. Schalkhauser, Zu den Schriften des Makarios von Mag-nesia, TU 31, 4, Leipzig, 1907; G. Bardy, DTC 9, 1456-1459; Quasten, Patrology, III, p. 486-488, cu bibliografie; Cross, Macarius Magnes, art. în ODCC, p. 854; S.J. Voicu, Makarios Magnes, în DECA, II, p. 1520, cu bibliografie; M. Biermann, Macarius Magnes, în LACL, p. 410-411, cu biblio​grafie.
Macarie de Tkow
Macarie de Tkow, călugăr şi mai apoi episcop de Tkow. Tradiţia Bisericii copte susţine că el a participat la sinodul patru

ecumenic de la Calcedon, ca susţinător al lui Dioscor*. După revenirea sa în Egipt, este obligat să se refugieze la Canope. întrucât nu a acceptat să iscălească Tomosul lui Leon, a fost ucis de către un funcţionar imperial, îi este atribuită o omilie în cinstea lui Mihail Arhanghelul, în care, pe lângă preamărirea Arhan​ghelului Mihail, el se lansează într-o serie de atacuri şi invective la adresa femeilor.
D.W. Johnson, A Panegyric on Macarius Bishop of Tkow, CSCO, 415-416, Louvain, 1980; G. Lafontaine, Homelie sur St. Michel, Mus<km 92, 1979, p. 301-320; T. Orlandi, Macaire de Tkow, în DECA, II, p. 1511; P. Bruns, Macarius von Tkow, în LACL, p. 411.
Macedoniu
Macedoniu, al doilea episcop de Mop-suestia, urmaşul lui Teodor* de Mop-suestia în scaunul episcopal. Numele său este menţionat între Părinţii participanţi la sinodul întâi ecumenic de la Niceea din 325. Se raliază taberei lui Eusebiu* de Nicomidia, devenind una dintre figu​rile proeminente ale eusebienilor. în 335, la sinodul din Tyr, este numit membru în comisia de cercetare a lui Atanasie*. Participă apoi la sinodul de la Sardica, după cum reiese din scrisoarea sinodală adresată eusebienilor. Este prezent şi la sinodul scizionar de la Philippopolis. Scrisoarea sinodală redactată cu această ocazie menţionează că Macedoniu 'a ars cărţile magice ale episcopului dac Paulinus'. în 344 face parte din delegaţia antiohiană care se deplasează în Italia, pentru a prezenta lui Constant Ecthesis makrostichos, crezul sinodului antiohian. Liberius, episcopul Romei, menţionează într-o scrisoare că Macedoniu a fost prezent şi la un sinod de la Milano, când, împreună cu celelalte trei persoane care




îl însoţeau, Demofil, Eudoxki şi Marty-rius, au părăsit sinodul refuzând să sub​scrie condamnarea lui Arie. Pentru ulti​ma dată, Macedoniu este menţionat între cei care au subscris prima formulă de credinţă de la Sirmium în 351.
Mansi, II, 1125D, 1308; idem, III, 133A, 138, Î37A; Ilarie, Fragm., în Migne, PL 10, 674C; Fotie, în Migne, PG 104, 126B; C. Hoit, Macedonius, în Smith-Wace, III, p. 775; Simonetti, passim; E. Prinzivalli, Macedonius, în DECA, II, p. 1514.
Macedoniu
Macedoniu, vicarius Africae, în 413/4, cu sarcina de a impune donatiştilor recal​citranţi hotărârile imperiale. Augustin* şi câţiva episcopi africani intervin în nu​mele acestora. Macedoniu acceptă inter​venţia, însă solicită de la Augustin moti​vele pentru care Biserica este de acord cu un tratament blând faţă de ei. S-au păstrat două scrisori pe care el i le-a adresat lui Augustin şi răspunsurile acestuia.
PLRE, II, 697; PAC, I, 659-661; H.W. Phillott, Macedonius (5), în Smith-Wace, III, p. 778; A. Di Berardino, Macedonius, în DECA, II, p. 1514-1515.
MACEDONIU (m. 362), episcop de Constantinopoi. După moartea episcopu​lui Alexandru în 336, scaunul episcopal de Constantinopoi a fost contestat de doi rivali: Pavel, reprezentant al taberei orto​doxe, şi Macedoniu, care era susţinut de către arieni. Cel ales a fost Pavel, însă nu pentru multă vreme, deoarece împăratul Constanţiu convoacă un sinod al epis​copi lor arieni la Constantinopoi şi îl trimite în exil. Spre marea dezamăgire a lui Macedoniu, în locul rămas vacant nu este numit el, ci Eusebiu* de Nicomidia. Eusebiu decedează Ia scurtă vreme după

sinodul de la Antiohia din 341, care îl depune pe Atanasie*, şi după ce a făcut intervenţii pe lângă papa luliu ca acesta să cerceteze cazul, îndemnându-1 să ia hotărâri împotriva ortodocşilor. Moartea lui a declanşat noi ostilităţi între Pavel, episcopul exilat, şi Macedoniu. Ade​seori, ostilităţile nu au fost lipsite de vio​lenţă. Pavel revine în scaun, în timp ce tabăra ariană se adună şi-1 hirotoneşte pe Macedoniu în Biserica Sf. Pavel din Constantinopoi. Violenţa declanşată a fost atât de mare, încât împăratul Con​stanţiu îl trimite pe generalul Hermo-gene, care intervine în vederea înlăturării
*"'
/>*
lui Pavel. In timpul ciocnirilor care au avut loc, generalul îşi pierde viaţa, îm​păratul vine de la Antiohia şi îl exilează pe Pavel, iar pe Macedoniu îl ceartă pen​tru că a acceptat hirotonirea ca episcop fără numirea imperială şi pentru tulbu​rarea pe care a pricinuit-o. Cu toate aces​tea, i se permite să slujească în calitate de episcop în biserica în care a fost hiro​tonit, prin aceasta tabăra ariană trium​fând. Pavel pleacă la Roma pentru a in​terveni pe lângă episcopul de aici în fa​voarea lui Atanasie şi a sa. El vine cu scrisori din partea episcopului Romei, care îl repune în scaun. Pavel este din nou alungat, din porunca împăratului, de către prefectul oraşului şi trimis în exil la Tesaionic. Macedoniu este instalat ca episcop de către prefect. Evenimentul nu a decurs fără curgere de sânge. Se spune că atunci când cei doi au ajuns la bise​rică, mulţimea era atât de înţesată, încât a trebuit să i se facă drum cu sabia până la altarul bisericii. Socrate* menţionează cu amărăciune că Macedoniu a fost pus în scaun de către prefect, şi nu de canoanele bisericeşti, fără a se ţine cont de calami​tatea al cărei autor era. El deţine scaunul un răstimp de aproximativ şase ani, pe​rioadă în care s-a dezbătut problema
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depunerii lui Pavel şi a lui Atanasie, în diverse sinoade şi contra-sinoade. In cele din urmă, împăratul Constans din Apus îl pune pe Constanţiu în faţa unei alterna​tive dificile: instaurarea lui Pavel, sau războiul în cazul în care el nu respectă hotărârea sinodului de la Sardica. Pavel este repus în scaun, iar Macedoniu se retrage. Evenimentul nu a durat multă vreme deoarece, prin uciderea lui Con​stans în 350, Apusul trece sub dominaţia lui Constanţiu. Pavel este trimis în exil, iar după informaţia lui Socrate, a fost strangulat la Cucusus în  Capadocia. Edictele imperiale care au urmat, au per​mis grupării ariene să se considere stă​până în Biserică. Se spune că revenirea în scaun a lui Macedoniu a fost pavată de multe crime şi fărădelegi. Atât de mari au fost nelegiuirile acestuia, încât împăratul însuşi a consimiţit să fie înlăturat din scaun de către sinodul arian din 360. Ma​cedoniu s-a retras într-o biserică subur​bană, unde a decedat, în acest răstimp, el a formulat ideile sale eretice prin care respingea  divinitatea  Duhului  Sfânt, fiind considerat întemeietorul  grupării eretice cunoscută, după numele său, ca macedonieni,  sau ca pnevmatomahi*. Acest lucru este susţinut de istoricii bi​sericeşti Sozomen* şi Socrate* şi de scri​itorii latini Ieronim* şi Rufm*, deşi pă​rerile în această privinţă sunt împărţite.
J.M. Fuller, Macedonius (2), în Smith-Wace, HI, p. 775-777; F. Loofs, în PRE, ed. 3-a, XII, 1903, p. 48-48; G. Bardy, în DTC, IX, 1926, col. 1464-1478; Cross, Macedonius, în ODCC, p. 856; F. Loofs, Zwei macedoniani-sche Dialoge, Sitz. d. Preuss. Akad., 1914, p. 526-551; idem, D ie Christologie der Ma-cedonianer, Geschichtliche Studien flir A. Hauck, Leipzig, 1916, p. 64-76; M. Si-monetti, Macedonius - Macedoniens, în DECA, II, p. 1515.

Macrobiu
Macrobiu (m.365), episcop donatist de Roma, după Optatus*, contemporan cu Siricius (384-398) şi urmaş al lui En-colpius. Ghenadie* afirma că Macrobiu a fost la început ortodox şi că ar fi scris un tratat, intitulat: Ad confessores et vir-gines, identificat de G. Morin cu De sin​gularitate  clericorum  a  lui  pseudo-Ciprian. De altfel, de la el ne-a rămas o epistolă: Epistula de passione martyrum haaci  et  Maximiani,  care   relatează despre pătimirile a doi laici donatişti în timpul persecuţiei macariene din 347, despre care se spune că ar fî fost declan​şată de către traditores* catolici. Macro-bius a decedat în anul 365 şi a fost urmat în scaun de Lucian şi apoi de Claudian.
Migne, PL 8, 767-774; idem, PL 8, 778-784;
CPL 721; G. Morin, în RBen., 8, 1891, p.
236-237;  Monceaux, 5, p.  52-98; A.Von
Harnack, Der pseudocy>prianische Traktat de
singularitate  clericorum,  Leipzig,   1903:
H.W. Philiott, Macrobius (1), în Smith-Wace,
III, p. 781; Bardenhewer, III, p. 490; W.H.C.
Frend, The Donatist Church, A Movement of
Protest in Roman North Africa, Oxford2,
1971, p.   185-187;  F.  Scorza Barcellona,
Macrobe, în DECA, II, p.  1516-1517; W.
Geerlings, Macrobius, în LACL, p. 411.
Maelruain
Maelruain (m. 792), (Maolruain, Moel-ruan, Molruan), stareţ al mănăstirii Tallaght, Dublin, numit adeseori 'epis​cop şi ostaş al lui Hristos'. Despre faptele sale înainte de întemeierea mănăstirii Tallaght, nu avem informaţii. Activitatea sa de mai târziu este mereu pusă în legă​tură cu Sf. Aengus Culdeul, care a venit la Tallaght în timp ce funcţia de abate era deţinută de Maelruain. El a deţinut stă-reţia până la moarte, fiind totodată şi episcop. Alături de Aengus, este autorul

unui martirologiu: Martyrologium Aen-gusii filii Hua-oblenii, et Afoelruanii, cunoscut sub denumirea de Martyro​logium Tamlachtense sau Martirologiul din Tallaght^ după locul unde a fost scris. în editările ulterioare, numele celor doi nu au mai fost inserate. De Ia Maelruain a rămas şi o regulă monahală, păstrată în Leadhar Breaci sau Cartea pestriţă, din Biblioteca Academiei regale irlandeze.
Skene, Celtic Scotland, II, p. 254-245, 358; O'Hanlon, St. Aengus the Culdee, passim; Colidei, în DCA, I, 402; J. Gammack, Maelruain, art. în Smith-Wace, III, p. 782.
Magnus
Magnus (Magno), arhiepiscop de Sens, consacrat de către Leon III în 801, în tim​pul vizitei împăratului Carol cel Mare la Roma. Magnus a activat în grupul de teologi eminenţi, cărora împăratul le-a încredinţat diverse sarcini în conducerea ţării, făcând parte totodată din cercul său intim, îndeplineşte funcţia de missus domimcus pentru districtele Orleans, Troyes, Langres, Besanţon şi Autun. Este unul dintre destinatarii scrisorii cir​culare în privinţa botezului, pe care Carol o trimite sufraganilor săi, între care Theodulfus de Orleans, care îi dedică lui Magnus tratatul său, De ordine baptismi. Suntem în posesia scrisorii de răspuns a Iui Magnus către împărat, cu titlul Libellus de mysterio baptismatis. EI a mai scris câteva notae juris sau, după cum le numeşte el însuşi, juris 077//£Îa, care reprezintă o listă de abrevieri folosite în jurisprudenţa romană. A dece​dat în anul 818.
Migne, PL 102, 981-984; S.A. Bennett, Magnus (2), în Smith-Wace, III, p. 784.
Malalas, loan vezi loan Malalas

Malchus
Malchus, istoric bizantin de la începutul sec. VI. Principala sa lucrare este intitu​lată Bi>£avcuxKa, concepută, după infor​maţiile date de Fotie*, în şapte cărţi, cuprinzând evenimentele de la moartea împăratului Leon I (474 d. Hr.) şi până la moartea lui Nepos în 480. Tot Fotie spune că Malchus a mai scris şi alte lucrări şi că a făgăduit că va mai scrie, dacă viaţa îi va fi cruţată. Suidas* men​ţionează că Malchus a fost un sofist bi​zantin, şi că istoria lui a început relatarea cu domnia împăratului Constantin I şi duce până la Anastasie I, în anul 491. Neconcordanţa între cei doi istorici pare să fie cauzată de faptul că Malchus şi-â publicat lucrarea pe părţi, iar Fotie nii a văzut decât o parte, mai ales că afirmaţia lui Suidas este coroborată de EuddcjiaL Lui Malchus îi datorăm descrierea Dis​trugerii marii biblioteci din Constanti-nopol, în timpul bătăliei uzurpatoare a lui Basilisc (475-477), când au fost arse peste 120.000 de volume. Ca istoric, Malchus a fost deosebit de apreciat. Istoria sa a fost citată de Suidas şi este una dintre sursele principale din care s-a luat pentru întocmirea lucrării intitulate 'EKXoyai rcepi Tcpeaftecov, compilată Ia porunca lui Constantin Porfirogenetul. Cât despre persoana lui Malchus, Fotie spune că ar fi fost originar din Filadelfia, probabil oraşul cu acelaşi nume Ia est de Iordan, vechiul Rabbah, că a fost profe​sor de retorică şi a împărtăşit credinţa creştină.
Constantin Porfirogenetul, în Migne, PG 108, 755-791; Niebuhr, Excerpta de Legationibus, în Corp. Script. Hist. Byz., ed. Bonn.p. VI; Mueller, Fragm., Hist. Gr., IV, p. 112-132; T.W. Davids, Malchus (3), în Smith-Wace, III, p. 789.
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Malhion
Malhion (sec. III), preot în Antiohia, eru​dit şi conducător al unei şcoli de retorică din acelaşi oraş. A jucat un rol deosebit de important în depunerea ca eretic al lui Pavel* de Samosata. Descoperind că Pavel era adept al ereticului Artemon* sau Artemas, împărtăşind ideile acestuia privind cele două firi ale lui Hristos, îl provoacă pe acesta la o discuţie publică, demascându-1 ca eretic. Discuţiile au fost consemnate de tahigrafi şi au constituit materialul de bază al scrisorii enciclice trimise de participanţii la Sinodul de la Antiohia (268), episcopului Romei, Dionisie, şi lui Maxim al Alexandriei, iar prin aceştia, întregii Biserici creştine. Scrisoarea, păstrată fragmentar la Eu-sebiu* şi Ieronim*, cuprinde un istoric al celor trei sinoade ţinute la Antiohia (264, 266 şi 268) şi o descriere amănunţită a vieţii lui Pavel de Samosata, fără detalii referitoare la doctrina acestuia, care era prezentată în actele sinoadelor.
Eusebiu, Ist. bis., 7, 29, 30; Ieronim, Deviris illustribus 71; F. Loofs, Paulus von Sa​mosata, TU, XLIV, nr. 5, 1924, p. 334-337 (cuprinde fragmentele păstrate ale dialogului lui Malchion cu Pavel de Samosata); H. de Riedmatten, Leş actes du proces de Paul de Samosate, Fribourg, 1952, p. 136-158; G. Bardy, Paul de Samosate. Etude historique, Louvain, 1955; P. Bruns, D&r Memch mit dem Himmel verbinden, Leuven, 1995, p. 224 şi urm., 228 şi urm.; W.H. Fremantle, Malchion, art. în Smith-Wace, 111, p. 788-789; Bardenhewer, II, p. 276-278; Cross, Malchion, în ODCC, p. 861-862; I.G. Coman, II, p. 471-472; Quasten, Patrology, 11,140-142, cu bibliografie; Altaner-Stuiber, 1980, p. 214; A. De Nicola, Malchion d'Anlioche, în DEC A, II, p. 1523; T. BShm, Malchion, Presbyter, în LACL, p. 419, cu bibliografie.

Mambre Vercanol sau Verzanol
Mambre Vercanol sau Verzanol, citeţ în Biserica armeană. Potrivit tradiţiei ar​mene, Mambre a fost fratele lui Moise* de Khorene şi membru al primului grup de traducători din greacă în armeană, educaţi în acest scop la Constantinopol. După unele păreri, el ar fi trăit în sec. VII (Inglisian). îi este atribuită o istorie, acum pierdută, şi câteva omilii. Sub nu​mele lui au fost deja publicate trei omilii, două omilii la învierea lui Lazăr şi una la Intrarea lui lisus în Ierusalim. Există încă incertitudine cu privire la autorul omiliilor care îi sunt atribuite.
PP Mechitaristae, Koriun magistri, M. alio-rumque opera, V, 1833; omiliile: V, 1894; Bardenhewer, V, p. 208-209; S. Weber, Ausgewăhlte Schriften der armenischen Kirchenvăter, II, Miinchen, 1927, p. 1-27; Altaner-Stuiber, 1980, p. 352; S.J. Voicu, Mambre Vercanol, în DECA, II, p. 1524, cu menţionarea ediţiilor în armeană; P. Bruns, Mambre Verzanol, în LACL, p. 419.
Mamertus, Claudianus Ecdicius vezi Claudianus Mamertus
Mana
Mana (sec. V), episcop şi traducător. Prima parte a activităţii sale se leagă de Edessa. Aici traduce în siriacă o parte din operele lui Diodor* din Tars şi Teodor* de Mopsuestia. După informaţiile date de Simeon* Beth Arscham, a fost alungat din oraş, împreună cu nestorienii Şcolii persane, după moartea lui Ibas în anul 457. Se retrage în Persia, unde este numit episcop de Rewardaschir. După stabilirea lui în Persia, se pare că a tradus în pahlavi o parte din lucrările pe care le tradusese în siriacă.

J.-B. Chabot, Synodicon orientale, Paris, 1902, p. 200, nota 4; Adda Scher, în Revue de l'Orient chretien, 1906, p. 7; Chabot, p. 51-
52; Duval, p. 345-346.
Mandeism
Mandeism, grupare religioasă de sor​ginte gnostică ce numără astăzi în jur de 40.000 de credincioşi, organizaţi în câte​va comunităţi de pe malul Tigrului şi Eufratului, în Irak şi Iran, numiţi de ve​cinii lor arabi saubbe, baptişti. Elemen​tele definitorii ale religiei mandeene sunt botezul şi liturghia morţilor sau a sufle​telor. Botezul, oficiat în fiecare duminică în apă curgătoare, apa vie, constă în tripla imersiune în apă, absorbţia a trei înghiţituri de apă, aşezarea pe cap a unei coroane de mirt, ungerea cu ulei, punerea mâinilor şi împărtăşirea catehumenului cu pâine şi apă. Acest botez semnifică intrarea catehumenului, prin imersiunea în 'Iordan', în contact cu Lumea Lumi​nilor şi participarea la mântuire şi, pe de altă parte, obţinerea purificării interioare şi exterioare. Liturghia morţilor sau, mai bine spus, liturghia sufletelor, reprezintă ceremonia principală în mandeism; ea constituie masiqta, înălţarea sufletului către Lumea Luminilor. Forţa necesară pentru ascensiune este dată prin acest ceremonial, forţa magică a cuvântului joacă rolul esenţial.
Literatura mandeeană este dezinteresată complet de această lume, făcând aproape imposibilă tratarea începutului. Man-deenii se consideră membrii unei religii primitive fondate de Lumea Luminilor. Totuşi, câteva indicii ne furnizează o încercare de răspuns Ia această întrebare, în câteva texte, este menţionată o tradiţie mitico-geografică care vorbeşte de o per​secuţie a comunităţii (360 de discipoli) din Ierusalim de către evrei, conduşi de

Adonai şi Ruha. Ierusalimul este men​ţionat ca fiind situat pe Eufrat. loan Bote​zătorul este deseori menţionat în textele mandeene, fiind considerat profetul religiei. El este prezentat ca adversar al lui Hristos. Mandeenii se considerau dis​cipolii lui loan Botezătorul, însă nu poate fi probat faptul că mandeenii posedă o tradiţie începând cu acea epocă; ei preiau vechi legende, provenite din cercuri creştine eretice, în care este men​ţionat antagonismul dintre lisus şi loan. Se poate vorbi de o apropiere de creştină​tatea palestiniană-siriană, însă literatura mandeeană nu ne furnizează date privind un posibil stadiu creştin al sectei, iar pe de altă parte, ostilitatea faţă de creştinism este foarte pronunţată. Bazându-ne pe numeroase elemente de vocabular şi pe tradiţie, este foarte clar că originea evreiască a sectei nu poate fi dezminţită, în ciuda unei vii polemici antievreieşti, Moise reprezintă profetul spiritului Rău, Ruha, iar Adonai este un zeu fals.
Concepţia mandeeană asupra lumii este impregnată de dualismul gnostic. O lume a tenebrelor şi o lume a Luminilor. Re​gatul Luminii este condus de un Dum​nezeu necunoscut, care poartă nume di​ferite, Viaţa, Domnul Grandorii sau Regele Luminii. El este înconjurat de un număr infinit de fiinţe ale luminii care poartă numele de uthra (bogăţie) şi care locuiesc în numeroase lumi ale luminii (almc). Această lume a spiritelor este născută de Fiinţa Supremă. Emanaţiile succesive generate sunt denumite a doua, a treia, a patra Viaţă, însă poartă şi nume de persoane: Yosamin, Abathur sau Ptahir.
Regatul tenebrelor este construit în acelaşi mod ca şi Lumea Luminilor, însă el se compune la origine din Haos sau apa tenebroasă, care există de la începu-
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turile Timpului. Apariţia ei este explicată în moduri diferite. După unii, Regele Tenebrelor a apărut din apa neagră (auto-geneză); pentru alţii, Domnul Tenebrelor (Uriaşul, Demonul, Dragonul) este pro​dus de Ruha, Spiritul decăzut, adversarul Luminii. Domnul Tenebrelor a creat lumile sale proprii, populate cu creaturi demonice de tot felul. Ptahir, demiurgul, după ce creează lumea terestră, îşi încoronează creaţia cu Adam, primul om, care conţine un element din Regatul Luminii, sufletul, sau Adam interior -Adam Kasia. Mântuirea oame​nilor care trăiesc în lumea terestră vine prin manda dHaiye - gnoza vieţii, ima​ginea vieţii. Ceea ce caracterizează gnoza mandceană este strânsa relaţie între tehnica culturală şi ideile gnostice. Nu este suficientă ştiinţa. Observarea ritua​lurilor religioase, în particular botezul şi liturghia sufletelor, sunt condiţii indis​pensabile pentru înviere. In esenţă, viaţa ritualică mandaică este mult mai importantă decât structura mitologică. Cele două rânduieli princi​pale sunt masbuta sau botezul, o spălare rituală în apele vii, adică apă curgătoare, repetată deseori, şi masiqta, o ceremonie pentru cei morţi, care angajează şi o ma​să rituală. Structura doctrinară mandaică cuprinde, deci, pe lângă elemente evreieşti, creştine şi gnostice, unele de sorginte ira​niană şi babiloniană, ţesute într-o sinteză nonfilosofică, având ca temei dualismul contrastant: lumina şi întunericul, lumea spiritelor şi pământul, Fiinţa Supremă, Marea Viaţă sau Domnul şi Duhul Sfânt rău, sufletul uman şi trupul. Mântuirea este vizualizată ca o ascensiune a sufle​tului spre tărâmul luminii, realizată cu ajutorul cunoaşterii, vieţii morale şi prac​ticarea cultului. Personajul mântuitor este Hibil-Ziwa.

Sursele documentare (în Ib. aramaică ori​entală) sunt de natură pur religioasă şi cuprind texte cultice (liturghii şi imnuri), comentarii, legende, opuscule teologico-mitologice, teorii filosofice de origine clericală, texte magice. Reunirea nume​roaselor scrieri şi compilaţii vechi sub formă de 'cărţi' a fost realizată după irumperea islamului (sec. VII-VIII) în teritoriul dintre fluviile Tigru şi Eufrat. Dintre aceste cărţi amintim: Ginza (Tezaurul), care mai este numită şi Marea Carte,, iar în Europa, Cartea lui Adam, este compilaţia cea mai importan​tă şi cuprinde Ginza de dreapta şi Ginza de stânga. Prima conţine 18 opuscule al căror conţinut este consacrat în întregime mitologiei şi cosmologiei, iar cea de a doua tratează despre suflet şi ascensiunea acestuia către Regatul Luminii, de aceea este numită şi Cartea Sufletului. Cartea lui îoan sau Cărţile Regilor (ale îngerilor, drashe dmalke) este o culegere disparată de 37 de texte cu un conţinut în întregime mitologic, dintre care un opus​cul despre îoan Botezătorul şi unul refe​ritor la sosirea unui trimis celest la Ie​rusalim. Cartea de rugăciuni sau Qolasta conţine imne, cântări, rugăciuni însoţite de instrucţiuni indispensabile, în particu​lar pentru botez şi pentru ritualul înmor​mântării trupului şi al eliberării sufletu​lui.
Cât priveşte prezenţa în istorie, este cert că această grupare religioasă a existat în sec. IV şi V d. Hr., cu toate că unii cercetători merg mai departe şi plasează începuturile ei în perioada pre-creştină sau în cea creştină primară. Deşi la în​ceput s-a considerat că a apărut în Me-sopotamia sau Iran, ultimele cercetări vorbesc despre Palestina sau Siria ca loc de origine. (F.F.)
M. Lidzbarski, Ginza. Der Schatz oder das Grosse Buch der Mandâer, GOttingen, 1925;

Das Johannesbuch der Mandăer, 2 voi., Giessen, 1915; W. Brandt, Die Mandăer, ihre Religion und ihre Geschichte, Amsterdam, 1915; L. Tondelli, // mandeismo e le origini cristiane, Roma, 1928; E. S. Drower, The Canonical Prayerbook of the Martdaeans, Leiden, 1959; idem, The Thousand and Twelve Questions, Berlin, 1960; E.S. Drower, The Mandeans of Iraq and Iran, Oxford, 1937, retip. 1962; Idem, The Secret Adam. Oxford, 1960; K. RudolpL Die Mandăer, 2 voi., Gottingen, 1960-1961: E.S. Drower-R. Macuch, A Mandate Dictionary, Oxford, 1963; G. Sfameni Gasparro, Mandeisme, mandeen, în DEC A, II, p. 1524-1525.
Mani
Mani   (216-276),   Manikhaios,   Mani-chaeus (în siriacă Mani hayyâ, Mani cel Viu). Viaţa lui Mani constituie motiv de controverse între tradiţia vestică şi cea orientală. Sursa cea mai importantă de informaţii   pentru   tradiţia   vestică   o reprezintă Acta Archelai (Archelaus, episcop de Kashkar), iar pentru tradiţia orientală hagiografi i le arabe, armene şi persane. Mani s-a născut la 14 aprilie 216 în  Babilonia,  într-un   loc  apropiat de Seleucia-Ktesiphon. După tatăl său, Patik (Pattikios, Patrik), originar din Hamadân (Ecbatana), Mani aparţinea familiei prin​ciare care domnea în acea perioadă, din dinastia Arsacizilor. Mama sa, Maryam, provenea şi ea dintr-o familie princiară, Kamsarakam. Potrivit tradiţiei, tatăl său, Patik, a auzit vreme de trei zile la rând o voce care îi poruncea să nu mănânce carne, să nu bea vin şi să se ţină deoparte de orice femeie. Tulburat, el s-a afiliat unei secte gnostice a botezului, elkha-saiţii. La vârsta de patru ani. Mani este luat de tatăl său în comunitatea elkha-saită (baptizantă) în care erau interzise consumul de carne, de vin şi relaţiile cu femeile. Aceasta era o comunitate iudeo-

creştină (fondată în jurul anului 100 de către profetul Elkhasai* în urma unei viziuni) care combina tradiţia şi  pre​scripţiile evreieşti cu diverse învăţături creştine. Educaţia sa cuprinde studii de greacă, muzică, matematică, geografie, pictură şi Sfintele Scripturi. Treptat, re​laţiile lui cu coreligionarii din secta elkhasaită se înrăutăţesc, el fiind considerat un inovator în materie de religie. Ruptura este accelerată de două evenimente: în 228 (la vârsta de doisprezece ani) are o revelaţie, în care îngerul al-Tawm (Gea​mănul), îi face cunoscut alter ego-ul ceresc, şi îi cere să plece din comunitate, şi în 240 proclamă propria doctrină, la câteva zile după întronizarea celor doi regenţi Ardashir şi Shapur I (din dinastia sassanidă). Această a doua revelaţie marr chează   solemn   apariţia   noii   religii (Fihrist, ed. Fliigel, p. 328); Mani, în care Duhul Sfânt şi ştiinţa totală sunt întru​pate, este confirmat ca Paraclet, Apostol al Luminii, Iluminatorul suprem trimis de Dumnezeu şi anunţat de Hristos. Acu​zat de superiorii şi preoţii comunităţii că deviază de la Lege şi că doreşte să ele-nizeze învăţătura, este exclus din comu​nitate, şi pleacă însoţit de tatăl său şi de doi prieteni fideli. Pentru el, această sec​tă baptismaiă a elkhasaiţilor nu era decât o falsă religie, inspirată de Spiritul Min​ciunii.
Mani îşi începe activitatea misionară în Ktesiphon, de unde pleacă pentru a între​prinde un prim voiaj misionar, în nord -vestul Indiei, în Turân şi Mukrân (actua​lul Belucistan, cf. Kephalaia, 24-27), unde are contacte cu spiritualitatea bud-dhistă, care îi va influenţa concepţiile religioase. EI revine în Babilonia, pe mare, după doi ani, în 242, la moartea lui Ardashir şi începerea domniei lui Shapur I. După trei întrevederi cu Regele Re​gilor, lui Mani i se acordă permisiunea de

Mare Mobad. Mani este oprit din ultimul său demers misionar în Babilonia şi este adus   în   fata   împăratului   la   Gun-deshâhpuhr. Este acuzat de crimă îm​potriva religiei oficiale, condamnat şi trimis la închisoare. Legat cu câte trei lanţuri grele de mâini, picioare şi gât, moare după douăzeci şi şase de zile de carceră grea, la vârsta de şaizeci de ani. Corpul mutilat este tăiat în bucăţi, iar capul este expus pe una din porţile ora​şului. După alte variante, cadavrul lui Mani sau trupul lui încă viu, a fost tăiat în două şi jupuit cu ajutorul unor trestii. Şi asupra datei  morţii sale există multe discuţii, o dată certă nefiind stabilită, cercetătorii oscilând între 274 şi 277. Persecuţiile care au  urmat morţii  lui Mani, destabilizează pentru un timp Bi​serica maniheeană, perioadele de tole​ranţă alternează cu perioade de perse​cuţii, în care sunt ucişi succesori ai lui Mani la conducerea bisericii, totuşi ea nu a încetat să se dezvolte în decursul se​colelor, propagându-se în vest până în Peninsula Iberică şi în est până în China, în scrierile sale, Mani foloseşte siriaca, dialectul edessenian (limba literară dez​voltată în Edessa şi folosită în Babilonia, inclusiv în mediile religioase) sau ara-maica orientală, cu o singură excepţie, tratatul Sâhbuhragân, pe care 1-a prezen​tat  marelui rege Shâpur la prima întâl​nire pe care au avut-o, şi care este scris în persana medie. Tratatul care prezintă doctrina maniheistă şi biografia lui Mani, Apostolul Luminii, este scris în persană din respect pentru împărat, dar şi pentru a-şi face cunoscută doctrina în mediile politice şi religioase ale capitalei Im​periului sassanid. Tratatele sale în siriaca încep cu Evanghelia Vieţii sau Marea Evanghelie, din prologul căreia au fost găsite câteva fragmente în textele de la Turfan, M 17 şi M 172. Textul integral al
a practica religia sa în provinciile Im​periului   iranian,  sub  protecţia  auto​rităţilor locale, permisiune întărită prin scrisori regale, după cum menţionează Mani în Kephalaia l, 3l -34, lucru confir​mat şi de filosoful Alexandru de Lyco-polis (Contra Manîchaeum 4, 20). Se pare că inclusiv împăratul era atras de această doctrină, mai ales că mulţi mem​bri ai familiei sale se aflau între adepţii lui Mani, printre care şi fraţii săi Peroz şi Mihrsâh, în ciuda faptului că religia ofi​cială a Imperiului persan era mazdeis-rnul. Mani face parte din suita împăratu​lui persan în una dintre campaniile sale împotriva împăratului Romei, Valerian, care este luat prizonier în urma luptei de lângă Edessa.  în timpul domniei  Iui Shâpur I, Mani îşi propagă intens religia, el predicând Vestea Bună în provinciile imperiului, Persidia (sud-vest), Parthia (centru), Adiabena şi în Beth'Arbâye, zona de frontieră spre Asia Mică şi Armenia. De asemenea, el trimite mi​sionari atât în tară cât şi în exterior, în vest până în Egipt, iar în est până în China şi India. După moartea lui Shâpur I şi scurta domnie a fiului acestuia, Hor-mizd I (c.270-c.274), situaţia se schimbă total. Prin urcarea pe tron a celuilalt fiu al lui Shâpur, Bahrâm I, atitudinea faţă de o religie tolerată şi semioficială se schim​bă. Sacerdoţi i magi (preoţii zoroastrieni), care  erau  constituiţi într-o castă ie​rarhizată şi privilegiată, exercitau o influ​enţă considerabilă asupra puterii politice, iar demersurile novatoare ale lui Mani nu erau bine privite, întrucât le afecta intere​sele. Misiunile sale au stârnit o reacţie ostilă din partea   reprezentanţilor orto​doxiei mazdeene, grupaţi în jurul  lui Kirder - Kartir (care era un hirpat, doctor al Legii), persecutor fanatic al ereziilor şi al religiilor străine (creştinism şi bud-dhism) şi care deţinea titlul suprem de
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prologului   s-a  păstrat în  greacă,  în codexul Oxyrhynchos. O altă carte este Tezaurul Vieţii, titlul este o reminiscenţă a cărţii  mandeene  Ginza (Tezaurul). Menţiuni despre această carte găsim la Al-Biruni, India, 2-9, la Augustin, De Natura Eoni, 44, şi la Euodius; De Fide Contra Manich..   14-16. Aceste pasaje descriu seducerea arhonţilor, elemente de psihologie şi antropologie maniheeană, inclusiv o interpretare a omului ca micro​cosmos. A patra carte a canonului este Praginateia, posibil un tratat de etică, întrucât au rămas doar câteva fragmente. Cartea Materiilor conţinea optsprezece capitole şi era un tratat îndreptat împotri​va succesorilor lui Bardesane*, ea este menţionată în primul capitol din Fihrist, ed. Fliigel, p. 336. Tot la Turfan au fost descoperite fragmente din Cartea Uria​şilor. Această scriere, care tratează mitul căderii îngerilor, porneşte de la două per​sonaje ale mitologiei iraniene, Şam şi Narimân, doi dragoni ucigaşi, a căror poveste este combinată cu cea a căderii îngerilor din Prima Carte a lui Enoch. Scrisorile lui Mani încheie canonul ma-niheean. începutul lor copiază epistolele pauline, a căror contrapondere deliberată sunt, Mani, apostol al lui lisus Hristos, şi Kustaios, apostol şi ceilalţi fraţi care sunt cu  mine către  Sisinnios  (discipol  şi urmaş al lui Mani la conducerea Bise​ricii). Scrisorile care ne-au rămas sunt în limba coptă şi tratează problemele mi​sionarismului şi ale organizării comu​nităţilor. Din literatura necanonică men​ţionăm tratatul Kephalaia, care ni s-a transmis în  coptă  şi  greacă,  şi  care cuprinde doctrina lui Mani sub forma unui dialog cu discipolii; cu siguranţă este lucrarea unui epigon. Augustin ci​tează de mai multe ori o altă lucrare, Epistula Fundamenti, iar scriitorii musul​mani amintesc de Cartea Conduitei sau
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Bunei Purtări, Precepte pentru Auditori şi Aleşi, Soarele Certitudinii şi ai Fun​damentului, lucrări obscure şi enigma​tice. (F.F)
E. Chavans-P. Pellio, Un trăite manicheen
retrouve en Chine, J S 18, 1911, p. 499-617;
H.J.   Polotsky,   Manichăische   Homilien,
Stuttgart,  1934; C. Schmidt-H.J. Polotsky,
Kephalaia,   Stuttgart,   1935-1940   (prima
parte); A. Bohiig, Stuttgart - Berlin, 1966 (a
doua par te) \ M. Boyce,  The Manichaean
Hymn Cycles in Parthian,  Oxford,  1954;
idem, A  Catalogue of the Iranian Ma-
nuscripts in Manichaean Script în the German
Turfan Collection, Berlin,  1960; idem, A
Reader in Manichaean Middle Persian and
Parthian,  Leiden-Teheran-Liege,   1975;  F.
Decret, Mani et la tradition manicheenne,
Paris, 1974; J.W. Ernst, Die Erzăhlung von
Sterben des Mani aus dem Koptischen uber-
tragen und rekonstruiert, Basel, 1941; G.T.
Stokes, Manes, Smith-Wace, UI, p. 792-795;
A.V. W. Jackson, The Personality of Mani,
the Founder of Manichaeism, în JAOS, 58,
1938, p. 235-240; H.C. Puech, Le Mani-
cheistne, son fondateur, sa doctrine, Paris,
1945; O.  Klima, Manis Zeit und Leben,
Praga, 1962; L.J.R. Ort, Mani. A Religio-
Historical Description of his Personality,
Leiden,   1967;  H.C. Puech, Sur le mani-
cheisme, Paris, 1979; M. Tardieu, Le mani-
cheisme, Paris, 1981; K. Rudolph, Gnosis
und spâtantike Religionsgeschichte, NHS 42,
Leiden, 1996, p. 655-685; C. Riggi, Mani-
Manicheisme, în DECA, II, p. 1525-1527, cu
bibliografie recentă. Vezi şi bibliografia la
MANIHEISM.
Maniheism
Maniheism, sistem religios întemeiat de Mani. Intenţia lui Mani a fost de a crea o Biserică universală, capabilă de a se sub​stitui celor anterioare, de a prelua părţi importante din doctrinele acestora şi de a fi mesagerul învăţăturilor Iui Zoroastru, Buddha şi, bineînţeles, lisus. Mani afir-
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mă:  „Scripturile,  Inţelepciunile,  Apo-calipsele, parabolele şi psalmii Biseri​cilor  anterioare  sunt toate  reunite  în Biserica mea ca înţelepciune pe care eu v-o revelez. Aşa cum un fluviu se uneşte cu altul ca să formeze un curent puternic, la fel s-au adăugat vechile cărţi Scrip​turilor me!e; şi ele au format o mare înţelepciune, aşa cum nu a existat în tim​pul generaţiilor precedente". Declaraţia este suficientă pentru a observa carac​terul sincretic al acestei religii şi de a o reduce la o combinaţie de texte împru​mutate şi amalgamate între ele, mai mult sau mai puţin coerent, în adolescenţa sa, dar şi mai târziu, profetul babilonian a fost influenţat de idei creştine şi iudeo-creştine, indiene, iraniene şi nu poate fi contestat faptul că pentru a-şi compune scrierile şi a-şi elabora doctrina a împru​mutat din surse heterogene, inspirându-se din creştinism şi mazdeism sau zurva-nism. de asemenea din buddhism şi man-deism, şi chiar din tradiţiile şi apocrifele
?*
iudaice în variantele aramaice. In mediul baptisma! în care şi-a început activitatea, Mani a fost influenţat de idei gnostice, el fiind atras de doctrinele lui Marcion* şi Bardesane*, preluând unele idei, dar şi criticând altele. „Eu învăţ (predic) că există două principii, Dumnezeu şi Materia. Materiei îi atribuim tot ceea este rău, iar lui Dumnezeu, toată puterea be​nefică în sine1', spune Faustus în Augus-tin*, Contra Faustum, XI, I. Cunoscând şi dualismul iranian (Ahura Mazda sau Binele şi Angra Mainyu sau Răul), Mani promovează un dualism radical, diferit de al gnozelor precedente. Conform mi​tului cosmogonic, în Timpul Anterior (Primordial) exista o dualitate radicală şi intactă între două Naturi sau Substanţe sau Rădăcini: Lumina şi Obscuritatea, Binele şi Răul, Dumnezeu şi Materia. Fiecare purta numele de Prinţ, fiind

nenăscut şi etern, amândoi având aceeaşi putere, neavând nimic în comun, fiind opuşi în toate. Răul nu poate fi negat, el există în sine fiind etern, nici nu este redus, nici nu derivă, nici nu depinde de Bine. Câteva texte consideră că Lumina este superioară Obscurităţii, însă numai prin calităţile intrinseci ale acesteia, bunătate, frumuseţe şi inteligenţă, care se, opun răutăţii, urâţeniei şi prostiei Mate-
f\
riei. Insă această superioritate intrinsecă nu implică nici o inegalitate între cele două substanţe. Sub aspectul spaţialităţii, cei doi Prinţi sunt concepuţi ca două Re​giuni care sunt separate printr-o graniţă (limită, Horos) mai mult sau mai puţin ideală şi simetric antitetice: Regiunea Bi​nelui la nord, Regiunea Răului Ia sud. Unul este Tatăl Grandorii, Dumnezeul Adevărului, Tatăl Luminilor sau Zarva», asimilat cu Dumnezeu Tatăl creştin sau cu Zurvân, zeitatea iraniană, celălalt este Prinţul Tenebrelor, asimilat cu Diavolul creştin sau cu Ahriman din mazdeism. Fiecare din cele două Regate este format din cinci elemente, care în diverse versi​uni  ale mitului  dau  naştere  la cinci Arbori luminoşi  sau tenebroşi, Inteli​genţa, Gândirea, Reflecţia, Intenţia sau Voinţa şi Raţionamentul, şi care sunt lo​cuinţe sau membre ale Tatălui Grandorii şi înconjoară Pământul Luminii în care se află Tatăl, şi respectiv Ceaţa, Focul devastator, Vântul distructiv, Apa tulbure şi Tenebrele, ce constituie cinci lumi su​prapuse conduse de cinci regi care au formă de demon, leu, vultur, peşte şi dragon. Fiecare din cele două regiuni sunt extrem de populate cu eoni, zeităţi şi îngeri în număr infinit şi, respectiv, fiinţe infernale, demoni,  patrupede, păsări, peşti şi reptile. Opoziţia dintre cei doi prinţi este dinamică, ei sunt în perma​nentă expansiune, însă limitându-se reci​proc. Datorită expansiunii Răului se pro-




duce drama cosmologică care inaugu​rează Timpul Mijlociu, se produce rup​tura primitivă şi amestecul celor două substanţe. Materia este în fond Concu​piscenţa, dorinţa şi plăcerea nestăvilite de a cuceri regatul luminii, în apărarea sa, Tatăl Grandorii produce o primă Formă, Mama Vieţii, care la rândul ei creează Primul Născut sau Omul Primor​dial, cu cinci Fii, Aerul, Vântul, Lumina, Apa şi Focul (cinci straturi de lumină, armura Omului Primordial, zainâ, care formează de fapt sufletul său); cei cinci fii sunt înfrânţi şi devoraţi de Tenebre. Această înfrângere, care constituie prin​cipiul Amestecului fir. gum9cisn), stă la originea Mântuirii, înghiţirea unei părţi de lumină prin înfrângerea Omului Pri​mordial, şi amestecul între Lumină şi
A
întuneric, este un sacrificiu voluntar al Divinităţii pentru a salva Regatul Lu​minii prin răgazul oferit şi pentru a pregăti înfrângerea Tenebrelor. Sufletul divin este o otrava pentru Materie. Omul Primordial revine la conştiinţă şi adre​sează o rugăciune Tatălui Grandorii (Theodor* bar Konai). Chemarea şi Răspunsul se ataşează unul de altul şi se îndreaptă către Mama Vieţii şi Spiritul cel Viu. Şi Spiritul cel Viu (creat de Ta​tăl) investeşte Chemarea, iar Mama Vieţii, Răspunsul (fiul ei prea iubit) cu mân​tuirea, şi cei doi coboară în Regiunea Tenebrelor, unde sunt Omul Primordial şi Fiii săi. Chemarea şi Răspunsul se în​carnează în două personaje, care devin două zeităţi ale panteonului maniheean. In acest episod, Omul Primordial apare ca o fiinţă salvată, ca eternul prim salvat. Mântuirea sa este în primul rând o trezire a conştiinţei, anulată momentan de uitare şi ignoranţă. Această resurecţie spirituală este datorată Nous-ului, ele​mentul salvator conţinut în armura Omului Primordial, în psykhe. Dobo-

rându-i pe arhonţii demonici, Spiritul cel Viu făureşte din pieile lor bolţile ceru​rilor, din oasele lor munţii, din carnea şi din excrementele lor pământul. El înfăp​tuieşte o primă eliberare a Luminii, fă​când Soarele, Luna şi stelele, nuclee care nu fuseseră afectate de tot de amestecul
*.
f
cu întunericul. In sfârşit, Tatăl proce​dează la o ultimă evocare şi proiectează prin emanaţie un al Treilea Trimis (Na-risah, Mithra), părinte a douăsprezece Fecioare ale Luminii, Regalitatea, înţe​lepciunea. Victoria, Persuasiunea, Puri​tatea, Adevărul, Credinţa, Perseverenţa, Dreptatea, Bunătatea, Justiţia, Lumina, şi care corespund semnelor zodiacale. Acesta organizează Cosmosul ca un fel de fântână de captat şi în cele de urmă de eliberat particulele de Lumină închise în Reghmea Tenebrelor, în urma luptelor dintre cel de-al Treilea Trimis şi Materia, însoţite de tactici diverse, aceasta din urmă îi zămisleşte pe Adam şi Eva, pen​tru a proteja particulele de lumină înglo​bate în Materie, Adam, în care se află cea mai mare cantitate de lumină, devine, împreună cu foţi urmaşii lui, obiectul principal al răscumpărării. Scenariul eshatologic se repetă: aşa cum Omul Primordial a fost mântuit de Spiritul cel Viu, Adam, lipsit de ştiinţă, este trezit de Mântuitorul, Fiul lui Dumnezeu, Nous, identificat cu Ohrmazd, care vine să-şi salveze în Adam propriul său suflet, rătă​cit şi înlănţuit de întuneric. Ca şi în alte sisteme gnostice, eliberarea comportă trei stadii: trezirea, revelarea ştiinţei sal​vatoare şi anamnesis-\\\, Adam s-a privit pe el însuşi şi a ştiut cine este (Theodor bar Konai, fragment din Turfan S9). Scenariul soteriologic a devenit model pentru orice răscumpărare prin gnoza prezentă şi viitoare. Până la sfârşitul lu​mii, o parte din Lumină, adică sufletul divin, se va strădui să se trezească şi, în
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cele din urmă. să elibereze cealaltă parte, întemniţată în lume, în trupul oamenilor şi al animalelor şi în toate speciile vege​tale. După cum spunea maniheeanul Faustus, lisus. Viaţa şi Mântuirea oame​nilor, se află în orice lemn (Augustin, Contra Famtum, XX, 2). Continuarea lumii prelungeşte crucificarea şi agonia lui lisus cel din istorie, Jesus Patibilis. Răscumpărarea finală este întârziată de toţi aceia care nu urmează calea arătată de Mani, adică nu evită procreaţia. in descrierea celui de-al Treilea Timp, al eshaton-\\\\\\, Mani foloseşte imageria apocaliptică familiară în toată Asia Occidentală şi în lumea elenistică. Ulti​mele Zile debutează cu Marele Război, perioadă de încercări pentru Biserica maniheeană, care precede Judecata din Urmă. în fata Tribunalului lui lisus (berna), instalat în centru! universului, sunt judecaţi cei păcătoşi, aflaţi la stânga acestuia. Fiinţele salvate, aleşii, asistă la Judecată sub formă de îngeri, încon-jurându-L pe lisus, iar catehumenii se află la dreapta Judecătorului. După o scurtă domnie, Hristos, aleşii şi toate personifi​cările Binelui se vor ridica la Cer. Lumea, aprinsă şi purificată de un incendiu de 1468 de ani, va fi nimicită. Ultimele par​ticule de Lumină se vor aduna laolaltă într-o Statuie, care se va înălţa la Cer: conform unor şcoli maniheene, nu toate particulele Luminii vor fi mântuite, un număr de suflete vor rămâne veşnic pri​zonierele Materiei. Materia, cu toate per​sonificările, demonii şi victimele sale. cei damnaţi, va fi întemniţată într-o sferă (bolos) şi azvârlită în adâncul unei gropi uriaşe, pecetluită de o stâncă. Lupta din​tre Bine şi Rău ia sfârşit cu triumful Luminii, separarea celor două Substanţe este definitivă, căci întunericul nu va mai putea niciodată să invadeze Regatul Luminii.

Influenţa buddhismului este evidentă în organizarea Bisericii maniheene. Fiecare comunitate era împărţită în două, o parte mai numeroasă, a auditorilor sau catehu-menilor, subordonată unei părţi mai restrânse, a aleşilor. Aleşii posedă gnoza, şi ei încarnează Biserica spirituală, Ekklesia pneumatike, cea a Alegerii, auditorii sunt credincioşii, aflaţi pe diverse trepte de instruire pe calea Per​fecţiunii, şi alcătuiesc Biserica psihică, Ekklesia psykhike, cea a Vocaţiei. Ale​gerea şi Vocaţia corespund celor două aspecte distincte şi ierarhizate, însă soli​dare, ale uneia şi aceleiaşi Biserici. Structura Bisericii maniheene este ase​mănătoare celor harismatice din zilele noastre, pe de o parte iniţiaţii, iar pe de altă parte, neofiţii, novicii, a căror for​mare este incompletă şi care erau subor​donaţi primilor. Pe lângă această împăr​ţire, exista şi o alta, instituţională, cu o ierarhie eşalonată pe cinci trepte: maeştrii (al căror număr era limitat la 12), episcopii (care mai erau numiţi şi supraveghetori, servitori, diaconi, în număr de 72), preoţii (în număr de 360), aleşii şi catehumenii. Primele patru trepte se suprapuneau cu clasa aleşilor. Biserica era condusă de un şef suprem, resânâ, princeps magistrorum sau arkhe-gos. Maniheismul era constituit ca un corp ecleziastic extrem de centralizat şi ierarhizat, intenţia lui Mani era de a avea o Biserică puternică şi care să reziste în timp prin această bună organizare. Asu​pra existenţei templelor sau mânăstirilor în cultul maniheean, părerile sunt îm​părţite, însă este sigur că nu acceptau reprezentări bi- şi tridimensionale. Ei sărbătoreau ca zi de odihnă duminica, respectau sărbătoarea Paştelui, fără a fi în tradiţia lor, marea lor sărbătoare fiind în martie, când comemorau moartea Iui Mani (Berna, precedată de un post de

treizeci de zile). Botezul era la vârsta prunciei, celebrau euharistia, însă înlo​cuiau vinul cu apă. Rugăciunea era un act obligatoriu, reglementat strict, aleşii pro​nunţau zilnic şapte rugăciuni, iar catehu​menii patru.
Maniheismul   a   supravieţuit   multor mişcări sectare, atât în plan religios, dar şi în cel al limbajului. După moartea lui Mani, maniheismul s-a dezvoltat rapid în vest, în ciuda persecuţiilor, având adepţi în  Capadocia  şi  în  sudul  Armeniei. Maniheismul s-a infiltrat datorită misiu​nilor organizate în  partea romană a Mesopotamiei, în Siria, în Thebaida şi în nordul Arabici, în lumea bizantină, epite​tul maniheism, golit de sensul primar al termenului, desemna toate mişcările sus​pecte de heterodoxie. în spaţiul latin, Augustin foloseşte acest termen în De haeresibus,   pentru   a  desemna  toate mişcările dualiste. Diocletian dă un edict în 297, adresat lui Iulian, proconsul în Africa, din cauza progreselor realizate de erezie în nordul Africii (de la mănăstiri le din Egipt şi până în Cartagina), prin care le erau confiscate toate bunurile ereti​cilor, iar ei erau condamnaţi la moarte. Maniheismul  este  pus în  legătură cu mişcarea  priscilianistă din  peninsula Iberică, din sec. IV şi care duce la con​damnarea Ia moarte a lui Priscillian şi a patru adepţi. Măsurile energice luate de papa Leon cel Mare, începând cu 445, şi edictele promulgate de împăraţii Justin şi Justinian, puse în aplicare de autorităţile civile şi ecleziastice, duc la dispariţia mişcării în Imperiu, în est maniheismul influenţează mişcarea mazdakită în Iran, ce are un moment de gratie în jurul anu​lui 500, dar care este înecată în sânge în 521. Este vorba de un maniheism refor​mat de către Mazdak, două secole după moartea lui Mani, şi din care poate fi reţinută teoria comunistă, a împărţirii bu-

nurilor şi femeilor şi a restabilirii egali​tăţii   primitive,   în   perioada   califilor omayyazi, în Iran, maniheismul cunoaşte o perioadă de linişte şi de înflorire, însă începând  cu  775,  o dată cu dinastia Abbassidâ, adepţii maniheismului sunt obligaţi   să  se  retragă  în  Khorasan. Expansiunea  lor continuă în  est spre Extremul Orient, în sec. VII şi VIII, în Asia Centrală şi China, unde vor cu​noaşte un extraordinar succes, în Im​periul uigur, fondat după 745, şi care se întindea între fluviile II şi Galben, mani​heismul devine religie oficială în 763. Din această cauză şi împăratul Chinei acordă, în 768 şi 771, autorizaţii de sta​bilire a templelor maniheiste în China, însă influenţa lor este scurtă, dispariţia imperiului uigur în 840 ducând la dis​persia comunităţilor maniheene înspre estul Chinei şi în Turkestanul chinez. Invazia mongolilor lui Gengis Khan şi edictele din timpul dinastiei Ming (1370) duc la dispariţia acestora, menţtnându-se doar în mici grupuri în zona fluviului Yangtze inferior. Maniheismul a exerci​tat influenţe şi asupra islamului, în spe​cial  asupra grupărilor heterodoxe,  ex. zanâdiqa.   în  vocabularul  musulman, adepţii acestei mişcări desemnau pe liber cugetători şi pe eretic i. Secte le paulicie-nilor, bogomililor şi a catharilor (sec. IX-XII), succesiv apărute în sud - estul Eu​ropei şi în zona mediteraneană a Franţei şi  Italiei,  sunt de filiaţie maniheistă, mişcări  neomaniheiste sau neocathare subzistând în Languedoc până în sec. XIV şi în Italia până în sec. XV. Mani​heismul este resuscitat de mişcările teo-sofice şi în special de teoria antroposo-fîcă a lui Rudolf Steiner.
P. A l far ic, Leş Ecritures manicheennes, 2 voi., Paris, 1918-1919; HJ. Polotsky şi A. Bohlig, Kephalaia I, Stuttgart, 1940; Mary Boyce, A Catalogue ofthe Iranian Mânu-
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scripts in Manichaean Script in the German Tur fân Collection, Berlin, 1960; idem. The Manichaean Hymn Cycies in Parthian, Oxford, 1954: idem, // Re.ader in Mani​chaean Middle-Persian and Parthian, Acta iranica, n r. 9, Teheran şi Liege, 1975; G.T. Stokes, Manicheam, Smith-Wace, III, p. 795-801: F.K. Burkitt. The Religion of the Manichees. Cambridge, 1925; H.H. Schaeder, U r for m una Fortbildungen des manichăi-schen Systems, Leipzig, 1927; H.-J. Polotsky, Abriss des manichăischen Systems, Stuttgart, 1934; A.W. Williams. Researches in Mani-chaeism, New York, 1932; H.C. Puech, Le Manicheisme, Paris, 1949; G. Widengren. Mani und Manichăismus, Stuttgart, 1961 (trad. în engl. London, 1965); E. de Stoop, Essai sur la dijfv.sioti du manicheisme dans l'Empire rom a in, Ghent, 1909; M. GuidL La loffa tra l'lslam e U manicheismo, Roma, 1927; Giuseppe Messina, Cristianesimo, buddhismo, manicheismo nell'Asia antica, Roma, 1947; S.N.C. Lieu, The Religion of Light: An Introduction to the History of Manichaeism in China, Hong Kong, 1979; idem, Manicheism in the Later Roman Em-pire and Mediaeval China, Manchester, 1985 C. Bardy, în DTC, 9, 1927, col. 1841-1895; I.P. Cuiianu, Gnozele dualiste ale Occiden​tului, Nemira, 1995, cu indicaţii biblio​grafice; A. Di Berardino, Litterature mani-cheenne, în DEC A, II, p. 1527-1528, cu bi​bliografie; G, R6\vekamp. Mani (Evan-gelium), în LACL, p. 419.
Mansuetus
Mansuetus (m. 681), episcop de Milano din anul 672, opozant al ereziei mono-telite. Pentru a combate această erezie, el convoacă un sinod local la Milano în 679. Sinodul adresează împăratului Con​stantin IV Pogonatul, reprezentat la această adunare de Damiân, episcop de Pavia, o scrisoare sinodală, însoţită de o Expositiofidei, în care este respins mono-

telismul. Expositio fidei a fost citată la sinodul de la Constantinopol din 680.
Migne, PL 87, 1261-1265; Expositio, în Migne, PL 87, 1265-1267; CPL 1170-1171; BS, 8, 632; Mansi, XI, 203; T.W. Davids, Mansuetus, în Smith-Wace, III, p. 801; F. Savio. Gli antichi vescovi d'ltalia dalie origini al 1300 descritti per regioni: La Lom-bardia. I, Milano, Firenze, 1913, p. 284-286; S. Zincone, Mansuetus de Milan, în DEC A, II, p. 1529.
Mappinius
Mappinius (sec. VI), episcop de Rheims (în lat. Rhemensis), reprezentat la sino​dul de la Orleans din 549 de arhidiaconul său Protadius. De la el avem două scri​sori nedatate. Una este adresată lui Niceta, episcop de Treves, în care îl in​formează pe acesta că a absentat de Ia sinodul local din Toul, ţinut în jurul anu​lui 550, pe motiv că nu îi fuseseră aduse la cunoştinţă temele ce urmau să fie dezbătute. Scrisoarea aceasta este impor​tantă deoarece în ea găsim singura menţi​une referitoare la sinodul din Toul. Cealaltă scrisoare este un elogiu la adresa lui Villcus, episcop de Metz.
Mansi IX, 138, 147; Migne, PL 68,43; idem, 71, 1165; T. W. Davids, Mappinus, în Smith-Wace, III, p. 802.
Mara de Amid
Mara de Amid, episcop de Amid, exilat de către Justin (519), împreună cu Isidor, episcop de Kennesrin, la Petra, în Arabia (în prezent în Iordania). Cei doi episcopi rămân aici timp de şapte ani, până după moartea lui Justin, când Teodora îi tri​mite la Alexandria, unde au decedat. Mara a scris în limba greacă. Assemani îi atribuie un comentariu la Evanghelii.

Assemani, BO, II, p. 52; Duval, p.359-360, 65, nota3;Chabot, p. 71.
Mara de Samosata
Mara de Samosata, autorul unei scrisori adresate fiului său, Serapion, sfătuindu-1 să domine patimile şi să cultive virtuţile, să nu se teamă în faţa vicisitudinilor sorţii şi să caute înţelepciunea. Autorul a scris scrisoarea dintr-o temniţă romană. Urbina este de părere că nu este vorba de un creştin, ci de un păgân, în orice caz, scrisoarea a fost redactată într-o perioadă în care versurile sybilline erau adeseori citate, în plus, punerea lui Pytagora pe acelaşi nivel cu Hristos, practică obiş​nuită în cercurile ecclectice din Siria la acea vreme, ne face să înclinăm mai degrabă spre un autor necreştin. Nu este sigur că a fost scrisă la sfârşitul sec. II. In orice caz, ea este anterioară sec. IV.
W. Cureton, Spicilegium syriacum, London, 1855, p. 43-48 (trad. engl. p. 70-76); trad, în germană: F. Schulthess, în ZDMG, 51, 1897, p. 365-369; F. Altheim, Weltgeschichte Asiens im griechischen Zeitalter, H, Halle, 1948; Duval, p. 18-19; Urbina, p. 45.
Mar Aba vezi Aba, Mar. Mar Aba I vezi Aba I, Mar. Mar Aba II vezi Aba II, Mar.
Marcel
Marcel, ucenic legendar al Sf. Petru*. La în​ceput, Marcel a fost discipol al lui Simon* Magul, fiind convertit la creştinism de către Petru, în Faptele lui Linus, Marcel este cel care aduce vestea execuţiei Apostolului Petru, fiind totodată princi​palul personaj la înmormântarea sa. O serie de scrieri apocrife conţinând Fapte

ale apostolilor se află puse sub numele lui Marcel, în Faptele lui Achileu şi Ne-reus este menţionată o scrisoare a lui Marcel care descrie convertirea sa la creştinism.
Tischendorf, Acta Apostolontm Apocrypha, p. 37, 20; Lipsius, Petrus-Sage, p. 153; G. Salmon, Marcel Ins (11), în Smith-Wace, III, p. 813.
Marcel de Ancyra
Marcel de Ancyra (m. 374), episcop de Ancyra în Galatia, participant la sinodul din aceeaşi localitate din anul 315. Ală​turi de Atanasie*, Marcel a fost unu! din​tre principalii apărători ai ortodoxiei cre​dinţei împotriva arienilor, la sinodpl deja Miceea din 325. Continuă lupta împotri^ va arienilor şi după acest sinod, scrâin^ un tratat împotriva sofistului Asterje cfe Capadocia, în 335. în acest tratat, şl nu JJ atacă numai pe Asterie, ci se îndreaptă $4 împotriva celor doi Eusebiu, Reacţia acestora a fost spontană. Eusebiu* . 4e Cezareea scrie două tratate, Contra Mar-cdlum şi De ecclesiastica theologia, în care nu se apără numai, dar îl acuza pe Marcel de sabeîianism. în plus, tratatul lui Marcel este trimis împăratului Con​stantin cu o scrisoare de acuzaţie, în con​secinţă, el este condamnat la sinodul de la Constantinopol din 336, depus din treaptă şi exilat. Participă, împreună cu Atanasie, la sinodul de la Roma din 340, convocat de papa Iul iu. Lui Marcel i se dă ocazia să se apere, în baza mărturisirii de credinţă pe care o face, acest sinod refuză să ratifice hotărârile de depunere din treaptă şi trimitere în exil luate la Constantinopol. El a fost achitat şi de sinodul de la Sardica (343/344). deşi fu​sese acuzat de a fi 'amestecat falsurile lui Sabeliu*, răutăţile lui Pavel* de Samo​sata şi blasfemiile lui Montanus* într-un
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sistem confuz'. Ca urmare, Marcel este repus în scaunul de Ancyra, deşi, se pare că acest lucru nu a fost pe placul tuturor, în 347, el va fi din nou depus din treaptă şi trimis în exil, de această dată de îm​păratul Constanţiu. Canonul I de la Sino​dul al 11-lea ecumenic de la Constanti-nopol (381) îl condamnă ca eretic. Despre lucrarea care i-a adus tristă faimă nu ştim aproape nimic. Tot ceea ce a su​pravieţuit sunt câteva paragrafe păstrate în cele două tratate ale lui Eusebiu scrise împotriva lui. Aceste paragrafe nu redau însă imaginea completă a învăţăturii lui Marcel. Deducem totuşi că învăţătura lui Marcel nu a fost pur ortodoxă. Astfel, el a susţinut că deşi Cuvântul lui Dumnezeu a fost fără început, totuşi El devine Fiu al lui Dumnezeu o dată cu întruparea Sa. în încercarea de a respinge erezia ariană, el propune un monoteism care cunoaşte doar o treime iconomică, idee apropiată, dar nu identică cu monarhismul. Această tendinţă 1-a dus la afirmarea învăţăturii eretice potrivit căreia, înainte de crearea lumii, Logosul a fost doar în Dumnezeu şi că la sfârşit va fi din nou numai în Dumnezeu. Logosul este consubstanţial cu Tatăl, însă nu este născut şi nici nu este persoană. Doar Dumnezeu-omul Hristos este o persoană, singur El este numit şi este în realitate Fiul lui Dum-
a.
nezeu. înainte de întrupare nu a existat vreun Fiu al lui Dumnezeu. Dumnezeu a fost pur şi simplu unu (monas). Mărturi​sirea de credinţă pe care a scris-o la cere​rea papei luliu se păstrează în întregime la Epifanie*. Marcel a mai scris şi un tratat minor, De scmcta ecclesia, care a fost atribuit lui Antim, episcop de Nico-midiaîn Bytinia. Tot lui Marcel îi aparţin şi alte două scrieri care ne sunt cunoscute sub numele lui Atanasie: Sermo maior de fide şi Expositio fidei.

CPG 2800-2806; C.H.G. Rettberg, Mar-celliana, Gottingen, 1794; W. Gericke, Marceli von Ancyra, Halle, 1940, p. 192-244; E. Klostermann, GCS Eusebius' Werke, voi.
4,
Berlin,   1906,   183-214,  214-215;  G.
Mercati, Note di letteratura biblica e cristiana
antica, ST 5, Roma, 1901, p. 87-98: Anthimi
Nicomediensis episcopi et martyris de sancta
ecclesia; T. Zahn, Marcellus von Ancyra. Ein
Beitragzur Geschichte der Theologie, Gotha,
1867; F. Loofs, Die Trinitătslehre Marcelîs
von Ancyra und ihr Verhăltnis zur ălteren
Tradition, Sitz. der. Preuss. Akad. der W.,
1902, p. 724-781; W. Gericke, Marceli von
Ancyra.  Der Logos-Christologe und Bi-
bliiist.  Sein   Verhăltnis zur antiochischen
Theologie und zum Neuen Testament, Halle,
1940 (traducerea este pe alocuri imprecisă);
G. W. H. Lampe, Exegesis ofsome Biblical
Texts by Marcellus of Ancyra and Pseudo-
Chrysostom 's Homily on Ps. 96, J.Th. St., 49,
1948, 169-175; E. Schwartz, Der Sogenannte
Sermo de fide des Athanasius,  Miinchen,
1925;  F. Scheidweiler, Marceli von Ancyra,
ZNW, 46,   1955,  202-214;  A.  Harnack,
Geschichte der altchristlichen Literatur bis
Eusebius, 2, 2, Leipzig, 1904, p. 158-160; E.
5.
Ffoulkes, Marcellus of Ancyra, art. în
Smith-Wace, III, p. 808-813; Bardenhewer,
III, p. 117-122; Altaner-Stuiber, 1980, p. 86,
224, 227 şi urm., 289; Quasten, Patrology,
III, p.   197-201: Cross, Marcellus,  art. în
ODCC,  p.  869-870;  Ch.  Kannengiesser,
Marcel d'Ancyre, în DECA, II, p. 1536-1537,
cu   bibliografie;   G.   Feige,   Marceli von
Ancyra, în LACL, p. 420-421, cu biblio​
grafie.
Marcel de Nola
Marcel de Nola, preot în Nola, autor al unei istorii a lui Felix, episcop de Nola, atribuită lui Leon, episcop de Nola. Istoria a fost redactată pe la mijlocul sec. VI.
Boli. Acta SS. 14 ian. I, 946, par. 1; C. Hoit, Marcellus (18), în Smith-Wace, III, p. 813.

Marcelii n a
Marcellina, adeptă a lui Carpocrate, ve​nită la Roma în timpul episcopatului lui Anicet (156-167), unde a propovăduit învăţăturile carpocratiene, câştigând mulţi adepţi, care doreau să fie cunoscuţi sub denumirea de gnostici. Acesta este primul exemplu când o grupare religi​oasă pretinde să fie cunoscută sub acest nume. în realitate, ei au fost denumiţi după numele învăţătorului lor, Carpo​crate*. Aceşti eretici aveau imagini şi re​prezentări pictografice ale lui lisus Hristos, susţinând că ele fuseseră făcute de Ponţiu Pilat. în plus, ei obişnuiau să le înfrumuseţeze cu diverse coroane de flori şi să le adore, alături de chipurile Iui Pitagora, Platon şi ale altor filosofi antici păgâni.
Origen, Adv. Cels,, V, 62; Irineu, Adv, haer., I, 26, 6; Epifanie, Haer., 27; G. Salmon, Marcellina, în Smith-Wace, III, p. 803-804; E. Prinzivalli, Marcellina, în DECA, II, p. 1538.
Marcellinus
Marceliinus, preot luciferian, autor, împreună cu Faustinus*, al unui tratat scurt, Libellus precum (De confessione verae fidei et ostentatione sacrae com-munionis), adresat împăratului Teodosie.
CPL 1571; CCL 69, 359-392; Libellus precum mit Reskript des Theodosius, O. Giinther, în CSEL 35/1, p. 5-46; S.A. Bennett, Marcellinus (3), în Smith-Wace, III, p. 806; M. Simonetti, Marcellinus, în DECA, II, p. 1539; M. Durst, Marcellinus, Presbyter (Luciferianer), în LACL, p. 420, cu bibliografie.
Marcellinus Comes
Marcellinus   Comes,   numit  de   către Cassiodor* 'IliricuF, probabil ca semn al

originii sale, este autorul unei geografii în patru cărţi, care din nefericire s-a pier​dut, şi a unei cronici, Chronicon, care descrie evenimentele din 379 şi până în 534.Un autor străin a adăugat un seg​ment istoric nou, care extinde această cronică până în anul 557. întrucât Cronica scrisă de Marcellinus se încheie cu anul 534, se presupune că aceasta ar fi fost data la care el a decedat. Autorul a fost meticulos în redactare şi exact în expunerea evenimentelor, a momentelor istorice, precum şi a persoanelor pe care le prezintă. Din această pricină, Cronica este un document serios şi credibil pentru istoria acelor vremuri, în legătură cu Marcellinus reţinem faptul că el este cel dintâi istoric care foloseşte noţiunea de 'cădere a Romei în 476'. Cassiodor* care îl recomandă ca fiind cel mai credibil cronicar după Ieronim*, menţionează alte două lucrări pierdute ale acestuia; Descrierea Constantinopolului şi a Ie​rusalimului şi De temporum qualitatibus et positionibus locorum, lucrare al cărui subiect nu este clar, dar despre care s-a spus că a fost totuşi creştin.
Migne, PL 51, 913-948; CPL 2270-2271; MGH, Auct. ant., 11, p. 60-104; Cassiodor, De Inst. Div. Lit., cap. 17; T. Mommsen, Chronica Minora, 2, Berlin, 1894, p. 37-108; O. Holder-Egger, Die Chronik des Mar​celi inus Comes und die ostromischen Fasten, în Neues Archiv des Gesellschaft fîir altere deutsche Geschichte 2, 1877, 49-109; B. Croke, Marcellinus on Dara: A Fragment of His Lost De Temporum Qualitatibus et Positionibus Locorum, Poenix 31, 1984, p. 77-88; J. Gammack, Marcellinus (11) Comes, art. în Smith-Wace, III, p. 807; Moricca, III, 2, p. 1361-1364; M. Simonetti, Marcellinus Comes. în DECA, II, p. 1539; U. Hamm, Marcellinus Comes, în LACL, p. 419-420. -cu bibliografie; M. Gusso, Index Marcellinus, Hildesheim, 1996.
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Marcian
Marcian, ascet din a doua jumătate a sec. IV, decedat înainte de 390. Această iden​tificare este făcută de Lebon, în funcţie de relatările lui Teodoret* din Cyr şi de scrierile care îi sunt atribuite. După Kirchmeyer, Marcian s-a născut în anul 410, a fost monofizit şi a trăit ca ascet în Betleem, fiind activ în dezbaterile teo​logice postcalcedoniene, iar după anul 480, ar fi cunoscut o evoluţie în sens cal-cedonian. El este menţionat de Chirii* de Scythopolis şi Zaharia*. Spre deosebire de Kirchmeyer, Lebon a avut acces şi la versiunea siriacă a lucrărilor lui Marcian. El îi atribuie lui Marcian (după propria sa numerotare), fragmentele I Despre po​căinţa; II Despre asceză; \\\ Despre bo​tez; IV, V, VII, VIII lucrări ascetice; IX,
n.
omilii parenetice. In ceea ce priveşte fragmentul VI, dintr-un alt tratat, şi frag​mentele X-XI, în greacă, Despre cre​dinţă, el nu consideră posibilă atribuirea lor aceluiaşi autor.
Teodoret de Cyr, în Migne, PG 82, 1283-1496; Idem, Ist. bis., în Migne, PG 82, 1Î89AB; Chirii de Scythopolis, Vita Euthymii, ed. Schwartz, TU, 19, 2, 1939; Zaharia, Ist. bis., HI, 3, CSCO, 87, 107-108; CPG, 2885-3900; J. Lebon, Le Moine s. Marcien, Spicil. sacrum Lovan., Louvain, 1968; J. Kirchmeyer, Le Moine Marcien (de Bethleem?), SP, 5, TU, 80. Berlin, 1962, p. 341-359; E. Cavalcanti, Marcien, în DECA, II, p. 1540-1541; P. Bruns, Marcian, Monch, înLACL, p. 421.
Marcion
Marcion (sec. II), eretic gnostic, men​ţionat de Sf. Justin Martirul în prima sa Apologie (Apoi I, 26-58), ca unul dintre cei mai importanţi eretici de la mijlocul secolului al II-lea d.H. Marcion era ori​ginar din Pont, născut către anul 85 d.H.,

într-o familie creştină din Sinope. îm​bogăţit ca armator, el joacă în tinereţe un rol activ în numeroasa comunitate creş​tină constituită în Pont. Excomunicat din Sinope, de către tatăl său, Philologus, care era episcopul locului, pentru ideile sale teologice, dar şi pentru seducerea unei tinere fete, el se instalează în Asia Mică unde, probabil, datorită succesului său, stârneşte ostilitatea episcopului de Smirna, Sf. Policarp*. Harnack interpre​tează acest episod din viaţa lui Marcion ca o deformare curentă a metaforei, con​form căreia ereticii au pângărit fecioara pură - Biserica. Stabilit la Roma, către 139 d.H., dăruieşte comunităţii creştine suma de 200.000 de sesterţi, cu speranţa că va fi ales episcop al Romei. Se pare că în anul 144 d.H. Marcion a ţinut un dis​curs celebru despre parabola pomului bun şi a celui rău (Luca 6,43), în faţa Adunării Bătrânilor Bisericii creştine din Roma, încercând să-i convingă să adere la ideile lui. în faţa refuzului acestora (i-au înapoiat şi suma dăruită la început), el se separă de Biserica Romei şi fon​dează propria sa comunitate,  găsind rapid foarte mulţi  adepţi.  Sf.  Irineu* menţionează că Marcion, întâlnindu-1 pe Sf. Policarp la Roma, a cerut recunoaş​terea sa, iar acesta i-a răspuns: 'Te re​cunosc ca primul născut al lui Satan'. Pe la mijlocul secolului al Il-lea, conform Sf. Epifanie*, erezia lui Marcion corup-sese lumea întreagă (Roma, Italia, Egipt, Palestina, Arabia,   Siria, Cipru   şi Per-sia). Sf. Irineu (Apoi I, 27, 1) îi atribuie lui  Marcion o întâlnire cu gnosticul Cerdon*, venit din Siria în timpul epis​copatului lui Hygin, însă întâlnirea nu a fost decisivă pentru destinul lor şi al doc​trinelor pe care te propovăduiau. După părerea lui Harnack, Marcion a murit în jurul anului 160 d.H., ultima menţiune documentară cu privire la el o găsim în

Apologia Iui Justin Martirul, anul 150. Biserica marcionită era o biserică mi​sionară şi era singura concurentă serioasă a Bisericii creştine. Avea o structură bine organizată şi semăna foarte mult cu cea creştină:  o  ierarhie funcţională supusă unei discipline riguroase, ca de altfel în​treaga comunitate. Membrii comunităţii practicau un ascetism sever şi renunţau la căsătorie, iar carnea şi vinul erau excluse din regimul lor alimentar, peştele era însă îngăduit. Ascetismul nu este atât o pro​blemă etică, cât una de demarcaţie me​tafizică.  Spre deosebire de ascetismul esenian şî de monahismul creştin, asce​tismul marcionit nu este un mijloc de sfinţire a existenţei umane, ci este esen​ţial negativ şi se constituie ca parte com​ponentă a revoltei  gnostice împotriva cosmosului (Ipolit, Refutatio, X, 19, 4). în secolul al II I-lea puterea Biserici i mar-cionite începe să scadă în Occident, iar în Orient, datorită persecuţiilor repetate, marcionitii se retrag în mediul rural, în timpul  lui Constantin cel Mare, mar-cioniţilor le era interzis să se întâlnească în locuri publice sau private, iar biseri​cile  pe  care  le  aveau  au  fost  date creştinilor, în secolul V, Teodoret* din Cyr a convertit la ortodoxie opt sate mar-cionite din episcopia sa. Mărturii despre existenta marcionitilor întâlnim până în secolul X.
Din punct de vedere doctrinar, Marcion ocupă o poziţie unică atât în gândirea gnostică, cât şi în istoria Bisericii Creş​tine, în fapt, el era creştin, mărturisind un creştinism mai puţin eclectic decât al ce​lorlalţi gnostici. Şi asta pentru că Marcion a lansat una dintre marile sfidări orto​doxiei creştine, şi, mai precis, sfidarea sa, mai mult decât a altor erezii, a condus la formularea canonului ortodox creştin, într-adevăr, acest om a făcut excepţie de la numeroase reguli gnosticfe. El singur,

între ei toţi, a făcut o serioasă pasiune pentru Hristos, chiar dacă Biserica nu a putut admite interpretarea pe care el a dat-o. învăţământul său este lipsit de fan​tezia mitologică în care gândirea gnos​tică se complace, el nu multiplică per​sonaje divine şi semidivine, refuză recur​sul la alegorie şi nu pretinde că posedă cunoaşterea superioară, pneumatică, nici nu afirmă prezenţa în fiecare om a ele​mentului divin. El nu face nici un fel de speculaţii  asupra primelor începuturi. Marcion îşi fondează întreaga sa doctrină pe  sensul   literal   al   Evangheliei;  în această riguroasă supunere la sensul li​teral, el este lipsit de sincretism, trăsătură caracteristică gnosticismului; în sfârşit, la fel ca şi apostolul Pavel, care a fost în ochii săi apostolul prin excelenţă, el spu​ne că credinţa, şi nu cunoaşterea este sursa mântuirii. Prin această ultimă trăsă​tură, se pare că Marcion iese hotărât de pe teritoriul gnostic, care este delimitat prin conceptul gnozei. însă dualismul anticosmic, al cărui intransigent purtător de cuvânt este Marcion, ideea unui Dum​nezeu necunoscut, opus celui care a creat lumea, concepţia unui Creator secund şi opresor, toate acestea sunt elemente gnostice prin excelenţă, în formularea sa foarte scurtă, Evanghelia Iui  Marcion este aceea a unui Dumnezeu străin şi bun, Tatăl lui lisus Hristos, care ne smul​ge din lanţurile grele ale mizeriei umane ce îi sunt în totalitate străine. Ideea stra-nietăţii adevăratului Dumnezeu, Marcion o împarte cu gnosticismul în general; că este străin prin modul mântuirii, că oa​menii sunt străini în inima şi spiritul lor, iată ceea ce îi aparţine doar lui. Ce raţiuni îl îndeamnă pe Dumnezeu cel bun să ia în grijă soarta oamenilor? Şi iată răspun​sul: nici o raţiune, decât bunătatea Sa. EI nu-şi ia la Sine copiii pierduţi, nici nu^i aduce din exil, mântuirea lor este un fapt
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gratuit din partea lui Hristos. Preţul răs​cumpărării este sângele lui Hristos, care a fost dat nu pentru iertarea păcatelor, nici pentru purificarea umanităţii vino​vate, pe scurt, nicidecum pentru recon​cilierea umanităţii cu Divinitatea, ci pen​tru anularea dreptului Creatorului asupra proprietăţii sale. Acest drept este recu​noscut legitim, aşa precum şi legea este recunoscută validă pentru fiecare om, atât timp cât ei sunt subiecţi ai Stăpâ​nului Lumii, dovedesc supunere. Acesta este sensul pe care Marcion îl dă raţiona​mentului paulin asupra legii, iar Marcion recunoaşte acest Testament ca document autentic al Stăpânului acestei Lumi. Când este vorba de interpretare, el ia partea exegezei iudaice contra creştinilor din timpul său, insistând asupra sensului literal, respingând metoda alegorică, cea pe care Biserica o aplică Vechiului Tes​tament pentru stabilirea concordanţei cu Noul Testament, în Antiteze, una dintre cărţile sale pierdute, sunt opuse cele două Divinităţi prin atributele lor. Punc​tul de plecare al speculaţiilor este teo-diceea Unde malum? (Terţ., Adv.M. I, 2). Unul este artizanul. Dumnezeul Creaţiei, de unde şi generarea, suveran al acestui Eon, cognoscibil şi predicabil. Celălalt, Dumnezeul ascuns, necunoscut, imper​ceptibil, străin, altul, diferit şi de aseme​nea nou. Cognoscibil, Dumnezeul Crea​tor, este prin creaţia sa, unde revelă în​treaga sa natură. Din punct de vedere creştin, aici este partea cea mai pericu​loasă a dualismului lui Marcion. Dum​nezeu cel drept este cel din Vechiul Tes​tament, Dumnezeu cel Bun este cel din Evanghelie, în spiritul lui Marcion, care simplifică abuziv gândirea Sf. Pavel, excelând în anti-iudaism, aici ca şi în alte locuri, dreptatea legii este pur formală, rigidă şi răzbunătoare: ochi pentru ochi, dinte pentru dinte; această justiţie este

atributul cardinal al Dumnezeului Crea​tor, în timp ce principala caracteristică a Dumnezeului inferior este dreptatea (theos dikaios}, Dumnezeul superior nu este decât bun (theos agathos). El nu judecă, el l-a trimis din bunătate faţă de om pe Hristos pe pământ. Singura relaţie a Dumnezeului cel Bun cu lumea este soteriologică, înţeleasă ca fiind împotri​va lumii şi a stăpânului ei. Antiteze în​cearcă să demonstreze discordanţa dintre Vestea cea Bună şi Lege, discordia evan-gelii cum lege (Terţ., Adv. Marcion., I 19). Marcion aşeza Vechiul Testament sub semnul de maledictio, şi Noul Testa-
i».
ment sub semn de benedictio. In acest sens, Vechiul Testament este, după Mar​cion, un document istoric ireproşabil, căci ne prezintă un Demiurg al lumii care se comportă asemenea celui mai arbitrar dintre tirani. lisus Hristos, trimis de Dumnezeul cel bun, îşi alege un trup capabil de simţire şi de suferinţă, deşi acest trup nu este material. Propovă​duind, lisus îl exaltă pe Dumnezeul cel bun, dar se fereşte să arate că nu este vorba de Dumnezeul Vechiului Testa​ment. De altfel, Iahve află din propovă-duirea lui lisus că există un Dumnezeu transcendent. El se răzbună, dându-1 pe lisus prigonitorilor săi. Dar moartea pe cruce aduce salvarea, căci prin sacrifi​ciul Lui, lisus răscumpără omenirea de la Dumnezeul creator. Regimul Dum​nezeului bun este un dar perfect gratuit şi nemeritat, vestit şi adus oamenilor de Hristos. Ceea ce îl caracterizează pe Dumnezeul cel bun este totala stranietate în raport cu lumea. El e tot atât de străin de genul uman, pe cât acesta îi este lui străin. Efect de stranietate, dar şi factor care generează în perpetuitate stranie-tatea, este faptul că Dumnezeul bun nu se manifestă în această lume: el e naturali-ter ignotus. Canonul biblic marcionit cu-

prinde Evanghelia după Luca (din care extrage 'alterările datorate iudeo-creşti-nilor ignoranţi') şi zece dintre epistolele paul ine: Gala ten i, Jşi IICor in ten i, I şi II Tesaloniceni, Efeseni, Coîoseni, Filipeni şi Filimon (2-21). Marcion neagă faptul că Vechiul Testament ar fi o prefigurare sistematică a Noului Testament. Evan​ghelia după Luca o consideră ca fiind singura autentică, însă elimină episodul naşterii lui Hristos şi aluziile la David ş.a. Pentru a riposta Iui Marcion, care încerca să impună în mediile creştine canonul său însoţit de propria inter​pretare, Biserica se vede obligată să sta​bilească canonul biblic ortodox şi dogma ortodoxă, în materie de dogmă este per​ceptibilă clar o tentă anti marc ion iţă în primele formulări doctrinare, în prefaţa la cartea sa De principiis, Origen* afirmă în a sa Regula jide i: "Acest Dumnezeu, drept şi bun. Tatăl Domnului nostru lisus Hristos, este Cel care a dat atât Legea, cât şi proorocii şi Evangheliile, după cum tot El este şi Dumnezeul apostolilor, ca şi al Vechiului şi Noului Testament'. (F.F)
A. Hahn, Antitheses Marcionis gnostici, KCnigsberg, 1823; Idem, De canone Mar​cionis, Leipzig, 1824; Ritschl, Das Evan-ghelium Marcions, Tubingen, 1846; G. Salmon, Marcion, în Smith-Wace, III, p. 816-824; A. von Harnack, Marcion. Das Evan-gelium vom fremden Gott, TU, 45, Leipzig, 1921; Idem, Nene Studien zu Marcion, TU, XLIV, Hft. 4, 1923; R. S. Wilson, Marcion, London, 1933; J. Knox, Marcion and the New Testament. An Essay in the Early History of the Canon, Chicago, 1942; E.C. Blackman, Marcion and his Injhtence, London, 1948; H. von Campenhausen, Die Entstehung der christlichen Bibel, Tiibingen, 1968. p. 174-194; J. Regul, Die antimar-cioniîischen Evangelienprologe, Freiburg, 1969; A. Lindemann, Paulus im ăltesten Christentum, TUbingen, 1979, p. 378-395; J. Delobel, The Lord's Prayer in the Textual

Tradition. A Critique of Recent Theories and their Views on Marcion's Role, ed. de J.M. Severin, Louvain, 1989, p. 293-309; Quasten, Patrology, l, cu bibliografie; Altaner-Stuiber, 1980, p. 106-107, cu bibliografie; E. Amman, în DTC, IX, pt.2.a, 1927, col. 2009-2032, cu bibliografie; Cross, Marcion, în ODCC, p. 870-871; B. Aland, Marcion-Marcionisme, în DECA, II, p. 1541-1543; H. K6nig, Marcion von Sinope, în LAC L, p. 421-423, cu bibliografie.
Marcu
Marcu, autorul inspirat al celei de a doua Evanghelii canonice, şi anume, Evan​ghelia după Marcu.  Este cunoscut în Noul Testament şi sub numele de loan Marcu, văr al iui Barnaba (Coîoseni 4, 10). Papias* din Hierapolis îl consideră autor al celei de a doua Evanghelii ca​nonice. Informaţiile pe care le posedăm despre el sunt preluate din cărţile Noului Testament. Marcu a făcut parte din prima comunitate creştină din Ierusalim, în casa căruia creştinii  obişnuiau să se adune pentru rugăciune, îi însoţeşte pe Pavel* şi pe Barnaba în prima călătorie misionară, însă pentru motive pe care nu le cunoaştem, în Cipru îi părăseşte şi revine la Ierusalim. Marcu apare apoi în disputa dintre Pavel şi Barnaba, Pavel refuzând să-1 ia ca însoţitor. Atunci cei doi se separă. Pavel pleacă pe uscat, în compania altor însoţitori (Fapte 15, 39-40), pe când Barnaba şi Marcu se îmbar​că pe o corabie spre Cipru, în cele din urmă, relaţiile dintre Pavel şi Marcu se restabilesc, Pavel bazându-se pe sprijinul lui în timpul unui prizonierat (Coîoseni 4, 10; Filemon 24), iar în timpul ultimei sale şederi în închisoarea de la Roma, îi solicită ajutorul  prin  intermediul  lui Timotei (II Timotei 4, 11). Faptul că în I Petru 5, 13, Sf. Petru îl numeşte 'fiul meu', s-a sugerat că Marcu ar fi fost şi
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colaborator al său. De altfel, Papias* ne informeză că Marcu ar fi fost 'interpre​tul" Sf. Petru, fapt petrecut în Italia, dacă nu chiar în Roma, unde Marcu ar fi scris Evanghelia sa, la anul 63-64. După rela​tarea lui Eusebiu, din Italia, Marcu a mers în Egipt, la Alexandria, devenind primul episcop şi unde a suferit moarte martirică.
H.B. Swete, The Gospel according to St. Mark, London, 1920. X1II-XXVIII; J. Schmid (ed. şi trad.), Dos Evangelium nach Markus, ed. 3-a Regensburg, 1954, p. 6-7; C.E.B. Cranford, ed., The Gospei according toSaint Mark, Cambridge, 1959, p. 5-6; C.P. Ceroke, Mark, Evangelist, St., în NCE, 9, p. 231-232; Marcu, în loan Mircea, Dicţionar al Noului Testament, E1BMBOR, Bucureşti, 1995, p. 302; T.A. Burkill, Mysterious Re​velat ion. An Examination of the Philosophy of St. Mark's Gospel, Ithaca, N.Y., 1963; R. Trevijano, Marc (Evangite de), în DEC A, II. p. 1532-1533; pentru literatura legată de numele Iui Marcu: G. Rowekamp, Marcus-Literaîm, în LACL, p. 423, cu bibliografie.
Marcu
Marcu, gnostic din a doua jumătate a sec. al II-lea, care aparţine şcolii lui Valentin. Doctrina sa ne este cunoscută dintr-un fragment citat de către Sf. Irineu*. Ipolit* şi Epifanie* preiau relatările lui Irineu. Clement* Alexandrinul a cunos​cut scrierile lui Marcu şi le-a transmis posterităţii. Ceea ce a adăugat Marcu la învăţăturile predecesorilor săi, este lipsit de relevantă, şi se referă în special la ele​mente de numerologie. Marcu, după cum ne spune Sf. Irineu, Adv. Haer., XX, 3, folosea cunoştinţe de astrologie şi alchimie pentru a-şi întări reputaţia de magician, 'alţii rostesc peste ei (aderenţi) cuvinte evreieşti ca să impresioneze şi mai mult pe cei iniţiaţi'. (F.F.)

Irineu, Adv. haer., l, 13-21; H. Leisegang, Die Gnosis, Leipzig, 1924, p. 326-349; G. Salmon, Marcus (17), în Smith-Wace, III, p. 827-829; F. Dornseiff, Das Alphabet in Mystik und Magie, Leipzig2, 1925, p. 126-133; M. Sagnard, La Gnose valentinienne et le temoignage de St. Irenee, Paris, 1947; M. Simonetti, Testi gnostici cristiani, Bari, 1970, p. 219-224; C. Gianotto, Marc, în DECA, II, p. 1532; R. Hanig, Marcus, Gnostiker, în LACL, p. 425. Vezi: GNOSTICISM, VALENTIN I AN.
Marcu
Marcu, originar din Memphis, adept al ereziei maniheice. El aduce maniheismul în Spania, în a doua jumătate a sec. IV, unde izbuteşte să-i convertească pe Agape şi Helpidius*.
M.B. Cowell, Marcus (19), în Smith-Wace, III, p. 829.
Marcu Ascetul
Marcu Ascetul sau Eremitul, (sec. V-VI), a fost contemporan cu Nil* Ascetul şi Isidor* Pelusiotul şi ucenic al Sf. loan* Hrisostom, deşi Hesse şi Grillmeier îl plasează la Efes în jurul anului 390. Despre el se ştie doar că a fost stareţ al unei mănăstiri din Ancyra în Galatia, în sec. V, după care s-a retras în deşertul Iuda. A luat parte la controversa cu nes-torienii, ceea ce plasează data morţii după anul 430. După informaţia lui Nichifor Calist, Marcu a scris cel puţin 40 de tratate ascetice, din care s-au păs​trat doar opt (Quasten): De lege spirituali (Despre legea duhovnicească); De his qui putem t se ex operibus iustiflcari (Despre aceia care socotesc că se îndrep​tăţesc din fapte); De poenitenlia (Despre pocăinţă); De ieiuno (Despre post); Ad Nicolauen praecepta animae salutaria

(Sfaturi folositoare de suflet către Ni-colae); De baptismo (Despre botez sau Răspuns celor ce se îndoiesc de dum​nezeiescul botez); Consultaţia intellectus cum  sua  ipsius  anima  (Consfătuirea minţii cu sufletul); Disput a tio cum quo-dam causidico (Dispută cu un scolastic); De Melchisedech (Despre Melchisedec); Adversus Nestorianos (împotriva nesto-rienilor). La acestea se adaugă un tratat neautentic:   Capitula  de  temperantia (Capete despre trezvie), care este o com​pilaţie târzie din opera Iui Maxim* Măr​turisitorul şi Macarie* Egipteanul. Pen​tru Marcu * legea duhovnicească' este le​gea desăvârşită, circumscrisă codului de comportament monahal.  Inspiraţia  su​premă a sufletului nu este altceva decât cunoaşterea prezenţei lui Dumnezeu şi aducerea aminte permanentă de binefa​cerile pe care Dumnezeu le revarsă asu​pra oamenilor. El a combătut nestorianis-mul  şi  messalianismul,  respingând cu tărie identificarea harului cu experienţa mistică. Pentru el, botezul a avut eficaci​tate în viaţa creştinului în legătură cu păcatul lui Adam şi cu consecinţele aces​tuia. El a respins orice explicaţie sau scu​ză pentru păcatele săvârşite după botez datorită stricăciunii naturii umane, influ​enţei diavolului, sau păcatului adamic. După părerea sa, botezul a distrus păca​tul original şi a infuzat în suflet puterea Duhului Sfânt prin care, cu libera coope​rare a voinţei umane, omul poate rezista tendinţelor rele şi să trăiască aşa cum Dumnezeu voieşte. Adevărata căinţă este necesară tuturor, nu numai monahilor, şi constă în 'alungarea gândurilor, în rugă​ciune neîntreruptă şi în purtarea cu răb​dare a necazurilor', deoarece acestea sunt virtuţi care îi fac pe oameni nepăti​maşi. Urmând calea acestor trei virtuţi, atât cei păcătoşi, cât şi cei drepţi pot să dobândească mântuirea. Căinţa este fără

sfârşit în această viaţă. Prin ea, sau mai exact prin cele trei virtuţi care o consti​tuie, începătorii au parte de evlavie, cei de la mijloc de sporire şi cei desăvârşiţi de întărire. Lucrarea spre căinţă este în realitate o deplină conlucrare cu harul lui Hristos, care aşteaptă ascultarea noastră şi împinirea poruncilor, a căror putere am primit-o prin har. Marcu analizează cu deosebită fineţe strădania omului spre dobândirea mântuirii, ca acte de conlu​crare între harul dumnezeiesc şi voinţa omului. Teologia propusă de el nu este limitată unei sfere stricte de iniţiaţi, ci se adresează tuturor creştinilor.
Migne, PG 65, 893-1140; CPG 6090-6102; J. Kunze, Marcus Eremita, Leipzig, 1895; J.S. Assemani, Bibliotheca Orient. 3, I, 45 şi W. Wright, Catalogue of Syr iac Manuscripts in the British Museum, 2, London, 1872 - pen​tru manuscrisele de la Vatican şi din Muzeul Britanic. I. A. Khalife, Leş traductions arabes de Marc l'Ennite, Me^anges de l'Universit^ de St. Joseph, BeyroutH, 28 (1949-1950), p^ 117-224; D. Stăniloae, Filocalia Sfintelor ne-voinţe aţe desăvârşirii, I, Harisma, Bucureşti, 1992, p. 259-380 (Despre legea duhovnicească); K. Rahner, Aszese und Mystik in der Vâterzeit, Freiburg im BreiS-gau, 1939, 175-177; M.F. Argles, Marcus (14), art. în Smith-Wace, III, p. 826-827; O. Hesse, Markos Eremites und Symeort von Mesopotamien, GOttingen,; 1973; A. Grill​meier, Marco Eremita e l'origenismo, Cris-tianesimo nella storia, 14, 1980, p. 9-58; Altaner-Stuiber, 1980, p. 334; Quasten, Patrology, III, p. 504-509, cu bibliografie; DSp 10, col. 274-283; J. Gribomont, Marc l'Ennite, în DECA, II, p. 1535; P. Bruns, J. Pauli OSB, Marcus, Eremita, în LACL, p. 424-425, cu bibliografie.
Marcu Diaconul
Marcu Diaconul, hirotonit diacon de către Porfiriu, episcop de Gaza (395-420). Hirotonia sa a avut loc în jurul anu-
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lui 395. La scurtă vreme, diaconul Marcu începe redactarea vieţii episcopului Porfiriu, probabil în 421, după moartea acestuia. Se pare că Marcu a fost caligraf de origine asiatică, şi a fost martor al evenimentelor pe care le-a relatat. Cer​cetările recente au descoperit dependenţa Vieţii lui Porfiriu de Istoria religioasă a lui Teodoret* de Cyr, ceea ce plasează scrierea acestei lucrări către mijlocul sec. V. Descoperirea unei versiuni în limba siriacă a Vieţii Iui Porfiriu ridică o serie de semne de întrebare cu privire la exac​titatea datelor din versiunea greacă. Este posibil, susţin cercetătorii, ca textul si-riac să reprezinte versiunea originală.
Migne, PG 65, 1211-1262 (doar în latină); CPG, 6722; BHG, 1570; H. Gregoire- M.-A, Kugener, (ed.). La Vie de Porphyre, eveque de Gaza, Paris, 1930 cu trad. în franceză; F. M. A bel, Marc Diacre et la biographie de Saint Porphyre, Conferences de Saint-Eti-enne, Paris, 1919, p. 219-284; C. Hoit, Marcus (12), în Smith-Wace, III, p. 826; J. Zellinger, D ie Proomien in der Vita Porphyrii und in der <religiosa historia> des Theodoret, Philologus, 85, 1930, p. 209-221; DSp 10, col. 265-267; F. Scorya Barcellona, Marc Diacre, în DECA, II, p. 1534, cu bibliografie; P. Bruns, Marcus, Diakon, în LACL, p. 424.
Marcu Diadoh
Marcu Diadoh, autorul unei predici, Ser mo contra Arianos, în care susţine cu argumente teologice şi biblice, deofiin-
•
.
**
ţimea Fiului cu Tatăl. In realitate, numele adevărat al autorului acestei predici este necunoscut, iar încercările de identificare a lui cu diverşi episcopi din Egipt, din sec. IV, care au purtat acest nume, de alt​fel destul de numeroşi, nu au fost conclu​dente. In orice caz, nu poate fi vorba de Diadoh* al Foticeei, care a trăit în sec. V.

Migne, PG 65, 1149-1166; CPG, 6105; Bardenhewer, IV, p. 186; Baumstark, p. 339, n. 5; F. Scorza Barcellona, Marc Diadoque, în DECA, II, p. 1534-1535; P. Bruns, Marcus Diadochus, în LACL, p. 424.
Marcu bar Qiqi
Marcu bar Qiqi (sec.X), arhidiacon în biserica iacobită din Moşul, fiind promo​vat la rangul de maphrian cu numele de Ignatie în 991. A compus o serie de cân​tări liturgice de mai mică importanţă. Din pricina vieţii depravate pe care o duce, este alungat din scaun. Drept răzbunare, trece la islam. Spre sfârşitul vieţii revine la creştinism şi scrie un poem în care îşi relatează propria cădere, mizerie şi căinţă. Bar Hebraeus păstrează câteva din versurile acestui poem.
Assemani, BO, II, 443, III, 289 nota 1; Bar Hebraeus, Chron. eccl, II, 257, 289; Wright, p. 162-163; Chabot, p. 115; Duval, p. 396.
Marculfus
Marculfus, călugăr din Galia din sec. VII, autor al unei serii de texte folosite ca formulare juridice în diverse tranzacţii şi în afaceri ecclesiastice şi sociale, numite Formulae sau Formularum Libri II. Analiza atentă a acestor formulare îl duce pe Thomas Smith la concluzia că în timpul dinastiei merovingiene din Fran​ţa, numirile de episcopi erau făcute ex​clusiv de către rege şi consiliul marilor baroni, fără vreo referire la Roma.
Prima ediţie: Bignonius, Formulae, Paris, 1613; Migne, PL 87, 695; CPL, 1833; Thomas Smith, F. S. A., de Stonygate, Marculfus, Leic., 1836; C. Hoit, Marculphus, în Smith-Wace, III, p. 824; M. Simonetti, Marculf, în DECA, II, p. 1544.

Marcus Cassinensis
Marcus Cassinensis, trăitor la mănăstirea Monte Cassino. în jurul anului 606 scrie o scurtă Viaţa a Sf. Benedict, în 33 disti​huri elegiace, bazată pe lucrarea similară a lui Grigorie* cel Mare, la care adaugă câteva detalii. Aimoin de Fleury intro​duce acest scurt poem într-o predică a sa: Sermo in festivitatibus sancti patris Benedicti. Este vorba de un elogiu la adresa Sf. Benedict*, redat în versuri ele​gante şi într-o metrică clară, care su​gerează o bună cunoaştere a poeţilor pro​fani latini, ca Vergiliu sau Ovidiu etc.
Migne, PL 80, 183-186; CPL 1854; C. Hoit, Marcus (15), în Smith-Wace, III, p. 827; M. Galdi, // cârme di Marco Poet a e l'apoteosi di Sân Benedetto, Mapoli, 1929; H.S. Brechter, Marcus Poeta von Monte Cassino, în Benedictus der Vater des Abendlandes, Miinchen, 1947, p. 341-359; S. Rocca, Versus in Benedicti laudem (cu text şi aparat critic), Rombarb, 3, 1978, p. 335-363; S. Zincone, Marc, în DECA, H, p. 1533.
Marcus de Hydruntum
Marcus de Hydruntum (Indruntum), episcop. Despre el se ştie doar că a scris un poem Hymnus in magno sabbato, compus cu acrostih în greacă, păstrat însă numai în latină. Se crede că ar fi trăit în sec. VIII.
Migne, PL 96, 1345; C. Hoit, Marcus (9), în Smith-Wace, HI, p. 825.
Mari Persanul
Mari Persanul, corespondent al lui Ibas*, menţionat într-un text grecesc descoperit de Mansi, episcop de Beth Ardashir. Chabot corectează denumirea în Rewar-daschir. A scris un comentariu la epis​tolele lui Acaciu* şi un altul la cartea

profetului Daniel. Tot lui îi aparţine o carte împotriva magilor din Nisibe, adică, împotriva mazdeenilor. Cele două comentarii s-au pierdut. Mari a fost susţinător aprig al Iui Nestorie* şi a acti​vat în timpul împăraţilor Honoriu şi Teodosie (408-423). Nu ne este cunos​cută cu exactitate data morţii. A nu fi confundat cu omonimul său care a fost patriarh nestorian.
Assemani, BO, I, 197, 203, 350; Idem, Acta Mart., I, 40; G.T. Stokes, Maris, în Smith-Wace, III, p. 833; Wright, p. 46; Chabot, p.
48-49.
Măria Magdalena, Evanghelia după
Evanghelie gnostică apocrifa atribuită Măriei Magdalena, care joacă un rol important în literatura gnostică, în Pa-pyrusul Oxyrhyncus 3525, şi în papirusul John Rylands 463 de la Biblioteca din Manchester se păstrează câteva versete din această evanghelie în limba greacă, datând din sec. II, Mai există şi un alt papyrus din sec. V, aflat la Berlin, Pa-pyrus Berolinensis, care păstrează apro​ximativ opt pagini din cele 18 câte con​ţine traducerea în limba coptă a acestui text apocrif. Textul relatează o viziune a Măriei care dezvăluie progresul gnostic prin cele şapte sfere planetare.
C.H. Roberts, Catalogue of the Greek and Latin Papyri in the John Rylands Library, Manchester, III, Manchester, 1938, p. 18-23 (text grec şi traducere în engleză, cu note); W. Ti 11, D ie gnostischen Schriften des kopti-schen Papyrus Berolinensis 8502, TU, LX. 1955, p. 24-32, 62-79; R.M Grant, Gnos​ticism, 1961, p. 65-68 (trad. în engleză a tex​tului coptic); H.C. Puech, în W. Schneemelcher, New Testament Apocrypha, trad. în engl. de R. McL. Wilson, Revised Edition, 1991, p. 391-395, cu bibliografie; G.
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Rowekamp, Măria Magdalena (Evangelium), în LACL, p. 425.
Măria Egipteanca
Măria  Egipteanca,  ascetă creştina din deşertul Iordan, a cărei viaţă a fost scrisă de Sofronie*. episcop de Ierusalim, în sec. VII. Tradiţia haghiografică relatează că Măria a fost o femeie desfrânată din Alexandria, care vine  la Ierusalim în compania pelerinilor doritori să participe la sărbătoarea Sf. Cruci. Scopul ei era însă cu totul altul, şi anume, de a câştiga în mod nelegiuit de pe urma pelerinilor. Ajunsă la Ierusalim, ea se converteşte în urma unei experienţe religioase şi, pă​răsind căile păcatului, se retrage în de​şertul iordanului. Acolo, călugărul Zo-sim, vieţuitor al aceleiaşi pustii, a întâl-nit-o şi i-a dat ultima împărtăşanie. Tot el a fost cel care a înmormântat-o în ace​leaşi locuri sălbatice unde s-a căit pentru faptele ei păcătoase. Biserica Ortodoxă o prăznuieste în  a cincea duminică din Postul Mare.
Migne, PL 73, 671 şi urm.; Vies de SSA, 30-36; BS, 8. 981-994; vezi Triodul pentru Duminica a 5-a din Postui Mare; K. Kunze, Studien zur Legende der hi Măria Aegyp-tiaca im deutschen Sprachgebiet, Berlin, 1969; idem, Die Legende der hi. Măria Aegyptiaca, Berlin, 1978; J. Gammack. Măria (4), în Smith-Wace, III, p. 830; Măria Egipteanca, în Oxford, Dicţionar a! Sfinţilor, ed. în Ib. română, p. 357; V. Saxer, Mărie t'Egyptienne. în DECA, II, p. 1560.
Mar Ibas de Cătina
Mar Ibas de Cătina sau Mar Abbas, isto​ric timpuriu al Armeniei, ale cărui opere au fost folosite ca surse documentare de către Moise* de Khorene. Data la care a trăit este încă în dispută. Unii cercetători

îl consideră doar ca personaj legendar şi îl plasează pe la mijlocul sec. al II-Iea î. d. Hr, în timp ce alţii susţin că a trăit în primele secole după Hristos, că a fost persoană istorică (Langlois). E. Renan merge până acolo încât îl consideră creş​tin şi că a aparţinut şcolii din Edessa. Dacă nu se ştie nimic despre Mar Ibas, opera sa a fost cunoscută. Ieronim* a fost familiar cu istoria sa şi citează din ea în comentariul său la lezechiel. Moise de Khorene a cunoscut-o, de asemenea, iar în sec. IX. catolicosul loan* al Armeniei, a folosit-o în redactarea şi completarea pe care el o face Istoriei Armeniei scrisă de Moise de Khorene.
G.T. Stokes, Mar Abbas Cătina, în Smith-Wace, III, p. 802; Freret, Opp., tome XII, p. 207-209; Quatremere, în Journal des Savans, 1850, p. 364; Langlois, Fragm. Hist. Graec., t.V, partea 2-a, p. 3-53; Renan, Hist. des Lang. Semit., p. 262.
Marius de Avenches
Marius de Avenches, istoric, episcop de Avenches şi Lausanne, în a doua jumă​tate a sec. VI. S-a născut la Autun în 530/1. Este ales episcop de Avenches în 574, scaun pe care el îl transferă la Lau​sanne. Este autorul unei cronici, Chro-nicon, menită să continue istoria lui Prosper* de Aquitania. Cronica sa cu​prinde perioada între anii 455 şi 585 şi descrie în special evenimentele istorice referitoare la franci, burgoni, goţi şi lom-barzi. Atenţie deosebită este acordată evenimentelor din propriul său ţinut Burgondia. Grigorie* de Tours pare să se fi inspirat în Historia Frcmcorum, din cronica lui Marius. Deosebit de mândru de moştenirea sa romană, el a fost încân​tat de recucerirea Africii de Nord şi a Italiei de către byzantini, crezând că im​periul roman, 'cel de al patrulea imperiu

al lui Daniel' va dăinui până la sfârşitul veacurilor. A decedat la Lausanne în 594.
Migne, PL 72, 793-802; CPL, 2268; T. Mommsen, în MGH, Auct. antiss., II, p. 227-239; G.JJ. Monod, Etudes critiques sur Ies sources de l'histoire merovingienne, 2 voi., Paris, 1872-1875; S.A. Bennett, Măritiş (2), în Smith-Wace, 111, p. 835; B.D. Hill, Marius of Avenches, St., în NCE, 9, p. 230; M. Simonetti, Marius d'Avenches, în DECA, II, p. 1564-1565; G. Rowekamp, Marius von Avenches, în LACL, p. 426.
Marius Claudius Victorius
Marius Victorius sau Victor Claudius, (m. 425), numit de către Ghenadîe*0ra-tor massiliensis, este autor al unui poem intitulat Alethia, în versuri hexametrice, relatând evenimentele de la Facere şi până la distrugerea Sodomei şi Gomorei. Lucrarea este dedicată fiului său Etherius şi a fost probabil scrisă după 425 sub împăraţii Teodosie II şi Valentinian III. Poemul corespunde Comentariului la Facere până la moartea luiAvraatn, men​ţionat de Ghenadie. Ceea ce s-a păstrat din poem nu merge decât până la dis​trugerea cetăţilor Sodoma şi Gomora. El începe poemul pornind de la unitatea originală a Treimii şi descrie cele şase zile ale creaţiei, culminând cu crearea omului. Omul este descris în culori vii şi
«
măreţe, înainte de cădere. In contrast, că​derea şi alungarea Iui din rai sunt prezen​tate sumbru. Omul pierde capacitatea de a contempla natura şi, prin aceasta, de a-L cunoaşte pe Dumnezeu. Cultura s-a năs​cut din necesitate. El mai descrie desco​perirea focului cu binecuvântările lui; vânătoarea ca îndeletnicire; prima crimă săvârşită de Cain împotriva fratelui său Abel. Relatarea continuă până la Avraam care este prezentat ca înţelept stoic şi sfârşeşte cu teribila pedeapsă pentru pă-

cate prin distrugerea Sodomei şi Go​morei. Marius este bun cunoscător al cul​turii clasice, însă nu este pe deplin fami​liarizat cu doctrina creştină, ceea ce 1-a făcut pe Ghenadie sâ-1 acuze de igno​ranţă teologică. Există în acest poem multe elemente de decenţă care dau lucrării o nuanţă morală plăcută. Autorul imită şi se inspiră din diverse surse ne​creştine: Ovidiu, Vergiliu şi în special Lucreţiu, dar şi creştine: Lactanţiu*, Ambrozie*, Prudentius* Augustin* etc. Tot el este considerat autor al poemului De nativitate, vita, passione et resurrec-tione Jesu Christi.
Migne, PL 61, 937-972; CSEL, I, 1888, p. 335-498; CPL, 1455; P. F. Hovingh, CCL 128, 1960, p. 111-198 (cea mai bună ediţie); F. E. Robbins, The Hexametrical Literature. A Study ofthe Greek and Latin Commentari^s on Genesis, Chicago, 1912; J. M. Evans, The Paradise Lost and the Genesis Tradition, Oxford-London, 1968; O. Ferrari, Un poeta cristiana del V'secolo, CI. M. Viltorio^ JPavia» 1912; H. H. Horney, Studium zur Alethia des M. Victorius (poema de Gen. 1-19), Diss. Bonn, 1972; H. A. Wilson, Victor (39), ari. în Smith-Wace, IV, p. 1121-1122; Tixeront, Patrologie, p. 334; Altaner-Stuiber, 1980, 411-412; Quasten, Patrology, IV, p. 319-321;
I.
Opelt, Marius Claudius Victorius, DECA,
II,
p. 1561-1562 B. Windau, Marius Claudius
Victorius, în LACL, p. 426-427, cu biblio​
grafie.
Marius Mercator
Marius Mercator (sec. V), scriitor creş​tin latin anti-pelagian. S-a născut în Italia la sfârşitul sec. IV. Prieten şi probabil ucenic al Iui Augustin*. în anul 418, ca reacţie faţă de predicile pro-pelagiene pe care Iulian le-a ţinut la Roma, scrie două lucrări anti-pelagiene care s-au pierdut, dar despre care ştim de la Augustin, căruia i-au fost trimise de autor, în
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acelaşi an, îl cunoaşte şi pe Celestius* care se afla la Roma pentru^a-şi susţine cauza în faţa papei Zosim. în 429, Ma​rius se află la Constantinopol unde ascultă predicile lui Nestorie*. Se pare că la cererea cercurilor eclesiastice de la Constantinopol, preocupate de proble​mele pelagiană şi nestoriană, el scrie, lu​crarea Commonitorium sitper nomine Coelesti, în care denunţă erezia lui Ce​lestius şi Iulian, adică pelagianismul. El scrie această lucrare în greacă, iar mai târziu, probabil în 431, o traduce în lati​nă. Marius nu se mai întoarce la Roma şi rămâne la o mănăstire în Thracia. Se crede că a decedat la scurtă vreme după sinodul de la Calcedon, din 451. Pe lângă Commonitorium, de la el mai avem Liber subnotationum in verba Juliani sau Commonitorium adversum haeresim P elogii et Coelestii vel etiarn s cripta luliani, o respingere a învăţăturii epis​copului Iulian de Eclanum privind păca​tul originar şi adevărata cauză a morţii, împotriva lui Nestorie, el a scris două tratate: Epistola de discrimine inter hae​resim Nestorii et dogmata Pauli Samo-sateni, Ebionis, Photini atque Marcelii şi Nestorii blasphemiarum capitula XII, o respingere a contra-anatematismelor lui Nestorie împotriva celor 12 anatema-tisme ale iui Chirii*. Marius Mercator deţine un loc de seamă în istoria litera​turii creştine nu atât pentru operele scrise de el, cât mai ales pentru traducerile pe care le-a făcut din greacă în latină. De la el ne-au rămas diverse documente pri​vind nestorianismul, discursuri şi scrisori ale lui Nestorie, discursuri ale lui Pro-ctus* de Cyzic, scrisorile şi opusculele lui Chirii, a şasea sesiune a sinodului de la Efes, extrase din Teodor* de Mop-suestia etc. Multe din aceste scrieri s-au păstrat doar în traducerile făcute de el.
Migne, PL 48, 63-172; E. Schwartz, ACO, I, 5,1, p. 5-70 (text); S.M. Prete, M. Mercatore, Commontoria, Bologna, 1959; F. von

Schulte, Marius Mercator und Pseudo-Isidor, SAW 147, 7, Viena, 1904; H. W. Phillott, Marius Mercator, art. în Smith-Wace, III, p. 834- 835; Cross, Marius Mercator, art. în ODCC, p. 874; S. Prete, Mărio Mercatore polemista antipelagiano, Torino, 1958; idem, M. Mercato. l memoriali antipelagiani, Siena, 1960; E. Amman, DTC 9, 2, col. 2481-2486; O. Wermelinger, Marius Mer​cator, în DSp 10, 610-615; Bardenhewer, IV, p. 525; Tixeront, Patrologie, p. 357-359; Altaner-Stuiber, 1980, p. 248, 449 şi urm.; Quasten, Patrology, IV, p, 499-501; V. Grossi, Marius Mercator, în DECA, II, p. 1562; C. Schmidt, Marius Mercator, în LACL, p. 427.
Marius Victorinus
Marius Victorin (sec. IV), sau Victorinus Afer, după ţara de origine. Ieronim* îl numeşte Caius Marius, iar Augustin* Marius Fabius. Data naşterii sale poate fi plasată între anii 280-285, locul naşterii fiind Africa Proconsulară. Vine la Roma în jurul anului 350 unde va preda retori​ca, ducând totodată o aprigă polemică împotriva creştinismului. Aici devine atât de vestit, încât i se va ridica o statu​ie în Forumul lui Traian. La bătrâneţe, după ce o viaţă întreagă a practicat religi​ile de mistere şi păgânismul, se conver​teşte la creştinism. Motivele care au dus la încreştinarea sa nu ne sunt cunoscute. De la Simplicianus* aflăm, prin inter​mediul lui Augustin, că el obişnuia să citească Sf. Scriptură pentru a o combate. Nu atât cunoaşterea motivelor care au dus la încreştinarea sa sunt importante, cât mai ales consecinţele, actul în sine al convertirii provocând o adevărată tulbu​rare în cercurile păgâne de la Roma. După convertire, Victorin se angajează în controversa împotriva arienilor, redac​tând o serie de tratate, în 362, Iulian dă decretul său prin care, în mod indirect, interzicea profesorilor creştini să mai

predea în şcoli. Victorin renunţă la profe​sorat. Din acel moment nu se mai ştie nimic despre el. De la Augustin aflăm că în 386, el decedase de mai multă vreme. Opera lui Victorin se împarte în două perioade: înainte de încreştinare şi după încreştinare. Din primul grup fac parte o serie de tratate de filosofic, gramatică, comentarii la Cicero şi Aristotel, tradu​ceri din Aristotel, Porfiriu şi Plotin. în mare parte acestea s-au pierdut, păstrân-du-se doar: Ars grammatica; De metris Horatianis; un comentariu la tratatul lui Cicero despre retorică, De inventione. Opera din perioada creştină cuprinde două categorii: lucrări doctrinare şi lu​crări exegetice,  a.  Lucrări doctrinare: Candidi Arriani ad Marium Victorinum rhetorem de generatione divina; Marii Victorini rhetorîs ad Candidum Arria-num; Candidi Arriani epistola ad Ma​rium  Victorinum rhetorum; Adversus Arrium liber primus (pars prima: c. 1-47). Liber primus de Trinitate; Adversus arrium liber primus (pars altera: c. 48-64). Quod Trinitas homoousios sit; Ad​versus Arrium liber secundus. Et graece et latine de homoousio contra haereti-cos; Adversus Arrium liber tertius; Ad​versus Arrium liber quartus.  De ho-moousio;  De  homoousio  recipiendo; Hymnus primus; Hymnus secundus şi Hymnus tertius.  b. Lucrările exegetice cuprind comentarii la epistolele Sf. Pavel către Galateni, Filipeni şi Efeseni. Deşi nu s-au păstrat, se pare că el a scris co​mentarii la Romani şi la I şi II Corinteni, fiind primul scriitor creştin din Apus care a scris comentarii în latină la epistolele pauline. La acestea mai putem adăuga un tratat anti-maniheic, atribuit lui Victorin, editat sub titlul: Ad Justinum Mani-chaeum  contra duo principia Mani-chaeorum et de vera carne Christi. Este vorba de un prirn tratat de acest gen care

există   şi   care   insistă  asupra   incon​secvenţei dualismului maniheic. Dacă în comentariile sale Victorinus se dezvăluie ca gramatician, în opera sa teo​logică îl descifrăm mai mult ca filosof platonician  (Quasten).  Platonismul  a constituit elementul filosofic principal, începând cu Origen şi şcoala sa, care a nuanţat gândirea creştină mai ales în Răsărit. Fără a deveni origenist, Victo​rinus se înscrie voit în acelaşi curent pla​tonician al gândirii creştine, mergând însă pe linia lui Porfiriu* şi a literaturii platonicizante. Regăsim ca punct de por​nire al gândirii sale despre Treime, atât platonismul păgân, cât şi cel creştin, rea​lizând, prin adaptarea şi reinterpretarea acestuia o sinteză unică în contextul creştin. Afirmând transcendenţa absolută a lui Dumnezeu, Marius Victorinus argu​mentează că Dumnezeu este unu, nu ca entitate numerică, ci anterior oricărei calificări şi oricărei categorii, chiar şi fiinţei (substanţei), întrucât el este cauza supremă. Relaţia Fiului cu Tatăl este con​cepută, din acest punct de vedere, ca auto-defmire a Tatălui cel infinit. Fiul este Tatăl care se limitează pe Sine, auto​definirea Tatălui, capacitatea de gândire care se manifestă în afară şi se defineşte ca gândire, în acelaşi timp, Tatăl nu este o entitate abstractă, deoarece din El de​rivă toate lucrurile. El este nefiinţă nu ca lipsă a acesteia, ci ca transcendenţă. El transcende fiinţa, nefiind însă fără fiinţă din această pricina, căci El este substan-tia ante substantiam. De aceea relaţia dintre Tatăl şi Fiul se defineşte ca deter​minare şi calificare a substanţei divine: Tată/Fiu = fiinţa în potentă/fiinţă în act. în acest fel, Fiul este fiinţa în acţiune a Tatălui, îndreptat spre Sine însuşi. Fiul este însăşi lucrarea Tatălui spre exterior. Acest lucru se materializează în creaţie şi în actul mântuirii. Urmând aceeaşi linie
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de argumentare, Victorin prezintă şi pe cea de a treia persoană a Sfintei Treimi, Sf. Duh, articulând locul doctrinar al acestuia în relaţiile intertrinitare potrivit învăţăturii ortodoxe. Importanţa lui Vic​torin pentru istoria gândirii rezidă în aceea că el reprezintă legătura directă între filosofia greacă şi lumea latină. Opera sa de dinainte de convertire stă mărturie dorinţei sale de a transmite lu​mii latine noile mijloace de exprimare şi gândire pe care el le-a descoperit în filo​sofia greacă, în teologie, el rămâne mai ales pentru folosirea conceptelor platoni​ciene şi neoplatoniciene în doctrina trei-mică creştină.
Migne, PL 8, 993-1310; CPL 94-100: Marius Victorinus, Traites theologiques sur la Tri-niîe, ed. de P. Henry şi trad. de P. Hadot, în SCh. 68-69, Paris, 1960; A. Lochner, Teubner 245-246, Leipzig, 1972-1976; E. Benz, Marius Victorinus und die Ent-\vicklung der abendlăndischen Metaphysik, Stuttgart, 1932; W.M. Hagan, The Incarna-tion according to Marius Victorinus, Wood-stock, 1960; A. Dempf Der Platonismus des Eusebius, Victorinus und Pseudo-Dionysiiis, Miinchen, 1962; P. Hadot, Marius Victorinus. Recherches sur sa vie et sur şes oeuvres, Paris, 1971; C. Gore, Victorinus Afer, în Smith-Wace, IV, p. 1129-1138; Bardenhewer, III, p. 460-468; Altaner-Stuiber, 1980, 411 şi urm.; R.A. Marcus, Marius Victorinus, în The Cambridge History of Later Greek and Early Medieval Philosophy, ed. A. H. Armstrong, Cambridge, At the University Press, 1967, p. 331-340: E. Gilson, Filozofia în evul mediu. De la începuturile patristice până la sfîrşitul secolului al XlV-lea. tradu​cere de Ileana Stănescu, Humanitas, Bucureşti, 112-117, 127-130; A. Ziegenaus, Die trinitarische Ausprăgung der gotlichen Sensfulle nach M., Miinchen, 1972; M. Fiedrowicz, Marius Victorinus, Adversus Arium, în Lexikon der theologischen Werke, Stuttgart, 2000; Quasten, Patrology, IV, p. 69-80, cu bibliografie; M. Simonetti, Marius Victorinus, în DECA, II, p. 1562-1564; A

Ziegenaus, Marius Victorinus, în LACL, p. 427-428.
Maro de Edessa
Maro a fost autor şi preot în Edessa. A aparţinut şcolii persane. A împărtăşit ideile lui Ibas*, având probleme din pri​cina tendinţelor nestorianizante ale gân​dirii sale. A scris o lucrare împotriva lui Sever* de Antiohia, din care s-a păstrat un fragment Ia Anastasie* Sinaitul.
Migne, PG 89, 293-296; Baumstark, p. 104; P. Bruns, Maro de Edessa, în LACL, p. 428.
Marsanes
Marsanes este titlul unei Apocalipse în limba coptă, care se găseşte în Codex 10 al colecţiei de manuscrise ce formează Biblioteca de la Nag Hammadi. Starea codicelui este deosebit de deteriorată, în legătură cu acest text avem o informaţie la Epifanie*. El vorbeşte despre Arhonţii care venerau un profet cu acelaşi nume şi care a întreprins o călătorie de trei zile la cer. Acest text datează de la sfârşitul sec. II sau începutul sec. III şi se bazează pe un original în limba greacă care s-a pier​dut. Apocalipsa are un conţinut gnostic sethian cu nuanţe preluate din ontologia platoniciană.
B.A. Pearson, NHC IX şi X, Leiden, 1981, p. 229-347 text coptic şi traducere în engleză; Nag Hammadi Library, p. 460-471, trad. în engleză; B.A. Pearson, Theurgie: Neoplato​nism und Gnosticism, ed. de R.T. Wallis, New York, 1992, p. 253-275; P. Bruns, Marsanes, în LACL, p. 428.
Martianus Capella
Martianus  Capella,  scriitor  latin   ne​creştin din prima jumătate a sec. V. S-a




născut la Cartagina la sfârşitul sec. IV şi începutul sec. V. A fost cunoscut şi sub numele de Felix Capella. îl menţionăm între scriitorii creştini pentru că lucrarea sa, Liber de nuptiis Mercur ii et Philo-logiae, scrisă în proză şi în diverse ver​suri metrice, a fost unul din cele mai importante manuale în evul mediu latin, influenţând profund învăţământul creş​tin. Lucrarea sa este menţionată în aproa​pe toate cataloagele bibliotecilor me​dievale. Cărţile 1-2 descriu alegoric că​sătoria dintre Mercur şi Filologie, iar căiţi l e 3-9 vorbesc, dar nu în sens ale​goric, despre domnişoarele de onoare, care nu sunt altele decât: gramatica, dialectica şi retorica (Trivium) şi geome​tria, aritmetica, astronomia şi muzica (Quadrivium). Comentariul lui loan Scotul Erigena* la Liber de Nuptiis s-a păstrat alături de cel al lui Dunchad. Re-migius* de Auxerre a parafrazat lucrarea în latină.
Martianus Capella, ed. de A. Dick, Leipzig, 1925; Johannes Scottus Erigena, Annota-tiones in Marcianum, ed. de C.E. Lutz, Cambridge, Mass., 1939; Dunchad, Glossae in Martianum, Lancaster, Pa., 1944; R.T. Meyer, Martianus Capella, în N C E, 9, p. 299.
Martin de Braga
Martin de Braga (c.515/20-580), arhi​episcop de Braga. S-a născut în Panno-nia, mai exact Pannonia romană sau, după informaţia lui Venantius*, 'Panno​nia Quiritis'. Călătoreşte în Palestina şi în alte ţinuturi din Răsărit, unde aprofun​dează teologia greacă, dobândind cunoş​tinţe care l-au făcut să fie considerat cel mai înţelept din vremea sa. După ce îm​bracă haina monahală, părăseşte Pales​tina şi se îndreaptă spre cel mai îndepăr​tat colţ al Europei de sud-vest, şi anume, Gallaecia (Gaiicia, partea de, nord a Por-

tugaliei), întemeiază, la Dumio, locali​tate nu departe de Bracara (Braga), capi​tala regilor suevi, o mănăstire în 550, devenind primul ei stareţ. Este ales apoi episcop de Dumio, în această calitate prezidează cel de al doilea sinod din Bracara, iar după moar​tea arhiepiscopului Lucretius de Braga, el ocupă scaunul arhiepiscopal. Ţinta su​premă a lui Martin a fost să-i conver​tească pe suevi de la arianism la ortodo​xie, lucru pe care îl duce la bun sfârşit, ceea ce îl face pe Venantius să-1 nu​mească 'Apostolul Gallaeciei'. Opera sa este un exemplu clar nu numai al profun​delor sale cunoştinţe teologice, dar şi al interesului deosebit pe care 1-a avut faţă de tradiţia marilor trăitori asceţi ai Bise​ricii Răsăritene. Pentru edificarea mona​hilor apuseni, el traduce din.greacă, Aegiptiorum Patrum sententiae. Regelui Miro îi adresează un tratat moral, în car^ abordează problema celor patru virtuţi cardinale: Formula vitae honestae. Acesta, precum şi tratatul De Ira, siint inspirate din Seneca, dovadă a cunoştin​ţelor sale filosofice. Formula se bazează pe De officiis, lucrare pierdută. Alte lu​crări ale sale, cum ar fi: Pro repellenda iactantia, De superbia şi mai ales Exhor-îaîio humilitatis, sunt tributare Institu​telor lui loan Cassian*, dar şi lui Seneca. Episcopului Bonifaciu îi scrie o epistolă, Epistola ad Bonifacium episcopum de Irina mersione, în care abordează proble​ma întreitei cufundări la botez, încercând să corecteze practica unei singure cufun​dări existentă în Spania, pe care o con​sidera că 'miroase' a sabelianism. Pentru monahi, el redactează o colecţie de ca​noane, Capitula Martini, în care regăsim, pe lângă elementele tradiţionale canonice bisericeşti şi unele idei personale. De interes deosebit pentru istoria religiilor,
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este predica sa De correctione rustico-rum, scrisă într-un stil simplu, probabil pentru a fi accesibilă unei sfere mai largi de cititori, în care găsim informaţii de​spre vechile superstiţii păgâne romane care mai persistau în Portugalia la acea vreme. Predicile şi corespondenţa sa s-au pierdut.
Migne, PL 72, 21-52; 74, 387-394; 84, 574-596; CPL 1097c-I090; C.W. Barlow, Martini episcopi Bracarensis opera omnia, New Haven, 1950; Diaz, 20-30; S. McKenna, Paganism and Păgân Survivals in Spain up to the Făli of the Visigothic Kingdom, Washington, 1938; M.A. Ward, Maninus (2), în Smith-Wace, III, p. 845-848; Bardenhewer, V, p. 379-388; E. Amman, DTC, 10, l, col. 203-207, cu bibliografie; J. Madoz, Martin de Braga, Estudios Eccle-siâsticos, 25, 1951, p. 219-242; M. Diaz y Diaz, Martin de Braga, în DEC A, II, p. 1568-1569; E. Reichert, Martin von Braga, în LACL, p. 428.
Martirologiu
Martirologiu, listă a martirilor creştini în ordinea sărbătoririi lor, registre oficiale care păstrează numele martirilor creştini. Un martirologiu se deosebeşte de 'Pa​timile' sau 'Pătimirile' unui martir, prin aceea că cel dintâi menţionează numele martirilor, în timp ce acestea din urmă descriu suferinţele martirice individuale ale martirilor. Cele mai vechi martiro-logii au fost calendarele bisericeşti care indicau numele martirului, sărbătoarea şi, după caz, biserica închinată fiecăruia, cum au fost calendarele locale de la Ro​ma (354) şi Cartagina (505) sau Martiro-logiul Ieronimian si Breviamm Syriacum sau Calendarul de la Antiohia, care aveau un caracter general. Unul dintre cele mai vechi martirologii, folosit ca punct de plecare pentru mar-

tirologiile de mai târziu, în speţă cel roman, este Chronograful din 354. Este vorba de un almanah scris şi ilustrat de Furius Dionysius Filocalus. Acesta cu​prinde, pe lângă diverse liste de martiri, o Depositio episcoporum şi o Depositio martyrum - adică lista aniversărilor, data şi locul îngropării episcopilor şi a marti​rilor cinstiţi la Roma în fiecare an. Cel mai vechi martirologiu propriu-zis este Breviarum Syriacum, în realitate o tra​ducere din greacă (originalul s-a pier​dut), întocmit între anii 362-381, cu titlul: Numele domnilor noştri, Martiri şi Biruitori, cu datele la care au primit cu​nuna. Acesta cuprinde, pe lângă numele martirilor anteriori epocii lui Diocleţian, numele martirilor din marea persecuţie, când au fost martirizaţi mii de creştini, până la 313; cei din persecuţia lui Liciniu 320-321; martirii din vremea lui Iulian Apostatul din 361-363. La martirii din sfera mediteraneană sunt adăugaţi apoi cei din Mesopotamia, Pers ia şi Armenia. Martirologiul ieronimian, în mod eronat atribuit lui Ieronim*, apare în Italia de Nord la mijlocul sec. V. în sec. VIII şi IX apare un nou gen de martirologii şi anu​me martirologiile istorice, care au adău​gat două noi elemente: o scurtă viaţă a sfântului sau martirului şi o serie de relatări preluate din Istoria bisericească a lui Eusebiu*, din Sf. Scriptură sau alte izvoare de valoare mai mică sau mai mare, din scrierile Părinţilor, Cel dintâi care a întocmit un astfel de martirologiu istoric a fost Beda* Venerabilul, urmat apoi de Florus* de Lyon, Rabanus*, Ado* şi Usuard*. Martirologiul roman este o revizuire a celui redactat de Usuard în sec. IX.
n
In Biserica Ortodoxă, martirologiile sunt suplinite de Sinaxarii sau Menologii.
H. Quentin, Leş martyrologes historiques du moyen âge, Paris, 1908; H. Delehaye (ed.),

Commentarius perpetuus in martyrologium hieronymianum, ActSS, nov. 2, 2, 1931, p. IX-XXIII; R. Aigran, l'Hagiographie, Paris, 1953; H.    Lămmer, De Martyrologio Ro​mano, Ratisbon, 1878; W.H. Frere, Studies in Early Roman Liturgy, 3 voi., Oxford, 1930-1935; Patriarhia Bisericii Ortodoxe Române, Sfinţi Români şi apărători ai legii strămo​şeşti,   EIBMBOR,  Bucureşti,   1987;    J.P. Kirsch, Der staatsromische christliche Fest-kalender im Altertum: Textkritische Unter-suchungen zu den romischen 'Depositiones' und dem  Martyrologium Hieronymianum, Munster, 1924; J. Dubois, Le Martyrologe d'Usuard,    Subsidia   hagiographica,    40, Bruxelles, 1965; J. Dubois.-J. Renaud, Edi-tion pratique des martyrologes de Bede, de l'anonyme lyonnais et de Florus, Paris, 1976; J. Dubois, Leş Martyrologes du Moyen Age latin, Turnhout, 1978; Cross, Martyrology, în ODCC, p. 882, cu bibliografie; V. Saxer, Martyrologe, în DECA, II, p. 1585-1586; H. R. Seeliger, Mărtyrerakten, în LACL, p. 411-419, cu bibliografie bogată.
Martyrios vezi Sahdona
Martyrius de Antiohia
Martyrius de Antiohia (sec. V), episcop de Antiohia, ales în scaun în anul 459/60. Timp de 10 ani episcopatul său a fost netulburat, în anul 470, el este alungat din scaun de o ceată de monofiziţi con​duşi de Petru* Piuarul, care se instalează episcop cu ajutorul lui Zeno, ginerele împăratului Leon. Redobândeşte scaunul episcopal, însă violenţa şi agitaţia provo​cată de Petrul Piuarul îl determină să ab​dice.  Intervenţiile făcute pe lângă îm​părat duc la numirea în scaun a lui Iulian, episcop ortodox.  Martyrius a fost desti​natarul unei epistole trimisă de Ghena-die, patriarh de Constantinopol, privind ritualurile de reconciliere cu ereticii. Lui

Martyrius îi sunt atribuite două lucrări: un Elogiu adresat Sf. loan* Hrisostom şi Erotapokriseis, păstrată fragmentar, în timpul episcopatului lui Martyrius a avut Ioc trecerea la cele veşnice a Sf. Simeon* Stâlpnicul. La moartea acestuia, episcopul Martyrius s-a deplasat cu un alai deose​bit, aducând la Antiohia rămăşiţele pă​mânteşti ale marelui ascet.
Migne, PG 47, 43-52; CPG 6517-6518; CSCO 84, p. 237; 88, p. 164; F. van Omneslaeghe, La vaieur historique de la Vie de S. Jean Chrysostome attribuee ă Martyrius d'Antioche, BHG, 871: SP 12, TU, 115, Berlin, 1975, p. 478-483; E. Venables, Martyrius (2), în Smith-Wace, III, p. 858; S.J. Voicu, Martyrius d'Antioche, în DECA, II, p. 1584-1585; B. Windau, Martyrius von Antiochien, în LACL, p. 430, cu bibliografie.
Martyrius de Ierusalim
Martyrius   de   Ierusalim,   episcop  de Ierusalim, urmaşul lui Anastasius în 478. S-a născut în Capadocia şi a îmbrăţişat viaţa   monahală  în   deşertul   Nitrian. Datorită intervenţiilor violente împotriva ortodocşilor ale  Iui Timotei* Aelurul, Martyrius şi alţi călugări ortodocşi sunt siliţi să plece din Egipt. El se refugiază, împreună cu Elias, în casa Sf. Eutimie. Bătrânul îi primeşte cu deosebită căl​dură, prevestind că amândoi vor ajunge episcopi la Ierusalim. După moartea Sf. Eutimie, Anastasie,  venit să ducă  Ia Ierusalim rămăşiţele pământeşti ale aces​tuia, îi ia cu sine la Ierusalim pe cei doi eremiţi şi îi hirotoneşte preoţi pe seama Bisericii învierii Domnului. După moar​tea lui Anastasie, Martyrius devine epi​scop, în timpul episcopatului său are loc revolta călugărilor eutihieni în frunte cu Gherontie pe care el izbuteşte să o re​zolve, evitând astfel o altă schismă şi la
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Ierusalim. De la el ne-a rămas o scrisoare adresată lui Petru* Mongul şi o scurtă predică menţionată de Zaharia* Retorul în Istoria bisericească. Chirii* Schytopo-litanul fixează data morţii în ce! de al op​tulea an de episcopat, şi anume, în 486.
CPG 6515; CSCO 83, p. 220-223, 237-238 (text siriac); idem, 87, p. 153-155, 164 (text latin); E. Venables, Martyrius (3), în Smith-Wace, III, p. 858; L. Perrone, La Chiesa di Palestina, Brescia, 1980, p. 127-151; S.J. Voicu, Martyrius de Jentsalem, în DECA, II, p. 1585; G. Rowekamp, Martyrius von Jerusalem, în L AC L, p. 430,
Marutha de Maipherkat
Marutha de Maipherkat (sec. IV-V), episcop de Maipherkat (în arabă: Mayya-faraqin). Studiază ştiinţele profane şi se consacră studiului şi practicii medicinei. După terminarea studiilor se angajează în cariera administrativă pe care o înde​plinise tatăl său, dar din motive necunos​cute o părăseşte şi se dedică vieţii mona​hale, ajungând, în timpul domniei lui Teodosie I (375-395), episcop de Mai​pherkat. în timpul acestuia şi a succeso​rului său, împăratul Arcadiu (395-408), Marutha a îndeplinit mai multe misiuni ca trimis al acestora la împăratul Persiei. De exemplu, în 399 este trimis la Yez-degerd I, pentru a influenţa alegerea noului catolicos Ishaq (Isac), "Nu se ştie cu exactitate dacă în timpul acestei misi​uni sau cu ocazia altei misiuni, ei aduce relicvele martirilor persani ucişi în timpul persecuţiei lui Shapor II, pe care le de​pune la sediul episcopal. Deşi s-a stră​duit, el nu a putut influenţa cu nimic sinodul de la Stejar, care I-a osândit la exil pe Sf. loan* Hrisostom. El participă totuşi la sinodul de la Seleucia, când s-a avut în vedere o nouă organizare a Bisericii creştine în Persia. Se mai ştie că

el a jucat un rol important şi în alegerea succesorului lui Ishaq, catolicosul Ahay (411). A decedat înainte de anul 420, când a avut loc un nou sinod la Seleucia, numele său nefiind printre semnatarii actelor sinodale. A fost multă vreme con​fundat cu Marutha* de Tagrit. Marutha a scris un tratat împotriva ereziilor: Trac-tatus de haeresibus; Explicaţia vocabulo-rum; Homilia in Dominica Albis, în care citează Evangheliile după Diatessaron*. La acestea se mai adaugă o serie de lu​crări a căror autenticitate nu este stabilită cu certitudine: Epistula ad Katholikum haacum; Symbolum Constantinopolita-num cum explicatione; Naratio de Constantina et Helena; Historia mona-chatits, Baumstark îi mai atribuie şi o serie de imne şi cântări bisericeşti.
De haeresibus în PO, 23, 180-199; O Braun, De Sanda Nicaena Synodo, Munster, 1898; M. Kmosko, în OC, 3, 1903, p. 384-415; A. Voobus, CSCO, Script. Syri, 191-192, Louvain, 1982; Assemani, BO, III, l, Roma, 1725, p. 73-74; J.E. Rahmani, Studia Syriaca 4, Sharfa, 1909, p. 76-80, 98-103 (text siriac şi trad. în latină); R. Marcus, Armenian Life of M., în HThR 25, 1932, p. 47-73 (text armean şi trad. în engleză); J. Noret, La vie grecque ancienne de S. Măruţa de Mayferqat, AB. 91, 1973, p. 77-103; Wright, p. 39-40; Duval, p. 122, 123, 159; Chabot, p. 41, 81-82; Baumstark, p. 53-54; Urbina, p. 51-54, cu bibliografie; J-M- Sauget, Măruţa de Majpherqat, în DECA, II, p. 1586-1587; P. Bruns, Marutha von Maipherkat, în LACL, p. 430-431, cu bibliografie.
Marutha de Tagrit
Marutha de Tagrit (m. 649), s-a născut la Shurzaq, localitate aflată în dioceza Beth Nuhadhre, nu departe de Balad. Studiază Ia mănăstirea Samuel şi în alte şcoli per​sane care aderaseră la monofizitism. Vine în imperiul bizantin şi se stabileşte

la mănăstirea Mar Zakhe (Zaheu), de lângă   Callinucus   (ar-Raqqah),   unde rămâne zece ani şi apoi la Beth Regum, zăbovind alţi trei ani. în 605, revine în Persia şi se stabileşte la mănăstirea Mar Maltai, unde predă teologia. De aici se retrage la Aqola (al-Kufah). în anul 640 este ridicat la rangul de maphrian, devenind astfel primul primat al Bisericii iacobite. A fost un organizator deosebit. El mută reşedinţa patriarhală la Tagrit, unde  construieşte  mai  multe  biserici iacobite şi împarte teritoriu! de sub juris​dicţia sa în 12 dioceze, hirotonind epis-copi pentru fiecare. Când oraşul a fost ameninţat de către sarazini, el I-a predat acestora, evitând vărsarea de sânge. O prezentare a vieţii sale a fost făcută de urmaşul său Denha* (m. 660). îi sunt atribuite o omilie despre sfinţirea apei în ajunul Bobotezei; o scrisoare în care re​latează abuzurile săvârşite de nestorianul Barsauma*   (Bar   Sauma),   un   poem (sedra). Nu se ştie cu certitudine dacă liturghia care îi este atribuită îi aparţine într-adevăr.
G. Mosinger, Monum. syr, II, Innsbruck, 1878, p. 32; E. Renaudot, 2, 260-268; F. Nau; PO, 9, 52-59; Anafora: E. Re​naudot, Lititrgiarum Orientativul Collectio 2. London, 1847, p. 260-268 (text şi trad. în latină); viaţa: PO 3, 61-96, text şi traducere în franceză; J.B. Chabot, Chro-nique de Mi chel Syrien, 1900/1910. l, p. 424-429 (text); 2, 435-440 (trad. în fran​ceză); omilia: S.P. Brock, Blessing of the Water, OrChr. 66, 1982, p. 51-74, text şi trad. în engleză; Wright, p. 98-99; Chabot, 81-82; Baumstark, p. 247; Urbina, p. 175; P. Bruns, Marutha von Tagrit, în LACL, p. 431.
Maternus, Firmicus vezi Firmicus Maternus

Matia, Evanghelia după
Evanghelie apocrifa pierdută, menţionată între scrierile heterodoxe de către Ori-gen* şi Eusebiu* de Cezareea, alături de Evanghelia după Toma. A mai fost men​ţionată de Ambrozie*, Ieronim*, Beda* Venerabilul,  de aşa-numitul Decretum Gelasiansvm şi de Indexul bizantin din sec. VII, cunoscut sub numele de  'In​dexul celor şaizeci de cărţi'. Pe de altă parte, ne sunt cunoscute şi Tradiţiile Iui Matia (TrapaSocren;), care s-au păstrat într-un document separat. Din Tradiţii s-au păs​trat câteva fragmente în Stromatele Iui Clement* de Alexandria, mai exact patru la număr. Doar unul din aceste fragmente (al doilea: Clem., Strom., III 4.26.3) dez​văluie nuanţe gnostice. Se presupune că atât Evanghelia cât şi Tradiţiile au fost scrise înainte de începutul sec. III, pă​rerile lui Bardenhewer şi Altaner, care propun prima decadă a seci II, pot 'fi acceptate. Locul scrierii se crecle că a fost Egiptul.
Bardenhewer, I, p. 529 şi urm.; G. Salmon, Matthias, Traditions of, în Smith-Wace, III, p. 863; A. Harnack, Geschichte der alt-christlichen Literatur, I, 1958, p. 17 şi urm., II, l, 1958, p. 595-598; H.C. Puech în Schneemelcher, New Testament Apocrypha, trad. în engl. de R. McL. Wilson, James Clarke & Co, 1991, p. 382-386; G. Rowe​kamp, Matthias (Evangelium), în LACL, p. 431-432.
Matei
Matei, apostol şi evanghelist. Unul din cei doisprezece apostoli aleşi de lisus, după cum se poate vedea din cele patru liste din Noul Testament (Marcu 3, 18; Matei 10, 3; Luca 6, 15 şi Fapte l, 13). Din propria informaţie (Matei 9,9), aflăm că, înainte de a deveni ucenic al lui Hristos, a fost vameş, iar Marcu afirmă
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că s-a numit 'Levi fiul lui Alfeu' (2, 14). Luca îl numeşte direct Levi (5, 27, 29). Matei a locuit la Capernaum unde îşi profesa meseria de vameş. Chemarea lui Matei este menţionata în Matei 9, 9 şi în textele paralele din Marcu 2, 14 şi Luca 5, 27. Papias* afirmă că Matei a făcut o culegere a cuvintelor (ta Xoyioc) lui Hristos în limba ebraică. Potrivit Tradiţiei, Matei este autorul primei Evanghelii. Eusebiu* de Cezareea relatează că Matei a predicat evanghelia la evrei. Martirologiul roman afirmă că Matei a suferit moarte de martir în Etiopia, iar cel ieronimian fi​xează locul morţii sale în oraşul Tarrium (probabil Parsuana, la est de Golful Persic) din Persia. Unele texte apocrife greceşti afirmă că el a suferit moartea de martir în Pont. Lui Matei îi este atribuită o Evan​ghelie a copilăriei lui lisus, De ortu Beatae Mariae et înfantia Salvatoris, care este o adaptare din sec. VI a Protoevangheliei lui lacob. Evanghelia după Matei a fost scrisă în limba aramaică, probabil în anul 43-44, fiind tradusă în greacă în jurul anului 68. De altfel, data scrierii acestei Evanghelii este incertă, exegeţii şi criticii apuseni plasând-o în intervalul dintre 60-100.
R.A. Lipsius-M. Bonnet (ed.), Acta Apos-tolorum Apocrypha, II, pt. l, Leipzig, 1898, p. 217-262; T. Zahn, Introduction to the New Testament, II, 1909, p. 506-509, 522-524; B. W. Bacon, Studies in Matthew, 1930, p. 39-41; F. Haase, Apos tel und Evangelisten in den orientalischen Oberlieferungen, Miinster, 1922, p. 102-103, 272; Matei, în I. Mircea, Dicţionar al Noului Testament, EIBMBOR, Bucureşti, 1995, p. 306-307; pentru literatura pusă sub numele Sf. Evanghelist Matei: E. Romero Pose, Matthieu, în DECA, II, p. 1589-1591; G. Rowekamp, Matthaeus-Lileratur, în LACL, cu bibliografie.
Maxenţiu, loan vezi loan Maxenţiu

Maxim
Maxim, scriitor antignostic din sec. II, din ale cărui lucrări nu s-a păstrat aproape nimic. Eusebiu* de Cezareea, care îi menţionează numele în şirul unor scriitori antignostici, afirmă doar ca el a fost preocupat de problema originii rău​lui şi a creaţiei materiei. In Preparatio Evangelica, el dă titlul unui tratat IlEpi tfy; ftA/nq, citând un paragraf mare. Cercetându-se modul în care a fost for​mulat acest citat, s-a sugerat că tratatul a fost redactat sub forma unui dialog.
Eusebiu, Ist. bis., V, 27; idem, Prep. ev., 7, 22, 1-64; G. Salmon, Maximus, (24), în Smith-Wace, III, p. 884-885; C. Gianotto, Maxime, în DECA, II, p. 1595; R. Hanig, Maximus, Antignostiker, în LACL, p. 433.
Maxim Cinicul
Maxim Cinicul (sec. IV), arhiepiscop de Constantinopol, între 380-382, originar din Alexandria. Personaj controversat, fără îndoială datorită vieţii şi a compor​tamentului său lipsit de convenţiile unei morale creştine sănătoase. După iniţiere în învăţătura creştină, a fost botezat. Ceea ce a surprins la acea vreme, a fost faptul că el a încercat să îmbine învăţătu​ra creştină niceeană cu filosofia cinică. La scaunul arhiepiscopal accede prin fraudă. Cu sprijinul lui Petru II, patriarh de Alexandria, el concepe înlăturarea din scaunul episcopal a lui Grigorie* de Na-zianz. In acest scop, e! merge la Constan​tinopol şi intră în graţiile Sf. Grigorie. In 380, când Sf. Grigorie s-a îmbolnăvit, Maxim aranjează să fie hirotonit într-o noapte pentru a-1 înlocui. După hirotonia nocturnă, el se deplasează Ia Tesalonic pentru a primi aprobare din partea împăratului Teodosie. împăratul îi res​pinge cererea, iar Sinodul din Constan-

tinopol din 381 declară că Maxim 'nu este şi nu a fost episcop'. Patriarhul Petru, aflând adevărul îşi retrage spriji​nul. Alungat din capitală pentru frauda făcută, cât şi pentru alte nelegiuiri, Maxim îşi încearcă norocul în Apus. în acest scop, se deplasează, în 381, la Aquileia şi se prezintă în faţa episcopilor occidentali adunaţi acolo într-un sinod local, sub preşedinţia lui Ambrozie*, izbutind să convingă adunarea episco​pală să-1 sprijine împotriva lui Nectarie, care fusese ales ca arhiepiscop al cetăţii de acelaşi sinod de la Constantinopol. Ambrozie însuşi îi scrie împăratului în favoarea lui Maxim. Aflând însă adevă​rata faţă a lucrurilor, un sinod ţinut în anul care a urmat la Roma, respinge pre​tenţiile lui Maxim. Ieronim* ne infor​mează că, pentru a-şi întări poziţia, Ma​xim a scris un tratat Contra arienilor, pe care 1-a prezentat lui Graţian la Milano. Această lucrare s-a păstrat.
Grigorie de Nazianz, Oral, XXV; idem, De Vita Sita (Poema de Seipso), 11, 745-1029; Ambrosie. Ep., 13; Sozomen, Ist. bis., VII, 9; Teodoret, Ist. bis., V, 8; E. Venables, Maximus (11), în Smith-Wace, III, p. 878-880; P. Gallay, La vie de saint Gregoire de Nazianze, Lyon-Paris, 1943, p. 159-170; J. Mossay, Note sur Heron-Maxime, ecrivain ecclesiastique, AB, 100, 1982, p. 229-236; Cross, Maximus the Cynic, în ODCC, p. 895; D. Stiernon, Maxime le Cynique, în DECA, II, p. 1599-1600.
Maxim Mărturisitorul
Maxim Mărturisitorul (580-662), teolog şi scriitor mistic ortodox. S-a născut în jurul anului 580 la Constantinopol, într-o familie aristocrată, care s-a îngrijit să-i dea o educaţie aleasă. Datorită culturii sale deosebite, este remarcat şi ajunge secretar prim al împăratului Heraclie. După o activitate relativ scurtă, în anul

614, părăseşte preocupările şi onorurile lumeşti şi îmbrăţişează viaţa monahală la mănăstirea Chrysopolis - Scutari, de pe cealaltă parte a Bosforului, ajungând să deţină funcţia de stareţ a acestui aşe​zământ monahal, în anul 626, în timpul invaziei persane, se refugiază în Africa, în timpul şederii la Cartagina, în 645, a avut loc o controversă hristologică între el şi Pyrrhus, ex-patriarhul Constanti-nopolului, în prezenţa guvernatorului imperial Grigorie şi a mai mulţi episcopi. Maxim a obţinut o victorie clară împotri​va lui Pyrrhus şi a susţinătorilor acestuia care promovau erezia monotelită, ideolo​gie susţinută la curtea bizantină şi de teologii acesteia.
Monotelismul a apărut într-un context de urgenţă. Fiind confruntat cu primejdia persană, împăratul Heraclie a fost sfătuit să facă pact cu monofiziţii de la graniţa orientală a imperiului. Acest pact urma să se facă pe baza unui compromis, care, lăsând deoparte problema celor două firi în  Hristos, obliga cele două partide, monofizită şi duofizită, să admită o sin​gură lucrare în El. Prima personalitate creştină câştigată la această nouă învăţă​tură a fost episcopul ortodox Cyrus din Phasis, care, drept răsplată, a fost ridicat pe scaunul de patriarh al Alexandriei în anul 630. După o perioadă de trei ani, în 633, ortodocşii şi monofiziţii  iscălesc formal pacea între ei. Sofronie sesizează pericolul noii învăţături şi se duce la Cyrus, rugându-1 în genunchi să renunţe la ea şi în consecinţă la publicarea pactu​lui. Neavând succes, Sofronie merge la Constantinopol  pentru  a-1  întâlni  pe patriarhul de aici,  Serghie, pe care îl convinge să nu se vorbească nici de una şi nici de două lucrări în Hristos. So​fronie ajunge patriarh al Ierusalimului. Serghie publică o scrisoare sinodală în sensul înţelegerii şi ia legătura cu Ho-
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noriu care este şi el de acord să păstreze tăcere în problema în cauză, însă afirmă că în Hristos era o singură voinţă. La rân​dul lui, Sofronie publică şi el în acelaşi an, 634, o scrisoare sinodală în care face distincţie între cele două lucrări în Hristos, fără însă a spune deschis că sunt două. Urmează o perioadă de relativ calm, până în 638, când împăratul publi​că Ecthesis*-u\ său, ceea ce provoacă o reacţie puternică din partea grupării orto​doxe, în cadrul căreia Maxim ocupă un loc de frunte. Disputa din Africa, din 645, se înscrie în contextul acţiunilor îndreptate împotriva Ecthesis-ului impe​rial, în acelaşi timp, sunt ţinute mai multe sinoade locale în Africa, care au
/v
condamnat monotelismul. In 648, împă​ratul Constans II (641-668) dă un nou decret, Typos, prin care oprea, sub grea pedeapsă, de a se mai discuta dacă în Hristos sunt două sau o singură lucrare. Din Africa, Maxim merge la Roma, unde îl convinge pe papa Martin I să convoace sinodul de la Lateran, în anul 649, care adaugă încă o condamnare la dosarul monotelit. Maxim şi Martin devin pri​mele victime ale acestui decret imperial. In 653 Maxim este arestat, împreună cu ucenicul său Anastasie monahul, şi aduşi la Constantinopol în vara anului 653. în anul 655 urmează un proces, în urma căruia Maxim a fost exilat la Bizya în Tracia, iar Anastasie este trimis la Per-beris. După numai un an, Maxim a fost audiat din nou şi, întrucât a refuzat orice retractare, a fost transferat la Perberis. în anul 662, Maxim şi Anastasie monahul, la care s-a adăugat şi Anastasie apocri-siarul roman, de la care ne-a rămas o scrisoare şi o culegere de silogisme anti-monotefite (Migne, PG., 90, 173-190), sunt aduşi pentru o nouă audiere la Constantinopol. întrucât nu au voit să păstreze tăcere asupra problemei dacă în

Hristos există una sau două lucrări sau voinţe, au fost biciuiţi şi li s-a tăiat limba şi mâna dreaptă în faţa mulţimii, pentru a nu mai putea comunica prin grai sau prin scris. Cei trei martiri sunt trimişi într-un a! treilea exil în ţinutul lăzilor, pe coasta de răsărit a Mării Negre, unde Maxim, rămas monah până la sfârşitul vieţii, se stinge din viaţă în urma chinurilor, la 13 august 662, în vârstă de 82 de ani. Pentru perseverarea lui în mărturisirea şi apă​rarea adevărului credinţei ortodoxe, Sf. Maxim va fi numit 'Mărturisitorul'. Sf. Maxim a fost un teolog desăvârşit. Magistrii lui preferaţi au fost Sf. Gri​gorie* de Nazianz şi Dionisie* Areo-pagitul, pe care îl identifica cu ucenicul Sf. Pavel, şi asupra cărora a scris comen​tarii minunate. Opera pe care el a creat-o se apropie cel mai mult de ceea ce poate fi numit 'sistem' teologic, datorită coezi​unii, structurii şi modului în care a fost concepută. El a abordat aproape toate aspectele teologiei: exegeză biblică, dog​matică, ascetică, mistică, liturgică, poezie.
Lucrări exegetice: Despre diferite chestiuni şi nedumeriri din Sf Scriptură către Talasie; Chestiuni, întrebări şi răspunsuri; 79 întrebări şi răspunsuri asupra unor locuri biblice..., către Teo-pempt scolasticul; Scurtă tâlcuire a Rugăciunii domneşti; Scolii la operele Sf. Dionisie Areopagitul; Despre diferite locuri grele la Sfinţii Dionisie şi Gri-gorie; Ambigua la Sf. Grigorie Teologul. în exegeza sa, Maxim face uz de toate metodele exegetice, preferând însă meto​da alegorică sau analogică. Lucrări dogmatice: Opuscule teologice şi polemice, împotriva monotelismului şi a monofizitismului. Este vorba de o co​lecţie de scurte disertaţii sau rezumate, abordând teme hristologice, cum ar fi: despre cele doua firi ale lui Hristos; De-

spre cele două voinţe ale unui singur Hristos, Dumnezeul nostru; Despre cali​tate, proprietate şi diferenţă sau    dis​tincţie; Capete despre substanţă, esenţă şi fire şi despre ipostas şi persoană; Din tratatul despre lucrări şi voinţe etc. La acestea se adaugă şi tratatul de antropo​logie creştină: Despre suflet. Lucrări morale şi ascetice: Carte de ascetică; Despre dragoste, în 400 de capitole; Alte capitole; 243 capitole teo​logice şi iconomice; 200 capitole sau capete teologice ş î practice (iconomice); 500 diferite capitole teologice şi icono​mice; Mistagogia,   lucrare de căpătâi pentru înţelegerea simbolico-mistică a Bisericii şi a slujbelor liturgice; Calcul bisericesc şi scrisorile sale în număr de 45, unele având un caracter dogmatic. Există la Sf. Maxim o viziune cosmică asupra lumii care, în planul metodei şi al realizării, reprezintă bilanţul şi culmea gândirii greceşti, teologice şi filosofice, în  sinteza sa doctrinară se întâlnesc Origen* şi Evagrie*. Dionisie* Areopa-gitul, Grigorie* de Nysa şi Grigorie* de Nazianz, alături de structuri filosofice platoniciene şi  aristotelice. Conţinutul viziunii sale cosmice are în centrul ei
A
întruparea Fiului lui Dumnezeu şi urcu​şul (anabasis) omului spre îndumnezeire, care constă în restaurarea chipului lui Dumnezeu în om, întunecat prin păcatul originar, premiză fundamentală pentru actualizarea asemănării cu Dumnezeu după har a omului. Acesta este ţelul ur​cuşului omului spre îndumnezeire, care se realizează prin curăţirea de patimi şi prin cunoaşterea în duh a raţiunilor lu​mii, care sunt primele două trepte ce anti​cipează pe cea de a treia: unirea cu Dum​nezeu şi contemplarea în lumina Lui directă a raţiunilor tuturor lucrurilor. Este vorba aici de o mişcare naturală care nu este doar a omului. Ea însufleţeşte între-

gul univers şi fiecare făptură e un impuls dat firii şi susţinut în ea de Dumnezeu în calitate de cauză şi ţintă finală a ei. Mişcarea nu este un efect al căderii de la Dumnezeu ca în origenism, ci ţine de însăşi  firea celor create,  manifestând aspiraţia acestora de la existenţa simplă la existenţa fericită şi la existenţa fericită veşnică. Pentru Maxim, Dumnezeu însuşi, care nu este pentru şi în  Sine, nici început, nici ţintă finală, nici interval mişcător între acestea două, ca unul ce se dezvoltă spre nimic, fiind nelimitat din veci, se face pentru lume acţiune ce mij​loceşte între început şi ţinta finală, spo​rind şi adaptându-se potrivit diferitelor faze pe care le parcurge lumea, în sânul lumii, dar totuşi neidentificate cu natura ei creată, sunt ascunse, ca forţe efective, energiile divine, trecând prin toate fazele ei de dezvoltare. Aceasta e providenţa divină: 'Dumnezeu nu este pentru Sine, pe cât putem noi cunoaşte, nici început, nici mijloc, nici sfârşit... începutul exis​tenţelor, mijlocul şi sfârşitul  lor este Dumnezeu ca Cel ce le face pe acestea, nu ca cel ce le suferă. Căci e început ca Făcător, mijloc ca Pronietor şi sfârşit ca Cel ce le circumscrie' (Cap. gnostice I, l, 10). Cel ce ţine toate la un loc şi călău​zeşte în general şi mai ales în planul spe​cial al mântuirii, este Dumnezeu prin Logosul şi Duhul Sfânt, adică Raţiunea divină ca Raţiunea cea mai generală ce îmbrăţişează toate raţiunile făpturilor şi viaţa divină, prin care se susţine şi se înalţă calitativ viaţa tuturor. De aceea, înălţarea spre treapta cea mai înaltă a existenţei, spre îndumnezeire nu se poate face decât prin Logos. El este substanţa sau tăria ce lucrează în virtuţi, este calea omului întărit în virtuţi, ce nu se abate
XV
nici la dreapta nici la stânga, întreaga Weltanschauung maximiană este concen​trată în Hristos, este o viziune hristică,
rf
ÎS
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are nu încetează niciodată de a fi un sis-;em atotcuprinzător, în care lumea intră fi se valorifică pentru veşnicie în toată imploarea ei.
vlaxim rămâne teologul profunzimilor nsondabile ale vieţii în Dumnezeu, care ie etalează în planul experienţei reli​gioase prin cosmicizarea omului şi nomenirea acestuia ca treaptă ultimă
pre un io mystica.
igne, PG 90-91; Idem, PG 4, 15-432; 527-1576; Idem, PG 19, 1217-1280; Idem, 40, 68-109 (viaţa sf. Maxim); trad. în rom.: Sf. Maxim Mărturisitorul, Ambigua. Tălcuiri ale unor locuri cu multe şi adânci înţelesuri din sfinţii Dionisie Areopagitul şi Grigorie Teologul, în PSB, voi. 80, trad., introd., şi note de Pr. Prof. Dumitru Stăniloae, EIBM-BOR, Bucureşti, 1983; Idem, Scrieri şi epis​tole hristologice şi duhovniceşti, în PSB, voi. 82, trad., introd. şi note de D. Stăniloae, IBMBOR, Bucureşti, 1990; Idem, Cuvânt ascetic, Capete despre dragoste, Capete teo​logice (gnostice}, întrebări şi nedumeriri şi răspunsuri, Tâlcuire la Tatăl nostru, în Filocalia, voi. II, trad.. introd. şi note D. Stăniloae, Harisma, Bucureşti, 1993; Idem, Despre diferite locuri grele din dumnezeias​ca Scriptura (sau Răspunsuri către Talasie), în Filocalia, voi. III, ed. a 2-a, Harisma,
I

 1994; Idem, Mystagogia. Cosmosul şi sufle​tul, chipuri ale Bisericii, introd. trad. note şi studii Dumitru Stăniloae, EIBMBOR, Bucureşti, 2000; H.U. von Balthasar, Kosmische Liturgie: Maximus der Bekenner. Hohe und Krise des griechischen Weltbildes, 1941; ed. a 2-a 1961; trad. în franceză 1947; P. Sherwood, OSB, An Annotated Date-List of the Works of Maximus the Confessor, Studia Anselmiana, XXX, 1952; Idem, The Earlier Ambigua of Saint Maximus the Confessor and his Refutation of Origenism, Studia Anselmiana, XXXVI, 1955; Idem, Survey of Recent Works on St. Maximus the Confessor, în Traditio, 20, 1964, p. 428-437; M. Fiedrowicz, Maximus Confessor, Dogma-tischen Schriften, în Lexikon der theologis-chen Werke, Stuttgart, 2000; Lars Thunberg, Microcossm and Mediator. The Theological
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Anthropology of Maximus the Confessor, Acta Seminarii Neotestamentici Upsaliensis XXV, C.W.K. Gleerup, Lund & Einar Munksgaard, Copenhagen, 1965; Idem, Omul şi Cosmosul în viziunea Sfântului Maxim Mărturisitorul, trad. din engleză de Remus Rus, EIBMBOR, Bucureşti, 1999; Walther Volker, Maximus Confessor als Meister des geistlichen Lebens, Frany Steiner Verlag, Wiesbaden, 1965; J. M. Garrigues, Maxime le Confesseur. La charite avenir divin de l'homme, Theologie historique, 38, Ed. Beauchesne, Paris, 1976, cu bibliografie; Felix Heinzer şi Christoph von Scho'nborn (ed), Maximus Confesor. Actes du Sym-posium sur Maxime le Confesseur, Fribourg, 2-5 septembre 1980, Editions Universitaires, Fribourg, Elveţia, 1982; J.-C1. Larchet, Maxime le Confessor, mediateur entre l'Orient et l'Occident, coli. 'Cogitatio Fidei' 208, Cerf, Paris, 1998; Bardenhewer, V, p. 28-35; Cayre, II, p. 302-309; Tixeront, Patrologie, p. 394-396; I.G. Coman, Pa-trotogie, 1956, p. 279-282; Altaner-Stuiber, 1980, p. 521-524; Cross, Maximus, St., 'Confessor', art în ODCC, p.895; A. Ceresa-Gastaldo, Maxime le Confesseur, în DECA, II, p. 1597-1599, cu bibliografie; B.R. Suchla, Maximus Confessor,, în LACL, p. 433-435 cu bibliografie selectivă.
Maxim de Riez
Maxim de Riez, al doilea abate al mănă​stirii Lerini şi episcop de Riez. Maxim devine monah la mănăstirea din Lerini, în jurul anului 428/9. Datorită reputaţiei sale deosebite, este ales stareţ în locul lui Honorat* care devenise episcop de Arles. Deţine abaţia timp de şapte ani, după care acceptă scaunul episcopal din Riez în anul 433/4. Este prezent la sinoadele locale de la Riez (439), Orange (441), Vaison (442) şi Arles. Unele din omiliile publicate sub numele lui Eu-sebiu* de Ernesa se pare că îi aparţin lui Maxim. Cel puţin acest lucru este valabil
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pentru omiliile 12, 13, 14 şi 15, deşi cri​tica textuală nu este încă finală.
BHL II, 855-856, n. 5852-53, 57; Faust, Homilia Maximi = Euseb. Gal., Collectio Homiliarum, ed. de F. Glorie; CCL 101, Tumhoult, 1970, p. 401-412; Dynamius, Vita S. Maximi, Catania, 1966; A.C. Cooper, The History of the Islands of the Lerins, Cambridge, 1913, p. 228-230; E. Griffe, La Gaule chretienne, II, Paris^, 1966, p. 260-262; S.A. Bennett, Maximus (14), în Smith-Wace, III, p. 880; S. Pricoco, Maxime de Riez, în DECA, II, p. 1600.
Maxim de Saragossa
Maxim de Saragossa, episcop de Sara​gossa (probabil între anii 592-619) şi cronicar bisericesc. Despre viaţa şi acti​vitatea sa cunoaştem foarte puţine lucruri. Din actele sinoadelor de la Bar​celona (599), Toledo (610) şi Egara (614), aflăm ca el a fost unul dintre par​ticipanţii şi semnatarii actelor promul​gate de acele sinoade. Maxim este unul din cei trei cronicari bisericeşti amintiţi şi apreciaţi în mod deosebit de Isidor* de Sevilla. Opera sa principală este o scurtă istorie a Spaniei în perioada dominaţiei goţilor. De la acelaşi autor, aflăm că Maxim a mai scris, pe lângă această isto​rie, lucrări în proză şi versuri. Din întreaga sa operă s-au păstrat doar fragmente, unele din ele notiţe marginale pe manuscrisele Iui Victor de Tunnona şi loan* de Biclar.
Th. Mommsen, Chronicorum Cesaraugus-tanorum reliquiae, în MGH IX, Chronica minora, II, p. 22-223; CPL 2267; Schanz, IV, 2, p. 630; M.A. Ward, Maximus (19), în Smith-Wace, III, p. 882-883; Bardenhewer, V, 398-399; Moricca, III, 2, p. 1491, cu bibliografie; J. Orlandis, D. Ramos-Lisson, Die Synoden auf der Iberischen Halbinsef, Paderborn, 1981; V. Loi, Maxime de Sara-gosse, în DECA, H, p. 1600; E. Reichert, Maximus von Sdragossaiîn LACL*£>. 435.

MAXIM II DE TORINO
Maxim I de Torino
Maxim de Torino (m. 408/423), primul episcop de Torino. A nu se face confuzie între el şi urmaşul său omonim, care a fost prezent la sinoadele de la Mi lan din 451 şi Roma 465 şi a decedat nu la mult timp după anul 465. Singurele date despre el, Ie avem de la Ghenadie, care dă o listă cu numele a 24 de omilii, referindu-se Ia celelalte ca fiind 'multe' şi ne informează că a decedat în timpul domniei Iui Honoriu şi Teodosie cel Tânăr (408-423). Critica recentă este de părere că el este autorul a peste 100 de omilii, urmând îndeobşte ciclul anului litur​gic. Despre retorica sa s-a spus că este une​ori suprasolicitată. Cu toate acestea, predi​cile sale sunt de mare folos pentru cunoaşterea istoriei cultului creştin in anti​chitatea târzie. Maxim a fost mai mult pre​dicator, decât teolog speculativ. Opera sa omiletică este axată pe Sf. Scriptură, pe care o interpretează uneori alegoric. Predicile sale se concentrează adeseori asupra sensu​lui Sf. Taine şi a lucrării lui Hristos. Hristos însuşi este prezent şi lucrează în taine mân​tuirea noastră. Totodată, multe din omiliile sunt sunt îndreptate împotriva credinţelor şi a superstiţiilor păgâne.
Migne, PL 57, 221-760;CPL 220-226b; PLS 3, 351-379; Almut Mutzenbucher (ed.), Maximi Episcopi Taitrenensis Sermones, în Corpus Christianorum, Series Latina, XXIII, Turnhout, 1962 şi biblio​grafie VI-XIH; M.F. Argles, Maximus (16), în Smith-Wace, III, p. 881-882; Cross, Maximus, art. în ODCC, p. 894-895; Altaner-Stuiber, 1980, p. 458 şi urm.; Quasten, Patrology, IV, p. 574-575, cu bi​bliografie selectivă; M. Pellegrino, Maxime de Turin (I), în DECA, II, p. 1601-1602, cu bibliografie; A. Merkt, Maximus I. von Turin, în LACL, p. 435.
Maxim II de Torino
Succesor la scaunul episcopal de Torino al lui Maxim* I de Torino la mijlocul sec.
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MAXIMIN
V. A participat la sinoadele de la Milano din 451, şi Roma din 465. A fost adese​ori identificat cu predecesorul său în scaun, despre care vorbeşte Ghenadie*. Cercetările actuale recunosc existenţa a doi episcopi purtând acelaşi nume de Maxim care au ocupat scaunul de Torino. Acest al doilea Maxim este autorul unei omilii sau discurs pe care 1-a ţinut în 453, cu ocazia sfinţirii bisericii principale (ecclesia major) din Torino, distrusă de către huni în 452 şi pe care a reconstruit-o, ca simbol al renaşterii Bisericii lui Hristos în faţa vicisitudinilor istoriei. Ii mai sunt atribuite aproape 90 de predici la diverse sărbători principale de peste an: Crăciun, Bobotează, Duminicile din Postul Mare etc. sau la sărbătorile unor sfinţi: Ciprian, Petru şi Pavel etc.
Migne, PL 57 passim; H.H. Frede, Kirchen-schriftsteller, Freiburg4, 1995, p. 628-642; F. Dell'Oro, // discorso <in reparatione ecclesi-ae Mediolanensis> per la solemne dedi-cazione della <ecclesia major> nell'anno 453, Archivio Ambrosiano 32, 1977, p. 267-301; M. Pellegrino, Maxime de Turih (II), în DECA, II, p. 1603 şi bibliografia de la art. precedent; A. Merkt, Maximus H. von Tur în, în LACL, p. 435-436, cu bibliografie.
Maximian
Maximian, arhiepiscop de Constanti-nopol (431-434), roman de origine, coleg al lui Celestin, care ajunge episcop de Roma. După depunerea lui Nestorie* de sinodul de la Efes şi aprobarea acestuia de împăratul Teodosie, poporul sprijină alegerea lui Maxim, preferându-1 pe acesta în locul lui Produs de Cyzic, dato​rită blândeţii caracterului său. A fost hi​rotonit de o delegaţie episcopală trimisă de sinodul de la Efes, la 25 octombrie 431, delegaţie care a păstrat în comuni​unea cu Sf. Chirii* al Alexandriei. Ma​xim îi expediază lui Chirii o scrisoare

sinodală care s-a păstrat, şi o alta scri​soare tuturor celorlalţi episcopi, dar care s-a pierdut, în care a insistat în mod deo​sebit asupra valorii sinodului de la Efes şi asupra importanţei condamnării lui Nestorie. A mai luat atitudine împotriva unor adepţi ai lui Nestorie (Helladiu de Tars, Eutherie de Tyana, Dorotei de Marcianopolis şi Himeriu de Nicomîdia) şi a sprijinit reconcilierea dintre Chirii şi loan* de Antiohia. S-a stins din viaţă la 12 aprilie 434.
CPG 5770-5773, Grumel, Regestes..., p. 66-75; G. Dragon, Naissance d'une capitale, Paris, 1975, p. 471; D. Stiernon, Maximien, în DECA, U, p. 1603-1604.
Maximian de Anazarba
Maximian sau Maximin de Anazarba, mitropolit de Cilicia II în timpul sec. V, susţinător al partidei ariene. Este prezent la sinodul de la Efes din 431, protestând împotriva sesiunii pripit ţinute sub preşedinţia lui Chirii* de Alexandria. De aceea, se alătură celei de a doua sesiuni a sinodului de la Efes, care s-a derulat după sosirea lui loan* de Antiohia, şi subscrie excomunicarea lui Chirii. In anii care au urmat el se opune, împreună cu Alexandru* de Hierapolis, oricăror în​cercări de reconciliere cu Chirii de Alexandria şi rupe legăturile cu loan de Antiohia.
S-au păstrat trei din scrisorile scrise de Maximian în versiune latină: una către Alexandru de Hierapolis, asupra poziţiei conciliante pe care a adoptat-o loan de Antiohia; a doua, despre fuga lui loan de Germanicia şi a lui Andrei de Samosata, şi a treia, în legătură cu sinodul pe care Maximian l-a întrunit la Anazarba în 433, pentru a-1 excomunica din nou pe Chirii. Deşi a fost unul dintre cei mai intransigenţi duşmani ai lui Chirii şi apă-

rător al lui Nestorie, Maximin nu este tre​cut în lista episcopi lor exilaţi de către îm​părat pentru opoziţia lor faţă de unirea din 433. Se crede că el ar fi decedat între timp.
Migne, PG, 84, 675, 721-725, 773-774; CPG, 6449-6453; D. Stiernon, Maximien (ou Maximin) d'Anazarbe, în DECA, II, p. 1605; G. Rdwekamp, Maximianus von Anazarba, în LACL, p. 432.
Maximian de Ravenna
Maximian sau Maximin de Ravenna (sec. VI), episcop de Ravenna între 546-556. Bun cunoscător al cercurilor înalte de la Curtea bizantină, el a fost hirotonit şi numit episcop de papa Vigiliu, în tim​pul vizitei sale la Constantinopol, în problema celor Trei Capitole, în perioada episcopatului său, Biserica din Ravenna a cunoscut o dezvoltare deosebită. Dato​rită abilităţilor sale diplomatice, dar şi originii sale istriene, el cuprinde în autoritatea sa şi provincia ecclesiastică a Aquileii, ca reprezentant al Ortodoxiei, în consecinţă, atunci când Vigiliu absen​ta din Roma, iar Datius din Milano, el era cel care exercita primatul în Italia, pentru a realiza unirea în spirit ortodox a Bise​ricilor care au aderat la cele Trei Capi​tole. Maximian a realizat o culegere de formulare liturgice, care au constituit izvorul Sacramentarului lui Leon.
Migne, PL 106, 608-610 (Lib. pont.); A. Chavasse, L'Oeuvres litteraire de Maximien de Ravenne, EphremLiturg., 74, 1960, p. 115-120; G. Cuscito, Cristianesimo antico ad Aquileia e in Istria, Trieste, 1977, p. 286-287; G. Cuscito, Maximien de Ravenne, în DECA, II, p. 1605; B. DUmler, Maximian von Ravenna, în LACL, p. 432, cu bibliografie.
Maximin
Maximin (sec. I V-V), episcop arian de Hippo Regius, scriitor de limbă latină,

venit în Africa în anul 427/428. Despre viaţa sa avem puţine informaţii şi tot ceea ce ne este cunoscut este dedus din propiile sale scrieri. După spusele sale, el era mai tânăr decât Fer. Augustin* cu câţiva ani, de aceea data naşterii sale poate fi fixată între anii 360-365. Re​laţiile sale intime cu episcopii Palladius* şi Secundianus*  ne fac să credem că el se trăgea din Illyria, unde fusese ales cap al grupării ariene, însoţeşte trupele goti​ce aflate în slujba Romei şi trimise în Africa pentru a zdrobi răscoala lui Boni-faciu.  Conducătorul  acestor trupe era corniţele Sigiswulf. în 397, el scrie lu​crarea Dissertatio contra Âmbrosium, constituită ca o apărare a arianismului şi un atac la adresa lui Ambrozie*, duşman neînduplecat al  acestei erezii. Eveni​mentul major, interesant de reţinut, este dezbaterea publică pe care Maximin a avut-o cu Fer. Augustin. Conţinutul aces​tei  dezbateri  s-a păstrat în  Collatio Augustini cum Mcaimino Arrianorum episcopo. Această lucrare este importan​tă din două puncte de vedere: istoric, pentru că descrie într-un mod viu şi direct evenimentul conflictului, şi doctri​nar, deoarece aici avem o expunere deta​liată a doctrinei ariene făcute de Maxi​min. Numărul operelor lui Maximin a crescut prin atribuirea de către Dom Capei le a majorităţii lucrărilor cuprinse în Codicele Veronensis LI, considerate a fi aparţinut lui Maximus* de Torino. Este vorba de un corp voluminos de texte cu caracter omiletic intitulate: Contra hae-reticos; Contra ludaeos, Contra paganos. Eretici, în acest context, sunt ortodocşii, a căror doctrină este combătută de autor. Celelalte omilii au un caracter apologetic şi rezumă diverse argumente polemice cu iudeii sau păgânii. Există apoi un număr de 15 predici ţinute de autor la diverse sărbători împărăteşti  (Epifanie,  Paşti
MAXIMIN

MAXIMIN

MELITON DE SARDES
etc.), sau cu diverse alte ocazii şi come​morări, în cele din urmă, mai există un text compus din 24 de Expositiones de capitulis Evangeliorwn, la care a fost adăugat un fragment De nominibus apos-tolorum. La aceste lucrări, Meslin a adăugat încă două tratate exegetice: Opus imperfectum in Matthaeum şi Commentarium in lob. Aşa cum este re​constituit în prezent, corpus-\)\ maximi-nian cuprinde lucrări exegetice şi doctri-nar-polemice. Lucrările exegetice, atri​buite lui Maximin, sunt: Opus imperfec​tum in Matthaeum, comentariul cel mai extins la Evanghelia după Matei, păstrat din antichitatea creştină latină (Quasten), Commentarius in Job, trecut în mod eronat sub numele lui Origen, şi Trac-tatus m Lucam, din care au supravieţuit fragmente. Din grupul lucrărilor doctri-nar-polemice amintim: Epistula de fide, vita et ohitu Ulfilae, inclusă în Disser-tatio contra Ambrosianum; Sermo Arria-norum, împotriva căreia Augustin scrie un tratat: Contra sermonem Arrianorum. Fragmenta Arriana, descoperite pe un palimpsest păstrat în Biblioteca de la Vatican. Linia doctrinară a acestor scrieri este ariană atât în exprimare, cât şi ca fond. Ele ne dau posibilitatea unei în​ţelegeri exacte a ereziei ariene în devia​ţiile ei de la învăţătura ortodoxă. Astfel, în ceea ce priveşte conceptul de Dum​nezeu, şcoala lui Ulfîla* şi implicit Ma​ximin, afirmă că Dumnezeu Tatăl este absolut transcendent, nu numai în relaţia Sa cu lumea creată, ci şi în relaţia cu celelalte Persoane Divine, plasate de tradiţie alături de El. Tatăl este singurul Dumnezeu adevărat, El este Dumnezeu şi Tată, întrucât este omnium auctor, dar şi Dumnezeul Fiului. De aceea, formula ortodoxă care afirmă că Tatăl, Fiul şi Duhul Sfânt sunt unus Dens, trebuie res​pinsă. Unicitatea Tatălui derivă din fap-

tul că El este singur Nenăscut, sine prin-cipio şi ante principium, înţelegândprin-cipium atât în sens cronologic, cât şi ontologic. El este causa sui şi cauză a tot ceea ce există, inclusiv a Fiului, deoarece El este unus auctor. Unicitatea şi trans​cendenţa absolute ale Tatălui nu îi permit Acestuia să intre în contact cu lumea creată. El face acest lucru prin Fiul, care este genitus şi unigenitus în relaţia cu lumea creată. Fiul este unus unigenitus apud ingenitum, relaţia lui cu Tatăl fiind una de generare, act al voinţei Tatălui, lucrare care nu angajează schimbare sau diminuare în Tatăl. Tatăl L-a gene​rat/creat ante saecula şi înainte de toate făpturile. Prin ante saecula se înţelege înainte de crearea timpului, adică a lumii. Nefiind sine initio, deşi este sine fine, Fiul nu este consempiternus şi coeternus în relaţie cu Tatăl. Subordinaţianismul arian se bazează pe ideea că Tatăl este este principium cronologic şi ontologic şi pe considerentul că întruparea Fiului este o dovadă a inferiorităţii Sale, deoarece în trup fiind, este supus pătimirii şi morţii. Fiul rămâne alăturat Tatălui numai pe plan moral. Acest lucru le-a dat posibili​tatea arienilor din şcoala lui Ulfila să accepte formula de la Rimini, care afir​ma că Fiul este asemenea Tatălui potrivit Scripturilor. Era însă vorba de o asemă​nare exterioară, legată de voinţă şi lu​crare, în ceea ce priveşte învăţătura despre Duhul Sfânt, arienii latini au pre​luat ideile lui Eunomiu*. Aşa cum Fiul este primul creat al Tatălui, Duhul este cei dintâi creat de Fiul, potrivit voii Tată​lui. Această nuanţă ariană o regăsim implicită în Filioque, adică în învăţătura catolică despre purcederea Duhului şi de Ia Fiul. O analiză a structurilor doctrinare ale arienilor latini se impune, deoarece o serie din v acestea şi-a făcut Ioc în struc-

turile sectare şi eretice de mai târziu, până chiar şi în zilele noastre.
Migne, PL 57, 781-806, 829-832; PLS, 691-763; Frederich KaufTmann, Aus der Schule des Wulfilas, în Texte und Untersuchungen zur altgermanischen Religionsgeschichte, Strassburg, 1899, p. 67-90; Opus imperfec​tum in Mattheum, în CPG 4569 şi CPL 707; PG 56, 611-948; PG, 17, 371-522 (ptr. Iov); Tractatus in Lucam, în A. Mai, Scripîorum veterum nova collectio 3, 2, Roma, 1821, 191-207, 208-237; Augustin, Coli. c. Maxim., PL 42, 709-814; R. Gryson, Debat de Maximinus avec Augustin. Scol ies ari-ennes sur le concile d'Aquilee, Louvain, 1980; idem, Litterature arienne Latine l, Louvain-la-Neuve, 1980; idem, în SCh 267, Paris, 1980; J. Zeiller, Leş origines chreti-ennes dans Ies provinces danubiennes de l'Empire romain, Paris, 1918; M. Meslin, Leş ariens d'Occident, Paris, 1967; W.A. Sum-ruld, Aitgustine and the Arians, Selinsgrove, 1994; E. Amman, DTC 19/1 (1928), 466-472; H. W. Phillott, Maximinus, art. în Smith-Wace, III, p. 873-874; I.G. Coman, Scriitori bisericeşti din epoca straromână, EIBM-BOR, Bucureşti, 1979. p. 212-215; Altaner-Stuiber, 1980, p. 372-373; Quasten, Patro-logy, IV, p. 98-113, cu bibliografie; M. Si-monetti, Maximin, Arien, în DECA, II, p. 1606-1607; R. Kany, Maximinus, Goten-Bischof, în LACL, p, 432, cu bibliografie.
Meliton de Sardes
Meliton de Sardes, (m. c. 190), episcop de Sardes, în Lydia, Puţinele informaţii pe care le avem despre el vin de la Poli-crat*, care, în scrisoarea lui către papa Victor (189-199), ne spune că Meliton a fost 'mare luminător al Asiei', 'eunuch', adică, necăsătorit, şi că 'şi-a trăit întrea​ga viaţă în Duhul Sfanţ şi se odihneşte la Sardes, în aşteptarea învierii'. A fost susţinător al practicii quartodecimane*. Dincolo de aceste date, cunoaştem doar că a lăsat o bogată moştenire literară. O listă a lucrărilor sale o avem la Eusebiu*

de Cezareea: Despre Paşti, Despre felul de a trăi şi despre profeţi, Despre Bise​rică, Despre Duminică, Despre credinţa omului, Despre creaţiune, Despre supu​nerea simţurilor faţă de credinţă, Despre suflet şi Trup sau Despre unul, Despre Botez, Despre adevăr şi despre credinţa şi naşterea lui Hristos, Despre profeţie, Despre ospitalitate, Despre diavol şi Apocalipsa lui loan, Despre Dumnezeu întrupat, şi în cele din urmă, cărticica Către Antonin. La acestea se mai adaugă alte şase cărţi de Extrase, la care face referire Ieronim*. Dintre lucrările sale s-a descoperit una, Despre Paşti, păstrată într-un manuscris din colecţia Chester Beatty şi Universitatea din Michigan. Numele acestei lucrări a fost descifrat după descoperirea unui alt manuscris, papirusul Bodmer, publicat în 1960, şi prin colaţionare cu versiuni copte şi georgiene. Tema tratatului este cea a noilor Paşti, inaugurate de Hristos. Nuanţa generală este cea quartodecima-nă*. Patimile şi moartea lui Iisus asigură creştinilor eliberarea din păcat şi de moarte, după cum Mielul cel ucis a asi​gurat evreilor eliberarea. Creştinii, ca şi evreii, au primit deci pecetea eliberării. Evreii însă, aşa cum s-a profeţit, 1-au repins pe Domnul şi l-au ucis şi, deşi moartea lui a fost preorânduită, lor le revine responsabilitatea pentru a fi voit acest lucru. De aceea ei sunt pierduţi, însă cei cărora, aflându-se în iad, lisus le-a propovăduit, aceia sunt părtaşi ai biru​inţei învierii. Hristologia sa se apropie de cea a lui Irineu* şi Justin* Martirul, Hristos fiind prin fire Dumnezeu şi om. El a venit în lume pentru a-1 elibera pe om de păcat, de moarte şi de diavol. Omul a fost creat ca unitate armonioasă între trup şi suflet, iar mântuirea constă în restabilirea acestei unităţi, distrusă de păcat şi de moarte. Biserica este 'rezer-
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voru! adevărului'. Mântuirea adusă de Hristos nu e numai a omului, ci a între​gului univers. Pastile sunt 'o taină cos​mică şi universală', patima iui Hristos, 'o luptă cosmică', crucea, 'o împletitură cosmică', răstignirea lui Hristos, 'o extindere dumnezeiască, care se întinde în toate şi pretutindeni'. Sunt sesizate şi atitudini antignostice în aceea că autorul accentuează asupra firii umane a lui Hristos şi a unităţii dintre Vechiul şi Noul Testament. Meliton a fost un teolog de mare perspectivă şi înţelegere. Aşa cum Sf. Justin reuşise să universalizeze creş​tinismul prin teoria logosului sperma-tikos, tot aşa Meliton a cosmizat creşti​nismul prin stăruinţa sa asupra legăturii dintre chip sau tip şi realitate sau adevăr, mai precis, asupra legăturii dintre jertfa Vechiului Testament - mielul - şi a Nou​lui Testament - Hristos (Coman).
J. C, T. Otto, Corpus apologetarum chris-tianorum, 9, Jena, 1872, p. 374-478; 497-512; C. Bonner, The Homily on the Passion by Melito Bishop ofSardis (SD 12), London, 1940; Idem, A Copile Fragment of Melito's Homily on the Passion, art. în Harvard Theological Review, 32, 1939, p. 141-142; Idem, The Text of Melito's Homily, VC 3, 1949, p. 184-185;' Idem, The New-Homily of Melito and its Place in Christian Literature, Oxford, 1937; O. Perler, Sur la Paque et fragments, în SCh 123, Paris, 1966; S.G. Hai l, On Pascha and Fragments, Oxford, 1979; Despre Botez vezi J.B. Pitra, Analecta sacra 2, Paris, 1884, 3-5; Bodmer Text by M. Testuz, Papyrus Bodmer VIII, Cologny-Geneva, 1960; DSp 10, col. 880-981; G. Salmon, Melito, art. în Smith-Wace, III, p. 894-900; Cross, Melito, St., art. în ODCC, p. 900; I.G. Coman, Patrologie, 1956, p. 55; Idem, i, p. 328-336; Altaner-Stuiber, 1980, p. 63, 88-89; Quasten, Patrology, I, p. 242-248 (cu bibliografie); A. Hamman, Meliton de Sardes, în DECA, II, p. 1612, cu bibliografie; G. Rowekamp, Melito von Sardes, în LACL, p. 436-437, cu bibliografie.

