Eastern Orthodox Theology 東正教神學 這是指以君士坦丁堡（今之伊斯坦堡）為中心之教會的神學，包括希臘、塞浦路斯、保加利亞、羅馬尼亞、塞爾維亞、俄羅斯及格魯吉亞，以至古代之安提阿、耶路撒冷，及大馬士革等地的教會。除了上述地區外，世界各地都有東正教會，特別是美國、英國及法國，這些地區的東正教徒，大多數是從東正教國家移民過去的。
　　歷史
　　東正教神學的發展，可以分作五個時期。第一期是迦克墩前期（直至451年），東正教神學的基礎，是在這個時期建立的，主要是藉著希臘教父的著作，其中最特出的是亞他那修（Athanasius{\LinkToBook:TopicID=166,Name=Athanasius}）、屈梭多模（Chrysostom{\LinkToBook:TopicID=283,Name=Chrysostom, John}）、亞歷山太的區利羅（Cyril of Alexandria{\LinkToBook:TopicID=335,Name=Cyril of Alexandria}），和三個加帕多加教父，即該撒利亞的巴西流（Basil of Caesarea{\LinkToBook:TopicID=190,Name=Basil of Caesarea}）、拿先斯的貴格利（Gregory of Nazianzus{\LinkToBook:TopicID=525,Name=Gregory of Nazianzus}），和女撒的貴格利（Gregory of Nyssa{\LinkToBook:TopicID=526,Name=Gregory of Nyssa}）。這些人差不多是同期的；他們為後代整個基督教會，立下極大的功勞，他們把教會第一次大公會議（見會議，Councils{\LinkToBook:TopicID=320,Name=Councils}；325年在尼西亞舉行）的信經（Creed{\LinkToBook:TopicID=326,Name=Creeds 信經}），發展為神學，並且努力使他們的解釋，能在第二次大公會議（君士坦丁堡，381），和第三次大公會議（以弗所，431）都能遵守。主流思想來自亞歷山太學派（Alexandrian School{\LinkToBook:TopicID=115,Name=Alexandrian School}），極力強調神聖之基督在道成肉身（Incarnation{\LinkToBook:TopicID=623,Name=Incarnation}）前後，都是合而不分的。此外，三位一體（Trinity{\LinkToBook:TopicID=1179,Name=Trinity}）的神學亦得到很大的發展，這要歸功於該撒利亞之巴西流的努力。第一期是以第四次大公會議（迦克墩，451）為終結。這會議議決，基督神人二性是在一個位格內聯合（參基督論，Christology{\LinkToBook:TopicID=282,Name=Christology}）。這個議決為亞歷山太學派反對（他們強調基督的神性），涅斯多留（Nestorius{\LinkToBook:TopicID=840,Name=Nestorius}）亦不贊同，他們認為基督的位格是道成肉身的結果，不是原因。迦克墩會議之後，這兩個團體離開主流教會︰涅斯多留成立了涅斯多留派，現今大約有五萬信徒；而亞歷山太派則成了基督一性說（Monophysitism{\LinkToBook:TopicID=808,Name=Monophysitism}）的教會，在埃及稱作科普替教會（Coptic Church{\LinkToBook:TopicID=318,Name=Coptic Church}），在敘利亞則稱為雅各派教會（Jacobite Church，以六世紀的領袖Jacob Baradaeus為名）。這些教會仍然存在，包括她們的原生地，和傳到的地方，如衣索比亞Ethiopian{\LinkToBook:TopicID=421,Name=Ethiopian Orthodox Theology 衣索比亞東正教神學}，科普替教會）和印度（雅各派教會）。
　　第二階段是拜占庭之初期（451～843；「拜占庭」亦有譯作「比散田」）。這時期的主要特徵，是基督論的爭辯，先是反對基督一性論，後有反圖像爭辯（Iconoclastic Controversies{\LinkToBook:TopicID=598,Name=Iconoclastic Controversies}）。第五次大公會議（君士坦丁堡，553）希望調和埃及和敘利亞的爭議，成效不著；到第六次大公會議（君士坦丁堡，680）就完全放棄了。第七次大公會議（尼西亞，787）定圖像為迷信，對東正教會來說，這次會議就是她們最後一次的會議。