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Abstract: In the Christian theological vision, the entire 

creation is the result of the love and collaboration of the three 

Persons of the Holy Trinity: the Father, the Son and the Holy 

Spirit. The Father is the source of creation, the Son is the Word 

through which all things were brought into existence, and the 

Holy Spirit is the one who gives life and sanctifies creation. 

This Trinitarian work expresses the harmony and unity of the 

divine Persons, each having a distinct but interdependent 

role. Trinitarian love is reflected in the very structure of the 

human being, created in the image and likeness of the Trinity. 

Man is called to participate in divine love and life through 

union with God, an endless spiritual journey, oriented 

towards perfection and deification. This continuous growth is 

supported by the Holy Spirit, who pours divine grace upon 

humanity and leads it towards an ever deeper likeness to 

God. Trinitarian love, in its essence, provides the model for 

human communion and spiritual fulfillment, being both the 

goal and the means of creation and the movement of rational 

beings towards God. 

Keywords: movement, existence, cause, creation, freedom, love, participation. 

 

Spiritualitatea creștină urmărește desăvârșrea celui ce 

crede în Hristos și trăiește în comuniune cu El, fapt realizat 

prin participarea la viața divino-umană a lui Hristos, prin 
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unirea cu El după har și prin însușirea tot mai profundă a 

chipului umanității Sale. Această transformare este 

îndrumată de Duhul Sfânt și se manifestă ca o continuă 

evoluție către țelul final, cel al desăvârșirii și unirii cu 

Dumnezeu. Astfel, scopul existenței și al vieții ființelor create 

este să crească mereu în asemănarea cu Dumnezeu, să se 

desăvârșească permanent în dragoste, înțelepciune și 

sfințenie, fără a ajunge vreodată însă la un punct final în 

această călătorie, deoarece Dumnezeu Însuși este infinit.  

Orice mișcare este determinată de o cauză: fie că este 

vorba de mișcarea unui obiect fizic sau de mișcarea internă a 

unui proces sau gând, există întotdeauna o forță care o 

inițiază și fiecare lucru care există are o cauză a existenței 

sale. El nu este un simplu eveniment al hazardului, ci 

rezultatul unei cauze care l-a adus în ființă și care i-a 

impregnat o mișcare orientată spre realizarea scopului pentru 

care lucrul respectiv a fost creat. 

Sfântul Maxim Mărturisitorul sintetiza aceasta 

subliniind ideea că tot ceea ce există și se întâmplă în creație 

are o explicație și o cauză care sunt legate într-un mod 

complex și profund: „Tot ce se mișcă după fire se mișcă 

desigur dintr-o cauză. Și tot ce se mișcă dintr-o cauză, dintr-o 

cauză și există. Iar tot ce există și se mișcă dintr-o cauză a avut 

desigur, ca origine a existenței, cauza din care este și pentru 

care a fost adus la existență, iar ca țintă a mișcării, aceeași 

cauză pentru care se mișcă și spre care se grăbește. Dar tot ce 

este și se mișcă pentru o cauză, este desigur și creat”1. 

 
1 Sfântul Maxim Mărturisitorul, Ambigua, PSB, 80, trad. Dumitru Stăniloae 

(București: Editura Institutului Biblic și de Misiune al Bisericii Ortodoxe 

Române, 1983), 227.  
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Pentru sfântul Maxim Mărturisitorul mai întâi are loc 

actul creator sau creația (ένεσις), apoi mișcarea, iar ca rezultat al 

acestei mișcări, vine odihna fără de sfârșit în Dumnezeu2, 

pentru că scopul final al ființelor create conștiente (dotate cu 

conștiință și rațiune) este atingerea unei perfecțiuni infinite, ceea 

ce sugerează o creștere și dezvoltare continuă în desăvârșire 

spirituală, dezvoltare care nu ar fi posibilă dacă aceste ființe nu 

ar fi fost înzestrate încă de la creare cu capacitatea de a se 

perfecționa. Perfecțiunea despre care vorbește sfântul Maxim și 

despre care au vorbit aproape toți scriitorii patristici, atât din 

tradiția bizantină, cât și din cea siriacă, nu este un punct static, ci 

un proces continuu de transformare și îmbunătățire a vieții 

ființelor create care caută să crească mereu în asemănarea cu 

Dumnezeu, să se desăvârșească în dragoste, înțelepciune și 

sfințenie, fără a ajunge vreodată la un punct final în această 

călătorie, deoarece Dumnezeu Însuși este Infinit. 