Memnon de Efes
Memnon a fost episcop de Efes între anii 428-440 şi a jucat un rol important la sinodul ecumenic care s-a ţinut în oraşul său de reşedinţă. Şi-a apărat cu grijă autonomia în faţa încercărilor Constan-tinopolului de a-şi extinde jurisdicţia asupra teritoriului său. în acest scop, face alianţă cu Alexandria şi sprijină cauza lui Chirii*. După sosirea lui loan* de Antio-hia la Efes, nu permite clericilor, aparţi​nând grupării acestuia, să se refugieze în bisericile sale. Depunerea sa din treaptă de către episcopii orientali şi aprobarea acestui act de către împăratul Teodosie II nu au avut efectul scontat, el rămânând în scaun până în anul 440, când apare pe liste numele succesorului său. De la el a rămas o scrisoare în legătură cu sinodul de la Efes, pe care el a adresat-o preo-timii din Constantinopol după con​damnarea lui Nestorie*. După depunerea sa, el adresează, împreună cu Chirii, o scrisoare sinodului din Efes.
Migne, PG 77, 1463-1466; CPG 5790-5791; Ep. ad. clerum, ACO l, l, 3,46 şi urm.; ACO 1,3, 115 şi urm. text latin; Ep, ad. Concilium, ACO l, 1,3, 16 şi urm.; ACO l, 2, 75 şi urm.; Fliche-Martin IV, 178 şi urm., 184 şi urm.; J. Mateos, Le Typicon de la Grande Eglise, I, Roma, 1962, p. 133; D. Stiernon, Memnon d'Ephese, în DECA, II, p. 1615; B. Windau, Memnon von Ephesus, în LACL, p. 437-438, cu bibliografie.
Menandru
Menandru sau Menander, discipol al lui Simon Magul, care a trăit în prima jumă​tate a secolului al II-lea d. H. Datele noastre despre el provin, aproape toate, direct sau indirect de la Sf. Justin* Martirul (Apoi, I, 26, 56). De la el aflăm că Menandru era originar din oraşul samaritean Capparatea, că a fost discipol

al lui Simon Magul şi, la fel ca şi acesta, a fost împins de demoni să-i păcălească pe mulţi prin vrăjitoriile lui în Antiohia, unde a predicat, convingându-şi adepţii că nu vor muri, dacă îi vor urma învăţă​turile. După spusele Sf. Irineu*, Menan​dru nu s-a autoproclamat, ca şi Simon, întruparea divinităţii pe pământ, ci susţinea că divinitatea nu poate fi cunos​cută de nimeni, însă, la fel ca predece​sorul său, el a spus că creaţia lumii apar​ţine îngerilor care îşi au originea în Ennoia puterii supreme. El s-a considerat totuşi trimisul acestei puteri invizibile, ca salvator al omenirii, permiţând omu​lui, prin puterile magice pe care le predi​ca, să ia ce este mai bun de la aceşti îngeri creatori (Irineu, Adv. haer., I, 23, 8). El spunea că, prin botezul în numele său, discipolii primesc reînvierea şi din acel moment ating o tinereţe nemuri​toare, devenind superiori îngerilor. După cum era de aşteptat, Sf. Irineu a interpre​tat aceasta în mod literal, iar istoria sec​telor eretice a arătat că nu este incredibil ca aceste promisiuni să fi fost făcute. Dar perpetuarea acestei învăţaturi, pe care trecutul a dezaprobat-o, este o dovadă că a existat şi o interpretare spirituală. Sf. Chirii* din Ierusalim tratează tăgăduirea acestei învieri a trupului ca un specific al ereziei samaritene. Sf. Irineu, vorbind despre Valentin* şi Marcion*, spune că îşi au originea în învăţăturile lui Me​nandru şi este foarte probabil că de la samariteanul Justin să fi învăţat Irineu etimologia gnosticismului, ce-şi are ori​ginea în samariteanul Simon, continuat de discipolul său Menandru, care a pre​dicat în Antiohia şi de la care a învăţat Saturninus şi probabil Basilide*. Numele lui Menandru apare în lista lui Hege-sippus* (Eusebiu, Hist.EccL.lV, 22). Tertullian* preia informaţiile despre

Menandru tot de la Irineu (Terţ, de Anim, 23, 50). (F.F.)
G. Salmon, Menander, în Smith-Wace, III, p. 902; H. Leisegang, Die Gnosis, Leipzig, 1924, p. 204-107; F. K. Burkitt, The Church and Gnosis, Cambridge, 1932; H. Jonas, Gnosis tind spătantiker Geist, Gottingen, 1934; W. Foerester, Die 'ersten Gnostiker' Simon und Menander, în U. Bianghi (ed.), Le origini dello Gnosticismo, Leiden, 1967, p. 190-196; Quasten, Patrology, I, p. 255- 256; A. Monaci Castagno, Menandre, în DECA, II, p. 1618-1619.
Merobaudes, Flavius
Merobaudes, Flavius, poet latin. S-a năs​cut către sfârşitul sec. IV, în provincia Baetica, într-o familie de nobili cu rădăcini în vechile structuri sociale con​ducătoare ale francilor, probabil chiar printre fondatorii dinastiei merovingiene. Sidonius Apollinaris ne informează ca Merobaudes vine din Baetica la Ravenna şi că se bucura de o trecere atât de mare la curtea imperială şi în cercurile mili​tare, încât i s-a ridicat o statuie în Foru​mul lui Traian. Inscripţia de pe statuie, descoperită în 1813, datează din anul 435. La Ravenna, el devine oratorul şi poetul curţii lui Valentin ian III şi al gene​ralului Aetius.
Moştenirea lui literară constă în doua panegirice, unul în proză, închinat lui Aetius, care preamăreşte virtuţile mili​tare şi umane ale acestuia, şi altul, în ver​suri, adresat aceluiaşi personaj, cu ocazia celui de al treilea consulat. Au mai supra​vieţuit patru fragmente din diverse poe​me şi poemul De Christo, în care desco​perim o hristologie ortodoxă (Quasten). Hristos este cu adevărat Fiul lui Dum​nezeu, veşnic şi totuşi S-a născut în timp, Creator împreună cu Tatăl şi S-a întrupat pentru a dezvălui adevărata faţă a Ta​tălui, primii martori ai acestei lucrări
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fiind mama Sa, păstorii şi magii, întru​parea Sa este mântuirea noastră, iar moartea, motivul vieţii noastre. Poemul se încheie cu prezentarea doctrinei despre Treimea cea Una şi semnificaţia universală a morţii răscumpărătoare a lui Hristos. (N.B.)
Migne, PL 61, 971-974; De Christo, în Migne, PL 53, 789-790; F. Vollmer, MGH, AA 14, Berlin, 1905, p. 1-20; M. Ihm, Damasi Epigrammata, Leipzig 1895, p. 71-73; F.M. Clover, F. Merobaudes. A Traslation and Historical Commentary, Transl. and Proceed. of the American Phîlol. Ass., 61, 1971, nr. 1; S, D5pp, Zeitgeschichte in Dichtungen Claudians, Hermes Einzel-schriften 43, Wiesbaden, 1980; J. Fontaine, Naissance de fapoesie dans V Occident chre-tien, IIIe-VIe siecles. Paris, 1981; A. C. Madan, Merobaudes, art. în Smith-Wace, III, p. 905-907; Quasten, Patrology, IV, p. 332-333; I. Opelt, Merobaude, în DECA, II, p. 1623; M. Meier, Merobaudes, în LACL, p. 438, cu bibliografie.
Mesrop
Mesrop - Maştoţ (sec. IV), catolicos şi părintele literaturii creştine armene. S-a născut în satul Haţik sau Haţekat, în provincia Taron, Ia vest de Iacul Van, ca fiu al lui Vardan, despre care se crede că făcea parte din aristocraţia armeană a vremii. Este trimis să înveţe carte la Antiohia, unde au studiat şi alţi mari căr​turari, ierarhi şi sfinţi ai Bisericii creş​tine, ca loan* Hrisostom, Vasile* de Ce-zareea, Grigorie* deNazianz şi alţii. Re​venit în tară, îmbrăţişează cariera mili​tară, servind ca ofiţer la curtea arsacidă. Devine apoi secretarul regelui Vram-şapuh. Părăseşte această funcţie pentru a îmbrăca haina monahală, în această cali​tate, călătoreşte prin Armenia, mai ales în acele locuri unde mai persistau cre​dinţele păgâne, în urma contactului cu

poporul şi cu conducătorii lui spirituali şi politici, el realizează că armenii erau expuşi primejdiei de a fî asimilaţi de o cultură străină, deoarece la acea vreme limba de cult oficială era siriaca. în faţa acestui pericol, de altfel iminent, el ajunge la concluzia necesităţii unei lite​raturi creştine în limba armeană. Revenit la curtea catolicosului Sahak* (Isaac) cel Mare, acesta îl hirotoneşte. Cu ajutorul Iui Sahak şi al regelui Vramşapuh, el pur​cede Ia elaborarea unui alfabet care să poată reda bogăţia fonetică a limbii armene. Având la îndemână acest instru​ment vital şi ajutat de o serie de traducă​tori, el începe redarea textului sacru al Sf. Scripturi în limba armeană. El însuşi a tradus Noul Testament şi o parte din Vechiul Testament şi a revizuit întreaga traducere, făcând uz de manuscrise gre​ceşti. Pe lângă acest text sacru, el a tra​dus din scrierile Părinţilor greci şi sirieni. Totodată, pune temeliile unui mare nu​măr de şcoli şi mănăstiri şi purcede la încreştinarea georgienilor şi a albanilor, populaţie caucaziană dispărută în perioa​da evului mediu, în 422, face parte dintr-o misiune diplomatică la Constantinopol. Cu această ocazie, obţine sprijin din partea împăratului Teodosie pentru acţiu​nile sale culturale. După decesul lui Sahak, Mesrop devine catolicos, funcţie pe care o deţine până la moarte (440). Omiliile şi scrisorile sale ne-au parvenit sub semnătura Sf. Grigorie* Luminătorul.
BS, 9, 374-379; PLRE, 2, 759; Koriun (Chorian), Istoria vieţii şi a morţii varda-petului Sf. Mesrop, Veneţia, 1894 (în armeană); J. Marcquart, Ober den Ursprung des armenischen Alphabets in Verbindung mit der Biographie des heiligen Mast'oc', Viena, 1917; S. Weber, Ausgewăhlte Schriften der armenischen Kirchenvăter, I, Miinchen, 1925, p. 233-318; R. H. Hewsen, On the Alphabet of the Caucasian Albanians, REArm., l, 1964, p. 427-432; S.N. Moura-

viev, Leş characteres danieliens, REArm., 14, 1980, p. 55-85; Idem, Leş characteres mesropiens, REArm., 14, 1980, p. 87-111; N. Akinian, Der hi. Maschtotz Wardapet, Viena, 1949 (în armeană cu rezumat în germană); Mihai Rădulescu, Civilizaţia armenilor, Editura Sport-Turism, Bucureşti, 1983, p. 199 şi urm.; Tigran Grigorian, Istoria şi cul​tura poporului armean, Editura Ştiinţifică, Bucureşti, 1993, p. 81-84; P. Ananian, în BibliothecaSanctorum, IX, Roma, 1976, col. 374-379, cu bibliografie bogată; Bardenhewer, V, 197-202; Cross, Mesrob, St., în ODCC, p. 906; S,J. Voicu, Mesrop, în DECA, II, p. 1631-1632; P. Bruns, Mesrop (Maschtotz), în LACL, p, 438-439, cu bibliografie.
Messalienii vezi Euchitii
Meşiha Zekha
Meşiha Zekha (în.  şir.:  Msha-Zkha -Hristos a biruit), compune între anii 550-569   Chronica   Arbelae,   cuprinzând perioada de Ia 100 până la 550. Arbela a fost capitala ţinutului Abiadene din Per-sia, al cărei prim episcop, Mar Pequidas, a fost hirotonit de către  Sf. Apostol Tadeu. Fără îndoială, o serie de infor​maţii istorice sunt confirmate şi de alte izvoare, ceea ce constituie un aspect po​zitiv din punct de vedere ştiinţific. Există totuşi şi date care trebuie privite cu cir​cumspecţie. Importantă este informaţia pe care această cronică o dă referitor la hirotonirea episcopilor, care se săvârşea prin punerea mâinilor de către alţi epis-copi, după ce persoana fusese aleasă în prealabil de către credincioşi şi preoţi. De reţinut că Botezul  era săvârşit în numele Sfintei Treimi.
A. Mingana, Sources syriaques, voi. I, Leipzig, 1907 (cu trad. în franceză); E. Sachau, Die Chronik von Arbela, ein Beitrag zur Kenntnis des ăltesten Christentums im Orient, Abh. d. Kgk. Preuss., Ak. d. Wiss.

Jahrg., 1915; Aitaner-Stuiber, 1980, p. 234; Urbina, 210-211, cu bibliografie.
Metafrastul vezi Simeon Metafrastul
Metodiu de Olimp
Metodiu (m. 311), episcop de Olimp şi
unul din cei mai de seamă oponenţi ai lui
Origen*, motiv pentru care Eusebiu* de
Cezareea nu îl menţionează în Istoria
bisericească. Informaţiile date de lero-
nim* trebuie luate cu oarecare circum​
specţie, ele fiind imprecise (Coman). Se
poate spune, cu oarecare certitudine, că a
fost episcop de Olimp în Lycia şi după
alte păreri, la Filipi în Macedonia, însă
şi-a petrecut o mare parte a vieţii î« Lycia
(F. Dietkamp). A suferit moarte de martir
în timpul persecuţiei lui Maximiati Daia
(311).
„ .
Metodiu a fost un teolog sistematic, după cum putem deduce din modul în care îşi desfăşoară argumentele critice îndreptate împotriva  unor învăţături  propuse de Origen, cum ar fi preexistenta sufletelor sau concepţia spiritualistă a lui Origen privind învierea trupului. Din nefericire însă, din vasta sa operă doar câteva tratate au mai supravieţuit: Banchetul sau Despre feciorie; Despre liberul arbitru; Aglaophon   sau Despre înviere; Despre viaţa şi activitatea raţională; Despre deosebirea mâncărurilor şi despre junin? ca menţionată în Levitic (Numeri 19) şi cu a cărei cenuşă erau stropiţi păcătoşii; Despre lepră,   către Sistelius; Despre lipitoarea din Pilde  (30,   15 sqq.)  şi despre 'Cerurile spun mărirea lui Dum​nezeu' (Psalm 18, 1); Despre creatură; Contra lui Porfir iu e te.  Dintre toate lucrările sale, doar Banchetul s-a păstrat în întregime în limba greacă. Admirator al lui Platon, Metodiu concepe acest tra*
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tat ca un  dialog în  maniera marelui filosof. Tratatul preamăreşte fecioria şi se încheie cu un minunat imn închinat lui Hristos ca Mire al Bisericii. Totodată, el argumentează, sub influenţa Sf. Irineu*, teoria recapitulării, dându-i acesteia o nuanţă aparte, în sensul că el nu o con​sideră pe Măria ca fiind a doua Evă, aşa cum face Irineu, ci susţine că rolul de a doua Evă îl deţine Biserica, care este atât Fecioară, cât şi Mamă. Prin aceasta, el introduce nuanţe ecclesiologice în ideea de recapitulare, în tratatul Despre în​viere, numit şi Aglaophon, după numele medicului din Pătară, în casa căruia a avut loc discuţia consemnată în această lucrare, susţine, împotriva lui Origen care afirmase că trupul înviat este un trup spiritual, că trupul înviat va fi acelaşi cu cel din această viaţă. Trupul nu este în​chisoarea sufletului. La început omul a fost nemuritor cu  sufletul  şi trupul. Moartea şi separarea trupului de suflet au fost cauzate numai de cel rău din invidie. Scopul actului de mântuire este de a reuni ceea ce a fost separat în mod nena​tural sau împotriva firii. Despre liberul arbitru (în slavonă poartă un alt titlu: Despre Dumnezeu,  materie şi libera voinţă, ceea ce corespunde mai bine conţinutului lucrării),   este o apărare a libertăţii de voinţa împotriva fatalismului gnostic, cu precădere cel valentin ian, argumentând că liberul arbitru al omului este responsabil pentru rău. Răul nu îşi poate avea originea în Dumnezeu şi nici nu este substanţă necreată sau veşnică ca Dumnezeu. El respinge ideea origenistă a unei succesiuni de lumi. O serie din lucrările sale s-au păstrat doar în limba slavonă, într-o formă prescurtată şi tra​tează despre regulile culinare ale Ve​chiului Testament. Respingerea sectelor, a supravieţuit fragmentar în traducerea în limba armeană făcută de  Eznik*  din

Kolb. Printre lucrările pierdute se află o lucrare împotriva lui Porfiriu, comentarii la Facere şi Cântarea Cântărilor. Despre Pythonisă este o lucrare îndreptată îm​potriva lui Origen, care susţinea că duhul care s-a arătat lui Saul a fost duhul lui Samuil.
Doctrina propusă de Metodiu nu este una originală, ci se înscrie în marea tradiţie a Bisericii de până la el. Tăria cuvântului său este simţită mai ales în fermitatea cu care combate doctrina origenistă despre veşnicia lumii, preexistenta sufletelor, metempsihoză şi  prefacerea trupurilor pământeşti. Gândirea sa nu este con​secventă şi adeseori întâlnim şi o serie de contraziceri (Coman).  în primele sale scrieri, Metodiu a fost fără îndoială admirator al lui Origen, făcând uz de idei şi interpretări alegorice care ti aparţin acestuia. De altfel, Pamfil*, în Apologia lui Origen, îi atrage atenţia lui Metodiu, că mai înainte şi el a avut o stimă deo​sebită faţă de marele doctor.
Migne, PG 18, 28-408; A. Vaillant, PO, 22, 5, 631-889; G.N. Bonwetsch, GCS 27,1917; H. Musurillo, V. A. Debidour, Methode d'Olympe, Le Banquet, S.Ch., 95, 1963; trad. în Ib. română: C. Comiţescu, Banchetul sau Despre castitate, Aglaofon sau Despre în​viere, Despre liberul arbitru şi Despre viaţa ş i purtarea raţională, în P. S.B, 10, p. 46-241; G. N. Bonwetsch, Die Theologie des Metho​dius   von   Olympus,   Berlin,    1903;   E. Buonaiuti, The Ethics and Eschatology of Methodius of Olympus,  HThR,  14,  1921, 255-266; J. Farges, Leş idees mor ales et religieuses de Methode d'Olympe,  Paris, 1929; E, Mersch, Le corps mystique du Christ, ed. a 2-a, I, Louvain, 1936, 276 şi urm.; M. Margheritis, L'influenza di Platane sul pensiero  e sull'arte  di S.   Metodio d'Olimpo: Studi dedicaţi alia memoria di Paolo Ubaldi, Milan, 1937, p. 401-412; G. Salmon, Methodius, art. în Smith-Wace, III, p. 909-402; Cross, Methodius of Olympus, art. în ODCC, p. 910-911; Tixeront, Patro-logie, p. 137-139; I.G. Coman, Patrologie,

1956, p. 109-112; Idem, II, p. 438-470; Altaner-Stuiber, 1980, p. 215-216; Quasten, Patrology, II, p. 129-137; E. Amman, DTC 10/2, col. 1606-1614; C. Riggi, Methode d'Olympe, în DECA, II, p. 1637, cu biblio​grafie; J. Paul OSB, C. Schmidt, Methodius von Olympus, în LACL, p. 439-440.
Metrodor
Metrodor, autorul unuia din cele două tratate care prezintă evenimentele legate de Cina cea de Taină şi problema calcu​lui pascal menţionate de Fotie, Ambele tratate au fost îndreptate împotriva quar-todecimanilor. Lucrarea conţine un ca​lendar pascal al zilelor şi duminicilor cu lună plină pentru 533 de ani, mai exact 532, la care se adaugă un an care indică începutul unui nou ciclu, atunci când se revine Ia aceeaşi ordine a zilelor. Acest ciclu porneşte cu primul an al domniei lui Diocleţian. A doua lucrare, menţionată de Fotie, este un tratat care abordează, tehnic vorbind, calculul pascal şi conţine o serie de atacuri la adresa lui Metrodor. Lucrarea este adresată unui oarecare Teodor. Ambele tratate sunt interesante pentru istoria şi practica calculării perioadei pascale în Biserica creştină.
Fotie, Bibi. cod. 115 şi 116 în Migne, PG. 103, 389 şi urm.; Th. Mommsen, MGH, Auct. ant., 9, Berlin, 1892, p. 677 şi urm.; G.Salmon, Metrodorus, în Smith-Wace, III, p. 911-912; Bardenhewer, IV, 541 şi 624; A. de Nicola, Metrodore, în DECA, H, p. 1637-1638.
Migetius
Migetius, episcop de Besanţon, în a doua jumătate a sec. VII, îndeobşte plasat între Donat şi Ternatius. După informaţia lui Adso, biograful Sf. Waldebertus, abate de Luxeuil, Migetius a fost vir mag-narum virtutum, şi prieten al acestuia. Cei doi s-au învoit ca cel care va deceda

cei dintâi să fie înmormântat de către cel ce rămâne în viaţă. Potrivit înţelegerii, Migetius a fost cel care a săvârşit slujba de înmormântare a Sf. Waldbertus. Sf. Migetius a decedat în jurul anului 670.
Adso, Vita S. Waldberti, par. 8, în Migne, PL 137,692-693; Richard, Histoire des Dioceses de Besanţon et de Saint-Claude, I, p. 121-122; S.A. Bennett, Migetius, St., în Smith-Wace, III, p. 913.
Migetius
Migetius, eretic spaniol din sec. VIII, a nu fi confundat cu Sf Migetius* din Be-san9on. Informaţiile pe care le posedăm despre el le avem din scrierite celor care au polemizat cu el, în special Elipandus*. Sub posibile influenţe prisciliene, Mige​tius susţinea o doctrină curioasă despre Dumnezeu. Conform învăţăturii lui, Dumnezeu S-a descoperit în mod succe1 siv, mai întâi în David, ca Tatăl, apoi în îisus, ca Fiul, şi în Pavel, ca Duhul Sfanţ. E) a fost condamnat la sinoadele de la Toledo din 782 şi 785.
E. Amman, în DTC, X, pt. a 2-a, 1929, col. 1720-1722; Cross, Migetius, în ODCC, p. 915. Vezi şi Elipandus.
Mihail Badoqa
Mihail, numit Badoqa (examinator) sau Malphana (magistru), a fost ucenic al lui Henana* din Abiadene la şcoala din Ni-sibe, împotriva căruia se va ridica mai târziu. Este autor al unor lucrări cu teme biblice, încă nepublicate, îi mai este atri​buit un tratat despre sărbătoarea Maicii Domnului. De Ia el s-au păstrat şi câteva fragmente dogmatice cu caracter hristo-logic.
A. Baumstark, Die nestorianischen Schriften 'de causis festorum', OC l, 1901, p. 333-
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334; L. Abramowski, A.E. Goodman, Nesto-rian Collection, C, 1972, l, p. 105-113 text siriac şi 2, p. 61-67 trad. în engleză; Baum-stark, p. 129; Urbina, p. 134-135; P. Bruns, Michael Badoqa (Malphana), în L AC L, p. 440.
Mihail Sincelul
Mihail Sincelul, preot în Ierusalim şi sin-cel al patriarhului Toma, în jurul anul 802. S-a născut la Ierusalim în jurul anu​lui 761 şi a decedat la mănăstirea Chora din Constantinopol în 846. A fost de ori​gine persan şi a devenit monah la mănăs​tirea Sf. Sava în jurul anului 786, unde a fost hirotonit preot, în 815 patriarhul Toma îl trimite la Roma pentru a solicita sprijin financiar şi a discuta şi probleme teologice şi politice, în drum spre Roma, trecând prin Constantinopol, a fost ares​tat, fiind acuzat că este iconodul, şi a suferit persecuţii sub împăratul Leon V. în 843 este numit since! pe lângă patri​arhul Metodic şi egumen al mănăstirii Chora. între anii 811-813, pe când se afla la Edessa, a scris un tratat de Sinaxă, bazat pe lucrări mai vechi. Lucrarea lui, cea mai veche de acest gen, s-a bucurat de o largă popularitate, după cum putem deduce din numărul mare de manuscrise. Pe lângă acest tratat, a mai scris o serie de omilii şi encomia: Encomium Dionysii Areopagitae şi Encomium in SS, Archan-gelos et Angelos. îi mai este atribuită o prezentare polemică a originii islamului, cuprinsă în  Cronica lui  George  Ha-martolos. Este destinatarul unei epistole pe care i-a adresat-o Teodor* Studitul. în acelaşi timp, de la el au rămas o serie de imne religioase şi un poem anacreontic despre restabilirea cultului icoanelor.
Migne, PG 4, 617-6668; Fabricius, Bibi. Gr, XI, 186, ed. Harles; Teodor Studitul, Ep. 213 în Migne, PG, 99, 1640; D. Donnet (ed.), Le

trăite de la construction de la phrase de Michel Syncelle de Jerusalem, Bruxelles-Rome, 1982; T. Nissen (ed.), Die byzantini-schen Anacreoten, Milnchen, 1940, p. 48-52; S.H. Griffith, Greek into Arabic: Life and Letters in the Monasteries ofPalestine in the Ninth Century, Byzantion 56, 1986, p. 117-138; C. Hoit, Michael (2), în Smith-Wace, III, p. 913; R. Browning, A. Kazhdan, Michael Synkellos, în ODB, p. 1369-1370.
Mikha sau Mika, Mica
Mikha sau Mika, Mica, scriitor siriac din sec. V, despre care nu avem date precise. Elias deNisibe, adică, Elias Bar Schinaia (975- 1050?), autorul unei Cronici care tratează evenimentele din Orient de la anul 25 şi până la 1012, menţionează nu​mele a doi cronicari din sec. VII, dintre care unul era Mikha sau Mika. Chiar dacă este vorba de una şi aceeaşi pesoană cu Mikha, episcopul de Lashom, nu este încă o problemă rezolvată. Lui Mikha îi sunt atribuite următoarele lucrări: un co​mentariu la Cărţile Regilor, un panegiric pentru  Sabr-isho,  predecesorul  său în scaunul episcopal, un alt panegiric adre​sat unei persoane al  cărei nume este Kntropos (Quentropos sau Quantropos), şi un tratat intitulat Cele cinci raţiuni ale lui Mautebhe.
Assemani, BO, I, 352-353; Wright, p. 46; Chabot, p. 104-105; Duval, 316.
Miltiade
Miltiade (sec. II), retor şi apologet creş​tin, originar probabil din Asia Mică, con​temporan cu Taţian* şi ucenic al lui Justin*. A trăit şi activat pe vremea îm​păratului Marcu Aureliu. Dintre lucrările sale, destul de numeroase, nu s-a păstrat nici una. Tertullian* şi Ipolit* ne infor​mează că el a apărat creştinismul împo​triva ereziilor şi a atacurilor păgâne.

După Eusebiu* de Cezareea, Miltiade a
scris o Apologie a filozofiei creştine, adresată conducătorilor vremii, fără în​doială împăratului Marcu Aureliu (l6l-180) şi co-regentului său, Lucius Verus (161-169), alta împotriva grecilor şi a treia, împotriva iudeilor. De asemenea, el a atacat erezia montanistă şi a gnosticilor valentinieni.
J.C. T. Otto, Corpus apologetarum chris-tianorum saeculi secundi, IX, Jena, 1872, p. 364-373; R.M. Grant, The Chronology of the Greek Apologists, în VigChr 9,1955, p. 25-33; idem, Five Apologists and M arcuş Aurel ins, în VigChr 42, 1988, p. 1-17; G. Salmon, Miltiates, art. în Smith-Wace, IU, p. 916; Bardenhewer, I, 1913, p. 284-286; Quasten, Patrology, I, p. 228; I.G. Coman, Patrologie, 1956, p. 54; Idem, l, p. 326; V. Zangara, Miltiade, în DECA, II, p. 1644-1645; K. Pollmann, Miltiades, în LACL, p. 440.
Miltiade
Miltiade (m. 314), episcop de Roma între 310-314. Potrivit informaţiilor din Liber pontificalis, Miltiade s-a născut în Africa de Nord. Pontificatul Iui este important întrucât aceasta a fost perioada în care Constantin cel Mare I-a învins pe Ma-xenţiu şi a dat Edictul de la Milano, în luna octombrie 313, ţine un conciliu Ja Lateran, care condamnă donatismul. în perioada Fer. Augustin*, donatiştii afri​cani îl acuză pe Miltiade de a fi renunţat la Sfintele Scripturi şi a fi adus tămâie ca jertfa idolilor, în timpul persecuţiei lui Diocleţian. Deoarece donatiştii din vre​mea sa nu 1-au acuzat de astfel de lucruri, credem că acuza mai târzie nu este decât o plăsmuire. Ba mai mult, Fer. Augustin dovedeşte pe bază de documente că acuza era neîntemeiată. A fost înmor​mântat în cimitirul Sf. Calist de pe Via Apia, fiind ultimul papă înmormântat în acest cimitir. Din Catalogul Felician

aflăm că a fost african de origine şi că a interzis credincioşilor creştini să pos​tească joia şi duminica pe motiv că aces​tea erau zilele de post ale păgânilor.
E. Caspar, Geschichte des Papstums, I, 1930, p. 103-115; J. B. de Rossi, Roma sotterranea christiana, H, 1867, p. 188-190; W.H.C. Frend, The Donatist Church, Oxford, 1952; Ch. Petri, Roma Christiana, Roma, 1976, p. 160-167 (cu precădere); B. Studer, Miltiade, în DECA, II, p. 1645.
Minucius Felix, Marcus
Minucius Felix, Marcus (sec. II sau III), autor al unei apologii a creştinismului, scrisă în limba latină în perioada perse​cuţiilor. Despre Minucius se ştie doar că a funcţionat ca avocat la Roma, el fiind originar din Africa. Lactanţiu*'îl prezin​tă ca apărător al cauzei creştine, distins avocat şi campion al adevărului (Insti​tuţiile divine 5, l, 21), iar leronim*;, ca distins avocat la Roma şi autor ai unui
*
i
dialog între un creştin şi un păgân, numit Octavius (De viris illustribus 58). Apo​logia, concepută după tiparul dialoguri​lor ciceroniene, s-a păstrat într-un singur manuscris, Codex Parisinus 1661, saec. IX, ca cea de a 8-a carte a lui Arnobiu*, Contra păgânilor. Cu toate acestea, în decursul timpului, ea a fost foarte des publicată, editată şi comentată. Conţi​nutul este împărţit în 40 de capitole, gru​pate în patru părţi: introducerea (cap. 1-4), concepţia păgână despre lume, în vi​ziunea lui Caecilius, participantul păgân la dialog (cap. 5-13), un interludiu în care Marcu, arbitrul dialogului, tempe​rează unele ieşiri ale lui Caecilius (cap. 14-15), concepţia creştină apărată de Oc​tavius, partenerul creştin în dialog (cap. 16-38) şi cea de a patra parte, convertirea la creştinism a lui Caecilius (cap. 39-40). Se pare că această apologie a fost scrisă în memoria lui Oetavius, plecat dintre cei
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vii, întrucât autorul începe prin a aminti prietenia lor intimă (Quasten). Cât priveşte data scrierii acestei Apo​logii, ea este importantă mai ales datorită strânsei relaţii dintre unele idei şi expre​sii din Apologeticum lui Tertullian*, scri​să în anul 197, ceea ce sugerează o influ​enţă reciprocă. Dacă Minucius a consti​tuit sursa de inspiraţie a lui Tertullian, sau vice versa, este o problemă încă ne​elucidată.
Dialogul a avut loc pe drumul către Ostia, vestită staţiune a romanilor. Tre​când întâmplător pe lângă statuia lui Se-rapis, Caecilius trimite în direcţia aces​teia un sărut. Gestul lui Caecilius consti​tuie motivul pentru dialog. Caecilius este cel care ia primul cuvântul, încercând să demonstreze, pe temeiuri sceptice şi eclectice, că tot ceea ce îl priveşte pe om, este mai degrabă o problemă de proba​bilitate, decât de adevăr. Inteligenţa omu​lui este limitată şi de aceea cunoaşterea celor de sus şi a celor de jos nu îi este accesibilă. Dacă omul cutează să desci​freze enigma universului, el nu are ne​voie de un zeu sau de un creator, pentru că dezordinea din lumea fizică şi morală este o dovadă împotriva unei providenţe divine. Din această pricină, susţine el, este mai bine să se păstreze credinţele transmise de strămoşi şi să fie adoraţi zeii, căci ei au întins graniţele imperiului dincolo de hotarele soarelui şi marginile oceanului, în plus, este un act de mândrie şi îngâmfare din partea omului să încerce a înlătura şi submina, aşa cum fac creş​tinii, o credinţa atât de veche, atât de fo​lositoare şi salvatoare ca cea a poporului roman. Creştinii sunt atei, conspiratori care introduc pretutindeni un fel de cult al lascivităţii, un fel de frăţietate prin care, sub acoperământul unui nume sfânt, adulterul obişnuit este pervertit în incest. Superstiţia lor prostească transfor-

mă crima în laudă. Credinţa lor într-un singur Dumnezeu, în răsplata sau pe​deapsa veşnică, în învierea trupului este o absurditate.
Octavius începe prin a sublinia faptul că toţi oamenii, fără deosebire de vârstă, sex sau rang sunt creaţi cu puterea şi capaci​tatea de a gândi şi înţelege. Discernă​mântul nu este dobândit prin soartă, ci este de Ia natură. Bogatul, preocupat de afaceri, are ochii aţintiţi mai mult spre aur, decât spre cer. Cel de jos sau cel umil este cel care se gândeşte la înţelep​ciune şi transmite învăţătura sa. Cei care consideră că acest mare univers este re​zultatul unor întâmplări sau evenimente fortuite, nu au nici minte, nici simţ şi nici ochi. Căci, dacă ne ridicăm ochii spre cer sau dacă privim la lucrurile de sub cer, este limpede că există o Divinitate, de la care se inspiră întreaga natură, care mişcă şi îndrumă totul, iar această divini​tate nu poate fi divizată, ci trebuie să fie una singură. E adevărat că Dumnezeu nu poate fi văzut cu ochii, El fiind prea stră​lucitor, totuşi EI există, aşa cum există soarele pe care nu-1 putem privi. Religia păgână este un amestec de mituri şi mis​tere dezgustătoare şi imorale. O astfel de religie nu putea da romanilor imperiul. Tot ceea ce au romanii, rezultă din pră​darea şi ruinarea cetăţilor. Romanii sunt mari nu datorită religiei, ci unui sacrile​giu nepedepsit. Acuzaţiile împotriva creştinilor sunt calomnii stârnite de de​moni. Creştinii nu propovăduiesc lucruri măreţe, ei le trăiesc!
La sfârşitul acestui dialog, Caecilius se declară convins în linii mari, detaliile urmând a fi discutate, iar cei trei prieteni rămân fericiţi, Caecilius, pentru că a des​coperit adevărata credinţă, Octavius, pentru că a ieşit victorios în dialog, iar Minucius, pentru credinţa unuia şi biru​inţa celuilalt!

Dialogul se caracterizează prin eleganţă şi spirit nobil. Autorul este imparţial faţă de credinţa păgână, iar în respingerea acuzaţiilor aduse creştinilor, el face uz de un limbaj temperat. Dialogul este o îm​binare înteresantă de filosofic stoică, idei platoniciene, amintind adeseori de Ho-mer, Xenofon, Florus, Horaţiu, luvenal, Lucreţiu, Marţial, Ovidiu, Sallust, Ti-bullus şi Vergiliu, iar din partea creştină, descoperim asemănări cu apologiile lui Justin*, Tatian*, Athenagora*, Teofil*, fără însă a spune că acestea au constituit izvoare de inspiraţie pentru Minucius. Din informaţia pe care Minucius însuşi ne-o dă în Octavius, se pare că el in​tenţiona să scrie un tratat Despre Destin. Dacă l-a scris sau nu, nu este cert. le-ronim* vorbeşte despre un tratat Despre destin sau împotriva matematicienilor (De Fato vel contra mathematicos\ însă se pare că stilul acestui tratat se deose​beşte de cel din Octavius şi astfel auten​ticitatea autorului este îndoielnică (Quasten).
Migne, PL 3, 193-652; J.P. Waltzing, Minucius Felix, Octavius recogn., Bruges, 1909, cu comentariu; A. Schone, M. Felix, Octavius, Leipzig, 1913; R. James, Minucius Felix, his Dialogue called Octavius, Oxford, 1636; J. H. Freese, The Octavius translated, SPCK, London, 1919; Petru I. Papadopol, M. Minucius Felix, Octavius, traducere din ori​ginal (Biblioteca Părinţilor Bisericeşti, nr. 4), Râmnicu Vâlcea, 1936; Idem, op. cit., revizuire de David Popescu, în PSB, 3, 1981, p. 353-398; J. P. Waltzing, Lexicon Minu-cianum, Paris, 1910; A. Elter, Prolegomena m Minucius Felix, Bonn, 1909; H. J. Baylis, Minucius Felix and his Place among the Early Fathers of the Latin Church, London, 1928; J. J.de Jong, Apologetiek en christen-dom in den Octavius van Minucius Felix. With a Summary in English (Diss. Leiden), Maastricht, 1935; S. Deleani, Minucius Felix 'Octavus', în Vita Latina 150,1998, p. 44-53; E. Heck, Minucius Felix, în Lexikon fur

Theologie und Kirche, 3. Aufl. 7, Freiburg, 1998, col. 275-276; idem, Minucius Felix, der erste christliche Ciceronianer, în Hyper-boraeus 5, 1999, p. 306-325; idem, Minucius Felix, în DerNeue Pauly 8,2000, p. 141-142; M. Milhau, Notulae Minucianae I //, în Vita Latina 148, 1997, p. 38-44; Vita Latina 149, 1998, p. 75-81; G. Schickler, Minucius Felix, în M. Vinzent (Hg.), unter Mitarbeit von Ulrich Volp und Ulrike Lange, Metzler Lexikon christlicher Denker, Stuttgart, 2000, p. 437-470, cu bibliografie; G. Salmon, Minucius Felix, art. în Smith-Wace, III, p. 920-924; Cross, Minucius Felix, art. în ODCC, p. 920; Altaner-Stuiber, 1980, p. 146-148; I. G. Coman, Patrologie, 1956, p. 70-72; Idem, II, p. 513-521; Quasten, Patrology, II, p. 155-163, cu bibliografie; P. Siniscalco, Minucius Felix, în DECA, II, p. 1651-1652, şi bibliografie; B. Windau, Minu​cius Felix, în LACL, p. 441-442, cu biblio​grafie.
Mitrofan de Smyrna
Mitrofan de Smyrna, mitropolit de Smyrna între anii 857-880, unul dintre cei mai intransigenţi vlădici care au refu​zat să îl recunoască pe Fotie* ca patriarh legitim de Constantinopol, după ce Ig-natie a fost silit să se retragă din scaunul patriarhal. Sinodul convocat de Fotie îl suspendă, iar împăratul Mihail III îl exi​lează la Cherson. Aici îi cunoaşte pe cei doi fraţi Constantin-Chiril şi Metodiu, care se aflau în drum spre ţinutul khaza-rilor. După depunerea din treaptă a lui Fotie, Mitrofan joacă un rol de seamă în cadrul sinodului 869-870. Revenirea lui Fotie în scaun, după moartea lui Ignatîe, nu schimbă cu nimic atitudinea ostilă pe care Mitrofan o avea faţă de el, de unde refuzul lui de a-1 recunoaşte ca patriarh şi a se reconcilia cu acesta. In plus, el nu participă la sinodul din 879-880, care îl reinstaurează pe Fotie, motiv pentru care legaţii papali, trimişi la sinod de loan
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VIII, ÎI depun din treaptă şi îl excomu​nică. Se pare că după demisia definitivă a lui Fotie din 886, Mitrofan şi-a redobân​dit scaunul. El este autorul unor pane​girice la Sf. Policarp* al Smirnei şi la Sf. Arhangheli Mihaii şi Gavriil. De aseme​nea, îi mai sunt atribuite comentarii la prima epistolă a Sf. loan, la epistolele soborniceşti şi Ecclesiast (păstrate doar în traducere georgiană).
Mansi, 16, 54-73, 178; J.A.G. Hergenrother, Photivs, 4 voi., în 3, Regensburg, 1867-1869, V, 1-2 passim; F. Dvornik, The Photian Schism, Cambridge, 1948, p. 43-49, 238 şi urm.; Idem, Metrophanes of Smyrna, în NCE, 9, p. 758.
Mochimus
Mochimus (numele său a fost redat în diverse forme: Mozymus, Moschi-mus, Mochomeus), preot mesopota-mian care a scris la Antiohia un exce​lent tratat împotriva Iui Eutihie*. Assemani îl plasează Ia sfârşitul sec. V, în anul 494.
Assemani, BO, I, 259; Ghenadie, Ser. eccl., cap. 71; C. Hoit, Mochimus, în Smith-Wace, III, p. 928.
Mocianus de Antiohia vezi Mutianus Scholasticus
Modest
Modest (sec. II), scriitor creştin antimar-cionit din sec. II, despre care vorbeşte Eusebiu* de Cezareea, spunând că el a ştiut mai bine decât toţi să combată ero​rile ereziarhului Marcion*. Ieronim* a cunoscut această lucrare, care din neferi​cire s-a pierdut. Sub numele său au circu-

lat multe lucrări neautentice, ceea ce su​gerează marea sa influenţă şi importanţă.
Eusebiu de Cezareea, Ist. bis,, IV, 25; Ieronim, Vir. III., 32; G. Salmon, Modestus (2), în Smith-Wace, III, p. 929; Bardenhewer, I, 394; G. Ladocsi, Modeste, în DECA, II, p. 1655-1656; R. Hanig, Modestus, Anti-marcionit, în LACL, p. 442, cu bibliografie.
Modest de Ierusalim
Modest de Ierusalim (m. 634), patriarh de Ierusalim, în anul 614 când Chosroes II  atacă şi  cucereşte Ierusalimul,  iar patriarhul Zaharia este luat prizonier şi dus în Persia, el era egumen al mănăstirii întemeiate de către Sf. Teodor (m. 529). Pentru a nu lăsa patriarhia de Ierusalim fără păstor, Modest acceptă să fie hiro​tonit episcop vicar. Se pare că cel care 1-a numit în această poziţie a fost Heraclie. Documentele vremii îl prezintă ca per​sonalitate deosebită, de un eroism aparte, în pofida tuturor primejdiilor venite atât din partea cuceritorilor persani, cât mai ales a evreilor, care distrugeau orice lăcaş creştin, el a reconstruit mănăstirea Sf. Sava, nu înainte de a-i înmormânta pe călugării martiri, ucişi în perioada cu​ceririi Ierusalimului, în 628, patriarhului Zaharia i se permite să revină în scaun. El aduce cu sine şi Sf. Cruce luată de către perşi. Nu se ştie dacă la revenirea patriarhului, Modest mai  continuă să deţină funcţia de vicar. Cert este că după decesul lui Zaharia, el devine patriarh de Ierusalim. Fotie îi atribuie trei omilii: De unguentiferas mulieres; In Hypapantem şi In Dormitionem. Autenticitatea acesto​ra nu a fost recunoscută unanim. Cel puţin ultima din cel trei omilii, Despre Adormirea Maicii Domnului, se crede că ar aparţine unui alt autor de la sfârşitul sec. VII.
Migne,  PG  86,  II, 3267-3312;  Loparev, Biografia în greacă în anul 1892, în   BHG,

1299-1299a; M. Jugie, La Mort et l'assomp-tion de la Sainte Vierge, Roma, 1944, p. 139-150; Ep. în F. Macler, Histoire d'Heraclius, Paris, p. 104, p. 70-73 trad. în franceză; R. Devreesse, Leş Anciens commentateurs grecs des Psaums, Roma, 1970, p. 324; E. Venables, Modestus (1), în Smith-Wace, III, p. 929; J.-M. Sauget, Modeste, în DECA, II, p. 1656-1657; G. Rowekamp, Modestus von Jerusalem, în LACL, p. 442, cu bibliografie.
Moise de Aggel
Moise de Aggel (sec. VI), episcop monofizit, în a doua jumătate a sec. VI. Traduce în siriacă din operele lui Chirii* de Alexandria, iar la solicitarea unui că​lugăr, pe nume Pafnutie, traduce Glafi-rele. Cam în acelaşi timp, dacă nu cumva puţin mai înainte, după cum sugerează scrisoarea aceluiaşi Pafnutie, a redat în siriacă tratatul Despre închinarea în duh şi adevăr. Se pare că tot el a tradus Thesaurum de sancta et consubtantiaîi trinitate, cât şi comentarii la diverse cărţi din Vechiul şi Noul Testament şi lucrări polemice ale aceluiaşi autor.
J.B. Chabot, CSCO, Paris, 1912 (Comentariul Ia Luca, cu trad. în franceză); R.M. Tonneau, CSCO, Louvain, 1953 (împotriva lui Iulian); Baumstark, p. 160-16! (lucrări inedite); Bardenhewer, IV, 28-70; Wright, p. 74; Urbina, p. 244-245, cu bibliografie.
Moise bar Kepha
Moise bar Kepha (815-903), episcop iacobit, unul dintre cei mai prolifici scri​itori sirieni iacobiţi. Tatăl său, Simeon Kepha, iar mama sa Maryam, I-au cres​cut în credinţa creştină, încredinţându-1, spre a fi educat, Rabbanului Chiriac, stareţul Mănăstirii Mar Sergius de pe Tura Sahya sau Muntele Sec de lângă Balad. în acest aşezământ el îmbrăţi​şează viaţa de monah, în anul 863 este

ales episcop de Moşul şi îşi ia numele de Sever. Moare în 903, fiind înmormântat la Mănăstirea Mar Sergius. Moise bar Kepha a lăsat o operă deosebit de vastă. A scris comentarii la întreg Vechiul şi Noul Testament, lucrări citate adeseori de către Bar Hebraeus în Ausar Raze. Din nefericire au supravieţuit doar comentariile la Facere, Ia Evanghelii şi la Epistolele pauline. Se mai păstrează un tratat asupra creaţiei, Hexaemeron, în cinci cărţi. Tratatul De Paradiso, dedicat prietenului său Ignatie, există doar într-o traducere latină, făcută de Andreas Ma-sius. Tratatul Despre suflet, în 40 de ca​pitole, arată, printre altele, modul în care cei decedaţi beneficiază de ofrandele care se fac în numele lor. A mai scris despre predestinaţie, despre libera voin​ţă, o serie de controverse cu ereticii, omi' Iii la sărbătorile de peste an, predici fune​rare şi discursuri, cuprinzând sfaturi pen​tru copiii Sfintei Biserici Ortodoxe, şi un discurs în care arată de ce Mesia este numit cu diverse epitete şi nume. Moise a fost preocupat şi de problema Sfintelor Taine, în acest sens, el a scris despre Taina Sf. Maslu, în 50 de capitole, la care este anexat un cuvânt despre sfinţirea Sf. Mir; despre Sf. Botez; despre hirotonirea episcopilor, preoţilor şi diaconilor; de​spre tunderea în monahism. A făcut o prezentare detaliată a Sf. Liturghii şi a scris două Anafore, dintre care una a fost tradusă de Renaudot. Biograful său îi mai atribuie un comen​tariu la dialectica lui Aristotel, un altul la opera lui Grigorie* de Nazianz, în două volume, şi o istorie bisericească. Pier​derea acestora este regretabilă.
Assemani, BO, II, 128, 131, 218; Bar Hebraeus, Chron. eccl., I, 393, II, 217; De Paradiso Commetarius, trad. în latină de A. Masius, Antwerpen, 1569 în Migne, PG 91, 481-608; Expunerea asupra liturghiei, ed. de
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R.H. Connolly-H.W. Codrington, Two Com-mentaries on the Jacobite Liturgy, 1913 (cu trad. în engleză, p. 24-90); J. Bakoă (ed.), Hexaemeron (fragmente), în Archiv Orientalni, II, 1930, p. 327-361, 460-491; O. Braun, Moses bar Kepha und sein Buch von derSeele, Freiburg i. Br., 1891 (trad. în germ. a tratatului De anima); Wright, p. 146-148; Duval, p. 391-392; Chabot, p. 95-96; Baumstark, p. 281 şi urm.; Cross, Moses bar Kepha, în ODCC, p. 944.
Moise de Khorene
Moise de Khorene, considerat de către concetăţenii săi Părinte al istoriei ar​mene., Poetul şi Gramaticianul. A fost ne​pot şi ucenic al lui Mesrob*, întemeie​torul literaturii armene. S-a născut la Khoren sau Khorni, oraş în provincia Darou, în sec. V. Face parte din grupul de eminenţi studenţi trimişi de către Mesrob pentru studii la Constantinopol, Edessa, Alexandria, Atena şi Roma. La reîn​toarcere în Armenia, participă la tradu​cerea Sf. Scripturi în armeană, lucrare săvârşită între anii 403 şi 433. După moartea Iui Eznik*, devine episcop de Pakrevant. Samuel de Ani, istoric medie​val, susţine că el a trăit 120 de ani, fă​când astfel comparaţie între el şi biblicul Moise. Dintre lircrările lui s-au păstrat: Istoria Armeniei; Tratat de retorică; Tratat de geografie; Epistolă la înălţarea cu Trupul a Sfintei Fecioare Măria; Omilie la Schimbarea la Faţă a lui Hristos; Predică la Hrispina, o sfântă fecioară şi mucenîţă armeană, şi o serie de imne incluse în cartea de slujbă a Bisericii Armene.
V. Langlois, Collection des historiens anciens et modernes de l'Armenie, II, Paris, 1869, p. 45-175; R.W. Thomson, Moses Ko-renats'i, History of the Armenians, Cam-bridge, Mass., London, 1978; F. C. Cony-

bear, The Date ofMoses ofKhoren, în BZ, X, 1901, p. 489-504; Aurel Decei, Românii din veacul al IX-leapână în alXIll-lea în lumina izvoarelor armeneşti, în Relaţii româno-ori-entale. Culegere de studii, Editura Ştiinţifică şi Enciclopedică, Bucureşti, 1978, p. 15-117; Tigran Grigorian, Istoria şi cultura poporului armean, Editura Ştiinţifică, Bucureşti, 1993, p. 255 şi urm.; Bardenhewer, V, p. 189-195; G.T. Stokes, Moses (5), of Chorene, în Smith-Wace, III, p. 949-950; Cross, Moses of Chorene, în ODCC, p. 944; S.J. Voicu, Moise de Khorene, în DECA, II, p. 1660, cu biblio​grafie; P. Bruns, Moses von Choren, în LACL, p. 445, cu bibliografie.
Monoflzitism
Monofizitism (de Ia grecescul
unu şi (pucng - natură, fire), învăţătură
potrivit căreia în Persoana lui Hristos cel
/v
întrupat nu există decât o singură natură sau fire, şi anume, natura divină. Această învăţătură nu este conformă cu doctrina ortodoxă potrivit căreia în Persoana lui Hristos subsistă, după întrupare, în mod egal, cele două naturi sau firi, omenească şi divină. Doctrina ortodoxă a fost stabi​lită la sinodul ecumenic de la Calcedon în 451. Gruparea monofizită se contu​rează ca reacţie împotriva acestei viziuni hristologice duofizite, care concentrează esenţa teologiei alexandrine, între primii conducători ai grupării monofizite îl menţionăm pe Timotei* Aelurul şi Pe​tru* Piuarul. în timp au apărut mai multe grupări monofizite. Monofiziţii extre​mişti ai Iui Iulian* de Halicarnas, care susţineau incoruptibilitatea şi nemurirea Trupului lui Hristos din momentul întru​pării, grupare cunoscută sub denumirea de aphtartodoceţi* sau phantasiastae. Acestora li s-a opus Sever*, patriarh de Antiohia, care a promovat o doctrină mai apropiată de cea ortodoxă şi ale cărei




nuanţe deosebitoare pot fi evaluate ca
a
fiind doar terminologice. In sec. VI apar
theopaschiţii, o altă formă de monofi-
zitism.
Au existat încercări de rezolvare a aces-
„      a
tei probleme în sec. V şi VI. împăratul Zeno (474-491) a produs Henotikonul* care să înlocuiască doctrina calcedo-niană. Formula nu a fost acceptată la Roma şi a fost respinsă şi de monofiziţii extremişti din Egipt, ducând la schisma acaciană. La rândul lui, împăratul Justi-nian I (527-565) a încercat şi el o rezol​vare, însă fără sorti finali de izbândă, Monofizitismul a fost adoptat de câteva Biserici din Orient: Biserica Coptă, Bise​rica Etiopiana, Biserica lacobită şi, cu nuanţe, de către Biserica Armeană. Toate aceste Biserici acceptă învăţătura Părin​ţilor Bisericii antecalcedoniene, însă, în mărturisirile lor de credinţă şi în docu​mentele liturgice oficiale, profesează o credinţă ortodoxă, dar în termeni mono​fiziţi, deşi teologi individuali, aparţinând acestora, profesează învăţătura hetero-doxă a lui Eutihie* şi a discipolilor săi. în ultimul timp, dialogul teologic dintre Bi​serica Ortodoxă Răsăriteană şi Bisericile Ortodoxe Vechi Orientale a promovat un spirit nou de înţelegere asupra doctrinei hristologice, mărturisind unitatea de cre​dinţă, în deosebirea formulării lingvis​tice.
A. Grillmeyer, S.J.-H. Bacht, S.J., (ed.), Das Konzil von Chalcedon, Geschichte und Gegenwart, 3 voi., 1951-1954; W.H.C. Frend, The Rise of the Monophysite Move-ment, Cambridge, 1972; J. Lebon, Le mono-physisme severiene, Louvain, 1909; A.A. Luce, Monophysitism P as t and Present. A Study in Christology, 1920; W.A. Wigram, The Separation of the Monophysites, 1923; Cross, Monophsytism, art. în ODCC, p. 931-932; M. Simonetti, Monophysites, în DECA, II, p. 1669-1673; I. Caraza, Hristologia sino​dului IV ecumenic de la Calcedon în pre-

ocupările teologilor romano-catolici şi pro​testanţi din vremea noastră şi punctul de vedere ortodox^ Teză de doctorat, Editura Episcopiei Sloboziei şi Călăraşilor, 2000, passim.
Monoimus
Monoimus, gnostic arab din sec. II d.H. Numele său este menţionat într-o scurtă însemnare la Teodoret* (Haer. Fab., i, 18). Ipolit* ne dă o scurtă de​scriere a doctrinei lai Monoimus şi un fragment dintr-o scrisoare adresată lui Theophrastus. Sistemul descris de către Ipolit pare la prima vedere un simplu panteism, dar la o examinare mai atentă, putem descifra prezenţa unor elemente creştine, astfel că este considerată, pe bună dreptate, o ere​zie şi nu o formă de păgânism. Există referiri exprese la Epistola către Co-; loseni şi ia Prologul din Evanghelia după loan. Punctul de plecare al spe​culaţiei este originea Fiului Omului în Noul Testament, de unde deducţia că primul principiu era numit Om. Este o greşeală să-L căutăm pe Dum​nezeu în creaţie, în realitate trebuie să-L căutăm în noi şi II vom găsi mai uşor prin studiu şi prin acţiuni invo​luntare ale propriului nostru suflet. Relaţia dintre Om şi Fiul Omului există de dincolo de timp. Ultimul emană din primul, el vine dintr-o imediată şi eternă necesitate a naturii Sale, aşa cum din foc este necesar să apară lumina, pentru a-1 face vizibil. Referitor la primul principiu, Scrip​tura vorbeşte atât despre Fiinţă, cât şi despre devenire, primul cuvânt se referă la Om, iar al doilea la Fiul Omului. Speculaţiile lui Monoimus, aşa cum ne sunt nouă relatate, se re-
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feră doar î a creaţie şi nu tratează de​loc problema mântuirii. (F.F.)
G. Salmon, Monoimus, în Smith-Wace, III, p. 934-935; M. Marcovich, Studies in Graeco-Roman Religions and Gnosticism, Leiden, p. 134-143; R. Hanig, Monoimus, Gnostiker, în LACL, p. 444.
Monotelism
Monotelism, erezie hristologică din sec. VII, consecinţă a încercării de a recupera gruparea eretică monofizită la doctrina ortodoxă, învăţătura principală consta în afirmarea unei singure lucrări, uAa âvEpyeia, care purcede dintr-o singură voinţă, u,6vov 9eA,r(u,a, a lui Dumnezeu-omul. Sorgintea propriu-zisă a acestei erezii nu este una religioasă, ci politică. Ea a apărut atunci când scindarea gru​pării monofizite de cea duofizită a pus în primejdie integritatea imperiului bizan​tin, ameninţat de primejdia persană şi, bineînţeles, de cea mohamedană. Istoria monotelismului se întinde pe o perioadă de 60 de ani, până la cel de al şaselea si​nod ecumenic, care a avut loc la Con-stantinopol, în 681. Punctul de pornire al acestei erezii îl descoperim în monofi-zitismul lui Sever*, care a folosit termi​nologia lui Chirii* al Alexandriei, făcând referire la o singură natură în Hristos, pentru a exprima unitatea Persoanei Sale. Aşa se face că în limbajul teologic şi-au făcut apariţia expresii ca: o singură voinţă sau o singură lucrare, deşi erezii, precum apolinarismul, au fost con​damnate pentru că au negat că Hristos avea suflet omenesc, susţinând că El avea doar voinţă divină. Sever de An-tiohia (512-518) a insistat asupra faptului că, întrucât Hristos era unitate, natura umană şi natura divină fiind în corelaţie strânsă, se putea vorbi de o singură voinţă şi de o singură lucrare. Patriarhul Evlo-

ghie* de Alexandria (580-607) vine în apărarea învăţăturii potrivit căreia în Hristos există două voinţe şi două lu​crări. Adversarii lui, pornind de la doctri​na lui Sever, vorbeau doar de o singură voinţă care izvora din voinţa unui subiect unic. Chiar dacă pentru Sever această doctrină putea fi interpretată în sens orto​dox, ea a deschis însă larg porţile noii erezii monotelite. Patriarhul Serghie I de Constantinopol îi sugerează împăratului Heraclie că monofiziţii din Siria şi Egipt puteau fi readuşi în Biserică pe temeiul afirmării unei singure lucrări şi a unei singure voinţe în Hristos. In acest sens, s-a luat legătura cu George Arsas, capul monofiziţilor din Egipt, şî cu Pavel cel Orb din Armenia, în realitate, sugestia lui Serghie nu a avut răsunetul scontat, împăratul nu cedează şi în 626 ia legătu​ra cu Cyrus, mitropolit de Sevastopolis, care a acceptat explicaţiile date de Serghie, cointeresându-1 în acelaşi timp şi pe Teodor de Pharan, Arabia. Drept răsplată pentru înţelegerea sa, împăratul Heraclie îl face pe Cyrus patriarh de Alexandria, dându-i totodată sarcina de a-i convinge pe monofiziţi să revină în sânul Bisericii. Un Act de Unire, iscălit Ia 3 iunie 633, mărturisea în mod expli​cit: 'un Hristos şi Fiu, săvârşind cele ce sunt atribuite lui Dumnezeu şi omului într-o singură lucrare teandrică' (Mansi 11, 565). Paralel cu acest act, Heraclie realizează un tratat de unire cu Biserica Armeană. Problema monotelismului constă în aceea că 'monoenergismul' de​notă o singură lucrare care ar putea pur​cede din coordonarea celor două voinţe, divină şi umană, în Hristos. Insă, tot atât de bine poate însemna o singură sursă a lucrării, ceea ce ar nega voinţa umană în Hristos. Sofronie* al Ierusalimului se ri​dică împotriva acestei noi doctrine, scri-indu-i lui Serghie al Constantinopolului,

care în replică afirmă că Părinţii şi Sinoadele, în loc să vorbească despre două lucrări în Hristos, vorbesc despre o singură Persoană care operează în lu​crarea umană şi cea divină a Cuvântului întrupat. Acesta a fost şi sensul în care Serghie îi scrie papii Honoriu I (625-638). Papa îi trimite lui Serghie două scrisori în care, pe lângă faptul că aproba atitudinea Patriarhului, el însuşi foloseşte expresia nefericită 'o singură voinţă' în Hristos, în loc de 'o singură lucrare'. Răspunsul lui Honoriu, considerat a fi răspunsul 'unui om prost informat şi de altfel puţin clarvăzător', susţinea printre altele 'mărturisim o voinţă unică a Dom​nului lisus Hristos, deoarece, potrivit oricăror mărturii, divinitatea a luat natu​ra noastră, însă fără păcatul care era în ea'. Aceste ultime cuvinte dovedesc că papa, prevenit de Serghie, a ţinut să ex​cludă orice opoziţie umana faţă de voinţa divină, prin aceasta el aprobând, fără re​zervă, propunerile doctrinare ale patri​arhului. Interzicând să se vorbească despre una sau două lucrări în Hristos, pentru a evita posibilitatea unui conflict între cele două voinţe, divină şi umană, în Hristos, de unde afirmarea 'unei sin​gure voinţe', papa Honoriu furnizează el însuşi baza doctrinei Ecthesis-u\u\ pro​mulgat de Heraclie în 638. Ecthesis-u\, devenit documentul central al monotelis​mului, interzicea să se mai vorbească despre una sau două lucrări şi admitea o singură voinţă în Hristos. Cele două sinoade de la Constantinopol din 638 şi 639 acceptă Ecthesis-u\. Reacţia împotri​va monotelismului nu a întârziat prea mult. Urmaşii celor care au aprobat această doctrină, loan IV, Teodor I, la care se alătură Maxim* Mărturisitorul, se ridică împotriva ei, condamnându-o. în 647 papa Teodor I îl excomunică pe Pavel, patriarhul Constantinopolului,

pentru refuzul acestuia de a condamna erezia monotelită. în acelaşi an, împăra​tul Constans II (641-668), pentru a rein-staura pacea religioasă, a promulgat un Typos (Normă de credinţă), care interzicea orice discuţii referitoare la una sau două voinţe sau lucrări în Hristos. La cererea lui Maxim Mărturisitorul, Papa Martin I ţine un sinod la Lateran, care condamnă monotelismul şi Typos-u\. Ca represalii, împăratul îi arestează pe cei doi, îi judecă şi îi trimite în exil. Cu toate represaliile care au urinat, adversarii monotelismului nu au cedat. Typos-n\ rămâne însă în vigoare până după asasinarea lui Con​stans, în 668. împăratul Constantin IV (668-681) permite convocarea unui sinod ecumenic care să discute această pro​blemă. Sinodul a avut loc la Constan​tinopol în 680-681 şi restabileşte doctri​na hristologică de la Calcedon, în con​textul căreia se afirmă două lucrări natu​rale şi două voinţe, alături de libera voinţă în Hristos.
Hefele-Leclercq, Hist. Conc., III; J. Tixeront, Histoire des Dogmes, III, 1912, p. 160-192; A. Chillet, Le monothelisme, expose et cri-tique, Brignais, 1911; Fliche-Martin, 5, p. 103-179; Cayre, II, p. 293-299; Cross, Monothelism, în ODCC, p. 932-933; G. Owens, Monothelism, în NCE, 9, p. 1067-1068; Vezi art.: MAXIM MĂRTURI​SITORUL, SOFRONIE DE IERUSALIM, ANASTASIE SINAITUL.
Montanus
Montanus, eretic creştin din sec. II d.H. A început să predice în jurul anului 160 d.H., în oraşul Ardaban din Frigia. El anunţa sfârşitul lumii, instaurarea unei împărăţii mesianice de o mie de ani, venirea Ierusalimului ceresc şi îi chema pe creştini să trăiască în castitate, pen​tru a fi pregătiţi să primească aceste eve​nimente. Două femei, Priscilla şi Maxi-
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milla, au devenit adeptele profetului entuziast. Montanus se prezenta ca fiind Paracletul, anunţat de lisus Hristos, şi după un început dificil, a adunat în jurul lui foarte mulţi adepţi, ceea ce a stârnit ostilitatea ierarhiei bisericeşti. Apariţia acestei mişcări în Frigia este o continuare a lungii tradiţii profetice din acea zonă. Profeţii au jucat un rol important în Biserica primelor două generaţii, iar cazul lui Hermas* este un exemplu în acest sens, mai ales că s-a manifestat într-o comunitate prin excelenţă „raţio​nală", Roma. Rapida răspândire a mon-tanismului din Occident până în ţinu​turile părţilor, atestă că noua profeţie găsea la creştini un teren propice şi răspundea unei nevoi. După 177, chiar şi Roma şi Lyon-ul fuseseră atinse de mon-tanism, însuşi apologetul creştin Ter-tullian* fusese câştigat de partida mon-tanistă. însă, refluxul acestei mişcări este la fel de rapid în Occident ca şi răspândi​rea, în Orient însă, ultimele comunităţi montaniste dispar în sec. IV. Ostilitatea faţă de autorităţile imperiale, desele provocări la adresa acestora prin forţarea martirajului, ce puneau în pericol pe toţi creştinii, rolul important acordat fe​meilor în biserici, idei care contraveneau doctrinei creştine, au dus la respingerea montanismului de către conducerea Bisericii.
G.N. Bonwetsch, Die Geschichte des Mon-tanismus, 1881; G. Salmon, Montanus (1), în Smith-Wace, III, p. 935-945; P. de Labriolle, Leş sources de l'histoire du monta-nisme. Paris, 1913; idem, La Crise montaniste, Paris, 1913; J.M. Ford, Was Montanism a Jewish-Christian heresy?, în JEH, XVII, 1966, p. 145-158; T.D. Barnes, The Chro-nology of Montanism, în JThS, 21, 1970, p. 403-408; A. Strobel, Das heilige Land der Montanisten, Berlin, 1980; Cross, Mon​tanism, în ODCC, p. 934, cu bibliografie; B. Aland, Montan - Montanisme, în DECA, II,

p. 1673-1675 şi bibliografia; T. Baumeister, Montanus, în LACL, p. 444-445, cu biblio​grafie.
Montanus de Toledo
Montanus de Toledo, episcop de Toledo, şi primul mitropolit al acestui oraş, A fost preocupat de întărirea poziţiei dio-cezei sale, prin anihilarea tendinţelor eretice ale priscilienilor şi reglementarea
A
disciplinei şi educaţiei preoţilor. In acest scop, el convoacă un sinod la Toledo în 527, care propune un adaos de cinci canoane disciplinare la Codex Canonum. în cele două epistole ale sale, una adre​sată credincioşilor bisericii din Palencia, iar cealaltă, călugărului Turribius, dez​voltă aceleaşi preocupări faţă de disci​plina preoţilor.
Migne, PL 65, 51-60; 84, 338-342; CPL 1094; M.A. Ward, Montanus (3), în Smith-Wace, III, p. 945-947; J. Orlandis, D. Ramos-Lisson, D ie Synoden aufder Iberischen Halb-Insel, Paderborn, 1981; Diaz, 4-5; Idem, Montan de Tolede, în DECA, II, p. 1676; E. Reichert, Montanus von Toledo, în LACL, p. 445.
Muirchu
Muirchu, numit şi Maccu-Machteni, ha-ghiograf irlandez, fiul lui Cogitosus, cel care a scris Vita S. Brigidae, folosită ca model de către Muirchu în redactarea lucrării sale haghiografice, intitulată Vita S. Patricii. El scrie această lucrare la în​demnul lui Aed, episcop de Sletty (680-700), căruia autorul o şi dedică. Viaţa Sf. Patriciu, urmează stilul şi tradiţia lucră​rilor haghiografice ale vremii, însă pre​zintă o oarecare importanţă şi pentru istoria sec. VII. Lucrarea lui Muirchu se păstrează şi în Liber Ardmachanus.
CPL, 1105; E. Hogan, Vita S. Patricii, Bru​xelles, 1886, p. 17-121; Liber Ardmachanus,

ed. de J. Gwinn, Dublin, 1913, p. 3-16, 39-40, 442-452; W. Stokes, The Triparite Life of Patrick with other Document s reiat ing to t hat Saint, London, 1887; J. Gammack, Muirchu, în Smith-Wace, III, p. 999; L. Bieler, The Patrician Text s in thc ttook of Armagh, Dublin, 1979, p. 61-122; E. Malaspina, Muirchu, în DECA, H. p. 1692.
Muratori, Fragmentul sau Canonul
Muratori, Fragmentul sau Canonul repre​zintă cea mai veche lista existentă a cărţilor Noului Testament, descoperită de L. A. Muratori în 1749, într-un manu​scris din sec. al VHI-lea, aflat în Biblio​teca Ambrosiana din Milano. Patru frag​mente ale aceluiaşi document au fost găsite în alţi codici din secolele XI şi XIL aflaţi în păstrare la mănăstirea Monte-cassino. Lista datează din partea a doua a sec. al Il-lea, deoarece Pius I, Hermas*, Marcion*, Basilide* şi Montanus* au fost menţionaţi ca fiind contemporani ai autorului acestui document, care se crede că ar fi fost nimeni altul decât Ipolit* Romanul (Th. H. Robinson, Th. Zahn, M. J. Lagrange). Celelalte sugestii cu privire la autor, Clement* Romanul, Meliton* de Sardes sau Policrat* din Efes, sunt mai puţin posibile (Quasten). începutul propriu-zis al textului lipseşte şi de aceea manuscrisul începe prin a menţiona Evanghelia după Marcu. Reţi​nem că autorul demonstrează originea apostolică a cărţilor enumerate în listă, adăugând diverse detalii privind autorul şi canonicitatea acestora, mai ales cu pri​vire la Evanghelia după loan. Sunt men​ţionate, după Evanghelii, Faptele Apos​tolilor, 13 Epistole ale Sf. Pavel, Epis​tolele Sf. loan şi Sf. Iuda, două Apo-calipse, a lui loan şi Petru (despre aceas​ta din urmă se afirmă: 'deşi unii dintre

noi nu vor să o citească în Biserică'),
fiind trecute cu vederea Epistola Sf.
lacob şi Epistolele Sf. Petru. Sunt consi​
derate eretice, Epistolele Sf. Pavel către
Laodiceni şi Alexandrini. Lista mai men​
ţionează şi Cartea înţelepciunii, 'scrisă
de prietenii lui Solomon' alături de Păs​
torul lui Herma, recomandată spre citire.
La sfârşitul listei, sunt respinse cărţile,
considerate eretice, ale lui Valentinus*,
Miltiade*, Marcion*. Rămâne incertă
problema limbii în care această listă a fost
redactată: greaca sau latina. Avându-se în
vedere faptul că limba latină în care este
redactat documentul reprezintă stângăcii
şi multe greşeli ortografice, se crede că la
origine acesta a fost redactat în greacă
(Quasten).
r
L. A. Muratori, Antiquitates Italiene medii aevi, 3. Milan, 1740, 851-854; G. Rauschei», Monumenta minora saecttlisecundij(F. P,c3.)t ed, II, Bonn, 1914, p. 24-34; B. J. £id4 Documents Illustrative ofthe History of the Chwch, voi. I, SPCK, London-New Yorkt 1938, p. 166-168; E. Hennecke, Neutesia-mentliche Apokryphen, ed. a 2-a, Tttbingen, 1924, p. 135 şi urm; J. B. Lightfoot, The Apostolic Fathers, Part I, voi. 2, London-New York, 1890, p. 405-413; M. J. Lagrange, L'auteur du Canon de Muratori'. RBibl. 35, 1926, p. 83-88; G. Salmon, Muratorian Fragment, art. în Smith-Wace, III, p. 1000-1003; Quasten, Patrology, II, p. 207-210; Altaner-Sîuiber, 1980, p. 94-95; I. G. Coman, II, p. 73-75.
Musaeus de Marsilia
Musaeus de Marsilia (m. c. 460), preot în Marsilia, îl cunoaştem din câteva infor​maţii succinte furnizate de Ghenadie*, ca fiind un bun cunoscător al Sfintelor Scripturi şi fin exeget. La cererea epis-copilor Venerius şi Eustatius, a compus un lecţionar, un tratat despre Sf Taine şi o colecţie de omilii. O parte din lecţio-
narui său a fost reconstituită, cuprinzând pericope din Vechiul şi din Noul Testament.
A. Stuiber, Libelli sacramentorum Romani, Bonn, 1950; A. Dold, Das ălteste Litur-giebuch der lateinischen Kirche, Texte und Arbeiten, 26-28, Beuron, 1936; K. Gamber, Das Lektionar und Sakramentar des Musaeus von Marsilia, RB, 69, 1959, p. 198-215; C. Vogel, Introduction aux sources de l'histoire du culte, Torino, 1975, p. 25, 259, 290; C. H, Musaeus, art. în Smith-Wace, III.p. 1003; Quasten, Patrology, IV, p, 526; A. Hamman, Musee de Marseille, în DECA, II, p. 1692; B. Dumler, Musaeus von Mar-seille, în LACL, p. 445.
Musanus
Musanus, autor antieretic din sec. II, menţionat de către Eusebiu* de Ceza-reea. După informaţia lui Eusebiu, Mu​sanus a scris o lucrare convingătoare contra encratiţilor. Din nefericire, lu​crarea Iui nu ne-a parvenit. Musanus este de origine din Egipt sau Asia Mică şi a

trăit, în timpul domniei lui Antonin Pius, sau a lui Sever.
Eusebiu de Cezareea, Ist. bis., IV, 28; G. Salmon, Musanusi, în Smith-Wace, III, p. 1003-1004; A. Pollastri, Musanus, în DECA, II, p. 1692; R. Hanig, Musanus, în LACL, p. 446.
Mutianus Scholasticus
Mutianus Scholasticus (sec. VI), sau Mocianus de Antiohia, a fost colaborator al lui Cassiodor* la Vivarium. El a tradus în latină din lucrările Sf. loan* Hrisos-tom: Homiliae in Hebraeos şi Homiliae în Acta Apostolorum, care s-a pierdut. Tot lui îi este atribuită traducerea lucrării lui Gaudenţiu*, De Musica, Este identifi​cat cu acelaşi personaj împotriva căruia Facundus* Hermianensis a scris unul din tratatele sale.
Migne, PG 63, 237-456; C. Hoit, Mutianus, în Smith-Wace, III, p. 1004; DTC 10, 2544; S.J. Voicu, Mocianus d'Antioche, în DECA, II, p. 1655.



N
Naasen
Naasen (în ebraică: iE7i"0 şi în greacă: oqnq = şarpe), nume dat de către Ipolit* unei secte gnostice, reprezentând, după câte se pare, denumirea în ebraică a gnosticilor ofiţi*. Naasenii susţin că şar​pele din paradis este cel care a a adus cu​noaşterea. De aceea, şarpele este obiectul principal al învăţăturii şi cultului acestei secte. Ipolit face referire la o scriere (ser-mo Naasenorum), care prezintă în sens naasen imnul lui Attis. Aceasta vorbeşte despre omul primordial androgin, din care a ieşit sufletul lui Adam, pentru ca apoi să intre în trup uman supus păcatu​lui. Ipolit interpretează Psalmul naasen în sens creştin, afirmând că sufletul se aseamănă unei ciute sfioase în labirintul lumii, până când Hristos îi aduce ade​vărata cunoaştere.
Ipolit, Haer., 5, 6-8; 5, 10, 2; W. Volker, Quellen zur Geschichte der christlichen Gnosis, Tiibingen, 1932, p. 11-27; A. Honig, Die Naasener, Berlin, 1889; W. Foerster, Die Naaser, Studi di Storia religiosa, ed. U. Bianchi, Messina, 1968, p. 19-33; H. Leisegang, Gnosis, Leipzig, 1924, p. 111-185 (retip. Stuttgart, 1985; P. Bruns, Naase-nerschrift, în LACL, p. 447. Vezi: OFIT.
Nag Hammadi, Biblioteca de la
Nag Hammadi, Biblioteca de la, repre​zintă o colecţie de 13 codici scrişi pe papirus, descoperită de Muhammad Aii al-Samman Muhammad Khalifah la Nag

Hammadi,   anticul   Chenoboskion,   în apropiere de Nil şi la aproximativ 80 km de Luxor, în decembrie 1945. Colecţia cuprinde în total 49 de tratate gnostice. Unsprezece codici se află în starea lor originală, păstrând legătura în piele. Data scrierii lor se extinde din sec. III până în sec. V. Cu excepţia codicelui achiziţionat de Institutul Jung din Ziirich şi din care lipsesc câteva file, toţi ceilalţi codici se află la Muzeul Coptic din Cairo. Filele lipsă din Codicele Jung au fost desco​perite şi dăruite spre păstrare Muzeului Coptic. Textele au fost traduse din greacă în dialectul coptic al Egiptului de Sus (sahidic), care conţine o serie de arhais​me, dovadă a vechimii textelor, şi influ​enţe sesizabile din dialectele akhmimic şi subakhmimic din Egiptului de Mijloc. Două scrieri din întreaga colecţie au fost traduse în dialectul subakhmimic. Conţinutul celor 13 codici este urmă​torul: I. Cartea secretă a lui loan; Cartea sacră a Marelui Spirit nevăzut sau Evanghelia către egipteni; Epistola lui Eugnost cel Fericit; Sophia lui lisus; Dialogul Mântuitorului; II. Cartea se​cretă a lui loan (identică cu cea din voi. I); Cartea sacră a Marelui Spirit nevăzut (identică cu cea din voi. I); III. Epistola lui Eugnost cel Fericit (identică cu cea din voi. I); Apocalipsa lui Pavel, Apo-calipsa lui lacov; o altă Apocalipsa a lui lacov; Apocalipsa lui Adam către fiul lui Seth; IV. O Revelaţie, fora titlu; Discurs despre adevăr de Zostrian. Dumnezeul Adevărului.  Discursul lui Zoroastru; Epistola lui Petru către Filip; V. O Re​velaţie atribuită Marelui Seth (titlul pier​dut); O epistolă care se preocupă în spe​cial cu Tatăl universului şi omul primor​dial Adamas; Tratat sub forma unei epis​tole; Tratat, fără titlu, împotriva vame​şilor şi fariseilor, despre botezul lui loan Botezătorul, apa Iordanului şi lisus; VI.
NAG HAMMADI, BIBLIOTECA DE LA
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                                       NARRATIO DE REBUS PERSICIS
Faptele lui Petru şi ale celor 12 Apos​toli; Discurs   'autentic' al lui Hermes către Tat; Gândul Marii Puteri; tratat hermetic. fără titlu; Revelaţia sethiană, îi lipseşte titlul; tratat hermetic, fără titlu, care sfârşeşte cu o rugăciune cunoscută din papyrusul grec Mimaut şi de la sfâr​şitul lui Asclepius; tratat hermetic. al cărui conţinut se găseşte,în mare, în para​grafele 21-29 din Asclepius, în latină. VII. Parafraza lui Shem, descrisă la sfâr​şit ca fiind   Al doilea tratat al Marelui Seth; Apocalipsa lui Petru; învăţaturile lui Silvanus; Revelaţia lui Dositei sau Cele trei stelae ale lui Seth; VIU. Inter​pretarea gnozei (tradusă în dialectul sub-akmimic); Allogenes Supreme fi;  Reve​laţia lui Mesos (titlul s-a pierdut); IX. Discurs întreit la întreita protennoia, o carte sacră scrisă de Tatăl (este vorba de Seth); Revelaţie sethiană sub forma unei epistole; X. Cartea secretă a lui loan (o versiune amplificată a celei menţionate în codicii l şi 2); Evanghelia după Toma; Evanghelia după Filip; Ipostasul Ar-honţihr (este Cartea lui Norea); Reve​laţie, fără titlu, dedicată lui Pistis-So-phia; Exegeză despre suflet; Cartea lui Toma: cuvintele secrete spuse de către Mântuitorul lui Iuda Toma şi scrise de Matei; XI. Fragmente din diverse lucrări care tratează îndeosebi despre influenţa demonilor asupra sufletului. XII. Frag​mente dintr-un tratat mistic despre cos​mos, mai exact, Maximele lui Sextus; XIII. Acest codice este cel păstrat la In​stitutul Jung. Apocalipsa lui lacob (iden​tică cu textele menţionate în codicele III);  Evanghelia  adevărului;  Discurs către Reginos despre înviere; tratat fără titlu; Rugăciunea Apostolului Petru. Chiar dacă se vorbeşte despre Biblioteca gnostică de la Nag Hammadi, textele cuprinse nu sunt toate gnostice. Pe lângă fragmentul din Platon şi Maximele lui

Sextus, învăţăturile lui Silvanus sunt *un exemplu de literatură sapienţială creş​tină, care provin, după toate probabili​tăţile, dintr-un mediu monahal'. Faptele lui Petru şi ale celor 12 Apostoli nu con​ţin teme specific gnostice, deşi anumite motive (străinul, călătoria, perla ascunsă) se pretează şi la interpretări de acest gen. La acelaşi grup de texte, care nu aparţin strict mentalităţii gnostice, adăugăm şi cele hermetice care se regăsesc în Cor​pus Hermeticum. Textele gnostice pro-priu-zise   aparţin   şcolii   valentiniene (Evanghelia adevărului,  Tratat despre înviere; Tratat întreit; Evanghelia după Filip) sau  intră sub  influenţa acestei şcoli. Celelalte texte aparţin gnosticului
Seth.
Cât priveşte originea acestei biblioteci, nu se ştie dacă a aparţinut unei grupări gnostice, dacă au aparţinut unui polemist care le-a adunat în vederea respingerii sau au făcut parte dintr-o bibliotecă mai mare. Descoperirea lor rămâne, totuşi, un punct de hotar în înţelegerea istoriei şi a diverselor învăţături care au circulat la acea vreme.
CPG, l, 1156-1222; The Facsimile Edition of the Nag Hammadi Codices, Published under the   Auspicies   of   the   Department   of Antiquities of the Arab Republic of Egypt in conjunction with the UNESCO, Leiden, 1972-1977;  The Nag Hammadi Library, translated into English under the Editorship of James M. Robinson, Leiden, 1977; Jean Doresse, The Secret Books of the Egyptian Gnostics.  An Introduction îo the Gnostic Coptic Manuscripts discovered at Cheno-boskion, with an English Translation and Criticai Evaluation of the Gospel according to Thomas, London, Hollis & Carter, 1960 (ediţia franceză: Leş livres secrets des Gnos-tiques d'Egypte, Libraire Pion, Paris, 1958); E. Pagels,  The Gnostic Gospels, Vintage Books. A Divîsion of the Random House, New York,   1981; bibliografie:  David M.

Scholer, Nag Hammadi Bibliography 1948-1969, Leiden, 1971; precizări recente: M. Krause, Die Texte von Nag Hammadi: Gnosis Festschrift fur H. Jonas, Gottingen, 1978, p. 216-243; The Jung Codex. A Newly Reco-vered Gnostic Papynts, Three Studies by H.C. Puech, G. Quispel, W.C. van Unnik, translated and edited by F.L. Cross, London, A.R. Mowbray & Co. Limited, 1955; Altaner-Stuiber, 1980, p. 102 şi urm., 128, 143 şi urm.; G. Filoramo, Nag Hammadi, în DECA, H, p. 1699-1701, cu bibliografie.
Narratio de rebus Armeniae
Narratio de rebus Armeniae este o lu​crare istorică anonimă. Ea cuprinde isto​ria Bisericii armene în relaţiile ei cu Bi​serica Ortodoxă Răsăriteană, sau bizanti​nă, de la sinodul întâi ecumenic de la Niceea, 325, şi până la sfârşitul sec. VII.
/v
Irt prezentarea raporturilor dintre cele două Biserici, autorul este favorabil sino​dului de la Calcedon, 451. Originalul armean al acestei lucrări s-a pierdut. A supravieţuit totuşi în traducere în limba greacă, făcută înainte de sec. XIII.
Migne, PG 132, 1237-1258; G. Garitte, La Narration de rebus Armeniae, Edition cri-tique et commentaire, CSCO, 1327 subs. 4, Louvain, 1952; S.J. Voicu, Narratio de rebus Armeniae, în DECA, 11, p. 1709; P. Bruns, Narratio de rebus Armeniae, în LACL, p. 447.
Narratio de rebus Persicis
Narraîio de rebus Persicis, o cronică a unei dezbateri, care ar fi avut ioc Ia curtea regelui sassanid Arrinatus, între creştini, evrei, păgâni şi un mag persan, având ca temă religia cea adevărată. Dezbaterea a fost condusă de Aphrodisianus, şeful gărzii personale a regelui. Acesta era pă​gân, adică elenist, având o oarecare des-

chidere faţă de creştinism. Cronica ţine să demonstreze că şi zeităţile păgâne L-au mărturisit pentru Hristos. în acest sens, Aphrodisianus relatează minunile care au avut loc în templul zeiţei Hera din capi​tala persană la Naşterea lui Hristos. La plinirea vremii, o stea s-a arătat pe cer, iar în jurul statuii zeiţei a apărut o dia​demă strălucitoare. Steaua de pe cer a fost cea care i-a condus pe magii trimişi de regele Persiei. Aceştia au găsit-o pe Măria cu Pruncul şi au adus înapoi chipul Măriei şi al lui lisus. în ceea ce îi priveşte pe evrei, aceştia sunt criticaţi pentru ne​credinţa lor. în timpul discuţiei, Aphro​disianus este acuzat că este părtinitor faţă de creştinism. Regele însă îi dă dreptate de această dată.
Această cronică ne aminteşte întrucâtva de spiritul lucrării lui Eusebiu* de Ce-zareea, Preparatio Evangelica, întrucât subliniază nu atât triumful creştinismu​lui, cât mai ales rolul păgânismului în afirmarea acestuia. Datorită acestui lu​cru, se crede că ea a fost scrisă în perioa​da în care păgânismul a fost interzis în imperiul roman, ca încercare de a evita posibile persecuţii. Ideea este susţinută şi de rolul central pe care Aphrodisianus îl are în contextul relatării (Barcellona). Locul scrierii este Siria, sau undeva în spaţiul Orientului Apropiat. Cât priveşte data redactării ei, aceasta este plasată, începând cu a doua jumătate a sec. V, mai exact, după Istoria creştină a lui Filip* Sidetul (434-439), care a fost folosită ca sursă de documentare, şi înainte de căderea sassanizilor, prima jumătate a sec. VII. Cronica a fost atribuită lui Anastasie* Sinaitul, deşi acest lucru nu poate fi confirmat cu certitudine.
Migne, PG 10, 97-108 (cuprinde doar relatarea lui Aphrodisianus); CPG 6968; BHG 802-805g; A. Vassiliev, Anecdota Graeco-Byzantina l, Moscova, 1893, p. 73-
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125; A Wirth, Orientalische Chroniken, Frankfurt am Main, 1894, p. 143-210; E. Bratke, Dos sogennante Religionsgesprăch ani Hofder Sassaniden, TU, 19, N.F., 4, 3, 1899; E. Honigmann, Philippus ofSide and his Christian History, în Patristic Studies, StT, 173, Cetatea Vatican, 1953, p. 82-91; Bardenhewer, V, p. 151; Beck, p. 381; F. Scorza Barcellona, Narratio de rebus Persicis, în DECA, II, p. 1709-1710; P. Bruns, Narratio de rebus Persicis, în LACL, p, 447, cu bibliografie.
Narrationes de caede monachorum in Monte Sinai
Narrationes de caede monachorum in Monte Sinai cuprinde o relatare deosebit de interesantă despre o incursiune bar​bară în Sinai. Printre detaliile privind această incursiune, se găsesc informaţii referitoare la practicile arabe păgâne de sacrificare a animalelor. Autorul este tre​cut în manuscrise ca fiind Nil* de Ancyra, deşi critica actuală pune sub semnul întrebării acest lucru.
Migne, PG 79, 589-693; CPG, 6044 (cu bi​bliografie); BHG, 1301-1307; K. Heussi, Untersuchungen zu Nilus dem Asketen, TU, 42, 2, Leipzig, 1917, p. 123-159; J. Gribo-mont, Narrationes de caede monachorum in Monte Sinai, în DECA, II, p. 1710, cu biblio​grafie.
Narsai sau Narses
Narsai sau Narses de Edessa (399-502), scriitor şi teolog nestorian. Simeon* din Beth Arsham îl porecleşte 'leprosul', în timp ce coreligionarii săi 1-au denumit 'Harpa Duhului Sfânt'. S-a născut în anul 399 în satul Ma'alle'tha sau Ma'althaya, la nord-est de Moşul, dez​văluind de mic copil capacităţi intelec​tuale deosebite. Intră în mănăstirea

Kefar-Mari. Face studii timp de 10 ani la Şcoala din Edessa. Deşi unchiul său ar fi dorit să-1 reţină la mănăstire, el revine totuşi la Edessa pentru a preda şi studia, în 437, după decesul lui Qiyore, rectorul Şcolii edesseniene, este ales în unanimi​tate în această funcţie pe care o deţine timp de 20 de ani, predând teologia lui Teodor* de Mopsuestia şi bucurându-se de prietenia lui Ibas* de Edessa, care împărtăşea credinţa calcedonianâ. După moartea lui Ibas, în 457, succesorul său, Nonus, îl expulzează din pricina simpati​ilor sale nestoriene.  Se refugiază la Nisibe, unde este primit de către Bar Sauma, episcopul  locului.  Sub oblă​duirea acestuia, el înfiinţează Şcoala din Nisibe, pe care o va conduce timp de 40 de ani. A decedat la vârsta venerabilă de 103 ani.
Activitatea literară a lui Narsai se extinde în trei domenii: exegeză, omiletică şi liturgică, îi sunt atribuite comentarii la Vechiul Testament, care însă s-au pier​dut. De altfel, acest aspect al activităţii sale este considerat îndoielnic, deoarece scriitorii de mai târziu păstrează tăcere cu privire la lucrările sale exegetice. Cu toate acestea, trebuie reţinut faptul că el a compus 360 de scrieri poetice, mai ales pentru uz liturgic. Din acest număr, apro​ximativ 81 de memre şî madrashe au fost menţionate de Mingana, care a publicat doar jumătate din ele (47). între omiliile sale, un loc aparte îl ocupă omilia închi​nată celor trei doctori ai nestorianismu-lui: Diodor*, Teodor de Mopsuestia şi Nestorie*. La acestea se adaugă un nu​măr mare de hepakta sau tropare la du​minici şi sărbători. Ca teolog, el nu este original. Teologia lui este cea conturată de Teodor de Mopsuestia. A fost sesizată o oarecare influenţă asupra gândirii sale din partea lui Teofil* de Antiohia prin intermediul lui Afraate*. Nu se poate

vorbi de o influenţă din partea lui Efrem* Şirul.
A, Mingana, Narsai Doctoris Syri Homiliae et Carmina, 2 voi., Moşul, 1905; Ph. Gig-noux, Homelies de Narsai sur la creat ion, în PO, 34, p. 419-716 cu trad în franceză; F.G. Mc Leod, Narsai's metrical Homilies on the Nativity, Epiphany, Passion, Resurrection and Ascension, în PO 40, 1-193, cu trad. în engleză; Idem, Mân as the I mage ofGod: Its Meanings and Theological Significance in Narsai, în ThS. 42, 1981, p. 458-467; A. Voobus, History of the School of Nis ibis, în CSCO, 266, subs. 26, p. 57-65; F. Nau, PO 9, p. 588-615 - viaţa, text şi trad. în franceză, A. Scher, PO 4/7, p. 381-387, 114-117 text şi trad. în franceză; Baumstark, p. 109-113; Wright, p. 45-46; Chabot, p. 50-51; Duval, p. 344.345; Altaner-Stuiber, 1980, p. 348 şi urm., cu bibliografie; Urbina, p. 115-118, cu bibliografie; DSp 11, col. 40-41; Cross, Narsai, în ODCC, p. 954; R. Lavenant, Narsai, în DECA, II, p. 1710-1711; P. Bruns, Narses von Edessa, în LACL, p. 447-448, cu bibliografie.
Nasarei
Epifanie* vorbeşte despre două secte dis​tincte, cărora le dă un nume relativ ase​mănător. Una este iudaică şi este men​ţionată de el alături de farisei, esenieni şi irodieni, subliniind că este a cincea sectă iudaică, alta este creştină, pe care o plasează după gruparea lui Cerinth* şi înainte de ebioniţi*. După el, aceasta este cea de a noua erezie creştină. Atunci când se referă la aceste secte, el orto-grafiază numele diferit. Secta iudaică o numeşte Nacjccpaîoi, iar secta creştină Noc^cGpaîoi. Nasareii erau o grupare con​centrată în regiunea de dincolo de Ior​dan. Adepţii ei practicau circumciziunea şi observau sărbătorile iudaice şi sab-bath-ul. Respingeau sacrificiile zoo​morfe, nu mâncau carne şi considerau că

Pentateuhul era un fals. Filaster* prezin​tă secta ca păstrând o concepţie destul de tradiţională faţă de Scriptură, deosebirea constând în aceea că ei considerau că mântuirea depindea de bogăţia părului (vezi: NAZIRIŢI). Nazoreii erau, potrivit relatării lui Epifanie, urmaşii celor dintâi evrei creştini care respectau Legea şi, în acelaşi timp, credeau în Hristos. Ca de​talii, Epifanie menţionează că ei cunoş​teau bine ebraica şi citeau Vechiul Tes​tament în ebraică. Totodată, posedau şi o evanghelie, Evanghelia către evrei, nu​mită şi Evanghelia nazarenilor. Ei prac​ticau circumciderea şi botezul creştin. Nazoreii există încă sub denumirea de sabateeni şi sunt plasaţi geografic în par​tea cursului inferior al Tigrului şi Eufra​tului. Cărţile lor sacre sunt rămăşiţe inte​resante ale vechii literaturi gnostice/ în unele documente literare primare man-deenii sunt numiţi nasorei.
Epifanie, Pan., 29; Filastru, De haer., cap. VIII; G.T. Stokes, Nasarei, în Smith-Wace, IV, p. 5; G. F. Moore, Nazarene and Na-zareth, în F.J. Fokes Jackson-K. Lake (ed.), The Beginning of Christianity, I, I, 1920, p. 426-432; P. Vielhauer, Judenchristliche Evangelien, în E. Hennecke-W. Schnee-melcher, Neutestamentliche Apokryphen, I, Tubingen, 1959, p, 75-108; A.H.J. Klijn, Jewish.Christian Gospel Tradition, Leiden, 1992 - text şi trad. în engleză; Cross, Nazarene, în ODCC, p. 957; A.F.J. Klijn, Nazoreens, în DECA, II, p. 1714, cu biblio​grafie; R. Hanig, Nazorâerevangelium, în LACL, p. 448, cu bibliografie.
Nathanael
Nathanael, episcop de Shirzor. A studiat la Nisibe. A scris o serie de tratate pole​mice împotriva magilor, stârnind mânia acestora. Aşa se face, că Ia instigarea lor, regele Chosroes II îl răstigneşte şi îi dis​truge biserica în jurul anului 611. El este
nathanael
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autorul unui comentariu la Psalmi, din care s-a păstrat doar introducerea.
B. VandenhofF, Exegesis psalmorum praecip. messianicorum, Rheine, 1899, p. 13-15, vers. latină, p. 24-26; Baumstark, p. 129-130; Chabot, p. 59; Duval, p. 73; Urbina, p. 135.
Naziriţi sau Năzăriţi
Naziriţi sau Năzăriţi, grupare israelită al cărei specific consta în consacrarea spe​cială pentru slujirea lui Dumnezeu. Actul propriu-zis de consacrare includea o serie de voturi liber consimţite, ca de exemplu, renunţarea la folosirea roadelor vitei de de vie pentru băutură sau mân​care, refuzul de tăiere a părului şi evi​tarea oricărui contact cu cei decedaţi (Numeri 6). în cazul în care avea loc un contact cu o persoană decedată, cel care a suferit acest contact trebuia supus unor ritualuri de purificare prin tunderea şi arderea părului. Sf. Pavel ş i-a arătat cre-dincioşia sa faţă de iudaism prin aceea că s-a alăturat unui grup de creştini evrei care luaseră astfel de voturi (Faptele Apostolilor 21, 23-26).
G.B. Gray, The Năzărite în JTS, I, 1899-1900, p. 201-211; R. de Vaux, Leş institu-tions de l'Ancien Testament, II, 1960, p. 361 cu bibliografie; Cross, Nazarites, în ODCC, p. 957.
Nebridius
Nebridius, contemporan cu Fer. Augus-ţin* şi prieten intim al acestuia. Ca do​vadă a prieteniei sale, părăseşte Carta-gina, unde s-a născut, pentru a-1 însoţi pe Augustin la Milano. A fost prezent la dis​cuţiile teologice şi filosofice de la Cassi-ciacum. Se pare că el a fost cel care 1-a convins pe Augustin să renunţe la divi​naţie, pe motiv că viitorul nu poate fi

cunoscut, cât şi la doctrina maniheică. La scurtă veme după ce Augustin se încreş-tinează, şi el îmbrăţişează credinţa creş​tină, determinându-şi părinţii să facă acelaşi lucru. Intre cei doi prieteni a exis​tat şi un schimb de scrisori. De la Ne​bridius au rămas trei scrisori păstrate printre scrisorile lui Augustin. Din partea lui Augustin către Nebridius există nouă scrisori. Nebridius s-a stins din viaţă înainte de 391.
Augustin, Confesiuni, VI, 10, 17; VI, 2, 3; VII, 6, 8; IX, 3, 6; H.W. Phillott, Nebridius (4), în Smith-Wace, IV, p. 9-10; PAC, l, 774-775; A. Di Berardino, Nebridius, în DEC A, II, p. 1714.
Nectarie
Nectarie (m. 397/8), arhiepiscop de Con​stanţi nopo l între 381-397/8, succesor al Sf. Grigorie de Nazianz. S-a născut într-o familie aristocrată la Tarsus în Cilicia. A ocupat funcţia de senator şi praetor al Constantinopolului. în timpul sinodului ecumenic din Constantinopol, din 381, Meletie, arhiepiscopul de Constantino​pol, decedează subit. Ales în scaun a fost Grigorie de Nazianz. Datorită nemulţu​mirii episcopilor din Egipt faţă de alege​rea sa, acesta demisionează. Spre marea surpriză a episcopilor prezenţi la sinod, care au înaintat diverse liste cu numele candidaţilor favorizaţi de ei pentru scau​nul arhiepiscopal, împăratul Teodosie I îl alege pe Nectarie, care la acea vreme era doar catehumen şi nu primise încă bo​tezul. Alegerea, privită cu suspiciune, a fost în cele din urmă acceptată. Nectarie a fost botezat şi trecut prin treptele sacer​dotale, până la cea de episcop. El preia conducerea sinodului ecumenic, numele său figurând primul pe lista semnatarilor actelor acestei întruniri sinodale. Se pare că mărturisirea de credinţă pe care Nec-

tărie a facut-o la sinodul de la Constan​tinopol, nu este alta decât crezul niceo-constantinopolitan. Primele acţiuni ale lui Nectarie se leagă de diverse acte sinodale (definiţia dogmatică, scrisori către îm​părat). De la Nectarie a rămas un Elogiu adresat Sf. Ştefan, păstrat în versiune armeană. Tot lui îi este atribuită o predică la Sf. Teodor, despre post şi milostenie.
Migne, PG 39, 1821-1840; CPG 4300-4301; Socrate, Ist. bis.. V, VIII; Sozomen, Ist. bis., VII, XVI; R.P.C. Hanson, The Searchfor the Christian Doctrine ofGod, Edinburgh, 1988; A.M. Ritter, Das Konzil von Konstantinopel (381) und sein Symbol, Gottingen, 1965; W.M. Sinclair, Nectarim (4), în Smith-Wace, IV, p. 11-14; Cross, Nectarim, în ODCC, p. 958-959; D. Stiernon, Nectaire, în DECA, II, p. 1714-1715; C. Schmidt, Nectarius von Konstantinopel, în LACL, p. 449, cu biblio​grafie.
Nemesius de Emesa
Nemesius de Emesa (sec. I V-V), filosof creştin, episcop de Emesa (Homs), unul din urmaşii în scaun ai lui Eusebiu*. Este important pentru tratatul său de antropo​logie, intitulat: Despre natura omului, în care încearcă să construiască, pe temeiuri platoniciene, o doctrină despre suflet, care să corespundă revelaţiei creştine. Din conţinutul acestei lucrări ne putem da seama că Nemesius a fost instruit în artele liberale greceşti, fiind cunoscător al filosofiei, medicinei, psihologiei şi fi​ziologiei. Deşi în ansamblul ei această lucrare este o apologie creştină (Quas-ten), ea rămâne o adevărată mină pentru istoricul filosofiei şi pentru filologii cla​sicişti. Omul este compus din trup şi suflet şi a fost creat ca legătură între două lumi, cea fenomenală şi cea inteligibilă. Lumea a fost creată pentru om, făpturile inferioare existând pentru el. Menirea

omului este de a se desăvârşi, eliberân-du-se de păcat, şi de a învia şi prin aceas​ta de a deveni părtaş la nemurire. Tratatul nu este doar un simplu elogiu al omului, ci mai degrabă un studiu de antropologie creştină, parţial, sistematic şi neterminat, în ansamblu, autorul s-a străduit să abor​deze probleme diverse, necesare înţele​gerii naturii omului din punct de vedere creştin, dar şi ştiinţific, pentru vremea respectivă. Punctul lui de pornire nu este pur şi simplu credinţa. El face o incursiu​ne în gândirea filosofică necreştină, pen​tru a putea stabili un contact cu aceasta, şi discută părerile în domeniu ale unor filosofi ca Platon, Aristotel, Epicur şi filosofia stoică, Plotin, Porfiriu etc. în timp ce acceptă, împreună cu Platon, pre​existenta sufletelor, Nemesius respinge trihotomia neoplatoniciană.  Modul în care concepe facultăţile sufletului şi libe​rul arbitru este aristotelic, iar temeiul teologic creştin, cel al şcolii antiohiene. în lirîstologie, el respinge părerile 'unor oameni de seamă' care susţin că unirea firii divine şi a celei umane în Hristos este morală şi nu ipostatică. Este vorba de Teodor* de Mopsuestia, Apolinarie* de Laodiceea, Eunomiu*. Omul conduce toate, stăpâneşte toate, se bucură de toate, vorbeşte cu îngerii şi cu Dumnezeu, porunceşte creaţiunii, ordonă demonilor, cerceteză natura lucrurilor, examinează cu atenţie cele despre Dum​nezeu., devine casă şi templu al lui Dum​nezeu, şi toate acestea, le dobândeşte prin virtuţi. Sufletul omenesc nu e nici amestec, nici calitate; el nu este percepti​bil, ci inteligibil; nu este cantitate, ci esenţă. El se mişcă de la sine şi ţine cor​pul. Sufletul nu stă în corp ca într-un bur​duf, ci corpul stă în suflet. Atunci când judecă, sufletul se află în sine însuşi, iar când gândeşte, în minte. Raportul dintre trup şi suflet este văzut, întrucâtva, în
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paralel cu unirea Logosului lui Dum​nezeu cu firea umană prin întrupare. Lo​gosul n-a suferit nici o stricăciune prin unirea cu trupul şi sângele uman. îm-părtăşindu-le acestora din dumnezeirea Sa, El n-a primit infirmitatea lor. Ei s-a unit cu ele, dar rămâne în starea de dinainte de întrupare. Este vorba de o unire cu totul nouă: Logosul se uneşte cu trupul şi sufletul şi, totuşi, rămâne cu totul neamestecat, neconfundat, nestrică-cios, neschimbat. El nu participă la păti​mirea, ci numai la activitatea lor. El nu piere cu trupul şi sufletul, nici nu se schimbă cu ele, ci contribuie, pe de o parte, la dezvoltarea lor, iar pe de alta, nu e atins de nici o degradare în contact cu ele şi rămâne neschimbabil şi de necon​fundat, deoarece El nu participă la nici o schimbare, în suflet există patru simţuri: gândirea, memoria, raţiunea şi vorbirea. Raţiunea se manifestă ca logos endia-thetos, interior, şi ca logos prophorikos, exprimat în afară, prin cuvânt. Patima este mişcarea sensibilă a puterii apetenţe, imaginând bolile sau răul. Deoarece este raţional, omul este înzestrat cu voinţă liberă. Toată natura raţională este. în chip necesar, liberă şi schimbătoare. Omul are libertatea de voinţă în vederea acţiunii, de aceea el este schimbător. Dar există şi naturi superioare, care prin apropierea lor de Dumnezeu, prin orientarea spre ele însele şi spre Dumnezeu şi prin contem​plarea Acestuia, sunt şi rămân neschim​bate; ele sunt libere fiindcă sunt raţio​nale. Omul este rău nu pentru că aşa a fost creat de către Dumnezeu, nici din cauza puterii de a judeca liber, ci din cauza relaţiilor provocate de liberul arbi​tru. Suntem răi, nu prin fire, ci prin li​berul nostru arbitru. Tot ceea ce există, se află în grija lui Dumnezeu, căci Provi​denţa lui Dumnezeu este voinţa lui Dum​nezeu prin care lucrurile sunt conduse

după credinţă. Dacă Providenţa este voinţa lui Dumnezeu, este necesar ca cele ce sunt să se petreacă după dreapta raţiune, cât se poate mai bine şi dum​nezeieşte, exclusiv în bine. şi să nu fie în stare a primi o ordine mai bună. în evul mediu, tratatul lui Nemesius s-a bucurat de o largă circulaţie, fiind însă adeseori pus sub numele lui Grigorie* de Nyssa, autor al unui tratat Despre crea​rea omului. Un lucru asemănător s-a în​tâmplat şi cu traducerea în armeană, din sec. VIII, care este pusă sub numele acestui Sfanţ Părinte.
Migne, PG 40, 508-818; CPG 3550; Manuscrisul de la Patmos din sec. X, în ediţia lui F. Lammert, în pregătire; G. Wither, The Nature of Mân. A Learned and Usefut Tract \vritten in Greek by Nemeşius, surnamed the Philosopher, Englished and divided into sec-tions, London, 1636; W. Jaeger, Nemesios von Emesa. Quellenforschungen zum Neu-platonismus und seinen Anfăngen bei Pose-donios, Berlin, 1914; E. Orth, Nemesius von Emesa, Anthropologie. Maria-Martental bei Keisersesch, 1925; H.A. Koch, Quellen-Forschungen zu Nemesios von Emesa, Berlin, 1921; W. Telfer, Cyril of Jerusalem and Nemesius of Emesa, LCC 4, London şi Philadelphia, 1955, p. 224-453; E. Dobler, Nemesius von Emesa und die Psychologie des menschlichen Aktes bei Thomas von Aquin, Fribourg, 1956; H. Dorrie, Por-phyrios' Symmikta Zetemata, Miinchen, 1959; M. Morani, La tradizione manoscriîa del De natura hominis di Nemesio, Milano, 1981 E. Venables, Nemesius, art. în Smith-Wace, IV, p. 16; E. Amman, Nemesius d'Emese, în DTC, 11, 1931, col. 62-67; Bar-denhewer, IV, p. 275-280; Altaner-Stuiber, 1980, p. 224 şi urm.; Quasten, Patrology, III, p. 351-355, cu bibliografie; I. G. Coman, III, p. 524-533; Cross, Nemesius of Emesa, în ODCC, p. 959; S. Lilla, Nemesius d'Emese, în DEC A, II, p. 1715-1716, cu bibliografie; C.P Vetten, Nemesius, în LACL, p. 449.

Nennius
Nennius, istoric britanic, născut probabil, în nordul Tării Galilor. Se crede că a fost unul din ucenicii lui Elbodugus (m. 809), fost episcop de Bangor. Lui Nennius în este atribuită o istorie a britanilor, intitu​lată: Eulogiwn Britanniae sive Historia Britonum. Există îndoieli destul de mari în ceea ce priveşte existenţa istorică a lui Nennius, dacă a existat sau nu. Cu toate acestea, chiar dacă există astfel de dubii, lucrarea în sine este cunoscută după numele său. Historia Britonum a avut o
A
circulaţie destul de mare. In sec. XI a fost tradusă în Irlanda. Sunt cunoscute peste 11 manuscrise medievale. Ca document istoric, importanţa ei este deosebită, dacă avem în vedere faptul că ea redă istoria britonilor până în sec. VIII. în plus, ea este urmată de vieţile Sf. Patrick şi a regelui Arthur, fiind sursa principală de informaţii privind faptele de vitejie ale legendarului rege Arthur. Fixarea datei la care a fost scrisă această istorie, este încă o problemă nerezolvată, datorită inter​polărilor care nu pot fi rezolvate cu uşurinţă. Atunci când Nennius este con​siderat autorul acestei istorii, el este plasat într-un interval de timp destul de mare, de la 640 şi până la 946. De aceea, în cazul de faţă important este mai degrabă documentul în sine, care este unic în felul lui, decât datele exacte ale vieţii posibilului autor.
Th. M om m sen (ed.), Nennius, Historia Britonum, în MG, Auct. ant., 13, p. 111-122; H. Zimmer, Nennius vindicatus, Berlin, 1893; L. Duchesne, Nennius retractatus, în Revue Celtique, 15, 1894, p. 174-197; F. Lot, Nennius et Historia Britonum, Paris, 1934; R.l. Best, Bibliography of Irish Philology and Manuscript Literature: 1913-1941, Dublin, 1942, p. 2091-2102; J. Gammack, Nennius, în Smith-Wace, IV, p. 16-17.

Nephalius
Nephalius, stareţ al unei mănăstiri de lângă Gaza, angajat activ în disputele religioase care au avut loc între anii 482-507. A făcut parte din gruparea monofi​zită, după cum ne informează Zahăr ia* Retorul. Este unul din cei 3000 de călu​gări care s-au răzvrătit în 482, sub con​ducerea lui Teodor de Antinoe, solicitând o interpretare explicit anticalcedoniană a Henotikonului. In 507 face parte din grupul călugărilor care se ridică împotri​va adepţilor lui Sever*. Cu această oca​zie, el ţine un discurs în apărarea celor două naturi şi a sinodului de la Calcedon. Această apologie («yovrvycopia) s-a pier​dut. S-au păstrat totuşi fragmente din Orationes ad Nephalium, compuse de Sever de Antiohia, ca răspuns la atacurile acestuia împotriva sa. Din prima Oratio se păstrează doar un fragment din partea finală, iar a doua există în traducere siria-că. Nephalius a făcut uz de argumente patristice, formulându-le într-o nouă per​spectivă, care va fi cunoscută ca neocal-cedonianism*. Este vorba de o hristolo-gie care vizează să reconcilieze, cu aju​torul categoriilor aristoteliciene, gândi​rea lui Chirii* al Alexandriei cu conclu​ziile sinodului de la Calcedon (Labate).
CPG, III, 6825; CSCO, 119, 1-69 (textul original); CSCO, 120, 1-50 (trad. în fran​ceză); C. Hoit, Nephalius, în Smith-Wace, IV, p. 23; C. Moeller, Un representant de la Christologie neochalcedonienne au debut du VIe siecle en Orient: Nephalius d"Alexandrie, RHE, 40, 1944-1945, p. 73-140; Beck, p. 284; S. Helmer, Dos Neuchalkedonismus, Bonn, 1962, p. 151-159; A. Labate, Ne​phalius, în DECA, II, p. 1739-1740; C. Schmidt, Nephalius, în LACL, p. 449-450.
Nepos de Arsinoe
Nepos de Arsinoe, episcop egiptean, propovăditor al doctrinelor milenariste în
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Egipt. Ocupă scaunul episcopal din Arsinoe (în prezent Madinat al-Faiyum) în jurul anului 240, în timp ce la Alexan​dria era episcop Dionisie*. De la Eu-sebiu* de Cezareea aflam că Nepos a scris un tratat, Respingerea alegoriştilor, îndreptat împotriva lui Origen, în care el propune o interpretare strict milenaristă a Apocalipsei, în sensul că împărăţia de o mie de ani, făgăduită sfinţilor, va ti îm​plinită. Atunci drepţii vor stăpâni, iar pu​terile fizice ale omuiitt; vor fi pe deplin satisfăcute. Această lucrare s-a pierdut, deşi la vremea respectivă a avut o influ​enţă deosebită, cauzând rupturi în Bise​rică, ceea ce 1-a determinat pe Dionisie al Alexandriei să scrie două cărţi Despre făgă​duinţe (rcepi eîcayyeXlcGv); prima, pentru a respinge învăţătura acestuia, iar în a doua carte abordează problema Apoca​lipsei. întrucât după moartea lui Nepos în Biserica din Egipt mai dominau diviziu​ni, datorită ideilor hiliaste propovăduite de acesta, Dionisie merge la Arsinoe şi organizează, timp de trei zile, dezbateri pe această temă cu episcopii egipteni. Cu toate acestea, ucenicii lui Nepos au ră​mas credincioşi învăţăturii episcopului lor, ceea ce explică şi ezitările din Bise​rică faţă de interpretarea alegorică a Scripturilor, Totodată, vederile lui Nepos sunt o mărturie a persistenţei tendinţelor iudaizante în Biserică. Nepos a mai scris o serie de imne şi cântări bisericeşti, deo​sebit de populare în rândurile credin​cioşilor. Interesant de reţinut că Dionisie vorbeşte despre Nepos cu deosebită stimă, apreciind atât ţinuta lui morală, cât şi cunoştinţele sale scripturistice.
Eusebiu, Ist. bis., VII, 24, 1-3; L. Gry, Le mil-lenarisme. Paris, 1904, p. 101-107; C.L. Feltoe (ed), The Letters of Dionysius of Alexandria, Cambridge, 1904, p. 106-126; G. Salmon, Nepos, art. în Smith-Wace, IV, p. 23; J. Bentivegna, Nepos of Arsinoe, în NCE, l O,

p.  338;  Quasten,  II, p.   103-104; J.  Gri-bomont, Nepos, în DECA, II, p. 1740.
Nestorianism
Nestorianism, mişcare eretică în sânul creştinismului. După cum arianismul a stârnit valul de controverse teologice din prima jumătate a sec. IV, care au dus la formularea doctrinei trinitare, nestoria-nismul a jucat un rol similar, în prima parte a sec. V, în definitivarea doctrinei hristologice a Bisericii creştine. Nesto-rianismul este perceput ca mişcare ere​tică. El este consecinţa modului antiohi-an de teologhisire, care avea o abordare accentuat logică, spre deosebire de cel alexandrin, cu nuanţele sale interpreta​tive mistice. Şcoala alexandrină s-a con​centrat cu precădere asupra divinităţii Persoanei lui Hristos, omenitatea Lui fiind mai puţin nuanţată, ducând în cele din urmă la apariţia monofizitismului, în timp ce şcoala antiohiană accentua, deşi nu în mod exclusiv, omenitatea Persoa​nei lui Hristos, insistând asupra deplină​tăţii ei, şi ca atare prezentându-o ca per​soană separată, tendinţă care a facilitat interpretarea doctrinară a lui Nestorie*. In disputa lor cu arianismul şi cu apoli-narismul, teologii antiohieni: Eustatie*de Sevaste, Diodor* din Tars şi mai ales Teodor* de Mopsuestia furnizează struc​turile fundamentale ale temeiurilor doc​trinare preluate şi prelucrate de către Nestorie. Este adevărat că într-o oarecare măsură putem vorbi şi în cazul lor de duofizitism, acesta este însă transformat în duopersonalism. Cu alte cuvinte, în loc să afirme două naturi, divină şi uma​nă, în Persoana Iui Hristos, s-a ajuns la afirmarea a două persoane, Persoana di​vină şi Persoana umană în Hristos cel întrupat. Părerile cu privire la învăţătura hristologică propusă de Nestorie sunt

împărţite. Unii o văd ca fiind ortodoxă, deosebirile constând în limbajul folosit de el şi a cărui clarificare ar fi evitat schisma, în timp ce alţii, o consideră eretică.
Chirii* al Alexandriei a vorbit despre o singură fire sau natură (jucc cpvaK;) a lui Hristos întrupat, înţelegând prin aceasta un subiect existent, concret, o persoană. Nestorie defineşte natura ca ovala, fiinţă, substanţă, făcând deosebire între natura divină şi natura umană, intro​ducând în hristologie distincţia termino​logică trinitară dintre natură (ovala) şi persoană (xmoataau;) şi considerând că o persoană trebuie să aibă propria fiinţă (ovala). Prin urmare, în Hristos există două persoane, una divină şi alta umană în co-alăturare (auvacpeux), o unire de voinţă, o împreună acomodare, nu în unire (svcoaiq), respingând învăţătura lui Chirii despre unirea ipostatică (evcoatt; Ka0' VTioataaiv). în acest sens, unirea pe care el o avea în minte era una de ordin psihologic sau moral, nu de ordin metafizic. Este adevărat că Nestorie nu a vorbit despre 'doi fii' şi nici nu L-a con​siderat pe Hristos doar ca om. Cu toate acestea, învăţătura lui ridica o serie de probleme, cea mai stringentă fiind legată de actul întrupării. Urmându-şi logica, Nestorie afirmă că Fecioara Măria nu este Theotokos, adică Născătoare de Dumnezeu, sau dacă se afirmă acest lucru, trebuie spus imediat că ea este şi Anthropotokos sau Născătoare de om. Mai corect, după părerea lui, trebuie spus că ea este Hristotokos, adică, Născătoare de Hristos. Fără îndoială, Nestorie a avut în minte şi problema comunicării însu​şirilor, însă modul în care el concepe substratul metafizic al 'naturii' şi 'per​soanei', a fost insuficient pentru a prote​ja unitatea personală reprezentată de Cuvântul întrupat. Cu alte cuvinte, el nu

şi-a putut imagina o natură fără un sub​strat ontologic propriu, sau care nu era un ipostas sau persoană concretă. El nu a înţeles clar distincţia dintre conceptul existenţei reale şi cel al unei existenţe independente. El nu a fost în stare să reducă la o persoană nediferenţiată unică cele două naturi ale iui Hristos, pe care de altfel le-a sesizat în deosebirea lor. După sinodul de la Efes, episcopii, care nu au acceptat formula doctrinară pro​mulgată de acest sinod, s-au adunat în jurul lui Ibas de Edessa, Câţiva ani mai târziu, după înţelegerea dintre Chirii şi loan de Antiohia din 433, cei care nu au fost de acord cu această reconciliere s-au apropiat de Biserica siriană din Persia, care adoptă oficial nestorianismul la sinodul de la Seleucia din 486. După închiderea şcolii de la Edessa de către împăratul Zeno în 489, nestorieniî de aici emigrează şi ei în Persia, prin acest act finalizându-se schisma cu Biserica Con-stantinopolului. Centrul teologic va fi mutat de la Edessa Ia Nisibe, care va deveni una din cele mai mari şcoli teo​logice din Orient. Reşedinţa catolicosu-lui acestei Biserici, care din 498 îşi ia titlul de patriarh, va fi plasată la Seleu-cia-Ctesifon, unde va rămâne până în jurul anului 775, când se va muta la Bagdad, încă din sec. VI, Biserica nesto-riană a fost deosebit de activa misionar, răspândind Evanghelia în părţile Asiei, în India, în China şi în Arabia. Alături de Nisibe, au mai apărut alte două şcoli de seamă: Gundishapur şi Merv. După cuce​rirea Persiei de către musulmani, deşi co​munitatea creştină s-a bucurat de oare​care protecţie, persecuţiile nu au întâr​ziat. Unor reprezentanţi de seamă ai acestei Bisericii le revine cinstea de a fi ajutat la transmiterea şi răspândirea filo​sofici greceşti în mediul arab, prin tra​ducerile pe care le-au făcut din scrierile
.
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vechilor filosofi greci antici. Convertirea la islam a conducătorilor moguIilor a avut un impact negativ asupra nestorie-nilor. Ei au fost siliţi să-şi părăsească credinţa. Cei care nu au cedat presiunilor, s-au retras în munţii Kurdistan, unde mai supravieţuiesc în mici comunităţi, sub denumirea de creştini asirieni. Limba de cult este siriaca. Sunt în uz trei anafore atribuite lui Teodor de Mopsuestia, Nestorie şi apostolilor Tadeu şi Mari.
CPG III, 5665-5766; F. Loofs ş.a. (ed.), Nestorius, Nestoriana, Halle, 1907; Le Livre de HeracUde de Datnas, trad. şi ed. de F. Nau ş. a., Paris, 1910; The Bazaar of Heraklides, G.R. Driver şi L. Hodgson (ed.), Oxford, 1925; E. Schwartz, Die Gegenanathema-tismen des Nestorius, Sb. Bayr., Hft. l, 1922; J. Lebon, Fragmente syriaques, Museon, 36, 1923, p. 47-65 text şi trad. în latină; M. Jugie, AA, Nestorius et la controverse nestorienne, 1912; F. Loofs, Nestorius and his Place in the History ofthe Christian Doctrine, 1914; R.V. Sellers, Two Ancient Christologies, CHS, 1940, în special p. 107-201; J.S. Asse-mani, BO, III, l, Roma, 1725 (De Scrip-îoribus Syris Nestorianis. Seria începe cu catalogul lui Abdh-isho şi o prezentare cu adnotări.), III, 2, Roma, 1728: Dissertatio de Syris Nestorianis\ L. Scipioni, Nestorio e U concilia di Efeso, Milano, 1974, cu biblio​grafie; A.R. Vine, The Nestorian Churches, 1937; W. de Vries, SJ, Sakramententheologie bei Nestorianern, Oriental ia Christiana Analecta, CXXX11I, 1947; A.K. Arvanitis, 'laropia rfjţ ' AaavpiaKfjq Nearo-piavitcfjg 'EKK^ijaiag, Atena, 1968; A.S. Atyah, A History ofthe Eastern Christianity, 1968; W. de Vries, Die Syrisch-nestoriani-sche Haltung zu Chalkedon, CCG, l, 603-635; G.T. Stokes, Nestorianism, în Smith-Wace, IV, p. 28-33; E. Tisserant-E. Amman, DTC, XI, pt. l, 1931, col. 157-323; Cross, Nestorianism, în ODCC, p. 961-963; M. Simonetti, Nestorius-Nestorianisme, în DECA, II, p. 1742-1744; U. Hamm, Nes​torius, în LACL, p. 450-451, cu bibliografie;

Ştefan   Sandu,  Istoria  dogmelor,  voi.   I, Editura Bren, Bucureşti, 2002, p. 392-413.
Nestorie
Nestorie (381-450), patriarh al Constan-tinopolului între anii 428-431, părintele ereziei nestoriene, condamnată la Sino​dul IÎI Ecumenic de la Efes (431). S-a născut în localitatea Germanicia din Syria Euphratensis, din părinţi de origine persană, după anul 381. Germanicia a fost locul de naştere al împăratului Leon Isaurul, iconoclastul de mai târziu. A stu​diat teologia la Antiohia, probabil sub îndrumarea lui Teodor* de Mopsuestia, fiind un student harnic şi diligent. Au fost ocazii când el însuşi a denunţat dife​rite expresii ale lui Teodor de Mopsuestia ca fiind neortodoxe, deşi în general el a acceptat gândirea acestuia şi a lui Dio-dor* din Tars. îmbrăţişează viaţa mona​hală la mănăstirea Sf. Euprepie de lângă Antiohia, unde se impune prin trăire ascetică deosebită. Este hirotonit preot, dobândind o mare popularitate ca predi​cator. După moartea lui Sisinnius, la 24 decembrie 427, Biserica de la Constan-tinopol se împarte în grupări care se lup​tau pentru conducere. Pentru a calma situaţia, împăratul Teodosie II îl numeşte pe Nestorie pe scaunul patriarhal din Constantinopol în 428, devenind astfel cel de al doilea antiohian, primul fiind Sf. loan* Hrisostom, care ocupă acest scaun. Cuvântarea de întronizare îl descoperă pe Nestorie ca fiind un spirit intolerant şi aspru. Adresându-se împă​ratului, el îi spune: 'Dă-mi, prinţul meu, pământul curăţat de eretici, iar eu îţi voi da cerul drept răsplată. Ajută-mă să-i dis​trug pe eretici, iar eu te voi ajuta să-i învingi pe perşi'. Ca urmare, primele mă​suri pe care le ia sunt îndreptate împotri​va ereticilor, schismaticilor şi evreilor, îi

atacă pe arieni şi macedonieni, pe no-vaţieni  şi  quartodecimani,  cruţându-i doar pe pelagienii care s-au retras din Apus. Datorită firii sale aprinse şi a dis​putelor în care se angaja, Nestorie însuşi va fi în curând acuzat de erezie. Predi​când de la amvon hristologia antiohiană, el ajunge să afirme că în Hristos cel întrupat există două Persoane şi  că Fecioara Măria nu poate fi considerată Theotokos, Născătoare de Dumnezeu. Controversa care a izbucnit a dus la depunerea lui la 22 iulie 431 de către si​nodul de la Efes, convocat de împăratul Teodosie II, la cererea lui. împăratul îl trimite la mănăstirea de metanie de lângă Antiohia.   Considerând  că  este  prea aproape de Constantinopol şi că repre​zenta o primejdie pentru liniştea în Bise​rică, loan* de Antiohia îi cere împăratu​lui să-1 trimită pe Nestorie într-un exil mai îndepărat. Aşa se face că împăratul îl trimite în exil la Oasis, în Egiptul de Sus, unde se stinge din viaţă după anul 450. Opera lui Nestorie a fost bogată şi varia​tă; cel puţin aşa ne informează Ghe-nadie* şi Abhd-Isho (Ebed-Iisus). Dato​rită căderii de la dreapta credinţă şi a condamnării sale, şi operele sale au avut aceeaşi soartă, fiind condamnate ia dis​trugere de către împărat. O serie de frag​mente s-a păstrat însă în diverse tradu​ceri. Chiar şi operele traduse de nesto-rienii sirieni s-au pierdut. Singurul tratat care s-a păstrat în întregime este Bazarul lui HeracUde din Damasc. Este vorba de o lucrare elaborată sub forma unui dialog cu egipteanul Sofronie în care Nestorie îşi apără învăţătura, îşi prezintă propria sa biografie şi critică cu asprime învăţă​turile lui Chirii* al Alexandriei şi ale lui Dioscor, pretinzând că doctrina propovă​duită de el consună cu cea a papei Leon şi a lui Flavian, patriarh de Constan​tinopol.  Pentru ca această lucrare să

poată fi publicată, el o iscăleşte sub pseudonimul Heraclide din Damasc. Nestorie a dat o replică la cele 12 ana-tematisme ale lui Chirii al Alexandriei, intitulată Cele 12 contra-anatematisme, care s-a păstrat într-o traducere latină, în timpul şederii sale la mănăstirea de lângă Antiohia, după depunerea din treaptă, el scrie o apologie personală, Tragedia (Tragoedia), cu scopul de a-şi prezenta şi apăra cazul, în tratatul, Theopaschiţii, avem o respingere a învăţăturii lui Chirii tot sub forma unui dialog. La acestea se adaugă predicile şi scrisorile sale.
F. Loofs, Nestoriana. Die Fragmente des Nestorius, gesammelt, untersucht und herausgegeben, mit Beitrăgen von S. A. Cook und G. Kampffmeyer, Halle, 1905; P. Bedjan, Nestorius, Le livre d'Heraclide de Damas, Paris, 1910; A. E. Goodman, An Exa-mination ofsome Nestorian Kephalaia (Or. 1319, University Library, Cambridge), Essays and Studies Presented to S. A. Cook, London, 1950 (traducerea fragmentelor din tratatele teologice atribuite lui Nestorie); A. Sanda, Severi Philalethes, Beirut, 1928; J. Lebon, Fragments syriaques, în Museon 36, 1923, p. 47-65, text şi trad. în latină; A. R. Vine, An Approach to Christology. The Bazaar of Heracleides, London, 1948; G. T. Stokes, Nestorius, art. în Smith-Wace, IV, p. 33-34; Altaner-Stuiber, 1980, p. 336-338; Quasten, Patrology, III, p. 514-519, cu biblio​grafie; M. Simonetti, Nestorius - Nesto-rianisme, în DECA, II, p. 1742-1744; li. Hamm, Nestorius, în LACL, p. 450-451, cu bibliografie. Vezi şi bibliografia la NESTO​RIANISM.
Niceea, Sinodul întâi ecumenic de la
Niceea, Sinodul întâi ecumenic de la (325). Niceea (azi Iznik, în Turcia), oraş în Bitinia, întemeiat, potrivit legendei, de zeul Dionysos. A fost cucerit de romani
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în anul 72 î.d. Hr., distrus de un cutremur în 112 d. Hr. şi reconstruit sub împăratul Adrian, în 258 este cucerit de goţi care îl devastează. Zidurile cetăţii au fost refă​cute abia în sec.V. Una din cele mai vechi cetăţi creştine. Aici are loc primul sinod ecumenic al Bisericii creştine în 325, convocat de împăratul Constantin cel Mare, întrucât zidirea Constantiopolului nu se terminase. Convocarea sinodului a fost determinată de apariţia şi răspândi​rea ereziei lui Arie*. Disensiunile au apărut în jurul anului 318, când Arie a fost chemat la ordine de către episcopul Alexandru* de Alexandria, pentru a fi susţinut că Logosul nu era coetern cu Tatăl şi că avea un început. După părerea lui Arie, dacă Cuvântul nu avea început, atunci ar fi existat două principii 'nenăs​cute'. Dacă însă, Cuvântul avea început, atunci El nu ar mai fi fost de o fiinţă cu Tatăl şi, prin urmare, a trebuit să fie făcut din nimic, ca toate celelalte fiinţe, în plus, susţinea el, Logosul nu putea fi numit Fiu natural şi adevărat al lui Dumnezeu.
/*
In cei mai bun caz, putea să fie Fiu doar prin adopţiune. Cuvântul sau Logosul era deci o creatură, o făptură creată, prima şi cea mai desăvârşită şi deci supus schim​bării şi păcatului. El a mântuit omenirea numai datorită credincioşiei Sale faţă de harul lui Dumnezeu. Totodată, Arie nega că Cuvântul întrupat ar avut suflet ome​nesc, întrucât nu a voit să-şi revizuiască doctrina, Arie a fost chemat în faţa unui sinod al episcopilor din Egipt şi Libia, convocat de Alexandru, în 320. întrucât a persistat în învăţătura sa, el a fost exco​municat, împreună cu episcopii Secun-dus* de Ptolemais şi Theonas* de Mar-marica şi alţi adepţi ai săi. Alungat din Alexandria, Arie se retrage în Coe-lesyria, unde este adăpostit de Eusebiu* de Cezareea. Aici el redactează lucrarea sa intitulată Thalia - Banchetul, întrucât

disensiunile creşteau în intensitate, ameninţând integritatea atât a Bisericii, cât şi a imperiului, împăratul Constantin cel Mare s-a văzut nevoit să convoace pe reprezentanţii Bisericii creştine pentru a lua o hotărâre şi a evita orice consecinţe nedorite. Sinodul a fost deschis de către împărat, iar cel care a prezidat lucrările propriu-zise se pare că a fost Osie* de Cordova, deşi există unele păreri că această sarcină i-ar fi revenit lui Eus-tatie* de Antiohia. Personajul principal în contextul dezbaterilor, susţinător al Ortodoxiei, a fost Sf. Atanasie* cel Mare, care la acea vreme era diaconul episcopului Alexandru de Alexandria. Au fost dezbătute câteva formule ale Simbolului de credinţă, prezentate de di​verse personalităţi prezente la sinod. Crezul prezentat de partea ariană a fost respins cu fermitate. Atunci, Eusebiu de Cezareea propune un crez baptismal, folosit în Biserica sa. La acest crez, epis​copii ortodocşi au propus câteva adao​suri, pentru ca învăţăturile eretice ale lui Arie să fie respinse în mod explicit. Pri​mul adaos, ek Tffe o-vxjiaq tot) jcocTpoq, contrazicea afirmaţia lui Arie că Fiul nu era născut şi că nu purcede din fiinţa Tatălui, ci numai din voinţa Acestuia. Al doilea adaos, yEvvTiGevta oî) TtovnOevcc, înlătura afirmaţia lui Arie că Fiul nu ar fi de o fiinţă cu Tatăl, fiind făcut de EI. Cel de al treilea adaos, ou,ooii>ctiov râ> TtoiTpi, conţinea termenul cheie, care, deşi nu se regăsea ca atare în Noul Testament, a sin​tetizat învăţătura Bisericii pentru tot​deauna. Crezul nicean a fost iscălit de către toţi participanţii la sinod, cu ex​cepţia lui Arie, Secundus şi Theonas, care au fost trimişi în exil. Problema care părea rezolvată, nu a rămas fără con​secinţe. Nu este cunoscut cu certitudine numărul celor prezenţi la sinod. Ata​nasie, alături de Ambrozie* şi Ilarie*, a

dat cifra de 318, considerat de altfel nu​măr simbolic, întrucât amintea de nu​mărul slujitorilor lui Avraam (Facere 14, 14). Pe lângă problemele ridicate de erezia ariană, la sinod a fost discutată schisma meletiană din Egipt, data sărbă​toririi Paştilor. Nu s-au păstrat în totali​tate actele produse de acest sinod. Sin​gurele documente autentice sunt Crezul, Scrisoarea sinodală şi o colecţie de 20 de canoane.
CPG IV, 8511-8527; Hardouin, I, 1714, col. 309-528; Mansi, II, 1759 col. 635-1082; Hefele-Leclercq, I, pt. I, 1907, p. 335-632; lista episcopilor: H. Gelzer, H. Hilgenfeld şi O. Cuntz, Patrum nicaenorum nomina, Leipzig, 1898; W. Bright, Notes on the Canons of the First Four General Councils, ed. a 2-a, 1892, p. 1-89; A.E. Bum, The CouncilofNicaea, 1925; J.N.D. Kelly, Early Christian Creeds, ed. 2-a, New York, 1960, p. 205-230; I. Ortiz de Urbina, SJ, Nicee et Constantinople, Histoire des Conciles Oecu-meniques, I, 1963, p. 15-136; I.G. Coman, 'Şi Cuvântul Trup s-a făcut'. Hristologie şi Mariologie patristică, Editura Mitropoliei Banatului, Timişoara, 1993; Cross, Nicaea, The First Council of, în ODCC, p. 967; I.Ortiz de Urbina, Nicaea I, Council of, în NCE, 10, p. 432-434; G.L. Dossetti, // sim-bolo di Niceea e di Constantinopoli, ed. cri​tică, Roma, 1967; M. Simonetti, La crisi ari​ana nel IV secolo, Roma, 1975; Ch. Kannengiesser, Nicee, în DECA, II, p. 1744-1746, cu bibliografie; Sandu, I, p.197-248.
Niceea, Sinodul ecumenic de Ia
Niceea, Sinodul ecumenic de la (787). Este vorba de al şaptelea sinod ecumenic şi al doilea ţinut la Niceea, convocat de împărăteasa Irina, în înţelegere cu Pa​triarhul Tarasie de Constantinopol, pen​tru a pune capăt controversei iconoclaste. în anul 780, împărăteasa Irina preia pu​terea în imperiu, în numele fiului ei

Constantin VI, încă minor. Pentru a re​zolva tensiunea creată de cearta în jurul cinstirii icoanelor, împărăteasa ia legătu​ra cu Papa Adrian, pe care îl informează în legătură cu intenţia ei de a convoca un sinod ecumenic, solicitându-i să trimită reprezentanţi avizaţi. Totodată, pentru a uşura lucrurile, ea înlătură pe toţi mi​niştrii iconoclaşi, înlocuindu-1 pe patriar​hul Pavel IV, cu Tarasie, propriul ei se​cretar, adept al cinstirii icoanelor. La sinod au participat 350 de episcopi din Răsărit. Roma a fost reprezentată de doi delegaţi, ambii preoţi. Sinodul a fost deschis la Constantinopol, fiind însă în​trerupt de gărzile imperiale încă ostile cinstirii icoanelor, împărăteasa mută locul sinodului la Niceea, deschiderea ofi​cială având loc la 24 septembrie 787. Sinodul, prezidat de patriarhul Tarasie; hotărăşte în favoarea cinstirii (TtpoOTcOv-riaiţ) icoanelor, făcând totodată nuan​ţările terminologice necesare, pentrti înţelegerea adecvată a actului de închi​nare. In cazul icoanelor, cinstirea se în​dreaptă către prototip. Astfel, sfinţilor li se acordă venerare (6o\)Xeia), Sf Fecioare Măria supravenerare (\)7tep8otiXeia), în timp ce adorarea absolută (taxTpeioc), I se cuvine doar lui Dumnezeu. Sinodul a promulgat o serie de 22 de canoane, în mare parte discipli​nare.
Reacţia faţă de hotărârile acestui sinod a fost diferită. Dacă în Răsărit ele au fost acceptate, în Apus, ele au stârnit o reacţie negativă. Actele sinodului au fost pre​zentate papii Andrian I într-o traducere deficitară, adeseori traducătorul redând idei total contrare celor expuse în sinod, împăratul Carol cel Mare, nefiind infor​mat în legătură cu cele ce se întâmplaseră în timpul sinodului şi neputând trece cu uşurinţă peste faptul că propusa căsătorie a fiicei sale, Rotrude, cu împăratul Con-
stantin VI nu a avut loc, a prezentat tra​ducerea actelor sinodale teologilor de la curte, inclusiv lui Alcuin*, şi spre ui​mirea acestora, porunceşte prin lucrarea, Capitulare de imaginibus sau Libri Carolini, respingerea hotărârilor acestui sinod, în plus, Carol cel Mare adună un sinod la Frankfurt, cu participarea a 350 de episcopi, şi în prezenţa legaţilor pa​pali, aceştia condamnă sinodul de la Ni-ceea. O delegaţie specială este trimisă de către împărat Ia Roma, ducând un extras al cărţii Libri Carolifii^ pentru a cere papii să retragă aprobarea hotărârilor si​nodului de Ia Niceea. în 794, papa răs​punde cumpătat cererilor curţii imperiale france, în acelaşi timp, nu va da aprobare imediată actelor sinodului, cerând, în schimbul aprobării, teritoriile ilirice şi italiene pe care împăratul Leon III le-a transferat sub jurisdicţia patriarhiei de Constantinopol în 733. în Răsărit, sino​dul a liniştit controversele şi disputele legate de cinstirea icoanelor. Cu toate acestea, el a fost recunoscut ca ecumenic-abia de sinodul constantinopolitan din 869-870. în ceea ce priveşte recunoaş​terea acestuia din partea Romei, acest lucru I-au făcut legaţii papali în ianuarie 880, şi la scurtă vreme după aceea, papa loan VIII, în urma reconcilierii cu patri​arhul Fotie.
Hardouin, IV, 1714, col. 3-820; Mansi, XII, 1766, col. 951-1154 şi XIII, 1767, col. 1-820; Hefele-Leclercq, III, pt. 2-a, 1910, p. 741-798; G. Ostrogorsky, Rom itnd Byzanz im Kampfe um die Bilderverehrung. Papst Hadrian I. und dqs VII Oekumenische Konzil von Nikăa, Seminarium Kondakovianum 6, 1933, p. 73-87; J.M.A Salles-Dabadie, Leş Conciles oecumenique dans l'histoire, Ge​neva, 1962; L. Brehier, La Qwrelle des ima-ges, VHIe-IXe siecles, 1904, G. Ostrogorsky, Studien zur Geschichte des byzantinischen Bilderstreites, Historische Untersuchungen, V, Breslau, 1929; EJ. Martin, A History of

the Iconoclastic Controversy, CHS, 1930; P.J. Alexander, The Patriarch Nicephorus of Constantinople, Oxford, 1958; Libri Ca​rolini: Migne, PL 98, 989-1248; H. Bastgen, MGH, Legum Sectio III, Concilia II, Supplement, 1924; V. Laurent, Nicaea II, Council of, în NCE, 10, p. 434-435, cu bibliografie.
Niceta David
Niceta David, din Paphlagonia, ucenic al lui Arethas, retor şi scriitor prolific, cunoscut datorită encomioanelor închi​nate apostolilor, sfinţilor şi martirilor. Principala sa lucrare este însă viaţa patri​arhului Ignatie, scrisă în jurul anului 907. Niceta îl prezintă pe Ignatie ca pe un erou şi sfânt adevărat, care nu a cedat niciodată în faţa presiunilor autorităţilor civile, în comparaţie cu el, Niceta îi ve​dea pe patriarhii care i-au urmat, pe Ştefan, Antonie, Nicolae şi Eutimie, ca fiind nedemni de poziţia pe care au deţi-nut-o, întrucât au împărtăşit, împreună cu Fotie, setea de putere, în plus, i-a înfierat în mod deosebit pe Ştefan, Antonie şi Eutimie pentru că binecuvântaseră a treia şi a patra căsătorie a împăratului Leon VI. Opozant înfocat al tetragamiei, a celei de a patra căsătorii, el scrie un tratat împotriva împăratului şi a patriarhului Eutimie. Dezgustat de faptul că propriul său magistru, Arethas, a acceptat cea de a patra căsătorie, se retrage într-o mică localitate lângă Media, pe graniţa bul​gară. Este acuzat de spionaj şi dus la Constantinopol spre a fi judecat. In cele din urmă, este salvat de Ia moarte de patriarhul Eutimie, care îi permite să se călugărească, luându-şi numele de Da​vid. Majoritatea operelor sale au fost scrise între anii 913-963, unele dintre ele fiind atribuite unui alt Niceta, numit şi filosoful. Identificarea lui Niceta David

cu Niceta, episcopul de Dadybra, este greşită şi se bazează pe citirea eronată a prescurtării numelui său întâlnită într-un manuscris. Viaţa Iui Ignatie a fost inclusă în colecţia anti-fotiniană şi folosită de opozanţii acestuia în campania lor îm​potriva revenirii Iui Fotie în scaun patri​arhal.
Migne, PG 105, 15-574; Mansi, 16, 209-296 (Vita Ignatii), 409-458 (colecţia anti-fotini​ană); A. Vogt (ed), Deux discours inedits de Nicetas de Paphlagonie, Orientalia Chris-tiana, 23, 1931, p. 5-97; F. Dvornik, The Photian Schismi, Cambridge, 1948; R.J.H. Jenkins, A Note on Nicetas David Paphlago and the Vita Ignatii, DumbOaksP., 18, 1965; F. Dvornik, Nicetas David, în NCE, 10, p. 439-440.
Niceta de Remesiana
Niceta de Remesiana (m. 414), scriitor bisericesc, episcop de Remesiana, (azi Bela Palanka în Serbia), în Dacia Medi​teraneană. O oarecare incertitudine a fost creată în jurul lui Niceta datorită con​fuziei făcută între el şi alte două persoane cu acelaşi nume, Niceta de Aquileia şi Niceta de Trier. Informaţiile pe care Ie avem despre el ne vin de Ia Paulin* de Nola, prietenul acestuia, pe care I-a vizi​tat în două ocazii, în 398 şi 402, spre a se închina la moaştele Sf. Felix, şi care îi dedică două imne, Protempticon, scrise
•**
cu ocazia reîntoarcerii sale în Dacia. In poemul 17 al lui Paulin, citim că Niceta a dus o intensă activitate misionară de-a lungul Dunării, încreştinându-i pe bessî, daci şi scito-geti în Dacia Ripensis şi Mediterranea. Ultima informaţie despre el o avem dintr-o scrisoare a papei Ino​cent I (409-415). I. G. Coman este de părere că misiunea Iui Niceta corespun​dea cu misiunea întreprinsă de Sf. loan* Hrisostom şi Sf. Vasile* cel Mare prin

misionari de excepţie, ca Sf. Sava, la aceste popoare, în Muntenia şi Dobro-gea. Despre opera lui Niceta vorbeşte Ghenadie*, care spune că acesta a scris într-o limbă simplă şi clară, făcând în acelaşi timp o scurtă prezentare a conţi​nutului acesteia.
Principala lucrare a lui Niceta, Instrucţia ad competentes, în şase cărţi. Cu excep​ţia cărţilor III şi V, restul s-a păstrat frag​mentar. Este vorba de un catehism adre​sat candidaţilor la botez. Pe lângă diverse îndrumări practice, Niceta abordează şi teme doctrinare, cum ar fi consubstan​ţialitatea Fiului cu Tatăl şi dumnezeirea Duhului Sfânt. Totodată, el vorbeşte îm​potriva practicării genethliologiei, a ho​roscopului. Reţinem apoi comuniunea de idei cu teologia răsăriteană, în speţă cu cea a Iui Chirii* al Alexandriei, care îl include pe Niceta în marea tradiţie a Bisericii Răsăritene, deşi este scriitor de limbă latină. De diversis appelationibus, este o scriere de tinereţe. El prezintă în această lucrare diverse nume date lui Hristos: Cuvânt, înţelepciune, Lumină, Cale, Adevăr etc. însă preocuparea cen​trală a acesteia este pastorală, conside​rată ca fiind o mărturie a preocupărilor sale misionare. De vigiliis servorum Dei şi Depsalmodiae bono (De utilitate hym-norum) susţine necesitatea slujbelor de noapte, ca mijloc de meditaţie şi rugăciu​ne, şi a cântării de imne şi psalmi. Ghe​nadie îi mai atribuie şi un scurt tratat, De lapstt virginis, adresat unei călugăriţe care a alunecat din voturile luate şi o îndeamnă la regăsirea de sine, prin recunoaşterea greşelii, şi la căinţă. In cele din urmă, deşi nu în mod unanim, Iui Niceta îi este atribuit imnul Te Deum, imn de laudă şi mulţumire adresat Sf. Treimi, compus în proză ritmică, practică neobişnuită în imnografia latină. De 
aceea, se crede că schema originală a fost de sorginte greacă (Quasten).
Migne, PL 52, 837-876; 30, 240-246 (între scrisorile apocrife ale lui Ieronim); PL 68, 371-376 (sub numele lui Niceta de Trier); PL 16, 383-400 (între operele lui Ambrozie); PL 86, 944 (Te Deum); A. E. Burn, Niceta of Remesiana. His Life and Works, Cambridge, 1905;  W.  A.  Patin, Niceta,  Bischof von Remesiana als Schriftsîeller und Theologe, Munchen, 1909;    D.M. Pippidi, Niceta di Remesiana e le origini del christianesimo daco-romano, în Revue historique du Sud-Est European, 23, 1946, p. 99-117; I.G. Co-man, Aria misionară a sf, Niceta de Re​mesiana, în Biserica Ortodoxă Română, 66, 1948, p. 337-356; Idem, Opera literară a sf. Niceta de Remesiana, în Studii Teologice 9, 1957, p. 200-232; idem, 'Şi Cuvântul trup s-afăcut'. Hristologie şi Mariologiepatristică, Editura Mitropoliei  Banatului, Timişoara, 1993; Bardenhewer, III, p, 598-605; Cayre, I, p. 588-589; Aitaner-Stuiber, 1980, p. 391; Cross, Niceta, art. în ODCC, p. 969, cu bibliografie; Quasten, Patrology, IV, p. 190-194, cu bibliografie; M.G. Mara, Nicetas de Remesiana, în DECA, II, p. 1746-1747; S. Felbecker, Nicetas von Remesiana, în LACL, p. 451-452, cu bibliografie.
Nicetius de Trier
Nicetius de Trier, episcop de Trier. Informaţiile despre Nicetius le avem din prezentarea lui Grigorie* de Tours, care a primit informaţiile de la Aredius, stareţ la Limoges. Nicetius s-a născut probabil la Limoges, către sfârşitul sec. V. Intră de tânăr în mănăstirea din Limoges, unde îşi face studiile. Se impune prin cultura sa, prin faptele sale bune şi prin conduita sa principială, în 525, este numit episcop de Trier de către împăratul Teodoric I (m. 534). Ca episcop, el restaurează o serie de biserici şi mănăstiri, impune o disci​plină mai severă clericilor şi monahilor şi

se angajează activ în viaţa Bisericii, par​ticipând la o ser ie de sinoade locale: Clermont-Ferrand în 535, Orleans în 549, Toul 540, Paris 551. Critică fără teamă greşelile împăraţilor Teodebert I (m. 547) şi Clotaire I (m. 561). Acesta din urmă se supără şi îl suspendă din scaun. Este repus în scaun de succesorul acestuia. A apărat cu străşnicie ortodoxia credinţei. Dovadă în acest sens sunt cele două scrisori ale sale: una, către regina lombardă Clodosinda (Clodiswind), căreia îi cere să-şi readucă soţul la cre​dinţă, şi a doua scrisoare către împăratul Iustin ian care îmbrăţişase, spre sfârşitul vieţii, o formă de eutihianism, spunându-i că fapta sa este deplânsă în Italia, Africa, Spania şi Galia. Pe lângă cele două epis​tole, îi mai sunt atribuite două tratate scurte numite: De vigiliis servorum Dei şi De Psalmodie Bono.
Migne, PL, 68, 361-380; 71, 1165-1166; Mansi, IX, 147-150; S.A. Bennett, Nicetius (3), în Smith-Wace, IV, p. 38-39; P. Volk, Nicetius of Trier, în NCE, 10, p. 441.
Nicolae de Ancyra
Nicolae, preot în Ancyra. Nu avem infor​maţii precise cu privire la perioada în care a trăit. Potrivit estimărilor, el a trăit şi a activat probabil în sec. V sau VI. Manuscrisele, care păstrează fragmente din operele sale, îl numesc: Nicolae, Ni​colae preotul, Nicolae preotul din Ancyra sau Nicolae călugărul şi preotul. Este identificat cu ascetul Nicolae din Ancyra, căruia Marcu* Ascetul îi adre​sează una din scrierile sale npoţ NiKoXaov, şi de la care primeşte o scrisoare de mulţumire. Lui Nicolae îi sunt atribuite o serie de comentarii: In prophetam loel; In prophetam Amos, precum şi In Psalmos şi In lonam.

Marcu Ascetul: Migne, PG 65, 1027-1050; scrisoarea de răspuns: Migne, PG 65, 1051-1054; CPG III, 6104; J. A. Cramer, Catenae grecorum patrum in Novum Testamentum, t. 3, Oxford, 1838, p. 35, 37, 38, 124; G. Caro, L Lietzmann, Catenarum graecarum catalo-gus, Gflttingen, 1902, p. 35; K. Staab, Die Pauluskatenen nach den handschriftlichen Quellen untersucht, Roma, 1926, p. 15-17; Y. M. Du val, Le livre de Jonas dans la lit-ierature chretienne grecque et latine, Paris, 1973, p. 454-456, 663-665; R. Devreesse, Chaînes exegetiques grecques, DBS l, l Ha​li 47, 1209; Bardenhewer, IV, p.  181; A. Labate, Nicolas d'Ancyre, în DECA, II, p. 1748; N. Klimek, Nicholaus von Ancyra, în LACL, p. 452, cu bibliografie.
Nicolaiţii
Nicolaiţii, membrii unei grupări men​ţionate în Noul Testament, mai exact în Apocalipsă 2, 6, 14, 16 şi 20, unde sunt prezentaţi ca susţinători ai ideii de re​venire Ia cultul  păgân, deşi  referirile respective nu ne permit identificarea lor ca sectă. Este posibil să fi fost 'falşii pro​feţi', pomeniţi adeseori în Noul Testa​ment. Nicolaiţii participau, fără nici un fel de ezitare, Ia banchetele păgâne, în​soţite adeseori de practici imorale. Pro​totipul lor se regăseşte în Balaam (Nu​meri 31, 16 şi urm.), în listele ereziilor date de diverşi scriitori şi Părinţi ai Bi​sericii, nicolaiţii apar alături de diverse grupări  eretice gnostice.   Sf.  Irineu* vorbeşte în acest sens, în Adv.haer. III, X, 6, afirmând că fondatorul lor este Nicolae de Antiohia, menţionat în Fapte 6, 5. Fără îndoială, afirmaţia lui Irineu trebuie luată doar ca ipoteză. Secta dis​pare în jurul anului 200. în evul mediu, denumirea de nicolaiţi a fost dată preo​ţilor căsătoriţi de către adepţii preoţiei celibatare. 

A. von Harnack, The Sect ofthe Nicolaitans
and Nicolaus, the Deacon of Jerusalem, în
Journal of Religion, III, 1923, p. 413-422; G.
Salmon, Nicolaitans, în Smith-Wace, iv[ p.
41; M. Goguel, Leş Nicolaites, în Revue'de
mistoire des Religions, CXV, 1937, p. 5.35
E. Amman,înDTC,XI,pt. l, 1931,col.499-
506; Cross, Nicolaitans, în ODCC, p. 973.
974; E, F. Siegmann, Nicolaites, în NCE, 10,
p. 459; E. Peretto, Nicolaites, în DECA II n'
1747-1748.
*
Nichifor I
Nichifor I (758-829), patriarh de Con-stantinopol, între 806-815, teolog şi isto​ric bizantin. S-a născut la Constantino-pol, tatăl său fiind secretar imperial al împăratului Constantin Copronimul, per​secutat în timpul controversei  icono​claste pentru atitudinea sa favorabilă cul​tului icoanelor. Sub patriarhul Tarasie, Nichifor deţine şi el aceeaşi funcţie de secretar la curtea imperială (770-780), participând la sinodul ecumenic de laNi-ceea din 787.  Se retrage din această funcţie, construind o mănăstire lângă Propontius, unde se retrage, pentru a se dedica studiului, în 802, împăratul Nichi​for I îl numeşte administrator al celui mai mare cămin pentru săraci din Constan-tinopol, iar după moartea lui Tarasie, este ridicat pe scaunul patriarhal, deşi Teo​dor* Studitul nu fusese de acord, în pofi​da acestei mici neînţelegeri, patriarhul Nichifor se alătură lui Teodor, susţinân-du-l în lupta împotriva împăratului ico​noclast Leon V Armeanul, care a dorit să înlăture cultul icoanelor. Părăsit de ma​joritatea episcopilor săi, care au acceptat poziţia iconoclastă a împăratului, este depus din treaptă în 815. El se retrage la mănăstirea pe care el însuşi a construit-o, dedicându-se scrisului. Scrierile sale sunt îndreptate, cu precădere, împotriva ico​noclaştilor, în acest sens, el a scris trei
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tratate mari: Anîirrheticus, în trei cărţi; Apologeticus Minor şi Apologeticus Major, în domeniul istoriei, menţionăm: 'latopia crvvm^og, sau Breviarium Ni-cephori, care cuprinde evenimentele din Bizanţ între anii 602 şi 770, şi o cronică Xpovoypatpia crvvTojnog, de la Adam şi până în anul morţii sale. Autenticitatea unor lucrări poetice şi canonice, care îi sunt atribuite, este pusă sub semnul între​bării.
Migne, PG 100, 169-1068; J.B. Pitra, Spicitegium Solesmense, I, 1852, p. 302-504 şi IV, 1858, p. 223-380; ambele lucrări istorice: C. de Boor, Opuscula Historica, Teub., 1880; viaţa: Migne, PG 100,41-160 şi de Boor, op. cit., p. 139-217; Short History, ed. de C. Mango, Washington DC, 1990; P.J. Alexander, The Patriarch Nicephorus of Constantinople, Ecclesiastical Policy and Image Worship in the Byzantine Empire, Oxford, 1958; A.J. Visser, Nikephoros und der Bilderstreit. Eine Untersuchung Uber d ie Stellung des Konstantinopeler Patriarchen Nikephoros innerhalb der ikonokiastischen Wirren, Haga, 1952; P. O'Connell, The Ecclesiology of St. Nicephorus I, Roma, 1972; J. Travis, In the Defense of the Faith: The Theology of Patriarch Nikephoros of Constantinople, Brookline, Mass., 1984; M.J. Higgins, Nicephorus l, Patriarch of Constantinople, în NCE, 10, p. 438-439; Cross, Nicephorus, în ODCC, p. 968-969; A. Kazhdan, Nikephoros I, în ODB, III, p. 1477.
Nil de Ancyra
Nil de Ancyra (m. 430), stareţ sau arhi​mandrit al unei mănăstiri de lângă Ancyra (Ankara). A fost considerat ucenic al Sf, loan* Hrisostom şi contem​poran cu Proclus*, Paladiu*, Marcu* Eremitul şi Isidor* Pelusiotul. Din scri​sorile sale discernem că el a avut o relaţie specială cu Sf. loan Hrisostom, consi-derându-1 dascăl al său. în 407, când îm-

păratul Arcadiu îi cere lui Nil să se roage pentru oraşul Constantinopol, lovit sever de cutremure şi incendii, acesta îi răs​punde că aceste încercări erau cauzate de crimele comise împotriva episcopului locului, nimeni altul decât Sf. loan Hri​sostom. Biografia tradiţională îl prezintă pe Nil ca fiind guvernator al Constan-tinopolului, în timpul lui Teodosie cel Mare (379-395). El demisionează şi, îm​preună cu fiul său Teodul, a devenit si​hastru pe Muntele Sinai. în 410, monahii din Sinai au fost atacaţi de hoarde de bandiţi. Nil scapă, însă Teodul a fost prins şi vândut sclav, în cele din urmă scapă şi el şi, împreună cu tatăl său, au fost hirotoniţi preoţi de episcopul de Eleusa în Palestina şi trimişi în Sinai. Cercetările moderne resping această biografie şi consideră că Nil a fost origi​nar din Ancyra şi a studiat la Constanti​nopol sub îndrumarea Sf. loan Hrisos​tom. El a întemeiat o mănăstire lângă Ancyra, devenind stareţul ei şi că ar fi fost episcop de Ancyra. De aici el a pur​tat o corespondenţă deosebit de vastă, influenţând pe mulţi dintre contempo​ranii săi.
Corpul epistolar al lui Nil numără apro​ximativ 1061 de scrisori, dintre care nu toate sunt ale lui (Quasten). Fără în​doială, o ediţie ştiinţifică este necesară, deoarece unele scrisori se repetă, altele sunt împărţite în mai multe părţi sau reprezintă fragmente din diverse opere ale sale. în esenţă, acest corp epistolar trebuie revizuit cu grijă, deoarece el în​sumează o corespondenţă autentică şi deosebit de importantă pentru istoria gîndirii creştine. Tema principală a aces​tor scrisori este dobândirea desăvârşirii prin urmarea sau imitarea lui Hristos. Hristos, învăţătorul adevăratei filosofii, doreşte ca noi să-I fim nu doar simpli ucenici, ci să-I urmăm printr-o viaţă

curată, să ne eliberăm trupul şi sufletul de patimi. El concepe termenul de 'filo​sofic duhovnicească', aplicându-1 vieţii monahale, singura filosofic vrednică de Hristos. Asceză înseamnă eliberarea de patimi, dobândirea nepătimirii şi unirea cu Dumnezeu, ca dar al lui Dumnezeu. Tratatele sale abordează teme ascetice şi morale: De monastica exercitatione; De voluntaria paupertate; In Albianum ora-tio; De monachorwn praestantia; De magistris et discipulis: De octo spiritibus malitiae. O serie de lucrări s-au păstrat doar fragmentar: Comentariu la Cânta​rea Cântărilor; Adversus gentiles; Ad Eucarpium monachum şi un număr de cinci predici. La acestea se adaugă câte​va lucrări neautentice, dar care au fost puse sub numele său: De oratione; De octo vitiosis cogitationibus; Ad Eulo-gium monachum; Ad Agathium mona​chum Peristeria seu tractatus de vir-tutibus excolendis  et vitiis fugiendis; Epicteti enchiridion seu manuale; Trac​tatus moralis et multifarius. Studierea scrierilor lui Nil aruncă o rază de lumină asupra  monahismului   şi  a  societăţii creştine la sfârşitul sec. IV.  Influenţa scrierilor şi a învăţăturii sale a depăşit sfera Bisericii Răsăritene, ponderea vieţii anahoretice în Biserica celtică fiindu-i atribuită în mare parte (Swete).
Migne, PG 79, 81-1093; în latină: A. Siegmund, Die Oberlieferung der griechi-schen christlichen Literatur in der lateini-schen Kirche, MQnchen-Pasing, 1949; în arabă: G. Graf, Geschichte der christichen arabischen Literatur, I, ST 118, Cetatea Vatican, 1944, 399-400; în siriacă: W. Wright, Catalogue ofSyriac Manuscripts in the British Museum, London, 1870/1872, 3, 1311 s.v. 'Nilus'; F. Degenhart, Der hi Nilus Sinaita, MUnster, 1915; Idem, Nene Beitrăge zur Nilusforscfmng, Mtinster, 1918; G. T. Swete, Nilus (3), art. în Smith-Wace, III, p. 43-45; Cross, Nilus the Ascetic, art. în

ODCC, p. 976-977; K. Heussie, Das Nilus Problem, 1921; Bardenhewer, IV, p. 161-178; Altaner-Stuiber, 1980, p. 334; Quasten, Patrology, III, p. 496-504, cu bibliografie; J. Gribomont, Nil d'Ancyre, în DECA, II, p. 1750-1751, cu bibliografie; C. Schm'idt, Nilus von Ancyra, în LACL, p. 452-453, cu bibliografie.
Nisibe, Şcoala de la
Oraşul Nisibe, în prezent, Nusaybin, oraş în Turcia, pe graniţa cu Siria. Este cunos​cut documentar din mileniul întâi î.d. Hr., fiind menţionat în inscripţiile asiriene sub denumirea de Nasibina. în sec. III î. d. Hr., oraşul a fost capitală provincială sub seleucizi, fiind numită de greci Antiohia Mygdonia. Pentru o vreme, a fost reşe​dinţa regilor armeni. Datorită poziţiei sale strategice, Nisibe a fost cucerită şi recucerită de diverşi cotropitori romani, perşi, arabi, mongoli, aceştia din urmă distrugând cetatea în 1260. începând cu sec. XIV, Nisibe decade devenind un morman de ruine, în prezent, este un orăşel de provincie însumând câteva mii de suflete, plasat lângă calea ferată care leagă Bagdadul, Alepul şi centrul Turciei.
Potrivit tradiţiei, creştinismul a fost adus aici de apostolii Tadeu şi Mari, doi dintre cei 72 de ucenici. Primul episcop a fost lacob (290-338), iar din 410 scaunul de Nisibe este ridicat la rang de mitropolie, cu mai multe episcopii sufragane, fiind plasat în ordine canonică după Seleucia-Ctesiphon şi Beth-Lapat Din sec. V, episcopii din Nisibe au fost nestorieni, devenind centrul teologic al Bisericii nestoriene persane. Şcoala teologică din Nisibe fiinţează din sec. IV, având între profesori şi pe Sf. Efrem* Şirul. Când oraşul a fost cucerit de către perşi, Sf. Efrem mută şcoala la Edessa. După sino-
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dul ecumenic de la Efes din 431, nesto-rienii se grupează la Edessa. închiderea şcolii prin edict imperial, îi determină pe aceştia să se retragă la Nisibe şi să redeschidă şcoala de aici, sub patronajul episcopului Bar Sauma ( Barsauma)*, în 457, primul ei mare profesor fiind Narsai* (Narses). Temeliile doctrinare ale şcolii din Nisibe sunt cele propuse de Nestorie*, Diodor* din Tars şi Teodor* de Mopsuestia. Aici au activat teologi de marcă ai Bisericii nestoriene, ca: Avraam, nepotul lui Narsai, Pavel, Ilie bar Sinaya, Abdh-isho (Ebedjesus) bar Berika şi alţii. Şcoala intră în declin după înfiinţarea unei alte şcoli similare la Seleucia-Ctesiphon, iar după strămutarea acesteia la Bagdad, declinul a fost deo​sebit de rapid.
A. Scher (ed.), PO 4, 1908, p. 317-404 cu trad. în franceză; PO 9, Paris, 1913, p. 588-631; R. Nelz, Die theologische Schule der morgenlăndischen Kirchen, Bonn, 1916, p. 77-110; A. Vodbus, History ofthe School of Nisibis, CSCO 266, Subs. 26, Louvain,1965; J.-M. Fiey, Jalonspour un histoire de l'Eglise en Iraq, CSCO 310, Subs. 36, Louvain, 1970; idem, Nisibe, metropolie syriaque ori​entale et şes suffragants, des origines ă nos jours, CSCO 388, Subs. 54, Louvain, 1977; Baumstark, p. 113-115; G.T. Dennis, Nisibis, School of, în 1MCE, 10, p. 474; R. Lavenant, Nisibe, în DECA, II, p. 1753-1754, cu biblio​grafie; Urbina, p. 15-17.
Nithard
Nithard (800-844/5), istoric carolingian. Unul din cei doi fii ai lui Bertha, fiica împăratului Carol cel Mare, şi Angilbert, stareţ laic al aşezământului monahal Saint-Riquier, poetul curţii, pe care Alcuin* îl numeşte 'Homer' al şcolii palatului. La invitaţia lui Carol Pleşuvul, care i-a cerut să scrie istoria domniei sale, el redactează Historiarum libri IV.

NOETUS DE SMYRNA
Prima carte prezintă sumar istoria dom​niei împăratului Ludovic cel Pios, iar celelalte trei redau amănunţit eveni​mentele contemporane lui, între 839 şi 843. Activ în diverse bătălii ale vremii, Nithard a fost ucis pe câmpul de luptă în 844 împotriva lui Pipin de Aquitania. Lucrarea sa este unul din specimenele li​terare timpurii ale limbii romanice care a stat la temelia limbii franceze. (NB)
Manitius, I, 656-660; Nithard, Histoire des fils de Louis le Pieux, ed. şi trad. de P. Lauer, Paris, 1926; L. Halphen, Charlemagne et l'Empire Carolingien, Paris, 1947; A. Cabaniss, Nithard, în NCE, 10, p. 475.
Noetus de Smyrna
Noetus de Smyrna, primul propovăduitor al ideilor patripassiene, în a doua jumă​tate a sec. II. Patripassienii susţineau că Tatăl a fost Cel ce S-a născut, a pătimit şi a murit, întrucât Tatăl şi Fiul nu sunt decât moduri ale revelaţiei de Sine a lui Dumnezeu. Informaţii despre Noetus avem de la Ipolit* (m. 235), care susţine că acesta a fost originar din Smyrna, şi de la Epifanie*, care îi fixează locul de naştere la Efes. Pentru a-şi susţine ideile sale, Noetus admitea doar o interpretare alegorică a Evangheliei după loan, încer​când în acest fel să evite învăţătura despre Logos. La temelia patripassianis-mului lui Noetus, spunea Ipolit, se afla filosofia lui Heraclit, idee pe care o dez​voltă pe larg. Noetus susţinea că el însuşi era Moise, în timp ce fratele său era Aaron. Pe opozanţii săi, îi acuza de di-theism. în jurul anului 200, o adunare a presbiterilor din Smyrna îl condamnă. Venit la Roma, el îi converteşte pe Epi-gonus şi Cleomene*.
A. Hilgenfeld, Die Ketzergeschichte des Vrchristentum, Leipzig, 1884, p. 616-618; Ipolit, Contre Ies heresies, ed. şi trad. de P.




NOETUS DE SMYRNA
Nautin, Paris, 1949; G. Bardy, Monar-chianisme, în DTC, X, pt. 2, col. 2193-2209; A. Pourkier, L'heresiologie chez Epiphane, Paris, 1992, p. 112-146; G.T. Stokes, Noetus, în Smith-Wace, IV, p. 49-50; M.C. MC Carthy, Noetus of Smyrna, în NCE, 10, p. 480-481; M. Simonetti, Noet de Smyrne, în DECA, II, p. 1759; R. Hanig, Noetus von Smyrna, în LACL, p. 453, cu bibliografie.
Nonius Marcellus
Nonius Marcellus, scriitor latin din Thubursicum, Numidia (Algeria), din prima jumătate a sec. IV, autor al unei lucrări enciclopedice, intitulată: De corn-pendiosa doctrina per îitteras adfilium, în 20 de cărţi, cuprinzând teme de gra​matică, lexicografic şi antichităţi. Lu​crarea a fost folosită de către scriitorii latini şi de lexicografii medievali, fiind o adevărată mină de informaţii. Se pare că Isidor* de Sevilla a folosit lucrarea aces​tuia la redactarea operei sale Etymolo-giae, în 20 de cărţi.
N. Marcellus, Nonii Marcelii De Compen-diosa doctrina libros, ed. de W.M. Lindsay, 3 voi., Leipzig, 1903; W.M. Lindsay, Nonius Marcellus' Dictionary of Republican Latin, Oxford, 1901; R.T Meyer, Nonivs Mar-cellus, în NCE, 10, p. 491.
Nonnos
Nonnos, unul dintre cei mai vechi co​mentatori ai operei Sf. Grigorie* de Nazianz, activ pe Ia mijlocul sec. VI. El s-a interesat în special de aluziile mito​logice făcute de marele teolog capado-cian. Comentariul său s-a bucurat de largă popularitate printre filologii bizan​tini şi a fost tradus în siriacă, armeană şi georgiană, fiind editat sub titlul luvayoyfj K<xi
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Valoarea teologică a acestei lucrări este redusă.
Migne, PG 36, 985-1072; CPG, 3011; J. Gammack, Nonnus, în Smith-Wace, IV, p. 53; K. Weitzmann, Greek Mythology in Byzantine Art, Princeton, 1951; J. Declercq, Leş commentaires mythologiques du Ps. Nonnos sur l'homelie XLIII6 de Gregoire de Nazianze, Byzantion, 47, 1977, 92-112; J. Gribomont, Nonnos (Pseudo-), în DECA, II, p. 1763.
Nonnus de Nisibe
Nonnus de Nisibe, distins polemist, arhi-diacon al Bisericii iacobite din Nisibe, în vremea în care episcopul nestorian Ci-prian a permis monofiziţilor să preia biserica Sf. Domitius. Bar Hebraeus ne informează că el este cel care a adus acuze episcopului Philoxen* de Bagdad, susţinător al anti-patriarhului Avraam, şi ca urmare, acesta a fost depus de sinodul de la Ras'ain în 829. El este autorul unui tratat, în patru cărţi, împotriva episcopu​lui nestorian Toma* de Marga şi mitro​polit de Beth Garmai, pe care 1-a scris în închisoarea unde fusese aruncat de către guvernatorul din Nisibe. De la el au supravieţuit doar trei scrisori cu caracter dogmatic, care se păstrează în Muzeul Britanic.
Wright, Cătai., p. 618-620; Bar Hebraeus, Chron. ecci, I, 363; Wright, p. 145; Chabot, p. 94;Duval, p. 390-391.
Nonnus de Panopolis
Nonnus de Panopolis (c. 400), poet pă​gân trecut la creştinism. S-a născut pro​babil la Panopolis, în Egiptul de Sus, în jurul anului 400. Este posibil ca Nonnus să fi devenit creştin în perioada dis​trugerii templelor păgâne din Egipt, în
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NOTAE DE TEXTU EVANGELIORUM

NOTITIA PROVINCIARUM
urma decretului dat de către împăratul Teodosie (Socrate, Ist. bis., 5, 16). Nonnus face parte din şcoala literară egipteană care a dat, pentru o scurtă vreme, strălucire deosebită poeziei epice greceşti. Alături de el, îi regăsim pe Quintus din Smyrna, loan* din Gaza, Coluthus*, Thryphiodor şi Musaeus*. Această şcoală a reînviat epicul mitolo​gic şi istoric într-o manieră personală, Nonnos fiind cel mai de seamă reprezen​tant al acestui curent. Adeseori, el se prezintă pe sine ca imitator al lui Homer, opera sa dezvăluind influenţe stilistice şi literare preluate de la scriitori cum a fost Callimachus şi alţii de mai târziu. Cu toate acestea, el nu rămâne doar la nivelul imitaţiei şi al împrumutului, ci crează noi reguli metrice, care dau un efect nou ritmului general al poemului. Stilul său este înflorat, plin de epitete, parafraze elaborate şi metafore, adeseori îngrămădite într-o înşiruire confuză. Antiteza este motivul predilect, prin care poetul îşi atinge ţinta (Lock). Lui Nonnos îi este atribuit de Agathias* un poem celebru, intitulat Dionysiaca, în 48 de cărţi, care descrie călătoria le​gendară a zeului Dionysos în India. Poe​mul este considerat 'o alegorie a mar​şului civilizaţiei în întreaga lume antică'. Alături de acest poem păgân, Nonnus a scris şi o Parafrază a Evangheliei după loan, în hexametri, în jurul anului 431. Nu se cunoaşte versiunea folosită de el, probabil cea memfitică. Parafraza nu s-a păstrat în întregime. Ea este importantă pentru lumina pe care o aruncă asupra textului biblic, teologia ei fiind destul de neclară. Reţinem faptul că, atunci când vorbeşte despre Fecioara Măria, autorul o consideră Theotokos - Născătoare de Dumnezeu.
Ludwich, Dionysiaca, 2 voi., Bibi. Teubne-riana, Leipzig, 1909, 1911; Dionysiaca, with

an English translation by W. H. D. Rouse, mythological introduction by H. J. Rose and notes on text criticism by L. R. Lind, (LCL), 3 voi., London şi Cambridge (Mass.), 1940; ediţie nouă: R. Keydell, Nonni Pan. Diony​siaca, 2 voi. 1959. Parafraza Evangheliei după loan, în Migne, PG, 43, 749-1228; în franceză: C. de Marcellus, Paris, 1861; P. Collart, Nonnus de Panopolis. Etitdes sur la composition et le texte des Dionysiaques, Rech. d'arch. de phil. et d'hist., I, Cairo, 1930; S. Bezdechi, Vulgar ismes dans l'epopee de Nonnus, în Anuarul Institutului de Studii Clasice, 3, 1936/40, 37-74 (analiză sintactică); R. Keydell, Textkritisches zu Nonnos: Hermes, 79, 1944, 13-24; W. Peek, Kritische und erklărende Beitrăge zu den Dionisyakă des Nonnos, Berlin, 1969, idem, Lexikon zu den Dionysiakă des Nonnos, 4. Lief, Berlin-Hildesheim, 1968-1975; P. Volpe Cacciatore, Osservazioni sulla Parafrasi del Vangelo di Giovanni di Nonno di Panopoli, Annali Fac. Lett., "Napoli 32, 1979-1980, p. 41-50; W. Fauth, Eidos poiki-lon. Zu Thematik der Metamorphose und zum Prinzip der Wandlung aus dem Ge-gensatz in den Dionysiakă des Nonnos von Panopolis, Hypomnemata 66, Gottingen, 1981; Cross, Nonnus of Panopolis, art. în ODCC, p. 980; W. Lock, Nonnus (2), art. în Smith-Wace, IV, p. 51-53; Quasten, Pa-trohgy, III, p. 114-116; I. G. Coman, III, p. 283-284; Altaner-Stuiber, 1980, p. 283; P.F. Beatrice, Nonnos de Panopolis, în DEC A, II, p. 1763-1764, cu bibliografie; S. Vollen-weider, Nonnus von Panopolis, în LACL, p. 453-454, cu bibliografie.
Notae de textu Evangeliorum
Notae de textu Evangeliorum, un manu​scris palimpsest care cuprinde texte evanghelice din Vulgata, păstrat la St. Gali. Manuscrisul pare a aparţine lui Ieronim*, întrucât notele marginale sunt la prima mână şi precizează diverse indi​caţii gramaticale: cazul unor substantive, timpurile unor verbe ale căror forme sunt

ambigue, traducerea unor termeni gre​ceşti cu menţionarea unor termeni echi​valenţi. Se regăsesc şi unele adaosuri, care se leagă de tradiţia literară a şcolii din Reims. Autorul probabil este Iero​nim.
CPL 590a; Lowe, Codices latini antiquiores, 984; B. Bischoff, Zur Rekonstruktion der Sangalensis (L) und der Vorlage seiner Marginalien, Biblica, 29, 1941, p. 153-158; J. Gribomont, Notae de textu Evangeliorum, în DECA, II, p. 1766.
Notitia dignitatum
în antichitatea târzie, manual oficial pen​tru uzul intern al cancelariei imperiale. Titlul complet este: Notitia omnium dig-nitatum, tam civilium quam militarium.
A
In forma actuală în care s-a păstrat, tex​tul se prezintă ca un fel de anuar şi a aparţinut unui primicerw (mare şambe​lan) al Occidentului. Textul propriu-zis se împarte în două părţi, în funcţie de cele două părţi ale Imperiului roman, menţionând funcţionarii, cu titlurile lor, competenţele teritoriale, organismele sau trupele subordonate şi structura funcţiei (officiuni). Chiar dacă datarea acestui document nu poate fi tăcută cu certitu​dine absolută, se poate spune că el este rezultatul unei experienţe birocratice bine pusă la punct, scopul lui fiind unul informativ şi că a fost structurat pentru folosire îndelungată. Diversele anomalii care se regăsesc în text se explică prin discontinuitatea în timp între cancelariile imperiale.
E. Bocking, Bonn, 1839-1853; O. Seeck, Berling, 1876; P. Lot, Notitia Dignitatum Utriusque împera. Şes tares, sa date de com​position, sa valeur, REA 38, 1936, p. 285-338; G. Clemente, La <Notitia dignitatum>, Cagliari, 1968; ML. Angrisani Sanfilippo, Notitia dignitatum, în DECA, II, p. 1766-

1767, cu bibliografie; W. Geerlings, Notitia dignitatum, în LACL, p. 454.
Notitia Galliarum
Document administrativ roman, compus la sfârşitul sec. IV şi în primele decenii ale sec. V, cuprinzând materiale şi din epoca francă. Denumirea compleă a do​cumentului este: Notitiaprovinciarum et civiîatum Galliarum. Din acest docu​ment aflăm informaţii despre numărul provinciilor galice, despre diverse oraşe din Gal ia. precum şi despre structura organizatorică ecclesiastică: oraşele mi​tropolitane şi alte oraşe de reşedinţă epis​copală.
T. Mommsen, MGH, Auct. ant. IX, p. 584-612 (=CCL 175), 381-406; CPL 2342; E; Griffe, La Gaule chretienne ă l'epoque ro-maine, II, Paris2, 1966, p. 111-125; P.M. Du val, La Gaule jusqu'au milieu du Ve sie-cle, Paris, 1971, p. 68 şi urm.; A, Di Berardino, Notitia Galliarum, în DECA, II, 1767, cu bibliografie; B. Windau, Notitia Galliarum, în LACL, p. 454, cu bibliografie.
Notitia provinciarum et civitatum Africae
Document important pentru istoria Bisericii creştine în Africa. Din el aflăm structura provinciilor africane cu centrele episcopale: Numidia - 125; Byzancena -115; Mauretania Caesariensis - 123; Mauretania Sitifensis - 42; Tripolitana -5; Sardinia - 8 şi Africa Proconsularis -54, în total 471. La acestea se adaugă episcopii africani care au fost convocaţi de către regele Huneric pentru a participa la sinodul de la Cartagina din 484, cu scopul realizării reconcilierii dintre arieni şi ortodocşi, întrucât regele nu şi-a atins ţinta, episcopii ortodocşi au fost exilaţi în marea lor majoritate.
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Migne, PL 58, 269-276; C. Halm, MGH, Auct. ant., 3/1, p. 63-71; CSEL 7, p. 117-134; Potthast, Bibliotheca historica medii aevi, Berlin2, 1896, 2, 869; L. Duchesne, Histoire ancienne de l'Eglise, 3, Paris, 1929, p. 645 nota 1; C. Lepelley, Leş cites de l'Afrique romaine au Bas-Empire, 2 voi. Paris, 1979, 1981; R. Haensch. Căpiţa provinciarum, Mainz, 1997; V. Saxer, Notitia provinciarum et civitatum Africae, în DEC A, II, p. 1767-1768; W. Geerlings, Notitia provinciarum et citivatum Africae, în LACL, p. 455.
Notker Balbulus
Notker Balbulus (Bâlbâitul) (840-912), scriitor, poet şi cronicar. S-a născut într-o familie aristocrată elveţiană, probabil la Heiligau (azi Elgg) sau Jonschwil (lângă Sankt Gallen). Este crescut şi educat la mănăstirea St. Gallen, devenind, în pofi​da defectului de vorbire care i-a atras şi porecla de Bâlbâitul, una dintre marile personalităţi care au ilustrat acest centru de cultură şi spiritualitate, în 890, este numit bibliotecar al mănăstirii. Este re​cunoscut ca monachus Sangallensis, care a scris, în 840, Gesta Caroli, lucrare re​dactată în latina colocvială, pe baza unor legende şi povestiri populare despre împăratul Carof cel Mare. Din lucrare se mai păstrează doar prima parte şi frag​mente din a doua parte. Relatările sale, legate de întâlnirile lui Carol cel Mare cu diverşi episcopi, stau la temelia repre​zentării legendare a personalităţii mare​lui împărat, în jurul anul 881, el scrie o altă lucrare istorică, Breviarium regum Francontm, care continuă cronica lui Erchanbert. Lui Notker îi sunt atribuite patru im ne în cinstea Sf. Ştefan şi Vita s. Galii, din care se păstrează fragmente. Contribuţia sa la dezvoltarea prozei secvenţiale liturgice, în special a cântării religioase secvenţiale, este considerată punct de răscruce în istoria cultului în

Biserica de Apus. Scrisorile sale, care s-au mai păstrat, îl prezintă ca o personalitate deschisă şi deosebit de comunicativă.
Migne, PL 131, 983-1178; Manitius, l, 354-367 (pentru opera sa); S. Singer, Die Dichterschule von St. Gallen, Leipzig, 1922; W. von den Stein, Notker der Dichter und seine geistige fVelt, 2 voi., Berna, 1948; H.F. Haefeie, Studieri zu Notkers Gesta Caroli, DeutschArch., 15, 1959, p. 358-392; W. Kosch, Deutsches Literalur-Lexikon, ed. de B. Berger, Berna, 1963; M.F. MC Carthy, Notker Balbulus, în NCE, 10, p. 525-526.
Novatus CatoJicus
Despre Novatus Catolicus nu avem date exacte. Se pare că a fost monah şi că a trăit în sec. IV sau după sec. IV, probabil între anii 430-530. Cât priveşte originea sa, se crede că a fost din Italia sau din Africa. Este autorul unei lucrări cu carac​ter moral şi pastoral: Sententia de humi-litate et obaedientia et de calcanda superbia, concepută în 112 sentinţe sau capete.
Migne, PL 18, 67-70; CPL 638, 1154; PLS l, 672. 1751; F. Villegas, A de Vogue, CSEL 87, p. 66-74; DSp II, col. 477 şi urm.; E. Romero Pose, Novat le Catholique, în DECA, II, p. 1777; B. Windau, Novatus Catholicus, în LACL, p. 456.
Novaţian
Novaţian, (sec. III), după Eusebiu*, Novat, a fost frigian de origine. A avut o cultură retorică şi filosofică deosebită, fiind cunoscător al Sfintei Scripturi şi iubitor de artă şi poezie. Este considerat ca primul teolog de limbă latină, din Occident, având cunoştinţe teologice serioase (Coman). îmbrăţişează credinţa creştină la maturitate. A fost botezat în timpul unei grave boli, fără însă a fi

primit şi mirungerea de la episcop. Datorită educaţiei sale alese, ocupă pos​turi clericale importante la Roma. Do​rinţa lui de a ajunge papă, i-a fost însă de rău augur. Noul ales pe scaunul episcopal al Romei, Cornelius, îşi va face o îndelet​nicire obişnuită din denigrarea lui. Co​respondenţa acestuia, citată copios de către Eusebiu, abundă în epitete negative şi invective la adresa lui Novaţian. La rândul lui, Novaţian îl atacă şi el pe Cornelius, subliniind faptul că el a arătat prea mare bunăvoinţă faţă de lapsi, apos-taziatii din timpul persecuţiei lui Decius.
/\
In contrast cu papa Cornel iu, Novaţian cere excomunicarea lor din Biserică pen​tru totdeauna, devenind astfel campion al unui rigorism exclusivist (Quasten). Tensiunile degenerând, au dus la înfi​inţarea unei grupări religioase paralele. în zadar a încercat episcopul Dionisie* de Alexandria să-1 determine pe Nova​ţian să se întoarcă în sânul Bisericii. Comunitatea întemeiată de el şi-a găsit adepţi în Spania, iar în răsărit, în Siria, şi a dăinuit până în sec. al V-lea, iar în comunităţi izolate până la o dată mai târzie. Eusebiu ne informează că nova-ţienii se autointitulau/wntam (icccGapoi) şi au fost excomunicaţi de un sinod ţinut la Roma.
Despre viaţa personală a lui Novaţian nu se mai cunoaşte nimic. Nu se ştie cu cer​titudine nici cum a decedat. Se pare totuşi că e! a murit ca martir, în timpul persecuţiei lui Valerian (257-258). Inscripţia descoperită pe piatra unui mor​mânt dintr-un cimitir necunoscut de lângă Sf. Laurenţiu, din Roma, poartă inscripţia: Novatiano Beatissimo Martyri Gaudentius Diac. Calificativul 'beatissi-mo' era adresat episcopilor şi în special celor care au suferit moarte de martir. Dacă Novaţian a fost sau nu 'îndrăgostit de o filosofic diferită' de cea creştină,

probabil cea stoică, rămâne încă o pro​blemă deschisă. Cert este că el a fost primul teolog din Roma care şi-a redac​tat lucrările în latină, devenind astfel unul dintre întemeietorii teologiei ro​mane (Quasten).
Opera scrisă a lui Novaţian nu poate fi trecută uşor cu vederea, ea constituie un punct de referinţă în istoria gândirii creştine. Tratatul De trinitate - Despre Treime, multă vreme păstrat între lu​crările lui Tertullian*, este prima con​tribuţie teologică de seamă apărută la Roma. Deşi nu foloseşte cuvântul de treime (Trinitas), întreaga lucrare este dedicată acestei învăţături creştine. Au​torul cunoaşte ceea ce s-a scris în materie până la el, făcând un rezumat al învăţă​turii clasice despre Treime, aşa cum se regăseşte la Teofil* din Antiohia, Iri-
**
^\
neu*, Ipolit* şi Tertullian. In modul de prezentare, sesizăm nuanţe de originali​tate, mai ales prin felul în care foloseşte argumentele raporturilor trinitare. De cibis iudaicis - Despre mâncărurile iudaice, pune în discuţie prescripţiile ali​mentare ale iudeilor, care nu mai sunt obligatorii pentru creştini. Nu pot fî ali​mente curate şi alimente necurate. De aceea, susţine el, prescripţiile alimentare din Vechiul Testament trebuie înţelese în sens spiritual sau alegoric. Nu se cade, totuşi, ca un creştin să mănânce din car​nea adusă drept jertfa demonilor, deoa​rece odată încredinţată acestora, nu mai este a lui Dumnezeu. De spectaculis combate participarea creştinilor la spec​tacolele păgâne, pe temeiuri scripturis-tice, îndemnându-i pe aceştia să contem​ple mai degrabă marele spectacol al creaţiei: frumuseţea lumii, răsăritul soa​relui, cursul astrelor pe cer etc. De bono pudicitate are ca obiect problema fecio​riei, a continenţei în căsătorie şi fideli​tatea conjugală. Ca surse de inspiraţie,
NOVAŢI AN
Novaţian a folosit operele lui Tertullian: De virginibus velandis, De culta femi-narum şi De pudicitia, precum şi De habitu virginum al lui Ciprian*. Din co​respondenţa lui Novaţian s-au păstrat trei scrisori: două adresate lui Ciprian în pro​blema apostaţilor (lapsi), scrise de la Roma în timpul vacanţei scaunului epis​copal, înaintea alegerii lui Corneliu. A treia scrisoare ar fi tot a lui Novaţian, adresată lui Ciprian de Moise, Maximus, Nicostratus şi alţi mărturisitori romani, ca răspuns la scrisoarea acestuia. Novaţian dobândeşte reputaţie de teolog prin tratatul Despre Treime, în argumen​tarea sa, el evită cu îndemânare platonis​mul şi adoptă metoda silogistică şi dia​lectică stoică şi aristotelică. Modul în care el înţelege Sf. Treime este subordi-naţionist. în hristologie, apără această învăţătura împotriva sectelor care pro​movau învăţături hristologice greşite, printre care şi docheţii. Hristologia sa este clară şi se întemeiază pe concepţia hristologică a lui Tertullian, stăruind mai mult decât acesta asupra distincţiei dintre umanitate şi divinitate în Hristos, îm​bogăţind limbajul hristologie. Novaţian foloseşte pentru întâia dată termenul praedesfinatio, termen care va juca un rol deosebit în istoria teologiei creştine.
Migne, PL 3, 911-1000; PL 4, 779-851; W. Harţei, CSEL, 3, 3, 1871, 1-13, 13-25; L. Bayard, St. Cyprien, Correspondance, text etabli et trad., Paris, 1925, I, 71-77, 89-92; W. Y. Fausset, Novatiani Romanae itrbis presbyleri De Trinitate liber, Cambridge, 1909; trad. în engl.: R. E, Wallis, ANL, 13, 293-395; ANF, 5, 611-644; H. Weyer, Novatianus. De Trinitate. Ober den dreieini-gen Gott, Text, Obersetzung, Einleitung, Kommentar, Testimonia II, Dusseldorf, 1962; E. Amman, Novatien et novationism, în DTC II, 815-849; J. O. Anderson, Novaţian, Copenhagen, 1901; H. Iordan, Die Theologie der neuentdeckten Predigten

NOVAŢIANISM
Novatians, Leipzig, 1902;HJ. Vogt, Caetus Sanctorum. Der Kîrchenbegriff des Novaţian und di e Geschichte einer Sonderkirche, Theophaneia 20, Bonn, 1968; R.F. de Simone, The Treatise of Novaţian the Roman Presbyter on the Trinity, Studia Ephem. Augustinianum, 4, Roma, 1970; H. Glilzow, Cyprian und Novaţian. Der Briefwechsel zwischen den Gemeinden Rom und Kartago zur Zeit der Verfolgung des Kaisers Dedus, Betrăge zur historischen Theologie 48, Tubingen, 1975; Altaner-Stuiber, 1980, 170-172; G. T. Stokes, Novatianus, art. în Smith-Wace, IV, p, 58-60; l.G. Coman, Patrologie, 1956, p. 87-88; Idem, II, p. 159-167; Cross, Novatianism, art. în ODCC, p. 984; Tixeront, Patrologie, 172-174; Quasten, Patrology, II, p. 212-233, cu bibliografie; H.J. Vogt, Novatien, în DECA, II, p. 1777-1779 şi bi​bliografia; C. Schmidt, Novaţian, în LACL, p. 455-456, cu bibliografie .
NOVAŢIANISM. Schismă rigoristă apărută în sânul Bisericii apusene ca o consecinţă directă a persecuţiei creş​tinilor în timpul lui Decius (249-250). întemeietorul ei a fost Novaţian*, de unde şi numele pe care îl poartă, consi​derat şi fondator al teologiei latine în Apus. Este vorba de o primă mare schis​mă cauzată de problema disciplinei în Biserică. Mişcările eretice sau sectare care au precedat-o, au avut drept motiv problema Sf. Treimi. Din acest punct de vedere, novaţienii păstrau credinţa orto​doxă; întemeietorul lor fiind chiar autor al unui prim tratat despre Sf. Treime. Mişcarea novaţiană nu este cu desăvâr​şire originală. Ea are temeiuri mai ales în tensiunile care existau la Roma, de mai bine de 70 de ani, legate de Păstorul lui Hermas*, de montanişti şi urmaşii lui Tertullian*, de disputa dintre Ipolit* şi Cal i st* la Roma, cât şi de donatişti, cu privire la atitudinea lor faţă de apostaziaţi (lapsi). Cei mai fervenţi adepţi ai acestor




NOVAŢIANISM
mişcări se aflau în Africa, deşi îi întâlnim şi în alte părţi ale lumii creştine. Nova-ţianismul poate fi considerat ca un pro​test faţă de atitudinea liberală a Bisericii Romei, din partea susţinătorilor vechii discipline bisericeşti mai aspre deşi, în a doua parte a sec. al II-lea, Papa Elefterie înclina spre atitudini puritanist-rigoriste, în spiritul atmosferei generale mai laxă de la Roma. Cu toate acestea, credem că nu suntem departe de adevăr dacă su​gerăm că la temelia novaţianismului este mai degrabă nemulţumirea lui Novaţian pentru că nu a fost el ales în scaunul epis​copal al Romei, ci Calist, după ce îl suplinise în timpul vacanţei destul de lungi. Novaţian este primul personaj din istoria schismelor care transformă pro​blema apostaziaţilor (lapsi) în motiv de schismă. Atitudinea lui a fost urmată de multe alte persoane, ceea ce explică rela​tiv rapida răspândire a mişcării sale, nu numai în Africa, dar şi în Gal ia, unde a fost susţinut de către episcopul Marcian de Arles, şi în Răsăritul creştin, în Ră​sărit, novaţianismul devine mai rigid şi mai aspru, susţinând că idolatria este păcatul strigător care exclude de la orice comuniune, în timpul sinodului de la N i ceea, mişcarea se răspândise şi se în​tărise în multe ţinuturi răsăritene. Că​lugărul Eutihie, vestit făcător de minuni, pare a fi împărtăşit idei novaţianiste. în secolul al IV-Iea, situaţia novaţianismu​lui în Răsărit este mai bine cunoscută decât în Apus, datorită informaţiilor furnizate de Socrate*, bănuit de simpatii novaţianiste, care menţionează şi nume de martiri pentru credinţa ortodoxă din rândurile lor. Un număr deosebit de mare de novaţieni se aflau la Mantinium în Paphlagonia, împotriva lor fiind trimise cete de soldaţi spre a-i determina să accepte arianismul. Deşi au opus rezis​tenţă armată, mulţi dintre ei şi-au dat

viaţa pentru ortodoxie. Persecuţia aceas​ta a avut şi o parte pozitivă, pregătind te​renul pentru unirea cu partida ortodoxă, întrucât novaţienii şi-au apărat punctul de vedere, unirea nu a avut loc. Urmează o altă persecuţie în vremea lui Valens, în 366, Angelius, episcopul lor, suferind din nou exilul. La sinodul din 383 de la Constantinopol, Angelius apare în tabăra apărătorilor doctrinei homoousiene, ală​turi de Patriarhul Nectarie. împăratul îi recompensează, returnându-le propri​etăţile şi bisericile confiscate. Sunt per​secutaţi şi în timpul Sf. loan* Hrisostom. Din acest răstimp, este vrednică de amintire disputa Sf. loan cu episcopul novaţian Sisinnius. în anul 374, nova​ţienii se scindează din pricina neîn​ţelegerilor pricinuite de data sărbătoririi Paştilor. La Constantinopol s-a perindat o serie de patriarhi novaţieni: Acesius, Agelius, Sisinnius, Hrisant, Pavel şi Marcian. Ei s-au bucurat de ocrotirea patriarhilor ortodocşi, în amintirea ati​tudine i pe care ei au avut-o în controver​sa ariană. La Alexandria, ei au fost per​secutaţi de către Patriarhul Chirii, însă vor mai supravieţui aici până în sec. al VH-lea, când Patriarhul ortodox Evlo-ghie, scrie un tratat împotriva lor. No​vaţieni au existat şi au avut comunităţi mari şi în Sciţia. Episcopul lor, Marcu, a fost prezent la înmormântarea lui Pavel, episcop novaţian din Constantinopol, în ziua de 21 iulie 438. Novaţieni sunt întâl​niţi pretutindeni în Asia Mică. în legă​tură cu aceştia, ştim că Sf. Vasile* cel Mare a ezitat să le recunoască botezul pentru motive similare cu cele ale lui Ciprian. După sec. al V-lea, când proble​ma apostaziaţilor (lapsi) nu mai era de mare actualitate în Biserică, novaţienii încep să dispară din istorie. O parte intră în Biserică, iar unii se alătură unor miş​cări sectare, cum a fost cea montanistă.
NOVAŢIANISM

OCTATEUHUL LUI CLEMENT

ODELE LUI SOLOMON
Ultima menţiune formală despre ei în ţi​nuturile răsăritene, este făcută în canonul 95 de la Sinodul de la Trulan (Quinisext), din 692. în Apus, nu se poate detalia o istorie precisă. Există diverse documente privind existenţa şi tăria lor. în sec. al IV-lea, Ambrozie şi contemporanul său, Pacian, au criticat severitatea novaţie-nilor. Scrisoarea acestuia din urmă către novaţianul Simfronian este plină de informaţii. Astfel, Pacian atacă punctele centrale ale doctrinei novaţiene: 1. nu este permisă pocăinţa după botez; 2. păcatele de moarte nu pot fi iertate de către Biserică şi 3. primirea păcătoşilor la sânul Bisericii, gest contrar atitudinii severe a Noului Testament, ar cauza Bi​sericii răni atât de mari, încât nu şi-ar mai putea reveni. La Roma, novaţienii au avut o succesiune de episcopi, întreruptă de persecuţia declanşată în sec. al V-Iea de papa Celestin, care îl obligă pe epis​copul lor, Rusticula, să oficieze slujbele religioase în particular, gest considerat de Socrate ca o dovadă în plus de 'in-

solenţă îngâmfată şi necreştină a Scau​nului roman' (Ist. bis. VII, 11). Dispariţia din istorie a novaţienilor s-a datorat unor cauze obiective, printre care, principalul motiv este aşezarea Bisericii creştine în matca socială în întreaga lume creştină şi dispariţia persecuţiilor şi ispitelor păgâ-nismului.
G. T. Stokes, Novatianism, art. în Smith-Wace, IV, p. 55-58; A. von Harnack, Novatian, Novatianisches Schisma, Kirche der Katharer, RE 14, p. 223-242; E. Amann, Novatien et novatianisme, în DTC, XI, col. 815-849; N. Cathelinaud, L'Eglise novati-enne de Rome. Etude topographique, archeologique, et prosopographique, Paris, 1960-1961; W.H.C. Frend, The Donatist Church, Oxford, 1952; Ch. Petri, Roma Christiana, Roma, 1976, passim; J. Quasten, Novatianismus, în LThK (ed. a 2-a), VII, 1962, col. 1062-1064; R.J. De Simone, Novatiens (Schisme des), în DECA, II, p. 1779-1781, cu bibliografie; C. Schmidt, Novatian, în LACL, p. 455-456. Vezi şi bi​bliografia de la 'Novatian'.
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Octateuhul lui Clement
Octateuhul lui Clement, denumire folo​sită de P de Lagarde pentru a distinge Constituţiunile apostolice de tradiţia clementină canonică în limba siriacă. Forma siriacă se deosebeşte de cea greacă. Astfel, cărţile I şi H cuprind Tes-tamentul Domnului nostru lisus Hrîstos; cartea a Hl-a reprezintă învăţăturile celor doisprezece apostoli; cărţile I V-VII includ Rânduielile apostolilor, în care Clement vorbeşte despre harisme, hiro​tonie şi canoanele bisericeşti. Cartea a VIII-a, intitulată Cartea a opta trimisă de Clement neamurilor conţine rân​duielile şi canoanele apostolice, adică cele 85 de canoane atribuite apostolilor.
A
In tradiţiile coptă, arabă şi etiopiana, Octateuhuf are un conţinut diferit, inclu​zând şi o serie de apocrife.
P.A. de Lagarde, Reliqnae sacrae, London, 1856 (text siriac şi trad. în greacă); F. Nau, La Verslon Syriaqne de l'Octateuqne de Clement, Paris, 1913 (trad. în franceză) şi ediţia P. Ciprotti, Milano, 1967, cu text siriac şi trad. în franceză; A. Voobus, The Didascalia Apostolorum in Syriac, CSCO, 401-402, 406-407, script. syri 175-176 şi 179-180, Louvain, 1979, cu bibliografie; Cayre, I, 364; G. Graf, Geschîchte der christlichen arabischen Literatur, VI, I, Roma, 1944, p. 283-292; M. van Esbroeck, Octateuque de Clement, în DECA, II, p. 1794; B. Steimer, Oktaiench des Clemens, în LACL, p. 457.