這時期最主要的神學家，是拜占庭的李安迪〔Leontius of Byzantium；參位格（Hypostasis{\LinkToBook:TopicID=596,Name=Hypostasis}）〕、耶路撒冷的李安迪（二人均屬六世紀）、馬克西母（Maximus{\LinkToBook:TopicID=777,Name=Maximus}），和大馬色的約翰（John of Damascus{\LinkToBook:TopicID=662,Name=John of Damascus}），他們為東正教神學奠下穩固的基礎，是本於迦克墩信經發展出來的。這時期的神學思想還有幾個特色，就是重視屬靈生命、聖像、偉大的禮儀，以及定下教會生活的原則。它們在特如蘭會議（Trullan Council，君士坦丁堡，691～2）決定很多問題，如教士的婚姻、聖餐可用發酵的餅（羅馬教會反對）等，很多羅馬天主教與東正教可見的分別，皆可以追溯到這個會議的議決。
　　第三階段可稱為拜占庭晚期（843～1452）。在這時期，東正教與天主教的分歧加劇，她為了對抗天主教的神學，刻意加強自己的特色，最重要的就是「和子」（Filioque{\LinkToBook:TopicID=462,Name=Filioque Controversy}）的爭議。這是有關聖靈是由誰而出的問題，尼西亞信經（Nicene Creed{\LinkToBook:TopicID=850,Name=Nicene Creed}，六世紀）原稱聖靈（Holy Spirit{\LinkToBook:TopicID=580,Name=Holy Spirit}）是由聖父而出，這是東正教接受的。羅馬天主教認為聖靈是由聖父「和子」而出，把這兩個字加上去；君士坦丁堡大主教阜丟斯（Photius，約820～91）曾兩次力加反對（858～67, 880～6），他的意見仍然為今天東正教神學家持守著。從比較正面的角度來說，這段時期的東正教經歷了屬靈大復興，首先使斯拉夫人（Slavs）歸信基督（850～1000），繼而推行屬靈的默想。此時期的大師，包括新神學家西緬安（Symeon the New Theologian, 949～1022），和帕拉馬斯（Gregory Palamas，約1296～1359）；後者推行一種修道運動，稱作靜坐派（Hesychasm{\LinkToBook:TopicID=559,Name=Hesychasm}），是一苦修團體，隱退俗世，上登亞陀斯山，以窺上帝之光。這運動起初受到君士坦丁堡的西化人士極力反對，後在1351年被宣布為正統。這些西化人士在里昂會議（Council of Lyon, 1274，企圖挽回分裂的教會）失敗之後，曾一度再受歡迎而勢力大增，現在更重整旗鼓，終於在1439年的佛羅倫斯會議（Council of Florence）第二次提出教會統一，可惜又不成功。1453年君士坦丁堡淪陷給土耳其，這建議更完全被放棄了。
　　第四階段是土耳其統治期（1453～1821）。說來有點諷刺，西方的影響是在這時期，才對東正教發出最大的力量。改教運動（Reformation{\LinkToBook:TopicID=996,Name=Reformation Theology 改教運動的神學}）發生後，天主教與基督教均向東正教招手，希望把她拉入自己的陣營；東正教在這個時候派了許多學生到西方受教育，此舉並沒有為東正教或天主教帶來什麼實際的收益，卻使東正教的神學添上一層西方的色彩，包括神學方法及方向上都如此。十七世紀，亞歷山太和君士坦丁堡的主教路迦立（Cyril Lucaris, 1572～1638），草擬一份加爾文派色彩甚濃的信條（Confessions of Faith{\LinkToBook:TopicID=305,Name=Confessions of Faith}），於1629年在日內瓦出版，引起較具天主教傾向的主教反擊，如摩吉拉主教（Peter Mogila, 1596～1646），和耶路撒冷的杜西弗斯（Dositheus of Jerusalem, 1641～1707）先後出了他們的信條。後二者的信條在近代較受重視，認為它們比路迦立信條更忠於東正教的精神；但反對它們的人也不少，覺得它們仍然帶有太濃厚的西方色彩，與東方傳統不合。