Temporalitatea și schimbarea caracterizează un plan 

existențial inferior, care nu poate exista fără o sursă eternă. 

Această sursă din veci reprezintă plenitudinea perfectă și 

actualizată a existenței, spre care ființa umană aspiră în mod 

natural, sugerând o legătură ontologică între temporal și 

veșnic. Planul temporal al existenței, deși insuficient și 

decăzut, poate fi ridicat și unit cu planul etern prin creație și 

nu prin emanație, iar cauza existenței temporale ca „plinătate 

din veci a existenței este Sfânta Treime”3. 

Textul biblic definitoriu pentru existența din veci îl 

regăsim în Cartea Exodului, când Dumnezeu îi spune lui 

 
2 Sfântul Maxim Mărturisitorul, Ambigua, PSB, 80..., 227. 
3 Dumitru Stăniloae, Opere Complete V, Chipul Nemuritor al lui Dumnezeu 

(București: Editura Basilica, 2013), 429. 
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Moise „Eu sunt Cel ce Sunt” (Iș 3, 14). Sfântul Dionisie 

Areopagitul comentează acest verset, subliniind diferența 

fundamentală dintre existența creată și natura divină. 

Conform interpretării sale, toate lucrurile existente și 

cunoscute de oameni sunt create; ele au fost aduse la 

existență și depind de Dumnezeu pentru existența lor. Aceste 

lucruri sunt caracterizate prin faptul că „sunt”. În contrast cu 

cele create, Dumnezeu este „mai presus de este”4, adică 

natura Sa depășește conceptul de existență așa cum îl 

înțelegem noi. El este necreat, veșnic și infinit,5 fiind sursa și 

fundamentul întregii existențe. Această distincție evidențiază 

unicitatea și incomprehensibilitatea naturii divine în contrast 

cu tot ceea ce este creat.  

Interpretarea Sfântului Grigorie de Nyssa asupra 

declarației pe care Dumnezeu o face lui Moise, „Eu sunt cel 

ce sunt” subliniază diferența fundamentală între cele create, 

care își iau existența din altul, și Dumnezeu, care există prin 

Sine Însuși, fiind necreat. Pentru Dumnezeu, existența nu este 

condiționată de nimic exterior, în timp ce toate cele create 

sunt dependente și în schimbare. Astfel, mișcarea lui 

Dumnezeu nu este o căutare a mai multului sau a mai 

puținului, ci o nemișcare spre propria sa plenitudine și 

perfecțiune, care nu poate fi măsurată în termeni de creștere 

sau scădere, într-un sens finit: „Căci deși înțelegerea vede și 

altceva din cele ce sunt, în niciuna din cele ce sunt rațiunea 

 
4 Sfântul Dionisie Areopagitul, Opere Complete și Scoliile Sfântului Maxim 

Mărturisitorul, Despre Numirile Dumnezeiești, trad. Dumitru Stăniloae 

(București: Editura Paideia, 1996), 206. 
5 Sfântul Grigorie de Nyssa, Despre facerea omului, cap XVI, PSB 30, trad. 

Teodor Bodogae (București: Editura Institutului Biblic și de Misiune al 

Bisericii Ortodoxe Române, 1998), 49. 
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nu vede ceva ce nu are de altceva, sau ceea ce ar putea fi fără 

participarea la Cel ce este”6. 

Sfântul Grigorie de Nyssa realizează o distincție clară 

între cele ce sunt create și cele ce sunt din veșnicie, asupra 

naturii realității și a relației dintre lumea percepută și divin, 

având la bază învățăturile atribuite lui Moise, care prin 

revelație divină a ajuns la înțelegerea că tot ceea ce se percepe 

prin simțuri și tot ceea ce se cunoaște prin gândire și 

raționament nu au o existență cu adevărat fundamentală, 

sunt trecătoare și relative, lipsite de o bază esențială. În 

contrast, singura existență care este independentă de 

percepția și înțelegerea umană este Ființa supremă, 

Dumnezeu: „Iar acest lucru mi se pare că l-a învățat marele 

Moise, să-L cunoască în această arătare dumnezeiască, 

anume că nimic din câte cad sub simțuri și din câte se cunosc 

prin înțelegere nu subzidă cu adevărat afară de Ființa mai 

presus de toate, care e cauza tuturor și de care atârnă toate”7. 