Odele lui Solomon
Odele lui Solomon reprezintă o culegere de texte formată din 42 de imne, descoperită întâmplător, în 1905, într-un manuscris siriac de către Rendel Harris. Alături de aceste imne, se află şî un nu​măr de 28 de psalmi, atribuiţi Sui Solo​mon, de unde numele dat acestei cule​geri: Odele lui Solomon. Cercetările de până acum nu au fixat cu exactitate ca​racterul şi originea lor. Se pare că ele au fost scrise la origine în greacă, fiind apoi traduse în siriacă, şi că au aparţinut unei comunităţi iudeo-creştine din Siria. Data scrierii este sugerată a fi sec. II, probabil prima jumătate a acestui secol. In pofida descoperirii lor târzii, ele au fost cunos​cute de diverşi scriitori bisericeşti (Lac-tanţiu*, Pseudo-Atanasie, Nichifor). în Pistis Sophia sunt citate integral cinci imne. Din punct de vedere doctrinar, 6le nu pot fi considerate gnostice, deoarece nu se regăseşte în ele dualismul caracte​ristic gnosticismului. Abordarea Vechiu​lui şi a Noului Testament este apropiată ca valoare. Odele prezintă credinţa într-un Dumnezeu trinitar, creator şi mântuitor. Se poate vorbi, în cazul lor, despre o doc​trină mistică axată pe mântuirea realizată de lisus Hristos mort şi înviat Cu toate acestea, articularea şi exprimarea învăţă​turilor de credinţă rămân o problemă de studiu încă deschisă.
CPG 1350; J.R. Harris, The Odes andPsalms ofSalomon, Cambridge, 1909, ed. 2-a, 1911; reeditare: J.R. Harris şi A. Mingana, The Odes and Psalms of Solomon, 2 voi., Manchester, 1916/1920; G. Diettrich, Die O den Sol om os aus dem Syrischen ins Deutsche iibersetzt und mit einem Kom-mentar versehen, Neue Studien zur Ge-schichte der Theologie und Kirche, 9, Berlin, 1911; J. Labourt şi P Batiffol, Leş Odes de Salomon, Paris, 1911; H.J. Charlesworth, The Odes ofSalomon, Oxford, 1978 (text
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siriac şi traducere); A. Hamman, Leş Odes de Salomon, Paris, 1981; M. Lattke, D ie Oden Salomos in ihre Bedeutung f tir N.T. und Gnosis, 2 voi., Fribourg-Gottingen (autorul anunţă şi o bibliografie comentată); Cayre, I, p. 151; Altaner-Stuiber, 1980, p. 97; Quasten, Patrology, I, p. 160-168, cu bibliografie: Ch. Kannengiesser, Odes de Salomon, în DECA, I], p. 1794-1795.
Odo sau Odo cel Bun
Odo sau Odo cel Bun (m. 958), arhiepis​cop de Canterbury. S-a născut din părinţi danezi păgâni. A fost crescut de unul din nobilii de la curtea regelui Alfred. în 927 a fost numit episcop de Ramsbury de către regele Athelstan, care îl trimite am​basador pe lângă Hugh Capet, duce al francilor. După moartea arhiepiscopului Wulfhelm, în anul 942, regele Edmund îi oferă scaunul arhiepiscopal de Can​terbury. înainte de a fi hirotonit, îmbracă haina monahală la mănăstirea Fleury. Ca arhiepiscop, el se dedică construirii de lăcaşuri şi întăririi disciplinei clericale. în această ordine de idei, a promulgat 12 capitole explicitând normele morale şi disciplinare obligatorii pentru clerici. La îndemnul Iui, Frithegode scrie, în vers metric, Viaţa Sf. Wilfrid de York.
G. Schoebe, The Chapters of Archbishop Oda (942-946) and the Canons of the Legantine Coimcils of 786, în Bulletin of the Institute of Historical Research, 35, 1962, p. 75-83; W.F. Hook, The Lives of the Archbishops of Canterbury, I, 1860, p. 360-381; Cross, Odo, St., în ODCC, p. 992; B.W. Scholz, Odo (Oda) of Canterbury, St., în NCE, 10, p. 645.
Odo
Odo   (879-942),   abate   al   mănăstirii Cluny. Fiul lui Abbo, cavaler franc de

Mâine. S-a născut la Tours şi a crescut în familia lui William, duce de Aquitania, care zideşte mănăstirea Cluny (910). Studiază la Tours şi Paris, unde îl are profesor pe Remigius* de Auxerre. După terminarea studiilor, revine la Tours. Aici nu se poate acomoda regulii monahale benedictine şi pleacă la Baume, unde îmbracă haina monahală. Viaţa sa sobră şi cultura deosebită atrag atenţia stareţu​lui Berno, care îl numeşte conducător al şcolii din Baume. în 927 devine abate al mănăstirii Cluny. în această calitate, el îşi propune să reformeze viaţa monahală, susţinând că acest mod de viaţă este o continuare a vieţii apostolice şi, deci, mereu supusă reînnoirii şi purificării care a început la Pogorârea Duhului Sfânt. Ca atare, el concepe o nouă regulă sau or​dine, cunoscută sub denumirea de Ordo cluniacensis. Pe lângă activităţile prac​tice şi diplomatice duse la bun sfârşit, de la el ne-a rămas o bogată opera literară: Moralia in Job, un rezumat al tratatului Moralia al lui Grigorie I cel Mare; Colla-tiones, cuprinzând o serie de conferinţe şi prelegeri, în care descifrăm bogatele sale cunoştinţe patristice şi umaniste; Occupatio, un poem în şapte cărţi, re​prezentând meditaţii asupra vieţii spiri​tuale; Vita s. Geraldi Auriliacensis corni-tis; Vita Gregarii Turonensis. La acestea se adaugă o serie de imne şi cântări bi​sericeşti.
Migne, PL 133, 9-816; A, Bruel, Recueil des chartes de l'abbaye de Cluny, 6 voi., Paris, 1876-1903; Odo, Occupatio, ed. de A. Swoboda, Teub., 1900; J.H. Pignot, Histoire de î'Ordre de Cluny, 3 voi., Autun, 1868; G. Sitwell, St. Odo of Cluny, 1958; N. Hunt, Cluny under St. Hugh, 1967; H.E.J. Cowdrey, The Cluniacs and the Gregorian Reform, 1970; R. Gregoire, Odo of Cluny, St., în NCE, 10, p. 645; Cross, Odo, St., în ODCC, p. 991-992.

Oecumenius
Oecumenius (sec. VI), considerat de tradiţie filosof şi profesor de retorică. Este autorul unui comentariu la Apoca-lipsă. Despre viaţa lui avem puţine date. Se ştie doar că a fost contemporan cu Sever* de Antiohia. El consideră Apoca-lipsa ca fiind carte canonică şi inspirată de Dumnezeu. El nu citează alte comen​tarii la Apocalipsă. Cu toate acesta, face uz de scrierile unor Părinţi ai Bisericii, printre care Atanasie*, Vasile* cel Mare, Grigorie* de Nazianz şi alţii. A nu fi con​fundat cu omonimul său din sec. X, epis​cop de Tricca în Thessalia, căruia îi sunt atribuite comentarii la Faptele Apostoli​lor, la Epistolele pauline şi la cele sobor​niceşti.
Migne, PG 119; CPG III, 7470-7475; H.C. Hoskier (ed.), The Complete Commentary of Oecumenius to the Apocalypse for the first timefrom manuscripts at Messina, Salonika, and Athos edited, University of Michigan Studies. Humanistic Series, XXIII, Ann Arbor,1928; F. Diekamp, Mitteilungen iiber den neuaufgefundenen Kommentar des Oekumenius zur Apokalypse, în Sb. 2, Berlin, 1901, 1046-1056; J. Schmid, Okumenios der Apokalipsen-Ausleger und Okumenios der Bischofvon Trikka, Byz. neugr. Jahrb., 14, 1938, p. 322-330; Cross, Oecumenius, în ODCC, p. 993; Altaner-Stuiber, 1980, p. 517; A. Labate, Oecumenius, în DECA, II, p. 1796; M. Biermann, Oecumenius, în LACL, p. 457, cu bibliografie.
Oengus Culdeul
Oengus Culdeul (m. 824), sfânt irlandez, autor al unul martirologiu, denumit Felire, care îi poart numele. Descendent al unei familii regale din Ulster. A studi​at la mânăstirea Conenagh din Irlanda şi a trăit ca sihastru la Disertbeagh, şi apoi la Dysert Enos, lângă Maryboroughr. S-a

retras la mânăstirea din Tallaght de lângă Dublin, unde a îndeplinit muncile cele mai de jos, ascunzându-şi identitatea. Abatele Maelruain îi descopere identi​tatea, în timp ce Oengus instruia un elev. Aici şi-a completat opera. Totodată, îl ajută şi pe Maelruain să termine Marti-rologiul de la Tallaght. Se crede că spre sfârşitul vieţii a ajuns abate şi apoi episcop.
W. Stokes, Felire Oengusso Celi De. The Martyrology of Oengus the Culdee, Henry Bradshaw Society, XXIX, 1905, cu traducere şi note; J.O'Hanlon, The Life and Works of St. Aengusius Hagiographus, or St. Angus the Culdee, Irish Ecclesiastical Record, V, 1869, p. 1-29, 73-81, 97-108; Farmer, p. 398; Cross, Oengus, St., în ODCC, p. 993-994.
Ofiţi
Ofiţi, membrii ai unor grupări gnostice din sec. II, cunoscute şi sub numele de naaseni*, datorită unei legături mai mult sau mai puţin determinate de cultul şarpelui, considerat de către creştini sim​bol al răului. Informaţiile pe care le avem despre ofiţi ne sunt furnizate de Origen*, Irineu* şi Epifanie*. De Ia ofiţi nu s-a păstrat nici un document scris. Sub numele generic de ofiţi sunt menţionaţi: cainiţii, peraţii, sethienii, naasenii, barbe-lo-gnosticii, severienii, nicolaiţii ş.a. In toate aceste sisteme, şarpele are un loc mai degrabă incidental decât central, fiind văzut ca iluminator sau binefăcător al omenirii. Peraţii şi sethienii îl identi​fică cu Logosul ca principiu, care, în cele din urmă, s-a arătat în lisus. în unele sis​teme gnostice, şarpele este pus în opo​ziţie cu Dumnezeu Creatorul, întrucât el este făptura care a dorit să facă bine omului, să îl ajute pe om să se eman​cipeze, iar Dumnezeu l-a pedepsit, el se raliază omului şi devine duşmanul lui Dumnezeu, în alte sisteme gnostice,
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şarpele este pus în legătură cu forţa de revitalizare, fiind considerat principiul revitalizator sau sufletul naturii. Naasenii concepeau şarpele ca pe o substanţă umedă care pătrunde şi impregnează totul. Sethienii şi-1 închipuiau ca pe un vânt care intra sub forma unui şarpe în lumea amestecată a luminii şi întunericu​lui dând naştere voOq-ului. Ceea ce do​rim să spunem, este că, fiecare grupare gnostică, asociată cu simbolul ofit, pro​pune o doctrină specifică în care şarpele joacă un rol anume. Toate sistemele ofite sunt mitologice şi mai puţin speculative, încercarea lor de a construi mituri filosofice rămâne la nivelul naivităţii. Speculaţiile lor angajează teorii astrale în care arhonţii sunt divinităţi planetare, iar şeful acestora este Saturn (laldabaoth). Importanţă deosebită este acordată de aceste grupări ritualurilor magice, amu​letelor, cuvintelor magice sau lucrurilor vrăjite. O nuanţă, am putea spune comună acestora, este atitudinea lor anti-iudaică. laldabaoth este identificat cu Dumnezeul Vechiului Testament, gnosti​cilor revenindu-le datoria de a se opune oricărei porunci dată de El. Din această pricină personajele condamnate în Ve​chiul Testament (Cain, sodomiţii, Esau, Kora, Iuda) sunt cinstite. Dumnezeul Vechiului Testament este Creatorul lumii din care gnosticul ofit caută scăpare. Sistemele ofite conţin mult mai puţine idei preluate din creştinism, decât sis​temele gnostice clasice, valentinian, mar-cionit, basilidian. în unele sisteme ofite, ideea unui Răscumpărător lipseşte cu de​săvârşire, iar în altele, acesta are doar o funcţie pur mitologică, îndeobşte se afir​mă că doctrinele ofîte sunt coagulări amorfe de învăţături babiloniene, persane, siriene, feniciene şi egiptene. Ele posedă şi unele asemănări cu sistemele gnostice clasice şi aceasta pentru că ar reprezenta

un stadiu primar în evoluţia gnosticismu​lui ca fenomen. Teoriile legate de feno​menul gnostic sunt diverse (Vezi:GNOS-TICISM). Ceea ce trebuie să reţinem este că, în cea mai mare parte, fenomenul gnostic se regăseşte într-un fel sau altul în fenomenul sectar din zilele noastre.
Ipolit, Haer., 5; Irineu, Adv. haer., I, 30; Origen, Contra Celsum, VI, 24 şi urm.; tra​ducerea textelor în R.M. Grant, Gnosticism. An Anthology, 1961; A. HOnig, Die Ophiten, Berlin, 1889; R. Reitzenstein, Poimandres, Leipzig, 1904; W. Bousset, Hauptprobleme der Gnosis, GOttingen, 1907; G. Salmon, Ophites, în Smith-Wace, IV, p. 80-88; Cross, Ophites, în ODCC, p. 1000-1001; E.F. Scott, Ophitism, în ERE, 9, p. 499-501.
Ogdoadă
în speculaţiile gnostice cifra de opt joacă un rol important. Pentru o mai bună înţelegere a sistemului ogdoadic se pot delimita trei forme diferite de ogdoade, care au intrat în speculaţiile respective în funcţie de dezvoltarea lor. a. Ogdoadă 7+1. Teoriile astronomice au introdus conceptul de şapte sfere plane​tare la care a fost adăugată încă o sferă, a opta, a stelelor fixe. Pornind de la acest dat, gnosticismul primar a inclus în teo​ria celor şapte ceruri şi un tărâm suprace-lest numit Ogdoadă, care în sistemul valentinian a fost considerat ca fiind regiunea de mijloc, plasat imediat sub Pleroma. Este lăcaşul unde aveau acces 'psihicii', după cum Pleroma este lăcaşul celor 'spirituali', în lăcaşul de mijloc, numit mesotes, se sălăşluieşte Acha-moth, iar când acesta va intra în Pleroma, atunci Demiurgul, care nu este 'spiritu​al', va accede în acest tărâm de mijloc. Acum el se află în Hebdomadă*, în sfera celor şapte planete.

Ogdoadă 6+2. In sistemul lui Valentin*, cele şapte ceruri şi chiar regiunea de dea​supra lor, reprezentau nivelul cel mai de jos unde a fost exercitată puterea crea​toare. Deasupra acestora se află Pleroma, unde s-au făcut cunoscute primele mani​festări ale evoluţiei existenţei subordo​nate, derivate din primul mare Principiu, în primele stadii ale acelei evoluţii, întâl​nim opt Aeoni primari care constituie prima Ogdoadă.  Deşi  acesta Ogdoadă este prima în ordinea evoluţiei, pentru istoria dezvoltării acelui sistem, ogdoada inferioară trebuie enunţată mai întâi, cea superioară fiind o extensie a  lucrării ogdoadei acceptată anterior. Este posibil ca doctrina aceasta să se fi născut în Egipt,   unde  întâlnim   o  reprezentare ogdoadi'că a zeilor. Ogdoada 7+1 nu este consecventă cu învăţătura potrivit căreia structurile ogdoadice sunt reprezentate în perechi,  masculin  şi  feminin.  Ipolit* pune sistemul valentinian în legătură cu cel al Iui Simon*, care este hebdomadar, întrucât prezintă originea lucrurilor ca derivând dintr-un principiu împreună cu 'şase rădăcini'. Prin substituirea primului principiu, postulat de Simon, cu unul dual, masculin şi feminin, ajungem la ogdoada 6+2 a  lui  Valentin.  Se pare totuşi că nu toţi valentinienii au fost de acord cu principiul dual, 6+2, ceea ce sugerează o oarecare neconcordanţă în doctrină, precum şi faptul că aceasta a apărut la o dată mai târzie. Ogdoada 4+4. în timp ce Valentin conce​pea ca  temei   fundamental   ogdoada, urmaşii săi aveau în vedere tetrada, pe care o considerau ca fundament al lumii sensibile. Ideea în sine a fost preluată de la pitagoricieni al căror jurământ, depus pe Tetrada, este cunoscut, în acest sens, Secundus*, în calitatea sa de adept al gnosticismului valentinian, împarte og​doada în tetrade, şi anume tetrada de

stânga şi tetrada de dreapta, şi formate din cauza primă (7rpodp%T|), incognosci​bilul (avevvoTiTov), nespusul (ocpprjTov) şi nevăzutul (ocopceTov) care dau naştere în ordine la început (ocpxr)), insesizabil (otKaTocXtiTiTov), nenumitul (ocvovou,acr-tov) şi nenăscutul (ayevvîycov). Un lucru asemănător îl întâlnim şi la gnosticul Marcu*, care foloseşte speculaţii pita​goreice numerice, Tetrada având în sis​temul său locul cel mai înalt şi este iden​tificată cu lisus.
Ogdoada primară din sistemul valenti​nian este formată din patru perechi de aeoni:  Bi66<;-IiyTj,   Novţ-'AMieeux, Aoyoq - zcot),    "AvOpoTtoţ - 'EictcXTiaioc (abisul-odihna;  spirit-adevăr;  cuvânt-viaţă, om-adunare), care formează prima ogdoada din cele trei părţi care constituie pleroma celor treizeci de aeoni, formată de ogdoada, decadă şi dodecadă. Og​doada mai este identificată şi cu Zo<pia-'Axaux»9  -   înţelepciunea  neterestră. Ierusalimul  celest,  mama  universală, care, alungată fiind din Pleroma, dă naş​tere demiurgului lumii sensibile, care la rândul lui este în legătură cu hebdomada. Ca loc, ogdoada este sfera în care se află Zocpia - 'Axocp.G>0, adică, al optulea cer al stelelor fixe. Considerată sub acest as​pect, ogdoada este sediul vieţii, Ieru​salimul celest, locul de odihnă al celor aleşi  înainte  de  a  intra  în  Pleroma aeoni lor. Bas i l ide* identifică ogdoada cu u,eyoc<; ap^cov, care crează şi stăpâneşte lumea sensibilă. Pentru barbelo-gnostici ogdoada este cel de al şaptelea cer, să​laşul lui Barbelo. în hermetism, în Poi​mandres, ogdoada este tot al şaptelea cer, considerat de această dată locul în care ajung cei aleşi, după ce au fost purificaţi de vicii în cerurile inferioare, înainte de a intra în divinitate. Aceştia petrec aici o vreme împreună cu celelalte puteri, cân​tând imne de slavă Tatălui.
OGDOADA
^Clement* de Alexandria a fost influenţat în anumite aspecte de teoria ogdoadică
; gnostică, în concepţia Iui, ea reprezintă al şaptelea cer al stelelor fixe, sfera cea
!mai apropiată de universul inteligibil, locul unde se află în contemplaţie su-
îfletele 'gnosticilor', ale celor care au
i dobândit cunoaşterea nemijlocită, după ce au trecut de hebdomadă. Uneori ea este identificată cu lisus Hristos.
F. Sagnard, La gnose valentinienne et le temoignage du saint Irenee, Paris, 1947; S. Lilla, Clement of Alexandria, Oxford, 1971, p. 184-186; R. Reitzenstein, Poimandres, Leipzig, 1904, p. 53-55; A.D.Nock-A.J. Festugiere, Corpus Hermeticum, I, Paris, 1945, p. 25, n. 64; II, Paris, 1945, p. 215-216, n. 65-66; G. Salmon, Ogdoad,, Smith-Wace, IV, p. 71-72; S. Lilla, Ogdoade, în DECA, II, p. 1799-1801.Vezi: GNOSTCISM, HEBDO​MADĂ.
Olympiodor
Olympiodor (sec. VI), diacon şi exeget din Alexandria, cunoscut datorită scrie​rilor sale formate din comentarii mora​lizatoare la cărţile sapienţiale şi profe​tice: Iov, Ecclesiast, Ieremia, Plângerile lui Ieremia, Baruh şi Psalmi. Comen​tariul la Ezdra şi tratatul împotriva lui Sever* de Antiohia, cu excepţia unui fragment, s-au pierdut. Din comentariile la Iov, Proverbe şi Evanghelia după Luca s-au păstrat fragmente şi citate în diverse scholii. A nu fi confundat cu omonimul său filosof neoplatonician din Ale​xandria.
Migne, PG 93, 13-790; C. Sever., PG 89, 1189: CPG 7453-7465; G.T. Stokes, Olym​piodor, în Smith-Wace, IV, p. 75; Tixeront, Patrologie, 1941, p. 398; Altaner-Stuiber, 1980, p. 516; D. Stiernon, Olympiodore, în DECA, II, p. 1801-1802; G. Rfiwekamp, Olympiodor, în LACL, p. 457-458.

OPTATUS DE MILEVE
Olympius
Olympius (sec. IV), episcop spaniol, probabil de Toledo, deşi unii îl plasează la Barcelona. Ghenadie* îi atribuie un tratat despre păcatul original: Librum Fi-dei adversus eos qui naturam et non arbitrium, care însă s-a pierdut. Augus-tin* îl menţionează de mai multe ori, plasându-1, ca importanţă, alături de Irineu*, Ciprian*, Reticius, Ambrozie* şi Ilarie*, făcând totodată aluzie şi la o lucrare a acestuia, care s-ar putea să fie una şi aceeaşi cu cea menţionată de către Ghenadie. între participanţii la sinodul de la Toledo din 400 de află şi un episcop Olympius.
Ghenadie, De vir. ///., 23; Hardouin, I, 992; Augustin, Contra Jul., l, 3, 8; 2, 10, 33; 3, 17, 33; H.W. Phillott, Olympius, în Smith-Wace, IV, p. 75; E. Romero, Olympius, în DECA, II, p. 1802.
Optatus de Mileve
Optatus (sec. IV), episcop de Milevis, Mileve sau Mileum în Numidia. Infor​maţiile despre el sunt nu numai relativ puţine, dar şi incerte. Ieronim* îl men​ţionează ca autor al unei lucrări, Ad​versus Donatianae partis calumniam, concepută în şase cărţi; a şaptea, este considerată de unii ca fiind neautentică, deşi se pare că şi această carte a fost scrisă de Optatus. Acest tratat, redactat sub forma unei epistole, a fost cunoscut mai târziu şi menţionat în diverse tratate de specialitate, sub un alt titlu: Adversus Parmenianum Donatistam. Prima ediţie a lucrării este datată în jurul anilor 370-374, iar cea de a doua ediţie, aproximativ între anii 385-390, fiind redactată după alegerea lui Siricius ca episcop al Romei în 385. în lucrarea sa, Optatus face o scurtă istorie a donatismu-
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lui, arătând că această grupare nu poate fi Biserica cea una, sfântă şi universală, folosind ca argument lipsa de universali​tate  prezentă  în   sânul  donatismului. Totodată, preluând ideea lui Tihon*, care a pus sub semnul întrebării sfinţenia în sânul donatismului, Optatus atacă pre​tenţia acestora la sfinţenie. Alte teme abordate sunt: relaţia Biserică-stat; pro​blema rebotezării şi reprimirea celor care se căiesc la sânul Bisericii. Ediţia a doua are un Apendice, care cuprinde docu​mente legate de controversa donatistă. Tonul lucrării lui Optatus a fost conside​rat ca fiind deosebit de irenic (Quasten), neobişnuit în cazul unor opere polemice cum este şi cea de faţă. Interesant este că tonul irenic folosit de Optatus a fost con​siderat ca reprezentând modul strategic în care el combate donatismul. încercând să minimalizeze contrastele dintre Bi​serică şi gruparea donatistă, el evidenţia​ză în schimb fanatismul şi exagerărilor acesteia din urmă. Se pare că de la el au mai rămas şi câteva predici, păstrate în corpus-u\ pseudo-augustinian.
Migne, PL 11, 883-1104; Migne, PLS I, 287-302; CPL 244-249; A. Wilmart, Un sermon de saint Optat pour la fete de Noel, RevSR 2, 1922, 271-302; T. Sagi-Buniâ, Controversia de Baptismate  inter  Parmenianum  et S. Optatitm   Milevitanum,   Laurentianum   3, 1962,   p.   167-209;   S.   Blomgren,   Eine Echtheitsfrage  bei  Optatus  von  Mileve, Stockholm, 1959; Idem, Spicilegium Opta-tianum, Eranos, 58, 1960, p. 132-141; H. W. Phillotî, Optatus, art. în Smith-Wace, IV, p. 90-93;  Cross,  Optatus,  art.  în  ODCC,  p. 1001, cu bibliografie; Bardenhewer, III, p. 491-494;  Altaner-Stuiber,   1980,  p.  371; Quasten,  Patrology,   IV,  p.   122-127,  cu bibliografie; F. Scorza Barcellona, Optat, în DECA, II, p. 1808-1810, cu bibliografie; B. Kriegbaum, Optatus von Mileve, în LACL, p. 458-459, cu bibliografie.

OPUS IMPERFECTUM
Opus im per fee t u in in Matthaeum
Opus imperfectum in Matthaeum este un comentariu anonim la Evanghelia după Matei, redactat în limba latină şi păstrat sub numele Sf. loan* Hrisostom. Co​mentariul nu este integral. El se opreşte la capitolul 25 şi a fost scris, în prima parte a sec. V, de un autor necunoscut, aparţinând  unei  grupări  ariene,  (este posibil să fi fost chiar conducător al unei astfel de grupări. M. Simonetti), din jurul Constantinopolului şi nu din cercurile lui Ulfila* sau Maximin, din părţile dună​rene (C. Schmidt). Autorul a făcut uz de metoda alegorică,  care aminteşte cu precădere de şcoala exegetică alexan​drină, în speţă de Origen. Omul se gă​seşte într-o luptă permanentă între bine şi rău. Trupul lui este înrobit de diavol, pe când sufletul se află în grija lui Dum​nezeu. Deşi liber în acţiunile sale, omul nu se poate mântui fără ajutorul Iui Dum​nezeu. Nuanţele ariene sunt descifrate din spiritul polemic cu care sunt abordate temele specifice controversate. Comen​tariul prezintă ca iminentă perspectiva eshatologică. Armata lui Antihrist este reprezentată de  Biserica Catolică,  iar începuturile sunt plasate în perioada împăraţilor Constantin şi Teodosie, per​secutorii de seamă ai arienilor.
Migne, PG 56, 611-946; J. van Banning în CCL 87 B; CPL 707; CPG 4569; R. Etaix, Fragment inedits de l'Opus imperfectum in Matthaeum, RB, 84, 1974, p. 271-300; A. Stuiber, Ein griechischer Textzeuge fur dos Opus imperfectum in Mathaeum, VC 27, 1973, p. 146-147; R. Girod, La traduction latine anonyme du Commentaire sur Matthieu, Origeniana, Bari, 1975, p. 125-138; J. Banning, The Criticai Edition ofthe Opus imperfectum in Matthaeum: An Arian Source, SP 17, Oxford, 1982, p. 382-387; M. Simonetti, Opus imperfectum in Matthaeum,
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în DECA, II, p. 1811; C. Schmidt, Opus imperfectwn in Matthaeum, în L AC L, p. 459, cu bibliografie; Quasten, Patrology, IV, p. 101-105, cu bibliografie.
Oracole
Oracolele, practici de divinaţie, de ghicit, întâlnite în antichitate. Se presupune că prin intermediul lor divinitatea dădea, celor care apelau la astfel de mijloace, un răspuns la diverse întrebări legate de problemele cu care se confruntau. In antichitatea greacă a existat o serie de locuri legate de acest obicei de a desluşi soarta sau viitorul, sau de a afla răspun​suri pentru diverse situaţii (Delfi, legat de zeul Apollo şi Dodona, de Zeus). Această practică este întîlnită în întreaga lume, constituindu-se într-o adevărată artă. Este suficient să ne gândim, pe lângă Grecia, la China, unde divinaţia atinsese nivelul de ştiinţă. Constituită ca practică păgână, divinaţia de acest gen a fost respinsă de scriitorii şi Părinţii Bisericii. Amintim în acest context pe Fer. Augustin* cu tratatul său: De divina-
r*.
tione daemonum. I n tradiţia creştină, sunt menţionate două culegeri oraculare: Oracolele chaidaice şi Oracolele sybi​line. Oracolele chaidaice ne-au parvenit parţial şi sunt atribuite lui Justin Teurgul (sec. II d. Hr.) şi sunt menţionate de Măritiş* Victorinus şi Augustin. Din teologia acestor oracole s-au inspirat scriitori păgâni ca Proclus şi Jamblichus. In sec. XI, Mihail Psellos redactează un Comentariu la oracolele chaidaice. In esenţă, ele propun o teologie de inspi​raţie platoniciană, susţinând o antropolo​gie dualistă. Omul se putea salva cu aju​torul riturilor chaidaice. Al doilea grup de oracole, Oracolele sybiline, sunt de două feluri: de sorginte păgână şi de sorginte creştină. Cele păgâne se leagă
de numele unei sybile, personaj feminin care profeţea în stare de extaz, cuvintele ei  fiind  considerate oracole.  Se pre​supune că aceste oracole îşi au originea în Persia, de unde s-au răspândit în co​loniile greceşti din Asia Mică. Grecii au cunoscut   sybilinele   din   Marpessos, Erythraea, iar în sfera latină de la Cumes. Oracolele de aici au fost redactate de Virgiliu. Cel mai cunoscut oracol de aici este cel care prevestea venirea Mântui​torului lumii. Augustin 1-a tradus în la​tină. Oracolele sybiline de sorginte creş​tină au fost compuse în   sec. II, autorii fiind creştini orientali care au flcut uz în redactarea   lor  de   literatura   iudaică. Tradiţia sybilinica exista la evreii ele-nizaţi încă din sec. II î.d.Hr., care au pre​luat  ideea păgână a unei  Sybile sau Profeţesc şi se pare că au inclus în scrie​rile lor oracole aparţinând sybilei din Erythraea. Textele sybiline, care s-au păstrat, cuprind aproximativ 14 cărţi de poeme didactice în hexametri şi par a fi o compilaţie de materiale păgâne, iudaice şi creştine, cu caracter religios, politic şi istoric. Cărţile I, II şi V cuprind material iudaic cu interpolări creştine. Cărţile VI, VII şi VIII au conţinut creştin, în cartea a VUI-a  se  regăsesc  referiri   la  cultul creştin, ceea ce o face deosebit de impor​tantă  pentru   istoria  cultului  creştin. Cărţile IX şi X nu au fost găsite, iar XI-XVI au fost descoperite de Cardinalul A. Mai în î 817. Profeţiile sybiline au fost folosite de către creştini încă din sec. II. Lactanţiu* pune unele afirmaţii ale aces​tui oracol alături de profeţiile Vechiului Testament.  Ele au mai  fost citate de Atenagora*, Teofil*,  Tertullian*, Cle​ment* de Alexandria, Eusebiu* de Ce-zareea, Grigorie* de Nazianz, Augustin ş.a. în evul mediu, influenţa lor a fost destul de mare, ele având impact asupra unor personalităţi ca: Toma de Aquino,

Dante Aligheri sau Calderon, iar Raffael şi Michelangelo s-au inspirat din conţi​nutul lor.
CPG 1352; A. Bouche-Leclercq, Histoire de la divination dans l'antiquite, MV, Paris, 1878-1881; P. Amandry, La Mantique apollinienne a Delphes, Paris, 1950; H.W. Parkes, The Or ades ofZeus, Oxford, 1957; E. Des Places, Or ades chaldaîques. Avec un choix de commentaires anciens, Paris, 1971; J. Geffcken, Oracula Sybillina, GCS, 8, Leipzig, 1902; M.S. Terry, The Sybilline Oracles, ed. a 2-a, 1899; J. Geffcken, Komposition und Enstehungzeit der Oracula Sibillina, TU, 8, l, Leipzig, 1902; V, Nikiprowetzky, La troisieme Sibylle, Paris, 1970; Quasten, Patrology, l, p. 168-170, cu bibliografie; G. Sfameni Gasparro, Oracles, în DECA, II, p. 1811-1812; A. Hamman, Oracles Sibyllins, în DECA, II, p. 1812-1814, cu bibliografie.
Orientius
Orientius (sec. IV-V), episcop de Au​gusta Ausciorum (Auch, în Gasconia), în prima parte a sec. V. înainte de a fi devenit episcop, Orientius a abandonat plăcerile lumii şi, retrăgându-se la Bi-gorra în Vasconia, s-a dedicat unei vieţi austere. Datorită vieţii sale cu totul deosebite, este ales episcop de Auch, după decesul episcopului Ursianus sau Ursinianus. Ca episcop, se distinge şi prin atitudinea sa fermă faţă de erezia ariană, care prevala în dioceza sa, mai ales printre goţi. A slujit Biserica în cali​tate de episcop timp de 41 de ani. în ca​litate de episcop, va face oficiul de medi​ator între împăratul Theodoric al goţilor şi generalii romani Aetius şi Lictoris. Acest eveniment a avut loc în anul 439. îi este atribuit un poem, intitulat Com-monitorium,, nume dat de primul editor al poemului, în esenţă, este vorba de o omi​lie în versuri, în care autorul nu este pre-

ocupat de probleme teologice sau doc​trinare, existând doar o singură referinţă la credinţa în Sf. Treime, ci abordează probleme cu caracter moral, îndemnând la o viaţă de sfinţenie, pentru care se pri​meşte răsplată din partea lui Dumnezeu. Pe lângă acest poem, lui Orientius îi mai sunt atribuite şi alte compoziţii poetîce, a căror autentificate rămâne însă îndoiel​nică. Este vorba de De nativitate Do​mini; De epithetis Salvatoris; De Tri​nitate; Explanatio nominum Domini; Lăudat io şi două Orationes.
Migne, PL 61,977-1006; CPL 1465-1468; R. Ellis, Poetae christiani minores I, în CSEL 16, 1888, Viena, p. 191-261; L. Bellanger, Le poeme d'Orientius, Paris, 1903; Idem, Recherches sur saint Orence, eveque d'Auche, Auch, 1903; Idem, Etufle sur le poeme dfOrientius, Toulouse, 1902; R. Ellis, The Commonitorium of Orientius. A Lectufe, Oxford, 1903; H. A. Wilson, Orientius, ori. în Smith-Wace, IV, p. 96; Tixeront, Patrologie, p. 334; Quasten, Patrology, IV, p. 326-328, cu bibliografie; A. Di Berardino, Orientius, în DECA, II, p. 1827-1828; N. Delhey, Orientius, în LACL, p. 459-460, cu bibliografie.
Origen
Origen (c. 185- c. 254), cea mai de seamă personalitate a şcolii catehetice creştine din Alexandria. Origen este cunoscut ca unul dintre cei mai originali gânditori şi scriitori creştini, posesor al unor cu​noştinţe cu adevărat enciclopedice, teo​log, hermeneut al textelor sacre creştine. Datorită fascinaţiei exercitate de perso​nalitatea sa asupra unor scriitori şi isto​rici ai Bisericii (Eusebiu*, Grigorie* Tau​maturgul, Ieronim*), suntem în situaţia privilegiată de a avea informaţii destul de bogate, dar nu exhaustive, despre el. Origen s-a născut într-o familie creştină, probabil la Alexandria. Numele său, care
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înseamnă 'născut din Horus', sugerează originea sa egipteană. A fost educat nu numai în doctrina creştină, ci şi în cultura şi filosofia păgână. Tatăl său, Leonidas, a suferit moarte martirică, în timpul perse​cuţiei lui Septimiu Sever (202) şi, dacă mama sa nu i-ar fi ascuns hainele, proba​bil şi tânărul Origen ar fi împărtăşit aceeaşi soartă. După moartea tatălui său şi sechestrarea averii de către autorităţile păgâne, Origen devine singurul sprijin al familiei sale, ai celor şase fraţi şi al
a
mamei sale. întrucât şcoala catehetică de la Alexandria rămăsese fără conducător, Clement* fiind silit să părăsească oraşul în timpul persecuţiei, episcopul De-metriu îl numeşte pe Origen, care avea doar 18 ani, la conducerea şcolii. Se impune prin cultura şi viaţa ascetică deosebite, ceea ce îi atrage numele de Adamantius, adică 'Omul de oţel'. De la Eusebiu mai aflăm că, în anul 202 sau 203, luând ad litteram textul din Matei 19, 12, el se castrează, lucru pe care îl va regreta şi care îi va atrage ulterior multe critici şi mari necazuri. Sunt sesizate două etape în viaţa şi activitatea lui Ori​gen (Quasten). în prima etapă, îl întâlnim conducător al şcolii catehetice din Ale​xandria şi instructor, în această calitate, a dus greul învăţământului, predând majo​ritatea disciplinelor: dialectica, fizica, matematica, geometria, astronomia, filosofia greacă şi teologia speculativă. Problemele crescând o dată cu numărul studenţilor, el va ceda din sarcinile sale ucenicului său, Heraklas*, predând în continuare doar filosofia, teologia şi exe​geza Sfintei Scripturi. Paralel cu acti​vităţile întreprinse în cadrul şcolii cate​hetice, Origen aprofundează filosofia, gramatica şi retorica sub îndrumarea lui Ammoniu Sakkas. La şcoala acestuia, 1-a avut coleg pe filosoful Porfiriu, adversar înverşunat al creştinismului. De la

Profiriu aflăm că Origen i-a citit în acea vreme pe Platon, Numenios, Cronios, Apolofan, Moderatus, Nicomach, pe pitagorei, pe Chairemon stoicul şi pe Cornutus. Tot de la Ammoniu a învăţat şi interpretarea alegorică, pe care o va folosi din plin în lucrările sale exegetice. Acum îşi însuşeşte şi limba ebraică, în această primă etapă, activitatea sa la şcoala catehetică este întreruptă de câte​va călătorii, în jurul anului 212 merge la Roma, 'din dorinţa de a vedea cea mai veche Biserică a romanilor'. Călătoria a avut loc în timpul episcopatului lui Zefirin*. La Roma a avut ocazia să asculte una din predicile ţinute de cel mai mare teolog al vremii, Ipolit* Romanul. La sfârşitul anului 214 călătoreşte în Arabia, la cererea guvernatorului roman, doritor să fie instruit în doctrina creştină. De acolo, merge la Antiohia, la invitaţia mamei împăratului Alexandru Sever, Julia Mamaea, care a dorit să-1 asculte, în 216, când Caracalla invadează şi pradă Alexandria, Origen se retrage în Pa​lestina. Aici este invitat de către epis​copii de Ierusalim, Cezareea şi din alte localităţi palestiniene să predice în diverse biserici. Vestea că el, laic fiind, a predicat în biserică, 1-a supărat pe De-metriu, episcopul Alexandriei, care îl recheamă la Alexandria. Spre anul 231 Origen este obligat să facă o călătorie în Grecia, pentru a linişti Bisericile de acolo, tulburate de schisme şi erezii, în drumul său, el trece prin Palestina. De această dată, pentru a evita un alt posibil conflict privind faptul că Origen era invi​tat să predice în biserici, episcopii Alexandru de Ierusalim şi Teoctist de Cezareea îl hirotonesc preot. Faptul aces​ta îl supără şi mai mult pe episcopul Demetriu, care convoacă un sinod, ho​tărăşte excomunicarea lui Origen şi îl suspendă de la conducerea şcolii catehe-

tice. Urmează apoi un al doilea sinod, care îl cateriseşte. Motivul pentru toate aceste pedepse, nu era altul decât faptul că Origen se castrase, deşi Demetriu îl admirase la început pentru curajul lui şi ţinuse tainic acest lucru. Origen revine la Alexandria după moartea lui Demetriu (232). Succesorul acestuia, Heraklas, fostul ucenic şi colaborator al lui Origen, în loc să ridice excomunicarea, o repetă. Astfel, Origen se retrage în Palestina. Cu această retragere începe cea de a doua etapă în viaţa sa.
Trecând cu vederea excomunicarea şi caterisirea de către ierarhii de la Ale​xandria, episcopul de Cezareea îl con​vinge pe Origen să organizeze o nouă şcoală teologică în localitatea sa de scaun, pe care o va conduce timp de 20 de ani. Din cuvântul de rămas bun ţinut de Grigorie* Taumaturgul, aflăm că ea a fost organizată după tiparul celei din Alexandria, în anul 244 Origen merge din nou în Arabia, pentru a-1 convinge pe episcopul Beryllus* de Bostra să se le​pede de monarhianism. în timpul perse​cuţiei lui Decius (250), Origen suferă torturi şi închisoare. Scapă din închi​soare, însă nu se mai însănătoşeşte. Se stinge din viaţă la Tyr în anul 253/254. Origen a fost un scriitor deosebit de fer​til. Din nefericire, multe din scrierile sale s-au pierdut, iar cele care au supravieţuit sunt fragmentare sau păstrate în diverse traduceri, în special în latină. Unul din principalele motive ale acestei pierderi se datorează controverselor care au izbucnit, după moartea sa, pe marginea scrierilor şi a concepţiilor sale, cunoscute sub denumirea de 'controversele ori-geniste'. Prima dintre aceste controverse, dusă în plan literar şi fără angajarea autorităţilor eclesiastice, este cea con​dusă de Metodiu* din Philippi şi Petru* din Alexandria în jurul anului 300.

Origen  este apărat de Pamfiliu*  din Cezareea.  A  doua  controversă,  care izbucneşte după aproximativ 100 de ani, a fost condusă de Epifanie? din Salamis şi Teofil*, patriarhul Alexandriei, care pun în discuţia unui sinod, ţinut lângă Constantinopol, doctrina Iui Origen şi obţin condamnarea ei. La această con​damnare se adaugă şi cea a papei Anas​tasie, pronunţată într-o scrisoare pascală. Punctul culminant al controverselor ori-geniste este atins în vremea împăratului Justinian, care convoacă cel de al cinci​lea sinod ecumenic, la Constantinopol, în anul 543. în urma discuţiilor pe marginea, unor doctrine origeniste, sinodul pro​nunţă 15 anateme, condamnând diverse aspecte ale învăţăturii sale. De reţinut că nu Origen ca persoană este anatemizat, ci unele erori care s-au strecurat în scrierile sale. De altfel, suntem siguri că, dacă ar fi fost în viaţă, el însuşi şi-ar fî revizuit, fără nici o ezitare, orice păreri personale, dovedite că ar fi fost neconforme cu docn trina Bisericii, lată ce spune el în prefaţa principalei sale lucrări teologice: 'Numai acel lucru trebuie acceptat ca adevăr, care nu se deosebeşte în nici o privinţă de tradiţia bisericească şi apostolica' (De princ. Praef. 2). Dacă cei care i-au pus în discuţie devierile sale doctrinare ar fi avut în vedere această afirmaţie făcută de Origen, dezbaterile ţinute pe marginea acestora poate nu ar fi avut loc! Uriaşa sa operă s-a pierdut, fără îndoială în mare parte datorită controverselor care s-au iscat în legătură cu unele dintre învăţăturile sale. Au existat două liste ale operelor  sale,  ambele  pierdute,   una întocmită de Eusebiu şi alta de Pamfiliu, în  Apologia pentru  Origen,  şi  care cuprindeau, după spusele lui Ieronim, aproximativ 2000 de titluri de lucrări. Nici  aceste  liste  nu  au  supravieţuit. Epifanie vorbeşte despre 6000 de titluri
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de lucrări. (Este vorba de suluri şi nu de titluri de lucrări. Coman). Sunt cunoscute însă numai 800 de titluri, menţionate în scrisoarea lai Ieronim* către Paula (Epist. 33). Puţine sunt lucrările care s-au păstrat, iar dintre acestea majoritatea în traduceri latine făcute de Ieronim*, Rufin*. Ilarie* de Pictavium ş.a. O evaluare de ansamblu a operelor lui Origen reliefează faptul că el şi-a pus amprenta mai presus de toate asupra studiilor biblice.-Nu este de mică impor​tanţă faptul că el este considerat înteme​ietor al acestor studii (Quasten). Con​ştient de importanţa Sfintei Scripturi pentru teologie, Origen şi-a propus să realizeze un text critic al Vechiului Tes​tament. Astfel, el aranjează, pe şase co​loane, textul Vechiului Testament, şi anume, textul ebraic în caractere ebraice, textul ebraic în caractere greceşti, pentru a fixa pronunţia corectă, traducerile în greacă făcute de Aquila*, Symmah* şi Theodotion*. în ultima coloană, el pre​zintă textul Septuagintei* în relaţie cu originalul ebraic, arătând, prin interme​diul unor diverse semne şi simboluri, lip​surile şi adaosurile. Lipsurile au fost completate, folosindu-se de celelalte tra​duceri, în special a lui Theodotion. Această lucrare este cunoscută sub denu​mirea de Hexapla*. Mai apoi, el editează o Tetrapla, conţinând traducerile gre​ceşti, iar o parte din Vechiul Testament, cea referitoare la psalmi, este extinsă pe nouă coloane, formând Enneapla. Din această uriaşă lucrare s-au păstrat doar fragmente. Originalul nu a fost copiat niciodată, ci a rămas spre consultare în biblioteca din Cezareea. Coloana a cin-cea, cuprinzând Septuaginta, a fost copiată de mai multe ori. Hexapla a fost consultată de către Fer. Ieronim*. Există o versiune siriacă, aproape completă, din secolul al Vl-lea, făcută de Pavel*, epis-

cop de Telia, după cum ne informează Grigorie bar Hebraeus. Opera exegetică a lui Origen este impre​sionantă. Ieronim ne informează că el a scris o serie de scholii: la Ieşire, Levitic, Isaia, Psalmi 1-15, Ecclesiast, Evan​ghelia după loan, Apocalipsa lui loan, etc. La acestea se adaugă mai multe comentarii: la Facere, Ieşire, Levitic, Nu​meri, losua, Judecători, Psalmi, Cân​tarea Cântărilor etc. Se pare că el a comentat aproape tot Vechiul Testament, atrăgând atenţia asupra numărului căr​ţilor canonice cuprinse în această parte a Sfintei Scripturi. Din Noul Testament el a comentat: Evanghelia după Matei, Evanghelia după loan, Epistola către Romani. Preocupările apologetice au fost concentrate în Contra Celsum. Este vorba de respingerea lucrării lui Celsus, filosof şi om de litere din timpul lui Marcu Aureliu, intitulată Cuvânt ade​vărat. Cea mai importantă lucrare a lui Origen pentru teologia dogmatică este Despre Principii sau Despre lucrurile fundamentale sau importante, scrisă între anii 220-230. Este vorba de primul sis​tem de teologie creştin şi primul manual de dogmatică (Quasten). Se crede că această lucrare însumează cursurile ţinute în cadrul şcolii catehetice din Alexandria (Coman), consemnate de către elevi şi apoi revizuite de către autor. Filocalia, o antologie de texte din scrie​rile lui Origen, selectate şi editate de Sfinţii Vasile* cel Mare şi Grigorie* de Nazianz. Dialogurile sau Discuţiile lui Origen cu Heraclide şi episcopii împre​ună cu el Mai menţionăm tratatul Despre rugăciune, scrisoarea-tratat, îndemn la martiriu, la care se adaugă omiliile sale şi corespondenţa deosebit de bogată.
Dacă anumite aspecte ale învăţăturii lui Origen au fost contestate, în mare parte

doctrina propusă de el păstrează specifi​cul autentic al credinţei creştine. Dum​nezeu este duh, nenăscut, lumină, natură simplă, intelectuală, monadă, fără adaos şi fără scădere a naturii sale. Nefiind trup, El nu are nevoie de spaţiu material, nu are înfăţişare trupească. Cunoaşterea lui Dumnezeu nu este negativă, ci pozi​tivă, întrucât mintea omenească ne-
n.
putând să-L cunoască în Sine, II cunoaşte din lucrările Sale. întrucât este de ne​cuprins de mintea omenească. El a fost făcut cunoscut prin Logosul Său, care este Hristos 'chip care exprimă substanţa şi existenţa lui Dumnezeu'. Origen cu​noaşte termenul de treime (tpidc;) şi respinge interpretările modaliste referi​toare la Persoanele Sfintei Treimi. Cât priveşte subordinaţionismul de care a fost acuzat de către Ieronim*, este respins de Grigorie*Taumaturgul şi Sf. Atanasie*, precum şi de unii autori mo​derni. Pentru Origen, Fiul se naşte din Tatăl, nu prin divizare, ci printr-un act spiritual, întrucât la Dumnezeu totul este veşnic, actul de naştere al Fiului din Tatăl este veşnic. De aceea, nu a existat timp când Fiul nu a existat, în plus, El nu este Fiu prin adopţiune, relaţia Fiului cu Tatăl fiind una de substanţă. Pentru a exprima această idee, Origen concepe termenul de homoousios (6(j,ooi)mo<;), care va deveni noţiune de bază în controversele hristologice şi la sinodul I ecumenic de la Niceea (325). Tot el foloseşte, în legătură cu Hristos, denumirea de Dumnezeu-om (eedvOponoq) şi învaţă comunicarea atributelor, adică, communicatio idioma-tum. Duhul Sfânt este persoană treimică şi purcede veşnic din Tatăl prin Fiul. El se află din veşnicie în Sfânta Treime, împreună cu Fiul, El este intermediar între Tatăl şi făpturile create. Biserica este Cetatea lui Dumnezeu pe pământ', flinf&id pentru moment alături

de statul profan, pe care îl va supune treptat, prin puterea Logosului care lucrează în ea. Biserica nu este doar adunarea tuturor creştinilor sau a tuturor sfinţilor, ci şi trupul mistic ai lui Hristos. Logosul se sălăşluieşte în Biserică, care îi este trup, aşa cum sufletul se sălăş​luieşte în trup. Totodată, el susţine că fără Biserică nu există mântuire. Căci învăţătura şi legile aduse oamenilor de Hristos, dar mai ales sângele vărsat pen​tru mântuirea noastră, se găsesc numai în Biserică. De aceea, în afara Bisericii nu există credinţă, întâlnim la Origen trei taine: botezul, pocăinţa şi euharistia. Omul se naşte în păcat şi, în consecinţă, chiar şi noii născuţi trebuie botezaţi, aceasta fiind şi tradiţia apostolilor, trans​misă de către ei Bisericii. Toţi oamenii au fost întinaţi de tina păcatului originar, care trebuie spălată prin apă şi duh. Specifică lui Origen este învăţătura despre apocatastază (dTuoKOCTdcraaau;) sau restaurarea universală a tuturor lucrurilor la starea lor originară pur spi​rituală. Origen nu concepe un loc de pedeapsă veşnică şi susţine că păcătoşii vor fi mântuiţi, inclusiv demonii şi Sa​tana vor fi purificaţi prin Logos. După această ultimă purificare prin foc, va avea loc cea de a doua venire a lui Hristos şi învierea tuturor oamenilor în trupuri spirituale, nu materiale, iar Dum​nezeu va fi totul în toate. Această restau​rare finală nu va reprezenta sfârşitul lumii, ci trecerea la o nouă fază de exis​tenţă. De această doctrină se leagă învăţătura despre preexistenta sufletelor propusă de Origen (£)uasten). După el, această lume a fost precedată de o alta. Sufletele umane preexistente sunt acele suflete care au păcătuit şi s-au îndepărtat de Dumnezeu, fiind acum închise în trupuri materiale. Diversitatea oamenilor pe pământ depinde de gravitatea păca-
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telor săvârşite în lumea precedentă, la fel şi diversele daruri pe care aceştia le posedă.
Ca exeget, Origen consideră Sfânta Scriptură ca fiind în primul rând Cu​vântul lui Dumnezeu, care nu este închis în trecut, ci un cuvânt viu, ce vorbeşte omului de azi. Vechiul Testment este ilu​minat de Noul Testament, după cum cel Nou îşi dezvăluie profunzimile sub ilu​minarea celui Vechi. Legătura dintre aceste două Testamente se face prin intermediul alegoriei. Sfânta Scriptură are trei sensuri: istoric, mistic şi moral, corespunzătoare celor trei părţi ale omu​lui: trup, suflet şi spirit. Deşi apără inspi​raţia literală a Scripturii, el foloseşte ade​seori interpretarea simbolică sau ale​gorică pentru a evita dificultăţile întâlnite în cazul interpretării literale. Scopul suprem al vieţii creştine este realizarea asemănării cu Dumnezeu. Pentru a dobândi asemănarea cu Dum​nezeu, omul are nevoie de harul lui Dum​nezeu, dar şi de efortul propriu. Calea cea mai bună spre acest ţel, este urmarea Iui Hristos. Primul pas în procesul de realizare a asemănării cu Dumnezeu este cunoaşterea de sine, mai exact, să aflăm ce trebuie să facem şi ce trebuie să evităm, ce trebuie să îmbunătăţim sau să păzim. Cunoaşterea de sine trebuie să ne îndrume spre lupta împotriva păcatului, adică lupta împotriva patimilor şi a lu​mii, înţeleasă ca o cauză a păcatului. Ţin​ta acestei lupte este eliberarea de patimi sau dobândirea stării de apatheia, de nepătimire, distrugerea totală a patimilor. Cel ce îi urmează Jui Hristos trebuie să abandoneze bunurile lumeşti, relaţiile cu rudele şi să renunţe la ambiţiile lumeşti. Detaşarea de lume poate fi realizată prin exerciţiul vieţii ascetice, prin priveghere, post şi studiul continuu, zi şi noapte, al Sfintei Scripturi care ne ajută să ne con-

centrăm asupra lucrurilor divine. Urcuşul mistic începe cu părăsirea lumii, a răutăţilor şi confuziei prezente în lume. Acest lucru se realizează în momentul în care omul îşi dă seama că este trecător pe pământ. Urmează apoi lupta împotriva diavolului şi a demonilor şi a ispitelor lor, în vederea dobândirii de virtuţi. Orice progres realizat este primejduit de ispite şi încercări nespuse, însoţite de suferinţe sufleteşti. Origen consideră ispitele şi în​cercările necesare pentru întărirea spiri​tului. Cu cât acestea se înmulţesc, cu atâta dorul după cele cereşti şi după Hristos pătrunde în suflet, dându-i posi​bilitatea să depăşească orice ispite. Ba mai mult, sufletul dobândeşte darul ve​derii prin iluminări în timpul rugăciunii şi al citirii Scripturii, care dezvăluie tai​nele dumnezeieşti. Astfel de daruri dum​nezeieşti se înmulţesc pe măsura urcu​şului spiritului, până când acesta ajunge pe Muntele Taborului. Origen atrage atenţia că nu trebuie să se zăbovească asupra unor astfel de daruri cu dulceaţa lor, deoarece ele pot fi uneori uneltiri ale diavolului, necesar fiind pasul următor spre unirea mistică cu Logosul, cunoaş​terea adevărată prin participarea sufletu​lui purificat la înţelepciunea Cuvântului sau a Logosului, cărarea autentică spre îndumnezeire şi unire cu Hristos. Această unire mistică, Origen o consideră fie ca o naştere a lui Hristos în suflet, fie ca nuntă mistică. Mistica lui Origen include în ţesătura ei mistica Crucii şi a Răstignirii, căci misticul trebuie să-I urmeze lui Hristos, în patimile şi în răstignirea Sa. Adevăratul ucenic al lui Hristos este martirul. Cel care nu are ocazia de.a deveni martir cu adevărat şi doreşte să fie ucenic al lui Hristos, trebuie să se anga​jeze pe drumul morţii faţă de lume prin mortificare şi renunţare. Ţinta martirului şi a ascetului nu este alta decât desă-

vârşirea în Hristos. întrucât multe din postulatele mistice stipulate de către Origen au fost preluate de scriitorii asceţi şi marii trăitori monahi, el poate fi con​siderat şi unul din precursorii monahis-
f\
mului creştin. In ceea ce priveşte vi​ziunea mistică propusă de Origen, stilul viu şi descrierea intimă a urcuşului şi unirii mistice cu Hristos ne fac să credem că el vorbeşte din trăire proprie. Origen rămâne unul din cei mai de seamă teologi şi gânditori creştini, opera sa plasându-1 prioritar în cadrul istoriei gândirii creştine, ca întemeietor de sis​tem doctrinar. O seamă de aspecte doc​trinare, definitivate mai târziu în cadrul unor sinoade ecumenice sau locale, au fost exprimate şi conturate de el termino​logic. Este suficient să reţinem ca în hris-tologie el a lăsat termeni ca: vnocrtacrig, ovcria, QeâvTrjponog. Opera lui Origen trebuie văzută mereu, aşa cum a dorit el, ca o strădanie de explicare raţională a ele​mentelor doctrinare creştine, de punere în lumină a adevărului legat de acestea, prin demonstrare clară şi de nezdrunci​nat, rânduind...o lucrare organică baza​tă pe comparaţii şi afirmaţii, fie aşa cum le vom fi aflat în Sfintele Scripturi, fie după cum le vom fi găsit prin deducţii logice şi consecvente ale problemelor (Despre principii, Prefaţă, 9).
Migne, PG 11-17; Die grîechischen christlichen Schrifftsteller der ersten drei Jahrhunderten (abr. G.C.S.), editate de P. Koetschau, E. Klostermann, E. Preuschen, W. A. Baehrens şi M. Rauer, 13 voi.; Sources Chretiennes (abr. SCh.), numerele: 7, 16, 29, 37, 71, 232, 162, 87, 120, 157, 222, 132, 136, 147, 150, 227, 67, 148, 226, 189, 190; B. de Montfaucon, Hexaplorum Origenis quae supersunt, Paris, 1713, 2 voi. - Migne, PG 15-16; F. Field, Origenis Hexaplorum quae supersunt, 2 voi., Oxford, 1867-1875; J. A. Robinson, The Philocalia of Origen,

Cam bridge, 1893; trad. în română: T. Bodogae, N. Neaga, Z. Laţcu şi C. Galeriu în P.S.B. voi. 6, 7, 8, 9; E.R. Redepenning, Origenes. Eine Darstellung seines Lebens und seiner Lehre, 2 voi., Bonn, 1841/46; E. de Faye, Origene, sa vie, son oeuvre, sa pen-see, 3 voi., Paris, 1923/28; G. Bardy, Jntroduction au systeme d'Origene, Paris, 1932; G.L. Prestige, Fathers and Heretics, London, 1948, p. 43-66; J. Danielou, Origene, Paris, 1948; C. Bigg, The Christian Platou ists of Alexandria, ediţia 2-a, Oxford, 1913; O. Musceleanu, Origen, viaţa şi doc​trina lui, Teză de licenţă, Bucureşti, 1896; H. Crouzel, Theologie de l'image de Dieu chez Origene, Paris, 1956; Idem, Origene et la connaissance mystique, Bruges, 1961; Idem, Origene et la philosophie, Paris, 1962; Idem, Bibliographie critique d'Origene, Steen-bruges, 1971 (bibliografia până în 1971); L. Perrone, Zur heutigen Lage de Origenes-Forschung in Italien, în Origeniana Septirfla. Origenes in den Auseinandersetzungen des 4. Jahrhunderts, hrsg. von W.A. Bienert und U. Kiihneweg, Biblioteca Ephemeridum Theo-logicarum Lovaniensium 137, Leuven, 1999, p. XXI-XXV; Der formale Aspekt der ori-genistischen Argumentation in den Ausei​nandersetzungen des 4. Jahrhunderts, p. 119-134; T, Heither, C. Reemts, Das Liedsingen lernen, Trier, 1998; C. Markschies, Am-brosius und Origenes. Bemerkungen zur exegetischen Hermeneutik zweier Kirchen-vâter, în Colloquium Origenianum Sep-timum, ed. de W.A. Bienert, Leuven Peeters,
1999, p. 539-564; A. van den Hoek, Philo
and Origen:  A  Descriptive Catalogue of
Their Relationship, în Studia Philonica 12,
2000, p. 44-121;  idem, Origen's Role in
Fornmlating later Christological Language:
the case of âvaK'paai, în W.A. Bienert-U.
Kuhneweg    (Ed.),    Origeniana    septima.
Origenes in den Auseinandersetzungen des 4.
Jahrhimderts, Peeters, Leuven, 1999, p. 39-
50;   Tixeront,   Patrologie,    p.    114-125;
Altaner-Stuiber,   1980,   p,   197-209;   I.G.
Coman, Patrologie, 1956, p. 96-104; Idem,
II, 292-378; Quasten, Patrology, II, p. 37-
101, cu bibliografie bogată; B. F. Westcott,
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Origenes, art. în Smith-Wace, IV, p. 96-142; F. L. Cross, Origen, art. în ODCC, p. 1008-1010; H. Crouzel, Origene, în DEC A, II, p. 1828-1837; H.J. Vogt, Origenes, în LACL, p. 460-468, cu bibliografie; Adele Monaci Castagno (ed.), Origene Dizionario. La cul​tura, îl pensiero, le opere, Cittâ M ou va, Roma, 2000.
Orosiu, Paulus
Orosius, Paulus istoric latin. Data naş​terii sale este necunoscută, fiind plasată cu aproximaţie între anii 375-380. Locul naşterii sale a fost cu certitudine Braga. Prenumele de 'Paulus' este incert. Este martor al intrării în Spania, în 409, a alanilor şi vandalilor, din a căror mână a scăpat ca prin urechile acului. Dincolo de invazia barbarilor, Spania creştină era pusă în pericol şi mai mare de erezia prisciliană, la care se adaugă influenţa lucrării lui Origen, Ilepi ctpxtov, adusă în Spania de Avitus* de Braga, în tradu​cerea lui Ieronim care, deşi combate erezia prisciliană, avea propriile erori. Datorită dificultăţilor cauzate de invada​tori, Orosiu se retrage în Africa, în 414 el îi înmânează lui Augustin* o lucrare în care prezenta ereziile şi erorile doctrinare din regiunea sa: Ad Aurelium Augus-tinum Commonitorium de errore Pris-cillianistarum et Origenistarum. Acestei lucrări Augustin îi răspunde prin tratatul: Ad Orosium contra Priscillianistarwn et Origenistas liber unus. Se pare că Orosiu este trimis de Augustin la Betleem, unde se afla Ieronim*, pentru consultaţii pri​vind originea sufletului, în timpul şederii sale ta Betleem., Orosiu participă la sino​dul din Ierusalim, din 28 iulie 415, care a luat în dezbatere problema disputei din​tre episcopul loan de Ierusalim şi Pelagiu*. Disputa a fost foarte agitată, cuvinte aspre fiind schimbate în decursul
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controversei, fără a se ajunge la un rezul​tat concret. Orosiu informează pe cei prezenţi la sinod în legătură cu atitudinea Bisericii din Africa faţă de Caelestius* şi Pelagiu, care fuseseră condamnaţi la sinodul din Cartagina din 412. Se pare că Orosiu nu a participat la sinodul de la Diospolis din acelaşi an, care 1-a achitat pe Pelagiu. Neputând să revină în Spania datorită situaţiei incerte cauzată de invazia barbarilor, Orosiu se întoarce la Hippo, în Africa, în 416. Aici redactează două lucrări Liber apologeticus contra pelagianos şi Historiae adversus pa-ganos, aceasta din urmă la cererea lui Augustin, care scrisese deja De Civitate Dei. Scopul lucrării lui Orosiu a fost de a confirma prin date şi fapte istorice doc​trina susţinută de Augustin în lucrarea deja menţionată. El îşi scrie istoria, care cuprinde evenimentele de la facerea lumii şi până în anul 416, în mai puţin de un an de zile. La redactarea lucrării citează nu numai din Vechiul şi Noul Testament, ci şi din alţi istorici şi scriitori creştini şi necreştini: losif Flaviu, Ter-tullian*, Hegesip*, Eusebiu*, Tacit, Sue-toniu, Sallust, Caesar, Cicero şi bineînţe​les Tit Liviu, din care s-a inspirat din abundenţă, întrucât nu cunoştea limba greacă, pentru istoria răsăriteană şi greacă îi foloseşte pe Sf. Justin* Martirul şi Filosoful, Trogus Pompeius şi Quintus Curtius, iar pentru probleme romane, pe Eutropiu, Florus şi Valerius Paterculus. Mai reţinem că, în capitolul al doilea al primei cărţi, Orosiu prezintă o geografie universală care este aproape identică cu lucrarea cunoscută sub numele de Cosmografia lui Aethicus Histricus*, despre care regretatul patrolog şi mitro​polit Nestor Vornicescu credea că este din Istria, Dobrogea. Informaţiile de va​loare pentru istorie sunt cele care încep cu anul 378. Datorită conţinutului ei,
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acurateţii doctrinare şi nu mai puţin stilu​lui plăcut şi cursiv, Istoria lui Orosiu a fost folosită în evul mediu ca manual standard, fiind citată şi de alţi istorici medievali, printre care Beda* Vene​rabilul.
Migne, PL 31, 663-1174; 1174-1211; 1211-1216; C. Zagenmeister, CSEL V, Viena, 1882; G. Schepss, CSEL 18, 1889, p. 149-157; J. A. Davids, De Orosio et sancto Augustino Priscillianistarwn adversariis commentario historica et philologica, Rotterdam, 1930; S. Prieto, Paolo Orosio e o Liber Apologeticus, Braga, 1951; J. Sven-nung, Orosiana, Uppsala, 1922; G. Fink, Recherches bibliographiques sur Paul Orose, RevArchivBibIMus 58, 1952, p. 271-322, cu bibliografie până în 1952; H. W. Goetz, Die Geschichtstheologie des Orosius, Darmstadt, 1980; F. H. B. Danieli, Orosius, Paulus, art. în Smith-Wace, IV, p. 157-159; Bardenhever, IV, p. 529-533; Cayre, I, p. 546-548, 592-593; Tixeront, Patrologie, p. 323-324; Altaner-Stuiber, 1980, p. 231-232; Cross, Orosius, art. în ODCC, p. 1012; Quasten, Patrology, IV, p. 494-498, cu biblio​grafie; F. Paschoud, Orose, în DECA, II, p. 1841-1843; U. Hamm, M. Meier, Orosius, în LACL, p. 468-469, cu bibliografie.
Orsiesi
Orsiesi (m. 380), succesoral lui Petronius la conducerea mănăstirilor chinoviale întemeiate de Pahomie*. Orsiesi a fost coleg cu Pahomie* şi Teodor*, conducă​tori spirituali ai monahismului egiptean din sec. al IV-lea. în anul 350, în urma tensiunilor cauzate de nemulţumirile privind observarea strictă a regulelor monahale, Orsiesi îl ia pe Teodor ca aju​tor. Acesta îi va fi de mare folos în munca de educare a monahilor, până în 368, când se stinge din viaţă. Ghenadie* ne informează că Orsiesi a fost un exce​lent cunoscător al Sf. Scripturi, lucru
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atestat şi de modul în care face uz de textul scripturistic în scrierea sa intitulată Doctrina de instituto monachorum, scrisă probabil în limba coptă. Ieronim* anexează această lucrare la traducerea în latină a Regulei lui Pahomie. Acest docu​ment facilitează o mai buna înţelegere a spiritului creaţiei pahomiene decât o pu​tem avea din lectura Regulei lui Pahomie (Quasten). Partea finală a Doctrinei despre aşezământul monahilor a fost redactată înainte de moarte, ceea ce îl face pe Ghenadie să vadă în acest docu​ment un adevărat testament al lui Orsiesi.
A
întrucât Ghenadie nu menţionează Cartea despre cele şase cugetări ale sfinţilor (Libellus de sex cogitationibus sanctorum), pusă tot sub numele lui Orsiesi, se crede că nu el ar fi autorul acestui tratat. Ideile exprimate în acest document fac parte din spiritualitatea generală monahală, fără a aduce un sur​plus de noutate, în afara conciziunii expresiei şi a duhului specific universu​lui monahal.
Migne, PG 40, 869-895; PL 103, 453-476; P. B. Albers, S. Pachomii abbatis Tabennensis Regulae monasticae. Accedit S. Orsiesii eius-dem Pachomii discipuli Doctrina de institu-tione monachorum, FP, 16, Bonn, 1923, 91-125; L. T. Lefort, Oeuvres de Saint Pacome et de şes disciples, CSCO, 159, Louvain, 1956; I. G. Coman, III, p. 385-394; Cross, Orsisius, art. în ODCC, p. 1012; Quasten, Patrology, III, p. 159-160; Altaner-Stuiber, 1980, 263 şi urm.
Osie sau Osiu de Cordova
Osie (257-357), episcop de Cordova, personalitate ilustră, unanim recunoscută atât de scriitorii creştini din Răsărit, cât şi de cei din Apus. Data naşterii sale nu este cunoscută cu certitudine, fiind plasată ipotetic în anul 257. Scriitorii creştini
OSIE
primari cred că el era originar din Spania, în timp ce istoricii din sec. al XlX-lea susţin, pe temeiul informaţiei date de Zosim (II, 29), că el a fost episcopul egiptean din Spania pe care împăratul Constantin îl cunoaşte, prin intermediul doamnelor de la curtea sa, şi cate i-a furnizat acestuia remediul împotriva
A
tuturor păcatelor. In perioada persecuţiei lui Diocleţian era deja episcop, fiind unul din mărturisitorii credinţei creştine. Apropiat al împăratului Constantin, îl ajută pe acesta să atingă, chiar dacă numai temporar, o reconciliere în proble​ma ariană, personal jucând un rol deo​sebit de important în timpul Sinodului I ecumenic de la Niceea (324). în 326 refuză să accepte condamnarea lui Atanasie*, cerută de Constanţiu, care îi sprijinea pe arienii moderaţi. Atanasie ne informează că, pe când Osie se apropia de vârsta de 100 de ani, împăratul Con​stanţiu îl cheamă din Spania la Sirmium, unde îl reţine, forţându-l să iscălească formula adoptată la cel de al doilea sinod de la Sirmium (357). Acesta iscăleşte formula de compromis şi este lăsat să se întoarcă în Spania, unde moare în acelaşi an. Prin acceptarea formulei de la Sir​mium, Osie stârneşte o serie de reacţii violente din partea antiarienilor din Apus: Ilarie*, Phoebadius* şi a luciferie-nilor din Spania.
Deşi a fost un abil teolog, Osie nu a lăsat o operă scrisă vastă. Cele două lucrări, De intepretationem vestium sacerdota-lium şi De laude virginitatis, menţionate de Isidor* din Sevilla, s-au pierdut. Au supravieţuit câteva canoane bisericeşti, aprobate de Sinodul de Ia Sardica din 343, şi două scrisori. Prima scrisoare a fost adresată episcopului Juliu de la Roma, împreună cu Protogenes din Sardica, informându-l pe acesta de unele hotărâri luate la Sardica. Cea de a doua
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scrisoare este mult mai importantă. Este adresată numai de Osie împăratului Constanţiu în anul 356, propunându-i acestuia să se abţină de la orice amestec în problemele Bisericii, cum era cazul controversei ariene. Este pentru prima dată când un prelat al Bisericii susţine separarea celor două puteri, în perioada în care exista, începând cu împăratul Constantin, o colaborare între imperiu şi Biserică, întrucât în această privinţă Osie marchează un nou punct de orientare în atitudinea Bisericii faţă de stat, scri​soarea sa rămâne un document important pentru istoria Bisericii (Quasten).
Migne, PL 8, 557-564; 632-648; 56, 839-848; A. Feder, CSEL 69, 1916, 103-126, 181-184; C. H. Turner, Ecclesiae Occi-dentalis monumenîa uirus antiquissima, î, II, 3, Oxford, 1930, 452-544, 644-653; V.C. de Clercq, Ossius ofCordoba. A Contribution to the History of the Constantinian Period, Washington, 1954; T.D.C. Morse, Hosius, art. în Smith-Wace, III, p. 162-174; Bar-denhewer, III, 393-395; Altaner-Stuiber, 1980,366, cu bibliografie; Cross, Hosius, art. în ODCC, p. 668; Quasten, Patrology, IV, p. 6-62, cu bibliografie; M. Simonetti, Ossius, în DECA, II, p. 1845-1846; T. B6hm, Ossius von Cordoba, în LACL, p. 469-470, cu bibliografie.
Oxyrhynchus Papyri
Oxyrhynchus Papyri. Colecţie care cuprinde câteva mii de fragmente de texte scrise pe papirus, descoperite la Oxyrynchus, capitală provincială (în coptică: Pemdije), la aproximativ 200 de km la sud de Cairo, în anul 380, Oxy​rhynchus funcţiona ca dioceză, având sub jurisdicţie cel puţin 10 biserici, în perioada dominaţiei bizantine, cetatea a fost un important centru comercial şi capitală a provinciei Arcadia. Sub stă​pânirea musulmană intră în declin, în
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prezent fiind în ruine. La sfârşitul sec. al XlX-lea, în urma săpăturilor efectuate aici, au fost descoperite importante mo​numente arheologice, între care o serie de fragmente ale unor manuscrise păgâne şi creştine, datând din sec. I î. Hr. şi sec. VII d. Hr, printre care  'Cuvintele lui Iisus\ fragmente din Vechiul şi din Noul Testament şi din diverse scrieri apocrife o scrisoare a Iui Petru, episcop martir de Alexandria (m. 311), texte patristice, un calendar bisericesc pentru anul 535-536, precum şi un manuscris cu note muzi​cale, considerat a f] cel mai vechi model de muzică bisericească. Alături de aces-



tea, s-au găsit şi documente privind di-verse tranzacţii comerciale, diplomatice
ClC.
B.P. Grenfell, A.S. Hunt şa. (editori), The Oxyrhynchus    Papyri,    voi.    I-XX London   1898-1971; B.P. 

PACATUS

PACIAN




PACIAN

PAHOMIE
Pacatus
întrucât nu se ştie cu exactitate cine a fost, Pacatus este identificat cu Latinus Drepanius Pacatus, profesor de retorică din Galia din sec. IV/V, sau cu apologe​tul şi autorul tratatului Contra Por-phyrium. Alţii susţin că a fost unul din prietenii apropiaţi ai lui Paulin de Nola. Despre el vorbeşte prezbiterul Uranius de Nola, la rândul lui ucenic al lui Paulin, în Epistola de obitit Paulini ad Pacatum. Lui Drepanius îi este atribuit un panegi​ric dedicat lui Teodosie cel Mare, pro​nunţat în faţa Senatului la l septembrie 391. Panegiricul conţine date preţioase despre viata împăratului Teodosie.
P.X. Funk, F. Diecamp, Pacati (Ps. -Polycarpi Smyrnensis) Contra Porphyrium, Patres Apostolici, 2, Tiibingen, 1913, p. 397-400; Migne, PL, XIII, 472, 478 şi urm.; G.T. Stokes, Pacatus, Latinus Drepanius, în Smith-Wace, IV, p. 170; J.B. Pitra, Spici-legium Solesmense, l, 1852, LVII-LLIX, 281-282; J. F. Matthews, Gali ic Supporters of Theodosius, Latomus, 30, 1971, p. 1073-1099; L. Dattrino, Pacatus, în DECA, II, p. 1849; C. Kasper, Pacatus, în LACL, p. 471.
Paciau
Pacian (sec. IV), episcop de Barcelona, de origine din Spania. Ieronim* ne in​formează că Pacian a fost vestit pentru viaţa lui sfântă, pentru elocvenţa sa deo​sebită şi pentru că a scris diverse lucrări

concise. A decedat la o vârstă înaintată, în timpul împăratului Teodosie şi înainte de 392, când Ieronim a scris De viris illustribus, care a fost dedicată lui Fla-vius Dexter, prefect pretor ian sub Ho-noriu, şi fiul lui Pacian. Pe lângă cele trei scrisori ale sale, a mai supravieţuit şi un scurt tratat, Paraenesis ad Poenitentiam. Pacian este cunoscut pentru un pasaj epi-gramatic din una din scrisorile sale: Christianus mihi nomen est, catholicus vero cognomen (Ep. l, 4). Ieronim ne spune că Pacian a scris şi un scurt tratat Contra Novatianos şi un altul, care s-a pierdut, intitulat Cervus sau Cervulus, scris cu scopul de a-i descuraja pe creş​tini să mai participe Ia sărbătorile păgâne de anul nou. O importanţă deosebită are cea de a treia scrisoare, care este în rea​litate un tratat scurt împotriva novaţie-nilor. Predica lui baptismală, intitulată De baptismo, este adresată catehumeni-lor. El expune în această cuvântare efec​tele păcatului original într-un mod deo​sebit de clar şi suprinzător pentru un scri​itor care a scris asupra acestei teme îna​inte de Augustin*. Interesantă de urmărit este şi învăţătura sa despre penitenţă, elaborată pe temeiul Sf. Scripturi şi al Sf. Tradiţii. Sesizăm influenţe puternice asu​pra gândirii sale din partea lui Ciprian* şi a lui Terţullian*. Pentru el, Biserica de​ţine puterea de la Dumnezeu de a ierta toate păcatele săvârşite după botez. In scrisoarea lui către Sempronian găsim vestita propoziţie: 'Numele meu este Creştin, iar prenumele Catolic' (n.n. uni​versal), propoziţie interpretată de teolo​gii catolici ca fiind o afirmare a unităţii credinţei catolice sub sceptrul papal. In realitate însă, el afirmă că este creştin universal, cu alte cuvinte, că aparţine Bi​sericii creştine de pretutindeni, credinţa lui creştină fiind aceeaşi cu a creştinilor din întreaga lume. A include în această




afirmaţie ideea 'supunerii faţă de un cap suprem' (S.J. McKenna), ni se pare for​ţată, mai ales că la acea vreme conştiinţa unei Biserici de Apus sau Catolică şi a unei Biserici de Răsărit sau Ortodoxă nu exista, iar episcopul Romei nu era con​siderat cap al întregii Biserici creştine. Lui Pacianus i-au mai fost atribuite încă două scrieri, dar care nu îi aparţin. Este vorba de: Ad lustinum Mcmichaeum şi De similitudine carnis peccati.
Migne, PL 12, 1051-1094; L. Rubio, Fernândez, Sân Paciano Obras, Barcelona, 1958; A. GrUber, Studien iu Pacianus von Barcelona, Miinchen, î 901; R. Kauer, Studien zu Pacianus, Viena, 1902; F. Danieli, Pacianus, art. în Smith-Wace, IV, p. 171; Cross, Pacian, art. în ODCC, p. 1021; Bardenhewer, III, p. 401-403; Altaner-Stuiber, 1980, p. 369 şi urm., cu bibliografie; E. Amman, în DTC, 9, pt.2, 1932, col. 1718-1721; S.J. McKenna, Pacian of Barcelona, St., în NCE, 10, p. 854; Quasten, Patrology, IV, p. 135-138 cu bibliografie; M. Simonetti, Pacien, în DECA, II, p. 1850; E. Reichert, Pacianus, în LACL, p.472, cu bibliografie.
Pafnutie
Pafnutie, anahoret din deşertul Skete din Egipt, care a trăit în sec. IV, numit Bu-balus sau Kephalas. Când a fost vizitat de loan* Cassian, Pafnutie avea venerabila vârstă de 90 de ani şi era încă în putere. Se spune despre el că obişnuia să-şi pă​răsească chilia doar sâmbăta şi duminica pentru a participa la Sf. Liturghie şi a-şi aduce proviziile săptămânale de apă. îi este atribuită Viaţa Sf. Onufrie.
Apophtegmata Patrum, Migne, PG 65, 377-380; Vita Onuphrii, E.A. Budge (ed.), Louvain, 1914, p. 205-224, 455-473; J. Gammack, Paphnutius (5), în Smith-Wace, IV, p. 184-185; J. Gribomont, Paphnuce, în DECA, II, p. 1898; M. Skeb OSB, phnutius, în LACL, p. 476.

Pahomie
Pahomie (c. 290-346), întemeietorul monahismului cenobitic. S-a născut la Esneh în Egiptul de Sus, din părinţi necreştini. Se încreştinează la vârsta de 20 de ani devenind ucenicul anahoretului Polemon (Palamon). Trăieşte ca anahoret până în jurul anului 320, când pune temeliile primei comunităţi monahale cenobitice la Tabennisi lângă Dandera în Thebaida, pe malul drept al Nilului. La acestea se mai adaugă alte opt aşezămin​te de acest gen pentru bărbaţi şi doua pentru femei. Pahomie nu este numai în​temeietor ci şi stareţ sau general sau con​ducător al acestor aşezăminte. Impor​tanţa lui Pahomie nu rezidă doar în faptul că a întemeiat astfel de centre monahale, ci mai ales pentru că a izbutit să zidească comunităţi monahale reale, concluse după reguli stricte de comuniune umană şi spirituală, realizând în acest fel o uni​formitate de trăire, în care dominau y ir-
*    •''
tuţile ascultării, sărăciei şi smereniei. Totodată, el este întâiul conducătpr mo​nahal care a conceput o regulă monahală ale cărei principii s-au răspândit în în​treaga lume creştină, dând tărie şi vi​goare vieţii monahale de-a lungulveacu-rilor până în zilele noastre. Pahomie adoarme în Domnul în anul 346. Ghenadie* de Marsilia reţine sub numele lui Pahomie următoarele lucrări: Regula pentru monahi şi monahii, scrisă în limba coptă şi tradusă în greacă şi latină. Traducerea greacă s-a pierdut, aşa nu​mitele Extrase greceşti fiind o adaptare a textului la un mediu din afara celui egiptean. Traducerea în latină, efectuată de Ieronim*, a fost făcută după cea grea​că în anul 404, pe când se afla la Bet-leem. în prezent există două redactări sau versiuni: recensio longior şi recensio breviar. Deşi s-a crezut că redactarea prescurtată este cea autentică, descope-
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rirea unor fragmente copte în  1919, a dovedit că redactarea lungă păstrează textul original. Regula a influenţat, în Răsărit, Rânduielile Sf. Vasiie* cel Mare, iar în Occident, Regula Orientalis   sau Regula Vigilii, scrisă în Galia în jurul anului 420 şi care e înrudită întrucâtva cu aşezămintele chinoviale ale  lui  loan* Cassian. Regula i-a mai influenţat şi pe Cezar* de Arelate şi mai ales pe Bene-dict*. Paladie* susţine că Regula lui Pa​homie a fost dictată de către un înger, care 1-a îndemnat pe acesta să treacă de la modul de viată anahoretic la cel ceno-bitic sau chinovial. în esenţă, Regula lui Pahomie se referă la modul de organizare a vieţii monahale, concentrându-se asu​pra îndeletnicirilor zilnice, care aveau în vedere, pe lângă rugăciunea în comun de dimineaţă şi de seara, obligaţii pe care fiecare monah trebuia să le îndepli​nească, în funcţie de capacităţile safe fi​zice şi de cele intelectuale. Fiecare mo​nah trebuia să ştie să citească, de aceea erau organizate cursuri speciale de ins​truire a novicilor. Importanţa Regulei re​zidă însă în accentul pe care îl pune asu​pra vieţuirii în comun (Koivog J3iog sau vita communis) ca temei spiritual al mo​nahismului. De la Pahomie a rămas şi un număr de 11 scrisori adresate unor stareţi şi fraţi din mănăstirile din subordinea sa. Două dintre aceste scrisori, adresate stareţilor Corneliu şi Syrus, sunt scrise într-un cod încă nedescifrat. Că Pahomie a jucat un rol deosebit de mare în istoria monahismului, o dovedesc şi numărul mare de vieţi ale sale, scrise în greacă, latină, arabă, siriacă şi în copta sahidică şi bohairică. Cea mai interesantă dintre aceste vieţi este cea redactată în limba greacă (Quasten), deşi unii opinează că vieţile în coptă, par a fi cele mai impor​tante (Lefort).

Migne, PL 23, 65-106; T. H. Lefort, Oeuvres de S. Pachome et de şes disciples, în C SCO, Scriptores coptici, XXIII, 1956, p. 1-36; vers. etiop.: A. Dillmann, Chrestomathia Aethio-pica, Leipzig, 1866, p. 57-69; în coptă: E. A. W. Budge, Coptic Apocrypha in the Dialect ofthe Upper Egypt, London, 1913, 146-176; G. H. Schodde, The Rules of Pachomius, translated from the Ethiopic, în Presbyterian Review 6, 1885, 678-689; W. K. L. Clarke, The Lausiac History of Palladius, SPCK, London, 1918, 112-115; A. Boon, Pacho-mlana latina, Louvain, 1932; L.Th. Lefort, Leş vies coptes de s. Pachome, Louvain, 1943; Paladie, Istoria lausiacă (Lavsaicon), trad. de D. Stâniloae, Editura Institutului Biblic şi de Misiune al Bisericii Ortodoxe Române, Bucureşti, 1993, p. 68-71; F. Halkin, S. Pachomii Vitae Graecae, Subsidia hagio-graphica, 19, Bruxelles, 1932; L.T. Lefort, Sancti  Pachomii   Vita  bohaitice  scripta, CSCO, 89, Louvain, 1925, retip. 1953; W. E. Crum, Theological Textsfrom Coptic Papyri edited \vith an Appendix upon the Arabic and Coptic Versions of the Life of Pachomius, Anecdota Oxoniensia. Semitic Series,  12, Oxford, 1913; A.J. Festugiere, Leş moines d'Orient, voi. 4, Paris, 1964; Ierod. Prof. loasaf Popa, Mijloace morale de îmbună​tăţire a vieţii creştine după Sfinţii Vasiie cel Mare, Pahomie şi loan Cassian, teză de doc​torat, Bucureşti, 1994; H. Quecke, Die Briefe Pachoms,  Regensburg,   1975; Cross, Pa​chomius, art. în ODCC, p. 1021; I. G. Co-man, III, p. 369-385; Altaner-Stuiber, 1980, p. 262 şi urm.; Quasten, Patrology, III, p. 154-159  cu  bibliografie;  J.  Gribomont, Pachome, în DEC A, II, p. 1849-1850; M. Skeb OSB, Pachomius, în LACL, p. 471, cu bibliografie.
Pahomie
Pahomie, călugăr grec, probabil din sec. VIII. Lui Pahomie monahul îi sunt atri​buite trei lucrări, cuprinse în Migne: nepi tfî<; £K t6)v Geicov Ypa<pd>v oxpeXeiou; (De Divinarum scripturarum

utilitate); nepl KaptaviTcov
(De Cartanitis haereticis) şi npoteoopta
eiţ   Tfţv   ypannaTiKTiv   (Prologus  in
grammaticam).
Migne,  PG 98,   1333-1363; J. Gammack, Pachomius, în Smith-Wace, IV, p. 171.
Palimpsest
Palimpsest (de la gr. TtocXiv - din nou şi yocco - răzuiesc), termen tehnic folosit în paleografie pentru manuscrisele din pergament sau piele care au fost folosite de mai multe ori pentru scrierea de texte, întrucât pergamentele erau destul de scumpe, pentru a se face economii, ade​seori un pergament scris era răzuit sau spălat pentru a permite scrierea unui nou
y*
text. întrucât procesul de răzuire sau de spălare nu înlătura întotdeauna definitiv primul text, acest tip de manuscrise au devenit foarte valoroase pentru cercetă​torii paleografi. Cu ajutorul tehnicii mo​derne, mai exact, fotografierea în infra-roşu sau cu ajutorul luminii ultraviolete, primul text scris poate fi reconstituit în mare parte. Cele mai importante palim​pseste sunt: Codex Ephraemi Rescriptus (C),cuprinzând Noul Testament în grea​că, Codex Nitriensis (R) şi Codex Syrus-Sinaîticus. Avem cazuri de palimpseste duble, pergamente care au fost răzuite de două ori. Aceste manuscrise au fost rescrise de trei ori.
F. Mone, De Libris Paltmpsestis tain Latinis quam Graecis, Carlsruhe, 1855; E. Cha-telain, Leş Palimpsestes latins, Ecole Practique des Hautes Etudes. Section des Sciences Historiques et Philologiques, 1904; K. L5fler-P. Ruf, în Handbuch der Biblio-tekswissenschaft begriindet von F. Milkau, I, ed. 2-a de G. Leyh, 1952, p. 149-152; Cross, Palimpsest, în ODCC, p. 1024; T.H. Weber, Palimpsest, în NCE, 10, p. 926. ;

Palladiu de Helenopolis
Pal Iad i u sau Pal Iad ie (364-425), episcop de Helenopolis, ucenic al lui Evagrie* Ponticul, cel mai de seamă istoric al mo​nahismului egiptean. S-a născut în jurul anului 364 în Galatia, fiind educat în cul​tura clasică, în anul 388 se călătoreşte în Egipt, pentru a cunoaşte mai îndeaproape viaţa marilor nevoitori ai trăirii ascetice. Este introdus în tainele vieţii ascetice la Alexandria de către preotul Isidor, care îl recomandă pustnicului Dorotei. Nu izbu​teşte să sfârşească perioada de noviciat din pricina unei boli şi, după trei ani, se îndreaptă spre Nitria şi de acolo spre Chilii. Aici petrece nouă ani sub îndru​marea Iui Macarie* Egipteanul şi apoi a lui Evagrie. Se îmbolnăveşte din nou, iar medicii îl sfătuiesc să caute un loc mai prielnic pentru sănătatea sa şubredă. Pleacă spre Palestina, unde se stabileşte mai întâi la Betleem şi apoi pe Muntele Măslinilor. Este hirotonit episcop de He​lenopolis, în Bitinia, în jurul anului 400. Participă la sinodul de la Chercia, convo​cat în 403 de inamicii Sf. loan* Hri-sostom. Sinodul îl condamnă pe Sf. loan Hrisostom, iar Palladiu este acuzat de simpatii origeniste.  După exilarea Sf. loan Hrisostom, Palladiu pleacă la Roma pentru a-l apăra pe lângă papa Inochentie I. Revenit la Constantînopol, este arestat şi trimis în exil, în Egipt, de către îm​păratul Arcadie. Intre 412-413 i se per​mite să revină din exil şi devine episcop de Aspuna în Galatia. A decedat înainte de cel de al treilea sinod ecumenic de la Efes din 431.
Palladiu este cunoscut în special pentru lucrarea sa intitulată Istoria lausiacă (Historia Lausiaca) sau Lavsaicon, nu​mită astfel după numele lui Lausus, pos​telnic ai împăratului bizantin Teodosie II, în anii 419-420. Istoria prezintă o de​scriere a mişcării monahale din Egipt,
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Palestina, Siria şi Asia Mică în sec. al IV-lea. Nu este o apologie a monahismu​lui, ci mai degrabă o descriere a situaţiei monahismului la acea vreme, deoarece el prezintă nu numai aspectele pozitive, dar şi unele mai puţin favorabile monahis​mului. Marele avantaj al acestei lucrări constă în faptul că Palladiu a trăit şi a venit în contact personal cu multe din personajele despre care relatează. Dia​logul istoric despre viaţa şi activitatea Fericitului loan, episcopul Constantino-polului, lucrare scrisă în perioada exilu​lui său din 408 de la Syene, este un dia​log fictiv între un episcop oriental şi un diacon roman, Teodor, care a avut loc la scurtă  vreme  după  trecerea  la  cele veşnice a Sf. loan Hrisostom. Lucrarea este o sursă biografică de mare valoare pentru perioada ultimă a vieţii Sf. loan. Despre poporul Indiei şi brahmani (De gentîbus Indiae e t Bragmanibus), din care doar prima parte îi aparţine  lui Palladiu, două fiind scrise de istoricul Arrian, iar ultima parte de un autor creş​tin necunoscut. Lucrarea este importantă pentru viziunea specifică asupra Indiei la acea vreme. Este relatată şi întâlnirea dintre Alexandru cel Mare şi brahmani.
Migne, PG 34, 995-1260 (Istoria lausiacă); Idem, 47, 5-82 (Dialogul); CPG III, 6036-6038; C. MUIler, Pseudo-Callisthenes III, 7-16; W.K. L. Clarke, The Lamlac History of Palladius, SPCK, London şi New York, 1918; Paladie, Istoria lausiacâ (Lavsaicon), traducere, introducere şi note de Dumitru Stăniloae, EIBMBOR, Bucureşti, 1993; H. Moore, The Dialogue of Palladius concern-ing the Life ofChrysostom, SPCK, New York şi London, 1921; J.D.M. Derret, De vita Brahmanorum narratio..., Classica et Me-dievalia, 21, 1960, p. 100-135; R. Reitzen-stein, Historia monachorum und Historia Lausiacâ, 1916; E. Venables, Palladius (7), în Smith-Wace, IV, p. 173-176; Altaner-Stuiber, 1980, p. 230-240, cu bibliografie; I.

G. Coman, Patrologie, 1956, p. 215-216; Idem, III, p. 452-457; Quasten, Paîrology, III, p. 176-180, cu bibliografie; Cross, Palladius, art. în ODCC, p. 1024; S. Zincone, Palladius, în DECA, II, p. 1869-1870, cu bibliografie; K. Pollmann, Palla​dius von Helenopolis, în LACL, p. 472-473, cu bibliografie.
Palladiu de Ratiaria
•
Palladiu de Ratiaria (sec. IV), episcop de Ratiaria (346-381), orator şi  polemist arian. S-a născut undeva în Dacia Ri-pensis, în prima parte a sec. IV, fiind de origine dacoromână. Sub influenţa lui Auxenţiu* de Durostor, îmbrăţişează ari​anismul şi, mai apoi, pentru o scurtă perioadă, este adeptul lui Fotie. Atestat documentar ca episcop de Ratiaria în Dacia Ripensis. A fost apropiat nu numai a! lui Auxenţiu, ci şi al lui Ulfila* şi Se-cundianus*, formând un grup de teologi foarte activi, chiar şi la curtea imperială de la Constantinopol. La Sinodul de la Aquileia, din 381, convocat de împăratul Graţian (367-383) şi prezidat de Sf. Am​brozie* este condamnat, alături de Se-cundianus, ca arian. De la Palladiu ne-au rămas câteva fragmente din cuvântările de apărare la sinodul de la Aquileia, incluse în Gesta Concilii Aquilensis -Contra Pattadium et Secundianum. Cea mai importantă este Dissertatio contra Ambrosium, în care descoperim o mare putere de gândire şi argumentare, ceea ce l-a făcut pe patrologul român Pr. Prof. I.G.   Coman   să-1   numească:   eretic învăţat.
Migne, PL 16, col. 955 A-979 A: Gesta Concilii Aquileiensis - Contra Palladium et Saecundianum haereticos; F. Kauffmann, Aus der Schule des Wulfilas, Gesta Aquileia, p. 65-90; Dissertatio contra Ambrosium, ed. F. Kauffmann, op. cit., p. 79-80; C. Ambr.,

Apoi., în Scolîes ariennes sur le concile d'Aquitee, R. Gryson, SCh 267, Paris, 1980; M. Meslin, Leş Ariens d'Occident, Paris, 1967; I. G. Coman, Ser i Hor i bisericeeti din epoca strzromem, IBMBOR, Bucureeti, 1979, p. 215-216; M. Diaconescu, Istoria literaturii dacoromâne, Ed. Alcor Edimpex, Bucureeti, 1999, p. 668-670; M. Simonetti, Palladius de Ratiaria, on DECA, II, p. 1870; J. UIrich, Palladius von Rathiaria, on LACL, p. 473-474, vezi ei bibliografia.
Palladius Suedrorum
Palladius Suedrorum sau de Suedris, cetăţean de seamă, probabil magistrat, în Pamfilia. Istoricul Palladiu* îl prezintă ca fiind plin de zel pentru credinţa creş​tină, ducând o viaţă sfântă. Şi-a vândut proprietăţile pentru a ajuta pe cei săraci. Este autorul unei scrisori adresate epis​copului Epifanie din Cipru, căruia îi so​licita îndrumări cu privire la problema pnevmatologică care agita viaţa comu​nităţii creştine din Suedris. Epifanie îi răspunde în lucrarea sa Ancoratus, la problemele pe care acesta le-a ridicat.
Migne, PG 43, 13-17; CPG 3744; K. Holl, GCS 25, 3-5; J. Gammack, Palladius (5), în Smith-Wace, IV, p. 173; C. Riggi, Epifanio. L'ancora della fede, Roma, 1977, 35-37; Idem, Palladius de Suedris, în DECA, II, p. 1871; W.A. Lohr, Palladius von Stiedri, în LACL, p. 474.
Pamfil
Pamfll (240-309), ucenic al lui Origen* şi martir al Bisericii. S-a născut Ia Berytus în Fenicia şi a fost educat în oraşul natal. Merge Ia Alexandria, unde urmează cursurile Şcolii catehetice sub îndrumarea tai Pieriu* şi ajunge unul din marii admiratori ai iui Origen. Revine în patrie, stabiliAdu-se mai apoi la

Palestinei,  unde devine conducătorul şcolii în care a activat şi Origen în ultimii săi ani de viaţă. Printre ucenicii săi s-a numărat şi Eusebiu* de Cezareea. Pamfîl a organizat biblioteca şi atelierul de copi​at, unde au fost produse lucrări deose​bite, în această Bibliotecă au studiat per​sonalităţi creştine ca: Fer. Ieronim*, Sf. Grigorie* de Nazianz, Sofronie* sau Sf. loan* Damaschinul, etc. A fost hirotonit episcop de către Agapios al Cezareei. Este arestat de către Urbanus, guverna​torul cetăţii, în anul 307, în timpul perse​cuţiei lui Maximinus Daia, rămânând m închisoare până la 16 februarie 30$> sau 310, când a suferit moarte martiripă, prjn decapitare,  în timpul  şederii sale în închisoare, Pamfil redactează o Apologie pentru Origen în cinci cărţi. El face acest lucru cu ajutorul lui Eusebiu care v^a completa Apologia cu încă o carte» a,şa​sea, după moartea lui Pamfll, cuprinzând viaţa acestuia. Din respect faţade Pam^jJ, Eusebiu îşi va lua numele de 'Eusebiu al lui Pamfil'. Scopul acestei lucrări a fost de a-1 apăra pe Origen împotriva acuzaţi-ilor aduse de diverşi gânditori la adresa sistemului  lui teologic, cum au fost Petru* al Alexandriei şi Metod iu * <Je Olimp. Din cele cinci cărţi ale Apologiei scrise de Pamfil a supravieţuit doar pri​ma, în traducerea lui Rufin* de Aquileia. Lui Pamfil îi mai revine meritul de a fi realizat numeroase copii ale Sf. Scripturi făcute după Hexapla lui Origen. Datorită activităţii sale şi a lui Eusebiu, Septua-ginta în versiunea lui Origen, a putut fi citită în Bisericile din Palestina şi răspân​dită în alte părţi ale lumii creştine.
Migne, PG 17, 521-616; Eusebiu, Ist. bis., l, 32, 25; 6, 32, 3; Idem, Despre martirii Palestinei, II, 2; Fotie, Bibliotheca, 118; A. v. Harnack, Geschichte der altchristlichen Literatur, \, p. 543-550; E. Venables, Pam-philus, art. în Smith-Wace, IV, p. 178-179; G.
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Bardy, în DTC, XI, pt. a 2-a, 1932, col. 1839-1841; Bardenhewer, II, p. 287-292; Tixeront, Patrologie, 1941, p. 130-131; Quasten, Patrology, H, p. 144-146; I. G. Coman, II, p. 427-430; Cross, Pamphiluş, în ODCC, p. 1026; P. Nautin, Origene, Paris, 1977, p. 99-153; H. Crouzel, Pamphile de Cesaree, în DECA, II, p. 1873; W.A. Bienert, Die ălteste Apologie fur Origenes?, Origeniana Quarta, ed. L. Lies, I, 1987, p. 123-127; G. R5we-kamp, Pamphilius von Casarea, în LACL, p. 474, vezi şi bibliografia .
Pamfîl de Ierusalim
Pamfil de Ierusalim numit şi Teologul. Sub acest nume ne-au parvenit două scrieri: una cu caracter dogmatic şi alta haghiografică. Lucrarea dogmatică, Ca-pitulorum diversorum seu dubitationum solutio, tratează probleme hristologice, respingând totodată ideile lui Sever de Antiohia, ale acephalilor şi triteiştilor monofiziţi. Autorul a făcut uz de scrierile lui Leonţiu* de Bizanţ şi de Confessio rectae fidei a împăratului Justinian. Lu​crarea haghiografică, Encomium S. So-teridis, a fost scrisă cu ocazia sărbătoririi Sf. Soteridis, fecioară şi martiră romană, venerată la Ierusalim în sec. VI.
A. Mai, Nova Patrum Bibliotheca, II, Roma, 1844, p. 597-693; P. Franchi de' Cavalieri, Hagiographica, ST. 19, Roma, 1908, p. 113-120; CPG, III, 6920; Bardenhewer, V, p. 18 °i urm.; M. Richard, Pamphile de Jerusalem, Museon, 90, 1977, p. 277-280; L. Perrone, La chiesa di Palestina, Brescia, 1980, p. 28-38; A. de Nicola, Pamphile de Jerusalem, în DECA, II, p. 1873-1874; G. Rowekamp, Pamphiluş von Jerusalem (Theologus), în LACL, p. 474-475..
Pamfil
Pamfii, episcop de Amida, Diarbekir de astăzi, succesorul lui Asterie, în prima

parte a sec. V. De la el s-a păstrat un frag​ment dintr-o scrisoare adresată Iui loan de Antiohia în timpul sinodului de la Efes, în care afirmă că Hristos a pătimit, nu în ceea ce a fost El înainte de întru​pare, ci în ceea de a devenit după întru​pare.
Le Quien, Or. Christ., II, 991; E. Venables, Pamphiluş (2), în Smith-Wace, IV, p. 180.
Panodor
Panodor, călugăr egiptean şi cronicar, care şi-a desfăşurat activitatea în timpul domniei împăratului Arcadie (395-408) şi a episcopului Teofil de Alexandria, al 22-lea episcop în acest scaun (m. 412). Panodor ne este cunoscut doar din scrie​rile lui George* Sincelul, care îl plasează în compania unui alt călugăr egiptean, Anianus*, şi el cronicar. George afirmă că lucrarea acestuia a fost mai concisă şi în acord cu tradiţia Sf. Apostoli şi a Pă​rinţilor Bisericii. Din nefericire, Chrono-graphia lui Panodor s-a pierdut. Se pare că ea a fost menită să continue lucrările similare ale lui Sextus* Julius Africanul şi Eusebiu* de Cezareea. El a adoptat un sistem cronologic bazat în întregime pe tradiţia biblică. Relatarea sa a început cu crearea lumii, pe care o plasează cu 5493 de ani înaintea naşterii Domnului nostru lisus Hristos. în lucrarea sa, el a îmbinat istoria profană cu cea sacră, introducând în cronologia creştină, pe lângă Kavdw BaCTiA,£iâ>v a lui Ptolemeu, cartea lui Sothis,  canonul   lui   Manethon,   lista regilor thebani  a  lui  Erathostene  şi Apolodor. Gelzer crede că Panodor a fost unul dintre acei neoplatonicieni de la sfârşitul sec. IV care s-au integrat în Biserică şi s-au străduit să includă în tradiţia creştină vechea cultură antică faţade care ei aveau o cinstire deosebită.




Georgios Synkellos, ed. A. Mosshammer, Leipzig, 1984; CPG, III, 5535; G. Dindorf, Georgius Syncellus et Nicephorus Constanti-nopolitamts (CSHB), I, Bonn, 1829, p. 613'5 - 622-5- 63n - 663; Van Der Haagen, De Cyclo magno paschali seu de periodo DXXXH annorum Pandori, monachi Aegyptii, Dissertationes de cyclis paschali-bus, Amsterdam, 1736, p. 93-106; G. Salmon, Panodorus, în Smith-Wace, IV, p. 181; H. Gelzer, Sextus lulius Afrlcanus und die Byzantinische Chronographie, 3 v<5l., Leipzig, 1880-1898 (voi. 2/1, p. 189-204); Krumbacher, 340-342; A. Bauer, J. Strzy-gowski, Eine alexandrinische Weltchronik, Wien, 1905, p. 83 şi urm.; O. Seel, Pano​dorus, în PWK, 18, 632-635; Altaner-Stuiber, 1980, p. 233-234; A. Labate, Panodore, în DECA, II, p. 1875-1876; K. Fitschen, Panodorus, în LACL, p. 476.
Panten
Panten (m. 200) a fost primul conducător al Şcolii catehetice din Alexandria, după informaţia lui Eusebiu* de Cezareea, în primul an al domniei Iui Commodus (179) şi în vremea episcopului Iulian al Alexandriei. A fost originar din S ici l ia. A studiat filosofia păgână, devenind adept al filosofici stoice, împrejurările convertirii sale la creştinism nu sunt cu-
«.
noscute. In jurul anului 180 vine la Ale​xandria, unde se impune prin cunoştin​ţele sale deosebite şi este numit la con​ducerea Şcolii catehetice de aici. Acti​vitatea sa misionară 1-a dus până în India (Arabia de Sud, I.G. Coman). Despre acest lucru ne vorbeşte Origen*, care ne mai informează că Evanghelia lui Hristos a fost propovăduită aici de Sf- Apostol Bartolomeu şi că Panten a descoperit aici un exemplar al Evangheliei după Matei scris cu caractere ebraice pe care îl aduce cu sine la^Ateuidria. Unul dio

străluciţi ucenici ai lui Panten a fost Clement al Alexandriei. De la Panten nu au rămas nici un fel de opere scrise. Există doar două citate, la Sf. Maxim* Mărturisitorul (Scholia in S. Greg. Naz.\ şpaltul în Eclogae, care îi sunt atribuite, încercarea de a descifra elemente din lucrările lui Panten în opera lui Clement nu a avut succes (Quasten). H. I. Marrou este de părere că Panten ar fi autorul Epistolei către Diognet. Despre Panten se crede că, alături de Clement, el a susţinut existenţa unei tradiţii secrete, idee caracteristică gnosticismului creştin, prezent în Egipt în sec. II d. Hr.
Migne, PG 5, 1327-1332; Eusebiu, Ist, bis., 5, 10, 1-4; Ieronim, De viris illustribus, 36; M.J. Routh, Reliquae Sacrae, Oxonii, 1846, p. 375-379; A. von Harnack, Geschichte der altchristlischen Literator, I, p. 291-296; J. Munck, Untersuchungen tiber Klemens von Alexandria, Forschungen zur Kirchen- und Geistesgeschichte, II, 1933, p. 151-204; M. I. Marrou, Diognete, S. Ch., nr. 33, 1951, p. 266-268; John Gwynn, Pantaenust Brt. în Smith-Wace, IV, p. 181-184; Cro&s, Pantaenus, art. în ODCC, p. 1027; S. Lilla, Clement of Alexandria, Oxford, 197,1, p. 233-234; Bardenhewer, II, p. 37-40; Quasten, Patrology, II, p. 4-5; I.G. Coman, Patrologie, 1956, p. 93; Idem, II, p. 242-243; Cross, Pantaenus, în ODCC, p. 1027; S. Lilla, Pantene, în DECA, II, p. 1876-1877.
Pantoleon
Pantoleon, preot al mănăstirii tcov Bi)£avTicov, probabil din Ierusalim, autor al Homelîa in exaltationem cruciş. Despre el nu avem date precise, fiind plasat între sec. V şi XII. Descoperirea unor manuscrise greceşti din sec. XI care cuprind şi această omilie şi a unui manu​scris siriac din sec. VII-IX, îl plasează în timp în sec. VH-VIII. Cel puţin aceasta este şi părerea Iui Honigmann care sus-
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ţine că mănăstirea în care Pantoleon a funcţionat ca preot, este cea întemeiată de Avraam la Ierusalim şi deci, omilia ar putea fi datată între anii 650-750. Au​torul acestei omilii nu este deci una şi aceeaşi persoană cu Pantoleon sau Pan-taleon, diacon şi arhivar al marii biserici din Constantinopol.
Migne, PG 98 1265-1269; CPG, III, 7915-7918; Homelia in exaltationem cruciş, BHG, 430; Baumstark, p. 264; E. Honigmann, La date de l'hometie du pretre Pantoleon sur la fete de l'Exaltation de la Croix et V origine des collections homiliaires, Bull. de l'Acad. Royale de Belgique, 36, 1950, p. 547-559; A. Labate, Pantoleon, în DECA, II, p. 1878-1879.
PAPA BAR AGGAI (sec. IV), arhiepis​cop de Seleucia-Ctesifon. Ajuns episcop în capitală, e! încearcă să se impună în faţa tuturor celorlalţi episcopi ca şef sau cap al Bisericii creştine, cu titlul de ca-tplicos. Acest lucru îi atrage duşmănia celorlalţi episcopi, care resping ideea de a avea un conducător la Seleucia-Cte​sifon. Ca urmare, episcopii îl aleg şi îl hi​rotonesc pe Simon bar Sabbae ca succe​sor at său. Papa obţine totuşi recunoaş​terea episcopilor orientali din imperiul roman, care sugerează că ar fi spre binele întregii Bisericii dacă ar exista un catoli-cos la Seleucia-Ctesifon. în consecinţă, Papa preia funcţia de catolicos, iar Simon rămâne asistentul sau vicarul său. De la Papa au rămas o serie de scrisori adresate unor personalităţi şi episcopi ai vremii. Interesantă este mai ales scrisoarea pe care el a adresat-o ucenicului său Aggor, în care abordează problema ie​rarhiei bisericeşti pe care o consideră ca reflectare în oglindă a ierarhiei cereşti. Autenticitatea acesteia este însă pusă sub

semnul întrebării, întrucât se pare că ar aparţine perioadei nestoriene.
O. Braun, Briefwechsel des Katolikos Papa von Selettcia, Zeitschrift flir katolische Theologie, 18, 1894, p. 163-182, 546-565; Bardenhewer, IV, p. 340-341; Baumstark, p. 29-30; M. van Esbroeck, Papa bar Aggai, în DECA, II, p. 1879.
Papias
Papias (c. 60-c. 130), episcop de Hierapolis în Frigia, iar după informaţiile Sf. Irineu*, ucenic al Sf. loan şi prieten al Sf. Policarp*. Eusebiu* de Cezareea nu are cuvinte de mare apreciere faţă de Papias: 'a fost bărbat cu inteligenţă pu​ţină, după cum reiese limpede din cărţile sale', spune el. Această apreciere este motivată probabil de faptul că Papias a fost adept al tradiţiei h i Haste, pe care a apărat-o, cu interpretări şi surse nu bine alese, ceea ce a dus la concluzia că jude​cata lui critică a fost relativă. Cărţile la care Eusebiu face referire nu sunt altceva decât Explicarea cuvintelor Domnului, scrisă în jurul anului 130, în cinci cărţi, şi din care s-au păstrat doar fragmente. Cu toate acestea, această scriere este deose​bit de importantă, întrucât ea atestă ca-nonicitatea Evangheliei după Marcu: 'Marcu a consemnat tot ceea ce şi-a adus aminte' sau 'Marcu nu a comis nici o eroare'. 'El şi-a luat sarcina de a nu omi​te ceva din ceea ce a auzit, sau să con​semneze în scris vreo afirmaţie falsă'. Tot el ne dă informaţia că Evanghelia după Matei a fost scrisă în ebraică, dar că circulau şi traduceri făcute 'după puterea fiecăruia'. Modul în care foloseşte tex​tele evanghelice îl prezintă ca pe un prim exeget scripturistic.
LIK 8, 34-36; RGG 5, 47-48; Funk, Patres Apostolici, I, p. 346-375; K. Bihlmeyer, Die Apostolischen Văter, TUbingen, ed. 2-a,

1956, p. 133-140; M. Bucellato, Papias di Herapoli. Frammenti e testimonianze nel testogreco (Studi Biblici III), Milano, 1936; J. Godspeed (ed.), A History of Early Christian Literature, 1947, p. 161-163; J. Donovan, The Logia in Ancient and Recent Literature, Cambridge, 1924; G. Salmon, Papias, art. în Smith-Wace, IV, p. 185-190; J. Kiirzinger, Papias von Hierapolis und die Evangelium des NT, Regensburg, 1983; Bardenhewer, op. cit., p. 445-454; Altaner-Stuiber, 1980, p. 52-53; Quasten, Patrology, I, p. 82-85, cu bibliografie; I.G. Coman, Patrologie (1956), p. 40-42; Idem, I, p. 160-166; Papias, art. în ODCC, p. 1028; L. Vanyb, Papias de Hierapolis, în DECA, II, p. 1899, vezi bibliografia; B.M. Metzger, The Canon ofthe New Testament, Oxford, 1987; A. Sand, Papias von Hierapolis, în L AC L, p. 476-477.
Parmenianus
Parmenianus(sec. IV), succesorul lui Do​nat* la scaunul episcopal din Cartagina. Din informaţiile Iui Optatus*, care îl nu​meşte 'peregrinus', s-a dedus că el nu ar fi fost originar din Africa, ci din Galia sau Spania, îmbrăţişează învăţăturile do-natiste, iar la anul 350 îi urmează lui Do​nat în scaunul de episcop. Este alungat din scaun în 358, însă revine în urma de​cretului lui Iulian din 362. După reve​nire, el scrie, în jurul anului 364, un tratat în apărarea donatismului, \nt\tu\atAdver-sus ecclesiam traditorum, care însă s-a pierdut, în acest tratat, el justifică legi​timitatea Bisericii sale, vorbind despre lipsa de demnitate de neiertat a catoli​cilor. Lucrarea sa a fost compusă în cinci cărţi şi tratează despre botez, unitatea Bisericii, lipsa de demnitate a catolicilor consideraţi traditores* şi instigatori ai persecuţiei declanşate de Pavel şi-Maca-rie. Lucrarea mai vorbeşte şi despre*refu-zul tainelor catolice, 'u

necredincios'. Parmenianus a fost influ​enţat, în redactarea acestui tratat, de De unitate Ecclesiae catholicae al lui Ci-prian*. El revendică pentru gruparea do-natistă o serie de realităţi: cathedra, sim​bolul autorităţii şi unităţii episcopatului; angelos, îngerul care plutea deasupra apelor baptismale; cristelniţa; sigilium sau pecetea botezului şi altarul, arătând prin aceasta importanţa deosebită pe care donatiştii o acordau liturghiei şi simbo​lismului botezului. Totodată, el respinge cu tărie dreptul împăratului de a interveni în afacerile Bisericii. Tratatul său pri​meşte o replică aspră din partea lui Op​tatus* în lucrarea De schismate Dona-tistarum sau Âdversus Parmenianum Donatistam. Datorită concepţiilor dona-tiste deosebit de înguste şi unilaterale, Tihon*, adept al mişcării, scrie o lucrare critică la adresa donatismului din interio​rul acestuia, dar fără a-1 părăsi. Parme​nianus îl atacă cu deosebită severitate pe Tihon, acuzându-l că are tendinţa de a împăca Biserica cea adevărată a doria-tiştilor cu cea coruptă a catolicilor. Sino​dul episcopilor donatişti de Ia Cartagina, după o deliberare de 75 de zile, a hotărât ca 'trădătorii', adică cei care din varii motive s-au lepădat de credinţă în timpul persecuţiilor, dacă refuză să fie rebote-zaţi, să fie totuşi admişi la împărtăşanie. Parmenianus se stinge din viaţă şi este urmat în scaun de Primian, în jurul anu​lui 390. Lucrarea lui împotriva lui Tihon ajunge în mâinile lui Augustin*, care, la solicitarea prietenilor săi, îi dă o replică aspră în Contra Epistolam Parmeniani. Replica lui Augustin, structurată în trei cărţi, are în vedere obiecţiile principale aduse împotriva nedonatiştilor de către Parmenianus. în prima carte el abordează problema ecclesiastică, inclusiv aspectul civil al problemei, adică, relaţia Biserică şi stat. El nu ezită să scoată în evidenţă
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abuzurile săvârşite de către donatişti împotriva acelora care nu au fost de aceeaşi părere cu ei. In cea de a doua carte, el analizează argumentele scriptu-ristice aduse de donatişti în favoarea po​ziţiei lor, dezvăluind falsele concluzii la care au ajuns datorită interpretării stricte sau limitate a textelor invocate. Cartea a treia abordează problema separării pro-priu-zise; când trebuie să fie pusă în practică separarea de marea masă a cre​dincioşilor şi care sunt condiţiile unei astfel de separări. Totodată, el se declară în favoarea unui proces îndelungat de căutare a unor căi care să ducă mai de​grabă la reconciliere, decât la separare. Acest tratat al Fer. Augustin este de mare actualitate, mai ales în zilele noastre, când creştinii sunt mai înclinaţi să vadă greşelile altora şi să-i judece, decât să-şi vadă propriile greşeli şi păcate.
Optat de Mileve, De schismate Dona-tistarum, ed. C. Ziwsa, CSEL, 26; Augustin, Contra Epistolam Parmeniani, ed. Petschenig, CSEL 51; PAC, I, 816-821; T. Sagi-Bunie, Controversia de Baptismate inter Parmenianum et S. Optatum Milevi-tanum, Laurentianum 3, 1962, p. 167-209; E. Dinkler, Parmenianus, în PWK 36, 3, 1949, col. Î549-1553; W. H. C. Frend, Martyrdom and Persecution in the Early Church, Oxford, 1965; Idem, The Donatist Church, Oxford, 1952 ed. a 2-a 1971; H. W. Phillott, Parmenianus, art. în Smith-Wace, IV, p. 192-194; W.H.C. Frend, Parmenien, în DECA, II, p. 1917-1919; W. Geerlings, Parmenianus, în LACL, p. 477.
Partemie
Partemie, preot care a trăit în sec. V sau VI şi despre care se crede că ar fî activat în Africa, probabil Ia Cartagina. De la el s-a păstrat un fragment dintr-o scrisoare adresată comitelui vandal Sigistoeus (P ar t hernii preş by teri rescriptum ad

Sigisteum; rescr.\ scrisă într-un stil ela​borat şi pretenţios, în concluzia fragmen​tului se află 12 hexametri şi un distih elegiac.
A. Refferscheid, Anecdota Casinesiana, Breslau, 1871, 4; CPL 804-805; PLS 3, 448-449; A. Riese (ed.), Antthologia Latina, 1/2, Amsterdam2, 1964 şi Leipzig2, 1906, nr. 763a; F. Scorza Barcellona, Partemius, în DECA, II, p. 1919-1920; B. Windaw, Par-themius, în LACL, p. 477, cu bibliografie.
Partenie
Partenie de Constantinopol, arhimandrit şi preot în Constantinopol, adept al lui Nestorie*. De la el se păstrează o scri​soare, păstrată în latină, adresată mitro​politului Alexandru de Hierapolis în Si​ria (Epistola Parthenii presbyteri et archimandritae ad deo amicissimwn episcopum Alexandrum), ucenic şi dis​cipol credincios al Iui Nestorie şi, în con​secinţă, adversar al lui Clement* de Ale​xandria. Vorbind despre Nestorie, Parte​nie îl numeşte: 'Acel preasfânt şi de Dumnezeu cinstit arhiepiscop al nostru şi martor al lui Hristos, Domnul Nestorie' (Sanctissimo illo et deo honorabili ar-chiepiscopo nostro et teste Christi Do​mino Nestorio). în această scrisoare Par​tenie face o mărturisire de credinţă ale cărei nuanţe nestoriene sunt clare: 'Deci este în acord cu adevărul să mărturisim pe Domnul nostru lîsus Hristos Fiu al lui Dumnezeu cel viu, Dumnezeu desăvârşit şi om desăvârşit şi este adevărat să atri​buim suferinţele omenităţii lui Hristos, ca de altfel, minunile dumnezeirii, pro​povăduind un singur Hristos, un singur Domn* (Veritas vero est con/î teri Do-minum nostrum lesum Christum, Filium Dei v/v/, Deum perfectum hominemque perfectum; et damus passiones quidem hwnanijati Christi, divinităţi vero mira-

cula, imum Christum, unum Dominum predicantes).
Migne, PG 84, 767-768; CPG III, 5780; ACO I, 4, p. 175 şi urm.; G.T. Stokes, Parthenius (3), în Smith-Wace, IV, p. 194; Bardenhewer, IV, p. 212; A. De Nicola, Partenius de Constantinople, în DECA, II, p. 1920; B. Windau, Parthenius, în LACL, p. 477.
Pascentius
Pascentius, adept al arianismului şi comes Ia curtea imperială în sec. I V-V. în jurul anului 406 îl invită pe Augustin* la o discuţie publică în Cartagina în proble​ma religiei. După încheierea discuţiilor, Pascentius se laudă că ar fi câştigat dis​puta cu Augustin. în replică, Augustin scrie două epistole (238 şi 239), în care îşi prezintă propria sa credinţă în cele trei persoane ale Sf. Treimi, abordează mis​terul treimic şi explică termenul de ho-moousios, cerându-i totodată lui Pascen​tius să-şi expună propriul său crez, fără a deforma credinţa. Pascentius îi răspunde lui Augustin cu asprime, ceea ce îl deter​mină pe acesta să răspundă calomniilor într-o nouă epistolă (241). Un document apocrif a circulat apoi în Africa, redactat în sec. V sau VI, intitulat: Altercaţia cum Pascentio Ariano.
CPL 703: Ep. ad Augustinum, Migne, PL 33, 1051; CSEL 42, 559-560; CPL 366: Altercaţia cum Pascentio Ariano, Migne, PL 33, 1156-1162; H.W.Phillott, Pascentius (1), în Smith-Wace, IV, p. 194-195; E. Romero Pose, Pascentius, în DECA, II, p. 1920; B. Windau, Pascentius, în LACL, p. 477-478.
Paschasinus de Lillybele
Paschasinus a fost episcop de Lillybele, azi Marsala, în Sicilia. Datorită erudiţiei sale s-a bucurat de atenţia papii Leon I

(440-461). In anul 444, acesta 1-a consul​tat în problema fixării datei Paştilor. Paschasinus trece cu vederea tradiţia Ro​mei şi sugerează acestuia ca practică au​tentică de fixare a Paştilor, tradiţia de la Alexandria. După o perioadă de şapte ani, papa îl consultă din nou în aceeaşi problemă, răspunsul lui fiind acelaşi. Paschasinus 1-a reprezentat pe papa Leon la sinodul ecumenic de la Calcedon.
Leon, Epistola 3, în Migne, PL 54, 606-610; CPL 1656; T. Jalland, The Life and Times of St. Leon the Great, London, 1941; B. Studer, Paschasinus de Lillybee, în DECA, II, p. 1921.
Paschasius de Du m io
Paschasius de Dumio, călugăr erudit de la mănăstirea Dumio (în Calicia, Por​tugalia), ucenicul arhiepiscopului Mar​tin* de Braga. Mănăstirea Dumio a fost întemeiată de Martin de Braga înainte de a fi devenit arhiepiscop. Datorită faptului că Martin a trăit în Orientul creştin, unde a cunoscut obiceiurile şi rânduielile mo​nahale, el a dorit ca această mănăstire sa urmeze tradiţia călugărilor răsăriteni. De aceea, în vederea conceperii rânduielilor monahale pentru noul său locaş monahal, el îl însărcinează pe Paschasius să tra​ducă din greacă vieţile Părinţilor din Deşert. Traducerea acestuia se păstrează, şi face parte din colecţia Verba Senio-rum, cu titlul Verba Seniorum, Geronti-con sau Liber geronticon de octo princi-palibus vitiis. Nu este cert dacă Pascha​sius a tradus şi Viaţa Sf. Thaisa. Cât priveşte tratatul De spiritu sancto, acesta îi aparţine lui Faustus* de Riez.
Migne, PL 73, 1025-1066; Idem, 74, 381-394; CPL, 1079 şi urm.; M. Martinus, Pascasio Dumiense traductor dos Padres do deserto, în Broteria, 51, 1950, p. 295-304; C. W. Barlow, Martin of Braga. Paschasius of
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Dumium, Washington, 1969, p. 113-171; J.G. Freire, A versao latina por Pascasio de Dume dos Apophtegmata Patrum, 2 voi., Coimbra, 1971; Quasten, Patrology, III, p. 187; L. Dattrino, Paschase de Dumio, în DEC A, II, p. 1920-1921; E. Reichert, Paschasius von Dumio, în LACL, p. 478. VezhMARTIN DE BRAGA.
Paschasius de Roma
Paschasius de Roma (m. 512/4), diacon şi mărturisitor din Roma, sprijinitor al anti-papii Laurenţiu (498-505), opozan​tul papei Symmachus (498-514). Gri-gorie* cel Mare, papa Romei, are cuvinte de înaltă apreciere la adresa lui Pascha​sius, considerându-l 'bărbat de mare sfinţenie, dedicat faptelor de milostenie, ajutător al celor săraci, de sine uitător' (Mirae sanctitatis vir, eleemosinarum maxime operibus vacans, cititor paupe-rum et contemptor sui). Acelaşi Grigorie este de părere că Paschasius l-a susţinut pe Laurenţiu nu din răutate, ci din pură ignoranţă. Se ştie că Paschasius a scris un tratat despre Duhul Sfanţ în două cărţi (De Spirito Sancto libri II}. De la el a supravieţuit şi o scrisoare adresată abate​lui Eugippius*, autorul vieţii Sf. Severin, care îi ceruse să-i revizuiască lucrarea.
Migne, PL 62, 9-40; CPL 678 şi 962; CSEL 9, 2, l şi urm.; Fliche-Martin, IV, p. 341; G.W. Danieli, Paschasius (3), în Smith-Wace, IV, p. 196; L. Dattrino, Paschase de Rome, în DEC A, H, p. 3921; B. Windau, Paschasius von Rom, în LACL, p. 478.
Paschasius Radbertus
Paschasius Radbertus (c. 790-867), călugăr şi teolog benedictin, îmbracă haina de călugăr la mănăstirea Corbie, în timpul stăreţiei lui Adalhard. Este ales stareţ-al acestui aşezământ monahal în

843/4. în această calitate, a participat Ia sinodul local de la Paris din 847. Demi​sionează din funcţia de stareţ în 849, pen​tru a se dedica cercetării şi scrisului. Din lucrările sale menţionăm: Viaţa abatelui Adalhard; Comentariu la Cartea Plân​geri, în care insistă asupra sensului literal a! textului. Comentariu la Evanghelia după Matei, bazat în mare măsură pe autorităţi exegetice anterioare lui. Este cunoscut însă în istoria gândirii teologice mai ales pentru tratatul său De Corpore et Sanguine Domini, scris în 83 \ şi re​vizuit în 844, scris ca manual de instruire a călugărilor saxoni. Lucrarea este con​siderată ca fiind prima monografie doc​trinară a Euharistiei. EI susţine prezenţa reală a Iui Hristos în Euharistie. Trupul iui Hristos, pe care îl primim la împăr​tăşire, este trupul născut din Măria, care a pătimit pe cruce şi a înviat şi care se multiplică, prin atotputernicia lui Dum​nezeu, la fiecare prefacere. Deşi nu afir​mă explicit, desluşim la el şi doctrina despre transsubstanţiere. Prin împărtăşi​rea cu Trupul lui Hristos suntem încorpo​raţi în trupul mistic ai Iui Hristos care este Biserica. Paschasius este considerat autorul celei de a IX-a epistole pseudo-ieronimiană, Cogitis me, document im​portant, care stă la baza învăţăturii pri​vind ridicarea cu trupul Ia cer a Fecioarei Măria, promovată în Biserica din Apus. (Notă: Biserica Ortodoxă susţine că Fecioara Măria a fost ridicată la cer cu trupul de către Fiul ei, Domnul nostru lisus Hristos, pe când cea apuseană că ea s-ar fi ridicat singură la cer, de unde şi funcţia ei de co-mântuitoare.).
Migne, PL 120; L. Traube în MGH, Poetae, III, 1896, p. 38-53 şi note p. 746 şi urm.; E. Duemmler, în ibidem, Epistolae, VI, 1925, p. 133-149; De Corpore et Sanguini Domini, ed. de B. Paulus, OSB, CC, Continuatio Mediaevalis, XVI, 1969; Viaţa lui




Paschasius, ed. de O. Holder-Egger, MGH, Scriptores, XV, pt. I, 1887, p. 452-454; A. Ripberger, Der Pseudo-Hieronymus-BriefIX 'Cogitis Me'. Ein erster marianischer Traktat des Mittelalters von Paschasius Radbert, Spicilegium Friburgense, IX, 1962; D. Stone, A History of the Doctrine of the Holy Eucharist, I, 1909, p. 216-222; J. Geisel-mann, Die Eucharistielehre der Vorscho-lastik, Forschungen zur christlichen Lite-ratur- und Dogmengeschichte, XV, Hft. 3-4, 1926; H. Peltier, în DTC, XIII, pt. 2, 1937, col. 1628-1639; Cross, Paschasius bertus, St,, în ODCC, p. 1039.
Pastor
Pastor (sec. V), episcop antipriscilian de Palencia. Genadie* menţionează un Li-bettus in modum symboli, care îi apar​ţine. A decedat la Orleans în 457, fiind prizonier al goţilor. El este cel dintâi scri​itor apusean care a folosit termenul de Filioque. Simbolul formulat de Pastor pare a fi fost îndreptat împotriva pris-cilienilor. Totodată, se crede că versiunea mai lungă a simbolului formulat la sino​dul din Toledo din 447, îl are ca autor pe Pastor.
CPL, 559 (Libellus in modum symboli)', G. Morin, Pastor et Syagrius, deux ecrivains perdus du Ve siecle, în RBen. 10, 1893, p. 385-390; J.A. de Aldama, El simbolo Toledano I. Su texto, so origen, su posicion en la historia de los simbolos, AG, 7, Roma, 1934, p. 29-37; E. Romero Pose, Pastor, în DECA, II, p. 1925; E. Reichert, Pastor, în LACL, p. 478.
Paterius
Paterius, ucenic şi notar, prieten al lui Grigorie* cel Mare. Este aceeaşi per​soană cunoscută sub numele de Paterius Secundicerius. A extras, pentru uz per​sonal, toate citatele biblice d în opera

magistrului său, împreună cu comentari​ile acestuia, aranjându-le în ordinea în care se află în Sf. Scriptură. Lucrarea este împărţită în trei părţi. Prima parte conţine textele din cărţile istorice şi comentariile gregoriene la Vechiul Testament: Psalmii, Proverbe şi Cântarea Cântărilor; a doua, cele din înţelepciunea lui Solomon, Ecclesiast şi Profeţi, iar a treia, cele din Noul Testament. Această lucrare este tipărită de obicei ca apendice Ia operele lui Grigorie cel Mare.
Migne, PL 79, 683-916; CPL 1718; F. Danieli, Paterius, în Smith-Wace, IV, p. 198; R. Etaix, Le Liber Testimoniorum de Paterius, în RSR, 32, 1958, p. 66-78; E. Romero Pose, Paterius, DECA, H, p. 1926; B. Windau, Paterius, în LACL, p. 478-479.
Patrick sau Patricius
Patrick sau Patricius (prob. 390-460 sau 493), 'Apostolul irlandezilor', a fost multă vreme subiect al unei acerbe con​troverse. Au existat îndoieli cu priviri la existenţa sa, iar numele său a fost atribuit la cel puţin şapte persoane diferite, în timp ce autoritatea misiunii sale a consti​tuit motiv de dispută între cele două ta​bere pe care, pentru convenienţă, le nu​mim catolică şi protestantă. Patrick â avut cel puţin patru nume: unul de botez: Succat; unul ca prizonier: Cothraighe; al treilea a fost Magonus sau Imigonus, pe care l-a schimbat la botez cu cel de Pa​trick sau Patricius. S-a născut la Kil-patrick, lângă Dumbarton în Scoţia. Tatăl său, Calpornius, avea o proprietate în apropierea satului Bannavem Taburniae, în prezent locul acestuia nefiind cunos​cut, întrucât se pare că tatăl său a fost şi diacon, putem să deducem că a fost cres​cut în spiritul credinţei creştine. La vârs​ta de 16 ani, a fost luat prizonier în unul din raidurile obişnuite ale piraţilor irlan-
PATRICK

PATRIPASSIENI

PATRIPASSIENI

PATROLOGIE
dezi. Rămâne prizonier timp de şase ani în pădurile din districtul Tirawley din Irlanda antică, în vecinătatea localităţii Killala, la nord de comitatul Mayo. Izbuteşte să fugă din prizonierat, cu aju​torul unor marinari care 1-au transportat în Britania. Potrivit tradiţiei, în timpul prizonieratului, el ajunge să-l cunoască mai îndeaproape pe Dumnezeu, de la care a primit un mesaj privind fuga sa spre libertate. Ajuns în Gal ia, studiază sub îndrumarea lui Germanus* de Auxerre, care îl iniţiază în elementele fundamentale ale credinţei creştine şi în limba latină, pentru a putea citi Sf. Scripturi. Este trimis apoi în Irlanda în calitate de episcop, unde se dedică acti​vităţii de încreştinare a irlandezilor. Se pare că reşedinţa sa a fost la Armagh. Spre sfârşitul vieţii, Patrick scrie o auto​biografie, intitulată Confessiones, ca răspuns la diversele atacuri îndreptate împotriva lui. In Confessiones, Patrick mărturiseşte că a fost chemat de către Dumnezeu să evanghelizeze Irlanda. El se deosebeşte de pelagienii britanici, instruiţi şi puternici, legaţi de romanitate, deşi romanii nu mai erau în Britania. Totodată, el vorbeşte despre înclinaţia sa faţă de viaţa ascetică şi despre virtuţile Romei creştine antice, care fuseseră co​rupte cu timpul, din pricina unor interese politice şi economice. Cu toate acestea, el are aprecieri deosebite faţă de rădă​cinile sale celtice romanizate şi păstrează legături cu Gal ia romanizată. Pe lângă Confessiones., de Ia el a mai rămas o Epistola ad milites Corotici, împotriva regelui britanic, probabil, din sud-estul Scoţiei (Strathclyde). La acestea se adau​gă câteva lucrări de autenticitate incertă: Epistola ad episcopos in Campo (frag​mente) şi Dicta Patricii. Cât priveşte actele primului Synodus episcoporum, id est Patricii, Awcilii et Isernini, se crede

că ele au fost inspirate de Patrick. Data morţii sale este incertă. Unii o plasează în jurul anului 460, iar alţii la 492. Există mai multe biografii ale lui Patrick, cea mai veche datând din sec. VII. Multe detalii privind viaţa şi activitatea sa se află în Cartea de la Armagh.
Migne, PL 53, 801-826; CPL 1099-1100, 1102-1104; N.J.D. White, în Proceedings of the Royal Irish Academy, XXV, 1905, p. 201-326; S. Patrick, Confession et Lettre ă Coroticus, în SCh. nr. 249, ed. şi trad. de R.P.C. Hanson şi C. Blanc, Paris, 1978; L. Bieler, Libri epistolarum Sancti Patricii Episcopi, CM, 11, 1950, p. 1-150; 12, 1951, p. 81-214; M.J. Faris, The Bishops' Synod, Liverpool, 1976; L. Bieler, Four Latin Lives of St. Patrick, Script. lat. Hib., 8, Dublin, 1971; Idem, The Life and Legend of St. Patrick, Dublin, 1949; R.P.C. Hanson, Saint Patrick. His Origins and Career, Oxford, 1968; G.T. Stokes, Patricius, în Smith-Wace, IV, p. 200-207; Cross, Patrick, St., în ODCC, p. 1043; E. Malaspina, Patrick, în DEC A, II, p. 1027-1028; C. Schmidt, Patricius, în LACL, p. 479, cu bibliografie.
Patripassieni sau Monarhieni
Patripassieni sau Monarhieni, membrii unei mişcări sectare cunoscută în Răsăritul creştin sub denumirea de sa-belieni. Termenul de patripassieni a fost folosit de către Părinţii latini, pe când cei greci 1-au preferat pe cel de sabelieni. Scriitorii moderni îi descriu ca modalişti, întrucât ei considerau că Fiul era doar un mod de manifestare al Tatălui. Fonda​torul sectei a fost Noet* de Smyrna, la sfârşitul sec. II. El a susţinut că, întrucât Dumnezeu e unu, Hristos, care este Dumnezeu, se identifică cu Tatăl. Tatăl este cel care se arată ca Fiu. Tatăl a fost cel care S-a întrupat, a pătimit şi S-a învi​at pe Sine. Noet a fost condamnat de preoţii din Smyrna. Cu toate acestea,

doctrina lui a fost răspândită la Roma de către Epigoniu*, iar Cleomene* şi Sa-belie* au dezvoltat-o. Doctrina patri-passienilor din sec. III, despre care vor​beşte şi Origen, este identică cu cea pro​pusă de Noet. Există şi alte versiuni ale acestei învăţături sectare. Astfel, o vari​antă susţine că în Hristos, natura divină este reprezentată de Tatăl, iar cea umană de Fiul. Aceasta din urmă este cea care a suferit pe cruce. Vorbind despre această erezie, Ipolit ne informează că ea pro​punea că acelaşi Dumnezeu se manifestă ca Tată, iar apoi ca Fiu. Doctrina patri-passiană a fost combătută de Tertullian* şi Ipolit*. în tratatul împotriva lui Praxeas I, Tertullian insistă asupra nuanţelor sabeliene pe care Praxeas le promova şi îl judecă pentru monarhianis-mul şi pentru opoziţia sa faţă de mon-tanism, întrucât acesta îl convinsese pe papă să condame pe Montanus. 'Două lucrări ale diavolului a săvârşit Praxeas la Roma: ... pe Duhul Sfânt L-a alungat, iar pe Tatăl L-a răstignit' (Duo negotia diaboli Praxeas Romae procuravit: ... Parade turn fugavit et Patrem crttcifixit). Acest tratat al lui Tertullian este pus sub semnul întrebării de către unii cercetă​tori, în sensul că el ar fi prezentat greşit formulările trinitare arhaice ale lui Praxeas, pentru a-1 face părintele moda-lismului şi a-1 discredita, în timp ce alţii, pornind de la ideea că Praxeas nu mai este menţionat de nici un alt document al vremii, susţin că ar fi vorba doar de o pore​clă pe care el o dă Papii Calist (Praxeas = bagăciosul). Nuanţe patripassiene se regăsesc şi la priscilianiştii din Spania.
Tertullian, Treatise against Praxeas, ed. trad. în engleză de E. Evans, SPCK, 1949; A. Hilgenfeld, Die Ketzergeschichte des Urchristentums, Leipzig, 1884, p. 615-626; G.T. Stokes; Patripassians, în Smith-Wace, IV, p. 207; J.N.D. Kelly, Early Christian

Doctrines, London, 1958; M. Slusser, The Scope of Patripassianism, S P, 17, Oxford, 1982, p. 169-175; G. Bardy, DTC, 10, pt,2, col. 2196-220; M. Simonetti, Patripassiens, în DEC A, II, p. 1928-1929.
Patrologie
Termen care desemnează acea disciplină a teologiei creştine care cercetează sis​tematic viaţa, operele şi învăţătura Sfin​ţilor Părinţi şi a Scriitorilor bisericeşti din primele opt veacuri după Hristos. Cuvântul 'Patrologie' a fost folosit pen​tru prima dată de către teologul luteran Jean Gerhard, în studiul său, publicat postum, intitulat: Patrologia sive de primitive ecclesiae christianae doctorum vita ac lucubrationibus opusculum, lena, 1653. Deci, prin Patrologie se înţelege studiul istoric şi literar al vieţilor şi operelor scriitorilor vechi ai Bisericii, fie că ne referim la cei care au păstrat învă​ţătura autentică a Bisericii sau la nete* rodocşi. Este vorba de studiul critic al formei şi fondului scrierilor clasice creş​tine, a căror varietate şi diversitate se dezvăluie într-o gamă deosebit de mare. Mai târziu, denumirea de Patrologie a fost înlocuită cu o nouă sintagmă: Istoria literaturii creştine (Harnack) sau Istoria literaturii bisericeşti (Bardenhewer). Termenul Patristică, întrebuinţat şi ca sinonim pentru Patrologie, a fost folosit la început ca adjectiv, în cercurile cato​lice şi luterane, pentru a defini un anume gen de teologie: theologia biblica, pa​tristica, scolastica, symbolica, speculati​va. Patristica defineşte, mai degrabă, în limbajul de specialitate, studiul ideilor şi al doctrinelor, mai mult decât aspectul filologic şi literar al scrierilor Părinţilor şi Scriitorilor bisericeşti, îndeobşte, Pa​trologia cuprinde operele Părinţilor Bise​ricii şi ale Scriitorilor bisericeşti din pri-
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mele opt veacuri, în Răsărit, perioada de încheiere a Patrologiei este fixată la epoca Sf.  loan*  Damaschinul,  iar în Apus merge până la Grigorie* cel Mare sau Isidor* de Sevilla. Uneori, în perioa​da Patrologiei, este inclus şi Beda* Ve​nerabilul. Studiul Patrologiei este strâns legat de cel al Istoriei Bisericii creştine şi al  istoriei doctrinei creştine, deoarece literatura pe care o cuprinde are legături directe cu evenimentele şi ideile derulate în intervalul de timp pe care îl cuprinde. Operele Părinţilor şi Scriitorilor biseri​ceşti însumează rezultatul muncii şi stră​daniilor lor de apărare a Evangheliei îm​potriva ereziilor şi a oricăror interpretări eronate. De aceea, ele conţin comentarii extinse la Sf. Scriptură, explicări ale sim​bolurilor de credinţă, expuneri doctrinare, abordări ale vieţii liturgice şi sacramentale, predici şi omilii, tratate istorice etc. Patrologia este împărţită în trei  mari perioade: a. Perioada întâi sau a începu​turilor de la sfârşitul sec. I şi până la începutul sec. IV, ilustrată de persona​lităţi ca: Origen*, Tertullian*, Ciprian*, Irineu*  de Lugdunum. Un  punct de răscruce îl reprezintă înfiinţarea Şcolii catehetice din Alexandria, b. Perioada a doua sau a înfloririi, numită şi epoca de aur sau clasică a literaturii patristice, care cuprinde intervalul între 313, când Bise​rica creştină a primit libertatea de a exista, şi până la anul 430, data morţii Fer. Augustin* sau 451, sinodul de la Calcedon, ilustrată de mari teologi ca Sf. Vasile* cel Mare, Sf. Grigorie* de Na-zianz, Sf. Grigorie* de Nyssa, Sf. Am​brozie*,  Sf.  Chirii*  al Ierusalimului, Ilarie*, Fer. Ieronim*, Fer. Augustin etc. c. Perioada a treia sau decadentă, de la 461 şi până la 749, data morţii Sf. loan Damaschinul în Răsărit, sau 636, data morţii Sf. Isidor de Sevilla pentru Apus. în această perioadă, întâlnim nume de

mari teologi ca Sofronie*, Leonţiu* de Bizanţ, Sf. Maxim* Mărturisitorul şi Sf. loan Damaschin, inclusiv, împăratul-teo-log Justinian şi teologul-filosof Boeţiu*. Unul dintre primele documente care conţin elemente fundamentale privind istoria literară patristică  este Istoria bi​sericească a lui Eusebiu al Cezareei. Considerat, părinte al istoriei bisericeşti creştine,  Eusebiu  furnizează date  şi informaţii preţioase inestimabile pentru literatura şi gândirea creştină până la el. Preluând o serie de informaţii şi date de la Eusebiu* de Cezareea, Fer. Ieronim re​dactează o istorie a literaturii vechi bise​riceşti, intitulată De viris illustribus, care începe cu Simon Petru* şi sfârşeşte cu Sofronie*. Lucrarea a fost scrisă ca re​plică la acuza păgânilor cum că Biserica creştină nu ar avea oameni învăţaţi. Ope​ra lui Ieronim a fost continuată de Ghe-nadie* de Marsilia, lucrarea lui purtând acelaşi nume: De viris illustribus. în sec. VII, Isidor de Sevilla şi apoi Ildefons* de Toledo, continuă tradiţia de prezentare a oamenilor iluştri. Ei însă îşi restrâng ex​punerile în special la scriitorii spanioli. De altfel, Isidor este considerat înteme​ietorul  istoriei literaturii  spaniole.  In tradiţia greacă, patriarhul Fotie (m. 891), cu lucrarea sa Myriobiblion sau Biblio​theca., este considerat reprezentantul cla​sic al istoriei Patrologiei. La acest nume, îl adăugăm şi pe cel al lui Suidas cu Lexiconul său. In apus, istoria literaturii creştine este preluată, după o mare între​rupere, de Sigebert de Gembloux din Belgia (m. 1112), care păstrează tradiţia de prezentare a oamenilor iluştri, lucra​rea sa purtând acelaşi nume: De viris illustribus, ca ale predecesorilor săi din Apus. Alături de el, îl menţionăm pe Anonimul din Melk (Anonymus Melli-censis), pe Honorius Augustoduniensis, cu lucrarea: De luminaribus Ecclesiae.

In sec. XV, loan Trithemius publică lu​crarea De scriptoribus ecclesiasticis. în tradiţia patristică de  limbă siriacă, se cuvine să-l menţionăm pe Abhd-isho bar Berika, care concepe un Catalog al scri​itorilor sirieni în sec. XIV. începând cu sec. XVI, asistăm la dezvoltarea studiu​lui sistematic al literaturii creştine prin publicarea de colecţii ale scrierilor auto​rilor creştini, activitate care culminează cu editarea şi tipărirea monumentalei colecţii alcătuită de abatele J. P. Migne, intitulată: Patrologiae cursus completus, împărţită în două serii: Series graeca, în 161 volume, text grecesc cu traducere latină, cuprinzând perioada de la Părinţii Apostolici  şi  până  la Sinodul  de  la Florenţa (1438-1439) şi Series latina, în 221 de volume, de la Tertullian şi până la papa Inocenţiu III (m. 1216). Pe lângă această serie de texte, Academiile ger​mane publică trei colecţii de înaltă ţinută ştiinţifică: Corpus Scriptorum Ecclesias-ticorum Latinorum; Auctores antiqui-ssimi; Die Griechischen Christlichen Schriftsteller der ersten (drei) Jahrhun-derte. La acestea se adaugă Bibliotheca Scriptorum Graecorum et Romanorum Teubneriana; Loeb Classical Library; Sources Chretiennes; Corpus Christia​norum - Series Latina, Biblioteca Părin​ţilor Greci, editată de Apostolike Dia-konia a Bisericii Greciei, iar pentru, lite​ratura orientală: Bibliotheca Orientalis, sub îndrumarea lui J.S. Assemani; Cor​pus Christianorum Orientalium; Patro​logia Syriaca; Patrologia Orientalis. Paralel, au fost intensificate cercetările individuale: J.H. Newman în Anglia, în​fiinţarea de catedre pentru studiul patris​tic la Louvain, Tubingen, Berlin, Mun-chen etc. Studiul Patrologiei este promo​vat şi la Facultatea de Teologie Orto​doxă, unde au activat mari patrologi, ca Pr. Prof. I .G. Coman, Pr. Prof. Dumitru

Fecioru ş.a. în prezent, Patrologia este predată la această facultate de Diac. Conf. Dr. loan Caraza, iar la Facultatea de Teologie Ortodoxă din Sibiu de Arhid. Prof. Dr. Constantin Voicu, decan al Fa​cultăţii de Teologie Ortodoxă din cadrul Universităţii din Oradea. Nu de mică im​portanţă sunt apoi colecţiile care conţin traduceri de texte în diverse limbi: ger​mană, franceză, engleză, italiană etc. în limba română, traducerile din operele Sfinţi lor Părinţi au început din sec. XVII. Această activitate s-a intensificat în a doua jumătate a sec. XX, când, prin grija eruditului  Patriarh Iustin al  Bisericii Ortodoxe Române, a fost iniţiată colecţia intitulată: Părinţi şi Scriitori Bisericeşti, cu scopul de a publica operele majore aje Părinţilor şi Scriitorilor Bisericeşti. P^nă în prezent au apărut aproximativ 40 de volume. Colecţia a început cu publicarea Scrierilor Părinţilor Apostolici, Apolo* geţi de limbă greacă, Apologeţi de limbă latină şi a continuat cu opere ale unor autori individuali: Clement de Alexan​dria, Origen, Eusebiu de Cezareea, Au​gustin, Chirii al Alexandriei, Macarie Egipteanul, loan Cassian, Cassiodor, loan Gură de Aur, Metodiu de Olimp, Vasile cel Mare, Grigorie de Nyssa, Boeţiu şi Salvianus, Maxim Mărturisi​torul etc.
Bibliografie selectivă: J. Nirschl, Lehrbuch der Patrologie und Patristik, 3 voi., Mainz, 1881-1885; A. Harnack, Geschichte der altchristlichen Literatur bis auf Eusebius, 3 voi., Leipzig, 1893-1904;O. Bardenhewer, Geschichte der altkirchlichen Literatur, 5 voi., Freiburg im Breisgau, 1913-1932; F. Cayre, Precis de Patrologie, 2 voi., Paris, 1927-1930; B. Altaner, Patrologie, ed. 2-a, Freiburg im Breisgau, 1950; E.J. Goodspeed, A History of the Early Christian Literature, Chicago, 1942; I.G. Coman, Patrologie, Bucureşti, 1956; Idem, Patrologie, 3 voi., Bucureşti, 1984-1988. Lucrarea a fost con-
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PAULIN DE MILANO
pepută în 5 volume, decesul autorului cur​mând apariţia lor. J. Quasten, Patrology, 4 fo\., Christian Classics, Allen, Texas, retip. n 1998 cu versiunile franceza şi italiană; A. îaumstark, Die christlichen Literaturen des Orients, 2 voi.,  Leipzig,   1911;  I. O.  de Urbina, Patrologia Syriaca, Roma, 1965; J. Guidi,  St or i a  della  letteratura etiopica, Roma, 1932; J. Karst, Litterature georgienne \chretienne, Paris, 1934; J. Karst, Geschichte \der armenischen Literatur, Leipzig, 1930; G. Graf, Geschichte der christlichen arabischen Literatur, 2 voi., Roma, 1944 şi 1947; J. Tixeront, Histoire des dogmes, ed. 11-a, 3. ivol., Paris, 1930; B.J. Otten, A Manual ofthe History ofDogmas, 2 voi., London, 1917; D. Balanos, Eicrayeoyij eig tjjv iaropiav t&v SoypaTcov, Atena, 1919; J. Tumel, Histoire des dogmes, 6 voi., Paris, 1931-1936. Fiecare din lucrările menţionate conţine trimiteri bi​bliografice, deosebit de complexe şi utile. A se vedea următoarele enciclopedii şi dicţionare: ERE, EC, DTC, LTHK, DAL, DAp, ODCC, PWK, RACh, RGG, DECA, LACL etc.

la sinodul de la Milano, în 355, şi susţine trimiterea în exil al lui Eusebiu* de Ver-celli, devenind chiar 'temnicerul' acestu​ia, întrucât Eusebiu a fost exilat Ia Scythopolis. La sinodul de la Seleucia din 359 se înscrie în tabăra acacienilor,
n
negând divinitatea Duhului Sfanţ, întru​cât majoritatea membrilor sinodului de la Seleucia era împotriva acacienilor, el nu participă la celelalte sesiuni şi revine acasă. A decedat în anul 360, deoarece mormântul său a fost profanat în 361, în perioada scurtei reveniri la păgânism în vremea împăratului Iulian Apostatul.
E. Venables, Patrophilius (1), în Smith-Wace, IV, p. 217; Simonetti, p. 595; Idem, Patrophilos de Scythopolis, în DECA, II, p. 1936.
Paulin de Aquileia
Paulin de Aquileia (750-802), patriarh şi teolog al Bisericii creştine din Apus. S-a născut la Friuli, Italia, în jurul anului 750.  Datorită culturii  sale deosebite, Carol cel Mare îl cheamă şi îl numeşte instructor la şcoala de la curtea sa. în timpul activităţii sale la această şcoală, el leagă o trainică prietenie cu Alcuin*. Datorită integrităţii sale morale, în 787, Carol cel Mare îl numeşte patriarh de Aquileia. în această calitate, el participă intens la dezbaterile teologice ale vremii, cauzate de mişcarea eretică adopţianistă, luând totodată poziţie fermă împotriva introducerii  clauzei Filioque în crez. Astfel, el participă la sinodul de la Aix-la-Chapelle în 789, la cel din 792 de Ia Regensburg, care condamnă adopţianis-mul lui Felix* de Urgell şi la cel de la Frankfurt din 794, pentru care redactează Libellus Sacrosyllabus, o condamnare a adopţianismului. A convocat şi prezidat sinodutjlocal de la Cividale din 796/7,

care se pronunţă împotriva adoptării lui Filioque şi a ereziei adopţianiste. El susţine, cu această ocazie, că cea mai bună metodă de combatere a adopţianis​mului este crezul constantinopolitan şi a cerut insistent ca acest simbol de credinţă să fie memorat de către toţi preoţii. La solicitarea lui Carol cel Mare, el scrie un tratat împotriva lui Felix de Urgell: Contra Felicem Urgellitanum libri tres. Ultima sa participare sinodală a fost cea din 801 la sinodul de la Aix-la-Chapelle, când obţine garanţia alegerilor episco​pale libere. De la el a rămas o serie de scrieri: Liber exhortationis; un comen​tariu la Epistola către evrei: Paulinus Magister in tres epistulas Paulus ad hebraeos (încă în manuscris), precum şi i m ne, poeme şi scrisori. Datorită operei sale teologice şi a activităţii de convertire a avarilor, Paulinus este numit lux Auso-niae patriae.
Migne, PL 99, 1-684; MGPoetae l, 123-148; MGEp. 4, 516-527; C. Giannoni, Paulinus //, Patriarch von Aquileia, Viena, 1896; G. Ellero, S. Paol'mo d'Aquil, Cividale, 1901; J. Reviron, DTC, 12, pt. l, col. 62-67; J.M. O'Donnell, Paulinus of Aquileia, CE, 11, p. 28.
Paulin de Biterrae
Paulin de Biterrae, episcop de Biterrae (în prezent Beziers), în prima jumătate a sec. V. îi este atribuit un poem, Epi-grammata., în hexametri (De perversis suae aetatis moribus). într-o conversaţie, stareţul Thesbon, un călugăr al cărui nu​me nu este dat şi un vizitator, Salmon, un cleric tânăr, deplâng pustiirea pământului prin mulţimea fărădelegilor, pustiire care o întrece pe cea a vandalilor. Poemul poate fi considerat ca satiră la adresft mo​ravuri lor vrefctii

C. Schenkel, Poetae christ. minores, l, îrt CSEL, 16, Viena, 1888, p. 499-510; între operele lui Marius Victor: Migne, PL 61, 969-972; Bardenhewer, IV, p. 636-637; M. Skeb, OSB, Paulinus von Biterrae, în LACL, p. 479, cu bibliografie.
Paulin de Bordeaux
Paulin de Bordeaux, contemporan cu Faust* de Riez, probabil aceiaşi persoană căreia Ghenadie* îi atribuie lucrări de​spre pocăinţă, despre începutul Postului Mare, despre Paşti, despre ascultare şi catehumeni. De la el s-a păstrat un frag​ment din De Poenitentia, adeseori atri​buit lui Faust de Riez. Este posibil ca una din cele patru epistole ale lui Faust, Ep. 4, să-i aparţină. Nu este cert dacă este sau nu, autorul tratatului: Tractatw duo initio quadragesimae.
Migne, PL 58, 875-876 (= Migne, PL 103, 699-702); CPL 981-982; A. Mai, Spicilegium romanum, IV, Roma, 1840, p. 309-313; B. Poschmann, Die abendlăndische Kirchen-busse im Ausgang des christlichen Altertums, Munchen, 1928, p. 128-129; S. Zincone» Paulin de Bordeaux, în DECA, II, p. 1954; M. Skeb, OSB, Paulinus von Bordeaux, în LACL, p. 479.
Paulin de Milano
Paulin de Milano, biograful lui Ambro​zie* de Milano. S-a născut în jurul anului 370 la Florenţa, în anul 395 îl găsim în slujba lui Ambrozie, în calitate de nota-rius. După moartea lui Ambrozie, ră​mâne o vreme la Milano. Este trimis de Simplicianus* în Africa pentru a admi​nistra proprietăţile pe care biserica milaneză le avea acolo. Este posibil ca în timpul şederii sale în Africa şi la îndem​nul lui Augustin*, să fi scris viaţa lui Ambrozie (VitaS. Ambrosiî). Lucrarea în
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sine nu este decât o prezentare cronolo​gică a vieţii marelui ierarh milanez. A participat la sinodul din 412 de la Cartagina împotriva Iui Coelestius*. Lui Paulin îi mai este atribuită şi lucrarea: Libellus adversm Caelestium Zosimo episcopo datus, în care reiterează con​damnarea lui Pelagiu* şi Coelestius. A decedat în anul 428/9. Despre el s-a cre​zut că a fost autorul lucrării De Benedic-tionibus Patriarcharum, dar care, se pa​re, îi aparţine unui alt Paulin de Aquileia.
Migne, PL 14, 28-50 (Vita Ambrosii); Migne, PL 20, 711-716 (Lib. adv. Cael.); O. GUnther, în CSEL 35, pt. l, p. 108-111; CPL 169; M. Pellegrino, Paolino di Milano. Vita di S. Ambrogio, Roma, 1961; E. Lamirande, Paulin de MU an et la <Vita Ambrosii>, Paris, 1983; H.W Phillott, Paulimts (7), în Smith-Wace, IV, p. 233-234; M.G. Mara, Paulin, în DECA, II,- p. 1953-1954; B. DUmler, Paulinus von Mailand, în LACL, p. 479-480, cu bibliografie.
Paulin de Nola
Paulin de Nola (353/4-431), pe numele său, Meropius Pontius Anicius Paulinus, episcop de Nola, s-a născut într-o familie nobilă din Bordeaux (Burdigala). A primit o educaţie aleasă, fiind elevul lui Ausoniu*. După o scurtă carieră publică, Paulin se căsătoreşte şi se retrage împre​ună cu soţia sa la una din proprietăţile familiei sale. în anul 390, primeşte bo​tezul şi împarte celor nevoiaşi o parte din bunurile sale. Pleacă la Barcelona, unde este hirotonit preot în anul 394, iar de acolo merge la Nola, în Campania, unde se stabileşte, împreună cu soţia sa, în apropierea mormântului Sf. Felix, du​când o viaţă de sărăcie şi nevoinţe, fără însă a rupe legăturile de prietenie cu diverse mari personalităţi creştine, cum au fost Ambrozie*, Augustin*, Ieronim*,
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Niceta* de Remesiana ş.a. După moar​tea episcopului de Nola în anul 409, Paulin este ales succesor la tronul epis​copal, dedicându-se slujirii turmei ce i-a fost încredinţată. Se stinge din viaţă în jurul anului 431.
Moştenirea literară a lui Paulin cuprinde o bogată corespondenţă şi o colecţie de poeme. Corespondenţa include o serie de scrisori trimise unor prieteni şi unor mari personalităţi ale vremii sale: Augustin, Sulpicius Sever, Ieronim etc. Din acestea mai există doar 50 de scrisori. Datorită frumuseţii stilului şi bogăţiei conţinutu​lui lor, corespondenţa lui Paulin a fost comparată de Ieronim cu cea a lui Ci​cero. Opera poetică cuprinde 33 de poe​me, dintre care doar 29 sunt autentice; poemul IV este al lui Paulin* de Pella, poemul V al lui Ausoniu, poemul XXXII, intitulat Carmen ultimum., care aparţine, se pare, lui lovius, cel căruia îi este adresat poemul Carmen XXII şi scrisoarea 16, şi Obitus Baebiani sau Carmen XXXIII, al cărui autor nu a fost identificat. Ca poet, Paulin este inferior lui Prudentius* în sensul originalităţii, bogăţiei şi coloritului verbal. Cu toate acestea, el este superior acestuia prin bunul gust, tactul, măsura şi simplitatea exprimării. Paulin e un clasic, deoarece versul său este uşor, armonios, natural şi limpede (Tixeront). Poemele sale abor​dează teme de inspiraţie biblică. Poemul dedicat Sf. loan Botezătorul (6), se inspiră din textul evanghelic, încercând o reconstituire a episoadelor importante din viaţa acestuia, cu mici digresiuni moralizatoare. Un număr mare de poeme este dedicat Sf. Felix, 14 la număr, în timp ce altele sunt ocazionate de diverse legături sau întâlniri prieteneşti, cum este cazul poemului 17 adresat lui Niceta* de Remesianai scris în vers saphic şi care inaugurează propempticonul creştin, cul-
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tivat anterior de diverşi poeţi păgâni (Luciliu, Properţiu, Tibul, Horaţiu etc.). Diverse poeme (7, 8, 9) sunt versificări ale unor psalmi (1,2, 136). Poemele lui Paulin sunt izvorâte din experienţa de zi cu zi, din evaluarea unor dimensiuni spirituale sau din vieţile sfinţilor, din legăturile sale de prietenie. Există un ele​ment de sinceritate iubitoare, de dăruire şi exaltare spirituală care pătrunde opera sa, dându-i coerenţă şi luciditate.
Migne, PL 61; G. Harţei, CSEL voi. 29-30, 1894;PG. Walsh, Letters and Poems, 3 voi. London, Westminster, 1966, 1967, 1975; M. Philipp, Zur Sprache des Paulinus von Nota, Erlangen,   1904; F.  Lagrange, Histoire de Saint Paulin de Nola, 2 voi., Paris, 1877, 1882; P. Fabre, Essai sur la chronologie de l'oeuvre de St. Paulin de Nole, Paris, 1948; idem, St. Paulin de Nole et l'amitie chreti-enne, Paris, 1949; J. T. Lienhard, Paulinus of Nola andEarly Western Monasticism. With a Study ofthe Chronology ofHis Works and an Annotated Bibliography, Bonn,   1977;  K. Kohlwas, Christliche Dichtung und stilistis-che Form bei Paulinus von Nola, Bonn, 1979; A. Esposito, Studio su l'Epistolario di S. Paolino Vescovo di Nola, Napoli- Roma, 1971; J. R. Wachel, Classical and Biblical Elements in Selected Poems of Paulinus of Nola,  Diss.  Univ. of lowa,   1978;  H.W. Phillott, Paulinus of Nola, art. în Smith-Wace, IV, p. 234-245; Cross, Paulinus, art. în ODCC, p.  1054; Tixeront, Patrologie, p. 331-334;   Bardenhewer,  III,  p.  569-582; Cayre, I, 538-540; I.G. Coman, Patrologie, 1956, p. 267-270; Altaner-Stuiber, 1980, p. 409 şi urm.; Quasten, Patrology, IV, p. 296-307 cu bibliografie; S. Constanza, Paulin de Nola, în DECA, II, p. 1954-1956, cu biblio​grafie;   M.  Skeb,  Paulinus von Nola, în LACL, p. 480-482, cu bibliografie.
Paulin de Pella
Paulin de Pella (376-c. 459) s-a născut la Pella, în Macedonia, tatăl său fiind vica-
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rius al  acelei  dioceze  imperiale.  Din Pella, familia sa pleacă la Cartagina, unde tatăl său fusese numit proconsul. După o şedere de 18 luni Ia Cartagina, familia sa părăseşte Cartagina şi se în​dreaptă spre Burdigala (Bordeaux), ţinu​tul natal al părinţilor săi. Paulin îşi va face studiile aici. Datorită sănătăţii şu​brede, este silit să-şi întrerupă studiile, în plus, fiind vorbitor de greacă, întâmpină greutăţi în studiul limbii latine. S-a căsă​torit fa vârsta de 20 de ani. Deşi era nepo​tul poetului galo-roman Ausoniu*, Pau​linus va avea de suferit din partea ro-mano-galilor, din pricina unor legături de suprafaţă pe care le-a avut cu goţii. Ca urmare este silit să se retragă la Bazas (Vasates), unde familia sa avea diverse proprietăţi. Pierzând proprietăţile, merge la Marsillia, unde petrece ultimele cjjş-cenii de viaţă. Se pare că înainte de a deceda a revenit în oraşul său adoptiv. De la el ne-a rămas un poem autobiografic, intitulat: Eucharisticos Deo sub epheme-ridis meae textu, în care el mulţumeşte lui Dumnezeu pentru grija pe care a avut-o faţă de el şi pentru toate binecuvântările revărsate asupra lui, în timpul vieţii sale destul de zbuciumate. Este vorba de un poem scris de un vorbitor de limbă grea​că, fapt pentru care nivelul ei artistic şi eleganţa limbii nu sunt dintre cele mai alese. Cu toate acestea, poemul are o importanţă deosebită, mai ales pentru informaţiile istorice pe care le cuprinde şi care ne dau o imagine asupra situaţiei din Galia în timpul invaziilor gotice.
Migne, PLS 3, 1115-1128; W. Brandes, în CSEL 16, 1888, p. 291-314; P. H. Evelyn White, Ausonius with an English Tran-slation, II (LCL), London, 1921, ed. a 2-a 1967, p. 304-335; I. Rocafort, De Pautini Pellaei vita et carmine, Bordeaux, 1890; L. D^vogel, Etude sur la latinite et du style de Paulin de Pella, Bruxelles, 1898; N.K.
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Chadwick, Poetry and Lefter s in Early Christian Gaul, London, 1955; C. Johnston, Paulinus ofPella. History-Today 25,1975, p. 761-769; J. Vogt, Der Lebensbericht des Paulinus von Pella, în Festsch. Vittinghoff, Cologne, 1980, p. 527-572; P. Tordeur, Concordance de Paulin de Pella, Bruxelles, 1964; H. A. Wilson, Paulinus (12), art. în Smith-Wace, IV, p. 246; Tixeront, Patro-logie, p. 456-457; Cayre, I, p. 538, II, p. 209; Altaner-Stuiber, 1980, p. 412; Quasten, Patrology, IV, p. 330-331; A. di Berardino, Paulin de Pella, în DECA, II, p. 1956-1957; B. Diimler, Paulinus von Pella, în LACL, p. 483, cu bibliografie.
Paulin de Perigueux
Paulin de Perigueux (sec. V), probabil
episcop de Perigueux (Petricordia) şi
autor al unui poem vast, conceput în şase
cărţi, în care prezintă viaţa Sf. Martin:
De vita sandi Martini episcopi libri VI şi
Dialogurile în proză ale lui Sulpicius*
Severus şi informaţiile referitoare la mi​
nunile săvârşite de Sf. Martin, care i-au
fost furnizate de către Perpetuus, episcop
de Tours (458-488), la a cărui solicitare
el a scris poemul său. Lucrarea a fost
încheiată în jurul anului 470. La câţiva
ani, el scrie tot în versuri, despre vinde​
carea miraculoasă a nepotului şi a soţiei
sale (De visitaîione nepotuli suî) şi o
inscripţie pentru biserica Sf. Martin (De
orantibus). Nu avem detalii prea multe
despre viaţa acestui poet, întrucât el a
fost adeseori confundat cu omonimul său
de Nola.
'
CPL 1474-1477; Migne, PL 61, 1009-1076; M. Petsching, CSEL 16, pt. l, 1888, p. 1-190; J. Drevon, De vita et scriptis, Agen, 1889; A. Huber, D ie poetische Bearbeitung der Vita S. Martini des Sulpicius Severus diirch Paulins von Perigueux, Kempten, 1901; A.H. Chase, The Metrical Lives of St, Mattin of Tours by Paulinus and Fortunatus

and the Late Prose Life by Sulpicius Severus, Harvard Studies of Classical Philology, 43, 1932, p. 51-76; F. Châtillon, Paulin de Peri​gueux, auteur de la Vita Martini eî Sidoine Apollinaire, panegyriste des emperors, în RMAL, 23, 1976, p. 5-12; Tixeront, Patro-logie, p. 457; Cayre, II, p. 209; Bardenhewer, IV, p. 650 şi urm.; S. Constanza, Paulin de Perigueux, în DECA, II, 1957; M. Skeb, OSB, Paulinus von Perigueux, în LACL, p. 483, cu bibliografie.
Paulin de Tyr
Paulin de Tyr (sec.IV), primul episcop al Tyrului şi Antiohiei. S-a născut la An-tiohia, unde zideşte, în calitate de epi​scop, o frumoasă catedrală, după cum ne informează prietenul său Eusebiu* de Cezareea. Philostorgiu* susţine că el a deţinut demnitatea de episcop pentru o perioadă scurtă, aproximativ 6 luni înain​te de a deceda. A fost simpatizant al lui Arie* a cărui învăţătură a aprobat. Este destinatarul unei scrisori doctrinare tri​misă de Eusebiu* de Nicomedia. In tim​pul sinodului de la Niceea, constrâns fiind de împăratul Constantin, iscăleşte condamnarea arianismului, dar la scurtă vreme se angajează în activităţi antini-ceene. De la el s-a păstrat un fragment din Epistola ad Alexandrum Alexan​drinism.
CPG 2, 2065; H.G. Opitz, Athanasius Werke, 3, pt.l, Berlin, 1934, p. 17 şi urm.; E. Venables, Paulinus (3), în Smith-Wace, IV, p. 231-232; M. Simonetti, La crisi ariana, Roma, 1975, p. 31-35; Idem, Paulin de Tyr, în DECA, II, p. 1958; M. Skeb OSB, Paulinus von Tyrus, în LACL, p. 484.
Paulin de Treves
Paulin de Treves, episcop de Treves, unul din marii susţinători ai Ortodoxiei

în Gaiia împotriva arianismului. Datorită atitudinii sale ferme, este exilat de către împăratul Constantius, prezent şi el la sinodul proarian de la Arles din 353, fiind trimis în Frigia, unde se crede că ar fi suferit moarte martirică. Din cele câte​va referiri întâlnite în scrierile lui Atanasie se crede că el ar fi scris câteva tratate împotriva arienilor, dar care s-au pierdut.
Boli., Acta SS. Aug. VI, 669 şi urm,; Fragmentum în Migne, PL, 10, 562, 588, 631; Mansi, III, 179 şi urm., 231; S.A. Bennett, Paulinus (4), în Smith-Wace, IV, p. 232; Cross, Paulinus, St., în ODCC, p. 1054; M. Simonetti, Paulin de Treves, în DECA, II, p. 1957.
Pavel, Sfântul
Pavel, Sf., (m. aprox. 65 d." Hr.), 'Apos​tolul neamurilor'. S-a născut într-o fami​lie de evrei descendentă din tribul Iui Beniamin, în Tarsul Ciliciei, probabil în primii ani ai erei creştine, primind nu​mele de Saul. A fost crescut şi educat în tradiţia fariseică, se pare, la Ierusalim, desăvârşindu-şi educaţia sub îndrumarea vestitului rabin Gămăliei (Faptele Apos​tolilor 26, 5), care îl iniţiază în bogata tradiţie a interpretărilor legale (halakah} şi în literatura folclorică iudaică (hag-gadah). Aparţinând diasporei evreieşti, Pavel cunoştea şi vorbea limba greacă şi era familiarizat cu cultura şi civilizaţia elenistă. în plus, el deţinea şi cetăţenia romană. Deşi căsătoria era una din obli​gaţiile unui fariseu, Saul nu se căsă​toreşte. După încreştinarea sa, el va con​sidera celibatul ca o logodnă mistică cu Hristos şi Biserica Sa. întrucât fiecare rabi trebuia să aibă o meserie, el învaţă să ţeasă pânză pentru corturi, în zelul său faţă de religia părinţilor săi, Saul devine unul din cei mai

secutori ai creştinilor, văzând în credinţa creştină un duşman de moarte al tradiţiei legaliste iudaice. Este martor ocular al martirizării  Sf.  Ştefan, păzind hainele celor care îl loveau cu pietre, înlocuirea vechiului legământ iudaic cu unul nou, i se părea lui Saul o adevărată blasfemie. Faptele Apostolilor relatează despre per​secuţia pe care el însuşi o conducea împotriva creştinilor (8, 3). în drum spre Damasc, unde se îndrepta pentru a-i ares​ta pe creştinii de acolo şi a-i aduce la Ierusalim spre a fi judecaţi, Saul trăieşte momentul de răscruce care îi va schimba definitiv viaţa. Mântuitorul lisus Hristos i se arată, învăluit de o lumină străluci​toare, atrăgându-i atenţia că cei persecu​taţi nu sunt doar creştinii, ci El însuşi, în această identificare a lui Hristos cu cei care cred în EI rezidă temeiul învăţăturii paul ine despre  Biserică,  înţeleasă ca Trup mistic al lui Hristos. Evenimentul, relatat de trei ori în Faptele Apostolilor (9, 1-19; 22, 5-16 şi 26, 12-18), îl trans​formă pe Saul dintr-un înflăcărat prigo​nitor al creştinilor, în cel mai mare pro​povăduitor al Evangheliei lui Hristos. Hristos l-a făcut să înţeleagă că El este Fiul lui Dumnezeu, Căruia trebuie să se plece tot genunchiul celor cereşti şi al celor pământeşti, şi să devină Apostolul Celui pe care până atunci L-a urât şi L-a prigonit cu furie, cel care a ostenit mai mult pentru Domnul. Orbirea care l-a lo​vit a durat câteva zile. Saul este botezat apoi de către Anania, după care se re​trage în Arabia unde rămâne un răstimp de trei ani pentru a se pregăti prin rugă​ciune şi meditaţie   pentru noua sa che​mare, dobândind 'cunoaşterea tainei lui Hristos'  (Efeseni  3,4).  Revine la Da​masc, unde propovăduieşte 'că lisus este Fiul lui Dumnezeu' (Fapte 9, 20). Evreii de aici complotează împotriva lui. El scapă, părăsind cetatea în taină, mergând
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la Ierusalim, unde predică Evanghelia neevreilor. Un nou complot îl obligă să părăsească şi Cetatea Sfântă. Se refu​giază şi de aici, îndreptându-se spre Cezareea, Siria şi în cele din urmă spre Cilicia. După câţiva ani, este chemat de Barnabas pentru a ajuta la lucrarea de convertire din Antiohia (Fapte 11, 25 şi urm.), în jurul anului 44 cei doi apostoli se îndreaptă spre Ierusalim pentru a aduce ajutoare comunităţii creştine (Fapte 11, 27-30). După revenirea de la Ierusalim la Antiohia, Barnaba şi Saul, împreună cu loan Marcu, nepotul lui Barnaba, primesc din partea comunităţii antiohiene sarcina se a predica Evan​ghelia dincolo de graniţele Siriei. Astfel începe prima călătorie misionară a lui Pavel (47-49 d. Hr.). Cei trei se îndreap​tă spre Cipru, locu! de naştere a lui Barnaba. Saul, care îşi ia numele greco-roman de Pavel în cinstea proconsulului Sergius Paulus, care s-a încreştinat, sau mai exact, pentru a arăta, prin noul său nume, că apostolatul său se îndrepta cu precădere către neamuri (Galateni 2, 7-9; Romani 15, 16). Totodată, conducerea activităţii misionare trece de la Barnaba la Pavel, deoarece în Fapte sunt menţio​naţi Pavel şi Barnaba şi nu Barnaba şi Saul. Din Cipru, cei trei trec în Asia Mică, la Perga, unde loan Marcu îi pă​răseşte. Pavel şi Barnaba predică Evan​ghelia în provincia Galatia, inclusiv în cetăţile principale de aici: Antiohia din Pisida, Iconium, Lystra şi Derbe. în pofi​da ostilităţii comunităţilor evreieşti, cei doi întemeiază comunităţi creştine şi numesc prezbiteri, după care se întorc la Antiohia, unde prezintă un bilanţ al aces​tei prime misiuni.
Răspândirea rapidă a creştinismului printre neamuri, a ridicat o mare pro​blemă pentru Biserică. Creştinii veniţi dintre iudei, cer ca cei care au devenit

creştini dintre neamuri să se circumcidă şi să observe Legea mozaică. Pavel a vă​zut primejdia unei astfel de practici. Dacă această mişcare ar fi prevalat, atunci Biserica creştină ar fi devenit o simplă sectă iudaică, lucru inacceptabil pentru neevrei, sau aceasta s-ar fi scindat în
n,
două grupări. In plus, el a sesizat că, prin atitudinea lor, iudaizanţii respingeau însăşi temelia Bisericii creştine, şi anu​me, că omul era mântuit prin credinţa în lisus Hristos şi nu prin faptele Legii (Galateni 6, 2). Pavel şi Barnaba, însoţiţi de alţi membri ai comunităţii din Antiohia, merg la Ierusalim pentru a se consulta cu ceilalţi apostoli, înainte de a merge la Ierusalim, Pavel scrie Epistola sa către Gatateni. Adunarea apostolilor a hotărât, într-un gând, să nu fie impus neamurilor un 'alt jug', recomandându-le doar abţinerea de la 'întinările idolilor şi de la desfrâu şi de (animale) sugrumate şi de sânge' (Fapte 15, 20, 29). După ter​minarea sinodului de la Ierusalim, Pavel şi Barnabas revin la Antiohia. Separându-se de Barnaba, Pavel porneşte în cea de a doua călătorie misionară, însoţit de Silas (50-52 d. Hr.). Pavel vizitează comunităţile din Galatia, iar la Lystra îl ia pe Timotei ca însoţitor, în​demnat de Duhul Sfânt, Pavel trece din​colo de Misia, coboară la Troa, de unde trece cu corabia în Macedonia, poposind la Filipi. Cea dintâi persoană care a pri​mit creştinismul aici a fost Lidia, vânză​toare de porfiră, care a devenit gazda lui Pavel şi a însoţitorilor săi. De la Filipi se îndreaptă spre Tesalonic, trecând prin Amfipoli şi Apolonia, apoi la Bereea, iar de aici la Atena, în aşteptarea lui Timotei şi Silas, Pavel apără credinţa monoteistă în faţa filosofilor stoici şi epicurieni în Areopag. Rezultatele confruntării nu au fost cele aşteptate, mai ales pentru că aceştia nu au putut accepta credinţa în

înviere. In consecinţă, Pavel ia hotărârea ca de acum să nu mai depindă de argu​mentele raţiunii, ci de Hristos şi de pu​terea Sa. De la Atena, se îndreaptă spre Corint unde întemeiază o puternică co​munitate creştină. La scurtă vreme după sosirea lui la Corint, Pavel scrie cele două Epistole către Tesaloniceni. Aici rămâne aproape un an şi jumătate, după care revine la Antiohia. După o şedere relativ scurtă la Antiohia, Pavel porneşte în cea de a treia călătorie misionară (53-58 d.Hr.). El revizitează Bisericile întemeiate de el din Galatia şi Frigia.  La Efes, de unde scrie prima Epistolă către Corinteni, rămâne trei ani, învăţând la şcoala lui Tiranus. în urma revoltei argintarilor efeseni, este obligat să părăsească Efesul. De la Efes, se în​dreaptă spre Smyrna, Pergam, Troa, de unde trece cu corabia în Macedonia, în drum spre Corint, el adresează corinte-nilor cea de a doua epistolă a sa. în tim​pul şederii la Corint, a scris Epistola către Romani, pentru a-şi pregăti vizita la Roma, pe care o avea deja în plan. îm​preună cu o serie de reprezentanţi ai Bisericilor din Asia şi Grecia porneşte spre Ierusalim pentru a aduce ajutoare Bisericii   Mame  din   Cetatea   Sfântă. Ajuns la Milet, Pavel îşi ia rămas bun de la conducătorii Bisericii, care 1-au primit cu deosebită căldură, şi prezice întem​niţarea sa (Fapte 20, 22 şi urm.). La Ierusalim a fost primit cu ostilitate, fiind acuzat de încălcarea Legii şi, în consecinţă, bătut. Este scăpat din mâinile mulţimii înfuriate de către soldaţii ro​mani. Aflându-se de un complot împotri​va lui, Pavel este transferat la Cezareea, unde a fost ţinut în închisoare de guver​natorul Marcus Antonius Felix. La moar​tea acestuia, noul guvernator,  Porcius Festus, cedează în faţa cererilor insis​tente ale sanhedrinului, care dorea să-:l

judece la Ierusalim, ceea ce pentru Pavel însemna o certă condamnare la moarte. Conştient de acest lucru, Pavel îşi exer​cită dreptul de cetăţean roman şi ape​lează la judecata Cezarului, în drum spre Roma, corabia în care călătorea naufra-giaza la Malta. Din Malta, trece cu o corabie alexandrină la Siracuza şi de acolo se îndreaptă spre Roma prin Re-gium şi Puteoli. Se pare că în răstimpul petrecut aici, Pavel scrie aşa-numiţele 'Epistole ale captivităţii': Filipeni, Colo-seni, Filimon şi Efeseni. După doi ani de şedere la Roma, perioadă în care a putut propovădui 'fără nici o piedică', Pavel este eliberat. Se crede că acum scrie Epistola către Evrei. Informaţiile legate de evenimentele care au urmat, le avem din Epistolele pastorale şi din Tradiţie. Clement Romanul  afirmă că Pavel a mers până ta 'limitele Apusului', făcând referire la menţiunea lui Pavel din Epis​tola către Romani în care îşi exprimă intenţia de a merge în Spania. Epistolele pastorale aparţin ultimei sale perioade misionare, după întoarcerea din Spania, când face o vizită în Creta, unde îl aşază episcop pe Tit şi apoi la Efes, în Mace​donia şi Grecia, după care urmează ulti​ma sa întemniţare  la Roma (66-67). Potrivit tradiţiei, Pavel a fost martirizat la Roma, în timpul persecuţiei lui Nero. Terţul l ian* adaugă şi modul în care a fost martirizat, adică, prin decapitare. Faptele apocrife  legate de numele  lui  Pavel menţionează locul martiriului, pe maiul stâng al Tibrului, la aproximativ cinci kilometri departe de Roma, la Ad Aquas Salvias. Trupul său a fost înmormântat în cimitirul de pe Via Ostiensis, unde se ridică acum biserica S. Paolo fuori le Mura, construită de împăratul Constantin şi restaurată de mai multe ori, ultima dată în sec. XIX.
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Pavel rămâne una din cele mai de seamă şi mai puternice personalităţi din istoria Bisericii creştine. Atât viaţa sa, profund marcată de arătarea nemijlocită a Mân​tuitorului pe drumul Damascului, cât şi activitatea şi învăţătura propovăduită de el, dezvăluie absoluta sa dăruire şi cre-dincioşie nestrămutată faţă de Hristos şi Biserica Sa. în Epistolele sale, scrise pentru a da răspuns unor cerinţe ime​diate, desluşim elementele principale ale teologiei creştine, în centrul căreia se află Hristos cosmic. Gândirea sa teolo​gică izvorăşte din experienţă, din trăire, mai mult decât dintr-un discurs raţional, deoarece Pavel ni se descoperă ca trăitor mistic care a izbutit să pătrundă realitatea tainică a tuturor lucrurilor în Hristos. Căci Hristos nu este doar Mesia, Cel în care s-au împlinit profeţiile şi făgă​duinţele Vechiului Testament, ci Fiul lui Dumnezeu, Cel preexistent şi veşnic, prin care au fost create toate lucrurile şi care, după ce a suferit umilinţe şi moartea pe cruce, a fost ridicat de-a dreapta lui Dumnezeu, fiind preaslăvitde întreaga făptură. De aceea, El este Capul noii umanităţi mântuite, noul 'Israel al lui Dumnezeu', în care evreul şi barbarul devin una (Efeseni 2, 14-19), adică, Biserica, care este în acelaşi timp Trupul Lui Mistic, în adevăratul creştin, Hristos este cel care trăieşte (Galateni 2, 20), transformându-1 întru asemănare cu El încă în această viaţă, însă în mod deplin la înviere. Viaţa nouă în Hristos nu mai este 'potrivit trupului', care în viziunea lui Pavel este starea de păcat, ci 'potrivit spiritului' şi începe de la botez. Prin Botez, credinciosul devine părtaş morţii şi învierii lui Hristos (Romani 6, 3-6), primind putere de la Duhul Sfanţ (Ga​lateni 5, 16), să împlinească cerinţele morale ale noii vieţi. Comuniunea Du​hului Sfânt îi uneşte pe toţi în legătura

iubirii (Coloseni 3, 14). Această comuni​une este menţinută şi exprimată prin Euharistie, Jertfa creştină, 'comuniunea cu Trupul lui Hristos' (I Corinteni 10, 16), fiind împlinită pe deplin la sfârşitul veacurilor, când Domnul va reveni în slavă, slavă în care vor fi părtaşi viii şi morţii (I Tesaloniceni 4, 13-17). Atunci totul va fi învăluit în iubire, profeţiile se vor fi încheiat, limbile vor înceta, iar noi nu vom cunoaşte ca prin ghicitură, ci fată către faţă (I Corinteni 13). Gândirea Sf. Apostol Pavel a pătruns şi nuanţat întreaga teologie creştină. Din nefericire, adeseori, gândirea sa a fost elaborată parţial şi trunchiat, fără o vi​ziune de ansamblu. Aşa se face că Fer. Augustin* va elabora teologia harului, a predestinaţiei şi a liberului arbitru por​nind de la anumite elemente prezente în epistolele pauline, dându-le accente apo​logetice, care le depărtează de esenţa teologiei pauline. La fel se va întâmpla şi cu doctrina justificării prin credinţă, ruptă din contextul general paulinic, care va deveni temeiul lutheranismului, iar predestinaţionismul, al calvinismului. în sec. XVIII şi XIX, teologia paulină va fi pusă în balanţă cu cea petrină, cu nuanţe care o îndepărtează de interpretările cla​sice date de Sfinţii Părinţi. Pavel a scris Epistolele sale cu un scop determinat, şi anume, de a răspunde pro​blemelor cu care se confruntau Biserica şi persoanele cărora le erau adresate, ur​mărind întărirea dreptei credinţe, pe de o parte, şi apărarea ei faţă de ereziile, care începuseră să-şi facă apariţia, pe de altă parte. Cele 14 Epistole incluse în canonul Noului Testament sunt, în ordine cronologică, următoarele: Epistola întâi către Tesaloniceni (Corint, în anul 52); Epistola a doua către Tesaloniceni (Corint, 52); Epistola către Galateni (Efes, 54); Epistola întâi către Corinteni

(Efes, 56); Epistola a doua către Co​rinteni (Macedonia, 57); Epistola către Romani (Corint, 58); Epistola către Efeseni (Roma, 62-63); Epistola către Fi l i peni (Roma, 62-63); Epistola către Coloseni (Roma, 62-63); Epistola către Filimon (Roma, 62-63); Epistola către Evrei (Roma, 63); Epistola întâi către Timotei (Macedonia, 63); Epistola către Tit (Macedonia, 65); Epistola a doua către Timotei (Roma, 66), considerată ca fiind 'testamentul spiritual' al Sf. Apostol Pavel.
Sf. Apostol Pavel rămâne, fără egal, între cei care şi-au asumat sarcina de a propovădui învăţătura creştină. El a fost cel care a propovăduit irumperea lui Hristos în viaţa omului, prin care acesta este transformat în făptură nouă: 'Prin urmare, dacă este cineva în Hristos, el e făptură nouă; cele vechi au trecut, iată că toate au devenit noi' (II Corinteni 5, 17). Pavel însuşi este exemplul acestei reîn​noiri: 'Fiţi următorii mei, aşa cum eu sunt al lui Hristos' (I Corinteni 11, 1).
W.J. Conybeare şi J.S. Howson, The Life and Episîles of St. Paul, 2 voi., 1851; A. Deissmann, Paulus, 1911 şi ed. 2-a 1925, trad. în engl. 1926; A.H. McNeile, St. Paul. His Life, Letters and Christian Doctrine, 1920; T.R. Glover, Paul of Tarsus, 1925; H.A.A. Kennedy, St. Paul and the Mystery-Religions, 1913; W.H.P. Hatch, The Pauline Idea ofFaiîh and its Reiat ion to Jewish and Hellenistic Religion, Cambridge, Mass., 1917; W.L. Knox, St. Paul and the Church of Jerusalem, 1925; Idem, St. Paul and the Church of the Gentiles, 1939; Mitropolitul Nicolae Bălan, Pavel, Apostolul lui lisus Hristos, Tablou biografic după Konrad Kirsch, Sibiu, 1931; G. Ogg, The Chronology of the Life of Paul, 1966; G. Bornkamm, Paulus, Stuttgart, 1969; W.D. Davies, Paul and the Rabinic Judaism, 1955; F.F. Bruce, Paul, 1978; H.J. Schoeps, Paulus. Die Theologie des Apostels im Lichte der judis-

chen Religionsgeschichte, Tubingen,  1959; G. Machen, The Origin of Paul's Religion, 1947;  J.M.   Murphy-O'Connor,  Paul and Qumran, 1968; E. Pagels, The Gnostic Paul, 1975; W. Schmithals, Paul and the Gnostics, 1973; A. Schweitzer, The Mysticism of Paul the Apos t le, 1931; Nicolae M Iad in, Asceza şi Mistica Paulină, Ed. Deisis, 1966 (Teza de doctorat în teologie a regretatului Mitropolit Nicolae M Iad in susţinută la Facultatea de Teologie din Bucureşti, 1946); Grigorie T. Marc u, Antropologia Paulină, Sibiu, 1941; Comentarii: J.A. Cramer, Catenae Grecorum Patrum  in Novum  Testamentum,  Oxford, 1844 (pentru fragmente pauline tom. IV-VII); C.H. Turner, Greek Patristik Commen-taries on the Pauline Epistles, în Dictionary of the Bible, ed. J. Hastings, New York, 1906, p. 485-531 şi voi. suplimentar, Edin-burgh, 1947; A. Souter, The Earliest Latin Commentaries on the Epistles of St. Paul, Oxford, 1927; K. H. Schelkle, Paulus Lehrer der  Văter,  Dusseldorf,   1959; Cele patru​sprezece epistole pauline comentate şi stu​diate de luliu Olariu, Caransebeş, 1910 şi 1913; V. Gheorghiu, Epistola către Romani, Cernăuţi,  1938; Gh. Munteanu,    Epistola către Galateni,  Cluj,   1940;  Haralambie Rovenţa, Epistola către Efeseni, Bucureşti, 1929;  Idem,  Epistola întâi către Tesalo​niceni, Bucureşti, 1938; I. Beldie, Epistola către Tit, Sibiu, 1947; Nicolae Colan, Sfântul Apostol Pavel, către Filimon. Creştinismul şi sclavia,    Sibiu,    1925;    A.    Schweitzer, Geschichte der paulinischen Forschung von der Reformation auf die Gegenwart, 1911; trad. în engl. Paul and his Interpreters, 1912; H. J. Fredde, Ein neuer Paulus Text und Kommentar,   MI,   Freiburg,    1973-1974; Cross, Paul, St., în ODCC, p. 1046-1049; E.E. Ellis, Pavel, în Dicţionar biblic, So​cietatea Misionară Română, Oradea, 1995, p. 975-988; V. Loi, E. Dassman, M.G.Mara, D. Mazzoleni, Paul, în DECA, II, p. 1937-1944; E.  Dassmann,  Paulus  in fruhchristlicher Frommigkeiî undKunst, Opladen, 1982; J.M. Huskinson, Concordia Apostolorum. Chris-
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tian Propaganda at Rome in Fotirth and Fifth Centuries. A Study in Early Christian Iconography and Iconology, London 1982; Protos Lector Dr. Justinian Cârstoiu, Desăvârşirea creştină în epistolele Sfântului Apostol Pavel, teză de doctorat, Editura Bucura Mond, Bucureşti, 1996, cu bogată bibliografie românească.
Pavei, Apocalipsa lui
Apocalipsa lui Pavel, text apocaliptic apocrif, scris în limba greacă în a doua jumătate a sec. IV, în care se află o descriere a călătoriei extatice a Sf. Apostol Pavel 'în cel de al treilea cer' (II Corinteni 12, 2), în răstimpul căreia el a fost ridicat în cetatea lui Dumnezeu, unde s-a întâlnit cu profeţii, cu Cei curaţi, apoi cu Avraam, Isaac şi lacob şi, în cele din urmă, cu cei care şi-au dăruit viaţa slujirii lui Dumnezeu. Fer. Augus-tin* a cunoscut acest text, care s-a bucurat de o largă circulaţie, fiind tradus în latină, siriacă, coptă şi etiopiana. Epifanie* menţionează această apocalip-să ca făcând parte dintr-o lucrare de sinestătătoare care nu s-a păstrat. Acest text apocaliptic a aparţinut cercurilor gnostice.
C. Tischendorf, Apocalypses Apocryphae, Leipzig, 1866, p. 34-69; M.R. James, Apocrypha Anecdota, Texts and Studies, II, nr. 3, Cambridge, 1893, p. 11-42; în siriacă: G. Riciotti în Orientalia, II, Roma, 1933, p. 1-25, 120-149; în latină: T. Silverstein, Studies and Documents ed. de K.Lake-S. Lake, IV, 1935; în coptă: E.A. Wallis Budge, Miscelleaneous Copt ic Texts, New York, 1975; H. Duensing în Schneemelcher, II, 1964, p. 536-539, trad. în engleză: II, 1965, p. 755-798; Bardenhewer, I, p. 615-620; Quasten, Patrology, I, p. 146-149; Altaner-Stuiber, 1980, p. 142 şi urm.; Cross, Paul, Apocalypse of St., în ODCC, p. 1049; G. ROwekamp, Apokalypsen, în LACL, p. 485-486, cu bibliografie.