　　近代期（1821到現在）。近代的特色，乃是重新重視拜占庭東正教的修道主義傳統，以及教會在共產主義和回教逼害中掙扎求存。在十九世紀期間，希臘與俄羅斯的東正教思想，很受德國東正教自由神學的影響，這種形勢到今天仍不能完全擺脫，我們可以從下列的作者看出來︰安卓杜斯（Chrestos Androutsos, 1869～1937）、卡米列斯（J. Karmiris，1904年生），和特巴留斯（P. N. Trembelas, 1886～1977; Dogmatique de l'eglise orthodoxe catholique, 3 vols., Chevetogne, 1966～8）。此外，這時期俄羅斯（Russian{\LinkToBook:TopicID=1031,Name=Russian Orthodox Theology}）的主要神學家，還有一種近乎異端式的神祕主義（Mysticism{\LinkToBook:TopicID=823,Name=Mysticism}）的思想，可見於霍米雅科（Alexis Khomiakov, 1804～60），和布加哥夫（Bulgakov{\LinkToBook:TopicID=239,Name=Bulgakov, Sergei}）的作品。但現代東正教神學家反擊這些思想，而且愈來愈有力。自十八世紀開始，他們出版了教父的作品，稱作Philokalia，東正教世界內便開始流行修道的思想。二十世紀是新拜占庭主義的時代，這思想多見於蘇聯的神學家作品，如羅斯基（Vladimir Lossky, 1903～58）和邁仁多夫（John Meyendorff，1926年生），此外亦見於羅馬尼亞的神學家史丹尼奧爾（Dumitru Staniloae，1903年生）。今日的東正教神學界，似乎為自由派與保守派占據著，而以保守派的勢力較占上風。
　　特性
　　東正教神學在好多方面，都與天主教或更正教不大一樣。從很粗略的層面看，東正教神學比較倚重新柏拉圖主義（參柏拉圖主義，Platonism{\LinkToBook:TopicID=936,Name=Platonism 柏拉圖主義}）的思想框框，作其哲學基礎；西方教會卻在十三世紀就將之棄掉了。它比較看重神祕主義，對為教父下一個準確定義的功夫，他們是能免則免的。他們信仰與生活的權柄是來自「傳統」，包括聖經、教會會議{\LinkToBook:TopicID=320,Name=Councils 會議}的決議，特別是尼西亞信經{\LinkToBook:TopicID=850,Name=Nicene Creed 尼西亞信經}，以及希臘教義的作品。有些拉丁教父也受他們的重視，但在實際決策上，他們的地位仍是不及希臘教父。另外一個東正教的大特色，就是崇拜的禮儀，差不多有一千年的時間，是沒有更改地流傳下來。他們的聖像（icons，多是畫在木板上）在信徒的崇拜及生活上，占了很重要的位置，其價值是在神學上多於其他，西方教會沒有一種聖物可與之比擬。
　　東正教在三位一體{\LinkToBook:TopicID=1179,Name=Trinity 三位一體}的教義上，只是粗略地與西方教會相似（除了「和子」一語），在思想內容上卻頗不一樣。東正教把重點放在神的位格上，看聖父是神聖本質的位格化，聖父是神的源頭（pe{ge{ te{s theote{tos）；這便能解釋為什麼他們不能接納聖靈是由聖父和子而出的了。他們亦特別重視神的能力或精力（energies），西方人是無法了解這個思想的。舉例說，他們認為聖靈是由聖父而出，而停留在聖子身上，成為聖子的能力。這概念與天主教之恩典觀相近；不過東正教強調，他們不認為神的能力，是一種可以進入信徒身上的「東西」。
　　這種思想對成聖及聖禮神學，都有很大的影響。東正教相信洗禮重生論，受洗的人可以立刻接受堅信禮和聖餐，包括嬰兒在內。他們認為聖餐的餅與酒被祝聖時，聖靈就降於其上〔epicle{sis；參宣召（Epiclesis{\LinkToBook:TopicID=406,Name=Epiclesis}）〕，卻拒絕接受天主教的變質說。信徒是蒙召進入「神化」（Deification{\LinkToBook:TopicID=346,Name=Deification}）的生命，意思是要變成神的形像和樣式。它最高的表現，乃在於信徒在默想時能進入狂喜之狀態，它的重要性比在天主教更大。
　　按西方的標準來說，東正教的罪（Sin{\LinkToBook:TopicID=1083,Name=Sin}）觀是相當弱的，而贖罪論（Atonement{\LinkToBook:TopicID=168,Name=Atonement}）亦然。他們認為罪是死亡與限制的結果，不是其成因，所以得救就是從死亡得釋放，不是從罪咎中得釋放。這種贖罪論對近代某些西方神學家的影響頗深，他們為了不同的理由，漸漸放棄改革宗的贖罪論，而傾向東正教對死亡的看法，這種影響可見於近代禮儀的修改。
　　自1961年起，東正教亦參與普世基督教會協進會，這個行動亦逼使他們注意其他的神學傳統，開始與東方迦克墩的教會，建立良好的關係，與天主教和更正教的關係亦日益密切。但整體來說，他們仍是基督教三個主流教派中，門戶最為森嚴的。在普世教協，他們的影響是在神學上，反對政治的干預。今天，東正教具創意的神學思想愈來愈受重視，是十四世紀以來僅見，對西方愈來愈自由的神學思想，形成一個實際的挑戰，已有好些跡象顯出，他們的影響力日益加強；他們將來在合一大家庭的地位，也會變得愈來愈重要。
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