Această Ființă, descrisă ca fiind „mai presus de toate”, 

este considerată cauza tuturor lucrurilor. În teologia creștină 

Dumnezeu este văzut ca fiind sursa și fundamentul întregii 

realități. Toate celelalte lucruri există și persistă doar în virtutea 

dependenței lor de această Cauză supremă. Altfel spus, lumea 

materială și lumea rațională nu au o existență independentă, ci 

își derivă existența din Ființa supremă. Realitatea sensibilă și cea 

rațională sunt considerate manifestări secundare, fenomene 

dependente de realitatea primară și absolută a divinității. Astfel, 

 
6 Sfântul Grigorie de Nyssa, Scrieri Partea I, Despre Viața lui Moise sau despre 

desăvârșirea prin virtute, PSB 29, trad. Dumitru Stăniloae & Ioan Buga 

(București: Editura Institutului Biblic și de Misiune al Bisericii Ortodoxe 

Române, 1982), 42. 
7 Sfântul Grigorie de Nyssa, Scrieri Partea I, Despre Viața lui Moise..., 42. 
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Dumnezeu este văzut ca fiind fundamentul primar, dar și ultim 

al tuturor lucrurilor, cauza, dar și scopul a toate, din care vin și 

spre care se îndreaptă.  

Faptul că Dumnezeu se referă la Sine, la persoana întâi, 

numindu-se „Eu Sunt” subliniază prezența conștientă a 

persoanei divine și independența Sa absolută. Acest act al 

autoidentificării poate fi văzut și ca o învățătură asupra 

libertății umane, subliniind că ființa umană ajunge la o 

potențială asemănare cu Creatorul ei și din perspectiva 

libertății cu care a fost creată, căci voința Sa nu poate fi 

supusă constrângerii fără consimțământ. Urcarea lui Moise 

pe muntele Sinai trebuie înțeleasă ca o creștere spirituală în 

virtute și iluminare și arată, de fapt, că întreaga călătorie 

interioară către Dumnezeu necesită efort și transformare 

progresivă în conștiință și virtute. 

Adevărata virtute nu constă, însă, în respectarea unui 

set de comportamente sau principii etice, ci este o trăire 

profundă și autentică care reflectă natura divină. A cultiva 

virtutea înseamnă apropierea de Dumnezeu și participarea la 

existența divină, de fapt, un act de comuniune cu divinul. 

Dumnezeu este „virtutea desăvârșită”8, ceea ce înseamnă că 

toate virtuțile autentice sunt, în esență, manifestări ale naturii 

divine. Astfel, practicarea virtuților este un mod de a trăi în 

armonie cu voința divină. 

Creația în general și în mod particular ființa rațională 

au o mișcare naturală îndreptată înspre Dumnezeu, pentru că 

El este atât începutul, cât și sfârșitul tuturor lucrurilor create 

și a mișcării acestora căci „toată facerea și mișcarea este 

Dumnezeu, întrucât de El au fost făcute și prin El se mișcă și 

 
8 Sfântul Grigorie De Nyssa, Scrieri Partea I, Despre Viața lui Moise..., 23. 
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în El își fac oprirea toate”9. Dar, înainte de orice mișcare 

naturală sau stabilitate, există o rațiune divină care prevede și 

planifică totul. Astfel, Dumnezeu nu este doar creatorul 

inițial, ci și susținătorul continuu al creației, „căci El lucrează 

până azi, nu numai susţinând acestea în existenţă, ci şi 

aducând în actualitate”10, având un plan și o cunoaștere 

preexistentă a tot ceea ce se întâmplă.  

Dumnezeu este creatorul tuturor lucrurilor și El a pus 

în mișcare tot ceea ce există, stabilind rațiunile și esențele 

acestora. Această lucrare continuă a Lui trebuie înțeleasă prin 

faptul că intervenția divină nu se oprește odată ce lumea a 

fost creată, ci El continuă să susțină lucrurile în existență și 

aduce la îndeplinire potențialul și rațiunea existenței lor, prin 

lucrările providențiale care reprezintă o expresie a iubirii și a 

grijii divine pentru toată creația, menținând totodată 

integritatea și libertatea fiecărei ființe create.  