Pavel, Faptele lui
Faptele lui Pavel, document apocrif pus în circulaţie în a doua jumătate a sec. II. Textul a fost scris de un creştin, care a folosit la redactare Faptele Sf. Petru, în​tregul document a fost reconstituit dintr-o serie de fragmente (aproximativ 2000) de către C. Schmidt în 1904, în forma lui cea mai completă regăsi ndu-se în manu​scrisul coptic de la Heidelberg. Scopul scrierii a fost de a preamări viaţa şi acti​vitatea Sf. Apostol Pavel, autorul neţi-nînd cont de înşiruirea istorică a eveni​mentelor. Textul cuprinde şi Acta Pauli et Theclae, care descrie încreştinarea Sf Thecla, o tânără grecoaică din Iconium, care îi urmează sf. Pavel şi scapă de per​secuţie şi moarte în mod miraculos, retrăgându-se apoi la Seleucia. Tot în acelaşi document, este inclusă şi Cores​pondenţa Sf. Pavel cu corintenii, care conţine răspunsul acestora la cea de a doua epistolă pe care Apostolul le-a adresat-o. în cele din urmă, în acelaşi corp se include şi Martyrium sau Passio Pauli, text păstrat în două versiuni greceşti şi incomplet în traducere latină. Mai există versiuni şi în siriacă, coptă, etiopiana şi slavonă. Descoperirea unui papyrus, scris în jurul anului 300, care cuprinde textul grec, păstrat în prezent la Hamburg, confirmă justeţea reconsti​tuirii făcută de Schmidt. Textul faptelor a fost cunoscut de Origen*, Ipolit* şi Ciprian*, care l-au folosit.
C. Tischendorf, Acta apostolorum apo-crypha, 40 şi urm. şi R. A. Lipsius-M. Bonnet, Acta apostolorum apocrypha, I, Leipzig, 1891, p. 235-272; în latină: O.v. Gebhardt, Passio s. Theclae virginis, TU, 22, 2, Leipzig, 1902; în coptă: E.J. Goodspeed, The Book of Thecla. The America Journal of Semitic Languages and Literature, 17, 1901, p. 65-95 cu trad. în engleză, în siriacă: W. Wright, Apocryphal Acts of the Apostles,

London, voi I, 1871 p. 128-169, voi. II, p. 116-145 (cu trad. în engleză); Bardenhewer,
I,
p. 554-564; Quasten, I, p. 130-132, cu bi​
bliografie; Altaner-Stuiber, 1980, p. 136 şi
urm., cu bibliografie; Schneemelcher, 1964,
II,
p. 221-241; ediţia germană: p. 242-268.
Pavel de Alexandria
Pavel de Alexandria, astrolog din a doua jumătate a sec. IV. Este autorul unui manual elementar de astrologie intitulat Introducere, pe care 1-a adresat fiului său, Cronamon. Se crede că au existat două ediţii ale acestei lucrări, deoarece manuscrisul care s-a păstrat pare a fi ver​siunea primă la care a fost adăugată o prefaţă scrisă pentru ediţia a doua a aceleiaşi lucrări. Datorită exprimării clare şi concise, Introducerea lui Pavel a fost folosită în special de către astrologii alexandrini. Olimpiodor de Alexandria (500-564/5), filosof neoplatonician, elev al lui Ammonius, comentator al lui Pla-ton şi Aristotel, a comentat lucrarea lui Pavel, care a fost atribuită unui oarecare Heliodorus. în sec. IX, Leon Matema​ticianul a studiat Introducerea, iar litera​tura de specialitate a păstrat multe scholii asupra ei, dintre care unele au fost scrise în sec. XII. Introducerea s-a bucurat de mare popularitate fiind tradusă parţial în diverse limbi, în sec. VI, Sergiu* de Reshainatraduce capitolul 28, iar Anania de Shirak traduce în armeană primele două capitole, în secolul următor. Abu Ma'shar menţionează un alt Pavel de Alexandria care a trăit în sec. V.
Elementa apotelesmatica, ed. de E. Boer, Leipzig, 1958; Heliodori, ut dicitur: In Paulum Alexandrinum Commentarium, ed. de E. Boer, Leipzig, 1962; L.G. Westernick, în BZ 64, 1971, p. 6-21; Sergiosof Reshaina, Inedita Syriaca, ed, de E. Sadiau, Viena, 1870, p. 125 şi urm.; A.G. Ambrahamyan,

Anania Sirakac'u Matenagrut'yune, Erevan, 1944, p. 327-330; David Pingree, Paul of Alexandria, ODB, 111, p. 1608.
Pavel de Antiohia
Pavel de Antiohia, patriarh monofizit al Antiohiei (564-581). S-a născut în jurul anului 500 la Alexandria, unde a fost şi educat. Ajunge sincel (secretar) al patriar​hului monofizit de Constantinopol, Teo-dosie, care îl numeşte în locul lui Sergiu de Telia, fondatorul ierarhiei monofizite dizidente din Antiohia, mort Ia începutul anului 561. Pavel a adoptat o atitudine moderată în controversa timpului, luând parte la diverse întruniri eclesiastice. îm​potriva lui s-a ridicat însă lacob* Bara-daeus, marele organizator al ierarhiei monofizite din Orient şi aspirant la scau​nul patriarhal din Antiohia. Pavel a cdm-bătut tendinţele triteiste. în cele din urmă, ajunge să fie acuzat de sabelia-nism. în timpul disputelor, el a fost spri​jinit de triburile beduinilor ghassanizi, primind adăpost la şeicul lor Al-Harith bar Cabala. De la el au rămas o serie de scrisori, care au fost editate de J. Chabot.
CPG III, 7203-7214; J.B. Chabot, Do​cumenta ad origines monophysitarum illus-trandas, în CSCO 17, Louvain, ed. 2-a, 1952; E. Honigmann, Eveques et eveches mono-physites d'Asie anterieure au Vle siecle, Louvain, 1951; p. 195-205; W.H.C. Frend, The Rise of the Monophysite Movement, Cambridge, 1972, p. 291-293, 318-328; E.W Brooks, The Paîriarch Paul and the Alexandrine Schisma, în ByZ, 30, 1930, p. 468-476; Urbina, p. 209; J. Gribomont, Paul d'Antioche, în DECA, p. 1945; B. Windau, Paulus von Antîochien, în LACL, p. 486-489.
Pavel de Apamea
Pavel de Apamea a fost episcop de Apa​mea şi succesorul lui Petru în scaunul de
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mitropolit de Syria Secunda, depus de către împăratul Justin pentru convinge​rile sale monofizite în 513. A participat la sinodul de la Constantinopol din 536, convocat de patriarhul Mennas, ca sus-
a
ţinător al doctrine calcedoniene. In anul 536 îi scrie împăratului Justinian, în nu​mele episcopilor săi sufragani, o scri​soare în care mărturiseşte credinţa orto​doxă, aşa cum a fost ea fixată la Constan​tinopol şi Efes, şi îi condamnă pe Antim, Sever şi Petru, pentru credinţa lor mono​fizită.
Mansi 8, 980-984; E. Venables, Paulus (12), în Smith-Wace, IV, p. 255; E. Prinzivalli, Paul d'Apamee, în DECA, II, p. 1945.
Pavel de Asia sau Aphrodisia
Episcop iacobit de Aphrodisia, supranu​mit episcop de Asia, şi mitropolit de Caria, a fost hirotonit de lacob* Baradeul în 558, împreună cu alţi doi episcopi mo​nofiziţi. Informaţii despre el avem din Istoria bisericească a lui loan* de Efes. Pavel de Aphrodisia a fost martor al per​secuţiei monofiziţilor care a fost declan​şată la instigatia patriarhului loan Sco​lasticul şi la porunca împăratului Justin II, în 571. După ce a fost arestat la mă​năstirea din Caria, dus în lanţuri şi încar​cerat în palatul patriarhal din Constan​tinopol, Pavel a fost obligat să iscălească o mărturisire de credinţă calcedoniană, fiind trimis la Aphrodisia, unde a fost caterisit şi hirotonit din nou de un epis​cop calcedonian, spre marea lui dezamă​gire şi supărare. Am menţionat acest caz, deoarece este vorba de o situaţie singu​lară de rehirotonire a unui episcop. Se pare că a decedat nu după multă vreme, probabil în 576 sau 577.
CPG 7234; E.W. Brooks (CSCO 105/106), 110/180 text şi trad. în latină; C. Hoit, Paulus

(13), în Smith-Wace, p. 255-256; E. Ho-nigmann, Eveques et eveches monophysites d'Asie Anterieure au Vie siecle, Louvain, p. 218-231; D. Stiernon, Paul d'Aphrodise, în DECA, II, p. 1945-1946; B. Windau, Paulus von Aphrodisias, în LACL, p. 487.
Pavel de Callinicus (ar-Raqqah)
Pavel de Callinicus (ar-Raqqah), episcop monofizit de Callinicus, azi ar-Raqqah, în Osrhoene. Datorită înclinaţiilor sale monofizite, este ales episcop în jurul anului 503, în timpul domniei împăratu​lui Anastasie, pentru ca tot din pricina acestor înclinaţii  să fie înlăturat din scaun în anul 518/9, la scurtă vreme după urcarea pe tron a împăratului Justin. Se retrage la Edessa, unde se dedică muncii de traducere, din greacă în siriacă, a ope​relor lui Sever* de Antiohia. Se ştie cu certitudine că el a fost editorul corespon​denţei polemice asupra incoruptibilităţii trupului lui Hristos, dintre Sever şi Iu​lian* de Halicarnas şi a discursului lui Sever împotriva lui Iulian. Se cunoaşte chiar data la care a fost efectuată tradu​cerea discursului împotriva lui Iulian, deoarece la sfârşitul lucrării se află o notă în care se spune că Pavel a terminat traducerea în anul 528 când se afla la Edessa. Tot lui îi este atribuită traducerea corespondenţei dintre Sever şi Sergiu* Gramaticianul asupra celor două naturi în Hristos, a tratatelor patriarhului antic​ii ian   Contra   impium   Grammaticum, adică loan* de Cezareea, şi a unui tratat al aceluiaşi autor, intitulat Philatethes. Wright este de părere că tot Pavel de Callinicus a tradus Homiliae Cathedra-les şi Octoihul aparţinând lui Sever, pre​cum şi alte lucrări cunoscute din diverse fragmente şi citate dispersate. De aceea, iacobiţii  l-au  numit Mephashsheqana dha- khethabhe - Traducătorul de cărţi.




Acest Pavel nu trebuie confundat cu omonimul său Pavel*, episcop de Ede​ssa, exilat la Euchaita în 522, revenit în scaun în 526 şi decedat în anul următor sau cu episcopul Pavel de Edessa. La rândul lui, acest Pavel nu trebuie confun​dat cu stareţul Pavel*, care s-a retras, în jurul anului 624, tot în Cipru, dedicân-du-se traducerii în siriacă a operelor lui Grigorie* de Nazianz.
E.W. Brooks, PO 6, p. 1-169; B. Coulie, Corpus Nazianzenum, l, Versiones orien-tales, Turnhout, 1988; J. Gwynn, Paulus Callinicensis, în Smith-Wace, IV, p. 256; Idem, Paulus Edessenus, în Smith-Wace, IV, p. 259-260; Wright, p. 66; Duval, p. 359; Baumstark, p. 160; Bardenhewer, IV, p. 4-5; Urbina, p. 163, 245-246, cu bibliografie; J.-M Sauget, Paul de Callinicie, în DECA, II, p. 1946.
Pavel de Concordia
Pavel a fost monah într-o mănăstire în apropiere de Concordia. S-a născut pro​babil la o dată rămasă incertă, plasată de cercetători, între anii 270-275. A trăit, după cum se poate deduce din corespon​denta cu Ieronim, peste o sută de ani, vârstă pe care Ieronim o vede ca fiind o răsplată pe care Dumnezeu i-a dat-o pen​tru viaţa sa virtuoasă: Tu semper Domini praeceptacustodiens... (Tu, cel ce ai păs​trat întotdeauna preceptele Domnului). Informaţii despre el avem de la Ieronim, care vorbeşte despre el în De viris illus-tribus. Ieronim i-a adresat o scrisoare (Epistola 10: Ad Paulum senem Con-cordiae), solicitându-i cu împrumut câte​va cărţi, în schimb el îi trimitea Viaţa lui Pavel Eremitul. Nu s-a păstrat răspunsul lui Pavel către Ieronim.
Ieronim, De viris Hlustribus, 53; idem, Epistola 10; J. Labourt, Saint Jeromes, Lettres, Paris, 1949, P- 17 şi 27; P. Zavatto, Paolo din Concordia, AAAd 5, 1974, p. 165-

180; L. Dattrino, Paul de Concordia, în DECA, II, p. 1946-1947; B. Diimler, Paulus von Concordia, în LACL, p. 487.
Pavel II de Constantinopol
A
înainte de a se urca pe scaunul patriarhal de Constantinopol ca urmaş al Iui Pyrrhus, care s-a retras şi s-a refugiat în Africa, Pavel a fost preot şi iconom al Bisericii Hagia Sophia. După numirea sa ca patriarh, Pavel îi trimite scrisorile si​nodale uzuale papii Teodor I privind hirotonia şi numirea sa. Papa îi răspunde că înlăturarea din scaun a lui Pyrrhus nu trebuia să fie consecinţa unei revolte populare, iar pentru ca numirea lui Pavel să fie validă, trebuia să se purceadă la examinarea canonică, într-un sinod a Iui Pyrrhus, şi apoi la depunerea lui din treaptă. Prezenţa lui Pyrrhus nu mai era necesară pentru acest lucru, deoarece scrierile şi mărturisirile sale publice, vă​dit monotelite, îl condamnau. Scrisoarea papii era în consonanţă cu noua tendinţa de la Constantinopol, unde monotelismul era condmnat alături de Ektehsis-\\\ Iui Heraclie. Corespondenţa dintre Teodor şi Pavel nu are însă un curs paşnic. Papa Teodor îl excomunică pe Pavel din prici​na convingerilor religioase neortodoxe, pe care acesta le-a exprimat în corespon​denţa sa cu Roma şi îl trimite pe Martin să-i înmâneze acestuia excomunicarea. Ca urmare a acestui act, relaţiile dintre cele două scaune se înrăutăţesc. In loc să rezolve controversele doctrinare, acestea se înteţesc, datorită apariţiei unui alt do​cument, mult mai primejdios decât Ekthesis, şi anume Typos, care fusese redactat chiar de Pavel. între timp, papa Teodor moare (649) iar în scaun este ales Martin, cel care vizitase Constantinopo-lul, aducându-i patriarhului Pavel exco​municarea Romei. Pentru a rezolva pro-
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blema monotelită, stârnită de altfel de papa Honoriu ale cărui afirmaţii doc​trinare au constituit punctul de reazem al monotelismului, papa Martin convoacă un conciliu la Lateran (primul Conciliu Lateran), care respinge formula 'o sin​gură lucrare teandrică' şi pronunţa ana​tema asupra promotorilor monotelismu​lui (Teodor de Pharan, Cyrus de Alexan​dria, Serghei, Pyrrhus şi Pavel ai Con-stantinopolului şi a documentelor care susţineau idei monotelite, Ektesis şi Typos. Pentru atitudinea lui Martin este adus la Constantinopol, unde a fost sal​vat de la execuţie de bătrânul Patriarh Pavel. Pavel s-a stins din viaţă în anul 654. De la acesta s-a păstrat corespon​denţa sa cu papa Teodor.
Migne, PL 87, 91-99; Flich-Martin, 5, p. 165-168; V. Grumel, Regestes, Paris, 1972, p. 227-229; Hefele-Leclerq, 3/1, p. 398-400, 426-433, 459; W.M. Sinclair, Paulus //(19), în Smith-Wace, IV, p. 257-258; B. DUmler, Paulus II von Konslantinopel, în LACL, p. 487-488, cu bibliografie.
Pavel Diaconul
Pavel Diaconul (720/730-799/800), isto​ric al lombarzilor din perioada carolin​giană, poet şi gramatician, cunoscut şi sub numele de 'Paulus Levita' sau 'Paulus Warnefridi', 'Părintele istoriei italiene*. S-a născut în anul 720/30 într-o familie lombardă din Friuli, părinţii săi fiind Warnefrid şi Theodolinda. A învăţat sub îndrumarea lui Flavian, probabil la curtea regelui Rachis din Pavia, însu-şindu-şi în special latina şi foarte puţin limba greacă şi ebraică. La rândul lui, devine instructorul prinţesei Adelperga, fiica regelui Desiderius, în cinstea căreia compune un poem, descriind istoria şi cronologia lumii, în care putem descifra acrostihul Adelperga pia. După înfrân-

gerea lombarzilor de către Carol în 774, îmbrăţişează viaţa monahală, probabil la mănăstirea Monte Cassino. In 782, el adresează o cerere împăratului  Carol, scrisă în vers elegiac, implorând elibera​rea fratelui său, care se afla prizonier al împăratului. Impresionat, împăratul  îi cere să vină Ia curtea sa din Aachen, unde   îl   găsim   alături   de   Alcuin*, Theodulf* de Orleans, Petru* de Pisa şi Paulin*  de Aquileia.  La şcoala care funcţiona pe lângă curtea imperială, Paul predă gramatica, în calitate de instructor, el prescurtează lucrarea lui Festus, De verborum significatione, importantă pen​tru cunoaşterea formei arhaice a limbii latine, cât şi pentru informaţiile scurte despre legea şi religia romană. Tot în aceeaşi perioadă, el scrie Gesta episco-porum Mettensium., cuprinzând  istoria episcopiei din Metz, îl însoţeşte pe Carol în călătoria sa la Roma şi Monte Cassino în 786. Pavel revine la Monte Cassino în anul  următor,  unde  rămâne  până  la sfârşitul vieţii sale în jurul anului 799. în  răstimpul  acestei  şederi  la Monte Cassino, el scrie cea mai importantă lu​crare a sa, şi anume, Historia Langobar-dorum, în şase cărţi, prezentând istoria lombarzilor de la începuturile ei legen​dare şi până la moartea regelui Liut-prand, în 744. Deşi cronologia lui este aproximativă, conţinutul şi informaţiile furnizate de el sunt de mare valoare. Este păcat că el nu a dus istoria lombarzilor până la căderea lor, în 774. Această isto​rie se bazează pe două scurte lucrări asupra istoriei lombarzilor, care au fost pierdute, cronica lui Secundus şi Origo gentis Langobardorum>  precum  şi pe lucrările lui Grigorie*  de Tours, Gri-gorie* cel  Mare (Dialogurile), Beda* Venerabilul  şi  Isidor*  de  Sevilla.  La acestea se adaugă propria lui viaţă şi experienţele trăite de el însuşi. Cea de a

doua mare  lucrare  istorică a  sa este Historia Romana, o reeditare şi com​pletare a lucrării lui Eutropiu, Breviarum ab urbe condita, o prezentare concisă a istoriei romanilor de la 753 î. Hr. şi până în 364 d. Hr., pe care o extinde, adăugând pasaje din Ieronim* şi Orosiu*. Pe lângă lucrările sale istorice şi de gramatică la care am făcut referire, menţionăm o serie de poeme închinate Sf. Benedict*, scrisă în 774, alte două poeme care reprezintă esenţa literaturii carolingiene,  cel adre​sat lui Carol cel Mare în vederea elibe​rării fratelui său, luat prizonier de îm​părat, şi o descriere a lacului Como. Din porunca lui Carol cel Mare, el a mai edi​tat o carte de omilii (Homiliarum\ inclu​zând omilii ale lui Ambrozie*, Augus-tin*, Ieronim* şi alţii. La solicitarea epi​scopului Angilrammus, scrie viaţa Sf. Grigorie* cel Mare şi istoria episcopiei de Metz, menţionată mai sus. Nu se ştie cu certitudine dacă este autorul comen​tariului la Regulele benedîctine, despre care se crede că datează din sec. IX şi că ar fi opera lui Hildemar*. Pavel a scris şi imne religioase, unul închinat Sf. Bene​dict, altul înălţării cu trupul la cer a Fecioarei Măria şi Ut queanî laxis, folo​sit de Guido de Arezzo la determinarea numelor silabelor gamei diatonice, şi este considerat cel mai bun imn carolin-gian. De la el au rămas câteva scrisori: către Adelperga, Theudemar, Adelhard şi Carol. Autenticitatea scrisorii, care înso​ţeşte comentariul la Regulele Sf. Bene​dict, este îndoielnică. Prin opera sa, Pa​vel Diaconul este considerat ca unul din​tre cei mai mari exponenţi culturali din epoca carolingiană. Cultura sa vastă, sen​sibilitatea sa poetică, seriozitatea cu care şi-a scris opera, rămân puncte de referinţă pentru cercetătorul şi studentul timpului în care el şt-a desfăşurat activitatea.

Migne, PL 95, 433-1710; ed. critica: L. Bethmann-G. Waitz, Historia Langobardo-rwn, în MGH, Scriptores Rerum Lango-bardicarum et Italicarum Saec. VI-IX, 1879, p. 12-187; Cărţile I-XVII din Historia Ro​mana, ed. de A. Crivellucci, în Fonti per la Storia d'Italia, LI, 1914; poemele: K. Neff, Die Gedichte des Paulus Diaconus, în Quellen und Untersuchungen zur lateinis-chen Philologie des Mittelalters, III, Hft., 4, MUnchen, 1908; Via[)a Sf. Grigorie: H. Grisar, SJ, în ZKT, XI, 1887, p. 158-173; EA. Wright şi T.A. Sinclair, A History of Later Latin Literature, New York, 1931, p. 149-157; L.J. Engels, Observations Sur le vocabulaire de Paul Diacre, Nijmegen, 1961; F. Danieli, Paulus Diaconus, în Sîttîtfo-Wace, IV, p. 272-276; C.M. Aherne, Paulthe Deacon, în EC, 11, p. 24-25; Cross, Paul the Deacon, în ODCC, p. 1052.
Pavel de Edessa
Pavel de Edessa a fost numit episcop de Edessa în 602. în anul 619 fuge din faţa perşilor şi se retrage pe insula Cipru. Biserica siriacă îi datorează lui Paul, tra​ducerea din greacă a imnelor antifonale scrise de Sever* de Antiohia şi de loan* bar Aphtonia, aranjându-le după cele opt glasuri sau moduri muzicale, de unde şi denumirea de Octoih. Prin această lu​crare, el anticipează revizuirea Litur​ghiei, efectuată în vremea lui lacob* de Edessa. Tot lui Pavel de Edessa îi este atribuită traducerea în două volume a predicilor lui Grigorie* de Nazianz, deşi unii autori susţin că ele aparţin lui Pavel* Stareţul, împreună cu Octoihul lui Sever.
E.W. Brooks, PO 6, 1-169; A. Baumstark, Festbrevier und Kirchenjahr der syr. Jaco-biten, Paderborn, 1908; J. Gwynn, Paulus Edessenus, în Smith-Wace, IV, p. 259-260; Chabot, p. 79; Urbina, p. 173, cu biblio​grafie; P. Burns, Paulus von Edessa, în LACL, p. 487, cu bibliografie.
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Pavel de Emesa
Pavel de Emesa, episcop de Emesa (azi Homs în Siria), după 410. Participă la sinodul de la Efes, din 431, condus de loan* de Antiohia, care îl excomunică pe Chirii* de Alexandria şi Memnon de Efes. în 432 este trimis de loan la Alexandria pentru a încerca o recon​ciliere cu Chirii, întrucât a acceptat exco​municarea lui Nestorie* şi îl recunoaşte pe Maximian patriarh de Constantinopol, Chirii îl primeşte la comuniune şi îl invită să predice de mai multe ori în ca​tedrală. Revine la Antiohia în 433, adu​când cu sine scrisoarea lui Chirii, Lae-tentur coeli, semn că el şi-a încheiat mi​siunea cu succes. Anul morţii sale nu este cunoscut cu certitudine, fiind plasat între 433 şi 445. De la el au rămas o serie de scrisori şi mai multe fragmente din cele trei omilii ţinute la Alexandria.
Migne, PG 77, 165-168, 1433-1444; CPG 6365-6369; Hefele-Leclerq, II, l, p. 393-402; E. Venables, Paulus (30), în Smith-Wace, IV, p. 260-261; R. Caro, La homiletica mariana griega en el siglo K, Dayton, 1972, p. 199-203, 205; D. Stiernon, Paul d'Emese, în DECA, II, p. 1947-1948; C. Schmidt, Paulus von Emessa, în LACL, p. 487.
Pavel Grecul
Pavel Grecul sau Paulus Helladicus, ha-ghiograf din sec. V, grec de origine, trăi​tor isihast la Elusa în Idumeea. în jurul anului 526, scrie Viaţa Sf. Theognis, epi​scop de Betelia (m..522), localitate în apropiere de Gaza. Lucrarea sa a fost completată de Chirii* de Scythopolis. De la el a mai rămas un scurt tratat despre desfrâu, sub forma unei scrisori.
CPG, 7530-7531; J. van den Gheyn, Acta sancti Theognii, AnBolI, 101891, p. 78-113; Beck, p. 199; D. Stiernon, Paul le Grec, în

DECA,  II,  p.   1948;  P.  Windau,  Paulus Helladicus, în LACL, p. 487.
Pavel de Merida
Pavel de Merida, în Spania, diacon şi haghiograf de la începutul sec. VII. Lui îi este atribuită lucrarea De Vita Patrum Emeritensium, în care relatează, după maniera lui Grigorie* cel Mare în Dialo​gurile sale, cele auzite de el despre ma​rile personalităţi, trăitori şi sfinţi ai Bisericii sale.
Migne, PL 80, 115-164; CPL 2069; G.W.Daniell, Paulus (69), în Smith-Wace, IV, p. 272; Diaz, p. 214; K. Schăferdieck, Die Kirche in den Reichen der Westgoten und Suewen, Berlin, 1967; M. Simonetti, Paul de Merida, în DECA, II, p. 1948; E. Rechert, Paulus von Merida, în LACL, p. 488.
Pavel de Monemvasia
Episcop de Monemvasia în a doua jumă​tate a sec. X, şi autor al unui ciclu de scurte relatări sau istorioare, îndebşte numite Naraţiuni sau Povestiri. Nu este vorba de un gen literar original, deoarece autorul s-a inspirat de relatările similare ale lui loan* Scărarul. De altfel, Pavel însuşi face deoseori referiri la Sf. loan Scărarul. Povestirile sale au totuşi un caracter particular, deoarece ele sunt concepute ca o serie de relatări incluse într-o singură istorisire, în genul vieţii lui Teoctist de Lesbos, în care povestitorul este doar cel ce relatează povestea eroului sau a eroinei. Personajele sunt contemporane, în mare parte, autorului. Este vorba de împăraţii Leon VI, Ale​xandru şi Constantin VII. Pe lângă aceş​tia, mai apar diverşi călugări, călugăriţe, funcţionari imperiali, sclavi sau străini (de ex., un scit nebotezat). Acţiunea are loc la Constantinopol şi doar arareori în

oraşe provinciale (Monemvasia sau La-rissa în Thessalia). Sunt relatate, pe lângă evenimente istorice şi fapte miraculoase, învieri miraculoase, păsări încântătoare care aduc hrană la o mănăstire etc.
J. Wortley, Leş recits edifiants de Paul, eveque de Monembasie et d'autres auteurs, Paris, 1987; A. Kominis, Paolo de Monembasia, Byzantion, 29-30, 1959-1960, p. 231-248; J. Wortley, Paul ofMonembasia and his Stories, în Kathegria: Essays presen-ted to Joan Hussey for her 80th Birthday, Camberley, 1988, p. 303-315.
Pavel de Nisibe
Pavel de Nisibe (m. 571), teolog şi exeget de marcă al Bisericii nestoriene. A condus şcoala teologică din Abiadene (Hadiab) în vremea lui Mar Aba* I. în 551 este hirotonit şi numit episcop de Nisibe de către Mar Aba I. Participă, în fruntea unei delegaţii, la o dezbatere teo​logică organizată la Constantiopol de împăratul Justinian, unde apără învăţătu​ra despre cele două ipostase în Hristos. în această perioadă, este posibil să-1 fi întâl​nit şi pe Junilius* Africanul, care îl reco​mandă lui Primasius* de Adrumetum, ca fiind cel mai bun teolog grec. De fapt, la cererea lui Primasius, Junilius traduce în latină comentariul lui Pavel de Nisibe asupra Sfintei Scripturi, sub titlul Insti​tuia regularia divinae legis, cunoscut cu precădere ca De partibus divinae legis, în realitate primul capitol al lucrării. Este vorba de un manual de exegeză, scris în duh aristotelician, rezumând tradiţia exegetică a şcolii de la Nisibe, în special a lui Teodor* de Mopsuestia. în catalogul lui Abdh-isho, comentariul este cunoscut sub titlul Maschelmonutho desurtho. Abdh-isho îi mai atribuie o serie de scri​sori şi o controversă cu împăratul Jus​tinian, în realitate o apologie pe care el a

adresat-o împăratului, începând cu sec. XIX, Pavel de Nisibe a fost identificat cu un Pavel* Persanul, identificarea fiind făcută de Nestle, ideea fiind preluată şi de alţi patrologi. în realitate, această iden​tificare este forţată, deoarece Pavel Per​sanul este o persoană diferită, mai ales ca destin şi comportament, de episcopul Pa​vel de Nisibe. Vezi: PAVEL PERSANUL.
Migne, PL 68, 15-54; CPG, 7010-7015; H. Kihn, Theodor von Mopsuestia und Junilius Africanus, Fribourg, 1880; A. VOObus, History ofthe School ofNisibis, CSCO, 266, Louvain, 1965, p. 170-172; A. Guillaumont, Un colloque entre orthodoxes et theologiens nestoriens de Perse sous Justinien, CRAI, 1970, p. 201-207; Chabot, p. 52; Baumstark, p. 120-121; Urbina, p. 125-126; J. Gribo-mont, Paul de Nisibe (ou Paul le Perse), în DECA, II, p. 1949; P. Bruns, Paulus von Ni-sibis (Paulus der Perser), în LACL, p. 488.
Pavel Persanul
Pavel Persanul, cunoscut şi ca Pavel din Basra, contemporan cu Pavel de Nisibe, originar din Dershar sau Dershahr (Ardashir), slujbaş la curtea regelui per​san Chosroe I Anusharwan (531-581). Bar-Hebraeus ne spune despre el că s-a distins prin cunoştinţele sale teologice, dar mai ales cele în 'filosofia păgână' şi că a aspirat la postul de mitropolit de Nisibe, însă fără succes. Dezamăgit de faptul că nu a fost ales episcop, el a îm​brăţişat religia zoroastriană. Este cunos​cut ca autor al unei admirabile introdu​ceri în logica aristotelică. Acest tratat a fost descoperit printre manuscrisele din Nitria şi se păstrează ia Muzeul Britanic. Renan comentează acest tratat, iar Land îl editează şi traduce în latină. Identifi​carea acestuia cu Pavel, episcop de Ni​sibe, ridică încă probleme, mai ales dacă avem în vedere apostazierea lui Pavel
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Persanul. La acest lucru, adăugăm şi fap​tul că Pavel Persanul dădea prioritate cu​noaşterii raţionale în detrimentul credin​ţei, fapt nesesizat în lucrările episcopului Pavel de Nisibe. în plus, Biserica nesto-riană îl prăznuieşte pe episcopul Pavel cu deosebită cinstire, ceea ce nu s-ar fi întâmplat dacă el ar fi apostaziat.
Assemani, BO, U, 412,458; III, 87,435,439, 632; E. Renan, în Journal Asiatique, ser. IV, voi. XIX, 1852, p. 310; Land, Anecdota Syriaca, IV, text siriac: p. 1-32, trad. 1-30; Wright, Catalogue of Syr iac MSS, I, 182-188; Idem, p. 78-79; Chabot, p. 52; G. Salmon, Paulus of Nisibis, în Smith-Wace, IV, p. 262-263; G. Mercati, Per la vita e gli scritti di <Paolo U Persiano>, Appunti da una disputa di religione sotto Giustino e Giustiniano, Studi e Testi, 5, Roma, 1901, p. 180-206. Vezi şi bibliografia la PAVEL DE NISIBE.
Pavel de Samosata
Pavel de Samosata (sec. III), ereziarh, episcop de Antiohia. Originar din Samo​sata, capitala provinciei siriene Coma-gene. Ajunge guvernator şi secretar al reginei Zenobia din Palmyra (alungată de pe tron în 272), iar la 260 episcop al Antiohiei. Paralel cu funcţia episcopală, a îndeplinit-o şi pe cea de procurator ducenariits, o calitate de dregător finan​ciar pentru care era remunerat cu 200 de sesterţi, fie una militară, conducător a 200 de oameni. După câte se pare, Pavel a fost atras mai mult de funcţiile nesacer​dotale, ducând un trai mai puţin conform cu rangul de episcop. Preotul Malhion* dă detalii, în scrisoarea din 268, referi​toare la viaţa şi convingerile doctrinare ale lui Pavel. Adept al unui monarhism dinamic, conceput ca o Treime a Tatălui, înţelepciunii şi a Logosului care până la creaţie au format un singur ipostas, Pavel

devine, în hristologie, precursorul lui Nestorie. Preluând ideile eretice ale lui Artemas, el susţinea că, începând cu întruparea, Cuvântul lui Dumnezeu s-a sălăşluit în lisus omul, după cum noi ne sălăşluim într-o casă, sau ca unul în altul, sau că substanţa lui Dumnezeu s-a unit cu omul, iar Hristos cel întrupat se deo​sebea de profeţi doar în grad. In acest sens, el a fost mai mare decât Moise şi decât ceilalţi profeţi; egal cu noi, dar mai bun decât noi. Logosul întrupat nu era un ipostas propriu, ci doar o poruncă sau un ordin al lui Dumnezeu, adică, Dumnezeu poruncea prin acel om cele ce voia şi realiza. Leonţiu relata că Pavel 'a dat numele de Tată lui Dumnezeu, în calitate de creator al universului, numele de Fiu, Aceluia care era un om simplu şi pe acela de Duh, Harului care se sălăşluia în Apostoli'. Este vorba de o Treime doar în nume. Ideile lui hristologice amintesc de o formă modalîstă de adopţianism (Quasten).
Vincenţiu* de Lerin menţionează, gene​ric, lucrările lui Pavel de Samosata (Commonitorium, 25) sub numele de opuscula, din care au făcut parte: Cuvinte către Sabinus, descoperit în florilegiul Doctrina Patrum de incarnatione Verbi, lucrare compilată în sec. al VU-lea. Ur​maşii lui Pavel, pavlicienii, au supra​vieţuit mult timp după moartea acestuia. Se pare că ei sunt obiectul canonului al 19-lea de la Sinodul de la Niceea (325), în care se stipulează necesitatea rebote-zării lor în cazul revenirii la sânul Bise​ricii, deoarece ei respingeau Treimea.
Migne, PG 10, 247-260; Routh, Reliquae sacrae, ed. a 2-a, 3, p. 287-367; F. Diekamp, Doctrina Patrum de incarnatione Verbi, MUnster, 1907, p. 303-304; H. J. Lawlor, The Sayings of Paul of Samosata, JThS, 19, 1917/18, 20-45, 115-120; F. Loofs, Paulus von Samosata, (TU 44, 5), Leipzig, 1924; G.

Bardy, Paul de Samosate, (SSL 4), ed. a 2-a, Lovain, 1929; H. de Riedmatten, Leş Actes du Proces de Paul de Samosate (Paradosis 6), Fribourg, 1952; Cross, Paul of Samosata, art. în ODCC, p. 1052-1053; I.G. Coman, II, 472-474; Quasten, Patrology, II, p. 140-142; Altaner-Stuiber, 1980, 214-215; M. Simo-netti, Paul de Samosate, în DECA, II, p. 1949-1950; W.A. Lohr, Paulus von Samo​sata, în L AC L, p. 488-489, cu bibliografie.
Pavei Stareţul
Wright şi Chabot sunt de părere că sta​reţul Pavel este o persoană diferită de episcopul Pavel de Edessa, care s-a refu​giat, cam în aceeaşi perioadă, tot în Cipru, unde a tradus din scrierile lui Gri-gorie* de Nazianz, lucrare pe care o încheie în jurul anului 624. Lui îi este atribuită de către Wright şi traducerea Octoihului lui Sever.
Wright, p. 98; Chabot, p. 79.
Pavel Tăcutul (Silentiarius)
Pavel Tăcutul, poet creştin grec, din sec. VI, de la curtea împăratului Justinian, unde îndeplinea funcţia de aprod, cu sar​cina de a menţine ordinea şi liniştea. Data naşterii şi a morţii nu ne sunt cunos​cute. EI a scris în perioada împăratului Justinian (527-565). Prieten apropiat al lui Agathias*, la rându-i poet şi istoric, care îl descrie ca fiind descendent dintr-o familie de rang înalt şi bogată. Principala sa lucrare este "EKcppocai<; toî> vaov ifj<; âyia<; Io<piaq, un poem în 887 hexa​metri homerici, în care face o descriere vie a Bisericii Sf. Sofia şi "EKCppaaiq toî> anpcovo*;, în 275 hexametri, care cuprinde o descriere a amvonului ei. Poemele sunt deosebit de importante pentru istoria artei bizantine. Totodată, de la el au rămas aproximativ 80 de epi-

grame, pe teme diverse, şi un poem de​spre Băile lui Pythia (Eiq ta ev 7n)9ioi<; 6ep|ia - In thermas pythias) din Bitinia, a cărui autenticitate este îndoielnică.
Migne, PG 86, 2119-2268; CPG III, 7513-7516; P. Friedlănder, Johannes von Gaza und Paulus Silentiarius. Kunstbeschreibungen justinianischer Zeit, Leipzig, 1912, p. 225-265, cu note p. 266-305; W. von Christ, Geschichte der griechischen Literatur, II, ed. a 6-a de W. Schmidt-O. Stăhlin, 1924, p. 977-976, 980; G. Viasino, Paolo Silenziario. Epigrammi, text, traducere şi comentar, Torino, 1963; C.A. Mango, Art of the Byzantine Empire, New Jersey, 1972, p. 80-96 (trad. în engleză); H.A.Wilson, Paulus Silentiarius (110), în Smith-Wace, IV, p. 279; Bardenhewer, V, p. 24-25; Cross, Paulus Silentiarius, în ODCC, p. 1055; M.R.P, McGuire, Paulus Silentiarius, în EC, 11, p. 31; A. De Nicola, Paul le Silentiaire, în DECA, II, p. 1950-1951; B. Dumler, Paulus Silentiarius, în LACL, p. 489-490, cu biblio​grafie.
Pavel de Telia
Episcop de Telia. Informaţiile despre viaţa şi activitatea sa sunt incerte şi ade​seori contestate. Tot ceea ce putem spune despre el, este că a fost un traducător excelent. Obligat fiind să se refugieze, din pricina invaziei persane, el ajunge la Alexandria, unde traduce, în 615-617, întregul text al Vechiului Testament, având ca bază siro-hexapla lui Origen. Spre deosebire de Peshitta*, care conţine traducerea din ebraică, adică textul ma-soretic al Vechiului Testament, tradu​cerea făcută de Pavel conţine versiunea greacă, adică Septuaginta. Pavel a redat şi tradus cu fidelitate, inclusiv notele marginale care reţineau diverse versiuni ale Septuagintei. Se pare că această ver​siune a folosit ca punct de plecare pentru traducerea Sf. Scripturi în arabă şi sec.
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VII. In cult, sirienii au continuat să folosească traducerea Peshitta, în timp ce această versiune a fost întrebuinţată în contextul controverselor religioase şi al exegezei biblice. Pavel a mai tradus din greacă Rânduiala Botezului, orânduită de Sever* de Antiohia.
P. de Lagarde, Veteris Testamenti ab Origene recensiti fragmenta, Go'ttingen, 1880-1892; J. Gwynn, Remnants ofthe Later Syrian ver-sions..., London, 1909; S.P. Brock, The Bible in Syriac Tradition, Kottayam, 1989, cu bi​bliografie; W. Baars, New Syro-hexaplaric Texts, Leiden, 1968; J. Gwynn, Paulus Tellensis, în Smith-Wace, IV, p.266-271; Baumstark, p. 186-188; Bardenhewer, IV, p. 324; Urbina, p. 170-171, cu bibliografie; P. Burns, Paulus von Telia, în LACL, p. 490, cu bibliografie.
Pavel de Verdun
Pavel de Verdun (m. 648/9), episcop de Verdun. S-a născut într-o localitate din apropiere de Autun, într-o familie nobilă. După terminarea studiilor, îmbrăţişează viaţa de sihastru, retrăgându-se pe Mons Cebenna sau Gebenna (Paulusberg sau Bulisberg). Ajunge, în cele din urmă, la mănăstirea Theolegium (Tholey), acti​vând în şcoala de pe lângă mănăstire în calitate de instructor. Se pare că sub in​fluenţa unuia dintre studenţii săi, Grimo, strănepotul regelui Dagobert, Pavel a fost numit episcop de Verdun, împotriva voinţei sale. Episcopia de Verdun era deosebit de săracă, neavând posibilitatea de a-şi remunera clericii. Grimo vine în ajutorul fostului său îndrumător, dăruind episcopiei câteva moşii, în timp ce regele însuşi va da alte ajutoare materiale, încetează din viaţă în 648/9, fiind înmor​mântat în biserica Sf. Saturnin, pe care a ctitorit-o. Pavel a fost un bun organizator şi mare sprijinitor al săracilor. El reîn-

tăreşte cultul religios şi se ocupă de for​marea preoţilor. A avut deosebită vene​raţie faţă de Fecioara Măria. De la el au rămas două scrisori încântătoare, pline de afecţiune, adresate lui Desiderius de Cahors în jurul anului 641, ca răspuns la invitaţia pe care acesta i-a facut-o de a participa la inaugurarea unei biserici. Un autor necunoscut, din sec. XI, a scris o scurtă biografie, publicată în Vieţile Sfinţilor.
Migne, PL 87, 260-261; CPL 1303; CCL, 117, 333, 334; Acta SS., 175-178; S.A. Bennett, Paulus, St., (52), în Smith-Wace, IV, p. 271; M.G. Bianco, Paul de Verdun, în DECA, II, p. 1952.
Pavlicienii
Pavlicienii sau Paulicienii. Membrii unei secte dualiste, apărută în sec. VII în Armenia ca reacţie împotriva organizării ierarhice bisericeşti. Originea sectei este necunoscută. O întâlnim menţionată pen​tru prima dată în lucrările catolicosului armean loan de Otzun şi în actele sino​dului de la Dwin, din 719. Numele lor derivă de la Pavel, însă nu se ştie cu cer​titudine care Pavel. Pavlicienii înşişi considerau că era vorba de Apostolul Pavel, faţă de care ei aveau o deosebită veneraţie. Opozanţii lor erau de părere că ar fi un alt Pavel, fiul lui Calinica, o femeie manihee, care şi-ar fi trimis fiii, pe loan şi Pavel, ca misionari în Armenia pentru a răspândi acolo maniheismul. In acest caz, lucrurile trebuie evaluate cu oarecare discernământ, deoarece pavli​cienii i-au anatematizat pe aceştia ca fiind manihei. Fotie* (I, 19) este de pă​rere că ar fi vorba de Pavel, tatăl Iui Geg-noesius. Adevăratul fondator al sectei pare să fi fost un oarecare Constantin din Mananali, o localitate care a îmbrăţişat maniheismul, nu departe de Samosata.

Acesta a întemeiat o primă comunitate la Kibossa în Armenia, în timpul domniei împăratului  Constantius  II  (641-668). Activitatea lui Constantin a fost conti​nuată de o serie de 'apostoli', între care: Simeon, Tit, Pavel Armeanul, fiul aces​tuia, Gegnoesius, Timotei, losif,  Epa-phroditus, Zaharia, Baanes şi Sergius sau Tychius. Ei au întemeiat comunităţi în Armenia şi  în  Pont. Nu după multă vreme secta se scindează în două: gru​parea reformatoare a lui Sergiu sau sergi-iţii, şi gruparea tradiţională a lui Baanes sau baaniţii. Prin reforma pe care o intro​duce, Sergiu întăreşte secta, care începe să se răspândească cu repeziciune. Pro​liferarea sectară nu a fost văzută cu ochi buni de către curtea imperială bizantină. Astfel, membrii sectei au început să fie aspru persecutaţi în vremea împăratului Constantin Pogonatul, fondatorul ei fiind ucis cu pietre. O altă persecuţie împotri​va lor, a fost pornită de împăratul Leon Armeanul, în sec. IX, iar împărăteasa Teodora   a   încercat   să-i   extermine. Persecutaţi de creştini, pavlicienii au fost printre cei dintâi care au dat o mână de ajutor sarazinilor, făcând alianţă cu emi​rul musulman de Melitene şi alăturân-du-se lor în lupta împotriva împăratului bizantin. Sub conducerea fostului ofiţer bizantin Karbeas (m. 863) şi a lui Chry-socheir (m. 872), ei ajung să oprime Anatolia întreagă, până când Tephrik, cetatea lor de reşedinţă, şi celelalte forti​ficaţii ale lor au fost distruse, în cele din urmă, o parte dintre ei trec la islamism. Cei care au stăruit în credinţa pavliciană s-au împrăştiat în întreg imperiul de răsă​rit, grupuri pavliciene trecând în Tracia, unde organizează un nou cartier general la Philipopoîis. De aici, ei au continuat să-şi terorizeze vecinii cu incursiuni ar​mate şi misiuni incisive, împăratul Ale​xie I Comnenul izbuteşte să-i înftâ<*gă*$i

să ocupe noua lor fortăreaţă. Cu toate acestea, pavlicienii nu dispar cu desăvâr​şire. Cei care au supravieţuit s-au alăturat bogomililor din Bulgaria, iar învăţătura lor se va insinua în ereziile maniheice din
A
Apusul medieval. In Armenia mai su​pravieţuiesc încă secte de sorginte pavli​ciană.
Pavlicienii propovăduiau o învăţătură dualistă, susţinând că există un Dum​nezeu bun, creatorul sufletelor şi stăpâ​nul cerului, şi un Dumnezeu rău, de​miurg şi conducător al universului mate​rial. Asemenea Iui Marcion, ei respin​geau Vechiul Testament şi o parte din Noul Testament, cinstind în mod deo​sebit Evanghelia după Luca şi Epistolele pauline. Pe lângă aceste cărţi, ei au mai acceptat, din Noul Testament, Epistolele lui loan, lacob şi Iuda, cât şi Faptele Apostolilor. Epistolele petrine le^au repudiat, pe motiv că apostolul Petru s-a opus apostolului Pavel. Totodată, ei res​pingeau Botezul, Euharistia, căsătoria, ierarhia şi cultul, crucea şi icoanele. Con​siderau că materia era rea prin excelenţă şi, în consecinţă, negau realitatea trupu​lui lui Hristos şi lucrarea lui mântuitoare, lisus Hristos nu s-a întrupat, ci s-a mani*-festat doar ca o reflecţie, radiaţie sau emanaţie strălucitoare a lui Dumnezeu. Mântuirea nu are nici o legătură cu pă​catul şi, ca atare, nu este vorba de expie​rea păcatului prin suferinţă şi moarte. Cu toate acestea, susţineau că învăţătura lui Hristos are o valoare deosebită, deoarece ea reprezintă o revelaţie spirituală în natura umană a lui Dumnezeu invizibil şi incomprehensibil, prin care se efectuează eliberarea sufletelor din robia împărăţiei Demiurgului. Mântuirea consta din ilu​minarea sufletelor întunecate, aflate în captivitatea trupului şi restaurarea lor la viaţa de lumină; este vorba de o făgă​duinţă a libertăţii şi comuniunii spirituale
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reînnoite cu Dumnezeul creaţiei spiri​tuale. La întrupare, Hristos a adus cu sine trupul său eteric şi nu unul material. Născut din Fecioară, dar nu din fiinţa ei, el a invadat şi ocupat tărâmul Demiur​gului. A trăit ca om între oameni, până la înălţare, împrăştiind în lume şi în oameni strălucirea Sa cerească şi mântuitoare. Cei credincioşi aspiră mereu să realizeze unirea spirituală cu lumina şi adevărul Lui Hristos, şi în această unire perfectă să contemple pe Dumnezeul cel Suprem. Sistemul ele conducere al pavlicienilor era organizat în patru grade: apostolii, profeţii, învăţătorii (8i5ocCTicaA.oi) şi păs​torii (7coiu.eve<;). După reforma lui Ser-giu, acest sistem de organizare a fost schimbat. Primele două grade au dis​părut, rămânând doar ultimele două, cu numiri şi funcţii diferite. Locul învăţăto​rilor a fost luat de 'însoţitori' (a-uvEKSrmoi - vezi: Faptele Apostolilor 19, 29) sau asociaţi itineranţi, care re​prezentau treapta superioară, conducă​toare şi copiştii (vcotapioi) a căror sar​cină era să copieze textele sacre şi să le răspândească. Cu timpul, copiştii au ocu​pat locul de frunte în schema organiza​torică a sectei, ei fiind consideraţi ca fiind adevăraţii deţinători ai cunoaşterii sacre.
Petrus Siculus, Historia Haereseos Mani-chaeorum qui et Pauliciani, în Migne, PG 104, 1239-1304; idem, Sermones contra Paulicianos, ibidem, 1305-1350; K. Ter-Mekerttschian, Die Paulikianer im byzanti-nischen Kaiserreiche itnd verwandte ket-zerische Erscheinungen in Armenien, 1893; F.C. Conybeare, The Key ofTritth. Manual of the Paulician Church in Armenia, 1898; N. Garsoian, The Paulician Heresy, The Hague-Paris, 1964, cu bibliografie; S. Runciman, The Medieval Manichee, Cambridge, 1947, retip. 1955; M.B. Cowell, Pauliciani, în Smith-Wace, IV, p. 219-230; R. Janin, Pauliciens, în DTC, XII, pt. l, 1933, col. 56-62; Cross, Paulicians, în ODCC, p. 1053;

E.D. Carter, Paulicians, în EC, 11, p. 27; S.J. Voicu, Pauliciens, în DECA, II, p. 1952-1953 cu bibliografie.
Pectorius, Epitaful lui
Epitaful lui Pectorius este o inscripţie descoperită în 1830, într-un vechi cimitir creştin de lângă Autun, Franţa. In​scripţia, săpată în piatră, este spartă în mai multe bucăţi dintre care au fost recu​perate şapte. Ele au fost asamblate, iar inscripţia reconstituită a fost tradusă şi publicată de cardinalul Pitra. împreună cu G. Rossi, cardinalul Pitra consideră că inscripţia datează din sec. II, în timp ce E. Le B lanţ şi J. Wilpert o plasează în sec. III. Din analiza amănunţită a formei şi stilului literelor, s-a dedus că inscripţia ar data din a doua jumătate a sec. IV. Conţinutul frazeologic aminteşte totuşi de inscripţia lui Abercius* (sfârşitul sec. II) şi poartă amprenta doctrinei secrete (doctrina arcana).
Conţinutul inscripţiei este deosebit de interesant. Inscripţia este scrisă în trei dis​tihuri şi cinci hexametri. Primele cinci versuri sunt legate între ele prin acrosti​hul: IH0YI. în ceea ce priveşte conţinu​tul, acesta este împărţit în două părţi. Prima parte este o expunere doctrinară adresată cititorului, iar a doua, are un ca​racter personal, Pectorius rugându-se pentru mama sa şi cere părinţilor decedaţi şi fraţilor săi să-şi aducă aminte de el 'în pacea peştelui', adică în pacea lui Hristos.
J. Pitra, De inscriptione graeca et christiana in coemeterio sancti Petria via strata reper-ta, infra itrbem Augustodunensem, Mustrata variorum notis et dissertationibus, iisque partim ineditis, Spicilegium Solesmense, I, Paris, 1852, p. 534-564; J. Quasten, Monu-menta eucharistica et liturgica vetustîssima, Bonn, 1935-37, p. 24-27; Idem, Pectorius, Epitaph of, în EC, 11, p. 49-50; Idem, Patrotogy, I, p. 173-175, cu bibliografie.

Pehlevi
Pehlevi sau Pahlavi, limbă moartă, din grupul limbilor iraniene apusene în care au supravieţuit o serie de traduceri de texte creştine, făcute în general de către traducători sirieni, în prezent, în pehlevi mai există doar câteva texte maniheice şi fragmente din Psaltire.
B.M. Metzger, The Earfy Versions of the New Testament..., Oxford, 1977, p. 276-277; W. Sundermann, Christliche Evangelientexte in der LJberlieferung der iranischmanichâi-schen Literatur, MIOF, 14, 1968, p. 388-415; P. Gignoux, L'auteur de la version pehlevie du psautier serait-il nestorien?. Memorial Mgr G. Khouri-Sarkis, Louvain, 1969, p. 233-244; S.J.Voicu, Pehlevi, în DECA, II, p. 1966.
Pelagianism
Erezie creştină, diseminată de exegetul şi teologul britanic Pelagius, potrivit căreia omul poate face singur primii paşi spre mântuire, fără ajutorul harului divin. Este o mişcare laică, susţinută de cercuri aris​tocrate de la Roma, foste admiratoare ale lui  Ieronim*  în  perioada anilor 380. Mişcarea s-a bucurat de largă populari​tate în Sicilia. Pelagianismul se contu​rează  ca  reacţie  împotriva adepţilor maniheismului care, în cercurile creştine, învăţau că Dumnezeu a creat două cate​gorii de oameni, unii sortiţi pedepsei veşnice, întrucât erau răi, iar alţii, vieţii fericite, întrucât erau buni. Pelagiu nu recurge la predestinaţie pentru a rezolva problema celor damnaţi şi a celor mân​tuiţi, ci susţine libertatea omului de a observa poruncile lui Dumnezeu şi a alege bineie în virtutea naturii dată lui de către Dumnezeu la creaţie. De aceea, considerând libertatea de voinţă ca dat prin creaţie (insertwn est in natura), el nu se preocupă de problema;păcatului

strămoşesc şi nici de problema transmi​terii acestuia tuturor oamenilor, întâl​nirea lui Pelagiu cu Biserica creştină din Africa, confruntată cu schisma donatistă, va determina transpunerea din planul teoretic, în plan practic, a ideilor acestu​ia, mai precis, în practica pedobotezului. Pentru această Biserică, administrarea botezului se făcea 'pentru iertarea păca​telor', ceea ce subînţelegea transmiterea păcatului strămoşesc, în timp ce pentru Pelagiu, omul se naşte în condiţia pe care Adam a avut-o înainte de a păcătui şi de aceea botezul nu este spre iertarea pă​catelor, ci un mijloc de restaurare. Ori în acest caz, lucrurile se complică, ajun​gând până la a face inutilă însăşi întru​parea, întrucât pune în mâinile omului posibilitatea de a se mântui, fără ajutorul harului divin. De altfel, Pelagiu a susţi​nut că au existat oameni mântuiţi înainte de venirea iui Hristos. Biserica din Afri​ca ia atitudine faţă de această învăţătură şi o condamnă la sinodul de Ia Cartagina din 412, la care gruparea pelagiană a fost reprezentată de Caelestius*. Paulin*, dia​con din Milan, care se afla la Cartagina, a sistematizat învăţătura pelagiană în şase puncte: moartea a fost naturală în cazul lui Adam; păcatul lui a fost o pro​blemă personală, fără vreo consecinţă pentru alte persoane; prin urmare, copii se nasc în starea pe care Adam a avut-o înainte de a păcătui; nimeni nu moare din cauza păcatului săvârşit de Adam, dar nici  nu  înviază datorită învierii  lui Hristos; atât Vechiul, cât şi Noul Testa​ment duc ia mântuire şi în Vechiul Testa​ment au existat persoane care nu au păcă​tuit. Caelestius şi adepţii săi au fost exco​municaţi.
Controversa a atras atenţia asupra nece​sităţii formulării doctrinei creştine pri​vind păcatul strămoşesc, transmiterea lui şi consecinţele pentru flecare om; relaţia
r
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dintre Vechiul Testament şi Noul Testa​ment în terminologia paulină a legii şi harului şi posibilitatea de a trăi fără păcat (impeccantia). Disputa se transferă în Răsărit, unde se afla Pelagiu. Lazarus de Aix, episcop galic în exil, atrage atenţia asupra învăţăturii lui Pelagius şi în con​secinţă un sinod este convocat la Dios-polis în 415, care însă îl achită pe Pela​giu, întrucât el se dezice de Caelestius, susţinând că omul primeşte de la Dum​nezeu puterea de a se orienta potrivit poruncilor Sale. în plus, el detaliază în​văţătura sa în tratatul De libero arbitrio. Augustin considera totuşi, că acolo s-a făcut o greşeală de judecată, deoarece în realitate, Pelagius reducea harul la liber​tate, în Răsărit însă, impecabilitatea (im-peccantia) a fost înţeleasă ca posibilă în teorie, în schimb, teologii africani sus​ţineau că omul teoretic al pelagienilor nu aparţine istoriei, istoriei păcatului în Adam, tainelor Bisericii, mântuirii în Hristos. întrucât teoriile pelagiene nu puteau fi aplicate istoriei, acestea erau eretice, căci punerea lor în practică implica inutilitatea tainelor, ipocrizie în administrarea lor, facându-le nefolosi​toare pentru mântuire. Pelagiu însuşi a fost foarte evaziv în încercarea de a trece de la planul teoretic la cel istoric, fapt care îl determină pe Augustin să-1 acuze că i-a indus în eroare pe teologii răsă-riteni.
Temeiul antropologiei pelagiene constă în putinţa omului de a face binele sădită în om la creaţie; această putinţă fiind însuşi chipul lui Dumnezeu, întrucât era sădită în natura sa, omul avea posibili​tatea de a trăi fără de păcat, de a se con​duce după poruncile lui Dumnezeu. Atunci când a păcătuit, Adam nu a dis​trus acest chip, de unde şi posibilitatea de a nu păcătui. Cu toate acestea, exemplul lui Adam a fost urmat şi s-a răspândit,

motiv pentru care chipul lui Dumnezeu în om s-a întunecat. Dumnezeu a dat le​gea şi apoi L-a trimis pe lisus Hristos pentru a da exemplu şi a trezi din som​nolenţă chipul divin din om. Exemplul este cel care stimulează libertatea, care îi cheamă pe oameni să se pună de acord cu preceptele Domnului. Legea este correc-torium sau îndreptarea chipului, iar exemplul lui lisus Hristos, harul dat oamenilor. Chiar dacă exemplul este o noţiune prezentă în teologia creştină, Pelagiu greşeşte atunci când îl ridică la rangul de putere care stimulează voinţa, înlăturând harul.
Fiind achitat la Diospolis, Pelagiu îi scrie papei Inocenţiu I, atrăgându-i atenţia că sinodul de la Cartagina a fost o calomnie la adresa sa. Reacţia a fost imediată. Biserica din Africa ţine un nou sinod la Cartagina, în 418, care îl condamnă din nou. La această condamnare se adaugă şi scrisoarea circulară a papei Zosim, Trac-toria, care duce la condamnarea defini​tivă a pelagianismului. în plus, sinodul ecumenic de la Efes, din 431, îl con​damnă pe Pelagiu, alături de Nestorie. Cu toate acestea, influenţa pelagianismu​lui a dăinuit în Apus în Britania, unde va fi eradicat doar în urma intervenţiei se​vere a lui Germanus* de Auxerre, şi în Galia, unde situaţia se complică datorită apariţiei semipelagianismului, o respin​gere a predestinationismului augustinian, fără vreo aprobare corespunzătoare din partea lui Pelagiu. în Galia, controversa continuă până în sec. V, când sub influ​enţa lui Caesarius* de Arles, se ajunge la o înţelegere în cadrul celui de al doilea sinod de la Orange din 529. între cele două extreme, Augustin* şi Pelagiu*, apare un curent moderat, numit semipelagianism, ale cărui idei au fost conturate de Cassian* de Marsillia (c. 420), cu largă audienţă în sânul mânăsti-

rilor din  sudul  Galiei.  Acesta afirmă, împotriva formei extreme de predesti-naţie promovată de Augustin în scrierile sale târzii, perseverenţa impecabilităţii şi 'numerus clausus' în cazul celor aleşi. Prosper* de Aquitania, ucenicul lui Au​gustin, preia şi dezvoltă ideile magistru​lui său referitoare la pred est i naţie, ceea ce determină apariţia a două scrieri de provenienţă galică, Objectionem Vincen-tianae, scrisă probabil de Vincenţiu* de Lerini, şi Capitula Gallorwn. Prosper dă o replică foarte dură acestor scrieri în două dintre tratatele sale: Contra Colla-torem şi Capitula Objectionum Gallo-rum.   Ca   urmare,   semipelagianismul descreşte în intensitate, rămânând totuşi doctrina dominantă în Galia, timp de mai multe generaţii, în prima parte a sec. VI, o nouă controversă izbucneşte, datorită apariţiei, în 470, a scrierii lui Faustus* de Riez, intitulată De gratia, care promova învăţături  semipelagiene.  Deşi autorul era decedat de mai mult timp, lucrarea a fost denunţată ca eretică atât la Roma, cât şi la Constantinopol şi, mai ales, de călu​gării sciţi în frunte cu loan* Maxenţiu. Aceştia primesc sprijin din partea lui Fulgenţiu*  de Ruspe şi Cesarius* de Arles,   care   determină   condamnarea învăţăturilor semipelagiene la sinodul de la Orange din 529. După această dată, teologia apuseană va promova învăţătura augustiniană despre har. Trebuie reţinut că termenul de semipelagianism a fost folosit de adepţii lui D. Banez pentru a caracteriza   învăţăturile   iezuitului   L. Molina, însă în această accepţiune nu mai este în uz.
Migne, PLS l, 1101 şi urm.; CPL 728-766; H. Noris, Historia Pelagiana, Padova, 1673; C.P. Caspari, Briefe, Abhandlungen und Predignlen, Christiania, 1890; A. Bruckner, Quellen zur Geschichte des pelagianischen Streits, Sammlung ausgewăhlter kirche- und

dogmengeschichtlicher Quellenschriften, Reihe 2, VII, 1906; A. Souter, The Earliest Latin Commentaries on the Epistles of St, Paul, 1927, p. 205-230; S. Prete, Pelagio e ii pelagianismo, Brescia, 1961; R. F. Evans, Pelagius. Inquiries and Reappraisals, London, 1968; H. Zimmer, Pelagius in Ire-land. Texte und Untersuchungen zur patris-tischen Literatur, 1901; G. Pinval, Pelage. Şes ecrits, sa vie et sa reforme. Etude d'his-toire litteraire et religieuse, Lausanne, 1943; G. Greshake, Gnade aîs konkrete Freiheit. Eine Untersuchung zur Gnadenlehre des Pelagius, Mainz, 1972; F. A. Loofs, Semipe-lagianismus, în Realencyclopădie fUr protes-tantische Theologie und Kirche, (citat: PRE ed. 3), XVIII, 1906, p. 192-203; Cross, Pelagianism, art. în ODCC, p. 1058-1059 cil bibliografie; Idem, Semipelagianism, art. in ODCC, p. 1258; V Grossi, Pelage-Pela-giens-Pelagianisme, în DEC A, II, p. 1976-1980; J. Stiiben, Pelagius, în LACL, p. 490-493, cu bibliografie. Vezi şi bibliografia Ia PELAGIU.
Pelagiu
Pelagiu (354-434) ereziarh. După infor​maţiile date de Augustin* Prosper*, Ghenadie*, Orosiu* şi Mercator*, Pela​giu s-a născut într-o familie romană din Britania, iar după Ieronim*, că ar fi fost scoţian de origine, ceea ce plasează locul naşterii sale în Irlanda, deoarece scoţienii se aflau acolo în acea vreme. Mai există o tradiţie târzie care susţine că Pelagiu s-a numit Morgan (Marigena, neXayioţ), şi că s-a născut la Bangor în Nordul Ţării Galilor. Această părere nu este demnă de luat în seamă. Data naşterii nu este cunoscută, anul 354 rămânând un punct de reper. Venirea sa la Roma este pusă sub pontificatul lui Anastasiu, între 380-384, sau în primii ani ai lui Graţian, 375-380. în urma căderii Romei, în 410, Pelagiu se refugiază în Africa. Vizitează mai întâi Hippo Regius. De aici merge la
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iCartagina, unde are ocazia să-1 întâl-•nească de câteva ori pe Augustin, viitorul lui oponent, care era angajat în contro-[versa donatistă. De la Cartagina pleacă la Ierusalim, unde câştigă prietenia epi-'scopului loan, care îi va lua apărarea îm​potriva lui Orosiu şi a grupului de latini, [condus de Ieronim, care a găsit refugiu şi linişte aici. între timp, Caelestius, rămas la Cartagina, propovăduieşte deschis învăţăturile lui Pelagiu, şi determină con​vocarea unui sinod la Cartagina, în 411/2, care condamnă aceste învăţături. Augustin nu a participat la acest sinod. Acuzaţiile au fost aduse de Paulin*, poe​tul şi biograful lui Ambrozie. Caelestius se apără, însă apărarea a fost considerată ca fiind prea evazivă şi neconcludentă şi, ca urmare, el şi discipolii săi au fost ex​comunicaţi. Grupul lui Caelestius pleacă de la Cartagina la Efes. în anul 415, pe când se afla Ia Diospolis, Pelagiu este acuzat de erezie de către doi episcopi din Galia, Eros şi Lazarus din Aix, pe baza ,unor citate extrase din lucrarea sa, intitu​lată Liber Testimoniorum, care afirmau explicit posibilitatea impecabilităţii omului în virtutea voinţei sale libere şi a posibilităţii dată omului la creaţie, de către Dumnezeu, de a acţiona potrivit po​runcii divine. Pelagiu evită condamnarea abordând problema în plan teoretic şi distanţându-se de Caelestius. Ca urmare, Pelagiu scrie Chartula defensionis, un scurt manifest de propagandă, care este trimis lui Augustin, şi De libero arbitrio, Lucrurile nu se opresc aici. Grupul de teologi africani se adresează în cele din urmă papei Inocenţiu I, explicând acestu​ia erorile săvârşite la Diospolis. în răspunsul său, cuprins în trei epistole pe care i le trimite lui Augustin, acesta îi condamnă pe Pelagiu şi Caelestius. Pe​lagiu intervine imediat Ia papă, susţinând că este victima unor calomnii, între timp

papa Inocenţiu I decedează şi este urmat de Zosim, care îl cheamă pe Pelagiu şi Caelestius la Basilica Sf. Clement. Aici este citită o scurtă mărturisire de cre​dinţă, Libellusfidei, care este considerată ca fiind conformă cu credinţa ortodoxă şi în consecinţă cei doi sunt absolviţi. Gru​pul african reacţionează şi se întruneşte într-un concilium qfricanum, iar hotă​rârile luate sunt trimise papei Zosim. Acesta îi invită pe toţi la pace şi nu pur​cede la revizuirea suspendării condam​nării lui Pelagiu şi Caeiestius. Africanii se îndreaptă spre Ravenna şi obţin, în 418, condamnarea mişcării pelagiene de două ori în acelaşi an. Paralel cu aceste eforturi, grupul de teologi africani ţin un concilium plenarium în Bastlica Faustus din Cartagina, în mai 418, sub preşe​dinţia lui Aureliu de Cartagina şi Dona-tianus de Telepte. Sunt elaborate un nu​măr de nouă canoane care reafirmă hotă​rârile conciliului din 411/2 care îl con​damnase pe Caelestius, şi se resping te​zele pelagiene. Datorită atitudinii antipe-lagiene a împăratului, în iulie 418, papa Zosim expediază o scrisoare circulară, Tractoria, tuturor centrelor episcopale importante din Răsărit şi din Apus, re​confirmând hotărârea papei Inocenţiu I în cazul lui Pelagiu şi Caelestius, şi soli​citând acceptul tuturor episcopilor. Ju-lian* de Eclanum cere papei explicaţii, care s-au dovedit a fi inacceptabile, îm​preună cu alţi 18 episcopi, el refuză să iscălească Tractoria şi, ca urmare, au fost condamnaţi. Reacţii împotriva scrisorii lui Zosim vin şi din partea episcopilor din Nordul Italiei, între timp, Honorius dă un rescript urgentând punerea în prac​tică a decretelor imperiale. Valentinian III dă un decret împotriva pelagienilor din Sudul Galiei. Julian, cu un grup de adepţi, pleacă în Răsărit, iar Pelagiu se retrage în Egipt. Cei care ajung la Con-

stantinopol  îl  regăsesc pe Caelestius. Patriarhul Atticos refuză să îi primească, însă urmaşul său, Nestorie*, este mai binevoitor faţă de ei. El solicită episco​pului Romei informaţii privitoare la con​damnarea acestora. Când Nestorie este atacat pentru învăţăturile sale, el înclină spre un pact cu pelagienii. De altfel, Răsăritul nu era preocupat de problemele ridicate de controversa pelagiană, teo​logii răsări ten i acceptând cooperarea din​tre har şi voinţa liberă a omului fără a impune anumite limite. Totuşi, sinodul ecumenic de la Efes, din 431, sub influ​enţa lui Chirii*, condamnă doctrinele lui Nestorie şi ale Iui Caelestius, fără a le menţiona numele, în plus, sinodul hotă​răşte ca orice mitropolit sau cleric care va îmbrăţişa învăţăturile lui Nestorie şi Caelestius să fie depus din treaptă. Cât despre Pelagiu, se pare că el a dece​dat într-o  localitate din  Palestina, în vârstă   de   aproximativ   70   de   ani. Caelestius dispare din istorie după si​nodul de la Efes, iar Jutian a decedat în Sicilia în anul 454.
Multă vreme scrierile pelagiene au for​mat un corpus unitar. Cercetările recente împart acest corpus în trei categorii: scrieri autentice, aparţinând lui Pelagiu, scrieri neautentice şi scrieri atribuite altor autori care au simpatizat cu pela-gianismul (Quasten). a. Scrieri autentice: Expositiones XIII epistularum Pauli (Migne, PLS l, 1110-1374); Liber de induratione cordis Pharaonis (Migne, PLS I 1506-1539); Expositio interlinearis Hbri lob (Migne, PL 23, 1475-1538); De vita christiana (Migne, PL 50, 383-402); Epistula ad Demetriadem (Migne, PL 30, 15-45); De divina lege (Migne, PL 30, 105-116); Epistula de virginitate (CSEL l, 224-250); Epistula ad Marcellam (CSEL 29, 429-436); Epistula ad Celantiam (CSEL 29,

436-459); Libellus fidei (Migne, PL 48, 488-491; Idem, 45,  1716-1718); De fide trinitas sau Libri tres de Trinitate (Migne, PLS I, 1544-1560); Liber testimoniorum sau Edogarum liber (Migne. PL l, 25-32); De Libero arbitrio (Migne, PL 48, 611-613); De natura (CSEL 60, 233-299); De amore; De bono constantiae (Migne, PL 91,  1065-1077); Epistula ad Laviniam (CSEL 42,68); Epistulam ad Innocentium (Migne, PL 48, 610-611);  Epistula ad amicum (CSEL 42, 107); Epistula ad dis-cipulos (CSEL 42, 177-178) şi Fragmenta Vindobonensia (Migne PLS I, 1561-1570). b. Scrieri neautentice: Epistula ad ado-lescentem  (Migne  PLS  I,   1375-1380); Tractatus divitiis (Migne PLS I,  1380-1418); Epistula malis doctoribus (Migne PLS I, 1418-1457); Epistula depossibili-tate non peccandi (Migne PLS I, 1457-1464); Epistula de castitate (Migne, PLS I,  1464-1505); Consolatio ad virginem (Migne, PL 30, 55-60); Epistula ad^Clau-diam (CSEL l, 219-223); Epistula ad Oceanum  (Migne, PL 30, 282-288).   c. Scrieri ale unor simpatizanţi pelagîent: Epistula ad virginem devotam (Migne, PL 17, 579-598); Epistula de contemnenda haereditate (Migne, PL 30, 45-50); Epis​tula de vera circumcisione (Migne, PL 30, 188-210); Epistula de vera penltentia (Migne, PL 30, 242-245) etc. După conţi​nut, scrierile pelagiene se împart în: scrieri exegetice, teologice sau doctri​nare şi moral-ascetice. Lucrările exege​tice au urmărit două principii: Scripturile sunt lucrarea unuia şi aceluiaşi Duh şi de aceea nu pot fi contradictorii. Pasajele obscure trebuie explicate din prisma celor clare. La acestea trebuie adăugat că dreptatea lui Dumnezeu nu are preferinţe pentru anumite persoane şi nici nu soli​cită  imposibilul.  Lucrarea doctrinară principală este De natura, trimisă lui Au​gustin, care îi dă acestuia primul răspuns
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în scris. Pelagiu susţine că omul are ca​pacitatea înnăscută, ca dat prin creaţie, de a trăi potrivit poruncilor lui Dum​nezeu şi să trăiască în puritate, fără a săvârşi păcate, în De libero arbitrio voinţa liberă este văzută ca o rădăcină implantată în om în starea neutră de la creaţie, în funcţie de care acţionează voinţa liberă. Harul lui Dumnezeu inter​vine pentru a ajuta această primă hotă​râre, care nu este altceva decât provo​carea de a urma exemplul lui Hristos. Pentru doctrina lui Pelagiu vezi PELA-GIANISM.
Migne, PLS I, 1101 şi urm.; CPL 728-766; J. B aer, De operibus Fastidii,  britannorum episcopi,   Niirenberg,   1902;   A.   Souter, Pelagius' Expositions ofThirteen Epistles of Saint Paul, Cambridge, 1926; C. P. Caspari, Briefe, Abhandlungen urtd Predigten aus den zwei letzten Jahrhunderten des kirchlichen Altertums und dem Anfang des Mittelalters, Christiana, Oslo, 1980; H. Zimmer, Pelagius in Ireland, Berlin,  1901; J. B. Bury, The Origin of Pelagius, Hermathema 13, 1905, p. 26-35; G. de Plinval, Pelage, 1943; R. F. Evans, Pelagius' Veracity at the Synod of Diospotis, în Studies in Medieval Culture, Western Michigan University, 1964, p. 21-30; J. Ferguson, Pelagius, Cambridge, 1956; R. F.    Evans,    Pelagius.    Inquiries    and Reappraisals, London, 1968; T. Bohlin, Die Theologie des Pelagius,   1957;  S.  Prete, Pelagio e ii Pelagianismo, 1961; O. Werme-linger, Rom und Pelagius. Die theologische Position der romischen Bischofe im pela-gianischen Streit in den Jahren 411-432, Stuttgart,   1975, cu bibliografie; W.  Ince, Pelagius (2), art. în Smith-Wace, IV, p. 282-295; R. Hedde, O.P.-E. Amann în DTC, XII, pt. l, 1933, col. 675-715; Bardenhewer, IV, p. 513-535; Altaner- Stuiber, 1980, p. 374-377; Quasten, Patrology, IV, p. 465-486, cu .bogate  indicaţii  bibliografice;  V.  Grossi, Pelage-Pelagiens-Pelagianisme, în  DECA, II,  p.   1976-1980;  J.  Stiiben, Pelagius, în LACL, p. 490-493, cu bibliografie.

Pelagiu I
Pelagiu I, episcop al Romei între anii 556-561. S-a născut la Roma, ca fiu al unui oficial citadin (vîcarianus) pe nume loan. După terminarea studiilor, a fost hirotonit diacon, iar papa Agapet, înainte de a părăsi Constantinopolul, îl numeşte apokrisiarhul său. După moartea lui Agapet, Pelagiu devine unealta împărăte​sei Teodora care dorea să-1 impună pe scaunul roman pe Vigiliu. în acest scop, ea îl trimite pe acesta să împiedice, dacă era posibil, revenirea în scaun a lui Silverius, care, după ce fusese ales şi hirotonit, a fost exilat de către Belizarie din porunca împărătesei. Sub pontificatul lui Vigiliu, Pelagiu rămâne apokrisiarh. în această calitate, călătoreşte în Pales​tina, iar Ia reîntoarcere, împreună cu pa​triarhul Mennas, îl determină pe împăra​tul Justinian să promulge un edict de condamnare a origenismului. Când papa Vigiliu a fost chemat Ia Constantinopol în problema 'Celor trei capitole', Pelagiu ţine locul acestuia în calitate de arhidia-con. Aceasta a fost perioada în care Ro​ma a fost atacată şi cucerită de către regele got Totila (546). Deşi Pelagiu a în​cercat să oprească, prin intervenţie direc​tă, cucerirea Romei, Totila cucereşte cetatea. Pelagiu însuşi îl primeşte pe regele biruitor în catedrala Sf. Petru, iz​butind să-1 convingă pe acesta să opreas​că atrocităţile îndreptate împotriva cetă​ţenilor Romei. Este trimis apoi la Con​stantinopol de către regele Totila pentru a media pacea cu împăratul Justinian. Rămâne la Constantinopol, unde îl sus​ţine pe Vigiliu în refuzul său de a nu iscăli condamnarea celor Trei Capitole şi de a nu participa la sinodul ecumenic de la Constantinopol din 553. în cele din urmă, Vigiliu, condamnat de sinod, ce​dează în faţa ameninţărilor împăratului. Pelagiu scrie Refutatorium, împotriva




hotărârii lui Vigiliu, document înaintat, la cerere, împăratului. Pelagiu este ares​tat şi întemniţat în d i verse, mănăstiri din jurul Constantinopolului. în această pe​rioadă, el scrie In defensione trium capi-tulorum, document conceput după mo​delul trimis de Facundus* de Hermiane, în care el îl acuză pe Vigiliu, printre altele, că a trădat memoria papei Leon* I şi sinodul de la Caicedon. în 555, când vestea morţii lui Vigiliu ajunge la Con​stantinopol, Pelagiu este eliberat din cus​todie şi, ajungând la înţelegere cu îm​păratul Justinian, revine Ia Roma, ca suc​cesor al lui Vigiliu. Numirea lui a cauzat mari nelinişti în Biserica de Apus. Cu toate acestea, el a fost hirotonit şi înscău​nat în 556. Cu ocazia înscăunării, Pelagiu face o mărturisire de credinţă în care afir​mă explicit adeziunea sa faţă de primele patru sinoade ecumenice, în special faţă de Caicedon, menţionând sub jurământ că nu a intenţionat să-i cauzeze vreun rău lui Vigiliu. Cu toate acestea, el nu a izbu​tit să evite producerea unei schisme în sânul Bisericii apusene, cauzate de epi​scopii de Milano şi Istria, care 1-au acu​zat că a acceptat condamnare^,, celor Trei Capitole. O parte din corespondenţa sa, mai ales cea cu Sapaudus, vicar papal şi episcop de Arles în Gal ia, abordează me​reu aceeaşi problemă a celor Trei Capi​tole, în încercarea de a-şi dovedi nevi​novăţia.
Vitaepatr., Migne, PL 73, 855-988; Migne, PLS IV, 1277-1369; CPL 1698-1703; Migne, PG 86, 945-994; P.M. Gasso-C.M. Battle, Pelagii l Papae epistulae quae super-sunt, Montserrat, 1956; R. Devreesse, Pelagii diaconi ecclesiae romanae In defen-sionem trium capitulorum, Roma, 1932; E. Caspar, Geschichte des Papsttums 2, Tiibingen, 1933, p. 286-305; B. Rubin, Dos Zeitalter Justinians, l, Berlin, 1960; J. Barmby, Pelagius l, în Smith-Wace, IV, p. 295-298; F.X. Murphy, Pelagius t, Pope, în

EC, H, p- 55-56; B. Studer, Pelage ler , în DECA, II, p. 1980; S.C. Kessler SJ, Pelagius I. von Rom, în LACL, p. 493.
Pelagiu II
Pelagiu II, episcop de Roma (579-590), îi urmează în scaun lui Benedict I. Este originar din Roma, tatăl său fiind Wini-gild, ceea ce sugerează ideea că a fost de sorginte gotică. Pontificatul său este mar​torul unor tensiuni politice dintre lom-barzi, care la acea vreme cuceriseră Italia, franci şi bizantini. Acest conflict a dus, în cele din urmă, la înfiinţarea exar-hatului bizantin de Ia Ravenna (584). După aplanarea tensiunilor politice, Pelagiu va încerca să pună capăt tensiu​nilor apărute în timpul lui Pelagiu I, îfttre episcopii de la Aquileia şi scaunul pon​tifical, care aveau ca obiect cele Trei Capitole, însă fără succes. Scrisorile sale privind această temă se păstrează. Ele prezintă interes teologic şi istoric, întru​cât analizează în detaliu, printre altele, cazul celor trei episcopi condamnaţi: Teodor* de Mopsuestia, Ibas* de Edessa şi Teodoret* de Cyr. Pelagiu a mai pro​testat împotriva atribuirii titlului de 'patriarh ecumenic', patriarhului loan IV de Constantinopol, refuzând să recu​noască actele sinodului pe care loan 1-a ţinut în 587. Acest titlu nu a fost folosit acum pentru prima dată şi este întâlnit ca titlu onorific dat şi altor patriarhi înainte de loan IV. împăratul Justinian s-a adre​sat patriarhului de Constantinopol în re​petate rânduri, numindu-1 'Prea Sfinţitul şi Prea Fericitul arhiepiscop al acestei cetăţi imperiale şi patriarh ecumenic'. Până la această dată, nimeni nu a protes​tant împotriva acestui mod de adresare, loan Postitorul a folosit acest titlu atunci când s-a ridicat problema jurisdicţiei Constantinopolului asupra Antiohiei.
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PETRONIU DE BOLOGA
Plagiu vede însă în acest mod de adresare o pretenţie din partea patriarhului de la Constantinopol de a avea autoritate asu​pra întregii Biserici creştine. El merge până acolo încât îi interzice lui Grigorie, apocrisiarhul său, să mai aibă vreo relaţie cu Patriarhul constantinopolitan. Scri​soarea în care Pelagiu a protestat împo​triva titlului de 'patriarh ecumenic' nu s-a păstrat. Grigorie o menţionează în timpul disputei sale cu loan Postitorul. Pelagiu moare în timpul molimei care a izbucnit la Roma, fiind una din primele victime ale acesteia şi a fost înmormântat în bi​serica Sf. Petru.
Migne, PL 72, 701-760; PLS 2, 1413 şi urm; CPL 1705-1707; MGH Ep 3, p. 448-450; MGH Ep. 2,p. 440 şi urm.; MGH Ep. 2, p. 442-467, ACO 4, 2, p. 105-132; E. Caspar, Geschichte des Papsttums 2, TUbingen, 1933, p. 352-374; O. Bertolini, Roma di fronte a Bisanzio e ai Longobardi, Bologna, 1941, p. 225-300; L. Magi, La sede romana nella corrisponderiza degli imperatori e patriarchi bizantini, Roma, 1972, p. 162-165; J. Richards, The Popes andthe Papacy, London, 1979; J.N.D. Kelly, The Oxford Dictionary of Popes, Oxford, 1986, p. 65; P. Mayvaert, A Letter of Pelagius composed by Gregory the Great: Gregory the Great, ed. by J.C. Caradini, University of Notre Dame, 1995, p. 95-116; J. Barmby, Pelagius (9) II, în Smith-Wace, IV, p. 298-301; A. Di Berardino, Pelage II, în DECA, H, p. 1980-1981; S.C. Kessler, Pelagius U von Rom, în LACL, p. 493-494.
Peshitta
Peshitta, textul Sf. Scripturi în traducere siriacă, oficial pentru creştinii sirieni. Deşi nu este vorba de cea mai veche tra​ducere în siriacă, ea se bucură de mare cinstire, amintind de vremurile în care Bisericile siriene încă nu se divizaseră. Nu se ştie cine şi când a făcut traducerea

Vechiului Testament. Cercetările biblice consideră ca aceasta aparţine unor cercuri evreieşti, cel.puţin în cazul Pentateuhu​lui, în care au fost sesizate legături cu Targumele evreieşti. Cât despre Noul Testament, traducerea acestuia a fost atri​buită lui Rabbula*, episcop de Edessa, între 412-435, deşi se crede că Rabbula ar fi avut la îndemână o traducere deja existentă. Dacă acest lucru este adevărat, este posibil ca o astfel de traducere să fi fost încheiată la sfârşitul sec. IV.
Cea mai bună ediţie Peshitta: PE. Pusey-G.H. Gwilliam, Oxford, 1901; A.S.Lewis, The Old Syriac Gospels, London, 1910; L. Haefeli, Die Peshitta des Alten Testaments, Alttestamentliche Abhandlungen, XI, Hft. l, 1927 cu bibliografie; A. VâObus, Investi-gations into the Text of the New Testament used by Rabbula of Edessa, Contributions of Baltic University, LIX, Pinneberg, 1947; idem, Researches on the Circulation of the Peshitta in the Middle of the Fifth Century, ibidem, LXIV, 1948; idem, Studies in the History of the Gospel Text in Syriac, CSCO, CXXVIII, 1951, p. 46-60; Cross, Peshitta, ODCC, p. 1067; P. Burns, Peschitta, în LACL, p. 494, cu bibliografie; Urbina, Pa-trologia Syriaca, p. 226 cu bibliografie.
Pellegrinus
Personaj necunoscut, probabil episcop, care a activat în sec. V sau în prima jumătate a sec. VI, despre care ştim că s-a dedicat studiilor biblice, efectuând o nouă versiune a cărţilor sapienţiale şi probabil şi a altor cărţi biblice, inspirân-du-se din Ieronim*. El a revizuit canonul lui Priscilian* privind scrierile pauline. în sec. XX s-a acreditat ideea că el ar fi realizat o versiune latină completă a Sf. Scripturi, însă fără certitudine.
T. Ayuso Marazuela, La Vetus Latina Hispana, l, Madrid, 1953, p. 520-522; B.

Fischer, Algunas observaciones sobre el <Codex Gothicus>de la R. c. de S. Isidoro en Leân, Archivos leonenses 15, 1961, p. 5-47; M. Diaz y Dîaz, Pellegrinus, în DECA, II, p. 1983.
Petilian
Petilian, episcop donatist de Constantina sau Cirta (395-412), adversar al lui Augustin*. Jurist de formaţie, Petilian devine donatist şi este numit episcop împotriva voinţei sale. în perioada lui Augustin, el devine reprezentantul cel mai de seamă al Bisericii donatiste. în jurul anului 400/1, el adresează preoţilor donatişti o encliclică, Epistola ad preş-byteros, în care susţine, cu diverse argu​mente, că adevărata Biserică creştină din Africa de Nord era cea donatistă. Augus​tin primeşte această scrisoare în timpul unei vizite Ia Cirta şi îi răspunde în primele două cărţi: Contra Litteras Peti-liani. La rândul lui, Petilian îi adresează de această dată lui Augustin o scrisoare personală, Ad Augustinum, în care îl acuză că nu a încetat niciodată de a fi
A
maniheu. In replică, Augustin scrie încă două cărţi: Contra Litteras Petiliani. Disputa ia amploare, iar în 410 Petilian scrie De unico baptismo, în care apăra practica donatistă a rebotezării celor care deveneau membri ai Bisericii donatiste. Augustin îi răspunde şi de această dată în tratatul De unico baptismo contra Peti-lianum. La întrunirea de la Cartagina din anul următor, 411, Petilian apare ca apă​rător neobosit şi deosebit de subtil al do-natismului. Documentele întrunirii men​ţionează că el a luat cuvântul nu mai puţin de o sută cincizeci de ori. în cele din urmă, cauza donatismului a fost în​frântă. După proscrierea donatismului, Petilian a fost depus din treaptă, deşi el se va strădui s4 adune un grup de adepţi

rămaşi fideli, care vor ţine un sinod epi​scopal în Numidia. Cauza donatismului rămâne însă închisă. După 415, nu se mai ştie nimic de Petilian. Lucrările sale nu s-au păstrat decât fragmentar în scrierile lui Augustin.
*
O încercare de reconstituire a lucrărilor lui Petilian la Monceaux, V p. 311-318. Scrierile lui Augustin împotriva lui Petilian: Petsching, CSEL 52, p. 3-227; S. Lancel, Actes de la con-ference de Carthage en 411, SCh., 194, I, Paris, 1972, p. 221-238; H.W. Phillott, Petilianus, în Smith-Wace, IV, p. 323-326; W.H.C. Frend, Petillien, în DECA, H, p. 2008; W. Geerlings, Petilianus, în LACL, p. 494.
Petroniu de Bologna
Petroniu de Bologna, după mărturiile fui Eucherius* de Lyon şi Ghenadie*, Pe​troniu a fost episcop de Bologna între 431/2 şi 450. Ghenadie îi atribuie două scrieri: Vitapatrum monachorum Aegypti şi Tractatus de ordinatione episcopi. Cercetările ulterioare au dus la concluzia că aceste lucrări nu îi aparţin, în schimb, de la el au rămas, după cum opinează G. Morin, două predici, una în cinstea Sf. Zeno: Sermo Petronii Episcopi Vero-nensis in Natale Sancti Zenonis, şi a doua, pe care a ţinut-o cu ocazia aniver​sării numirii sale în scaunul de episcop: Item sermo cuius supra in die ordnatio-nis vel natale episcopi.
CPL 210 şi urm.; G. Morin, RBen 14, 1897, p. 3-8 şi PLS 3, 141-143; Eucherius de Lyon, în Migne, PL 50, 719; Ghenadie în Migne, PL 58, 1082 şi urm.; F. Lanzoni, Petronio di Bologna, Bologna, 1948; C. Truzzi, Zeno, Gaudenzio e Cromazio, Brescia, 1985, p. 95-97; F. D, Petronius (2), în Smith-Wace, IV, p. 328-329; Cross, Petronius, în ODCC, p. 1076-1077; B. Studer, Petronius de Bologne, în DECA, II, p. 2009; B. DOmler, Petronius von Bologna, în LACL, p. 494-495 şi biblio​grafie scurtă.
IPETRU, SF.,

PETRU, SF.,

PETRU, APOCALIPSA SFÂNTULUI
Petru, Sf.,
Sfântul Petru, unu! din cei doisprezece apostoli, fratele apostolului Andrei. In​formaţiile pe care le avem despre Sf. Petru sunt furnizate în special de Evan​ghelii,. Faptele Apostolilor, Epistola către Galateni a Sf. Apostol Pavel şi tradiţia bisericească. Petru a fost de origine din Bethsaida, localitate în apropierea La​cului Tiberiadei. Locul chemării lui Petru la apostolat este prezentat de loan Evan​ghelistul ca fiind Betania, când fratele său, Andrei, cel dintâi chemat, l-a pre​zentat Mântuitorului, în timp ce Evan​gheliile sinoptice afirmă că a fost Gali-leea. Această discordanţă poate fi rezol​vată în sensul că Petru 1-ar fi întâlnit pe Mântuitorul mai întâi pe valea Iordanului şi apoi în Galileea, când a avut loc che​marea lui finală la apostolat, cu ocazia pescuirii minunate. Numele lui Petru a fost Simon. La acceptarea lui ca apostol, el primeşte numele de Chifa, echivalen​tul lui Petru în aramaică, ceea ce înseam​nă 'piatră'. Asemenea fratelui său, el a fost pescar. Când şi-a început activitatea publică, Petru era deja căsătorit şi se mutase la Capernaum, unde trăia împreu​nă cu soacra sa. Nicăieri nu se face men​ţiune în legătură cu soţia sa, deşi din Epistola întâia către Corinteni 9, 5, se poate deduce că el şi-a luat soţia în călă​toriile sale misionare. Textele canonice nu ne spun dacă Petru a avut sau nu copii, doar Faptele apocrife ale lui Petru vorbesc  despre fiica sa.  în  răstimpul activităţii de pe pământ a Mântuitorului, Petru a fost de faţă în toate ocaziile, când doar un grup restrâns dintre ucenici au fost admişi (Matei 9, 18-26; 17, 1-8; 26, 37). Adeseori, el devine purtătorul de cuvânt al celorlalţi apostoli. Deşi privi​legiul prioritar de a fi descoperit că lisus este Mesia îi revine Sf. Apostol Andrei (loan 1,41), Petru este cel care afirmă cu

mai multă tărie acest lucru, fapt pentru care Mântuitorul îl evidenţiază (Matei 16, 13-20). Cu toate acestea, el este cel care fluctuează în credinţa sa în Hristos, de la afirmare şi până la negare sau lepă​dare de El. Petru este între primii ucenici care au sosit la mormântul Mântuito​rului, după ce femeile anunţă învierea Sa, iar după înălţarea la Cer, se erijează, fără a fi ales de cineva, în conducător al apos​tolilor, îşi exercită rolul de conducător în numirea   celui care îl înlocuia pe Iuda (Fapte l, 15-22); vorbeşte la Pogorîrea Duhului Sfânt (Fapte 2, 14-41); este unul din cei dintâi apostoli care săvârşeşte o minune în numele lui lisus (Fapte 3, 1-10); îi condamnă pe Anania şi Safira; săvârşeşte multe minuni; îl primeşte pe Cornetius în Biserică (Fapte 10, 1-11, 18), ceea ce a fost intepretat ca un prim gest de deschidere a învăţăturii creştine către neamuri, deşi în disputa cu Sf. Apostol Pavel este cel care susţine cere​rile iudeo-creştinilor privind observarea practicilor impuse de Lege (Galateni 2, 11-21); iese în evidentă cu ocazia sino​dului apostolilor de la Ierusalim (Fapte 15, 7-11). întrucât Sf. Pavel menţionează
0 grupare a lui Chifa la Corint (I Co​
rinteni l, 12), se crede că el ar fi vizitat
această cetate. Informaţiile privind acti​
vitatea sa misionară sunt relative şi re​
duse. Se ştie că a propovăduit la Ieru​
salim, în ludeea, în Samar ia, în Asia
Mică, până în Babilon. Interpretăm 'până
în Babilon' în sensul că a propovăduit
inclusiv în acest teritoriu. Menţiunea din
1 Petru 5, 13 trebuie înţeleasă cu referire
la Biserica creştină din Babilon şi nicide​
cum din Roma. Dacă ar fi fost vorba de
Roma, Sf. Petru ar fi menţionat numele
de Roma şi nicidecum nu ar fi făcut doar
o vagă aluzie  metaforică.  De altfel,
tradiţia leagă cea mai mare parte a acti​
vităţii sale de Antiohia şi ţinuturile îm-

prejurătoare, întrucât despre el se spune că a fost episcop al acestei cetăţi timp de 20 de ani, înainte de a ajunge la Roma. El ajunge la Roma în timpul celei de a doua captivităţi a Sf. Apostol Pavel, sau cel mai devreme după revenirea acestuia din Spania şi înainte de a face călătoria de rămas bun în Asia Mică şi Macedonia. Aici, la Roma, s-a săvârşit prin moarte martirică, alături de Sf. Pavel, în timpul persecuţiei neroniene. Legenda episco​patului Sf. Petru la Roma, timp de 25 de ani, aparţine sec. al III-lea. De altfel, Sf. Irineu (Adv. haer. III. 3.2 şi 3.3) spune clar că 'cea mai mare, cea mai veche şi cunoscută de toţi, întemeiată de cei doi preamăriţi apostoli Petru şi Pavel' este Biserica Romei, iar 'după întemeierea şi zidirea  Bisericii,  fericiţii  apostoli  au înmânat slujirea episcopatului lui Linus*, ceea ce înseamnă că cei doi apostoli au condus  împreună soarta  Bisericii  din Roma, întemeiată de ei, şi tot împreună au numit un prim episcop, pe Linus, îna​inte ca ei să fi suferit moartea martirică. Sf. Petru a fost răstignit cu capul în jos, după propria lui dorinţă, şi a fost înmor​mântat, potrivit mărturiei preotului ro​man Caius, slujitor în timpul episcopatu​lui lui Zefirin (199-217), pe dealul Vati​can.  Descoperirile arheologice de sub Basilica Sf. Petru au confirmat tradiţia. Pe lângă cele opt cuvântări păstrate în Faptele Apostolilor (l, 15-24; 2, 14-41; 3, 12-26; 4, 8-21; 5, 29-42; 10,34-48; II, 4-17; 5, 5-11), de la Sf. Petru au rămas două epistole care îi poartă numele: I şi II Petru. Prima epistolă a fost scrisă din Babilon (anul 63-64), iar a doua, de la Roma (anul 67). Cele două epistole au un ton unitar, abordând, pe de o parte, teme pastoral-morale, şi teme dogmatice de prim rang, cu implicaţii serioase pentru învăţătura hristologică, trinitară, soterio-

logică şi eshatologică a Bisericii creştine, pe de altă parte.
FJ. Foakes Jackson, Peter, the Prince of Apos (Ies, 1927; U. Holzmeister, Vita S. Petri Apostoli, Paris, 1936; O. Cullmann, Peter, Disciple, Apostle, Martyr. An Historical and Theological Study, a doua ediţie revizuită, Philadelphia, 1962 (vezi şi originalul în ger​mană, Ziirich, 1952); A. Schlatter, Petrus und Paulus nach dem ersten Petrusbrief, 1937; J. Munck, Petrus und Paulus in der Offenbarung Johannis, Copenhaga, 1950; K. Heussi, Die romische Petrustradition in kri-tischer Sicht, Tubingen, 1955; loan Mircea, Epistola I a Sf. Apostol Petru, Introducere şi comentariu, în Glasul Bisericii, XXXII, m.' 9-10/1973; Idem, Epistola II Petru, Intro​ducere şi comentariu, în Glasul Bisericii, XXXIV, 9-10/1975; idem, Petru, în idem, Dicţionar al Noului Testament, EIBMBOR, Bucureşti; 1995, p. 393-394; H. Chadwick,' The Early Church, Penguin Books,, retip.j 1974, p. 18, 162; J.J. Castelot, Peter, Apostle, St., în EC, 11, p. 200-205; Cross, Peter, St., în ODCC, 1067-1068; J.M, Hutchinson, Concordia Apostolorum. Chris-tian Propaganda at Rome in Fourth and Fifth Centuries. A Study in Early Christian Iconography and Iconology, London, 1982; U. Fasola, Petru e Paolo a Roma, Roma, 1980; V. Saxer şi U. Brocolli, Pierre, în DEC A, II, p. 2029-2034, cu bibliografie; G. Rowekamp, Petrus-Literatur, în LACL, p.495-498, cu bibliografie.
Petru, Apocalipsa Sfântului
Apocalipsa Sf. Petru este unul din cele mai interesante documente care tratează teme apocaliptice, datând din sec. II. In timpul săpăturilor din cimitirul de la al-Hawawis, întreprinse de S. Grebaut în 1886/7, în necropola de la Akhmin, au fost descoperite, în mormântul unui călugăr creştin, o serie de foi de perga​ment, conţinând, pe lângă Cartea Iui Enoch şi Evanghelia lui Petru*, o versiu-
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ne în limba greacă a Apocalipsei lui Petru. Textul a fost recunoscut datorita fragmentelor care s-au păstrat Ia Cle​ment* de Alexandria, în Eclogae pro-pheticae (41, 2). încă din 1910 era cu​noscută traducerea în etiopiana a acestui text, într-o formă uşor modificată. Har-nack a divizat textul grec al Apocalipsei petrine în 34 de versete. Valoarea acestui document nu trebuie subestimată. Petru a fost unul din martorii învierii Mântui​torului, în acest text, Clement, discipolul iui Petru, joacă un rol important, în descrierea raiului şi iadului, autorul tex​tului foloseşte din abundenţă idei orien​tale care şi-au pus amprenta pe literatura apocaliptică iudaică, şi din religiile de mistere. Râul de foc este un element prezent în Egiptul antic. Prezenţa lui Marcu, un alt ucenic al lui Petru, face posibilă legarea tradiţiei apocaliptice petrine de Egipt. Apocalipsa descrie modul în care Domnul a binevoit să arate Apostolilor săi vederea fraţilor şi a mo​dului în care aceştia au fost răsplătiţi în lumea de dincolo. Clement şi Fragmentul Muratori* susţin că este un text scriptu-ristic, iar Sozomen (sec. V) menţionează că era încă citit în vremea sa, în Vinerea Mare, în unele biserici din Palestina.
O. von Gebhardt, Dos Evangelium und die Apokalypse des Petrus, 1893; M.R. James, The Apocryphal New Testament, 1924, p. 507-510; Idem, The Rediscovery of the Apocalypse of Peter, în The Church Quarterly Review, LXXX, 1915, p. 1-37; A. Harnack, Bruchstiicke des Evangeliums und der Apokalypse des Petrus, TU, 9, 1893; idem, Die Petrusapokalypse in der abend-lândischen Kirche, TU, 9, 1895; Th. Zahn, Grundriss der Geschichte des neutesta-mentlichen Kanons, 1904, p. 24; Barden-hewer, I, p. 610-615; Altaner-Stuiber, 1980, p. 141 şi urm.; C. Detlef G. Milller, Apo​calypse of Peter, în W. Schneemelcher (ed), New Testament Apocrypha, voi. II: Writings

Relating to the Apostles; Apocalypses and Related Subjects, James Clarke & Co Ltd, 1992, p. 620-638 traducere în engleză şi bi​bliografie G. ROwekamp, Petru-Literatur, în LACL, p. 495-498 în special p. 497-498.
Petru, Evanghelia Iui
Evanghelia lui Petru este un text evan​ghelic apocrif atribuit lui Petru, frecvent menţionat în literatura creştină a pri​melor veacuri. Eusebiu* menţionează de două ori acest document, subliniind că nu face parte din scrierile recunoscute de Biserică, fără însă a da detalii despre conţinutul lui. Ieronim* şi Decretum Ge-lasianum* fac referire doar la cele afir​mate de Eusebiu. Unul din cele mai vechi manuscrise, care conţine parţial acest text, este cel descoperit la Akhmim în Egypt, în 1886/7. Serapion*. episcop de Antiohia (aprox. 190), spune că această Evanghelie era folosită la Rhossus. Origen*, chiar dacă nu a avut în mână Evanghelia după Petru, menţionează existenţa ei când spune că unii oameni afirmă că fraţii Domnului sunt din prima căsătorie a lui losif (Acest lucru este ex​plicit afirmat în Protoevanghelia lui la-cov 9, 2). Cercetările ulterioare desco​peririi manuscrisului de la Akhmim relevă folosirea acesteia de la Justin* şi până la Afraat* în secolul IV. Conţinutul evangheliei este an t i iuda ic, iar din punct de vedere teologic, conţine tendinţe do-cetice clare. Cât priveşte locul şi data scrierii, se pare că a fost Siria, pe la mij​locul sec. II. Critica biblică a scos în evi​denţă faptul că în textul evanghelic petrin se regăsesc citate din evangheliile canonice.
O. von Gebhardt, Dos Evangelium und die Apokalypse des Petrus. Die neuentdeckten Bruchstiicke nach einer Photographie der Handschrift zu Gizeh in Lichtdruck heraus-gegeben, 1893; H.B. Swete, The Apocryphal

Gospel of Peter. The Greek Text of the newly discovered Fragments, London2 , 1893; E. Klostermann, Apokrypha /, KIT 3, 1933; A. de Santos Otero, Los Evangelios Apocrifos, BAC, 148, Madrid4 1984, p. 375-396; 19886, p. 369-387; A. Fuchs, Das Petrusevan-gelium. Mit 2 Betrăgen von F. Weiflengruber und unter Mitarb. von Chr. Eckmair, Studien zum NT und seiner Umwelt, B, 12, Linz, 1978 (Wortkonkordanz und gramatischen Untersuchungen); Adolf Harnack, Die Bruchstiicke des Evangeliums und der Apo​kalypse des Petrus, TU, 9.2, 18932; Cross, în ODCC, p. 1069-1070, cu bibliografie; Schneemelcher, New Testament Apocrypha, voi. I, 1992, p. 216-227, cu bibliografie; G. Rowekamp, Petrus-Literatur, în LACL, p. 495-498, cu bibliografie.
Petru, Faptele lui
Faptele lui Petru, este vorba de un docu​ment apocrif scris în limba greacă, între anii 120-200, cu probabilitate în Asia Mică. Documentul s-a păstrat în între​gime în traducere latină, Ms. Vercelli. în Martiriul lui Petru este relatat şi inciden​tul Quo vadis? şi descrierea modului în care Sf. Petru a fost martirizat. Există anumite nuanţe docetice în text, acestea fiind puse pe seama capacităţii teologice limitate a autorului şi nicidecum pentru că ar fi fost redactat şi folosit de cercuri neortodoxe (Cross). Faptele lui Petru s-au bucurat de o largă circulaţie, dovadă tra​ducerile existente în coptă, siriacă, armeană, arabă, etiopiana şi slavonă.
L. Vouaux, Leş Actes de Pierre. Introduction, Textes, Traduction et Commentaire, Paris, 1922; C. Schmidt, Die al ten Petrusakten, TU, 24. l, 1903, p. 3-7 (text coptic); A. Baumstark, Die Petrus- und Paulusakten in der literarischen Oberlieferung der dyrischen Kirche, 1902; G. Stuhlfauth, Die apokryphen Petrusgeschichten in der alt-christlichenKiMst,\9l5\ W. Schneemelcher, în Schneemeldhen Ne\v Testament Apo-

crypha, voi. 2, 1992, p. 271-321, cu biblio​grafie; Quasten, Patrology, I, p. 133-135, cu bibliografie; G. RSwekamp, Petrus-Lite​ratur, în LACL, p. 495-498, cu bibliografie.
Petru al Alexandriei
Petru al Alexandriei (m. 311), conducă​tor al Şcolii catehetice şi episcop în Ale​xandria (300). La episcopat îi urmează lui Theonas. Cel de al doilea edict de per​secuţie al lui Diocleţian, care poruncea arestarea tuturor clericilor (martie 303), îl determină să fugă din Alexandria, în timpul absenţei sale, protia tronului epi​scopal din Alexandria este uzurpată de episcopul Meletie* de Lycopolis din Thebaida, sub motiv că acesta a fost abandonat de către titular din frică. La revenirea sa, Petru îl depune pe uzurpa​tor printr-un sinod ţinut în Alexandria (305 sau 306), sub acuza că a săvârşii: mai multe crime şi că a adus jertfe zeilor. Ca retaliere, Meletie se rupe de Biserică» provocând o schismă, cunoscută sub denumirea de schisma meletiană, care a dăinuit mai multe secole. Ereticul Arie* a găsit sprijinitori în rândul adepţilor lui Meletie. Petru va fi decapitat în timpul persecuţiei lui Maximin Daia, în anul 311. Actele martiriului, redactate la o dată târzie, s-au păstrat în limbile greacă, latină, siriacă şi coptă. Petru a fost un antiorigenist convins. Poate din această pricină Eusebiu* de Cezareea nu menţionează operele sale care, din nefericire, s-au păstrat fragmen​tar în actele unor sinoade ecumenice şi în scrierile lui Atanasie* şi Leonţiu* de Bi​zanţ. Principala sa lucrare, Didascalia sau învăţătura, a fost o expunere siste​matică a doctrinei creştine, cuprinzând patru cărţi, păstrate separat (Coman): Despre Dumnezeire; Despre venirea Mântuitorului nostru; Despre suflet şi
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Despre înviere. La acestea se adaugă lu​crarea Despre pocăinţă., numită şi Epistolă canonică; Despre Paşti şi Către alexandrini, despre Meletie. Din frag​mentele rămase nu se poate reconstitui întreaga gândire a lui Petru. Cu toate acestea, reţinem acurateţea şi ortodoxia învăţăturii sale, ceea ce a determinat pre​luarea de pasaje din opera sa scrise în actele sinodului ecumenic de la Efes (431).
Migne, PG 18, 449-552; Patrologia Orien-talis l, 383-400; 3, 353-361; M. J. Routh, Reliquae sacrae, ed. a 2-a, 4, 21-82; W. E. Crum, Texts attributed to Peter of Alexan​dria, edited and translated, JThSt,4, 1902/3, 387-397; L.B. Radford, Three Teachers of Alexandria: Theognostus, Pierius and Peter, Cambridge, 1908; W. Bienert, Neve Frag​mente des Dionysius und des Petrus von Alexandrien aus Cod. Vatop., 236, Kliro-nomia, 5, 1973, 308-314; Cross, Peter of Alexandria, art în ODCC, p. 1070; W. Bright, Petru of Alexandria, art. în Smith-Wace, IV, p. 331-334; Bardenhewer, II, p. 239-247; Quasten, Patrology, II, p. 113-1 î 8, cu bibliografie; I. G. Coman, II, p. 433-438; M. Simonetti, Pierre d'Alexandrie, în DECA, II, p. 2035-2036; T. Bohm, Petrus L von Alexandrien, în LACL, p. 498-499.
Petru II de Alexandria
înainte de a deceda în anul 373, Ata-nasie* îl numeşte ca succesor pe Petru, care era deja preot, însă împăratul Valens îl arestează şi îl întemniţează, numind în locul lui un episcop arian, pe Lucius. Petru izbuteşte să fugă din închisoare şi se retrage la Roma, unde papă era Damasus*. Revine la Alexandria în anul 379, cu puţin timp înainte de moartea lui Valens. în 380 îl susţine pe Maxim împotriva lui Grigorie* de Nazianz ca patriarh de Constantinopol, însă fără suc​ces. Din puţinele sale scrieri se poate

deduce că el a afirmat dualitatea celor două firi, umană şi divină, în Hristos, şi a recunoscut omenitatea Sa.
Migne, PG 33, 129 şi urm.; CPG II, 2515-2517; F. Scheidweiler, în GCS 44, p. 249-260; M. Richards, Quelques nouveaux frag-ments des Peres anteniceens et niceens, SO 30, 1963, p. 80 şi urm.; C.W. Griggs, Earfy Egyptian Christianity, Leiden, 1990, p. 181-183, 185; W. B, Petrus (5) II, în Smith-Wace, IV, p. 334-336; M. Simonetti, Pierre U d'Alexandrie, în DECA, II, p. 2036; T. Bohm, Petrus //. von Rom, în LACL, p. 499.
Petru de Apamea
Petru de Apamea (sec. VI), episcop mo​nofizit de Apamea, ucenic al lui Sever, patriarh monofizit de Antiohia (512-518, m. 537/8). A fost înscăunat episcop de Apamea (capitala Siriei Secunda), în jurul anului 510, în timpul împăratului Anastasie. Numit în scaun, el şterge din diptice numele tuturor episcopilor orto​docşi care i-au precedat, ducând o viaţă scandaloasă, după cum ne informează documentele vremii (Libellus monacho-rum, Mansi, 8, 1129). Petru a fost exco​municat la sinodul de la Tyr, din anul 518. O dată cu urcarea pe tron a împăra​tului Justinian şi cu încercarea de resta​bilire a ortodoxei, el a încercat să readucă în sânul Bisericii şi pe monofiziţii prote​jaţi de Teodora, care izbutise să-1 nu​mească pe Antim, patriarh de Constanti​nopol care avea înclinaţii monofizite. In 536, patriarhul Antim este înlocuit cu Menas. Un sinod este convocat la Con​stantinopol, la care au fost invitaţi Se​ver*, Petru şi Zoaras. întrucât aceştia, în timpul şederii în capitală au făcut propa​gandă monofizită intensă, au fost con​damnaţi de sinod şi depuşi din treaptă, condamnarea lor fiind menţionată în Codex juris ca novella 42. în diverse




manuscrise siriace există o serie de scri​sori pe care Sever i le-a adresat. Nu s-a păstrat însă nici o scrisoare de răspuns a lui Petru.
Mansi, 8,578,1068-1138; Fliche-Martin, IV, p. 453; E. Venables, Petrus (12), în Smith-Wace, IV, p. 340-341; Bardenhewer, V, 22; A. de Nicola, în DECA, II, p. 2036-2037; P. Roche, Peter of Apamea, în CE, 11, p. 209-210.
Petru de Callinicus
Petru de Callinicus, cunoscut sub denu​mirea de Petrus minor, patriarh monofi​zit de Antiohia, între 581-591. Este cu​noscut în istoria dogmelor pentru disputa hristologică cu Damian, patriarhul Ale​xandriei (578-605), împotriva căruia a scris un tratat în patru cărţi, fiecare carte fiind divizată în 25 de capitole. El a scris acest tratat în greacă, însă a supravieţuit doar în traducere siriacă. De la el au mai rămas: o omilie metrică pentasilabică despre Răstignire, mai multe scrisori, o anaforă şi un tratat împotriva triteiştilor. A decedat în 591, la mănăstirea Gubba Barraja.
R.Y. Ebied, A. van Roey, L.R. Wickham, în CCG, 29, 32, 35, împotriva lui Damian în siriacă şi engleză; idem, Peter ofCallinicum, Anti-Tritheist Dossier, Leuven, 1981; R.Y. Ebied, L.R. Wickham, The Discourse of Mar Peter on the Crucifixion, în JThS, 26, 1975, p. 23-27; Duval, p. 365-366; Baumstark, 177; Chabot, p. 78-79; Urbina, p. 165; R.Y. Ebied, Peter of Antioch and Damian of Alexandria: the End of a Friendship. A Tribute to A. Voobus, Chicago, 1977, p. 277-282; J.-M. Sauget, Pierre de Callinicie, în DECA, II, p. 2037, cu bibliografie; C. Schmidt, Petrus von Callinicus, în LACL, p. 499-500, cu bibliografie.
Petru Diaconul
Petru, diacon Ia Roma, ucenic şi prieten al lui Grigorie* cel Mare. După ce a dat

averile sale săracilor, el îmbrăţişează viaţa monahală. Grigorie îi dă sarcina de a administra bunurile bisericeşti. Călă​toreşte, trimis de acesta, în Sicilia şi Campania, între cei doi a existat un intens schimb de scrisori. Petru apare ca personaj principal în Dialogurile lui Grigorie, Sub numele lui s-a păstrat o scrisoare intitulată: Liber Petri diaconi et aliorum qui in causa fidei a Graeca ex Oriente Romam missi fuerunt, care are un conţinut dogmatic, cu precădere hris-tologic, subliniind credinţa de la Calce-don, aşa cum a fost formulată de Chirii* al Alexandriei. Petru a decedat la Roma în 605. A nu fi confundat cu Petru Dia​conul, călugăr scit.
Migne, PL 45, 1772-1776; 62, 83-92; 65, 447-450; CPL, 663 şi 817; O.J. Blum, Peter the Deacon of Rome, în CE, 11, p. 216; L. Dattrino, Pierre, în DECA, II, p. 2034. ;
Petru Diaconul
Petru Diaconul este unul din călugării sciţi, veniţi la Roma cu scopul de a primi din partea pontifului roman recunoaş​terea formulei theopaschite Unus de Trinitate passus est. întrucât recunoaş​terea nu a fost primită, călugării sciţi din Roma, în frunte cu Petru Diaconul, au adresat o scrisoare episcopîlor africani care se găseau în Sardinia, unde fuseseră alungaţi de către vandali. Conducătorul acestora era Fulgeţiu* de Ruspe. Scrisoa​rea sau epistola acestora nu era altceva decât o prelucrare a tratatului lui loan* Maxenţiu, Libellus Fidei, care urma să fie predată Ia Constantinopol legatului roman, în hristologie, scrisoarea afirma unitatea firilor în Hristos, încercându-se totodată evitarea separării firilor ca In nestorianism*, sau amestecarea lor, după cum afirma Eutychie* (Ep. 6). Cele două naturi unite dau naştere doar 'unei naturi
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a Logosului devenit trup' (Ep, 3), o na​tură după trup a Logosului. Sub influenţa lui loan* Cassian, învăţătura despre har şi disputele referitoare la această învă​ţătură, prezente în gândirea lui Faustus* de Riez (Ep. 14-28), au fost asociate cu doctrina hristologică (Ep. 1-13). Fulgeţiu de Ruspe confirmă, în numele episcopilor africani, învăţătura călugărilor sciţi (Ep. 16) şi contribuie astfel la o schimbare a atitudinii romane faţă de teologia alexan​drină. Teologia cuprinsă în epistolele lui Petru Diaconul a fost consfinţită în 553 la cel de al cincilea sinod ecumenic. A nu fi confundat cu Diaconul roman Petru, ucenic şi prieten al lui Grigorie cel Mare, care a decedat în 605 la Roma.
Ep. Fulgenţiu de Ruspe, Epistola 16, în J. Fraipont, CCL 91, p. 551 -562; F. Glorie, CCL 85A, p. 157-172; E. Amman, Pierre Diacre, în DTC 12, 2, 1928 şi urm.; V. Schurr, Trinitătslehre des Boethius, Paderborn, 1935, p 159 şi urm.; M. Fiedrowicz, Petnis, Diakon, în LACL, p. 501, cu bibliografie.
Petru de Edessa
Petru de Edessa (sec. V), preot în Edessa, considerat de către Ghenadie* autor al unor tratate pe diverse teme teologice şi de psalmi, pe care i-a compus în metru siriac, după exemplul lui Efrem* Şirul.,
Ghenadie, De Script. EccL, cap. LXXIV, în Migne, PL 58, 1102; G.W. Danieli, Petnis, (53), în Smith-Wace, IV, p. 347.
Petru Hrisologul (Chrysologus)
Petru Hrisologul (Chrysologus), (380-450), arhiepiscop de Ravena. Din bio​grafia sa, scrisă în sec. IX de Angello de Ravena, aflăm că s-a născut la Foro-cornelium (Imola), în anul 380. Ajunge episcop de Ravena în 43 L La acea vre​me, Ravena era reşedinţă a curţii impe-

riale. Prima sa predică, în calitate de episcop, o ţine în prezenţa împărătesei Galla Placida, care a fost profund impre​sionată de talentul său oratoric şi, prin urmare, I-a sprijinit mereu în acţiunile sale. După ce fusese condamnat, Euti-hie* îi scrie pentru a interveni în favoa​rea sa, în răspunsul său, Petru îl admo​nestează pe acesta şi î! sfătuieşte să se supună hotărârii lui Leon*, episcopul Romei. Cea mai mare parte din opera acestuia s-a pierdut. A supravieţuit o serie de predici a căror eleganţă şi putere de expresie sunt aproape fără egal în li​teratura apuseană. De aici şi numele care i s-a dat de Chrysologos, adică 'Cuvânt de aur', în comparaţie cu Sf. loan* Gură de Aur, din Răsărit. O parte dintre predi​cile sale a fost reunită într-o colecţie de către Felix (707-717), unul din succesorii
A
săi pe scaunul episcopal din Ravena. In predicile sale, Petru a abordat diverse teme dogmatice, biblice, în special pro​blema întrupării Domnului, comentează simbolul apostolic, Rugăciunea Dom​nească, despre Fecioara Măria, Sf. loan Botezătorul etc. Majoritatea predicilor sale nu au un conţinut strict dogmatic sau teologic, ci abundă în sfaturi morale pen​tru viaţa zilnică. Ele au fost menite pen​tru a fi citite în contextul slujbelor reli​gioase. Din studierea lor ne putem face o imagine destul de exactă asupra vieţii la Ravenna în sec. V. în pofida denumirii date, 'Chrysologus', nu se ridică la statu​ra lui Ambrozie*, Augustîn* şi mai ales a lui loan* Hrisostom (J. van Paasen). Despre predicile sale, E. Venables nu are prea multe cuvinte de laudă, insistând asupra stilului steril, care nu face deloc apel la sentiment. Probabil, spune el, nu conţinutul predicilor sale i-a adus faima de care s-a bucurat, ci maniera în care le-a expus şi vocea sa. Temele abordate sunt îndeobşte preluate din Evanghelii, cu

puţine excepţii. In afară de predici, cele​lalte scrieri ale sale s-au pierdut aproape în totalitate, într-o scrisoare pe care o trimite lui Eutihie* (449), el înclină în favoarea ereziarhului, deşi, într-un para​graf oarecum izbitor, afirmă necesitatea aderării, în materie de credinţă, la învăţă​tura Bisericii universale, exprimată în Tomosuî lui Leon, urmaş în scaunul lui Petru.
Migne, PL 52, 9-680; Idem, PLS III, Paris, 1963, col. 153-183; Idem, PLS V, 396-399; Epistula ad Eutychen= Epistula 25 a lui Leon cel Mare în Migne, PL 52, 71 şi Idem, 54, 739-744; F. J. Peters, Petnis Chrysologus als Homilet, Cologne, 1918; E. Venables, Chrysologus Petrus, art. în Smith-Wace, I, p. 517-518; A. Olivar, Los Sermones de sân Petro Crisologo, Montserrat, 1962 (lucrare fundamentală cu bibliografie bogată); M. Spinelli, Pier Crisologo. Omelie per la vita quotidiana, Roma, 1978; Cayre, II, p. 150-151; Tixeront, Patrohgie, p. 369-370; I.G. Coman, Patrohgie, 1956, p. 270-271; Bardenhewer, IV, p. 606-610; Cross, Chryso​logus, Petrus, art. în ODCC, p. 285; Altaner-Stuiber, 1980, p. 458; Quasten, Patrology, IV, p. 575-577, cu bibliografie selectivă; J. van Paasen, Peter Chrysologus, în CE, 11, p. 214; B. Studer, Pierre Chrysologue, în DECA, II, p. 2037-2038, cu bibliografie; B. DUmler, Petrus Chrysologus, în LACL, p. 500-501, vezi şi bibliografia.
Petru de Ierusalim
Petru de Ierusalim, patriarh de Ierusalim între anii 524-552. S-a născut la Eleuthe-ropolis. în 524 îi urmează în scaunul patriarhal de Ierusalim lui loan II. Aido​ma predecesorului său, Petru va nutri un puternic şi profund respect faţă de Sf. Sava. în timpul vizitei sale la Constan-tinopol cu diverse afaceri ecclesiastice, papa Agapet îl depune din treaptă pe Antim, patriarhul monofizit de Constan-

tinopol, înlocuindu-l cu patriarhul Mennas, şi alături de el, îi condamnă pe Sever, Petru de Apamea şi Zoaras (Zoi-lus). Agapet trimite apoi o scrisoare enci​clică tuturor episcopilor Bisericii de Răsărit, cerându-Ie să se bucure că, pen​tru întâia dată, un episcop al Noii Rome a fost hirotonit de către un episcop al Vechii Rome. La primirea acestei scri​sori, Petru convoacă la Ierusalim un sinod şi confirmă schimbarea produsă la Constantinopol. între timp, în Palestina se înteţeşte controversa origenistă, spri​jinită de altfel de către stareţii Domiţian şi Teodor Ascidas, care se aflau la curtea împăratului. Neputând face faţă singur mişcărilor adeseori violente, Petru, anti-origenist convins, trimite împăratului Justinian un document pe care 1-a redac​tat cu ajutorul a doi stareţi, Gheîasie şi Sofronie, în care face apel la înţelepciu​nea şi discernământul acestuia, împăratul Justinian dă un edict de condamnare a doctrinelor origeniste în cauză, în 541., Edictul împăratului a fost confirmat de un sinod local, convocat de patriarhul Mennas, iar hotărârile au fost trimise patriarhului Petru şi altor patriarhi spre a fi iscălite. Tabăra origeniştilor, nemulţu​mită de consecinţele edictului imperial, încearcă o nouă mişcare îndreptată îm​potriva lui Petru, care refuza să-i repri​mească pe călugării origenişti. In con​secinţă, Teodor, care şi-a menţinut po​ziţia privilegiată la curtea imperială, îl ameninţă pe Petru că îl va defăima şi în cele din urmă îl va îniătura din scaun
A
dacă persistă în refuzul său. In plus, pen​tru a distrage atenţia împăratului de la controversa origenistă, acelaşi Teodor, împreună cu alţi asociaţi, concepe un atac viclean împotriva celor care erau consideraţi adepţi ai lui Nestorie. Mişca​rea era uşor de realizat, deoarece ei se bucurau şi de sprijinul împărătesei Teo-
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dora, adeptă declarată a monofizitismu-lui. Astfel, ei îl determină pe împăratul Justinian să accepte promulgarea unui edict, cunoscut sub numele de Edictttm de tres capitulis sau TJepi Tpiwv K£(paA.aia)v. Cele Trei Capitole aveau în vedere condamnarea persoanei şi a ope​rei lui Teodor* de Mopsuestia, a scrie​rilor lui Teodoret* împotriva lui Chirii* al Alexandriei şi a scrisorii lui Ibas* de Edessa către Mari*. Petru refuză să iscălească scrisoarea de acceptare a edic​tului. De altfel, după publicarea edictu​lui, el declară în public,că cine îl va iscăli, va viola hotărârile sinodului de la Calcedon. Totodată, el adresează o scri​soare călugărilor săi, în favoarea lui Teo​dor de Mopsuestia. In consecinţă, este chemat la Constantinopol şi, în urma unor presiuni directe din partea lui Jus​tinian, este forţat să aprobe edictul, fapt peste care nu a putut trece cu uşurinţă. De la Petru a rămas o omilie la Naşterea Domnului, păstrată în traducere geor​giană, în care afirmă hristologia calcedo-niană, şi un fragment dintr-o altă omilie despre post.
CPG 7017; I. Abulazde, Mravalthavi, Tiflis, 1944, p. 307-316 (omilia); Migne, PG 95, 76 B (fragmentul despre post); M. Van Esbroeck, Leş plus anciens homeliaires georgiens, LV, 1975, 154, 188, 303-304; F. Diekamp, Die origenistischen Streitigkeiten, Munster, 1898; Fliche-Martin, 4,458-462; E. Venables, Petrus (28), în Smith-Wace, IV, p. 343-344; L. Perrone, La Chiesa di Palestina, Brescia, 1980, p. 200-214; R. Roche, P eter of Jerusalem, în CE, 11, p. 219; F. Scorza Barcellona, Pierre, Patriarche de Jerusalem, în DECA, II, p. 2035; G. Rowekamp, Petrus von Jerusalem, în LAC L, p. 501.
Petru Ivirul sau Petru Murvanos
Petru Ivirul sau Petru Murvanos (m. 491), episcop de Maiuma, originar din Georgia, fiul regelui Bosmyrios (Nabar-

nugi, pe numele adevărat), care a domnit între anii 379-393. La vârsta de 12 de ani este trimis ca ostatec de către tatăl său la curtea împăratului Teodor cel Tâ​năr din Constantinopol, întrucât acesta se temea că regele georgian nu i se va alătu​ra în lupta împotriva perşilor. Deşi osta​tec, Petru s-a bucurat de o educaţie aleasă la curtea constantinopolitană. Nefiind atras de plăcerile şi splendorile lumii acesteia, Petru se dedică postului, rugă​ciunii, îmbrăţişând, în cele din urmă, viaţa de ascet, fără a abandona însă stu​diul, învaţă, pe lângă greacă, limba siria-că şi fllosofia. Dumnezeu i-a dat darul vindecării. Renunţând la tron, el pleacă într-o noapte spre Ierusalim, însoţit doar de un servitor. La Ierusalim a fost în​tâmpinat de Melania cea Tânără şi de Gherontie, care îl determină să îmbrace haina monahală, dându-i numele de Pe​tru. Petru întemeiază aici prima mănăs​tire georgiană. Mai târziu, va construi o a doua mănăstire pe matul Iordanului, unde ridică şi un cămin pentru săraci şi pentru călători. Pleacă în Egipt, unde vi​zitează toate mănăstirile din -deşertul egiptean şi Skete. întors la Ierusalim, s-a răspândit vestea vieţii sale sfinte şi a culturii sale deosebite, în jurul anului 445, a fost ales şi hirotonit episcop de Maiuma (Maomma, Maom), localitate din Palestina, în ţinutul Gaza (după in​formaţia lui Evagrie Scolasticul). Cro​nica georgiană relatează multe minuni şi fapte neobişnuite săvârşite de Petru. Data trecerii sale la Domnul este fixată în anul 491. Din punct de vedere teologic, Petru a îmbrăţişat monofizitismul, de tendinţă moderată, refuzând însă categoric să accepte sinodul de la Calcedon. A exer​citat o influenţă mare asupra intelec​tualilor vremii, din sânul cărora s-a ridi​cat Sever* de Antiohia. Calităţile sale de vizionar au fost subliniate în mod special de loan de Beth Rufîna. în plus, cunoş​tinţele sale teologice au determinat pe

unii cercetători să vadă în el pe misteri​osul Pseudo-Dionisie Areopagitul.
R. Raabe, Petrus der Iberer, ein Charak-terbild zur Kirchen und Sittengeschichte des 5. Jahrhunderts, Leipzig, 1895; E. Honig-mann, Pierre l'Iberien et Ies ecrits du Pseudo-Denys l'Areopagite, în Mem. de l'Ac. Roy. de Belg., CI. des lettr., 47, 3, Bruxelles, 1952; P. Devos, Quand Pierre l'Ibere vint-il a Jerusalem?, în AB, 86, 1968, p. 337-350; F. Nau, Jean Rufus, eveque de Maiouma. Plerophories, în PO, VIII, l, Paris, 1912; E. Schwartz, Johannes Rufus, ein monophy-siticher Schriftsteller, SHAW, 16, Heidel-berg, 1912; J. Karst, Litterature georgienne chretienne, Libraire Bloud & Gay, 1934, p. 85-88; L. Perrone, Pierre l'Iberien, în DECA, II, p. 2039.
Petru de Laodiceea,
Petru de Laodiceea, episcop de Laodi​ceea în sec. VII. Nu avem detalii referi​toare la viaţa sa. Este autorul unui co​mentariu Ia cele patru Evanghelii: Commentarium in quattuor Evangelia şi Expositio in orationem dominicani. Cea de a doua lucrare a sa este mai cunoscută şi a avut o circulaţie mai mare. Comen​tariile sale la Evanghelii rezumă, în mare parte, tradiţia exegetică de până la el. De altfel, cercetările recente au scos în evi​denţă o serie de probleme legate de autorul acestor comentarii. Astfel, co​mentariul Evangheliei după Marcu este identic cu cel al lui Victor de Antiohia; comentariul la Evanghelia după Luca este în realitate o catenă cu texte din Sever* de Antiohia şi Chirii* al Ale​xandriei, iar comentariul la Evanghelia după loan este tot o catenă anonimă, în cele din urmă, s-a demonstrat că şi comentariul la Matei nu este altceva decât o catenă, compilată de un autor anonim din sec> XI.

Migne, PG 86, 3321-3336; Binius, Vet. Patr., p. 777-780; J. Gammack, Petrus (29), în Smith-Wace, IV, p. 344; R. HSffner, Petrus von Laodizea, în LACL; p. 501, cu biblio​grafie.
Petru de Myra
Petru, episcop de Myra, în a doua jumă​tate a sec. V. A făcut parte din acei epis-copi cărora împăratul Leon cel Mare (457-474) le-a trimis scrisoarea sa enci​clică din 458, în vederea restabilirii cre​dinţei ortodoxe în Egipt, după sinodul de la Calcedon. Sofronie*, patriarhul Ieru​salimului, îl aminteşte cu deosebită ve​neraţie. De la Petru, episcopul Myrei, ne-au rămas două scrieri: Contra ÂpoUi-narem şi o scrisoare, Ad Leonem impera-torem.
F. Diekamp, Analecta patristica, OCA, 117, Roma, 1938, p. 50-53; CPG 3, 6157; ACO, II, 5, p. 60-63; G. Hoit, Petrus (33), în Smith-Wace, IV, p. 344; G. Ladocsi, Pierre, eveque de Mira, în DECA, II, p. 2034.
Petru Patricianul sau Petru Retorul
Petru Patricianul sau Petru Retorul, isto​riograf bizantin, născut la Tesalonic în jurul anului 500. Avocat la Constantinopol şi apoi curator la curtea împărătesei Teodora, în 550 este numit patrician, în 535 este trimis în Italia pentru a duce tratative cu Theodat, regele goţilor. Cu această ocazie, este întemniţat, rămânând în închisoare timp de trei ani. Eliberat din închisoare, revine la Constantinopol, pentru a fi trimis reprezentant pe lângă papa Vigiliu în 552, care, în timpul dis​putei Celor Trei Capitole, se refugiază de la Constantinopol la Calcedon. în 561/2, mediază cu succes pacea cu perşii. La scurtă vreme după ce revine din Persia
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decedează la Constantinopol. Din Istoria sa s-au păstrat doar fragmente în Excerpta de legationibus şi De senten-tiis, editate de Constantin VII Porflroge-netul, în prima jumătate a sec. X. Istoria sa începe cu cel de al treilea triumvirat, 43 î. Hr, ajungând până la epoca lui Iulian, sursa principală de inspiraţie fiind Dion Cassius. A doua lucrare a sa este intitulată Despre organizarea statului (Flepi TtoXiTiKfji; KaTocatocaeax;). Frag​mente din această lucrare se regăsesc în cap. 84 şi 85 ale primei cărţi menţionate mai sus şi în cap. 86-95 din cartea despre ceremonii a aceluiaşi Constantin Porfiro-genetul, deja citată. A treia lucrare, pier​dută în întregime, a consemnat tratativele dintre bizantini şi perşi din 560/1 şi a fost scrisă în limba populară. Fragmentul descoperit pe un palimpsest, riepi 7coX,i-TiKfj<; âmciTrijii], este controversat.
Migne, PG 113, 336-676; A. Mai, Scrip-torum veterum nava. collectio, 2, Roma, 1827, p. 571-609; C. Mii l Ier, Fragmenta his-toricorwn Graecorum, 4, Paris, 1868, p. 181-199; P. T. Antonopoulos, Petrus Patricius. Some Aspects ofhis Life and Career, în From Late Antiquity to Late Byzantium, ed. de V. Vavtinek, Praga, 1985; H. Hunger, Die hochsprachliche profane Literatur der Byzantiner, I, Munchen, 1978, p. 300-308; J. Irmscher, Pierre le Patrice, în DEC A, II, p. 2040.
Petru de Pisa
Petru de Pisa (m.799), diacon, gramati-cian şi poet la curtea lui Carol cel Mare. S-a născut în Lombardia, în prima jumă​tate a sec. al VUI-lea. A studiat gramati​ca şi retorica clasică în Lombardia, unde s-a afirmat în diverse dispute publice. Se spune că în timpul unei .călătorii la Roma, Alcuin* a asistat la o astfel de dezbatere asupra problemei iudeilor care

a avut Ioc la Pavia. Petru vine la curtea lui Carol cel Mare la o vârstă înaintată, bucurându-se de aprecierea împăratului, pe care 1-a instruit în gramatica latină şi în scriitorii clasici latini. Grupului de în​văţaţi de la curtea imperială, li s-au ală​turat apoi Pavel Diaconul şi Paulin* de Aquileia, cu care Petru de Pisa a întreţi​nut relaţii cordiale. Nu acelaşi lucru se poate spune despre relaţiile sale cu Al​cuin şi Einhard*. împăratul Carol a folo​sit adeseori talentul poetic al lui Petru în corespondenţa pe care o întreţinea cu Pavel Diaconul. Unul din poemele scrise de Petru pentru Carol datează din jurul anului 783. O parte din activitatea sa a fost dedicată gramaticii, în gramatica sa, prefaţată de o introducere în versuri cla​sice, dedicată lui Carol cel Mare, el tra​tează despre declinări, conjugări, pronu​me, adverbe, conjuncţii şi prepoziţii, în acelaşi mod în care le prezintă şi autorul anonim al manuscrisului de Ia Berna 207, fol. 112a-127b. în mare parte, Petru a făcut uz şi de scrierile unor predecesori ai săi, ca: Donat*, Probus*, Sergiu, Au-gustin*, Cominian, Priscian  şi Vergii. Deşi a făgăduit şi alte lucrări, dacă au fost scrise, ele nu s-au păstrat. Petru de Pisa face parte din grupul celor care au ilustrat şi au promovat renaşterea caro​lingiană.
H. Hagen, Anecdota Helvetica, Leipzig, 1870, p. 159-171; Paul the Deacon, Die Gedichte des Paulus Diacomis, ed. K. Neff, Munchen, 1908, cuprinzând şi o ediţie critică a poemelor lui Petru de Pisa. C.M. Aherne, Peter de Pisa, în CE, 11, p. 227, vezi şi bi​bliografia.
Petru Piuarul
Petru Piuarul (m. 488), primul patriarh monofizit de Antiohia. Denumirea de 'Piuarul' sau 'DârstaruP vine de Ia mese-

ria pe care o practica, nu se ştie cu certi​tudine dacă înainte sau după ce a devenit călugăr.  După  unele  informaţii,  Petru Piuarul  a fost stareţul  unei mănăstiri acoemitae din Constantinopol. Datorită înclinaţiilor sale monofizite, a fost obli​gat să-şi părăsească funcţia şi silit să se retragă la Calcedon. Teodor*  Citeţul, preluând  informaţia de  la Teofan  şi Cedrenus, spune că ar fi fost preot la bi​serica Sf. Bassa din Calcedon. Ajunge în anturajul  împăratului Zeno Isaurul pe care îl însoţeşte la Antiohia în jurul anu​lui 470. Aici se alătură grupării adepţilor lui  Apolinarie*,  opunându-se în  mod violent lui Martyrios, episcopul Antio-hiei şi sprijinitor al formulei calcedo-niene. Profitând de o scurtă absenţă a lui Martyrios din Antiohia, Petru, sprijinit de Zeno, ocupă scaunul episcopal din Antiohia. Ghenadie, patriarhul Constan-tinopolului, izbuteşte să obţină un ordin de înlăturare şi întemniţare a lui Petru, care este închis într-o mănăstire acemita (acoemitae).  în  475  recâştigă  pentru scurtă vreme scaunul episcopal, deoa​rece, în 477, este condamnat împreună cu gruparea messalienilor. în 482, după pro​mulgarea Henotikonului de către Zeno, el devine din nou patriarh, rămânând în scaun până la moarte. El este amintit în special   pentru  adaosul   monofizit   la Trisaghion 6  aia'upcoGeiq 5i'  fpâc; -care a fost răstignit pentru noi. Formula a stârnit un val de controverse şi dispute, după cum se poate deduce din colecţia de scrisori   apocrife  adresate   lui   Petru: Collectio Sabbaitica. Teodor Citeţul ne informează că tot el a introdus citirea Crezului niceean în timpul Liturghiei, bi​necuvântarea solemnă a mirului şi bine​cuvântarea apei în timpul nopţii la Epi-fanie, motive pentru care a fost identifi​cat cu autorul Corpus-ului Areopagiticum, în care sfinţirea mirului este ridicată la

rang de taină. Tot el a introdus şi pome​nirea Maicii Domnului la toate slujbele.
E.W. Brooks, CSCO, 83/87, 233-235/161 şi urm. text siriac şi latin; ACO, 3, 6-25, 217-231; E. Schwartz, Publizistische Sammlun-gen, Munchen, 1934, p. 182 şi urm., 192 şi urm., 287-300 (textul grec); E. Venables, Petrus (10), în Smith-Wace, IV, p. 338-340; Teodor Citeţul în Migne, PG 86, l, 175-178; W. Strothmann, Dos Sakrament der Myron-Weihe in der Schrift De Ecclesiastica Hierar-chia des Pseudo-Dionysios Areopagita in syrischen Obersetzungen und Kommentaren, Wiesbaden, 1978; Cross, Peter the Fuller, în ODCC, p. 1072; L. Perrone, Pierre le Fou-lon, în DECA, II, p. 2038-2039, cu biblio​grafie; P. Bruns, Petrus der Walker (Fullo)tm LACL, p. 502, cu bibliografie.
Petru II de Sevastia
Petru II de Sevastia (344-394), episcop de Sevastia. Petru a fost fratele lui Vasile* cel Mare şi al lui Grigorie* de Nyssa, şi ultimul din cei zece copii aMui Vasile cel Bătrân şi Emmelia. Tatăl său decedează la scurtă vreme după naşterea lui Petru. Sora Iui, Macrina, mai în vârstă decât el, 1-a luat spre a-1 îngriji şi creşte. Sf. Grigorie de Nyssa ne spune că Ma​crina a fost pentru Petru: *hu doar sora sa, ci şi tată, mamă, tutore şi păzitor (în​drumător)'. Educaţia pe care a primit-o de la Macrina, a fost una strict religioasă şi cu precădere ascetică. Din punct de vedere intelectual, Petru nu a fost cu nimic mai prejos decât fraţii săi. Vasile cel Mare îl hirotoneşte preot, în această calitate, el a locuit la Annesi, în apro​piere de Neocezareea, îndeplinind o serie de misiuni pentru fratele său pe lângă episcopii din Pont. în anul 381, este ales şi hirotonit episcop de Sevastia, scaun rămas vacant prin moartea sau demiterea lui Eustatie. Petru a decedat în anul 394. Chiar dacă Petru nu a fost autor de tratate şi scrieri teologice, el a fost interesat în
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mod deosebit de probleme teologice. Aşa se face că, la cererea lui, Sf. Grigorie de Nyssa scrie, ca o completare la Hexae-meron-\\\ Sf. Vasile cel Mare, De hominis opificio, pe care îl face cadou lui Petru cu ocazia Sf. Paşti, şi Explicaţia Apolo​getica. De la Petru a rămas doar o sin​gură scrisoare în legătură cu tratatul Iui Grigorie de Nyssa contra Iui Eunomiu*, scrisoare în care el îi cere fratelui să-şi folosească toate cunoştinţele sale teolo​gice pentru a respinge atacurile ereticului Eunomiu îndreptate împotriva fratelui lor, Vasile cel Mare.
E. Venables, Petnis (42), în Smith-Wace, IV, p. 345-346; P. Devos, S. Pierre Ier eveqm de Sebastee dans une lettre de Gregoire de Nazianze, AB, 79, 1961, p. 346-390; J. Gribomont, Pierre II de Sebaste, în DECA, II, p. 2040-2041.
Petru de Traianopolis
Petru de Traianopolis, episcop de Traia​nopolis, în Thracia, participant Ia sinodul de la Efes din 431, unde susţine învăţătu​ra lui loan* de Antiohia. Acest partizanat duce la condamnarea lui alături de cei​lalţi susţinători ai lui loan. După con​damnarea sa, Petru scrie un scurt tratat, De libellus poenitentiae, în care revine asupra poziţiei adoptată la sinod, îl re-neagă pe Nestorie* şi mărturiseşte cre​dinţa ortodoxă. De Ia el au mai rămas câteva epistole, o Contestaţia ad Cyrillum et Iirvenales şi o Sententia sy-nodî orientalium Ephesenae.
CPG, 3, 5799; De Libellus în ACO l, 1,7, 139; ACO, 4, 3 l, 406; PWK, 19, 1327; J. Irmscher, Pierre de Traianopolis, în DECA, II, p. 2041; B. Windau, Petrus von Traiano​polis, în LACL, p. 502.
Pfaff, Fragmentele
Este vorba de patru mici fragmente despre care s-a afirmat că ar conţine texte

din scrierile Sf. Irineu* şi că ar fi fost scrise chiar de Irineu. Aceste fragmente au fost publicate de C.M. Pfaff, de unde şi numele lor, care a pretins că le-ar fi descoperit în biblioteca din Torino. între subiectele care sunt tratate în aceste frag​mente se află problema 'adevăratei gnoze' şi a 'jertfei cefei noi' (Sf. Euha​ristie), încă de la publicarea lor în 1713, fragmentele au fost puse sub semnul întrebării, atât în ceea ce priveşte autorul, cât mai ales în privinţa conţinutului, în sec. al XlX-lea, A. von Harnack dove​deşte, în baza unui studiu comparativ amănunţit, că este vorba de un fals să​vârşit chiar de pretinsul descoperitor, în primul rând, textul scripturistic folosit este Textus receptus al Noului Testament şi o serie de ediţii greceşti deficitare care au circulat în sec. XVIII, în plus, ele reflectă propria doctrină teologică a lui Pfaff, şi anume, doctrina lutherană de​spre Euharistie.
C.M. Pfaff în S. Maffei, Giornale de' let-terati d'Italia, 1713; Adolf Harnack, Die Pfaffschen Irenătts-Fragmente als Fălschun-gen Pfaffs nachgewiesen, TU, XX, Hft., 3, 1900; despre Pfaff în E. Preuschen, PRE, ed. 3-a, XV, 1904, p. 233-237, cu bibliografie; Cross, Pfaff Fragments of Irenaeus, în ODCC, p. 1077.
Philaster vezi Filaster
Phileas vezi Fileas
Philo din Byblos
Philo din Byblos, erudit fenician care a activat în jurul anului 100 d. Hr., şi autor de lucrări în greacă, din care s-au păstrat fragmente la diverşi autori greci de mai târziu, între lucrările sale, cea mai impor-




tantă este Ta &oiviica, o istorie a Fe-niciei, din care Eusebiu* de Cezareea a pre​luat destul de mult. Este vorba de cărţile l şi 4 din Preparat io Evangelica. Textele preluate de Eusebiu se referă la miturile cosmogonice şi teogonice ale fencienilor antici, care prezintă concepţia acestora despre lume, izvorâtă din haosul infinit şi întunecos care a dat naştere la generaţii de zei. Primele fiinţe divine născute din acest haos au fost:  Dorinţa, Moartea, Lumina, Focul şi Flacăra. După acestea s-au născut zeităţile propriu-zise, care se angajează în   luptă,  pentru  a stabili ordinea ierarhică între ele. Philo susţine că lucrarea sa nu este altceva decât tra​ducerea unei lucrări mai vechi, aparţi​nând Iui Sanchuniaton, înţelept fenician, care a consemnat în scris tradiţiile reli​gioase ale ţării sale. Descoperirile arheo​logice din sec. XIX şi XX din Răsăritul Apropiat au confirmat în  mare parte vechimea informaţiilor date de Philo. Astfel, numele zeităţilor menţionate de Philo şi care nu apar nicăieri au fost des​coperite pe tăbliţele de lut de la Ugarit, din sec. XIV î. Hr. şi pe cele hitite, din mileniul al doilea î. Hr., dovedind vechi​mea informaţiilor sale. Ştefan de Bizanţ (sec. V) păstrează fragmente din alte două lucrări ale lui Philo: Despre cetăţi ş\ Despre formarea unei biblioteci. Din lu​crarea Despre domnia lui Hadrian, men​ţionată de Suidas (sec. X), nu s-a păstrat nimic.
J.P. Paton, Philo of Byblos, în ERE, 9, p. 843-844; C. MUlIer (ed.), Fragmenta historico-rum graecorum, 5 voi., Paris, 1878-1885, voi. 3, p. 560-576; W.F. Albright, Archaeo-logy and the Religion of Israel, Baltimore, 1946 (şi ediţiile succesive); O. Eissfeldt, Sanchunjaton von Berut und Ilumilku von Ugarit, Hal le, 1952; idem, Tawitos und Sanchunjaton, Berlin, 1952; Oxford Classical Dictionary, p. 684; R. i. Caplice, Philo of Byblos, în EC, \ I, p. 287.

Philo de Carpasia
Philo de Carpasia, episcop de Carpasia, în Cipru, ^i exeget biblic, în prima parte a sec. V. înainte de a fi hirotonit în dia​con, Philo a activat ca profesor de reto​rică. Epifanie* îl hirotoneşte apoi epi​scop  de  Carpasia.  Relaţiile  sale  cu Epifanie au fost dintre cele mai bune. în 382, cînd Epifanie vizitează Roma, el îl lasă ca locţiitor de Constantia, cu dreptul de a oficia hirotonii. Philo este autorul unui comentariu la Cântarea Cântărilor, pe care 1-a dedicat lui Eustatie prez-biterul şi lui Eusebie Diaconul. Din acest comentariu se păstrează un rezumat în greacă şi o traducere latină, mai impor​tantă, deoarece este mai aproape de ori​ginal. Traducerea latină a fost efectuată de Epifanie* Scolasticul, prieten apropiat al lui Cassiodor*. Comentariul a fost atribuit o vreme lui Epifanie de Sala-mina, personaj mai cunoscut în istoria literaturii creştine. Fragmente din acest comentariu se mai găsesc în catenele lui Procopiu*,   la  Pseudo-Eusebiu  şi   la Cosma* Indicopleustul, în lucrarea sa Topografia creştină. Lui Philo îi mai este atribuit un comentariu la Hexaemeron, care însă s-a pierdut,  şi Epistola ad Eucarpium, care a fost greşit atribuită Sf. Vasile* Cel Mare (ep. 42).
Migne, PG 40, 27-154; A. Ceresa-Gastaldo, // commento al <Cantico Cantici>di Filone di Carpasia, Torino, 1979 (versiunea latină cu traducere); W. Liedel, Die Auslegung des Hohenliedes, Leipzig, 1898, p. 75-79; F. Ohly, Hohelied-Studien, Wiesbaden, 1958, p. 53 şi urm.; E. Venables, Philo (4), în Smith-Wace, IV, p. 389; E. Prinzivalli, Philon de Carpasia, în DECA, II, p. 2020; F. DiinzI, Philo von Carpasia, în LACL, p. 504.
Philo Istoricul
Philo Istoricul menţionat de Anastasie* Sinaitul  face  referire  la  un  oarecare
PHILO ISTORICUL

PHILON IUDEUL

PHILON IUDEUL

PHILOXEN DE MABBUG
Philo, autor al unei Istorii bisericeşti. El însă nu dă detalii în legătură cu conţinu​tul acestei istorii şi spune doar că a fost scrisă între sec. IV şi VII. Se pare că acesta nu este identic cu Philo de Car-pasia. De la Petru* de Alexandria aflăm că el a fost preot, că ar fi fost excomuni​cat şi a murit ca martir.
G. Mercati, Un preteso scritto di sân Pietro vescovo d'Alessandria e martire sitlla bestemmia e Pilone l'istoriografa, ed. în Opere Minori 2, StT, 77, Roma, 1937, p. 426-439; G. RSwekamp, Philo, Historiker, în LACL, p. 504.
Philon Iudeul sau Philon din Alexandria
Philon Iudeul sau Philon din Alexandria (20 î.d.Hr.-50 d.Hr.), gânditor şi exeget evreu, îl menţionăm, deoarece tradiţia exegetică şi multe aspecte ale gândirii sale au fost cunoscute reprezentanţilor şcolii alexandrine, şi nu numai. Philon a aparţinut unei familii evreieşti înstărite din Alexandria. Deşi a fost atras îndeo​sebi de cercetarea intelectuală şi de viaţa contemplativă, el a fost obligat să se angajeze activ în politică, pentru a-şi apăra conaţionalii. De altfel, singurul lu​cru cert din biografia sa este legat de acest aspect al activităţii sale. Astfel, în jurul anului 40 d. Hr. a făcut parte dintr-o delegaţie a evreilor din Alexandria, care s-a deplasat la Roma cu scopul de a inter​veni pe lângă împăratul Caligula, în ve​derea obţinerii pentru evrei a dreptului de a trăi potrivit propriei legi şi, în special, pentru a nu participa la cultul împăra​tului.
De la Philon a rămas o operă deosebit de vastă, unele scrieri ale sale păstrându-se însă doar fragmentar sau în traduceri. Tradiţional, opera sa a fost divizată în trei secţiuni: a. Lucrări filosofice: De

Aeternitate Mundi; Quod omnis probus liber sit; De Providentia; De Alexandro. b. Lucrări exegetice: Expuneri la Pen-tateuch: De opificio mundi; De Abra-hamo; De Josepho; De decalogo; De specialibus legibus; De virtutibus, De praemiis et poenis; Questiones et solu-tiones in Genesim et Exodum; Legum alegoriae. c. Lucrări istorice şi apologe​tice: In Flaccum; De legatione ad Gaium; De vita contemplativa; Apologia pro ludaeis; De vita Mosis. Lista nu este completă.
Philon este în primul rând comentator sau exeget biblic, în comentariile sale, el s-a restrâns însă doar la Cărţile lui Moise, pe care le-a luat după Septua-ginta; referirile la celelalte cărţi ale Vechiului Testament, la profeţi, pe care îi considera doar 'ucenici ai lui Moise', fiind foarte restrânse. Metoda exegetică, folosită de el cu predilecţie, a fost cea alegorică, la rnodă de altfel la greci, care obişnuiau să scoată învăţături mo​rale din mituri şi din scrierile poeţilor, dar şi la rabini, în comentariile sale, el s-a străduit să reducă 'fîlosofîa simbo​lică' a lui Moise la formule pe care le-a preluat din structurile sincretiste ale vremii, Posidonius fiind reprezentant de seamă al acestei tendinţe sincretiste, care conţineau teme platoniciene, neopitago-reice şi stoice, în ceea ce priveşte limba​jul său, descifrăm o mare varietate de influenţe: greceşti (din diverse şcoli filo​sofice); iudaice (palestiniene şi alexan​drine), egiptene şi orientale (cultele sau religiile de mistere). Prin intermediul interpretării alegorice a Scripturii, el a descoperit multe elemente ale filosofiei greceşti în Vechiul Testament, izbutind totodată să combine respectul religiei sale faţă de legea deuteronomică cu aspi​raţiile sale personale după o interpretare mai duhovnicească, mai mistică. Ideile

sale teologice sunt o îmbinare de ele​mente greceşti şi iudaice. Pe de o parte, el accentua transcendenţa lui Dumnezeu, despre care spunea că este deasupra ori​cărei virtuţi, cunoaşteri şi chiar deasupra Binelui, în timp ce susţinea că Dum​nezeu era Tatăl, care guverna lumea şi sufletul fiecărui individ prin lucrarea Sa pronietoare, prin Providenţa Sa. Un loc central în sistemul său îl ocupă Logosul, Care era deopotrivă puterea creativă Ce orânduieşte lumea şi mijlocul prin care oamenii îl cunosc pe Dumnezeu. Logo​sul a fost Cel Care a vorbit lui Moise în rugul care ardea şi nu se mistuia şi Care este reprezentat în Vechiul Testament sub chipul Arhiereului, în calitate de gândi​tor,  Philo se plasează printre filosofii mistici. Pentru el, nivelul cel mai înalt al trăirii lăuntrice spirituale este starea de extaz, întrucât ea dă posibilitate sufletu​lui  să simtă Prezenţa lui Dumnezeu. Omul nu poate ajunge la Dumnezeu sin​gur; el are nevoie de ajutorul, adică de harul tui Dumnezeu. Există o iniţiativă a lui   Dumnezeu  în  planul  desăvârşirii omului, căci adevărata virtute nu este doar un calificativ moral al sufletului, ci o părtăşie la virtutea divină şi la puterea pe care Dumnezeu o are de a crea ceea ce este bun. în vederea desăvârşirii, este ne​cesară o cooperare a omului cu Dum​nezeu, căci Dumnezeu nu face singur totul. Pentru a ajunge la această coope​rare, omul are nevoie de cunoaştere, pe care o primeşte prin revelaţie, deoarece, aşa cum nu poate ajunge la virtute singur, tot   aşa   nu   poate   ajunge   singur   la cunoaştere.
Philon a influenţat mult gândirea creş​tină, în primul rând, este vorba de şcoala de la Alexandria ai cărei corifei, Cle​ment* şi Origen* au folosit din abunden​ţă lucrările sale, iar prin ei, Ambrozie* şi alţi Părinţi latini Exegeza alegorică a de-

venit o practică acceptată şi în cercurile exegetice ale Bisericii creştine, în plus, o oarecare influenţă a doctrinei sale despre Logos asupra doctrinei similare creştine este acceptată, cu nuanţările necesare.
Philonis Alexandrini Opera quae supersunt, ed. de I Cohn şi alţii, 7 voi., Berlin, 1962, cu Index verborum; Philo, trad. de F.H. Colson şi G.H. Whitaker, 10 voi., Loeb Classical Library, 1929-1962; Philo: Supplement, trad. R. Marcus, 2 voi., Loeb Classical Library, 1953, cuprinzând fragmentele în armeană; Oeuvres de Philon d'Alexandrie, trad. în franceză de R. Arnaldez et al., Paris, începând din 1961; E.R. Goodenough, An Introduction to Philo Judaeus, New Haven, 1940, ed. 2-a, Oxford, 1962; idem, By Light, Light: The Mystic Gospel of Hellenistic Judaism, New Haven, 1935; H.A. Wolfson, Philo. Foundations of Religious Philosphy in Judaism, Christianity and Islam, 2 voi., Cambridge, Mass., 1947, ed. a 3-a revizuită, 1962; E. Brehier, Leş idees philosophiques et religieuses de Philon (/'Alexandrie, ed. 2-a Paris, 1925, retip. în 1950; J. Danielou, Philon d'Alexandrie, Paris, 1958; Mihai D. Vasile, Tradiţia simbolică a Logosului creştin, Bucureşti, 2000, p. 67-132; R. Arnaldez, Philo Judaeus, în CE, 11, p. 287-291; Cross, Philo, în ODCC, p. 1083-1084; H. Crouzel, Philon d'Alexandrie, în DECA, II, p. 2019-2020.
Philoxen de Mabbug
Philoxen de Mabbug (440-523), teolog monofizit, traducător, episcop de Mabbug (Hierapolis), numit în această demnitate de Petru* Piuarul. S-a născut la Tahal, în anul 440/450, din ţinutul Beth Garmai. în adolescenţă, Philoxen, numit şi Xenos, iar în siriacă Aksenaia, studiază la Edessa în timpul lui îbas*, probabil în jurul anului 460. Renunţă la nestorianis-mul predominant în acea şcoală şi îm​brăţişează teologia chiriliană, retrăgân-
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PHOTINOS
du-se la mănăstirile din Siria-Mesopo-tamia şi Siria de Apus. în jurul anului 470, revine la Antiohia şi îşi ia numele grecizat de Philoxen. Prin activitatea sa atrage atenţia patriarhului de Antiohia, Petru Piuarul, şi devine apropiatul aces​tuia, între timp, jPetru Piuarul este înlătu​rat din scaun, fiind înlocuit de Calendion (482-484). Acesta nu întârzie în a-l înde​părta pe Philoxen, care este expulzat din Antiohia. Este trimis la Constantinopol de călugării care aparţineau grupării ex-patriarhului Petru şi obţine de la împăra​tul Zeno depunerea lui Calendion şi repunerea pe tronul patriarhal a lui Petru, care drept răsplată, îl numeşte şi hiro​toneşte episcop de Mabbug în 485. Ca episcop, el se angajează în lupta împotri​va sinodului de la Calcedon şi a Tomo-sului lui Leon, încercând să-i convingă pe clericii şi călugării din dioceza sa să susţină monofîzitismul, şi să-l înlăture din scaun pe Flavian, patriarhul de An​tiohia, duşmanul lui. După zece ani de luptă, Philoxen izbuteşte să-l depună pe Flavian, ajutându-l pe Sever, prietenul său, să urce pe tron (512-518). Cu toate acestea, triumful său a fost de scurtă durată, deoarece împăratul Justin, succe​sorul lui Anastasie, a pedepsit cu exilul în anul 519 cincizeci şi patru de episcopi care au refuzat să accepte hotărârile sino​dului de la Calcedon. între aceştia se aflau: Sever, Philoxen, Petru* de Apa-mea, loan* de Telia, Iulian* de Halikar-nas şi Mara* de Amid. Philoxen a fost exilat Ia Filipolis în Tracia, unde moare la o vârstă înaintată în jurul anului 522/3. Opera sa poate fi divizată în două cate​gorii: lucrări cu caracter monahal şi lucrări dogmatice, în lucrările sale mon​ahale, Philoxen este tributar unui limbaj messalian şi evagrian, detaşându-se prin aceasta de contextul monahal sirian. Trebuie reţinut şi faptul că el nu a acep-

tat întru totul 'spiritualitatea savantă' a lui Evagrie Ponticul, fapt care indică o evoluţie în gândirea sa ascetică, în plan dogmatic, deşi exprimat vehement, mo​nofîzitismul său este mai mult verbal decât real. El a aderat la o teologie pre-calcedoniană, folosind o terminologie chiriliană şi propovăduind o hristologie dinamică, pe care dorea să o opună pre​supusului dualism calcedonian. Se poate spune că Philoxen a fost inspirat în spe​cial de şcoala teologică de la Alexandria, ceea ce a făcut ca gândirea sa să fie crea​tivă şi originală. Opera sa înglobează peste 80 de scrieri exegetice, dogmatice, ascetice şi omiletice, dintre care, 13 dis​cursuri despre viaţa creştină (memre parenetice), 5 tratate despre întrupare şi Treime, o colecţie de epistole, predica la Bunavestire şi alte predici au fost deja publicate. La toate acestea, se adaugă opera sa de exeget, care însă nu s-a păs​trat decât fragmentar, împreună cu hor-episcopul Policarp, Philoxen traduce în siriacă Noul Testament şi Psalmii, tra​ducere păstrată parţial şi cunoscută sub denumirea de Versiunea philoxenianâ. El a scris comentarii Ia Evangheliile după Matei, Luca şi loan. Prin luptele sale doctrinare şi politice, prin acţiunile între​prinse în rândul monahilor din Siria, Philoxen a fost principalul pion în instau​rarea regimului severian la Antiohia şi merită titlul de pionier al monofizitismu-lui sirian. Deşi memoria sa a fost întru​câtva întunecată de prezenţa lui Sever, moştenirea sa literară relevă o cultură aleasă, în timp ce în gândirea sa teologică desluşim o sinteză adevărată care îl situează la răspântia dintre tradiţia siriacă (Efrem*, loan* de Apamea) şi cea ale​xandrină (Atanasie*, Chirii*, Evagrie).
The Discourses of Philoxenus, ed. şi trad. de E.A. Budge, 2 voi., Londra, 1894; A. Vaschalde, Tractatus de Trinitate et Incar-

natione, în CSCO, Louvain, 1907, cu trad. latină; M. Briere-F. Graffin, Dissertationem decern de Uno e Sancta Trinitate Incorporata et Passo, în PO, XV, 1927, cu trad. latină; A. de Halleux, Commentaire duprologuejohan-nique, CSCO, p.380-81, text siriac, p. 165-166, 1977; J. W. Watt, Fragments of the Commentary on Matthew and Luke, CSCO, p. 292-293, şir. 172c-174, 1978; A.de Halleux, Philoxene de Mabbog, sa vie, şes ecrits, sa theologie, Louvain, 1963, cu bibliografie; Wright, p. 57-58; E. Venables, Philoxenus, în Smith-Wace, IV, p. 391-393; Bardenhewer, IV, p. 417-421; Chabot, p. 64-66; Altaner-Stuiber, 1980, p. 349; Urbina, p. 157-161, cu bibliografie bogată; E. Tisserant, în DTC, 12, 2, col. 1509-1532; F. Rilliet, Philoxene de Mabbog, în DECA, II, p. 2023-2024, cu bibliografia; P. Bruns, Philoxenus von Mabbug, în LACL, p. 505-506, cu bibliografie.
Phocas de Edessa
Phocas Bar-Sergius a fost fiul unui oare​care Sergius, medic de profesie. El este autorul unei introduceri la traducerea siriacă a scrierilor lui Dionisie Areo-pagitul pe care le ilustrează cu o serie de comentarii şi note explicative deosebit de interesante. După propria mărturisire, el a conceput această lucrare într-un sin​gur an. Assemani este de părere că Phocas a trăit în sec. VI sau VII. W. Wright, pornind de la faptul că el îi menţionează pe Atanasie II şi lacob* de Edessa, crede că nu a putut să fi trăit înainte de sec. VIII.
Assemani, BO 1,468; Cod. Syr, III, fol. 300; Wright, Catalogue, 494, 495, DCXX; E. Venables, Phocas (4), în Smith-Wace, IV, p. 394.
Phoebadius vezi Foegadius

Phos hilaron
Phos hilaron (în gr. q>o><; iA,ctp6v), Lu​mină lină, cântare liturgică intonată în Biserica Ortodoxă la slujba de Vecernie, în timpul 'aprinderii candelelor'. Lumina era simbolul lui Hristos, trimisă de Tatăl. Imnul exista deja în vremea Sf. Vasile cel Mare. Deşi este adresat lui Hristos, con​ţinutul este trinitar, exprimând o strânsă legătură ontologică între Persoanele Sf. Treimi. Un imn asemănător în conţinut a fost descoperit într-un manuscris din sec. III. Pornind de la afirmaţiile Sf. Vasile, s-a dedus că data scrierii acestei cântări mi​nunate este perioada preariană, probabil în sec. II.
M.J. Routh, Reliquae Sacrae, HI, Oxford, 1815, p. 299, cu note la pag. 300-304; H.A. Daniel, Thesaurus Hymnologicus, III, Leipzig, 1846, p. 5; J. Julian (ed.), A Dictionary of Hymnology, 1892, p. 894; P. Plank, Ph. Christushymnus und Lichtdanksagung der frtihen Christenheit, Wiirzburg, 1985; K. Onasch, Liturgie und Kunst der Ostkirche, Berlin, 1993, p. 16; Cross, Phos Hilaron, în ODCC, p. 1087; A. Hamman, Phos Hilaron, în DECA, II, p. 2024-2025; B. Kranemann, Phos hilaron, în LACL. p. 507.
Photinos
Photinos, învăţător maniheu, care a par​ticipat la dialogul cu Pavel* Persanul sub preşedinţia lui Teodor, în anul 527. Rezultatele dezbaterii au fost consem​nate în scris, iar mai apoi publicate. Textul este divizat în trei părţi, în funcţie de cele trei zile, cât a durat dezbaterea. Temele dezbătute au fost: problema creării sufletelor, problema celor două principii susţinute de către manihei şi problema scrierilor sacre.
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PILAT, FAPTELE LUI
Migne, PG 87; Mai, Bibioth. Nov. Pat., IV, 79; G.T. Stokes, Photinus(4), în Smith-Wace, IV, p. 395; Urbina, p. 127.
Photinos de Constantinopol
Photinos de Constantinopol, preot şi apărător al preasfintei mari Biserici a Constantinopolului (presbyter et defen​sor sanctissimae magnae ecclesiae). Este autorul Vieţii S. loan Postitorul (Vita lohannis leiunatoris), patriarh de Con​stantinopol, împotriva căruia s-au ridicat în zadar papii Pelagiu II (579-590) şi Grigorie* cel Mare, deoarece îi fusese acordat titlul de patriarh ecumenic. Din lucrarea lui Photinos s-au păstrat frag​mente în Actele Sinodului de la Niceea din 787, Actio IV. Photinos relatează despre o minune săvârşită de Sf. loan, cu ajutorul icoanei Sf. Fecioare Măria. Se pare că el 1-a cunoscut personal pe Sf. loan şi i-a scris viaţa după moartea împăratului Mauriciu (602) şi probabil după cea a lui Phocas (610).
CPG, III, 7971; Mansi, 13, 80-85; Barden-hewer, V, 75 şi 131; Beck, p. 459; A. De Nicola, Photin de Constantinople, în DECA, II, p. 2025; B. Windau, Photinus von Konstantinopel, în LACL, p. 507.
Photinos de Sirmium
Photinos de Sirmium (sec. IV), eretic, ucenic al lui Marcel* de Ancyra, epis​cop de Sirmium (Panonia) în anul 344. Recunoscut pentru cultura şi elocvenţa sa, Photinos a izbutit să se menţină în scaun după sinodul de la Antiohia din 345, când a fost condamnat Marcel, până în anul 351, când a fost înlăturat. Miei una din scrierile sale nu a supravieţuit. Se pare că el înclina spre sabelianism. Fer. Augustin* afirmă că el nega preexistenta lui Hristos, deşi accepta naşterea Sa din

Fecioară şi că avea calităţi supraumane. Urmaşii săi, numiţi 'photinieni', au fost condamnaţi la sinodul de la Constan​tinopol din 381. Singurele documente care le avem despre Photinos sunt ana​temele pronunţate la Sirmium împotriva lui şi o scurtă notă informativă la Epi-fanie (Pan. 71).
D. Petavius, De Photino Heretico eiusque Damnatione, Paris, 1636; E.S. Ffoulkes, Photinus (1), în Smith-Wace, IV, p. 394-395; M. Simonetti, Sîudi sull' arianesimo, Roma, 1965, p. 135-159; Simonetti, p. 590; Bar-denhewer, III, p. 123 şi urm.; G. Bardy, în DTC, XII, pt. 2, 1935, col. 1532-1536;Cross, Photinus, în ODCC, p. 1087; M. Simonetti, Photin de Sirmium, în DECA, II, p. 2025-2026.
Physiologus
Physiologus, culegere de texte bazată pe întrebări şi răspunsuri, scrisă în mediu creştin, probabil în Egipt în sec. II sau mai exact în sec. III, asupra lucrurilor neobişnuite, 'mirabilia', din ştiinţele na​turale. Lucrarea s-a bucurat de o largă circulaţie nu numai în mediul creştin, ci şi în cel oriental, fiind tradusă din diverse limbi orientale. Răspunsurile sunt date de un personaj numit Physiologus. în esenţă, este vorba de o lucrare anonimă, deşi se pare că diverşi scriitori bisericeşti şi Părinţi ai Bisericii (Epifanie*, Vasile* cel Mare, loan* Hrisostom, Ieronim* ş.a.) au făcut diverse completări. La re​dactarea textului, autorul anonim a folo​sit surse variate, alături de materiale bi​blice, regăsindu-se în el elemente din literatura clasică greacă şi din cea egip​teană. Spiritul de ansamblu este creştin, bazat în special pe interpretarea ale​gorică, din care adeseori se trag concluzii hristologice, cu oarecare nuanţe adop-ţianiste, sau morale, având uneori carac-

ter encratit. Lucrarea a avut o influenţă deloc de neglijat asupra iconografiei şi simbolisticii creştine. Istoria critică a textului nu este uşor de realizat, mai ales dacă avem în vedere reeditările succe​sive, la care se adaugă diversele inter​polări.
CPG 3766; Migne, PG 41, 518-538; F. Sbordone, Physiologus, ed. greacă, Milano, 1936; M.R. James, The Bestiary, London, 1928; D. Kaimakis, Der Physiologus nach der ersten Redaktion, Meisenheim am Glan, 1974; U. Treu, Zur Datierung des Physio​logus, ZNTW, 57, 1966, p. 101-104; E. Peterson, Fruhkirche, Judentum und Gnosis. Studien und Untersuchungen, Roma, 1959, p. 236-253; E. Peters, Der griechische Physiologus und seine orientalischen Oberzetzungen, Berlin. 1898; F. Lauchert, Geschichte des Physiologus, Strassbourg, 1899; K. Alpers, Untersuchungen zum griechischen Physiologus und Kyraniden, VB, 6, 1986, p. 13-87; M. Goldstaub, Der Physiologus und seine Weiterbildung, beson-ders in der lateinischen und in der byzanti-nischen Literatur, Leipzig, 1899-1901; S.J. Voicu, Physiologus, în DECA, II, p. 2027-2028, cu bibliografie; U Treu, Physiologus, în LACL, p. 508.
Pieriu
Pieriu, preot şi conducător al Şcolii cate-hetice din Alexandria, urmându-i în această funcţie lui Teognost*. Datorită înţelepciunii şi elocinţei sale a fost supra​numit 'Origen cel Tânăr'. A activat cu aproximaţie până în al doilea deceniu al sec. al IV-lea, întrucât el scrie viaţa lui Pamflliu*, care a murit în anul 309. A suferit în timpul persecuţiei lui Dio-cletian, fără însă a primi cununa de mar​tir. Ieronim*- afirmă că Pieriu a petrecut ultimii săi ani de viaţă la Roma. Cea mai de seamă lucrare este Co​mentariu la profetul Osea, în realitate o

predică pe care a ţinut-o la privegherea de Paşti. La această cuvântare se adaugă alta Despre Paşti, formând, după părerea lui Fotie*, o singură lucrare. A mai scris comentarii la Epistola I-a către Corin-teni'ă Sf. Apostol Pavel, un altul la Evan​ghelia după Ltica, Despre Născătoarea de Dumnezeu, Despre viaţa lui Pamfil, ucenicul său şi martir al Bisericii. Din informaţiile date de Ieronim, Pieriu a îmbrăţişat credinţa ortodoxă cu privire la Tatăl şi Fiul, excepţie făcând faptul că afirmă existenta a două substanţe şi două naturi, folosind aceşti termeni cu sensul de ipostas (hypostasis) şi nu în sensul dat de Arie*. Cât priveşte însă pe Duhul Sfânt, concepţiile sale sunt primejdioase şi nepioase, deoarece declară că slava Duhului este mai mică decât cea a Ta​tălui şi a Fiului. La fel, El a îmbrăţişat ideea lui Origen* despre preexistenta sufletelor.
Migne, PG 10, 241-246; M. J. Routh, Reliquae sacrae, ed. a 2-a, 3, p. 423-435; Eusebiu, Ist. bis., 7, 32, 27; Ieronim, De viris illustribus 76; Fotie, Bibliotheca 118-119; A.von Harnack, Geschîchte der altchrist-lichen Literatur bis Eusebius, I, Leipzig, 1893, p. 439-441; G.T. Stokes, Pierius (1), în Smith-Wace, IV, p. 396-397; L.B. Radford, Three Teachers of Alexandria: Theognostus, Pierius and Peter. A Sîudy in the Earfy History of Origenism and anti-Origenism, Cambridge, 1908; T. Vivian, St. Peter of Alexandria, Philadelphia, 1988, p. 12, 111, 114-116; Quasten, Patrology, II, p. 111-113; I. G. Coman, II, p. 425-427; F.X. Murphy, Pierius, St., în CE, 11, p. 349; Ch. Kannengiesser, Pierios d'Alexandrie, în DECA, II, p. 2028-2029; T. Bhom, Pierius, în LACL, p. 508.
Pilat, Faptele Iui
Faptele lui Pilat, document apocrif care relatează   despre   judecata,   patimile,
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moartea şi învierea Domnului nostru lisus Hristos. în unele manuscrise este însoţit de un alt document ^apocrif Co​borârea lui Hristos la iad. începând cu sec. XIII, aceste texte sunt cunoscute sub denumirea de Evanghelia lui Nicodim. Prima parte a acestui text pare să ft fost scrisă nu mai devreme de sec. IV. Cu toate acestea, întrucât există referiri la un astfel de document la scriitori mai tim​purii, în special la Justin* Martirul şi Filosoful, unii cercetători sugerează că ar fi vorba de un document din sec. II, şi că acesta s-ar baza chiar pe actele autentice ale judecăţii lui Hristos. Cea de a doua parte se crede că a fost scrisă de cei doi fii ai bătrânului Simeon, Carinus şi Leucius, şi descrie în detaliu efectul pe care prezenţa lui Hristos 1-a avut asupra sufletelor înrobite în iad. Se pare că tex​tele care formează Evanghelia lui Nico​dim au fost unite într-un corp comun în jurul sec. V. în epoca medievală acest text stă la baza pieselor de teatru spiri​tuale, Chinurile Iadului şi ale legendelor Sf, losifdin Ar i mă te ea şi Sf. Graal, Do​cumentul a fost tradus în diverse limbi: latină, siriacă, coptă, armeană etc.
C. Tischendorf, Evangelia Apocrypha, Leipzig, 1853, p. 203-412; M.R. James, The Apocryphal New Testament, 1924, p. 94-146 trad. în engleză; H.G. Kim, The Gospel of Nicodemus, Toronto, 1973; A. de Santos Otero, Los Evangelios Apocrifos, Madrid, 1956; W. Schneemelcher, New Testament Apocrypha, revised edition, 1991, p. 501-536; E. von Dobschutz, în HDB, III, 1900, p. 544-547, cu bibliografie; Bardenhewer, I, p. 543-547; Altaner-Stuiber, 1980, p. 127 şi urm.; J. Quasten, Patrotogy, I, p. 115-118, cu bibliografie; Cross, Filate, Acts of, în ODCC, p. 1090; R. Trevijano, Pilate, în DECA, II, p. 2042-2044; U. Broccoli, Pilate II. Icono-graphie, ibidem, p. 4044-2045, cu biblio​grafie; G. R&wekamp, Pilatus-Literatur, în LACL, p. 508-509, cu bibliografie.

Pinytus
Pinytus (sec. II), episcop de Cnossus în Creta, destinatar al uneia din scrisorile lui Dionisie* din Corint. Eusebiu* de Cezareea subliniază ortodoxia credinţei lui Pinytus, înţelegerea erudită şi teolo​gică care 1-au caracterizat.
Vezi: Dionisie din Corint; Eusebiu, Ist. bis., 4, 21, 23; Ieronim, De viris illustribus, 28; W. Bauer, Rechtglăubigkeit und Ketzerei, Tubingen, ed. 2-a, 1964, p. 79 şi urm., 129-131, 169-171; P. Nautin, Lettres et ecrivains, Paris, 1961, p. 20-24; Quasten, Patrology, I, p. 282-283; J.-M. Sauget, Pinytos, în DECA, II, p. 2046; R. Hanig, Pinytus von Knossus, în LACL, p. 509.
Pionius
Pionius, martir creştin, care a suferit moarte martirică în anul 250, în timpul persecuţiei lui Deciu. A fost arestat în timp ce săvârşea pomenirea Sf. Policarp*. Eusebiu* de Cezareea a cunoscut Acta Pionii, care descriu pătimirile şi moartea sa. Se pare că lui Pionius îi revine cinstea de a fi păstrat Martyrium Poîycarpi, însă atribuirea Vieţii Sf. Policarp lui Pionius rămâne îndoielnică.
Eusebiu, Ist. bis., IV, 15, 46 şi urm.; Acta Martyrum Selecta, 1902, p. 96114; F.X Funk, F. Diekamp, Patres Apostolici, 2, Tiibingen3, 1913; H. Musurillo, The Acts o/ the Christian Martyrs, Oxford, 1972, p. 137-167; E. Schwartz, De Pionio et Polycarpo, GOttingen, 1905; Cross, Pionius, St., în ODCC, p. 1092; S. Zincone, Pionius, în DECA, II, p. 2046, cu bibliografie; H. Konig, Pionius, în LACL, p. 509-510.
Pirmin
Pirmin (sec. VIII), călugăr benedictin, originar din Spania. A desfăşurat o inten-

să activitate misionară în Germania, înte​meind mănăstirea Reichenau. A avut funcţia de horepiscop, cu reşedinţa tem​porară la Medelsheim, o localitate lângă Hornbach. în 727 trece în Alsacia, unde întemeiază o serie de mănăstiri, iar în timp ce se afla în exil, mănăstirea Murbach. în mod cert, el este autorul lu​crării De singulis libris canonicis sca-rapsus sau Dicta Pierminii sau simplu Scarapsus, care conţine o scurtă expu​nere a istoriei mântuirii, un comentariu la Crezul apostolic şi un rezmat al înda​toririlor creştinului. Textul a fost folosit pentru instruirea misionarilor în teritorii păgâne.
Migne, PL 89, 1029-1050; G. Jecker, Die Heimat des heiligen Pirmin, des Apostels der Alamannen, Miinster, 1927; U. Engelmann, Der heilige Pirmin und sein Missions-buchlein, Constance, 1959; H.C.Shuttle-worth, Pirminius, St., în Smith-Wace, IV, p. 405; C.E. Sheedy, Pirmin, St., în CE, 11, p. 383; M. Simonetti, Pirmin, în DECA, II, p. 2047.
Pisentius de Keft
Pisentius de Keft, episcop de Keft (Koptos). Despre viaţa sa avem infor​maţii din cele două Vitae, scrise în limba coptă, şi din corespondenţa sa descope​rită la mănăstirea Sf. Epifanie de lângă Teba, unde a stat o scurtă vreme. A trăit la sfârşitul sec. VI şi în prima parte a sec. VII. Intră de tânăr în mănăstirea Apa Phebammone de lângă Teba. Patriarhul Dam ian îl hirotoneşte episcop de Keft. Singura operă literară care s-a păstrat este un Encomium închinat Sf. Onufrie. Din corespondenţă avem doar fragmente.
E.A.T. Wallis Budge, Coptic Apocrypha, London, 1913, p. 75-127, 250-334 trad. în engleză; E. De Lacy O'Leary, The Arabic Life ofPisenthius, f*O, 22, 1930, p. 313-488 (text

arab şi trad. engleză); G.G. Abd-el-Sayed, Untersuchungen zu den Texten des Pesyn-theus, Bonn, 1984; T. Orlandi, Pisentius de Keft, în DECA, II, p. 2047; P. Bruns, Pi​sentius von Kleft, în LACL, p. 510, cu biblio​grafie.
Pistis Sophia
Pistis Sophia, text apocrif, compus din mai multe lucrări (cele patru diviziuni părând a fi lucrări independente) şi con​ceput probabil în contextul tradiţiei gnos​tice creştine din Egipt în sec. III, deşi s-a încercat şi  atribuirea lui  gnosticului Valentin sau cercului său. Textul a fpst descoperit înţr-un manuscris coptic, scris în dialectul sahidic, şi cumpărat de Dr. Anthony Askew, dintr-o librărie lon​doneză, în 1773. în prezent, manuscrisul este păstrat Ia Muzeul Britanic sub denu​mirea de Codex Askewianus. Textul a intrat în atenţia cercetătorilor în 1778, când C.G. Woide îl publică în lucrarea postumă a lui M.G. Schwartze, însoţit de o traducere în latină, sub titlul Pistis Sophia. Deşi există diverse păreri cu privire la denumirea textului, numele dat de Woide persistă în literatura de specia​litate. Forma în care se prezintă manu​scrisul este a unei evanghelii, specifice cercurilor gnostice, susţinând că dezvă​luie învăţătura esoterică revelată de Hristos cel înviat la solicitarea ucenicilor săi. învăţătura este elaborată sub formă de dialog şi a fost dată în răstimpul a 11 ani pe care El i-a petrecut cu ucenicii Săi după înviere. După înălţarea Sa la cer, Hristos  revine pentru  a  le transmite Gnoza perfectă privind tainele sau mis​terele cerurilor de sus şi a celor de jos. Cea mai mare taină, dar şi cea mai sim​plă, este însăşi întruparea iui Hristos, care  împacă toate  contradicţiile  din univers. Analiza atentă a textului a dus la
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concluzia că a fost scris în limba greacă şi apoi tradus în coptă. Manuscrisul pro-priu-zis datează din sec. IV.
M.G. Schwartze, Pis tis Sophia: opus gnos-îicum Valentino adiiidicatum e codice mânu-scripto coptico Londoniensi descriptum, Latine vertit, M.G. Schwartze. Editit J.H. Petermann, Berlin, 1851-1853; C. Schmidt, Pistis Sophia, Coptica 2, Copenhaga, 1925; Pistis Sophia, text ed. de C. Schmidt, trad. şi note de Violet MacDermont, The Coptic Gnostic Library, NHS 9, 1978; W. Schneemelcher, New Testament Apocrypha, revised edition, 1991, p. 361-369; D. Visieux, La Pistis Sophia et la Gnose, Puisseaux, 1988; R.A. L, Pistis Sophia, în Smith-Wace, IV, p. 405-415; Bardenhewer, I, p. 354-356; Altaner-Stuiber, 1980, p. 131; H. Leisegang, PW, XX, pt. 2,1950, col. 1813-1821; Cross, Pistis Sophia, în ODCC, p. 1093-1094; G. RCwekamp, Pistis Sophia, în LACL, p. 510, cu bibliografie recentă.
Pleroforii
Pleroforii, de la cuvântul grecesc cpopeîv - a da mărturie. Este vorba de o culegere de relatări atribuite unor per​soane diferite care au trăit în perioada sinodului ecumenic de la Calcedon, 451. Culegerea a fost îngrijită de loan* Rufus, călugăr la mănăstirea Rufinus (Bet Ru-fina). Textul ne-a parvenit în traducere siriacă, făcută din greacă. O serie de fragmente asemănătoare există şi în limba coptă. Lucrări similare mai există, însă sub titluri diferite, ca exemplu, Viaţa lui Petru fberul sau Memoriile lui Dioscur, considerate ca făcând parte din acelaşi gen literar.
F. Nau, Jean Rufus eveque de Maiouma, Plerophories, PO, 8, 1; T. Orlandi, Unfram-mento delle Pleroforie in copto, Studi e Ricerche sul P Oriente Cristiane, 2, 1979, p. 3-12; idem, Plerophories, în DEC A, II, p. 2075-2076.