Libertatea este un dar și totodată o responsabilitate a 

fiecărei creaturi față de Creator și față de toată creația și față 

de sine însuși. Dumnezeu este creatorul tuturor lucrurilor 

bune care există, răul nefiind o creație a Lui și „nu poate fi 

învinuit de răul pe care-l vedem, căci El e autor a ceea ce 

există, nu a ceea ce nu există”11. Dacă cineva persistă într-o 

 
9 Sfântul Maxim Mărturisitorul, Ambigua..., 197. 
10 Sfântul Maxim Mărturisitorul, „Răspunsuri căte Talasie”, în Filocalia sau 

culegere din scrierile sfinților Părinți care arată cum se poate omul curața, 

lumina și desăvârși, trad. Dumitru Stăniloae, vol. 3 (Sibiu: Tipografia 

Arhidiecezană, 1947), 45. 
11 Sfântul Grigorie de Nyssa, Scrieri II, Marele Cuvânt Catehetic sau despre 

învățământul religios, PSB 30, trad. Teodor Bodogae (București: 

Editura Institutului Biblic și de Misiune al Bisericii Ortodoxe 

Române, 1998), 300. 
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direcție contrară binelui este, mai degrabă, o consecință a 

alegerilor creaturilor decât a voinței divine, însă „se va 

întoarce iarăși spre bine curând”12, căci în mod ființial 

sufletul nu poate să găsească odihnă decât în bine. 

Relația dintre Dumnezeu și oameni este posibilă 

datorită faptului că Dumnezeu este Persoană și astfel atrage 

persoanele către Sine. O conexiune între o persoană și o 

entitate nonpersonală ar fi imposibil de realizat, de aceea 

legătura dintre Dumnezeu și oameni este fundamentală 

pentru aspirația umană către desăvârșire și împlinire. 

Dumnezeu, ca ființă personală, atrage ființele raționale către 

Sine, conferindu-le astfel o valoare eternă și o dimensiune 

divină. Această atracție divină se manifestă în actul creației și 

în intervenția providențială, exprimându-se prin iubirea și 

grija Sa pentru creație. 

Părinții Bisericii au o înțelegere adâncă asupra naturii 

lui Dumnezeu și nu-L văd pe Dumnezeu doar ca pe o forță 

care inițiază mișcarea și acțiunea în creație, ci înțeleg că El 

este și o „Ființă în mișcare în Sine însuși”13. Această mișcare 

interioară a Lui este înțeleasă în contextul doctrinei Trinității, 

adică a credinței că este un singur Dumnezeu Întreit în 

Persoane: Tatăl, Fiul și Duhul Sfânt care „împreună sfințesc, 

împreună dau viață, luminează, mângîie, desăvârșind în 

același fel toate lucrările”14. Versetul biblic la care fac referire 

 
12 Sfântul Grigorie de Nyssa, Scrieri I, Despre Facerea Omului, cap XXI, PSB 

29 (București: Editura Institutului Biblic și de Misiune al Bisericii 

Ortodoxe Române, 1982), 60. 
13 Dumitru Stăniloae, Opere Complete V, Chipul Nemuritor al lui Dumnezeu 

(București: Editura Basilica, 2013), 433. 
14 Sfântul Grigorie de Nyssa, Scrieri II, Epistota despre Sfânta Treime către mai 

marele doctorilor, Eustathe, PSB 30, trad. Teodor Bodogae (București: 
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Sfinții Părinți când vorbesc despre crearea omului, este cel 

din prima carte a Vechiului Testament: „să facem om după 

chipul și asemănarea noastră” (Fc 2, 26). Ei sunt unanim de 

acord că acest plural se referă la Sfânta Treime.  

Sfântul Grigorie de Nyssa spune că tocmai folosirea 

acestei forme plurale, arată asemănarea persoanelor 

treimice, deoarece altfel ar fi fost cu neputință ca „în om să 

se facă o singură reproducere a celor trei”15, altfel s-ar fi 

creat chipuri diferite cu însușiri deosebite ale fiecarei 

Persoane. Dar fiind vorba doar de un singur chip, iar 

modelul dimpotrivă nu a fost unul singur, ci trei persoane, 

atunci este absolut evident că cele trei persoane se aseamănă 

între ele. Această interpretare a versetului din Facerea 2, 26 

oferă o perspectivă profundă asupra asemănării omului cu 

Dumnezeul Treimic. Prin folosirea formei pluralului, se 

subliniază unitatea și diversitatea persoanelor divine în 

același timp, iar omul creat într-un singur chip, reflectă 

unitatea Treimii și într-un mod în care îl aseamănă cu 

fiecare Persoană divină în parte.  Sfântul Grigorie de Nyssa 

a contribuit semnificativ la formularea și dezvoltarea 

doctrinei Trinității, susținând unitatea esențială a 

Dumnezeirii și diversitatea în persoanele Tatălui, Fiului și 

Duhului Sfânt.  

Divinitatea face referire la modul în care Dumnezeu 

acționează sau se manifestă în lume, iar acest act este unic 

pentru Tatăl, Fiul și Duhul Sfânt, trei Persoane care 

acționează împreună într-un singur act divin, împărtășesc 

 
Editura Institutului Biblic și de Misiune al Bisericii Ortodoxe Române, 

1998), 434. 
15 Sfântul Grigorie de Nyssa, Scrieri II , Despre Facerea omului, cap VI..., 25. 
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aceeași esență divină și, prin urmare, „formează o singură 

Dumnezeire”16. El a folosit adesea metafore și analogii pentru 

a explica relația dintre cele trei Persoane divine. Una dintre 

cele mai cunoscute analogii pe care Sfântul Grigorie a folosit-

o este cea a luminii: așa cum soarele, lumina și căldura sunt 

inseparabile și interdependente, dar fiecare este distinctă, la 

fel sunt și Persoanele divine în unitatea lor esențială. Astfel, 

el a susținut că fiecare Persoană a Sfintei Treimi contribuie la 

manifestarea și acțiunea lui Dumnezeu în lume: „Tatăl, Fiul și 

Sfântul Duh împreună sfințesc, împreună dau viață, 

luminează, mângâie și desăvârșesc în același fel toate 

lucrările asemănătoare”17. 

În învățătura creștină despre creație, fiecare dintre cele 

trei Persoane ale Sfintei Treimi are un rol distinct, dar 

complementar, în actul creator. Astfel, Tatăl este Izvorul și 

Cel care a decis să creeze lumea și a pus planul Său în acțiune 

prin Cuvântul Său și prin Duhul Său. Fiul, cunoscut ca și 

Cuvântul sau Logosul, este Cel care aduce la îndeplinire 

planul Tatălui și este mijlocul prin care se manifestă voința 

divină în lumea creată, căci „toate lucrurile prin El au fost 

făcute, și fără El nimic nu s-a făcut din ce s-a făcut” (In 1, 3), 

iar Sfântul Duh este Cel care dă viață și are grijă de creația lui 

Dumnezeu. El este prezența divină în lume, care susține, 

sfințește și întreține viața și ordinea în lume. Prin Duhul 

Sfânt, lumea este plină de viață și frumusețe, iar oamenii sunt 

conduși spre cunoașterea lui Dumnezeu. 

 Împreună, Tatăl, Fiul și Sfântul Duh sunt implicați în 

actul creației și lucrează în armonie pentru realizarea 

 
16 Sfântul Grigorie de Nyssa, Scrieri II, Epistota despre Sfânta Treime..., 435. 
17 Sfântul Grigorie de Nyssa, Scrieri II, Epistota despre Sfânta Treime..., 434. 
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planului divin pentru lume. Sfântul Grigorie de Nyssa a 

subliniat, de asemenea, importanța relației și a comuniunii 

în viața Dumnezeirii, sugerând că relația reciprocă de iubire 

dintre cele trei Persoane divine este esențială pentru 

înțelegerea Trinității, iar această relație de iubire trinitară 

oferă un model pentru relațiile umane și pentru 

comunitatea creștină, „El fiind în același timp iubire și 

izvorul iubirii”18. 

Fiecare Persoană a Treimii joacă un rol distinct în viața 

spirituală: Tatăl este văzut ca sursa vieții divine, Fiul ca 

Mijlocitor și Revelator al Tatălui, iar Duhul Sfânt ca Cel care 

sfințește și purifică sufletul19. Ioan de Dalyatha subliniază că 

adevărata experiență mistică implică o relație vie și personală 

cu fiecare dintre cele trei Persoane Divine. Prin aceasta, el 

evită orice tendință de sabelianism20, care ar reduce 

persoanele Treimii la simple manifestări sau roluri temporare 

ale unui singur Dumnezeu. În gândirea lui Ioan de Dalyatha, 

scopul final al vieții mistice este îndumnezeirea omului 

(theosis), care poate fi îndeplinită prin participarea divinului 

la existența umană, ceea ce presupune o relație 

 
18 Sfântul Grigorie de Nyssa, Scrieri II, Despre Facerea Omului..., 24. 
19 Jean de Dalyatha, Les Homélies I-XV, translated by Nadira Khayyat in 