Pliniu cel Tânăr
Pliniu cel Tânăr (61/2-114), nepot şi fiu adoptiv al lui Pliniu cel Bătrân, orator roman. S-a născut la Comum, în nordul Italiei. După adopţiune primeşte numele de Gaius Plinius Caecilius Secundus. Se bucură de o educaţie aleasă, mai ales în retorică. Sub Domiţian, îndeplineşte funcţia de praefectus aerarii militaris, iar Nerva îl numeşte praefectus aerarii Saturni, ambele funcţii fiind în domeniul finanţelor, între 111-113 este trimis de împăratul Traian, în calitate de legat im​perial în Bitinia, pentru a rezolva pro​blemele care s-au ivit acolo din pricina unei administraţii neglijente. Cele nouă cărţi, cuprinzând scrisori scrise între anii 97-109, au fost menite să fie publicate, deşi le lipseşte strălucirea scrisorilor lui Cicero către Atticus. Cu toate acestea, ele dau informaţii importante despre evenimentele şi viaţa politică şi reli​gioasă din acea vreme. Cartea a zecea cuprinde corespondenţa oficială trimisă Iui Traian, în legătură cu situaţia din Bitinia.
De importanţă deosebită sunt scrisorile 96 şi 97, deoarece ele abordează proble​ma politicii care trebuia adoptată faţă de creştini, în scrisoarea 96, Pliniu descrie adunările creştine şi face ceea ce putem numi prima referire din partea unui scri​itor păgân la săvârşirea Euharistiei sau Agapei. Răspunsul Iui Traian, cuprins în scrisoarea 97, conţine prima declaraţie a politicii imperiale faţă de creştini. Incon​secvenţele prezente în scrisoare, reliefate şi de Teituilian*, trebuie puse pe seama faptului că imperiu] roman se confrunta cu o nouă şi unică problemă, iar împăra​tul însuşi era conştient de acest lucru.
M. Durry, Lettres de Pline, IV, Paris, 1947 (Coli. Bude); R.G.C. Levens, Oxford Classieal Dictionary, p. 704-705; J.W. şi

A.M. Duff, A Literary History of Rome in the Silver Age..., London, 1960, p. 425-443; J.A. Jungmann, The Mass of the Roman Rite, trad. de F.A. Brunner, 2 voi., New York, 1951-1955; A. Hamman, Chretiens et christia-nisme vus et juges par Suetone, Tacite et Pline le Jeune, în Forma Futuri, Torino, 1975, p. 91-109; Ch. Munier, L'Eglise dans l'Empire romain, Paris, 1979; M.R.P. Mc Guire, Pliny the Younger, în CE, 11, p. 442-443; A. Hamman, Pline le Jeune, în DECA, II, p. 2076.
Pnevmatomahi
Pnevmatomahi, în greacă 7we\)p,a-Tou,axoi, cunoscuţi şi sub denumirea de macedonieni. Eretici din sec. IV care negau dumnezeirea Duhului Sfânt. Este posibil ca aceşti eretici să fie 'tropicii' la care face referire Atanasie* în Epistola sa către Serapion* de Thmuis, între 355-361. Această erezie devine mişcare de masă numai după 373, când Eustatie* de Sev ăştia, rupând legăturile de prietenie cu Vasile* cel Mare, devine conducătorul lor. Damasus*, episcopul Romei, îi con​damnă în 374, iar învăţătura lor a fost respinsă în mod repetat de către cei trei mari Părinţi capadocieni şi de către Didim* cel Orb. în jurul anului 380, pnev-matomahii sunt deplin organizaţi, cu​prinzând în sânul lor o grupare conserva​toare, care respingea divinitatea Duhului Sfânt, dar accepta consubstanţialitatea Fiului cu Tatăl, şi una radicală, care res​pingea deopotrivă dumnezeirea Duhului Sfânt şi consubstanţialitatea sau deofi-inţimea Fiului cu Tatăl. Pnevmatomahi i participă ta sinodul ecumenic de la Constantinopol din 381, fiind reprezen​taţi de Eleusis de Cyzic şi Marcian de Lampsac. întrucât refuză să accepte cre​zul niceean, au fost anatematizaţi. Legile anti-eretice teodosiene pun capăt acestei mişcări eretice, deşi sub forme mai

nuanţate, macedonienii au persistat şi în sec. V.
T. Schermann, D ie Gottheit des heiligen Geistes nach den griechischen Vâtern des vierten Jahrhunderts, 1901; F. Loofs, Z\vei macedonianische Dialoge, Sitz. d. Preuss. Akad., 1914, p. 526-551; Idem, Die Chris-tologie der Macedonianer, Geschichtliche Studien fur A, Hauck, Leipzig, 1916, p. 64-76; H. DQrries, De Spiritu Sancto, Der Beitrag des Basilius zum Abschluss des trini-tarischen Dogmas, Abh. G6tt, Dritte Folge, XXXIX, 1956, în special p. 94-120; W.D. Hauschild, Die Pneumatomachen, Hamburg, 1967; Simonetti, p. 592; Cross, Pnevma-tomachoi, în ODCC, p. 1104-1105; M. Simonetti, Macedonius - Macedoniens, foi DECA, II, p. 1515.
Poeta Saxo
Poeta Saxo, călugăr poet latin medieval, din a doua parte a sec. IX. A trăit la mănăstirea Corvey din Westphalia, fiind cunoscut sub numele de 'poetul saxon*; în timpul domniei regelui franc Arnuîf (877-899), după câte se pare în jurul anu​lui 888, el compune un poem istoric închinat împăratului Carol cel Mare, în cinci cărţi. Primele patru cărţi poartă titlul: Artnales gestis Caroli Magni imperatoris, iar a cincea: De vita et obitu eiusdem. Poemul este inspirat din Annales Einharti, lucrare scrisă de Einhard* şi intitulată Vita Caroli, şi ca atare nu este originală în ceea ce priveşte conţinutul.
P. von Winterfeld, MGPoetae, 4,1, p. l-71; Manitîus, l, p. 583-584; M.R.P. Mc Guire, Poeta Saxo, în CE, 11, p. 455.
Poimandres
Poimandres (în greacă: jtotuxxv5pTi<;  -probabil  'Păstor de oameni'), primul
POIMANDRES

POLEMOM

POLEMON

POLICARP, SF.,
tratat din Corpus Hermeticum. La prima vedere, Poimandres înseamnă 'păstor de oameni'. Pornindu-se de la această ipo​teză, s-au făcut conexiuni cu Păstorul lui Hermas*. Ipoteza nu poate fi însă susţi​nută. Din analiza mai atentă a textului, s-a observat că Poimandres este numele unei fiinţe misterioase, o făptură semidivină, care acţionează ca învăţător şi îndrumă​tor al lui Hermes, ca raţiune superioară a acestuia, în temeiul acestei observaţii, s-a sugerat, ca posibilă etimologie, expresia coptă p-eime-n-re, ceea ce înseamnă 'cunoaşterea Zeului Soare'. Textul pre​zintă o viziune ecstatică care are loc sub supravegherea şi îndrumarea lui  Poi​mandres, prezentând crearea universului şi a omului, unirea spiritului şi a materiei după cădere şi calea de mântuire prin cunoaştere (yvcaaiq). Conţinutul şi mo​dul de prezentare şi abordare a temelor, apropie acest text de structuri gnostice. Cu toate acestea, se regăsesc şi unele paralele cu Noul Testament, cum ar fi, descrierea  Divinităţii  ca  'lumină'   şi 'viaţă' şi doctrina despre lucrarea activă a Logosului în creaţie. Uneori limba fo​losită se aseamănă cu cea a Septuagintei, text cunoscut autorului lui Poimandres. După unele păreri, Poimandres a fost scris în greacă, în Egipt, la scurtă vreme după anul 100. Pentru prima dată a fost publicat în latină de Marsilius Ficino, la Veneţia, probabil în jurul anului 1463. Textul a fost tradus şi în arabă. Tradu​cerile în arabă a întregului corpus al tex​telor hermetice au influenţat şi gândirea iudaică.
Hermetis Trismegisti Poemander, ed. de G. Parthley, Berlin, 1854; A.D. Nock şi A.J. Festugiere, Corpus Hermeticum, I, Collection des Universitâs de France, 1945, p. 6-28, cu bibliografie; Hermes Mercurius Trismegistus, Filozofia hermetică, trad. de Dana Eliza Ghinea, Editura Univers Enci-

clopedic, Bucureşti, 1995, p. 13-112; C.H. Dodds, The Bible and the Greeks, 1935; Cross, Poimandres, în ODCC, p. 1105.
Polemius Silvius
Polemius Silvius, autorul lucrării Lu-terculus, identificat cu Silviu, prietenul apropiat al lui Ilarie* de Arles. Lucrarea a fost scrisă în 448/9 şi este vorba de un almanah, cuprinzând indicaţii calendaris​tice şi articole suplimentare de cultură generală asupra unor teme diverse: nume de provincii, nume de demnitari romani, de localităţi, de animale, informaţii de​spre Roma şi altele. Lucrarea a fost de​dicată lui Eucher* de Lyon.
Migne, PL 13,676; CPL 2256; T. Mommsen, Chronica Minora, l, p. 518-551; Quae sint in Romae, în R. Valentini-G. Zucchetti, Codice topografica della cittă di Roma, l, Roma, 1940, p. 294-301, 308-310; V. Loi, Polemius Silvius, în DECA, II, p. 2080; B. Windau, Polemius Silvius, în LACL, p. 510-511, cu bibliografie.
Polemon
Polemon, adept al Iui Apolinarie*, repre​zentant al grupării extremiste a acestei mişcări eretice. Teodoret* de Cyr îl pre​zintă în termeni vii, ca fiind ucenic al ereticului Apolinarie, luptător înfocat împotriva Marii Biserici. Polemon a fo​losit expresii extrem de dure la adresa 'noutăţilor', înţelegând prin aceasta ino​vaţiile capadocienilor, şi la 'înfumurarea' italienilor. El atrage atenţia asupra primejdiei introducerii unor 'diviziuni' în Hristos, întrucât în Hristos cel întrupat nu există două voinţe. Ideile sale au fost îmbrăţişate de Eunomiu de Bereea în Tracia şi Iulian Apolinaristul. Timotei, episcop de Beryt şi ucenic al lui Pole​mon, se detaşează de atitudinea extre-

m istă a magistrului său, ceea ce îl deter​mină pe acesta să scrie Contra Ti-rnotheum, din care se păstrează un frag​ment devenit celebru. Lui Polemon îi mai sunt atribuite Epistola act Tîmotheum şi Epistola ad lulinm.
CPG 3710-3713; Teodoret, Haer.fab. comp., IV, 8; H. Lietzmann, Apollinaris und seine Schule, Tiibingen, 1904, p. 40 şi urm,, 153, 274-276 retip. Hildesheim, 1970; F. Diekamp, Doctrina Patrum, Miinster, 1907, p.60 şi urm.; C. Hoit, Polemius, în Smith-Wace, IV, p. 422; E. Cavalcanti, Polemon, în DECA, II, p. 2080; G. Feige, Polemon, în LACL, p. 511.
Policarp, Sf.
Sf. Policarp (c. 60-c. 155), părinte apos​tolic şi personalitate de seamă a Bisericii creştine în sec. al II-lea. Sf. Irineu*, care şi-a petrecut copilăria în anturajul Sf. Policarp, ne informează că acesta a fost ucenic al Sf. Apostol loan, că a avut legă​turi cu cei care L-au văzut pe Domnul şi că a fost numit episcop al Smirnei de către Apostoli. Viaţa şi activitatea Sf. Policarp reprezintă hotarul dintre epoca apostolică şi cea a marilor scriitori bise​riceşti din sec. al II-lea. Apărător al orto​doxiei, Sf. Policarp a luptat cu tărie îm​potriva ereziilor vremii, în speţă, gnos​ticii marcioniţi şi valentinieni. Călăto​reşte la Roma în încercarea de a rezolva problema datei pascale; Biserica din Asia Mică păstrând practica quartodecimană* a fixării Paştilor. Aici se întâlneşte cu papa Anicet şi, deşi discuţiile lor nu au avut un rezultat concret, cei doi episcopi s-au despărţit în relaţii bune, hotărând ca fiecare Biserică locală să-şi păstreze tradiţia, pentru a nu sfâşia unitatea Bisericii lui Hristos. în timpul şederii la Roma, Sf. Policarp a avut diverse întru​niri cu reprezentanţi ai gnosticilor mar-

cioniţi şi valentinieni, izbutind, spune tradiţia, să convertească pe unii dintre ei. Sf. Irineu vorbeşte chiar despre o întâl​nire a acestuia cu Marcion*, care l-a întrebat dacă îl recunoaşte. Sf. Policarp i-ar fi răspuns: 'Desigur, îl recunosc pe pri​mul născut al lui Satana*. La scurt timp după revenirea lui Ia Smirna, Sf. Policarp a fost arestat, în timpul persecuţiei de​clanşată de Antonin Piui, şi întrucât a refuzat să renunţe Ia credinţa creştină, a fost ars de viu. Data morţii sale martirice este fixată la 23 februarie 155 sau 156, Eusebiu* de Cezareea o plasează însă în vremea împăratului Marcu Aureliu (161-180) şi de aceea unii cercetători înclină în favoarea unei date mai târzii, fixând, în funcţie de aceasta, şi data naşterii sale. Martiriul său a fost scris la Smirna, la cererea Bisericii din Philomelium. Din acest document ştim că Policarp I-a slujit lui Hristos 86 de ani. La insistenţa pro​consulului Quadrat de ajura şi blestema pe Hristos, Policarp i-a răspuns:'De 86 de ani îi slujesc şi nu mi-a făcut nici un rău; cum pot eu să blestem pe împăratul meu, pe Acela care m-a mântuit?' Referitor la opera lui Policarp, Irineu şi Eusebiu relatează că acesta a adresat mai multe scrisori comunităţilor creştine din vecinătate şi unor fraţi episcopi. Dintre acestea, doar una a supravieţuit, şi anu​me, Scrisoarea sau Epistola către Fiii-peni, păstrată doar într-o traducere latină. Este vorba de o scrisoare care a însoţit scrisoarea către filipeni a Sf. Ignatie*. Fără a avea originalitatea scrisorilor Sf. Ignatie, epistola către filipeni a Sf. Poli​carp conţine un puternic mesaj doctrinar, susţinând împotriva ereticilor, învăţătura despre întruparea Domnului; împotriva doceţilor, moartea lui Hristos pe cruce, şi învierea din morţi, împotriva filosofilor păgâni. Epistola dă sfaturi practice pen-
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tru întărirea şi păstrarea vieţii creştine, îndemnând la rugăciune pentru conducă​torii şi autorităţile statului şi chiar pentru cei care sunt împotriva credinţei creştine şi o persecută.
în istoria creştinismului, Sf. Policarp rămâne martor viu şi mărturisitor al cre​dinţei şi vieţii apostolice, cunoscute de el direct de la cei care au fost aproape de Mântuitorul.
Funk, Patres Apostolici, I, 296-313; A, Lindemann, H. Paulsen, Die Apostolischen Văter, TUbingen, 1992 (text şi trad.), cu bi​bliografie; P. Th. Camelot, Lettres et martyre de Polycarpe, SGh. 10, ed. 4-a, Paris, 1969; I. Olariu, Părinţii Apostolici, Caransebeş, 1892, p. 84-87; Pr. D. Fecioru, Scrierile Părinţilor Apostolici, în PSB, I, Bucureşti, 1979; C.P.S. Clarke, St. Ignatius and St. Polycarp, Londra, 1930; P. N. Harrison, Polycarp's Two Epistles to the Philippians, Cambridge, 1936; Bardenhewer, I, p. 160-170; Cross, Polycarp, în ODCC, p. 1107; Altaner-Stuiber, 1980, p. 48, 50-52, 110; I. G. Coman, Patrologie, (1956), p. 39-40; Idem, Patrologie, l, p. 148-160; Quasten, Patrology, I, p. 76-82 (cu bogata biblio​grafie); P. Nautin, Polycarp, în DECA, II, p. 2082-2083; H. KSnig, Polykarp vonSmyrna, în LACL, p. 511-512, cu bibliografie.
Policarp de Mabbug
Policarp de Mabbug (sec.VI), horepi-scop, traducător biblic în siriacă. în scrisoarea către Pafnutie, reprezentând în realitate introducere la versiunea siriacă a Glafirelor Sf. Chirii* al Alexandriei, Moise* de Aggel, îşi pregăteşte cititorii, atrăgându-le atenţia asupra deosebirii între textele biblice existente în siriacâ şi 'traducerea Noului Testament şi a Psal​milor lui David', făcută de 'horepiscopul Policarp pentru Aksenaia (Philoxen*) de

Mabbug'. George Barhebraeus ne infor​mează că 'după Peshitta*, Noul Testa​ment a fost tradus cu mai multă exacti​tate din greacă la Mabbug în zilele lui Philoxen*. Se pare că această versiune a căzut în desuetudine, după apariţia unei alte versiuni în siriacă, cunoscute sub denumirea: Versiunea Harkleana*, repre​zentând revizuirea textului biblic men​ţionat mai sus de către Toma* de Harkel, în 616. Din versiunea philoxeniană nu s-au păstrat decât fragmente.
J. Gwynn, The Apocalypse of St. John in Syrian Version hitherto unknown, Dublin, 1897; Hali, Syriac Ms., Gospels of a pre-Harkleian Version, Philadelphia, 1884; M. Ceriani, Monumenta sacra et profana, tom V, fasc. I, Milano, 1873, p. 1-40; J. Gwynn, Polycarpus, horepiscopm, în Smith-Wace, IV, p. 431-434; Urbina, p. 161-162, cu biblio​grafie detaliată.
Policrat de Efes
Policrat (sec. II), episcop de Efes, quar-todeciman* din Asia Mică. Ajuns pe scaunul episcopal al Romei, Victor, pri​mul episcop vorbitor de limbă latină la Roma, se adresează tuturor episcopilor în vederea acceptării sărbătoririi de către toţi creştinii a Sf. Paşti în aceeaşi zi de duminică. Policrat se opune sugestiei fă​cute de Victor, pe motiv că în Asia Mică a existat tradiţia ca Sf. Paşti să fie sărbă​torite în a 14-a zi a lunii Nissan, indife​rent de ziua în care această dată cădea. Victor consideră răspunsul lui Policrat un afront şi îl excomunică, rupând relaţiile cu Biserica din Asia Mică. Sesizăm în acest incident un prim exemplu al pre-tenţei Scaunului Romei Ia primat. Sf. Irineu* de Lyon, intervine în dispută, în vederea aplanării conflictului şi a evitării scindării Bisericii creştine. Eusebiu* de Cezareea păstrează fragmente din scri-




soarea prin care Policrat respinge ferm şi cu demnitate solicitarea, însoţită de ame​ninţări, a lui Victor în privinţa sărbători​rii Paştelui, atrăgându-i acestuia atenţia că 'supunerea trebuie arătată faţă de Dum​nezeu şi nu faţă de om' (Fapte 5, 29).
Eusebiu, Ist. bis., V, 24, 2-8 şi III, 21, 3; M.J. Routh, Reliquae Sacrae, 2, Oxford2, 1846, p. 11-36; A. Strobel, Ursprung und Geschichte des Osterkalenders, Berlin, 1977, p. 22-36; G. Salmon, Polycrates (1), în Smith-Wace, IV, p. 436-437; Cross, Polycrates, în ODCC, p. 1107; A. Di Berardino, Polycrate d'Ephese, în DECA, II, p. 2083-2084; R. Hanig, Polykrates von Ephesus, în LACL, p. 512.
Polihroniu de Apamea
Polihroniu de Apamea, (m. 431), episcop de Apamea în Siria, fratele mai tânăr al episcopului Teodor* de Mopsuestia. Se pare că a fost unul din corespondenţii lui Libanius, sub a cărui îndrumare a învăţat fratele său mai mare. Urmează lui Aga-pet în scaunul episcopal de Apamea, fiind hirotonit episcop la 10 ani după hirotonia fratelui său mai mare, Teodor. Despre activitatea sa ca păstor al Bise​ricii din Apamea, Teodoret* spune că 'el a condus cu înţelepciune şi succes şi s-a distins prin farmecul discursului şi prin sfinţenia vieţii'. Oraşul Apamea, pe râul Orontes în Syria Secunda, a fost ridicat de Teodosie II la rangul de mitropolie, scaunul episcopal de aici dobândind demnitatea corespunzătoare. Dacă acest lucru a fost aşa, atunci Polihroniu a avut un rang bisericesc mai mare decât fratele său, întrucât scaunul episcopal din Mop​suestia era subordonat mitropolitului din Anazarbus. Trebuie să reţinem că Poli​hroniu nu a avut acelaşi rol şi aceeaşi poziţie în istoria Bisericii pe care le-a avut fratele său. Despre el se ştie că a

scris o serie de comentarii biblice la di​verse cărţi din Vechiului Testament. Nu avem informaţii dacă a scris comentarii la vreo carte din Noul Testament. Opo​zant făţiş al interpretării alegorice favo​rizate de şcoala din Alexandria, el a avut totuşi cunoştinţele istorice, lingvistice, cronologice şi arheologice necesare elu​cidării sensului literal al Scripturii. Ex​punerea sa trădează o oarecare tendinţă raţional izantă, întrucât el încearcă, în repetate rânduri, să interpreteze profeţiile mesianice, considerându-le ca eveni​mente ale viitorului apropiat. I-au fost atribuite următoarele lucrări: Scolii la Pentateuh; Prolog şi fragmente dintr-un comentariu la Iov; Scolii la proverbe; Expunere a Ecclesiastului; Scolii la Cântarea Cântărilor; Scolii la leremia; un Comentariu la Daniel etc. Din lucră​rile sale avem fragmente păstrate ttt catene, în ceea ce priveşte doctrina sa, fragmentele care s-au păstrat nu sunt suficient de elocvente pentru a ne face o imagine exactă, în orice caz, se pare ca el nu a îmbrăţişat punctul de vedere al fratelui său privind Persoana lui Hrislos.
Migne, PG 93, 13-470; Mai, Scriptorum Vet. Nova Collectio, voi. I, p. 105 şi urm.; H. B. Swete, Polychronius, art. în Smith-Wace, IV, p. 434.436; O. Bardenhewer, Polychronius, Bruder Theodors von Mopsuestia und Bischof von Apamea, Freiburg i. Bresgau, 1879; A. Vaccari, Un commento da Giobe, Roma, 1915; Bardenhewer, III, p. 322-324; Cross, Polychronius, art. în ODCC, p. 1107; Altaner-Stuiber, 1980, p. 322; Quasten, Patrology, III, p. 423-424, cu bibliografie; J. Irmscher, Polychronius d'Apamee, în DECA, II, p. 2083; P. Bruns, Polychronius von Apa​mea, în LACL, p. 511, cu bibliografie.
Pomerius, Julianus
Pomerius Julianus, de origine din Mau-ritania, venit în Galia, probabil din prici​na invaziei vandalilor. S-a stabilit la
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Arles, în a doua jumătate a sec. V, facân-du-se cunoscut şi apreciat pentru cunoş​tinţele sale filosofice şi darul retoric. A păstrat legături cu diverse personalităţi ecclesiastice din vremea sa, ca de exem​plu, Ennodiu* de Pavia, Cezar* de Arles şi Ruricius* de Limoge. Ruricius îl nu​meşte stareţ, în timp ce pseudo-Ghenadie îl aminteşte ca preot al Bisericii din Galia. Isidor* de Sevilla îi atribuie mai multe lucrări: Despre natura, sufletului (De anima e t qualitate eius), Despre dis​preţul faţă de lume (De contemplu mundi\ Despre vicii şi virtuţi (De vitiis et virtutibus\ Despre educaţia fecioa​relor (De virginibus instituendis) etc. Dintre lucrările sale ne-a parvenit însă doar un singur tratat în trei cărţi, De vita contemplativa, care a fost atribuit o vreme lui Prosper* de Aquitania. în acest tratat, Pomerius prezintă idealurile vieţii contemplative şi ale celei active. Primele două cărţi sunt adresate episcopilor şi se ocupă cu manierele sau comportamentul preoţilor, în maniera unui manual pas​toral pentru preoţi, iar cartea a treia este adresată tuturor creştinilor. Intenţia lui a fost ca în prima carte să prezinte viaţa contemplativă, în a doua, viaţa activă, şi în a treia, viciile şi virtuţile creştinilor. Distincţia pe care o face între viaţa con​templativă şi cea activă este bazată pe stările sufletului. Viaţa activă reprezintă căutarea perfecţiunii sau a desăvârşirii de către suflet, iar cea contemplativă este starea în care sufletul se bucură de de​săvârşirea pe care a atins-o. Din citatele, destul de frecvent preluate din scriitori ca Terenţiu, Cicero, Vergii şi alţii, se poate deduce că Pomerius a fost familiarizat cu literatura latină necreştină.
Migne, PL 59, 415-520; CPL 998-998a; F. Degenhart, Studien zu Itilianus Pomerius, Eichstătt, 1903; R.T. Smith, Julianus (72) Pomerius, în Smith-Wace, III, p. 482;

Bardenhewer, V, 599-601; Cayre, II, p. 176-179; Altaner-Stuiber, 1980, p. 475; J.C. Plumpe, Pomeriana, în VChr, l, 1947, p. 227-239; M.J. Suelzer, Pomerius, în CE, 11, p. 544-545; S. Pricoco, Pomere (Julien), în DECA, II, p. 2084.
Pomponius
Pomponius (sec. V), autor al unui poem în 132 de hexametri, Versus ad gratiam domini. El prezintă, după maniera lui Vergii, o întâlnire dintre creştinul Tityrus şi păgânul Meliboeus. Tityrus face o pre​zentare a creştinismului, ca răspuns la în​trebarea pusă de Meliboeus, referindu-se la creaţie, atotputernicia lui Dumnezeu, nemurirea sufletului şi înclinarea spre păcat a omului, şi sfârşind abrupt cu tema mântuirii. Se pare totuşi că textul s-a păs​trat fragmentar datorită întreruperii abrupte a textului. Datarea este incertă, probabil din sec. V, întrucât Isidor* de Sevilla îl menţionează, folosind, în capi​tolul său despre creaţie, aceleaşi versuri ca Pomponius.
C. Schenkl, în CSEL 16, l, p. 609-615; A. Riese (ed.), Anthologia Latina, l, 2, Amsterdam2, 1964; M. Schanz, Geschichte der romischen Literatur, 4, l, Munchen2, 1959, p. 220 şi urm.; B. Windau, Pomponius, în LACL, p. 512, cu bibliografie.
Pontianus
Pontianus, episcop african, al cărui sediu episcopal nu este cunoscut. Este autorul unei scrisori, datând din 544/5, către împăratul Justinian în favoarea autorilor implicaţi în condamnarea celor Trei Ca​pitole (Epistola ad lustinianum impera-torem de tribus capitulis), adică Teodor* de Mopsuestia, Teodoret* şi Ibas* de Edessa. El motivează că nu a citit operele acestora, în plus, întrucât între timp

aceştia au decedat, nu mai puteau face obiectul unei condamnări. Este posibil ca Pontianus să fie una şi aceeaşi persoană care a participat la sinodul de la lunca din 523, primind sarcina de a transmite o scrisoare sinodală, împreună cu Restitus, episcopului Bonifaciu de Cartagina. După unii cercetători, primele 12 cărţi din De viris illustribus ale lui Isidor* de Sevilla sunt preluate dintr-o lucrare asemănătoare cu cea a lui Pontianus, scrisă ca o continuare la lucrarea lui Ghe-nadie* De viris illustribus. Ipoteza pare a nu avea un fundament puternic (Bar​celona).
Migne, PL 67, 995-998; CPL 864; F. Schiitte, Studien uber den Schriftstelîerkatalog (de viris illustribus) des hi. Isidor von Sevilla, Kirchengeschichtliche Abhandlungen, l, Breslau, 1902, p. 109; E. Amman, DTC, XII, pt. 2, col. 407; F. Scorza Barcelona, Pon​tianus, în DECA, II, p. 2085, U. Hamm, Pontianus, în LACL, p. 512-513.
Pontius
Pontius (m. 260), diacon din Cartagina, autor al unei vieţi a Sf. Ciprian*. Infor​maţiile pe care le avem despre Pontius sunt preluate din Vita etpassio Cypriani. A fost diacon al Sf. Ciprian şi, din această pricină, a fost considerat ca fiind persoana cea mai calificată să-i consem​neze viaţa, îl însoţeşte pe Ciprian în exil, în anul 257, la Curubis (Korfa, Tunisia). Lucrarea, considerată cea mai veche biografie creştină, cuprinde câteva date preţioase privind convertirea lui Ciprian şi atitudinea acestuia în timpul molimei din 252, cât şi despre opera sa literară. Vita este mai mult un panegiric, decât o lucrare istorică. Nu ne este cunoscută data morţii sale, probabil 260.
W. Harţei, Vita Cypriani, în CSEL, III; l, 1868, p. XC-CX; trad. în engleză îfl ANCL,

VIII, Writings of Cyprian, voi. I, p. XIII-XXXI; Monceaux 2, p. 179-199; A. Har-nack, Dos Leben Cyprianus von Pontius, TU, 39, Hft. 3, 1913; J. Baer, în BKV2, 34, Kempten, 1918, p. 1-32, cu trad. germană; G.T. Stokes, Pontius (2), în Smith-Wace, IV, p. 439; Cross, Pontius, St., în ODCC, p. 1109, cu bibliografie; V. Saxer, Pontius, în DECA, II, p. 2086-2087; B. Breilmann, Pontius, Diakon, în LACL, p. 513, cu bibliografie.
Possessor
Possessor, episcop de Zabensis, în Al​geria între 484-520. Sprijină activităţile Iui Hormisdas în vederea recunoaşterii hotărârilor sinodului de la Calcedon. în acest sens, îi trimite lui Hormisdas un Libellus de confessîone rectae fidel. Hormisdas îi răspunde printr-o scrisoare la 3 aprilie 517, îndemnându-1 să perse​vereze în dreapta credinţă, împotriva părerilor împărtăşite de Faustus* de Riez cu privire la libertate şi har, Possessor mai trimite la Roma, în anul 520, prin diaconul său Justin, un scurt tratat, Relatio, la care i se răspunde în acelaşi an. Hormisdas îi confirmă că Faustus nu poate să-şi aroge întreaga autoritate a Părinţilor, ci trebuie să consulte mai de​grabă lucrările lui Augustin* privind învăţătura despre har şi libertate. Possessor se pare că a fost acuzat de către loan* Maxenţiu de înclinaţii nesto-riene.
Migne, PL 63, 489; Relatio = Collectio Avellana, 230; O. Guenther, CSEL 35, 2, p. 695 şi urm.; J. Gammack, Possessor, în Smith-Wace. IV, p. 445; W. Geeriings, Possessor, în LACL, p. 513-514.
Posidius de Calama
Possidius de Calama (370-440), episcop de Calama în Numidia, biograf al Fer.
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Augustin*. S-a născut într-o familie pă​gână, convertindu-se mai apoi la creş​tinism. După convertire se retrage la mănăstirea din Hippo, probabil în anul 390, unde se împrieteneşte cu Augustin. în jurul anului 397 este numit episcop de Calama, ca succesor al lui Megalius, epis​copul care l-a hirotonit pe Augustin. Se pare că el a întemeiat şi o mănăstire în Calama. în calitate de episcop, el a par​ticipat la sinoadele locale de la Cartagina împotriva donatiştilor, din 403 şi 407. A jucat apoi un rol important la întrunirea de la Cartagina din 411. A fost prezent la sinodul de la Milevum, din 416 şi la cel din Cartagina, din 419, unde s-a dezbătut problema pelagienilor. Este trimis în mi​siune la Roma de două ori, pentru a-1 convinge pe împărat să promulge legi împotriva păgânilor şi a ereticilor, în timpul invaziei vandalilor din 428, se retrage cu ceilalţi episcopi la Hippo, unde rămâne până la căderea cetăţii. Este alături de Augustin în timpul ultimei sale suferinţe. Revine apoi la Calama, însă este alungat din cetate de către arianul Genseric. După acest eveniment nu mai avem informaţii cu privire la el. Possidius a scris o biografie a Fer. Augustin, căreia i-a anexat o listă com​pletă (Indiculus) a lucrărilor sale. în pofi​da dimensiunilor reduse ale biografiei, ea este deosebit de utilă şi bogată în infor​maţii.
Migne, PL 32, 31-66; CPL 358-359; H.T. Wieskotten, Sancti August in i Vita ser iţa a Possidio episcopo. Edited with Revised Text. Introduction, Notes and an English Version, Princeton, 1919; A.A.R. Bastiaensen, Vita di Cipriano, Vita di Ambrogio, Vita di Agoslino, Verona, 1975; A.v. Harnack, Das Leben Augustins von Possidius, Berlin, 1930; H.W. Phillott, Possidius, în Smith-Wace, IV, p. 445-446; Bardenhewer, IV, p.428, 441, 443, 445; Altaner-Stuiber, 1980, p. 419; R.K. Poetzel, Possidius, St., în CE, 11, p. 630-631;

Cross, Possidius, St., în ODCC, p. 1113; A.V. Nazzaro, Possidius, în DECA, II, p. 2091-2092; V. Geerlings, Possidius von Calama, în LACL, p. 514, cu bibliografie.
Potamius de Lisabona
Potamius de Lisabona (sec. IV), primul episcop cunoscut de Ulyssipona (Lisa​bona) în 350. Deşi a fost apărător al orto​doxiei niceene, în urma unui cadou con​sistent (praemio fundi fiscali) din partea împăratului Constanţiu, îmbrăţişează cauza ariană, susţinând formula de la Sirmium. Trecerea lui de partea arienilor a fost condamnată de Osie*, care îl acuză de erezie şi îl exclude din comuniunea Bisericii. Se pare că în urma plângerii acestuia, Osie a fost chemat de împărat la Sirmium în 357, unde a fost obligat să accepte hotărârile sinodului. Participă la sinodul de la Rimini din 359, ca partizan al taberei arienilor moderaţi. După infor​maţia din Libellus precum (c. 11), Pota​mius a decedat în timp ce mergea să ia în stăpânire ţinutul dat cadou de Constanţiu pentru a fi îmbrăţişat arianismul. De la Potamius a rămas o scrisoare către Atanasie*, Epistula ad Athanasiwn şi Epistula de Substantia, precum şi alte două omilii: De Lazaro şi De martyrio Esaiae prophetae. Primele două epistole au în mare un conţinut doctrinar ortodox, ceea ce presupune că au fost scrise înainte de a fi îmbrăţişat arianismul.
Migne, PL 8, 1409-1418; CPL 541-545; PLS l, 202-216; A.C. Vega, Opuscula omnia Potamii episcopi Olisiponensis, El Escorial, 1934; A. Ferreira, Aqueda de Potamio primeiro Bispo documentalmente conhecido de Lisboa (357-359), na heresia ariana, Memorias Acad. Cien. de Lisboa, Classe Letras III, 1938 (1940), p. 117-127; A. Montes Moreira, Potamius de Lisbonne et la controverse arienne, Louvaine, 1967; Altaner-Stuiber, 1980, p. 372; F. H. B.

Danieli, Potamius, art. în Smith-Wace, IV, p. 448; M. Simonetti, Potamius, în DECA, Ii', p. 2092-2093; Quasten, Patrology, IV, p. 80-83^ cu bibliografie; J. UIrich, Potamius von Lissabon, în LACL, p. 514-515.
Pothin de Lyon
Pothin de Lyon (87-177), episcop de Lyon în secolul II, unul din cei 177 mar​tiri creştini ucişi în persecuţia declanşată de Marc Aurel iu. De origine din Asia Mică, probabil ucenic al Sf. Polycarp* al Smirnei. De altfel, succesorul său la scaunul episcopal, Sf. Irineu* vine tot din Asia Mică. împrejurările morţii sale martirice au fost descrise în Epistola Bisericilor din Vierme şi Lyon.
Eusebiu, Ist. bis., V, l şi urm.; T. Richoud, Le premier eveque de Lugdunum, Lyon, 1900; DACL, 10, 72-121; Cross, Pothin, St., în ODCC, p. II13; V. Saxer, Pothin de Lyon, în DECA, II, p. 2093.
Praedestinatus
Praedestinatus, lucrare anonimă, scrisă între anii 432-440, descoperită într-un manuscris din catedrala din Rheims şi publicată pentru prima dată în 1643 de Simrod. De atunci, ea a mai fost republi​cată de câteva ori. Este vorba de o lucrare compusă din trei cărţi, atribuită mai întâi lui Arnobiu* cel Tânăr, apoi lui Prima-sius* şi în cele din urmă cercurilor lui Julian* de Eclanum. Prima carte este un catalog al ereziilor care urmează în mare enumerarea făcută de Augustin*, adău​gând informaţii interesante despre uce​nicii lui Tertullian* de la Roma, asupra nestorienilor şi a predestinaţi on işti lor. A doua carte este o predică atribuită lui Augustin, însă se pare că a fost scrisă de către un autor anonim, care face afirmaţii radicale asupra predestinaţiei.  Ultima carte respinge, pas cu pas, teoria predes-

tinaţionistă. Nuanţa de ansamblu pare a fi pelagiană sau semipelagiană.
Migne, PL 53, 587-672; CPL 243; H. von Schubert, Der sogennante <Praedesti-natus>, TU, 24, 4, Leipzig, 1903; M. Abel, Le Praedestinatus, these, Louvain, 1968; G. Salmon, Praedestinatus, în Smith-Wace, IV, p. 449-451; B. Studer, Praedestinatus, în DECA, II, p. 2093-2094; V. Geerlings, Praedestinatus, în LACL, p. 515, vezi şi bi​bliografia; Quasten, Patrology, IV, p. 484-492; Cross, Praedestinatus, în ODCC, p 1113-1114, cu bibliografie.
Praetestatus, Vettius Agorius
Praetextatus, Vettius Agorius (310-384), om de cultură şi politician roman, unul din ultimii susţinători înfocaţi ai păgân i s-mului în Apus. S-a născut la Roma în jurul anului 310, într-o familie aristo​crată. Făcând parte din aristocraţia veche romană, a deţinut funcţii de responsabi​litate în imperiu: consularis de Lusitania, proconsul în Ahaia, prefectul pretoriului, prefectul Italiei, Iliricului şi Africii. A participat la ceremoniile de inaugurare ale noii capitale imperiale, Constantino-pol. împreună cu Q. Aurelius Symma-chus, Nicomachus Flavianus, P. Ceionius Albinus şi alţii, Praetextatus a încercat să restabilească şi să reimpună păgânismul în viaţa publică şi privată, în urma pro​priei sale intervenţii, împăratului Valen​tin ian I a abrogat legea care interzicea sacrificiile nocturne. Inscripţiile fune​rare, realizate de soţia sa, vorbesc despre multele funcţii  preoţeşti  pe care le-a deţinut şi de făptui că a fost iniţiat în cul​tul mithraic şi în alte culte de mistere. Se ştie că a fost augur, pontif al zeiţei Vesta, tauroboliatus mithraic. în timpul papii Damasus (366-384), a fost prefect al Romei, în realitate, el este un exemplu clasic al tendinţelor sincretiste prezente
iraetestatus. vettius agqrius
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a Roma în acea vreme. De la el a rămas > traducere în limba latină a. Analiticelor ui Aristotel. Totodată, el a promovat cu isiduitate cunoaşterea literaturii greceşti prin traduceri.
(T.W.J. Nicolaas, Praetextatus, Amsterdam, 1940; M.R.P. Mc Guire, Praetextatus, în CE, J l, p. 660; M. Perraymond, Pretextat Vettius îgorius, în DECA, II, p. 2098, cu biblio​grafie.
Praxeas
Praxeas, eretic activ la Roma în jurul anului 200, susţinător al monarhismului şi patripassianismului. Despre el avem informaţii de la Tertullian*, care a scris împotriva    lui    un    tratat:    Adversus Praxean, probabil în anul 213. A venit la Roma din Asia Mică, unde ideile mo​narh iene prevalau la acea vreme. Deşi unii cercetători consideră că Praxeas este doar o poreclă, alţii susţin că Praxeas a fost un personaj istoric care a propovă​duit cel  dintâi  ereziile monarhiană şi | patriapassiană la Roma, cu mult timp înainte de Ipolit*, astfel încât în vremea acestuia numele  lui a fost deja uitat. Potrivit acestei ipoteze, Praxeas a activat în timpul episcopatului lui Victor (189-198)  sau  al  predecesorului  acestuia, Eleutherus. După Stokes, Praxeas a stat doar o scurtă vreme la Roma, iar de aici a mers la Cartagina, unde şi-a propovă​duit ideile, motiv pentru care nu a fost menţionat de Ipolit. în această ordine de idei, se trece cu vederea faptul că Ipolit era  deja  matur  în   această  perioadă, deoarece el însuşi ne informează că el şi Cal ist   erau   cam   de   aceeaşi   vârstă. Tertullian a fost foarte dur la adresa lui Praxeas, afirmând că a făcut diavolului un dublu serviciu la Roma: 'a alungat profeţia şi a introdus erezia. L-a pus pe fugă pe Paraclet şi L-a răstignit pe Tatăl'.

După plecarea lui Praxeas de la Carta​gina, Tertullian devine montan ist. Se pare că tratatul împotriva lui Praxeas este scris după izbucnirea la Roma a ten​dinţelor patripassiene cu care acesta este asociat.
R. Cantalamesa, Prassea e l'eresia monarchi-ana, Scuola Cattolica, 90, 1962, p. 28-50; T.L. Verhoeven, Tetullianus' Adversus Praxean, Amsterdam, 1948; Tetullian, Adversus Praxean, editat, introducere şi note de E. Evans, London, 1948; G.T. Stokes, Praxeas, în Smith-Wace, IV, p. 452-453; Cross, Praxeas, în ODCC, p. 1115; M. Simonetti, Praxeas, în DECA, M, p. 2094; R. Hanig, Praxeas, în LACL, p. 515, cu biblio​grafie.
Praylius
Praylius, episcop de Ierusalim (416-425). Deşi pentru început Praylius îl susţine pe Pelagiu* într-o scrisoare pe care o trimite episcopului Romei, Ino-cenţiu, el revine asupra hotărârii sale şi condamnă pelagianismul într-o scrisoare encliclică. îi aparţine şi o omilie despre Fecioara Măria, De laudibus Mariae, atribuită în mod eronat lui Proclus* de Constantiopol.
Migne, PG 721-733; E. Venables, Praylius, în Smith-Wace, IV, p. 453; R. Laurentin, Bulletin sur la Vierge Mărie, în Revue de Sciences Philosophiques et Theologiques, 52, 1968, p. 545; G. Rowekamp, Praylius, în LACL, p. 515.
Precatio hermetica
Precatio Hermetica, 'rugăciunea herme​tica', sau 'rugăciunea de mulţumire', se găseşte în Biblioteca de laNag Hammadi şi corespunde cu rugăciunea din papy-rusul Mimaut, cuprins în capitolul 41 din Tratatul hermetic Pseudo-Apuleius, păs-

trat în limba latină. In rugăciune este expusă recunoştinţa sufletelor care au descoperit, prin învăţătura divină, calea spre Sine; iar mai apoi, pas cu pas, au ajuns la conştiinţa participării la Dum​nezeirea cea nevăzută.
D.M. Parrot, NHC, V, 2-5 şi VI. Leiden, 1979, p. 328 şi urm. (text coptic şi trad. în engleză); J.M. Robinson, The Nag Hammadi Library in English, Leiden, 1988, p. 298; A.D. Nock, Hermetica, Paris, 1960, p. 259-401; M. Krause, P. Labib, Gnostische Schriften, Gliickstadt, 1971; P. Bruns, Pre​catio Hermetica, în LACL, p. 515.
Primasius
Primasius, episcop de Hadrumetum (azi, Susa în Tunisia), în provincia Byzancene din Africa de Nord, între anii 550-560. A fost unul dintre puţinii episcopi din Apus care au aderat la condamnarea celor Trei Capitole. A scris un comentariu fa Apo-calipsă şi un tratat, care s-a pierdut, De haeresibus. în comentariul Ia Apoca-lipsă, ei s-a inspirat din Augustin* şi Tyconius*. Comentariile la epistolele pauline au fost puse sub numele lui Pelagiu*, dar se pare că ele aparţin cer​cului lui Cassiodor*.
Migne, PL 68, 793-936; CPL 873; CCL 92; G.T. Stokes, Primasius, în Smith-Wace, IV, p. 467; G. Kretschmar, Die Offenbarung. Die Geschichte ihrer Auslegung, Stuttgart, 1985, p, 111 şi urm.; Morrica, III, 2, 1485-1487; Cross, Primasius, în ODCC, p. 1124; M. Simonetti, Primasius d'Hadrumete, în DECA, II, p. 2105; G. Rowekamp, Primasius von Hadrumetum, în LACL, p. 515-516, cu bibliografie.
Prisca Versio
Prisca Versio, colecţie de canoane datând din sec. V, Considerată a fi opera lui

Dionisie* Exiguus, Este cunoscută şi sub denumirea de hala Versio. Se pare că textul propriu-zis depinde, într-o oare​care măsură, de Atticus Versio. Prisca Versio conţine canoanele de la Niceea şi Sardica, le omite pe cele de la Laodiceea, dar le adaugă pe cele de la Calcedon (canonul 28 al sinodului de la Calcedon este însă atribuit sinodului de la Con-stantinopol), Gangra şi Antiohia. Totoda​tă, ea mai include şi o serie de canoane africane. Textul a fost redactat la Roma. Această colecţie nu trebuie confundată cu Hispana Versio, de care se deosebeşte. Data la care a fost compilată este incertă. După unele păreri, ar fi fost scrisă în vre​mea papilor Anastasie (496-498) sau Symmachus(498-5I4).
Migne, PL 56, 747-816; G. Voellus şi H. Justei (ed.), Bibliotheca iuris canonici ve-teris, 2 voi., Paris, 1661 (voi. l, p. 277-320); Hefele-Leclercq, 3,2, 1149-1250; E Maasen, Geschichte der Quellen und der Liter.atur des kanonischen Rechts im Abendlande, I, 1870, p. 87-100; C.H. Turner, Chapters in the History of Latin MSS. ofCanons,^ JThSt., 30, 1929, p. 337-347; 31, 1930, p. 9-20; W.a Peitz, Dionysius Exiguus-Studien, ed, H. Foerster, Berlin, 1960; H. Wurm, Studien und Texte zur Dekretalensammlung des Diony​sius Exiguus, Bonn, 1939; C. Vogel, Prisca Versio, în CE, 11, p. 789; Cross, Prisca, în ODCC, p. 1126.
Priscianus
Priscianus, ultimul gramatician latin vestit. S-a născut în Caesarea mauritania-nă (Algeria), în a doua jumătate a sec. V, şi şi-a desfăşurat activitatea în prima parte a sec. VI. A studiat Ia şcoala lui Teoctist şi a predat latina la Constan-tinopol, după cum ne informează Cassio​dor*, în timpul domniei împăratului Anastasie I (491-518), căruia îi dedică, urmând exemplul Iui Pliniu cel Tânăr,
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autorul unui Panegiric închinat împăra​tului Traian, un Panegiric în versuri: De lande imperatoris Anastasii. Principala sa lucrare a fost Instituţia de arte gram-matica, scrisă în 18 cărţi, în care prezin​tă în detaliu morfologia şi sintaxa latină. Această lucrare a fost obiectul muitor comentarii, între care cele scrise de Ra-banus* Maurus, Alcuin*, Albinus, Se-dulius* Scotus, Lupus* de Ferrieres ş. a. Instituţia a fost una din cele mai populare lucrări de specialitate în perioada evului mediu. Dovadă în acest sens stau cele peste 1000 de manuscrise. Priscianus a scris şi alte lucrări gramaticale minore: De figuris numerorum; De metris fabu-larum Terentii; Instituţia de nomine, et pronomine et verbo etc. Cunoscător al limbii greceşti, el traduce în latină Pe-rihegesis a lui Dionysios, autor grec (aprox. 300), care a descris lumea aşa cum a înţeles-o Eratosthene geograful. Această lucrare a influenţat mult con​cepţia medievală despre lume şi despre continente.
H. Keil (ed.), Grammatici latini, l voi., Leipzig, 1857-1880 voi. II şi III; CPL 1546-1554; E. Baehrens, Poetae latini minores, V, Leipzig, 1883, p. 264-274; Priscianus, La Periegese de Priscien, ed. de P. van de Woestijne, Bruges, 1953; A. Chauvot, Procope de Gaza, Priscien de Cesaree, Panegyriques, Bonn, 1986, p. 56-68 (text şi trad. în franceză); H.A. Wilson, Priscianus (2), în Smith-Wace, IV, p. 469-470; R.T. Meyer, Priscianus, în CE, 11, p. 789-790; L Dattrino, Priscien, în DECA, II, p. 2106-2107; P. Windau, Priscianus, în LACL, p. 516, cu bibliografie.
Prisciiian
Priscilian (m. 385), episcop de Avila, fondatorul unei mişcări eretice cunoscută după numele său, priscilianismuL De-

spre Priscilian avem date puţine. S-a năs​cut în Spania, pe la mijlocul secolului IV, într-o familie de nobili. S-a bucurat de o educaţie aleasă, cât şi de darul vorbirii. Sulpicius* Severus are pentru el cuvinte deosebit de alese, în pofida faptului că îl acuză pentru că a introdus în Spania o erezie gnostică şi că s-ar fi îndeletnicit cu practicarea magiei (Chron. II, 46-51). Laic fiind, Priscilian s-a bucurat de mare popularitate datorită predicilor sale, cul​turii şi mai ales vieţii sale austere. A atras, cu precădere în sudul Spaniei, un număr mare de adepţi. Printre aceştia se aflau şi doi episcopi, Instantius şi Sal-vianus. Opozanţii săi, grupaţi în jurul lui Idacius* de Merida şi Ithacius de Osso-nuba, vor determina ţinerea unui sinod la Saragosa la sfârşitul anului 380 care a condamnat învăţătura şi ideile prisci-liene, fără a lua vreo hotărâre în ceea ce priveşte persoanele care le susţineau şi propovăduiau. între timp, cei doi susţină​tori ai lui Priscilian, Instantius şi Sal-vianus, îl hirotonesc pe acesta episcop de Avila, cu scopul de a-i da mai multă autoritate. Idacius şi Ithacius nu renunţă la atacul lor şi îl determină pe împăratul Graţian să dea un edict de excomunicare a maniheilor din Spania. Formularea edictului a fost făcută în aşa fel încât îi cuprindea şi pe priscilieni. Astfel, Pris​cilian şi adepţii săi sunt exilaţi şi pleacă în Aquileia. De acolo, ei merg în Italia încercând să primească sprijin din partea papei Damasus* şi a lui Ambrozie*, însă tară nici un succes. Cu toate acestea, intervenţiile la curtea imperială duc la anularea pedepsei cu exilul, iar Priscilian şi Instantius revin în Spania, în timp ce Salvianus decedează în Italia. Tensiunea nu ia sfârşit, Ithacius intervine pe lângă Maxim, uzurpatorul ucigaş al lui Graţian, care se afla la Trier. Din dorinţa de a primi sprijinul ierarhiei romane, Maxim

aprobă aducerea lui Priscilian şi Instan​tius în faţa sinodului de la Bordeaux din 384. Instantius este depus din treaptă şi trimis în exil, iar Priscilian este con​damnat la moarte, prin decapitare, sub învinuirea de imoralitate şi vrăjitorie, în pofida tuturor eforturilor depuse în apărarea sa de către Martin de Tours. Prin decapitarea sa, Priscilian devine un punct de răscruce în istoria Bisericii din Apus. El a fost prima persoană condam​nată la moarte pentru erezie. Prin aceasta nu se pune capăt mişcării prisciliene care a dăinuit multă vreme în Spania şi în Galia.
Despre doctrina prisciliană cunoaştem în mare parte doar din scrierile acuzatorilor ei, în special din documentele sinodului de la Toledo din 400. Priscilieni i au fost acuzaţi de doctrine gnostice, de encra-tism, că fac deosebire între Dumnezeul Vechiului Testament şi cel al Noului Tes​tament, că afirmă natura divină a sufletu​lui sau că omenitatea lui Hristos este aparentă şi că practică magia şi astrolo​gia. Până la descoperirea manuscriselor de la Wiirzburg de către Dollinger şi care au fost publicate de Schepss, doar Canones epistularum Pauli apostoli au fost considerate ca aparţinând grupării prisciliene. La începutul manuscriselor de la Wiirzburg se află o Liber apolo-geticus care este considerată a fi docu​mentul de bază înaintat de către pris​cilieni la sinodul de la Bordeaux şi pre​zentat de episcopul Instantius, dar redac​tat de către Priscilian. Din aceste docu​mente deducem că Priscilian nu a parti​cipat la acel sinod. Se pare că toate aces​te manuscrise au ca autor pe Priscilian (Chadwick).
în prima etapă, priscilianismul a fost o mişcare mistică, în care descoperim urme ale unor atitudini creştine primare, care puneau accent pe dispreţul faţă de

instituţiile lumii. Adepţii acestei mişcări, în special femei, nu mai participau la sluj​bele regulate bisericeşti, ci se întruneau în grupuri separate. Totodată, au preluat din scrierile apocrife, un spirit ostil faţă de căsătorie, vin şi carne, şi au insistat asupra teoriei inspiraţiei, bazat pe locul acordat profeţiei de Noul Testament în Biserica primară. Ascetismul priscilia-nist avea ca obiect întreaga comunitate creştină şi nu doar un grup ales. Datorită violenţei cu care a fost atacată această mişcare, este foarte greu să discernem care a fost structura doctrinară autentică. Nu ne este clar dacă Priscilian a fost un conducător ascet sau un întemeietor al unei mişcări eretice. Acuzaţiile de gnos​ticism şi maniheism aduse priscilianis-mului primar nu au putut fi dovedite, iar execuţia lui Priscilian la Trier a fost determinată mai degrabă de motive politice decât religioase, ca să nu mai amintim ura personală pe care acuzatorii săi o nutreau faţă de el (Hydacius* de Merida, Ithacius de Ossobna şi alţi epi​scopi apuseni). Execuţia lui a fost con​damnată de personalităţi de seamă ale Bisericii apusene, ca: Ambrozie*, Martin de Tours, papa Siriciu. Refuzul papii Damasus şi al lui Ambrozie de a-i spri​jini pe Priscilian şi pe prietenii săi s-a datorat faptului că la acea vreme spa​niolii se aflau în opoziţie canonică faţă de mitropolitul lor Hydacius (Idacius), nerecunoscând sinodul de la Saragossa. Deşi Hydacius şi Ithacius au demisionat sau au fost depuşi după căderea susţină​torului lor, împăratul Maximus în 388, informaţiile denigratorii răspândite la adresa priscillienilor au determinat o oarecare atmosferă de suspiciune, care în cele din urmă a avut consecinţe fatale pentru ei. După execuţia lui Priscilian, Calicia a rămas prisciliană până în jurul anului 400, când majoritatea episcopi lor
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s-au reconciliat cu Biserica cu ocazia si​nodului întâi de la Toledo. Urmează apoi o condamnare finală a mişcării de către primul sinod de la Braga din 561, când au fost anatematizate 17 erori sau capete de acuzare. Cu toate acestea, practici prisciliene se regăsesc în istoria Bisericii şi chiar în zilele noastre, prin promo​varea 'căsătoriilor albe', care implică ne-consumarea actului conjugal, practică condamnată de Biserică.
Migne, PL 31, 1213-1222; Migne, PLS 2, 1389-1542; G. Schepss (ed.), Orosius, Commonitorium de errore Priscillianistarum et Origenistarum, în CSEL 18, 1889; Martin de Braga, Opera omnia, ed. de C.W. Barlow, New Haven, 1950; I. Dierich, Die Quellen zur Geschichte Priscillians, Breslau, 1897; E. Ch. Babut, Priscillien et lepriscillianisme, Paris, 1909; J. Madoz, Arianîsmo y prisci-lianismo en Calicia, în Braca Augusta 8, 1957, p. 68-87; H. Chadwick, Priscillian of Avila, Oxford, 1976; J. M. Blazquez, Pris-ciliano, introductor del ascetismo en His-pania. Las Fuentes: l Concilia Caesar-augustano, Zaragoza, 1980, p. 65-121; Bardenhewer, III, p. 403-413; Altaner-Stuiber, 1980, p. 374; M. B. Cowell, Priscillianus, art. în Smith-Wace, IV, p. 470-478; G. Bardy, în DTC, 12, pt. l, 1936, col. 391-400; J.N. Hillgarth, Priscillian and Priscillianism, în CE, 11, p. 790-791; Cross, Priscillianism, art. în ODCC, p. 1126-1127; Quasten, Patrology, p. 138-143, cu biblio​grafie; M. Simonetti, Priscillien-Pris-cillianisme, în DEC A, II, p. 2107-2108, cu bibliografie; K.H. Schwarte, Priscillian, în LACL, p. 516-517, cu bibliografie.
Proba Faltonia
Proba Faltonia (sec. IV), de origine no​bilă romană, soţia lui Claudius Celsinus Adelphius, praefectus urbi în 351. După ce îmbrăţişeză credinţa creştină, Faltonia scrie un poem istoric care s-a pierdut,
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descriind bătălia dintre Magnentius şi Constantius. între anii 360-370, scrie un alt poem religios, Carmen sacrum sau Carmen contra paganos, în care, după o prefaţă originală, relatează, făcând uz de extrase din Eneada lui Vergiliu (de unde şi denumirea de Centones Virgiliani a poemului), evenimente din Biblie de la creaţie şi până la învierea şi înălţarea la cer a Domnului. Amestecul de motive virgiliene şi biblice face ca poemul să nu întrunească exigenţele unei lucrări auten​tic creştine, dar şi cele cerute de o operă literară mai deosebită. Identitatea Falto-niei a fost obiect de dispută între cercetă​tori.
Migne, PL 19, 805-818; CPL, 1480; Schenkl, în CSEL, 16, l, p. 568-609; E.A. Cark, D.F. Hatch, The Golden Bough, Ann Arbor, 1981 (text şi trad. în engleza); C. Carridi, // cen-tone di Proba Petronia, Napoli, 1971; J. Fontaine, Naissance de la poesie dans l'Occident chretien, Paris, 1981; D. Shanzer, Carmen contra paganos and Proba, în REAug., 32, 1986, p. 232-248; J. Gammack, Falconia (Faltonia) Proba, în Smith-Wace, II, p. 452; I. Opelt, Proba, în DECA, II, p. 2109; T. Hiibner, Proba, în LACL, p. 517, cu bibliografie.
Proclus
Proclus, reprezentant al montanismului, propovăduitor al ideilor montaniste la Roma, în prima parte a sec. III. Operele sale s-au pierdut. Esenţa învăţăturii sale o cunoaştem din dialogul contra lui Proclus atribuit lui Gaius, menţionat de Eusebiu* de Cezareea. Se pare că acest Proclus nu a împărtăşit ideile stricte ale montaniştilor, care îl considerau pe Montanus* ca fiind Paracletul, iar hris-tologia profesată de el, nu ar putea fi ca​talogată ca eretică. De aceea s-a sugerat că el ar, fî una şi aceeaşi persoană cu




PROCLUS
Proclus despre care Tertullian* are cu​vinte de laudă, considerându-l 'Proclus noster, virginis senectae et Christianae eloquentiae dignitas', punându-l totodată alături de cei mai mari apologeţi creştini: Sf. Justin* Martirul, Miltiades* şi Irineu*.
Eusebiu, Ist. bis., III, 31, 4; P. de Labriolle, La crise montaniste, Paris, 1913, p. 272-280; A. von Harnack, Geschichte der altchrist-lichen Literatur bis Eusebius, Leipzig, 19582, p. 600 şi urm., 2,2, p. 206; G. Salmon, Proclus, în Smith-Wace, IV, p. 483; B. Aland, Proclus, în DECA, II, p. 2110; R. Hanig, Proclus, Montanist, în LACL, p. 518.
Proclus Lycius Diadochus
Proclus Lycius Diadochus, conducătorul Academiei platoniciene din Atena, neo​platonician păgân grec, ostil Bisericii creştine, dar care 4 influenţat filosofia şi teologia creştină în perioada Renaşterii. Biografia Iui a fost scrisă de ucenicul său Marinus, care a folosit ca model Viaţa lui Appoloniu de Tyana, scrisă de Philostrat, şi Viata lui Plotin, scrisă de Porfiriu. S-a născut în Bizanţ, în anul 410/12. După terminarea şcolii la Xanthus în Lycia, Proclus merge la Alexandria în Egipt, unde studiază dreptul roman, retorica, matematica şi filosofia, Filosofia o stu​diază sub îndrumarea Iui Olympiodor Peripateticianul. Continuă apoi studiul fllosofiei la Academia din Atena, sub Syrianus, iar după moartea acestuia preia conducerea Academiei, pe care o deţine până la moarte, în 485. Opera sa se extinde în diverse domenii: literatură, ştiinţă, astronomie, religie şi mai ales în filosofic. Dintre lucrările sale filosofice menţionăm: Comentarii la Platon (Parmenide, Timaeus, Alcibiade, Cratylus, Republica); Optsprezece argu​mente în favoarea veşniciei lumii îm​potriva creştinilor; Zece îndoieli privind
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Providenţa; Despre providenţă, soartă, voinţa liberă; Despre existenţa răului; Elemente de Teologie. Teologii medie​vali au cunoscut în special ultimele patru tratate şi în special Elemente de teologie.
L. J. Rosan, The Philosophy of Proclus, New York, 1949, bibliografie la pag. 245-260; C.H. Dodd, Produs, Elements ofTheohgy, Oxford2, 1963, cu bibliografie; L. Sweeny, Proclus, în CE, 11, p. 825, cu bibliografie; J.R.Mozley, Proclus (3), în Smith-Wace, IV, p. 484-486; S. Lilla, Proclus Lycius Diadochus^ DECA, II, p. 2110-2111.
Proclus de Constantinopol
Proclus de Constantinopol (m. 446/7), patriarh de Constantinopol. A fost hirote^ sit citeţ în adolescenţă. A studiat la şcoala de retorică din Constantinopol, fiind prieten şi ucenic al Sf loan* Hm-sostom. A funcţionat ca secretar al pa​triarhului Atticus, după a cărui moarte a fost propus să ocupe scaunul de patriarh. A fost ales în schimb Sisinniu, care îl hirotoneşte episcop pentru Cyzic, în Apamea, însă, neputând să ocupe scau​nul, rămâne mai departe la Constan​tinopol, unde se impune ca predicator, în 428/9 ţine, în faţa lui Nestorie*, vestita lui predică despre Fecioara Măria pe care o numeşte Theotokos. în replică, Nes​torie ţine şi el o predică în care se declară împotriva propovăduirii unei astfel de învăţături. Deşi Proclus nu a participat la Sinodul de la Efes (431), el a contribuit mult la receptarea hotărârilor acestuia. Totodată, a jucat un rol activ în realizarea reconcilierii între loan* de Antiohia şi Chirii* al Alexandriei. După urcarea pe tronul patriarhal în 434, Proclus s-a do​vedit un abil conducător şi pacificator, în 436, episcopii din Armenia îi solicită să condamne diverse învăţături heterodoxe cu care se confruntau, atribuite de altfel
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lui Teodor* de Mopsuestia. In anul urmă​tor, el răspunde, printr-o scrisoare numită Tomos, pe care o trimite tuturor episcopi-lor răsăritei!i spre a fi iscălită, cerându-le totodată să condamne învăţăturile res​pective. Unii episcopi nu au putut face acest lucru din admiraţie faţă de Teodor. Proclus le răspunde acestora că el nu condamnă nici o persoană vie sau dece​dată, ci numai nişte doctrine heterodoxe şi că el nu impută nimic celor care au murit fiind în comuniune cu Biserica, în acest fel, el a evitat o nouă tensiune în Biserică, în anul 438, Proclus aduce de la Comana la Constantinopol osemintele magistrului său loan Hrisostom şi le depune cu mare cinste în Biserica Sf. Apostoli, înlăturând în acest fel încă un motiv de tensiune din Biserică. Lui Pro​clus îi mai este atribuită introducerea în liturghie a Trisaghionului. A decedat în anul 446 sau 447.
Proclus a fost un mare orator şi demn urmaş la amvon al Sf. loan Gură de Aur. Lui îi sunt atribuite mai multe predici, aproximativ 27, dintre care unele s-au păstrat în traducere siriacă. Cele mai multe predici au fost ţinute cu ocazia săr​bătorilor împărăteşti sau ale Maicii Dom​nului. Predicile 18, 19 şi 20 sunt pane​girice la Sfinţii Apstoli Pavel şi Andrei şi Sf. loan Gură de Aur. O parte din predi​cile sale are un conţinut dogmatic, cum ar fi omilia a treia, care s-a păstrat în greacă, siriacă şi coptă, probabil datorită modului în care el a izbutit să exprime doctrina hristologică. Dintre scrisorile sale, important rămâne Tomos ad arme-nios, în care el expune, împotriva lut Teodor* de Mopsuestia, învăţătura hris​tologică despre cele două firi într-o sin​gură persoană. Acest Tomos se păstrează şi în limba latină, traducerea fiind făcută de Dionisie* Exiguul. Mai menţionăm apoi şi Adsingulos occidentis episcopos,

care pare a fi o mărturisire de credinţă. Autorul expune învăţătura despre Sf. Treime şi întrupare, apărând libertatea de voinţă împotriva superstiţiei astrologilor.
Migne, PG 65, 679-886; CPG, 5800-5915; E. A. W. Budge, Coptic Homilies in the Dialect ofUpper Egypt, London, 1910, p. 97-104 -Omilia despre dogma întrupării; J. P. N. Land, Anecdota Siriacă, 3, 2, Leiden, 1870, p. 103-115; în armeană: A. Vardanian, Kleine klassische Texte, voi. 2, Viena, 1923; M. Richard, Proclus de Constant i nople et le theopaschisme, în RHE, 38, 1942, p. 303-333; F.J. Leroy, L'Homiletique de Proclus de Constantinopole, ST 247, Cetatea Vatican, 1967; M. Aubineau, Bilan d'une enquete sur Ies homelies de Proclus de. Constantinople, REG 85, 1972, p. 572-596; F. H. B. Danieli, St. Proclus (2), art. în Smith-Wace, IV, p. 483-484; Bardenhewer, IV, p. 202-208; Altaner-Stuiber, 1980, p. 338 şi urm.: Cross, St. Proclus, art. în ODCC, p. 1129-1130; Quasten, Patrology, III, p. 521-525, cu bibliografie; A. Solignac, în DSp, 12, col. 2374-2381; M. Simonetti, Proclus de Constantinople, în DECA, II, p. 2111-2112; B.R. Suchla, Proclus von Konstantinopel, în LACL, p. 517-718, cu bibliografie.
Procopie de Cezareea
Procopie de Cezareea (sec.VI), istoric bizantin. S-a născut în Cezareea Pales​tinei, anul naşterii sale nefîind cunoscut, probabil spre sfârşitul sec. V. După ter​minarea studiilor, în Cezareea şi Gaza, unde a învăţat dreptul şi retorica, se în​dreaptă spre Constantinopol. Aici el de​vine secretarul particular al lui Belizarie, vestitul general al împăratului Justinian, pe care îl însoţeşte în timpul războiului persan, între 527 şi 531, apoi în Africa, în războiul contra vandalilor din 533-534 şi în Italia, împotriva goţilor. Nu se ştie cu certitudine dacă a mai participat şi la cel de al doilea război persan, în 542 revine




la Constantinopol şi începe scrierea lu​crărilor sale istorice: Istoria războaielor, în opt cărţi (De bellis, libri VIII); Istoria secretă (Historia arcana), numită şi Anecdota, apărută după moartea sa, şi Despre clădiri (De Aedificiis\ în şase cărţi. Prima lucrare este o descriere a războaielor la care a participat. Ultima carte, a opta, tratează evenimentele din anii 551-553 şi este mai generală. Istoria secretă, scrisă în jurul anului 550, fără intenţia de a fi publicată, este un şir de invective la adresa împărătesei Teodora şi a împăratului Jutinian. Este în total contrast cu De Aedificiis, scrisă între anii 558-560, care are un caracter encomias​tic, deosebit de laudativ la adresa lui Justinian. Dacă Procopie a fost sau nu creştin, este încă o problemă deschisă. Se pare că el a avut oarecare ezitări faţă de disputele teologice din acea vreme, deşi, în ansamblu, are o atitudine pozitivă faţă de creştinism.
Opera omnia, ed. de J. Haury şi G. Wirth, 3 voi. în 4, Bibi. Teub., 1905-1913, retip. Leipzig, 1962-1964; trad. în engleză de H.B.Dewing, 7 voi., în Loeb Classical Library, 1914-1940; Krumbacher, p. 230-237; R. Browning, Justinian and Theodora, London, 1971; A. Cameron, Procopius and theSixth Century, London, 1985, p. 113-133; F. Dahn, Ein Beitrag zur Historiographie der Volkerwanderung, Berlin, 1865; L.A. Evans, Procopius, New York, 1972; W. Milligan, Procopius of Caesarea, în Smith-Wace, IV, p. 487-488; P. Charanis, Procopius of Caesarea, în CE, 11, p. 825-826; Cross, Procopius ofCaesaria, în ODCC, p. 1130; P. Brun s, Prokop von Casarea, în LACL, p. 518-519, cu bibliografie.
Procopie de Gaza
Procopie de Gaya (475-538), exeget bi​blic şi sofist creştin, probabil cel mai de seamă reprezentant al 'Şcolii de retorică

din Gaza'. S-a născut la Gaza, în Pales​tina. După terminarea studiilor în oraşul natal, merge la Alexandria, unde apro​fundează teologia, fîlosofia şi retorica. Este cunoscut şi apreciat mai ales pentru comentariile sale biblice, redactate în spiritul tradiţiei exegetice alexandrine. A scris comentarii la Octateuch (două co​mentarii, din care s-a păstrat doar ediţia prescurtată în limba latină), la Cărţile Regilor şi la Cronici (Paralipomena), la Isaia, Ecclesiast şi Cântarea Cântărilor. De interes aparte sunt Catenele sale, care conţin extrase bogate din exegeţii ante​riori: Philon*, Origen*, Vasile* cel Mare, Theodoret*, Chirii* al Alexan​driei. Dintre lucrările sale neteologice menţionăm Panegiricul, închinat împă​ratului Anastasie I şi parafraza la Homer, îi mai sunt atribuite, în acest context, câteva texte scrise în proză ritmată, care au fost puse sub numele Iui Nicolae de Methone, din sec. .XII. Poezia în care descrie un cutremur de pământ se pare că îi aparţine lui Mihail* Pselos, deşi ediţia recentă a operelor sale, o trece sub nu​mele său. La acestea se adaugă nume​roasele sale exerciţii retorice, dintre care au fost publicate descrierea orologiului din Gaza şi a unei serii de picturi rea​lizate în Gaza în perioada antică. Pro-copiu a întreţinut o vastă corespondenţă. Deşi fără un interes teologic deosebit, ea scoate în evidenţă legăturile extinse pe care şcoala din Gaza le-a întreţinut cu alte centre de cultură şi spiritualitate ale vremii. S-au păstrat 163 de epistole, edi​tate de ucenicul său Choriciu*. Lucrarea polemică împotriva neoplatonicianului Proclus, din care s-au păstrat câteva frag​mente şi un extras apologetic creştin în care abordează metoda dialectică, îi aparţin tot lui Procopiu. în schimb, descrierea Bisericii Sf. Sofia îi aparţine lui Procopiu* de Cezareea.
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Migne, PG 87, 21-2842; CPG III, 7430-7448; R. Herscher (ed.), Epistolographi Graeci, Paris, 1873, p. 533-598; L. Esenhofer, Procopius von Gaza. Eine lite-rarhistorische Studie, 1897; K. Seitz, Die Schule von Gaza, Heidelberg, 1892; R. Fo'rster, E. Richtsteig, Choricii Gazaei Opera, Stuttgart, 1972 = Leipzig, 1929, p. 109-128 (predica funerară); A. Garzya-R.-L. Loenetertz, Procopii Gazaei epistolae et declamationes, Ettal, 1963; S. Leanza, Procopii Gazaei catena in Ecclesiasten, CCG, 4, Turnhout, 1978, p. 1-50; H. Diels, Ober die von P. beschriebene Kunstuhr, Berlin, 1917; J. Gammack, Procopius Gazaeus, în Smith-Wace, IV, p. 486-487; Bardenhewer, V, 86-91; R. J. Schork, Procopius of Gaza, în CE, 11, p. 826-827; Beck, p. 414-416; Altaner-Stuiber, 1980, p. 516, cu bibliografie; Cross, Procopius of Gaza, în ODCC, p. 1130; J. Irmscher, Procope de Gaza, în DEC A, II, p. 2112-2113; P. Bruns, Prokop von Gaza, în LACL, p. 519, cu bibliografie.1
Prodicus
Prodicus, gnostic din sec. II, menţionat în treacăt de Irineu*, Ipolit*, Epifanie* şi Tertullian*, ca făcând parte din compania lui Valentinian*. Clement* de Alexan​dria ne spune că adepţii acestuia se laudă că sunt posesori ai cărţilor secrete ale lui Zoroastru şi că se opun rugăciunii. După Clement, adepţii lui Prodicus susţineau că sunt copiii naturali ai primului zeu şi că în virtutea acestei naşteri nobile, ei sunt 'stăpânii sabatului' şi 'copiii regelui deasupra legii' şi, ca atare, puteau trăi după voia inimii, în sec. V, Teodorei* îl pune în legătură cu Carpocrate*, fără ca să existe surse exacte în acest sens. Rămâne sub semnul întrebării şi afir​maţia acestuia, cum că Prodicus a fost fondatorul sectei adamiţilor.

Clement, Stromate, VII, 7; III, 4; Theodoret, Haer. Fab., I, 6; G. Salmon, Prodicus, în Smith-Wace, IV, p. 490-491.
Profuturus
Profuturus, episcop de Braga, antiprisci-I ian ist. Sensibil faţă de problemele disci​plinare şi teologice din vremea sa, în anul 538, el trimite o scrisoare la Roma, cerând indicaţii cu privire la modul în care trebuia săvârşit botezul, respectiv prin întreită afundare, asupra sărbătoririi Paştelui, a celebării Sf. Euharistii şi a altor teme similare. Scrisoarea sa s-a păs​trat şi a fost citită la primul sinod de la Braga din 561. El primeşte răspuns de la papa Vigiliu, inclus în Collectio canoni​ca hispana. Epistola papală este intere​santă, mai ales pentru istoria liturghiei în sec. VI şj VII în Apus.
F. Danieli, Profuturus (2), în Smith-Wace, IV, p. 491; DHEE, 3, 2030; Z. Garcia Zillada, H istoria ecclesiastica de Espana, II, 2, Madrid, 1933; M. Diaz y Diaz, Profuturus de , în DEC A, II, p. 2113.
Prophetiae ex omnibus libris collectae
Prophetiae ex omnibus libris collectae, lucrare anonimă, probabil de origine do-natistă, compilată la începutul sec. IV, în perioada 305-325, în Africa. Lucrarea, editată şi publicată pentru prima dată în 1897, prezintă pe scurt cele şapte moda​lităţi ale profeţiei, o listă a profeţilor de la Adam şi până Ia Zaharia, tatăl Sf. loan Botezătorul, o listă a femeilor profet, de Ia Măria, sora lui Moise, şi până la Elisabeta şi Ana, la care sunt adăugate texte din Noul Testament referitoare la profeţie. Textul se încheie cu o referire

respectuoasă la Ciprian, în timp con​damnă aspru profeţia montan istă.
PLS l, 177-180, 1738-1741; CPL 84; J. Gribomont, Prophetiae ex omnibus libris collectae, în DEC A, II, p. 2118; G. Rowekamp, Prophetiae, în LACL, p. 520.
Prosper Tiro de Aquitania
Prosper de Aquitania (c. 390-c. 463), teolog laic şi secretar papal. S-a născut în Aquitania în ultimul deceniu al sec. IV, fiind apoi educat la şcoli galo-romane, unde a acumulat o serioasă cultură cla​sică. Se îndreaptă spre Marsilia, unde se afla în momentul în care izbucneşte criza semipelagiană (426). împreună cu Ila-rie*, i se adresează lui Augustin*, fiecare cu câte o scrisoare, pentru a-1 informa în legătură cu opoziţia pe care o întâlneau cele două tratate ale sale: De praedesti-natione s ane forum şi De dono per seve-
a
rantiae, în acele ţinuturi. Intre anii 430-431, face o călătorie la Roma, pentru a obţine de la papa Celestin o condamnare a pelagienilor şi semipelagienilor. In​tervenţia sa nu a avut succes deplin. Cu toate acestea, se pare că el este în spatele scrisorii pe care Celestin o trimite epis-copilor din Galia (Quasten). Revine la Marsilia şi îşi reia activitatea de comba​tere a peiagienilor şi semipelagienilor, însă îşi dă seama că nu era necesar să fie ;mai augustinian decât Roma' (Quasten). După moartea lui Cassian*, nemaiavând pe cine să atace, Prosper pleacă din Marsilia la Roma, oferindu-şi serviciile papei Leon* cel Mare. Aici tonul ope​relor sale se schimbă, devenind mai paşnic şi mai senin.
Prosper a fost mai presus de toate teolog. El a pus întreaga sa măiestrie literară în slujba promovării unei teologii pe care a voit-o să fie cât mai aproape de adevăr.

De aici şi adeziunea lui faţă de Augus​tin*, faţă de care a avut o apreciere deo​sebită. Moştenirea literară a lui Prosper nu este deloc neglijabilă. De la el au rămas o serie de scrisori, tratate teologice în versuri şi proză, lucrări exegetice şi istorice. Epistula ad Rufinam conţine o schiţă nefinisată a tratatelor care vor urma. Din cele două epistole pe care le-a trimis lui Augustin, s-a păstrat numai una, inclusă în scrierile acestuia, în versuri a compus: De ingratis carmen şi Epi-grammata, două la număr: Epigrammata in obtrectatorem Augustini şi Epi​grammata ex sententiis S. Augustini, care au contribuit la succesul său literar. Epitaphium Nestorianae et Pelagianae haereseon datează după sinodul ecume​nic de la Efes din 431. Lucrările teolo​gice pot fi împărţite în două categorii în funcţie de conţinut: cele scrise la Mar​silia, când se afla angajat.în controversa semipelagiană şi în apărarea lui Augustin şi cele de la Roma. Din prima categorie fac parte: Pro Augustino responsiones ad capitula obiectionum Gallorum callum-niantium; Pro Augustino responsiones ad capitula obiectionum Vincentiarum; Pro Augustino responsiones ad excerpta Genuensium; De gratia Dei et libero arbitrior liber contra collatorem şi Ca​pitula sau Praeteritorum Sedis Aposto-Hcae episcoporum auctoritates, de gratia Dei et libero voluntatis arbitrio. Din cea de a doua categorie fac parte: Expositio psalmorum 100-150, Liber sententiarum ex operibus S. Augustini delibatarum şi De vocatione omnium gentium. Lucrări istorice: Epitoma Chronicae, o istorie universală de la creaţie şi pînă la anul 412, extinsă într-o nouă redactare a auto​rului până în 455. Lucrarea este valo​roasă mai ales pentru istoria dogmelor.
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La acestea se adaugă şi câteva lucrări a căror autenticitate este nesigură: Con-fessio, Carmen de divina providentia, De promissionibus etpraedicationibus etc. Prosper trebuie evaluat mai ales în per​spectiva studiilor augustiniene, el fiind unul dintre cei dintâi augustinieni. Prin el, augustinismul a fost transmis evului mediu. EI însă nu numai că îl transmite, dar intervine aducându-1 la zi şi adaptân-du-1 în funcţie de dezbaterile vremii, care au elucidat şi nuanţat anumite doctrine
n.
susţinute de Augustin. In el sesizăm o trecere de la un augustinism rigid la unul mai maleabil, care respinge predes​tinarea spre pedeapsă veşnică şi acceptă voinţa lui Dumnezeu de a mântui pe tot omul. Canoanele sinodului de la Orange se bazează parţial pe extrasele făcute de el din opera lui Augustin, exercitând o influenţă considerabilă asupra teologilor carolingieni.
Migne, PL 51, 1-869; CPL 516-535; MGH, Auct. ant., 9, 341-499; Migne, PL 45, 1756-1760; L. Valentin, Saint Prosper d'Aqui-taine, Paris, 1900; G. Bossio, Bibliotheca Sanctorum, 10, 1968, col. 1193-1204; R. Lorenz, Der Augustinismus Prospers von Aquitanien, în Z.K.G., 73, 1962, p. 217-252, cu bibliografie; J. Gaidioz, La christologie de S. Prosper d'Aquitaine, Lyon, 1947; C. Bartnik, L'universalisme de l'histoire dans le De vocatione omnium gentium, RHE, 68, 1973, p. 731-758; E. M. Pickman, The Mind of Latin Chrlstendom, 1937, p. 418-436; Tixeront, Patrologie, p. 359-361; Idem, Hist. dogm., Ill,p. 283-293; Cayre, II, p. 180-186; H. W. Phillott, Prosper (4), art. în Smith-Wace, IV, p. 492-497; Bardenhewer, IV, p. 533-541; Cross, Prosper ofAquitaine. art. în ODCC, p. 1134; Altaner-Stuiber, 1980, p. .450-452; Quasten, Patrology, IV, p. 551-558, cu bibliografie; A Hamman, Prosper d'Aquitaine, în DECA, II, p. 2121, 2122; W. Geerlings, Prosper Tiro von Aquitanien, în LACL, p. 520-521, vezi şi bibliografia.

Proverbia Graecorum
Proverbia Graecorum este titlul unei culegeri de aforisme, 74 la număr, traduse în latină din greacă şi cunoscute prin intermediul lui Sedulius* Scottus şi din diverse documente, cum ar fi episto​la lui Cathwulf către Carol cel Mare. Documentul în sine este considerat o adaptare după un original grec, realizată în Irlanda în sec. IV.
CPL 1130; Migne, PLS 4, 1263-1267; S. Hellmann, Sedulius Scottus, Miinchen, 1906, p. 121-135; J.F. Kenney, The Sources for the Early History oflreland, I, New York, 1929, p. 566; S. Zincone, Proverbia graeco-rum, în DECA, II, p. 2130-2131; G. Rowe-kamp, Proverbia graecorum, în LACL, p. 522.
Prudentius Aurelius Clemens
Prudentius Aurelius Clemens (348-c. 410), imnograf şi poet latin. S-a născut la Calagurris (azi Calahorra) în regiunea Tarragona din Spania. După terminarea studiilor devine avocat, este numit pre​fect, iar pentru activitatea sa deosebită îi este oferit un post la curtea regală. Se retrage din administraţia publică şi îşi dedică viaţa literaturii religioase. Un punct de răscruce în viaţa sa 1-a avut vizita la Roma, unde a venit în contact cu monumentele culturale clasice şi eres-
A
tine. In calitate de creştin, simţea o pro​fundă repulsie faţă de erezii şi păgânism. Fiind un spirit ordonat, Prudentius adună şi îşi pune în ordine opera sa literară, în prefaţa la colecţia sa de scrieri, el îşi face o autobiografie, schiţând totodată un pro​gram de lucru şi de viaţă: 'Acum la sfâr​şitul vieţii, sufletul meu se leapădă de nebunie. Cel puţin cu glasul, dacă nu mai e în stare cu lucrarea, el înalţă laude lui Dumnezeu. Zi şi noapte, fără încetare îi




voi cânta Domnului în cântări, voi res​pinge ereziile şi voi explica credinţa cea dreptmăritoare, voi distruge templele păgânilor şi voi ucide zeii tăi, Roma! îmi voi închina poemele martirilor şi îi voi lăuda pe Apostoli'.
Moştenirea sa literară cuprinde şapte poeme, fiecare având o tematică speci​fică. Contra Symmachum libri duo are un caracter apologetic şi respinge încercă​rile lui Symmachus de a restabili vechiul cult păgân la Roma. Prudentius s-a inspi​rat, după câte se pare, din corespondenţa lui Ambrozie* cu împăratul Valentin ian II din 384. Psychomachia prezintă lupta care se dă în suflet între virtuţile creştine şi viciile păgâne. Apolheosis este tot o lucrare apologetică îndreptată împotriva ereziilor şi a evreilor. Autorul respinge erezia patripasienilor, sabelienilor şi aduce învinuiri evreilor care resping Treimea, împotriva ebioniţilor afirmă di​vinitatea lui lisus Hristos, iar contra ma-niheilor, realitatea omenităţii sale. Ha-martigenia este o respingere a marcionis-mului, care atribuia răul unei divinităţi inferioare. Adevăratul autor al răului nu este Dumnezeu, ci îngerul căzut, demo​nul, care 1-a făcut pe om să păcătuiască. Poetul este preocupat de problema res​ponsabilităţii morale a omului în faţa păcatului şi a ispitelor celui rău. La aces​te scrieri se adaugă Liber cathemerinon, o colecţie de 12 imne pentru diferite ore ale zilei şi pentru diferite sărbători şi ocazii din viaţa omului. Chiar dacă aces​te imne nu au fost scrise cu scop liturgic, ele sunt inspirate din liturghie. Câteva dintre ele au fost inspirate de modele ambroziene, în timp ce majoritatea sunt scrise în stilul metric clasic specific lui Horaţiu. Peristephanon cuprinde 14 imne dedicate martirilor care au primit cununa biruinţei în lupta pentru credinţă. Aceste imne „relatează viaţa şi moartea

unor martiri spanioli, cum au fost, Emeritus, Vincent, Eutoghie, Ipolit etc. Ultimele şase imne au fost scrise la Roma. Imaginaţia poetului sesizează în aceste imne scenele de chinuri şi torturi îngrozitoare la care au fost supuşi martirii creştini. Dittochaeon încheie colecţia de poeme a lui Prudentius. Este vorba de o colecţie de 49 de versuri, fiecare a câte patru hexametri, care descriu scene şi personalităţi biblice. Importanţa acestora nu este literară, ci mai degrabă pentru istoria artei creştine primare (Quasten).
Migne, PL 59, 767-1078; 60, 11-594; CPL 1437-1446; CSEL 61; CCL 126; I. Guillen, I. Rodriguez, Obras completas de Aurelio Prudencio, BAC 58, Madrid, 1950; I. R. Herrera, Obras completas de Aurelio Prudencio, BAC, 427, Madrid, 1981; A. Puech, Prudence, Paris, 1888; J. Bergmân, A. Prudentius Clemens, der grosste christliche Denker des Altertums, Dorpat, 1922; F. X. Schuster, Studien zu Prudentius, Frefcing, 1909; B.M. Peebles, The Poet Prudenţiits, New York, 1951; R. Herzog, Die oile-gorische Dichtkunst des Prudentius, Muunchen, 1966; L. Padovese, La cristolo-gia di Aurelio Clemente Prudenzio, Roma, 1980; W. Lock, Prudentius, Marcusf?) Aurelius Clemens, art. în Smith-Wace, IVJpi 500-505; Bardenhewer, III, p. 440-3; Tixe​ront, Patrologie, p. 326-330; I. G. £oman, Patrologie, 1956, p. 264-267; Cayre", I, p. 241-544; Altaner-Stuiber, 1980, p. 407-409; Cross, Prudentius Aurelius Clemens, art. în ODCC, p. 1138; R. Ellis Messenger, Aurelius Prudentius Clemens. A Biographical Study. Bibîiography, în J. -M. F. Marique, Leaders of the Iberian Christianity, Jamaica Plains, Mass., 1962, p. 81-102; Quasten, Patrology, IV, p. 281-296, cu bogată bibliografie; J. Fontaine, Prudence, în DECA, II, p. 2133-2136, vezi şi bibliografia; S. Dopp, Pru​dentius, în LACL, p. 522-525, cu bibliografie.
Prudentius de Troyes
Prudentius de Troyes (m. 861), teolog apusean, născut în Spania. A fost educat
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la Şcoala palatină. Slujeşte la curtea regelui Ludovic cel Pios în calitate de capelan, înainte de a ajunge episcop de Troyes în 843 sau 846. Se angajează în controversa predestinaţionistă, susţinân-du-1 pe Gottschalk* de Orbais împotriva lui Hincmar* de Reims, apărând doctrina dublei predestinaţii în Epistola ad Hincmarum, şi a lui loan Scotus Eri-gena*, în tratatul De predestinatione contra Joannem Scotum. Spre deosebire de Gottschalk, Prudentius limitează vo​inţa mântuitoare a lui Dumnezeu numai la cei ce cred în Hristos. Deşi, pentru o vreme, acceptă propunerile anti-augus-tiniene ale sinodului din Quiercy (853), el revine în 856 şi le pune sub semnul întrebării în Epistola Tractoria, pe care o adresează lui Wenilo de Sens, şi profe​sează o doctrină augustiniană. Prudentius este şi autorul unei cronici, Annales Bertiniani, care prezintă istoria imperiu​lui franc între anii 835-861. Lui îi mai sunt atribuite un florilegiu scripturistic, o Sermo de vita et morte gloriosae Maurae, şi câteva poezii.
Migne, PL 115, 965-1458; MGPoetae, 2, 679-680; MGEp., 5, l, 323-324; J. Girgen-sohn, Prudentius und die bertinianischen Annalen, Gottingen, 1872; A.H. Tegels, Prudentius of Troyes, în CE, 11, p. 929-930.
Psalm u s Responsorius
Psalmus responsorius este un document liturgic, care aparţine celor mai vechi texte latine de acest gen. Deşi manu​scrisul în cauză a fost scris pe un papyrus din sec. IV, se pare că textul propriu-zis a fost compus în sec. III, undeva în Egipt. Prezenţa unor anumite consoane greceşti dovedeşte că este vorba de o perioadă când alfabetul latin nu înlocuise cu de​săvârşire pe cel grec în compoziţiile rit​mate, folosite în ritualul liturgic. Din text se mai păstrează 12 strofe de lungimi

diferite, care relatează istoria lui lisus, începând cu David. Textul se întrerupe cu nunta din Cana. Nu se ştie care sunt celelalte episoade biblice evocate de text. Compozitorul s-a inspirat din surse ca: Protoevanghelia lui lacob, Evanghelia după Matei, Evanghelia după Luca şi Evanghelia după loan. Autorul a luat în considerare toate regulile cerute de acest gen liturgic.
R.Roca Puig, Himne a la Virge Măria <Psalmus Responsorius>, Papir Ilati del sigle IV, Barcelona, Asociaci6n de bibli6filos de Barcelona2, 1965; E. Peretto, <Psalmus responsorius>. Un imno a la Vergine Măria di un papiro del IV secolo, în Marianum, 29, 1967, p. 255-265; idem, Psalmus responso​rius, în DECA, II, p. 2137; B. Windau, Psalmus responsorius, în LACL, p. 526, vezi şi bibliografia.
Ptolemeu, (Claudius Ptolemaeus)
Ptolemeu sau Claudius Ptolemaeus, astronom, matematician şi geograf, autor al vestitei lucrări Almagesta (Syntaxis mathematica), lucrare considerată funda​mentală în domeniul astronomiei din sec. II d. Hr. şi până în sec. XVI. Despre Pto​lemeu se ştie că a activat la Alexandria şi a decedat în timpul împăratului Marc Aureliu. Almagesta este formată din 13 cărţi, propunând o cosmologie geocen-trică. Lucrarea a fost tradusă în latină şi apoi în arabă, bucurându-se de o largă popularitate, dovadă comentariile asupra ei şi folosirea ei de către o serie de mari teologi şi filosofi. Dintre primii comenta​tori îi menţionăm pe Pappos şi Theon, iar din sec. XIV, pe Teodor Metochites şi Nicolae Cabasila, acesta din urmă co​mentând doar cartea a treia. De la Pto​lemeu s-au mai păstrat în întregime Fa​zele stelelor fixe şi Inscripţia canobică, iar din Ipoteze planetare, doar o parte din

cartea întâi. O altă lucrare a lui Ptolemeu, cunoscută bizantinilor atât în original, cât şi după comentariul tui Proclus (Me-tacheiresis}, a fost Efectele astrologice (Apolesmatikd). într-o primă fază, Geo​grafia lui Ptolemeu nu s-a bucurat de mare popularitate. Ea începe să circule abia după descoperirea ei, în 1290, de către Maxim Planoudes, care este con​siderat a fi cel de la care vin primele hărţi ce însoţesc textul Geografiei. Nichifor Gregoras scrie o serie de scholii la Geografie, stârnind un nou interes faţă de această lucrare, materializat într-o serie de noi .hărţi colorate, produse în prima parte a sec. XIV. Lucrarea Rodul (Karpos) nu îi aparţine lui Ptolemeu. în realitate ea este o traducere a unei lucrări din arabă, datând din jurul anului 1000.
J.L. Heiberg et al. (ed.), Opera quae extant omnia, 3 voi., Leipzig, 1898-1954; C.F.A. Noble, Geographia, 3 voi., Leipzig, 1843-1845, retip. Hildesheim, 1966; Claudii Ptolemaei Geographiae codex Urbinas Graecus 82, ed. de J. Fischer, 2 voi. în 4 părţi, Leiden-Leipzig, 1932; I. Diiring, Die Harmonielehre des Klaudios Ptolemaios, Goteborg, 1930; J.L.E. Dreyer, A History of Astronomy from Thales to Kepler, ed. 2-a, New York, 1953; A. Neugebauer, A History of Ancient Mathematical Astronomy, New York, 1975, voi. l, p. 21-261, voi. 2, p. 917-941; P. Kunitzsch, Der Sternkatalog des Almagest: Die arabisch-mittelalterliche Tradition, Wiesbaden, 1986; E.H. War-mington, Oxford Classical Dictionary, 746-747; S. Samburskey, Ptolemy, în CE, 11, p. 996-997.
Ptolemeu
Ptolemeu (sec.II), gnostic, ucenic al Iui Valentinus. Numele lui este menţionat în Philosophoumena (VI, 35), alături de Heracleon*, ca fiind unul din conducă​torii şcolii gnostice din Roma. Când

Irineu* scria Adversus haeresis, el era încă în viaţă. Este autorul Epistolei către Flora, al cărei text este citat în întregime de Epifanie*. în această epistolarei abor​dează problema aspectelor vechitesta-mentare care pot fî acceptate. El divide aceste aspecte în trei părţi. Prima parte este de origine divină, a doua provine de la Moise, iar a treia este opera poporului evreu. lisus a venit să desăvârşească şi nu să anuleze prima parte. El a abolit cea de a doua parte (legea talionului). Partea a treia, cuprinzând legea rituală, a spiritua-lizat-o, prin acest lucru inaugurând era pnevmatică. Ptolemeu a mai scris un scurt comentariu la Prologul Evangheliei după loan. El face uz de metoda ale​gorică de interpretare, descoperind în Prolog primii opt eoni fundamentali ai pleromei valentiniene. Ptolemeu a mai creat un sistem pe care se întemeiază 'Marea notiţă' a lui Irineu şi care are importanţă deosebită pentru studiul şi cunoaşterea gnozei valentiniene.
G. Quispel, Ptotemee, Lettre ă Flora, SCh., 24, Paris, 1949; W. Foerster, Die Gnosis, l, Zurich, 1969, p. 204-213; W. Volker, Quellen zur Geschichte der christlichen Gnosis, Tubingen, 1932; K. Frohlich, Biblical Interpretation in the Early Church, Ph, 1984, p. 37-43; F.M. Sagnard, La Gnose valentinienne et le temoignage de saint Irenee, Paris, 1947; R.A. Lipsius, Ptole​maeus, în Smith-Wace, IV, p. 515-517; G. Filoramo, Ptolemee, în DECA, H, p. 2142; W.A. Lohr, Ptolemaeus, Gnostiker, în LACL, p.527-528, cu bibliografie.
Pulcheria
Pulcheria (399-453), împărăteasă bizan​tină, fiica împăratului Arcadiu (395-408) şi sora mai mare a Iui Teodosie II (408-450). între 414-416 a îndeplinit funcţia de regent pentru fratele ei mai mic, Teodosie. în perioada regenţei, ea a con-
PULCHERIA

PYRRHUS I DE CONSTANTINOPOL

QUADRAT

QUAESTIONES ET RESPONSIONES
dus în conformitate cu principiile creş​tine, rânduielile palatului, ele fiind supuse unui regim ascetic. Pulcheria a avut o educaţie aleasă. Cunoştea greaca şi latina şi stăpânea literatura clasică, cât şi teolo​gia creştină. Sprijinitoare a ortodoxiei, 1-a determinat pe împăratul Teodoste să-1 condamne pe Nestorie*. în 483, pune capăt schismei din Constantinopol, aducând osemintele Sf. loan* Hrisostom. îl reconciliază pe Patriarhul Anatolie cu Roma. în controversa monofizită s-a aflat din nou de partea ortodoxiei, spri-jinindu-1 pe Chirii*, în scurta perioadă de dominaţie monofizită, după sinodul La-trocinium - tâlhăresc (449), ea caută spri​jinul lui Leon* I, episcopul Romei. După moartea lui Teodosie în 450, este înscău​nată împărăteasă, luându-l de soţ pe Marcian, general şi senator, deja înaintat în vârstă, în acest fel dorind să-şi păs​treze votul castităţii pe care şi-1 luase în tinereţe, în interesul ortodoxiei, ea a început pregătirile şi a convocat sinodul de la Calcedon din 451 şi a participat la cea de a şasea sesiune a sinodului respec​tiv. Pulcheria a lăsat o moştenire literară interesantă, cuprinzând poeme laice şi religioase. Alături de acestea, de Ia ea au rămas o epistolă către călugării pales​tinieni în apărarea sinodului de la Cal​cedon şi o altă epistolă către Besa, stareţa unei mănăstiri din Ierusalim. A purtat corespondenţă cu Chirii al Alexandriei şi papa Leon I. A contribuit activ la reorga​nizarea universităţii din Constantinopol, înfiinţată de împăratul Constantin I.
AA SS, sept., 3, 503-540; E. Schwartz, Die Kaiserin Pulcheria auf der Synode von Chalkedon, în Festgabe fiir Adolf Julicher, TObingen, 1927, p. 203-212; R. Stichel, Studien zum Verhăltnis von Text und Bild spâl-und nachbyzantinischer Vergănglich-keitsdarstellungen, Viena, 1971, p. 33 şi urm., 70-75; Pulcheria, în Dictionary of Greek and Roman Biography; G. T. Stokes, Pulcheria (2), în Smith-Wace, IV, p. 520-

521; G.T. Dennis, Pulcheria, Byzantine Empress, St., în CE, 11, p. 1022.
Pyrrhus I de Constantinopol
Pyrrhus I de Constantinopol, patriarh de Constantinopol (638-641 şi 654). A fost preot la Biserica Sf. Sofia din Constan​tinopol şi egumen al mănăstirii Theo-tokos din Chrysopolis, pe Bosfor. A fost ales patriarh în 638. La scurtă vreme de la urcarea sa pe tron, el promulgă o hotărâre sinodală care aprobă Ektesis-u\ şi ameninţă cu excomunicarea pe toţi cei care se opun prevederilor acestui docu​ment, îi solicită de două ori Iui loan IV, episcop al Romei, să subscrie Ektesis-ul. Urcarea pe tron a împăratului Constant II este de rău augur pentru Pyrrhus. El este depus din scaun şi se retrage la Carta-gina. Aici, în contextul discuţiilor cu Ma​xim* Mărturisitorul, îşi recunoaşte gre​şelile. Din Africa merge la Roma, unde prezintă un libellus, condamnând erezia monotelita. Este primit în comuniune cu Roma, însă Pavel II îl anatematizează. Merge la Ravena, unde retractează totul, fapt care îl determină pe papa Teodor să-1 anatematizeze în mod solemn. După moartea lui Pavel II, revine în scaun pen​tru o scurtă vreme în 651. Dintre lucrările lui Pyrrhus este transmisă disputa cu Ma​xim. S-au păstrat diverse fragmente din Tomosul dogmatic (Tomos dogmatikos), din decretul sinodal din 639 şi dintr-o scrisoare către loan IV, episcop de Roma. A fost condamnat, alături de Serghie, la sinodul din 680.
Migne, PG 91, 287-354; CPG, 7615-7618; Mansi 10, 859-877; Grumel, Regestes2, p. 294-298; J.L. van Dieten, Geschichte der Patriarchen von Sergios L bis Johannes VI (610-715), Amsterdam, p. 57-78; 104-105; F. Danieli, Pyrrhus, în Smith-Wace, IV, p. 522; D. Stiernon, Pyrrhus, în DECA, II, p. 2144-2145; 'B. Diimler, Pyrrhus l. von Kon-stantinopel, în L AC L, p. 528.

Q
Qijore vezi Cyr de Edessa
Quadrat
Quadrat (KopSoctoq) (sec. II), cel mai vechi apologet creştin de limbă greacă. Informaţiile pe care le avem despre el le datorăm lui Eusebiu* de Cezareea (Ist. bis., 4, 3 1-2). De la el află că Quadrat a adresat un tratat lui Aelius Adrian, suc​cesorul  la tron al împăratului  Traian, cuprinzând 'o apologie a religiei noastre deoarece oamenii au încercat să facă necazuri creştinilor'. Cât priveşte vechi​mea acestui tratat şi ortodoxia lui, le deducem din cuvintele autorului: 'Fap​tele Mântuitorului erau mereu vădite, pentru că erau adevărate prin cei pe care fuseseră tămăduiţi de boli sau înviaţi din morţi, care fuseseră văzuţi nu numai în timp ce erau însănătoşiţi şi sculaţi din morminte, ci şi mult după aceea au rămas destui, nu numai în timpul şederii Mân​tuitorului pe pământ, ci şi după plecarea lui, încât unii dintre ei au ajuns până în zilele noastre' (Ist. bis., 4, 3, 2). Apolo​gia a fost prezentată împăratului Adrian în timpul şederii sale în Asia Mică, în anul 123-124 sau în 129. Identificarea lui Quadrat, cu profetul Quadrat sau cu epis​copul Quadrat al Atenei, este eronată.
Migne, PG 5, 1261-1266; Eusebiu, Ist. bis., 4, 3, 1-2; 3, 37, 1; 5, 17, 2-4; 4, 23, 3; F.X.

Funk, Patres Apostolici, voi. I, 1901, p. 368, 376-377; J. C.Th. Otto, Corpus Apoioge-tarum Christianorum, IX Jena, 1872, p. 333-341; A. Harnack, Die Oberiieferung der griechischen Apologeten (TU I, 1-2), Leipzig, 1882, p. 100-114; Th. Zahn, Forschungen zur Geschichte des neutesta-mentlichen Kanons, VI, Leipzig, 1900, p. 41-53; T. Harris, The Questfor Quadratus, BuII. John Rylands Library 7, 1924, 3, p. 384-397; G. Bardy, Sur l'apologiste Quadratus. Melanges Henri Gregoire, t. I, 1949, p. 75-86; Altaner-Stuiber, Patrologie, 62; Quasten, Patrology, I, 190-191; I.G. Coman, Patro​logie, I, p. 240.245; V. Zangara, Quadratus, în DECA, II, p. 2147-2148; M. Beck, Quadratus, în LACL, p. 529.
Quaestiones et responsiones
Quaestiones et responsiones este denu​mirea latină a formei literare, preluată din antichitatea păgână, cunoscută ca 'Zetemata' (Zr|TT|u,ocTa   kou 'EpcoiaTOKpioeK;,    'Epcotfiaeic; a7ioKpiaei<;), a comentariului asupra unei probleme exegetice sub forma unor întrebări şi răspunsuri. Cel dintâi care a alcătuit o astfel de lucrare a fost Philon* de Alexandria, a cărui lucrare, Probleme şi soluţii privind Facerea şi Ieşirea, co​mentează anumite capitole din acele texte. Nu se ştie cu certitudine care din​tre scriitorii creştini a preluat această practică. Se pare că nici una din lucrările lui Ori gen* nu poate fi încadrată în această categorie. La Eusebiu* de Ce​zareea întâlnim  lucrarea întrebări şt soluţii evanghelice, din care s-au păstrat doar câteva fragmente şi care ne permit să ne facem o imagine generală despre această tradiţie. Lucrarea lui Acaciu, ur​maşul său pe scaunul din Cezareea, în​trebări diverse, se înscrie în acest curent, păstrarea ei fragmentară nu permite o evaluare mai profundă. Ieronim* redac-
tează o lucrare în acest gen: Quaestiones Hebraicae in Genesim, punând faţă în faţă versiunea Septuaginta cu textul ebraic. O serie de lucrări ale lui Augustin* pot fi menţionate în acest context: Quaestio-num in Hepîateuchum libri 7; De octo quaestionibus   ex   Veteri   Testamente; Quaestionum   evangeliorwn   libri   2; Expositio 84 propositionum ex epist. ad Romanos; De diversis quaestionibus ad Simplicium libri duo şi altele. Scrieri de acest gen întâlnim  la Justin*:  Quaes​tiones et responsiones ad orthodoxos; Quaestiones christianorum ad gentiles, Quaestiones gentilium ad christianos. Teodoret* de Cyr consacră o parte din lucrările sale acestui gen literar: Quaes​tiones in Octateuchum şi In libros Reg-norum et Paralipomenon. Nu  putem încheia această scurtă prezentare fără a menţiona scrierile lui Maxim* Mărtu​risitorul, care se înscriu pe această linie: Quaestiones ad Thalassium şi Quaes​tiones et dubla. In cele din urmă, de interes este şi lucrarea lui Anastasie* Sinaitul, intitulată: Questiones et respon​siones.
G. Bardy, La litterature patristique des <Quaestiones et responsiones>sur l'Ecriture sainte, RBi., 41, 1932, p. 210-236, 341-364; 515-537; 42, 1933, 14-30,211-229,328-392; H. Dorrie, H. Dorries, Erotapokriseis, RAC, 6, p. 342-371; G. Heinrici, Zur patristischen Aporienliteratur, Leipzig, 1909, p. 843-860; C. Cutti, Quaestiones et responsiones, în DECA II, p. 2148-2150; G. Broszio, Quaestiones et responsiones, în LACL, p. 529-530 (articolul cuprinde o listă a lucrărilor patristice principale incluse în acest gen literar).
Quartodeciman
Quartodeciman, termen folosit pentru a descrie practica Bisericii primare de a

sărbători Sf. Paşti în ziua de 14 Nissan (die quarta decima), ziua Paştilor iudaice. Această practică a prevalat în Asia Mică şi în Siria în sec. II, punându-se accentul pe patimile şi moartea lui Hristos, Mielul Pascal, în timp ce practica romană avea în vedere observarea zilei de Duminică,
A
Ziua învierii.  Disputa angaja în mod implicit problema Săptămânii Patimilor, întrucât  creştinismul   s-a  separat  de iudaism, creştinii dintre neamuri nu au mai fost de acord să sărbătorească princi​pala sărbătoare creştină în aceeaşi zi cu Pastile iudaice, încercările de a înlocui vechea   practică   quartodecimană   au întâmpinat rezistenţă.  Se  ştie că Sf. Policarp* al Smirnei a călătorit la Roma pentru a discuta această problemă cu Anicet,  episcopul Romei, fără însă a izbuti să rezolve disensiunea. Ei s-au despărţit totuşi în termeni amiabili, pen​tru a nu sfâşia unitatea Bisericii. Papa Victor (189-198), primul vorbitor de la​tină  pe  scaunul  Romei,  încearcă să impună practica Romei prin organizarea de sinoade ţinute atât în Răsărit, cât şi în Apus, şi bineînţeles ameninţând cu exco​municarea. Poziţia autoritară a Romei a întâmpinat rezistenţa, mai ales a episco-pilor din Asia Mică, conduşi de Poli-crat*. Când Victor a încercat să treacă la măsuri drastice, a intervenit Sf. Irineu* de Lugdunum (Lyon), pentru a restaura pacea, aducându-i aminte acestuia de întâlnirea dintre Anicet şi Policarp, care, deşi nu a avut deznodământul aşteptat, nu a cauzat unităţii Bisericii. Quarto-decimanii încep să dispară în sec. III, deşi practica propriu-zisă a mai dăinuit, ici şi colo, până în sec. V.
F.E. Brightman, The Quartodeciman Question, în JTS, XXV, 1923-1924, p. 254-270; C.C. Richardson, The Quartodeciman and the Synoptic Chronology, HThR, 23, 1940, p. 177-190; B. Lohse, Dos Passafest

der Quartodecimaner, Beitrăge zur Forde-rung christlicher Theologie, 2. Reihe, LIV, Gutersloh, 1953; W.H. Cadman, The Christian Pascha and the Day of the Crucifîction: Nissan 14 or 15, în Studia Patristica, 5, TU, 80, 1962; V. Huber, Passa und Ostern. Untersuchungen zur Osterfest der alten Kirche, Berlin, 1969; G.T. Stokes, Quarto-decimani, în Smith-Wace, IV, p. 523; E. Amman, DTC, XIII, pt. 2, 1937, col. 1445-1447; Cross, Quartodecimanism, în ODCC, p. 1150; J. Ford, Quartodeciman, în CE, 12, p. 13; V. Loi, Quartodecimans, în DECA, II, p. 2150-2151.
Quinisext, Sinodul
Sinod convocat de către împăratul Justinian II în 692, cu participarea epis-copilor din Răsărit, pentru a promulga o serie de canoane care să completeze lucrările sinoadelor V şi VI ecumenice, Constantinopol II (553) şi III (680-681). întrucât completează cele două sinoade, este cunoscut sub denumirea de Qui​nisext sau Cinci-Şase, în greacă nev0EKT|. Acest sinod mai este cunoscut şi sub denumirea de Trullan, după am​fiteatrul sau camera cu cupolă (trullus) din palatul imperial în care s-a ţinut şi sinodul VI ecumenic. La întrunirea sino​dală au participat 165 de episcopi ră-săriteni. Biserica Apuseană nu a trimis reprezentanţi. Din cele 102 de canoane, o serie a fost îndreptată împotriva arme​nilor, latinilor şi, în special, împotriva unor măsuri disciplinare luate unilateral de Biserica Romei (3, 12, 13, 16, 29, 30, 55); a fost respins celibatul preoţilor (3 şi 13); a fost reafirmat canonul 28 de la Calcedon prin care i s-a acordat scau​nului de Constantinopol locul doi după Roma, considerat de papa Leon I ca fiind duşmănos şi primejdios pentru patri-arliate (36) etc. Majoritatea canoanelor a avut totuşi un efect benefic, întrucât ele

au afirmat credinţa ortodoxă şi autori​tatea ierarhiei apostolice, tradiţiile patris​tice şi legislaţia anterioară şi au con​damnat, totodată, diverse abuzuri între clerici (3-39), monahi şi monahii (40-49) şi laici (50-102), în special cele referi​toare la superstiţii şi impedimente Ia căsătorie (52-52). Deşi, pentru început hotărârile sinodului quinisext nu au fost acceptate de Roma, în cele din urmă, papa loan VIII (872-882) a aprobat canoanele 'cu excepţia celor care se opun dreptei credinţe, bunelor moravuri şi obi​ceiurilor Bisericii romane'. Un număr mare din aceste canoane au fost citate şi de canoniştii medievali.
Hardouin, III, col. 1645-1712; Mansi, XI, Florence, 1765, col. 929-1006; Hefele-Leclercq, III, pt. l, 1909, p. 560-581; P. Joannou, Discipline generale antique (IF-IX8 s.), Roma, 1962; L. Duchesne, L'figlise au Vle siecle, 1925, p. 477-480; G. Fritz, DTC, XIII, pt. 2, 1937, col. 196 şi 475 şi urm.; Cross, Trullan Synod, în ODCC, p, 1397; F.X. Murphy, Quinisext Synod, în CE, 12, p. 30.
Quiricius de Barcelona
Quiricius de Barcelona, episcop de Barcelona în a doua jumătate a sec. VII, participant la cel de al zecelea sinod de la Toledo din 656. A întreţinut relaţii amicale cu Tad'on de Saragossa, pe care 1-a îndemnat să-şi publice cărţile sale de Aforisme. Este autorul a două scrisori către Ildefons* de Toledo, căruia îi mul​ţumeşte pentru exemplarul cuprinzând tratatul Despre Fecioria Măriei. Ii este atribuit un imn închinat Sf. Eulalia de Barcelona.
Migne, PL 80, 729-730; 96, 193-196; CPL 1271-1273; A. Fabre"ga, Santa Eulalia de Barcelona, Roma, 1958, p. 45-53; Diaz, p. 211-213; idem, Quiricius de Barcelone, în DECA, H, p. 2151.
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QUSTA-IBN-LUQA
Quodvultdeus
Quodvultdeus (m. 454), succesorul lui Capreolus pe scaunul Cartaginei şi pro​babil diaconul care i se adresează Fer. Augustin* în 428, rugându-1 să întoc​mească o listă cu toate ereziile care au apărut de când a început să fie predicată Evanghelia şi să-i dea îndrumări cu pri​vire la doctrinele cardinale ale Evan​gheliei, la credinţă, la Treime, la natura divină şi omenească a lui Hristos, la înviere, la Vechiul şi Ia Noul Testament; care sunt ereziile ce necesită botezul în cazul  revenirii  la Biserică,  care  sunt condiţiile primirii penitenţilor în Biserică etc. El a cerut aceste informaţii, pentru a putea apăra mai bine Africa creştină de erori. Augustin îi răspunde, scuzându-se că aceste probleme au fost abordate de Filastru*  şi  Epifanie*.  Totuşi,  Quod​vultdeus  insistă şi, în cele din urmă, Augustin   redactează  De   haeresibus. Recent, diaconul Quodvultdeus a fost identificat  cu  episcopul  omonim  de Cartagina, care a fost alungat din oraş după ocuparea acestuia de către vandali, sub conducerea  Iui Genseric.  Quod​vultdeus ajunge la Napoli unde se stinge din viaţă în anul 454. Sub numele lui au supravieţuit cele două scrisori adresate lui Augustin. La aces​tea, critica literară adaugă următoarele scrieri: Liber promissionum etpraedicto-rum  Dei;   lucrări   omiletice:   Contra ludaeos, paganos et arrianos; Adversus quinque haereses; predici: De symbolo; De quattuor virtutibus car iţa tis; De can-tico novo; De ultima quarta ferici; De cataclysmo; De tempore barbarico I; De accendentibus ad gratiam; De tempore barbarico 11. în cazul lui Quodvultdeus nu este vorba de un teolog original, ci mai degrabă de un păstor dornic să-şi apere turma de orice rătăciri.

Migne, PL 33, 997-999,  1000-1001  (cele două scrisori); Idem, PL 51, 733-854; Idem, 50,637-708; R. Braun, CCL 60, 1976 (ediţie completă); R. Braun, Livre de Promesses et des Predictions de Dieu, I-II, în SCh. 101-102; 1964; D. Franses, Die Werke des hi Quodvultdeus,    Bischof   von    Karthago, Miinchen, 1920; D. Ambrasi, Quodvultdeus, Bibliotheca Sanctorum 12, 1968, 1335-1338; V. Saxer, Saints anciens d'Afrique du Nord, Cetatea Vatican, 1979, p. 184-186; W. Strobl, Notîtiolae   Quodvultdeanae,   VigChr   52, 1998, p. 193-203; Altaner-Stuiber, 1980, p. 449; Quasten, Patrology, IV, p. 501-503, cu bibliografie; V.  Saxer,  Quodvultdeus, în DECA,  II, p. 2151-2152; G. Rowekamp, Quodvultdeus, în LACL, p. 530, cu biblio​grafie.
Quo vadis?
Quo Vadis   sau Domine, quo vadis? -Doamne, unde mergi? Potrivit unei le​gende, consemnată în Faptele apocrife ale lui Petru şi transmisă de către Ori​gen* şi Ambrozie*, aceste cuvinte au fost rostite de Petru atunci când fugea din Roma şi L-a întîlnit pe Hristos pe Via Appia. Domnul i-a răspuns: 'Merg să mă răstignesc din nou!' Petru a înţeles prin aceste cuvinte că Mântuitorul mergea în cetate spre a fi răstignit din nou pentru el. în consecinţă, el se întoarce la Roma, unde suferă moarte martirică. Bisericuţa S. Măria delle Piante, pe Via Appia, îndeobşte cunoscută sub denumirea de Domine, quo vadis, a fost reconstruită în sec. XVII, comemorând acest fapt. Fap​tele apocrife petrine au fost scrise în jurul anului 190 în Siria sau Palestina.
Faptele lui Petru, XXXV; Origen, Comm. in Joan., XX, 12, în Migne, PG 14, 600B; Ambrozie, Sermo contra Auxentium, (epp. 21 şi 22), XIII, în Migne, PL 16, 1011; Cross, Quo vadis? în ODCC, p. 1153; M.C.Mc

Carthy, Quo vadis, în CE, 12, p. 35. Vezi art.: PETRU, FAPTELE LUI.
QURILLONA, poet siriac, despre a cărui viaţă nu avem nici un fel de infor​maţii. Puţinele date pe care Ie avem de la Dionisie de Tell-Mahre şi Bar Hebraeus nu sunt suficiente pentru a determina cine a fost el în realitate. Singurul reper îl avem în Poemul despre lăcuste în care face aluzie la invazia hunilor din 396. Opera sa a fost studiată şî editată de Bickell, care crede că îl poate identifica cu 'Abhsamya, preot în Edessa, fiul surorii lui Sf. Efrem* şi elevul lui Zenobiu. Motivele date de el nu par însă concludente (Wright). în aceeaşi ordine de idei, Bar Hebraeus susţine că Qurillona este numele pe care 'Abh​samya şi 1-a luat după hirotonie, mai ales că şi acesta ar fi scris un poem despre invazia hunilor, preluând probabil infor​maţia din Chronicon* Edessenum. De la

Qurillona au rămas şase poeme păstrate într-un manuscris din sec. VI din British Library. Acestea sunt: Cântec despre Răstignire; Cântec despre spălarea pi​cioarelor; Omilie la Paşti; Poem despre lăcuste şi invazia hunilor; Cântare despre Zaheu şi Omilie despre grâu. Stilul şi imaginaţia poetică îl pune pe Qurillona în şirul marilor poeţi sirieni de rangul Sf. Efrem sau lacob* de Serug.
G. Bickell, Die Gedichte des Cyrillonas, ZDMG, 27, 1873, p. 566-598; W. Wright, Istoria literaturii creştine siriace, trad. Remus Rus, Ed. Diogene, Bucureşti, 1996, p. 33-34; Chabot, p. 33; Duval, p. 335-336; Ortiz de Urbina, p. 86-88; F. Grafin, Deux poemes de Cyrillonas: le lavement des pieds et le discours apres la Cene, în Or. Syr., 1965, p. 307-330; J.-M. Sauget, Cyrillonas, în DECA, I, p. 614-615; Altaner-Stuiber, 1980, p. 347.
Qusta-ibn-Luqa vezi Costa ben Luca
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Rabanus Maurus
Rabanus (Hrabanus, Thabanus) Mag-nentius Maurus (776/784-856), abate de Fulda şi arhiepiscop de Mainz, unul din cei mai mari teologi benedictini din sec. VIII. A învăţat la şcoala mănăstirii Fulda, unde a fost hirotonit diacon în 801. îşi continuă studiile la Tours sub îndrumarea lui Alcuin*, care îi dă pore​cla de Maurus (cu referire la Sf. Maurus discipolul Sf. Benedict). în anul 803 a fost rechemat la Fulda şi numit director al şcolii monahale, care va deveni, sub îndrumarea lui, cea mai importantă şcoa​lă din Germania, în 814 este hirotonit preot, între 822-842 deţine şi funcţia de abate al mănăstirii, în această calitate, promovează viaţa duhovnicească şi cul​turală din mănăstire, colecţionează ma​nuscrise pentru bibliotecă, adună fonduri pentru construirea de biserici şi aju​torarea celor nevoiaşi. Angajându-se în certurile politice ale vremii, este silit să părăsească această mănăstire după moartea lui Ludovic Germanul în 840. Revine din refugiu în 847 şi este numit arhiepiscop de Mainz. Ca arhiepiscop acordă atenţie specială evanghelizării Germaniei şi se angajează în apărarea dreptei credinţe, în acest sens, a convocat trei sinoade locale, fixând norme disci​plinare în Biserică şi condamnând pre-destinaţionismul lui Gottschalk* de Orbais. Rabanus a lăsat o moştenire lite-

rară voluminoasă. Pentru instruirea preo​ţilor scrie tratatul: De clericorum institu-tione, în care abordează problema sfin​telor taine, a slujbelor bisericeşti şi a pos​tului. De asemenea, elaborează o serie de comentarii biblice, la Heptateuch, Ruth, Proverbe, Ieremia, Ezechiel, înţelepciu​nea lui Solomon, Macabei, Evanghelia după Matei şi la Epistolele pauline. A mai scris şi un tratat de gramatică: De arte grammatica, o colecţie de omilii pentru anul bisericesc, două penitenţiale, un martirologiu şi o serie de imne. De la el a mai rămas un dicţionar enciclopedic: De universo, numit De rerum naturis, în 22 de cărţi bazat pe Etimologiile lui Isidor* de Sevilla. Rabanus nu a fost un teolog original, inspirându-se masiv din scrierile lui Isidor, Beda* Venerabilul şi August in*. Cu toate acestea, opera sa înscrie o pagină importantă în istoria lite​raturii creştine, fiind perceput ca un re​prezentant credincios al renaşterii caro-lingiene, erudit entuziasmat de cultură.
Migne, PL 107 şi 112; corespondenţa în MGEp., 5, pt. 2, 329-533; poezia: MGPoetae, 2, 154-258; Viaţa lui Rabanus scrisă de ucenicul său Rudolfus: Migne, PL 5, 107; Elisabeth Heyse, Hrabanus Maurus' Enzyklopadie 'De Rerum naturis', Unter-suchungen zu den Quellen und zur Methode der Kompilatione, Munchener Beitrăge zur Mediăvistik und Renaissance-Forschung, IV, 1969; W. Kosch, Deutsches Literatur-Lexikon, ed. de B. Berger în voi. I, Berna, 1963, p. 189, cu bibliografie până în 1960; H. Peltier, DTC, 13, 2, col. 1601-1620, cu bi​bliografie; M. F. Mc Carthy, Rabanus Maurus, în CE, 11, p. 37-39; Cross, Rabanus Maurus, în ODCC, p. 1154, cu bibliografie clasică.
Rabbula de Edessa
Rabbula de Edessa (m. 435), episcop de Edessa şi teolog.  S-a născut  la Ken-

neshrin,  tatăl  fiind  păgân,  iar mama creştină.   Studiază  limba şi   literatura greacă. A fost convertit la creştinism de către Eusebiu, episcopul locului, şi de Acaciu, episcop de Alep. Dăruieşte ave​rile săracilor şi, părăsindu-şi soţia, de​vine monah la mănăstirea Avraam, nu departe de locul natal. După moartea lui Diogene, episcop de Edessa, este numit succesor la tronul episcopal (411 /2). Pen​tru o vreme, Rabbula promovează doctri​na lui Teodor* de Mopsuestia. Mai târ​ziu, se alătură ortodocşilor calcedonieni, pornind un val de persecuţii împotriva nestorienilor. Ibas*, într-o scrisoare către Mari, îl numeşte, datorită măsurilor sale aspre, 'tiranul din Edessa', iar Andrei* de Samosata, deplânge amarnic perse​cuţia acestuia în corespondenţa sa cu Alexandru de Herapolis în 432. Totodată, el se opune cu tărie influenţelor iudaice, păgâne şi gnostice din Siria. La sinodul de la Efes din 431 îl sprijină pe Chirii* de Alexandria, iar în perioada tulbure care a urmat, îl excomunică pe Andrei de Samosata şi rupe relaţiile de prietenie cu Alexandru de Hierapolis, acuzându-i de nestorianism. La îndemnul lui Chirii, el traduce în siriacă Despre credinţa cea adevărată   în   Domnul   nostru   lisus Hristos către împăratul Teodosie. Rabbula a redactat două serii de canoane privind disciplina clericilor şi a monahilor şi a ţinut un discurs împotriva lui Nestorie* înaintea împăratului Teodosie. Biograful său, al cărui nume este necunoscut, afir​mă că el a scris 46 de scrisori. Dintre acestea s-au  păstrat doar câteva:  una împotriva  lui  Andrei de Samosata, în care condamnă tratatul acestuia îndreptat împotriva celor douăsprezece anateme ale lui Chirii; alta către Chirii, în legătură cu Teodor de Mopsuestia, şi una către Geme! l inus din Perrhe, despre acele per​soane care obişnuiau să folosească drept

hrană obişnuită pâinea şi vinul care au fost sfinţite la Liturghie. Acelaşi biograf îi atribuie versiunea siriacă a Bibliei, Peshitta*. Acest lucru este pus sub sem​nul întrebării în urma cercetărilor mai recente. Lui îi mai sunt atribuite şi diverse imne religioase şi omilii.
J.J. Overbeck, S. Ephraemi Syri, Rabulae Episcopi Edesseni, Balaei aliorumque opera selecta, Oxford, 1865, viaţa la p. 159-209, proza la p. 210-244; texte poetice şi alte texte la p. 245-248, 362-378; canoanele cu intro​ducere şi trad. în engleză: A. V65bus, Syriac and Arabic Documents regarding Legislation relative to Syrian Asceticism, Papers of the Estonian Theological Society in Exile, XI, Stockholm, 1960, p. 24-50; G.G. Blum, Rabbula von Edessa, der Christianer, der Bischof, der Theologe, CSCO, 300, şi urm., 34, Louvain, 1969; E. Venables, Rabbulas, în Smith-Wace, IV, p. 532-534; Wright, p. 40-42; Chabot, p. 20, 46; Duval, p. 339-341 et passim; Baumstark, 71-73; Urbina, p. 96-99, cu bibliografie; Altaner-Stuiber, 1980, p. 347, cu bibliografie; Cross, Rabbula, în ODCC, p. 1154, cu bibliografie; P. Roche, Rabbula, în CE, 12, p. 40; J.-M. Sauget, Rabbula, în DECA, II, p. 2153-2154; P. Bruns, Rabbula, în LACL, p. 531, cu biblio​grafie.
Rabbula, Evangheliarul Iui
Este vorba de un manuscris siriac al Evangheliilor, terminat la 6 februarie 586 de un oarecare Rabbula de la mănăstirea Beth Mar loan de Beth Zagba, care se afla la nord de Apamea. Se pare că Rabbula caligraful, personaj diferit de Rabbula* de Edessa, a fost conducătorul unui scriptorium. La scrierea acestui ma​nuscris au colaborat mai mulţi caligrafi, după cum se poate descifra dintr-un colo-fon. De interes deosebit sunt ilustraţiile care prefaţează manuscrisul (fol. 1-14), reprezentând chipurile evangheliştilor,
RABBULA EVANGHELIARUL LUI
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REGINO DE PRUM
ale unor profeţi, reprezentări zoomorfe şi de plante. Miniaturile Fecioarei cu Pruncul şi a lui Hristos sunt însoţite de patru personaje neidentificate. Aceste miniaturi au analogii cu reprezentările similare din manuscrisele greceşti. Atenţie deosebită este acordată, în con​textul acestor reprezentări miniaturale scenelor Răstignirii şi învierii, înălţării la Cer, Pogorârii Duhului Sfânt şi alegerii lui Matia.
J. Leroy, Leş manuscrits syriaques ă pein-tures, Paris, 1964, p. 139-197; D.H. Wright, The Date and Arrangement of the I lins-trations in the Rabbula Gospels, Dumbarton Oaks Papers 27, 1973, p. 197-208.
Radbod de Utrecht
Radbod de Utrecht (850-917), călugăr şi apoi episcop de Utrecht. S-a născut în apropiere de Namur în Belgia, într-o familie aristocrată. A studiat la Cologne şi la curtea regelui Carol Pleşuvul, în 899/900 a fost numit episcop de Utrecht. Este obligat să părăsească scaunul din pricina invaziei normazilor. Se retrage la Deventer, o localitate în apropiere de Utrecht, de unde şi-a îndeplinit îndatori​rile de episcop, în paralel, s-a dedicat studiului şi scrisului, lăsând în urma sa o bogată moştenire literară, istorică şi teo​logică, însumând o serie de poeme, o istorie, omilii, o biografie a Sf. Martin.
Migne, PL 132 (omiliile); MGPoetae, 4, 160-173; MGS, 15, 1239-1244; Anal. Boli., 6, 1887, p. 5-15; Manitius, I, 603-604; R. Balch, Radbod of Utrecht, în CE, 12, p. 60.
Raterius de Verona
Raterius de Verona (887-974), teolog, călugăr benedictin la Lobbes, apoi epis​cop de Verona (931-968). S-a născut în

apropiere de Liege. După terminarea stu​diilor, devine călugăr la abaţia Lobbes. Despre el se spune că a fost deosebit de ambiţios, intransigent cu sine, dar şi cu alţii şi că avea abilitatea de a-şi face prie​teni în cercurile celor puternici şi duş​mani printre cei subordonaţi. Călătoreşte în Italia, în compania stareţului său, Hil-duin, unde vărul acestuia, Hugo de Pro-vence, era rege. Este numit episcop de Verona în 931. întrucât a protestat îm​potriva amestecului regal în afacerile bi​sericeşti, este înlăturat din scaun şi întemniţat la Pavia (934-936). în timpul şederii în închisoare, compune cea mai importantă lucrare a sa, Prcteloquia, un îndrumar sau ghid pentru o viaţă bună. După eliberare, pleacă spre Lobbes, în drum se opreşte în Provence, de unde este rechemat de Hugo. Din nou însă lucrurile nu merg bine, iar el trebuie să fugă. Se alătură curţii lui Otto şi predă la şcoala regală. Fratele lui Otto, îl numeşte episcop de Liege. Din pricina unei revolte, este obligat să părăsească scau​nul episcopal şi să se refugieze la mănăs​tirea Aulne-sur-Sambre, unde îndepli​neşte funcţia de abate, în acest interval, scrie lucrările: Conclusio deliberativa; Phrenesis şi Excerptum ex dialogo con​fesionali. Otto îl recheamă la Verona în 962. Datorită unor intrigi de care el însuşi nu a fost străin, a trebuit să plece din Verona, fără a mai reveni vreodată în scaun. A decedat la Namur în Belgia în anul 974. Pe lângă lucrările menţionate, a mai scris câteva pamflete la Verona (962-968) şi la Aulne, 34 de scrisori şi mai multe omilii şi predici.
Migne, PL 136, 9-768; Manitius, 2, 34-52; F. Weigle, Die Briefe des Bischofs Rather von Verona, MGH, Die Briefe der deutschen Kaiserzeit, l, Weimar, 1949; B. Schwark, Bischof Rather von Verona als Theologe, KSnigsberg, 1916; G. Monticelli, Raterio,

vescovo di Verona, 890-974, Mi lan, 1938; J.N. Garvin, Ratherius of Verona, în CE, 12, p. 88-89; Cross, Ratherius, în ODCC, p' 1159, cu bibliografie.
Ratramnus
Ratramnus (m. 868), teolog şi monah la mănăstirea   benedictină   din   Corbie, Somme, Franţa, a fost deosebit de activ în disputele teologice ale vremii sale. Cea mai cunoscută lucrare a sa este De corpore et sanguine Domini, scrisă la cererea lui Carol Pleşuvul, în jurul anului 850.  In acest tratat, el atacă doctrina euharistică susţinută de profesorul său Paschasius* Radbertus, pe care o consi​dera excesiv de realistă şi ca fiind în neconcordanţă cu interpretarea simbolis​tică la modă în acea vreme. Astfel, el accentuează aspectele figurative şi sim​bolice ale Tainei Euharistice, modul tai​nic al prezenţei lui Hristos în Euharistie, negând orice identitate sau legătură între Hristos  istoric  şi  Hristos sacramental. Doctrina sa euharistică a ridicat o serie de semne de întrebare şi, în cele din urmă, a fost condamnată la sinodul de la Vercelli în 1050, când a fost atribuită, pe nedrept, lui Erigena*. Tratatul  lui Ra​tramnus a fost folosit ca autoritate şi sursă mai ales în  perioada Reformei, fiind pus la index, adică în şirul cărţilor interzise, în 1559, şi scos de pe această listă în 1900. O a doua lucrare, scrisă cu aproximaţie în aceeaşi perioadă de timp şi care abordează controversa predesti-naţionistă,   este  De praedestinatione. Lucrarea  a  fost  scrisă tot  la cererea regelui Carol Pleşuvul şi apără doctrina 'dublei predestinaţii', spre bine şi spre rău, deşi el afirmă indirect că nu este voinţa lui Dumnezeu ca cei răi să meargă la pieire. El este autorul unui tratat pole​mic, Contra Graecorum opposita, a cărui

scriere a fost determinată de scrisoarea papii Nicolae i din 867, în contextul dis​putei acestuia cu Fotie, patriarhul Con-stantinopolului, prin care el îndeamnă în​treaga ierarhie apuseană la unitate îm​potriva atacurilor şi acuzelor de erezie venite de la Constanţinopol. în speţă, este vorba de doctrina Filioque, propusă de  Biserica apuseană,  în  acest tratat, Ratramnus  apără  dubla  purcedere  a Duhului Sfânt de la Tatăl şi de la Fiul, încercând în acelaşi timp să dea consis​tenţă doctrinară ideii de primat papal. Fără îndoială, Ratramnus rămâne într-un anume mod un precursor al unor doctrine preluate de reformă şi de sectele creştine de mai târziu. Astfel, în De nativitate Christi, el susţine naşterea pur naturală a lui Hristos, cu toate consecinţele ei, doc​trină respinsă de Paschasius, care a apărat naşterea supranaturală şi învăţătu​ra care susţine acest act tainic. De la el s-a păstrat şi o serie de scrisori.
Migne, PL 121, 11-346 şi 1153-1156; De corpore et sanguine Domini, ed. critică de J. N. Bakhuizen van den Brink, Amsterdam, 1954; Scrisorile în E. Dummler, MGH, Epistolae, VI, 1925, p. 149-158; Liber de anima ad Odonem Bellovacensem, ed. de C. Lambot, Namur, 1952; D. Stone, A History of the Doctrine of the Holy Eucharist, 1909; J. Fahey, The Eucharistic Teaching ofRatramn of Corbie, Mundelein, III, 1951; J. Draseke, Ratramnus und Photius, în BZ, XVIII, 1909, p. 396-421; H. Peltier, DTC, XIII, pt. 2, 1937, col. 1780-1787; Cross, Ratramnus, în ODCC, p. 1160; J.J. Ryan, Ratramnus of Corbie, în CE, 12, p. 93-94.
Regino de Priim
Regino de Priim (840-915), călugăr benedictin, canonist şi istoric. Potrivit tradiţiei s-a născut la Altrip pe Rin, în apropiere de Speyer. Devine stareţ al mănăstirii Priim în 892. Din pricina unor
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tensiuni politice este obligat să pără​sească acest post şi se retrage la mănăs​tirea Sf. Martin din Trier, unde devine stareţ cu sprijinul prietenului său Arhi​episcopul Ratbod. De la Regi no ne-au ră​mas trei lucrări. Cea mai importantă, este o colecţie de canoane bisericeşti Libri duo de synodalibus causis et disciplinis ecclesiasticis. Este vorba de o lucrare deosebit de importantă pentru istoria dreptului canonic, în prima carte prezin​tă normele fundamentale privind admi​nistraţia bisericască şi viaţa religioasă. Cartea a doua abordează norme privind laicii. Izvoarele folosite de el se leagă de tradiţia canonică romană, în special de Reforma carolingiană şi cuprinde ca​noane preluate din Hispana Collectio; Hadriana Collectio; canoanele sinoade​lor france; 14 fragmente din decretai iile false; numeroase texte din Sfinţii Părinţi şi scriitorii bisericeşti şi norme mona​hale, cât şi fragmente din Breviarum Alaricianum. Celelalte două lucrări ale sale sunt: De harmonica institutione şi Chronicon. o istorie universală de la naşterea lui Hristos şi până în anul 906.
Migne, PL 132, 9, 483; ediţie completă: F.G.A. Wasserschleben, Leipzig, 1840; P. Fournier, l'Oeuvre canonique de Reginon de Priim, BiblEcclChartre, 81, 1920, p. 4-44; G. Flade, Germanisches Heidentitm und christliches Erziehitngbemuhen in Karo-lingischer Zei t nach Reginus von P ritm, Theologische Studien und Kritiken, 106, 1934-1935, p. 213-240; J.M. Buckley, Regina of Priim, în CE, 12, p. 204; G. May, Regino of Priim, Collection of., în CE, 12, p. 204-205, cu bibliografie.
Reginus
Reginus, episcop de Constantia/Salamis, în Cipru, participant la cel de al treilea sinod ecumenic, Efes 431. împreună cu

Zenon de Kurion şi Evagrie de Soli a prezentat sinodului un libellus, acuzând patriarhia de Antiohia de încălcare a ju​risdicţiei Bisericii din Cipru. De la el s-a păstrat, în traducere etiopiana, o omilie, în care susţine depunerea lui Nestorie* din treapta de patriarh de Constantinopol.
CPG 3, 6485 şi urm.; Libellus în greacă: ACO I, î, 7, p. 118-119; în latină: ACO l, 5, p. 357-358; omilia în greacă: ACO l, l, 2, p. 70-71; în latină: ACO I, 3, p. 168-169; J. Irmscher, Reginus, în DECA, II, p. 2161; G. Rowekamp, Reginus, în LACL, p. 531.
Remigius de Auxerre
Remigius de Auxerre (841-908), teolog şi umanist carolingian. A studiat la şcoala monahală St. Germain din Auxerre, fiind ucenicul lui Heiric, pe care îl succede la conducerea şcolii. A predat mai apoi la Reims şi Paris. Con​tinuă opera de reînviere a culturii clasice începută de Alcuin*, loan Scottus Eri-gena* şi alţii. Educat în metodologia de la Laon, Reims şi Auxerre, Remigius şi-a dedicat o mare parte activităţii sale inte​lectuale redactării de comentarii şi glose la operele unor autori latini necreştini şi creştini: Cato, Terenţiu, Vergiliu, Juve-nal, Prudentius*, Sedulius*, Persius şi Beda* Venerabilul, ale unor gramati-cieni: Priscian, Donatus, Phocas, Eutihie. Cele mai importante lucrări ale sale rămân Comentariile la Martianus Capella şi la Boethius* De consolatione philo-sophiae şi Opuscula sacra. Aceste co​mentarii au făcut accesibilă înţelegerea celor şapte arte liberale în context creş​tin. Nu este suficient de clară poziţia lui în problema universal i i lor, însă în glose​le sale la Martianus Capella au fost des​cifrate influenţe şi nuanţe preluate de la Erigena. Remigius a mai scris comentarii la Facere, Psalmi şi Evanghelia după

Matei, un tratat liturgic, De celebratione Missae, care a fost inclus în Pseudo-Alcuin, De divinis officiis.
Migne, PL 131, 47-970 (comentariile la Facere şi Psalmi nu sunt cele autentice), pen​tru comentariile autentice vezi: A. Vaccari, SJ, // genuino commento ai Salmi di Remigio di Auxerre, în Biblica, XXVI, 1945, p. 52-99; Cea mai bună listă a operei: Manitius, I, 504-519; Comentariul la Martianus Capella: ed. de Cora E. Lutz, Remigii Autissiodorensis Commentum in Martianum Capellam, 2 voi., Leiden, 1962-1965; Cross, Remigius of Auxerre, în ODCC, p. 1173; L.E. Lynch, Remigius of Auxerre, în CE, 12, p. 340-341, cu bibliografie.
Remigius de Reims
Remigius de Reims sau Renii (437-533), episcop de Reims, supranumit 'Apos​tolul francilor'. S-a născut într-o familie aristocrată galo-romană la Laon sau Cernay în Franţa. A studiat la Reims. Cultura lui deosebită şi mai ales viaţa de sfinţenie pe care a dus-o, i-a determinat pe locuitorii oraşului Reims să-1 aleagă episcop, când avea doar vârsta de 22 de ani. Cel mai important eveniment din viaţa sa a fost fără îndoială botezul lui Clovis, regele francilor (481-511), care s-a botezat împreună cu trei mii de supuşi. Tradiţia spune că regele Clovis a făgăduit că va îmbrăţişa religia soţiei sale, dacă Dumnezeul creştinilor îl va ajuta să-i învingă pe alamanni. în 496, a avut loc o bătălie decisivă Ia Tolbiac (Tolbiacum sau Zulpich, lângă Cologne), Clovis obţinând victoria decisivă. Ca urmare, el primeşte botezul, în anul 498/9, de Crăciun. Acest eveniment a avut un impact deosebit de mare asupra lucrării misionare întreprinse de Re​migius. în literatura creştină, Remigius ocupă un loc mai modest. Lui îi sunt

atribuite patru Scrisori, un Testament; o scurtă scriere în proză şi o Vita, scrisă cu puţin timp înainte de a deceda, dar care nu s-a păstrat. Două din cele patru scri​sori sunt adresate regelui Clovis, a treia, este o scrisoare personală, în care explică măsurile luate împotriva unui preot, Claudius, care a încălcat disciplina Bi​sericii, iar ultima, este adresată episcopu​lui de Tongres. Grigorie* de Tours, în Historia Francorum, descrie ceremonia botezului regelui Clovis. Hincmar* de Reims şi Venantius Fortunatus* au scris biografia Iui Remigius.
Migne, PL 65, 963-976; scrisorile ed. critică: MGH Epistolae, III, 1892, p. 112-116; testa​mentul ed. critică: B. Krusch, MGH, Scrip-tores Rerum Merovingicarum, III, 1896, p. 336-347; A A SS, oct. l, 1765, p. 59-187, la p. 128-30 (viata scrisă de V. Fortunatus); viata, text complet: B. Krusch, MGH, Scrip-tores Rerum Merovingicarum, III, 1896, p. 239-336; Grigorie de Tours, Historia Fran-corum, II, 23; H. Jadot, Bibliographie des ouvrages concernant la vie et le evite de saint Remi, Reims, 1889-1890; E. d'Avenay, Saint Remi de Reims, apotre de Francs, Lille? 1896; W.C. Korfmacher, Remigius of Reims, St., în CE, 12, p. 341-342; Cross, Remigius, St., în ODCC, p. 1172-1173; C. Kasper, Remigius von Reims, în LACL, p. 532.
Restitutus
Restitutus, episcop de Cartagina în sec. IV. La scurtă vreme după urcarea sa pe tronul episcopal, participă la sinodul de la Rimini din 359, după unele păreri, prezidând lucrările sinodale. Adversar al formulei de la Sirmium din 22 mai 359, este numit conducătorul delegaţiei sino​dale care urma să se deplaseze la Con​stantinopol pentru a se întâlni cu îm​păratul Constans şi a-i remite acestuia documentele şi scrisoarea sinodală.
a
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ajungă mai devreme la Constantinopol, delegaţia condusă de Restitutus a trebuit să se oprească din drum la Niceea în Tracia, membrii ei fiind constrânşi să iscălească o nouă formulă de credinţă. Cu acea ocazie, el dictează un text în care se justifica de ce el şi delegaţia sa au refuzat să accepte formula niceeană de la Rimini, cât şi motivele pentru care au acceptat comuniunea cu proarienii. In Africa, atitudinea lui a fost aspru criti​cată, însă întregul eveniment a fost curând dat uitării. Despre Restitutus nu avem alte informaţii. Se ştie doar că în 390 scaunul episcopal din Cartagina era ocupat de Geneclius.
Migne, PL 10, 702; PLS, l, 303-304; G.T. Stokes, Restitutus (2), în Smith-Wace, IV, p. 543; Simonetti, 314-321; A. di Berardino, Restitutus, în DECA, II, p. 2165.
Reticius sau Rhoeticius
Reticius sau Rhoeticius, episcop de Autun în Galia, în prima parte a sec. al IV-Iea. Este considerat ca fiind unul din​tre cei mai vestiţi episcopi din Galia, în perioada constantiniană. Nu avem docu​mente istorice despre viaţa şi activitatea lui. Grigorie* de Tours este primul care îi redactează viaţa pe baza tradiţiei orale a vremii sale. Reticius a participat, trimis fiind de către împărat, la cele două sinoade de la Roma din 313 şi 314, care s-au ocupat de controversa donatistă. Ieronim* menţionează două lucrări ale lui Reticius: un comentariu la Cântarea Cântărilor, despre care Rufm* nu are prea multe cuvinte de laudă, şi un volum mai mare împotriva lui Novaţian*. Nici una din aceste lucrări nu a supravieţuit. In sec. al XH-lea, Berenger de Poitiers a preluat un citat din comentariul acestuia la Cântarea Cântărilor, în Apologia lui
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Abelard, scrisă împotriva lui Bernard de Clairvaux (Quasten).
Migne, PL 44, 644 Commentarius in Canticum Canticorum - fragmentul din Liber apologeticus pro Abelardo, de Berenger de Poitiers; H.W. Phillott, Reticius, art. în Smith-Wace, IV, p. 544-545; A. von Harnack, Geschichte der altchristlichen Literatur, I, 751 şi urm.; E. Griffe, La Gaule chretienne ă l'epoque romaine, I, Paris, 1964, p. 188-190; Quasten, Patrology, II, p. 413-414; V. Saxer, Reticius d'Autun, în DECA, II, p. 2168-2169; F. Rowekamp, Reticius von Autun, în LACL, p. 532, cu bibliografie.
Rhetorios de Egipt
Astrolog din sec. VII, activ la Alexan​dria. Nu avem informaţii despre bio​grafia lui. De la el a rămas o extraordi​nară colecţie de extrase din lucrările unor astrologi greci anteriori Iui, ale căror lu​crări, se pare, că au existat într-o biblio​tecă mai mare. Perioada în care a activat, este determinată în funcţie de un horo​scop, inclus în lucrarea sa, şi care datează din 24 februarie 601. Totodată, se crede că el a scris înainte de căderea Alexan​driei sub arabi şi distrugerea marii Biblioteci alexandrine. Numărul mare de lucrări la care a avut acces, sugerează existenţa unei colecţii de cărţi, lucru faci​litat de marea Bibliotecă din Alexandria, în plus, colecţia lui de extrase a fost folosită de Teofil de Edessa, despre care se ştie că a trăit în sec. VIII. Din aceste motive se poate spune cu certitudine că el a activat în sec. VII. Lucrarea sa nu s-a păstrat în întregime. Au supavieţuit trei extrase din sec. IX, XI şi o traducere la​tină din sec. XIII. Din ceea ce a supra​vieţuit, se poate deduce că el a fost fami​liar cu scrierile unor mari erudiţi ai anti​chităţii şi astrologi, ca de exemplu: Balbilus (sec. I), Dorotei de Sidon (anul
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75), Ptolemeu*, Vettius Valens (sec. II), Antioh de Atena (sec. III), Pavel* de Alexandria, Iulian de Laodiceea şi Euto-kios. Colecţia Iui Rhetorios face parte din compendiul întocmit de Eleutherios Zebelionos, numit şi Ilie, în anul 1388, sub pseudonimul Palchos. Se poate spune că lucrarea lui Rhetorios este unul din principalele documente din sec. V şi VI care ne vorbesc despre tradiţia horo​scopului în Bizanţ.
Catalogus Codicum astrologorum graeco-rum, (Bruxelles, 1898-1953), I, p. 142-164; 5,3 p. 124 şi urm., 5.4, p. 123-154; 7, p. 192-226; 8, l, p. 220-248; D. Pingree, Antiochus and Rhetorius, Classical Philology 72, 1977, p. 203-223.
Rhodon
Rhodon sau Rhodo, scriitor creştin, apologet antignostic, din a doua jumătate a sec. II, despre care avem informaţii doar din Istoria bisericească a lui Eu-sebiu* de Cezareea. A fost originar din Asia şi s-a convertit la creştinism în timpul şederii la Roma, unde a devenit discipol al lui Taţian*. Această informaţie ne este furnizată chiar de Rhodon într-un tratat împotriva marc ion iţi lor, adresat lui Callistion. El mai menţionează în tratatul său grupările în care s-au divizat mar-cioniţii după moartea lui Marcion, şi relatează disputa orală pe care el însuşi a avut-o cu marcionitul Apelles*. Nu se ştie dacă el a izbutit să scrie şi răspunsul la lucrarea lui Taţian, intitulată: Pro​bleme, în care el prezenta locurile greu de înţeles şi contradictorii din Sf. Scrip​tură. Cert este că şi-a făcut cunoscută intenţia de a o scrie. Rhodon a mai scris şi un tratat la Hexaemeron ('Eiq ir\v 'E£,ctf||iepov 'ytco^vtikoc). Ieronim afir​mă că Rhodon a scris tratatul său împotriva montan i şti l or. în legătură cu
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această aserţiune, specialiştii sunt de părere că este vorba de o scăpare din partea lui Ieronim, adevărul fiind de partea lui Eusebiu de Cezareea.
Migne, PG 5, 1331-1338; Eusebiu, Ist. bis., V, 13 şi 16; Ieronim, De vir. iii, 37, 39; E. Venables, Rhodo (1), în Smith-Wace, IV, p. 545; A. Harnack, Geschichte der alten christlichen Literatur bis Eusebius, l, Leipzig, 1893, p. 599; II, Leipzig, 1897, p. 313 şi urm.; Bardenhewer, I, p. 392-394; Altaner-Stuiber, 1980, p. 99; Cross, Rhodo, ODCC, p. 1184; V. Zangara, Rhodon, în DECA, II, p. 2176, cu scurtă bibliografie; R. Hanig, Rhodon, în LACL, p. 532-533, cu bibliografie sumară.
Roman Melodul
Roman Melodul (490-560) imnograf grec, fără îndoială cel mai mare scriitor de condace. De origine siriană, s-a născut la Emesa, înainte de anul 490 şi a slujit ca diacon la Biserica învierii din Berit. Vine la Constantinopol în vremea îm​păratului Anastasie I (491-518). Aici a fost hirotonit preot şi a slujit în «oborul sacerdotal al Bisericii Născătoarei de Dumnezeu din Chir. Darul său poetic este pus pe seama unei minuni. Se spune că Maica Domnului i s-a arătat în vis, dându-i darul scrierii de imne. îndată el a scris condacul de Crăciun: Fecioara astăzi. Activitatea sa literară s-a desfă​şurat între anii 536-556. Se stinge din viaţă în jurul anului 560. Meritul desco​peririi activităţii acestui mare imnograf creştin îi revine marelui bizantinolog K. Krumbacher.
Lui Roman Melodul îi sunt atribuite peste 1000 de imne, dintre care s-au păs​trat în jur de 80, iar dintre acestea un număr relativ mic, aproximativ 40, au fost reeditate de specialişti ca Christ, Paranikas, Pitra, Krumbacher şi alţii.
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RUFIN
îndeobşte, imnele lui iau forma unor omilii în versuri, alcătuite din 24 sau mai multe strofe. Temele abordate sunt foarte variate şi se disting prin bogăţia doctrinară, profunzimea gândirii şi simţirii, printr-o limbă elegantă, lipsită de exagerări în fi​guri poetice, ceea ce denotă o sensibilitate şi trăire deosebite. Momentele importante din viaţa Mântuitorului, ca Naşterea, în​tâmpinarea la Templu sau învierea, au constituit un izvor de inspiraţie cu mari valenţe, fiind prezentate cu nespusă măies​trie poetică şi, ca atare, sunt considerate capodopere ale literaturii universale. La fel, vieţile unor personaje biblice sau sfinţi: Fecioara Măria, Petru, losif, Mina, Trifon etc., au constituit şi ele surse de inspiraţie, dând imnografului acel imbold creativ, care îl aşază alături de cei mai mari poeţi ai lumii creştine. Tradiţia biseri​cească îl supranumeşte, datorită darului său, 'alăuta dumnezeiescului Duh', 'greierul dumnezeieştilor cântări' etc.
CPG III. 7570; W. Christ şi M. Paranakis, Anthologia graeca carminium christ., Lipsiae, 1871; J. B. Pitra, Analecta sacra, l, Paris, 1876; ed. crit. P. Maas - C. A. Trypanis, Cantica (genuine), Oxford, 1963; Cantica dubia, Berlin 1970; în greacă: N. B. Tomakides în 4 voi.. Atena. 1952-1959 (ediţia este considerată mai puţin satisfăcă​toare); trad. în germană: G.H. Bultmann, Romanus der Melode. Festgesânge, Ziirich-MUnchen-Paderborn-Wien, 1960; trad.în engleză: M. Carpenter, Kontakia of Ro-manos, Byzantine Melodist, /, On the Persan of Christ, Columbia, University of Missouri Press, 1970; Romanos Ie Melode, Hymnes, J. Grosdidier de Matons în SCh, 99, tome l, Introduction et Hymnes, I-VI11, Paris 1964; tome II, 1965 (SCh 110); tome III, 1965 (SCh 114); tome IV IV, 1967 (SCh 128); tome V 1981 (SCh 283); H. G. Beck, Kirche und theologische Literatur im byzantinischen Reich, Munchen, 1959; G. Camelii, Romano îl Melodo, Firenze, 1930; K. Krumbacher, Geschichte der byzantinischen Literatur, zweite Auflage, Munchen, 1897; P. Vinti-

lescu, Despre poezia imnografică din cărţile de ritual şi cântarea bisericească, Bucureşti, 1937, p. 71-78; K. Mitsakis, The Language of Romanos the Melodist, Munchen, 1967; Cayre, II, p. 286-288; J. Gosdidier, Romanos le Melode et Ies origines de la poesie religieuse ă Byzance, Paris, 1977; W.L. Petersen, The Dependence of Romanos the Melodist upon the Syriac Ephrem, VigChr 39, 1985, p. 171-187; Bardenhewer, V, 199 şi urm., H. A. Wilson, Romanus (9), art. în Smith-Wace, IV, p. 552; I. G. Coman, Patro-logie, 1956, p. 297-298; Cross, Romanos, St., art. în ODCC, p. 1196; Altaner-Stuiber, 1980, p. 532-533, cu bibliografie; S. Zincone, Romanos le Melode, în DEC A, II, 2181 -2182, cu bibliografie; B. Breilmann, Romanus der Sânger, în LACL, p. 535-536, cu bibliografie.
Romanos de Rhosus
Romanos de Rhosus, episcop de Rhosus, localitate pe malul lacului Isus, la nord de Antiohia, în Seleucia Secunda, con​temporan cu Sever* de Antiohia şi adversar al acestuia. Informaţiile pe care le avem despre el sunt preluate din câte​va scrieri ale lui Sever. Astfel, într-o scrisoare către Ântioh, stareţ al mănă​stirii Beth Mar Bassos, Sever îşi exprimă nemulţumirea faţă de acesta, deoarece a apărat ortodoxia lui Romanos. Din scrisoare reiese că , la acea dată, anul 516, Romanos era deja decedat. Tot din acea Scrisoare dar şi din omiliile cate​drale 119 şi 124, aflăm că Sever a citit o lucrare a lui Romanos, intitulată: Scara (Seblatha, KXîjaa^), pe care o respinge cu virulenţă. După el, Romanos ar fi prezen-tat-o pe Fecioara Măria la Nunta din Cana ca simbol al concupiscenţei, şi că ar fi văzut în mărturisirea lui Petru o preves​tire a ereziilor care vor lua naştere în Biserică. Sever a citit Scara în perioada în care se afla la Constantinopol. în Scri​soare el mai face referire la un traiat al lui Romanos împotriva theopaschiţilor,

dând şi un citat. Sever ne mai informează că Romanos a fost condamnat un sinod episcopal din Antiohia şi şi din Alexandria, şi că a fost comparat cu Nestorie*, cu maniheii şi cu barbarii.
CPG III, 7117-7121; R. Duval, în PO 26, p. 375-379; 29, p. 222 şi urm.; S.P. Brock, Some New Letters ofSeverus, TU, 115, 1975, p. 22 şi urm.; E. Honigmann, Eveques et eveches monophysites d'Asie Anterieure au V!e siecle, CSCO, 127, Subsidia 12, Louvain, 1951, p. 82 şi urm; A. de Nicola, Romanos de Roşa, în DECA, II, p. 2182, cu bibliografie; P. Bruns, Romanus von Rhosus, în LACL, p. 535.
Rufm
Rufin, prieten al lui Prosper* de Aqui-tania. Dintr-o scrisoare a lui Prosper, Ad Rufmum de gratia et libero arbitrio, aflăm că Rufin îi scrisese prietenului său despre cei care atacaseră doctrina lui Augustin* despre har şi îl acuzaseră pe Prosper că a îmbrăţişat aceeaşi erezie. Prosper îi răspunde apărând doctrina augustiniană şi respingând totodată doc​trina pelagiană. Se pare că acest răspuns a fost scris în anul 429, întrucât Augustin era deja în vârstă, după cum se sugerează în scrisoare.
CPL 516; Epistola ad Rufinum în Migne, PL 51, 77-79; PL 45, 1793-1802; J. Gammack, Rufmus (9), în Smith-Wace, IV, p. 562; A. Poliastri, Rufm, în DECA, II, p. 2196.
Rufm
Rufin (345-410), Tyrannius sau Turra-nius, scriitor bisericesc latin, traducător, prieten şi mai apoi adversar al lui Iero​nim*. S-a născut la Concordia în 345, lângă Aquileia într-o familie creştină, învaţă, pentru început, la Aquileia şi mai apoi la Roma, unde l-a avut coleg pe Ieronim. Se întoarce la Aquileia unde

devine monah, iar de aici pleacă în Egipt, unde rămâne o perioadă de 4-7 ani, audi​ind şi cursurile lui Didim* cel Orb. Din Egipt merge în Ţara Sfântă şi se sta​bileşte nu departe de mănăstirea înfi​inţată de Melania cea Bătrână, pe Mun​tele Măslinilor în Ierusalim, în jurul anu​lui 390, este hirotonit de episcopul loan al Ierusalimului. Aceasta este perioada în care Rufm se îndepărtează din ce în ce mai mult de vechiul său prieten Ieronim, refuzând să înveţe ebraica împreună cu el şi alăturându-se episcopului loan în con​troversa origenistă. întrucât nu a izbutit să scrie şi să publice nimic, Ieronim îl acuză pe Rufm, cu ocazia primei lor di​sensiuni, că este leneş şi incapabil de a produce ceva. în 397, el revine la Roma, iar după doi ani se stabileşte la Aquileia;, dedicându-se traducerii şi scrisului. După invazia goţilor în 407, se retrage la Roma, iar de acolo în Sicilia. Se stinge din viaţă la Mesina în 410. Marea parte a operelor lui Rufin sunt tra​duceri, care, în cele mai multe cazuri sunt prelucrări mai degrabă decât traduceri, după cum s-a întâmplat în cazul lui Ori-gen, unde a intervenit făcând corecturi doctrinare, susţinând că părerile necon​forme cu doctrina ortodoxă din scrierile lui Origen au fost interpolări târzii. Munca de traducere efectuată de Rufin mai este importantă şi pentru că multe din textele traduse de el s-au păstrat doar în traducerile făcute de el, originalul pierzându-se. Dintre traducerile făcute de el reţinem: Origen, De principii*, o parte din Comentariul la Epistola către Romani şi din Cântarea Cântărilor; 17 omilii la Facere; 13 omilii la Ieşire; 16 omilii la Levitic; 18 omilii la Numeri; 26 omilii la losua; 9 omilii Ia Judecători; 9 la Psalmi. Prima carte din Apologia pen​tru Origen a lui Pamfll, cu anexa De adulteratione librorum Origenis. Pseu-
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RURICIUS
do-Origen (Adamantius*), De recta in Deum fide; Evagrie*, Sentinţe; prelu​crarea creştină a sentinţelor lui Sextus*. Scrisoarea lui Clement* către lacob şi Recognitiones; Eusebiu* de Cezareea, Istoria bisericească', Sf. Vasile* cel Mare, două serii de reguli monahale şi opt discursuri; Sf. Grigorie* de Nazianz, nouă discursuri; Ghelasie* de Cezareea, Istoria bisericească şi propria sa istorie a călugărilor din Egipt sau Vieţile Părin​ţilor^ scrisă în greacă şi tradusă în latină. Dintre scrierile personale, menţionăm completarea pe care o face la Istoria bisericească a lui Eusebiu, care cuprinde evenimentele până la moartea împăratu​lui Teodosie, în 395. Comentariul la sim​bolul apostolilor, care reprezintă prima redare în latină a acestui simbol de cre​dinţă. La acestea adăugăm apologiile scrise de el: Apologia ad Anastasium romanae urbis episcopum, în care îşi jus​tifică propria credinţă şi motivează tra​ducerea lui Origen, şi o a doua apologie, împotriva fostului său prieten, Apologia in Hieronymum şi un mic tratat în două cărţi: De benedictionibus Patriarcha-rum, în care explică binecuvântările date de losif copiilor săi. Lucrarea sa Chroni-corum libri duo, cunoscută şi sub denu​mirea de Istoria sacră, este o istorie a evreilor şi creştinilor de la creaţie şi până la consulatul lui Stilicon în anul 400. Rufîn nu a fost un creator de doctrină, ci mai degrabă un transmiţător. El a pus la dispoziţia cititorului din Apus unele din​tre cele mai interesante opere create în Răsăritul creştin, contribuind în acest fel la circulaţia de idei şi la o mai bună cunoaştere între cele două părţi ale Bisericii creştine.
Migne, PL 21; CPL, 195 şi urm.; CCL 20, 1961; C. A. Heurtley, De Fide et Symbolo, Oxford, 1864; F. X. Murphy, Rufinus of Aquileia, 345-411, Catholic University of

America, Studies in Medieval History, N. S., VI, 1945; R. Reitzenstein, Historia mona-chorum [by Rufinus] und Historia Lausiaca [by Palladius], Forschungen zur Religion und Literatur des Alten und Neuen Testa-ments, N. F. VII, 1916; J. E. L. Oulton, Rufmus's Translation of the Church History of Eusebius, în JTS, XXX, 1928-1928, p. 150-174; W. H. Fremantle, Rufinus, art. în Smith-Wace, IV, p. 555-561; G. Bardy, DTC, XIV, pt. l, 1939, col. 153-160; Tixeront, Patrologie, p. 319-323; Bardenhewer, III, p. 549-558; Cayre, I, p. 548-553; I.G. Coman, Patrologie, 1956, p. 238-240; Altaner-Stuiber, 1980, p. 392-394; Quasten, Patro-logy, IV, p. 247-254, cu bibliografie; Cross, Rufinus, Tyrannius or Turranius, în ODCC, p. 1208-1208; J. Gribomont, Rufin d'Aquilee, în DECA, II, p. 2197-2198; M. Skeb, OSB, Rufin von Aquileia, în LACL, p. 536-637, cu bibliografie recentă.
Rufîn Sirianul
Rufin Sirianul, prieten al Fer. Ieronim*, probabil cel care a revizuit textul vulgata al Epistolelor pauline, Epistolelor sobor​niceşti şi probabil al Faptelor Apostolilor şi al Apocalipsei. Este numit Sirianul pentru a fi deosebit de Rufin* de Aqui​leia şi Rufin, presbiterul de la Roma, toţi fiind contemporani. Se pare că el a fost unul dintre credincioşii care s-au alăturat lui Ieronim la plecarea lui din Roma şi s-au aşezat la Betleem. Prietenia lui Rufin cu Ieronim s-a concretizat, după unii cercetători, în strânsa colaborare la traducerea Vulgatei, deoarece revizuirea unor cărţi noutestamentare îi este atri-
A
buită. In anul 399, el aduce la Roma două scrisori din partea lui Ieronim (81 şi 84) şi lucrarea lui Origen*, De principiis. în casa lui Pammachius de la Roma face cunoştinţă cu o serie de adepţi ai lui Pelagiu*. După părerea Iui Marius* Mercator, Rufin Sirianul este adevăratul

inspirator al  învăţăturii cunoscute  sub
y*.
numele de pelagianism. In preajma anu​lui 411, Rufin redactează două lucrări: Liber de fide şi Libellus defide. Autorul lucrării Liber de fide a cunoscut înde​aproape scrierile teologice greceşti şi în special ale capadocienilor şi ideile antro​pologice ale şcolii din Antiohia. Libellus este compus din 12 anateme.
Migne, PL 21, 1123-1154; CPL 199 şi urm.; Migne, PL 48, 451-491; E. Schwartz, Acta Conciliorum Oecumeniconim, I, 5, Berlin 1924, p. 4-5 (Libellus de fide); M. W. Miller, Rufini preş by teri Liber defide, Washington, 1964; Libellus în Migne, PL, 21, 1123-1124; PL, 48, 239-254; ACO; I, V, 4-5; H. Rondet, Rufin le Syrien et le liber defide, AugL., 22, 1972, p. 531-539; E. TeSelle, Rufinus the Syrian, Caelestiits, Pelagius, Aug. Studies 3, 1972, p. 61-65; W. H. Fremantle, Rufinus (5), art. în Smith-Wace, IV, p. 561; Quasten, Patrology, IV, p. 246-247; G. Bonner, Rufinus of Syria and African Pelagianism, Agustinian Studies, l, 1970, p. 31-47; J. Gribomont, Rufin le Syrien, în DECA, II, p. 2198; G. Rowekamp, Rufin der Syrer, în LACL, p. 537.
Rufus de Şotep
Rufus de Şotep, exeget de limbă coptă la cumpăna secolelor VI şi VII. Din infor​maţiile pe care le posedăm, aflăm că a trăit ca monah şi a făcut un pelerinaj în Ţara Sfântă. La reîntoarcere, a fost făcut episcop de Şotep (Hypsele, oraş în Egiptul de Sus, la şapte km în partea de sud-est de Lycopolis-Asyut), de către patriarhul Damian (578-604). Rufus a fost figura proeminentă a renaşterii lite​rare în Biserica Coptă. De la el ne-au rămas comentarii la Evanghelia după Matei şi Luca. Aceste comentarii nu au fost încă editate pentru a putea fi supuse unei analize doctrinare atente. Exegeza sa este în parte alegorică, deşi acordă atenţie elementelor filologice. Ca ele-

ment cheie în înţelegerea concepţiei sale despre Sf. Scriptură, menţionăm insis​tenţa lui asupra armoniei dintre Vechiul Testament şi Noul Testament în icono-mia mântuirii, în acest context, el pole​mizează cu ereticii marcioniţi şi cu mani-heii care atacau canonul Sf. Scripturi.
G. Garitte, Rufus eveque de Şotep et şes commentaires des Evangiles, în Museon, 69, 1956, p. 11-33; T. Orlandi, Rufus de Şotep, în DECA, II, p. 2198-2199; P. Bruns, Rufus von Schotep, în LACL, p. 538-539.
Ruricius
Ruricius, episcop de Limoges. Descen​dent dintr-o familie aristocrată gallică, după terminarea studiilor Ruricius se căsătoreşte. La scurtă vreme, cei doi soţi se despart pentru a îmbrăţişa fiecare viaţa monahală, în 485 este ales episcop de Limoges. De la el ne-a rămas o colecţie epistolară, cuprinzând aproximativ 60 de scrisori. Multe din acestea au fost scrise înainte de a fi îmbrăţişat viaţa monahală. Epistolele sale nu au o importanţă deo​sebită pentru istoria vremii sau pentru teologie. Ele rămân doar un exemplu de tradiţie epistolară, care abordează în speţă teme morale şi ecclesiale. Din epis​tole mai desprindem relaţiile de prietenie pe care el le-a avut cu diverse persona​lităţi creştine ale vremii, între care: Sidoniu* Appolinaris, Faustus* de Riez, Caesarius* de Arles şi alţii.
Migne, PL 58, 57-123; CPL, 985; CSEL 21, 351-450; R. Demeufenaere, CCL 64, p. 313-394; H. Hagedhal, La Correspondance de Ruricius, Goteborg, 1952; S.A. Bennett, Ruricius (1), în Smith-Wace, IV, p. 563; M. Simonetti, Ruricius de Limoges, în DECA, II, p. 2199; C. Kasper, Ruricius von Limoges, în LACL, p. 538, cu bibliografie.
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RUTILIUS CLAUDIUS NAMATIANUS
Rusticus
Rusticus, unul din cei şapte diaconi de la Roma, nepot al papii Vigiliu. îl însoţeşte pe Vigiliu în călătoria sa la Constan-tinopol unde se dezbătea problema celor Trei Capitole. Când Vigiliu publică îudi-catiim, dezaprobând în mod oficial cele Trei Capitole, Rusticus adoptă o atitu​dine ostilă faţă de acest document şi îl acuză pe papă că promovează învăţături contrare sinodului de la Calcedon. în plus, el răspândeşte documentul papal fără aprobarea lui Vigiliu şi se declară deschis împotriva lui. Acest lucru îl supără pe Vigiliu, care îl excomunică în 553 şi condiţionează iertarea de această aspră pedeapsă de pocăinţa acestuia, în consecinţă, Rusticus este trimis în exil la Tebaida. Revine la Constantinopol şi rămâne pentru o vreme la mănăstirea achimeniţilor. Redactează un Synodicon, cuprinzând actele oficiale ale sinoadelor de la Efes (431) şi de la Calcedon, tra-ducându-Ie în latină, făcând uz şi de alte traduceri anterioare, în jurul anului 560, scrie tratatul Disputatîo contra Ace-phalos, din care aflăm că a mai scris o lucrare, Sermo de definitionibm, care s-a pierdut. Tratatul Dispiitatio, care ne-a parvenit într-o stare deplorabilă, este un text deosebit de important, deoarece el dezvăluie profundele sale cunoştinţe teo​logice legate în special de problema mo-nofizitismului. în abordarea temei, Rusti​ci us promovează o doctrină calcedoniană strictă, fără a face concesii faţă de ana-tematismele lui Chirii* şi fără să accepte sintagma Unus de Trinitate passus est. în problema hristologică, deşi cunoaşte definiţia persoanei dată de Boethius* (individua e t rationalis natura), nu o foloseşte, deoarece, spune el, poate fi folosită cu uşurinţă în sens monofizit, şi face uz de definiţia Sf. Vasile* cel Mare (individuum naturae communis). în cele

din urmă, pentru a arăta de ce natura umană a lui Hristos nu se constituie într-o a doua persoană, el face uz de distincţia lui Leonţiu* de Bizanţ între ipostază şi en ipostază.
Migne, PL 67, 1167-1254; CPL, 946-947; ACO II, 3, 1-3; PLS, 4, 545-597; M. Si-monetti, La disputatio contra Acephalos del diacono Rustica, în Augustinianum 21, î 981, p. 259-289; A. Grillmeier, Jesus der Christus, 2, l, Fribourg, 1986, p. 145 şi urm.; R D, Rusticus (10), în Smith-Wace, IV, p. 565; M. Simonetti, Rusticus, în DECA, II, p. 2219-2200; P. Bruns, Rusticus, Diakon, în LACL, p. 538.
Rusticus
Rusticus, poet, despre a cărui viaţă şi activitate nu posedăm informaţii. Se ştie doar, din fragmentele păstrate, că este autor al unor versuri în care face aluzie la tratatul De Trinitate al Fer. Augustin*. A fost adeseori confundat cu Rusticus Helpidius*, autorul poemelor Carmen de Jesu Christi beneficiis şi Tristicha histo-riarum Testamenti Veteris et Novi (CPL 1506-1507; Migne, PL 62, 543-548). Se crede că Rusticus este autorul unei scurte scrieri de mulţumire adresate lui Eucher* de Lyon.
CPL, 1506; Anthologia Latina, (ed. Riese), I, 2, p. 264 nr. 785; Epistola Rustici ad Euche-rium, în PLS, II, 46-47; carmina: A. Wilmart, Miscellanea Agostiniana, Roma, 1931, p. 271 şi urm.; L. Dattrino, Rusticus, în DECA, II, p. 2200; P. Bruns, Rusticus, Dichter, în LACL, p. 538.
RUSTICUS (sec. V), contemporan cu Bucher de Lyon căruia îi scrie o scrisoare de mulţumire pentru că i-a trimis o copie a celor două cărţi ale sale (probabil, Instructionwn ad Saloniwn libri duo şi

Formulae). Este posibil să fie una şi aceeaşi persoană căreia Sidoniu Apolli-narius îi scrie o scrisoare, sau un oarecare Rusticus de Bordeaux sau Rusticus de Narbonne.
Migne, PL 58, 489; Migne, PLS III, 46-47; Pitra, Analecta Sacra, II, Paris, 1884; R.J.K, Rusticus (7), art. în Smith-Wace, IV, p. 565; Quasten, Patrology, IV, p. 526-527; A. Pollastri, Rustique, în DECA, II, p. 2201; P. Bruns, Rusticus, Presbyter, în LACL, p. 538.
Rutilius Claudius Namatianus
Rutilius Claudius Namatianus (sec. V), poet latin, fără îndoială păgân, în pofida încercărilor lui H. Schenkl de a dovedi că a fost creştin, în 416 se întoarce în Galia, după o vizită la Roma. La revenire, scrie un poem în care descrie şederea şi călă-

toria la Roma, intitulat De Reditu Suo. Are o atitudine deosebit de critică faţă de mişcarea monahală de la Roma susţinută de Ieronim*. Poemul său dezvăluie o serie de aspecte deosebit de importante pentru înţelegerea contextului creştin din acea vreme.
Ed. critică: J.B. Pius, cu studiu amănunţit, Paris, 1904; K.H. Keene, text, şi trad. în engl. de S.F.Savage-Armstrong, London, 1907; Rutilius Claudius Namatianus, De reditit sive Iter Gallicum, ed. de E. Doblhofer, 2 voi., Heidelberg, 1972-1977 cu trad. în germană; Minor Latin Poets, ed. J.W. Duff, A.W. Duff, London-Cambridge, Mass., 1978, p. 751-829 cu trad. în engleză; I. Lâna, Rutilio Nama-ziano, Torino, 1961; H. Schenkl, Einspătro-mischer Dichter und sein Glaubensbe-kenntnis, în Rheinisches Museum fur Phîlologie, N.F., LXVI, 1911, p. 393-416; Cross, Rutilius Claudius Namatianus, în ODCC, p. 1214.
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Sabas vezi Sava
Sabelianism
Sabelianism, erezie trinitară, denumită astfel după numele întemeietorului ei, Sabeliu* (sec. III), în Apus această ere​zie era cunoscută sub denumirea de patri-passianism. Din punct de vedere teolo​gic, este vorba de monarhism sau moda-lism (acest termen a fost conceput de A. von Harnack), care accentuează unitatea Fiinţei divine în aşa măsură încât neagă Fiului subsistenţa ca persoană, deosebit de Tatăl. Sabelianismul a iscat două serii de discuţii: una în Apus în secolul al II-lea şi alta în Răsărit în secolul al III-lea.
/\
In opinia lui TertuIIian*, fondatorul aces​tei mişcări eretice a fost Praxeas*, care a venit din Asia la Roma în timpul pontifi​catului lui Victor (l 89-198), dând naştere patripassianismului. Ipolit* pune apariţia ei în legătură cu Noetus* de Smyrna, al cărui ucenic, Epigoniu, s-a stabilit la Ro​ma. Ucenicul lui Epigoniu, Cleomene, s-a bucurat de favoruri din partea lui Zefirin, episcopul Romei. Sabeliu, originar pro​babil din Cyrenaica, a devenit discipol al lui Cleomene, iar dacă informaţiile lui Atanasie* şi Epifaniu* de Constantia sau Salamina sunt adevărate, a fost cel care a dat temeiul metafizic acestei erezii. Acelaşi Ipolit ne informează că Sabeliu

s-a bucurat de atenţie din partea lui Calist I, care 1-a excomunicat după ce s-a urcat pe scaunul episcopal al Romei. Sabeliu s-a întors în ţinutul natal, unde şi-a propovă​duit învăţătura, deoarece o erezie trini​tară a izbucnit la Cyrenaica în jurul anu​lui 257, când urni episcopi ezitau să vor​bească despre Hristos ca Fiu al lui Dum​nezeu. Dionisie* de Alexandria, discipol al lui Origen*, a atacat învăţăturile lui Sabeliu. întrucât aceştia fac apel la Ro​ma, episcopul Romei, Dionysius (259-268), scrie împotriva sabelienilor şi a subordinaţioniştilor, trimiţându-i o scri​soare personală şi lui Dionisie de Ale​xandria, solicitându-i să-şi corecteze anumite expresii teologice care nuanţau un oarecare subordinaţionism. Dionisie îi răspunde episcopului Romei cu o Res​pingere şi o Apologie, tratate citate de Eusebiu* de Cezareea şi Atanasie*, con​ţinutul lor fiind acceptat de scaunul ro​man. Secta propriu-zisă a supravieţuit până la mijlocul sec. V, când botezul săvârşit de ei a fost declarat nevalid într-o epistolă a Bisericii din Constantinopol către Martyrius de Antiohia, declaraţie reafirmată în canonul 95 al sinodului quinisext din 692.
A. von Harnack, History of Dogma, trad. de N. Buchanan şi alţii, ed. de A.B. Bruce, 7 voi, London, 1896-1899, voi. 3, p. 1-118; J. Danielou şi H. Marrou, The First Six Hundred Years, trad. engl. de V. Cronin, voi. I, New York, 1964 şi urm.; G.T. Stokes, Sabellianism, on Smith-Wace, IV, p. 567-569; P. Lebeau, Sabellianism, on CE, 12, p. 783; Cross, Sabellianism, on ODCC, p. 1218; M. Simonetti, Sabellio e ii sabellianis-mo, SSR, 4, 1980, p. 7-28; idem, Sabellius-Sabelliens, on DECA, II, p. 2205-2206.
Sabeliu sau Sabelie
Sabeliu, eretic, susţinător al ereziei care îi poartă numele. De origine din Cyre-

naica, Sabeliu a activat la sfârşitul sec. II şi în prima jumătate a sec. III, cel puţin acestea sunt informaţiile sugerate de către Ipolit*în Philosophoumena. Despre viaţa sa avem date foarte puţine. Scrii​torii din sec. IV sunt de acord cu privire la originea lui africană. Timotei de Constantinopol afirmă că au existat două erezii de acest gen: una în Pentapolis şi alta în Lybia. Cel dintâi care îl plasează în Africa este Sf. Vasile* cel Mare, care se bazează pe faptul că învăţăturile sale au fost primite bine în Pentapolis pe la mijlocul sec. III. Sabeliu era în plină activitate la Roma, în timpul episcopatu​lui lui Zefirin (198-217), unde se dezbă​teau două mari probleme Monarhia di​vină şi disciplina bisericească. Gruparea monarhică, de orientare eretică, susţinea totodată o disciplină liberală. Montaniştii de orientare ortodoxă susţineau o disci​plină strictă şi rigidă. Ipolit susţine că la sosirea lui la Roma, Sabeliu nu era decis în ceea ce priveşte perspectiva doctrinei sale, iar Calist 1-ar fi pervertit la mo​narhism. Ipolit a intrat apoi în dispută atât cu Sabeliu, cât şi cu Noetus şi adepţii săi. Deşi a izbutit să-l convingă pe Sabe​liu şi să-l întoarcă la ortodoxie, Calist l-ar fi indus în eroare din nou. După ce ajun​ge episcop de Roma, Calist îl excomu​nică pe Sabeliu, după informaţia lui Ipolit, dorind ca, prin acest gest, să câş​tige credibilitate în ochii ortodocşilor împotriva lui Ipolit.
Din punct de vedere doctrinar, Sabeliu şi discipolii săi extind doctrina patripas-siană incluzând şi elemente pnevmato-logice. Există doar un singur Dumnezeu care se manifestă ca Tată, în Vechiul Testament, ca Fiu în întrupare şi ca Duh Sfânt în timpul pogorârii asupra aposto​lilor la Rusalii, împotriva iui Origen*, care afirma existenţa celor trei ipostase distincte în Treime, Sabeliu şi ucenicii

săi susţineau că Tatăl, Fiul şi Duhul Sfânt nu constituie decât un singur ipostas şi un prosopon. Cazurile extrem de rare în care sabelienii afirmau trei prosopa în Treime se referă doar la monarhienii mo​deraţi, în realitate, formele de monar​hism prezentate de teologii Logosului, în decursul sec. IV, erau legate întotdeauna de sabelianism. Marcel* de Ancyra, mo​narhist radical, a fost considerat sabelian. Se pare că el a scris o serie de lucrări, dacă avem în vedere cele câteva frag​mente din Atanasie* din al 4-lea tratat, împotriva arianismului.
G. T. Stokes, Sabellius, în Smith-Wace, IV, p. 569; M. Simonetti, Sabellio e ii sabellianis-mo, în SSR, 4, 1980, p. 7-28. Vezi şi biblio​grafia de la SABELIANISM.
Sabinus
Sabinus, episcop de Placentia (Plai-sance), participant la sinoadele de la Aquileia (381), Roma (390) şi Milano, (392). Prieten apropiat al lui Ambrozie* care i-a adresat şase scrisori, în una din​tre aceste scrisori; Ambrozie îi cere opi​nia critică faţă de operele sale, semn al înaltei aprecieri faţă de el. Nu suntem însă în posesia scrisorilor pe care Sabi​nus i le-a adresat lui Ambrozie.
Migne, PL 16,916, 1124, 1142, 1178;Mansi, III, 599, 664; G.F. Rossi, S. Savino vescovo di Pacienza, Roma, 1955; F. Danieli, Sabinus (6), în Smith-Wace, IV, p. 575; A. Di Berardino, Sabin de Plaisance, în DECA, II, p. 2206.
Sabinus
Sabinus, episcop de Heracleea în Tracia. A compus o colecţie de acte sinodale, inclusiv ale sinodului de la Niceea. Această colecţie a fost folosită foarte
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mult de către Socrate* în Istoria bise​ricească şi de Sozomen*. Socrate sub​liniază atitudinea partizană a lui Sabinus, acesta fiind membru al sectei lui Macedoniu*.
Socrate, Ist. bis.. I, 8, II, 15; Sozomen, Ist. bis. (GCS NF 4); G.W. Danieli, Sabinus (10), în Smith-Wace, IV, p. 575; W.D. Hauschild, D ie antinizănische Synodalaktensammlung des Sabinus von Heraklea, în VChr, 24, 1970, p. 105-126; M. Simonetti, Sabinus d'Heraclee, în DECA, p. 2207; J. Ulrich, Sabinus, în LACL, p. 539, cu bibliografie.
Sat>hr-isho
Sabhr-isho, episcop de Nisibe, activ în prima jumătate a sec. VIII. Este autor de imne religioase incluse în ritualul de căsătorie al Bisericii nestoriene.
Vat. syr., 89; Urbina, p. 152.
Sabhr-isho Rustam
Sabhr-isho Rustam, monah şi scriitor siriac. S-a născut în satul Harem sau Herem, din ţinutul Hedhaiyabh (Abia-dene). Atras de viaţa monahală, se retra​ge la marea lavră de pe muntele Izla, în vremea stareţului Narsai, succesorul lui Babhai*. La solicitarea monahilor din mănăstire, el scrie un tratat despre sărbă​torirea Vinerii de Aur şi un altul pe teme controversate împotriva ereziilor şi asu​pra unor subiecte teologice, împreună cu Narsai, pleacă din această mănăstire şi se stabileşte, pentru o scurtă vreme, la Beth Abhe. Este invitat apoi de călugării de la mănăstirea Beth Quqa, unde este numit stareţ. In această perioadă, el scrie opt discursuri despre opera de răscumpărare a Domnului, despre încreştinarea unor ţări de către Apostoli şi despre continenţă şi viaţa monahală. Mar Quardagh, sin-

celul catolicosului Isho-yabh* III, îi cere să scrie vieţile lui Isho-Zekha de la mănăstirea Gassa, Isho-yabh III, Avraam, stareţul mănăstirii Beth Abhe, Qam-isho, stareţ la Beth Abhe, Avraam* de Nephtar, a rabbanului lyobh (Iov) Per​sanul şi a bătrânului Sabhr-isho, înte​meietorul mănăstirii Beth Quqa. La aces​tea se adaugă vieţile fraţilor Avraam şi losif. Din scrierile sale, mai ales cele ascetice, s-au păstrat doar fragmente.
Assemani, BO, III, l, 454-455; BO, III, l, p. 468; BO, II, 418, col. 2; BO, III, l, 228, col. 1; Wright, p. 125-126; Chabot, p. 102; Duval, p. 213.
Sahag cel Mare
Sahag cel Mare (Sahak, Isaac Partev sau Partul), catholicosul Bisericii Armeniei Mari între anii 387-438. S-a născut în jurul anului 350, tatăl său fiind Narses cel Mare (m. 373). Potrivit informaţiei dată de Moise*de Khorene, el a fost ultimul descendent al dinastiei fonda​toare a Bisericii Armeniei, descendentă din Sf. Grigorie Luminătorul. A fost edu​cat în cultura elenistă a vremii la Ceza-reea Capadociei şi la Constantinopol. S-a căsătorit şi a avut o fiică, pe nume Sa-haganush. După moartea soţiei sale, îm​brăţişează viaţa monahală, devenind
^
catholicos. In această calitate, el dă un imbold puternic dezvoltării vieţii mona​hale. Tradiţia armeană susţine că el şi-a transformat palatul în mănăstire şi că obişnuia să se retragă periodic în pustie pentru post şi rugăciune. Totodată, a re​organizat atât viaţa bisericească, cât mai ales disciplina clerului. Drept colabora​tor apropiat ÎI alege pe Mesrop* Mashotz (391), pe care îl ridică la treapta de epis​cop. Colaborarea sa cu Mesrop a fost deosebit de fructuoasă. Acum se va in​venta alfabetul armean, se traduc în

armeană Sf. Scriptură şi multe comen​tarii şi tratate teologice, punându-se bazele unei culturi religioase armene. Tot el izbuteşte să primească drepturi mitro​politane de la Constantinopol pentru Biserica Armeniei. Ca atare, la sinodul local din 435, care se pare că s-a ţinut la Ashtishat, Sahag a condamnat ca eretice învăţăturile lui Teodor* de Mopsuestia şi ale lui Diodor* din Tars, prin aceasta punându-se capăt jurisdicţiei Cezareei din Capadocia asupra Armeniei, în pofi​da simpatiilor pe care le avea faţă de bizantini, datorită educaţiei sale, Sahag izbuteşte să menţină relaţii bune cu per​şii, Armenia fiind împărţită la acea vreme între imperiul persan şi cel bizan​tin. După alegerea în funcţia de catholi​cos, el întreprinde o călătorie la Ctesifon, reuşind să-1 convingă pe regele persan Yezdegerd să oprească persecuţiile îm-
f\
potriva creştinilor. In jurul anului 425, este depus de către perşi şi silit să pără​sească scaunul patriarhal pentru raţiuni politice. Mai târziu, datorită sprijinului de care se bucura în rândul poporului, i s-a permis să revină în scaun. Contribuţia literară a lui Sahag a fost deosebit de importantă. El a jucat un rol important în alcătuirea alfabetului armean, împreună cu Mesrop, angajându-se personal în activitatea de redare a unor texte scripturistice (Pentateuhul, Isaia, Cărţile Sapienţiale) şi de comentarii bi​blice (probabil comentarii omiletice), în armeană. Din păcate, opera sa literară s-a pierdut. S-a păstrat corespondenţa sa. De importantă deosebită, este scrisoarea sa către patriarhul Proclus* al Constantino-polului, care i-a răspuns prin vestitul Tomos ad armenos. Tradiţia îi mai atri​buie o liturghie armeană şi multe imne şi cântări bisericeşti, precum şi o serie de canoane.

Corespondenţa în: Moses of Chorene, History of Armenia Major, III, 57 şi J. Izmiveantz (ed.), Bo;sk of Letters, Tiflis, 1901 în armeană; R. Grousset, Histoire de l'Armirie, Pa.1s, 1947, p. 171; J. de Morgan, Histoire du pzople armenien, Paris, 1919, p. 175, 312; L. Davidson, Isaac (7) /, ST. (Sahag the Great, Partev, the Parthian), în Smith-Wace, 111, p. 290; Bardenhewer, V, p. 195-197; Altaner-Stuiber, 1980, p. 350; N.M. Setian, Isaac ;he Great, NCE, VII, p. 662; Cross, Isaac the Great, St., în ODCC, p. 715; S.J. Voicu, Sv.'iak le Grand, în DECA, II, p. 2218; P. Bruns, Sahak der Grofie, în LACL, p. 539.
Sahdona sau Sahadunas
Sahdona (Sahadunas, în traducere Mar​tir), episcop nestorian de Mahoze (Ma-huza) şi scriitor siriac. S-a născut la Hal* mon în Beth Nuhadra şi a studiat la şcoala teologică din Nisibe. în jurul ani​lor 615/20 îmbracă haina monahală, iar în perioada 635-640 este ales şi hirotonit episcop de Mahoze, în Beth Garmai. în timpul unei scurte şederi la Apamea, în cadrul discuţiilor pe care le-a avut cu monahii de aici, el părăseşte doctrina nestoriană. Datorită învăţăturilor sale privind Persoana lui Hristos, în care pro​mova doctrina calcedoniană, a fost alun​gat din scaun şi din Biserica nestoriană, fiind obligat să se refugieze în Siria, sta​bil indu-se la Edessa. Este numit episcop de Edessa de către împăratul Heraclie. Nu rămâne multă vreme în scaun, deoa​rece se retrage în munţi ca sihastru, unde a şi decedat. Este posibil ca în perioada şederii sale la Edessa să fi terminat lu​crarea sa Despre desăvârşire., editată sub titlul: Cartea desăvârşirii faptelor, şi considerată una din capodoperele litera​turii siriace ascetice. Cartea este împăr​ţită în două părţi. Din prima parte au supravieţuit şase capitole, care vorbesc
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despre viaţa monahală, ruperea de lume, viaţa în comun, viaţa solitară şi lupta cu patimile. Capitolele celei de a doua părţi tratează despre credinţă, speranţă, iubirea desăvârşită faţă de Dumnezeu şi faţă de aproapele, sărăcie şi dăruire, feciorie, post, mortificarea patimilor, despre sluj​bele divine, rugăciune, liturghie, lucrarea harului după împărtăşire etc. Sunt teme care privesc întregul spectru al strădaniei creştinului în vederea dobândirii desă​vârşirii. Sahdona a mai scris şi o omilie funebră pentru magistrul său lacob de Beth Abe, precum şi vieţile unor monahi şi asceţi.
P. Bedjan, S. Martyrii, qui et Sahdona, quae supersunt omnia, Paris, 1902; A. Halleux, Oeuvres spirituelles, livre de la perfection, în CSCO, Script. syr., 86, Louvain, 1960 cu trad. în franceză în ibidem 87, Louvain, 1960; H. Goussen, Martyrios-Sahdona's Leben und Werke, Leipzig, 1897; A. de Halleux, La Christologie de Martyrios Sahdona dans l'evolution du nestorianistne, OCP 23, 1957, p. 5-32; idem, Martyrios-Sahdona. La vie mouvementee d'un <here-tique> de l'Eglise nestorienne, în OCP 24, 1958, p. 93-128; L. Wehbe, Textes bibliques dans Ies ecrits de Martyrios-Sahdona, Melto 5, 1969, p. 61-112; Baumstark, p. 221-222; Wright, p. 123; Chabot, p. 98-99; Urbina, p. 146, cu bibliografie; DSp 10, col. 737-742; A. Di Berardino, Martyrius (Sahdona), în DECA, II, p. 1584; P. Bruns, Martyrius (Sahdona), în LACL, p. 429-430, cu bibliografie.
Salonius de Geneva
Salonius de Geneva, episcop de Geneva, unul din cei doi fii ai lui Eucheriu*, epis​cop de Lyon. A fost educat la Lerins sub îndrumarea lui Salvianus*. Ajunge epis​cop de Geneva în jurul anului 439 şi apoi de Vienne în 450. A participat la sinoa​dele de la Orange în 441 şi Vaison, în 442 şi la cel din Arles din 450. A decedat la

scurtă vreme după anul 450 (Quasten). Salvianus i-a dedicat două din lucrările sale: De avaritia şi De Providentia. A fost preocupat de probleme de exegeză biblică, cel puţin aşa ne este sugerat din faptul că tatăl său îi trimite cele două cărţi Instructiones. Ghenadie* nu men​ţionează nimic despre activitatea lui lite​rară, deşi i-a fost atribuită lucrarea Ex-positio mystica in parabolas Salomonis et Ecclessiasten, cunoscută şi sub denu​mirea de In parabolas Salomoni dialogi II şi In parabolas Ecclesiasten Salo​monis Dialogi. Cercetările ulterioare in​dică un autor mai târziu, întrucât lucrarea se bazează pe Grigorie* cel Mare şi Be-da* Venerabilul. Aceeaşi situaţie se regă​seşte şi în cazul lucrării Expositio mysti​ca în Evanghelia după Matei şi după loan. Analiza tradiţiei manuscriselor, stilul şi genul literar indică un autor care a trăit în Germania între anii 800-1000 (Quasten). De la Salonius a rămas totuşi o scrisoare, pe care a redactat-o împre​ună cu fratele său şi cu episcopul de Grenoble, Ceretius, către papa Leon* cel Mare, intitulată: Epistula dogmatica, confirmând primirea din partea acestuia a unui exemplar din Tomus adFlavianum.
Migne, PL 54, 887-890; Idem, PL 53, 967-1012; C. Curţi, Salonii ep. Genav. Comment. in Parabolas Salomonis et in Ecclesiasten, Catania, 1964; De Evangelio Johannis. De Evangelio Matthei, C. Curţi, Salonii ep. Ge​nav., Torino, 1968. G. T. S, Salonius (1), art. în Smith-Wace, IV, p. 579; Tixeront, Patro-logie, p. 364; Quasten, Patrology, IV, p. 527-528, cu scurte indicaţii bibliografice; C. Curţi, Salonius de Geneve, în DECA, II, p. 2221-2223, cu bibliografie; C. Kasper, Salo​nius, în LACL, p. 542-543, cu bibliografie.
Salvian de Marsilia
Salvian de Marsilia (c. 400-C.480), scri​itor bisericesc latin şi preot la Marsilia.

Singurele informaţii despre viaţa şi acti​vitatea lui ne vin din partea lui Ghena​die*. S-a născut în jurul anului 400, probabil la Trier sau Cologne, fiind mar​tor al grozăviilor pricinuite de invaziile barbare. Nu se cunoaşte data când s-a
«
botezat. In orice caz, la căsătorie era deja creştin. S-a căsătorit cu Palladia, care încă nu se încreştinase. Se stabileşte cu familia în Galia sudică. După naşterea fiicei sale, Auspiciola, Salvianus, de co​mun acord cu soţia sa, îmbrăţişează viata monahală, ceea ce produce mare supă​rare socrului său, Hypatius, care nu înţe​legea atracţia spre asceză a atâtor per​soane. Acesta rupe orice legături cu familia lui Salvian şi nu se ştie dacă s-au împăcat vreodată. Salvian se retrage la Lerins, unde se afla Honorat* şi Vin-cenţiu*. împreună cu aceştia vor partici​pa la educarea fiilor lui Eucherius*. în 439 pleacă de la Lerins la Marsilia şi se stabileşte la mănăstirea Sf. Cassian*. A fost preoţit în jurul anului 429. Datorită culturii şi activităţii sale educative şi li​terare, Salvianus a fost numit 'magister episcoporum'.
Moştenirea literară lăsată de Salvianus este bogată. Ghenadie reţine câteva din​tre cele mai importante lucrări, dându-le titlurile cu aproximaţie: De virginitatis bono ad Marcellum presbyteritm libri tres; Adversus avaritiam libri quattuor; Expositio extremae partis libri Eccle-siastes ad Claudium ep. Viennensem; De principia Genesis usque ad condicionem homnis; omilii şi î i beli i sacramentorum. Au supravieţuit doar: Adversus avariti​am sau Ad ecclesiam; De gubernatione Dei, numită de Ghenadie De presenti iudicio, dedicată lui Salonius*, episcop de Geneva, şi nouă scrisori. Salvianus a fost un observator fin şi cri​tic al situaţiei din lumea apuseană în vre​mea sa. De gubernatione este un tratat

elaborat sub forma unui dialog polemic şi apologetic purtat cu una sau mai multe persoane, mai exact, cu acei creştini ale căror îndoieli cu privire la providenţa divină le combate, pentru a le demonstra şi a-i convinge că providenţa este neîn​trerupt prezentă în lume, că vede faptele oamenilor şi le judecă, sancţionându-le, în marea-i bunătate, mai blând decât ar merita. El pune în cumpănă corupţia şi decadenţa prezente în  sânul  societăţii creştine romane, cu trăsăturile specifice ale barbarilor păgâni: 'Neamul saxonilor este sălbatic, al francilor nesincer, al ge​pizilor fără omenie, al hunilor fără ruşi​ne. Dar, spune el mai departe, au oare aceeaşi vinovăţie viciile lor cum au ale noastre, este atât de condamnabilă neru​şinarea hunilor, cât este a noastră, atât de demnă de osândă viclenia francilor, câta noastră, atât de vinovată beţia unui aJa-man, cât a unui creştin? Dacă înşeală un hun sau un gepid, ce este de mirare^ aceasta, de vreme ce nu cunoaşte în adâncime vina înşelăciunii? Dacă francul jură strâmb, ce lucru mare face el, care socoteşte că jurământul strâmb e o vorbă şi nu păcat? Ce este de mirare că barbarii cred aşa, dacă nu cunosc legea şi pe Dumnezeu, de vreme ce aproape o mai mare parte cu nume roman păcătuieşte conştient?' Contrastând viciile societăţii romane cu virtuţile barbarilor, şi consi​derând invaziile barbarilor ca mărturie a judecăţii lui Dumnezeu, el îi cheamă pe creştini la o viaţă de curăţie şi credinţă în Providenţa divină, în lupta pentru exis​tenţă, înving statele întemeiate pe drep​tate socială şi pe respectarea principiilor morale şi sunt învinse cele în care do​mină asuprirea, exploatarea şi corupţia, în pofida unor tendinţe de generalizare şi chiar de exagerare uneori, opera lui Sal​vianus cuprinde îndrumări valabile zile​lor noastre.
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Migne, PL 53, 25-238; CPL, 485-498; F. Pauly, CSEL, 8, 1883 (ed. critică); C. Halm, Auctores Antiquissimi, l, pt. 1-a, 1887; Salvianus, Despre guvernarea lui Dumnezeu, trad. în româneşte, note şi comentarii de David Popescu, în PSB, 72, EIBMBOR, 1992, p. 173-330; M. Pellegrino, Salviano di Marsiglia, Roma, 1940 (cu bibliografie); J. Vecchi, Studi Salviani, Bologna, 1951; I. Spiel, Die Wirtschaftethischen Lehren der Kirchenvăter, Viena, 1907; O. Schilling, Reichtum und Eigentum in der altchristlichen Literatur, Freiburg, 1908; G. W. Olsen, Reform after the P altern of the Primitive Church in the Thought of Salvian of Marseille, CHR, 68, 1982, 1-12; J. Badewein, Geschichtstheologie und Sozial-Kritik im Werk Salvians von Marseille, GOttingen, 1981; G. T. Stokes, Salvianus (3), art. în Smith-Wace, IV, p. 580; Cross, Salvianus, art. în ODCC, p. 1231; Tixeront, Patrologie, p. 445-446; Cayre, II, 154-156; Altaner-Stuiber, 1980, p. 456-457; Quasten, Patrology, IV, p. 528-537, cu bibliografie; M. Pellegrino, Salvien de Marseille, în DECA, II, p. 2223-2224, cu bibliografie; N. Brox, Salvianus von Marseille, în LACL, p. 543-544, cu bibliografie.
Salvius
Salvius, episcop de Martigny (Octo-durus), pe la mijlocul sec. V. Se crede că este destinatarul scrisorii lui Eucher* de Lyon, care i-a trimis Pătimirile Sf. Acaunum, ale Sf. Mauriciu şi ale însoţi​torilor săi (Passio Acaunensium mar-tyntm, S. Mauricii et sociorum ejus). în schimb, Salvius îi dedică acestuia lucrarea sa Laterculus, sugerând totodată că a scris şi alte lucrări. Laterculus este un fel de calendar bisericesc şi profan, în a cărui prefaţă autorul afirmă cu nu este vorba de o lucrare originală, ci inspirată din alte lucrări similare şi că a fost începută în anul 448. Totodată, el făgă​duieşte să dea diferite detalii, cum ar fi

numele lunilor anului date de diferite popoare, ale prinţilor şi tiranilor care au domnit în provinciile imperiului roman, numele patrupedelor cunoscute, ale pasă​rilor etc. Din nefericire, autorul nu şi-a îndeplinit promisiunea, lucrarea necon-tinând aceste date. O scrisoare adresată unui anume Salvius se află între scrierile neautentice ale lui Supliciu* Sever.
CPL 479 şi 491; Migne, PL 50, 827-828; CSEL, 31, 173; MGH script. rer. merov., III, 39-41; PL 20, 243-244, CSEL I, 254-256; PL 13, 671 şi urm.; S.A. Bennett, Salvius (4), în Smith.Wace, IV, p. 581-582; A. Pollastri, Salvius, în DECA, II, p. 2225.
Samuel
Samuel, preot în Edessa, unul din princi​palii acuzatori ai episcopului Ibas* de Edessa, la sinoadele de la Antiohia (448), Tyr şi Beroe (449), întrucât acesta i-a interzis să mai predice, pe motiv că nu propovădui este o doctrină sănătoasă. Ghenadie* ne informează că Samuel a scris multe lucrări în limba siriacă şi că ele au fost îndreptate împotriva duşma​nilor Bisericii, în special a nestorienilor, eutihienilor şi a altor eretici ai vremii. Totodată, el afirmă că la data la care el însuşi scria (anul 493), Samuel era încă în viaţă şi se afla la Constantinopol.
Ghenadie, De vir. ///., cap. 82; Assemani, PO, I, 259; Hefele, III, 178; E. Venables, Samuel (6), în Smith-Wace, IV, p. 584.
Saturnin sau Satornil
Saturnin sau Satornil, gnostic sirian, con​temporan al lui Basilide*, discipol al lui Menandru*, la rândul lui discipol al lui Simon* Magul. Şi-a desfăşurat activi​tatea în Siria. Primele şi singurele infor​maţii referitoare la el sunt furnizate de

Sf. Irineu*, de la care au fost preluate de toţi cei care au scris despre el (Ipolit*, Tertullian*, Epifaniu*, Philastru*). Ori​ginea a tot ceea ce există trebuie căutată la Tatăl cel necunoscut, care a creat o serie de îngeri, iar aceştia la rândul lor 1-au creat pe om. Din nefericire, omul creat de aceştia era total neputincios şi nu putea să stea drept. De aceea, Puterea Superioară trimite de sus o scânteie de viaţă care îl însufleţeşte şi îi dă puterea de a sta în picioare. La moarte, această scânteie se va reîntoarce la locul de ori​gine. Dumnezeul Vechiului Testament este unul din cei şapte îngeri, care s-a răsculat împotriva Tatălui necunoscut. Acesta hotărăşte venirea lui Hristos cu scopul de a-L distruge pe Dumnezeul evreilor şi să-i mântuiască pe toţi cei care au în ei scânteia divină. Această doctrină fantezistă are legături strânse cu cosmo​logia ofită. în morală, Saturninus respin​gea căsătoria şi mâncarea de carne.
Irineu, Adv. haer., l, 24; Ipolit, Ref, VII, 28; Tertullian, De anima, 23; Philastru, Liber de haer., 31; Epifanie, Pan., 23; G. Salmon, Saturninus (1), în Smith-Wace, IV, p. 587-588; H. Schiier, Das Denken der fruh-christlichen Gnosis (Irenăus, Adv, haer., I, 23, 24), în Neutestamentliche Studien fur Rudolf Bultmann, Berlin, 1954, p. 67-82; Cross, Saturninus, în ODCC, p. 1238; A. Monaci Castagno, Satornil ou Saturnin, în DECA, II, p. 2247.
Sava, Sf.
Sava, Sf. (sec. V), monah, originar din Mutalaska în Capadocia. A îmbrăţişat viaţa monahală la o mănăstire din ţinutul de origine, în 457 se îndreaptă spre Ierusalim şi se stabileşte la mănăstirea Passarion. Aici îl întâlneşte pe Sf. Euti-mie, care îl îndrumă spre Teoctist, vieţuitor în Wadi Muketik. Rămâne aici

timp de 17 ani. In 478 întemeiază Marea Lavră^ în regiunea dintre Ierusalim şi Marea Moartă, la Wadi al-Nar, care încă mai există. A fost hirotonit împotriva voinţei sale de Sallustius, patriarhul Ieru​salimului în 490, iar în 492 este numit exarh peste toţi sihastrii din Palestina. A fost un puternic apărător al ortodoxiei împotriva origenismului şi monofizitis-mului. Sub numele său circulă un Tipic, este vorba de Tipicul Sf. Sava, deşi în forma actuală, el datează din sec. XII-XIII. Prin viaţa şi rânduielile sale a influ​enţat profund viaţa monahală de mai târziu.
J.B. Cotelier, Ecclesiae Graecae Monu-menta, III, Paris, 1686, p. 220-376 (Viaţa, de Chirii Scythopolis); E. Schwartz (ed.), Kyrillos von Skythopolis, TU, 49, 2, 1939; E. Hoade, Guide to the Holy Land, Jerusalem, 1962; J. Festugiere, Cyrille de Scythopolis: Vie de S. Sabas (Leş moines d'Orient HI. Leş moines de Palestine 2), Paris, 1962 (este vorba de traducerea în franceză a ediţiei cri​tice a lui E. Schwartz); H. Leclercq, OSB, în DACL, XV, pt. l, 1950, col. 189-211, cu bib​liografie; Cross, Sabas, St., în ODCC, p. 1216; E. Hoade, Sabas, SS, în CE, 12, p. 775-776; J.-M. Sauget, Sabbas, în DECA, II, p. 2203-2204.
Scolasticism
în sens tradiţional, scolasticismul desem​nează tradiţia educativă din evul mediu, în prezent, prin scolasticism înţelegem o metodă de speculaţie teologică şi filo​sofică, care ţinteşte să realizeze o înţe​legere mai adecvată a adevărurilor reve​late, de-a lungul unui proces intelectual, prin analogie, prin definirea, coordo​narea şi sistematizarea raţională a datelor credinţei pentru a pătrunde mai adânc semnificaţia lăuntrică a doctrinei creş​tine, în acest proces, filosofia joacă un rol esenţial şi de aceea se poate vorbi de
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o filosofic scolastică şi de o teologie sco​lastică, în dezvoltarea istorică a scolasti-cismului, sesizăm trei etape: medievală, modernă şi contemporană. Deşi scolasticismul medieval propriu-zis apare începând cu sec XII, când se face uz de dialectica aristoteliciană în teolo​gie, filosofic şi dreptul canonic, primele temelii teoretice se regăsesc la Augustin* şi  Boethius*.  Astfel, în De doctrina christiana Augustin sublinia necesitatea dialecticii în studierea doctrinei creştine, iar în De praedestinatione sanctorum formulează, am putea spune, un program al scolasticismului. Pornind de la ideea că 'a înţelege înseamnă a reflecta prin consimţire' (credere est cum assensione cogitare), el ajunge la cunoscuta maximă 'înţelege ca să crezi, crede ca să înţelegi' (ergo intellige ut credas, crede ut intelli-gas). Prin traducerile şi comentariile sale la  Aristotel   şi   Porfiriu,   Boethius   a deschis drumul spre folosirea logicii aris​totelice în  gândirea teologică,  iar în Opuscula Sacra a arătat modul în care filosofia putea să ajute teologia. Cassio-dor* a mers într-o altă direcţie, prin pro​gramul de studiu de  la Vivarium.  în lucrarea sa Institutiones divinarum et humanarum litterarum, el pune la teme​lia studiului sacru şi laic cele şapte arte liberale. Acelaşi program a fost preluat de Alcuin*, şi Rabanus* Maurus, ceea ce a dus la Renaşterea carolingiană, iar prin accentul  pus pe  Trivium (gramatică, retorică şi  dialectică) şi  Quadrivium (aritmetică,    geometrie,    astronomie, astronomie şi muzică) s-a pregătit calea pentru speculaţia teologică şi filosofică din evul mediu, în sec. IX, John Scotus Erigena* este cel dintâi care pune în practică învăţătura augustiniană, stipu​lând  deosebirea dintre auctoritas (Sf. Scriptură) şi ratio (raţiune), într-adevăr, izvorul principal al cunoaşterii lui Dum-

nezeu este Sf. Scriptură, iar raţiunii, ilu​minată de Dumnezeu, îi revine datoria să cerceteze şi să expună datul creştin reve​lat. Totodată, prin faptul că a atras atenţia asupra traducerilor lui Boethius şi că el însuşi   a  tradus  în   latină  Corpus-\\\ Areopagitic, el a jucat un rol esenţial în modelarea gândirii medievale. Deşi con​secinţele nu au fost întotdeauna cele aşteptate, de exemplu, Berengar de Tours (sec. XI), bazându-se numai pe dialectică ajunge  la concluzii  contrare doctrinei creştine, totuşi s-a putut arăta că dialecti​ca, folosită cu îndemânare, poate fi între​buinţată cu folos în disputele teologice, fără a  primejdui  credinţa (Lanfranc, Alger de Liege şi alţii). Disputele care au avut loc în această perioadă, s-au mate​rializat într-o dublă controversă: între realişti şi nominalişti în problema univer-saliilor şi între dialecticieni şi antidialec-ticieni. La sfârşitul sec. XI, Anselm con​cepe cu adevărat un program scolastic. Pornind în special de la Augustin, el a afirmat dreptul raţiunii de a cerceta ade​vărurile revelate. El concepea acest drept al raţiunii în sensul că, o dată ce deţinem credinţa cu fermitate, ar fi un lucru re​probabil dacă nu am face nici un efort să înţelegem credinţa, deşi prin raţiune nu se dobândeşte cunoaşterea credinţei, în plus, el fixează câteva norme directoare care vor fi folosite de scolastici, ca: dis​tincţia între înţelegere (intelligere) şi credinţă (credere): 'Cred ca să înţeleg (credo ut intellîgam); necesitatea unei permanente strădanii de a înţelege ca să credem  (Intelligere quod credimus) şi căutarea credinţei pentru exprimare inte​lectuală (fides quaerens intellectum). în secolul XII, deşi predomină argumentul autorităţii (auctoritas), preluat din  Sf. Scriptură şi tradiţia Bisericii, se fac paşi timizi spre întrebuinţarea raţiunii în for​mularea argumentelor teologice. Acum




îşi face apariţia questio - întrebarea, care necesita argumente pro şi contra. Abe-lard va fî cel care va perfecta această tehnică, aplicând teologiei metoda dia​lectică bazată pe quaestio şi interrogatio şi pe disputatio. El realizează prima sin​teză teologică, concentrând întreaga teologie sub titlurile: fides, caritas, sa-cramentum. Trecând peste unele aspecte neconcordante cu credinţa şi tradiţia cauzate de anumiţi paşi pripiţi în aplica​rea metodei scolastice făcuţi de Abelard şi Gilbert de la Portee şi care puteau compromite mişcarea scolastică, Petru Lombardul, în Sentinţe^ salvează reali​zările de până la el în domeniul teologiei şi filosofiei, lucrarea lui devenind, până în sec. XVI, după Sf. Scriptură, manualul de bază pentru şcolile teologice. Tradu​cerile din limba greacă în arabă şi apoi în latină au avut un rol hotărâtor în contu​rarea scolasticismuîui. Ca reacţie faţă de acestea, apar şcoala augustiniană şi averoismul latin, ale căror structuri fluctu​au între păstrarea tradiţiei şi reformulări noi, uneori contrare învăţăturii creştine. Ca o contrapondere se interpun domini​canii care încearcă să-1 armonizeze pe Augustin cu Aristotel, prin Albert cel Mare, şi ca încoronare, prin Toma de Aquino. Făcând uz de metoda obişnuită deja de a prezenta doctrina prin argu​ment, contraargument şi soluţie, el face distincţie între credinţă şi raţiune, ară​tând totodată legătura dintre ele şi îm​plinirea uneia prin cealaltă. Lucrarea lui Toma va fi criticată de Duns Scotus care, în opoziţie cu augustinienii care puneau accentul pe intelect, va sublinia rolul pri​mar al voinţei. De acum scolasticismul va intra în declin. William de Occam va afirma un nominalism care va submina credinţa în orice cunoaştere obiectivă, ceea ce va duce la disoluţia scolasticis​mului, influenţând teologia reformato-

rilor protestanţi. Scolasticismul, deşi la periferia gândirii, va fi predat în şcolile catolice. El va fi reînviat în timpurile moderne şi în contemporaneitate, în sec. XIX şi XX va fi folosit împotriva subiec​tivismului distructiv. Papa Leon XIII în enciclica Aeterni Patris, recomandă studierea operei lui Toma de Aquino, recomandarea lui ducând la apariţia neotomismului, care a avut ca reprezen​tanţi de seamă, în Franţa şi Belgia, pe J. Maritain, Cardinalul Mercier şi alţii. O serie de gânditori neotomişti a apărut şi în Marea Britanie şi America şi nu numai în cercurile romano-catolice. Cu toate acestea, după Conciliu l II Vatican, gândi​rea tomistă şi neotomistă va ocupa un plan secund.
C. Baeumker, Beitrăge zur Gescfitchte der Philosophie des Mtitelalters, Mtinster, 1891 şi urm.; F. Oberweg, Grundriss der Geschichte der Philosophie, II, (ed. a 11-a de B. Geyer, 1928); E. Gilson, La philosophie au moyen âge, Collection Payot, 1922, ed. 2-a lărgită, 1944; E. Gilson, Filospfia în Evul Mediu, Humanitas, Bucureşti, 1995;, F. Copleston, Medieval Philosophy, 1932; ,P. Vignaux, Philosophie au moyen âge, 1958; M. Grabmann, Die Geschichte der scho-lastischen Methode, 2 voi, 1909-1911; idem, Die Geschichte der katholischen Theologie seit demAusgangder Văterzeit, Herders theo-logische Grundrisse, Freiburg, 1933; A.M. Landgraf, Einfuhrung in die Geschichte der theologischen Literatur der Friihscholastik, 1948, idem, Dogmengeschichte der Friih-Scholastik, 4 voi, 1952-1956; A.J. Mac-donald, Authority and Reason in the Early Middle Age, Hulsean Lectures, 1932-1932, 1933; R.W. Southern, The Rise and Făli of the Medieval System of Religious Thought, Gifford Lectures, 1971-1972; P. Boehner, Medieval Logic, An Outline of its Deve-lopment from 1250 to c. 1400, Manchester, 1952; J.L. Perrier, The Revival ofScholastic Philosophy in the Nineteenth Century, New York, 1909; A. Masnovo, // neo-tomismo in
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Migne, PL .42, 571-602; CPL, 324-325; J.     Secundus de Trient (m.  612), călugăr Zycha, în CSEL, 25, 2, p. 893-901; H. W.     probabil la Val di Non. A intrat în legă-
Italia, Milano, 1923; L. Foucher, Laphiloso-phie catholique en France au XIXe siecle avânt la renaissance thomiste et dans son rapport avec elle, 1800-1880, Paris, 1955; G.F. McLean (ed.), Teaching Thomas Today, Washington, 1964; D.J. Mercier, A Manual of Modern Scholastic Philosophy, trad. în engl. de T.L. şi S.A. Parker, 2 voi., St. Louis, 1928; R.P. Phillips, Modern Thomistic Philosophy, 2 voi., New York, 1934-1935; I.C. Brady, J.E. Gurr, J.A. Weisheipl, Scholasticism, în CE, 12, p. 1153-1170, cu bibliografie; Cross, Scholasticism, în ODCC, p. 1245-1247.
Scholion sau Scolie
Scholion (în greacă a^oXiov). Scurte explicaţii exegetice pe marginea unui pasaj biblic dificil de interpretat datorită unor dificultăţi gramaticale, citirii dife​rite, aluziilor istorice şi geografice ne​clare etc. Ele se regăsesc fie pe marginea sau la subsolul paginilor scripturistice sau în colecţii separate făcute de diverşi complilatori, numiţi scoliaşti. Aceste scolii erau folosite în mod obişnuit în şcolile greceşti din antichitatea târzie, şi probabil prin contactul gândirii creştine cu cea păgână au fost preluate şi de erudiţii creştini. Dintre cei mai de seamă scoliaşti îi amintim pe Clement* de Alexandria, Origen*, Ipolit*, Grigorie* de Nazianz, Ieronim*, Isihie* de Ierusalim, Procopiu* de Gaza şi Arethas de Caesareea.
G. Dorival, Des commentaires de l'Ecriture aux chaîne. Le monde grec ancien et la Bible, ed. de C. Mondesert, Paris, 1984, 361-386; G. Bardy, Commentaires patristiques de la Bible, DBS, 2, p. 73-103; C.O'C. Sloane, Scholium, în CE, 12, p. 1 171; Cross, Scholia, în ODCC, p. 1247; T. Fuhrer, Scholion, în LACL, p. 545, cu bibliografie.
Secundianus de Singidunum
Secundianus de Singidunum (sec. IV), episcop de Singidunum între 370-381,

adept al arianismului. Urmează în scau​nul episcopal de Ia Singidunum lui Ursacius (335-369/70) şi el eretic arian. A făcut parte din gruparea de teologi arieni, alături de Ulfila*, Auxenţiu* de Durostor şi Palladiu* de Ratiaria. Par​ticipă Ia sinodul de la Aquileia, convocat de împăratul Graţian (367-383) şi condus de Sf. Ambrozie*, şi are aceeaşi soartă cu Palladiu de Ratiarja şi presbiterul Attalus de Norricum. Se pare că şi el a fost un polemist vehement, dar nici una din scrierile sale nu s-a păstrat.
Migne, PL 16, col. 955 A-979 A: Gesta Concilii Aquileiensis - Contra Palladium e! Saecundianum haereticos; F. Kauffmann, Aus der Schule des Wulfila, Gesta Aquileia, p. 65-90; loan. I. Rămureanu, Sinoadele de la Sirmium din 378 şi Aquileia, din 381, în Studii teologice, serie nouă, an. XV, nr. 7-8, 1964, Bucureşti, p. 408-450; M. Diaconescu, Istoria literaturii dacoromâne, Ed. Alcor Edimpex, Bucureşti, 1999, p. 672-674.
Secundinus
Secundinus (sec. V), poet latin minor, contemporan cu Sidonius* Apollinaris, care i-a adresat o scrisoare. Se pare ca Sidonius i-a apreciat poemele scrise în versuri hexametrice, deşi temele nu aveau legătură cu teologia. Dintr-o altă scrisoare a aceluiaşi Sidonius aflăm ca Secundinus a scris versuri pe teme satirice. Sidonius îl îndeamnă să perse​vereze în această direcţie, pe motiv că teme de acest gen se găseau din abun​denţă.
M. Manitius, Geschichte der christlich-lateinischer Poesie, Stuttgart, 1891, p. 221, 238 şi urm.; H.A. W, Secundinus, în Smith-Wace, IV, p. 596; W. Schetter, Der gallische Dichter Secundinus, Philadelphia, 108, 1964, p. 153-156; M. Meier, Secundinus, l, în LACL, p. 549.