Sources Syriaques 2. Antélias, Lebanon: Centre d'Études et de 

Recherches Orientales (UPA: Université Antonine, 2007), 77. 
20 Esența sabelianismului, curent eretic din perioada timpurie a 

creștinismului, asociată cu Sabellius, un teolog din secolul al III-lea, 

constă în înțelegerea naturii lui Dumnezeu în termeni de manifestări 

sau moduri distincte, mai degrabă decât persoane distincte în cadrul 

Sfintei Treimi. Sabelianismul susține că există un singur Dumnezeu 

care se manifestă în moduri diferite, Tatăl, Fiul și Duhul Sfânt 

nefiind trei Persoane, ci trei manifestări ale aceleiași realități divine. 



Roxana 
POPA 

 

88 

interpersonală între participanți, între emițător (al Harului) și 

receptor al Lui.  

Însă unirea cu o Persoană ce aparține unui Întreg 

implică, de fapt, unirea cu Întregul. Omul este chemat să 

devină părtaș al naturii divine prin har, ceea ce implică o 

transformare profundă a ființei sale în lumina comuniunii 

trinitare. Duhul Sfânt joacă un rol crucial în această 

transformare, fiind cel care revarsă Harul divin și îl face 

capabil să trăiască în lumina iubirii trinitare „care 

strălucește în ființa sa”21. Interesul pentru învățătura 

trinitară a lui Ioan de Dalyatha este evidentă și în contextul 

controverselor doctrinare ale vremii. Acuzațiile de 

sabelianism aduse împotriva sa și a altor doi mistici siriaci 

Iosif  Hazzaya și Ioan de Apamea în procesul organizat de 

patriarhul Timotei I, „că l-a urmat pe Sabellius care credea 

că Fiul și Duhul sunt Puteri și nu Persoane”22, reflectă 

tensiunile teologice legate de înțelegerea corectă a dogmei 

Sfintei Treimi.  

Cu toate acestea, Ioan de Dalyatha se distanțează de 

erezia pentru care fusese acuzat prin insistența asupra 

realității și distincției Persoanelor divine. El subliniază că 

Fiul și Duhul Sfânt nu sunt simple puteri sau manifestări ale 

lui Dumnezeu, ci persoane reale și distincte, în comuniune 

perfectă cu Tatăl și descrie experiența fiecărei Persoane 

divine prin metafore care reflectă natura lor unică. Tatăl este 

perceput ca Sursa transcendentă, aflată într-un „Nor 

 
21 Jean de Dalyatha, Homelie VI, 15..., 165. 
22 Robert Beulay, La Lumiere sans forme, Introduction a l etude de la mystique 

chretienne syro-orientale (Chevtogne: Editions de Chevetogne), 229. 
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divin”23, de unde provin atât lumina (Fiul), cât și căldura 

vitală (Duhul Sfânt). 

Caracterul luminos al experienței mistice este asociat 

cu Fiul, reflectând bucuria și iluminarea aduse de Hristos 

celui ce practică rugăciunea, prin care „sufletul este unit cu 

Hristos; vede în sine strălucirea Slavei Sale și lumina 

acesteia”24, iar experiența Duhului este descrisă ca fiind 

caldă și dătătoare de viață, care „purifică și curăță 

sufletul”25, sugerând energia și suflul viu, matern al 

Harului26 Duhului Sfânt.  

Dumnezeu ca Existență supremă implică faptul că El 

este ființa cea mai înaltă, sursa și fundamentul tuturor 

lucrurilor iar desăvârșirea Lui este inepuizabilă, ceea ce 

înseamnă că El este infinit în perfecțiune și bunătate, „având 

binele prin fire”27. Însă, această bunătate dumnezeiescă nu 

ar fi definită ca bine absolut dacă nu ar fi împărtășit într-un 

mod personal. Bunătatea este o caracteristică a unei 

persoane care prin voință liberă alege să bucure pe altă 

persoană sau să se bucure de bucuria ei. Însă, „bunătatea se 

hrănește din iubire”28, care este împărtășită și de care se 

împărtășește persoana, arătând în același timp o distincție 

între persoane dar și o unire. 

 
23 Jean de Dalyatha, Les Homélies I-XV, Homelie XI,8..., 233. 
24 Jean de Dalyatha, Homelie XI,2, 223. 
25 Jean de Dalyatha, Homelie VI,5, 157. 
26 În limba siriacă, la fel ca și în limba greacă Harul este de genul feminin, 

reprezentând acțiunea maternă a Duhului Sfânt (vezi Nadira Khayyat, 

Les Homelies de Jean de Dalyatha, Centre D'Etudes et de Recherches 

Orientales-CERO UPA, 2007, 155). 
27 Sfântul Maxim Mărturisitorul, „Răspunsuri căte Talasie”, 413. 
28 Dumitru Stăniloae, Opere Complete V, Chipul Nemuritor, 437. 
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Iubirea treimică se deschide în interiorul celor trei 

Persoane într-o relație de comuniune perfectă de dăruire și 

de primire, de paternitate și filiație printr-o mișcare interioară 

de nesfârșită bucurie. Iubirea treimică se deschide de 

asemenea și în exterior, pentru că „toate cele ce sunt prin fire 

capabile de lumină şi bunătate, primesc lumina şi bunătatea 

de la El prin participare”29. Participarea la iubirea treimică 

presupune un act de mișcare conștientă și voluntară a ființei 

raționale create, însă  „nu trebuie înțeleasă numai ca mutare 

dintr-un loc în altul, ci și sub formă de creștere și de 

alterare”30. Desigur creșterea sau alterarea depind de voința 

ființei raționale de a primi iubirea și de capacitatea ei de a 

accede la ea. În aceasta constă, de fapt, toată teologia mistică 

a primului mileniu creștin.  

Conceptul de perihoreză sau interpenetrare a 

Persoanelor divine este central în învățătura lui Ioan de 

Dalyatha și este unul dintre principiile care subliniază 

unitatea profundă a Sfintei Treimi. Conform acestui 

principiu, acțiunea unei Persoane divine implică inevitabil și 

acțiunea celorlalte două. Astfel, într-o experiență mistică, nu 

poate exista o separare clară între experierea acțiunii Duhului 

Sfânt, de cea a Fiului și de cea a Tatălui. Aceasta nu înseamnă 

că Persoanele divine se confundă sau se amestecă, ci că ele 

sunt profund unite într-o comuniune de iubire divină. 

Prin această interdependență, Dalyatha subliniază 

faptul că orice experiență mistică este, în esență, o 

participare la viața divină totală31. Când cineva intră în 

 
29 Sfântul Maxim Mărturisitorul, „Răspunsuri căte Talasie”, 413. 
30 Sfântul Grigorie de Nyssa, Scrieri II, Despre facerea omului, 19. 
31 Jean de Dalyatha, Les Homélies I-XV, Homelie XI,5, 231. 
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comuniune cu una dintre Persoanele divine, intră în 

comuniune și cu celelalte două. Astfel, experiența mistică 

devine o participare la taina Sfintei Treimi în întregimea 

Sa, revelând unitatea și iubirea care caracterizează relațiile 

divine. El aduce o perspectivă intensă asupra naturii trăirii 

spirituale și a relației omului cu Dumnezeu, prin care 

subliniază nu doar importanța comuniunii cu Persoanele 

divine, ci și caracterul lor inseparabil și unitar în Tainele 

dumnezeiești. 

Iubirea desăvârșită a Sfintei Treimi se manifestă către 

întreaga creație însă, într-un mod cu totul aparte s-a 

manifestat când „la urmă de tot a creat omul32” ca „regele 

creației divine”33 „întrucât întreg drumul spre desăvârșire al 

naturii, înaintează în chip evolutiv”34. Ideea că întreaga 

creație este într-o continuă evoluție, fără a cunoaște o 

finalitate sau desăvârșire, reflectă o perspectivă dinamică și 

plină de speranță asupra lumii și a existenței umane, nu doar 

în teologia Sfântului Grigorie de Nyssa, dar și în cea a 

misticilor siriaci. 

 

Concluzii 

În cadrul discursului teologic și filosofic despre 

mișcare și cauzalitate, toate lucrurile create sunt supuse 

unei ordini cauzale și teleologii divine. Orice formă de 

mișcare, fie ea fizică sau spirituală, este determinată de o 

cauză inițiatoare. Acest principiu este reflectat în creație, 

unde fiecare entitate își are originea într-o cauză 

 
32 Sfântul Grigorie de Nyssa, Scrieri II, Despre facerea omului, cap. VIII, 28. 
33 Sfântul Grigorie de Nyssa, Scrieri II, Despre facerea omului,  cap. II, 21. 
34 Sfântul Grigorie de Nyssa, Scrieri II, Despre facerea omului, cap. VIII, 28. 
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transcendentă, iar existența sa este menținută de către 

Dumnezeu. După cum afirmă Sfântul Maxim 

Mărturisitorul, „tot ce se mișcă după fire se mișcă dintr-o 

cauză, și tot ce există are o cauză a existenței sale”. 