Secundinus
Secundinus (m. 447/8), poet latin, misionar şi probabil, episcop în Irlanda, nepot al Sf. Patrick*. Secundinus este considerat autor al unui imn alfabetic în cinstea S f. Patrick (Audi te omnes}, păs​trat în antifonariul din Bangor, cu titlul Ymnum Sancti Patriei Magister Sco-torum. Se pare că acesta este unul din primele imne scrise în Irlanda şi care stă la baza legendei Sf. Patrick.
Migne, PL 53, 837-840; 72, 837-840; CPL, 1101; J.F. Kenney, The Sources ofthe Earfy History oflreland, New York, 1929, I, n. 87, p. 258-260; L. Bieler, Studies on the Life and Legend of St. Patrick, London, 1986; E. Malaspina, Secundinus, în DECA, II, p, 2257, cu bibliografie; M. Meier, Secundinus (2), în LACL, p. 549, cu bibliografie.
Secundinus
Secundinus, adept al maniheismului la sfârşitul sec. IV. După ce Augustin* a părăsit maniheismul, acesta îi scrie o scrisoare (Secundini manicaei ad sanc-tam Augustinim epistola), acuzându-1 că a făcut acest lucru din teamă şi pentru câştig. Totodată, îi reproşează că practică rituri iudaice nedemne de a fi luate în considerare de el şi îi îndeamnă să se reîntoarcă la credinţa pe care a abando-nat-o. Augustin îi răspunde, în tratatul Contra Secundinum manichaeum, res-pingându-i argumentele. Răspunsul lui Augustin se constituie în realitate într-o summa antimaniheică, în 26 de capitole. Pentru diverse probleme ridicate de el, cum ar fi liberul arbitru, Augustin îi reco​mandă tratatul său despre libera voinţă, care se afla la acea vreme în posesia lui Paul in* deNoIa.

Phiilott, Secundinus (9), în Smith-Wace, IV, p. 595-596; P. Alfaric, L'Evolution in-telectuelle de saint Augustin, \, Paris, 1918, p. 88-89, 215-216; P. Courcelle, Recherches sur Ies confessions, ed. 2-a, Paris, 1968, p. 236-238; C. Riggi, Secundinus, în DECA, II, p. 2257; A. Hoffman, Secundinus, Mani-chăer, în LACL, p. 549, cu bibliografie.
Secundus de Tigisi
Secundus de Tigisi, episcop de Tigisis sau Tigisi (azi Ain al-Bordj, Algeria) şi primat al Numidiei, la începutul sec. IV. După persecuţia din 303, când mulţi creştini au devenit lapsi* sau traditor*, Mansurius de Cartagina îi scrie o scri​soare pentru a-1 asigura că el nu a fost traditor al Scripturilor, în scrisoarea de răspuns, Secundus îi relatează eveni​mentele din Numidia. Prezidează sinodul de Ia Cirta din 305, când 12 episcopi se întrunesc pentru a-1 hirotoni pe Sylvain. Secundus este însă acuzat de către Pur-purius de Limata că ar fi fost el însuşi traditor . Colegiul electoral care 1-a ales episcop de Cartagina pe Ciprian* a fost prezidat de Secundus. Augustin* rela​tează în mai multe rânduri că Secundus i-a iertat pe traditores, fără ca el însuşi să-şi fi dovedit nevinovăţia. Se pare că lui Secundus îi revine vina dizidentei do-natiste, care a dus la formarea unor struc​turi ecclesiale de acest gen.
Monceaux, IV, p. 7-10; S. Lancel, Leş debuts du Donatisme: la date du <Protocole de Cirta> et Velection episcopal de Silvanus, REAug, 24, 1979, p. 217-229; H.W. Phiilott, Secundus (4), în Smith-Wace, IV, p. 597; A. Di Berardino, Secundus de Tigisi, în DECA, II, p. 2257-2258.
Secundus de Trient
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tură cu curtea longobardă din Pavia şi a devenit unul dintre protagoniştii disputei celor Trei Capitole. Lucrarea sa pierdută, De Lagnobardorum gestis historiola, i-a servit lui Pavel* Diaconul ca izvor de inspiraţie. Pornindu-se de la lucrarea acestuia, s-a încercat reconstituirea isto​riei lui Secundus, rezultatul nefiind con​cludent, datorită faptului că textul resta​bilit era diferit de cel original. Ni s-a transmis doar un scurt fragment din lucrarea lui Secundus a cărui autentici​tate rămâne îndoielnică.
G.P. Bognetti, Fonti di Paolo Diacono: Miscellanea di Studi Muratoriani, Modena, 1951, p. 357-381; K. Gardiner, Paul the Dea-con and Secundus, History and Historians in Late Antiquity, ed. de B. Croke, A.M. Emmett, Sydney, 1983, p. 147-153; B. Diimler, Secundus von Trient, în LACL, p. 549.
Sedatus
Sedatus, episcop de Nîmes, participant la sinodul local de la Agde din 506 şi la cel din Toulouse din 507, prieten şi cores​pondent al lui Ruricius*. Ruricius i-a adresat patru epistole, una dintre ele în versuri. De la Sedatus s-au păstrat trei epistole şi câteva omilii. A nu fi confun​dat cu Sedatus de Beziers.
CCL 64, 400, 401, 403; Migne, PL 58, 865; PLS, 4, 1927-1929; Canisius, Thesaurus Monument., I, p. 360-361, 367, Antwerp, 1725; Mansi 8, 337B; S.A. Bennett, Sedatus (1), în Smith-Wace, IV, 598; A. Hamman, Sedatus, în DECA, II, p. 2258, cu biblio​grafie; B. Windau, Sedatus, în LACL, p. 549-550, cu bibliografie.
Sedulius
Sedulius (sec. V) poet latin, se pare că el a fost hirotonit preot  şi  a îndeplinit

funcţia de cântăreţ în timpul slujbelor religioase. Deşi s-a crezut că a fost irlan​dez (scotus) de origine (Sigerson), posi​bilitatea de a se fi născut la Roma pare a fi mai aproape de adevăr, întrucât este citat de o serie de poeţi şi scriitori din a doua jumătate a sec. al V-lea, nu se greşeşte plasarea activităţii lui majore în prima parte a acestui secol. Decretum Gelasianum*, de la sfârşitul sec. V, are cuvinte de laudă fată de opera lui Se​dulius. Probabil datorită acestei aprecieri papale, opera sa s-a bucurat de o mai largă răspândire. Opera sa poetică princi​pală este Carmen paschale. Spre deose​bire de luvencus*, care prezintă întreaga Evanghelie, Sedulius prezintă doar mi​nunile săvârşite de Mântuitorul I i sus Hristos. Ţinta lui a fost de a arăta păgâ​nilor că creştinismul are minuni mai mari decât păgânismul şi îi invită pe păgâni să citească poemul său şi să devină părtaşi ai marilor daruri pascale ale Iui Hristos. Mai târziu, autorul însuşi redă acest poem şi în proză sub titlul: Opus: priores igitur libri, qui versu digesti sunt, nomen Paschalis carminis acceperunt, sequen-tes autem in prosam nulla cursus varie​tăţi conversi, Paschali designantur ope-ris vocabula nuncpati. Se pare că această transpunere s-ar fi datorat dorinţei lui de a reda cât mai exact doctrina creştină, deoarece fusese atenţionat de către Ma-cedoniu, unul din prietenii săi, în legă​tură cu anumite neclarităţi doctrinare. Autorul însuşi nu dă nici un motiv în acest sens. Lui Sedulius îi mai aparţin, o elegie în 55 de distihuri în care prezintă istoria mântuirii de la Adam şi inter​pretează hristologic Vechiul Testament, şi un imn binecunoscut, A solis ortus cardine, închinat lui Hristos, vieţii, mi​nunilor şi lucrării Sale mântuitoare pen​tru oameni, un imn la Botezul Domnului Crudelis Herodes, Deum.

Migne, PL 19, 549-752; 753-770; CPL 1447-1454; J. Huemer, CSEL 10, 1885, p. 316-359; A. S. Walpole, Early latin Hymns, Cambridge, 1922, 151-158; J. Huemer, De Sedulii Vita et Scriptis, Vindobonae, 1878; Th. Mayr, Studien zu den Paschale Carmen des christlichen Dichters Sedulius, Augsburg, 1916; C. Weyman, Beitrăge zur Geschichte der christlich-lateinischen Poesie, Munchen, 1926, p. 121-137; W. Lock, Sedulius, art. în Smith-Wace, IV, p. 598-600; F. Corsaro, Sedulio, Catania, 1945; R.Herzog, Die Bibelepik der lateinischen Spătantike, Munchen, 1975; Tjxeront, Patrologie, p. 330; Altaner-Stuiber, 1980, p. 411; Quasten, Pa-trology, IV, p. 321-326; W.E. Kaegi, Jr., Sedulius, în CE, 13, p. 45; I. Tibiletti, Se​dulius, în DECA, H, p. 2258-2259; S. Dopp, Sedulius, în LACL, p. 550-551, cu biblio​grafie.
Sedulius Scotus
Sedulius Scotus (sec. IX), poet, exeget erudit latin, activ la mijlocul sec. IX la Liege. S-a născut în Irlanda, unde se crede că a studiat. Venit la Liege, izbu​teşte să câştige încrederea episcopului Hartgar, cu al cărui ajutor pune temeliile unui important centru cultural irlandez. Intră şi în atenţia împăratului Lothair I, care îi încredinţează educaţia fiilor săi, Lothair şi Carol. Cele peste 83 de poeme dezvăluie talentul său poetic deosebit şi cultura literară vasta pe care o deţinea. Faptul că ele au fost adresate unor per​sonalităţi  de  seamă din  acea vreme, relevă influenţa de care el se bucura în cercurile  nobilimii  şi  ale aristocraţiei. Lui   Sedulius  îi  datorăm  o serie  de comentarii asupra operelor unor scriitori creştini (Eutihie şi  Priscian) şi asupra textelor biblice,   la  Epistolele paul ine, Evanghelia după Matei, Marcu şi Luca. Cunoştinţele sale de  literatură clasică necreştină, puţin studiată în vremea sa,

Sedulius le concretizează în Collecta-neum, o culegere de maxime morale din Părinţii Bisericii şi dintr-o serie de scri​itori păgâni: Cicero, Vegetius, Frontinus, Valerius Maximus, Macrobiu, Seneca ş.a. Totodată, el dedică tratatul De rec-toribus Christianis împăratului Ludovic II, Lothair II şi Carol Pleşuvul, susţinând că, în calitate de vicar al lui Dumnezeu, împăratul are autoritate absolută atât peste prelaţi cât şi peste supuşi, oglin​dind prin această atitudine fîlosofia politică a lui Carol cel Mare.
Migne, PL 103, 9-352; poemele: MGPoetae, 3, l, 1896, p. 154-237; comentarii: H.J, Frede, Pelagius, der irische Paulustext, Sedulius Scottus, Vetus Latina. Die Reste der Altlateinischen Bibel. Aus der Geschiehţe der lateinischen Bibel, III, Freiburg, 196JL; . De rectoribus Christianis, în SI Helţmann, Sedulius Scottus, Quellen und Untersuchun-gen zur lateinischen Philologie des Mlttel-Alters, I, Hft. l, 1906, text. p. 19-^1; R. Diichtung, Sedulius Scottus. Seine dîch-tungen, Munchen, 1968; R.E. McNalî^ The Bible in the Early Middle Ages, Westrninsfer, 1979, p. 93, 107-115; J.F. Kenney, The Sources for the Early History of Ireland, I, Records of Civilization, 1929, p. 553-569; R.B. Palmer, Sedulius Scotus, în CE, 13, p. 46, cu bibliografie; Cross, Sedulius Scotus, în ODCC, p. 1256.
SEPTUAGINTA (LXX), cel mai influ​ent text al Vechiului Testament, tradus în greacă, potrivit tradiţiei ebraice, la iniţia​tiva lui Ptolemeu Filadelful, care a dorit să aibă un exemplar al Legii ebraice pen​tru biblioteca sa din Alexandria. Aceeaşi tradiţie, relatată în Epitola lui Aristeas, afirmă că traducerea a fost făcută simul​tan de un număr de 70 de bătrâni în​ţelepţi. Cu timpul, denumirea a fost ex​tinsă asupra întregului text al Vechiului Testament şi nu numai Ia Pentateuh. Faţă
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ie textul ebraic, Septuaginta diferă în >rdinea şi numărul cărţilor, incluzând şi cărţile cunoscute sub denumirea de Apocrife, Septuaginta a fost preluată de Biserica creştină ca text de bază. De alt​fel, aceasta este versiunea mai veche, mult mai veche decât cea ebraică, care a fost realizată între sec. VI-X d. Hr. de către erudiţii evrei (Massorah). Origen* a inclus Septuaginta ca text de referinţă în Hexapla, iar Vulgata lui Ieronim* este bazată tot pe Septuaginta. Cunoaşterea textului Septuagintei este de mare importanţă pentru lumea creştină, în primul rând, LXX face legătura clară între Vechiul Testament şi Noul Testa-vment, ajutându-ne să înţelegem perspec​tiva teologică şi morală a evreimii alexandrine. La acest fapt se adaugă ele​mentul lingvistic. Limba greacă a Noului Testament, koine, nu este doar limba vor​bită de popor în Răsărit în primul veac al erei creştine, pentru că vocabularul ei nu este doar cel folosit de lumea greacă, ci mai ales cel al lumii ebraice a Vechiului Testament, conturat în Septuaginta.
M. Hadas, Aristeas to Philokrates (The Lefter of Aristeas), 1951, cu bibliografie la pag. 84-90; E. Hatch-H.A. Redpath, A Concordance ofthe Septuagint, 2 voi., 1897 cu supl. 1906; H.B. Swete, An Introduction to the Old Testament in Greek, 1900, revizuit de R.R. Ottley, 1914; A. Rahlfs (ed.), Septuaginta-Studien, 3 voi., 1904-1911; F. Field, Origenis Hexaplorum quae supersunt; sive veterum interpretum Graecorum in totum y. T. Fragmenta, II Tomae, 1867-1874, lucrare indispensabilă pentru cercetarea tex​tuală a LXX; Cross, Septuaginta, în ODCC, p. 1260, cu bibliografie; J.W. Wevers, Sep​tuagint, în The Interpreter's Dictionary ofthe Bibel. An Illustrated Encyclopaedia, Abing-don Press, Mashville, voi. IV, p. 273-278, cu bibliografie.

Serapion de Antiohia
Serapion de Antiohia (190-203), al optulea episcop al Antiohiei, urmaşul lui Maximinus, urcat pe tronul episcopal în cel de al 11-lea an al domniei lui Com-modus. Teolog de marcă, a lăsat moş​tenire o bogată literatură teologică, con​cretizată într-o serie de lucrări, despre care avem informaţii de la Eusebiu* de Cezareea. O scrisoare adresată lui Pon​ţi us şi Caricus împotriva ereziei mon​tan iste sau catafrigiene. Un tratat adresat lui Domninus, care s-a lepădat de cre​dinţa creştină în timpul persecuţiei împă​ratului Sever, trecând la iudaism. Cea mai importantă lucrare rămâne un tratat împotriva evangheliei apocrife atribuită Sf. Petru, adresată unor membri ai Bise​ricii din Rhossus, care s-au lăsat atraşi la această învăţătură greşită, interzicându-le de a mai citi acest text. Textul acestei evanghelii s-a pierdut şi a fost descoperit la Akhmim în anul 1886. în general, este un text clasic, dar conţine şi idei ciudate inspirate din erezia docetică. Acestora le făgăduieşte că le va face o vizită pentru a-i întări în adevărata credinţă, în legă​tură cu acest tratat, Neale subliniază fap​tul că în acea perioadă episcopii, con​ducători de Biserici, aveau încă puterea de a stabili canonul Scripturii.
Eusebiu, Ist. bis., cărţile: 5, 19, şi 6, 12; Ieronim, De viris illustribus, 31; M. J. Routh, Reliquae Sacrae, I, ed. a 2-a, p. 447-462; Neale, Patriarchate ofAntioch, p. 46; A. von Harnack, Geschichte der altchristlichen Literatur, I, 503 şi urm.; Edmund Venables, Serapion (1), art. în Smith-Wace, IV, p. 612; Cross, Serapion, St., art. în ODCC, p. 1261; Quasten, Patrology, I, p. 283-284; R. Hanig, Serapion von Antiochien, în LACL, p. 551.
Serapion de Thmuis
Serapion (m.  după 362),  episcop al oraşului Thmuis din  Egiptul  de Jos

(338). A fost ucenic al Sf. Antonie*, înte​meietorul     monahismului     egiptean, despre care se spune că i-ar fi  lăsat moştenire unul din cele două cojoace ale sale. Prieten apropiat al Sf. Atanasie*, de la care a primit mai multe scrisori, între care una festală, iar alta cuprinzând o relatare despre decesul lui Arie*. Patru scrisori  conţin  lămuriri  referitoare  la învăţătura despre Duhul Sfânt, lămuriri cerute de către Serapion. înainte de a fi ales episcop, el a fost stareţ al unei mă​năstiri al cărei nume nu este cunoscut. De la Sozomen* aflăm că Serapion era în​zestrat cu darul vorbirii şi a dus o viaţă creştină exemplară, iar Ieronim* îi atri​buie cognomenul de 'Scolasticul', dato​rită culturii şi gândirii sale sobre. Este înlăturat din scaun în timpul împăratului Constantiu şi a suferit ca 'mărturisitor', după anul 362. Ieronim ne informează că Serapion este autor al unui excelent tratat împotriva  maniheilor (Contra Mani-chaeos), în care nu îşi propune să res​pingă întregul sistem  maniheic, după maniera lui Alexandru* de Lycopoiis sau a Fer. Augustin*, ci atacă anumite puncte doctrinare, în special teoria dualistă a binelui şi a răului ca principii prime, şi atacurile maniheilor împotriva Vechiului Testament  şi a unor părţi  din Noul Testament; al unei lucrări Despre titlurile psalmilor, care s-a pierdut, şi al unor epistole folositoare, îi mai este atribuit şi un Evhologhiu sau Molitfelnic, descope​rit în sec. al Xl-lea în biblioteca lavrei Muntelui Athos,  lucrare deosebit de importantă pentru istoria primară a Sf. Euharistii.  Scrisoarea despre  Tatăl şi Fiul, care se află după cele 30 de rugă​ciuni din molitfelnic, ridică o serie de probleme.  Stilul  ei  diferă de cel  al tratatelor cunoscute, Despre manihei şi din Evhologhiu. în plus, doctrina trinitară nu consună cu doxologia trinitară a lui

Serapion aflată la sfârşitul fiecărei rugă​ciuni. Autorul acestei scrisori nu are o vedere clară asupra celei de a treia Per​soane a Sf. Treimi. Fragmentele păstrate în siriacă din Omilia despre feciorie, Scrisoare către mărturisitori şi un frag​ment scurt dogmatic par a nu fi autentice. Tot neautentică este şi Viaţa Sf. loan Botezătorul, atribuită unui oarecare Sera​pion, episcop egiptean. Graţie creaţiilor sale dogmatice şi liturgice, Serapion rămâne unul din remarcabilii Părinţi din sec. al IV-lea (Coman).
CPG 2485-2495; Migne, PG 40, 895-42; R, P. Casey, Serapion of Thmuis against the Manichees, Cambridge, Mass.,  1931; G. Wobbermin, Altchristliche liturgische Stucke aus der Kirche Âgyptens nebst einem dogma-tischen Brief des Bischofs Serapion von Thmuis (TU  XVII,  3b),   1898; A.  Dimi-trijewsky,    Ein Euchoiogium aus dem 4. Jahrhundert, verfasst von Serapion, Bischof von Thmuis, Kiev, 1894; R. P. Casey, The TextoftheAnti-Manichaean Writings ofTitus ofBostra and Serapion of Thmuis, 21, 1928, p. 97-111; J. Wordsworth, Bishop Serdpion's Prayer-book.  An Egyptian Sacramentary dated probably about A. D. 350-356, trans-lated from the edition of G. Wobbermin, SPCK, London, 1899, ed. a 2-a rev., 1923; G. Bardy, DTC,  14,  1941, col.   1908; G. T. Stokes, Serapion (9), art. în Smith-Wace, IV, p. 613; Bardenhewer, III, p. 98-102;  Cross, Serapion, art. în ODCC, p. 1261; Altaner-Stuiber,   1980,   p.   257,   280;   Quasten, Patrology, III, p. 80-85, cu bibliografie; I. G. Coman,   III,   p.   221-224;   A.   Hamman, Serapion de Thmuis, în DEC A, II, p. 2265-2266; B. Kranemann, Serapion von Thmuis, în LACL, p. 551-552.
Sergiu de Cipru
Sergiu de Cipru, episcop de Constantia, la mijlocul sec. VII, autorul unei epistole adresate papii Teodor (642-649) în
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numele episcopilor din Răsărit, în care condamnă erezia monotelită şi anate-matizează Ectesis-u\ şi cere totodată să fie interzisă afişarea acestui document pe străzile Constantinopolului. Papa Teodor recunoaşte ortodoxia doctrinei exprimată în document, îl numeşte pe Sergiu vicar al Bisericilor din Răsărit, iar epistola a fost citită la conciliul de la Lateran din 649.
Mansi 10, 913B-916E; E. Venables, Sergîus (15), în Smith-Wace, IV, p. 618; J.L. van Dieten, Geschichte der Patriarchen Sergîos I. bis Johannes VI, (610-715), Amsterdam, 1972, p. 82-83; G. Rowekamp, Sergius von Zypern, în LACL, p. 553-554.
Sergiu Gramaticul
Sergiu Gramaticul (sec. VI), a fost numit Gramaticul datorită formaţiei sale lite​rare şi mai puţin celei teologice. De la el s-a păstrat corespondenţa polemică cu Sever* de Antiohia, dintre anii 515-520, însă numai în traducere siriacă. Se pare că traducerea acestor scrisori a fost făcută de episcopul Pavel* de Callinicus, traducătorul operelor lui Sever. Polemica dintre cei doi a avut ca obiect doctrina hristologică. A nu fi confundat cu loan* Gramaticul.
Epistolele: CSCO 119, 70-73, 96-103, 145-157, 177-187 (în siriacă); CSCO, 120, p. 51-53, 71-76, 110-120, 136-143 (în latină); J. Lebon, Le Monophysisme severien, Louvain, 1909, p. 163-172; I.R. Torrance, Christology after Chalcedon, Norwich, 1988; J.-M. Sauget, Serge le Grammarien, în DEC A, II, p. 2266-2267; P. Bruns, Sergius, Gram-matiker, în LACL, p. 552.
Sergiu de Ras'ain
Sergiu  de  Ras'ain,  preot şi  medic  în Ras'ain  (Reşaina)  sau  Theodosiopolis,

unul dintre remarcabilii intelectuali ai lu​mii siriene, răsăriteană şi apuseană, apre​ciat în mod deosebit pentru cunoaşterea limbii greceşti şi pentru cultura sa filo​sofică şi în special cea aristoteliciană. A studiat la Alexandria medicina şi filo-sofia, acumulând o cultură elenistică vastă. A întreţinut relaţii de prietenie cu episcopii nestorieni, motiv suficient pen​tru scriitorii monofiziţi să-1 acuze de mo​ravuri uşoare şi avariţie, în 535, pleacă la Antiohia pentru a depune o plângere patriarhului Efrem împotriva episcopului său Asylus. Este perioada în care epis​copii exilaţi, Sever* de Antiohia, Teo-dosie de Alexandria şi călugărul stâlpnic Ze'ora, erau găzduiţi de Antim al Con​stantinopolului sub oblăduirea împărăte​sei Teodora, ceea ce îl alarma pe Efrem. Efrem îl trimite la Roma cu misiune spe​cială la papa Agapet pentru a rezolva situaţia neclară de la Constantinopol. Papa vine la Constantinopol însoţit de Sergiu şi obţine ordinul de depunere şi trimitere în exil a monofiziţilor. La scurtă vreme după acest eveniment, Sergiu decedează, ceea ce i-a făcut pe loan* de Efes şi Zaharia* Retorul să considere că această întâmplare a fost judecata ceru​lui. Nu cunoaştem cu exactitate care a fost crezul lui Sergiu. El a scris un tratat Despre credinţă, însă acesta s-a pierdut. Sergiu rămâne un punct de referinţă în istoria culturii siriene, alături de Probus*. Opera sa literară constă în special din tra​duceri din greacă în siriacă. De la el avem tratate originale despre Logică, în şapte cărţi incomplete; despre afirmaţie şi negaţie; despre cauzele universului după principiile lui Aristotel; despre gen, specie şi individ. Traduceri: Isagoge al lui Porfiriu; Categoriile lui Aristotel; Tcepi ko<tu,o\> şi un tratat despre suflet în cinci capitole, diferit de Tcepi \|/i>%f[<;; o redare parţială în siriacă a scrierilor lui

Galien. Tot el a tradus în siriacă Cor-pus-ul Areopagitic.
P. Sherwood, Mimro de Serge sur la vie spi-rituelle, OrSyr., 5, 1960, p. 433-459; 6, 1961, p. 95-115, 121-156 (text siriac şi trad. în franceză); P. de Lagarde, Analecta Syriaca, Osnabruck,1967 = Berlin, 1858, p. 134-158; A. Baumstark, Lucubrâtiones syro-graecae, Leipzig, 1894; K. Georr, Leş categories d'Aristote dans leurs versions syro-arabes, Beyrouth, 1948; P. Sherwood, Sergius of Reshaina and the Syriac Version of Pseudo-Denis, Sacris Erudiri, 4, 1952, p. 174-184; Wright, p. 64-66; Bardenhewer, IV, p. 297-298; Chabot, p. 71-72; Urbina, p. 110-111, cu bibliografie; J.-M. Sauget, Serge de Ris'ayna, în DECA, II, p. 2267; P. Bruns, Sergius von Reschaina, în LACL, p. 553, cu bibliografie.
Sergiu Stilitul
Sergiu Stilitul, activ în timpul sec. VI la Emesa. îi este atribuit un tratat polemic împotriva iudeilor, care abundă în citate luate din Josef Flavius.
Tratatul în MSS: British Museum Add. 17199; Baumstark, p. 180; Urbina, p. 112.
SERMO ARRIANORUM, document anonim, cunoscut lui Augustin* care a scris un tratat împotriva lui: Contra ser-monem Arrianorum. Nu este vorba de o omilie sau predică, ci mai degrabă de o prezentare concisă a arianismului radi​cal, specific arienilor occidentali. Origi​nea documentului este pusă în legătură cu cercurile lui Ulfila*.
Migne, PL 42, 677-684; CPL 701; M. Meslin, Leş ariens d'Occident, Paris, 1967, p. 129-134; M. Simonetti, Sermo arrianorum, în DECA, II, p. 2276; idem, S. Agostino e gli Ariani, în REAug., 13, 1967, p. 55-84; R. Kany, Sermo Arrianorum, în LACL, p. 554.

Sever de Antiohia
Sever de Antiohia (465-538), teolog monofizit, patriarh de Antiohia. S-a năs​cut la Sozopolis în Pisida, în jurul anului 465, din părinţi greci. A studiat retorica la Alexandria şi  Berytus, îmbrăţişând credinţa creştină în 488, este botezat la Leontinum în Libia, îmbracă haina mo​nahală, mai întâi la o mănăstire monofi​zită de lângă Maiouma, Palestina, şi duce apoi viaţă de sihastru, pentru ca în cele din urmă să-şi întemeieze propria mănăs​tire în apropiere de Gaza. A fost hirotonit de către episcopul  exilat Epifanie de Magydos în Pamfilia.>Mediul teologic în care s-a format a fost cel monofizit, ceea ce 1-a determinat probabil să îmbrăţişeze această doctrină,  devenind  în  scurtă vreme exponentul ei cel mai de seamă, în 508   merge   la  Constantinopol,   unde ajunge omul de încredere al împăratului Anastasie (491-518); acceptă Henotî-konul*  şi scrie împotriva eutihienilbr, messalienilor şi a calcedonienilor. Tot​odată, izbuteşte să asigure sprijinurîfnh paratului pentru călugării monofîzfţi care erau persecutaţi, în 512, întrucât candi​datura lui la scaunul patriarhal de Con​stantinopol a fost respinsă, este numit patriarh de Antiohia în locul lui Flavian II, care fusese depus. A fost hirotonit epis​cop de mitropoliţii de Tars şi Mabbug (Philoxen*). Doctrina monofizită îmbră​ţişată de el a fost una moderată, ceea ce a făcut să fie condamnat atât de ortodocşi, cât şi de monofiziţii extremişti. Cu toate aces​tea, datorită elocvenţei sale, culturii deo​sebite şi vieţii sale ascetice, a fost apre​ciat în mod deosebit în Siria şi în Egipt. După urcarea pe tron a împăratului Justin I în 518, el se retrage în Egipt, unde duce o campanie asiduă împotriva politicii religioase a casei imperiale. Cu sprijinul tainic al împărătesei Teodora, Sever vine la Constantinopol. Aici intră în relaţii de
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prietenie cu patriarhul Antim, până când acesta a fost depus de papa Agapet l în 536. Când scrierile sale au fost con​damnate de sinodul de la Constantinopol din 536 şi de împăratul Justinian, el fuge din nou în Egipt.
Sever a scris în greacă, operele sale fiind traduse în siriacă, ceea ce a asigurat şi păstrarea lor, deşi nu în totalitate, după cum urmează: Philatethes, un comenta​riu în 244 de capitole asupra doctrinei hristologice a Sf. Chirii* de Alexandria; Contra impium grammaticum, împotriva lui loan* Gramaticul din Cezareea; două Orationes ad Nephalium îndreptate îm​potriva interpretării ortodoxe a hristolo-giei patristice; patru epistole adresate Iui Sergiu împotriva eutihienilor; Antiju-lianistica cuprinde patru cărţi împotriva lui Iulian de Halikarnass în legătură cu incoruptibilitatea trupului lui Hristos. Dintre omiliile sale s-au păstrat 125, inti​tulate omilii catedrale. La acestea se adaugă 4000 de scrisori şi o serie de scrieri liturgice, un Octoih, o colecţie de rugăciuni etc. El este cel dintâi scriitor creştin care menţionează scrierile lui Dionisie* Pseudo-Areopagitul. Biografia lui a fost scrisă de Zaharia* Retorul şi loan* de Beth-Aphtonia. Scrierile sale au îndeosebi un caracter polemic. El a mărturisit mereu că susţine doctrina hr^stologică a lui Chirii de Alexandria. In pofida inconsecvenţei cu care foloseşte termenii physis, hypostasis şi prosopon, el admite două naturi sau firi în Hristos, cea divină şi cea umană, fără schimbare şi amestecare, fără împăr​ţire şi despărţire, punctul lui de pornire fiind însă sintagma chiriliană: 'O singură fire a lui Dumnezeu Cuvântul întrupat'. Prin întruparea Sa, 'El n-a schimbat natura Sa divină şi în întregime şi cu adevărat S-a făcut om, fără a se fi schim​bat El însuşi în sufletul Său în carne şi

nici sufletul şi carnea nu s-au amestecat cu substanţa divinităţii, căci este imposi​bil ca natura necreată şi imuabilă să se fi schimbat în creatură, sau ca ceva din cele ce sunt create să se fi schimbat şi să fi trecut în esenţa (ovala) necreată, ci El a rămas ceea ce era' (Omilia LVTII, în PO, tom. VIII, p. 216-217). Luată în ansam​blul ei, teologia lui Sever este mai apropiată de cea calcedoniană decât s-a crezut, monofizitismul său fiind consi​derat ca formal, deşi el însuşi nu a accep​tat niciodată acest lucru.
CPG, III, 7022-7080; J. Lebon, în CSCO 119-120, text siriac şi trad. în latină; R. Hespel, în CSCO 133-134, text siriac şi trad. în franceză; J. Lebon, în CSCO 93-94, 101-102, 111-112 text siriac şi trad. latină; R. Hespel, CSCO 244-245, 295-296, 301-302, 318-319, text siriac şi trad. în franceză; R. Duval, în PO 4.1; M. Briere, PO 8.2, 12.1, 20.2, 23.1, 25.1.4, 26.3,29.1, 35.3; A. Sanda, Antijulianistica, Beirut, 1931, text siriac; J. Lebon, La christologie du monophysisme syrien, CGG, I, p. 425-580; Th. Fecioru, Sever de Antiohia, 512-518. Rolul său în luptele monofizite. Doctrina sa, Teză de licenţă, Bucureşti, 1934 (este vorba de o lucrare de mare interes pentru teologia cal​cedoniană, întrucât autorul încearcă o reeva​luare radicală a teologiei severiene); Baum-stark, p. 160; V.C. Samuel, Council of Chalcedon and the Christology of Severus, Yale University, 1957; I.R. Torrance, Chris​tology after Chalcedon, Norwich, 1988; W.H.C. Frend, The Rise of the Monophysite Movement, Cambridge, 1972; M. Simonetti, Severus d'Antioche, în DECA, II, p. 2278-2280; P. Bruns, Severus von Antiochien, în LACL, p. 555-556, cu bibliografie; Urbina, p. 245-246, cu bibliografie.
Sever ibn al-Mukaffa
Sever ibn al-Mukaffa, teolog şi polemist coptic, scriitor de limbă arabă, activ pe la mijlocul sec. X. După terminarea studi-

ilor, ocupă diverse funcţii publice. In cele din urmă, abandonează lumea, retragân-du-se la mănăstire. Nu după multă vreme este ales episcop de Ushmunein, în Egiptul de Sus. La drept vorbind, cu el începe cea de a doua mare perioadă în istoria literaturii coptice, adică, literatura creştină coptă scrisă însă în arabă. A scris o serie de tratate teologice şi polemice, majoritatea fiind pierdute. Este cunoscut în special pentru lucrarea sa istorică, inti​tulată: Istoria Patriarhilor. Ea cuprinde istoria patriarhilor Alexandriei de la Sf. Apostol Marcu*, considerat de tradiţie primul patriarh al scaunului alexandrin, şi până la Pilotei (976-979), contempo​ranul său. La redactarea istoriei sale, Sever a făcut uz de istoria bisericească a lui Eusebiu* de Cezareea, de istoria copto-sahidică a patriarhilor şi de bio​grafiile scrise de George şi loan deNikiu. Istoria lui Sever a fost continuată de-a lun​gul anilor şi întregită de alţi cronicari. In pofida unor scăpări, ea este deosebit de importantă pentru cunoaşterea istoriei bisericeşti din Egipt, Nubia şi Etiopia. Câteva lucrări ale lui Sever au fost traduse şi în siriacă: Istoria Patriarhilor; Istoria sinoadelor; A doua carte a sinoadelor; Cartea expunerii, (14 tratate asupra religiei creştine).
C.F. Seybold, în CSCO, Scripl. ar. Ser., 3, voi. 9, Paris, 1904-1910; B. Evetts, în PO l, 2-4, 5-1, 10.5; P. Chebli, PO 3, 121-242; L. Leroy (ed.), PO 6, 4, Paris, 1900, cu un studiu de Gebraut asupra versiunii etiopiene (ibidem, 601-639); Murkus Girgis, The Book of the Exposition, Cairo, 1925; Graf, Geschichte der christlichen arabischen Literatur, 2, p. 300-318; P. Bellet, Severus al-Mukaffa', m CE, 13, p. 144.
Sever de Malaga
Sever de Malaga, teolog şi episcop, pri​eten al lui Licinianus de Cartagina. A fost educat la mănăstirea Servitanus,

probabil, împreună cu Eutropiu de Va-lencia. Sediul său episcopal se afla sub jurisdicţie bizantină. După 580, angajat fiind în lupta antiariană, scrie un pamflet împotriva episcopului Vincent de Sara-gossa, care a cedat presiunilor venite din partea regelui Leovigild şi a îmbrăţişat arianismul. Lui îi mai aparţine şi un tratat despre feciorie, Anulus, dedicat surorii sale. Nici una din aceste lucrări nu s-a păstrat. Colaborează la epistola Iui Lici​nianus adresată diaconului Epifanie în problema naturii spirituale a îngerilor
Migne, PL 72, 691-700; J. Madoz, Liciniano de Cartagenay sus cartas, Madrid, 1948; M. Diaz y Diaz, Severe de Malaga, în DECA, H, p. 2281; B. Windau, Severus von Malaga, în LACL, p. 556.
Sever de Mileve
Sever de Mileve, episcop de leum sau Mileus) în Numidia, Prieten lui Augustin* şi membru al aceleiaşi co​munităţi monahale cu Alypius şi Evodiov A întreţinut corespondenţă cu AttgttStih şi Paulin* de Nola. Există şi răspunsul lui Augustin la corespondenţa cu Sever, în 411 Sever nu a putut participa la întrunirea episcopilor de la Cartagina, se pare, din motive de sănătate. Numele său apare totuşi printre semnatarii actelor sinodului de la Mileve din 416. Trecând dincolo de limitele canoanelor biseri​ceşti, Sever îşi numeşte propriul succesor la scaunul episcopal. Doar intervenţia promptă a lui Augustin a salvat situaţia de la o tensiune neavenită.
A. Goldbacher, în CSEL 34, 2, p. 634-638; PAC, 1070-1075; W.H. Phillott, Severus (19), în Smith-Wace, IV, p. 635-636; F. Scorza Barcellona, Severe de Mileve, în DECA, II, p. 2281-2281; B. Windau, Severus von Mileve, în LACL, p. 557.
SEVER DE MINORCA

SEVER SEBOKHT

SEVER SEBOKHT
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Sever de Minorca
Sever de Minorca (sec.V), episcop de Minorca (Baleare), cunoscut dintr-o scrisoare enciclică, Epistola ad omnem Ecclesiam, descoperită în Biblioteca de la Vatican. Scrisoarea ne informează despre tensiunile care au avut loc între comunităţile creştină şi iudaică, cât şi despre convertirea evreilor din Mahon, după aducerea moaştelor Sf. Ştefan de către Pavel Orosiu. Deşi majoritatea patrologilor apuseni afirmă integritatea şi autenticitatea acestei scrisori, unii îi neagă autenticitatea, plasându-o Ia o dată mai târzie.
Migne, PL 20, 731-746; 41, 821-832; CPL 576-577; G. Seguî Vidai, La carta-enciclica del opispo Severa. Estudio critico de su au-tenticidad e integridad con un bosquejo histârico del cristianismo balear anterior al s. VIU. Palma de Mallorca, 1937, p. Î49-185; H. D. H unt, St. Stephen in Minorca. An Episode in Jewish-Christian Relations in the Early 5th CenturyA.D., JThS 33, 1982, 106-123; F. Danieli, Severus (22), în Smith-Wace, IV, p. 636; E. Romero Pose, Severe de Minorque, în DEC A, II, p. 2282, cu biblio​grafie; E. Reichert, Severus von Menorca, în LACL, p. 556-557.
Sever de Nisibe
Sever de Nisibe, episcop de Nisibe la sfârşitul sec. VII sau începutul sec. VIII. De la el a rămas un comentariu la omili​ile lui Grigorie* de Nazianz, pe care 1-a trimis stareţului Sergiu de Singar. A nu fi confundat cu Sever* Sebokt.
Mss. British Museum Add. 14547; Baum-stark, p. 247; Urbina, p. 176.
Sever Sebokht
Sever  Sebokht (m.  667),  episcop  al mănăstirii Ken-neshre, contemporan cu

Marutha* din Tagrith, în timpul patri​arhului Atanasie Gammala (m. 631) şi a succesorului său loan. A fost unul dintre cei mai de seamă scriitori din Siria de Apus,  educat în tradiţia elenistică a mănăstirii  Ken-neshre.  A  studiat filo-sofia, matematica şi teologia, dăruindu-şi întreaga viaţă studiului  acestor disci​pline. Dintre scrierile sale filosofice ne-a parvenit un tratat despre silogismele din Analytica Priora a Iui Aristotel, frag​mente dintr-un tratat de Hermeneutică şi o scrisoare către preotul Aitallaha din Moşul în care prezintă anumiţi termeni folosiţi în tratatul de Hermeneutică, şi alte   două   scrisori   către   periodeutul Yaunan sau Jonas asupra unor aspecte ale logicii şi retoricii lui Aristotel. Dintre studiile sale de astronomie şi geografie s-au păstrat manuscrise în Muzeul Bri​tanic, în care tratează teme privind mo​dul în care cerul înconjoară pământul, dacă îl înconjoară ca o roată sau ca o sferă; despre părţile locuibile şi cele ne​locuibile de pe pământ; despre măsurarea cerului şi a pământului şi despre spaţiul dintre cer şi pământ şi despre fazele lunii. De la el a rămas şi un Tratat despre astrolabul plan, deosebit de important pentru istoria ştiinţei în Orient. Este posi​bil ca el să fie autorul anonim al operei lui Ptolemeu Synaxis mathematica quat-tuor Hbris. A tradus în persană, la cererea lui Chosroe I, comentariul unui oarecare Pavel la tratatul De Interpretatione al lui Aristotel şi un compendium de logică. Ca  lucrări  teologice,  sunt  menţionate scrisoarea sa către preotul şi periodeutul Vasile din Cipru privind calculul pascal; un tratat despre săptămânile din Daniel şi scrisorile către Sergiu, stareţul din Shig-gar despre două discursuri ale lui Gri​gorie* de Nazianz. Se pare că el a scris şi o liturghie.

J.P.N. Land, Anecdota Syriaca, 4, p. 1-32; F. N au. Le Trăite de Severe Sebokt sur l'astro-labplan, Paris, 1899; F. Nau, ROC, 27, 1929-1930, p. 327-410; 28, 1931-1932, p. 85-100 cu trad. în franceză; Wright, p. 99-100; Chabot, p. 82-83; Duval, p. 374; Baumstark, p. 247-248; Urbina, p. 175-176.
Sever de Synnada
Sever de Synnada, episcop de Synnada, în Frigia, participant la sinodul ecumenic de la Efes, 431, semnând condamnarea lui Nestorie*. De la el a rămas o scurtă omilie în dialect atic, asupra hotărârilor sinodale privind nestorianismul.
E. Littmann, Chrestomathia Aethiopica, Darmstadt, 1967; B. Windau, Sever de Synnada, în LACL, p. 557.
Severian de Gabala
Severian de Gabala (m. 408), episcop de Gabala, în Siria, nu departe de Laodi-ceea. Persoană ambiţioasă, dornic de mărire, Severian a avut totuşi darul natu​ral al retoricii şi relative cunoştinţe teo​logice şi scripturistice. Astfel, din dorinţa de a se afirma, îşi pregăteşte o serie de predici şi se îndreaptă spre Constanti​nopol, unde a fost primit cu prietenie de Sf. loan* Hrisostom, care 1-a invitat ade-
A
seori să vorbească poporului. In anul 401, când loan Hrisostom face o vizită în Asia Mică, acesta îl numeşte pe Severian comisar, dându-i totuşi puterea arhidia-conului Serapion, care avea şi sarcina de a-1 păzi îndeaproape. Severian foloseşte această ocazie pentru a-i submina autori​tatea lui loan în faţa împăratului şi a îm​părătesei şi la curtea imperială în gene​ral, prezentându-l în culori deosebit de sumbre. Raportul primit privind activi​tatea lui Severian în absenţa Sf. loan, determină plecarea grăbită a acestuia de

la Constantinopol. Este însă rechemat de împărăteasa Eudoxia care îl obligă pe Sf. loan să-i accepte revenirea la Constan​tinopol. Relaţiile dintre cei doi s-au dete​riorat, devenind ostile. In cele din urmă Severian ajunge să conducă întreaga urzeală de uneltiri care duc la Sinodul de la Stejar şi la exilarea Sf. loan în 403, La acest sinod, Severian a jucat un rol de seamă, fiind în acelaşi timp acuzator, martor şi judecător. Paladiu* este con​vins că lui Severian îi revine vina de a fi uneltit transferul Sf. loan de la Cucusus la Pityus, localitate cu o climă nefavora​bilă sănătăţii acestuia. Data morţii lui Severian este incertă, probabil în timpul domniei lui Teodosie II, după anul 4QŞ. Severian a lăsat o operă destul de bogată, care însă nu s-a păstrat. Genadie* spune că a citit personal un Comentariu la epis​tola către Galateni şi o cărticică foarte atractivă Despre Botez şi sărbătpaxj>ţsţ Epifaniei. Comentariul nu a supravieţuit. Au mai rămas aproximativ 30 de omilii, multe dintre ele incluse între lucrările Sf. loan, pe care l-a persecutat cu ură neîm​păcată, în greacă se păstrează 14 omilii, dintre care cele mai importante sunt şase asupra Hexaemeronului: Orationem sex in mundi creationem. Homilia de pace, ţinută de Severian în anul 401 după ce Eudoxia a realizat o reconciliere tempo​rară între cei doi, se păstrează fragmentar în latină. Autenticitatea altor două pre​dici păstrate în greacă sub numele lui este îndoielnică (Quasten). Există şi o versiune armeană a operei sale omiletice, care cuprinde 15 omilii, publicată de Mechitaristul J. B. Aucher, însoţită de o traducere latină. Mai există şi alte predici în siriacă, coptă şi arabă a căror autenti​citate rămâne incertă, în catenele biblice au supravieţuit fragmente dintr-un Co​mentariu la toate Epistolele Sf. P avei Aceste lucrări exegetice îl dezvăluie ca
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l ucenic al lui Diodor* din Tars. El nu se restrânge doar la interpretarea textelor scripturistice şi adeseori introduce teme doctrinare sau polemice împotriva unor eretici ca Sabelie*, Valentinian*, Mar-cion*, Apolinarie*. Reţinem opoziţia dură faţă de cinstirea îngerilor, act care, după părerea lui, pune în primejdie po​ziţia centrală a lui Hristos în Biserică şi în univers. După părerea lui, practica venerării îngerilor a fost introdusă în Biserică de convertiţii păgâni, care în​locuiesc cultul zeilor păgâni cu cel al îngerilor, considerându-i mediatori între Dumnezeu şi creaţie, în realitate, există doar un singur mediator şi acela este Hristos.
Migne, PG 56, 411-590; J. B. Aucher, Se​ver ian i Gabal. homiliae nune primitm editae ex antiqua versione Armena in Latinum ser-monem translatae, Veneţia, 1827; E. J. Soares, Severiamis of Gabala and the Protoevangelium, Maruanum 15, 1953, p. 401-411; J. Zellinger, Studien zu Severianus, Munster, 1926; E. Venables, Severianus (2), art. în Smith-Wace, IV, p. 625-626; G. Bardy, DTC, 14, 1941, 2000-2006; Quasten, Patrology, III, p. 484-486, cu bibliografie; S.J. Voicu, Severien de Gabala, în DECA, II, p. 2283-2284, cu bibliografie; P. Bruns, Severianus von Gabala, în LACL, p. 554-555, cu bibliografie.
Severin de Koln
Severin de Koln, urmaşul lui Eufrates pe scaunul episcopal din Koln, în a doua jumătate a sec. IV. Grigorie* de Tours are cuvinte de laudă la adresa lui Severin, despre care spune că, la moartea Sf. Martin de Tours, a avut o viziune a coru​lui îngeresc care 1-a întâmpinat pe acesta. îi este atribuită lucrarea Doctrina de sapientia, care cuprinde o serie de scurte sentinţe.

Migne, PL 74, 845-848; CPL 1153; J. Schlecht, Doctrina XII Aposîolorum. Die Apostellehre in der Liturgie der katholischen Kirche, Freiburg im Breisgau, 1901, p. 127-129; J. Gammack, Severinus (1), în Smith-Wace, IV, p. 627; S. Zincone, Severin de Cologne, în DECA, II, p. 2284; K. Kasper, Severinus von Koln, în LACL, p. 555, cu bi​bliografie.
Sexti, Sententiae
O colecţie de 451 de maxime scrise în greacă şi adunate în perioada dintre 180-230, pe teme morale şi ascetice. O parte dintre aceste maxime sunt de origine neopitagoriciană. Despre Sextus, autorul acestei compilaţii, nu se cunoaşte nimic altceva. Origen* crede că aceste maxime sunt creştine şi le citează ca atare, iar Rufin* le atribuie papii Sixtus II şi le tra​duce în latină. Sf. loan* Damaschin, în Sacra Paralela, le atribuie aceluiaşi
n
autor. In schimb, Ieronim* le atribuie lui Sextus pitagoricianul. Au mai fost făcute traduceri în armeană, georgiană şi siria-că. Există fragmente citate în regula Sf. Benedict*. Sf. Vasile* cel Mare şi Eva-grie* s-au inspirat din Sententiae. S-au descoperit fragmente şi în Biblioteca de la Nag Hammadi în limba coptă, însă fără titlu sau colofon.
Sextus Pythagoraeus, Sentences, ed. de H. Chadwick, New York, 1959; F. de Paola, La Sentenze di Sesto, Milano, 1937; F. Wisse, Die Sextus Spriiche. Zum Hellenismus in den Schrifien von Nag Hammadi, Wiesbaden, 1975, p. 55-86; idem, The Sentences of Sextus, Nag Hammadi Library in English, II, Leiden, 1977, p. 454-459; H. Chadwick, Sextus, Sentences of, în CE, 13, p. 152; J. Gribommont, Sextus (Sentences de), în DACL, II, p. 2287; R. Kany, Sextus (Sententiae Sexti), în LACL, p. 557-558, cu bibliografie.

Sextus
Sextus, scriitor antignostic, la sfârşitul sec. II şi începutul sec. III. Singurele in​formaţii despre el le avem de la Eusebiu* de Cezareea şi de la Ieronim*, care menţionează şi titlul lucrării lui Sextus: Despre înviere (De Resurrectione), îndreptată împotriva gnosticilor.
Eusebiu, Ist. bis., V, 27; îeronim, De vir. ///., 50; A.von Harnack, Geschichte der alt-christlichen Literatur, I, Leipzig2, 1958, p. 758 şi urm., II, l, p. 701; E. Prinzivalli, Sextus, în DECA, II, p. 2287; R. Hanig, Sextus, Antignostiker, în LACL, p. 558.
Sybiline, Oracolele vezi Oracolele Sybiline.
Sidonius Apollinaris
Sidonius Apollinaris (423-480), episcop de Clermont. S-a născut la Lyon, într-o familie înstărită. După terminarea studi​ilor clasice, se căsătoreşte cu Papianilla, fiica împăratului Avitus, al cărui panegi​ric 1-a compus şi 1-a pronunţat în faţa senatului în 456. Când Avitus a fost depus, iar în focul lui a venit Majorian, acelaşi Sidoniu îi compune şi prezintă panegiricul. După căderea acestuia, Sidonius se retrage din viata politică. Revine în 467, când este trimis în misi​une pe lângă împăratul Anthemius, fiind numit prefect al Romei, în 469, încă laic fiind, este ales şi hirotonit episcop de Clermont, cu intenţia de a apăra ţinutul de goţi. Din această pricină, după cuce​rirea oraşului de vizigoţi, este exilat la Carcassone de către Euric. Este iertat şi repus în scaun în 476. Sidonius este considerat ultimul repre​zentant al culturii clasice. Poemele sale, dintre care mai supravieţuiesc 24, deşi

nu excelează prin imaginaţie poetică, se
remarcă prin tehnica versificării pe care
poetul o stăpânea în mod deosebit. Ver​
surile sale ne amintesc de Virgiliu şi
Horatiu, fiind pline de motive şi aluzii Ia
mitologia păgână. Cele 147 scrisori ale
sale nu au un conţinut teologic deosebit.
Ele sunt doar importante pentru cunoaş​
terea în ansamblu a istoriei, vieţii politice
şi sociale şi a celei culturale din Galia în
sec. V. Grigorie* cel Mare a realizate co​
lecţie de rugăciuni euharistice, scrise de
Sidoniu, intitulată Contestatittncula, care
s-a pierdut. La fel s-a pierdut şi traduce​
rea Vieţii lui Apolloniu de Tyana, pe care
Sidoniu a facut-o în perioada exilului său
la Livia.
,
Migne, PL 58, 437-752; CPL 986-987a; ed. critică: C. Luetjohann, MGH, Auctores Antiquissimi, VIII, 1887; trad. în engleză: W.B. Anderson în Loeb Library, 2 voi., 1936-1965; H. Rutherford, Sidonius Apollinaris, Clermont, 1938; C.E. Stevens, Sictoriis Apollinaris and his Age, Oxford, 1933; L. Loyen, Sidoine Apollinaire et l'esprit pre-cieux en Gaule aux derniers j&ţtrs de l'Empire, 1943; Nora K. Chadwick, Poetry andLetters in Early Christian Gaul, 1955; S. Dill, Roman Society in the Last Century of the Western Empire, New York2, 1958, p. 187-223; I. Gualandri, Furtiva lectio. Studi su Sidonio Apollinare, Milano, 1979; Bar-denhewer, IV, p. 652-658; Altaner-Stuiber, 1980, p. 498; G. Bardy, DTC, XIV, pt.a 2-a, 1941, col. 2033-2035; Cross, Sidonius Apollinaris, în ODCC, p. 1273; S. Pricoco, Sidoine Apollinaire, în DECA, II, p. 2291-2293; N. Dehley, Apollinaris Sidonius, în LACL, p. 42-43, cu bibliografie.
Sigan-Fu, Piatra de la
Piatra de la Sigan-Fu este un monument nestorian descoperit în 1625, Ia Sigan-Fu (Sian-Fu), fosta capitală a dinastiei Tang, în nord-vestul Chinei. Inscripţia, scrisă în
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chineză şi o parte în siriacă, în alfabetul estrangelo, face aluzie la doctrina creş​tină, descrie sosirea la Sigan-Fu a unui misionar creştin, pe nume Olopan din Tuts'in, în 635, dând totodată informaţii despre soarta Bisericii creştine, până în timpul domniei Iui Tih-tsung (780-783). Inscripţia este deosebit de importantă pentru istoria răspândirii creştinismului în Orientul îndepărtat înainte de sec. XIII. O replică a acestei pietre se află la Muzeul de Artă Metropolitan din New York.
F.v. Holm, The Nestorian Monument, Chicago, 1909; P.Y. Saeki, The Nestorian Monument in China, 1916; idem, The Nestorian Documents and Relics in China, Tokyo, 1937; Cross, Sigan-Fu, Stone, The., înODCC,p. 1273.
Sigistaeus
Sigistaeus, comite vandal care a trăit în Africa în sec. V sau VII. Este autorul unei scrisori adresate preotului Parte-mius, în care elogiază talentul literar al acestuia. S-a păstrat doar răspunsul lui Partemius.
Migne, PLS 3, 447-448; CPL 803; F. Scorza Barcellona, Sigistaeus, în DECA, II, p. 2294.
Silvanus sau Silwanos de Qardu
Silvanus sau Silwanos de Qardu, autor siriac, activ la mijlocul sec. VII. De la el s-au păstrat două tratate, unul împotriva astrologiei şi altul despre doctrina con​ţinută în cărţile platoniciene Introductio, Categoriae, De Interpretatione şi despre prolegomenele neoplatoniciene.
Baumstark, p. 197; Urbina, p. 143.
Si m eon de Beth-Arsham
Simeon de Beth-Arsham, episcop mo​nofizit de Beth-Arsham. Este cunoscut în

special pentru călătoriile sale misionare şi pentru disputele pe care le-a avut cu diverşi manihei, daisaniţi şi eutihieni. După o astfel de dispută, la care a parti​cipat şi catolicosul Babai*, Simeon acceptă scaunul de episcop, care îi mai fusese oferit, dar îl refuzase. A vizitat
j\
Herta de mai multe ori. In timpul celei de a treia călătorii la Herta, când a venit să o întâlnească pe împărăteasa Teodora, el a decedat. Assemani fixează episcopatul său între anii 510-515, iar data morţii sale trebuie plasată înainte de anul 548, când s-a stins din viaţă împărăteasa Teodora.
Simeon a scris o anafora şi o serie de scrisori dintre care s-au păstrat două, ambele de interes pentru istoria Bisericii creştine. Una din aceste scrisori este inti​tulată Despre Bar-Sauma şi secta nesto-rienilor, în care vorbeşte despre originea nestorianismului şi răspândirea lui în Răsărit. Cea de a doua scrisoare, adresată lui Simeon stareţul din Gabbula, descrie persecuţia creştinilor din Najran de către Dhu Nuwas, regele al-Yaman-ului, în anul 523. Scrisoarea este datată 524, an în care se afla la Herta (al-Hirah).
Assemani, BO l, p. 364-379 (cu trad. în lat​ină); J.P. Land, Anecdota Syriaca, 3, p. 235-242; G. Knos, Chresthomatia syriaca, Gottingen, 1807, p. 37-54; A. Moberg, The Book ofthe Himyarites, Lund, 1924; Wright, p. 60-61; Chabot, p. 69-70; P. Bruns, Simeon von Beth Arscham, în LACL, p. 559-560; Urbina, p. 162, cu bibliografie.
Simeon Diaconul
Simeon Diaconul, cronicar de la mijlocul
/*
sec. X. Ii este atribuită o Cronică. Lucra​rea sa este citată de Elias bar Shinaya cu referire la anii 6 A.H. = 627-628 d. Hr. şi 310A.H. = 933-934 d. Hr.

Bar Hebraeus, Chron. EccL, II, 126, nota 1; Wright, p. 161.
Simeon de Edessa
Simeon de Edessa, a nu fi confundat cu omonimul său din sec. VIII. Despre el se ştiu foarte puţine lucruri. A lucrat în cadrul unui cămin pentru străini din Edessa. îi sunt atribuite două comentarii veterotestamentare, unul la Facere şi altul la Daniel, din care s-au păstrat frag​mente.
în mss.: Comm. in Gen., British Museum Add. 17189; Comm. in Dan., British Museum Add. 12172; A.K. Fenz, Daniel-Memra des Simeon, Heiligenkreuz, 1980 (cu trad. în germană); Baumstark, p. 179-180; Urbina, p. 112; P Bruns, Simeon von Edessa, în LACL, p. 560.
Simeon de Ken-neshre
Simeon de Ken-neshre, preot despre care se spune că a scris un tratat împotriva Sf. Maxim* Mărturisitorul, Quaestionum contra Maximianîstcts, cu tentă mono-telită, şi care ar fi fost compus în sec. VII, Lucrarea nu a fost încă editată.
Mss. în British Museum 7192 Rich., sec. X; Baumstark, p. 247, Urbina, p. 176.
Simeon Metafrastul
Simeon Metafrastul (sec. X), haghiograf bizantin, cunoscut şi sub denumirea de Logothetul. Nu avem date despre viaţa sa. îşi datorează notorietatea colecţiei de vieţi ale sfinţilor, pe care a scris-o la ce​rerea împăratului. Puţine dintre vieţile compilate de el au fost transcrise din colecţii mai vechi, în marea lor majori​tate ele au fost prelucrate de el, de unde şi numele de Metafrastul, pentru a le face

accesibile şi gustate de marele vpublic. Scopul autorului a fost să real-zeze o carte care să cuprindă îndemnuri morale şi exemple de sfinţenie. De aceea, aspec​tul istoric al vieţilor a fost mult neglijat, între scrierile care îi sunt atribuite se află şi o cronică şi o colecţie de maxime culese din scrierile Sf. Vasile* cel Mare şi ale altor Părinţi ai Bisericii.
Migne, PG, 114-116; A. Ehrhard, Uberliefe-ning itnd Bestand der hagiographischen Literatur der griechischen Kirche, II, TU, LI, 1938, p. 308-717; H.G. Beck, Kirche und theologische Literatur im Byzantinischen Reich, Miinchen, 1959, p. 570-575, cu biblio​grafie până la acea dată; J. Darrouzes, (ed.), Epistoliers byzantins du Xe siecle, Raris, 1960, p. 33-38, 99-163; J. Gouillard, în DCT, XIV, 2, 1941, col. 2959-297Î; Ctoss, Simeon Metaphrastes, în ODCC, p. 1275-1276; P. Canart, Symeon Metaphrastes (Logothetes}, în CE, 13, p. 875.
Simeon Monahul
Simeon Monahul, ucenic al lui Rabb&n Jozadaq, întemeietorul unei mănăstiri din munţii Qardu în sec. VII. Este autorul biografiei lui Rabban Hormîzd Persanul, fondatorul mănăstirii din Aqosh. Lucra​rea are o importanţă istorică deosebită pentru cunoaşterea vieţii creştine în acea perioadă, în imperiul persan.
E.A. Wallis Budge, The Life of Rabban Hormizd, Berlin, 1894 cu trad. în engleză; idem, The Histories of Rabban Hormizd the Persian and Rabban Bar Jdta, London, 1902; Urbina, p. 144.
Simeon Quqaya
Simeon Quqaya (Aigulus), olar de meserie şi diacon. A trăit în satul Geshir, nu departe de mănăstirea Mar Bassus, la sfârşitul sec. V şi începutul sec. VI. îţi
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timp ce lucra la roata sa de olar, mo​delând lutul, Simeon compunea imne, pe care le scria pe diverse tăbliţe sau pe pergament. Vestea despre talentul său a ajuns la urechile Iui lacob* de Serugh, care i-a făcut o vizită şi a citit imnele pe care le-a compus. A luat cu sine câteva dintre ele şi I-a încurajat să-şi continue activitatea. S-a păstrat o colecţie de nouă imne, intitulată Quqayatha, dedicate Naşterii Domnului.
S. Euringer, OC, 2, 3, 1913, p. 221-235 cu traducere germană; Wright, p. 59-60; Urbina, p. 109.
Simeon de Rewardashir
Simeon de Rewardashir, a activat la mijlocul sec. VII, în timpul catolicosului Isho-yabh* III. A compus o colecţie de
/\
norme juridice în limba persană. Ii mai sunt atribuite 22 de răspunsuri pe teme juridice, care tratează probleme de moştenire, de famlilie etc. Lucrarea s-a păstrat în traducere siriacă.
E. Sachau, Syrische Rechtsbticher 3, p. 203-253, cu trad. în germană; A. Rucker, D ie [Canones des Simeon von Rewardashir, Leipzig, 1908; Baumstark, p. 206-207; Urbina, p. 148.
Simeon bar Saba'e
Simeon bar Saba'e, martir, episcop de Seleucia-Ctesiphon, Mesopotamia. Bar sabba'e înseamnă 'fiu de vopsitor'. Ca spiscop, s-a confruntat cu o serie de probleme, dintre care cea mai dificilă a fost acuzaţia de a fi fost unealta împăra​tului bizantin, fapt care I-a dus în cele din armă Ia moarte de martir în timpul per-îecuţiei lui Sapor, 341/4, alături de jreoţii Abdhaikla şi Hanania, eunucul jushtahazad, Tarbo, sora lui Simeon, şi

Puseik, care au format primul grup de martiri din perioada sassanidă. Numele lui Simeon apare în listele episcopale din vremea lui Dadisho în 424, ca fiind con​tracandidatul Iui Papa bar Aggai, episcop de Seleucia. Deşi a fost ales în locul lui Aggai, care fusese depus, Simeon ocupă scaunul rămas vacant numai după moar​tea acestuia. Pătimirile sale descriu sufe​rinţele şi evenimentele din perioada per​secuţiei şi a morţii sale martirice. Lui Simeon îi sunt atribuite câteva imne liturgice, incluse în cărţile de slujbă nestoriene. Acestea au fost păstrate între imnele lui Efrem* Şirul. Abhd-isho îi mai atribuie lucrarea Kethabha dh'Abha-hatha - Cartea Părinţilor, care, după opinia lui Sachau, tratează despre ierar​hia cerească şi cea pământească.
M. Kmosko, PS II, 1048-1051, cu trad. lati​nă; Măruţa, Acta sanctorum martyrum orien-talium, ed. de S.E. Assemani, 2 voi., Roma, 1748, voi. l, p. 10-36; M. Kmosko (edit. şi trad.), Martyrium Beati Simeonis Bar Sabba'e, în Patr. Syr. 2, 1907, 715-777; J. Labourt, Le christianisme dans l'Empire Perse, Paris, 1904; P. Peeters, La date du martyre de S. Symeon, AnalBoll, 56, 1938, p. 118-143; A. Penna, Simeon Barsabae, St., în CE, 13, p. 218; Wright, p. 30; Urbina, p. 51, 195, cu bibliografie.
Simeon Stilitul sau Stâlpnicul
Simeon Stilitul sau Stâlpnicul (390-459), cel dintâi ascet stâlpnic sau stilit. S-a năs​cut în satul Sis, la poalele munţilor Taurus. îmbrăţişează viaţa monahală la mănăstirea Eusebona (de la Teii 'Ada, între Antiohia şi Alep). De aici se mută la Telanissos, unde trăieşte ca anahoret. Practica ascetică pe care o îmbrăţişează ia un aspect original. Simeon începe să înalţe o serie de stâlpi, în vârful cărora, expus elementelor naturii, duce o viaţă

de rugăciune. Treptat, stâlpii pe care îi ridică sunt din ce în ce mai înalţi, ultimul stâlp, în vârful căruia a rămas până la sfârşitul vieţii, având 16 m. înălţime. Nevoinţele sale, îmbinate cu rugăciunea, atrag o mulţime de pelerini, dar şi de imi​tatori, vestea nevointelor sale deosebite ajungând până la Paris. Simeon a exerci​tat o puternică influenţă în rândul credin​cioşilor şi al monahilor, pe care i-a îndemnat să păstreze ortodoxia calcedo-niană. De altfel, monofiziţii, atribuindu-i o serie de scrisori, au încercat să-l includă în tabăra lor. Cele trei scrisori, puse sub numele lui, nu sunt autentice şi au fost scrise mai târziu. Prezentarea vieţii lui, al cărei autor nu este cunoscut cu certitudine, dar se presupune că ar fi un oarecare Cosma, a fost editată şi pu​blicată de Assemani.
Assemani, Acta Sanctorum Martyrum, voi. II, p. 268 şi urm.; BS, 11, 1116-1138; H. Delehaye, Leş saints stylites, Bruxelles, 3923; A. Voo'bus, History of Asceticism in the Syrian Orient, II, Louvain, 1960, p. 207-223; Wright, p. 44-45; Duval, p. 350-351; Cross, Simeon Stylites, în ODCC, p. 1276; Baumstark, p. 60-61; J. Griboinont, Simeon Stylite l'Ancien, în DECA, II, p. 2295-2296; Urbina, p. 102-103, cu bibliografie; R Bruns, Simeon Stylites, în LACL, p. 260, cu bibli​ografie.
Simeon bar Tabbakhe
Simeon bar Tabbakhe, a deţinut funcţia de mare trezorer sub califul al-Mansur, în aceeaşi perioadă în care fratele său întru credinţă, George bar Bokht-isho din Gundishapur sau Beth Lapat, îndeplinea funcţia de medic al palatului. Abdh-isho îi atribuie o singură lucrare. Este vorba de o istorie bisericească care s-a pierdut. Fără îndoială, lucrarea a conţinut infor-

maţii deosebit de preţioase, dacă avem în vedere funcţia deţinută de el.
Wright, p. 130-131; Assemani, BO, III, l,
157.
Simeon Noul Teolog
Simeon Noul Teolog (949-1022), călugăr ortodox, autor de scrieri mistice. S-a năs​cut Ia Galatea, în Paphlagonia (Asia Mică), în anul 949, într-o familie care aparţinea aristocraţiei bizantine cu influ​entă în sfera politică. Viaţa lui Simeon coincide în mare măsură cu domnia celui mai reprezentativ împărat din dinastia macedoniană, Vasile II Bulgaroctonul (976-1025). Este luat de unchiul său la curtea imperială din Constantinopol, unde îşi desăvârşeşte studiile. Intenţia unchiului său era ca nepotul său sa facă carieră la curtea imperială. Sub influenţa unui călugăr studit, Simeon cel Pios, el se hotărăşte să devină călugăr. După o scurtă vizită în ţinutul natal, revine Ia Constantinopol şi îmbracă haina mona​hală la mănăstirea Studion. Datorită unor neînţelegeri cu stareţul mănăstirii, care nu vedea cu ochi buni dăruirea şi ascul​tarea pe care el le arăta faţă de părintele lui duhovnicesc, Simeon este silit să pă​răsească Studion-ul. Se retrage la mănăs​tirea Sf. Mamas, din partea de sud-vest a Constantinopolului, unde începe din nou viaţa monahală ca novice, păstrând legă​tura cu părintele său duhovnicesc. Este hirotonit preot, iar după trei ani, comuni​tatea de aici îl alege stareţ, cu aprobarea patriarhului Nicolae. Este perioada în care Simeon devine vestit în Constanti​nopol pentru viaţa sa de sfinţenie şi în​ţelepciune. Situaţia devine din nou defa​vorabilă, pentru acelaşi motiv, şi anume, cinstirea pe care el o arăta părintelui său duhovnicesc, care decedase în 987. Este
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silit să renunţe la stăreţie în 1005, iar în 1009 patriarhul îl exilează. Obligat să părăsească această mănăstire, Simeon se îndreaptă spre mănăstirea Sf. Marina, pe ţărmul asiatic al Bosforului, lângă Chry-sopolis (Sutari), lăcaş pe care el însuşi 1-a restaurat. Aici este căutat de un mare număr de credincioşi, mulţi dintre ei aparţinînd aristocraţiei. Nemulţumirea arătată de aceştia şi probabil presiunile lor asupra patriarhului, 1-au determinat să ridice interdicţiile la care era supus
n
Simeon. In plus, Simeon a fost invitat să se reîntoarcă la Studion, iar patriarhul îi oferă un post de arhiepiscop, pe care el îl refuză, preferând să rămână în conti​nuare, în retragere de bunăvoie, la mănăs​tirea Sf. Marina, până la moartea sa în 1022. Fără îndoială, el este cel mai mare teolog byzantin. "Numele de 'Noul Teo​log' îl plasează în comparaţie cu marele gânditor al Bisericii Ortodoxe de Răsărit Sf. Grigorie* de Nazianz, cunoscut ca
JV
'Grigorie Teologul', întreaga sa învăţă​tură se centrează în jurul vederii Luminii Divine, deşi ea rămâne în acelaşi timp hristocentrică, accentuând importanţa Sf. Euharistii. EI a îmbinat tradiţia contem​plativă a lui Isaac* de Ninive cu tradiţia cenobitică a Sf. Vasile* cel Mare şi Teodor* Studitul. A fost influenţat de omiliile lui Macarie* Egipteanul. La rân​dul lui, a exercitat o influenţă formativă, dând imbold apariţiei mişcării ascetice bizantine, cunoscută sub numele de isi-
hasm.
Opera lui Simeon poate fi divizată în patru categorii: l. Cateheze, în număr de 34; 2. Cuvântări teologice, în număr de 3, şi etice, în număr de 15; 3. Capete teo​logice şi practice^ 225 la număr, şi Imnele dragostei dumnezeieşti. Este greu de fixat cu exactitate data la care a scris aceste lucrări. Catehezele au fost com​puse şi ţinute în timpul şederii sale la

mănăstirea Studion. Tot acolo se crede că a scris imne, lucrări exegetice şi scrisori, care nu s-au păstrat. După retragerea sa din funcţia de stareţ, a alcătuit capetele despre virtuţi şi despre patimile opuse lor. în timpul disputei cu Ştefan al Ni-comidiei, a scris bucăţile oratorice. Ni-chita Stithatul menţionează, din perioada retragerii sale, doar scrierea de imne. Simeon Noul Teolog se încadrează în tra​diţia ascetică şi duhovnicească răsări​teană,  analizând  şi  descriind  urcuşul duhovnicesc al omului, de la curăţirea de patimi şi dobândirea virtuţilor, la con​templarea raţiunilor duhovniceşti şi apoi la vederea lui Dumnezeu în lumină şi la unirea cu el. La această tradiţie el adaugă o nuanţă nouă, care pune accentul în mod deosebit  pe  simţire,  pe  conştiinţă, pe iubire şi pe lumină, ceea ce a făcut pe unii gânditori să-1 considere înnoitor în tradiţia duhovnicească a ortodoxiei. De fapt, acest accent pus pe simţire şi pe vederea lui Dumnezeu în lumină, nu face decât să dezvolte treapta a treia a urcu​şului duhovnicesc al omului care îşi de​dică viaţa rugăciunii neîncetate. Căci e vorba de o simţire sfântă, plină de iubirea de Dumnezeu, venită după curăţirea de patimile egoiste. Punctul de pornire al teologiei sale rezidă în dorinţa omului de a se mântui. Orice creştin, care doreşte să se  mântuiască,  trebuie  să  ajungă  la sfinţire sau la conştiinţa harului prezent
/v
în e! de la Botez. In virtutea acestei con​ştiinţe, el trebuie să purceadă la curăţirea de păcate. Pe măsura curăţirii, de păcate se iveşte în om simţirea sau vederea lui Dumnezeu. La acest proces concură credinţa, harul şi voinţa liberă de mân​tuire, în acest sens, darul suprem al ve​derii lui Dumnezeu este un dat potenţial pentru toţi creştinii. Simeon nu solicită o vedere sau simţire egală în intensitate de la toţi creştinii. Ea depinde de puterea de
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realizare a fiecăruia. E! vorbeşte despre simţirea sau vederea Iui Dumnezeu de aici şi din viaţa viitoare, înţelegând acest act în funcţie de gradele reduse sau mai mari de simţire şi vedere ale credincio​şilor: 'Acum mărturisim şi spunem că luăm arvuna măsurată a tuturor bună​tăţilor, iar totul, nădăjduim să luăm după moarte' (Cuvântul moral V). El afirmă că simţirea sau vederea lui Dumnezeu, încă din timpul vieţii de aici, se bazează pe distincţia ce o facem între raţiona​mentul asupra lui Dumnezeu şi legătura nemijlocită pe care o are cu puterea Iui Dumnezeu sufletul care înaintează în vir​tuţi şi a ajuns Ia anumite grade ale iubirii. Raţionamentul face presupuneri despre Dumnezeu, din spuse sau după auz. De aceea, nu reprezintă adevărata cunoaş​tere. Adevărata cunoaştere e din vedere. Prin vedere, cel ce cunoaşte sesizează o lumină care iradiază din cel cunoscut, o lumină materială, dacă e obiect sensibil, o lumină spirituală, dacă e un focar spi​ritual. Această lumină e în acelaşi timp sens, pentru că reprezintă o anumită par​ticularitate a celui cunoscut. Altceva e să cunoşti un om din auzite şi altceva e să-1 cunoşti din vedere. Aceasta e o cunoaş​tere în lumina lui. Tot aşa, altceva e să-L cunoşti pe Dumnezeu din auzite şi altce​va e să-L cunoşti prin 'lucrarea şi puterea Preasfântului Său Duh, sau a lumi-nii'(JW.). Consecinţa simţirii sau a vederii lui Dumnezeu este unirea cu El. Simeon accentuează atât de mult unirea între per​soana umană şi Persoana Iui Hristos, venit prin lumina iubirii în persoana curăţită de egoismul patimilor, încât o vede pe aceasta devenită împreună su​biect al luminii sau iubirii lui Hristos şi al tuturor lucrărilor Lui, ba chiar al Fiinţei Lui dumnezeieşti, dar prin participare, nu prin ea însăşi, întreaga omenire e che​mată să se adune prin dragoste în Sfânta

Treime, adică în unitatea Aceleia şi prin aceasta în unitatea ei însăşi, ca să fie Dumnezeu totul în toate, dar fără ca aces​tea să fie anulate. Această iubire sau lumină, care le va uni pe toate fără să le confunde, nu poate fi decât o iubire, o lumină, o bucurie trăită de persoane. De aici şi contribuţia nouă pe care Simeon o aduce teologiei duhovniceşti a Părinţilor anteriori, prin accentul deosebit de puter​nic pe care îl pune pe personalismul lui Dumnezeu şi pe relaţia personală a făp​turii umane cu El. El prezintă bogăţia complexă, vie şi caldă a relaţiei omului ca persoană cu Dumnezeu ca Persoană (D. Stăniloae). Viaţa Sf. Simeon a fost scrisă de Niceta Stithatul.
Migne, PG 120, 604-688; (Catecheses), ed. de B. Krivocheine şi J. Paramelle, în SCh., 96, 104, 113, Paris, 1963-1965; Ev%api<7Tia (Actions du grăcesŢl şi 2, în SCh, 113, Paris, 1965; Aoyoi ®eo-Ăoyifcoi, aoţol 'HOiKoi (Traites Theolo-giqnes et Ethiques), ed. de L Darrouzâs, în SCh, 122, 129, Paris, 1966-1967; Kţ-<p6ţaia (Chapitres theologiques, gnostiques et prac-tiques), ed. de }. Darrouzes, în SCh., 51, 1957; Hymnes, ed. de ]. Koder, 1. Paramelle şi L. Neyrand, SCh, 156, 174, 196, Paris, 1969, 1970-1971; \Epistola~, nu exista ediţie critică; AoŢog nepi eţopxĂoyricrecog, ed. de K. Holl în Enthusiasmus und Bussgewalt beim griechischen Monchtum, Leipzig, 1898, p. 110-127; Un gr and mystique byzantin. Vie de Symeon le Nouveau Theologien (949-1022) par Nicetas Stethatos, ed. şi trad. de I. Hausherr şi G. Horn, Orientalia Christiana, Rome, 1929, p. l- 128; Simeon Noul Teolog, Cele 225 de capete teologice şi ascetice; Capete morale; Cuvântările morale întâi şi a cincea, trad. de Pr. Prof. Acad. D. Stăniloae, în Filocalia, voi. VI, EIBOR, 1977, Bucureşti, 1977, p. 6-204; Imneie, trad. de Pr. Prof. Acad. D. Stăniloae, în Studii de Teologie Dogmatică Ortodoxă, Editura Mi​tropoliei Olteniei, Craiova, 1991, p. 307-705; Archbishop Basil Krivocheine, St. Symeon
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the New Theologian. Life-Spirituality-Doc-trine. In the Light of Christ, St. Vladimir's Seminary Press, Crestwood, New York, 1986, în rom. EIBMBOR, 1997; id., The Brother-Loving Poor Mân. The Myslical Autobiography of St. Simeon the New Theologian, în Christian East, II, 1953-1954, p. 216-227;id., The Writ'mgs of St. Symeon the New Theologian, în OCP, XX, 1954, p. 298-328; J. Gouillard, AA, în DTC, XIV, pt.2, 1941, col. 2941-2956; Cross, ODCC, p. 1275; J.M. Hussey, Symeon the New Theologian, în CE, 13, p. 875-876.
Simon Magul
Părinţii Bisericii îl consideră pe Simon Magul ca fiind părintele tuturor ereziilor. Sf. Irineu* de Lyon spune: Simon autem Samaritamts ex quo universae haereses substititerent. Prima menţiune o găsim în Faptele Apostolilor,V\\$-24, el a fost contemporan cu apostolii şi samaritean (Samaria, oraş de mare notorietate, indis-ciplinat în materie de religie) şi practica magia cu mare succes. Iustin Martirul aminteşte şi el de Simon, ca fiind origi​nar din Gitta şi că a venit la Roma în tim​pul  lui Claudius Cezar, uimind foarte multă lume cu puterile lui magice. Simon n-a fost creştin disident, şi dacă părinţii Bisericii  rămân  pe această poziţie, ei admit tacit că gnosticismul n-a fost un fenomen interior creştinismului. El afir​mă despre sine că este un Mesia: 'Eu sunt  Dumnezeu  sau  Fiul  sau  Duhul Sfânt. Şi iată-mă! Deja lumea este pier​dută şi voi oamenii veţi pieri datorită gre​şelilor voastre, însă eu vreau să vă sal​vez. Voi mă veţi revedea întorcându-mă cu o putere celestă. Fericiţi vor fi cei care mi se vor închina, ceilalţi vor fi daţi focu​lui   etern!'   (Origen,   Contra  Celsum, VII, 10).   Doctrina  lui   Simon  poate  fi reconstituită din scrierile lui Justin Mar​tirul, Apologie, Terţullian*, De Anima,

Irineu*,   Adversus   haereses^   Ipolit*, Refutatio omnium haeresium. îi este atri​buită de către Ipolit lucrarea Apophasis Megale  (Marea   Revelaţie).   O   sursă foarte  preţioasă  o  constituie  scrierile numite clementine sau pseudo-clemen-tine  (papa Clement  Romanul,  88-97 d.H.), Recognitiortes şi Homiliae. Con​form acestor mărturii Simon Magul a studiat Ia Alexandria, capitala intelectua​lităţii diasporei evreieşti. La întoarcerea în Samaria, el intră într-o sectă fondată de Dositei. Douăzeci şi şapte de ani după moartea lui lisus, Simon l-a întâlnit pe Sf. Petru în Cezareea şi au avut o con​fruntare care a durat trei zile. El a respins doctrina Vechiului Testament care afirmă că Demiurgul  este  Dumnezeul  Unic. Există mai mulţi zei şi deasupra tuturor un Dumnezeu  primordial, nenăscut şi necunoscut,  Dumnezeul  Dumnezeilor. Esenţa Sa este Bunătatea. Dumnezeul necunoscut se  manifestă în  Simon şi Elena, care mai este cunoscută şi sub nu​mele de Selena, împrumut mitologic de la antica zeiţă a lunii, în lexicul gnostic, Luna nu este decât numele exoteric al personajului, numele adevărat este Epi-rtoda, Enrtoda, Sophia sau Sfântul Spirit. în voiajul terestru al lui Simon, el călă​toreşte cu femeia lui, Elena, (instrument al răscumpărării universale), pe care a descoperit-o într-un bordel din Tyr şi care, după el, era cea mai recentă şi mai umilă încarnare decăzută a gândirii lui Dumnezeu. Cei doi alcătuiesc un cuplu divin, zeul tată şi zeiţa mamă, mit care se regăseşte  la  siro-caldeeni.  Dumnezeul Vechiului Testament nu este Dumnezeul cel Bun, ci este un Dumnezeu al drep​tăţii, şi în consecinţă, un Dumnezeu rău. Imperfecţiunea creatorului  este trans​misă şi creaţiei sale. Istoria creaţiei, sau seria creaţiilor, nu este decât o degradare progresivă, o alienare. Lumea a fost ta-

cută de îngeri şi puteri derivate din Ennoda, gândirea Tatălui primordial. Răul provine din discordia dintre îngerii cereşti care îşi împart dominaţia asupra lumii. Sub dominaţia acestui Dumnezeu, oamenii suferă, iar sufletul este închis în trup. Un singur mijloc îl poate salva pe om, cunoaşterea Divinităţii. Acesta este nucleul gândirii lui Simon redat în scrie​rile pseudo-clementine. Imaginea care ne-a rămas despre Simon Magul şi ges​turile sale ne vin din surse creştine şi numai favorabile nu îi sunt. El a încercat şi la Roma (unde era cunoscut ca Faustus, cel favorizat) să-şi facă rolul încercând să se ridice Ia cer în faţa unei mari mulţimi de spectatori, însă rugăci​unea Sf. Petru a făcut ca el să cadă pe pământ, această cădere a însemnat şi sfârşitul carierei iui Simon Magul. (F.F.)
Justin, /Apologia26, 1-3; Irineu, Adv, haer., l, 23, 1-2; 24, 1-2; W. Bossuet, Die Hauptprobleme des Gnostizismus, 1907; H. Leisegang, Die Gnostiker, 1955; L. Cerfaux, La gnose simonienne, Recueil L. Cerfaux, Gembleux, 1954, p. 191-158; R. Grant, La gnose et Ies origines chretiennes, Paris, 1964; J.M.A. Sables Dabadie, Recherches sur Simon le Magicien, Paris, 1962; K. Beischlag, Simon Magus unddie christliche Gnosis, Tiibingen, 1974; G. Salmon, Simon Magus, în Smith-Wace, IV, p. 681-688; E. Am m an, Simon le Magicien, în DTC, XIV, pt. 2, 1941, col. 2130-2340; Cross, Simon Magus, în ODCC, p. 1277; E. Perreto, Simon le Magicien - Simoniens, art. în DECA, II, p. 2296-2297.
Simplicianus de Milano
Simplicianus de Milano (m. 400/1), preot şi mai apoi episcop de Milano, succesor al lui Ambrozie*. Iniţiat în filosofla neo-platoniciană şi teolog erudit, Simpli​cianus a jucat un rol important în în-creştinarea lui Marius* Victorinus şi

Augustin*. A fost apropiat lui Ambrozie, care i-a adresat câteva scrisori. Din nefericire scrisorile de răspuns ale lui Simplicianus nu s-au păstrat. La rândul lui, Augustin i-a dedicat: De diversis quaestionibus ad Simplicianum şi i-a adresat una din epistolele sale (Ep. 37).
F. Savio, G li antichi vescovi l'îtalia dalie origini al 1300 descriîti per regioni. La Lombardia, Firenze, 1973, p. 145-150; S. Zincone, Simplicianus de Milan, în DECA, II, p. 2297-2298.
Sinesiu de Cyrene
Sinesiu de Cyrene (c.370-c. 414), epis​cop de Ptolemais. S-a născut Ia Cyrene, în Lybia, între anii 370-375, într-o veche familie păgână, şi a fost educat în oraşul natal. Studiază apoi sub îndrumarea ves​titei Hypatia* la Alexandria, care l-a iniţiat în tainele filosofici neoplatorii-ciene. Vizitează Atena şi rămâne deza​măgit deoarece 'filosofla a părăsit ceta​tea', în 399 este trimis ambasador la Constantinopol de către cetăţenii din Pentapolis, de unde revine în 402, după ce obţinuse uşurarea taxelor impuse acestora. Se căsătoreşte la Alexandria cu o creştină, primind binecuvântarea Iui Teofll*. în anul 410 este numit episcop de Ptolemais, se pare, fără a fi fost bote​zat. Primeşte hirotonia în treapta de epis​cop cu condiţia de a rămâne căsătorit şi de a nu-şi abandona credinţa în preexis​tenta sufletelor, veşnicia lumii şi concep​tul alegoric de înviere a trupului. Teofil consimte, deşi el însuşi a condamnat aceste învăţături. Convingerile sale filo​sofice i-au atras denumirea de 'platoni​cianul cu mitră'. A decedat înainte de uciderea Hypatiei în anul 415. Opera pe care ne-a lăsat-o moştenire în scurta lui activitate, reliefează erudiţia sa clasică şi talentul filosofic deosebit, fiind admirat în Bizanţ pentru stilul său attic
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remarcabil. In Cuvânt despre imperiu către împăratul Arcadiu, reia viziunea platoniciană asupra statului, criticând totodată starea de fapt de la curtea impe​rială din Constantinopol, adică, luxul şi pompa excesive cu care este înconjurat împăratul, corupţia şi necinstea celor care se aflau la curte. Carte despre pro​videnţă sau (cuvântări) egiptene, un tratat alegoric despre frământările exis​tente în imperiu, în vremea împăratului Arcadie. Dion sau despre viaţa sa expune viaţa şi operele lui Dion, vestitul sofist, filosof şi orator, menţionat de Fi-lostrat din Lemnos în rândul sofiştilor. El justifică preocupările cu filosofia şi reto​rica şi îşi expune propria sa filosofic ca adept al lui Dion. îi atacă pe sofişti pen​tru ambiţia lor, considerându-i mai mult căutători după onoruri şi reputaţie, decât după adevăr. Este critic la adresa mona​hilor, pe care îi consideră obraznici, ig​noranţi, amestecând absurd cuvinte şi dogme, mai degrabă vrednici de plâns decât de râs, barbari care ar vrea să facă filosofic... cu posibilităţi sub natura co​mună, nu atât isteţi, cât graşi (Coman). Lauda calviţîei, un tratat umoristic pro​vocat de lucrarea lui Dion Lauda ple​telor. Făcând uz de exemple din natură, istorie şi mitologie, el susţine că pleşuvia sau calviţia este o podoabă a omului, un semn de înţelepciune şi o trăsătură de asemănare cu Dumnezeu. Despre vise tratează despre originea, funcţia şi sem​nificaţia viselor. Tratatul, scris într-o sin​gură noapte, a fost trimis Hypatiei spre cercetare şi apreciere. După părerea lui, visele sunt revelaţii divine, deoarece între suflet şi dumnezeul intracosmic (encosmios) este o strânsă legătură. Vi​sele sunt de origine divină şi nu necesită interpretare mai ales pentru cei virtuoşi, care cultivă prudenţa şi urmează tradiţia. Cuvânt despre darul astrolabului, adre-

sat lui Paeoniu din Constantinopol, dor​nic de a se iniţia în astronomie. După el, astronomia este o ştiinţă venerabilă, un instrument apropiat de negrăita teologie. De la Sinesiu au rămas şi un număr de 156 de scrisori, unele adresate Hypatiei, 9 imne, scrise în dialect doric, cu un pro​fund conţinut religios, fragmente din două omilii şi două cuvântări cu caracter politic împotriva invaziilor barbare care au devastat Pentapolis în 406-407 şi apoi în 412.
Sinesiu nu a conceput un sistem teologic, doctrina sa teologică fiind presărată, în scrierile sale, sub forma unor meditaţii şi aprecieri concise, cu precădere în Imne. Teologia sa este un amestec de idei neo-platoniciene şi creştine, care dau măr​turie despre evlavia specială a acestui filosof şi ierarh deosebit.
Migne, PG 66, 1021-1736; N. Terzaghi (ed.), Hymni et opuscula, 2 voi., Roma, 1939-1944; A. Fitzgerald, The Letters ofSynesius ofCyrene, London, 1926; Idem, The Essays and Hymns ofSynesius ofCyrene, Including the Address to the Emperor Arcadius and the Politica! Speeches, 2 voi., London, 1930; A. Gardner, Synesius of Cyrene, Philosopher and Bishop, London, 1886; T.R. Lacomb, Synesius, art. în Smith-Wace, IV, p. 756-780; W.S. Crawford, Synesius the Hellene, London, 1901; J. C. Pândo, The Life and Times ofSynesius ofCyrene as Revedea in his Works, Washington, 1940; 1. G. Coman, Patrologie, 1956, p. 150-151; Altaner-Stuiber, 1980, 282 şi urm.; Cross, Synesius, art. în ODCC, p. 1332; Quasten, Patrology, III, p. 106-114, cu bibliografie; I. G. Coman, III, p. 256-283; P. Canivet, Synesius of Cyrene, în CE, 13, p. 885; E. Cavalcanti, Synesius de Cyrene, în DECA, II, p. 2352-2354, cu bibliografie; S. Vollenweider, Synesius von Cyrene, în LACL, p. 579-580, vezi bibliografia.

Siricius
Siricius (c. 334-399), urmaşul papei Damasus şi susţinător al acestuia îm​potriva lui Ursicinus, la scaunul episco​pal din Roma (384). Deşi adevărata per​sonalitate a Bisericii apusene în acea vreme era Ambrozie*, Siricius rămâne în istoria papalităţii ca autor al primei decretaţii (scrisoare papală ca răspuns la o întrebare anume şi care are în contextul jurisdicţiei papale autoritate de lege). Este vorba de scrisoarea din anul 385, prin care Siricius răspunde la cele şapte întrebări puse de Himerius, episcop de Tarragona, privind o serie de probleme de disciplină, în anul 386, Siricius ţine un sinod la Roma, care promulgă nouă canoane privind disciplina bisericească şi le trimite Bisericii din Africa. Siricius continuă insistenţele lui Damasus de a păstra jurisdicţia Romei în Iliria de ră​sărit, prin menţinerea unui vicariat al cărui cap era numit de Roma, deşi acest teritoriu, împreună cu Dacia şi Mace​donia, fuseseră trecute, datorită schim​bărilor politice, începând cu anul 388, în contextul larg al jurisdicţiei Noii Rome,
/\
adică a Constantinopolului. In total, lui Siricius îi este atribuit un număr de şapte scrisori, interpretate în prezent ca măr​turie a primului pas spre formularea pri​matului papal.
Migne, PL, 13, 1131-1178; Idem, PLS, 567 şi urm.; CPL, 1637; J. Janini, Siricio y las quatro temporas. Una investigacion sobre las fuentes de la espiritualidad seglar y de l Sacramentario Leoniano, Valencia, 1958; E. Caspar, Geschichte des Papstums, I, 1930, p. 257-285; J. Barmby, Siricius, art. în Smith-Wace, IV, p. 696-702; E. Amann, Strice, art. în DTC, XIV, pt. 2, 1941, col. 2171-2174; Quasten, Patrology, IV, p.580-581, cu biblio​grafie selectivă; B. Studer, Sirice, pape, în DECA, II, p. 2299.

Sixt II
Sixt II, succesor al lui Ştefan pe scaunul episcopal al Romei. Din Liber Ponti-ficalis aflăm că a fost grec de origine şi filosof. Rufin* de Aquileia îl consideră autorul culegerii de maxime: Sententiae Sex ti*, iar A. von Harnack îi atribuie tratatu l Ad Novatianum.
Migne, PL 5, 83-100; Jaffe, I, p. 21 şi urm.; P. Hinschius, Decreîals, Leipzig, 1863, 189-194; H. Chadwick, The Sentences ofSixtus, Cambridge, 1959 (text grec şi latin); Cross, Sixtus II, în ODCC, p. 1281; A. Di Berardino, Sixte H, în DECA, II, p. 2303; O. Kampert, Sixtus II, von Rom, în LACL, p. 562.
Smaragdus de Saint Mihiel
Smaragdus de Saint Mihiel, călugăr benedictin şi abate al mănăstirii Saint Mihiel de lângă Meuse. Predă latina la şcoala monahală de la Castellion. în această perioadă redactează una din primele sale lucrări, un comentariu la manualul lui Donatus*, Liber partibus Donaţi. După ce ajunge abate, înte​meiază mănăstirea St. Mihiel. în calitate de abate, se interesează în mod deosebit de viaţa din mănăstire şi de disciplina monahală. Drept aceea, scrie o lucrare, intitulată Diadema monahorum, în care îi îndeamnă pe monahi la practicarea vir​tuţilor. Sursele principale de inspiraţie au fost operele Părinţilor Bisericii. Ca material pregătitor pentru sinodul de la Aachen din 809, el întocmeşte o lucrare în care încearcă să justifice poziţia teologilor franci în controversa Filioque. Pentru Ludovic cel Pios, Smaragdus scrie Via regia, în care abordează proble​ma formării spirituale a unui prinţ, accentuând în mod cu totul aparte asupra pietăţii şi dreptăţii, ca virtuţi necesare unui conducător creştin. După încheierea
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sinodului de la Aachen din 817, Sma-ragdus se apleacă din nou asupra proble​mei disciplinei monahale, în lucrarea sa Expositio in regulam s. Benedicti, în care încearcă nu numai să reevalueze situaţia generală din monahismul benedictin, ci sugerează redimensionarea vieţii mona​hale şi punerea ei pe făgaşul trasat de Benedict* de Aniane. Ultima sa lucrare este o culegere de texte patristice folosi​toare pentru comentarea epistolelor şi Evangheliilor din duminicile şi sărbăto​rile de peste an. Lucrarea nu este origi​nală. Cu toate acestea ea este o dovadă a culturii vaste, mai ales patristice, a lui Smaragdus.
Migne, PL 102, 1-970; MGPoetae, l, 605-609; 2, 918-924; J.M. O'Donnell, Smaragdus ofSaint-Mihiel, în CE, 13, p. 300.
Socrate
Socrate (380-450), unul din cei mai inte​resanţi şi mai valoroşi istorici bisericeşti. S-a născut la Constantinopol în anul 380. A învăţat sub îndrumarea lui Helladiu şi Amoniu, veniţi de la Alexandria la Con​stantinopol, şi retorica sub îndrumarea filosofului sofist Troilus. După termi​narea studiilor, îmbrăţişează avocatura. Se pare că denumirea de 'Scholasticus' se leagă de această îndeletnicire. La sugestia unui oarecare Teodor, despre care se ştie doar că a fost cleric, Socrate scrie Istoria bisericeasca, menită a fi o continuare a Istoriei bisericeşti a lui Eusebiu* de Cezareea, după cum spune el însuşi. Lucrarea este împărţită în şapte cărţi, preluând evenimentele de la abdi​carea lui Diocleţian în 305 şi până în anul 439. Fiecare carte tratează domnia unui împărat până la moarte şi reprezintă, după toate evaluările, cea mai izbutită continuare a lucrării Iui Eusebiu, în unele privinţe depăşindu-1 pe acesta, cum ar fî

în obiectivitate şi sinceritate. El este mai mult interesat de istoria şi viaţa Bisericii şi mai puţin de problemele teologice. De aceea, acest ultim aspect nu se bucură de o tratare amănunţită. El acordă atenţie şi istoriei profane, evenimentele legate de Constantinopol preocupându-1 în mod special. Deşi nu a împărtăşit ideile novaţiene, el tratează cu oarecare păr​tinire problematica acestora. A folosit informaţii de la alţi autori şi din diverse documente oficiale, ca de exemplu, Rufin*, Eusebiu de Cezareea, scrisorile lui Atanasie*, listele episcopale şi,în spe​cial, Actele conciliare din 375, redactate de Sabin de Heracleea, scrisori ale
/\
împăraţilor sau ale episcopilor etc. întru​cât citatele preluate din aceste surse sunt redate aproape cuvânt cu cuvânt, lucra​rea lui Socrate este un izvor deosebit de valoros pentru istoriografie. Istoria s-a păstrat integral în două versiuni. După publicarea primei versiuni, Socrate rea​lizează că unele documente şi informaţii nu au fost exacte, mai ales cele preluate de Ia Rufin. De aceea, el rescrie întreaga lucrare, simţindu-se obligat să o revi​zuiască. Istoria lui Socrate a fost tradusă şi în armeană în sec. VI.
Migne, PG 67, 29-872; CPG III, 6028; R. Hussey, Socrates Scholastici Historia Ecdesiastica, 3 voi., Oxford, 1853; A. C. Zenos, LNPF series 2, voi. 2, 1890, 1-178; F. J. F. Jackson, A History ofChurch History. Studies of s om e Historians of Christian Church, Cambridge, 1939, p. 73-82; G-F. Chestnut, The First Christian Historians: Eusebius, Socrates, Sozomen, Theodoret and Evagrius, Paris, 1977; W. Milligan, Socrates, art. în Smith-Wace, IV, p. 709-711; Barden-hewer, IV, 137-144; I. G. Coman, Patrologie, 1956, p. 209; Altaner-Stuiber, 1980, 226 şi urm.; Quasten, Patrology, III, p. 532-534; M. Mazza, Sulla teorie de l la storiografia cris​tiana: osservatione sui proemi degli storici ecclesiastici, în La storiografia ecclesiastica

della tarda antichitâ, Messina, 1980, p. 335-389; H. Dressler, Socrates, H ist or i an, în CE, 13, p. 408-409; Cross, Socrates, în ODCC, p. 1285; A. Labate, Socrate le Scol ăst ique, în DECA, p. 2304-2305, cu bibliografie; J. Ulrich, Sokrates, în LACL, p. 562-563, cu bibliografie.
Sofronie
Sofronie, prieten şi traducător din operele Iui Ieronim*. In De viris illus-tribus, Ieronim menţionează câteva lucrări din tinereţe ale lui Sofronie: Laude s Bethlehem, Despre distrugerea templului lui Serapis din Alexandria. Sofronie a tradus în greacă versiunile ieronimiene \apsalmi şi profeţi, Epistola 22 către Eustochiu şi probabil Viaţa lui Malhus. Se pare că vesiunea greacă a lucrării De viris illustribus îi aparţine unui alt Sofronie care a trăit la o dată mai târzie.
CPG II, 3630-3636; CCL 72, XIV, XLVIII; Bardenhewer, l, p. 3 şi urm., III, p. 283; A. Pollastri, Sophrone, în DECA, II, p. 2308.
Sofronie al Ierusalimului
Sofronie al Ierusalimului (550-638), patriarh al Ierusalimului din anul 634. S-a născut la Damasc în anul 550 (după unii în 560). înainte de a fi îmbrăţişat viata monahală, a predat retorica, de unde şi denumirea de Scolasticul. A fost ucenic şi prieten al lui loan* Moshu. A intrat în monahism la mănăstirea Sf. Teodosie de lângă Ierusalim. Aici s-a împrietenit cu loan Moshu pe care l-a însoţit în pere​grinările sale în Siria, Palestina, Egipt şi la Roma. Se pare că în perioada şederii la Alexandria a urmat şi cursurile şcolii de aici. A revenit la Ierusalim, aducând cu sine trupul neînsufleţit al lui loan Moshu, pe care l-a înmormântat în cimitirul

mănăstirii Sf. Teodosie. Alături de Sfi Maxim* Mărturisitorul, Sofronie se an​gajează în lupta împotriva monotelismu-lui, fiind cel dintâi care i-a sesizat peri​colul. In 633, pe când se afla în Egipt, are o  dispută  asupra  monotelismului  cu Cyrus* al Alexandriei. De aici, merge Ia Constantinopol pentru a trata cu Patriar​hul Serghie, adept şi el al monotelismu​lui, însă fără succes. Pentru a avea mai mult succes în lupta sa, el face o colecţie de texte patristice  care afirmă două lucrări în Hristos. Este ales patriarh de Ierusalim la scurtă vreme după 634, în sinodul de alegere, el ţine un discurs în care respinge cu tărie noile teze mono-tel iţe. După întronizare, trimite acest dis​curs sub forma unei scrisori enciclice, patriarhilor orientali şi papei Honoriu, la care anexează şi dosarul de citate patris​tice menţionat mai sus, în care dezvăluie primejdia ereziei monotelite, susţinând cu argumente teologice solide existenţa a două lucrări în Hristos. Deşi el însuşi a luptat  pentru  apărarea  Ierusalimului, bătrânul Sofronie a fost obligat de spartă să medieze predarea Cetăţii Sfinte cuce​ritorilor arabi, conduşi de Omar în anul 637, reuşind totuşi să menţină diverse drepturi religioase şi civile pentru creş​tini în schimbul unui tribut anual. Se stinge din viată la un an după acest eveniment trist, adică, în 638. Opera lui Sofronie abordează teme dog​matice, aghiografice şi pastorale. Cea mai importantă lucrare dogmatică a sa este Scrisoarea de întronizare sau sin​odală, care concentrează învăţătura sa hristologică. După ce prezintă învăţătura despre Sf. Treime şi întrupare, el abor​dează principiul fundamental al hristolo-giei: în Hristos se află un ipostas sau per​soană şi două naturi sau firi. Săvârşirea lucrărilor se face după principii distincte, pentru că firile şi-au păstrat neştirbite
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puterile lor lucrătoare. In Hristos există deci două lucrări, două energii. El nu vorbeşte despre două voinţe, însă, în​trucât vorbeşte despre două lucrări, acest lucru este implicit. Cele două lucrări se manifestă liber şi nestingherit. Tot în plan dogmatic menţionăm Florilegiul patristic în două cărţi cuprinzând 600 de mărturii din scriitorii bisericeşti şi din Părinţii Bisericii, care atestă existenţa a două lucrări în Hristos. Lucrări aghiografice: Viaţa Sf. loan cel Milostiv, în colaborare cu loan* Moshu, şi Viaţa sfinţilor martiri Chir şi loan. Se pare că Viaţa Sf. Măria Egipteanca nu îi aparţine.
Lucrări pastorale: au supravieţuit nouă predici din vremea păstoririi sale ca patriarh, unele fiind păstrate doar în tra​ducere latină. Predica la Bunavestire conţine motive doctrinare hristologice de interes deosebit. Majoritatea predicilor au fost ţinute cu ocazia marilor sărbători creştine şi conţin idei dogmatice pro​funde. La acestea se adaugă două scrieri disciplinare privind taina spovedaniei şi botezul Apostolilor, din care există doar câteva fragmente.
Paralel cu lucrările sale în proză, So-fronie a scris şi versuri, fiind autor al unei colecţii de Ode anacreotice, în nu​măr de 23 de ode, adică poezii în metru anacreotic, ca imitaţie a lui Anacreon, dar nu şi cu un conţinut anacreotic. Se pare că şi Maxim* Mărturisitorul a scris în acelaşi vers, dacă poezia lui este au​tentică, între producţiile sale poetice, re​ţinem ode la diverse sărbători bisericeşti şi câteva idiomele. Oda 14 descrie dis​trugerea Ierusalimului de către arabi. Chiar dacă opera sa nu este una dintre cele mai bogate, ceea ce a rămas de la el, îl dezvăluie ca pe un bun teolog, şi un fin gânditor a cărui perspicacitate şi acu​rateţe doctrinară stau la temelia formulei

doctrinare promulgată de sinodul VI ecu​menic de la Constantinopol.
Migne, PG 87, 3, 3147-4014; CPG 7635-7681; S. Vailhe, Sophrone le sophiste et Sophrone le patriarche, în Revue de l'Orient chretien, VII, 1902, p.360-385; VIII, 1903, p. 32-69, 356-387; J. Tixeront, Historie des dogmes dans l'antiquite chretienne, III, Vll-e edition, p. 164-166; Idem, Patrologie, p. 392-393; Bardenhewer, V, p. 36-41; Cayre, H, p. 299-302; Cross, Sophronius, St., art. în ODCC, p. 1291; G. Bardy, DTC, XIV, pt. 2, 1941, col.2379-2383; E. Peterson, în CE., XI, 1953, col. 906, cu bibliografie; Altaner-Stuiber, 1980, p. 520-521, cu bibliografie; T. 'pidlik, Sophrone de Jerusalem, în DECA, II, p. 2309; G. Rowekamp, Sophronius von Jerusalem, în LACL, p. 564-565, cu biblio​grafie.
Soter
Soter (166-174), urmaşul lui Anicet în scaunul episcopal al Romei, în timpul domniei lui Marcu Aureliu. Se pare că persecuţia dusă de Aureliu împotriva creştinilor nu a lovit şi pe cei din Roma. De aceea, creştinii din Roma au avut posibilitatea să fie alături şi să sprijine pe ceilalţi creştini care au avut de suferit de pe urma acestor persecuţii, după cum putem deduce dintr-o scrisoare a lui Dionisie din Corint, păstrată fragmentar de Eusebiu* de Cezareea(/s-/. bis,, 4, 23), în care autorul mulţumeşte creştinilor din Roma pentru solidaritatea şi solici​tudinea lor. în afară de această infor​maţie, autorul necunoscut al unei lucrări numite Praedestinatus, afirmă că Soter a scris un tratat împotriva montaniştilor (c. 26), Această mărturie pare a nu avea nici o valoare reală. Cert este că Soter a fost mult mai activ într-o altă problemă, şi anume, a datei Paştilor. Se pare că el a fost primul episcop al Romei care nu a voit să accepte deosebirile dintre Bise-

rica Romei şi Biserica din Asia Mică în ceea ce priveşte practica sărbătoririi Paştilor. Dacă Anicet, predecesorul său, în urma întâlnirii cu Policarp*, a trecut cu vederea aceste deosebiri de dragul unităţii Bisericii, Soter şi cei care i-au urmat, Elefterie* şi Victor*, acesta din urmă admonestat de altfel de către Sf. Irineu* pentru intransigenţa sa, au con​templat excomunicarea generală a Bise​ricii din Asia Mică, In scrisoarea sa de admonestare adresată lui Victor, Sf. Irineu dă lista tuturor episcopilor care i-au precedat şi care au păstrat comuniunea cu quartodecimanii*, şi aceasta pentru a menţine unitatea Bisericii.
P. Coustant, Epistolae Romanorum Ponti-ficum, I, Paris, 1721; C. Burrini, Epistolari cristiani I, Roma, 1990, p. 115; P. "Nautin, Lettres et ecrivains, Paris, 1961, p. 14 şi urm., 26-31, 44 şi urm.; P. Coustant-Schoenemann, Romanorum Pontif. Epis​tolae, Gottingen, 1796; S. Wenzlowsky, Die Briefe der Pâpste, I, BKV, Kempten, 1875; James Barmby, Soter, art. în Smith-Wace, IV, p. 721-722; I.G. Coman, I, p. 380; Quasten, Patrology, I, p. 278-279; R. Hanig, Soter von Rom, în LACL, p. 565.
Sozomen
Sozomen (sec. V), numele său complet fiind Salaminius Hermias Sozomen, istoric bisericesc, contemporan al Iui So-crate. S-a născut în localitatea Bethelia, nu departe de Gaza în Palestina. A fost educat în Bethelia şi apoi în Gaza, de unde se îndreaptă spre Berytus în Fe-nicia, pentru a studia dreptul. După ter​minarea studiilor, pleacă la Constan​tinopol şi îmbrăţişează, la fel ca Socrate, cariera de avocat. Aici scrie Istoria bi​sericească, concepută tot ca o continuare a istoriei lui Eusebiu* de Cezareea. Structurată în nouă cărţi, istoria sa

tratează evenimentele de la anul 323 şi până în 425. în prefaţă autorul declară că nu intenţionează să scrie o istorie a Bisericii de la începuturile ei, deoarece acest lucru a fost deja făcut de alţi autori, ca: Clement*, Hegesip*, îuliu* Africanul şi Eusebiu. Din capitolul întâi aflăm că autorul a mai scris o istorie mai scurtă care expune evenimentele de la înălţare şi până în anul 323, anul răsturnării lui Liciniu. Acest compendiu nu s-a păstrat. Istoria bisericească este precedată de un cuvânt către împăratul Teodosie II, căruia autorul îi dedică lucrarea, întrucât o parte din evenimente sunt comune atât pentru istoria lui Socrate, cât şi pentru cea a lui Sozomen, se ivesc o serie de para​lelisme. Uneori Sozomen face uzdedsto-ria lui Socrate, el însă controlând, Justi​ficând şi amplificând informaţiile (Qor mân), întâlnim la Sozomen lucruri pe care Socrate nu le tratează, cum ar fi per​secuţiile creştinilor din Persia sub Sapor II, informaţiile în legătură cu aceste eve​nimente fiind preluate din Actele marti​rilor persani. Unii descoperă în încer​carea Iui Sozomen de a prezenta şi alte evenimente decât cele prezentate de Socrate, dorinţa acestuia de a completa lucrarea contemporanului său.
Migne, PG 67, 844-1630; CPG III, 6030; R. Hussey, Sozomenus Salam., Historia Eccle-siastica, 3 voi., Oxford, 1860; C. D. Hartranft, LNPF, series 2, voi. 2, New York, 1890, 236-427; G.F. Chestnut, The First Christian Historians: Eusebius, Socrates, Sozomen, Theodoret and Evagrius, Paris, 1977; M. Mazza, Sul l a teoria della storio-grafîa cristiana: osservazione sui proemi degli storici ecdesiastici, în La storiografia ecclesiastica della tarda antichitâ, Messina, 1980; G. Bardy, DTC, 14, 1941, 2469-2471; W. Milligan, Sozomen, art. în Smith-Wace, IV, p. 722-723; Cross, Sozomen, art. în ODCC, p. 1296; I. G. Coman, Patrologie, 1956, p. 210; Altaner-Stuiber, 1980, p.227;
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Quasten, Patrology, III, p. 534-536, cu bibliografie; A. Labate, Sozomene, în DECA, II, p. 2313-2315, cu bibliografie; J. Ulrich, Sozomemts, în LACL, p. 565-566.
Spes
Spes (sec. IV-V), autor al unui poem închinat martirului Vitalie, şi episcop de Spoleto timp de 32 de ani, predecesor în scaunul episcopal al Iui Ahile*. Trupul răstignit al lui Vitalie a fost găsit de Spes. în poem, Spes cere mijlocirea sfântului pentru sine şi pentru fecioara Calventia, probabil fiica sa, pentru ca aceasta să persevereze în viaţa feciorelnică. De la Spes se mai păstrează un epitaf. Relic​vele sale au fost duse la Aachen de Carol cel Mare şi aşezate în capela regală.
G. B. Rossi, Bulletino Arch. cristiana, II serie 2, 1871, p. 95; Corpus Inscripţionam Lati-narum, XI, 2, p. 723, n 4966; C. Petrangeli, Spoletium, Roma, 1939, p. 79-80; A. P. Frutaz, Spes e Achilleo vescovi di Spoleto, în Atti II Conv. Studi Umbri, Perugia, 1964, p. 362-365; Quasten, Patrology, IV, p. 317-318.
Stătuta Ecclesiae Antiqua
Stătuta Ecclesiae Antiqua, compilaţie cuprinzând norme canonice, doctrinare şi rituale. Documentul a fost atribuit, pe rând, unei tradiţii spaniole, care susţine că Stătuta sunt în realitate hotărârile sinodului IV de la Cartagina din 398, tradiţiei galicane, sau lui Caesarius* de Arles. Se pare că adevăratul autor sau compilator al documentului a fost Ghe-nadie* de Marsilia, care a întocmit această lucrare între anii 476-485, în timpul domniei lui Euric. La temelia documentului se află trei tradiţii: galică, italiană şi spaniolă (cu interpolări). S-au păstrat ordinea tripartită şi succesiunea primară a canoanelor, ceea ce sugerează

că editarea documentului a urmat Hispana Collectio. Conţinutul documen​tului poate fi divizat în trei părţi. Prima parte cuprinde un prolog care elaborează metoda de examinare a candidatului la episcopat şi o mărturisire de credinţă care aminteşte de lucrarea lui Ghenadie de Marsilia, De ecclesiasticis dogmati-bus. Partea a doua prezintă canoanele disciplinare urmând ordinea constituţi​ilor apostolice. Partea a treia schiţează ritualul de hirotonie şi binecuvântare po​trivit ritualului apusean ne-roman, adică, ritualul galican. Stătuta reprezintă un document de importanţă majoră pentru dreptul canonic şi pentru cunoaşterea tradiţiei rituale a Bisericii galo-romane în sec. V, facilitând înţelegerea perioadei de trecere de la epoca de aur a patristicii la evul mediu superior.
CCL 148, 162-188; Migne, PL 84, 199-208; Hefele-Leclercq, II, pt. l, 1908, p. 102-120; F. Maasen. Geschichte der Quellen und der Literatur des kanonischen Rechts, l, 1870, p. 382-394; C.F. Arnold, Caesarius von Arelate und die galische Kirche seiner Zeit, Leipzig, 1894; C. Munier, Leş Stătuta ecclesiae anti​qua, Paris, 1960 ed. critică, text, note şi studii; C. Vogel, Stătuta ecclesiae antiqua, în CE, 13, p. 682, cu bibliografie; Cross, ODCC, p. 1307; Ch. Munier, Statua eccle​siae antiqua, în DECA, II, p. 2323-2325; A. Schroder, Stătuta ecclesiae antiqua, în LACL, p. 572-573.
Strategius
Strategius (sec. VII), călugăr de la lavra Sf. Sava din Ierusalim, autor al unei lucrări intitulate De Persica captivitate, care descrie asedierea Cetăţii Sfinte de către perşi şi căderea ei în 614. Cronica cuprinde şi relatarea unui oarecare Toma, creştin din Ierusalim, care, după retra​gerea trupelor persane, a adunat şi în-

mormântat morţii şi a făcut o listă cu numele lor. în încheiere, autorul vorbeşte despre reîntoarcerea Sf. Cruci la Ieru​salim. Din opera lui Strategius în greacă s-au păstrat câteva fragmente: Epistula Zachariae Hierosolymitani; De per sica captivitate opusculum şi Narratio in apophtegmatibus. Textul integral s-a păstrat în traducere arabă şi georgiană. Strategius nu este una şi aceeaşi persoană cu Antiochus, autorul unei lucrări numite Exomologesis, care descrie aceleaşi evenimente, însă în mod diferit, şi nici cu Strategius, stareţ al mănăstirii Sf. Teo-dosie, menţionat de loan* Moscus.
Migne, PG 86, 3228-3268; CPG III, 7846; N. Marr, Antioh Stratig. PJenenie Ierusalima Persami V 614g,, Sankt Petersburg, 1909, p. 42-44; G. Garitte, La Prise de Jerusalem par Ies Perses en 614, în CSCO 202/203, Louvain, 1960; idem, Expugnationis Hiero-solymae a.d. 614 recensiones arabicae, I: A şi B, CSCO, 340-341, Louvain, 1973; II: C şi V, CSCO, 347-348, Louvain, 1974; A. Labate, Stratege, în DECA, II, p. 2331; G. Rb'wekamp, Strategius, în LACL, p. 574.
Succensus de Diocezareea
Succensus de Diocezareea (m. 440), episcop de Diocezareea, unul dintre corespondenţii lui Chirii* de Alexandria, cărora Chirii le-a adresat o serie de scrisori pentru a înlătura orice îndoieli cu privire la compromisul legat de cele 12 anatematisme. Succensus nu şi-a expri​mat însă părerea personală în această problemă. De la el au rămas câteva frag​mente în capetele exegetice la Facere: Facere 7, 2; 22, 5; 22, 7-9.
CPG III, 6488-6489; ACO I, I, 6, p. 158-161; ACO I, 5, p. 299-302 (în latină); A. van den Roey, Deux fragments inedit s des lettres de Succensus, eveque de Diocesaree ă Saint Cyrille d'Alexandrie, în Museon, 55, 1942, p.

87-92; R. Devreesse, Leş Anciens Commen-tateurs grecs de l'Octateuque et des Rois, ST, 201, Roma, 1959, p. 180; A. Labate, Succen​sus, în DECA, II, p. 2333; G. Rowekamp, Succensus von Diocăsarea, în LACL, p. 574.
Suetoniu
Suetoniu, istoric roman, secretarul îm​păratului Hadrian (117-138). Menţiona​rea numelui său în această lucrare se datorează faptului că el pare a fi fost pri​mul scriitor păgân care a făcut referire Ia creştinism, în lucrarea sa Viaţa lui Clau-dius (25, 4): ludaeos impulsore Chresto assidue îumultantes Roma expulit - întru​cât iudeii produceau mereu tulburări Ia instigaţia Iui Chrestus, el [Claudiu] i-a alungat din Roma.
Cea mai bună ediţie a Vieţilor împăraţilor romani: M. Ihm, Teub., 1908 reprodusă cu trad. în engleză: J.C. Rolfe, în Loeb Classical Library, 2 voi., 1914; Despre importanţa citatului de mai sus: W.M. Ramsay, The Chiirch in the Roman Empire, 1893, p. 230-232, 240, 257 şi urm., 267, 271-274, 276; G.B. Towsend, Oxford Classical Dictionary, ed. 2-a, 1970, p. 1020 şi urm.; Cross, Suetonius, în ODCC, p, 1320.
Suidas
Suidas (sec. IX), numele presupusului autor al celui mai cuprinzător compendiu lexicografic bizantin cunoscut. Lucrarea cuprinde aproximativ 30.000 de articole pe teme adunate întâmplător din diferite domenii: istorie, geografie, teologie, lite​ratură, lingvistică, culese din diverse scholii, epitome, glosare bizantine şi opere clasice greceşti, cum ar fi lexi​conul lui Fotie, care cuprinde scholii la Homer, Aristofan, Herodot, Tucidide şi Grigorie* de Nazianz, sau din Antologia palatină etc.). Cât priveşte numele de
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Suidas (f) Zom'5a, mai exact, ti Zo"o8a), nu este nume propriu, ci derivă de la cuvântul latin suda, fiind o tran s l iteraţie a acestuia, care înseamnă 'armură', 'for​tăreaţă', în cazul de fată, de informaţii sau cunoştinţe. O mare parte din materia​lul istoric a fost preluată din Cronica lui George Hamartolos (Păcătosul) din sec. IX, Isihie din Milet şi din Extrasele lui Constantin Porfirogenetul (912-959). Materialul nu este aranjat în ordine alfa​betică strictă, aceasta fiind determinată de pronunţia cuvintelor. Lucrarea în sine este deosebit de folositoare pentru istoria culturii creştine, dar şi a celei clasice greceşti.
Suidas, Lexikon, ed. de A. Adler, Leipzig, 1928-1938; F. Dolger, Die Titel des sogen-nanten Suidaslexikons, Sb. Bayer., Heft 6, 1936; S.G. Mercati, Intorno al titolo dei lessici di Suida-Suda e di Papia, în Atti della Accademia Nazionale dei Lincei, Serie otta-va, Memorie, Classe di Scienze morali, stiriche e filologiche, X, 1962, p. 3-50; Cross, Suidas, în ODCC, p. 1321; R.J. Schork, Suidas, în CE, 13, p. 783; E. Peretto, Suidas ou Suda, în DECA, II, p. 2336, cu bibliografie.
Sulpicius Severus
Sulpicius Severus (c. 360-c. 420/5), aghiograf şi istoric latin. Informaţiile despre el le avem de la Ghenadie* şi din scrisorile Iui Paulin* de Nola. S-a născut într-o familie aristocratică în Aquitania în jurul anului 360. Studiază cultura cla​sică şi dreptul la Bordeaux. Se căsă​toreşte, însă soţia sa decedează la scurtă vreme după căsătorie, ceea ce îl face pe Sulpicius să-şi abandoneaze cariera şi bogăţiile materiale, în realitate, se pare că a fost dezmoştenit de către tatăl său, supărat că acesta a îmbrăţişat creştinis​mul şi viaţa ascetică. Se stabileşte, mai

întâi, Ia Elusum (Elsonne) lângă Tou-louse şi apoi la Primuliacum (Premillac), unde scrie viaţa Sf. Martin de Tours. De mare ajutor pentru activitatea sa literară şi pentru modul său de viaţă, a fost cum​nata sa, Bassula, care 1-a ajutat împotriva voinţei soţului ei. Nu ştim cu exactitate dacă a fost sau nu hirotonit. Ghenadie susţine că a fost preot, în timp ce alţii spun că nu a fost hirotonit. Tot de Ia Ghenadie aflăm că spre sfârşitul vieţii cade în pelagianism. Dându-şi seama de greşeală, va lua votul tăcerii, ca act de penitenţă, pentru că a simpatizat cu pela-gienii. Se stinge din viaţă înainte de anul 425.
De la Sulpicius ne-au rămas o istorie de la creaţie şi până la anul 400 d. Hr., inti​tulată Chronica, în manuscrisul de la Vatican, Sacra historia sau A mundi exordio libri II; Vita beati Martini, la care a adăugat trei scrisori, şi două dia​loguri, intitulate de Ghenadie, Consola-tio Postumiani et Galii, în care vrea să dovedească superioritatea Sf. Martin de Tours faţă de cei mai vestiţi asceţi din Egipt.
Migne, PL 20, 95-248; CPL, 474-476; C. Halm, CSEL l, Viena, 1866; A. Lavertujon, La Chronique de Suplice Severe, texte, tra-duction et commentaire, 2 voi. Paris, 1896-1899; B. M. Peebles, Girolamo da Prato and His Manuscripts of Sulpicius Severus, Memoirs of the American Academy in Rome, 13, 1936, p. 7-66; P. Hylten, Studien zu Sulpicius Severus, Lund, 1940 (biblio​grafie); C. Stancliffe, St. Martin and His Hagiographer. History and Miracles in Sulpicius Severus, Oxford, 1983; S. A. Bennett, Severus (18) Sulpicius, art. în Smith-Wace, IV, p. 634-635; Cross, Sulpicius Severus, art. în ODCC, p. 1321; Idem, Patrologie, p. 322-323; Bardenhewer, III, p. 421-427; Cayre, I, p. 545-546; Altaner-Stuiber, 1980 p. 231; Quasten, Patrology, IV, p. 537-543, (bibliografie); J. Fontaine,

Sulplice Severe, în DECA, II, p. 2336-2338, cu bibliografie.
Surin
Surin, episcop de Nisibe şi apoi de Halah sau Holwan în Beth Madhaye, exeget educat la şcoala din Nisibe la mijlocul
A
sec. VIII. In anul 754, este făcut patriarh, din ordinul lui Aban emir în a!-Madain, Seleucia. La cererea episcopilor, numirea sa a fost anulată de Califul Abdallah as-Saffah, iar în locul lui a fost numit lacob de Gundishapur (Gunde-Shabhor). Dato​rită intrigilor ajunge în închisoare. Este eliberat şi trimis episcop la Basra, în urma solicitărilor credincioşilor din această localitate. Abdh-isho îl numeşte mephasheqana - interpretul, ceea ce su​gerează că el a fost comentator ai Sfintei Scripturi, dar şi traducător de lucrări
yv
greceşti în siriacă. Ii este atribuit un tratat împotriva ereticilor; altul despre demon​straţii şi întrebări şi traducerea parţială în arabă a Elementelor, atribuită lui Aris-totel. S-a păstrat şi o predică închinată Sf. Narsai.
Assemani, BO III, partea I, p. 169; A. Scher, PO 4, 400-402; Baumstark, p. 196-197; Wright, p. 131; Duval, 380-381; Chabot, p. 59; Urbina, p. 143.
Syagrius
Syagrius, personaj mai puţin cunoscut, care a scris pe la mijlocul sec. V, o lucrare antiariană Defide, despre care se crede că s-a pierdut. Vorbind despre tratatul pseudo-ieronimian, Regulae defi​nit ionum prolatae contra haereticos, Ghenadie* lasă impresia că ar fi vorba de Defide. Această lucrare este importantă pentru istoria arianismului. Se pare totuşi că Regulae nu poate fi admisă ca lucrare

care tratează doctrina trinitară prisci-liană, deoarece nu cuprinde indicaţii privind priscilianismul. Terminologia folosită de Syagrus este generală şi poate fi aplicată în cazul multor erezii trinitare. Lui Syagrus îi mai este atribuită şi lucrarea Ad neophytos de symbolo a lui Pseudo-Ambrozie, precum şi predicile pseudo-augustiniene 237-239. Este greu să-1 identificăm pe autorul nostru cu Syagrus, numit episcop în 433, în acelaşi timp, legătura cu Spania sau Galiţia rămânând probabilă.
Ghenadie, De Script. Eccl 65; Regulae defi-nitionum: CPL 560-702, Migne, PL 13, 639-642; Ad neophytos: CPL, 178, Migne, PLS I, 606. 1749; Sermones: CPL 368, Migne, PL 39, 1735-2354; K. Kunstle, Antipriscilliana, Freiburg, 1902, p. 142-159; H. Chadwick, Priscillian, Oxford, 1976; G. Morin, Pastor et Syagrius, deux ecrivains perdus du cinquieme siecle, în RBen, 10, 1983, p. 385-390; J. Gammack, Syagrius (2), în Smith-Wace, IV, p. 747; E. Romero Pose, Syagrius, în DECA, II, p. 2340; E. Reicnert, Syagrius, în LACL, p. 575.
Symmachus
Symmachus, traducător, probabil din a douajumătate a sec. II, al unei versiuni a Vechiului Testament, reprodusă de Ori-gen* în coloana a 4-a din Hexapla sa. Despre viaţa sa avem puţine informaţii. Eusebiu* de Cezareea şi Ieronim* afir​mă că el a fost ebionit*, iar Epifahie* că ar fi fost samaritean care a devenit pro-
A
a
zelit evreu, întrucât Irineu* de Lyon nu-l menţionează, se presupune că el a trăit mai târziu şi din această pricină cercetă​torii nu sunt de acord dacă traducerea lui Symmachus este sau nu ulterioară celei făcută de Theodotion*. Spre deosebire de Aquila*, Symmachus a preferat tra​ducerea literară celei verbale, modi-
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ficând expresiile antropomorfe din textul ebraic. De aceea, puţinele fragmente care au supravieţuit, au doar interes istoric şi nu unul ştiinţific, teologic.
H. B. Swete, Introduction t o the Ol d Tes​tament in Greek, 1900, p. 49-53; H J. Schoeps, Symmachusstudien: I. Der Bibel-iibersetzer Symmachus als Ebionitischer Theologe, în Colectanea Neotestamentica, VI, Uppsala, 1942, p. 65-93; II. Mytholo-gisches bei Symmachus, în Biblica, XXVI, 1945, p. 100-111; III. Symmachus und der Midrasch, în Biblica, XXIX, 1948, p. 31-51, cu retipărire în Aus fruhchristlicher Zeit. Religionsgeschichtliche Untersuchungen, Tubingen, 1950, p. 82-119; J. Gwynn, Symmachus, în Smith-Wace, IV, p. 748-749; Cross, Symmachus, în ODCC, p. 1330; S. Zincone, Symmaque, în DECA, II, p. 2348.
Symmachus
Symmachus, exeget din a doua jumătate a sec. V, autorul unui comentariu la Cântarea Cântărilor, din care s-a păstrat un fragment în traducere s ir iacă. Deşi nu există unanimitate de păreri, îi mai este atribuit şi un alt comentariu la cartea Proverbelor. Symmachus a făcut uz în interpretarea sa de metoda alegorică, urmărind cu precădere idei morale şi ascetice.
CPG 6547; C. van den Eynde, La version syriaque du Commentaire de Gregoire de Nysse sur le Cantique des Cantiques, Biblio-theque du Museon, 10, Louvain, 1939, p. 77-89 (text siriac), 104-116 (trad. în franceză); M. Faulhaber, Hohelied-Proverbien und Predigercatenen, Viena, 1902, p. 90-94; F. Scorza Barcellona, Symmachus, în DECA, II, p. 2347-2348; P. Bruns, Symmachus, Exeget, în LACL, p. 577.
Symmachus de Roma
Symmachus de Roma (m.514), originar din Sardinia, este ales episcop de Roma

în 498, cu majoritate de voturi, ca gest de opoziţie faţă de concesiunile făcute de papa Atanasie II în problema schismei acaciene şi susţinute de un grup restrâns condus de arhipreotul Laurenţiu, contra​candidat la scaunul de episcop. Datorită relaţiilor bune pe care le-a avut cu regele Teoderic, Symmachus a fost acuzat că şi-a cumpărat scaunul. Tensiunile dintre cele două grupări rivale nu au încetat după alegere şi au degenerat în revolte de stradă cu consecinţe sângeroase. Ele au luat sfârşit abia în 506. în ultima parte a episcopatului său, Symmachus a luat ati​tudine împotriva Henotikonului împăra​tului Zenon şi a maniheilor, pe care i-a alungat din Roma. în plan juridisdicţio-nal, şi-a întărit influenţa asupra Bisericii din Galia şi Spania şi i-a sprijinit pe creştinii ortodocşi din Africa de Nord, persecutaţi de arieni, în timpul episco​patului său, Dionisie* Exiguul alcă​tuieşte colecţia de canoane bisericeşti, care va sta Ia baza dreptului canonic al Bisericii Apusene. Perioadei episcopatu​lui său îi aparţin cunoscutele falsuri symmahiene, şi anume: Gesta Xystipur-gatione; Synodi Sinuessanae de Mar-cellino papa; Gesta Liberii şi Con-stitutum Sylvestri. De la Symmachus a rămas un număr de 24 de scrisori în care descifrăm atitudinea Scaunului roman faţă de controversele şi disputele vremii, şi încercarea autorului de a impune pri​matul acestuia.
CPL 1678-1682; ep. pontif.: A. Thiel, Epistulae Romanorum Pontificum Genuinae,
I,
Brunswick,    1867,    p.    641-738;    T.
Mommsen,    Acta    Synhodorum,    MGH,
Auctores Antiquissimi, 12, 1894, p. 399-455;
falsurile symm.: PLS 3, 1249-1255; PL, 6,
11-20; PL, 8, 1388-1393; PL 8, 829-840; E.
Caspar, Geschichte des Papsttums, II, 1933,
p.  87-129;  Cross, Symmachus,   ODCC, p.
1330-1331; B. Studer, Symmaque, în DECA,
II,
p. 2348; S.C. Kessler SJ, Symmachus von

Rom,  în   LACL,  p.   578;   Altaner-Stuiber, 1980, p. 463-464, cu bibliografie.
Symmachus Quintus Aurelius Memmius
Symmachus Quintus Aurelius Memmius (m. 525), istoric şi orator. A fost consul în 485 şi apoi patricius. S-a bucurat de mare influenţă la curtea lui Teodoric, cu care s-a străduit să păstreze relaţii ami​cale. După executarea lui Boethius* în 524, a fost şi el bănuit de trădare şi, în consecinţă, executat în 525. Symmachus a făcut parte din elita intelectuală a vremii. El a păstrat legături cu Boethius, Ennodius Cassiodor* şi Priscianus, gra​matic bizantin. A revizuit comentariul lui Macrobiu, Somnium Scipionis şi a scris o Istorie romana, în şapte volume, care s-a pierdut. Istoria sa a fost marcată de un accentuat spirit creştin.
W. Ensslin, Des Symmachus Historia romana als Quelle fur lordanes, Munchen, 1948; R. Klein, Symmachus. Eine tragische Gestah des ausgehenden Heidentums, Darmstadt, 1971; M.L. Angrisani Sanfilippo, Symmachus Quintus Aurelius Memmius, în DECA, II, p. 2347.
Symphosius
Symphosius, adeseori confundat cu Symposius al lui Lactanţiu*, este autorul unei culegeri de ghicitori: Centum epi-grammata tristicha aenigmata. Este vorba de o sută de ghicitori scrise în ver​suri hexametrice. Colecţia este precedată

de o scurtă prefaţă umoristică în versuri. în perioada evului mediu, colecţia a avut o mare popularitate şi a influenţat dez​voltarea posterioară a poeziei de acest gen.
Migne, PL 7, 289-298; CPL 1458; A. Riese, Anthologia latina, I, Leipzig, 1894, p. 221-246; R.T. Ohl, The Enigmas of Symphosius, Philadelphia, 1928 (cu trad. în engl., note şi comentarii); E.F. Corper, Enigmes de Symphosius, Paris, 1868 (trad. în franceză); L. Dattrino, Symphosius, în DACL, II,p. 2349; B. Windau, Symphosius, în LACL, 578.
Symponianus
Despre persoana lui Sympronianus nu avem nici un fel de date. Se ştie doar că a fost spaniol şi a aparţinut novaţienilor. Informaţiile puţine pe care Ie avem la dispoziţie ne-au parvenit din corespon​denţa lui cu Pacian* de Barcelona, căruia i-a solicitat lămuriri cu privire Ia ter​menul catolic, la penitenţă şi pocăinţă, în urma răspunsului pe care Pacian i 1-a dat, Sympronianus îi trimite o scrisoare şi un tratat în care afirmă: că nu există po​căinţă după botez; Biserica nu ar trebui să ierte păcatul de moarte şi că ea se autodistruge dacă îi admite pe păcătoşi la sânul ei. El îşi justifică punctul de vedere pe temeiuri scripturistice şi cu argumente teologice.
Migne, PL 13, 1051-1082; CPL 784; L. Rubio Fernandez, Sân Paciano. Obras, Barcelona, 1958, p. 48-134; A.Di Berardino, Sympronianus, în DECA, II, p. 2349; E. Reichert, Sympronianus, în LACL, p. 578.
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Şenute de Atripe
•Şenute de Atripe (348-466), stareţ al mănăstirii  Albe  de  lângă  Atripe,  în deşertul theban, unde a avut în grijă peste 2200 de călugări şi 1800 de călugăriţe, după cum ne informează Besa, cel mai vechi biograf al său, care i-a fost ucenic şi succesor. Temperament vulcanic, însă organizator şi conducător de excepţie, Şenute a izbutit să stabilească o regulă monahală,   inspirată   din   Regula   lui Pahomie, însă mult mai severă, şi să reconstruiască mănăstirea Albă. Totoda​tă, el stimulează opera catehetica printre monahi şi lucrarea misionară de comba​tere a iudaismului şi păgânismului. A fost apropiat al  patriarhilor Teofil*  şi Chirii* ai Alexandriei, pe care i-a ajutat în diverse ocazii. Pe Chirii îl însoţeşte la Sinodul ecumenic de la Efes (431). A decedat la vârsta de 118 ani. Potrivit   Regulei   sale,   candidatul   la călugărie trebuia să depună un jurământ sau o mărturisire de credinţă, luându-şi sarcina de a nu-şi întina trupul, de a nu fura sau jura strâmb, de a nu minţi sau săvârşi fapte ascunse. El recomanda să​răcia de bună voie, castitatea şi ascul​tarea. Lectura Sfintei Scripturi era orga​nizată pentru toţi membrii comunităţii monahale, fără discriminare. Deşi este cel mai de seamă scriitor de limbă coptă (Quasten), opera lui Şenute nu a fost încă editată complet, neştiindu-se

cu exactitate care dintre lucrări sunt au​tentice şi care nu sunt. Pe lângă scrisori şi predici, îi mai este atribuită o serie de apocalipse. Lucrările sale se păstrează în coptă, etiopiana, arabă şi siriacă.
J. Leipoldt şi W. E. Crum, Sinuthii archiman-dritae vita et opera omnia, CSCO, 41 (Copt. 1), Louvain, 1906; CSCO 42 (Copt. 2), 1908; CSCO 73, (Copt. 5), 1913; trad. în latină: H. Wiesmann, Sinuthii archimandritae vita et opera omnia, CSCO 96 (copt. 8, trad. din CSCO 42), Louvain, 1931; CSCO 108 (copt. 12, trad.  CSCO  73),   1936,  retip.   1952; CSCO,   129  (trad.   CSCO  41),   1951.  J. Leipoldt,     Schenute von Atripe  und die Entstehung des national-ăgyptischen Mon-chtums, TU  25,   l,  Leipzig,   1903;  Idem, Geschichte der christlichen Literaturen des Orients  (Die   Literaturen  des  Ostens   in Einzeldarstellungen 7, 2), Leipzig, 1907; G. Graf, Geschichte der christlichen arabischen Literatur I (ST 118), Cetatea Vatican, 1944, 461-464;  loasaf Popa,   Temeiuri patristice pentru viaţa de obşte - Ava Şenute din Atripe, în Studii Teologice, 1956, nr. 1-2, p. 81-108; I. G. Coman, III, p. 469-471; Quasten, Patro-logy, III, p. 185-187, cu bibliografie; Cross, Shenoute,  art.  în  ODCC,  p.   1269-1270; Bardenhewer, IV, p. 98-100; Altaner-Stuiber, 1980, p. 268 şi urm.; A.G. Gibson, Shenoute of Atripe, în CE, 13, p. 169-170; T. Orlandi, Schenouti,   în   DECA,   II,   p.   2250;   T. Baumeister, Schenute von Atripe, în LACL, p. 544-545, cu bibliografie.
Ştefan
Ştefan, preot în Auxerre, de origine din Galia, activ în a doua jumătate a sec. VI. La revenirea lui din Africa, Annarius, episcop de Auxerre, îi cere să scrie vieţile predecesorilor săi, Amator şi Germanus, prima în proză, a doua în ver​suri. Viaţa lui Germanus, dacă a fost scrisă, s-a pierdut. Viaţa lui Amator s-a păstrat şi este inclusă în colecţia Bollandiana.

J. Gammack, Stephanus (33), în Smith-Wace,
IV, p. 741.
Ştefan de Bostra
Nu se poate dovedi cu certitudine dacă Ştefan de Bostra a fost sau nu episcop de Bostra în Arabia. A trăit la sfârşitul sec. VII şi începutul sec. VIII, fără îndoială înainte de Sf. loan* Damaschinui, care citează, în scopul apărării cultului icoane, două fragmente din lucrarea lui Ştefan. Contra evrei/or (Aoyoţ koctcc tcqv 'Iot>8odcov), aceştia fiind susţinători ai iconoclaştilor. Fragmente din această lucrare se găsesc şi la alţi autori.
CPG III, 7790; Fabricius, Bibi. Graeca, VI, 747; A. Mai, Opere minori, ST, 76, Roma, 1937, p. 202-207 (o colecţia a fragmentelor descoperite până la acea dată); Bardenhewer, V, p. 47; Beck, p. 447, 831; E. Venables, Stephanus (20), în Smith-Wace, IV, p. 740; A. De Nicola, Etienne de Bostra, în DECA, I, p. 890-891; G. Rfiwekamp, Stephanus von Bostra, în LACL, p. 373.
Ştefan Gobar
Ştefan Gobar, scriitor monofizit, susţină​tor al triteismului promovat de loan* Philopon. A trăit în sec. VI. Fotie* men​ţionează o lucrare a acestuia în care abor​dează 52 de întrebări pe teme diverse: teologice, cosmologice, antropologice, eshatologice. Răspunsul la fiecare între​bare este întemeiat pe citate alese din diverşi autori care reprezentau învăţătura oficială a Bisericii, însă folosite de el pentru a-şi susţine propriile sale idei teo​logice greşite.
Migne,  PG   103,   1092-1105  (fragmente); CPG III, 7300; Fotie, Bibi, cod. 232; G. Bardy,   Le fior ilege  d'Etienne  Gobar,   în REByz., 5, 1947, p. 5-30; 7, 1949, p. 51-52;^ M. Simonetti, Etienne Gobar, în DECA, I, p."

891; G. Rowekamp, Stephanus Gobarus, în LACL, p. 573.
Ştefan II de Hierapolis -Mabbug
Ştefan II de Hierapolis - Mabbug (sec. VI), menţionat de către Evagrie* ca autor al Pătimirilor Sfintei Golinduch, episcop de Herapolis, decedat în 591. Pătimirile au fost scrise în siriacă. Originalul s-a pierdut, păstrându-se doar traducerea în limba georgiană şi o rescriere a acestora în greacă de către Eustrate de Constan-tinopol. Sf. Golinduch, femeie creştină persană, a suferit moarte de martir în tim​pul persecuţiei lui Chosroe II. Lui Ştefan îi mai este atribuit, cu oarecare incertitu​dine, un tratat, păstrat fragmentar, în greacă împotriva ereziei agnoeţilor.
CPG, III, 7005-7006; F. Diekamp, Analecta patristica = OCA, 117; Roma, 1938, p. 154-160; P. Peeters, Sa in te Golindouch, martyre perse (m. 13 juillet 591), în Analecta bollan-diana, t. 62, 1944, p. 74-125; DHGE, 15, 1234-1235; DSp. 4, 1493-1494; G. Garitte, La passion georgienne de sainte Golindouch, AB, 74, 1956, p. 405-440; E. Venables, Stephanus (16), în Smith-Wace, IV, p. 739; S.J. Voicu, Etienne îl de Hierapolis-Mabboug, în DECA, I, p. 889-890.
Ştefan de Larissa
Ştefan de Larissa, episcop de Larissa. A trăit în perioada domniei împăratului Justinian (527-565). în momentul ale​gerii sale, Ştefan era laic şi soldat. După hirotonirea şi înscăunarea lui ca episcop, preotul Antonie şi doi episcopi sufragani, Dimitrie şi Proclus, contestă canonici-tatea alegerii şi numirii lui ca episcop, susţinând că au fost încălcate normele canonice. Ei se adresează lui Epifanie, patriarh de Constantinopol, care îl
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depune din treaptă. La rândul lui, Ştefan face apel la Roma. El adresează lui Boni-faciu, episcop de Roma, doua scrisori. In prima scrisoare susţine competenţa juridică a Romei asupra Illyricului, iar în a doua relatează procesul care s-a derulat la Constantinopol împotriva lui. Cele două scrisori au fost citite la un conciliu convocat pentru a analiza autenticitatea documentelor trimise de Ştefan. Nu s-a păstrat hotărârea conciliului, ceea ce ne face să credem că depunerea a rămas va​labilă. Incidentul legat de Ştefan se înscrie în contextul încercărilor Scau​nului Romei de a-şi extinde şi menţine jurisdicţia şi asupra teritoriului cuprins în sfera de competenţă a Patriarhului de Constantinopol, unde, din curtoazie, i se permisese să aibă un vicariat.
Migne, PL, 65, 34-42; Mansi, 8, 739-784; ed-critică: C. Silva-Tarouca, Epistularum Ro-manorum Pontifi cum ad vicarios per Illy-ricum aliosque episcopos collectio Thessa-lonicensis, Textus et documenta, Series Theologica, 23, Roma, 1937, p. 2-17; Hefele-Leclercq, 2, 2, p. 117-119; G.T. Stokes, Stephanus (22), în Smith-Wace, IV, p. 740; A. De Nicola, Etienne de Larissa, în DECA, I, p. 891; C. Schmidt, Stephanus von Larissa, în LACL, p. 573.
Ştefan de la Sf. Sava
Ştefan de la mănăstirea Sf. Sava a fost călugăr, haghiograf şi melod sau imno-graf, în a doua jumătate a sec. VIII. După părerile unor cercetători, el ar fi fost nepot al Sf. Ioan* Damaschin. Lucrările sale haghiografice sunt: Pătimirea celor douăzeci de călugări martiri şi Viaţa Sf. Roman cel Tânăr. Ştefan este cunoscut mai ales ca imnograf sau melod. Opera sa imnografică cuprinde: irmoase, dintre care unele amintesc de stilului Sf. Ioan
»
Damaschin; canoane, la Tăierea împre-

jur, Sf. Grigorie, la cei douăzeci de mar​tiri, Sf. Gheorghe de Mitylene, Sf. Savinian şi cei împreună cu el, Chiriac Anahoretul, Ştefan Sabaitul, Sf. Ioan Damaschin etc.; idiomele, şi diverse alte imne incluse în Triod, Penticostar şi
A
Minee. întrucât nu există încă o ediţie critică a întregii sale opere, cunoaşterea personalităţii spirituale, a stilului şi bineînţeles a doctrinei sale nu poate fi evaluată cu exactitate. Ceea ce putem spune, este că Ştefan a trăit şi activat în atmosfera spirituală şi culturală creată de Sf. Ioan Damaschin şi ucenicii săi.
P. Peeters, S. Romain le neomartyr (m. l mai
780) d'apres un document georgien, traducere
latină în Analecta bollandiana, t. 30, 1911, p.
409-427; în rusă: C. Kekelidze, Novotkritii
agiologhiceschii pamiatnik ikonoborceskoi
epoxi, în Travaux de l1 Academie ecclesias-
tique de Kiev, iunie 1910, p. 201-238; în
georgiană:   A.   Khakhanov,   Materiali po
gruzinskoi aghiologhii,  în  Trudi  po vos-
tokovedeniu, fasc. 31, Moscova, 1910, p. 25-
46; Pătimirea celor douăzeci de călugări de
la Mânăstrea Sf. Sava, ed. în AS, marş, t. 3,
p   2*-14*  (în  apendice),  reeditată de  A.
Papadopoulos-Kerameus,
Z'O^A.oyri
TCccXodcmvriţ Koci a'opiaKfjq ocYvo^oyiac;, t.
l,   Saint-Petersbourg,   1907,  p.   1-41;   S.
Eustratiades,  Eipu.oÂ.6yi,ov,  Chennevieres-
sur-Marne,   1932,  passim;  noi^Tod   icai
•buvoypdcpoi ttjc, 6p0o56^o"0 eKKA/naia<;, t.
l, Jerusalem, 1940, p. 392-476; H. G. Beck,
Kirche und theologische Literatur im byzan-
tinischen Reich, Munchen, 1959, p. 507-508;
Jean Darrouzes, Etienne de Saint-Sabas, în
DS, 4, fasc. XXX, XXXI, XXXII, col. 1520-
1521.
Ştefan de Siunikh
Ştefan de Siunikh (m. 735), scriitor armean, născut într-o familie de preot, la Duin, localitate la nord de Artaşat, vechea capitală a Armeniei partice. După

terminarea şcolii elementare la mănăs​tirea Marl'enik', îşi continuă studiile la şcoala de vartapeţi din Sinunia, condusă de Moise. Aici primeşte titlul de doctor şi preia catedra de studii exegetice. Pentru a-şi adânci cunoştinţele de filosofic, merge la Constantinopol, unde rămâne 14 ani. Reîntors la Siunia, este ales cato-licos. Decedează la scurtă vreme, fiind ucis de o femeie de moravuri uşoare, pe care o obligase să se convertească. Opera sa literară a supravieţuit în parte. Este vorba de câteva fragmente din Explicarea breviarului, Imnele închinate
•*.
învierii lui Hristos şi un scurt tratat Despre incoruptibilitatea trupului, trans​mis sub numele lui Ştefan Filosoful. Se crede că el a comentat cartea lui Iov şi profeţii Daniel şi Ezechiel. în colaborare cu David de Hark, a tradus din greacă un comentariu anonim la Levitic, De natura hominis a lui Nemesius* de Emesa, mai multe lucrări din Atanasie*, Chirii* al Alexandriei, precum şi scrierile Areopa-gitice cu o parte din comentariul lui Maxim* Mărturisitorul, în probleme doctrinare, în speţă în hristologie, el a adoptat o atitudine moderată, înclinând spre poziţia ortodoxă. Din această moş​tenire literară se poate observa aprecierea şi stima deosebite pe care el le-a avut faţă de tradiţia Bisericii vechi.
P. Sukias Somai, Quadro delle opere di vâri autori anticamente tradotte in armeno, Veneţia, 1825, p. 29-32; Quadro della storia letteraria di Armenia, Veneţia 1829, p. 47-49; M. Brosset, Histoire de la Siounie par Stephanos Orbelian, trad. franceză, 2 voi., Saint-Petersbourg, 1864-1866; P. Vetter, Stephan von Siinik, în J. Hergenrother-F. Kaulen, Kirchenlexikon, ed. a 2-a, t. 11, Freiburg im Breisgau, 1899, col. 768-770; J. Karst, Etienne de Siounie, în DS, 4, fasc. XXX, XXXI, XXXII, col. 1524-1525, cu bibliografie.

Ştefan bar Sudhaile
Ştefan bar Sudhaile (m.  550), scriitor mistic sirian, contemporan cu lacob* de Serug şi Philoxen* de Mabbug, cu care a purtat corespondenţă. Este gânditor pan​teist, afirmând consubstanţialitatea tutu​ror lucrurilor cu prima esenţă, apocata-staza origenistă,  milenarismul  etc.  A devenit monah la Edessa, de unde merge în Egipt, devenind ucenicul unui oare​care Ioan, numit de către Philoxen, 'Ioan Egipteanul', în realitate, se pare că este vorba de Ioan* de Apamea, care a petre​cut o vreme la Alexandria şi a cărui gândire teologică au fost influenţată de sistemele gnostice. Informaţii despre el ne-au  parvenit graţie lui Teodor* bar Khonai şi lui Philoxen de Mabbug. în legătură cu activitatea sa literara, Phi^ loxen ne spune că el a citit un commen-tariu la Psalmi scris de Ştefan, apoi o serie de scrisori, cărţi  şi tratate. Din această bogată activitate literară nu s-a păstrat   decât   Cartea   lui   Hierotei. Despre tainele Casei lui Dumnezeu, în limba  siriacă,   pusă  sub   numele   lui 'Hierotheus, profesorul Sf. Dionjsie din Atena'. Bar Hebraeus a scos o serie de extrase din această lucrare pe care le-a comentat, făcând uz de comentariul lui Teodosie.   După părerea  lui  Philoxen, Ştefan a profesat un panteism eshatolo-gic,  afirmând  că toate  lucrurile  vor ajunge să se identifice cu Dumnezeu. In cuvintele lui Ştefan: 'totul este o singură natură cu Dumnezeu'. Diverse persoane care au vizitat chilia  lui  Ştefan,  1-au informat pe Philoxen că, pe unul din pereţii acesteia, se afla scris: 'Toată natu​ra este co-naturală cu Esenţa (divină)'. Inscripţia  ar fi  fost  ştearsă în  urma protestelor, însă, adaugă Philoxen, 'pen​tru a fi introdusă în cărţile sale'. Dacă toate lucrurile şi toţi oamenii sunt meniţi să devină o singură substanţă sau natură
cu Dumnezeu, atunci botezul, tainele, strădaniile ascetice îşi pierd raţiunea de a fi. Iar dacă sfinţii şi păcătoşii, păgânii şi creştinii, adică toţi oamenii vor deveni, fără nici o discriminare, consubstanţiali cu Esenţa divină, atunci întruparea însăşi nu ar mai avea rost, devenind superfluă. Philoxen îl acuză că a adoptat idei mile-nariste evreieşti, punând după învierea de apoi două retribuţii succesive, numite 'odihnă' (sau libertate) şi 'desăvârşire' (sau dumnezeire). Această doctrină se bazează pe interpretarea mistică a săp​tămânii, vinerea, a şasea zi, fiind lumea de aici, sâmbăta, sabatul, fiind ziua de 'odihnă', consumarea având loc dumi​nică, în răstimpul de odihnă, drepţii se vor bucura de răsplată, iar cei păcătoşi vor suferi pedepsele pe care le merită, pentru a se ajunge ca Hristos să fie 'totul în toate'. După aceasta urmează con​sumarea sau veşnicia, când 'Dumnezeu (şi nu doar Hristos) va fi 'totul în toate', iar toate făpturile, inclusiv demonii, vor fi de o singură substanţă cu El, orice deosebire va înceta să mai existe, chiar şi deosebirea dintre Persoanele divine va fi abolită. Cercetătorii sunt de părere că Ştefan a urmat în gândirea sa pe Eva-grie*, care însă s-a ferit să cadă în pan​teism, în timp ce el nu a făcut acest lucru. Ideile criticate de Philoxen se regăsesc în Cartea fui Hierotei, pe care unii cercetă​tori o pun în legătură cu Dionisie Pseu-do-Areopagitul, iar alţii o consideră ca fiind anterioară acestuia. Este vorba de un tratat mistic în care, alături de doc​trine cosmologice, se regăseşte o expu​nere a procesului de realizare a cunoaş​terii mistice şi consecinţele acestuia, în acest tratat, Ştefan afirmă, fără nici un dubiu, că sufletele îndumnezeite sunt deasupra oricărei 'uniri' (hedâyuthă] şi se află într-o stare de 'amestecare' (he-bîkuthă), deoarece unirea implică o oare-

care diferenţiere sau deosebire între cei i flaţi în unire. Starea de 'amestecare' este înţeleasă ca 'Unitate', când până şi numele vor fi şterse în aşa măsură încât 'Dumnezeu însuşi va trece, Hristos va fi :ibolit, ;'ar Duhul nu se va mai numi Duh'. Aceasta este starea ultimă, de con​sumare u toate.
!;.S. Marsh, The Book which is called the Book of the Holy Hierotheos with Extracts f rom the Prolegomena and Commentary of Theodosios ofAntioch andfrom the <Book of Excerpts> and other Works of Gregory Bar Hebraeus, London-Oxford, 1927, cu trad. în engleză; A.L. Frothingham, Stephen Bar Sudhaile, the Syrian Mystic and the Book of the Holy Hierotheos, Leyden, 1886; A. Merx, Ideen und Grundlinien einer allgemeinen Qeschichte der Mystik, Heidelberg, 1893; I. Hausherr, De doctrina spirituali christiano-rum orientalium quaestionibus et scripta, l, par. 4, L'influence du <Livre du saint IIierothee>, în Orientalia christiana, t. 30, 3, Roma, 1933, p. 176-211; G. Widengren, Researches in Syrian Mysticism, Numen, 8, 1961, p. 161-198; Baumstark, p. 167; Wright, p. 58-59; Urbina, p. 103-104, cu bibliografie.
Ştefan Tebanul
Ştefan Tebanul, călugăr, considerat autor al unor tratate ascetice, trei la număr. Primul tratat este o culegere de sfaturi adresate unui fiu duhovnicesc ca iniţiere în viaţa monahală: renunţarea la lume, practicarea ascezei şi a virtuţilor, sălăş-luirea în chilie, alungarea gândurilor rele. Celelalte două se adresează călugărilor, cărora le sunt date o serie de sfaturi prac​tice privind comportamentul lor zilnic. Aceste tratate au fost traduse în geor​giană şi arabă.
1.   XtecpocvovnplOTOV
JIEV
tEKVOV,
tw Koajtco.., m Codex Parisinus r. 1066, f. 86-94; 2. akxtoc^k; to\> ccyio-o

LTetpdvoi)   Tcâoi   uovaxoîq.   FIpo   tcocvtcov XpTl^ojiev    ttjv    Ta7ueivo<ppoa"6viiv...,   în Codex  Laurentinus  IX,   16,  f.  79v-81; 3. ZTecpocvoi) ©ripodot» âvuoXcd roîq otTtoTaa-oojievou;. npâ)Tov jiev ufţ e%e Koivcoviav (leia 7\)vociK(ov... în Parisinus Supplement gr. 1329, f. 124v-126v. O parte din această operă a fost publicată de C. Dyobouniotis după   un   manuscris   de   la   mânăstirea Chozobiotissa (Amorgos), în revista 'lepoţ 5A)v5eajioc;, nr. 192-193, 1913, cuprinzând textele 2 şi 3 şi o rugăciune către Hristos. G. Garitte, Catalogue des manuscrits georgiens litteraires du mont Sinod1, CSCO 165, 1956, p. 11 şi Le Museon , t. 67, 1967, p. 77-78, n. 19; G. Graf, Geschichte der chr ist lichen ara-bischen literatur, coli. Studi e Testi, t. l, Cetatea Vatican, 1944, p. 413; t. 2, 1947, p. 497-498; t. 4, 1951, p. 8; J. Darrouzes, Eti-enne le Thebain, în DS 4, fasc. XXX, XXXI, XXXII, col. 1525-1526, cu bibliografie.
Şubhalemaran
Şubhalemaran, mitropolit de Karka de Beth Seiok între anii 609- 628, activi-

tatea sa literară derulându-se la cumpăna dintre sec. VI şi sec. VIL Datorită con​troversei sale cu medicul de curte Ga-briel de Singar, care împărtăşea învăţătu​ra monofizită, a fost trimis în exil de către Chosroe II. A scris numeroase lu​crări scurte pentru lectura monahilor. Pe lângă scrisorile sale, mai avem o colecţie de Cuvinte Ascetice şi o altă lucrare, inti​tulată Liber partium, din care se păs​trează ultimul din cele trei capitole în care autorul vorbeşte despre umilirea lui Hristos, despre lucrarea harului şi cum trebuie să convieţuiască fraţii în solitu​dine sau în comunitate.
D.J. Lane, Schubhalemaran's Book ofGifts, în OCA, 229, 1987, p. 411-417; idem, The Creed of Schubhalemaran, în OCA, 236, 1990, p. 155-162; G, Troupeau, Un page retrouvee du 'Livre des P ar t ies \ în OCA, 1978; Baumstark, p. 133; Urbina, p. 137; P. Bruns, Schubhalemaran, în LACL, p. 546.
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Tabula Pascalis Petrocoriensis
Tabula Pascalis Petrocoriensis, pascalie gravată cu caractere unciale pe o placă de marmură, care s-a aflat de-a dreapta altarului principal al bisericii Sf. Ştefan din Perigueux (Dordogne). în prezent, placa se află în acelaşi aşezământ însă pe peretele meridional. Este vorba de o pas​calie care cuprinde ciclul pascal complet, cu indicaţiile privind ziua şi luna sărbă​toririi Pastelul. Ea a prezentat data Paştelui între anii 631-721. întrucât cel care a întocmit aceasta pascalie nu a menţionat şi anul, înseamnă că el avea în vedere o pascalie perpetuă.
CPL, Addenda 2297b; A. Cordoliani, La Table Pascale de Perigueux, CCMed., 1961, p. 57.60; V. Loi, Tabu/a Paschalis Petroco​riensis, în DECA, II, p. 2370; K. Fitschen, Tabula Paschalis Petrocoriensis, în LACL, p. 581.
Taion de Saragossa
Taion de Saragossa, episcop de Sara​gossa, succesor al lui Braulio* în 683. Este autorul unei lucrări în cinci volume, Sententiae. Lucrarea a fost concepută în spiritul epocii, autorul adunând şi com​pilând materialele din operele unor scri​itori de seamă care i-au precedat, în acest caz, au fost folosite scrierile lui Augus-tin* şi Grigorie* cel Mare, faţă de care autorul a avut un respect deosebit. Intr-o

scrisoare trimisă lui Eugen de Toledo, Taion are doar cuvinde de laudă la adresa marelui Grigorie. Eugen* de Toledo a procurat pentru Taion o serie de lucrări pe care acesta nu le avea, copiindu-le personal în timpul unei călătorii la Ro​ma. Primele două volume din Sententiae abordează teme de teologie şi exegeză. Volumul întâi tratează despre Dumnezeu şi Vechiul Testament, iar al doilea, de​spre lisus Hristos şi Biserică. Celelalte trei sunt o crestomaţie tematică, prezen​tând subiecte morale şi de credinţă: vir​tute, păcat, judecata de pe urmă.
Migne, PL 80, 727-990; CPL 1267-1270; Diaz, p. 205-210; A.C. Vega, Tajon de Saragossa. Una obra inedita, Ciudad de Dios, 156, 1943, p. 145-177; P. Martinez, El pensiamento penitencial de Tajon, RET, 6, 146, p. 185-222; M. Simonetti, Tad'on de Saragossa, în DECA, II, p. 2371.
Talasie
Talasie, denumit Talasie Libianul întru​cât a fost egumenul unei mănăstiri din pustia Libiei, a fost prieten apropiat al Sf. Maxim* Mărturisitorul, care 1-a cunoscut în una din călătoriile sale în Africa. Maxim i-a adresat mai multe scrisori, dintre care trei se păstrează, şi marea sa lucrare Răspunsuri către Talasie. In jurul anului 650 a alcătuit cele 400 de capete: Despre dragoste, înfrănare şi petrecerea cea după minte. Deşi după unii cercetă​tori apuseni, Maxim a fost ucenicul lui Talasie, D. Stăniloae crede că Maxim a fost dependent de Maxim şi nu invers. Talasie, arată Stăniloae, prezintă aceeaşi ordine a virtuţilor pe care o regăsim la Maxim, aceeaşi idee despre 'înţelesurile simple', aceeaşi asemănare a raportului dintre minte şi simţire cu o căsătorie, aceeaşi dialectică a plăcerii şi durerii, aceeaşi deosebire între contemplaţia na-

turală cu etapa a doua a urcuşului duhov​nicesc şi teologia cu etapa a treia (Filo-calia, p. l). Talasie introduce în structura ascetică un nou termen isihia (rj0v%ia) -linişte.
Este posibil ca Talasie să fi fost aceeaşi persoană cu Talasie Libianul, menţionat ca egumen al mănăstirii armenilor din Roma şi care înaintează în 649 sinodului de la Lateran, împreună cu alţi egumeni şi monahi din Răsărit, prezenţi la Roma pentru sinod, un memoriu, cerând tradu​cerea actelor sinodului în greacă.
Migne, PG 91, 1427-1470; CPG III, 7848; D. Stăniloae, Cuviosul şi de Dumnezeu purtă​torul Părintele nostru Talasie Libianul şi Africanul, Despre dragoste, înfrănare şi petrecerea cea după minte către P avei pres-biterul, în Filocalia, voi. l, Tipografia Arhi-diecezană, Sibiu, 1948, p. 1-36; Epistolele maximiene către Talasie: Migne, PG 91, 445, 616, 633-637; G.T. Stokes, Thalassius (5), în Smith-Wace, IV, p. 882; M. Villier, K. Rahner, Aszese und Mystik in der Văterzeit, Freiburg, 1939, p. 244 şi urm.; M. Th. Disdier, Le temoignage spirituel de Thalassius le Libyen, în EtByz., 2, 1944, p. 79-118; M. van Parys, V n maître spirituel oublie: Thalassius, Irenikon, 52, 1979, p. 214-240; G. Ladocsi, Thalassius, în DECA, II, p. 2398; B.R. Suchla, Thalassius, în LACL, p. 589, cu bibliografie.
Talasie de Anger
Talasie de Anger, episcop de Anger, la mijlocul sec. IV. Cu ocazia hirotoniei sale în treapta de episcop, s-a ţinut un sinod în Anger (Andegavum), la care a participat şi el. în legătură cu Talasie, episcop de Anger, se păstrează o scri​soare de răspuns din partea lui Lupus de Troyes, în care acesta îi răspunde la câte​va probleme pe care el le-a ridicat cu privire Ia modul de oficiere a privegherii în noaptea de Crăciun, de Botez şi de

Paşti, asupra căsătoriei sacerdoţilor infe​riori.
Mansi, 7, 941; Migne, PG 58, 66; CPL 988; L. Duchesne, Fastes episcopaux de l'anci-enne Gaule, II, Paris, 1912, p. 246-250; P.-M. Duval, La Gaule jusqu'au milieu du V6 sie-cle, Paris, 1971, p. 808; F. Cocchini, Tha​lassius d'Anger s, în DECA, II, p. 2398.
Ta r asie
Tarasie, (m, 802), patriarh de Constan​ţi nopo l din 784. S-a născut la Constan-tinopol, unde şi-a însuşit o cultură vastă. A îndeplinit funcţia de secretar al îm​părătesei Irina în perioada ei de regenţă. Deşi laic, la insistenţele împărătesei Iri​na, Tarasie este ales patriarh de Con-stantinopol. După întronizarea sa, Tara^ sie încearcă să restabilească relaţii bune cu Biserica apuseană, în acest sens, ei trimite o scrisoare sinodală Papii Adrian I, anunţându-1 de alegerea sa în funcţia de patriarh, anexând totodată o mărtu​risire de credinţă ortodoxă, în care sub​liniază în  mod special atitudinea sa favorabilă cultului icoanelor, împreună cu împărăteasa Irina, porneşte pregătirile pentru convocarea celui de al VH-lea sinod ecumenic care să condamne icono​clasmul. Deşi nemulţumit de alegerea unui laic în funcţia de patriarh, papa re​cunoaşte alegerea şi numirea şi consimte participarea la sinod, trimiţându-şi repre​zentanţi. Cu toate că nu a decurs fără dis​pute şi tensiuni, sinodul hotărăşte în fa​voarea restabilirii  cultului  icoanelor, întrucât Tarasie s-a arătat indulgent cu episcopii iconoclaşti, a fost aspru criticat de Teodor* Studitul. După ce împăratul Constantin VI se căsătoreşte a doua oară, el este din nou criticat, pentru că a accep​tat această căsătorie. Drept răspuns, el îl depune din treaptă pe preotul care a ofi​ciat căsătoria. După ce Irina a fost înlătu-
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rată de la tron, Tarasie oficiază slujba de înscăunare a împăratului Nichifor. Lui Tarasie îi este atribuită o respingere a hotărârilor iconoclaste de la sinodul din 754, document care a fost citit în şedinţa sinodului de la Niceea din 787. Au mai supravieţuit o serie de scrisori în care a tratat problema controversată a cultului icoanelor, precum şi cuvântarea ţinută la instalarea sa ca patriarh şi o predică la prezentarea la templu a Fecioarei Măria. Biografia lui a fost scrisă de Ignatie Diaconul.
Migne, PG 98, 1423-1500; Mansi, 12, 1119-1128; 13, 208-356, 399-472; V. Grumel, AA, Leş Regestes des actes du patriarcat de Constantinople, voi. I, facs., II, I stan bu l, 1936, p. 12-22; viaţa scrisă de Ignatie, ucenicul său în Migne, PG 98, 1385-1424; R. Janin, AA, Tarasie, în DCT, XV, pt. l, 1946, col. 54-57; G.T. Dennis, Tarasius, Patriarch of Constantitiople, St., în CE, 13, p. 938; Cross, Tarasius, St., în ODCC, p. 1340.
Tatwine de Canterbury
Tatwine de Canterbury (m. 734), arhi​episcop de Canterbury. Beda* Vene​rabilul ne informează că a aparţinut provinciei mercianilor, că a devenit călu​găr la mănăstirea Bredon (Briudun), unde a fost hirotonit preot, întrucât Ethelbald de Mercia era la acea vreme cel mai puternic dintre regii din Anglia, se pare că el a contribuit mult !a numirea lui Tatwine ca arhiepiscop de Can​terbury, în locul rămas vacant prin moartea arhiepiscopului Brithwald. Ace​laşi istoric subliniază caracterul deosebit, credinţa şi cultura aleasă a lui Tatwine. Hirotonia ca episcop a fost săvârşită de episcopii din Lichfield, Rochester şi Winchester, cei mai de seamă dintre episcopii din Anglia la acea vreme. De la el a rămas o colecţie de patruzeci de

ghicitori, asemănătoare în conţinut cu Aenigmata atribuite lui Bonifaciu şi Eusebiu*. Subiectele abordate au un ca​racter filosofic, teologic, cele cinci simţuri şi alte obiecte folosite în cult sau de uz zilnic.
Beda, Ist. bis., 5, 23; Manitius l, 203-206; A.W. Haddan şi W. Stubbs (ed.), Councils and Ecclesiastical Documents Relating to Great Britain and Ireland, 3. voi. în 4, Oxford, 1869-1878, p. 311-313; William Stubbs, Tatwin, în Smith-Wace, IV, p. 804-805; E. John, Tatwine of Canterbury, în EC., 14, p. 944.
Taţian Asirianul sau Sirianul
Taţian Asirianul sau Sirianul (sec. II), născut din părinţi păgâni în jurul anului 120, în Asiria. A studiat istoria, retorica şi filosofia, devenind filosof sofist, în călătoriile sale a ţinut discursuri şi lecţii de morală şi a studiat diverse religii, pri​mind iniţierea în diferite mistere. Ne-satisfacut de cunoştinţele sale, se în​dreaptă spre lectura Sf. Scripturi, în care descoperă lumina pe care o căuta, în con​secinţă, se încreştinează. Ajuns la Roma, devine ucenicul Sf. Justin* Martirul şi Filosoful, în a cărui şcoală îşi aprofun​dează cunoştinţele în domeniul învăţă​turii creştine. El însuşi înfiinţează la Roma o şcoală, unde l-a avut discipol pe Rhodon*. Revine în Orient, în jurul anu​lui 170. Părăseşte linia ortodoxă a cre​dinţei creştine, înfiinţând secta encra-tiţilor, o sinteză a tuturor ereziilor vremii (Coman). Se stinge din viată în Orient la o dată necunoscută.
Dintre scrierile sale s-au păstrat doar două: Cuvânt către greci şi Diatessaron* > care a fost reconstituit în baza frag​mentelor păstrate la Afraat* şi la Sf. Efrem* Şirul, care a scris un comentariu la Diatessaron, inclusiv diversele tradu-

ceri păstrate în arabă, latină, armeană şi textul original siriac descoperit în 1957. Pe  lângă aceste  lucrări,  a  mai  scris: Despre animale, Despre demoni, Carte de probleme.   Despre  mântuire după Mântuitorul, Parafrazări ale Sf. Pavel. Cuvânt către greci este mai degrabă o apologie a creştinismului în care Taţian încearcă să arate superioritatea acestuia faţă de păgân i sm.  El vorbeşte despre Dumnezeu, creaţie şi providenţa divină, despre păcatul original, despre mântuire şi  învierea  morţilor,  despre  demoni, magie şi oracole. Taţian este cunoscut însă datorită Diatessaron-u\\\\, o istorie a vieţii lui Hristos, compilată din cele patru evanghelii, având ca bază Evanghelia după Sf. loan. Acest text s-a bucurat de mare autoritate în Biserica siriană până în sec. al V-lea când este înlocuit de către Rabbula*   de   Edessa   cu   versiunea Peshitta*, sub motiv că autorul fusese eretic. Tot din această pricină, Teodoret* al Cirului arde 200 de exemplare din Diatessaron. Sub aspect doctrinar, Taţian accepta persoanele Sf. Treimi, însă con​sideră   că   Logosul   este   subordonat Tatălui. Logosul este imanent Tatălui şi a ieşit din El ca prima Lui făptură, deve​nind principiul lumii. Sf. Duh este inspi​ratorul  profeţilor şi  factor esenţial  în mântuire. Omul a fost creat de Logos, imitând pe Tatăl Său, adică l-a făcut după chipul nemuririi, pentru ca să poată par​ticipa la nemurire şi să o posede. Taţian susţine totodată şi învierea morţilor, afir​mând că sufletul va împărtăşi nemurirea sa şi trupului cu ocazia învierii din morţi, care va avea loc la sfârşitul veacurilor. Creştinismul este superior păgânismului prin învăţătura şi morala lui,  iar prin Moise este anterior tuturor filosofiilor. Despre Taţian se spune că, în pofida edu​caţiei alese şi a culturii deosebite pe care

o poseda, era un personaj violent, batjo​coritor şi neiertător.
Migne, PG 6, 803-888; E. Schwartz, Tatianţ oratio ad Graecos, TU, 4, l, Leipzig, 1888; A. Puech, Recherches sur le Discours aux Grecs de Tatien, Paris, 1903; Th. Zahn, Tatian's Diatessaron, Erlangen, 188-1; P.A. C iasca, Tatiani Evangeliorum harmoniae arabicae, Romae, 1888; A. Marmardji, Diatessaron de Tatien. Texte arabe etabli, traduit enfranţais, collationne avec Ies anei-ennes versions syriaques, suivi d'un evan-geliaire diatessarique syriaque, Beyrout, 1935; Tixeront, Patrologie, p. 52-55; I.G, Coman, Patrologie,1956, p. 56-57; Idem, I, p. 312-325; Altaner-Stuiber, 1966, p. 71-74; Cross, Tatien, art. în ODCC, p. 1341; Quasten, Patrology, I, p. 220-228, 'cu bogată bibliografie; F. Bogliani, Tatien, în DECA, II, p. 2378-2380, cu bibliografie; P. Bruns, Taţian der Syrer, în LACL, p. 581.
Teodor"
Teodor (m. 368), ucenic al lui Pahomie* şi apropiat colaborator al lui Orsiesi* pe care l-a ajutat să aplaneze tensiunile ivite în sânul aşezămintelor monahale pe care acesta din urmă le conducea, datorită impunerii normelor severe ale lui Pahomie*. Viaţa şi activitatea i-au fost apreciate cu elogii într-o scrisoare pe care Atanasie* cel Mare o trimite lui Orsiesi. Ghenadie* menţionează sub numele lui Teodor un număr de trei scrisori pe care acesta le-a adresat mona​hilor răzvrătiţi. Scrisorile păstrează duhul operei lui Orsiesi: învăţătură despre aşezământul monahilor. Una din scrisori se păstrează ca apendice la Regula lui Pahomie şi este intitulată Ad omnia monasteria de pascha, în care Teodor îi îndeamnă pe monahi să sărbă​torească Sf. Paşti în unanimitate şi ar​monie, pregătindu-se cum se cuvine pen​tru a primi Trupul şi Sângele Domnului. Mai există şi o scurtă notă, care îi apar-
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ţine lui Teodor, în comunicarea episco​pului egiptean Ammon, trimisă lui Teofil* al Alexandriei şi în care acesta îi îndeamnă pe călugării din pustia nitriană să se păstreze în credinţă şi să fie tari în faţa atacurilor grupării ariene. Teodor s-a stins din viaţă la 27 aprilie 368.
Migne, PL 23, 105-106; CPG 2373-2376; L. Th. Lefort, CSCO 160, 195, p. 38-63 (trad. în franceză); A. Boon, Pachomiana latina, Louvain, 1932, p. 105 şi urm.; J. Gammack, Theodorus (53), în Smith-Wace, IV, p. 953; I. G. Coman, III, p. 394-395; Quasten, Patrology, III, p. 160-161 şi bibliografia de la Orsiesi; T. Orlandi, Theodore de Tabennesi, în DECA, II, p. 2413; M. Skeb OSB, Theodor von Tabennesi, în LACL, p. 596, cu bibliografie.
Teodor de Alexandria
•
Teodor de Alexandria, patriarh iacobit, succesor al lui Teodosie, din anul 582, de origine siriană, egumen al mănăstirii Rhamnis din Egipt. A fost hirotonit epis​cop în 575, împotriva voinţei sale şi în mod necanonic, de Longin, episcopul nobazilor din Nubia, împreună cu Pavel, fost episcop al Antiohiei, suspendat din funcţie şi care se afla la mănăstirea Mareotis. După hirotonie, ei au scris o scrisoare către preoţii şi creştinii din Alexandria, informându-i despre ceea ce făcuseră în mare taină, spunând că totul a avut loc în acest mod de teamă că guver​nul putea să intervină. Gestul lor a stârnit nemulţumiri în rândul preoţimii, pentru că exista deja pe scaunul alexandrin un patriarh, Petru, dar mai ales că Pavel se afla într-o situaţie necanonică clară. Teodor rămâne pe mai departe în mănăs​tire. După moartea lui Petru, se ignoră că exista deja un episcop hirotonit şi este ales patriarh Dam ian. De la Teodor s-a

păstrat, în siriacă, o scrisoare sinodală adresată lui Paul.
I.-B. Chabot, CSCO, 17, p. 298-308 text siri-ac; 108, p. 208-215 trad. latină; C. Hoit, Theodorus (3), în Smith-Wace, IV, p. 925; E. Honigmann, Eveques et eveches mono-physites d'Asie Anterieure au Vle siecle, CSCO 127, Subsidia 2, Louvain, 1951, p. 200-204; J. Maspero, Hisloire des Patriar-ches d'Alexandrie, Paris, 1923; G. Ladocsi, Theodore, în DECA, II, p. 2402; G. Rowekamp, Theodor von Alexandrien, în LACL, p. 590.
Teodor Askidas
Teodor Askidas (m. 558), arhiepiscop de Cezareea Capadociei, activ în prima parte a sec. VI. Teodor apare pentru pri​ma dată ca monah şi probabil egumen al Noii Lavre de lângă Tekoa în Palestina, ca reprezentant al acestei comunităţi monahale la sinodul de la Constantinopol împotriva monofiziţilor, din 536. Priete​nul său, Leonţiu* de Bizanţ, îl introduce în cercurile de la curtea imperială. De​vine conducătorul grupării origeniste, care a apărat formula hristologică a sino​dului de la Calcedon împotriva atacurilor monofizite. EI interpretează hristologia calcedoniană în perspectiva învăţăturii lui Evagrie* Ponticul, împăratul Justi-nian îl numeşte arhiepiscop de Cezareea Capadociei, fără obligaţia de a locui acolo. După izbucnirea celei de a doua controverse origeniste, el încearcă să apere doctrina lui Origen* împotriva patriarhului Mennas al Constantinopo-lului şi a lui Pelagiu, delegat papal, însă fără succes. Deşi iscăleşte condamnarea lui Origen, oficializată prin edictul lui Justinian, el îşi păstrează pe mai departe concepţiile sale origeniste, sprijinind gruparea origenistă în Palestina, până Ia condamnarea definitivă a acesteia la
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sinodul de la Constantinopol din 553. Teodor este cel care l-a determinat pe împăratul Justinian să condamne cele Trei Capitole, în tensiunea care s-a iscat în jurul celor Trei Capitole, Teodor este excomunicat de papa Vigiliu. Acesta acceptă retractările şi scuzele lui Teodor cu ocazia sinodului de la Constantinopol din 553 şi ridică pedeapsa. El rămâne în cercul de consilieri ai lui Justinian, însă dispare de pe scena politică.
CPG III, 6988; Hefele-Leclercq, III, 1-5, 13 şi urm., 62 şi urm., 88, 95; F. Diekamp, Die origenistischen Streitigkeiten im sechsten Jahrhundert und das funfte allgemeine Concil, Munster, 1899, p. 37-40, 50-52; L. Duchesne, L'Eglise au VIe siecle, Paris, 1925, p. 156-218; W.H.C. Frend, The Rise of the Monophysite Movement, Cambridge, 1972, p. 279 şi urm.; L. Perrone, La chiesa di Palestina e le controversie cristologiche, Brescia, 1980, p. 75; G.T. Stokes, Theodorus Askidas (6), în Smith-Wace, IV, p. 926; D.B. Evans, Theodore Ascidas, în CE 14, p. 17; G. Ladocsi, Theodore Askidas, în DECA, II, p. 2403-2404.
Teodor Bizantinul
Teodor Bizantinul, retor, diacon al patri​arhului de Constantinopol, Pavel II (641-654). Este autorul a două aporii îndrep​tate împotriva doctrinei ortodoxe privind cele două voinţe în Hristos. Ele s-au păs​trat în scrierile Sf. Maxim* Mărturi​sitorul, care îi răspunde într-o scrisoare adresată preotului Marin. EI pune igno​ranţa sau necunoaşterea pe acelaşi plan cu voinţa în Hristos, ajungând la con​cluzia că voinţa trebuie considerată ca fiind prin apropriere (kcct' oikeicoiv), ca ignoranţa. Sf. Maxim demonstrează că aporia este o contradicţie, deoarece voinţa înseamnă afirmarea unui lucru, în timp ce ignoranţa implică negarea. Prin urmare, dacă ignoranţa şi voinţa au
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aceeaşi raţiune de a fi, înseamnă că igno​ranţa este în Dumnezeu şi că obiectele neînsufleţite sunt înzestrate cu voinţă. Pornind de la acest raţionament, el ana​lizează consecinţele în hristologie: în Hristos ar exista atunci două ignorante şi două voinţe, iar după sensul pe care îl dăm aproprierii se poate cădea în do-cetism sau apolinarism etc. în a doua aporie, Teodor afirmă că sensul de voinţă naturală nu este acceptat de Părinţi şi constituie o noutate. Maxim dovedeşte că expresia a fost folosită de Părinţi şi că ei au atribuit voinţă naturii sau firii.
Migne, PG 91, 216 şi urm.; 217-228 -scrisoarea către Marin; CPG III, 7632; Bardenhewer, 5, p. 433; Beck, p. 433; A. De Nicola, Theodore de Constantinopte, fa DECA, II, p. 2405-2406; B. Windau, Theo​dor von Kontantinopel, în LACL, p. 591. ";
Teodor de Bostra
Teodor de Bostra, călugăr din Arabia, episcop de Bostra, capitala provinciei Arabia Secunda. Emirul ghassanid, al-Harith ibn Jabala, îi solicită împărătesei Teodora doi episcopi monofiziţi pentru regiunile din Mesopotamia, Siria, Pales​tina şi Arabia. Cu aprobarea împărătesei, patriarhul monofizit al Alexandriei, Teodosie, aflat în exil la Constantinopol, îi numeşte pe lacob* Baradaeul pe scau​nul din Edessa (de la acest lacob, Biserica iacobită îşi primeşte numele), iar pe Teodor, călugăr din Arabia, îl pune în fruntea provinciei Arabia Secunda, a cărei reşedinţă era la Bostra. Cu toate acestea, Teodor nu a locuit niciodată în Bostra, ci în Tabăra (hertha) sarra-s in Hor, situată pe Golan. Nu cunoaştem detalii legate de activitatea lui Teodor ca episcop, în orice caz, nu a fost atât de bogată ca a lui lacob. într-o scrisoare adresată lui Pavel de Beth Ukkame, el
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aprobă alegerea şi numirea lui lacob pe scaunul patriarhal de Antiohia. Scrisoa​rea a fost  scrisă şi trimisă din  Con-stantinopol în 564. în 567 a revenit în Orient, pentru ca după doi ani să fie rechemat  la Constantinopol  de  către împăratul Justin II (565-578), pentru a participa la o dezbatere asupra învăţă​turilor promovate de către triteişti. în cadrul dezbaterii a fost respins triteismul şi acceptată excomunicarea lui Conon de Tars. Teodor izbuteşte cu greu  să se întoarcă în Orient, unde se stinge din viaţă la scurtă vreme după 570. De la el se păstrează doar două fragmente din scrisorile scrise în colaborare cu lacob Baradaeul. Una este destinată călugă​rilor, îndemnându-i să nu aibă încredere în triteişti,  iar alta este adresată  lui Payel* de Antiohia, cu scopul de a-1 întări în fata persecuţiilor.
CPG III, 7201; cfr. 7173 şi urm.; J.B. Chabot, CSCO 17, p. 94-96, 165 şi urm., 197 şi urm.; CSCO 103, p. 65 şi urm., 115 şi urm., 125 şi urm., trad. în latină; E. Honigmann, Eveques et echeves monophysites d'Asie Anterieure au VIe siecle, în CSCO 127, Subsidia 2, Louvain, 1951, p. 157-164; A. De Nicola, Theodore de Bostra, în DEC A, II, p. 2404-2405; G. Rowekamp, Theodor von Bostra, în LACL, p. 590.
Teodor de Canterbury
Teodor de Canterbury, arhiepiscop de Canterbury, grec de origine, una din cele mai de seamă personalităţi ale Bisericii Angliei din sec. VII. S-a născut la Tars în Cilicia. Nu se ştie cu exactitate unde şi-a început studiile. Se pare că a studiat la Atena, unde a dobândit o vastă cultură filosofică şi juridică. Ajunge la Roma la vârsta de 65 de ani. în această perioadă, regii de Northumbria şi Kent 1-au trimis pe Wighard la Roma pentru a fi hirotonit
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pe seama scaunului de Canterbury. Acesta decedează la Roma. în locul lui este trimis Teodor din Tars, după ce a fost tuns în monahism şi hirotonit potri​vit tradiţiei romane, în pofida vârstei înaintate, avea deja 67 de ani când a ajuns în Anglia, el s-a dovedit a fi un foarte bun organizator, făcând vizite canonice şi ţinând sinoade pentru ocu​parea posturilor episcopale vacante şi organizarea disciplinei în Biserica An-
A
gliei. In 680 tine un sinod la Hartfield. Cu această ocazie, sinodul formulează o mărturisire de credinţă ortodoxă adoptată în Biserica din Anglia. Teodor a reorga​nizat şi şcoala de la Canterbury, intro​ducând studiul limbii greceşti şi diverse discipline filosofice şi teologice, trans​formând Canterbury într-un  important centru de cultură. Lui Teodor îi este atri​buit un Pentitenţial, care a exercitat o mare  influenţă în  Biserica Apuseană. Teodor a decedat în anul 690. Trupul lui a fost transferat în 1091 în actuala cate​drală din Canterbury. La deshumare a fost găsit intact.
Beda, Ist. bis., 2, 3; 4, 1-3, 5, 6, 12, 17, 21, 23, 28; 5, 8, 24; CPL 1885; W. Stubbs, Theodorus (7), în Smith-Wace, IV, p. 926-932; G.F. Browne, Theodore and Wilfrith, "New York, 1897; Hook, Lives of the Archbishops of Canterbury, I, p. 114-226; W. Reany, St. Theodore of Canterbury, Saint Louis, 1944; F.M. Stenton, Anglo-Saxon England, ed. 2-a, Oxford, 1947; B. Colgrave, Theodore of Canterbury, St., în CE, 14, p. 17; M. Simonetti, Theodore de Cantorbery, în DECA, II, p. 2405.
Teodor Citeţul
Teodor Citeţul, istoric bisericesc, activ în prima jumătate a sec. VI. Nu avem infor​maţii cu privire la data naşterii şi a morţii sale, A îndeplinit funcţia de citeţ (ocvay-
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'a Biserica Sf. Sofia din Con​stantinopol. Este autorul a două lucrări de istorie scrise în greacă. Prima lucrare, Historia tripartita, scrisă după anul 520 şi completată în 530, descrie situaţia Bisericii în timpul domniei împăratului Constantin I până în anul 439. Este vorba de o colecţie de extrase luate din So-crate* Scholasticul, Sozomen* şi Teo-doret* de Cyr. Istoria lui Teodor Citeţul a fost folosită de Cassiodor* în redactarea Istoriei tripartite. Din nefericire, doar cărţile I şi II s-au păstrat în mare parte, iar din celelalte avem doar fragmente. A doua lucrare a lui Teodor este intitulată Istoria bisericească, în patru cărţi, şi cuprinde istoria Bisericii din anul 439 până la urcarea pe tron a împăratului Justin H (518). Deşi s-a păstrat fragmen​tar, rstoria bisericească este un document deosebit de important pentru cunoaşterea evenimentelor destul de zbuciumate din sec. V şi începutul sec. VI. Supravieţui​rea fragmentară a celor două istorii se datorează unui scriitor din sec. VII sau VIII care a întocmit un compendiu de istorie bisericească, bazat pe aceste lucrări.
Migne, PG 86/1, 165-228; CPG III, 7502-7503; G.K. Hansen, Theodoros Anagnostes, Kirchengeschichte, GCS, Berlin, 1971; J. Bidez, La tradition manuscrite de Sozomene et la Tripartite de Theodore le Lecteur, TU, 32, 2b, Leipzig, 1908; W.E. Kaegi, Jr., Theodore Lector, în CE, 14, p. 17-18; E. Amman, în DTC, 15, pt. l, col. 232-233; L. Perrone, Theodore le Lecteur, în DECA, II, p. 2406-2407; U. Hamm, Theodor, Lector, în LACL, p. 591-592.
Teodor de Edessa
Teodor de Edessa, episcop de Edessa. S-a născut la Edessa într-o familie aristo​crată, îmbracă haina monahală la Lavra
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Sf. Sava, unde ajunge egumen-. In 836 este numit episcop de Edessa. Biograful său se autointitulează Vasile, episcop de Emesa, şi pretinde că a fost nepotul lui Teodor, martor şi participant la eveni​mentele pe care le descrie în Viaţa lui Teodor. In centrul relatării sale se află presupusa convertire la creştinism a cali​fului de Bagdad, Mawiah, şi care a fost ucis de către arabi. Vasiliev crede că acest calif a fost Abbas nepotul lui al-Mu'tasim (833-842), care, după surse armene, ar fi îmbrăţişat creştinismul, sau al-Mu'aiyad, care a fost ucis de fratele său, califul al-Mu'tazz (866-869). Nu există însă dovezi ale unor simpatii creştine în cercul de persoane la care autorul biografei lui Teodor face referire. Se pare că viaţa lui Teodor a fost scrisă în sec. X, într-un mediu care avea legături cu mănăstirea Sf. Sava. Teodor nu a fost un scriitor original, scrierile sale fiind mai degrabă nişte compilaţii din autori anteriori. Vita îi atribuie trei lucrări: o cateheză dogmatică, un cuvânt despre eretici şi o sută de capete, incluse în Flo-calia greacă. Aceeaşi Filocalie îi atribuie un tratat despre azime şi un Cuvânt despre contemplaţie (Theoretikori), dar nici acestea nu îi aparţin. Cât priveşte cele o sută de capete, acestea au fost copiate din Evagrie* Ponticul, Pa-rainesis ad monachos, Practicus, Trat-catus ad Eulogium, De malignis cogita-tionibits, Rerum monahal im rationes etc.
J. Pomialovschij, Jitie ije vo sviatyh otca naşego Feodora arhiepiscopa Edesskogo (Viaţa Sfântului nostru Părinte Teodor, arhiepiscop de Edessa), St. Petersburg, 1892 (text grec şi introducere în rusă); R. Gouillard, Supercheries et meprises litte-raires. L 'oeuvres de saint Theodore d'Edesse, în Revue des Etudes byzantines, V, 1947; Teodor ai Edesei, Una sută capete şi Cuvânt despre contemplaţie, în D. Stăniloae, Filocalia sau culegere din scrierile sfinţilor
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Părinţi care arată cum se poate omul curaţi, lumina şi desăvârşi, voi. IV, Tipografia Arhidiecezană, Sibiu, p. 198-247; J. Hausherr, Le trăite de l'oraison d'Evagre le Pontique, în Revue d'Ascese et de Mystique, XV, 1930; S.H. Grirîith, Greek into Arabic: Life and Letters in the Monasteries of Palestine in the Ninth Century, Byzantion 56, 1986, p. 131 şi urm.; A. Kazhdan, Theodore ofEdessa, în ODB, p. 2043.
Teodor de Heracleea
Teodor de Heracleea (m. 355), episcop de Heracleea în Tracia, conducător al grupării semiariene de aici. La sinodul din Tyr (335) este unul din cei care se deplasează la Mareotis pentru a se infor​ma în legătură cu opera lui Atanasie*. In 342 face parte din delegaţia trimisă de împăratul Constantius la împăratul Constant, pentru a pune capăt neînţele​gerilor dintre occidentali şi răsăriteni. Socrate menţionează că Teodor întoc​meşte o scurtă mărturisire de credinţă, diferită de cea care fusese aprobată la Antiohia pentru a-1 induce în eroare pe împărat. A fost depus din treaptă la sino​dul de la Sardica. Ieronim* îl prezintă ca fiind un scriitor talentat, elegant în expri​mare şi autor de comentarii biblice: la Evanghelia după Matei, Evanghelia după loan, Faptele Apostolilor şi Psalmi. Din..com.entariile_.sale...s.-au păstrat, frag​mente care confirmă aprecierile pozitive ale lui Ieronim.
Migne, PG 18, 1307-1378; CPG III, 3561-3567; R. Devreese, Leş commentateurs des Psaumes, Roma, 1970, p. 328; J. Reuss, Matthaeus-Kommentare aus der griechi​schen Kirche, Berlin, 1957, TU, 61, p. 55-95; idem, Johannes-Kommentare aus der griechischen Kirche, Berlin, 1966, p. 65-176; M. Simonetti, Theodore d'Heraclee, în DEC A,

II, p. 2406; T. Fuhrer, Theodor von Heraklea, în LACL, p. 590-591, cu bibliografie.
Teodor bar Koni
Teodor bar Koni (Konai) sau Kewani, istoric şi apologet nestorian, originar din Kashkar, din a doua jumătate a sec. VIII. Abdh-isho îi atribuie o Istorie bise​ricească, îndrumări ascetice, predici de consolare la funerarii şi o culegere de scholii. Dintre lucrările sale s-au păstrat doar Scholiile, dedicate fratelui său loan, o lucrare cu caracter enciclopedic, com​pilată din diverse surse pe care autorul nu le menţionează, tratând teme de teologie, filosofic, exegeză, apologetică şi grama​tică. Ele au fost divizate în 11 cărţi, după cum urmează: I-V, conţin scholii la Vechiul Testament; VI, o introducere în Noul Testament; VII-IX, scholii la Noul Testament; cartea VIII este formată din două tratate, unul împotriva ortodocşilor şi a monofiziţilor, iar alta împotriva arie​nilor. Cartea X conţine un dialog între un creştin şi un păgân, în realitate un musul​man, în sfârşit, cartea XI este un tratat despre erezii, inspirat din Epifanie*, la care autorul a adăugat informaţii intere​sante despre manihei, mandeeni, kan-teeni şi alte secte orientale mai puţin cunoscute (Chabot).
Scriptores Syri, CSCO 55, 56, 69; 187, 193, 194; Assemani, BO III, l, Roma, 1725, p. • -198-199; Abdh-isho, Cat. libr. syr., 133; M. Levin, Die Scholien des Theodor bar Konai zur Patriarchen-Geschichte, Berlin, 1905; H. Pognon, Inscriptions mandad'tes des coupes de Khouabir, Paris, 1899, p. 105-138; L. Brade, Untersuchungen zum Scholienbuch des Theodoros bar Konai; die Obernahme des Erbes von Theodoros von Mopsuestia in der nestorianischen Kirche, Wiesbaden, 1975; S.H. Griffith, Chapter Ten of the <Scholion>; Theodore bar Konî's Apology for Christianity, OCP, 47, 1981, p. 158-188; Baumstark, p. 218-219; Duval, p. 368-369;

Chabot, p. 107-108; Urbina, p. 216-217, cu bibliografie; J.-M. Sauget, Theodore bar Koni, în DECA, II, p. 2404, cu bibliografie; P. Bruns, Theodor bar Konai (Kewani), în LACL, p. 591, cu bibliografie.
Teodor de Merv
Teodor de Merv, episcop de Merv, în prima parte a sec. VI. A fost ridicat în treaptă de Mar-Abha I, în locul lui David, care fusese depus în jurul anului 540. Şi-a dedicat o mare parte a timpului studierii dialecticii lui Aristotel. îi sunt atribuite scrieri filosofice şi exegetice. A scris un comentariu la Psalmi şi o istorie în versuri a lui Mar Eugen şi a însoţito​rilor săi care au venit din Klysma şi au introdus monahismul în Mesopotamia la începutul sec. IV. Printre lucrările sale se află şi Soluţii la cele zece întrebări ale lui Sergiu; este vorba de Sergiu* de Reshaina. Nu ne este cunoscut conţinutul lucrării sale, Liber varii argumenti, scrisă la cererea lui Mar-Abha.
Wright, p. 77; Chabot, p. 55; Duval, p. 347; Baumstark, 122; Urbina, p. 128.
Teodor de Mopsuestia
Teodor de Mopsuestia (350-428), epis​cop de Mopsuestia, ucenic al lui Dio-dor*, considerat de către nestorieni 'exe​get', reprezentant de seamă al şcolii antiohiene de hermeneutică, în perioada de mijloc. S-a născut la Antiohia într-o familie înstărită. Face studii de retorică sub îndrumarea sofistului Libaniu, având colegi pe loan*, care se va numi 'Hri-sostom' sau 'Gură de Aur' şi pe Maxim, care va deveni episcop în Cilicia. împre​ună cu aceştia urmează şi cursurile filosofului Andragathius, iar când loan îmbrăţişează viaţa monahală, acesta îi convinge pe cei doi prieteni să facă

acelaşi lucru. Tot împreună părăsesc şcoala lui Libaniu şi urmează cursurile de la şcoala monahală a lui Carterius şi Diodor. Fascinat de frumuseţea unei fete pe nume Hermione, Teodor părăseşte viaţa monahală, gest considerat de loan ca fiind 'o cădere', în urma a două scri​sori pe care loan i le trimite, Către Teodor cel căzut, la care se adaugă rugă-ciunile şi lacrimile prietenilor săi, Teodor revine la mănăstire. După o perioadă de şedere în mănăstire, Teodor e hirotonit preot de Flaviu al Antiohiei în 383, iar în 392 a fost făcut episcop de Mopsuestia, în Ci tic ia, scaun rămas vacant prin moartea episcopului Olimpiu. Mop​suestia aparţinea provinciei eclesiastice Cilicia Secunda, care a avut, în sec. IV, un rol important, faima datorându-i-se podului construit de Constantin cel Mare
yy
peste râul Pyramus. In prezent, este un orăşel nesemnificativ şi poartă numele de Mensis sau Messis. Ca episcop, Teodor a
/\
avut o activitate bogată. In 394 participă, împreună cu Flavian, la sinodul de la Constantinopol, luând parte la discuţiile privind soarta diecezei de Bostra, patri​arhia Antiohiei. Şi-a petrecut viaţa la centrul său episcopal, făcând cercetări, explicând Sf. Scriptură şi combătând cu autoritate pe Apolinarie*, Eunomiu* şi Macedonie*. Evagrie* afirmă, pe te​meiul informaţiei date lui de un oarecare Theodulus, că Teodor a fost vizitat în ultimul an de viaţă de marele ereziarh Nestorie, care s-a sfătuit cu Teodor, pri​mind de la el seminţele ereziei care s-a răspândit curând după aceea cu rezultate dezastruoase. Teodor se stinge din viaţă în anul 428, epuizat de cei cincizeci de ani de trudă literară şi pastorală, însă fiind în pace cu Biserica şi în culmea reputaţiei sale, spune Facundus*. Totuşi, sinodul V ecumenic de la Constantinopol din 553 îl condamnă în unul din cele trei
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capitole, împreună cu Diodor de Tars şi Ibas* din Edessa.
Teodor rămâne un reprezentat caracteris​tic al şcolii antiohiene de exegeză biblică şi unul dintre cei mai de seamă scriitori ai acestei  şcoli.  Biserica nestoriană îl socoteşte ca 'cel mai mare interpret al Sfintei Scripturi', După informaţiile pe care le avem, el a scris comentarii la aproape toate cărţile Sf. Scripturi, dove​dind un spirit critic şi analitic deosebit. Din nefericire, opera lui, ca a tuturor scriitorilor condamnaţi  ca eretici,  s-a pierdut în mare parte. Ceea ce a supra​vieţuit sunt fragmente în greacă şi latină, iar cele mai cuprinzătoare în limbile ori​entale. Ne-au fost transmise două cata​loage cu operele  lui Teodor:  Cronica Seert din prima jumătate a sec. XIII, şi cel al lui Abhd-Isho (Ebed-Iisus) de la începutul sec. XIV.
a. Comentarii biblice asupra Vechiului Testament. Comentariu la Facere, Cro​nica Seert vorbeşte despre un comentariu la Pentateuh în trei cărţi; Comentariu la Psalmi,   Comentariu la cei  12 profeţi mici. b. La Noul Testament sunt men​ţionate Comentariul la Evanghelia după loan, Comentariul la 4 epistole mari şi la cele mici ale Sf. Apostol Pavel. c. Scrieri liturgice, morale şi dogmatice:  Omilii catehetice: Despre preoţie, Despre cre​dinţă, explicarea simbolului niceean şi a Liturghiei;   Omilie  asupra Rugăciunii domneşti. Intre tratatele dogmatice men​ţionăm: Despre întrupare; Disputa cu macedonienii,   tratat   identic   cu   cel Despre Duhul sfânt.  Opere ascetice: Despre   preoţie;   Despre   monahi   şi Despre desăvârşirea conducerii, cunos​cut şi ca Despre desăvârşirea faptelor sau   Despre  conducerea  desăvârşită; Contra lui Eunomiu; Despre (Logosul) care ia şi despre (omul) care e luat; Con​tra   apărătorilor păcatului   originar;

Contra magiei; Cartea perlelor (o colec​ţie de scrisori a lui Teodor care însă s-a pierdut); Contra alegorizanţilor. Dacă doctrina trinitară a lui Teodor poate fi considerată ortodoxă, nu acelaşi lucru putem spune în legătură cu hristologia lui, unde întâlnim consideraţii, termeni, formule sau expresii incerte sau pe mar​ginea ortodoxiei (Coman). Doctrina lui hristologică poate fi rezumată astfel: Misiunea lui Hristos este înainte de toate de a restabili unitatea sfâşiată a cosmosu​lui şi să adune în Sine toate lucrurile, prin realizarea în Persoana Sa a poziţiei omu​lui ca chip vizibil al lui Dumnezeu şi cap
t±
al întregii creaţii. In al doilea rând, să restabilească unitatea cu Sine, ca cel de al doilea Adam şi Cap al Bisericii, la starea de eliberare perfectă de păcat şi moarte. Pentru a îndeplini această misi​une a fost necesar ca Dumnezeu Cu​vântul  să devină om desăvârşit şi să treacă prin experienţa perfectă a vieţii umane. Perfecţiunea omenităţii Sale îi cerea să posede un suflet uman raţional, cu auto-libertate umană capabilă de a alege singură între bine şi rău, persistând însă în bine. în plus, pentru a realiza desăvârşirea, era necesar ca El să ia firea umană în  starea ei  schimbătoare,  să treacă prin perioada de creştere, să intre în conflict nu numai cu cel rău, ci şi cu patimile sufletului omenesc. Fără ispită şi fără conflict, El nu putea fi dovedit a fi fără de păcat şi nu ar fi putut să-i mântu​iască pe cei păcătoşi. Deşi om desăvârşit, omul Hristos i-a depăşit pe toţi ceilalţi oameni prin discernământul său moral, prin tăria înclinaţiei sale spre bine şi ura faţă de rău. Deşi nu fără slăbiciuni ome​neşti, el era fără de păcat, iar viaţa Lui era un progres continuu de la o stare de virtute la alta, o cale meritorie la capătul căreia se află biruinţa asupra morţii şi intrarea în starea de nemurire şi nestră-

mutare. Starea de superioritate a ome​nităţii lui Hristos s-a datorat naşterii Sale suprafireşti, Botezului cu Duhul care a urmat şi pe care El !-a primit într-o ma​nieră specifică doar Lui, adică, în plină​tatea harului, şi unirii cu Persoana Cu​vântului divin. Această unire a fost răs​plata nepăcătoşeniei şi virtuţii Sale, deoarece atât în cazul Lui, cât şi al celor​lalţi oameni, darurile dumnezeieşti de​pind de lucrarea voinţei umane. Unirea a avut în mod necesar influenţă asupra Omului cu care Cuvântul divin s-a făcut una; împreuna-lucrare cu dumnezeirea care s-a sălăşluit în el, a făcut imposibilă căderea Lui în păcat. Acest lucru a do​vedit că omul Hristos e vrednic de sălăşluirea divină, iar prin înviere şi înăl​ţare a dobândit starea în care unirea se revelează şi se descoperă în mod desă​vârşit. Această unire poate fi de esenţă, în lucrare şi morală. O unire de esenţă este imposibilă, deoarece Dumnezeu cel nemărginit nu poate fi limitat la creat. La fel, unirea în lucrare nu este un privilegiu aparte, deoarece Dumnezeu este prezent pretutindeni în lucrarea Lui. Sălăşluirea specială a lui Dumnezeu în om trebuie să constea în acea conlucrare pe care El binevoieşte să o acorde celor spre care priveşte cu bunăvoinţă. Este vorba de o apropiere morală, de o unire morală a Naturii divine cu sufletele care posedă afinitatea morală cu voinţa şi mintea pro​prii lui Dumnezeu. Acesta este modul în care Dumnezeu se sălăşluieşte în sfinţi, în acest mod, Dumnezeu se sălăşluieşte în sfinţii Săi şi în acest mod s-a sălăşluit şi se sălăşluieşte mai presus de toate în omul Hristos. însă, în timp ce sălăşluirea în sfinţi este aceeaşi în mod generic, în cazul conceperii unei adevărate întrupări a lui Dumnezeu el face o distincţie esen​ţială. Cităm: 'Nu sunt nebun, spune el, să afirm că sălăşluirea lui Dumnezeu în

Hristos are loc în acelaşi mod ca în (cazul) sfinţilor. El s-a sălăşluit în Hristos ca într-un Fiu. Vreau să spun că El a unit omul asumat întreg cu Sine, facându-1 în stare să participe împreună cu El la toată cinstea la care participă Persoana care se sălăşluieşte în el (om) şi care este Fiu prin fire. Această unire a Cuvântului cu omul Hristos se deose​beşte de unirea dintre Dumnezeu şi sfinţi din alte două puncte de vedere. Ea a înce​put o dată cu prima formare a Omenităţii sacre în pântecele Fecioarei. O dată rea​lizată, această unire rămâne indisolubilă. Atât de intimă şi atât de indisolubilă a fost această unire între Cuvânt şi om, încât se poate vorbi de o singură per​soană, după cum bărbatul şi femeia 'nu mai sunt două trupuri, ci unul singur' sau 'după cum sufletul şi trupul sunt un om'. De aceea, problema, dacă Fecioara a fost născătoare de om (anthropotokos) sau născătoare de Dumnezeu {theotokos\ nu mai are sens, deoarece ea a fost în acelaşi timp născătoare de om şi de Dumnezeu, în sensul că ea a fost mama Omului, însă în acel Om căruia i-a dat naştere avusese loc deja sălăşluirea lui Dumnezeu, în al doilea rând, când S f. loan spune: 'Cu​vântul trup s-a făcut', trebuie să înţe​legem că el vorbeşte numai despre ceea ce Cuvântul a devenit în aparenţă, şi nu că trupul pe care 1-a luat era ireal, ci doar că El nu S-a transformat în mod real în trup. Cât priveşte omul care a fost preluat în această unire desăvârşită cu Fiul cel veşnic, acesta este părtaş al numelui şi al privilegiilor stării de fiu. Omul Hristos a devenit Fiu prin adopţiune la botez, potrivit vocii care a spus: 'Acesta este Fiul meu cel iubit întru care am bine​voit'. Ar fi o nebunie, spune Teodor, să interpretăm aceste cuvinte în legătură cu Logosul divin. Totuşi,această stare de fiu, secundarăm lui Hristos, este unică în rang
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şi privilegiu. Căci omul,care este una cu Fiu! cel veşnic, este chipul Dumnezeului celui Nevăzut, primul născut dintre toate făpturile, adică,, având antecedenţă faţă de creaţia întreagă, el are dreptul şi tre​buie să primească cinstirea şi veneraţia întregului univers. Cu toate acestea, nu există doi Fii în Hristos, deoarece nu există doi  Hristoşi; unitatea Persoanei trebuie păstrată, după cum trebuie păs​trată şi distincţia firilor. Omul este Fiu numai în virtutea unirii lui indisolubile cu Cuvântul divin. Atunci când îl numim pe Hristos Fiul lui Dumnezeu, ne gândim în principal la Cel care este cu adevărat şi firesc Fiu, însă mai includem în con​cepţia noastră şi pe omul care este indi​solubil Unu cu El şi, ca atare, împărtă​şeşte cinstirea şi numele Lui. Ce lucrare a săvârşit Fiul astfel întrupat? Virtutea mântuitoare a morţii lui Hristos constă în trecerea celui de al Doilea Adam de la stare de schimbare la neschimbare, pas necesar spre viaţa învierii, când moartea şi păcătui vor fi distruse pentru totdeau​na. Botezul, care reprezintă moartea şi învierea Domnului, ne uneşte cu Hristos cel   înviat  prin   participarea  Duhului Sfânt, astfel încât noi trecem prin botez, prin cea de a doua naştere,în sfera vieţii veşnice. Cei renăscuţi astfel ocupă un teren de mijloc între cele două lumi: tră​iesc în prezent şi totuşi aparţin viitorului, potenţial fără de păcat şi veşnici, în rea​litate supuşi păcatului şi morţii. Lor le revine sarcina ca, prin ajutorul Duhului Sfânt, să-şi modeleze vieţile de aici în conformitate cu viaţa lui Hristos Cel în​viat şi cu cerinţele stării viitoare. Trăind astfel, ei sunt justificaţi prin credinţă. Justificarea  finală  este   dobândită   la înviere. Parusia este marea speranţă a Bisericii, întrucât aduce cu sine două mare consecinţe ale întrupării: puritatea şi nemurirea Trupului lui Hristos.