În teologia patristică, actul de creație (ἔνεσις) 

reprezintă începutul existenței, iar mișcarea rezultată din 

acesta conduce către odihna veșnică în Dumnezeu, care este 

scopul suprem al ființelor create. Această odihnă nu este 

înțeleasă ca stagnare, ci ca o participare perpetuă la 

desăvârșirea divină. Astfel, ființele create raționale, înzestrate 

cu conștiință și liber arbitru, sunt chemate la o creștere 

continuă în desăvârșire spirituală, un proces care ar fi 

imposibil fără capacitatea înnăscută a ființei de a se 

perfecționa în comuniunea cu Dumnezeu. 

Temporalitatea și schimbarea caracterizează nivelul 

ontologic inferior al creației, care își derivă existența dintr-o 

Sursă eternă, imuabilă și atemporală. Această sursă este 

identificată în Sfânta Treime, care reprezintă „plinătatea din 

veci a existenței”. Creația nu este o emanație din esența 

divină, ci un act liber și voluntar al voinței divine, care 

conferă creației o realitate ontologică distinctă. Această 

distincție între temporal și veșnic sugerează că lumea creată 

poate participa la veșnicie prin unirea cu planul divin, o 

participare realizată prin intermediul harului și nu prin 

natura proprie a creaturilor. 

Interpretarea Sfântului Grigorie de Nyssa a revelației 

divine „Eu sunt Cel ce sunt” scoate în evidență distincția 

fundamentală între Dumnezeu, Ființa necreată, care există 

prin sine însăși, și creaturi, care își derivă existența din 

altul. Dumnezeu este „auto-existența”, fiind sursa ultimă a 

existenței și fără niciun factor extern care să îi condiționeze 
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ființa. Spre deosebire de creaturi, care sunt supuse 

schimbării și devenirii, Dumnezeu este imuabil, iar 

mișcarea Sa nu este una de la o stare de potențialitate la 

una de actualizare, ci o „nemișcare” spre plenitudinea Sa 

eternă și perfectă. 

Această Ființă supremă, descrisă în termeni apofatici 

ca fiind „mai presus de toate”, este cauza primordială a 

tuturor lucrurilor existente. În teologia creștină, Dumnezeu 

este fundamentul și sursa întregii realități, iar toate 

celelalte existențe, fie ele sensibile sau raționale, persistă 

doar prin relația lor de dependență față de această Cauză 

supremă. Creaturile nu sunt autosuficiente, ci își găsesc 

rațiunea și esența în raportarea la Ființa absolută a lui 

Dumnezeu. 

Ascensiunea lui Moise pe muntele Sinai poate fi văzută 

ca un simbol al urcușului spiritual al sufletului spre 

comuniunea cu Dumnezeu. În acest urcuș, sufletul trebuie să 

se dezbare de legăturile materiale și de lucrurile finite pentru 

a accede la o mai intensă comuniune cu Ființa infinită. 

Urcarea reprezintă un proces continuu de iluminare și 

desăvârșire, similar parcursului neîncetat al ființelor raționale 

către Dumnezeu, așa cum subliniază Sfântul Grigorie de 

Nyssa și Sfântul Maxim Mărturisitorul. 

În actul creației și în providența divină, Dumnezeu își 

manifestă iubirea și grija Sa, conferind creaturilor darul 

libertății. Această libertate implică responsabilitatea morală 

de a alege binele și de a urma calea ce conduce spre 

Dumnezeu. Răul, în această viziune teologică, nu este o 

entitate creată, ci absența binelui, o distorsiune a ordinii 

divine, cauzată de voința liberă a creaturilor. În final, 

mișcarea sufletului către Dumnezeu este un proces de 
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perfecționare infinită, o necontenită apropriere de Ființa 

divină, în care sufletul este ridicat din starea de ignoranță și 

imperfecțiune, spre unire desăvârșită cu Dumnezeu în 

veșnicie.  

 

 