Migne, PG 66, 9-1020; F. Nau, PO 9, 1913, p. 637-667; P. de Lagarde, Analecta syriaca, Leipzig şi Londra, 1858, 100-108; E. Sachau, Theodori Mopsuesteni fragmenta syriaca e codicibus Mus ei Britannici Nitriacis edidit atque in Latinum sermonem vertit, Leipzig, 1869;  H.  B.  Swete, 2  voi.,  Cambridge, 1880/1882; L. Patterson, Theodore of Mop​suestia and Modern Thought, London, 1926; M.   Mingana,   Early   Christian   Mystics, Woodbrooke Studies, 7, Cambridge, 1934; H. B. Swete, Theodorus of Mopsuestia (26), art.  în  Smith-Wace,  IV,  p.  934-948;  E. Amann, DTC, 15, 1946,235-279; J. Quasten, The Liturgical Mysticism  of Theodore of Mopsuestia, TS,   15,   1954,  431-439; A. Sullivan,  The Christology of Theodore of Mopsuestia,   Roma,   1956;  K.  McNamara, Theodore of Mopsuestia and the Nestorian Heresy, 1TQ 19, 1952, p. 254-278; 20, 1953, p. 172-191; I.G. Coman, Patrologie, 1956, p. 192-194;  Idem,  III, p.  604-617; Altaner-Stuiber, 1980, 319-322; Quasten, Patrology, III, 401-423, cu bibliografie; M. Simonetti, Theodore de Mopsueste, în DECA, II, p. 2407-2410,   cu   bibliografie;   P.   Bruns, Theodor von Mopsuestia, în LACL, p. 592-594, cu bibliografie.
Teodor de Paphos
Teodor de Paphos, episcop de Paphos în Cipru, la mijlocul sec. VII. Este autorul unui panegiric dedicat Sf. Spiridon, epis​cop al Trimitundei, pe care 1-a ţinut la 12 decembrie 655. Nu se ştie cu certitudine dacă Spiridon a participat la sinodul de la Niceea (325). Numele său îl găsim pe actele sinodului de la Sardica (343), şi este menţionat de Rufin* şi Sozomen*. Simeon* Metafrastul a rescris panegi​ricul lui Teodor.
CPG HI, 7987; P. van den Ven, La Legende de S. Spiridon, Louvain, 1953, p. 1-103; Bardenhewer, 5, p. 138 şi urm.; Altaner-Stuiber, 1980, p. 242; A. De Nicola, Theodore de Paphos, în DECA, II, p. 2410-2411; B. Windau, Theodor von Paphus, în LACL, p. 594.

Teodor de Petra
Teodor de Petra, episcop de Petra, autorul unui panegiric închinat Sf. Teodosie Cenobitul (m. 529). Teodor a fost ucenic al Sf. Teodosie şi vieţuitor la mănăstirea întemeiată de el. Panegiricul, compus în concordanţă cu toate regulele retoricii, a fost ţinut în faţa comunităţii monahale la aniversarea unui an de la trecerea la cele veşnice a Sf. Teodosie.
CPG III, 7533; H. Usener, Der heilige Theodosios. Schriften des Theodoros und Kyrillos, Leipzig, 1890; A.-J. Festugiere, Leş moines d'Orient, HI, 3, Paris, 1963, p. 83-160; Bardenhewer, 5, p. 128 şi urm.; A. De Nicola, Theodore de Petra, în DECA, II, p. 2411; G. Rowekamp, Theodor von Petra, în LACL, p. 594.
Teodor de Pharan
Teodor de Pharan, episcop de Pharan în Arabia Petraea, la mijlocul sec. VII, con​siderat autor şi susţinător înfocat al mo​dificărilor monotelite ale doctrinei mo​nofizite. Lui Teodor îi sunt atribuite următoarele lucrări: De operationibus Christi, tratat adresat lui Sergiu de Arsinoe. Fragmente din această lucrare se găsesc în documentele sinodului de la Lateran. Un alt tratat, cuprinzând inter​pretări din scrierile Părinţilor făcute de Teodor asupra aceluiaşi subiect. Epistola ad Paulum, în care anatematizează sino​dul de la Calcedon, Tomosul lui Leon şi pe toţi cei care afirmă două naturi în Hristos şi neagă o singură lucrare (mono-energismul). Teodor susţinea o singură voinţă în combinaţie cu o natură duală în Hristos, fiind în acelaşi timp monotelit şi duofizit. El considera că doar dum​nezeirea lui Hristos era activă, în timp ce natura umană, umanitatea lui era pasivă, reducând în acest mod doctrina duofizită

la ineficientă. Toate activităţile mentale şi fizice ale lui Hristos, afirma el, izvorăsc dintr-un singur principiu divin, âpxoeiScaq, u,ovoc6iKco<;, kcci âSiaipexcoc;, puterea, înţelepciunea şi bunătatea Lo​gosului luând naştere prin mijlocirea sufletului raţional şi a trupului. Somnul, oboseala, foamea, setea, mişcarea, odih​na etc., erau atribuite energiei Logosului, unu şi nedespărţit, în Hristos există doar o singură voinţă, iar acea voinţă este di​vină. Trupul şi sufletul nu au fost decât organe ale Logosului, care, împreună cu natura divină, ocupau locul de personali​tate, fiind pur şi simplu mijlocul de ma​nifestare a evepyEia Lui divină, în acest fel, Teodor a redus umanitatea la rangul de veşmânt care învăluia Logosul, sau ca mijloc de revelare a uicc Oeoft evepyeioc, în relaţie pasivă faţă de natura divină de care depindea în orice privinţă ca organ pasiv.
Mansi 11, 568 şi urm., 572; F. Diekamp, Analecta Patristica, Roma, 138, 173-227; Labbe, VI, 163-174; 355, can. XVIII, 341, 955-960, 1023, 1117; E. Venables, Theo-dorus (35), Smith-Wace, IV, p. 948-949; M. Richard, în DTC, 15, 282-284; G. Ladocsi, Theodore, în DECA, II, p. 2401; G. Rowe-kamp, Theodore von Raithu/Pharan, în LACL, p. 594-595.
Teodor de Philae
Teodor de Philae, episcop monofizit de Philae în Thebaida Superioară, persona​litate de seamă, alături de episcopul Lon-gin al nobazilor din Nubia, aparţinând Bisericii iacobite din Egipt la mijlocul sec. VI. A fost hirotonit de Timotei IV (517-535) în 525/526. A decedat între anii 577-584. Despre Teodor de Philae ne informează loan* de Efes în relatările sale referitoare Ia hirotonia lui Teodor* de Alexandria. De la Teodor de Philae se
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păstrează, în limba siriacă, fragmente dintr-un Mandatum ad Loginum, prin care el îi dă acestuia permisiunea de a-1 hirotoni pe Teodor de Alexandria.
CPG III, 7227; J.B. Chabot, CSCO 17, p. 274 şi urm. text siriac; trad. latină în CSCO 103, p. 192; loan de Efes, IV, 7, 9; R. Payne .Smith, The Third Part of the Ecdesiastical History of John Bishop of Ephesus, Oxford, 1860, p. 255-259; W. Brooks, CSCO 105, p. 186-189; trad. CSCO 106, p. 139-141; C. Hoit, Theodorus (36), în Smith-Wace, IV, p. 949; A. De Nicola, Theodore de Philae, în DECA, II, p. 2411; B. Windau, Theodor von Philae, în LACL, p. 594.
Teodor Abu Qurra
Teodor Abu Qurra (750-825), (Theo-durus Abu Qurra), episcop melchit de Harran şi cel dintâi scriitor creştin care a scris în limba arabă, cât şi în greacă şi siriacă. "Nu posedăm decât puţine date despre viaţa sa. Se ştie că a devenit călugăr la Lavra Sf. Sava din Ierusalim, unde şi-a aprofundat cunoştinţele biblice şi teologice. Nu se ştie dacă a avut studii sau nu şi la ce vârstă a intrat în mănăstire. La mănăstire a studiat,în special, Părinţi i greci şi cu precădere pe Sf. loan* Da-maschinul, care s-a stins din viaţă în acest aşezământ monahal în 749. Operele sale, scrise în siriacă şi arabă, datează din perioada în care el era monah la Sf. Sava şi din primii ani ai episcopatului său. Activitatea sa ca episcop nu a fost deloc liniştită. Populaţia din Harran împărtăşea credinţe religioase diferite: creştini cal-cedonieni şi iacobiţi, musulmani, evrei şi sabeeni. El a încercat să se angajeze cu toţi aceştia în dialog. Probabil, lucrarea sa Dialog cu Prinţul Edessei este rezul​tatul unui astfel de dialog. Tot acum el scrie un Tratat asupra cultului icoanelor. Datorită unor motive necunoscute nouă,

patriarhul Teodoret al Antiohiei (795-812) îl depune din treaptă, la scurtă vreme după anul 801. Teodor se retrage la Sf. Sava, unde se dedică unei vieţi
^
ascetice intense şi activităţii literare. In 803, ei scrie Scrisoarea către armeni şi o alta către papa Leon I, care s-a pierdut. După anul 815, întreprinde o serie de călătorii. Pentru a-1 sprijini pe Sf. Ma​xim* Mărturisitorul, el se deplasează la
^\
Alexandria şi apoi în Armenia. In timpul şederii sale la curtea prinţului armean Ashot Msaker, el elaborează cea mai lungă din lucrările sale în greacă: Expli​carea termenilor folosiţi de filosofi. La început, activitatea sa s-a bucurat de suc​ces. După sosirea la curtea lui Ashot, a lui Nonnus*, arhidiacon de Nisibe, per​sonaj trimis de mitropolitul iacobit de Tagrit, pe nume Abu Raita, situaţia ia o întorsătură nefavorabilă. Dacă discuţiile religioase care s-au derulat în prezenţa califului al-Ma'mun cu un prinţ musul​man sunt autentice, atunci Teodor a dus dialogul religios până la Bagdad. Alte detalii despre viaţa sa nu mai avem. Teodor Abu Qurra a lăsat în urma sa o operă teologică generoasă şi aceasta nu numai în plan lingvistic, ci şi ca idei şi conţinut. Fire deschisă spre dialog, el a produs multe lucrări care sintetizează mentalitatea vremii în contextul întâlni​rilor interreligioase. Nu trebuie să înţe​legem dialogul în sensul actual al cuvân​tului, ci mai degrabă ca o dispută pole​mică în încercarea de afirmare a ade​vărului, în limba greacă s-au păstrat multe din lucrările sale de acest gen: Opuscula contra haereticos, Judaeos et Săracenos; Interrogatio Arabum ad Christianum; Interrogatio Saraceni ad Christianos; Ex concertationibus cum Saracenis; Dialogus cum Nestoriano de Theotoco; Dialogus cum Nestoriano de vocabula Christo; Quaestio ab infideli

de Dei existentia; Mahometem non esse ex Deo; Mahometem fuisse hostem Dei et a demone obsessum; Ex humilitate praedicationis confirmări christianum dogma;Dialogus haeretici et orthodoxi de Deo et deitate; Disputation con Sarracino de auctore boni e t mal i etc. Preocupările sale dogmatice pot fi de asemenea descifrate din multe tratate: De differentia inter humanitatem et corpus Christi; De peccato originali et redemp-tione universali; Quaestio de exis ten tia justorum ante baptismum; Ex humilitate praedicationis confirmări christianum dogma; Christum, hominem factum, esse verum Deum etc.
Majoritatea lucrărilor scrise în greacă au fost editate în Migne, Patrologia Graeca, 97. Dintre lucrările sale în arabă ne sunt cunoscute doar 14, majoritatea fiind deja editată şi tradusă în germană. Cât priveşte scrierile în siriacă, deşi el însuşi menţionează în cea de a opta lucrare în arabă, tradusă de G. Graf în germană, că a scris treizeci de tratate în această limbă, adică, în siriacă, până în prezent nu a fost descoperită nici una din ele. Ca teolog, Teodor Abu Qurra apără doctrina cal-cedoniană împotriva monofiziţilor şi a monoteliţilor. Cercetările recente au descoperit similitudini între gândirea mu'tazilită şi teologia propusă de Qurra, ceea ce dovedeşte strânsa legătură care a existat la început între cele două religii. Cercetările în acest domeniu sunt în derulare.
Migne, PG 97; G. Graf, Die arabischen Schriften des Theodor Abu Qurra, Bischofs von Harran (ca. 740-820), Paderborn, 1910; idem, Des Theodor Abu Kitrra Traktat tiber den Schopfer und die wahre Religion, Munster, 1913; I. Dick, Un Contimtateur arabe de saint Jean Damascene: Theodore Abuqurra, eveque melkite de Harran, în Proche Orient Chretien 12, 1962, p. 209-223,

319-332; 13, 1963, p. 114-129, cu biblio​grafie bogată; A. Baumstark, Die christlichen Literaturen des Orients, II, Leipzig, 1911, p. 24 şi urm.; G. Graf, Geschichte der christlichen arabischen Literatur, 2, p. 7-26; J. A. Devenny, Theodurus Abu Qurra, în CE, 14, p. 28-29.
Teodor de Raithu
Teodor de Raithu, călugăr din sec, VI, vieţuitor Ia mănăstirea Raithu (at-Tur), port în partea de sud-vest a Peninsulei
y\
Sinai. Ii este atribuită lucrarea FIpoTca-pa<7Kei)Ti sau Preparatio, în care în​cearcă să armonizeze doctrina calcedo-niană cu terminologia folosită de Chirii* al Alexandriei. El scrie într-o perioadă de linişte relativă pentru Biserică, străduin-du-se să expună şi să respingă erorile lui Mani*, Pavel* de Samosata, Apolinarie* de Laodiceea, Teodor* de Mopsuestia, Nestorie* şi Eutihie* şi să dovedească în acelaşi timp că Biserica urmează o cale sigură în afirmarea doctrinei despre întrupare. El atacă totodată ereziile lui Sever* de Antiohia şi Iulian* de Hali-karnas. Lui Teodor de Raithu îi mai este atribuită şi lucrarea De sectis, compusă în jurul anului 579, reprezentând un compendiu al teologiei vremii şi cuprin​zând o critică aspră a teologiei lui Leonţiu* de Bizanţ şi a politicii reli​gioase a împăratului Justinian I. Teodor de Raithu este identificat cu Teodor, episcop de Pharan. Dacă această identifi​care este exactă, atunci el este unul din primii reprezentanţi de seamă ai mono-telismului sau monoenergismului (Stu-der). în aceeaşi ordine de idei, el ar fi fost consilier al Patriarhului Serghei al Con-stantinopolului şi ar fi fost condamnat de sinodul de la Constantinopol din 680/681. Data morţii sale este pusă
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înainte de 649, probabil în jurul anului 638.
Migne, PG 91, 1483-1504; CPG III, 7600 şi urm.; De sectis: Migne, PG 86, 1193-1268; Mansi, 10, 957-961; 11, 567-572 (frag​mente); F. Diekamp, Analecta Patristica, Roma, 1938, p. 173-227; W. Elert, Der Ausgang der altkirchlichen Christologie, Berlin, 1957; B. Studer, Theodore de Raithu, în DECA, II, p. 2411-2412; G. Rowekamp, Theodor von Raithit/Pharan, în LACL, p. 594-595, cu bibliografie.
Teodor de Scythopolis
Teodor de  Scythopolis,  mitropolit de
A
Scythopolis. înainte de a deveni mitro​polit, a fost călugăr, apoi egumen al mănăstirii Noua Lavră şi în cele din urmă stavrofilax - gardian sau păzitor al Sf. Cruci. A făcut parte din gruparea ori-genistă din Palestina din sec. VI. Datorită schimbării în politica religioasă a lui Justinian, care a dus la condamnarea ori-genismului la sinodul din 553, el a tre​buit să renunţe la convingerile sale ori-geniste. Tratatul său, Libellus de erroribus Origenianis, întocmit în jurul anului 552 la Constantinopol, conţine douăsprezece anateme îndreptate îm​potriva unor doctrine origeniste ca: pre​existenta sufletului, apocatastaza sau împotriva unor nuanţe deviante în hris-tologie şi soteriologie.
Migne, PG 86, 232-236; CPG 6993; F. Diekamp, Di e origenistischen Streitigkeiten im 6. Jahrhundert und das 5, allgemeine Concil, Munster, 1899, p. 125-129; E. Venables, Theodorus (40), în Smith-Wace, IV, p. 951; J. Irmscher, Teodora Scitopoli-tano, Aug. 26, 1986, p. 185-190; L. Perrone, Theodore de Scythopolis, în DECA, II, p. 2412; P. Bruns, Theodor von Scythopolis, în LACL, p. 595.

Teodor Sincelul
Teodor Sincelul, preot şi sincel al bi​sericii Sf. Sofia în Constantinopol, mem​bru al delegaţiei trimise de împăratul Heraclie, Ia Adrianopolis, în misiune de pace la hanul avar, ale cărui hoarde împresuraseră capitala bizantină. Diverse manuscrise menţionează sub numele său un Discurs în legătură cu descoperirea unui veşmânt al Maicii Domnului Ia Ierusalim, transferul şi depunerea lui la mănăstirea Vlaherne la Constantinopol (Inventio et depositio vestis in Bla-chernis}. îi mai este atribuit şi un Logos la sărbătorirea eliberării Constantino-polului de sub asediul avar din 626 (De obsidione Constantinopolitana sub Heraclio imperatore).
CPG 7935-7936; F. Combefis, Novum Auctarium 2, Paris, 1648, p. 751-786; L. Sternbach, Analecta Avarica, Krakau, 1900, 2-24/24-27; A. Wenger, L'Assomption de la T. S. Vierge dans la tradition byzantine du Vle auXe siecles, Paris, 1955, p. 111-136, 294-303; J.L. van Dieten, Geschichte der Patriarchen von Sergios bis Johannes VI (610-715), Amsterdam, 1977, p. 114-121, 174-178; D. Stiernon, Theodore le Syncelle, în DECA, II, p. 2412-2413; B. Windau, Theodor Syncellus, în LACL, p. 595-596.
Teodor Spudaeus
Teodor Spudaeus, monah la mănăstirea Spozdaioi din Constantinopol şi Ieru​salim, autor al Commemoratio şi Hypom-nesticum, în realitate două scrisori ale sale, mărturii ale persecuţiilor care au avut loc în perioada tensiunilor legate de controversa monotelită. Teodor a fost apropiat al papii Martin I şi al lui Anas​tasie Apokrisiarhul. In prima scrisoare, el face un rezumat al celor două scrisori pe care papa Martin I i le-a trimis: Quoniam agnovi şi Noscere voluit. Scrisoarea a

fost adresată creştinilor de la Roma şi din Africa şi descrie suferinţele la care a fost supus papa Martin şi comportamentul său. Acesta fusese pus în închisoare la sosirea lui la Constantinopol. Cea de a doua scrisoare a fost tradusă de Anastasie* Bibliotecarul.
Migne, PL 129, 591-604, 681-690; CPL 1734; Migne, PG 90, 173-178, 193-202, CPG III, 7968-7969; R. Devreese, Le texte grec de l'Hypomnesticum de Thedore Spoudee (le supplice, l'exil et la mort des vic-times illustres du monothelisme), AB 53, 1935, p. 49-80; A Labate, Theodore Spoudee, în DECA, II, p. 2413; F.R. Gahbauer OSB, Theodor Spudaeus, în LACL, p. 595.
Teodor Studitul
Teodor Studitul (759-826), monah şi teolog. S-a născut într-o familie profund pioasă din Constantinopol. Mama sa, Teoctista, s-a îngrijit de educaţia sa, facilitându-i accesul la cultura clasică şi religioasă. Sub influenţa unchiului său, Plato, egumenul mănăstirii Saccudium, lângă muntele Olimp în Bitinia, îm​brăţişează viaţa monahală. A fost hiro​tonit preot de patriarhul Tarasie* în 787/788 şi ajunge egumen în locul unchiului său în 794, care s-a retras în favoarea nepotului său. Când împăratul Constantin VI se căsătoreşte pentru a doua oară, Teodor devine unul dintre cei mai aspri critici ai împăratului, dar şi ai patriarhului Tarasie, deoarece accep​taseră tacit săvârşirea celei de a doua căsătorii, deşi atunci când patriarhul a trebuit să dea socoteală, l-a depus din treaptă pe preotul care a oficiat taina căsătoriei. Datorită atitudinii sale critice, este exilat la Tesalonic în 796, de unde revine după numai un an, după ce îm​părăteasa Irina şi-a depus fiul, luându-i locul, în 799, Teodor se mută, împreună

cu întreaga obşte, la mănăstirea Studion din Constantinopol, care era pe punctul de a fi închisă. Datorită activităţii sale neobosite şi spiritului său organizator, Studion devine din nou un centru spiritu​al şi cultural în capitala bizantină. Nu după multă vreme, Teodor intră în con​flict cu împăratul Nichifor I (802-811) şi cu noul patriarh, care 1-au iertat pe preo​tul I os i f, cel care a oficiat cea de a doua căsătorie a lui Constantin VI. în con​secinţă, Teodor este trimis din nou în exil. Revine la Studion după moartea lui Nichifor, reluându-şi activităţile în ca​drul mănăstiri i. Urmează un al treilea exil, datorat opoziţiei sale faţă de ati​tudinea iconoclastă a împăratului Leon V (813-820). înfruntând tratamentul aspru la care a fost supus, Teodor a continuat să sprijine cultul icoanelor prin scrisori şi prin intervenţii pe lângă papa Paschal I. După asasinarea lui Leon în 820, succe​sorul său, Mihail II adoptă o politică mai reconci Hanţă în controversa icoanelor. Cu toate acestea, el nu-i permite lui Teodor revenirea în Constantinopol, ci doar în împrejurimi. Teodor se stinge din viaţă în 826. Trupul său a fost adus la mănăstirea Studion în 844, după rein-staurarea Ortodoxie i. Teodor Studitul a lăsat o operă literară bogată, cuprinzând scrieri polemice şi ascetice,  scrisori,  discursuri şi  poezii. Scrierile polemice abordează cu precă​dere controversa iconoclastă: Antirrhe-tici 1-3 adversus iconomahos; Refutatio poematum     iconomahorum  (loannis, Ignatii, Sergii, Stephani); Problemata ad iconomachos; Adversus  iconomachos căpiţa septem; De cultu sacrarum ima-ginum,  epistola Platonem,   la care se adaugă şi o  serie de scrisori.  Scrieri ascetice: Testamentum; Ascetica capitula quatuor;    Constitutiones   studitanae; Canones de confessione et satisfactione;
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Poenae nionasteriales, împreună cu diverse scrisori, cateheze şi omilii. Opera oratorică a lui Teodor Studitul cuprinde discursuri formale, panegirice şi cate​heze sau alocuţiuni adresate obştii sale monahale. Pe lângă aceste lucrări şi al​tele, pe care nu le-am menţionat, de la el a rămas o corespondenţă care însumează 550 de scrisori şi tratate polemice scurte. Corespondenţa sa este deosebit de intere​santă întrucât dezvăluie aspecte strâns legate de tensiunile cauzate de icono​claşti, precum şi nuanţe dogmatice şi ascetice specifice gândirii sale. întreaga sa operă este însă dominată de un spirit ascetic profund. Destinatarii scrisorilor sunt personalităţi ale vremii: împăraţi, papi, episcopi, dar şi simpli monahi. Deşi nu a fost un teolog sau filosof în adevăratul sens al cuvântului, Teodor Studitul a nuanţat o teologie profund legată de trăirea sau experienţa nemijlo​cită a credinţei în relaţie cu actul liturgic. Pentru el, virtuţile cele mai de seamă erau: spiritul de rugăciune, obedienţa sau supunerea, munca şi lupta întru apărarea credinţei şi a moralei creştine. Un loc de seamă în viaţa religioasă îl ocupă ima​ginile sacre a căror legitimitate o vede în legătură directă cu arhetipul lor.
Migne, PG 99; A. Mai, Nova Patrum Bibliotheca, V, partea 2-a, Roma, 1849, p. 158-168; J.P. Cozza Luzi, Nova Patrum Bibliotheca, VIII, Roma, 1871, partea l, p. 1-244; IX, Roma, 1888, partea l, p. 1-318; partea 2-a, p. 1-217; J.P. Pitra, Analecta Sacra Spicilegio Solesmemi, Paris, 1876, p. 336-380; Beck, p. 491-495, cu bibliografie; E. Marin, S. Theodore (Coli. Leş Saints), Paris, 1906; G. Schneider, Der hi Theodor von Studion, Miinster, 1900; E. Amman, DTC, XV, pt. l, 1946, col. 287-298, cu bibliografie; Cayre, II, p. 336-345; Cross, Theodore of Studios, în ODCC, p. 1359-1360; R.J. Schork, Theodore the Studite, St., în CE, 14, p. 19-20.

Teodor de Tabenna vezi Teodor
Teodor de Tharu
Teodor de Tharu, episcop şi mitropolit nestorian de Tharu în Persia, la mijlocul sec. VI. A compus în versuri o istorie a Sf. Eugen şi a celor împreună cu el, un comentariu la Psalmi, răspunsuri la o serie de întrebări puse de Sergiu, şi alte lucrări.
Assemani, BO III, 147; Barhebraeus, Chron. eccl., I, 86; J. Gammack, Theodorus (44), în Smith-Wace, IV, p. 952.
Teodor al Trimitundei
Teodor al Trimitundei, episcop de Tri-mitunda în Cipru, unul din ierarhii de seamă participanţi la sinodul ecumenic de la Constantinopol din 680, începând cu a 14-a sesiune, ca reprezentant al lui Epifanie II, arhiepiscop de Constantia în Cipru. A susţinut învăţătura ortodoxă referitoare la cele două voinţe în Hristos şi a iscălit actele sinodului. Este autor al unei vieţi a Sf. loan* Hrisostom (De vita et exiHo et affectionibus beatissimi Joannis Chrysostomi, Archiepiscopi Con-stctntinopolitani), lucrare deosebit de interesantă pentru istoria acelei epoci, datorită documentelor pe care Ie cuprinde.
Migne, PG 47, 51-88; CPG III, 7989; A. Mai, Nova Patrum Bibliotheca, VI, p. 263 şi urm.; F. Halkin, Douze ecrits byzantins sur saint Jean Chrysostome, Subs. Hagiogr. 60, Bruxelles, 1977, p. 7-68; Bardenhewer, 5, 140; A. De Nicola, Theodore de Trimithous, în DECA, II, p. 2414; R. Kaczynski, Theodor von Trimithus, în LACL, p. 596.
Teodoret de Cyr
Teodoret de Cyr (393-458), episcop de Cyr, ultimul mare reprezentant al şcolii

antiohiene. S-a născut în jurul anului 393, la Antiohia, într-o familie înstărită, care l-a închinat slujirii Domnului încă înainte de a se naşte, şi i-a dat o educaţie aleasă, potrivită menirii ce i-a fost pre​vestită, îşi desăvârşeşte studiile sub îndrumarea lui Teodor* de Mopsuestia, care îl iniţiază în exegeza biblică, şi apoi în mănăstirile din Antiohia şi din împre​jurimi. A avut colegi pe "Nestorie* şi loan* de Antiohia. îmbrăţişează viaţa monahală la mănăstirea Sf. Euprepiu din Nicerta, în apropiere de Apamea, unde va rămâne timp de şapte ani, când, după multe ezitări, acceptă să fie făcut episcop de Cyr, un oraş în Siria eufratică, scaun pe care l-a ocupat timp de 30 de ani. Dioceza sa cuprindea peste 800 de sate, împrăştiate în zone greu accesibile. Tânărul episcop s-a dedicat unei intense activităţi pastorale, cu scopul de a aduce la dreapta credinţă pe numeroşii eretici din eparhia sa: marcioniţi, arieni, euno-mieni, la care se adăugau şi mulţi evrei şi păgâni. Activitatea pastorală nu l-a împiedicat să se îngrijească şi de cetatea sa de scaun, pe care a înfrumuseţat-o, a reparat băile, galeriile publice şi podu​rile, construind şi un apeduct pentru a o aproviziona cu apă. în timpul persecuţiei creştinilor din Persia, care a început în 420 şi a continuat timp de mai mulţi ani, el se adresează episcopi lor Eutalie şi Eusebiu din Armenia, cerându-le acesto​ra să-i sprijine şi să-i ajute pe cei neputincioşi şi să-i ridice pe cei căzuţi. Perioada critică din viaţa sa începe o dată cu declanşarea şi extinderea controversei nestoriene. Teodoret îmbrăţişează cauza lui Nestorie*, declarându-se împotriva lui Chirii* al Alexandriei. Adept al şcolii antiohiene, el era convins că Chirii nu era străin de erezia lui Apolinarie*. Cel mai mult 1-au deranjat cele 12 anatematisme ale lui Chirii împotriva cărora va scrie o

Combatere împreună sau din însărcina​rea lui loan al Antiohiei, lucrare care s-a pierdut în întregime. La Sinodul de la Efes rămâne de partea lui loan de Antiohia şi a lui Nestorie, chiar după condamnarea acestuia, în plus, refuză sa accepte crezul de unire din 433, se pare formulat chiar de el însuşi, şi pe care Chirii l-a iscălit. A acceptat acest crez de unire în 435, dar refuză să-1 condamne pe Nestorie. După trei ani se angajează în apărarea memoriei lui Teodor de Mop​suestia care fusese atacat de Chirii şi Rabula*. La moartea lui Chirii în 444, Teodoret spera ca în Biserică să dom​nească pacea. Nu a fost să fie aşa, deoa​rece o nouă erezie va izbucni, cauzata de Eutihie*. Această erezie se afla la celălalt pol al nestorianismului. în timp ce acesta nega unirea celor două firi, divină şi umană, în Persoana lui Hristos, Eutihie nega distincţia dintre cele două naturi. Identificând greşeala doctrinară a lui Eutihie, el scrie în 447 un tratat, intir tulat Eranisîes (Cerşetorul), împotriva adepţilor acestuia, cunoscuţi sub denu​mirea de monofiziţi, în consecinţă, la Sinodul tâlhăresc de la Efes (449), monofiziţii îl condamnă, anatematizân* du-1 şi trimiţându-1 la mănăstirea de me​tanie. El apelează la împărat şi la papa Leon. Deşi papa Leon declară 'nul şi neavenit' sinodul Latrocinium, Teodoret revine în scaun abia după ce la sinodul IV ecumenic de la Calcedon, din 451, acceptă condamnarea lui Nestorie. Teo​doret este repus în demnitatea de episcop şi recunoscut de către toţi Părinţii ca 'învăţător ortodox'. A mai condus Bise​rica din Cyr până în 458, când se stinge din viaţă, fiind în comuniune deplină cu Biserica.
Opera lăsată de Teodoret acoperă o gamă bogată de preocupări în diverse domenii ale ştiinţelor sacre, în 450 el însuşi
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declara că a scris 35 de cărţi. Dintre aces​tea a supravieţuit un număr relativ mic. Din lectura acestora, ne putem da seama totuşi de vasta sa cultură clasică, de cunoştinţele lingvistice; pe lângă siriacă, care era limbă maternă, cunoştea foarte bine limba greacă, lecturile sale în această limbă, în care şi-a scris şi opera fiind deosebit de extinse: Homer, Platon, Herodot, Aristotel, Porfiriu, Apollodor etc.
A
a.
Opera exegetică. In scrierile sale exe​
getice, fără a avea pretenţia de deplină
originalitate, Teodoret îmbină tradiţia
exegetică a şcolii  antiohiene cu cea
alexandrină.  El a scris comentarii  la
diverse cărţi biblice şi tratate sub formă
de întrebări şi răspunsuri la textele mai
dificile.  Dintre operele exegetice reţi​
nem: Quaestiones in Octateuchum (un
comentariu la Pentateuh, la losua, Jude​
cători şi Ruth); Quaestiones in libros
Regnorum  et Paralipomenon;  Inter-
pretatio  in Psalmos;  Interpretatio  in
Canticum Canticorum; Interpretatio in
Danielem; Interpretatio: in Ezechielem,
in Isaiam,   in Jeremiam,   in duodedm
Prophetas Minores,   iar pentru Noul
Testament: Interpretatio in quatuordecim
epistolas S. Pauli.
b.
Opera apologetică. Cea mai se seamă
scriere   apologetică   este   Graecarum
affectionum curatio - Vindecarea maladi​
ilor păgâne sau Adevărul Evangheliilor
dovedit din filosofia greacă. Este ultima
apologie creştină care s-a păstrat, consi​
derată a fi şi cea mai bună respingere a
păgânismului. El încearcă să dovedească
superioritatea Evangheliei faţă de filo​
sofia păgână. La aceasta se adaugă: De
providentia orationem decern; Ad quae-
sita magum (împotriva magilor perşi);
Contra Judeos.
c.
Opera dogmatică şi polemică. Un prim
loc în acest capitol îl ocupă Reprehensio

duodedm capitum seu anathematismo-rum Cyrilli; Pentalogium, ambele în​dreptate contra lui Chirii. De sancta et vivifica Trinitate şi De incarnatione Domini, lucrări hristologice care s-au păstrat sub numele lui Chirii. Eranistes seu Polymorphus este lucrarea principală de hristologie a lui Teodoret, îndreptată împotriva monofiziţilor. Acest tratat a supravieţuit în a doua ediţie, scrisă după Sinodul de la Calcedon (451). Expositio rectae fidei, transmisă sub numele lui Justin* Martirul şi Filosoful. Quaes​tiones et responsiones ad orthodoxas este atribuită lui Teodoret. La acestea se adaugă o serie de alte tratate împotriva arienilor, macedonienilor, apolinariştilor, marcioniţilor, a lui Origen* şi Eunomiu*, o Liber mysticus şi alta Libri de virgini​tate^ care însă nu s-au păstrat. Scrierile istorice dau mare consistenţă operei lui Teodoret. Prima lui lucrare istorică a fost Historia religiosa seu ascetica vivendi ration sau Istoria călugărilor, în care descrie viaţa unor trăitori asceţi pe care autorul însuşi i-a cunoscut. Historia ecclesiastica prezintă perioada de la 323 şi până în 428. Nu este vorba de o repro​ducere a istoriilor scrise de Socrate* şi Sozomen*, asemănările în expunere da-torându-se izvoarelor comune. Teodoret a definitivat această lucrare în perioada exilului din Apamea. Haereticarum fabularum compendium este ultima lucrare istorică a lui Teodoret şi reprezin​tă o istorie a ereziilor de la Simon*
^
Magul şi până laNestorie* şi Eutihie*. In cartea a cincea avem o prezentare sis​tematică a învăţăturii Bisericii, lucru unic în literatura patristică greacă şi deosebit de valoros pentru istoria dog​melor (Quasten). Zaharia* Retorul ne informează că Teodoret a scris şi o carte despre Sinodul de la Calcedon, aceasta nu s-a păstrat.

d. Opera omiletică şi corespondenţa. Din predicile lui Teodoret s-au păstrat doar fragmente. Scrisorile sale au avut o soartă mai bună, dintre ele supravieţuind un număr de 232 de scrisori. Ele sunt o adevărată sursă de informaţii istorice, culturale şi dogmatice, în hristologie, Teodoret păstrează în bună parte elemente preluate de la Teodor* de Mopsuestia şi Nestorie, până la sinodul de la Calcedon. După acest sinod, el va învăţa o hristologie ortodoxă (Coman).
Migne, PG 80-84; CPG III, 6200-6288; E. Venables, Theodoretus, art. în Smith Wace, IV, p. 904-914; G. Bardy, DTC 15, 1946, 299-325; E. Honigmann, Theodoret of Cyrrhus and Basil of Seleucia. The Time of their Death, Patristic Studies, ST 173, Cetatea Vatican, 1953, 174-184; I. G. Coman, Şi Cuvântul trup s-a făcut, Ed. Mitropoliei Banatului, Timişoara, 1993, p. 198-208; M. Simonetti, La letteraîura cris​tiana antica greca e latina, Firenze, 1969, p. 317-322; Cross, Theodoret, art. în ODCC, p. 1360; Bardenhewer, IV, p. 219-247; Altaner-Stuiber, 1980, 227, 229, 284, 339-341, 513; Cayre, II, p. 40-45; Quasten, Patrology, III, p. 536-554, cu bibliografie; P. Canivet, Theodoret of Cyr, în CE, 14, p. 20-22; E. Cavalcanti, Theodoret de Cyr, în DECA, II, p. 2414-2416; P, Bruns, Theodoret von Cyrus, în LACL, p. 596-598, cu bibliografie.
Teodosian, Codul
Codul Teodosian. în 435, împăratul Teodosie II numeşte o comisie care să codifice, cu adaptările necesare, toate normele legale promulgate, începând cu împăratul Constantin cel Mare. Noul cod a fost promulgat de către împăratul Teodosie II în 438, la Constantinopol, prin constituţiunile imperiale, numite Novellae Constitutiones, care au ocupat primul loc în noua colecţie de legi. Codul

a fost apoi promulgat la Roma la sfârşitul aceluiaşi an, intrând în vigoare cu l ia​nuarie 439. împăratul a hotărât inclu​derea în această colecţie doar a leges generales, promulgate de Constantin şi de urmaşii săi, inclusiv cele date de el însuşi. Prin leges generales se înţelegeau acele legi care se refereau la grupuri nedeterminate de oameni, fără ca ei să fie plasaţi in certis provinciis seu locis. Importanţa Codului Teodosian rezidă în faptul că este prima colecţie oficială de leges şi, ca atare, observarea lui era obli​gatorie. Celelalte norme, neincluse în acest cod, erau ilegale. Această colecţie de legi a rămas în vigoare până la înlo​cuirea ei de codul promulgat de către împăratul Justin ian. Legile erau aranjate în ordine cronologică şi tematic:, în tituli, în 16 cărţi. Cartea XVI, care se ocupă de probleme religioase, pune păgânismul în afara legii şi pedepseşte erezia. Totodată» stabileşte norme pentru clerici şi hotă​răşte relaţia dintre Biserică şi stat. O mare parte din acest cod se regăseşte în Breviarium Alaricianum, de origine gotică (508).
T. Mommsen-P-M. Meyer (ed.), Theodosiani libriXVl, 2 voi. în 3, Berlin, 1905; P. Kruger, Codex Teodosiamts, 2 facs., Berlin 1923-1926; C. Pharr ş.a. The Theodosian Code and Novels, Princeton, 1952, cu text, traducere şi comentariu; O. Gradenwitz, Heidelberger Index zum Theodosianus, Berlin, 1925 şi supl. în 1929; F. Schulz, History of the Roman Legal Science, Oxford, 1953; L. Wenger, Die Quellen des romischen Rechts, Viena, 1952; J. Gaudemet, DDC, 7, col. 1215-1246, cu bibliografie; Cross, Theo​dosian Code, în ODCC, p. 1361; G.G. Arch, Theodosian Code, în CE, 14, p. 24-25.
Teodosie
Teodosie, medic şi monah la mănăstirea Cartemin şi patriarh iacobit în a doua
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jumătate a sec. IX. A purtat numele de Roman, iar la alegerea sa, ca patriarh în 887, şi-a luat numele de Teodosie. îi este atribuită o colecţie de 112 maxime pita​goreice, pe care le-a tradus din greacă în siriacă, cu o serie de adnotări. A scris un tratat de medicină care s-a pierdut. Cea mai importantă lucrare a sa este comen​tariul la Cartea lui Hîerotei. Prin acest comentariu, el a salvat această lucrare de la pierderea totală. La acestea se adaugă o scrisoare sinodală şi o omilie la Postul Mare, păstrate în arabă.
Assemani, BO II, 124; Chabot, p. 95; Duval, p. 391.
Teodosie
Teodosie, patriarh monofizit de Alexan​dria (535-566), succesor al lui Timotei III, din 535. Ajunge patriarh cu sprijinul împărătestei Teodora, simpatizantă a mişcării monofizite. Alegerea lui nu a fost acceptată de gruparea monofiziţilor iulianişti, şi de aceea este silit să se re​tragă la mănăstirea Canopus, unde ră​mâne până când trupele imperiale îi alungă pe iulianişti din Alexandria, iar alegerea reprezentantului lor, patriarhul Gaian, a fost declarată ca fiind necano​nică. Controversa gaianistă nu i-a fost deloc favorabilă lui Teodosie pe plan lo​cal. In cele din urmă, împăratul Justinian îl cheamă la Constantinopol, pentru a-1 convinge să renunţe la atitudinea sa anti-calcedoniană, însă nu-1 depune din treap​tă. II trimite totuşi cu domiciliul forţat la Derkos. De aici îl recheamă în capitală, ăsându-1 liber să trăiască în compania călugărilor monofiziţi, între timp, împă​ratul Justinian trimite o serie de episcop! calcedonieni la Alexandria în încercarea de a pune capăt monofizitismului egip-ean. In captivitate fiind, Teodosie aduce

contribuţii substanţiale la promovarea monofizitismului. După moartea lui Se​ver* de Antiohia şi depunerea patriarhu​lui Antim, el devine conducătorul mo​nofiziţilor. Sprijină numirea lui lacob* Baradaeus şi înfiinţarea Bisericii iaco-bite. Urmaşul împăratului Justinian, Justin II, îi permite acestuia să se întoar​că la Alexandria. Teodosie decedează însă la scurtă vreme după audienţa la împărat şi primirea permisiunii de reîn​toarcere în ţară. în perioada exilului, Teodosie a scris o serie de lucrări, tratate polemice antieretice, împotriva agnoe-ţilor, triteiştilor etc. Din corespondenţa sa s-au păstrat scrisoarea către Sever şi cea către Antim, precum şi fragmente dintr-un Tomos adresat împărătesei Teo​dora. In siriacă avem o culegere de lucrări teologice şi canonice, patru omilii care au fost traduse în coptă, dintre care una este considerată apocrifa, în teolo​gie, Teodosie urmează liniile trasate de Sever de Antiohia.
Migne, PG 86, I: 277-286; F. Diekamp, Doctrina Patrum, Munster, 1981-1907, p. 314; I.B. Chabot, CSCO 17, p. 5-11, 34-84, 86-90, 96-98, 114-124, 132-143; E.W. Brooks, CSCO 87, 158-163, 168-173; K.H. Kuhn, CSCO 268 şi 269; E.A.W. Budge, Miscellaneow Coptic Texts in the Dialect of the Upper Egypt, London, 1915, p. 312-431; W,H.C. Frend, The Rise of the Monophysite Movement, Cambridge, 1972; T. Orlandi, Theodosio di Alessandria nella letteratura copta, GIF ser. II 2, 1971, p. 175-185; idem, Theodose d'Alexandrie, în DECA, II, p. 2421; W. E. Kaegi, Jr., Theodosius, Monophysite Patriarch of Alexandria, în CE, 14, p. 26; T. Bohm, Theodosius von Alexandrien, în LACL, p. 598.
Teodosie de Alexandria
Teodosie de Alexandria, preot monofizit în Alexandria, în a doua jumătate a sec.

VI, autor al unei scrisori adresate lui Longin, preot în Alexandria şi apoi epis​cop în Nubia, pe care îl îndeamnă să păstreze comuniunea cu Teodor*, epis​cop de Philae. Scrisoarea a fost desco​perită de arhimandritul Jean Claudus într-o colecţie de Capitula, păstrată la mănăstirea Mar Bassos. Lui Teodosie îi sunt atribuite şi alte tratate teologice.
CPG III, 7223; J.B. Chabot, Documenta ad origines monophysitarum illustrandas, Louvain2, 1952, p. 273-276, 191-193 trad. în latină; A. van Roey, Monophysite Texts of the 6th Century, Louvain, 1994; J. Irmscher, Theodose d'Alexandrie, în DECA, II, p. 2421; T. Bohm, P Bruns, Theodosius, Presbyter in Alexandrien, în LACL, p. 599.
Teodosie Diaconul, Colecţia lui
Colecţia lui Teodosie Diaconul. Este vorba de o colecţie de materiale canonice şi istorice referitoare la sinodul de la Cartagina din 419, privind sinoadele răsăritene anterioare şi viaţa personală a lui Atanasie* cel Mare. Autorul acestei culegeri a fost un oarecare Teodosie, dia​con, care a trăit în Africa de Nord în sec. VII. Documentul prezintă un interes aparte, mai ales pentru că păstrează materiale documentare care nu se găsesc în alte surse. Printre acestea menţionăm o scrisoare a episcopilor din Răsărit către un sinod roman care s-a ţinut în jurul anului 372, canoanele unui sinod de la Cartagina din 421, un ciclu pascal, două scrisori ale lui Atanasie către Biserica din Alexandria, o scrisoare de la sinodul din Sardica, Historia Acephala şi două scrisori referitoare la schisma meletiană.
C.H. Turner, EOMIA, I, p. 625-671; W. Telfer, The Codex Verona LX (58), în HThRev., 36, 1943, p. 169-246; E. Schwartz, Gesammelte Schriften, III, Berlin, 1959, p. 30-72; H. Hess, The Canons of the Council of

Sardica A.D. 343, Oxford, 1958, p. 63-67; idem, Theodosius the Deacon, Collection of, în CE, 14, p. 27; G. Ladocsi, Theodose, în DECA, II, p. 2420.
Teodosie Arhidiaconul
Teodosie Arhidiaconul. Două din 12 manuscrise îl menţionează pe arhidia-conul Teodosie ca autor al scrierii De situ Terrae Sancate. Se pare că autorul a provenit din Nordul Africii, întrucât pomeneşte o mănăstire ariană de credinţă vandală (Religionis vandalorwri). Lu​crarea a fost scrisă înainte de 531. Din punct de vedere stilistic şi al conţinutului, ea nu este unitară. La redactarea ei auto​rul a făcut uz de mai multe izvoare necu​noscute. De aceea, nu ştim cât de mare ,a fost contribuţia autorului. Lucrarea cu​prinde următoarele părţi: uri itinerar, o listă cu oraşe, extrase biblice, o listă cu provincii etc. în forma actuală, lucrarea prezintă un itinerar, pornind de la Ieru​salim, prin locurile sfinte din Palestina, Ţara Sfântă, apoi din Siria, Egipt, Ar​menia şi Mesopotamia. Lucrarea este importantă pentru surplusul de informaţii care nu se găsesc în alte documente. Unii cercetători sunt de părere că autorul nos​tru este una şi aceeaşi persoană cu cel care a redactat Colecţia diaconului Teodosie*.
P Geyer, CSEL 39, p. 135-150; idem, CCL 175, p. 113-125; H. Donner, Pilgerfahrt ins hi. Land, Stuttgart, 1979, p. 190-225 (trad. germană); G. Rowekamp, Theodosius, Archdiakon, în LACL, p. 598-599, cu bibli​ografie.
Teodosie de Edessa
Teodosie de Edessa (sec. IX), episcop de Edessa, îşi desfăşoară activitatea în tim​pul episcopatului fratelui său, Dionisie*
TEODOSIE DE EDESSA

TEODOT DE ANCYRA

TEODOT DE ANCYRA

TEODULF DE ORLEANS
de Tellmahre. A studiat limba greacă la şcoala creştină de pe lângă mănăstirea Qenneshre. Bar Hebraeus afirmă că aces​ta şi-a însoţit fratele într-o călătorie la Alexandria, pentru a se plânge lui Abdallah ibn Tahir de persecuţiile în​dreptate împotriva creştinilor din Siria de fratele său, Muhammad ibn Tahir, care a dărâmat bisericile construite cu permi​siunea lui Abdallah, în perioada guver​nării sale în Edessa. în sprijinul inter​venţiei lor, ei au cerut ajutor din partea lui Dionisie, patriarhul Egiptului. La începutul carierei sale de preot, Teodosie a tradus în siriacă omilia Sf. Grigorie* de Nazianz despre minunile Sf. Prooroc Ilie. Bar Hebraeus ne informează că tot el a tradus şi poemele iambice ale aceluiaşi Sfânt Părinte.
Assemani, BO II, 345; Bar Hebraeus, Chron. eccl., I, 363; Wright, p. 144; Duval, p. 389; Chabot, p. 93.
Teodosie de Ierusalim
Sub numele lui Teodosie, episcop de Ierusalim, s-a păstrat în limba coptă un Enkomion închinat Sf. Martir George. Este posibil ca acest Teodosie să fie una şi aceeaşi persoană cu monahul Teo​dosie, antipatriarhul monofizit din 453.
E.A.W. Budge, The Martyrdom andMiracles of St. George, Oriental Texts Series l, London, 1888, p. 38-44, 236-241, text coptic şi trad. în engleză; G. R6wekamp, Theo-dosius von Jerusalem, în LACL, p. 599.
Teodot
Teodot, gnostic, ucenic al lui Valen-tinian*. Nu avem informaţii despre viaţa lui. De la Clement* de Alexandria s-au păstrat câteva fragmente din lucrările acestuia. Este vorba de un apendice la

Stromate, intitulat: Extrase din lucrările lui Teodot şi a şcolii numite Orientală din timpul lui Valentin. Din spusele lui Ipolit* deosebirea dintre şcoala valen​tin iană din Italia şi cea din Orient rezidă în modul în care este conceput Hristos. După valentinienii italieni, trupul lui Hristos aparţinea grupării psihicilor, pe când cei orientali, inclusiv Teodot, susţinea că aparţine clasei pnevmaticilor. Se pare totuşi, că acest Teodot nu este acelaşi cu Teodot menţionat de Ipolit, el fiind plasat în jurul anilor 160-170, iar învăţătura lui fiind înrudită cu cea a ori​entalului Valentinian Marcus. Extrasele păstrate de Clement reprezintă un document deosebit de preţios pentru cunoaşterea gnosticismului valentinian, în care găsim menţionate învăţături specifice acestui tip de gnosticism, cum ar fî: Pleroma, demirugul, seminţele pnevmatice. Contribuţia personală a lui Teodot se referă la rolul îngerilor şi botezul lor în Numele sacru.
Theodot, The Excerpta ex Theodoto, R.P. Casey (ed.), în Studies and Documents l, London, 1934; F. Sagnard (ed.), Extraits de Theodote, SCh., 23, Paris, 1948; A.-J. Festugiere, Notes sur Ies Extraits de Theodote de Clement d'Alexandrie, VChr., 3, 1949, p. 193-207; W. Foerster, Von Valentin zu Herakleon, ZNTWiss Beiheft 7, 1928, p. 85-91; L. Sagnard, La Gnose valentinienne et le temoignage de Saint Irenee, Etudes de philosophie medievale 36, Paris, 1947, p. 521-561; Cross, Theodotus, în ODCC, p. 1362; G.W. Mac Rae, Theodotus, în CE, 14, p. 27; M. Simonetti, Theodote le Valentinien, în DEC A, II, p. 2423; C. Markschies, Theodotus, Valentinianer, în LACL, p. 600-601, cu bibliografie.
Teodot de Ancyra
Teodot de Ancyra (m. 445/6), episcop de Ancyra (Ankara) în Galatia, pentru o

vreme apropiat al lui Nestorie. In timpul sinodului de la Efes (431), intră în gru​parea lui Chirii*, devenind unul dintre cei mai aspri acuzatori ai lui Nestorie*. A făcut parte din delegaţia sinodală trimisă la împăratul Teodosie II pentru a-1 infor​ma în legătură cu faptele şi atitudinile lui loan*, patriarhul de Antiohia. A fost anatematizat de sinodul nestorian de la Tars din 432. Sinodul iconoclast de la £onstantinopol din 754 a citat ca autori​tate inconoclastă una din lucrările sale. La sinodul de la Niceea din 787, s-a dovedit că lucrarea în cauză nu i-a apar​ţinut. De la Teodot s-au păstrat urmă​toarele lucrări: Trei cărţi împotriva lui Nestorie (în siriacă). Lucrarea este in​completă, întrucât la origine a fost scrisă în şase cărţi. Expositio symboli Nicaeni, contra nestorienilor,  demonstrând  că există un singur Fiu al lui Dumnezeu în două firi: umană şi divină. Un fragment din  Epistula ad  Vitalem;  şase  omilii. Două din omiliile sale, I şi II, In die Na-tivitatis Domini şi In natalem Salvator'is, au fost citite la sinodul de la Efes. Cu aceeaşi ocazie, Teodot a ţinut o altă omi​lie, Contra Nestorium. Aceste omilii se păstrează în actele sinodului de la Efes. Omilia In s. Deiparam et in Simeonem, îndreptată împotriva lui Nestorie. Omilia In Domini noştri lesu Christi diem na​talem a fost cunoscută multă vreme doar în latină şi mai apoi în greacă. S-a păstrat fragmentar şi o omilie în limba etiopiana, pronunţată la Efes în timpul sinodului. Mai există câteva omilii asupra cărora cercetătorii au unele îndoieli referitoare la autenticitatea lor. Teologia lui Teodot păstrează liniile învăţăturii calcedoniene, care afirmă cele două naturi în Hristos. El susţine totodată şi Pururea Fecioria Maicii Domnului. A nu fi confundat cu Teodot de Ancyra, martir din timpul per​secuţiei lui Diocleţian.

Migne, PG 77, 1308-1432; CPG III, 6124-6141; A. Dillman, Chrestomathia Aethio-pica, Leipzig, 1866, p. 103-106; M. Jugie, Homelies mariales byzantines, PO, 19, p. 289-317; Bardenhewer, 4, p. 197-200; G. Bardy, DTC, XV, pt. l, 1946, col. 328-330; G. Roschini, Dizionario di Morfologia, Roma, 1960, p. 474 şi urm.; L. Cignelli, Măria Nova Eva, Assisi, 1966, p. 157-201; Cross, Theodotus, în ODCC, p. 1362; P.T. Camelot, Theodotus of Ancyra, în CE, 14, p. 27-28; A. De Nicola, Theodote d'Ancyre, în DECA, II, p. 2421-2422; P. Bruns, Theodotus von Ancyra, în LACL, p. 599-600, cu bibli​ografie.
Teodul
Teodul, preot nestorian, după informaţia lui Abdh-isho, în Coelesyria. A decedat în timpul domniei împăratului Zenon (474-491). Ghenadie* afirmă că el a scris multe lucrări, care însă s-au pierdut. S-au păstrat totuşi câteva fragmente, din care deducem că a fost un asiduu comentator al textelor sacre. Iată lucrările din care s-au păstrat fragmente: De consonantia Veteris et Novi Testamentum; Comen​tariu la ludith; Comentariu la Isaia, con​ceput în două volume; Tratat la Psalmi şi un comentariu la epistola către Romani.
CPG III, 6540-6544; F. Diekamp, Doctrina Patrum, Munster2, 1981, p. 315, nr. 44/46; Mansi 10, 1122C; R. Devreese, Leş anciens comtnentateurs de l'octateuch, Cetatea Vati​can, 1959, p. 185; Bardenhewer, IV, p. 262; Baumstark, p. 118; C. Ladocsi, Theodule, în DECA, II, p. 2424; P. Windau, Theodulus, în LACL, p. 601, cu bibliografie.
Teodulf de Orleans
Teodulf de Orleans (750-821), episcop de Orleans, teolog şi poet latin. Originar din Spania, descendent al unei familii vizigote. Opera scrisă de Teodulf este o
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mărturie clară a culturii clasice pe care el şi-a însuşit-o,  probabil,  în  şcolile din Spania. Datorită culturii şi ţinutei sale morale şi spirituale, Carol cel Mare îl numeşte abate la mănăstirea Fleury, iar mai apoi, în 798, episcop de Orleans. în acelaşi an, este trimis în calitate de mis-sus dominicus, împreună cu Leidradus* de Lyon, în misiune în teritoriile vizigote din sudul Franţei. A luat parte la judeca​ta lui Leon III în anul 800. După moartea lui Carol cel Mare a fost acuzat de con​spiraţie cu regele Bernard al Italiei îm​potriva lui Ludovic cel Pios şi este trimis în exil la Angers, unde se stinge din viaţă. Prima sa lucrare pentru Carol cel Mare a fost Libri Carolini, începută în 790. Omagiile în versuri dedicate  lui Carol cel Mare conţin portrete amuzante ale lui Alcuin*, Einhard* şi Angilbert şi ale altor personalităţi prezente la curtea imperială.
Teodulf rămâne totuşi unul dintre teo​logii de seamă ai imperiului franc. Dintre scrierile sale teologice menţionăm: De Spiritu Sancto, în care apără învăţătura apuseană despre Filioque şi un tratat De Baptismo. A scris despre liturghie şi o explicare a Crezului. Cât priveşte  scrierile  sale în versuri, Carmina, acestea sunt deosebit de impor​tante  pentru  cunoaşterea mentalităţii vremii, a diverselor aspecte ale vieţii sociale, a politicii şi a relaţiilor inter-umane. Teodulf a înfiinţat şcoli paro​hiale, a promovat arta,  mai ales arta miniaturală, şi s-a îngrijit de revizuirea traducerii latine a Sf. Scripturi.
Migne, PL 105, 187-380 (opera omnia); Carmina, ed. de E. Dummler, în MGPoetae l, 437-581; E. Rzehulka, Theodulf, Bischof von Orleans, Breslau, 1875; H. Peltier, DTC, XV, pt. l, col. 330-334; A. Freeman, Theodulf of Orleans and the Libri Carolini, în Speculum 32, 1957, p. 663-705; idem,

Theodulf of Orleans, în CE, 14, p. 28; H.A.Wilson, Theodulfus, în Smith-Wace, IV, p. 983-989; Cross, Theodulf, în ODCC, p. 1362.
Teofan Graptos
Teofan Graptos (775-845), poet bizantin şi sfânt. S-a născut într-o localitate în munţii Moab din Palestina, în jurul anu​lui 775. îmbracă haina monahală ia mă​năstirea Sf.  Sava de  lângă Ierusalim. Datorită atitudinii sale antiiconoclaste a fost exilat,  împreună cu  fratele  său Teodor Graptos, de împăratul Leon V Armeanul (813-829). Pedeapsa cu exilul este repetată şi în timpul domniei lui Teofil (829-842), care a poruncit ca 12 versuri să-i fie scrise cu fierul roşu pe frunte,  în timpul împărătesei Teodora este numit mitropolit de Niceea. Lui Teo​fan îi sunt atribuite multe imne reli​gioase, dintre care doar 19 idiomele şi 162 de canoane sunt considerate auten​tice. Eustratiade consideră că numărul imnelor scrise de el este mult mai mare. Cea mai mare parte a operei sale a rămas nepublicată.
H.-G. Beck, Kirche und theologische Lite-ratur in byzantinischen Reich, Mtinchen, 1977, p. 516-517; S. Vailhe, Revue de l'Orient chretien, 6, 1901, p. 313-332, 610-642; S. Eustratiade, Nea Sion, 31, 1936, p. 5-10 , în greacă; E. El-Hayek, Theophanes, CE, 14, p. 68.
Teofan Mărturisitorul
Teofan Mărturisitorul (752-818), croni​car bizantin. S-a născut în timpul dom​niei împăratului Constantin V Copro-nimul, probabil în jurul anului 752. De origine nobilă, studiază la Constanti-nopol. Se căsătoreşte cu fiica unui patri​cian bizantin, însă la scurtă vreme după

căsătorie, fără a se consuma actul conjugal, se retrage la mănăstirea pe care el însuşi a construit-o pe malul Mării Marmara, între Cyzic şi râul Kirmasti. în calitate de monah, se alătură luptei împotriva poli​ticii iconoclaste promovate de împăratul Leo V Armeanul, ceea ce duce la arestarea şi trimiterea lui în exil pe insu​la Samothrace, unde s-a stins din viaţă în 818. între anii 810-814, la sugestia prie​tenului său George Sincelul, el a scris o cronică importantă care acoperă perioada de la 284 şi până la 813. La redactarea cronicii sale, el preia o serie de date din cronicarii şi istoricii care i-au precedat, inclusiv din marea cronică a lumii, care s-a pierdut. Cronica sa, alături de cea a lui Nichifor* I, patriarhul Constantinopo-lului, constituie sursa principală de infor​maţie privind sec. VII şi VIII. El a pre​zentat materialul în stil cronicăresc, incluzând o serie de elemente cronolo​gice: anul de la crearea lumii, după era alexandrină care fixa această dată la anul
f^
5493 înainte de întruparea Domnului nostru lisus Hristos; anul de la întrupare; anul curent al domnitorilor bizantini, persani şi arabi; anul curent al episcopu​lui Romei şi al celor patru patriarhi. Există şi o traducere în limba latină fă​cută de Anastasie* Bibliotecarul în anul 870.
Migne, PG 108, 55-1010 Cronografia; Theophanis chrortografia, ed. de C. de Boor, 2 voi., Leipzig, 1883-1885; Krumbacher, p. 342-347; M.E. Colonna, Gli storici bizantini dai sec. W al sec. XV, Napoli, 1956, p. 131-134; Bardenhewer, IV, p. 80, 131, 257 şi urm.; P. Charanis, Theophanes the Confessor, St., în CE, 14, p. 68-69.
Teofan Monahul
Teofan  Monahul,  monah  bizantin  din sec. IX. Se pare că a fost preot şi egu-

men. Este considerat autorul unei notiţe mai ample care extinde biografia lui Ignatie Diaconul, în care a prezentat exilul şi moartea patriarhului Nichifor I şi aducerea osemintelor lui la Constan-tinopol. Tot lui îi sunt atribuite şi bio​grafia Sf. losif Imnograful (m. 886) şi canonul închinat Sf. loan, ucenicul Sf. Grigorie Decapolitul.
BHG 1336-1337; H.G. Beck, Kirche und theologische Literatur im byzantinischen Reich, Leipzig, 1977, p. 561; E. El-Hayek, Theophanes, CE, 14, p. 68.
Teofan Sicilianul
Teofan Sicilianul, imnograf bizantin plasat cu aproximaţie în sec. IX. Este autorul unui canon închinat Sf. Beryllus de Catania. în plus, îi mai sunt atribuite alte patru canoane incluse în cărţile de slujbă. Totodată, este considerat şi autor al biografiei Sf. losif Imnograful şi cores​pondent al patriarhului Fotie (A. Papa-dopoulos-Kerameus). Nu se poate spune cu certitudine dacă tot lui îi aparţine ca-
A
nonul Sf. loan. In orice caz, cel care a scris Biografia Sf. losif Imnograful, pare a fi şi autorul canonului Sf. loan (El-Hayek).
A. Papadopoulos-Kerameus, în ByzZ. 9, 1900, p. 370-378; H.-G. Beck, Kirche und theologische Literatur im byzantinischen Reich, Leipzig, 1977, p. 602; C. Emereau, EchosOr., 25, 1926, p. 182-183; E. El-Hayek, Theophanes, CE, 14, p. 68.
Teofil al Alexandriei
Teofil al Alexandriei (m. 412), al treilea patriarh în succesiune de la Sf. Atanasie* pe tronul patriarhal din Alexandria şi predecesorul lui Chirii*, a condus Bise​rica din Egipt timp de 28 de ani (385-
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412).  A  fost o figură controversată, jucând un rol deosebit în istoria Bisericii şi a statului, considerat 'duşman perma​nent al păcii şi virtuţii, bărbat îndrăzneţ şi rău, ale cărui mâini erau murdărite cu aur şi sânge'(Gibbon). îi sunt imputate fapte ca: declanşarea, cu acordul împăratului Teodosie, a acţiunii de distrugere a vesti​tului Serapeum, Mithraeum şi a templu​lui lui Dionysos, în anul 391, acţiune continuată în timpul lui Chirii şi mai accentuat în  vremea  lui  Şenute*  de Atrepe, stareţul mănăstirii Albe, atrăgând o faimă neplăcută Bisericii creştine. Deşi a fost admirator înfocat al lui Origen* până în anul 399, el intră în conflict cu cei 'patru fraţi lungi', Dioscur, Ammon, Eusebiu şi Euthymus, pe care îi alungă nu numai din mănăstirile lor, dar şi din ţară. De la controversa origenistă trece la intriga împotriva Sf. loan* Hrisostom. Formând o coaliţie de episcopi şi per​soane de la curtea imperială, el convoacă sinodul de la Stejar, din apropiere de Calcedon, în 403, care îl depune din treaptă pe Sf. loan Hrisostom şi îl trimite în exil.
Din informaţiile date de Teodoret*, Ghenadie*, Leon* cel Mare, loan Cassian* şi alţii, Teofil a lăsat moştenire o operă voluminoasă, din care reţinem: Contra lui Origen, Contra antropomorfizanţilor, Contra Sf. loan Gură de Aur, Scrisori pascale şi Omilii. Teofil a întocmit şi un canon pascal, calculând datele pascale între anii 380-479, pe care 1-a trimis împăratului Teodosie, pentru ca acesta să impună data pascală alexandrină pentru întreaga Biserică. Din acest canon se păstrează doar introducerea în traducere latină, îi mai sunt atribuite 10 canoane comentate de Balsamon. La acestea se adaugă o serie de alte lucrări a căror au​tenticitate este îndoielnică: Viziunea lui Teofil în care este prezentată fuga în

Egipt şi viaţa sfintei familii în perioada şederii în această ţară. Omilie despre Fecioara Măria şi despre Viziunea lui Isaia VI, 1-7.
Teofil a fost teolog de circumstanţă, operele sale teologice, din nefericire pierdute, au fost ocazionate de contro​versele şi intrigile în care s-a angajat. El îşi făcuse ţel suprem din condamnarea lui Origen şi a adepţilor acestuia, şi prin el, a Sf. loan Hrisostom pe care îl considera ocrotitor al acestora.
Migne, PG 65, 29-68; 401-404; CPG II, 2580-2684; Migne, PL 22, 758-769, 773-790,   792-812   şi   813-828;   F.   Diekamp, Doctrina Patrum, Munster, 1907, p. 120; M. Richard, Leş ecrits de Theophile d'Alexan​drie, Mus. 92, 1939, 35-50; E. A W. Budge, Coptic Homilies in the Dialect of Upper Egypt, London, 1910, p. 65-225, text şi tra​ducere   în   engleză;   G.   Lazzati,   Teofilo d'Alessandria, Milano,   1936;  W.  Besant, Theophilus (9), în Smith-Wace, IV, p. 999-1008; M. Richard, Theophile d'Alexandrie, în DTC, 15, 1946, 523-530; Cross, Theophilus, art. în ODCC, p.  1364; Altaner-Stuiber, 1980, 281, 315, 322 şi urm., 399; Quasten, Patrology, III, 100-106, cu bibliografie; I. G. Coman,   III,   p.   237-256;   F.X.   Murphy, Theophilus of Alexandria, în CE, 14, p. 71-72; A. De Nicola, Theophile d'Alexandrie, în DECA,   II,   p.   2426-2427;   G.   Munich-Labacher,  Theophilus von Alexandrien, în LACL, p. 602.
Teofil al Antiohiei
Potrivit informaţiei dată de Eusebiu, Sf. Teofil a fost cel de al şaselea episcop al Antiohiei şi apologet creştin, care a trăit şi activat în a doua jumătate a secolului al II-lea. După propriile informaţii, s-a născut în Siria, undeva în apropiere de fluviul Eufrat, probabil din părinţi pă​gâni. A fost educat în cultura elenistă, în filosofia păgână a vremii şi a întreţinut

legături cu lumea cultă a Antiohiei. Se converteşte la creştinism la maturitate, în urma contactului pe care 1-a avut cu pro​feţii Vechiului Testament, care, după cum spunea el însuşi, au prezis trecutul, aşa cum s-a realizat, prezentul aşa cum se realizează şi viitorul care se va realiza. Numirea de episcop are loc la anul 169, ca urmaş în scaunul episcopal al lui Eros. Păstoreşte Biserica din Antiohia până după 17 martie 180 - data morţii împăra​tului Marcu Aureliu, pe care o menţio​nează în lucrarea sa Către Autolic (III, 27). A trecut la cele veşnice Ia o dată incertă, probabil între anii 183-185. Teofil a lăsat o moştenire literară bogată. Eusebiu* de Cezareea menţionează următoarele opere: Către Autolic; Contra ereziei lui Hermogene; Contra lui Mar-cion; Cărţi catehetice. La acestea Teofil spune că a mai scris şi Comentarii la Evanghelii şi la Proverbele lui Solomon şi o Armonie a Evangheliilor. Singura dintre aceste scrieri care a ajuns până la noi este apologia sa Către Autolic, con​cepută în trei cărţi. Fiecare din aceste cărţi a fost scrisă independent şi la date diferite, fără o continuitate de idei. Cea mai importantă, este prima carte în care autorul abordează existenţa lui Dum​nezeu ca Fiinţă absolută, invizibilă şi per​fectă, care depăşeşte facultăţile noastre de cunoaştere, dar care se face cunoscut prin providenţă şi prin lucrarea Lui crea​toare. O a doua temă dezvoltată aici este învierea morţilor pe care trebuie să o accep​tăm nu ca pe un fapt împlinit, căci atunci nu mai este necesară credinţa, ci ca pe ceva ce este cu certitudine posibil, în cea de a doua carte Teofil atacă credinţa în idoli, îm-părăşită în egală măsură de poeţii şi filo​sofii greci, învăţătura profeţilor se deo​sebeşte de cea a gânditorilor păgâni, prin aceea că ei au fost inspiraţi. El rnai dez-

voltă şi tema creaţiei lumii şi a omului de către Logos, a raiului, apariţia oraşe​lor, amestecarea limbilor etc. Cu referire la Logos, el face deosebire între Logosul lăuntric sau imanent în Dumnezeu (A6yo<; Ev8ia0£To<;), adică Logosul care era la Dumnezeu din veşnicie, ca Fiu al lui Dumnezeu şi Logosul proferat în afara (Aoyo<; 7ipo(popiKO<;), sau Logosul mani​festat în afară ca prim născut, fără însă ca Dumnezeu să se lipsească de EI, ci între-ţinîndu-Se cu El tot timpul. Acest Logos manifestat în afară este şi creatorul lumii, în contextul descrierii creaţiei, Teofil fo​loseşte pentru prima dată termenul de Treime (Tpidq): '...cele trei zile înainte de crearea luminătorilor sunt preînchi-puiri ale Treimii: a lui Dumnezeu, a Cu​vântului Lui şi a înţelepciunii Lui' (II, 15). Cartea a IlI-a dezvoltă problema vechimii creştinismului şi revine asupra imoralităţii zeităţilor păgâne, a unor con​tradicţii între filosofi şi incoerenţei doc​trinelor lor. Tuturor acestor doctrine, Teofil le opune învăţătura creştină despre monoteism, despre poruncile divine date prin Moise şi profeţi, în care se vorbeşte despre dragoste, pocăinţă, dreptate etc. Cât priveşte vechimea istoriei creştinis​mului, Teofil este de părere că Moise a fost anterior filosofilor, bazându-şi ideile pe diverse calcule făcute de istorici păgâni ca Manethon, Menandru de Efes etc. Cât priveşte omul, acesta a fost creat de către Dumnezeu. Sufletul nu este nemuritor prin natura sa, ci poate deveni astfel, prin supunere faţă de poruncile lui Dumnezeu.
Biserica este o insulă bătută de furtuna păcatelor, iar sfintele biserici sunt ca nişte porturi în care se refugiază cei dornici de mântuire, cei îndrăgostiţi de adevăr.
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Migne, PG 6, 1023-1168; J.C.T. Otto, Theophili episcopi Antiocheni ad Autolycum libri tres, în Corpus apologetarum christiano-rum saeculi secundi, voi. VIII, 2-277; Theophilus of Antioch, A d Autolycum, Text and Translation by Robert M. Grant, Clarendon Press, Oxford, 1970; Jean Sender, Theophile d'Antioche. Trois Livres ă Autolycus, S.Ch., nr. 20, 1948; D. Feciorii, Teofil al Antiohiei, Trei cărţi către Aut otic, PSB, 2, p. 269-365; R. M. Grant, Scripture Rhetoric and Theology in Theophilus, VC, 13, 1959, p. 33-45; O. Gross, Die Welt-Entstehungslehre des Theophilus von Antio​chien, Leipzig, 1895; F. Loofs, Theophilus von Antiochien Adversus Marcionem und die anderen Theologischen Quellen bei Irenaeus (TU 46, 2), Leipzig, 1930; E. Venables, Theophilus of Antioch (4), în Smith-Wace, IV, p. 993-999; Cicerone lordăchescu, Isto​ria vechii literaturi creştine (primele trei veacuri până la 325), Partea I, Iaşi, 1934, p. 92-96; Altaner-Stuiber, Patrologie, 1980, p. 75-77; I. G. Coman, Patrologie, 1956, p. 57-58; Idem, I, p. 336-345; Quasten, Patrology, I, p. 236-242, cu bibliografie bogată; P. Nautin, Theophile d'Antioche, în LACL, p. 2427-2428; P. Pilhofer, Theophilus von Antiochien, în LACL, p. 602-603, cu biblio​grafie.
Teofil de Cezareea
Teofi! de Cezareea, episcop de Cezareea în Palestina la sfârşitul sec. II. împreună cu Narcis, episcop de Ierusalim, au prezi​dat un sinod local în care s-a dezbătut problema sărbătoririi Paştilor. Sinodul a fost întrunit în urma solicitării lui Victor, episcopul Romei, care dorea un consens în problema sărbătoririi Paştilor. Hotă​rârile sinodului au fost date publicităţii printr-o scrisoare sinodală care a fost trimisă şi la Roma. Ei au declarat că prin sărbătorirea Sf. Paşti în prima duminică după 15 Nissan, se păstrează tradiţia apos​tolică precum şi cea romană şi alexan-

drină. Actele sinodului au fost iscălite de Teofil, însă se pare că ele nu sunt auten​tice. Lui îi mai este atribuită şi o scriere polemică în problema datei Paştilor, dar nici aceasta nu este autentică şi datează din sec. VII sau VIII.
Eusebiu, Ist. bis., 5, 22, 25; B, Lohse, Das Passahfest der Quartadezimaner, Giitersloh, 1953; E, Venables, Theophilus (1), în Smith-Wace, IV, p. 992-993; P. Nautin, Lettres et ecrivains chretiens des IIe et IIIe siecles, Paris, 1961, p. 85-89; G. Ladocsi, Theophile de Cesaree, în DECA, II, p. 2428; G.. Rowekamp, Theophilus von Casarea, în LACL, p. 603.
Teofilact Simocatta
Teofilact Simocatta, istoric bizantin, egiptean de origine, din prima jumătate a sec. VIL A scris mai multe lucrări dintre care au supravieţuit trei: Quaestiones Physicae, un tratat care ne permite să cunoaştem nivelul ştiinţelor naturale la acea vreme; Scrisorile, care au fost îm​părţite în trei grupe: Epistoîae mor ales; Rusticae şi Amatoriae. în cele din urmă, este vorba de Istoria sa, cunoscută sub denumirea de Istorie ecumenică, sau Historiae Mauricii Tiberii Imperatoris. Lucrarea prezintă una din perioadele cele mai fierbinţi din istoria Bizanţului, situa​ţia de dinaintea apariţiei lui Mahomed, luptele cu turcii şi slavii. Subiectele abordate sunt două: războiul cu perşii la frontiera cu Mesopotamia şi cu barbarii, între care avarii, hunii şi slavii în Europa. Fotie*, care analizează această lucrare, are cuvinte de laudă la adresa stilului şi frumuseţii expunerii. Teofilact a mai scris şi un tratat despre predestinaţie: De praedestinatione.
Migne, PG 927-952; C. de Boor, Theo-phylacti Simocattae Historiae, Lipsiae, 1887; R. Hercher, Epistolographi graeci, Paris,

1873, p. 763-786; L. Massa Positano, Teofilatto Simocatta, Quaestioni naturali, Napoli, 1965; Ch. Garton, Theophylact. On Predestination: A First Translation, GRBS 14, 1973, p. 82-102; G.T. Stokes, Theophi-lactus (1) Simocatta, în Smith-Wace, IV, p. 1009-1010; M. J, Higgins, Theophylactus Si​mocatta, în CE, 14, p. 73; S.J. Voicu, Theo-philacte Simocates, în DECA, II, p. 2429 cu bibliografie; F.R. Gauhbauer OSB, Theo​phylactus Simocattes, în LACL, p. 603-604.
Teognis
Teognis, episcop de Niceea, adept înfo​cat al arianismului. Filostorgiu* ne infor​mează că Teognis a fost ucenic al lui Lu​cian* de Antiohia. A participat la Sino​dul ecumenic de la Niceea (325), apă​rând preceptele ariene, deşi în cele din urmă iscăleşte şi el hotărârile acestui
/>
sinod, întrucât stăruie în ideile eretice ariene alături de Eusebiu* de Nicomidia, este trimis în exil în Galia, împreună cu acesta şi cu Maris de Calcedon, Teonas de Marmarica şi Secundus de Ptolemais. Revenit din exil, Teognis devine unul dintre cei mai mari duşmani ai lui Ata-nasie*. Se spune că el ar fi mers până acolo încât l-ar fi mituit pe notarul împăratului, care avea în custodie actele sinodului de la Niceea, şi 1-a făcut să-i şteargă numele de pe aceste documente. Participă la sinodul de la Antiohia con​vocat de Eusebiu de Nicomidia în 330, care îl condamnă pe Eustatie*. Concepe o serie de intrigi pe lângă împărat, pentru a-l înlătura pe Atanasie din Biserică şi îl determină să convoace sinodul de la Cezareea din 334, la care Atanasie refuză să participe, în anul 335 el apare la sino​dul din Tyr, fiind mai apoi membru al unul comitet de cercetare a lui Atanasie. Teognis nu se opreşte aici. Iscăleşte o

scrisoare către papa luliu împotriva lui Atanasie. La Sinodul de la Sardica din 343 îi sunt citite scrisorile sale împotriva lui Atanasie, Marcel* de Ancyra şi Asclepas din Gaza. Se pare că el a dece​dat înainte de acest sinod, deoarece nu​mele lui nu se află printre conducătorii grupării ariene excomunicaţi de acest sinod, învăţătura lui Teognis a fost con​damnată de sinodul ecumenic de la Constantinopol din 381.
D. de Bruyne, Deux lettres inconnues de Theognis l'eveque arien de Nicee, ZNW, 27, 1928, p. 106-110; G. T. Stokes, Theognis, art. în Smith-Wace, IV, p. 989; Altaner-Stuiber, 1980, p. 270; Quasten, Patrology, IV, p. 193-194; M. Simonetti, Theognis, în DECA, H, p. 2424; R. Hoffner, Theognis von Nizăa, în LACL, p. 601, cu bibliografie.
Teognis de Ierusalim
Teognis de Ierusalim (425-522), originar din Capadocia. Vine la Ierusalim unde este numit în fruntea mănăstirii Getse-mani. Petrece apoi câţiva ani în pustia Iudeii, unde duce o viată de post rugăciu​ne şi profundă asceză. Spre bătrâneţe, este ales episcop de Betelea lângă Gaza. La moartea sa, Pavel Elinul ţine un pane​giric, care a fost folosit mai apoi ca introducere la Viaţa Sf. Chirii de Scythopolis. De Ia Teognis a rămas o predică la Duminica Floriilor, în care exaltă triumful teologiei calcedoniene la Ierusalim.
J. Noret, Une homelie inedite sur Ies Rameauxpar Theognius (vers 460?), AnBoll 89, 1971, p. 113-142; I.v.d. Gheyn, Theognius, eveque de Betelie, RQH, 50, 1981, p. 559-567; G. Rttwekamp, Theognius von Jeru-salem, în LACL, p. 601-602.
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Teognost
Teognost (sec. III), preot în Alexandria, scriitor bisericesc şi probabil urmaşul lui Dionisie* cel Mare la conducerea Şcolii catehetice (aprox. 265-282). Despre el avem informaţii la Sf. Atanasie* şi Fotie*. Eusebiu* de Cezareea şi lero-nim* îl trec cu vederea. Fotie prezintă critic lucrarea de bază a lui Teognost, intitulată Hypotypose, numindu-1 tot​odată 'exeget' sau 'interpret', cu referire, probabil, la activitatea sa de exeget al Sf. Scripturi la Şcoala catehetică. Adept al lui Origen*, el preia o serie de învăţături ale acestuia, cum a fost subordinaţionis-mul, pentru care a fost criticat de Fotie şi Sf. Grigorie* de Nyssa. Sf. Atanasie îl foloseşte în lupta împotriva arienilor. Din lucrarea sa au supravieţuit doar câteva fragmente,
Migne, PG 10, 235-242; M. J. Routh, Reliquae sacrae, ed. a 2-a, 3, Oxford, 1846, p. 405-422; A. von Harnack, Die Hypo-typosen des Theognost (TU 24, 3), Leipzig, 1903; L. B. Bradford, Three Teachers of Ale​xandria: Theognostus, Pierius and Peter, Cambridge, 1908; R.P.C Hanson, TheSearch for the Christian Doctrine, Edinburgh, 1988, p. 77-79; G. T. Stokes, Theognostus, art. în Smith-Wace, IV, p. 989-990; Cross, Theo​gnostus, art. în ODCC, p. 1362-1363; Quasten, Patrology, II, p. 109-110; I. G. Coman, II, p. 430-432; M. Simonetti, Theognoste, în DECA, II, p. 2424-2425; R. Hoffener, Theognostus, în LACL, p. 601-602.
Teognost Monahul
Teognost Monahul, arhimandrit şi exarh bizantin din sec. IX. Călătoreşte la Roma cu mesaje în favoarea patriarhului Ignatie care fusese depus din scaun. Revine de la Roma în 868, aducând mesajul papei către împărat. Drept recunoştinţă, Ignatie îl ridică la rangul de arhimandrit al mănăstiri Pege şi stavrofi-

lax al Marii Biserici, întreprinde o nouă călătorie la Roma, după care nu mai avem informaţii despre el. Lui Teognost îi este atribuit un Raport către papa Nicolae I, despre situaţia Bisericii la Constantinopol între anii 858-861. în realitate, se pare că acest raport nu este altceva decât scrisoarea adresată papii în sprijinul patriarhului Ignatie, care a fost probabil scrisă de Teognost. îi mai sunt atribuite un panegiric la toţi sfinţii (Encomium in omnes sanctos) şi o omilie scurtă la Adormirea Maicii Domnului.
Migne, PG 105, 849-856 panegiricul; 856-862 Libellus ad Nicolaum papam; M. Jugie, în PO 16, 1922, p. 456-462 Omilia la Ador​mirea Maicii Domnului'., Teognost, Despre făptuire, contemplaţie şi preoţie, în D. Stăniloae, Filocalia sau culegere din scrierile Sfinţilor Părinţi care arată cum se poate omul curaţi, lumina şi desăvârşi, voi. IV, p. 248-275; F. X. Murphy, Theognostos, în CE, 14, p. 29; M. Jugie, La vie et Ies oeuvres de moine Theognoste (IX s iede), Bessarione 34, 1918, p. 162-174; A. Kazhaban, Theo​gnostos, în ODB, p. 2005.
Teotim sau Theotim de Tomis
Teotim sau Theotim de Tomis (sec. IV-V), episcop şi mitropolit de Tomis, capi​tala Sciţiei Mici, în Moesia Inferioară. Fer. Ieronim* îl numeşte: Theotimus Scythiae Tomorum episcopus (De vir. /'//., 131). O serie de date despre Teotim ne sunt furnizate de către Sozomen*, care îl consideră de neam scit. El mai spune că Teotim a condus Biserica de la Tomis şi din restul Sciţiei şi era educat şi cunoscă​tor în filosofie, adică în învăţătura şi viaţa monahală. Teotim purta plete, semn al practicării filosofici, având totodată un regim sever de viaţă, ceea ce 1-a impus ca personalitate deosebită în rândurile mo​nahilor scito-dacici. Se pare că Teotim a

fost un vizitator frecvent la Constan-
•
•:
A
tmopol. In primăvara anului 400, este prezent la întrunirea celor 22 de ierarhi de la Constantinopol pentru a discuta acuzele  aduse  împotriva  episcopului Antonin de Efes (Palad. Dial, p. 126). După câţiva ani, participă la sinodul de la Stejar (403), când Sf. loan* Hrisostom este acuzat că a făcut concesii doctrinare lui Origen*. în realitate, el îi găzduise, potrivit obiceiului, pe Fraţii lungi. Teo​tim îi ia apărarea Sf. loan împotriva acuzaţiilor aduse de Mitropolitul Epi-fanie de Constantia - Salamina (Cipru). Se spune că în timpul pledoariei sale a scos un volum din operele lui Origen, pe care îl adusese cu sine, din care a citit în faţa sinodului. Evenimentul este redat de Socrate*,  care are cuvinte de aleasă apreciere faţă de Teotim, spunând că era 'vestit pentru evlavia şi sfinţenia vieţii sale' (Ist. bis., VI, 12). Despre el se mai spune că a întreţinut relaţii prieteneşti deosebite cu hoardele hunice şi cu goţii păgâni, pregătindu-le inimile pentru pri​mirea adevărului   Evangheliei.  Hunii aveau faţă de el o veneraţie supersti​ţioasă, numindu-1: 'Zeul romanilor'. Ca autor, de la Ieronim ştim că 'a publicat, în formă de dialog şi în stilul vechii elocvente, opere scurte şi comatice (alcă​tuite din fraze scurte). Aud că mai scrie şi alte lucruri' (De vir. ///., 131). Din neferi​cire, din operele sale nu s-au păstrat decât mici fragmente în Sacra Parallela a Sf. loan* Damaschin. Zei Ier este de părere  că  Teotim   a  secondat  opera misionară a Sf. loan Hrisostom în regiu​nile de la Dunărea de Jos. în această ordine de idei reţinem că în timpul sino​dului  de  la  Calcedon,  arhimandritul Carosus  a  declarat  public  că  fusese botezat de Teotim, care i-a cerut să păs​treze nealterată credinţa niceeană.

Migne, PG 67, 701 B; Ieronim, De viris illus-tribus, 131, ed. Richardson, TU, XIV, l, 1896, p. 54; E. Venables, Theotimus (2), în Smith-Wace, IV, p. 1011; J. Zeiler, Leş ori-gines chretiennes dans Ies provinces danubi-ennes de î'empire romain, Paris, 1918, pas-sim; I. G. Coman, Scriitori bisericeşti din epoca străromână, EIBMBOR, Bucureşti, 1979, p. 185-195; Nestor Vornicescu, Mitro​politul Olteniei, Primele scrieri patristice în literatura noastră, sec. IV-XVI, Ed. Mitropoliei Craiovei, Craiova, 1984, p. 43-48; Mihai Diaconescu, Marii scriitori de la Tomis, în voi. Istorie şi valori, Editura Ministerului de Interne, Bucureşti, 1994, p. 64-72; Idem, Istoria literaturii dacoromâne, Bucureşti, 1999, p. 525-531; Petru Vaida, Gândirea filosofică în perioada dacoromână, în Istoria filozofiei româneşti, voi. I, Ediţia Il-a revizuită şi adăugită (coordonatori: Dumitru Ghişe, Nicolae Gogoneaţă), Editura Academiei RSR, 1985, p. 49-62.
Teotim II sau Theotim II de Tomis
Teotim II sau Theotim II de Tomis, ates​tat în scaunul episcopal de Tomis în jurul anului 458. S-a născut în prima jumătate a sec. V în Sciţia Mică. Este autorul unei epistole, adresate împăratului Leon I, ca răspuns la scrisoarea circulară trimisă de acesta unor ierarhi, prin care Ie cerea 'să-şi exprime în scris părerea în legătură cu articole de credinţă ce s-au decis la Calcedon şi cu evenimentele ce avuse​seră loc în Alexandria', în epistola sa, Teotim II reafirmă adeziunea sa Ia hotărârile sinodului de la Calcedon şi îl încredinţează pe împărat că el şi toată Biserica lui Dumnezeu din Sciţia măr​turiseşte credinţa afirmată de Sfinţii Părinţi. Totodată, el se declară împotriva lui Timotei, un monofizit înscăunat patri​arh la Alexandria de către episcopi mo​nofiziţi excomunicaţi, considerându-1 ca
TEOTIM II
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fiind şi e! excomunicat de facto. Nu avem alte date despre viaţa şi activitatea lui Teotim.
Mansi, Sacrorum Conciliorum nova et amplissima collectio, 1762, VII, 545 ABC; trad. rom. Gherasim Timus, episcopul Argeşului, în Acte privitoare la Istoria Bisericii Române, în BOR, XVII, 1894, 3, p. 275-276; I. G. Coman, Scriitori teologi în Scythia Minor, în De la Dunăre la Mare, Galaţi, 1977, p. 75-76; N. Şerbănescu, Mitropolit i i Ungrovlahiei, în BOR, LXX VI I, 1959, nr. 7-10, p. 1017-1018; Prof. Ilie I. Georgescu, Viaţa creştină în vechiul Tomis, în MMS, XXXVIII, nr. 1-2, 1962, p. 27; Nestor Vornicescu, Mitropolitul Olteniei, Primele scrieri patristice in literatura noas​tră, sec. 1V-XVI, Craiova, 1984, p. 50-51.
Tertullian, Quintus Septimius Florens
Tertullian, Quintus Septimius Florens (c. 160-c. 225), scriitor iatin bisericesc din Africa, una dintre cele mai frământate şi originale personalităţi ale vechii literaturi latine. S-a născut la Cartagina în jurul anului 160, din părinţi păgâni. Tatăl a fost centurion în cohorta proconsulară. Se converteşte la creştinism în anul 193, probabil în timpul şederii la Cartagina şi nu la Roma, din motive pe care nu le cunoaştem, deşi se pare că eroismul mar​tirilor creştini în timpul persecuţiilor a constituit un puternic imbold în acest sens. A fost căsătorit, însă nu a avut copii. Ieronim* ne informează că a fost hirotonit preot, deşi Tertullian nu vorbeş​te despre acest lucru. Preoţia şi-a exerci-tat-o, după toate probabilităţile, la Carta​gina. între anii 199-203, Tertullian devi​ne adeptul mişcării montaniste*, ajun​gând să fie chiar conducătorul acestei mişcări în Africa. Se rupe de această mişcare, întemeind o grupare proprie, cunoscută sub denumirea de tertullieni,

care a dăinuit până în secolul al V-lea, mai exact până în timpul Fer. Augustin* care a avut un dialog cu ei, convingân-du-i să revină în sânul Bisericii. A fost atras de mişcarea montanistă, datorită rigorii şi austerităţii doctrinelor propovă​duite de Montanus*, împotriva laxităţii preoţilor romani din timpul său. Alături de montanişti, el vedea în Montanus pe Sfântul Duh, Mângâietorul şi Mijlocito​rul, Paracletul de care vorbeşte Mântui​torul în Evanghelia după loan. Prooro​cirile lui Montanus treceau drept un nou testament, menit să completeze şi nu să anuleze Evanghelia. Nu se cunosc data, locul şi împrejurările morţii lui Tertullian. Ieronim menţionează că el a murit la o vârstă foarte înaintată, probabil în anul 240. Dacă a revenit la sânul Bisericii sau nu, este încă o problemă deschisă. Alături de Fer. Augustin, Tertullian este cel mai de seamă scriitor bisericesc de limbă latină, deşi el a scris şi în limba greacă. Profund cunoscător al filosofici, dreptului, literaturii greceşti şi latine, el s-a dovedit un abil mânuitor al cuvântu​lui. Toate scrierile sale au un caracter polemic. Tertullian a fost un apărător înfocat al adevărului, în una din lucrările sale el foloseşte cuvântul veritas de 162 de ori. Pentru el problema creştinismului sau a păgânismului este identică cu vera vel falsa divinitas. Dumnezeul creştin
a.
este Dens verus, iar cei ce II descoperă, descoperă plinătatea adevărului (Quasten). Din scrierile sale deducem că a fost fami​liarizat cu Sf. Scriptură şi literatura creş​tină ortodoxă, dar şi eretică de până la el. Opera lui, deosebit de bogată, a fost divizată în următoarele direcţii: a. Lucrări apologetice: Ad nationes, ne​terminată, redactată în două cărţi, în care îi apără pe creştini împotriva atacurilor păgânilor şi critică politeismul, despre care spune că a intrat în disoluţie. Âpo-

logeticum sau Apologeticus, în 50 de ca​pitole, adresată guvernatorilor provinci​ilor romane, pentru a-i convinge să adopte faţă de creştini un spirit de tole​ranţă. La temelia urii şi a persecuţiilor împotriva creştinilor se află necunoaştere şi ca atare, persecuţiile sunt nedrepte şi ilegale. Creştinii sunt judecaţi şi con​damnaţi în virtutea unor delaţiuni sau zvonuri mincinoase şi a numelui de creş​tin, deoarece faptele care le sunt impu​tate, incestul, fratricidul, infanticidul etc., nu au fost dovedite. Ca sprijin în favoarea creştinilor, Tertullian dezvoltă temeiurile doctrinare fundamentale ale credinţei creştine, argumentând totodată în favoarea acordării libertăţii de mani​festare, alături de celelalte culte reli​gioase din imperiu, deoarece, susţine el, creştinii nu sunt duşmanii statului, nici ai omenirii şi ar fi o nedreptate să fie clasaţi ca asociaţie ilegală, în partea finală a acestui tratat, el respinge ideea că creş​tinismul ar fi o filosofic nouă, deoarece acesta nu este doar o simplă speculaţie despre originea omului, ci o revelaţie divină, mai exact, adevărul descoperit de către Dumnezeu. Datorită importanţei sale, Apologeticum a fost tradus în limba greacă, după cum ne informează Eu-sebiu* de Cezareea. De testimonio am-mae - Despre mărturia sufletului, preia tema capitolului al XVII-lea din Apo​logeticum şi anume, testimonium animae naturaliter Christianae şi o prelucrează într-un argument raţional, argumentul psihologic, pentru dovedirea existenţei lui Dumnezeu. Ad Scapulam este o scri​soare pe care Tertullian o adresează lui Scapula, Proconsul al Africii (211-213), mare persecutor al creştinilor, care cu​prinde un adevărat Manifest în favoarea libertăţii religioase: 'Este un drept uman fundamental, un privilegiu al naturii, ca fiecare om să se închine potrivit propri-

ilor sale convingeri'. Adversus Judaeos conţine o dispută între un creştin şi un iudeu. Scopul lucrării este de a arăta ca​racterul trecător al legii mozaice şi de a sublinia că profeţiile Vechiului Testa​ment au fost împlinite în Hristos. b. Lucrări polemico-dogmatice: Deprae-scriptione haereticorum este unul dintre cele mai importante tratate polemico-dogmatice ale lui Tertullian, în care au​torul îşi dovedeşte cu prisosinţă cunoş​tinţele de drept roman. Scopul tratatului este să pună capăt pentru totdeauna con​troversei dintre creştini şi eretici. După J. Stirnimann, el propune două praescrip-tiones, care privează toate sistemele eretice de orice fundament legal: 1. Hristos şi-a trimis Apostolii ca propovă​duitori ai Evangheliei şi din această pricină nici o altă persoană decât cele trimise de Hristos nu trebuie acceptată ca propovăduitor. 2. Apostolii au întemeiat Biserici, le-au propovăduit acestora Evanghelia şi le-au dat puterea să o pro​povăduiască altora. Din această pricină, ceea ce a fost propovăduit de către ei, poate fi dovedit numai de acele Biserici pe care apostolii le-au întemeiat perso​nal. Prin urmare, orice doctrină care pare contrară adevărului Bisericilor şi aposto​lilor lui Hristos şi ai lui Dumnezeu, tre​buie înlăturată ca falsă, în altă ordine de idei, învăţăturile ereticilor sunt lovite de viciu de formă, întrucât aceştia nu au dreptul să folosească Sf. Scriptură ca instrument doveditor. Adversus Marcio-nem, una dintre cele mai extinse lucrări ale lui Tertullian. Totodată este de o mare importanţă deoarece reprezintă izvorul principal de informaţii împotriva ereziei lui Marcion, în care el respinge învăţătu​ra acestuia potrivit căreia există un Dumnezeu al Vechiului Testament şi un altul al Noului Testament. Un astfel de dualism este incompatibil cu conceptul
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de Divinitate, susţine Tertullian, argu-mentându-şi astfel punctul său de vedere: 'Adevărul creştin declară în mod clar acest principiu: Dumnezeu nu este, dacă El nu este unu', în cartea a treia a acestui tratat, el abordează problema hristologiei lui Marcion, care susţinea că Hristoşii proorociţi în Vechiul Legământ nu au venit încă. Tertullian arată că Hristos, cel care a venit pe pământ, nu este altul decât cel care a fost profeţit de către prooroci şi trimis de către Dumnezeu. Următoarele două cărţi sunt un comentariu critic al Noului Testament al lui Marcion, arătând că nu există contradicţie între Vechiul şi Noul Testament şi că propriul Nou Tes​tament prezentat de Marcion nu îi confir​mă ideile eretice. Adversus Hermogenem respinge teoria creării lumii dintr-o ma​terie veşnică, întrucât singur Dumnezeu este veşnic, iar materia a fost creată de El. Hermogene a fost pictor şi adept al gnosticismului din Cartagina. împotriva lui a mai scris şi Teofil* din Antiohia. Adversus Valentinianos este un comen​tariu caustic al doctrinelor gnostice, o serie din argumente fiind preluate din Adversus haereses, cartea I, a Sf. Iri-neu*, şi din Sf. Justin* Martirul, Miltia-de* şi Proclus*. Adversus Praxean com​bate modalismul sau patripasianismului lui Praxeas care îl identificase pe Tatăl cu Fiul: 'Tatăl însuşi s-a întrupat în Fecioară, s-a născut din ea, El însuşi a suferit; într-adevăr, El însuşi a fost lisus Hristos'. Răspândirea modalismului la Cartagina îl determină pe Tertullian să respingă această învăţătură, aducând cea mai de seamă contribuţie la doctrina Sf. Treimi în perioada anteniceeană. Sinodul de la Niceea a folosit o serie din for​mulele sale, iar scriitori bisericeşti ca Ipolit*, Novaţian*, Dionisie* de Alexan​dria şi alţii îi sunt tributari (Quasten). De baptismo,, scris împotriva unei oarecare

Quintilla, adeptă a ereziei lui Gaius, care aducea argumente raţionaliste împotriva botezului, este cel mai vechi tratat despre taina botezului şi a mirungerii-confir-mării în perioada anteniceeană. Scor-piace, tratat contra gnosticilor, în care îi compară cu scorpionii al căror ac veni​nos introduce în sufletele simple teama de martiriu, împotriva acestora, el sus​ţine datoria creştinilor de a înfrunta per​secuţiile şi a suferi moartea, după cum Hristos însuşi s-a dat pe Sine pentru pă​catele oamenilor. De carne Christi argu​mentează în favoarea realităţii trupului Domnului nostru lisus Hristos, împotriva doceţilor. Dacă acest trup nu este real, atunci nu se poate vorbi de mântuire pen​tru creştini. Hristos s-a întrupat ca om pentru a-i mântui pe oameni. El nu a avut trup îngeresc, pentru că nu a fost trimis să îi mântuiască pe îngeri. Strâns legat de acest tratat este De resurrectione carnis, scris împotriva tuturor celor care negau învierea trupului, în speţă saducheii, gnosticii etc. El demonstrează învierea trupului pe temeiuri scripturistice din Vechiul şi din Noul Testament. De anima este un prim tratat de psihologie în lite​ratura patristică (I. G. Coman) şi tratează despre originea şi natura sufletului, despre somn, vise şi moarte. Somnul e o stare naturală, operă a lui Dumnezeu, care ajută sufletul. Visele arată că sufle​tul e în mişcare permanentă şi poate rea​liza anumite lucruri fără concursul trupu​lui. Moartea nu vine din natură, ci din vina omului, vină nenaturală, deoarece omul nu a fost creat spre moarte. Dacă nu ar fi păcătos, omul nu ar muri. Păcatul e din voinţă, iar ceea ce vine din voinţă nu e din natură. Sufletul este corporal, sim​plu, nemuritor, înţelept, liber în hotă​rârile sale, accesibil revelaţiei prin extaz şi duh, capabil să intre în contact cu în​gerii şi chiar cu Dumnezeu. Cât priveşte

originea sufletului, Tertullian susţine că sufletul ia fiinţă din sufletul părinţilor. Această învăţătură eretică este cunoscută sub denumirea de traducianism. Ea neagă crearea directă de către Dumnezeu a fiecărui suflet în parte. Totodată, el res​pinge metempsihoză pe care o numeşte recidivatus revolubilis, metempsychosis şi metensomatosis. Partea finală a trata​tului elaborează învăţătura despre esha-tologie.
c. Lucrări disciplinare, morale şi asce​tice: Ad martyres, cel mai vechi tratat scris în perioada persecuţiilor lui Sep-timiu Sever, în care îi îndeamnă pe creştini să înfrunte moartea de martir pentru credinţa lor. Deşi în alte tratate Tertullian susţine că 'în timpul perse​cuţiei este mai bine să fugi dintr-un loc în altul... decât să fii arestat şi să-ţi negi credinţa sub presiunea torturii', în De fuga in persecutione el afirmă că fuga în faţa persecuţiei este contrară voinţei lui Dumnezeu. Persecuţia vine de la Dum​nezeu pentru întărirea credinţei. De spec-taculis combate spectacolele de toate felurile, practicate în vremea sa la Car​tagina, întrucât acestea stârnesc pasiuni neîngăduite. Tratatul este important întrucât furnizează informaţii despre diverse sărbători păgâne ale timpului, în această categorie mai reţinem urmă​toarele tratate: De corona militis, De idololatria, De oratione, lucrare impor​tantă pentru viziunea autorului asupra rugăciunii, De patientîa, De paenitentia, Ad uxorem, De exhortatione castitatis, De monogamia, De virginibus velandis, De cultu feminarum, De pallio, De jeji-uno adversus psychicos, De pudicitia. Pe lângă numărul mare de opere care s-au păstrat aproape integral, există o serie care s-au pierdut şi al căror titlu a fost menţionat de Tertullian sau de alţi autori creştini: De spe fidelium, De paradiso,

Adversus Apelleiacos, Liber ad amicum philosophum, De carne e t anima,  etc. Sunt neautentice: Adversus omnes haere-ses,  De  exsecrandis gentium diis şi Carmen adversus Marcionem. Tertullian este considerat primul gânditor creştin din patristica occidentală care a izbutit să contureze elementele funda​mentale ale unei structuri teologice şi părinte al hristologiei.  Este adevărat, spune Quasten, el nu a creat un sistem, lipsindu-i 'calificarea esenţială şi mintea echilibrată care să-i dea posibilitatea să aranjeze diferitele articole de credinţă într-o ordine logică', totuşi 'el elaborea​ză o teologie de mare adâncime, de o covârşitoare originalitate şi de un incom​parabil orizont spiritualul. G. Coman). Interesant de reţinut că, deşi era familia​rizat cu filosofia păgână, TertuUian a considerat-o mai degrabă ca pe un izvor al tuturor ereziilor, locul ei în gândirea sa teologică fiind luat de lege. Legea ^a inspirat în apărarea Bisericii, furnizându-i argumentele împotriva ereziilor. Tot le​gea i-a sugerat un mare număr de con​cepte, termeni şi expresii pe care le-a introdus în teologie, unde s-au păstrat până în zilele noastre. Evanghelia este legea creştinilor: Lex proprie nostra, id est evangelium, iar păcatul este încălca​rea acestei legi. A săvârşi binele înseam​nă a-I aduce satisfacţie lui Dumnezeu. Teama sau frica de Dumnezeu, dătătorul de  lege şi judecătorul, este începutul mântuirii:   Timor fundamentum salutis est.  Crezul, care  sintetizează credinţa creştină, nu este doar o regulă de credinţă (regula fidei), ci şi o lege a credinţei (lex /idei). Credinţa cuprinde tot adevărul. Unele adevăruri naturale creştine, cum ar ft existenţa Iui Dumnezeu şi nemurirea sufletului pot fi dovedite pe baza raţiunii. Supranaturalul,  adică revelaţia divină, explică, confirmă şi încununează natu-
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ralul. Omul descoperă în sine anumite adevăruri creştine, deoarece sufletul omenesc este creştin prin firea lui. Raţiunea precede revelaţia, pentru că amândouă vin de la Dumnezeu. Este deci necesar ca omul să creadă înainte de a intra la şcoala raţiunii: credo ut intel-ligam (De idol. 1). Există un singur Dumnezeu care este creator al lumii, pe care a adus-o la existentă din nimic prin Cuvântul său. Cuvântul este numit şi Fiul lui Dumnezeu. El s-a întrupat din Fecioara Măria, a propovăduit noua lege şi a făgăduit împărăţia cerului. A făcut minuni, a fost răstignit, a înviat a treia zi şi s-a înălţat la cer de-a dreapta Tatălui, trimiţând în locul Său pe Duhul Sfânt care să-i îndrume pe credincioşi. Ter​ţul l ian este cel dintâi scriitor creştin apu​sean care a folosit cuvântul Trinitas pen​tru cele trei persoane divine. El vorbeşte despre Trinitas unius Divinitatis, Pater et Filius et Spiritus Sanctus (De pud., 21). Fiul este de o substanţă cu Tatăl, iar Duhul este de la Tatăl prin Fiul. Ter​ţul l ian rămâne ferm în afirmarea doc​trinei trinitare: Ubique teneo unam sub-stantiam in tribus cohaerentibus - întot​deauna afirm o substanţă care se sălăşluieşte în trei (Idem, 12). în hristolo-gie sunt păstrate nuanţele unei învăţături creştine autentice. El operează cu trei ter​meni: substantia - esenţă, mai exact, na​tură; status - realitate, poziţie dar şi na​tură, şi persana - persoană, care desem​nează în teologia trinitară, substanţa-esenţa Cuvântului - Fiului, care vine din Tatăl (Adversus Praxean 7). în Hristos sunt două firi, naturi (substantiae), divi​nă şi umană. Dacă nu ar fi avut trup, Hristos nu s-ar fi numit om şi nici Fiul omului. Prin duhul Său El este Dum​nezeu şi Fiu al lui Dumnezeu, prin Dum​nezeu Tatăl. (Adv. Prax., 27). Cele două naturi sunt unite în Persoana lui Hristos

şi se deosebesc prin originea şi proprie​tăţile lor specifice. Din dorinţa de a afir​ma   umanitatea   reală   a   lui   Hristos, Tertullian accentuează că trupul Său nu este ceresc, ci s-a născut în mod real din însăşi substanţa Măriei, ex Măria., în aşa fel încât el neagă fecioria Măriei inpartu şi post parfum: 'Ea a fost fecioară, spune el, când a conceput, şi a fost femeie când a dat naştere' - Virgo quantum a viro: non virgo quantum a partu şi et si virgo concepit, in partu suo nupsit (De carne Christi 23). Acest lucru 1-a determinat pe Ieronim să declare: 'în ceea ce îl priveşte pe Tertullian, nu am altceva de spus decât că nu este om al Bisericii' (Adv. Helv,, 17). Alături de această eroare, în​tâlnim şi altele: materialitatea lui Dum​nezeu şi a sufletului, preoţia universală, incapacitatea Bisericii de a ierta păcatele săvârşite după botez; Biserica alcătuită numai din laici şi multe altele, care apar​ţin perioadei sale montaniste. în esha-tologie este hiliast, modul de reprezen​tare a acesteia putând fi interpretat nu atât ca milenarism, ci mai degrabă ca o pedagogie eshatologică. Tertullian rămâne un mare stilist, creator de limbă. Stilul său retoric şi adeseori nelipsit de sofisme, îi pune pe oponenţi în  situaţii  ridicole,  subminându-le cu subtilitate deosebită raţionamentele. El dezvoltă teme de morală şi viaţă reli​gioasă cu mare rafinament, făcând uz de cunoştinţele sale juridice.  Deşi a fost influenţat de stoicism şi foloseşte filo-sofia ca instrument de lucru, el o priveşte cu neîncredere atunci când abordează problema adevărului. Creştinismul este revelaţia, lucrarea şi darul lui Dumnezeu, în consecinţă, teologia lui este biblică, în argumentarea teologică favorizând inter​pretarea literală şi istorică, şi mai puţin cea alegorică. Influenţa sa asupra limbii şi gândirii teologice este suficientă pen-

tru a justifica titlul de Părinte al teologiei latine (Cross).
Migne, PL 1-2; F. Oehler, Q. S. E Tertulliani opera omnia, Ed. maior, voi. 1-3, Leipzig, 1851-54. Ed. minor, Leipzig, 1854; A. Reihherscheid - G. Wissowa, CSEL 20 (1890); A. Kroymann, CSEL 70, 1942; P. Holmes and S. Thelwall, ANL 7, 11, 15, 18 (în engl.); 1. "N. Dianu, Tertullianus (Q. Sept. Florens), Apologeticum, text însoţit de intro​ducere şi note explicative, ediţia a 111-a, Bucureşti, 1922; Eliodor Constantinescu, rev. David Popescu, Apologeticum, în 'Apologeţi de limbă latină', PSB, 3, 1981, 38-109; D. G. Popescu, De Oratione şi De testimonio ani-mae, traducere şi studii, Teză de licenţă, Bucureşti, 1908; Popescu Gh. Ghelmegioaia-Mehedinţi, Tertullian, Despre prescripţiile contra ereticilor. Scriere dogmatico-pole-mică. Teză de licenţă, Bucureşti, 1906; N. Chiţescu, Tertullian, Despre prescripţia con​tra ereticilor, în PSB, 1981, p. 138-176; David Popescu, Tertullian, Despre suflet, în PSB, 3, 1981, p. 261-340; D. G. Popescu, Tertullianus, De oratione şi De testimonio animae, trad. şi studiu, Teză de licenţă, Bucureşti, 1908; David Popescu, Tertullian, Despre rugăciune, în PSB, 3, 1981, 229-249; David Popescu, Tertulian, Despre răbdare, în PSB, 3, 1981, p. 182- 201; N. Chiţescu, Tertulian, Despre pocăinţă, în PSB, 3, 1981, p. 202-223; A. Hauk, Tertullians Leben und Schriften, Erlangen, 1877; A. Harnack, Die Chronologie der altchristlichen Literatur, 2, Leipzig, 1904, 256 şi urm.; A. Ehrhard, Die Kirche der Mărtyrer, Munchen, 1932; I. Castiglioni, Tertulliano, Milano, 1937; P de Labriolle, La crise montaniste, Paris, 1913; Z. Vysoky, Remarques sur Ies sources des oeuvres de Tertullien, Praga, 1937; E. Dekkers, Note sur Ies fragments recemment decouverts de Tertullien: Sacris Erudiri 4, 1952, p. 373-383; G. Thornell, Studia Tertullianea, 4 voi., Uppsala, 1918-1926; G. Protopopescu, Viaţa şi operele lui Tertulian, Teză de licenţă, Bucureşti, 1892; C. de Lisle Shortt, The Influence of Philosophy on the Mind of Tertullian, London, 1933; I. Coman,

Tertullian, sabia lui Hristos, Bucureşti, 1939; Idem, între răbdare şi nerăbdare la Ter​tullian şi Sf. Ciprian, Curtea de Argeş, 1946; Idem, Patrologie, 1956, p. 62-70; Idem, II, p. 394-513; Cross, Tertullian, Quintus Septi-mius Florens, art. în ODCC, p. 1352-1353; J. M. Fuller, Tertullianus, art. în Smîth-Wace, IV, p. 818-864; Altaner-Stuiber, 1980, p. 160-163; Tixeront, Patrologie, 140-155; Quasten, Patrology, II, 246-340, cu bogată bibliografie; P. Siniscalco, Tertullien, în DECA, II, p. 2390-2397, cu bibliografie; E. Schulz-Flugel, Tertullian, în LACL, p. 582-587, cu bibliografie.
Testamentul Domnului nostru lisus Hristos
Scriere apocrifa, considerată ca emanând direct de la Mântuitorul. Este vorba de un document liturgic care prezintă într-o manieră literară, dispoziţiile referitoare la cultul creştin şi viaţa creştină în gene​ral, despre care se crede că au fost reve​late de Mântuitorul, după învierea Sa, Apostolilor Săi. Documentul a fost'scris în limba greacă, probabil în sec. IV-V, însă s-a păstrat într-o traducere siriâcă, făcută în sec. VII de lacob* de Edessa. Mai târziu a fost incorporat într-un corp literar mai mare, Octateuhul lui Clement. Testamentul conţine o prezentare a sem​nelor premergătoare venirii Antihris​tului; norme pentru zidirea de biserici; îndrumări privind hirotonia şi îndatori​rile clericilor, euharistia, botezul şi viaţa creştină. Acelaşi document mai există în traducere arabă şi etiopiana. In tradiţia etiopiana mai există un Testament al Domnului nostru lisus Hristos, care nu are nici o legătură cu acest text şi este de importanţă minoră. Pentru istoria Bise​ricii creştine, chiar dacă nu este autentic, documentul are importanţă deosebită deoarece prezintă unele aspecte funda-
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mentale ale tradiţiilor şi vieţii bisericeşti din primele patru secole.
I.E. Rahmani, Testamentum Domini noştri Jesu Christi, Mainz, 1899 (text siriac şi trad. latină); Testamentum Domini..., în J. Quasten, Monumenta Eucharistica et Liturgica Vetustissima, Bonn, 1935-1937, p. 235-274; F. Nau, La Version syriaque de l'Octateuque de Clement, traduit enfranţais, Paris, 1913, p. 18-77; Testamentul Domnului nostru lisus Hristos, trad. de pr. dr. Nicolae Achimescu, Polirom, Iaşi, 1996 (text biling: latin-român, cu note şi studiu introductiv).
Thangmar de Hildesheim
Thangmar de Hildesheim, istoric de ori​gine saxonă. După terminarea studiilor, preia conducerea şcolii catedralei din Hildesheim, iar mai târziu devine notar şi bibliotecar. Sub îndrumarea lui au studiat o serie de personalităţi ecclesiastice şi politice ale vremii: Bernward de Hil​desheim, Meinwerk de Paderborn, Benno de Meissen, împăratul Henric II ş.a. în perioada în care a deţinut funcţia de decan al catedralei din Hildesheim, sub Bernward, Thangmar a jucat un rol important în rezolvarea disputei dintre arhiepiscopul Willigis de Mainz şi abaţia din Gandersheim. Lui Thangmar îi este atribuită partea cea mai veche şi cea mai importantă din Vita Bernwardi, ca martor ocular şi participant la evenimente.
Vita Bernwardi, în MGS 4, 754-782; Ma-nitius, 2, 268-276; St. Bernardof Hildesheim, 3 voi., Notre Dame, 1942-1952; K. Alger-missen, Bernward und Godehard von Hil​desheim, Hildesheim, 1960; G.J. Blum, Thangmar of Hildesheim, în CE, 14, p. 2-3.
Themistios
Themistios (m. 600), diacon în Alexan​dria şi scriitor din sec. VI, supranumit Calonymus. Către sfârşitul patriarhatului lui Timotei de Alexandria (518-535), el

scrie  un   tratat  despre   ignoranţa  sau necunoaşterea Iui Hristos, părere neîm​părtăşită de episcopul său. Urmaşul Iui Timotei, patriarhul Teodosie (535-566), îl înfruntă, disputa dintre cei doi ducând la apariţiei unei schisme la Constanti-nopol, iar Themistios devine conducă​torul agnoeţilor*. Din lucrările sale, des​tul de numeroase s-au păstrat fragmente. Iată câteva din  lucrările  sale:  Contra tomosului lui Teodosie, către împărăteasa Teodora. Tratat împotriva lui Coluthus, acesta fiind consilier al patriarhului Teo​dosie şi redactorul unui scurt tratat contra lui  Themistios;  o disertaţie împotriva celor care spun că în virtutea unicei energii divine a lui Hristos, umanitatea Sa cunoaşte totul; Apologie în douăzeci de capitole; scrisorile către monahul Carisios, preotul Marcel şi diaconul Şte​fan, către Constantin, episcop de Lao-diceea. împreună cu Eugen şi Conon el scrie un tratat împotriva lui loan* Phi-lipon, iar în colaborare cu Calonomon, scrie   o  Apologie  contra  călugărului alexandrin Teodor. Teodor îi răspunde printr-un tratat în trei volume, care însă nu ne este cunoscut. Fragmentele păs​trate  tind  să  afirme  deficienţele  Iui Hristos, ceea ce ducea în ultimă instanţă Ia compromiterea integrităţii Cuvântului întrupat, relevând totodată înclinaţia lui spre  monofîzitismul  severian  şi  spre monotelism.
Migne, PG 91, 172, CPG 7285-7292; Mansi, 11,440; 10, 1117; Beck, p. 290, 391 şi urm.; G.T. Stokes, Themistius (1), în Smith-Wace, IV, p. 898; D. Stiernon, Themistius, în DECA, II, p. 2399-2400; G. Rowekamp, Themistius, în LAC L, p. 590.
Thierry de Fleury sau Thierry de Amorbach
Thierry   de   Fleury   sau   Thierry   de Amorbach (950-1018), haghiograf latin,

contemporan cu Abbo* de Fleury. A slu​jit pentru o vreme ca preot diocezan, iar apoi a devenit călugăr benedictin la Fleury, astăzi, Saint-Benoît-sur-Loire. în timpul şederii sale la Fleury ei scrie Libelli duo de consuetudinibus et statutis monasterii Floriacensis, relatând despre obiceiurile şi viaţa din mănăstire în jurul anului 995. în 1002 face un pelerinaj la Roma, unde scrie Viaţa papii Martin I şi faptele Sfinţilor Trifoii şi Ruspicius, ai celor 40 de Martiri din Sevaste şi a Sf. Antim de Nicomidia. Rămâne apoi pen​tru o vreme la mănăstirea Monte Cassino, unde scrie biografia lui Fir-manus, abatele mănăstirii Fermo. între 1010-1018 îl regăsim la Amorbach. Aici se dedică din nou scrisului, redactând cea mai bună lucrare a sa Illatio sancti Be~ nedicti. Tot lui îi sunt atribuite: un imn în cinstea Sf. Maurus şi un comentariu la epistolele soborniceşti, acesta păstrându-se parţial.
Manitius, 2, 449-455; BHL, 5596, 8340, 3001; P. Schmitz, Histoire de l'Ordre deSaint Benoît, l voi., Maredsous, 1942-1956, voi. 2; A.G. Biggs, Thierry of Fleury, în CE, 14, p. 90.
Thietmar (Dietmar) de Merseburg
Thietmar (Dietmar) de Merseburg (975-1018), episcop şi cronicar latin, descen​dent dintr-o familie nobilă, înrudită cu familia imperială. Thietmar a studiat la Quedlinburg şi Magdeburg. După absol​virea studiilor este hirotonit preot, iar mai apoi este numit episcop secund de Merseburg, scaun reînfiinţat de Henric II, cu scopul de a facilita convertirea sla​vilor apuseni la creştinism. Din dorinţa de a reafirma hotarele propriei sale dio-ceze, Thietmar scrie cronica Merseburg-u-lui în cinci cărţi, cronică pe care o ex​tinde într-o istorie a imperiului, cuprin-

zând domnia lui Henric I a familiei Otto şi o parte din domnia lui Henric II. Lucrarea este deosebit de interesantă pentru cunoaşterea istoriei Bisericii în Germania Centrală şi a relaţiilor ei cu slavii apuseni. Thietmar a fost în măsură să îndrume şi activităţile misionare prin​tre slavi, el fiind cunoscător al limbii acestora. Ca materiale documentare el a folosit scrierile lui Widukind* de Corvey şi alte cronici ale vremii.
Migne, PL 139, 1169; Thietmar de Merseburg, Chronicon, ed. de L. Schmidt, Dresda, 1905; Manitius 2, 265-268; N, Fickermann, Thietmar von Merseburg in der lateinischen Sprachtradition, în Jahrbuch fiir die Geschichte Mittel- und Ostdeutschlands 6, 1957, p. 21-76; O.J. Blum, Thietmar of Merseburg, în CE 14, p. 90-91.
Theodotion
Theodotion (sec. II), traducător în greacă al Vechiului Testament. Versiunea sa a fost inclusă de Origen în Hexapla, după versiunea LXX. De la Sf. Irineu* aflăm că a fost evreu prozelit, iar Ieronim* îl prezintă creştin ebionit, în timp ce Epifanie* susţine că el a fost marcionit. Versiunea realizată de el se apropie în multe privinţe de Septuaginta. Din această pricină, a fost adeseori conside​rată ca o versiune mai liberă, decât o tra​ducere independentă. De valoare deo​sebită este redarea cărţilor Iov şi Ieremia, de care Origen s-a folosit în completarea versiunii LXX. începând cu sec. IV, Biserica creştină a folosit pentru cartea Iui Daniel versiunea lui Theodotion.
H.B. Swete, An Introduction to the Old Testament in Greek, 1900, p. 42-49; S. Jellicoe, The Septuagint and Modern Study, Oxford, 1968, p. 83-94; Bibel-Lexikon, Einsiedeln, 1968, 232; P. Kahle, Die Kairoer Geniza, Berlin, 1962, p. 266-272; G.
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Dogniez, Bibliography of the Septuagint, 1970-1993, Leiden, 1995; Cross, Theo-dotion, în ODCC, p. 1362; G. Ladocsi, Theodotion, în DECA, II, p. 2423; C. Markschies, Theodotion, în LACL, p. 599, cu bibliografie.
Theonas
Theonas, episcop de Alexandria, cinstit în mod deosebit de către etiopieni şi copţi, îi urmează în scaun lui Maxim şi rămâne în funcţie până în jurul anului 300. A fost deosebit de activ în aju​torarea creştinilor din Alexandria în tim​pul persecuţiei lui Diocleţian. Ii este atribuită o scrisoare către Lucian, prefec​tul şambelanilor lui Diocleţian. Se pare că această scrisoare este un fals târziu.
Migne, PG 10, 1567-1574; MJ. Routh, Reliquae sacrae, 3, Oxford, 1846, p. 439-445; B. Evvets (ed. şi trad.), History of the Patriarchs of the C op t ic Church of Alexandria, on PO l .2, l .4, 1907, p. 206-211; C.W. Griggs, Early Egyptian Christianity, Leiden, 1990, p. 97; H. Chirat, Theonas of Alexandria, CE, 14, p. 68; E. Prinzivalli, Thuonas d'Alexandrie, on DECA, II, p. 2425; T. Buhm, Theonas von Alexandrien, on LACL, p. 602.
Theotecnus de Livias
Theotecnus de Livias, episcop de Livias (Teii el-Ram) în Iordania orientală, în apropiere de Marea Moartă. A trăit la cumpăna dintre secolele VI şi VII. De la el s-a păstra o omilie la sărbătoarea înălţării cu trupul la cer a Fecioarei Măria ('Avâ'krfenic, tîj<; ăjiac, geoto-ko\)). Autorul afirmă şi argumentează cu deosebită claritate faptul ridicării cu trupul la cer a Maicii Domnului, făcând referiri la structuri doctrinare teologice şi chiar la literatura apocrifa. El plasează

acest fapt tainic în strânsă legătură cu actul întrupării. Demnitatea specială a Fecioarei Măria ca Mamă a lui Dum​nezeu, sfinţenia ei desăvârşită şi pururea ei feciorie angajau cu necesitate ridicarea trupului ei la cer şi unirea lui cu sufletul, pentru ca astfel să poată deveni părtaşă a slavei Fiului ei. Argumentele teologice folosite de Theotecnus se regăsesc la scri​itorii bizantini de omilii de mai târziu.
CPG III, 7418; Beck, p. 400; A. Wegner, L'Assomption de la tres sainte Vierge dans la tradition byzantine du VJe au Xe siecle. Etudes et documents, Paris, 1955, p. 96-110, 271-291; G. Soli, Storia dei dogmi mariani, Roma, 1981, p. 192-196 şi 429; A. De Nicola, Theotecne de Livias, în DECA, II, p. 2430-2431; G. Rowekamp, Theotecnus von Livias, în LACL, p. 604.
Tihon (Tichonius, Tychonius)
Tihon (Tichonius, Tychonius), (sec. IV-V), teolog african care a ocupat o poziţie de seamă în rândurile grupării donatiste. Puţinele lucruri pe care le cunoaştem despre viaţa lui, le avem din informaţiile date de Augustin* în scrisorile lui către Parmenian, şi la Ghenadie*. Acesta din urmă menţionează faptul că Tihon a trăit în timpul împăratului Teodosie şi a celor doi fii ai săi, ceea ce îi plasează activi​tatea între 380 şi 420. Dotat cu spirit analitic şi critic deosebit, Tihon a anali​zat, într-un tratat care s-a pierdut, as​pectele fundamentale ale ecclesiologiei creştine, susţinând universalitatea Bise​ricii şi că o conduită mai puţin bună a unei părţi din Biserică nu anulează făgă​duinţa lui Dumnezeu pentru Biserică şi nici nu îi contaminează pe ceilalţi creştini. De aceea, după părerea sa, cre​dincioşii creştini din Africa nu au fost separaţi de Biserica lui Hristos şi se află în comuniune cu ea. în acelaşi timp, el

are o atitudine critică faţă de ecclesiolo-gia  şi   doctrina  baptismală  donatistă, scoţând în evidenţă punctele slabe. Din această pricină, a fost aspru criticat de către Parmenian, iar în jurul anului 380, este condamnat de un sinod donatist. Cu toate  acestea,  Tihon  nu  s-a alăturat Bisericii universale pe care o considera ca biserică a trădătorilor (traditores*). în alte două lucrări ale sale, De bello intesti​na şi Expositiones diversarum causarum, scrise probabil între anii 370-375, şi care nu s-au păstrat, Tihon îşi prezintă, în prima, propria lui învăţătură, iar în cea de a doua, elaborează o apologie a acesteia. In esenţă, Tihon susţine universalitatea Bisericii, respinge pretenţia donatiştilor de a fi singura biserică a celor desă​vârşiţi, subliniind faptul că şi printre ei erau persoane bune şi rele, iar în ceea ce priveşte botezul, el afirmă eficacitatea acestuia independent de condiţia morală a preotului săvârşitor. Una din lucrările lui Tihon păstrată în întregime şi prezentată de Augustin în De doctrina christiana (cartea III, ulti​mele capitole), este Liber regularum sau Liber de septem regulis, care reprezintă cel mai vechi manual de hermeneutică biblică din Apus (Quasten). înainte de această lucrare, el a scris un comentariu la Apocaiipsă, din care s-au păstrat mai multe fragmente. Acest comentariu s-a bucurat de mare circulaţie în Biserica din Apus în sec. V-VIL Este vorba de lucrare exegetică care conţine în mod predomi​nant o interperetare alegorică şi în care Tihon   face   uz  de  cele   şapte  reguli hermeneutice prezentate detaliat în Liber regularum.
Migne, PL 18, 15-66; F. C. Burkitt, The Rules of Tyconius, Cambridge, 1894, retip. Nendeln, 1967; D.L. Anderson, Diss. Louisville (microfilm), 1973; F. Lo Bue şi G. C. Willis, The Tur in Fragments of Tyconius'

Commentary on Revelat ion., Cambridge, 1963; T. Hahn, Tyconius-Studien. Ein Beitrag zur Kirchen und Dogmengeschichte des 4. Jahrhunderts, Leipzig, 1900, retip. Allen, 1970; J. Ratzinger, Beobachtungen zum Kirchenbegriff des Tyconius im 'Liber regularum', REAug 2, 1956, p. 173-187; K.B. Steinhauser, The Apocalypse Commen​tary of Tyconius, 1987; K. Kannengiesser, P. Bright, A Conflict ofChristian Hermeneutics in Roman Africa, Berkeley, 1989; P. Bright, The Book of Rules of Tyconius, Notre Dame (Indiana), 1988; M. A. Tilley, Bible in Christian North Africa. The Donatist World, Fortress Press, 1997; H. W. Pillott, Ticho​nius, art. în Smith-Wace, IV, p. 1025-1026; Altaner-Stuiber, 1980, p. 373; Quasten, Patrology, IV, p. 119-122, cu bibliografie; K. Pollman, Tyconius, în LACL, p. 614-615, cu bibliografie.
Timotei
Timotei (sec. IV-V), episcop de Berytus, conducător al unei grupări apolinariste, opusă celei conduse de Ptolemon*, care a încercat să caute un teren comun de reconciliere cu 'Marea Biserică'. Parti​cipant la sinodul de la Constantinopol din 381, el a iscălit canoanele acestuia. Merge la Roma, în urma recomandării lui Atanasie*, de unde se reîntoarce aducând cu sine o epistula canonica adresată Iui Apolinarie*. în jurul anului 373, în toiul schismei cu Antiohia, el se străduieşte din răsputeri să descopere o nouă identi​tate pentru apolinarism, diferită de cea a vechilor apolinarişti şi a noilor partizani de după Niceea. El pronunţă anateme împotriva lui Paulin*, Epifanie*, Dio-dor*, Petru de Alexandria şi Vasile. în 377, episcop fiind la Berytus, se depla​sează pentru a doua oară la Roma pentru a apăra interesele grupării apolinariste Ia sinodul de aici. Sinodul condamnă însă apolinarismul. Se pare că el este autorul
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unei lucrări, Epistola adHomonium epis-copum, din care s-au păstrat fragmente Ia Leonţiu* de Bizanţ (adversus fraudes Apollinarii), negând consubtanţialitatea sau deofiinţimea dumnezeirii şi omeni-tăţii lui Hristos. Au mai fost descoperite fragmente din Catechesis şi din Historia ecclesiastica. De la el s-a păstrat şi o Epistola ad Prosdocium, care este o veri​tabilă mărturisire de credinţă a curentului apolinarist condus de Timotei. Epistola se află între scrierile papii luliu. Această epistolă s-a păstrat în versiune siriacă şi armeană, şi fragmentar, în limbile greacă, armeană, latină,
Migne, PG 85, 1803-1804; 86, II, 1959-1970; H. Lietzmann, Apollinaris von Laodicăa und seine Schule, Tiibingen, 1904, p. 5, 23, 27, 152-157 în franceză: p. 277-286; CPG 3723, 2135, 3726; Migne, PL 8, 954-959; G. Voisin, L'apollinarisme. Etude his-torique litteraire et dogmatique sur le debut des controversez christologiques au lVe s ie​de, Louvain, 1901, p. 112-113; E. Venables, Timotheus (6), în Smith-Wace, IV, p. 1029; E. Cavalcanti, Timothee, în DEC A, II, p. 2450; G. Feige, Timotheus von Berytus, în LACL, p. 608, cu bibliografie.
Timotei de Alexandria
Timotei de Alexandria, arhidiacon în Alexandria, considerat autor al istoriei monahilor din Egipt: Historia monacho-rum in Aegypto sau Liber de vitis pa-trum, scrisă în greacă. Timotei a fost unul din cei şapte tineri care au vizitat aşe-zămintele monahilor din Egipt, în urma vizitei, el şi-a aşternut în scris lucrurile pe care le-a văzut şi auzit în timpul călă​toriei sale. Sozomen* atribuie, însă în mod eronat, această lucrare lui Timotei, episcop de Alexandria (m. 385). Există şi o versiune în latină a acestei istorii făcută de Rufin*, care pe alocuri se deosebeşte

de originalul grec. Deosebirile se dato​rează probabil intervenţiei directe a tra​ducătorului sau folosirii unei alte ver​siuni care a circulat la acea vreme.
Migne, PL 21, 387-462; E. Preuschen, Palladius und Rufinus, Giessen, 1897, p. 1-131 text grec; A.J. Festugiere, Historia monachorum in Aegypto, Bruxelles, 1971, text grec şi ed. critică; idem, La probleme lit​teraire de l'Historia monachorum, în Hermes 83, 1955, p. 257-284; idem, Leş moines d'Orient, I, Culture ou saintete, Paris, 1961; idem, Leş Moines d'Orient, IV, 1: Enquete sur Ies Moines d'Egipte, Paris, 1964; M.G. Bianco, Timothee d'Alexandrie, în DECA, II, p. 2450-2451.
Timotei I de Alexandria
Timotei I de Alexandria, episcop de Ale​xandria, fratele lui Petru II de Alexan​dria. Participă cu întârziere la sinodul de la Constantinopol din 381, unde se opune alegerii lui Grigorie* de Nazianz ca epis​cop de Constantinopol. Nu izbuteşte să determine aprobarea canonului prin care i se atribuia Alexandriei locul doi după scaunul Romei. A fost preocupat în spe​cial de promovarea vieţii monahale. Este autor al colecţiei Responsa canonica, adică Responsiones canonicae, o serie de întrebări şi răspunsuri, 28 la număr, pe teme  canonice  şi morale,  incluse în colecţiile de canoane ale Bisericii Orto​doxe. Primele 15 sunt autentice; auten​ticitatea celorlalte este pusă la îndoială. Timotei a scris o scrisoare de mângâiere lui Diodor* din Tars, care s-a păstrat în traducere latină, făcută de Facundus* de Hermiane. Lui i-a fost atribuită de către Sozomen* o Culegere de biografii ale monahilor din Egipt, în realitate, autorul acestei culegeri este Timotei*, arhidiacon din Alexandria, îi mai este atribuită o relatare a minunilor săvârşite de  Sf.

Mina, Miraculae S. Menae. A decedat în anul 385, şi a fost urmat la episcopat de către Teofil.
Migne, PG 33, 1296-1308; CPG 2520-2530; I.B. Pitra, Iuris ecclesiastici graecorum his-toria et monumenta, I, Roma, 1864, p. 630-645; P.P. loannou, Fonti 2: Leş canons des peres grecs, Roma, 3963, p. 240-258; W. Besant, Timotheus (7), în Smith-Wace, IV, p. 1029-1030; M. Simonetti, Timothee l*r d'Alexandrie, în DECA, II, p. 2451; B. Windau, Timotheus I. von Alexandrien, în LACL, p. 606-607, cu bibliografie.
Timotei II de Alexandria Aelurul (Aelurus)
Timotei   II   de  Alexandria  (Aelurus) (m.477),   poreclit   de   opozanţii   săi od'Xoupoq - nevăstuica, patriarh mono​fizit de Alexandria. Ajunge în scaunul patriarhal în 457, ca succesor al lui Pro-terie,  care  fusese  linşat de  mulţimi, împreună cu Petru* Mongul participă la sinodul tâlhăresc de la Efes din 449. îi rămâne credincios lui Dioscor* şi după condamnarea sa. A fost un puternic sus​ţinător al terminologiei chiriliene. Orga-nizeză o răscoală împotriva lui Proterie, patriarhul de Alexandria şi îl consideră pe papa Leon I nestorian. După moartea împăratului Marcian (457) Timotei a fost hirotonit şi înscăunat patriarh de Alexan​dria. La hirotonia lui au participat Eu-sebiu de Pelusium şi Petru Iberianul de Maiuma (16 martie 457). Guvernatorul Dionisie îl alungă din cetate, însă este forţat să-1 readucă datorită răscoalei care a urmat asasinării lui Proterie. Timotei ţine un sinod la Alexandria şi îi excomu​nică pe Leon I, episcopul Romei, şi pe patriarhii Anatolie de Constantinopol şi Vasile de Antiohia. Totodată, încearcă sa numească în scaunele epjscopale din Egipt adepţi  de ai  săi.   Datorită activităţilor

sale în favoarea monofizitismului şi a poziţiilor ferme luate împotriva sinodu​lui de la Calcedon şi a Tomos-u\u\ lui Leon al Romei, împăratul Leon îl expul​zează din Alexandria şi îl trimite în exil la Gangra în Paphlagonia, iar apoi la Chersones în Crimeea. Este rechemat din exil de către împăratul uzurpator Basi-lisc, care avea simpatii monofizite, în anul 475. Basilisc îl primeşte cu onoruri la Constantinopol, însă patriarhul Acaciu nu-1  recunoaşte.  Participă la sinodul promonofizit de la Efes, după care se întoarce la Alexandria. Aici nu izbuteşte să înlăture toate măsurile antimonofîzite luate de împăratul Zeno, întrucât se stinge din viaţă în 477. Opera sa funda​mentală, Respingerea sinodului de la Calcedon, s-a păstrat doar în traducere armeană. S-au mai păstrat traduceri în limba siriacă a două tratate mai scurte, unul îndreptat împotriva Calcedonului, iar altul împotriva Tomos-ului lui Leon, precum şi fragmente dintr-o Istorie bise​riceasca, tot în limba siriacă. La acestea se adaugă câteva scrisori, dintre care una adresată Bisericii  din  Constantinopol, alta, celei din Alexandria, şi a treia,către întreg   Egiptul.   Deşi   s-a  separat  de Eutihie*, mergând până Ia a-l anatemati-za, direcţia dată de el monofizitismului s-a dovedit tot atât de nefastă.
Migne, PG 86 (1), 269-276 sermo şi frag​mente între operele lui Timotei III de Alexandria; W. Wright, Catalogue of the Syriac Manuscripts in the British Museum, London, 1870-i 872, 2, 639 până la 648; F. Nau, PO 13, Paris, 1919, p. 202-247 în siri​acă şi franceză; H. Zotenberg, Catalogue des manuscrits ethiopiens de la Bibliotheque Naţionale, Paris, 1877, p. 129 şi urm.; K. Ter-Mekerttschian, E. Ter-Miniassiantz, Timotheus des Patriarchen von Alexandrien, Widerlegung der auf der Synode zw Chalcedon festgesetzîen Lehre, Leipzig, 1908 (text armean, introducere în armeană şi
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germană); E.W. Brooks, CSCO 83, p. 175-178, 186-201; F. Nau, PO 8, 83-85, Liber his-toriarum, cu trad. în franceză; W.E. Crum, Eusebius and Coptic Church Histories, Proceedings of the Society of Biblical Archaeology 24, 1902, p. 68-84; J. Lebon, Le Monophysisme Sever ien, Louvain, 1909, p. 93-111; idem, La Christologie de Timothee Aelure, archeveque monophysite d'Alexan​drie, d'apres Ies sources syriaqites inedites, în RHE, IX, 1908, p. 677-702; P. Nau, Sur la christologie de Timothee A elitre, în ROC, 1909, p. 99-103; Bardenhewer, IV, p. 79-82; Cayre, II, p. 62-63; W. Besant, Timotheus (18), în Smith-Wace, IV, p. 1031-1033; Cross, Timothy Adurus, în ODCC, p. 1379; F. Chiovaro, Timothy Aelurus, Monophysite Patriarch, în CE, 14, p. 167-168; T. Bohm, Timotheus H. von Alexandrien (Aelurus), în LACL, p. 607, cu bibliografie.
Timotei IV (III) de Alexandria
Timotei IV (III) de Alexandria, patriarh monofizit de Alexandria, în prima jumă​tate a sec. VI, (517-535). Timotei ia ati​tudine fermă împotriva sinodului de la Calcedon şi a Tomos-\\\\\\ lui Leon cel Mare către Flavian. Datorită sprijinului acordat de împărăteasa Teodora, nu a fost afectat de măsurile luate împotriva ereti​cilor greci, primind pe monofiziţi în Egipt. Discuţiile care au izbucnit între Sever şi loan de Halikarnas în timpul episcopatului său, au atins punctul cul​minant după moartea lui Timotei. De la Timotei au rămas: o omilie la loan 4, 6 şi o serie de fragmente din alte şase omilii care se regăsesc la Cosma* Indico-pleustul. îi sunt atribuite în mod fals o liturghie, un ritual de botez şi câteva fragmente ex dialogo cum Calonymo.
Migne, PG 86/1, 265-268; 276 BC; W. Wolska-Conus, în SCh., 197, p. 307-313; W.H.C. Frend, The Rise of the Monophysite Movement, Cambridge, 1972, p. 257, 269 şi

urm.; B.  Windau,  Timotheus IV (III) von Alexandrien, în LACL, p. 607-608.
Timotei I
Timotei I, catolicos sau patriarh nestori-an între 780-823. S-a născut la Hedaiyab, localitate în Iran, pe la mijlocul sec. VII. îşi desăvârşeşte studiile sub îndrumarea lui Avraam bar Dashandadh la şcoala din Bashush în Shaphsaphe. Devine călugăr, iar apoi episcop de Beth Baghesh, în​treţinând relaţii amicale cu guvernatorul musulman din Moşul, Abu Musa ibn Mus'ab şi cu secretarul acestuia care era creştin, Abu Nuh al-Anbari. Ajunge pa​triarh nestorian după moartea lui Henan-isho II, în urma unei alegeri destul de tensionate. Califii musulmani, al-Mahdi (775-785) şi Harun al-Rashid (785-809) 1-au preţuit în mod deosebit, permiţându-i să organizeze activităţi misionare în India, Turkestan, China, Yemen şi în teri​toriile din jurul Mafii Caspice. Orga​nizează patru noi provincii eclesiastice, una în Armenia şi celelalte în Siria. La sinoadele din 790/1 şi 804 a insistat în mod cu totul deosebit asupra purităţii doctrinei nestoriene. A decedat la Bag​dad în 823.
Timotei a fost unul din cei mai prolifici scriitori ai epocii. A scris în siriacă. Din nefericire, o mare parte din scrierile sale s-au pierdut, după cum s-a întâmplat cu Cartea stelelor, probabil un tratat de astronomie. Din cele aproximativ 200 de scrisori, s-au păstrat 60. Multe din scri​sori au fost adresate lui Sergiu, călugăr şi apoi mitropolit de Elam, între care o apologie a creştinismului scrisă sub forma unui dialog cu califul al-Mahdi, care a fost tradusă în arabă şi s-a bucurat de mare popularitate la sirieni, după cum putem deduce din numărul mare de exemplare care s-au păstrat. Au mai

supravieţuit o serie de fragmente din diverse omilii la duminicile de peste an şi o interpretare a Teologului ( este vorba de Sf. Grigorie* de Nazianz). La acestea se adaugă o serie de epistole sinodale, un volum de întrebări pe marginea legii eclesiastice, un alt volum asupra unor probleme diverse şi un al treilea care conţine o dispută cu un eretic (se pare că este vorba de patriarhul iacobit George). Se crede că tot la iniţiativa sa a fost redactată colecţia de canoane Synodicon orientale, în calitate de catolicos, Timo​tei a promulgat o serie de canoane disci​plinare cu ocazia celor două sinoade con​vocate de el. în scrierile sale, Timotei a dezvăluit o profundă preocupare faţă de filosofia aristoteliciană, exegeza biblică, şi dreptul bisericesc.
Timotheus I, Epistolae, ed. şi trad. în lat. de O. Braun, 2 voi. în CSCO 74, 75, 1914-1915; A. Mingana (ed. şi trad.), The Apology of Timothy the Patriarch before the Caliph Mahdi, Cambridge, 1928; J.B. Chabot, Syno​dicon orientale, Paris, 1902, p. 599-608; J. Labourt, De Timotheo l nestoriorum patriar-cha, Paris, 1904; O. Braun, Oriens Chris-tianus, 1901, p. 146-149; Wright, p. 132-133; Chabot, p. 108-109; Duval, p. 382; Baumstark, p. 217-218; Urbina, p. 215-216 cu bibliografie; J.M. Sola-Sole, Timotheus I, Nestorian Patriarch, CE, 14, p. 166; P. Bruns, Timotheus /, Kathoîicos, în LACL, p. 608-609, cu bibliografie.
Timotei I de Constantinopol
Timotei I de Constantinopol (m. 518), patriarh de Constantinopol la începutul sec. VI, între 511-518. A fost preot şi iconom la Biserica cea Mare din capitală, împăratul Anastasie I îl alege pentru a-1 înlocui pe patriarhul Macedoniu II, depus din pricina convingerilor sale pro-calcedoniene. Timotei s-a străduit să ţină pasul cu politica monofizită a curţii

imperiale bizantine, însă, încercarea lui de a restabili relaţii cu loan III Nikeotis, patriarhul monofizit de Alexandria eşuează, deoarece loan a insistat ca, în prealabil, Timotei să condamne în mod explicit sinodul de la Calcedon şi To-mosul lui Leon. în plus mulţi preoţi şi credincioşi din Constantinopol şi din provinciile bizantine au refuzat să accepte depunerea lui Macedoniu* ca fiind legală. De aceea, în 512, când îm​păratul Anastasie a încercat să introducă în Trisaghion formula crucifixw pro nobis, poporul s-a răsculat, în cele din urmă, Timotei adoptă o atitudine vădit promonofizită,prin acceptarea hotărârilor sinodului de la Tyr din 514-515, prin care a fost abrogat sinodul de la Calcedon. în plus, el condamnă în mod explicit Cal-cedonul în scrisorile către Elias de Ieru​salim şi apoi loan de Ierusalim. După părerea lui Teodor* Citeţul, Timotei a impus recitarea Crezului în cadrul fie​cărei liturghii, deşi acest obicei pare să fi fost introdus mai înainte de Petru* Piuarul. în pofida strădaniilor sale de a se impune ca patriarh, Timotei rămâne doar o simplă unealtă în mâna abilului împărat Anastasie.
Grumel Reg. l, l, 193-205; J. Lebon, Le monophysisme sever ien, Louvain, 1909, p. 50-57, 63, 65; L. Duchesne, L'Eglise au VIe siecle, Paris, 1925, p. 25-42; P. Charanis, Church and State in the Later Roman Empire, Madison, Wis., 1939, p. 36-77; F. Danieli, Timotheus (24), în Smith-Wace, IV, p. 1034-1035; W.E. Kaegi, Jr., Timotheus I, Patriarch of Constantinople, în CE 14, p. 166-167.
Timotei de Constantinopol
Timotei de Constantinopol, preot şi ico​nom al Bisericii Sf. Sofia din Constan​tinopol la sfârşitul sec. VI şi începutul
TIMOTEI DE CONSTANTINOPOL

TITUS DE BOSTRA

TITUS DE BOSTRA

TOMA
sec. VII. De la el s-a păstrat un scurt tratat intitulat: De receptione haeretico-rum, o privire de ansamblu şi catego​risire a mişcărilor eretice şi schismatice din istoria Bisericii. Sursa principală de informaţie a fost probabil procesul verbal semnat la sinodul care s-a ţinut la Sida, în jurul anului 390. Lucrarea conţine şi păreri personale cu referire la eretici. Astfel, el susţine că majoritatea ereti​cilor, cum ar fi: gnosticii, maniheii, sabelienii şi în general cei care neagă Sf. Treime, inclusiv pelagienii, trebuie să fie rebotezaţi, iar quartodecimanii, nova-ţienii, arienii, apolinariştii să fie doar reconfirmaţi prin mirungere. In ceea ce îi priveşte pe meletieni, nestorieni, mono​fiziţi, euchiţi, aceştia trebuie să se lepede public de erorile doctrinare pe care le-au susţinut şi să facă penitenţă, tainele săvârşite de ei fiind valide.
Migne, PG 86, 11-74; V. Benesevic, Syntagma 14 titulorum sine scholiis secun-dum versionem pateoslovenicam, adiecto textu greco, St. Petersburg, 1906/1907, p. 707-738; J. Meyendorff, Le Christ dans la theologie byzantine, Paris, 1969, p. 163-167; Cayre, II, p. 291; C. Schmidt, Timotheus von Konstantinopel, în LACL, p. 609.
Timotei de Antiohia
Timotei de Antiohia, personaj aproape necunoscut, probabil din prima jumătate a sec. VI. I se atribuie o predică despre Sf. Cruce şi despre Schimbarea la Faţă a Mântuitorului.
Migne, PG/1, 256-265; B. Capelle, Leş homelies liturgiques du pretendu Timothee de Jerusalem, EL, 63, 1949, p. 5-26; U. Hamm, Timotheus von Antiochien, în LACL, p. 608.
Timotei de Ierusalim
Timotei de Ierusalim, nu poate fi identi​ficat cu certitudine. Se pare că este vorba

de un autor fictiv din sec. VI-VIII. Este posibil să fie vorba de un pseudonim al lui Leonţiu* de Constantinopol. Sub acest nume au fost transmise o predică păstrată în greacă şi în georgiană despre dreptul Simeon, în care se face referire la înălţarea cu trupul la cer a Fecioarei Măria, şi o alta, păstrată numai în limba georgiană, despre Hypapante. Este posi​bil ca tot el să fi fost autorul predicilor despre Cruce şi Schimbarea la Faţă, atribuite lui Timotei de Antiohia, ca şi al celor trei predici pseudo-atanasiene, în parte atribuite lui Proclus* de Constan​tinopol, care se referă la Naşterea Sf. loan Botezătorul, la Fecioara Măria şi la Orbul din naştere.
Migne, PG 86, 237-252, 256-265; 28, 905-914, 943-958, 1001-1024; M. de la Bigne, Maxima bibliotheca veterum Patrum, Lyon, 1677, 1214-1216; B. Capelle, Leş homelies liturgiques du pretendu Timothee de Jerusalem, în EL 63, 1949, p. 5-26; M. Jugie, La mort et l'assomption de la S. Vierge, Roma, 1944; M v. Esbroek, Leş plus anci-ennes homeliares georgiennes, Louvain, 1975, p. 74, 126, 141, 224; G. Rowekamp, Timotheus von Jerusalem, în LACL, p. 608.
Titus de Bostra
Titus de Bostra, episcop de Bostra, al cărui nume este menţionat într-o scri​soare adresată locuitorilor din Bostra. Scrisoarea-edict interzice răscoala unor clerici creştini, care ar fi cauzat dezor​dine. Titus, împreună cu alţi clerici, s-a adresat împăratului, informându-1 despre starea tensionată, pe care ei reuşiseră să o
^
ţină sub control, împăratul cere locuito​rilor să-1 alunge pe Titus, deoarece pre​tinde că el este cel care a păstrat liniştea în cetate şi nu cetăţenii ar fi fost cei care au avut spirit de înţelegere. Titus nu a fost alungat, deoarece îi găsim iscălitura

pe o declaraţie a unui sinod din Antiohia (363), care ratifica formula niceeană. Ieronim* ne informează că Titus a dece​dat în timpul lui Valens (363-378). Acelaşi Ieronim spune că Titus a scris opere ferme împotriva maniheismului şi despre alte lucruri. Contra maniheilor, scrisă după moartea împăratului Iulian, este un compendiu teologic în care justi​fică dreptatea lui Dumnezeu care permite răul să existe şi atrage atenţia la pericolul unor speculaţii subiective asupra acestei probleme. Singura soluţie la problema răului este cea prezentată de doctrina ortodoxă, care învaţă că răul nu este un principiu cosmic, ci rezidă în voinţa liberă şi în patimile omului. In partea a doua a lucrării, Titus apără învăţătura creştină despre creaţie şi providenţa divi​nă, respingând învăţătura maniheică despre veşnicia materiei şi a răului. In partea a treia examinează concepţia maniheică despre revelaţie şi inspiraţie, dovedind originea divină a Vechiului Testament, repingând acuzele maniheice că acesta ar fi o lucrare a răului, că Noul Testament este inspirat parţial de Duhul Sfânt, în partea a patra autorul se apleacă asupra Noului Testament, dezvăluind tendinţa ereticilor manihei de a revizui textul acestuia potrivit propriilor inter​pretări şi nevoi. Totodată, abordează problema întrupării şi a naşterii feciorel​nice pe temeiuri scripturistice. Titus a mai scris un Comentariu Ia Luca, o Predica la Epifanie şi o Explicare a parabolelor judecătorului nedrept, a fariseului şi vameşului, care este o prelu​are a unor pasaje din comentariul la Luca. Florilegiul edessenian, scriere apocrife în limba siriacă, conţine patru fragmente din predica lui Titus la Epi-fania Domnului. Se crede că Oratio in ratnos palmarum, păstrată şi în versiune

georgiană, mai scurtă decât cea greacă, nu îi aparţine.
Migne, PG 18, 1069-1264; în siriacă: P. A. de Lagarde, Tîti Bostreni contra Manichaeos libri quatuor Syriace, Berlin, 1859, retip. Hannovra, 1924; J. Sickenberger, Titus von Bostra. Studien zu dessen Lukashomilien, TU 21, l, Leipzig, 1901; I. Rucker, Floriiegittm Edessenum anonymtim, ŞAM Phil.-hist., Abt, Heft 5, Mttnchen, 1933, 82-87; Th. P. Casey, The Text of the Anti-Manichaean Writings of Titus of Bostra and Serapion of Thmuis, M. Th. R., 21, 1928,, 97-111; G. Widengren, Manichăismus, Darmstadt, 1977; Altaner-Stuiber, 1980, p. 311; Quasten, Patrology, III, p.359-362; I. G. Coman, Iţi, p. 534-536; P. Canivet, Titus of Bostra, în CE, 14, p. 181; Cross, Titus, în ODCC, p. 1382; E. Cavalcanti, Titus de Bostra, M DEC A, H; p. 2458; C. Schmidt, Titus von Btistni, fri LACL, p. 609-610, cu bibliografie. .'<•
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Toma, unul din cei doisprezece Apostoli chemaţi direct de câtrtf Mânturtortţl (Matei 10, 3). Numele său arahiaîb te 'ti-mă, tradus în greacă Ai5t>|a,oţ, îrtsfeamnă 'geamăn', în Faptele lui Tonta (1.1) $i în Legenda lui Abgar îl întâlnim sub numele de Iuda Toma, iar în Ioaii'14, 22 'Iuda, însă nu Iscariotul*. în Evanghelia după Toma, păstrată în limba coptă, întâlnim numele de 'Didim Iuda Toma'. în Evanghelia după loan avem de fapt informaţiile principale despre el, fiind menţionat în trei contexte precise: pe drumul către Betania, când se oferă să moară împreună cu lisus (loan 11, 16); când întrerupe ultima cuvântare a Mân​tuitorului spunând: 'Doamne, nu ştim unde Te duci; şi cum putem şti calea' (loan 14, 5) şi în cele din urmă, îndoin-
*\     ""
du-se de înviere şi legând acceptarea acestei minuni de atingerea rănilor de pe trupul Mântuitorului cel înviat (loan 20,
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25-28). După ce Mântuitorul i s-a arătat, iar el a putut să se convingă de realitatea învierii, Toma a făcut cea mai concisă şi mai extraordinară mărturisire de credinţă în Hristos: 'Domnul meu şi Dumnezeul meu' (loan 20, 28). Potrivit tradiţiei pri​mare, menţionată de Eusebiu* de Ce-zareea, Toma a întreprins activitatea de evanghelizare a părţilor, iar tradiţia apo​crifa îl  plasează ca propovăduitor al Evangheliei lui Hristos în India, unde a suferit moarte de martir. Creştinii sirieni din Malabar susţin cu tărie că se trag din Sf. Apostol Toma şi că a fost martirzat la Calamina (Mylapore),  lângă Madras. Există şi o 'Cruce a Sf. Toma', gravată în piatră, datând din sec. VI-VII I, însoţită de o  inscripţie a cărei traducere este problematică. Moaştele Sf. Apostol To​ma au fost aduse la Edessa, după unele păreri în anul 165, iar după altele în 394. Reţinem ca dată plauzibilă anul   165, întrucât legăm de acest eveniment scrie​rea Faptelor lui Toma, care, se pare, au fost redactate la sfârşitul secolului al II-lea şi începutul sec. III-lea. în artă, Sf. Toma este  reprezentat în  genunchi  în  faţa Mântuitorului şi atingându-I coapsa, iar în virtutea meseriei care i-a fost atribuită, aceea de constructor, cu o riglă şi un echer în mână. în evul mediu, el a fost considerat patronul arhitecţilor, zidarilor şi al pietrarilor.
T.K. Cheyne şi J.S. Black (ed.), Ency-clopedia Biblica, IV, 903, p. 5057-5059; J.R. Harris, The Twelve Apostles, 1927, p. 23-28 şi passim; C.K. Barret, The Gospel according to St. John, 1955, p. 327, 382, 475-477; L. Brown, The Indian Christians of St. Thomas, 1956; David Daniel, The Orthodox Church of India. History and Faith, voi. I. New Delhi, 1972, p. 15-18; Rus Remus, Evanghelia după Toma sau un exemplu timpuriu de contextu​al izar e a învăţăturii creştine, în Glasul Bisericii, anul XLVII, nr. 3, mai-iunie, 1988, p. 90-93; J. Vel Han (ed.), The Apostle

Thomas in India according to the Acts of Thomas, Kerala, 1972; N. Sorge, Le translazioni delle relique dell'Apostolo Tomasso, Miscellanea A. Petrusi II, Bologna, 1982, p. 147 şi urm.; E.P. Blair, Thomas, în The Interpreter's Dictionary of the Bible. An Illustrated Encyclopedia, voi. IV, Abingdon Press, 17th Printing, 1989, p. 631-632; Cross, Thomas, St., în ODCC, p. 1369; A. Le Houllier, Thomas, Apostle, St., în CE, 14, p. 101; R. Trevijano, Thomas, în DECA, II, p. 2443-2444; Han J.W. Drijver, The Acts of Thomas, în W. Schneemelcher, New Tes​tament Apocrypha, Voi. II, Revised Edition, trad. în engl. de R. McL, Wilson, Cambridge, England, 1992, p. 322-411, cu bibliografie.
Toma, Apocalipsa lui
Apocalipsa lui Toma este unul dintre tex​tele apocaliptice apocrife atribuite unor persoane proeminente din perioada nou-testamentară.  Spre deosebire de Apo​calipsa lui Petru şi Pavel, care prezintă vizionar lumea viitoare, prezentul text se conturează ca o profeţie eshatologică, conţinutul ei fiind descoperit lui Toma de către Mântuitorul, care se identifică pe Sine ca 'Fiu al lui Dumnezeu Tatăl...şi tată al tuturor duhurilor'. Apocalipsa lui Toma a fost condamnată, alături de cea a lui Pavel şi Ştefan, în sec. VI, în Decretul gelasian. Până la descoperirea în sec. XX, a ceea ce pare a fi textul integral sau aproape integral al Apocalipsei lui Toma, această scriere ne era cunoscută doar fragmentar. Se pare că textul a fost scris în context maniheic, în sec. V, întrucât face referiri la moartea lui Arcadie şi a lui Honoriu. Se crede că această apo-calipsă a fost cunoscută în Anglia în sec. IX, deoarece ea stă Ia baza Celor cinci​sprezece semne ale ultimelor zile., docu​ment atribuit îndeobşte  lui  Ieronim*. Textul s-a păstrat în două versiuni, una lungă şi alta scurtă. Versiunea scurtă este

cea mai veche mărturie a apocalipsei lui Toma, care a fost revizuită.
M.R. James, The Apocryphal New Testament, 1924, p. 555-562; idem, Revelaţia Thomae, JTS, 11, 1910, p. 228 şi urm., P. Bihlmeyer, Un texte non inter pole de l'Apocalypse de Thomas, Revue Benedictine, 28, 1911, p. 27-82; Fr. Wilhelm, Deutsche Legenden und Legendare, 1907; A. de Santos Otero, Apo-calypse of Thomas, în W. Schneemelcher, New Testament Apocrypha, voi. II, Revised Edition, English Translation by R. McL. Wilson, James Clarke & Co Ltd, 1992, p. 748-752; Cross, Thomas, Apocalypse of., în ODCC, p. 1370; P. Bruns, Thomas-Literatur, în LACL, p. 604-605, cu bibliografie.
Toma, Cartea lui
Cartea lui Toma sau Cartea lui Toma Atletul a fost descoperită în 1945-1946, în colecţia de scrieri gnostice de la Nag Hammadî - Chenoboskion în Egiptul de Sus. Existenţa acestei scrieri nu este ates​tată în literatura creştină primară. Data scrierii acestei cărţi este plasată în prima parte a sec. IV. Se presupune că, deşi s-a păstrat doar în limba coptă, cartea lui Toma a fost scrisă la origine în greacă. Locul scrierii ar fi Siria orientală, unde a fost scrisă şi Evanghelia după Toma. Cartea se prezintă ca un dialog între lisus cel înviat şi Iuda Toma pe probleme morale şi eshatologice. Spiritul dialogu​lui se alătură nuanţelor gnostice care su​gerează revelarea unor adevăruri ascun​se. Acest dialog are şi un specific aparte, în timp ce menţine structura dialogală, dialogul se sfârşeşte la mijlocul textului, pentru a lăsa loc unui monolog al lui lisus. Cu alte cuvinte, ceea ce începe ca un dialog, sfârşeşte sub forma unor ma​xime sau aforisme de învăţătură. Există

şi părţi în care dialogul nu-şi mai are loc, ceea ce face textul greu de înţeles. Răspunsurile date de Toma depăşesc limitele unui dialog iniţiatic. în plus, cele două personaje par a vorbi despre lucruri diferite. Scopul cărţii este de a propovă​dui abstinenţa sexuală şi a promova viaţa ascetică. Un rol important în întregul angrenaj doctrinar îl are strădania de realizare a cunoaşterii de sine, prin care natura animalică este învinsă. Cartea lui Toma este deosebit de importantă pentru cunoaşterea diverselor tendinţe prezente în tradiţia literară creştină primară.
The Facsimile Edition of the Nag Hammadi Codices, published under the Auspices of the Department of Antiquities of the Arab Republic of Egypt in Conjunction with the UNESCO, Codex II, Leiden, 1974, p. 150-157; H.-M. Schenke, Das Thomas-Buch (Nag Hammadi Codex II, 7) neu heraus-gegeben, ubersetzt und erklărt, TU 138, Berlin, 1989; J.D. Turner, The Book of Thomas the Contender from Codex II of the Cairo Gnostic Library from Nag Hammadi (CG H, 7): The Coptic Text with Translation, Jntroduction and Commentary, Society of Biblical Literature, Dissertation Series 23, Missoula (Montana), 1975; R. Kuntzmann, Le Livre de Thomas (NHII, 7): Text etabli et presente, BCNH, Section Textes 16, Quebec, 1986; Hans-Martin Schenke, The Book of Thomas, în W. Schneemelcher, New Testa​ment Apocrypha, voi. I: Gospel and related Writings, Revised Edition, English Trans​lation by R.McL, Wilson, James Clarke & Co. Ltd, Cambridge (England), 1991, p. 232-247 cu bibliografie; pentru bibliografie: D.M. Scholer, Nag Hammadi Bibliography 1948-1969, NHS I, Leiden, 1971, p. 174 şi suplimentul anual: Bibliographia Gnostica,, în Novum Testamentum, de la voi. 13, 1971; P. Bruns, Thomas-Literatur, în LACL, p. 604-605, cu bibliografie.
IA, EVANGHELIA COPILĂRIEI DUPĂ TOMA
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TOMA, FAPTELE LUI
Toma, Evanghelia Copilăriei lupă
Text evanghelic apocrif existent în două versiuni în limba greacă, precum şi în ilte limbi: aramaică, etiopiana, geor-jiană, latină, slavonă şi siriacă. Versiu-[nea siriacă este o revizuire a celor gre​ceşti şi poartă menţiunea că autorul este Toma, denumit 'filosoful israelit', 'sfân​tul apostol' sau, pur şi simplu, 'israelituP (uneori, ismaelitul). în timp ce versiunile greceşti şi cea latină dezvăluie o serie de variaţii, una din versiunile greceşti fiind mai scurtă, versiunea latină mai adaugă
I

 încă un eveniment, şi anume, al fugii în Egipt şi câteva minuni săvârşite acolo de pruncul lisus. Autorul acestui text susţine că transmite aspecte din copilăria lui lisus, mai ales faptele miraculoase pe care El le-a săvârşit, împreună cu Pro-toevanghelia lui lacob, Evanghelia copi​lăriei a fost folosită de diverşi scriitori, cu precădere din cercurile eretice sau sectare. Multe lucruri relatate în literatu​ra apocrifa şi-au făcut drum mai ales în arta creştină.
C. Tischendorf, Evangelia apocrypha, Letpzig, 1853, p. 134-170, ed. a 2-a, 1876, p. 140-180; M.R. James, The Apocryphal New Testament, 1924, p. 49-65; W. Wright, Contributions t o the Apocryphal Literature ofthe New Testament, 1865, p. 1-16 text siri-ac, p. 6-11 trad. în engleză; E.A.W. Budge, History ofthe Blessed Virgin Mary, London, l, 1899, p. 217-222; P. Peeters, L'evangile de l'enfance, Paris, 1914; Evanghelia lui Pseudo-Toma, trad. în româneşte de Cristian Bădiliţă, în Evangheliile Apocrife, cu studiu introductiv, note şi prezentări, ed. 11-a com​plet revăzută şi ilustrată, Polirom, 1999, p. 89-99; B. Bagatti, Nota sul Vangelo din Tommaso Israelita, în Euntes Docete, 29, 1976, p. 482-489; M.R. James, The Gospel of Thomas, în JTS, 30, 1929, p. 51-54; S. Gero, The Infancy Gospel of Thomas, în Novum Testamentum, 13, 1971, p. 46-80; S. Voicu,

Notes sur l'histoire du texte de l'Histoire de l'enfance de Jesus, în La Fable apocryphe, 2 ('Apocrypha' 2), 1991, p. 119-132; Cross, Thomas, Infancy Gospel of, în ODCC, p, 1371; M.S. Enslin, Thomas, Gospel of, în The Interpreter's Dictionary ofthe Bible. An lllustrated Encyclopedia, voi. IV, Abingdori Press, Nashville, 17th Printing, 1989; P, Bruns, Thomas-Literatur, în LACL, p.604-605.
Toma, Evanghelia după
La origine, acest text evanghelic apocrif a fost scris în greacă. Din textul original s-a păstrat un fragment, descoperit la Oxyrhyncus. în 1945-1946 a fost des​coperită la Nag Hammadi în Egiptul de Sus, versiunea integrală a acestei evan​ghelii în traducere coptă, alături de alte texte de nuanţă explicit sau implicit gnostică. Acest text se păstrează la Mu​zeul Coptic din Vechiul Cairo. Originalul grec datează din jurul anului 150, iar ver​siunea coptă din jurul anului 400. în Biblioteca de la Nag Hammadi - Cheno-boskion, Evanghelia după Toma este inclusă în codicele X, nr. 37. Ea este flan​cată la n r. 36 de Cartea secretă a lui lom şi la nr. 38 de Evanghelia lui Filip. Des​coperirea ei într-un corpus literar presu​pus gnostic şi asocierea ei cu Evanghelia lui Filip şi cu textul lui Matias (Cartea lui  Toma,  cuvintele tainice spuse â Mântuitorul lui Iuda Toma şi scrisă & Matias), i-a făcut pe cercetători să sus​ţină apartenenţa ei în rândul scrierilor gnostice. La această concluzie a con​tribuit şi textul pe alocuri criptic, ceea ce a facilitat  interpretări  de tip gnostic. Afirmaţia lui Chirii* al Ierusalimului, care susţine că această evanghelie apar​ţine maniheilor, nu rezistă deoarece tex​tul a fost scris înainte de apariţia acestei erezii. Cât priveşte apartenenţa gnostică, susţinătorii acestei idei nu sunt de acord

asupra tipului de gnosticism căruia i-ar aparţine: valentinian, naasen sau ofît. S-a sugerat mai apoi că ar fi vorba de un text encratit, pe motiv că gnosticismul nu reiese clar din text. Autorul primei tra​duceri a acestei evanghelii în limba română sugerează că în acest caz este vorba despre un exemplu timpuriu de contextualizare a mesajului evanghelic creştin la alt mediu spiritual decât cel elenistic şi iudaic, în speţă, cel indian. El susţine acest lucru pornind de la tradiţia creştină potrivit căreia Sf. Toma a propovăduit Evanghelia în India, argu​mentând totodată această idee prin exegeză comparativă a textului.
The Facsimile Edition ofthe Nag Hammadi Codices, published under the Auspices ofthe Department of Antiquities of the Arab Republic of Egypt in Conjunction with the UNESCO, Codex II, Leiden, 1974, p. 32-51; A Guillaumont, H.-Ch. Puech, G. Quispel, W. Till şi Zassah 'Abd Al Masih, The Gospel according to Thomas, Leiden, 1959; Jean Doresse, Leş livres secretes des Gnostiques d'Egypte, voi. II: L'Evangile selon Thomas ou Ies paroles secretes de Jesus, Paris, 1959 (trad. engleză: The Secret Books of the Egyptian Gnostics, London, 1960, p. 333-383; J. Leipoldt, Das Evangelium nach Thomas, Koptisch und Deutsch, TU, 101, 1967; D.M. Scholer, Nag Hammadi Bibliography 1948-1969, Leiden, 1971, bibliografia este continuată în Supplements în Novum Testamentum începând cu anul 1971; Cross, Thomas, Gospel of., în ODCC, p. 1370; Rus Remus, Evanghelia după Toma, sau un exemplu timpuriu de contextualizare a învăţăturii creştine, în Glasul Bisericii, anul XLVII, nr. 3, mai-iunie, 1988, p. 87-119 (Este vorba aici doar de o ipoteză de lucru); Beate Blatz, The Coptic Gospel of Thomas, în W. Schneemelcher, New Testament Apocrypha, voi. I, English Translation by R. McL. Wilson, James Clarke & Co Ltd, 1991, p. 110-133; P. Bruns, Thomas-Literatur, în LACL, p. 604-605.

Toma, Faptele lui
Carte apocrifa care expune, în 13 Praxeis (Fapte), călătoria, activitatea misionară şi minunile săvârşite de către Sf. Apostol Toma (Iuda Toma) în India. Este una din singurele lucrări de acest gen care ni s-a transmis integral, în pofida lungimii sale. Faptele lui Toma cuprind o serie de eve​nimente, uneori fără legătură între ele. Se pare că au existat două versiuni: una mai scurtă şi alta mai lungă, datorită anexării Pătimirii lui Toma, care, pentru un oare​care răstimp, a circulat independent de Fapte.  Textul  original  s-a păstrat în greacă şi  siriacă.  Există versiuni de extensiuni diferite în armeană, etiopiana, latină şi slavonă. Cât priveşte locul şi data scrierii există un oarecare cbniens. Se parte că această carte a fost scrisă la origine în siriacă, în cercul Iui Bârde-sanes* (Bar Daisan) la Edessa. Această supoziţie  se bazează pe afirmaţia Sf. Efrem* Şirul care a spus, în comentariul său la cartea apocrifă III Corinteni, fcă această  sectă (a  lui  Bardesânes)^  în Faptele apocrife pe care te-a redactat, i-a transformat pe Apostoli în pfopovă-duitori  ai  propriilor vederi nepioase. Unele  imne,  prezente în  Faptele Iui Toma, au fost atribuite chiar lui Barde-sanes. Au existat şi voci care au susţinut că, la origine, Faptele lui Toma au fost scrise în greacă. Această opinie nu a putut fi menţinută multă vreme şi a cedat locul celei dintâi.  Harnack a fost de părere că Faptele au fost scrise simultan în greacă şi siriacă. Alţi cercetători susţin că Faptele lui Toma ar fi adaptări ale unor povestiri şi legende budiste la mediul creştin, în sprijinul acestei idei nu există însă argumente suficiente.  Atitudinea rezervată a Faptelor lui Toma faţă de căsătorie i-a determinat pe unii cercetă​tori să discearnă origini encratite, priâ-ciliene, maniheice sau gnostice. Reţinem
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TOMA DE KAPHARTAB
ca nuanţă de ansamblu că textul propriu-zis este mai puţin interesat în doctrină şi că preocuparea centrală este descrierea faptelor săvârşite de Toma, încununate de moartea lui martirică. Până la sfârşitul sec. XIX, Faptele lui Toma erau considerate fără temei istoric. Descoperirile arheologice de la Tashas-hila (Taxila), au scos la lumină monezi şi pietre, purtând inscripţii cu numele re​gelui Gondofornes. Pe baza acestor măr​turii s-a stabilit că regele Gondofornes a făcut parte din dinastia indo-partă a cărei stăpânire se întindea asupra teritoriilor din Afganistan, Seistan, Sind, Punjab şi asupra provinciei de nord-est, între anii 95 î.d.Hr şi 50 d. Hr., şi că a domnit în Punjabul de Apus, între anii 20-40 d. Hr. Şir John Marshall presupune că Toma 1-a vizitat pe Gondofornes în anul 40 d. Hr. Istoricii bisericeşti nu sunt unanimi cu privire la activitatea misionară în India a Sf. Toma. Totuşi, Ipolit*, Isidor* de Sevillia, Dorotei, episcopul Tyrului, Sf. Grigorie* de Nazianz, Ieronim* îl con​sideră pe Sf. Toma, 'Apostol al Indiei'. Dacă din punct de vedere istoric, Faptele Iui Torna nu au o valoare deosebită, ele aruncă o rază de lumină asupra practi​cilor şi a ritualului creştin: săvârşirea botezului prin afundare, celebrarea euha​ristiei cu vin amestecat cu apă şi pâine, ungerea cu untdelemn etc. în acelaşi timp, descifrăm din acest document diverse mentalităţi ale vremii legate de viaţa socială, în limba română, Faptele lui Toma au intrat prin intermediul versi​unilor slavone, care prezintă un text mai scurt şi adaptat (Abban devine Ivan). Există totuşi în Faptele lui Toma două imne, Imnul nunţii şi Imnul perlei care facilitează un excurs teologic deosebit, datorită bogăţiei de nuanţe simbolice şi ideatice pe care le propun. Studiul amă​nunţit al acestor două imne dezvăluie o

serie de interferenţe doctrinare, care fac dificilă plasarea lor în istoria gândirii creştine şi necreştine a vremii. Cu toate acestea, unele sugestii legate de practi​cile rituale sunt de mare însemnătate pentru înţelegerea vieţii liturgice în perioada creştină primară.
C. Thilo, Thomae Apostoli, 1823; R.A. Lipsius, Die apokryphen Apostelgeschichten und Apostellegenden I, 1883, retip. Amster​dam, 1976; W. Wright, Apocryphal Acts of the Apostles, London, 1871 (text siriac şi tra​ducere în engleză); M. Bonnet, Acta Apos-tolorum Apocrypha, II, 2, 1903, retip. 1959, p. 99-288; M.R. James, The Apocryphal New Testament, 1924, p. 364-439; Han J.W. Drijvers, The Acts of Thomas, în W. Schneemelcher (ed.), New Testament Apocrypha. Revised Edition and Collection initiated by Edgar Hennecke, trad. în engl. R. McL, Wilson, voi. II, James Clarke & Co. Ltd., Cambridge (England), 1992, p. 322-411 cu bibliografie; J. Vellian (ed.), The Apostle Thomas in India according to the Acts of Thomas, Kerala, 1972; Matthias Lipinski, Konkordanz zu den Thomasakten, Bonner Bibi. Beitrăge 67, 1987; G. Widen-gren, Mesopotamian Elements..., Uppsaia, 1946; J.M. LaFargue, Language andGnosis: The Opening Scenes of the Acts of Thomas, Harvard Dissertations in Religion 18, Philadelphia, 1985; R. Murray, Symbols of Church and Kingdom. A Study in Early Syriac Tradition, 1975; H. Kruse, Das Brautlied der syrischen Thomas-Akten, OCP 50, 1984; P.-H. Poirier, L'hymne de la perle des actes de Thomas. Introduction, Texte-Traduction, Commentaire, 1981; H. Kruse, The Return of the Prodigai Fortunes of a Parable on its \vay t o the Far East, Oriental ia 47, 1978, p. 163-214; Han J.W. Drijvers, Bardaisan of Edessa, 1966; G. Garitte, Le Martyre georgien de l'apotre Thomas, în Museon, 83, 1970, p. 497-532; idem, Lapas-sion armenienne de S. Thomas l'apotre et son modele grec, în Museon, 84, 1971, p. 191-195; Cross, Thomas, Acts of, în ODCC, p. 1369-1370; M. S. Enslin, Thomas, Acts of în

The Interpreter's Dictionary of the Bible. An Illustrated Encyclopedia, Abingdon Press, Nashville, 17th Printing, 1989, p. 632-634; R. Trevijano, Thomas, în DECA, II, p. 2443-2444; R Bruns, Thomas-Literatur, în LACL, p. 604-605.
Toma de Edessa
Toma de Edessa (sec. VI), ucenic a! lui Mar Aba* I sau Abha, uneori considerat ca aparţinând comunităţii iacobite, fiind confundat cu Toma* de Heraclea sau Harkles. Despre el se ştie doar că 1-a în​soţit pe patriarhul Mar Aba I la Constan-tinopol.de unde au fost împiedicaţi să fugă, deoarece refuzaseră să iscălească condamnarea celor Trei Capitole. Abdh-isho îi atribuie o serie de lucrări: un tratat despre Naşterea Domnului; un tratat despre Epifanie; o scrisoare despre cân​tarea bisericească; omilii, o problemă de astronomie şi o serie de discursuri îm​potriva ereticilor. Dintre acestea s-au păstrat doar tratatele despre Naşterea şi Epifania Domnului.
Assemani, BO III, part. I, p. 86; S.J. Carr, Thomae Edessmi Tractatus de Nativitate Domini noştri lesu Christi, Roma, 1898; W.F. Macomber, Six Explanations of the Liturgica! Feasts by Cyrus of Edessa... II Translation, în CSCO 3567 siriacă 156, Louvain, 1974, p. VIII-X; A. Baumstark, Die nestorianischen Schriften <de causis festo-mm>, OC l, 1901, p. 324-325; Chabot, p. 54; Baumstark, p. 121-122; Duval, p. 347; Urbina, p. 127; S.J. Voicu, Thomas d'Edesse, în DECA, II, p. 2444; P. Bruns, Thomas von Edessa, în LACL, p. 606.
Toma de Heraclea
Toma de Harqel (Harkel) sau Heraclea. S-a născut la Heraclea şi a studiat limba greacă la mănăstirea Quenneshrin. A

îmbrăţişat viaţa monahala 4a mănăstirea Tar'ii şi a fost ales episcop de Mabbug (Hierapolis), în timpul domniei împăra​tului Mauriciu, probabil înainte de 602. A fost expulzat din scaun şi s-a refugiat în Egipt în 609/610, unde a negociat re​concilierea dintre patriarhii de Alexan​dria şi Antiohia. în 615/616 lucrează împreună cu Pavel* de Telia şi alţii la traducerea Noului Testament în siriacă şi la revizuirea Vechiului Testament (ver​siunea siro-hexapla). Această traducere se bazează pe versiunea philoxeniană. Anafora care îi este atribuită nu îi aparţine.
J. White, S. Evangeliorum versio syr. Philo​xeniană, Oxford, 1778; J.H. Hali, Syrian Antilegomena Epistles, Baltimore, 1886; R.L. Bensly, The Heraklean Version of the Epistle to the Hebrews, Cambridge, 1889; A. Voobus, Studies in the History of the Gospel Text in Syriac, CSCO Subsid. 3, Louvain-Heverle, 1951; idem, Early Versionş of the New Testament, Stockholm, 1954; S. Grill, Das Neue Testament nach dem syrischen Text, Klosterneueburg-Munchen, 1955; Cha​bot, p, 20; Duval, p. 52; Urbina, p. 172, cu bibliografie; P. Bruns, Thomas von Heraklea, în LACL, p. 606, cu bibliografie.
Toma de Kaphartab
Toma de Kaphartab, episcop de Kap​hartab, traducătorul Nomocanonului lui David din siriacă în arabă. Toma nu se rezumă doar la simpla redare a acestui cod juridic în limba arabă, ci efectuează ,o serie de adaptări şi corecturi în concor​danţă cu doctrina monotelită. Lucrarea a fost precedată de scrisoarea călugărului losif adresată traducătorului şi de răspun​sul acestuia.
Assemani, Cătai. Vat., tom. III, p. 202 şi urm.; Zotenberg, Cătai des ms. syriaques de la Bibi naţional, nr. 223; Duval, p. 168.
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TRADUCIANISM
Toma de Marga
Toma de Marga (sec. IX), episcop de Marga şi mitropolit de Beth Garmai, fiul lui lacob din Beth Sherwanaye, în dis​trictul Salakh. Devine călugăr la mănăs​tirea Beth Abhe, la aproximativ 30 de km est de Moşul, în 832 (217 A.H.), an în care   Sabhr-isho   II   ajunge   patriarh. Comunitatea monahală din Beth Abhe decăzuse mult din punct de vedere cul​tural, în 837 este numit secretar patri​arhal   de   către   patriarhul   nestorian Avraam, Ia rândul Iui fost călugăr la Beth Abhe. Acelaşi patriarh îl promovează episcop de Marga, iar la scurtă vreme mitropolit de Beth Garmai. în anul 852 participă, în calitate de mitropolit, la ridi​carea la rang de catolicos fratelui său Teodosie, fost episcop de al-Anbar şi apoi mitropolit de Gundeshapur. în 840, la îndemnul lui 'Abhd-isho, începe să scrie istoria acestei mănăstiri pe baza surselor şi documentelor pe care le avea la îndemână. Lucrarea, intitulată Istoria stareţilor, nu relatează doar istoria mâ-năstirii Beth Abhe, deoarece Toma in​clude şi materiale despre alte diverse per​sonalităţi  religioase,  ca de exemplu, despre Maranameh*, episcop de Abia-dene, Babai* şi alţi monahi de seamă de la Marea Lavră de pe muntele Izla. Prin modul în care şi-a conceput lucrarea, Toma realizează o istorie monahală, care se extinde de-a lungul a trei secole, de​venind o istorie a monahismului, a asce​tismului şi a Bisericii nestoriene până Ia el. Din istoria sa aflăm informaţii referi​toare la legăturile şi conflictele Bisericii* nestoriene cu regii perşi, despre alun​garea călugărilor de la Marea Lavră Izla, apostazia lui Sadhona*, stagnarea dez​voltării Bisericii nestoriene în sec. VII, sau despre întemeierea a şaizeci de şcoli şi  introducerea muzicii  bisericeşti  la Marga şi, în cele din urmă, despre con-

vertirea popoarelor orientale de pe ţăr​mul Mării Caspice, şi despre misiunile întreprinse de nestorieni în Arabia de sud, în Persia şi în China. Totodată, Toma a descris, cu deosebită claritate, decăderea imperiului persan şi creşterea puterii arabe.
Assemani, BO HI, l, p. 464-501; A. Wallis Budge, The Book ofGovernors: The Historia monastica ofThomas Bis hop of Marga A. D. 840, 2 voi. Londra, 1893; P. Bedjan, Liber superiorum seu historia monastica auctore Thoma episcopo Margensi, Paris şi Leipzig, 1901; Wright, p. 156-157; Chabot, p. 110-111; Duval, p. 206-207; Baumstark, p. 233 şi urm.; Cross, Thomas of Marga, în ODCC, p. 1373-1374; Urbina, p. 217.
Tom os u l lui Da m asu s
Tomosul lui Damasus, culegere de 24 de canoane, aprobată de sinodul  roman, probabil cel din 382 la care a participat şi Sf. Ambrozie*, trimisă de către papa Da​masus lui Paulinus, recunoscut ca episcop de Antiohia. în unele manuscrise, Tomosul este anexat la Crezul niceean. Un număr de 23 de canoane anatematizează princi​palele erezii hristologtce din sec. IV. Al nouălea canon priveşte disciplina bise​ricească, fiind îndreptat împotriva lui Meletie* de Antiohia. Canonul 24 con​damnă triteismul şi subordinaţionismul.
Migne, PL 53,319-322; Teodoret, Ist. bis., V, 11; ed. critică: C.H. Turner, Ecclesiae Occi-dentalis Monumenta Iuris Antiquissima, Oxford, 1/2 (1), 1913, p. 281-296; P. Galtier, Le Tome de Damase, date et origine, în Rech. S.R., XXVI, 1936, p. 385-418, 563-578; Cross, Tome of Damasus, în ODCC, p. 1385.
Tomosul lui Leon
Este vorba de scrisoarea trimisă de papa Leon I (Ep. 28) lui Flavian, patriarhul

Constantinopolului, la 13 iunie 449, cunoscută şi ca Epistola dogmatica. Conţinutul Tomosului este dogmatic şi se referă în special la doctrina hristologică a Bisericii. Autorul face uz de surse apu​sene, ca Tertulian* şi Augustin*, susţi​nând că lisus Hristos este o persoană, adică, Cuvântul lui Dumnezeu, în care subzistă două naturi, divină şi umană, fără ca ele să se confunde sau amestece. Fiecare îşi exercită funcţiile specifice, însă în unitatea Persoanei celei Una. Tomosul a fost îndreptat împotriva ere​ziei lui Eutihie* şi a fost aprobat forma! de sinodul ecumenic de la Calcedon din 451. Documentul a fost folosit şi în con​troversa cu monofiziţii.
Migne, PL 54, 755-782; ed. critică: E. Schwartz, Acta Conciliorum Oecumeni-corum, II, 2,1, 1932, p. 24-33; G.L. Prestige, The Greek Translat ion ofthe Tome of St. Leo, în JTS, XXXI, 1929-1930, p. 183 şi urm.; P. Mouterde, SJ, Leş versions syriaques du tome de saint Leon, în Mdlanges de l'Universite Saint-Joseph, Beyrouth, XVI, 1932, p. 121-165, text siriac la p. 146-165; Cross, Tome of Leo, în ODCC, p. 1385.
Tractatus Origenis
Tractatus Origenis, colecţie formată din douăzeci de omilii despre Sf. Scriptură, dintre care doar una se referă la Noul Testament, restul la Vechiul Testament. Deşi în manuscrisele din sec. X şi XII sunt atribuite lui Origen*, cercetările ulterioare au dovedit că ele aparţin lui Grigorie*, episcop de Elvira.
P. Batiffol-A. Wilmart, OSB, Tractatus^ Origenis de Libris SS. Scripturarum, Paris, 1900; G. Morin, OSB, Leş Nouveaux Tractatus Origenis et l'heritage litteraire de l'eveque espagnol Gregoire d'Illiberis, în Revue d'Histoire et Littârature religieuse, V, 1900, p. 145-161; H. Koch, Zu Gregos von

Elvira Schrifttum und Quellen, în Z KG, LI, 1932, p. 238-272; Cross, ODCC, p. 1388; Altaner-Stuiber, 1980, p. 370.
Traditor
Denumire dată, în Africa de Nord, creştinilor care au predat textele Sf. Scripturi, în timpul persecuţiei lui Dio-cleţian, care interzisese, sub pedeapsă aspră, deţinerea lor. Controversa, care a izbucnit în Africa de Nord între adepţii lui Donat şi creştinii catolici de la Roma, a avut drept motiv nerecunoaşterea ca episcop de Cartagina a lui Cecilian* care fusese hirotonit de unul din aceşti tradi-tores, şi anume, Felix* de Aptunga, deşi acesta fusese absolvit de această vină de către un sinod local.
Vezi: DONAT şi DONATISM; LAPSI.
Traducianism
Traducianism, teorie cunoscută şi sub denumirea de generaţionism, potrivit căreia sufletul omenesc este transmis copiilor de către părinţi în acelaşi timp cu trupul. Uneori teoria este prezentată într-o viziune de un materialism crud, susţi​nând că sufletul este transmis în timpul actului de procreare. Această învăţătură este susţinută şi de unii dintre scriitorii şi Părinţii Bisericii. Tertullian*, în De ani​ma (cap. 23-41), o foloseşte pentru a explica păcatul original. Fer. Augustin* face uz de traducianism, însă îl înţelege
n
ca o generare spirituală. In Răsărit, idei traducianiste se întâlnesc la Grigorie* de Nyssa (De horn. opif., 29). Papa Anas​tasie II condamnă traduc ian ismu l, în epistola sa către episcopii galicani (498). Traducianismul se opune creaţionismu-lui, învăţătura acceptată de Biserică, şi greşeşte prin aceea-că nu ţine cont de
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natura spirituală a sufletului. In sec. XIX, această teorie a fost reînviată de teologul romano-catolic A. Rosmini, care a sus​ţinut că părinţii transmit copilului un suflet sensibil pe care Dumnezeu îl trans​formă, prin iluminare,în suflet spiritual.
A. Michel, DTC, XV, part. l, 1946, col. 1350-1365; P. Overhage şi K. Rahner, Das Problem der Hominisation, Freiburg, 1961; R.C. Zaehner, Matter and Spirit: The ir Convergence in Eastern Religions, New York, 1963; Cross, Traducianism, în ODCC, p. 1389; P.B.T. Bilaniuk, Traducianism, în CE, 14, p. 230; V. Grossi, Traducianisme, în DECA, II, p. 2475-2476.
Tripholius
Tripholius (sec. VI), preot în jurul anului 520. De la el a rămas o scrisoare deosebit de importantă, adresată senatorului Faustus, care îl întrebase în legătură cu doctrina unui călugăr scit venit la Roma de la Constantinopol, este vorba de for​mula teopaschită promovată de călugării sciţi: 'unul din Treime a pătimit', dacă această învăţătură corespunde sau nu cu învăţătura oficială a Bisericii. Tripholius îi dă un răspuns negativ, invocând ca temei autoritatea primelor patru sinoade ecumenice. Scrisoarea lui Tripholius este unul din cele mai vechi documente privind controversa teopaschită în Apus.
Migne, PL 63, 534-536; CPL 655; E. Schwartz, Publizistische Sammlungen zur acacianischen Schisma, Munchen, 1934; G. Ladocsi, Tripholius, în DECA, II, p. 2489 G. Rbwekamp, Trifolius, în LACL, p. 613.

pare că a scris mai multe lucrări. Ieronim menţionează doar cartea Despre vaca roşie (în realitate o exegeză la Numeri 19) şi Despre Dichotomemata (Despre jumătăţi de animale), pe care Avraam le aduce ca ofrandă Domnului împreună cu un porumbel şi o turturea (Geneză cap. 15, 10). Se crede că este vorba de două lucrări, contopite în una singură, una tratând Despre vaca roşie, iar alte.Despre Jertfa lui Avraam (Comart). Celelalte multa opuscula s-au pierdut.
Ieronim, De viris illustribus 57; P. Hristou, Patrologia greacă II, 907; I.G. Coman, II, p. 383.
Turibus de Astorga
Turibus de Astorga, episcop de Astorga, la mijlocul sec. V. A luptat împotriva maniheilor şi în special a priscilienilor. După ce a urmărit îndeaproape acti​vităţile priscilienilor, a făcut rapoarte pe care le-a trimis papii Leon* cel Mare, după cum se poate deduce din răspunsul acestuia, păstrat în Colecţia canonică his​panică. De la Turibius a rămas doar o singură scrisoare pe care a adresat-o episcopilor din Galicia, Hydacius* şi Ceponius (Epistola ad Idacium et Ceponium episcopos}, care vorbeşte despre scrierile apocrife folosite de către priscilieni.
Migne, PL 693-695; CPL 564; H. Chadwick, Priscillian ofAvila, Oxford, 1976, p. 208 şi urm.; M. Diaz y Diaz, Turibius d'Astorga, în DECA, II, p. 2493; E. Reichert, Turibius von Astorga, în LACL, p. 614.

sale de episcopul donatist Parmenian şi de sinodul donatist de Ia Cartagina din 380. Deşi s-a considerat donatist, el a susţinut că atât cei buni, cât şi cei răi tre​buie să coexiste în Biserică până la sfârşitul veacurilor, Biserica fiind o soci​etate a tututor oamenilor din întreaga lume. Augustin* a avut cuvinte de apreciere faţă de el, mergând până la recomandarea operelor sale spre lectura. El însuşi a folosit în special Liber regu-larum şi Comentariul la Apocalipsă. Ghenadie* merge pe aceeaşi linie a lui Augustin şi îi atribuie lui Tyconius alte două lucrări: De bello intestina şi Expo-siliones diversarum causarum, scrise între anii 370-375, dar care s-au pierdut. k Liber regularum, Tyconius propune şapte norme pentru interpretarea Sf Scripturi pe care Augustin le preia şi le introduce în De Doctrina Christiana. Comentariul său la Apocalipsă nu mai există. Avem însă o serie de fragmente păstrate la diverşi scriitori latini: Prima-

sius*, Cassiodor*, Beda* Venerabilul şi la preotul spaniol, Beatus* de Liebana (c. 776). Comentariul său preia tradiţia exe​getică anterioară de la Barnaba*, Ipolit*, Irineu*, Tertullian*, Ciprian* etc.
Migne, PL 18, 13-66; F.C. Burkitt, The Book of Rules of Tyconius, Texts and Studies III, pt. I, Cambridge, 1894; The Turin Fragments of Tyconius' Commentary on Revelation, ed. de F. Lo Bue, Texts and Studies, New Series, VII, 1963; T. Hahn, Tyconius-Studien, Studien zur Geschichte der Theologie und der Kirche, VI, Hft. 2, 1900; K.B. Stein-hauser, The Apocalypse Commentary of Tyconius, Frankfurt am Main, 1987; C. Kannengiesser, P. Bright, A Conflict of Christian Hermeneutics in Roman Africa, Berkeley, 1989; M.A. Tilley, Bible in Christian North Africa. The Donatist World, Fortress Press, 1997; Bardenhewer, III, p. 495-498; Altaner-Stuiber, 1980, p. 373; Cross, Tyconius, în ODCC, p. 1400; E. Romero Pose, Tyconius, în DECA, II, p.2495-2497, cu bibliografie; K. Pollmann, Tyconius, în LACL, p. 614-615, cu biblio​grafie.
Tryphon
4
Personaj din anturajul lui Origen*, despre care Ieronim* ne spune că i-a adresat acestuia o serie de scrisori. Se

Tyconius
Tyconius, teolog laic donatist şi exeget, întrucât a susţinut universalitatea Bise​ricii, a fost condamnat pentru vederile
UDA

ULFILA

ULFILA

USUARD
U
'Uda sau 'Udai
'Uda sau 'Udai, în greacă AUDAIOS, arhidtacon la Edessa în perioada celui dintâi sinod ecumenic de la Niceea din 325. Este considerat de către Epifanie*,
A
fondatorul sectei audienilor. Ii sunt atribuite mai multe apocalipse apocrife, care articulau doctrine gnostice şi astro-fogice. Doctrina audienilor are puternice accente antropomorfe, forma lui Dum​nezeu fiind identică cu cea a omului. Audienii au activat în special în Siria, dar şi în Scythia, de unde au fost alungaţi de către împăratul Constantin. Din lucrările sale au supravieţuit fragmente, mai ales la Teodor* Bar Konai. Despre el au vor​bit Efrem* Şirul, Teodoret*, Socrate*, Epifanie, Teodor Bar Konai.
Hefele- Leclercq l, 479-488; E. Nestle, ZNTW 3, 1902, p. 166; Urbina, p. 84-85.
Ulfila
Ulfila (în got. Wolflein, gr. OuXqn-Xoc<^Oup(piXa<;, în lat. Ulfilas; Wulfila, Gulfila, Wulfilas), (311-383), episcopul goţilor în sec. IV. După informaţiile date de Filostorgiu*, Socrate* şi Sozomen* familia lui Ulfila era de origine capado-ciană, din localitatea Sadagolthina, de lângă Parnassus. Ea a fost luată pri​zonieră, împreună cu mulţi alţi capado-cieni, în urma invaziei goţilor în Capa-

docia, şi dusă în Dacia. Aici s-a născut Ulfila, în anul 311. Socrate relatează că Ulfila a fost crescut şi educat în credinţa creştină, fiind ucenic al episcopului got Teofil, participant la sinodul de la Ni​ceea. Spre deosebire de Teofil, care a iscălit formula niceeană, Ulfila era creş​tin arian şi i-a convertit pe goţi la cre​dinţa sa ariană pe care nu a părăsit-o niciodată, în 340/1 Ulfila este trimis de regele goţilor, ambasador pe lângă îm​păratul Constanţiu din Constantinopol. A fost hirotonit episcop la vârsta de 30 de ani de Eusebiu*, fost episcop de Nico-midia, la acea vreme aflându-se pe scaunul episcopal din Constantinopol. Hirotonia lui Ulfila ca episcop al goţilor a fost la început un act politic, prin care se urmărea o mai rapidă încreştinare a acestora şi prin aceasta romanizarea lor. Revine în Dacia şi se dedică activităţii misionare printre goţi, dintre care mulţi erau păgâni. Timp de 7 ani, aria sa misi​onară a fost Goţia transdanubiană sau Muntenia actuală, după care se strămută în Moesia, într-un teritoriu calificat de documente ca făcând parte din <Roma-nia>, adică întinderea romanizată sau în curs de romanizare de la sudul Dunării, unde activează până la moarte. Aceasta pare a fi perioada în care el a conceput alfabetul gotic, sinteză de caractere runice, greceşti şi latineşti şi a tradus Sf. Scriptură, cu excepţia cărţii Regilor, deoarece, spune Filostorgiu, aceste cărţi tratau mai mult despre războaie, iar goţii, fiind războinici din fire, era nevoie ca pasiunile lor militare să fie ţinute în frâu şi să nu fie incitaţi la fapte războinice, îl reîntâlnim apoi pe Ulfila la sinodul de la Constantinopol din 360, când gruparea acaciană are câştig şi formulează un crez care prezenta o doctrină intermediară

între arieni şi niceeni. Este vorba de gru​parea homoenilor a lui Acaciu în Răsărit şi a lui Ursacius în Apus, care susţineau că Fiul era asemenea (6}4,oio<;) Tatălui. Sozomen* afirmă că Ulfila şi goţii încreştinaţi de el au suferit mult din partea lui Athanaric, a cărui persecuţie, între anii 372-375, este descrisă în actele martirice ale Sf. Sava. Faima literară a Iui Ulfila se leagă de tra​ducerea Bibliei. Din nefericire din tra​ducerea sa nu avem decât fragmente în Codex Argenteits, păstrat la Uppsala, în Codex Carolinus şi fragmentele ambro-ziene publicate de Mai. De la Auxenţiu* de Durostor aflăm că el a scris Cuvântări şi tratate (sermones et tractatus\ ba
«.
chiar şi un comentariu la loan. In crez el a rămas semiarian.
Migne, PL 18; Migne, PL Supplimentum, I, 703-707; W. Griepentrog, Synopse der goti-schen Evangelientexte, Munchen, 1988; F. de Tollenaere, R. Jones, Word-Indices, Leiden, 1976; Skeireins, W.H. Bennett, The Gothic Commentary on the Gospel of John, New York, 1960 (text şi trad. engleză); Fr. Kauf-mann, Aus der Schttle des Wulfila. Auxentii Dorostorensis Epistula de f ide vita el obitu Wulfilae, Strassburg, 1899 şi trad. în rom. de lorgu Stoian, Auxenţiu, episcop de Durostor (veacul IV), Bucureşti, 1938; Scott, Ulfilas, the Apostle of the Goths, 1885; Bosworth, Gothic and Anglo-Saxon Gosples, London, 1874; T. Le Marchant Douse, An Intro​duci ion, Phonological, Morphological, Syntactic, to the Gothic of Ulfilas, 1886; G. Friedrichsen, The Gothic Version of the Bible, London, 1926; K.D. Schmidt, Die Bekehrung der Ostgermanen zum Chris-tentum, Gottingen, 1939; E. A. Thomason, The Visigoths in the Time of Ulfilas, Oxford, 1966; M. Simonetti, L'arianesimo di Ulfila, Romanobarbarica l, 1976, p. 297-323; G. Bardy, în DTC, 15, 1950, col. 2048-2057; G. T. Stokes, Ulfilas, art. în Smith-Wace, IV, p.

1059-1060; Cross, Ulphilas, art. în ODCC, p. 1404; I. G. Coman, Scriitori bisericeşti din epoca străromână, EIBMBOR, Bucureşti, 1979, p. 196-206; Quasten, Patrology, IV, p' 95-97; F.X. Murphy, Ulfilas, în CE, 14,' p. 377; A.Kazhdan, Ulfilas, în ODB, voi. III, p. 2139; M. Simonetti, Ulfila, în DEC A, II, p. 2501; R. Kany, Wulfila, în LACL, p. 634,'cu bibliografie.
Uranius
Uranius, preot şi ucenic mai puţin vestit al lui Paulin* de Nola. Este considerat autor al unei scrisori referitoare la moartea magistrului său, adresată unui oarecare Pacatus*, care îşi exprimase dorinţa de a transcrie în versuri viaţa lui Paulin (Vita Paulinî).
Migne, PL 53, 859-866; P.-M. Duval, La G aule jusqu'au milieu du Ve sfecle, Paris, 1971, n. 298, p. 700 şi urm.; A. Pastorino, // De obitu sandi Paolini di Uranio, în Augustinianum 24, 1984, p. 115-141; S. Zincone, Uranius, în DECA, II, p. 2502; M. Skeb, OSB, Uranius, în LACL, p. 619.
Usuard
Usuard, monah şi autor de martirologii, la mijlocul sec. IX. Este menţionat pen​tru prima dată în anul 838, când era deja
«
monah şi hirotonit preot. In 859/60 între​prinde o călătorie în Spania, împreună cu
«
alţi confraţi în căutare de relicve. In urma solicitării confraţilor săi, el începe să relateze în scris faptele şi suferinţele martirice ale martirilor spanioli, auzite în
,*!
Spania. II întâlnim apoi, în anul 875, ca vieţuitor la mănăstirea Saint-Germain-
A
des-Pres din Paris. In timpul şederii sale !a această mănăstire şi în urma poruncii împăratului Carol Pleşuvul, el începe să redacteze un martirologiu creştin, corn-
USUARD

VALENTIN
binând cele două 'tradiţii literare folosite în literatura martirologică. Prima şi cea mai veche consta din menţionarea nu​melui sfanţului în ziua de pomenire, iar a doua, începută de Ado* de Vienne (localitate în Franţa, nu departe de Lyon), completa informaţiile simple cu mate​riale ziditoare de suflet şi informaţii despre sfinţi şi martiri. Usuard a îmbinat deci aceste două tradiţii, uneori menţio​nând doar date despre sfinţi, alteori fur​nizând un material haghiografic bogat.

La redactarea martirologiului său, el a folosit materiale din lucrările lui Ado, Ieronim*, Beda* Venerabilul şi Florus* de Lyon. Opera sa a devenit exemplu pentru toate lucrările de acest gen de mai târziu.
Migne, PL 123, 453-992; idem, PL 124, 1-860; H Quentin, Leş Martyrologes his-toriques du moyen âge, Paris, 1908; E. Amman, DTC 15, pt. 2, col. 2313-2316; Cross, Usuard, în ODCC, p. 1419-1420; R.E. Sullivan, Usuard, în CE, 14, p. 498.

V
Valentin
Valentin, susţinător al învăţăturii lui Apolinarie, iar după Leonţiu* de Bizanţ, autor al unei apologii, Căpiţa apohgiae, scrisă 'împotriva celor care spun că noi susţinem că trupul (lui Hristos) este con​substanţial cu Dumnezeu'. Se pare că Apologia este îndreptată împotriva doc​trinei lui Timotei*, a adepţilor săi şi a magistrului lor, Polemon*. Cei doi au adoptat atitudini doctrinare şi practici diferite, întrucât la Valentin se întâlnesc afirmaţii care se apropie de doctrina orto​doxă, cum ar fi: 'adevăratul Fiu al lui Dumnezeu întrupat (aapxxxpopoq)', sau că 'trupul este veşmântul tainei ascunse', s-a sugerat că în cazul lui se poate vorbi de un apolinarism moderat (G. Voisin), deşi în realitate este totuşi vorba de apolinarismul antiohian.
CPG II 3732; H. Lietzmann, Apollinaris von Laodicea und seine Schule, TU l, Hil-desheim = Tubingen, 1904, p. 287-291; G. Voisin, L'Apollinarisme. Etudes historiques litteraires et dogmatiques sur le debut des controverses christologiques au lVe s iede, Louvain, 1901, p. 112-113; E. Cavalcanti, Valentin, în DECA, II, p. 2507-2508; G. Feige, Valentinus, Apollinarist, în L AC L, p. 621.
Valentin
VALENTIN (sec. II), fondator al unei importante secte gnostice din secolul al H-lea d.H. în acord cu tradiţia şcolii

valentiniene, Clement* Alexandrinul (Strom., 106, 4, p. 544, ed. rom.) spune despre Valentin că a fost discipolul lui Theudas, care, la rândul său, 1-ar fi cu​noscut pe apostolul Pavel*. Originar din Egipt, din Frebonide, după ce şi-a desă​vârşit studiile enciclopedice la Alexan​dria, către anul 140 d.H. vine în capitala Imperiului, la Roma. Tertullian* vor​beşte chiar de o tentativă ratată a lui Valentin de a ocupa scaunul papal, pro​babil ca succesor al lui Pius, c. 143 d.H. Sf. Irineu* spune despre Valentin că a fost primul care a transformat doctrinele eretice într-un sistem doctrinar indivi​dual, de sine stătător şi că şcoala lui provine din secta ofiţilor, a hidrei celei cu o mie de capete. Sf. Epifanie* consi​deră că Valentin începe să propage învăţătura sa în Egipt. După informaţiile date de Sf. Irineu, Valentin a trăit la Roma în timpul lui Pius şi Anicet, iar după rup​tura sa de Biserică, a început să predice învăţăturile sale eretice, întemeind pro​pria sa şcoală. Este posibil ca el să-şi fî dezvoltat şi pregătit în secret sistemul teologic în timpul peregrinărilor sale în Egipt şi Cipru, înainte de a ajunge la Roma, unde a venit din acelaşi motiv ca şi alţi lideri de secte: speranţa cava găsi un câmp mai larg pentru activitatea sa sau că va putea accede la scaunul episco​pal al Romei. Valentin este printre putinii întemeietori de şcoală gnostică, căruia îi sunt cunoscuţi discipolii. Doctrina origi​nară a lui Valentin nu poate fi reconsti​tuită din puţinele fragmente care au supravieţuit, în ciuda unor tentative în acest sens. Din învăţătura lui au luat naştere două şcoli: şcoala occidentală, căreia îi aparţin Ptolemeu* şi Hera-cleon*,-şi şcoala orientală sau anatolică, din care fac parte Marcu*, Axionicos şi Theodot sau Teodot*. Valentin moare
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către 175-180, după unii autori în Cipru, iar după alţii la Roma sau Alexandria. Opera lui Valentin a fost foarte vastă, însă s-a pierdut aproape în totalitate. Câ​teva fragmente s-au păstrat în Stromatele lui Clement*, la Ipolit* (Refutatio om-nium haeresium - Philosophoumena), iar în tratatul De sancta Ecclesia a lui Marcel* de Ancyra găsim menţionată o
rt.
lucrare Despre cele trei naturi. Ii mai este atribuit apoi şi tratatul cunoscut sub denumirea de Evanghelia Adevărului, acest lucru este reţinut doar în tradiţia bisericească (Irineu, Adv.Haer.), precum şi câteva omilii şi epistole. Chiar dacă scrierile sale nu s-au păstrat în întregime, doctrina promovată de el poate fi recon​stituită din informaţiile furnizate de către diverşi scriitori creştini, pentru care Valentin a fost eretic (Irineu, Adversus haereses; Epifanie, Panarion; Clement, Stromate; Ipolit, Philosophoumena). în cerurile înalte şi nenumărate, spune Valentin, există un Eon perfect nenăscut, numit Proarkhe, Propator şi Abis, iar el nu poate fi înţeles şi cuprins de nimeni. El locuieşte liniştit şi se află în odihnă deplină. Cu el coexistă Ennoda (Gân​direa), numită şi Graţie (Milă, îndurare) şi Tăcere. De la ProtoTatăl şi Tăcere emană 'Primul Născut sau Intelectul (Nous) sau Tatăl sau Principiu al tuturor fiinţelor. El este un principiu masculin şi împreună cu el se naşte şi Adevărul (Aletheia), principiu feminin, şi astfel apare Tetrada: Abisul şi Tăcerea, Inte​lectul şi Adevărul. De Ia Primul Născut sau Tatăl emană Cuvântul (Logos, mas​culin) şi Viaţa (Zoe, feminin), respectiv Tată al tuturor lucrurilor care iau fiinţă după el, şi principiu şi morphosis al Pleromei. Cuvântul şi Viaţa proiectează Omul şi Biserica (Ekklesia) şi, împreună cu Tetrada, alcătuiesc Ogdoada primi​tivă. Aceşti eoni, produse ale gloriei

Tatălui, îl preamăresc pe acesta prin creaţiile lor: Cuvântul şi Viaţa emană ze​ce eoni, iar Omul şi Biserica doisprezece. Aceşti eoni în număr de treizeci, cinci​sprezece perechi de eoni masculini şi feminini (syzygies\ constituie Pleroma sau Plenitudinea, termenul clasic care desemnează caracteristicile divine în întregul lor şi în multipla lor dezvoltare, şi formează o ierarhie a regatului ceresc. Numele celor douăzeci şi doi de eoni sunt abstracţii, construcţii artificiale, nu sunt preluate din tradiţia mitologică, cum se întâmplă cu primii opt. De cele mai multe ori şi ProtoTatăl este parte din această Pleroma, însă această regulă suferă excepţii. Conform lui Ipolit (Refut.,V\, 29, 5), Valentin spune că ProtoTatăl este nenăscut, fără loc, fără timp, el este singur, în linişte şi fără pe​reche feminină. Pleroma nu este un an​samblu omogen, Intelectul este singurul care ţine de ProtoTatăl şi care îl cunoaş​te, pentru ceilalţi eoni el este invizibil şi incomprehensibil. Este o mare minune că ei au fost în Tatăl fără a-L cunoaşte (Ev.
«
Adev., 22, 27). In acest lanţ al emanaţi​ilor, ultimul eon feminin este Sophia, înţelepciunea. Armonia Pleromei se menţine numai dacă eonii îşi cunosc li​mitele, însă uitarea nu se produce lângă Tatăl, ci din cauza Lui (Ev. Adev.,\%,\-3). Sophia, eonul cel mai tânăr şi mai îndepărtat de Tatăl, vrea să-i cunoască
A
grandoarea. Insă această încercare este sortită eşecului, Sophia fiind oprită de către Horos, Limita, limita separă lumea de Pleroma (Clement, Exc, Theod., 42,1). Acelaşi îpolit afirmă că eşecul Sophiei se datorează dorinţei ei de a-1 imita pe Tatăl şi de a genera fără syzygos. Uitarea, lumea inferioară, a apărut pen​tru că Eonii nu îl cunoşteau pe Tatăl, dacă l-arjl cunoscut, ea nu ar mai fi fost (Ev. Adev., 18,7-14). Creaţia ei este

Demiurgul lumii de jos (considerat avor​ton, stupid şi nebun, însă Demiurgul este departe de a fi Duşmanul, Diavolul ca la Carpocrate*), iar numele lui cel mai des întâlnit este Mdabaoth. El creează şapte ceruri, o serie planetară completă aran​jată în ordinea caldeeană a planetelor (I.P.Culianu, Gnozele dualiste ale Occi​dentului, p. 123), care în acelaşi timp sunt şi îngeri, după modelul arhetipal al ple-romei pe care îl conţine în el însuşi. Planetelor masculine le sunt date şi şapte însoţitoare feminine: Providenţa, Divini​tatea, Stăpânirea, Gelozia, Regalitatea, Inteligenţa şi înţelepciunea. Ignorând originea sa, îşi închipuie că este Dum​nezeu şi că nu există alt Dumnezeu în afara lui, dar şi planul creaţiei, transmis de Sophia, foloseşte cele patru elemente şi cele patru însuşiri după imaginea Ogdoadei transcendente pentru a crea propria lume. Ignoranţa Demiurgului provoacă neliniştea şi spaima, o nelinişte care, solidificându-se ca o ceaţă deasă, întăreşte greşeala, iar aceasta la rândul ei îşi creează propria materie. Pătrimea Ne​linişte, Spaimă, Greşeala şi Uitare, este cea care a modelat Pământul. Demiurgul, spun ei (valentinienii) nu ştie absolut nimic, el este lipsit de inteligenţă şi stu​pid Ceea ce el face sau produce, nu ştie (Ipolit, VI, 33). Demiurgul 1-a creat pe om, care este alcătuit din trei substanţe, materie, suflet şi spirit (pneumd). în această operaţie, el este un instrument inconştient, din ignoranţă nu ştie că a insuflat omului trup-suflet şi substanţa pneumatică, mărturie a lumii spirituale. Acesta este secretul Sophiei, când a proiectat lumea de jos. Pentru a comuni​ca gnoza salvatoare cu elementele pneu​matice ale creaţiei, Sophia, care a fost reprimită în Pleroma datorită căinţei sale, recurge la ajutorul unui salvator care reprezintă încarnarea eonilor, lisus şi

Hristos, în personajul istoric lisus. Ve​nirea Iui este anunţată oamenilor aflaţi în robia dumnezeului lumii de jos de către profeţi. Această Fiinţă transcendentă suferă toate consecinţele umilitoare ale întrupării, dar reuşeşte să dezvăluie câ​torva aleşi adevărata gnoză răscumpără​toare, înainte de a se întoarce în cele din urmă, la Cer. Anumite variante amplifică într-un sens mai dramatic coborârea Fiului sau a Fiinţei transcendente', el este prins de puterile demonice, şi, decăzut prin scufundarea în materie, îşi uită pro​pria sa identitate. Dumnezeu expediază atunci un Trimis sau Mesager care, 'trezindu-P, îl ajută să-şi recâştige con​ştiinţa; este mitul Salvatorului salvat". 'Mântuirea perfectă este cunoaşterea grandorii inexprimabile. Deficienţa şi Pasiunea provin din Ignoranţă; gnoza va distruge tot sistemul care vine din Igno​ranţă. Astfel, gnoza este mântuirea omu​lui interior. Această mântuire nu este deci corporală, întrucât corpul este co​ruptibil. Ea nu este nici psihică, deoarece şi sufletul provine, de asemenea, din deficientă şi constituie locuinţa pneumei. Forma acestei mântuiri este deci spiritu​ală (pneumatică). Omul pneumatic, omul interior este răscumpărat prin gnoză (Irineu, Adv. Haer.t 1,21,4). Cu Valentin, antropologia trihotomică, specifică ereziei gnostice, oameni hyletici, oameni psihici şi oameni pneumatici, este sis​tematizată, şi de asemenea o soteriologie particulară, întrucât lisus era menit să mântuiască prin gnoză, numai pe pneu​matici, singurii în măsură să se desprindă de corporalitatea trup-suflet. Aceasta este marea ecuaţie pneumatică (H. Jonas) a gândirii valentiniene: evenimen​tul uman-individual, cunoaşterea pneu​matică, este echivalentul invers al eveni​mentului universal precosmic, ignoranţa divină; în efectul său mântuitor, cu-
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noaşterea repune în ordine ontologică creaţia. Cunoaşterea este cea care mântu-ieşte atât în plan personal, dar şi în întreg câmpul Fiinţei. Răscumpărarea ultimului dintre pneumatici va fi însoţită de nimi​cirea Lumii.(F.R)
A. Hilgenfeld, Die Ketzergeschichte zur Geschichte des Urchristentums, Leipzig, 1884, p. 292-307; W. Volker, Quellen zur Geschichte der Gnosis, Ttibingen, 1932, p. 57-141; F.M.M. Sagnard, O.P., La gnose valentinienne et le temoignage de saint Irenee, Etudes de Philosophie Medievale, XXXVI, 1947; G. Quispel, The Original Gospel of Valentine, în VC, I, 1947, p. 43-73; K, Rudolph, Die Gnosis, Gottingen, 1977, p. 339-347; B. Layton (ed.), The Rediscovery of Gnosticism, voi. I: The School of Valentin, Leiden, 1980; R. A. Lipsius, Valentinus, în Smith-Wace, IV, p. 1076-1099; G. Bardy, Valentin, în DTC, XV, pt.2, 1950, col. 2497-25"19; Bardenhewer, I, p. 358-364; Altaner-Stuiber, 1980, p. 101, cu bibliografie; Cross, Menţin, în ODCC, p. 1423, cu bibliografie; Quasten, Patrology, \, p. 260-261; C. Gianotto, Valentin, în DEC A, II, p. 2508-2509; C. Markschies, Valentinus, în LACL, p. 621, cu bibliografie.
Valerian de Calahorra
Valerian de Calahorra, episcop de Calahorra la începutul sec. V. A aparţinut unei familii înstărite din Saragossa. Prudenţiu* vorbeşte despre el, fără a da detalii. Este autor al unei Mărturisiri de credinţă care s-a păstrat.
PLS l, 1045; CPL 558a; J. Madoz, Valeriano obispo calagurritano escritor del siglo V, Hispania Sacra 3, 1950, p. 131-137; M. Diaz y Dfaz, Valerien de Calahorra, în DECA, II, p. 2514; E. Reichert, Vaierianus von Calahorra, în LACL, p. 621.
Valerian de Cimiez
Valerian de Cimiez (m. 460), episcop de Cemenelum ( azi, Cimiez) lângă Nisa. A

fost prezent la sinoadele locale de la Riez (439) şi Vaison (442), care au abordat probleme de disciplină bisericească. Este unul dintre susţinătorii lui Ilarie* de Arles împotriva pretenţiilor papii Leon* cel Mare, cerându-i acestuia, împreună cu episcopul de Viennensis şi Nar-bonnensis secunda şi Alpes maritimae, reabilitarea drepturilor pe care Ilarie le avusese. Este autor al unui număr de 20 de omilii, descoperite în sec. XVII, abor​dând teme de morală şi ascetism. La acestea se adaugă Epistula ad monachos de virtutibus et ordine doctrinae apos-tolicae, A fost acuzat de semipelagia-nism, pe baza unui paragraf din Epistola 11,4. Problema a fost clarificată însă de Theophilus Raynaud într-un tratat, Apo​logia pro Valeriano, care însoţeşte ope​rele sale. Omilia l a fost îndeobşte atri​buită lui Augustin*. Valerian a fost o per​sonalitate aleasă, un bun predicator, cu o cultură deosebită. Omiliile sale conţin preţioase date referitoare la viaţa şi isto​ria Bisericii creştine în Galia.
Migne, PL 52, 691-756; PLS, III, 184-188; J. P. Weiss, La personal i te de Vaier ien de Cimiez, în Annales de la fac. de Lettres de Nice, 1970, p. 141-162; C. Tibiletti, Vale​riano di Cimiez e la teologia dei Maeştri Providenziali, în Augustinianum 22, 1982, p. 513-532; C. Bardy, Valerien, în DTC, 15, 1948, col. 2520-2522; G. W. Danieli, Vale-rianus (7), art. în Smith-Wace, IV, p. 1103; Cross, Valerian, art. în ODCC, p. 1424; Tixeront, Patrologie, p. 366; Bardenhewer, IV, p. 572 şi urm.; Quasten, Patrology, IV, p. 543-544; A. Hamman, Valerien de Cimiez, în DECA, II, p. 2514; G. Kasper, Valerianus von Cimiez, în LACL, p. 621-622.
Valeriu de Bierzo
Valeriu de Bierzo (691), monah şi scri​itor din a doua jumătate a sec. VII. Originar din regiunea Astorga. După ter-

minarea studiilor, îmbrăţişează viaţa monahală la mănăstirea Complutum, întemeiată de Fructuosus* de Braga. A dus o viaţă ascetică de mare severitate. Nevoinţele sale s-au păstrat în amintirea localnicilor, astfel încât în sec. al X-lea, episcopul Ghenadie de Astorga îl trece în rândul sfinţilor, alături de Fructuosus de Braga, cinstindu-1 ca model de viaţă ascetică. Opera sa ne este cunoscută aproape în totalitate. Pentru educarea monahilor, el redactează un text haghio-grafic, cuprinzând aproximativ cincizeci de relatări despre sfinţi şi martiri: vieţile sfinţilor Pavel, Ilarion, Malcus de Ieru​salim, Germain, precum şi extrase din Vita Patrum şi Vita Fructuoşi. Lucrarea începe şi se sfârşeşte cu un poem, ilus​trând modul în care culegerea sa poate fi un mijloc de edificare spirituală bazată pe viaţa monahală. Tot el a făcut un rezu​mat al Jurnalului de călătorie al Egeriei şi a mai scris un tratat despre viaţa mo​nahală, care s-a păstrat fragmentar. De la el a rămas o autobiografie, care dă multe informaţii despre personalitatea sa, con-centrându-se, totodată, asupra strădani​ilor sale ascetice, a modului în care a rezistat ispitelor, căruia nu i-a lipsit o oarecare disperare violentă. Autobio​grafia începe şi sfârşeşte cu un poem. Deşi i-au fost atribuite, Vita Fructuoşi şi Vita S. Frontoni nu îi aparţin.
Migne, PL 87, 421-455; CPL 1276-1293; Diaz, p. 285-303; R. Fernândez Pousa, Sân Valerio. Obras, Madrid, 1942; C.M. Aherne, Valerio of Bierzo, Washington, 1949; M. Diaz y Diaz, Vaiere de Bierzo, în DECA, H, p. 2511-2512 cu bibliografie; E. Reichert, Valerius von Bierzo, în LACL, p. 622.
Varsanufie
Varsanufie (n. 540), eremit din Palestina, de origine din Egipt. Potrivit relatărilor

lui Evagrie, Varsanufie s-a închis într-o chilie undeva în regiunea Gaza, unde a trăit peste 50 de ani, fără a fi văzut vreo fiinţă umană şi fără a mânca mâncare pământească. Eustochie, episcopul Ieru​salimului, necrezând această istorie, a poruncit ca uşa chiliei să fie deschisă cu forţa. Dinlăuntrul chiliei a izbucnit un foc puternic care i-a mistuit pe cei care au îndrăznit să deranjeze liniştea eremi​tului. Se spune că el a comunicat cu lu​mea din afară doar prin intermediul scrisului. Lucrările sale: Quaestiones et Responsiones Asceticae variae şi Pa-raenesis ad proprium discipulum nu reprezintă un tratat sistematic de spiritua​litate, ci o colecţie de scrisori, diferite ca întindere. Unele din întrebări se referă la problema preexistentei sufletului şi la apocatastază, învăţături propuse de Ori-gen*, Evagrie* şi Didim*. Varsanufie îi îndeamnă pe cititorii săi să evite astfel de scriitori care greşesc, nelăsându-se in​duşi în eroare de marele lor renume, deoarece chiar şi cei mai maturi sfinţi au o cunoaştere parţială. Scrisorile sale au fost amestecate cu cele ale unui alt mare ascet, pe nume loan 'Profetul', care s-a retras în singurătate nu departe de chilia unde se afla Varsanufie.
Galland, Biblioth. Vet. Pat., XI; Migne, PG 86, pars I, 887 şi urm.; D.J. Chitty, PO 31, 3 text grec şi trad. în engl.; N. Hagiorites, BvpA.ioţ xj/'oxfocpeA.eatdTTi, Voios, 1872 = 1960; E. Venables, Barsanuphius, art. în Smith-Wace, I, p. 267; DHGE, VI, 945-946; Dictionnaire de la Spiritualul, I, col. 1255-1262; J.-M. Sauget, Barsanuphe, în DECA, p. 345-346; J. Pauli OSB, Barsanuphius und Johannes, în LACL, p. 95-96, cu biblio​grafie.
Vasile de Ancyra
Vasile de Ancyra (sec. IV), medic de pro​fesie şi episcop arian moderat. S-a născut
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la Ancyra la o dată necunoscută. Datorită culturii şi elocinţei sale, este ales episcop de Ancyra în locul rămas vacant prin demiterea şi exilarea lui Marcellus, în anul 336. La rândul său, va fi depus din tteaptă de sinodul de la Sardica din 343, îrtsă va fi repus în funcţie de împăratul Constantius în 348. Participă la sinoadele arianizante de la Sirmium (351), Ancyra (358) şi Seleucia (359). Datorită criti​cilor adresate arienilor extremişti şi la presiunile acestora, el va fi depus din treaptă şi exilat în Illyria, unde se stinge din viaţă în jurul anului 364. Pornind de hi faptul  că termenul   ovcria nu  se. regăseşte în Vechiul şi Noul Testament, Vasile de Ancyra preia ideea propusă la Sinodul de la Sirmium, care afirma că era 'asemenea în toate privinţele' Kocră năvca) cu Tatăl, susţi-rtârtd că această sintagmă cuprinde nu numai voinţa, ci totul, ipostasul şi esenţa. Er argumentează că, deşi termenul ovcria riti ^ste întâlnit în Scriptură, sensul lui este prezent pretutindeni. Această formu​lare poate fi considerată ca manifest al teologiei homoiousiene, care reproduce învăţătura Sf. Atanasie* şi a fost păstrată de Epifanie*.  Sinodul  apusean  de  la Ariminum nu a acceptat această formula​re şi lasă la o parte tcata năvra, reţinând doar o^toiog. Sinodul de la Seleucia va fi un eşec. Vasile de Ancyra, Eustatie sau Eustaţiu* din Sevaste şi Eleusius din Cyzic au fost trimişi Ia împăratul din Constantinopol   care   îi   convinge   să iscălească formula propusă de sinodul de la Ariminum. Arianismul învinge. Aceste împrejurări îl determină pe Ieronim* să declare: 'întreaga lume geme şi se minu​nează descoperind că este ariană' (Dial. adv. Lucif., 19\ Sinodul de la Constan​tinopol din 360, ţinut sub preşedinţia lui Acacius* de Cezareea condamnă arianis​mul şi îi depune pe reprezentanţii acestu-

ia, printre care şi pe Vasile. In timpul exilului, Vasile renunţă la formula de la Ariminum.
Dintre lucrările sale menţionăm un scurt tratat dogmatic, scris împreună cu George de Laodiceea şi păstrat de Epifanie* (Haer. 73), şi De Virginitate, un tratat care a fost trecut în şirul lucrărilor Sf. Vasile* cel Mare. Pe lângă acestea, Ieronim afirmă că Vasile ar fi scris şi un tratat împotriva lui Marcellus (De vir. UI. 89).
Migne, PG XLII, 425-444 şi XXX, 669-809; CPG II, 2825-2827; A. Vaillant, De Virginitate de saint Basil. Text în slava veche, Paris, 1943; J. Schladebach, Basilius von Ancyra. Eine historisch-philosophische Studie, Diss. Leipzig, 1898; J. Gummerus, Die homousianische Partei bis zum Tode des Konstantius, Leipzig, 1900; E. Venables, Basilius of Ancyra, art. în Smith-Wace, I, p. 281-282; Quasten, Patrology, III, p. 201-203; M. Simonetti, Basile d'Ancyre, în DECA, I, p. 348-349; T. B6hm, Basilius von Ancyra, în LACL, p. 99, cu bibliografie.
Vasile cel Mare
Vasile cel Mare (330-379), unul dintre cei trei Părinţi capadocieni şi singurul care s-a bucurat de cinstea de a fi numit 'cel Mare', şi aceasta datorită darurilor speciale cu care a fost înzestrat: mare personalitate ecclesiastică, organizator, excelent exponent şi apărător al învăţă​turii creştine ortodoxe, părinte al mona​hismului răsăritean, reformator al litur​ghiei. S-a născut la anul 330, în Capa-docia, într-o familie vestită pentru no​bleţea, bogăţia materială şi spirituală şi credinţa ei cu totul deosebită. Temelia educaţiei sale este pusă de tatăl său, Vasile, profesor de retorică la Neoce-zareea în Pont, fiu al Sf. Macrina cea Bătrână, şi elev al Sf. Grigorie* Făcă-

torul de Minuni. Doi dintre fraţii săi au ajuns episcopi alături de el: Grigorie* de Nyssa şi Petru* II de Sebaste, iar sora sa, Sf. Macrina cea Tânără, a ajuns un model de viaţă ascetică. După ce a studiat la Cezareea Capadociei, la Constantinopol şi Atena, însuşindu-şi şi aprofundând tot ceea ce era mai bun din cultura păgână, revine în ţară în 356 şi devine profesor de retorică. Nu după multă vreme, părăseşte cariera de profesor pentru a îmbrăţişa viaţa monahală. Primul pas pe care îl face este de a se boteza. Apoi porneşte într-un pelerinaj, care îl duce în marile centre de trăire ascetică din Egipt, Palestina, Siria şi Mesopotamia, pentru a-i cunoaşte pe marii trăitori asceţi ai vremii, în cele din urmă se stabileşte ca sihastru pe malul râului Iris de lângă Neocezareea (358). Nu după mult timp, în jurul său se adună o mulţime de uce​nici, punându-se astfel temeliile primei comunităţi cenobitice. în 358 este vizitat de Grigorie* de Nazianz, cu care legase o trainică prietenie, în timpul studiilor la Atena, şi împreună redactează Filocalia, o colecţie de texte din scrierile lui Origen. Totodată, Vasile concepe setul de Reguli monahale (Regulele mari şi mici) care vor avea un mare impact asupra organizării şi dezvoltării monahismului cenobitic în Biserica Răsăriteană. Tot​odată, înfiinţează o serie de mănăstiri care vor urma regulele întocmite de el. Eusebiu*, episcop de Cezareea, sesizând aptitudinile deosebite ale lui Vasile, îl convinge sa primească harul preoţiei. Este hirotonit în 364. Vasile se dedică trup şi suflet noilor sale îndatoriri, fiind un bun sfătuitor, remarcabil exeget al Sfintelor Scripturi, stâlp al credinţei şi sprijinitor al Bisericii. După moartea lui Eusebiu în 370, este numit succesor al acestuia în scaunul episcopal de Ce​zareea, mitropolit de Capadocia şi exarh

al diecezei politice a Pontului. Conştient de importanţa misiunii sale, Vasile s-a ostenit să fie la înălţimea răspunderilor care îi reveneau. A încercat să curme schismele şi ereziile din întregul Răsărit creştin, prin cuvântări unite cu acţiuni, prin tratate polemice, prin legături prac​tice cu toţi, căutând pe unii, trimiţând pe alţii, apelând, avertizând, blamând, cen​zurând, apărând popoarele, cetăţile, pe particulari, ajutând pe cei săraci, pe bol​navi şi năpăstuiţii soartei. El creează un complex de asistenţă socială lângă Cezareea, supranumit Vasiliada, pe care Sf. Grigorie îl aşază mai presus de cele şapte minuni ale lumii, în materie de credinţă, îl înfruntă direct pe împăratul Valens, sprijinitor al arianismului şi pe trimişii săi. Pentru el, succesul Bisericii era strâns legat de unitatea ei. In acest sens, s-a străduit să menţină relaţii bune cu Biserica Romei. Personal i s-a adresat papii Damasus*, descriind situaţia difi​cilă a Bisericii din Răsărit şi invitându-1 la un contact direct cu aceasta. Din nefericire, unitatea dintre Răsărit şi Apus nu putea fi realizată din pricina disputei legate de cearta dintre Paul in şi Meletie pentru scaunul de Antiohia, mai exact, care dintre ei era ocupantul legal al scau​nului episcopal antiohian. Apelurile fă​cute de către Vasile la Alexandria şi Ia Roma, nu au dat nici un rezultat, mai ales pentru că ierarhia apuseană era împotriva lui Meletie, favorizat de Vasile, recu-noscându-l pe Paulin. în planul contro​verselor teologice, Vasile s-a confruntat cu aripa extremistă a arienilor, conduşi de către Eunorrîiu*, cât şi cu pnevmato-mahii, care negau dumnezeirea Duhului Sfânt. După cum era de aşteptat, activi​tatea deosebită pe care Marele Vasile a desfaşurat-o, nu a fost văzută pretutin​deni cu ochi buni. în unele cercuri a fost suspectat de apolinarism, pentru că a
VASILE CEL MARE

VASILE CEL MARE
corespondat cu Apolinarie* şi că ar fi accentuat mai mult unitatea Persoanei lui Hristos, decât separarea celor două firi. Cu toate acestea, el şi-a dus misiunea la bun sfârşit, adormind întru Domnul la l ianuarie 379, fără a vedea rezultatele strădaniilor sale concretizate în convo​carea şi ţinerea sinodului ecumenic de la Constantinopol, din 381/2, prin care se pune virtual capăt ereziei ariene. Opera scrisă completează excelent por​tretul Sf. Vasile. Deşi adeseori s-a accen​tuat doar latura sa de organizator, diplo​mat, sau administrator bisericesc, activi​tatea sa literară îl dezvăluie în plinătatea măreţiei sale. Opera sa s6risă a fost apre​ciată atât de cei educaţi, cât şi de cei mai puţin educaţi, de creştini, dar şi de pă-'gâni. Vasile a abordat dintre cele mai va​riate teme: dogmatice, ascetice, pedagogi​ce şi liturgice. Din fericire cea mai mare parte a producţiei sale literare s-a păstrat. Dintre lucrările dogmatice prima şi cea mai veche este Adversus Eunomium, concepută în trei cărţi şi scrisă între anii 363-365. Titlul grecesc al acestui tratat
'AnoKoyr\iiKO\) tov Evvou/iou) indică faptul că, în realitate J ucrarea Sf. Vasile este o res​pingere a Apologiei lui Eunomiu, epi​scop de Cyzic, conducătorul grupării extremiste ariene a anomoienilor. A doua scriere dogmatică este îndreptată împo​triva unei alte erezii, a pnevmatomahilor, şi este intitulată: Despre Duhul Sfânt (riEpi tou ov/io-u TwefyiaToţ). Acest tra​tat pnevmatologic argumentează în esenţă consubstanţialitatea Fiului şi a Duhului Sfânt cu Tatăl, în virtutea căreia Persoanelor Sfintei Treimi li se cuvine cinstire egală. Scrierile ascetice atribuite lui Vasile sunt adunate într-un corp de treisprezece lucrări, dintre care însă unele nu sunt scrise de el şi aparţin, după câte se pare, lui Didim* cel Orb. Acest

segment  literar  cuprinde  optzeci  de Reguli morale, fiecare regulă fiind baza​tă pe un citat noutestamentar. Colecţia se adresează tuturor creştinilor, deşi ţinta finală a normelor rămâne trăirea ascetică. Aceste norme au fost scrise de Sf. Vasile în perioada şederii sale în aşezământul monahal de pe malul râului Iris şi în tim​pul vizitei Sf. Grigorie de Nazianz. La aceste reguli moral-ascetice se adaugă cele 313 Reguli mici sau Regulae brevius tractatae, care conţin norme pentru viaţa de zi cu zi într-un aşezământ monahal, 55 Reguli mari sau Regulae fusius tractate, care prezintă principiile de bază ale vieţii monahale     şi,  bineînţeles, Filocalia, compusă în colaborare cu Sf. Grigorie de Nazianz. Regulile au fost redactate sub forma unui dialog. Această expunere se mai păstrează doar în traducerea siriacă şi în cea făcută de Rufin*. O a doua redactare a acestora este realizată de Sf. Vasile şi adăugată colecţiei de Epitimii sau norme pentru pedepsirea călugărilor care încălcau regulile monahale. Această versiune a fost rezumată de Teodor* Studitul. Cea de a treia redactare, făcută tot de Sf. Vasile, conţine o combinaţie între regulile monahale şi cele moral-ascetice pe care autorul o trimite discipo​lilor săi din Pont. Dintre toate versiunile cea mai  populară a fost aşa-numita Vulgata, compilaţie realizată de un autor necunoscut din sec. VI. Regulile mona​hale ale Sf. Vasile au rămas în Biserica de  Răsărit temelia  organizării  vieţii mănăstireşti, în Apus, ele au circulat în traducerea făcută de Rufîn de Aquileia şi au fost cunoscute de Sf. Cassian* şi Sf. Benedict*, legiuitori monahali apuseni. Tratatele pedagogice ale Sf. Vasile abor​dează deschis problema educaţiei tine​rilor şi definesc limpede atitudinea Bise​ricii creştine faţă de ştiinţa şi cultura păgână.  Este vorba de îndemn către

tineri, care arată modul în care scriitorii antici pot fi folositori, mai exact, atunci când se realizează o bună selecţie din lucrările acestora, în scrierile acestora, tinerii trebuie să caute mierea şi să evite otrava, căci autori ca Homer, Hesiod, Theognis, Solon, Euripide şi, mai presus de toţi, Platon, le pot furniza exemple de virtute,  în realitate,  Sf. Vasile a fost conştient de avantajul unei erudiţii sănă​toase, bazate pe adevărul creştin şi cul​tura moştenită. Admonitio S. Basilii ad filium spiritualem nu  îi  aparţine  Sf. Vasile, deşi timp îndelungat a fost plasată între lucrările sale. Se pare ca a fost scrisă în mediul monahal din Egipt. Spre deosebire de alţi Sfinţi Părinţi, Sf. Vasile nu a scris comentarii biblice în adevăra​tul sens al cuvântului. Cu toate acestea, Omiliile şi cuvântările sale însumează adevărate comentarii pe marginea unor teme biblice. Un loc de seamă în acest context îl  ocupă cele nouă omilii  la Hexaemeron, adică, cele şase zile ale creaţiei (Facere  l,  1-26). Deşi uneori autorul dă senzaţia unor improvizaţii, aceste omilii  sunt neîntrecute ca fru​museţe retorică şi bogăţie de idei, ceea ce a făcut ca ele să circule nu numai în Răsărit, ci şi în Apus. Una dintre primele traduceri a fost făcută de Eustatie* Afri​canul în jurul anului 440, iar Ambrozie* a făcut uz de ele într-o lucrare asemănă​toare. Interpretarea dată de Sf. Vasile nu este una alegorică.  El  s-a aplecat cu osârdie asupra sensului literal al textului biblic, pentru a desluşi concepţia creştină despre lume în contrast cu cea păgână şi cea maniheică.  Chiar dacă în  inter​pretările sale face uz de ştiinţa şi filosofia vremii, pentru el întreaga existenţă vine la viaţă prin lucrarea directă a lui Dum​nezeu creatorul. Lucrarea aceasta a Sf. Vasile a fost continuată apoi de Grigorie* de Nyssa, care a compus De homine opi-

fîcio. Celelalte două omilii care se cir​cumscriu ca idee Hexaemeronului, De hominis structura    şi De paradiso, nu sunt autentice, în aceeaşi serie a omiliilor exegetice avem apoi cele 18 omilii la Psalmi, dintre care cel puţin 13 sunt au​tentice. Ele prezintă psalmii: l, 7, 14, 28, 29, 32, 33, 44, 45, 48, 59, 61 şi 114. Ca material informativ Sf. Vasile a folosit Comentariul la Psalmii lui Eusebiu* de Cezareea. Comentariul la Isaia nu este autentic, în pofida încercărilor lui Wittig de a dovedi autenticitatea. Pe lângă teme exegetice, Sf. Vasile a abordat şi alte subiecte în omiliile şi cuvântările sale: dogmatice, pedagogice, morale şi pane​girice, în seria cuvântărilor dogmatice, un loc aparte îl ocupă: despre credinţă, în care analizează textul 'La început a fost Cuvântul'; Contra sabelienilor;  a lui Arie şi a eunomienilor; Dumnezeu nu este autor al răului etc; morale: Contra bogăţiilor; La textul din Luca 16, 18;La timp de foamete şi secetă; Contra beţiei; Despre invidie; Despre post; Despre smerenie;   la  martiri:   Sf.   lulita;   Sf. Varlaam; Sf. Gordius; Cei 40 de martiri din Sevastia; Sf Mamant. De la Sf. Vasile a rămas o corespondenţă deosebit de bogată, care dezvăluie rafinamentul literar şi gustul deosebit pentru frumu​seţea cuvântului ales. în colecţia bene-dictină de la Sf. Maur s-au păstrat 365 de scrisori, unele din acestea nu au fost scrise de el, ci i-au fost adresate. Corpul epistolar vasilian este o sursă preţioasă pentru   istoria   Bisericii   creştine   în Răsărit, în special din Capadocia. Pentru istoria creştinismului în Dacia, de impor​tanţă deosebită este scrisoarea nr. 155 adresată de Sf. Vasile lui Junius Soranus, guvernatorul sau comandantul militar al Scythiei Minor, prin care îi solicită aces​tuia să-i trimită 'moaştele martirilor' din[ aceste părţi. Acesta i-a trimis moaştele!
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reciprocitate între agentul creator şi cel ce suferă, lucrare evidentă pretutindeni. Deşi Scriptura nu vorbeşte despre patru elemente, ci face referire doar la pământ şi implicit la foc, aerul şi apa intervin ca intermediari. Fiecare element are calităţi proprii, şi se află într-o relaţie de perma​nentă interpătrundere, care produce va​rietatea .uluitoare de combinaţii din care sunt create fiinţele sensibile. Pe lângă elementele stoice şi aristoteliciene pre​zente în această viziune, intervine ca adevăr revelat, postularea 'apelor dea​supra firmamentului'.  Alexandrinii au interpretat acest lucru alegoric, ca fiind vorba de lumea sensibilă, separată de cele sensibile prin Firmament, sau Pri​mul cer. Vasiie abordează o interpretare literală, susţinând că Moise era preocu​pat doar de universul fizic. Existenţa apei deasupra Firmamentului are scopul de a separa elementul foc şi a preveni în acest fel  conflagraţia  stoică  (ektc^poxtk;). Omiliile la Hexaemeron demonstrează că adevărul descoperit de mintea omului nu se deosebeşte, în limitele proprii, de ade​vărul revelat de Scriptură. Aceasta dez​văluie adevărurile  inaccesibile minţii umane: natura Iui Dumnezeu, total in​comprehensibilă pentru om, precum şi principiile fundamentale ale lumii sensi​bile şi ale celei inteligibile. Tema incom-prehensibilităţii naturii divine era ele​mentul de discordie între Capadocieni şi Eunomiu, reprezentant al arienilor, care susţinea, urmând lui Aetius*, că raţiunea este egală ca valoare şi putere revelaţiei şi, în consecinţă, cele descoperite de re​velaţie despre natura divină sunt accesi​bile raţiunii. Pentru Vasiie, dacă susţinem că ceea ce cunoaştem despre Dumnezeu este esenţa Sa şi dacă îl cunoaştem ca Tată, Fiu şi Duh Sfânt, atunci fiecare din aceştia este esenţa Sa; însă, pe de altă parte, noi deducem că Dumnezeu nu este
Sf. Sava, martirizat de către goţii păgâni ia nord de Dunăre, în anul 372, aprilie 12, probabil în 373/4, întrucât Sf. Vasiie confirmă primirea lor în scrisorile 164 şi 165 adresate Iui Ascholius, arhiepiscop de Tesalonic, prieten al său. Corpul epistolar cuprinde scrisori: de prietenie, de consolare, de recomandare, scrisori canonice, moral-ascetice, dog​matice, liturgice şi istorice. Sf. Vasiie este pomenit mai ales pentru Liturghia care îi poartă numele. Se pare că el a reformulat slujba Liturghiei în perioada în care era preot în Cezareea, Cel puţin aşa deducem din reproşul pe care Leonţiu* de Bizanţ îl face  iui Teodor* de Mopsuestia, în jurul anului 540, că *a înlocuit cu neobrăzare litur​ghia Apostolilor', adică a Sf loan Gură de Aur, şi 'cea a lui Vasiie cel Mare, compusă de, el sub inspiraţia Duhului Sfânt', cu o Anafora scrisă de el. Gândirea teologică a Sf Vasiie este una teocentrică, doarece pentru el totul repre​zintă în realitate legătura lui Dumnezeu cu lumea şi în special cu omul. Dum​nezeu creează lumea şi îl plasează pe om în acest context, după ce 1-a creat după chipul Său. în pofida perspectivei creş​tine a teologiei sale, trebuie să reţinem faptul că modul în care el înţelege creaţia conţine şi elemente păgâne. Astfel, des​luşim la el o identificare implicită a De​miurgului platonician cu Yahweh, îm​părţirea aristoteliciană a universului în sfere supralunare şi sublunare şi noţiunea de armonie  universală (cruu,7tâ6eicc). Natura este lucrarea lui Dumnezeu care a creat-o în timp, sau mai exact a creat tim​pul în procesul creării ei. Materia este parte din creaţie, căci dacă ar fi fost necreată, atunci Dumnezeu ar fi depins de ea în activitatea Lui creatoare, în plus, dacă ea ar fi fost independentă de Dum​nezeu, atunci nu ar mai fi existat acea
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mai mult decât Treime şi că, prin urmare, toate   numele   care   îi   sunt  date   de Scriptură dincolo de acestea Trei, trebuie să fie simple metafore. Modul de abor​dare a cunoaşterii lui Dumnezeu îl duce pe Vasiie la examinarea problemei Nu​melor divine. El descifrează două cate​gorii de nume: cele care afirmă ceea ce Dumnezeu nu este (născut, creat) şi ceea ce este (drept, judecător, creator). Nu​mirile din prima categoriei pot duce la cunoaşterea parţială a  lui  Dumnezeu, prin ceea ce neoplatonicienii  numesc aphairesis (procesul de înlăturare a ori​cărui concept pe care n i-1 facem despre Dumnezeu). Singur, acest proces duce la negare absolută, aceasta fiind tot ce poate fi cunoscut despre Dumnezeu, dar Scriptura ne revelează ceea ce El este şi că posedă Atribute. Numele şi atributele scripturistice sunt efuziuni (jcp6o5oi) ale Naturii lui Dumnezeu spre înţelegerea umană şi ca atare, sunt nume autentice ale Energiilor Sale. Lumea inteligibilă este accesibila raţiunii, însă doar ca mij​loc de substanţiere a celei sensibile. Re​velaţia ne-o dezvăluie ca 'lume ange​lică', în afara timpului, fără însă a fi parte din absoluta veşnicie a Iui Dumnezeu, ci din acea veşnicie care îi revine în virtutea stării de creaţie, căci aion exclude chiar şi activitatea intelectuală a omului de a fi infinită. Lumina este mult mai generală decât timpul, căci acesta se găseşte doar în lumea sensibilă, întrucât nu este limi​tată Ia timp, lumina a fost împrăştiată în momentul creaţiei.  Firmamentul acţio​nează ca o barieră între lumea inteligibilă şi cea sensibilă, el putând fi pătruns de lumină, dar nu şi de timp, care nu poate trece dincolo de el. Limitat de Firma​ment, timpul este principiul lumii sensi​bile şi de aceea poate fi accesibil raţiunii mult mai uşor decât cele inteligibile, în plus, întrucât timpul este răsadul veş-

niciei, el se aseamănă cu ea; conţinutul lumii temporale fiind o copie a ei în acest mediu extins al prototipului neextins, după cum  acesta este,  la rândul  lui, expresia   Gândurilor   Minţii    divine. Astfel, întregul univers este legat într-un tot unitar printr-un lanţ al asemănării şi dezvăluie o simpatie armonică. Această simpatie este substanţa primară a întregii creaţii, inteligibilă şi sensibilă, reprezen​tând modul în care energiile exprimă uni​tatea divină. Acolo unde ea nu ajunge, creaţia nu ajunge, iar acesta este tărâmul răului,care nu are nici o substanţă şi este absenţa binelui. Acest tărâm poate fi identificat cu întunericul, care a acoperit faţa pământului 'înainte' de creaţie. Sf.  Vasiie  rămâne în  istoria gândirii creştine ca primul teolog care a definit în mod clar sensurile cuvintelor ovala (în latină: substantid) şi v^ocrramg (în la​tină: persona). în timp ce Atanasie* cel Mare şi chiar sinodul de la Alexandria din 362  dădeau  aceeaşi  semnificaţie acestor termeni, adică,  pur şi  simplu fiinţă, Sf. Vasiie insistă asupra diferenţei de sens, specificând că ousia înseamnă fiinţa, existenţa sau esenţa lui Dumnezeu (ula  oixria), iar hypostasis persoana, existenţa în plan particular, modul de a fi al   fiecărei   Persoane  treimice  (tpeîi; wuo<JTaCTei<;). între ousia şi hypostasis există aceeaşi relaţie ca între comun şi particular. Pentru el, termenul hypostasis este mai bun decât prosopon, deoarece Sabeliu* 1-a folosit pe acesta din urmă pentru a exprima distincţii în dumnezeire care erau doar temporare şi externe. Prin clarificările sale, Vasiie aduce o contri​buţie majoră la înţelegerea conceptului de Treime. Ceilalţi doi capadocieni, Gri-gorie* de Nazianz şi Grigorie* de Nyssa îi urmează, în aceeaşi ordine de idei in​tervine clarificarea pe care o aduce învă​ţăturii hristologice privind deofiinţimea
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VASILE, REGULILE SF.
Fiului cu Tatăl, determinând, în cele din urmă, adoptarea termenului de ojioov-ffiog la sinodul ecumenic de la Cons-tantinopol din 381. Pentru el, afirmarea deofiinţimii era necesară, întrucât în acest fel se evita politeismul; 'Mărturisiţi numai o singură ousia în amândoi [Tatăl şi Fiul] pentru a nu cădea în politeism' (Epist. 210). Acuzaţia de semiarianism care i-a fost adusă Sf. Vasile este deter​minată de faptul că el nu-L numeşte pe Duhul Sfânt în mod explicit Dumnezeu. Analiza atentă a demonstraţiei pe care el o face în tratatul său Despre Duhul Sfânt, evidenţiază învăţătura sa clară despre dumnezeirea şi deofiinţimea sau consub​stanţialitatea Duhului cu Tatăl. Este ade​vărat că el nu foloseşte în cazul Duhului expresia de 6(j,ooo>moţ to) Ttatpi. Insă afirmă clar dumnezeirea Lui - oeottii; crutoi) (De Spiritu Sancto 41-47, 58-64, 71-75). Interesant de reţinut că Sf. Vasile vede deofiinţimea Duhului cu Tatăl şi cu Fiul în contextul comuniunii de nume, cât şi de lucrare: 'Comuniunea numelor se înfăţişează ca proprie Tatălui şi Fiului şi Sfântului Duh şi nu este străină de natură (ousiaŢ (Contra lui Eunomiu III, 2), şi 'Identitatea de acţiune în cazul Tatălui şi al Fiului şi al Sfântului Duh do​vedeşte în mod clar absoluta asemănare de natură (ousiaŢ (Ep, 189, 5-7). Cât priveşte purcederea Duhului, Sf. Vasile o concepe la fel ca toţi Părinţii Bisericii de Răsărit: Duhul purcede de la Tatăl prin Fiul.
Moştenirea literară a Sf. Vasile este deosebit de vastă, mărturie fiind cele patru volume din ediţia Migne (39-42), iar gândirea sa înglobează o mare varie​tate de idei şi probleme, vitale şi folosi​toare pentru învăţătura dogmatică a Bisericii, pentru viaţa religios-morală a creştinilor şi, nu în ultimul rând, pentru activitatea socială a Bisericii. Primul din-

tre 'Cei trei mari dascăli ai lumii creştine şi ierarhi', el însumează adevărata pere​nitate a Bisericii privită din pespectiva slujirii preoţeşti.
Migne, PG 29-32; CPG 2835-3005; G. Mercati, Opere minori, 4, ST 79, Cetatea Vatican, 1937; C.F.H. Johnston, The Book of St. Basil the Great On the Holy Spirit, Oxford, 1892; ed. critică nouă: B. Pruche, Basile de Cesaree, Trăite du Saint-Esprit, Texte, trad. şi note în SCH 17, Paris, 1947; W.K.L. Clarke, The Ascetic Works of Saint Basil, SPCK, London, 1925; Sămtliche Werke der Kirchenvăter aus den Urtexte in das Deutsche iibersetzt, voi. 21, Kempten, 1839, p. 226-398; voi. 22, Kempten, 1839, p. 3-40; Epistolele şi Despre Duhul Sfânt, în PSB, voi. 12, trad. note şi comentarii de Pr. Prof. Dr. Constantin Corniţescu şi Pr. Prof. Dr. Teodor Bodogae, EIBMBOR, Bucureşti, 1988; I.P. Sheldon-Williams, St. Basil of Caesarea, în The Cambridge History of Later Greek and Early Medieval Philosophy ed. by A.H. Armstrong, Cambridge, At the Uni-versity Press, 1967, p. 425-432. Bibliografie exhaustivă pentru studii în limba română până în 1980 în SJîntul Vasile cel Mare. închinare la 1600 de ani de la săvîrşirea sa, tipărit cu binecuvântarea Prea Fericitului Părinte Iustin Patriarhul Bisericii Ortodoxe Române, EIBMBOR, Bucureşti, 1980, p. 429-454; J.-R. Pouchet, La recerjtion du trăite de S. Basile sur le Sainte-Esprit, în Connaissance des Peres de l'Eglise,69, 1998, p. 22-31; idem, S. Basile et la tradition monastique, în Collectanea Cisterciensia 60, 1998, p. 126-148; M. Girardi, Basilio di Cesarea e Origene. Un cinquantenio di ricer-ca in Italia, în Adamatius 5, 1999, p. 135-146; idem, Basilio di Cesarea interprete della Scriitura. Lessico, principi ermeneutici, prassi, Quaderni di 'Vetera Christianorum' 26, Bari, 1998; A.M. Ritter, Basilius von Caesarea, art. în RGG4 , Bd. l, TUbingen, 1998, col. 1154 şi urm.; A. Meis, De Spiritu Santo: el significado pnumatologico de koinonia, în A. Meis-A. Rehbein-S. Fer-nândez, Sapientia Patrum. Homenaje al

Profesor Dr. Sergio Zanartu Undurraga, SJ, p. 199-224 (Anales 51/2, 2000, Santiago de Chile, Pont. Univ. Catol. de Chile; l.G. Co-man, Patrologie, 1956, p. 163-167; Altaner-Stuiber, 1980, p. 590-598, 305, 343, cu biblio​grafie; Quasten, Patrology, IV, p. 203-236, cu bibliografie; Cross, Basil, St., 'the Great', în ODCC, p. 139-140; J. Gribomont, Basil de Cesaree de Cappadoce, în DECA, I, p. 349-353; J. Pauli, OSB, Basil von Casarea, în LACL, p. 99-105, cu bibliografie.
Vasile, Liturghia Sf.
Una din cele trei Sf. Liturghii folosite de Biserica Ortodoxă, considerată de Sf. Grigorie* de Nazianz ca fiind cea mai de seamă realizare a Sf. Vasile în planul reformei liturgice pe care a întreprins-o preot fiind în Cezareea Capadociei. Deşi în cadrul ei au fost efectuate, de-a lungul anilor, o serie de modificări, în esenţă textul propriu-zis consună cu cel con​ceput de Sf. Vasile. Cu excepţia unor rugăciuni, ritualul este acelaşi cu al Liturghiei Sf. loan Gură de Aur. Ea este săvârşită de zece ori pe an: în primele cinci duminici ale Postului Mare, în Joia Patimilor, în ajunul Sf. Paşti, al Crăciu​nului şi Bobotezei, şi la l ianuarie, ziua de pomenire a Sf. Vasile. De ta Leontiu* de Bizanţ, care 1-a interprelat pe Teodor* de Mopsuestia pentru faptul că a înlocuit ritualul tradiţional al Bisericii cu o Anafora scrisă de el, aflăm cu certitudine că Sf. Vasile este autorul Liturghiei care îi poartă numele.
Migne, PG 31, 1629-1656; H.A. Daniel, Codex liturgicus ecclesiae orientalis, Leipzig, 1853, p. 423-438; C.A. Swainson, Liturgies Chiefly from Original Authorities, Cambridge, 1884, p. 76-87, 151-171; RE. Brightman, Liturgies Eastern and Western, voi. I, Oxford, p. 309-344, 400-411. Pentru traducerile în limba română, vezi volumul omagial: Sf. Vasile cel Mare, EIBMBOR,

Bucureşti, 1980, p. 430 până în 1974. Ultima ediţie a Sf. Liturghii în: Liturghier, EIBMBOR, Bucureşti, 2000, p. 189-258; m' Nişcoveanu, Teologia Sfîntului Vasile cel Mare în rugăciunile euharistice, în Studii Teologice, XIX; 1967, seria a Il-a, nr. 5-6, p. 290-301; P. Vintilescu, Cântarea poporului în Biserică, în lumina Liturghierului, în BOR, LXIII, 1945, nr. 9, p. 409-423; I. Zugrav, Un manuscris liturgic din sec. XV, din Biblioteca Universităţii - Iaşi, în Candela, LVII, 1946, p. 360-424; E. Branişte, Liturghierul slavon tipărit de Macarie la 1508, în BOR, LXXVI, 1958, nr. 10-11, p. 1035-1068; S. Gândea, Liturghiile Bisericii ortodoxe sau Liturghiile bizantine, în Mitropolia Ardealului, IV, 1959, nr. 5-6, p. 402-410; P. Vintilescu, Liturghierul explicat. Serviciile de seară şi de dimineaţă premergă​toare Liturghiei, în Glasul Bisericii, XIX, 1960, nr. 9-10, p. 724-741; Ilie Câmpeanu, Anafora sau rugăciunea Sfintei Jertfe în Liturghia clementină din Constituţiile Apostolice şi în Liturghiile bizantine, în Glasul Bisericii, XX, nr. 7-8, 1961, p. 591-607; Quasten, Patrology, IV, p. 226-238, cu bibliografie.
Vasile, Regulile Sf.
Colecţie de reguli cu ajutorul cărora Sf. Vasile a pus temeliile vieţii şi tradiţiei monahale în Biserica Răsăriteană. Este vorba de două colecţii de reguli, formu​late sub formă de dialog, între anii 358-364. Prima colecţie, intitulată Regulae fusius tractatae, conţine în 55 de capete principiile vieţii monahale, iar a doua, regulae brevius tractatae, detaliază, în 313 capete, fiecare aspect al vieţii mona​hale, întrebările şi răspunsurile prezintă discuţiile pastorale pe care Sf. Vasile le-a purtat cu diverşi membri ai comunităţilor monahale din jurisdicţia sa şi care au fost consemnate de tahigrafi. Redactarea cea mai veche a acestor reguli nu este cea în limba greacă, ci traducerea slavonă şi la-
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tină. Se pare că Rufin le-a primit de la magistrul său egiptean Evagrie* Ponti​cul. Există o a doua redactare a Regulilor care merge în timp până la mănăstirea Sf. Vasile din Cezareea. în această redactare găsim în plus Epitimiile, sau normele de pedepsire a monahilor care încalcă codul monahal. Această redactare a fost pre​zentată rezumativ de către Teodor* Studitul. Cea de a treia redactare, făcută chiar de Sf. Vasile, este o formă mai li​terară, îmbunătăţită cu Mor alia (Toc TjOiKd), colecţie care cuprinde 80 de norme sau îndrumări morale şi pe care o trimite ucenicilor săi din Pont. Nici una din aceste redactări nu s-a bucurat de o popularitate atât de mare ca versiunea cunoscută sub numele de Vulgata (a nu fi confundată cu traducerea latină a Sf. Scripturi), colecţie întocmită de un autor din sec. VI. Forma actuală a Regulilor este cea realizată de Teodor Studitul. Regulile monahale propuse de Sf. Vasile 'au un ton moderat şi încearcă să evite orice austerităţi ascetice extremiste, ca acelea propuse de sihastrii deşertului. Pentru Sf Vasile, asceza autentică este slujirea desăvârşită a lui Dumnezeu, care poate fi realizată în comunitate şi prin supunere. El fixează totodată un orar pentru rugăciune şi schiţează un manual pentru îndeletnicirile practice. Sărăcia de bunăvoie şi castitatea sunt condiţii indis-pensable ale vieţii monahale. Călugării sunt îndemnaţi să se îngrijească de cei săraci.
Migne, PG 31, 889-1052: Regulae fusius tractatae; idem, 31, 1080-1305: Regulae bre-vius tractatae; idem, 31, 620-625: Praevia instituţia ascetica; idem 31, 1305-1316: Epitimia; idem, 31 1315-1428: Constitutio-nes asceticae; trad. în engl.: W.K.L. Clarke, The Ascetic Works of Saint Basil, 1925; în română: Regulele (tractate) pe larg ale celui întru sfinţi Părintelui nostru Vasile, Arhi-

episcopul Cezareei Capadociei, după între​bări şi răspunsuri, traducere de Nicolai Cotos, în Candela, XXVI, 1907, nr. l, p. 24-30; nr. 2, p. 81-88; nr. 3, p. 146-162; nr. 4, p. 214-230; nr. 5, p. 294-300; nr. 6, p. 346-356; nr. 8. p. 568-575; nr. 9, p. 606-614 şi în volum, Cernăuţi, 1907, 91 p.; E.F. Morison, St. Basil and his Rule. A Study 'in Early Monasticism, 1912; W.K.L. Clarke, St. Basil the Great. A Study in Monasticism, 1913; MG. Murohy, Saint Basil and Monasticism, Washington, 1930; E. Amand, L'ascese monastique de saint Basile de Cesaree, Maredsous, 1949; Cross, Basil, Rule of St., în ODCC, p. 140; Quasten, Patrology, IV, p. 212-214, cu bibliografie.
Vasile de Seleucia
Vasile de Seleucia (m. 468), devine arhiepiscop de Seleucia, în Isauria, în jurul anului 440. Este cunoscut pentru poziţia ezitantă adoptată faţă de mono-fizitism. La început face parte din grupul celor care au condamnat această erezie. După ce a iscălit condamnarea lui Eutihie* la sinodul de Ia Constanţinopol din 448, el susţine reabilitarea acestuia cu ocazia sinodului de la Efes din 449 (Latrocinium sau sinodul tâlhăresc). Mai apoi îşi retrage sprijinul şi iscăleşte To-mosul lui Leon* cel Mare în 450, AdFal-vianum, în care sunt condamnate învăţa​turile lui Eutihie şi Dioscor*. In cele din urmă, se alătură iniţiativei episcopilor isaurieni, care adresează o scrisoare îm​păratului Leo I, susţinând hotărârile sin​odului de la Calcedon, cerând împăratu​lui depunerea patriarhului monofizit de Alexandria, Timotei* Aelurul. Sub numele lui s-a păstrat un număr de 41 de epistole, dintre care două nu îi aparţin (ep. 38 şi 39). Unele din epis​tolele sale au constituit izvor de inspi​raţie pentru scriitorul de imne, Roman* Metodul. Epistola cu nr. 27, In Olympia,

este un atac la adresa celor care participă la jocurile olimpice. Tot lui Vasile i-a fost atribuită şi viaţa Sf. Tecla: De vita et mir acul is S. Teclae libri II,
Migne, PG 85, 1-618; CPG 6655-6675 şi 5834-5835; F. Fenner, De Basilio Seleuciensi quaestiones selectae. Diss. Marburg, 1912; T. Camelot, Une homelie inedite de Basile de Seleucie, în Melanges offerts â A. M. Desrousseaux, 1937; B. Marx, Der homileti-sche Nachlass des Baselios von Seleukia, în Orientalia Christiana Periodica, Roma, VII, 1941, p. 329-369; despre Viaţa Sf. Tecla în Migne, PG 35, 477-618; M. Aubineau, Homelies paschales, în 'SCh, 187, Paris, 1972; G. Dagron, Vie et miracles de sainte Thecle, SHG 62, Bruxelles, 1978; Bar-denhewer, IV, p. 300-304; Stuiber-Altaner, 1980, p. 335; J. Tixeront, Patrologie, p. 277; Quasten, Patrology, III, p. 526-528; S.J. Voicu, Basile de Seleucie, în DECA, I, p. 354-355, cu bibliografie; K. Balke, Basilius von Seleukia, în LACL, p. 105-106, cu bibliografie
Vavila, Sf.
Sfântul Vavila (m. 250), episcop de Antiohia, urmând lui Zevin în scaunul episcopal, probabil în anul 237 sau 238. Rămâne în scaun până la săvârşirea sa martirică în timpul împăratului Decius. în 351 relicvele sale au fost transferate la Daphne, o suburbie din Antiohia, cu ocazia sfinţirii ca lăcaş de cult divin creştin a unui templu al lui Apoi Io. îm​păratul Iulian Apostatul a poruncit stră​mutarea moaştelor Sf Vavila la 362, însă neprimind nici un răspuns din partea ora​colului lui Apollo pe care I-a consultat, acestea au fost readuse la Antiohia în cântări şi psalmi, care ridiculizau închi​narea la idoli. Sf. loan* Hrisostom a ţinut două panegirice. Tot de la el avem infor​maţia că a refuzat să-1 primească în bi​serică pe împărat, probabil Filip Arabul

(244-249), datorită unei crime pentru care acesta nu s-a căit.
Nau, PO 38 facs, 2, 369-389; PG 50, 527-534; Migne, PG 50, 515-520; Eusebiu! Hist. eccl., VI, 29, 4 şi 39,4; Sozomen, Hist. eccl., V, 19; Leş Deux Saints Babytas, în Analecta Bollandiana, XIX, 1900, p. 5-8; R. De-vreesse, Le Patriarchat d'Antioche depuis la paix de l'Eglise jusqu'ă la conquete arabe, Paris, 1945, p. 109-111; Cross, ODCC, 1974, p. 119; A.W. Haddan, Babylas, art. în Smith-Wace, I, p.235; J.-M. Sauget, Babylas d'Antioche, în DECA, l, p. 328.
Venantius Fortuna! vezi Fortunat Venantius
Verecundus de Junca
Verecundus de Junca, scriitor african din sec. VI. Nu cunoaştem nimic despre viaţa lui, în afară de faptul că a fost numit episcop de Junca în Byzancena şi că a jucat un rol important în problema celor Trei Capitole, în pofida presiunilor impe​riale, el rămâne ferm pe poziţie. Fiind constrâns, se refugiază la Calcedon îm​preună cu papa Vigiliu, unde se stinge din viaţă în anul 552. El a scris Comen​tarii super cantica ecclesiastica, în care comentează alegoric nouă cânturi din Vechiul Testament. Deşi descifrăm în co​mentariile sale nuanţe augustiniene şi origeniste, elementul original iese în evi​denţă cu deosebită pregnanţă. Tot el este considerat autorul lucrării Excerptiones de gestiis Chalcedonensis Concilii. Semne de întrebare se ridică în legătură cu câteva poeme puse sub numele său şi care sunt considerate a fi opera unui umanist: Exhortatio poenitendi; Lamen-tum poenitentiae; Carmen ad Flavius Felicem de resurrectione mortuorum şi Crisiados Librii III.
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Migne, PLS 4, 39-234; CPL 869-871; J.B. Pitra, Spicilegiutn Solesmene, IV, Paris, 1858; M.G. Bianco, Carmen de poenitentia, Napoli, 1984; H. Schneider, Die altlateini-schen biblischen Cantica, Beuron, 1938; E. Kullendorff,. Textkritische Beitrăge zu Verecundus luncensis, Lund, 1943; C. Ma-gazzu, Tecnica esegetica nei <Comentarii super cantica ecclesiastica>di Verecundo di Junca, Messina, 1983; H.A. Wilson, Vere​cundus, în Smith-Wace, IV, p. 1106-1107; S. Costanza, Verecundus de Junca, în DECA, II, p. 2520; P. Bruns, Verecundus von Junca, în LACL, p. 623-624, cu bibliografie.
Victor I
Victor I (189-198), episcop al Romei în timpul domniei lui Commodus şi Sever. Din Liber Pontificalis aflăm că Victor s-a născut în Africa. Ieronim* ne informează că e! a fost primul episcop al Romei,care a scris în limba latină (De viris illustr. 53). Este autor al unor scrisori care pri​vesc controversa pascală. Aceste scrisori, care nu s-au păstrat, sunt considerate de către unii autori că ar avea importanţă pentru istoria primatului papal (Quasten). Diri informaţiile pe care ni le furnizează Eusebiu* de Cezareea, lucrurile nu sunt deloc clare. Cel puţin răspunsul lui Policrat* din Efes, în numele Bisericilor din Asia Mică, trimis lui Victor, nu indică nicidecum acceptarea primatului acestuia, pentru că Bisericile în numele căror vorbea Policrat nu au renunţat la a sărbători Pastile în ziua de 14 Nissan, şi prin urmare, nu au acceptat practica săr​bătoririi Paştilor curentă la Roma, adică, în duminica imediat următoare. Victor încearcă să câştige suportul altor epis-copi ai Bisericii, convoacă un sinod la Roma, ca împreună să excomunice Bi-
r\
sericile asiatice, încercarea lui eşuează. Când însă pune în practică ameninţarea cu excomunicarea, el este pur şi simplu

asaltat de către Sf. Irineu* şi de alţi epis-copi, care susţineau că 'nu trebuiau rupte legăturile cu toate Bisericile lui Dum​nezeu pentru a fi păstrat tradiţia unui
""*•
vechi obicei'. In cele din urmă, Victor renunţă la gestul său. Quartodecimanii* îşi vor păstra tradiţia până la primul sinod ecumenic de la Niceea (325), care hotărăşte modul de fixare a datei Paştilor
/\
pentru întreaga Biserică. Intre timp, Roma a devenit ea însăşi quartodeci-mană.
Din aceleaşi informaţii furnizate de către Eusebiu de Cezareea, aflăm că Victor l-a excomunicat pe Teodot*, negustor pielar din Bizanţ, fondatorul monarhismului dinamic, care susţinea că lisus a fost un om ca oricare, cu excepţia naşterii sale miraculoase. El devine Dumnezeu doar după învierea Sa din morţi, în încercarea lui de a' stăvili influenţa crescândă a gnosticilor, Victor îl depune din treapta preoţească pe Florin, care propovăduia doctrine ale gnosticismului valentinian. Din opera scrisă a lui Victor I nu s-a păs​trat nimic. Doar Eusebiu şi Ieronim fac referire la ea.
Eusebiu, Ist. bis., V, 24, 8, 9; Ieronim, Vir. ///., 53; Liber Pontificalis, ed. de L. Duchesne, I, 1886, p. 137 şi urm.; C. Burini, Epistolari cristiani I, Roma, 1990, p. 119 şi urm.; P. Nautin, Lettres et ecrivains, Paris, 1961, p. 65-91; E. Caspar, Geschichte des Papstîums von den Anfăngen bis zur Hohe der Weltherr-schqft, I, 1930, p. 19-22; R. Cantalamessa, La Pasqua nella Chiesa antica, Torino, 1978 (trad. în germ. Berna, 1981); Cross, Victor I, St., art în ODCC, p. 1437; James Bramby, Victor, art. în Smith-Wace, IV, p. 1118-1119; Altaner-Stuiber, Patrologie, 108; Quasten, Patroîogy, I, p. 279; I.G. Coman, l, p. 379-380; B. Studer, Victor /, în DECA, II, p. 2539; R. Hanig, Victor I von Rom, în LACL, p. 625-626.

Victor de Antiohia
Victor de Antiohia, preot la începutul sec. VI, cunoscut ca autor al unui comen​tariu la Evanghelia după Marcu. Se pare că textul atribuit lui este inclus în C 'alenele ', a căror sursă principală sunt omiliile la Evanghelia după Matei ale lui loan* Hrisostom, Origen*, Clement* de Alexandria, Titus* de Bostra şi Teodor* de Heraclea. Autorul acestor Catene este un oarecare preot Victor, iar dacă este vorba despre una şi aceeaşi persoană, atunci Victor a fost autorul acestora şi a fost preot. De la acest Victor se regăsesc în Catene, 159 de referinţe din Vechiul şi Noul Testament.
CPG, III, 6529; Ch.F. Matthaei, jEpeapinepoD 'AvTioxfiiaţ Kai'aA,A,(ov tivcqv ayîfov Tcatepcov e^TryT|ai<; eiq to KotTa MctpKov ayioq e.itayyi'kiov, 2 voi., Moscova, 1775; R. Devreese, Leş commenta-teurs de l'Octateuque, Roma, 1959, p. 181; LA. Cramer, Catenae in evangelia S. Matthaei et S. Mărci, Oxonii, 1840, p. 259-447; Bardenhewer, IV, p. 255-257; Altaner-Stuiber, 1980, p. 515; Cross, Victor, în ODCC, p. 1437; J. Irmscher, Victor d'An-tioche, în DECA, II, p. 2539; T. Fuhrer, Victor von Antiochien, în LACL, p. 624-625, cu bibliografie.
Victor de Aquitania
Victor de Aquitania, este autorul unei paschalii, Cursus paschalis, în realitate o listă a sărbătorilor de Paşti din anul 28 şi până în 559; ciclul pascal următor urma să înceapă în 560, cu un ciclu de 532 de ani. Scrierea acestei paschalii a fost motivată de disputa dintre Roma şi Alexandria cu privire la data Paştilor. Ilarie*, la acea vreme arhidiacon la Roma, i s-a adresat lui Victor consultân-du-1 în legătură cu calculul pascal, în scrisoarea de răspuns, el îi trimite un

tabel care îi permitea să calculeze data Paştilor. Acest mod de a calcula data Paştilor a fost acceptat de sinodul de la Orleans din 541, fiind generalizat şi observat în Galia până la introducerea calculului propus de către Dionisie* Exiguus. Tratatul matematic, Calculus, atribuit lui Beda* Venerabilul îi aparţine lui Victor. Se pare că Prologuspaschae a fost scris tot de Victor.
Migne, PL 90, 677-680; T. Mommsen, Chronica Minora l, Berlin 1892, p. 677-735; B. Krusch, Studien zur chr.-mal. Chrono-logie, Berlin, 1938, p. 16-52; K. Fitschen, Victor von Aquitanien, în LACL, p. 625, cu bibliografie.
Victor de Capua
Victor de Capua, episcop de Capua la mijlocul sec. VI, cunoscut în special datorită revizuirii Diatessaronului lui Tatian în latină, în Praefatio in evangeli-cas harmonias Ammonii el relatează împrejurările care 1-au determinat să purceadă la această revizuire, pe care o face în conformitate cu textul Vulgata. Lucrarea făcută de el s-a păstrat în Codex Fuldensis, importanţa ei fiind deosebit de mare, dacă avem în vedere că a fost folosită în Germania de Nord pentru tra​ducerea diferitelor Diatessaroane în evul mediu. De la el mai avem o paschalie, De Pascha, din care s-au păstrat fragmente, unul transmis de Beda* Venerabilul şi alte câteva transmise sub numele lui loan* Diaconul. O altă lucrare: Reticulus seu de arca Noe, s-a păstrat tot fragmen​tar, iar Scholia veterum Patrum, ne-au fost transmise sub numele lui Victor. Scholiile însumează o serie de comen​tarii la Vechiul şi Noul Testament, în realitate extrase în parte din comentariile Părinţilor şi doar parţial originale. El a mai scris Capitula de resurrectione
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Domini, lucrare pierdută în întregime. Ii mai este atribuită şi o scrisoare către Constans, episcop de Aquina.
Migne, PL 68, 251 şi urm.; idem, PL 90, 490 (fragmente din paschalie); Pitra, Spicilegium Solesmense, I, Paris, 1852, p. 265-277; 287-289; 296-301; B. Fischer, Bibelausgaben des fruhen Mittelalters, în La Bibbia nell'Alto Medioevo, Settimane di Studio del Centro Italiano di studi dell'Alto Medioevo, X, Spoleto, 1963, p. 545-557; F.Daniell, Victor ofCapua, în Smith-Wace, IV, p. 1123-1126; Cross, Victor, St., în ODCC, p. 1437-1438; V. Loi, Victor de Capoue, în DECA, II, p. 2539-2540; T. Fuhrer, Victor von Capua, în LACL, p. 625, cu bibliografie.
Victor de Cartenna
Victor de Cartenna, episcop african din sec. V de Cartenna, în provincia Maure-tania Caesariensis, cunoscut pentru opoziţia sa faţă de arianism. Ghenadie* îi atribuie mai multe lucrări, dintre care un tratat, Adversus Arianos, adresat lui Genseric (428-477), regele vandalilor, care ne-a parvenit. Se pare că lucrarea sa De poenitentia, sau despre pentienţa pu​blică, este tratatul pseudo-ambrozian cu acelaşi nume şi pe care o găsim şi sub numele lui Victor* de Tonnona. Victor accentuează în această lucrare rolul pe care căinţa îl are în iertarea păcatelor şi încrederea în milostivirea lui Dumnezeu faţă de cei ce se căiesc. Mai menţionăm, totodată, şi un eseu despre mângâiere, probabil, De Consolatione in adversis, care a fost atribuit multă vreme lui Vasile* cel Mare. Fratele lui Victor i-a adunat omiliile într-o culegere, care însă s-a pier​dut.
Migne, PL 17, 971-1004 (1059-1094); Migne, PG 31, 1687-1704; CPL 854; DTC 15, col. 2876 şi urm.; G.T.Stokes, Victor (40), în Smith-Wace, IV, p. 1122; Moricca, III,p. 746 şi urm.; F. Scorza Barcelona, Victor de

Cartenna, în DECA, II, p. 2540; W. Geerlings, Victor von Cartenna, în LACL, p. 625, cu bibliografie.
Victor de Tunnuna
Victor de Tunnuna, episcop de Tunnuna în sec. VI şi istoric, susţinător înfocat al celor Trei Capitole, motiv pentru care a avut de suferit după anul 555 şi până Ia moarte, în 567, fiind trimis în exil de împăratul Justinian I în Baleare, apoi în Egipt şi în cele din urmă fiind închis, împreună cu alţi cinci episcopi, în mă​năstirile de lângă Constantinopol. în ultimii ani de viaţă, Victor a scris o cro​nică de la crearea lumii şi până la anul 566, revizuind şi completând cronica lui Prosper* de Aquitania. Din cronica sa s-a păstrat doar un segment, care cuprinde istoria controverselor şi a disputelor creştine între anii 443 şi 566. Istoria sa a fost continuată de loan* de Biclaro şi a fost revizuită de către Maxim* de Sara-gossa. Liber de Poenitentia, pusă sub numele său, a fost scrisă de Victor* de Cartenna.
Migne, PL 68, 937-962; CPL 2260; Th. Mommsen, Chronica minora 2, MGH, Auct. ant., 11, Berlin 1894, p. 163-206; Isidor de Sevilla, De vir. iii, 38; G.T. Stokes, Victor (48) Tununensis, în Smith-Wace, IV, p. 1126; Bardenhewer, V, 329-331; Cayre, II, p. 224; G. Bardy, DTC 15, pt. 2, col. 2880-2881; Moricca, III, 2, p. 1364-1366; Altaner-Stuiber, 1980, p. 233; E.P. Colbert, Victor of Tunnuna, în CE, 14, p. 649; F. Scorza Barcelona, Victor de Tonnona, în DECA, II, p. 2540-2541; W. Geerlings, Victor von Tunnuna, în LACL, p. 626.
Victor de Vita
Victor de Vita, episcop în a doua jumă​tate a sec. V şi autor al unei cronici care descrie persecuţiile vandale în Africa de

Nord, în timpul domniei lui Genseric, intitulată Historia persecutionis Afri-canae provinciae temporum Geiserici et Himerici regis vandalorum. Nu cunoaş​tem detalii despre viaţa sa. în plus, lista oficială a episcopilor din Africa, Notitia provinciarum et civitatum AJricae, (este vorba de lista episcopilor africani prezenţi la sinodul de la Cartagina din 484), nu menţionează numele lui Victor de Vita între episcopii din Bizancena. Istoria lui Victor este deosebit de folosi​toare întrucât ne furnizează informaţii şi date privind religia vandalilor, detalii despre Cartagina, despre bisericile din Cartagina şi hramurile acestora. Din ea aflăm despre persistenţa păgânismului în Cartagina şi despre distrugerea templelor păgâne de către vandali, după cucerirea cetăţii. Pe lângă acestea, Victor vorbeşte despre cultul creştin, despre practicile de înmormântare şi relatează o serie de mi​nuni care au avut loc în acea perioadă. Istoria este împărţită în cinci cărţi. Prima carte prezintă persecuţia lui Genseric de la cucerirea Africii de către vandali în 429 şi până la moartea lui Genseric în 477. Cărţile a doua, a patra şi a cincea prezintă, ca martor ocular, persecuţia lui Hunneric. Cartea a treia este deosebit de interesantă pentru teologia vremii, întrucât conţine o mărturisire de credinţă întocmită de Eugen de Cartagina şi prezentată lui Hunneric, cu ocazia adu​nării de la Cartagina din 484. De reţinut că Istoria lui Victor a fost supusă unei cercetări amănunţite de criticii germani, care au editat de mai multe ori textul.
Migne, PL 58; CPL 798 şi urm.; MGH, Auct. ant., 3, l, Berlin, 1879; Papencort, Geschichte der Vandal. Herrschaft in Afrika, Berlin 1837; Ebert, Literatur des Mittelalters im Abendlande, voi. l, Leipzig, 1874, p. 433-436; Michael Petsching, CSEL, 7, Viena, 1881; M. Zink, Bischof Victors Geschichte

der Glaubensverfolgunug im Lande Afrika, Bamberg, 1883; trad. în italiană: S, Con-stanza, Roma, 1981; Chr. Courtois, Victor de Vita et son Oeuvres, Alger, 1954; idem, Leş Vandales et l'Afrique, Paris, 1955 (retip. la Aalen, 1964); R. Pitkâranta, Studien zum Latein des Victors, Helsinki, 1978; G. Bardy, DTC 15, pt. 2, col. 2881; Cayre, II, p. 224; Bardenhewer, IV, p. 550-552; Altaner-Stuiber, 1980, p. 488 şi urm.; G.T. Stokes, Victor (44) Vitensis, în Smith-Wace, IV, p. 1122-1123; Cross, Victor, în ODCC, p. 1438; A.C. Rush, Victor of Vita, în CE, 14, p. 649; S. Constanza, Victor de Vita, în DECA, II, p. 2541-2543, cu bibliografie; V. Geerlings, Victor von Vita, în LACL, p. 626, cu biblio​grafie.
Victorin
Victorin, poet, probabil din sec. V, căruia îi sunt atribuite două poeme: De Pascha (uneori menţionat ca De Cruce sau De ligno vitae} şi De Jesu Christo. Aceste două poeme au fost atribuite lui Ter-tullian*, Ciprian* sau Lactanţiu*. în po​fida studiului argumentat al lui Dekkers, se crede totuşi că este greşit să-i atribuim lui Victorin aceste poeme, mai ales că despre el nu se cunoaşte nimic.
Dekkers în CPL 1458-1459; De Jesu Christo în PLS 3, 1135-1139; De ligno vitae, în CSEL 3, 305-308; L. Dattrino, Victorin, în DECA, II, p. 2543.
Victorin
Victorin, poet. Sub numele unui oarecare Victorin s-au transmis două Centurii legate între ele. Prima, De lege Domini, prezintă diverse evenimente biblice până la Ezra; a doua, De nativitate, vita, pas-sione et resurrectione Domini, descrie istoria Mântuitorului de la naştere şi până la înviere. Aceste opere nu prezintă o valoare deosebită în ceea ce priveşte
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Domini, lucrare pierdută în întregime. Ii mai este atribuită şi o scrisoare către Constans, episcop de Aquina.
Migne, PL 68, 251 şi urm.; idem, PL 90, 490 (fragmente din paschalie); Pitra, Spicilegiutn Solesmense, I, Paris, 1852, p. 265-277; 287-289; 296-301; B. Fischer, Bibelausgaben des friihen Miltelalters, în La Bibbia nell'Alto Medioevo, Settimane di Studio del Centro Italiano di studi dell'Alto Medioevo, X, Spoleto, 1963, p. 545-557; F.Daniell, Victor ofCapua, în Smith-Wace, IV, p, 1123-1126; Cross, Victor, St., în ODCC, p. 1437-1438; V. Loi, Victor de Capoue, în DECA, II, p. 2539-2540; T. Fuhrer, Victor von Capua, în LACL, p. 625, cu bibliografie.
Victor de Cartenna
Victor de Cartenna, episcop african din sec. V de Cartenna, în provincia Maure-tania Caesariensis, cunoscut pentru opoziţia sa fată de arianism. Ghenadie* îi atribuie mai multe lucrări, dintre care un tratat, Adversus Arianos, adresat lui Genseric (428-477), regele vandalilor, care ne-a parvenit. Se pare că lucrarea sa De poenitentia, sau despre pentienţa pu​blică, este tratatul pseudo-ambrozian cu acelaşi nume şi pe care o găsim şi sub numele lui Victor* de Tonnona. Victor accentuează în această lucrare rolul pe care căinţa îl are în iertarea păcatelor şi încrederea în milostivirea lui Dumnezeu faţă de cei ce se căiesc. Mai menţionăm, totodată, şi un eseu despre mângâiere, probabil, De Consolatione in adversis, care a fost atribuit multă vreme lui Vasile* cel Mare. Fratele lui Victor i-a adunat omiliile într-o culegere, care însă s-a pier​dut.
Migne, PL 17, 971-1004 (1059-1094); Migne, PG 31, 1687-1704; CPL 854; DTC 15, col. 2876 şi urm.; G.T.Stokes, Victor (40), în Smith-Wace, IV, p. 1122; Moricca, III,p. 746 şi urm.; F. Scorza Barcelona, Victor de

Cartenna, în DECA, II, p. 2540; W. Geerlings, Victor von Cartenna, în LACL, p. 625, cu bibliografie.
Victor de Tunnuna
Victor de Tunnuna, episcop de Tunnuna în sec. VI şi istoric, susţinător înfocat al celor Trei Capitole, motiv pentru care a avut de suferit după anul 555 şi până la moarte, în 567, fiind trimis în exil de împăratul Justinian I în Baleare, apoi în Egipt şi în cele din urmă fiind închis, împreună cu alţi cinci episcopi, în mă​năstirile de lângă Constantinopol. în ultimii ani de viaţă, Victor a scris o cro​nică de la crearea lumii şi până la anul 566, revizuind şi completând cronica lui Prosper* de Aquitania. Din cronica sa s-a păstrat doar un segment, care cuprinde istoria controverselor şi a disputelor creştine între anii 443 şi 566. Istoria sa a fost continuată de loan* de Biclaro şi a fost revizuită de către Maxim* de Sara-gossa. Liber de Poenitentia, pusă sub numele său, a fost scrisă de Victor* de Cartenna.
Migne, PL 68, 937-962; CPL 2260; Th. Mommsen, Chronica minora 2, MGH, Auct. ant., 11, Berlin 1894, p. 163-206; Isidor de Sevilla, De vir. ///., 38; G.T. Stokes, Victor (48) Tununensis, în Smith-Wace, IV, p. 1126; Bardenhewer, V, 329-331; Cayre, II, p. 224; G. Bardy, DTC 15, pt. 2, col. 2880-2881; Moricca, III, 2, p. 1364-1366; Altaner-Stuiber, 1980, p. 233; E.P. Colbert, Victor of Tunnuna, în CE, 14, p. 649; F. Scorza Barcelona, Victor de Tonnona, în DECA, II, p. 2540-2541; W. Geerlings, Victor von Tunnuna, în LACL, p. 626.
Victor de Vita
Victor de Vita, episcop în a doua jumă​tate a sec. V şi autor al unei cronici care descrie persecuţiile vandale în Africa de

Nord, în timpul domniei lui Genseric, intitulată Historia persecutionis Afri-canae provinciae temporum Geiserici et Himerici regis vandalorum. Nu cunoaş​tem detalii despre viaţa sa. în plus, lista oficială a episcopilor din Africa, Notitia provinciarum et civitatum Africae, (este vorba   de   lista   episcopilor   africani prezenţi la sinodul de la Cartagina din 484), nu menţionează numele lui Victor de Vita între episcopii din Bizancena. Istoria lui Victor este deosebit de folosi​toare întrucât ne furnizează informaţii şi date privind religia vandalilor, detalii despre Cartagina, despre bisericile din Cartagina şi hramurile acestora. Din ea aflăm despre persistenţa păgânismului în Cartagina şi despre distrugerea templelor păgâne de către vandali, după cucerirea cetăţii. Pe lângă acestea, Victor vorbeşte despre cultul creştin, despre practicile de înmormântare şi relatează o serie de mi​nuni care au avut loc în acea perioadă. Istoria este împărţită în cinci cărţi. Prima carte prezintă persecuţia lui Genseric de la cucerirea Africii de către vandali în 429 şi până la moartea lui Genseric în 477. Cărţile a doua, a patra şi a cincea prezintă, ca martor ocular, persecuţia lui Hunneric. Cartea a treia este deosebit de interesantă   pentru   teologia   vremii, întrucât conţine o mărturisire de credinţă întocmită de  Eugen  de Cartagina şi prezentată lui Hunneric, cu ocazia adu​nării de la Cartagina din 484. De reţinut că Istoria lui Victor a fost supusă unei cercetări amănunţite de criticii germani, care au editat de mai multe ori textul.
Migne, PL 58; CPL 798 şi urm.; MGH, Auct. ant., 3, l, Berlin, 1879; Papencort, Geschichte der Vandal. Herrschaft in Afrika, Berlin 1837; Ebert, Literatur des Mittelalters im Abendlande, voi. I, Leipzig, 1874, p. 433-436; Michael Petsching, CSEL, 7, Viena, 1881; M. Zink, Bischof Victors Geschichte

der Glaubensverfolgunug im Lande Afrika, Bamberg, 1883; trad. în italiană: S. Con-stanza, Roma, 1981; Chr. Courtois, Victor de Vita et son Oeuvres, Alger, 1954; idem, Leş Vandales et l'Afrique, Paris, 1955 (retip. la Aalen, 1964); R. Pitkăranta, Studien zum Latein des Victors, Helsinki, 1978; G. Bardy, DTC 15, pt. 2, col. 2881; Cayre, II, p. 224; Bardenhewer, IV, p. 550-552; Altaner-Stuiber, 1980, p. 488 şi urm.; G.T. Stokes, Victor (44) Vitensis, în Smith-Wace, IV, p. 1122-1123; Cross, Victor, în ODCC, p. 1438; A.C. Rush, Victor of Vita, în CE, 14, p. 649; S. Constanza, Victor de Vita, în DECA, II, p. 2541-2543, cu bibliografie; V. Geerlings, Victor von Vita, în LACL, p. 626, cu biblio​grafie.
Victorin
Victorin, poet, probabil din sec. V, căruia îi sunt atribuite două poeme: De Pascha (uneori menţionat ca De Cruce sau De ligno vitae) şi De Jesu Christo. Aceste două poeme au fost atribuite lui Ter-tullian*, Ciprian* sau Lactanţiu*. în po​fida studiului argumentat al lui Dekkers, se crede totuşi că este greşit să-i atribuim lui Victorin aceste poeme, mai ales că despre el nu se cunoaşte nimic.
Dekkers în CPL 1458-1459; De Jesu Christo în PLS 3, 1135-1139; De ligno vitae, în CSEL 3, 305-308; L. Dattrino, Victorin, în DECA, II, p. 2543.
Victorin
Victorin, poet. Sub numele unui oarecare Victorin s-au transmis două Centurii legate între ele. Prima, De lege Domini, prezintă diverse evenimente biblice până la Ezra; a doua, De nativitate, vita, pas-sione e t resurrectione Domini, descrie istoria Mântuitorului de la naştere şi până la înviere. Aceste opere nu prezintă o valoare deosebită în ceea ce priveşte
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limbajul, forma şi conţinutul. Cea mai mare parte a celor 322 de hexametri este mai mult sau mai puţin preluată din poezia pseudo-tertulliană Carmen adver-sus Marcionitas (aprox. în prima jumă​tate a sec. V). De asemenea, sunt preluări din alte lucrări, ca de exemplu, din poezia De evangelio, care a fost atribuită unui poet galic. E posibil ca acest Vic-torin să fi fost gal de origine, întrucât versurile hexametrice care îi sunt atri​buite, aparţin stilului poetic galic. Cât priveşte data scrierii, aceasta este incertă, probabil între sec. V-VIII. Identificarea cii Victorin, autorul poeziilor împotriva maniheilor şi a marcioniţilor, nu poate fi susţinută cu certitudine.
PLS 3, 1135-1139, 1139-1142, 1142-1147; A. Mai, Victorini... carmen, Auctores Classici 5, Roma, 1833, p. 382-386; J. Fontaine, Naissance de la poesie dans l'occi-dent chretien, Paris, 1981, p. 278 şi urm.; M. Meier, Victorinus, Dichter, în LACL, p. 626-62f, cii bibliografie.
Victoria, Marius vezi Marius Victorinus
Victorin de Pettau
Victorin de Pettau (m, aprox. 304), epis​cop de Pettau (Poetovio) în Panonia Superioară. Se crede că a fost grec de origine, iar înainte de a se încreştina a funcţionat ca profesor de retorică. A suferit moarte de martir în timpul perse​cuţiei lui Diocleţian. în istoria tradiţiei creştine din Apus, Victorin este conside​rat ca unul dintre cei dintâi exegeţi de limbă latină ai Sf. Scripturi. De la Iero​nim* aflăm că el a scris o serie de co​mentarii la diverse cărţi din Vechiul şi din Noul Testament: Comentarii la Fa​cere, Ieşire, Levitic, Isaia, Ezechiel,
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Habakkuk, Eclesiast, Cântarea Cântă​rilor, Apocalipsa Sf loan. Pe lângă aces​te comentarii, a scris şi un tratat împotri​va tuturor ereziilor. Dintre toate comen​tariile menţionate de către Ieronim, a supravieţuit doar comentariul la Apoca​lipsa Sf. loan, în care propune idei hi-liaste, motiv pentru care este trecut în Decretum Gelasium de libris recipiendis et non recipiendis în şirul cărţilor apocri​fe (Quasten). Tendiţele hiliaste sunt păs​trate şi în tratatul De fabrica mundi, una din lucrările menţionate de Ieronim fără
/\
a-i reţine şi numele. In lucrările sale exe​getice, Victorin s-a inspirat din diverşi autori greci, ca de exemplu Papias*, Irineu*, Ipolit* şi mai ales Origen*. Tratatul împotriva tuturor ereziilor este considerat a fi identic cu tratatul lui Terţul l ian* împotriva ereziilor.
CPL 79 şi urm.; Migne, PLS l, 103-172; Migne, PL 5, 281-344; J. Haussleiter în CSEL 49, 1916, 16-154; A. Kroymann, CSEL 47, 1906, p. 213-226; J. Haussleiter, Beitrăge zur Wurdigung der Offenbarung des Johannes und ihres alt est en lateinischen Auslegers, Victorinus von Pettau, Greifs-wald, 1901; W. Macholz, Spuren binitari-scher Denkweise im Abendlandseit Tertullian, lena, 1902, p. 16 şi urm.; J. Barbel, Christos Angelos, Bonn, 1941, p. 79-80; J. Danielou, Theologie du judeo-christianisme, Tournai, 1958, p. 341-346; R.P.C. Hanson, The Rule ofFaith of Victorinus andofPatrick, în Latin Script and Letters A.D. 400-900, Festschrift., to L. Bieler, Leiden, 1976, 25-36; Barden-hewer, II, p. 657-663; Altaner-Stuiber, 1980, p. 182 şi urm.; H. A. Wilson, Victorinus, art. în Smith-Wace, IV, p. 1128-1129; Cross, Victorinus, art. în ODCC, p. 1438; G. Bardy, în DTC, XV, pct. I, 1950, col. 2081-2085; Quasten, Patrology, II, p. 411-413, cu biblio​grafie; I.G. Coman, II, p. 171-173; C. Curţi, Victorin de Pettau, în DECA, II, p. 2543-2545, cu bibliografie; K.H. Schwarte, Victorinus von Pettau, m LACL, p. 627-628, cu bibliografie.

V1CTORIUS
Victorius sau Victor CI a ud iu s Marius
Victorius sau Victor Claudius Marius, (m. 425), numit de către Ghenadie* ora​tor massiliensis, este autor al unui poem intitulat Alethia, în versuri hexametrice, relatând evenimentele de la Facere şi până la distrugerea Sodomei şi Gomorei. Lucrarea este dedicată fiului său Etherius şi a fost probabil scrisă după anul 425, sub împăraţii Teodosie II şi Valentinian III. Poemul corespunde Comentariului la Facere până la moartea lui Avraam, menţionat de Ghenadie. Ceea ce s-a păs​trat din poem, nu merge decât până la distrugerea cetăţilor Sodoma şi Gomora. Autorul a fost un teolog bun, cunoscător al învăţăturii creştine. El începe poemul pornind de la unitatea originară a Treimei şi descrie cele şase zile ale creaţiei, cul​minând cu crearea omului. Omul este prezentat în culori vii şi măreţe înainte de cădere, în contrast, căderea şi alungarea lui din rai sunt descrise sumbru. Omul pierde capacitatea de a contempla natura şi prin aceasta de a-L cunoaşte pe Dum​nezeu. Cultura s-a născut din necesitate. Descoperirea focului cu binecuvântările lui. Vânătoarea ca îndeletnicire; prima crimă săvârşită de Cain împotriva fra​telui său Abel. Relatarea continuă până la Avraam, care este prezentat ca înţelept stoic, şi sfârşeşte cu teribila pedeapsă pentru păcate prin distrugerea Sodomei şi Gomorei. Victorius este un bun cunos​cător al culturii clasice, însă nu este pe deplin familiarizat cu doctrina creştină, ceea ce 1-a făcut pe Ghenadie să-1 acuze de ignoranţă teologică. Există în acest poem multe elemente de decenţă, care dau  lucrării o nuanţă morală plăcută. Autorul imită şi se inspiră din diverse surse necreştine: Ovidiu, Vergiliu şi, în special, Lucreţiu, dar şi creştine: Lac-tanţiu*, Ambrozie*,  Prudentius*  Au-
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gustin* etc. Tot el e^e considerat autor al poemului De nativitate, vita, passione et resurrectione lesu Christi.
Migne, PL 61, 937-972; CSEL I, 1888, p.
335-498; CPL 1455;   P. F. Hovingh, CCL
128, 1960, p. 111-198 (cea mai bună ediţie);
F. E. Robbins, The Hexametrical Literature.
A Study of the Greek and Latin Commen-
taries on Genesis, Chicago,   1912; J.  M.
Evans, The Paradise Losî and the Genesis Tradition, Oxford-London, 1968; O. Ferrari, Un poeta cristiana del V secolo, CI. M, Vittorio, Pavia, 1912; H. H. Horney, Studium
zur Alethia des M. Victorius (Poema de Gen. 1-19), Diss. Bonn, 1972; H. A. Wilson, Victor (39), art. în Smith-Wace, IV, p. 1121-1122; Tixeront, Patrologie, p. 334; Altaner-Stuiber, 1980, 411-412; Quasten, Patrohgy, IV, p. 319-321; I. Opelt, Marius Claudius Victorius, DECA, II, p. 1561-1562 B. Win-dau, Marius Claudius Victorius, în LACL, p. 426-427, cu bibliografie.
Victricius de Rouen
Victricius de Rouen (330-407), episcop de Rouen, prieten apropiat al lui Paulin* de Nola şi al Sf. Martin de Tours. S-a născut în jurul anului 330, tatăl său fiind militar de carieră. De la Paulin aflăm că la vârsta de 17 ani Victricius intră în armată.  Curând după aceea se con​verteşte la creştinism şi părăseşte armata. Scapă, cu mare greutate, de execuţie pen​tru   dezertare.   Este   hirotonit   preot, dedicându-se activităţii de evanghelizare a păgânilor nervi şi morini, care se aflau în Flandra, Brabant şi Cambrai, iar în anul 385 este numit episcop de Rouen. Urmând exemplul Sf. Martin de Tours, et consolidează Biserica din  eparhia sa, construind o serie de biserici, suprave​ghind disciplina bisericească şi stimu​lând viaţa ascetică,  în  396  merge în Britania pentru a-i ajuta pe localnici să restabilească disciplina şi credinţa orto-
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împotriva terftinţelor eretice ale vremii, ariană şi pelagiană. în 403 îl găsim la Roma, pentru a se justifica înaintea papii Inocenţiu. La cererea sa, papa îi înmânează vestita scrisoare Liber Regular um, care tratează despre diverse aspecte ale practicii şi disciplinei eclesi-astice. Dintre scrierile sale s-a păstrat doar omilia De laude sanctorum, scrisă în jurul anului 396, cu ocazia primirii unor moaşte din partea lui Ambrozie*, Pauîin* şi Gaudenţiu*.
Migne, PL 20, 443-458; Paulin de Nola, Epistolae, XVIII, în W. Harţei, CSEL 39, 1*94, p. 128-137; S. A. Bennett, Victricius, . în Smith-Wace, IV, p. 1140; E. Va-, Saînt Victrice, eveque de Rouen, *&es Saints', Paris, 1903; G. Alfroy, Victrice âe Roiten, Paris, 1962; L. Musset, De saint ffiefrice â Saint Ouen. Le christianisation de l® pravince de Rouen d'apres l'hagiografie, RHEF, 62, 1975, p. 141-152; S.A. Bennett, Victricius, în Smith-Wace, IV, p. 1140-1141; Quasten, Patrologie, IV, p. 544-545; Cross, Vtâriciits^ în ODCC, p. 1439; M. Skeb OSB, Victricius von Rouen, în LACL, p. 628.
Vigilîu
Vigiliu, diacon căruia Ghenadie* îi atri​buie o lucrare, Regula orientalis, scrisă probabil în Galia în jurul anului 420. Este vorba de o regulă monahală care cu-priftde 47 de capitole, dintre care un nu​măr de 33 sunt inspirate din Pahomie*. In conţinut, lucrarea lui Vigiliu se apropie de versiunea extinsă a traducerii în latină făcută de Ieronim* a Regulei monahale a lui Pahomie cel Mare.
Migne, PL 103, 477-484,vezi şi Migne, PL 50, 373-380 şi Migne PG 34, 983-990; CPL 1840; C. Hoit, Vigilius (3), în Smith-Wace, IV, p. 1143. A. Boon, Pachomiana Latina, Louvain, 1932; C. De Clerq, L'lnjluence de la regie de saint Pachome en Occident, Mei.

L.   Halphen,  Paris,   1951,  p.   169-176;  S. Zincone, Vigile, în DECA, II, p. 2550-2551.
Vigiliu
Vigiliu, episcop de Roma între 537-555. S-a născut la Roma, într-o familie sena​torială, înainte de anul 500. în 531, pe când era doar diacon, papa Bonifaciu II îl numeşte succesor. Numirea a fost însă anulată ca fiind necanonică, în 532, iar în 535-536, Vigiliu este trimis apocrisiarh la Constantinopol. Cu această ocazie, se pare, că i-a făgăduit împărătesei Teodora că o va sprijini la readucerea în scaunul de Constantinopol a patriarhului mono​fizit Antim şi că va colabora la con​damnarea sinodului de la Calcedon. Revenit la Roma, Vigiliu este impus cu forţa ca episcop, de către generalul Belizarie care a cucerit Roma, prin înlă​turarea forţată din scaun a lui Silvestru în 537, acesta fiind pro-vizigot. Timp de câteva luni de zile, până la moartea lui Silvestru, el rămâne totuşi în poziţia de antipapă. în 358, în jurul lunii iunie, survine moartea lui Silvestru, iar Vigiliu este impus în scaun de generalul Beli​zarie, din porunca împărătesei Teodora căreia Vigiliu îi făcuse promisiunea că va ameliora atitudinea episcopatului apu​sean faţă de monofizitism. Odată înscău​nat, Vigiliu nu ajută la revenirea în scaun a lui Antim şi nici nu condamnă Cal-cedonul. Dimpotrivă, în scrisoarea pe care o trimite împăratului Justinian şi Patriarhului Mina al Constantinopolului, el afirmă în mod explicit doctrina cal-cedoniană. Politica religioasă a împăra​tului Justinian îl aduce din nou în prim plan. în 543-544, împăratul promulgă edictul de condamnare a celor Trei Capitole, adică a scrierilor lui Teodor* de Mopsuestia, Teodoret* de Cyr şi Ibas* de Edessa. La început, Vigiliu refuză să

aprobe condamnarea acestora. In cele din urmă este adus la Constantinpol şi, sub presiune din partea curţii imperiale, el le condamnă prin ludicatum în, 548. Acest lucru a stârnit nemulţumirea episcopatu​lui apusean. Papa este excomunicat de un sinod ţinut la Cartagina. Pentru a înlătura consecinţele nefaste ale acestei hotărâri sinodale, el  îşi  retractează decizia de condamnare.  Acest  lucru  a redeschis conflictul cu Justinian, iar papa se refu​giază la Calcedon. în 552 are loc o recon​ciliere parţială dintre cei doi. Papa însă refuză  să participe  la sinodul  de  la Constantinopol din 553, criticând hotă​rârile acestuia. Cu ajutorul diaconului său, Pelagiu, viitorul papă Pelagiu I, el redactează un  nou document, Consti-tutum (14 mai 553), în care respinge con​damnarea celor Trei Capitole, deşi con​damnă aproximativ 60  de  propoziţii 'greşite' ale lui Teodor de Mopsuestia. Din nou sub presiune imperială, Vigiliu redactează Constitutum  II,  acceptând condamnarea celor Trei Capitole. I se permite să revină la Roma în 555, însă decedează înainte de a ajunge în Italia.
Migne, PL 69,  15-114,  143-178; PLS IV, 1249-1252; CPL 1694-1697; ACO IV, II, 15-18, 138-168; E. Schwartz, /. Vigiliusbriefe. H. Zur Kirchenpolitik Justinians (Sd. Bayr.), Heft 2,  1940, p.   1-32; Fliche-Martin, IV, 1937, p.457-479; J. Straub, Die Verurteilung der Drei Kapitel durch Vigilius, în Klero-nomia, 2,  1970, p. 347-375; E. Amman, DTC, 15, pt. 2, 1950, col. 1868-1924, 2994-3005, cu bibliografie; L. Duchesne, L'Eglise au VI* siecle, Paris, 1925, p. 151-218; J.M. Diepin,  Douze dialogues  de christologie ancienne, Roma, 1960; J. Barmby, Vigilius (5), în Smith-Wace, IV, p. 1144-1151; F.X. Murphy, Vigilius, Pope, în CE, 14, p. 664-667; Cross, Vigilius, în ODCC, p. 1440-1441; B. Studer, Vigile, în DECA, II, p. 2551; P. Bruns, Vigilius von Rom, în LACL, p. 628, cu bibliografie.

Vigiliu deThapsus
Vigiliu (sec. V), ep»*c°P de ™aPSU5 (azi Ras Dimas lângă Mahdia, Tunisia) în vechea provincie Byzancena> §' unul din​tre episcopii participanţi la întrunirea de Ia Cartagina din 484, convocată de regele vandal  Hunneric.  Datorită persecuţiei care a fost declanşată de acesta, Vigiliu a fost obligat să se refugieze, împreună cu alţi clerici, la Constantinopol. în timpul şederii sale în capitala bizantină, Vigiliu scrie un tratat Contra Eutychem, Dia-logus contra arrianos şi se pare Contra Felicem. Ultimul tratat abordează pro​blema trinitară, temă mult discutată în acea vreme în Africa vandala. Subiectul este reluat şi expus mai pe larg într-un alt tratat, redactat în trei cărţi: Didlogus con​tra arrianos, sabellianos et photinianos. în acest dialog, Vigiliu menţionează şi alte lucrări ale sale, mai exact, două tratate antiariene îndreptate împotriva lui Mari-badus şi Palladiu* de Ratiara. Tratatul De Trinitate,  care  i-a fost atribuit,  nu îi aparţine. S-a vehiculat ideea că el ar fi şi autorul Crezului Atanasian, însă acest lucru nu a fost dovedit cu certitudine.
Migne, PL 62, 93-544; Contra Felicem în Migne, PL 42, 1157-1172; B. Schwank, CCL 90, 1961 (Ps.-Vigiliu. Contra Varimadum); G. Ficker, Studien zu Vigilius von Thapsus, 1897; Bardenhewer, IV, p. 553-557; G.T. Stokes,  Vigilius (4) Thapsensis, în Smith-Wace, IV, p. 1143-1144; G. Bardy, DTC 15, pt. 2, 1950, col. 3005-3008; Cross, Vigilius, în ODCC, p. 1441; Bardenhewer, IV, p. 553-557;  Altaner-Stuiber,   1980,  p.  489;  M. Simonetti,     Letteratura     antimonqfisita d'Occidente, în Augustinianum 18, 1978, p. 505-522;     G.   Rowekamp,   Vigilius  von Thapsus, în LACL, p. 628-629.
Vincenţiu
Vincenţiu (aprox. sec V), exeget latin şj preot în Galia, despre care avem o scurta
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VIRGILIU
Migne, PL 50, 630-686; R. S. Moxon, The Commonitorium  of Vincentius  of Lerins, Cambridge,   1915;   J.   Madoz,   Excerpta Vincentii Lerînensis,  Estudios Orientales, Madrid,  1940; Idem, El conceputa de la Tradiiion   en   Sân   Vincente   de   Lerins, Analecta Gregoriană, 5, Roma, 1933; J. G. Cazenove,   Vincentius (9), art.  în  Smith-Wace, IV, p.   1153-1150; Tixeront, Patro-logie, p. 365-366; Idem, H ist. dogm., III, p. 324-334;   Bardenhewer,   IV,  p.   579-582; Cayre, II, 163-166; G. Bardy, în DTC., XV, pt. 2, 1950, col. 3045-3055; I. G. Coman, Patrologie, 1956, p. 249-50; Altaner-Stuiber, 1980,  p.  454,  cu  bibliografie;  Quasten, Patrology, IV, p. 546-551, cu bibliografie; Cross, Vincent of Lerins, S., în ODCC, p. 1442; A. Hamman,   Vincent de Lerins, în DECA, II, p. 2554, cu bibliografie; H.-L. Barth, Vinzenz von Lerins, în LACL, p. 629, cu bibliografie.
informaţie la Ghenadie* care 1-a cunos​cut personal. Acesta îi atribuie un co​mentariu la psalmi, In Davidis psalmos, care s-a pierdut, încercarea de identifi​care a acestui comentariu cu o lucrare asemănătoare din Pseudo-Rufin s-a dovedit nesatisfacătoare.
A. Wilmart, Le commentaire sur Ies psaumes, imprime sous le nom de Rufîn, RB, 31, 1914, p. 258-276; F. StegmUller, Reper-toiţîonim biblicum medii aevi, III, Madrid, 1951, n. 539; 7335; 8308; Quasten, Patro-Ipgy, IV, 545-546.
Vincenţiu de Le rin
Vincenţiu de Lerin (m. înainte de 450), preot şi călugăr la mănăstirea Lerin sau Lerini, unul dintre cei mai cunoscuţi scri​itori ai acestui aşezământ monahal. S-a născut în Gal ia şi a urmat o scurtă carieră militară. Părăseşte armata şi devine tnonăh la Lerin. Ghenadie* subliniază în special priceperea sa ca exeget al scrip​turilor şi istoric al doctrinei creştine. împreună cu Salvianus* a fost unul din mentorii lui Salonius* şi Veranus, fiii lui Eucheriu*. în timpul şederii sale la Lerin, a scris vestita sa lucrare Adversus profanas omnium novitates Haereti-corum Commonitorium sau Tractatus pro catholicae fidei antiquitate et univer​sitate adversus profanas omnium haere-ticorum novitates, cunoscută sub denu​mirea generică Commonitorium. El re​dactează acest tratat, sub pseudonimul Peregrinus, la scurtă vreme după sinodul ecumenic de la Efes (431), mai exact, în anul 434. îi mai sunt atribuite lucrările: Obiectiones Vicentianae, împotriva căreia a scris Prosper* de Aquitania, şi Excerpta sanctae memoriae Vincentii Lirinensis insulae preşbyteri ex universo beatae recordationis Augustini episcopi in unum collecto, a căror autenticitate a

fost pusă sub semnul întrebării. Data morţii sale este fixată cu aproximaţie înainte de anul 450.
Celebritatea sa se leagă însă de Commo​nitorium. Departe de a fi o simplă cule​gere de texte sau o prezentare istorică a doctrinei creştine, acest tratat se dez​văluie ca 'un discurs asupra metodolo​giei' (Quasten), de care trebuie să se ţină cont pentru a se putea face deosebire între doctrina Bisericii de pretutindeni şi erezii. Pentru el există două criterii fun​damentale pentru descifrarea adevăratei credinţe: Scriptura, care reprezintă Legea divină, şi tradiţia Bisericii de pretutin​deni, întrucât Scriptura este adeseori supusă unor interpretări eretice, ea tre​buie citită şi interpretată în lumina tradiţiei, păstrându-se doar ceea ce s-a crezut pretutindeni, întotdeauna şi de către toţi (quod ubique, quod semper, quod ab omnibus creditum est). Cu alte cuvinte, trebuie să avem în vedere: Uni​versitatem, Antiquitatem şi Consensio-nem, adică, universalitatea, vechimea şi unanimitatea, ca test al ortodoxiei cre​dinţei. Prin consensionem sau unanimi​tate el înţelegea acceptarea unanimă de către toţi sau aproape toţi episcopii şi teologii Bisericii. Ponderea principală între aceste criterii o deţine vechimea la care trebuie să se apeleze atunci când nu
n
există unanimitate. In această privinţă el este foarte ferm, susţinând că în cazul în care o mare parte din Biserică nu accep​tă unanimitatea, dar nici vechimea, aceasta să fie înlăturată din sânul Bi​sericii 'aidoma unui mădular nesănătos'. Nu trebuie însă înţeles că prin postularea acestor criterii, Vincenţiu susţine ideea unui imobilism doctrinar. Dimpotrivă, el acceptă progresul în înţelegerea şi for​mularea credinţei, reiterând ideea că o nouă prezentare sau formulare nu trebuie să implice o inovaţie doctrinară: etan

dicas nove, non dicas novitm. In elabo​rarea acestui tratat, Vincenţiu este tribu​tar unor părinţi şi scriitori bisericeşti de până la el:  Irineu*,  Tertullian*,  Au-gustin*, Cassian*, Origen*. Este posibil ca documentele sinodului ecumenic de la Efes să fi constituit una din raţiunile majore care  1-au  determinat să scrie Commonitorium. Există şi aprecieri care necesită câteva remanieri, fără însă a aduce   atingere  esenţială  contribuţiei majore pe care el o aduce la gândirea creştină.  I.G.  Coman  spunea  despre Commonitorium că 'puţine cărţi din sec. IV şi V au claritatea, logica şi informaţia' acestuia. Influenţa universală de care s-a bucurat Vincenţiu a fost umbrită, înce​pând cu sec. XIX, când diverşi teologi protestanţi şi catolici pun sub semnul întrebării valoarea principiilor sale nor​mative. Cu toate acestea, nu este vorba doar de un merit nesemnificativ şi de o apreciere relativă pe care trebuie să i le acordăm lui Vincenţiu, datorită perspi​cacităţii sale deosebite.

Vincenţian, Canonul
întreita mărturie sau dovadă a autenti​cităţii credinţei, formulată de Vincenţiu de Lerini în lucrarea sa Commonitorium, II, 3, adică: Quod ubique, quod semper, quod ab omnibus creditum est - Ceea ce s-a crezut pretutindeni, întotdeauna şi de către toţi. Prin acest test, Biserica creş​tină a dorit să separe ceea ce era autentic ortodox, de ceea ce era fals.
R.S. Moxon, The Commonitorium of Vin​centius of Lerins, Cambridge Patristic Texts, 1915; J. Madoz, El concepto de la tradicion en S. Vicente de Lerins, Analecta Gregoriană, V, Roma, 1933; G. Moran, Scripture and Tradition, New York, 1963; H.G.J. Beck, Vincent of Lerins, St., în CE 14, p. 681-682; H.-L. Barth, Vinzenz von Lerins, în LACL, p. 629, cu bibliografie.
Virgiliu (Fergal sau Feirgil) de Salzburg
Virgiliu (Fergal sau Feirgil) de Salzburg (700-784), episcop de Salzburg. Irlandez de origine, Virgiliu sau Fergal, în gaelică, a fost unul dintre cei mai erudiţi mate​maticieni şi geografi ai vremii. A îmbră​cat haina monahală la mănăstirea Agha-boe de lângă Dublin, unde ajunge mai apoi abate, în 743, merge la curtea lui Pepin III din Quierzy, în compania lui Dobdagrecus (Dub-dâ-chrich) şi a lui Si-doniu. în 745, după ce Pepin îl învinge pe Odilo, ducele Bavariei, îl impune pe Virgiliu în scaunul episcopal din Salz​burg. Hirotonia şi înscăunarea au fost amânate pentru o scurtă vreme, deoarece | Bonifaciu* nu a fost de acord cu numirea şi apoi cu anumite opinti ştiinţifice ale lui Virgiliu, acuzându-l înaintea papii Za-' haria de păreri eretice. Acesta susţinea că, pământul era sferic şi că avea antipozi, în cele din urmă, Virgiliu a fost hirotonit şî
VFRGILIU
înscăunat, se pare, în 755 sau 767. Cel mai de seamă lucru pe care l-a săvârşit în calitatea sa de episcop, a fost convertirea fa creştinism a slavilor din Alpi. De aici şi numele de 'Apostol al CarinthiaeP. în 774, el sfinţeşte prima catedrală din Salzburg.
Vtfgiliu este considerat autorul unei cos​mografii imaginare, pe care a scris-o sub pseudonimul Aethicus Ister, lucrare care a avut o mare influenţă asupra literaturii de acest gen de mai târziu.   Regretatul ierarh român, Nestor Vornicescu, mitro​polit al Olteniei, susţine însă ca Aethicus, autorul Cosmografiei şi al unui alfabet, este în realitate un gânditor străromân din Histria dobrogeană. Lui Virgiliu îi tnai este atribuită şi lucrarea : Gesta Sancti Hrodberti Confessoris.
F.lvf. Meyer (ed.), Gesta Sancti Hrodberti Confessoris, în Archiv fur Oesterreichische Gesehichte, LXIII, 1882, p. 606-608; M. Kos (ed)„ Conversia Bagoariorum et Caran-tanontm, Laibach, 1936; L Gougaud, OSB, kjes   Saints    irlandais    hors    d'Irlande, Bibliotbeque de la Revue d'Histoire Ecctesi-astkjue, t, 1932, cap. XL, p. 170-172; H. Krabbo, Bischof Virgil von Salzburg und seine kosmologischen Ideen, în Mitteilungen des Instituts fur Oesterreichische Geschichts-Forschung, XXIV, 1913, p. 1-28; F.S. Breton, SJ, St. Boniface and St. Virgil. A Study of the Original Sources of Two Supposed Conflicts, fienedictine   Historical   Monographs,   II, Washington, 1927; H. L6we, Ein literarisch-er Widersacher des Bonifatius.   Virgil von Salzintrg und die Kosmographie des Aethicus Ister> în Akademie der Wissenschaften und der Literatur in Mainz. Abhandlungen der Geistes-     und     Sozialwissenschaftlichen Klasse, 1951, p. 189-988; Nestor Vornicescu, Un filosof străromân de la Histria dobro​geană:  Aethicus Histricus,   autorul unei Cosmografii şi al unui alfabet, în Mitropolia Olteniei, an. XXXVII, 1985, nr. 11-12, şi în extras, Craiova, 1986,51 p., + 14 p. anexe +8 pi.; J. Gammack,  Virgilius (2), în Smith-

VIRG1L MARO
Wace, IV, p. 1160-1161; E. Amman, DTC, XIV, pt. 2, 1950, col. 3093-3097, cu biblio​grafie; Cross, Virgilius of Salzburg, în ODCC, p. 1445; H. Wolfram, Virgilius (Fergal or Feirgil) of Salzburg, St., în CE, 14, p. 691-692, cu bibliografie.
Virgil Maro
Virgil Maro, gramatician latin din sec. VII.  Este  originar din  Galia,  Virgil rămâne un personaj bizar şi enigmatic. Nu se ştie cu certitudine locul unde a activat. După unele sugestii din lucrările sale, este posibil ca centrul activităţii sale să fi fost la Toulouse. Probabil că sub impactul  culturii  clasice  latine şi din respect faţă de marii ei reprezentanţi, Virgil şi-a luat numele celui mai mare poet latin, Virgil, iar profesorilor, tuto​rilor şi prietenilor săi le-a atribuit   tot nume clasice; Cicero, Aeneas, Catullus. Dintre lucrările sale, care au supravieţuit, menţionăm   12  Epitomae  sau   scurte tratate pe teme de gramatică, şi  opt Epistulae, adresate lui Julius Germanus. Ambele lucrări sunt pline de explicaţii gramaticale fanteziste, etimologii false şi conţin un număr deosebit de mare de cuvinte noi sau neologisme. Beda* a fost unul dintre cei dintâi scriitori creştini care a luat contact cu opera Iui Virgiliu.
CPL 1559; J. Huemer(ed.), Virgilii Maronis grammatici opera, Leipzig,  1886;  Virgilio Marone grammatica, Epitomi et Epistolae, ed. critică de G. Polara, trad. de Caruso şi G. Polara, Napoli,   1979;  P.  Lehmann, Die Parodie im Mittelalter, Munchen, 1922, p. 21-22; D. Tardi, Leş epitomae de Virgile de Toulouse. Essai de traduction critique avec une bibliographie, une introduction et des notes,   Paris,   1928;   M.R.P.   Mc   Guire, Virgilius Maro, the Grammarian, în CE 14, p. 691; S. Zincone, Virgil Maro, în DECA, II, p. 2554-2555.

VITA E PATRUM
Vitae Patru m
Vitae Patrum, culegeri din vieţile şi faptele monahilor răsăriteni întocmite în Apus începând de la Sf. Benedict*. Acestea au fost traduse din greacă şi au drept corespondent la greci, Gerontikon, la sirieni, Paradisul, la români, Pate-
A
ricul. In 1615, H. Rosweyde a publicat zece cărţi într-un apendice. Cercetările recente pun sub semnul întrebării o serie de lucrări prezente în aceste colecţii apusene. Astfel, cărţile III şi VII din Roseweyde sunt fără valoare, iar ele tre​buie confruntate cu traducerea făcută de, Paschasius* de Dumio. Alte cărţi din aceeaşi colecţie, cum ar fi cărţile V şi VI, conţin o traducere autentică, după co​lecţii greceşti, făcută de diaconii romani Pelagiu şi loan.
Migne, PL 73-74, G. Philippart, Vitae Patrum, AB 92, 1974, p. 353-365; F.G. Freire, A versăo latina por Pascăsio de Dume dos Apophtegmata Patrum, I-II, Coimbra, 1971; C.M. Battle, Die <Adhor-tationes sanctorum Patrum>, Miinster, 1972; E. Schulz-Fliigel, Zur Entstehung der Corpora Vitae Patrum, StPatr. 20, 1989, p. 289-300; A. Solignac, Vitae Patrum, în DSp. 16, 1029-1035, cu bibliografie; J. Gribomont, Vitae Patrum, în DECA, II, p. 2556-2557; J. Pauli, OSB, Vitae Patrum, în LACL, p. 632-633. Vezi APOPHTHEGRAMA PATRUM.
Vitaliu
Vitaliu, unul dintre cei mai distinşi şi influenţi ucenici ai lui Apolinarie*. A fost apreciat în mod deosebit la Antiohia pentru caracterul său. Crescut şi educat în credinţa ortodoxă, este hirotonit preot de către Meletie. Din pricina unui senti​ment de gelozie care s-a iscat datorită preferinţei pe care Meletie o arăta faţă de Flavian, prieten şi apropiat al lui Vitaliu, acesta din urmă rupe legăturile cu epis-

VITALIU
copul său. întrucât nu a mai avut un bun îndrumător, Vitaliu se apropie de Apoli​narie, devenind prietenul intim al acestu​ia şi, în consecinţă, îi îmbrăţişează şi ve​derile teologice. Acuzat de abandonarea dreptei credinţe, Vitaliu se deplasează la Roma unde, în urma unei Declaraţii de credinţă, meşteşugit întocmite, izbuteşte să-1 convingă pe papa Damasus* de orto​doxia credinţei sale. Cu toate acestea, papa nu-1 primeşte în comuniune şi îl trimite cu o scrisoare la Paulin, episcop recunoscut de Roma ca ortodox şi cano​nic, în acelaşi timp, Damasus îi trimite lui Paulin o a doua scrisoare, cuprinzând o mărturisire de credinţă în care el anatematiza, fără a da nume, doctrina lui Apolinarie, solicitându-i acestuia ca, la rândul lui, să-i ceară lui Vitalie să iscă​lească acest document. Vitalie refuză. La scurtă vreme după revenirea de la Roma, Vitaliu îl vizitează pe Grigorie* de Na-zianz, convingându-I de ortodoxia cre​dinţei sale. Epifanie*, care vizitează An​tiohia la îndemnul lui Vasile* cel Mare cu scopul de a vindeca rănile cauzate de schismă, se întâlneşte cu Vitalie Epis​copul, despre care şi acesta are doar cu​vinte de înaltă apreciere şi îl îndeamnă la unitate, considerând că neînţelegerile sunt de factură personală şi nu doctri​nară. Doctrina propusă de Vitaliu o cu​noaştem dintr-un fragment citat de Chi​rii* al Alexandriei. La prima vedere, doctrina propusă de Vitaliu părea orto​doxă. El accepta că Hristos este Dum​nezeu desăvârşit (TEA,eio<; 0eo<;) şi om desăvârşit (te^eioc; ctv9pco7coţ). Textul anatematiza pe cei care ziceau că 'Hristos a avut un trup ceresc, consub​stanţial cu Dumnezeu după trup', pe cei care susţineau că 'trupul Domnului a fost consubstanţial cu al oamenilor' şi, în cele din urmă, pe cei pentru care umanitatea lui Hristos era privată de suflet raţional,
OOO
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sau că dumnezeirea lui Hristos a suferit şi nu trupul Său, şi pe cei care îl 'împart' pe Mântuitorul şi nu mărturisesc că Logosul şi omul sunt unul şi acelaşi lucru.
Sozomen, Ist. bis., VI, 25; Ep. per filium meum Vitalem, în Migne, PL 13, 556-557; Chirii al Alexandriei, De recta fide ad Reginas, Migne, PG, 76, 1216 = fragm. 172; Lietzmann, Apollinaris von Laodicea und seine Schule, Tubingen, 1904, p. 9, 15, 152 şi urm.; în franceză: p. 273; E. Schwartz, ACO I, l, 5, p. 67 şi urm.; F. Diekamp, Das Glaubenbekenntnis des apollinarischen Bischofs Vitalls von Antiochien, TUbinger Theol. Quartalschrift 86, 1904, p. 497-511; E. Venables, Vitalius, în Smith-Wace, IV, p. 1164-1165; E. Cavalcanti, Vital, în DEC A, II, p. 2557; G. Feifge, Vitalis, Apollinarist, în LACL, p. 633.
Yitellius
Vitellius, scriitor donatist din Africa, care a activat în timpul împăratului Constans, probabil în jurul anului 344. Ghenadie* îi atribuie două lucrări, care însă nu s-au păstrat: De eo quododio sint nmndo servi De i şi Adversus gen ţes, adversm catholicos. Prima lucrare a fost scrisă împotriva grupării catolice, con​siderată a fi persecutoarea donatiştilor, iar a doua, îi acuză pe catolici de a fi fost traditores*.
Ghenadie, Ser. Ecci, 4; Cave, 1,209; C. Hoit, Vitellius, în Smith-Wace, IV, p. 1165.
Viventiolus de Lyon
Viventiolus de Lyon (sec. V), episcop de Lyon, cunoscut datorită corespondenţei sale cu Avitus* de Vienne. Prima parte a vieţii o petrece la mănăstirea din Condot, azi Saint-Claude, sub îndrumarea lui Eugendus. A fost ales episcop la reco-

mandarea lui Avitus, arhiepiscop de Vienne, în 514. în 516 este prezent la sfinţirea mănăstirii din Agaunum, în ca​litate de episcop de Lyon. Se păstrează un fragment din cuvântarea pe care a ţinut-o cu acea ocazie. A participat la sinodul de la Lyon din 516 şi a jucat un rol important la sinodul din 517 de la Epaon. Se păstrează scrisoarea de convo​care a episcopilor la acest sinod, pe care a redactat-o personal: Tractor ia epistola. Despre celelalte scrieri, care îi sunt atribuite, nu se ştie nimic.
Migne, PL 67, 993; MGH, Aud. ani, 6, 2, 165 (Ep. ad ep. prov.); PL 59 272 (Ep. ad Avitum); A. Coville, Recherches sur l'his-toire de Lyon, Pris, 1928, p. 308-316; Vies des Peres du Jura, în SCh., 142, p. 54-55, cu bibliografie; M.R.P. Mc Guire, Viventiolus, St., în CE 14, p. 731; A. Hamman, Vi​ventiolus de Lyon, în DECA, II, p. 2558; G. Rowekamp, Viventiolus, în LACL, p. 633.
Volusianus de Toulouse
Volusianus de Toulouse, episcop de Tours. A aparţinut unei familii senatori​ale şi a fost înrudit cu Perpetuus şi Eustochius, predecesorii săi în scaun. A ocupat scaunul episcopal de Toulouse între anii 488-496. A fost căsătorit, după cum putem deduce din scrisoarea lui către Ruricius, episcop de Limoges, în care se plânge de temperamentul intem​pestiv al soţiei sale. Grigorie* de Tours menţionează că, fiind suspectat de sim​patie faţă de franci, a fost alungat din scaun şi exilat de către vizigoţi la Toulouse, unde, se pare, a fost decapitat în 498.
P. de la Coudre, La vie de St. Volusien, ed. 2-a, Foix, 1893; Gregory of Tours, The History of the Franks, ed. şi trad. în engleză de A,M. Dalton, 2 voi., Oxford, 1927, voi. 2, p. 65,473; L.M. Coffey, Volusianus, St., în CE 14, p. 750.

Vulgata
Vulgata, denumire dată în Apus versiunii în limba latină a textului Sf. Scripturi -Editio vulgata. Această traducere a fost făcută de Ieronim* la solicitarea papii Damasus*, în 383, care a dorit să aibă la îndemână o ediţie unitară a textului Sf. Scripturi, deoarece vechile traduceri în latină, care erau în circulaţie în a doua jumătate a sec. IV, conţineau deosebiri mari de la un manuscris la altul. Ieronim a folosit ca text de bază Codex Sinaiticus. Nu se ştie cu certitudine dacă el a revizuit toate cărţile Noului Testament. El şi-a început munca de revizuire cu cartea Psalmilor, în 392 sfârşeşte revi​zuirea Psaltirii gallicane, făcând uz de textul Septuagintei editat de către Ori-gen* în Hexapla*. Pentru celelalte cărţi ale Vechiului Testament, el se apleacă asupra textului ebraic, realizând o nouă traducere. A lucrat cu intermitenţe la această traducere timp de 15 ani. Reface şi traducerea Psalmilor, după originalul ebraic. Cu toate acestea, Psaltirea ebraică nu a dobândit autoritate, cea gallicană fiind preferată pentru cult. Pentru înce​put, traducerea lui Ieronim a întâmpinat opoziţie. Aşa se face că, pentru o vreme, au fost folosite vechile traduceri alături de cea a lui Ieronim. Când cărţile biblice au fost adunate într-un singur volum, acesta a cuprins traducerile şi revizuirile lui Ieronim după textul ebraic, cu ex​cepţia Psalmilor care au fost preluaţi după ediţia gallicană. Cel mai vechi ma​nuscris care conţine întreg textul Vul-gatei este Codex Amiamts. Standardiza​rea textului latin începe însă cu Cassio-dor* şi se continuă cu Alcuin* şi Teo-dulf* de Orleans. în sec. XIII se încearcă un nou text latin, Exemplar Parisiense, de către Universitatea din Paris, însă cu erori. Prima ediţie tipărită a textului latin a fost ediţia Mazarin sau Guttenberg,

1456, iar primul text critic, îi aparţine lui Robert Stephanus din 1528. Conciliul de la Trent declară textul Vulgata, în 1546, ca singurul text autentic al Sf. Scripturi, ediţia produsă sub papa Sixt în 1590 fiind considerată definitivă, întrucât ediţia conţinea o serie de greşeli, a fost retrasă, spre a fi corectată, în 1592, papa Clement VIII editează o versiune cu​prinzând 3000 de amendamente şi corec​turi. Deoarece Sixt a declarat ediţia din 1590 ca fiind autoritativă, ediţia lui Clement a purtat ca titlu: Biblia Sacra Vulgatae Editionis Sixxti Quinti Pont. Max. jussu recognita atque edita şi este cunoscută ca 'Ediţia clementină'. Critica ulterioară a dezvăluit diferenţe între
/v
această ediţie şi textul ieronimian. In 1734, D. Vallarasi publică o nouă ediţie. Din pricina prohibiţiei papale, care interzicea noi corecturi în text, Vallarasi include în ediţia sa traducerea Iui Ieronim ca 'Divina Bibliotheca'. O ediţie critică a Noului Testament este făcută mai târziu de John Wordsworth şi H.J. White, publicată în anii 1889-1954. Papa Pius X numeşte o comisie care să pro​ducă o nouă ediţie. Ediţia pregătită de R.Weber, OSB, împreună cu alţi câţiva colaboratori, a fost publicată de Wur-temberg Bibelanstalt, în două volume, la Stuttgartîn 1969.
Biblia sacra i'uxta vulgatam versionem, ed. R. Weber ş.a., Stuttgart3, 1983; S. Berger, Histoire de la Vulgata pendant Ies premiers siecles du moyen age, 1893; J. Chapman, OSB, Notes on the Early History of the Vulgate Gospels, 1908; F. Stummer, Einfuhrung in die lateinische Bibel, 1928; O. Eissfeldt, Einleitung in das Alte Testament, Tubingen, 1956, p. 872 şi urm.; B. Fischer, Der Vulgata Text des Neue Testaments, ZNW 46, 1955, p. 178-196; Cross, Vulgata, în ODCC, p. 1451-1452; L.F. Hartman, Vul​gate, în CE 14, p. 759; A. Sand, Vulgata, în LACL, p. 633.
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Walafrid Strabon
Walafrid Strabon (808-849), abate, per​sonalitate de seamă a Renaşterii caro-lingiene. S-a născut într-o familie simplă de şvabi. A fost educat la mănăstirea Reichenau, sub îndrumarea lui Tatto, Wettin şi Grimaldus, iar mai apoi la Fulda unde 1-a avut ca tutore pe Raba-nus* Maurus. Aici va lega o puternică prietenie cu Gottschalk*, prietenie care va dăinui o viaţă întreagă, între anii 829-838, Walafrid a fost tutorele lui Carol Pleşuvul, fiul împăratului Ludovic cel Pios. Drept răsplată pentru munca de​pusă, Ludovic îl ridică la rangul de abate al mănăstirii Reichenau în 838. Este alungat din Reichenau în 840 de Ludovic Germanul pentru că 1-a susţinut pe împăratul Lothair L După moartea lui Ludovic cel Pios, a fost repus în funcţia de abate. Se stinge din viaţă în anul 849, în timpul unei misiuni încredinţate de Ludovic Germanul pe lângă Carol Pleşuvul.
Walafrid a fost un scriitor cu largi per​spective, lăsând în urma sa o bogată moştenire literară în versuri şi proză, abordând teme profane şi religioase. La vârsta de 18 ani el scrie un poem, Visio Wettinis, în care descrie viziuni ale iadu​lui, purgatoriului şi raiului, anticipându-1 întrucâtva pe Dante. Cel mai vestit poem al său a fost De cultura hortorum sau Hortulus, în care descrie 23 de ierburi

sau flori, redând proprietăţile lor vin​decătoare şi simbolistica religioasă şi mitologică. La aceste poeme se adaugă două lucrări haghiografice, scrise tot în versuri, despre Sf. BlaitmaVc şi Sf. Mamas, şi diverse poezii dedicate unor personalităţi de la curte: împărăteasa Judith, Ludovic cel Pios (De imagine Tetrici) etc. Cea mai importantă lucrare teologică este Liber de exordiis et incre-mentis quarundam in observationibus ecclesiasticis rerum, document deosebit de important pentru cunoaşterea vieţii şi practicilor liturgice ale vremii. Nu se ştie cu certitudine dacă Glossa ordinaria, o culegere de extrase şi fragmente exege​tice din literatura patristică, îi aparţine sau nu. în cele din urmă, mai menţionăm revizuirile biografiilor unor personalităţi de seamă, ca de exemplu: biografia lui Carol cel Mare, scrisă de Einhard*, biografia lui Ludovic cel Pios, redactată de Thegan etc.
Migne, PL 113-114; Poemele în MGH, Poetae, II, 1884, p. 259-473; A. Jundt, Walafrid Strabon. L'homme et le theologien, Paris, teză, Cahors, 1900; L. Eigl, Walahfrid Strabo. Ein Monch- und Dichterleben, Viena, 1908; K. Beyrle, Die Kultur der Abtei Reichenau, II, 1925, p. 756-772; W. Kosch, Deutsches Literatur-Lexikon, ed. de B. Berger, în l voi., Berna, 1963, p. 468, cu bi​bliografie; Cross, Walafrid Strabo, în ODCC, p. 1454, cu bibliografie; M.F. Mc Carthy, Walafrid Strabo, în CE 14, p. 768-769.
Warnaharius
Warnaharius (sec. VII), preot în Langres. Ne este cunoscut din două documente redactate de el la solicitarea lui Carau-nius, episcop de Paris, în legătură cu sfinţii martiri din Langres. Primul docu​ment prezintă în stil epico-haghiografic vieţile sfinţilor martiri: Speusippus,

Eleusippus şi Meleusippus, care au su​ferit moarte martirică în timpul împăra​tului Marc Aureliu. Cel de al doilea, descrie cu oarecare acurateţe istorică, viaţa şi moartea lui Desiderius, episcop de Langres, ucis de către vandali.
Migne, PL 80, 185-200; CPL 1308-1310; MGH, Ep., 3, p. 457; M. Simonetti, Warnaharius, în DECA, II, p. 2561.
Widukind de Corvey
Widukind de Corvey (925-976), cronicar saxon. A îmbrăcat haina monahală la mănăstirea benedictină din Corvey în 940 şi se dedică scrisului. Primele sale lucrări au un caracter haghiografic, întru​cât prezintă vieţile Sf. Pavel Eremitul şi a Sf. Thecla. Din nefericire, aceste două lucrări s-au pierdut. S-a păstrat cea mai importantă lucrare a sa. Este vorba de Faptele saxonilor sau Rerum gestarum Saxonicarum libri tres, concepută în trei cărţi. Cronica a fost dedicată prinţesei Mathilda, fiica împăratului Otto cel Mare, care a devenit mai apoi prima egu​menă a abaţiei din Quedlinburg. Această lucrare a lui Widukind este deosebit de importantă pentru cunoaşterea istoriei Germaniei în sec. X. Informaţiile sale au fost adunate de la martori direcţi, proba​bil persoane de la curte, care au vizitat mănăstirea Corvey.
Widukind de Corvey, Rerum gestarum Saxonicarum libri tres, MGSrerGerm, V, 56, traducere în germană: P. Hirsch, Leipzig, 1931; H. Beumann, Widukind von Korvei, Weimar, 1950; J.A. Brundage, Widukind of Corvey. în CE 14, p. 904.
Willibald de Mainz
Willibald de Mainy, preot anglo-saxon din sec. VIII, biograful Sf. Bonifaciu.

Ajunge în Germania după moartea lui Bonifaciu. Devine canonic al bisericii Sf. Victor din Mainz. înainte de 768, el re​dactează cea mai veche şi mai valoroasă biografie a Sfântului Bonifaciu. El face acest lucru la îndemnul episcopilor Lull de Mainz şi Megingaud de Wiirzburg. Izvoarele pe care şi-a întemeiat lucrarea sunt colecţiile de scrisori ale lui Boni​faciu şi diverse relatări orale ale celor doi episcopi, cărora le este dedicată această Vita. Nu mai posedăm alte detalii despre Willibald.
Willibald de Mainz, Vita c/uarta S. Bonifatii, ed. de W. Levison, MGH SrerGerm., 57, p. 90-106; T. Schieffer, Winfrid-Bonifatius und die christliche Grundlegung Europas, Frei-burg, 1954; L. Kurras, Willibald of Mainz, CE 14, p. 945, cu bibliografie.
Willibrord de Utrecht
Willibrord de Utrecht, misionar, episcop anglo-saxon considerat 'Apostol al Fri-siei'. S-a născut în Northumbria, ca fiu al Sf. Wilgis, într-o familie înrudită cu Alcuin*. De tânăr îmbracă haina mona​hală la mănăstirea benedictinilor din Ripon, condusă de Wilfrid de York, sub a cărui îndrumare îşi desăvârşeşte studiile, în jurul anului 678 merge la mănăstirea Rathmelsigi în Irlanda, pentru a deveni ucenic al vestitului Egbert de lona. Aici petrece 12 ani şi este hirotonit preot, în anul 690, însoţit de mai mulţi camarazi, pleacă în misiune în Frisia de Apus. Pentru a-şi asigura sprijinul papei în ve​derea misiunii sale, el se deplasează la Roma în 693. Revine la Roma după doi ani, în 695, când papa Sergiu îl hiro​toneşte şi numeşte arhiepiscop al frizie-nilor. Totodată, îi dă numele latin de Clement. După revenirea sa de la Roma în Olanda, Pepin îi dă un teren la Utrecht, pentru a zidi o catedrală, în 698, el înte-
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meiază o mănăstire la Echternach în Luxemburg, pe un teren dăruit de prinţe​sa Irmina, care devine un important cen​tru misionar pentru încreştinarea Dane-marcii. El însuşi se deplasează în Da​nemarca, aducând de acolo 30 de tineri danezi, pentru a-i educa în tradiţia creştină. Misiunea creştină din Olanda are de suferit după moartea lui Pepin de Heristal şi urcarea pe tron a împăratului frizian păgân Radbod, care îl alungă pe Willibrord. După moartea lui Radbod în 719, Willibrord revine în scaun cu aju​torul lui Carol Martef. Sprijinit de Boni-faciu, el reîncepe misiunile întrerupte, conducând aceste activităţi de la Echter​nach, unde a decedat şi a fost înmormân​tat. Din opera scrisă a lui Willibrord s-au păstrat puţine lucrări: câteva norme

canonice şi confirmări; testamentul său; calendarul său, pe care se află o infor​maţie scrisă cu propria mână.
Migne, PL 89, 535-556; Testamentul său edi​tat de A. Poncelot în AnallBoll 25, p. 163-176; Calendarul, redat în facsimile de Henry Bradshaw Society, 55, 1918; Alcuin, Vita, cartea l, ActSS, nov. 3, p. 435-451; MGH, Poetae, l, p. 207-220; A. Grieve, Willibrord, Missionary in the Netherlands, 691-737, 1923, cuprinzând trad. în engleză a Vieţii, scrisă de Alcuin, p. 97-126; C.H. Talbot, The Anglo-Saxon Missionaries in Germany, 1964, p. 3-22; K. Kiesel, Der Heilige Willibrord im Zeugnis der bildenden Kunst, Luxemburg, 1969; Cross, Willibrord, St., în ODCC, p. 1489, cu bibliografie; J.L. Druse, Willibrord of Utrecht, St., în CE 14, p. 945-946; V. Saxer, Willibrord de Utrecht, în DECA, II, p. 2562.

Zaharia
Zaharia (m.752), episcop de Roma între 741-752. Nu avem informaţii despre viaţa sa înainte de urcarea pe scaunul pontifical al Romei. Se ştie doar că s-a născut într-o familie greacă din Calabria, fiind fiul lui Polihroniu. Specific pontifi​catului său sunt acţiunile de ajutorare a săracilor, clerici şi laici, din Roma şi apoi misiunile diplomatice de reconciliere pe lângă lombarzi, franci şi cu Bizanţul. Astfel, el renunţă la pactul iscălit de pre​decesorul său, Grigorie II, cu ducele Trasamund de Spoleto şi îl determină pe regele lombarzilor, Liutprand, să retur-neze cetăţile şi proprietăţile Bisericii. Totodată, izbuteşte să oprească asediul Ravenei şi să primească înapoi proprie​tăţile acesteia. Prin intermediul Sf. Bo-nifaciu menţine relaţii cordiale cu francii. Astfel, el confirmă depunerea ultimului merovingian, Childeric III, şi înscăunarea lui Pepin. în ceea ce priveşte relaţiile cu Bizanţul, el trimite, imediat după numirea în scaun, o scrisoare Pa​triarhului de Constantinopol şi împăratu​lui Constantin V Copronimul, informân-du-i de alegerea şi numirea sa, îndem-nându-i să restabilească cultul icoanelor. Papa Zaharia a mai convocat două sinoade locale, în 743 şi 745. Cu ocazia celui de al doilea sinod, au fost confir​mate condamnările ereticilor Adalbert şi Clement, hotărâte de Sf. Bonifaciu.

Pentru a face cunoscută tradiţia haghio-grafică apuseană vorbitorilor de limbă greacă, el traduce în greacă Dialogurile lui Grigorie* cel Mare.
MGH, Epistolae, III, 1892, p. 479-487, 709-711; Jaffe, I, p. 262-270; E. Caspar, Geschichte des Papsttums von den Anfăngen bis zur Hohe der Weltherrschaft, II, 1933, în spec. p. 710-723; O. Bertolini, Roma di fronte a Bisanzio e ai Longobardi, 1941, p. 493-513; E. Amman, DTC 15, pt. 2, col. 3671-3675; J. Barmby, Zacharias (6), în Smith-Wace, IV, p. 1208-1212; Cross, Za​charias, St., în ODCC, p. 1509, cu biblio​grafie; M.C. Mc Carthy, Zachary, Pope, St., în CE 14, p. 1106.
Zaharia Scolasticul
Zaharia Scolasticul sau Zaharia de Mitylene, cunoscut şi sub numele de Za​haria Retorul. Istoric bisericesc şi teolog. S-a născut la Maiuma lângă Gaza, într-o familie numeroasă. Unul din cei cinci fraţi ai săi a fost Procopiu* de Gaza. Stu​diază la Alexandria între anii 485-487, legând o trainică prietenie cu Sever*, care va deveni patriarh monofizit de Antiohia. în toamna anului 487, revine la Beryth (Beirut) unde studiază dreptul. După o perioadă de viaţă ascetică, pără​seşte monahismul şi se duce la Constan​tinopol unde profesează avocatura (de aici numele de scholastikos), ajungând să deţină funcţia de consilier juridic al comes-u\u\ sacri palatii. Părăseşte con​vingerile monofizite în primii ani ai sec. VI, îmbrăţişând învăţătura calcedoniană. Ca episcop de Mitylene (Lesbos), par​ticipă la sinodul ecumenic de la Con​stantinopol din 536. Nu cunoaştem data morţii sale. A scris Istoria bisericească în perioada în care încă mai împărtăşea vederi monofizite, la cererea Iui Eu-praxiu, administrator imperial. Această
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lucrare s-a păstrat într-un rezumat în limba siriacă, inclus într-o lucrare mai mare, compilată de un autor anonim la Amida în 569, şi este deosebit de impor​tantă pentru descrierea evenimentelor care s-au derulat la Alexandria între anii 450-491. Zaharia este autorul biografi​ilor lui Sever* de Antiohia, Petru* Ibe-rul, Isaia* monahul. Majoritatea lucră​rilor sale s-a păstrat în traducere siriacă. în greacă s-a păstrat tratatul polemic: De mundi opificio sau Ammonios, un dialog cu filosoful păgân neoplatonician Ammoniu în problema veşniciei lumii; un fragment dintr-un tratat antimaniheic.
Migne, PG 85, 1011-1044; CPG 6995-7001; H istoria Ecclesiastica, ed. de E. W. Brooks, 4 voi., în CSCO, Syriaci Scriptores, Series III, V-V1, Paris, 1919-1924, text siriac şi trad. la​tină; F.J. Hamilton, E.W. Brooks, The Syriac Chronicle Known as that of Zacchariah of Mitylene, London, 1899, cu trad. în engleză; yitae virontm apud monophysitas celeberri-morum, ed. de E.W. Brooks, 2 voi., Paris, 1907; M. Minniti Coiona (ed.), Zaccaria Scolastica, Ammonio, Napoli, 1973 cu introd. text critic şi trad. în italiană; M.-A. Kugener (ed.), La vie de Severe par Zacharie le Scholastique, Paris, 1903 [PO 2.1], p. 7-115, cu trad. în franceză; B. Tatakis, La philosophie byzantine, Paris, 1949, p. 34-37; Cross, Zacharias Scholasticus, în ODCC, p. 1509, cu bibliografie; F.X. Murphy, Zachary the Rhetor, în CE 14, p. 1107-1108; D. Stiernon, Zacharie le Scholastique ou le Rheteur, în DECA, II, p. 2565-2566; C. Schmidt, Zacharias Rhetor, în LACL, p. 635, cu bibliografie.
Zaharia de Ierusalim
Zaharia de Ierusalim, patriarh al Ieru​salimului, începând din 609 şi până în juru! anului 628. După informaţiile date de către Teofan*, Anastasie* şi din Chro-nicon Alexandrinum, el i-a urmat Ia

patriarhat Iui Isaac şi s-a urcat pe scaun în al nouălea an al lui Phocas (609), După ce cucereşte Ierusalimul, în 614, Chosroes II ia cu sine Sf. Cruce, ca talis mam magic, iar pe Zaharia, ca păzitor şi capelan al acesteia, în locul lui a fost numit vicar patriarhal Modest, egumenii mănăstirii Sf. Teodosie. Zaharia rămâne în Persia timp de 14 ani, până în 628, când i s-a permis să revină la Ierusalim cu Sf. Cruce şi să-şi reia îndatoririle de
f\
patriarh. In 614, curând după sosirea lui ca prizonier în Persia, el adresează o epistolă de mângâiere 'turmei sale fără păstor' şi celorlalte Biserici care au sufe​rit în urma incursiunii lui Chosroes, Această epistolă s-a păstrat în georgiana şi în arabă.
Migne, PG 86, 3219-3234; CPG III, 7825; versiunea georgiană: G. Garitte în CSCO 202, p. 70-76 şi 203, p. 46-50; versiunea armeană: G. Garitte, în CSCO 340, p. 49-53 şi 98-101; E. Venables, Zacharias (4), în Smith-Wace, IV, p. 1207-1208; J. Irmscher, Zacharie de Jerusalem, în DECA, II, p. 2565, cu bibliografie; G. Rowekamp, Zacharias von Jerusalem, în LACL, p. 635
Zaharia de Merv
Nu se ştie nimic despre viaţa lui Zaharia şi se crede că a trăit în a doua jumătatea sec. IX. A fost identificat cu medicul Abu Zahya al-Marwazi, căruia îi sunt atribuite scrieri de logică. Zaharia este autorul unui lexic siriac, care com​pletează lucrarea lexicografică a lui Hunain*. Adaosurile făcute de el sunt citate adeseori de Bar Bahlul şi contrazic uneori părerile lui Hunain. Pentru a remedia aceste neconcordanţe, medicul Isho bar Aii, rescrie lexiconul, folosind materialul furnizat de Hunain şi Zaharia,
Kitab al-Fihrist, ed. Fluegel, Leipzig, p. 263; Ibn Abi Ouseibia, ed. Mueller, Koenigsberg,

1884,1, p. 234-235; Duval, p. 255, 297, 387; Chabot, p. 112; W.Wright, Syriac Literature, ed. a 2-a, p. 215.
Zefirin
Zefirin (198-217), urmaşul lui Victor I în scaunul episcopal al Romei. A păstorit în timpul domniei lui Septimiu Sever şi Caracal la. Deşi nu a avut întotdeauna cu​vinte alese la adresa lui Zefirin, Ipolit* îi atribuie acestuia o definiţie hristologică îndreptată împotriva lui Sabelie*: 'Cu​nosc doar un singur Dumnezeu, lisus Hristos, şi pe nimeni altul alături de EI care să fi fost născut şi care a putut păti​mi' (Ref, 9, 11, 3). Teologul german Adolf Harnack, consideră că această definiţie este 'cea mai veche definiţie dogmatică a vreunui episcop roman, care ne este cunoscută ca text'. Aprecierea lui este cu atât mai interesantă, cu cât el îl acuză pe Zefirin că ar fi fost modalist. Quasten ne atrage atenţia că, întrucât Ze​firin îl numeşte pe lisus Hristos 'Dum​nezeu născut', trebuie să presupunem că el îl recunoaşte pe 'Dumnezeul care naş​te' şi care nu poate fi identificat cu cel născut. Luată în acest sens, definiţia lui Zefirin nu este modal istă. Trecând cu ve​derea criticile îndreptate împotriva lui Zefirin de către Ipolit, credem util să reţi​nem că el a menţinut excomunicarea dată de Victor împotriva lui Teodot*, datorită învăţăturii eretice pe care o propovăduia (vezi: Victor I), şi 1-a excomunicat pe ucenicul acestuia, Teodot pe nume, care susţinea că Hristos, deşi a fost conceput de la Duhul Sfanţ, a fost doar un om sim​plu, inferior chiar şi lui Melchisedec. Se pare că în vremea lui Zefirin a înflorit la Roma o serie de erezii hristologice, faţă de care acesta a trebuit să ia atitudine fermă.

P. Coustant,   Epistolae Romanorum Ponti-ficum, I, Paris, 1721; S. Wenzlowsky, Die Briefe der Papste, I, BKV, Kempten, 1875; A. Harnack, Die ălteste uns im  Wonlaut bekannte   dogmatische   Erklârung   eines romischen Bischofs (Zephyrin bei Hippolyt, Refut. IX, li;, în Sb (Beri.), 1923, p. 51-57; E. Caspar, Geschichte des Papsttums von den Anfăngen bis zur Hohe der Weltherrschaft, I, 1930, p. 22-24 şi 38-40; Attaner-Stuiber (1966), p. 109; James Barmby, Zephyrinus, art. în Smith-Wace, IV, p. 1215-1220; Cross, Zephyrinus, art. în ODCC, p. 1511, cu biblio​grafie; E.G. Weltin, Zephyrinus, Pope, St., în CE 14, p. 1118-1119; E. Amman, DTC, XV, pt. 2,  1950, col. 3690 şi urm.; Quasten, Patrology, I, p. 279-280; A. Di Berardino, Zephirin, în DECA, II, p. 2568-2569; C. Schmidt, Zephyrinus von Rom, în LACL, p. 636.
Zeno
Zeno (m. 375), episcop şi patron al ora​şului Verona. Ambrozie* îl menţionează în una din scrisorile sale adresată epis​copului Syagrius de Verona. Potrivit tra​diţiei locale, este cel de a 8-lea episcop de Verona. A fost probabil originar din Africa, îi sunt atribuite aproximativ 90 de predici, scrise sub formă de 'tracta-tus', în maniera scriitorilor africani în speţă, Tertullian* şi Ciprian*. Cele mai multe dintre prediciile sale sunt exege​tice, prezentând terne şi personaje din Vechiul Testament, iar câteva abordează teme doctrinare, deşi elemente de acest gen nuanţează întreaga sa operă. Zeno ia atitudine fermă şi în problema ariană, afirmând fără echivoc categoriile hris-tologiei ortodoxe privind cele două firi şi problema persoanelor treimice.  Stilul predicilor sale este ales, bogat în for​mulări alegorice, iar frumuseţea limbii latine arată că el a fost bine educat, cu acces la cultura clasică latină, în una din
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predicile sale, el citează de două ori din Aeneida lui Virgiliu.
Migne, PL 11, 253-528; ed. critică: B. Utfstedt, CCL 22, 1971; A. Bigelmair, Des hi. Bischofs Zeno von Verona Traktate, BKV ed.2-a, 10, Munchen, 1934; M. Stepanich, The Christology of Zeno of Verona, Washington, 1948; B. Lâfstedt, Zur Sprache des Zeno Veronensis, Acta Classica 12, 1969, p. 87-102; L. Palanca, TheProse Rhythm and Goirgianici Figures in the Sermons of St, Zeno of Verona, Diss. Catholic University, Washington D.C., 1970; B. Lofstedt, D. W. Packard, A Concordance îo the 'Sermons' of Bishop Zeno von Verona, New York, 1975; Cross, Zeno, art. în ODCC, p. 1511; A. C. Rush, Zeno of Verona, în CE 14, p. 1118; F. H. B. Danieli, Zeno (6), art. în Smith-Wace, IV, p. 1213; Altaner-Stuiber, 1980, p. 369; Quasten, Patrology, IV, p. 127-130, cu biblio​grafie; M. Simonetti, Zenon de Verone, în DECA, II, p. 2567-2568; B. Dumler, Zenon von Verona, în LACL, p. 636, cu bibliografie.
Zenobiu de Gazir
Zenobiu de Gazir, diacon de Edessa, ucenic al lui Efrem* Şirul, autor al unor tratate împotriva lui Marcion* şi Pamfil şi al unei vieţi a Sf. Efrem. în siriacă nu s-a păstrat nimic din scrierile sale. în ar​meană însă au supravieţuit două predici, una dedicată lui Meletie sau Meletie Antiohianul şi unui martir, iar alta despre Iuda. întrucât Meletie a decedat în anul 381, se presupune că Zenobiu a încetat din viaţă la o dată ulterioară, înainte de anul 400.
Assemani, BO I, p. 163; în armeană: Handes Amsorya 35, 1921, p. 545-55; 36, 1922, p. 73-80; Chabot, 32-33; Duval, p. 335; Baumstark, p. 66; Urbina, p. 85.
Zosim
Zosim (m. 418), episcop de Roma, grec de origine. A condus scaunul de la Roma

pentru o perioadă foarte scurtă (417-418), timp insuficient pentru a înţelege adecvat situaţia din Biserica Apuseană şi în contextul unei opoziţii insidioase din partea comunităţii romane. Acestea pot constitui motive serioase pentru câteva acţiuni pe care el le-a întreprins şi care au fost evaluate negativ. De la el a rămas o serie de scrisori. Dintre acestea, Epistola 2 (1) şi Epistola 15 (1-2) prezintă un inte​res deosebit, întrucât în ele este subliniat caracterul apostolic şi sinodal al Bisericii.
Migne, PL 20, 639-704; Idem, PLS I, 796 şi urm.; Idem, PLS 1,797; E. Caspar, Geschich-te des Papsttums von den Anfăngen bis zur Hohe der Weltherrschaft, I, 1930, p. 344-360; F. Floe'ri, Le pape Zosime et la doctrine augustinienne du peche originel, Aug.Mag, II, 755-761; G. Bardy, în Fliche-Martin, IV, 1937, p. 248-251; T. Jalland, The Church and the Papacy, SPCK, 1944, p. 296-289; J. Barmby, Zosimus (4), în Smith-Wace, IV, p. 1221-1225; E. Amann, în DTC, XV, 1950, col. 3708-3716; Cross, Zosimus, art. în ODCC, p. 1513; J. Chapin, Zosime, Pope, St., în CE 14, p. 1135-1136; Quasten, Patrology, IV, p. 585-586; B. Studer, Zosime, în DECA, II, p. 2570; B. Dttmler, Zosimus von Rom, în LACL, p.637.
Zosim
Zosim, istoric grec din sec. V sau VI. Din titlul cărţii sale putem deduce că el a fost comite şi avocat fiscal, detaliu asupra căruia ne atrage atenţia istoricul Fotie*, care îl identifică în mod eronat cu Zosim de Gaza sau Zosim de Ascalon. Istoria sa este intitulată, Istoria nouă. Acest lucru nu sugerează o nouă ediţie a unei istorii mai vechi, ci pur şi simplu o nouă per​spectivă istorică, având un ton critic la adresa creştinismului. Zosim a trăit o vreme la Gonstantinopol unde a scris istoria sa, probabil între anii 498/502 şi 518. Istoria nouă începe cu războiul

troian şi trece în revistă, în primele şase cărţi, evenimentele din lumea greco-ori-entală până la căderea imperiului mace-donian. Urmează apoi marile etape ale istoriei imperiului roman, pentru a se opri pe neaşteptate la anul 410. Istoria lui Zosim se bazează pe izvoare similare mai vechi. Cu toate acestea, ea aduce o nuanţă aparte, de interes deosebit, şi anume, prezentarea intenţionată a istoriei într-o perspectivă păgână şi anticreştină. El atribuie căderea imperiului roman neglijării vechii religii păgâne romane şi unor motive politice. De interes deosebit este materialul referitor la sec. III, pentru care nu prea există documente şi relatări precise. Istoria Constantinopolului este prezentată mai detaliat, autorul profeţind măreţia acestei cetăţi. Importanţa acestei lucrări rezidă atât în modul de abordare şi elaborare a materialului, cât şi în viziu​nea critică asupra criterilor care au dus la diverse schimbări radicale în cursul isto​riei şi asupra unor personalităţi cheie şi a faptelor acestora. Interesante sunt şi notele marginale, îndeobşte critice, făcute de diverşi cititori bizantini creştini ai acestei istorii şi care s-au păstrat con​semnate pe singurul manuscris al Istoriei noi, care se află la Vatican.
L. Mendelssohn, Zosimi comitis et exadvo-catifisei Historia nova, Leipzig, 1887, retip,: Hildesheim, 1963; F. Paschoud, Zosime, Histoire nouvelle, 3 voi., Paris, 1969-1979; New History, trad. în engleză, de R.T. Ridley, Sydney, 1982; M.E. Golonna, Gli storici bizantini dat IV al XV secolo, Napoli, 1956; P. Paschoud, Cinq etudes sur Zosime, Paris, 1975; W. Milligan, Zosimus (5), în Smith-Wace, IV, p. 1225-1227; Z. Petre, La pensee historique de Z., în Studii Clasice 7, 1965, p. 263-272; Cross, Zosimus, în ODCC, p. 1513; D. Stiernon, Zosime, în DECA, p. 2569, cu bibliografie; U. Hamm, Zosimus, Historiker, în LACL, p. 637, cu bibliografie.

Zosima
Zosima, egumen şi ascet palestinian din sec. VI. S-a născut la Sinde, în apropiere de Tyr, în Fenicia. în 520 a întemeiat o mănăstire la Sindenai lângă Caesareea Maritima. De la el ne-a rămas o prezen​tare a vieţii unor monahi, intitulată Alloquia. în redactarea lucrării sale, el a făcut uz de lucrarea Iui Isaia* monahul. La rândul ei, lucrarea sa a fost folosită de Dorotei.
Migne, PG 78, 1680-1701; CPG 7361; A. Croymann, în CSEL 47, p. 213-226; CCL II, 1399-1410; L. Perrone, La Chiesa di Pales​tina e le controversie cristologiche, Brescia, 1980, p. 310; L. Regnauld, Leş Apophtegmes des P eres en Palestine aux VIe-VHe siecles, Ir&iikon, 54, 1981, p. 320-330; J. Gribo-mont, Zosimas, în DECA, II, p. 2569; J. Pauli, Zosimas, în LACL, p. 636-637, cu bi​bliografie.
Zotic
Zotic, unul din cei patru sfinţi martiri descoperiţi laNiculiţel: Zotikos, Attalos, Kamasis şi Philippos. Descoperirea s-a făcut cu totul întâmplător în anul 1971. Pe temeiul unor analize circumstanţiale, s-a ajuns la concluzia că Martirii de la Niculiţel datează din sec. IV şi cel mai probabil din sec. V. Diac. Prof. P. David a sugerat posibilitatea plasării acestora în sec. II sau III. Dacă la început această ipoteză părea cam îndrăzneaţă, un ele​ment interesant pare a o confirma. Este vorba de existenţa unui episcop din Tracia, şi anume, Sotas de Anchialus, lo​calitate pe coasta de apus a Mării Negre, [menţionat într-o scrisoare a lui Aelius Publius Julius, episcop de Debeltum şi citată de Eusebiu* de Cezareea], după Lightfoot, aceeaşi persoană cu Zotikos (întrucât schimbarea lui 2 în Z era un fenomen obişnuit la acea vreme), care a

alungat demonul din Priscila, profetesa lui Montanus. Acesta a trăit în a doua jumătate a sec. II, fiind menţionat în tratatul antimontanist, dedicat de un autor anonim lui Abercius (m. 200), epis​cop de Hierapolis. în acest tratat el este numit „confrate preot", Zotikos din Outros, localitate în apropiere de Hiera​polis. Este posibil ca el să fi suferit moarte de martir în timpul persecuţiei lui Marc Aureliu. Se ştie că persecuţiile lui Marc Aureliu au fost deosebit de sânge​roase la graniţele imperiului, în acest sens, este suficient să ne amintim de per​secuţia de la Lyon, unde au fost marti​rizaţi, alături de episcopul locului, Pothin, mulţi creştini. Părţile tracice de pe coasta de apus a Mării Negre nu au făcut excepţie, dovadă fiind cei patru martiri de la Niculiţel, pe lângă alţi doi, care par a aparţine unei perioade mai

vechi, iar numele lor nu ne sunt cunos​cute.
Eusebiu, Ist. bis., V, 18, şi 19; Ignatie II, 111 (Lightfoot); F. Danieli, Sotas, în Smith-Wace, IV, p. 721; G. Salmon, Montanus, în Smith-Wace, III, p. 938; G. Salmon, Zoticus, în Smith-Wace, IV, p. 1227; Patriarhia Bisericii Ortodoxe Române, Sfinţi români şi apărători ai legii strămoşeşti, tipărită cu binecuvântarea Prea Fericitului Părinte Teoctist, Patriarhul Bisericii Ortodoxe Ro​mâne, Editura Institutului Biblic şi de Mi​siune al Bisericii Ortodoxe Române, Bucureşti, 1987, p. 173-177; R. Rus, Niculiţel, Sfinţii martiri creştini de la, în Oxford Dicţionar al Sfinţilor, de David Hugh Farmer, traducere de Mihai C.Udma şi Elena Burlacu, Argu​mentul şi articolele consacrate sfinţilor ro​mâni de Remus Rus, Univers Enciclopedic, Bucureşti, 1999, p. 391; P.I. David, Martini din Niculiţel în M.O., nr. 3-4/1972.
