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JERZY NOSOWSKI

STOSUNKI MIEDZY ISLAMEM A CHZESCIJANSTWEM
W OKRESIE ISTNIENIA IMPERIUM KALIFOW

Artykul niniejszy ma za cel dostarczenie czytelnikowi polskiemu
wiadomosci, zaczerpnietych z ksigzki G. Zananiriego, L’'Eglise
et U'Islam, Paris 1969 s. 388, na temat historycznego przebiegu sto-
sunkéw miedzy imperium arabsko-muzulmanskim, poczawszy od
najwczes$niejszych podbojow arabskich (632 r.) i nastepnie impe-
rium tureckim a chrzescijanskim (Ko$ciotem Wschodnim i Za-
chodnim) az do czaséw obecnych.

Z uwagi na szczuplo$§¢ miejsca w artykule niniejszym uwzgled-
niona zostala jedynie 1-a cze§é ksigzki Zananiriego, mianowicie
obejmujaca okres do upadku kalifatu bagdadzkiego. Druga czesé
tejze ksiazki omawia okres tzw. riposty chrze$cijanskiej, zwlaszcza
na terenie Hiszpanii, trzecia wreszcie — okres panowania turec-
kiego ze szczegélnym uwzglednieniem wiekow XVI, XVII, XVIII
i XIX oraz zagadnienie perspektyw ewentualnego dialogu miedzy
chrzeécijanstwem a islamem w dobie obecnej, zgodnie z zalecenia-
mi II Soboru Watyk.

Artykul niniejszy, przewidujacy, o ile zaistnieja sprzyjajace wa-
runki wydawnicze, dalsze omoOwienie pozostalych dwoch czesci
ksigzki Zananiriego, stanowi jednoczesnie cze$¢ wiekszego cyklu
publikacji traktujgcych o islamie z punktu widzenia poréwnania
tej religii z chrystianizmem. Jest on mianowicie dalszym ciggiem,
a zarazem uzupelnieniem historycznym esejéow ukazujacych ideo-
logiczng geneze islamu i problem jej wartosci apologetycznej a tak-
ze — wukazujgeych stosunek pierwotnego islamu do chrzescijan
i chrystianizmu w $wietle najstarszych zrédel (Koranu). Dzigki in-
formacjom zaczerpnietym =z ksiazki Zananiriego bedzie mozna
w ten sposob uzyskaé pelny obraz historycznego rozwoju stosun-
koéw miedzy islamizmem a chrystianizmem az do czaséw obecnych.

1. SYTUACJA NA BLISKIM WSCHODZIE (W PALESTYNIE, SYRII)

Najwczesniejsze konfrontacje islamu, jako systemu religijno-po-
litycznego, z KosSciolem — jako organizacjg i jako zbiorem spole-
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czenstw narodowo-panstwowych wyznajgcych religie chrzescijan-
ska =zaréwno w lonie Kosciola Zachodniego (rzymskiego) jak
i wschodniego (bizantyjskiego — po schizmie wschodniej), datuja
sig od czasu pierwszych podbojow arabskich, wykraczajgcych poza
granice Pélwyspu Arabskiego. Jakkolwiek w czasie organizowa-
nia nowcej spotecznosci religijno-panstwowej w Arabii Mahomet
probowat pozyskaé¢ dla swej nowej doktryny miejscowych chrze-
Scijan, przewaznie odlamu monofizyckiego, to jednak nie byly to
jeszcze kontakty z Kosciolem oficjalnym jako instytucja prawna
i partnerem o réwnych prawach. Dopiero wkroczenie arabsko-mu-
zulmanskich zastepdéw wojskowych do Palestyny i Syrii stworzylo
problem wzajemnych stosunkéw miedzy zwycieskimi mahometa-
nami a podbitymi narodowosciami wyznajacymi chrzescijanstwo
i pozostajgcymi w jurysdykcji hierarchii Kosciola, badz tez — po-
zostajacymi w lonie ugrupowan odlaczonych od biskupa rzymskie-
go, zwtaszcza, np. na terenie Mezopotamii, 1 Persji — w lonie nc-
storianizmu.

Tak wiec — do Smierci Mahometa w r. 632 — islam pozostawal
w granicach Pélwyspu Arabskiego az do pierwszych podbojow pod-
jetych przez nastepce Mahometa, pierwszego kalifa (Abu Bakra
632--634), bedacego, podobnie jak jego dalsi nastepcy, przywddca
zarowno politycznym jak i religijnym spolecznosci arabsko-muzul-
manskiej. Wedlug tradycji — niepostuszenstwo wzgledem kalifa,
,,nastepcy proroka”, tj. Mahometa, rownalo sie niepostuszenstwu
wzgledem samego Boga. Jednakze w sprawach doktrynalnych orze-
czenia i opinie interpretujace prawo objawione w Koranie pozo-
stawiano uczonym especjalistom. Mialo to posreditie znaczenie dla
rozwoju stosunkéw miedzy wladzg arabsko-muzulmanski a pod-
bitymi spolecznosciami nie muzulmanskimi, zwlaszcza — z chrze-
$cijanami, gdyz pozwalalo w pewnej mierze rozgraniczyé¢ sprawy
$cisle polityczne od $cisle religijnych dopuszczajac do daleko po-
sunigtej tolerancji religijnej. Tak wiec zakres wladzy kalifa spro-
wadzal sie zasadniczo do polityczno-militarnego popierania i obro-
ny wiary, godzenia réznic opinii jurydycznych, karania winnych,
nakladania i zbierania podatkow, obsadzania urzeddéw i czuwania.
nad spelnianiem poszczegélnych funkcji administracyjnych, dekla-
rowania ,,wojny Swietej”’ (gihad) i chronicnia terytoriéw zagarnie-
tych przez islam. Deklarowanie ,,wojny $wietej’”” — w obronie
wiary, moglo nasuwaé skojarzenia z analogicznymi w pewnym za-
kresie, pézniejszymi chrzescijanskimi wyprawami krzyzowymi,
oglaszanymi przez biskupéw rzymskich, stad — niekiedy Swiat
muzutmanski sklonny byl uwazaé kaliféw za obroncow i protek-
torow religii, podobnie, jak $wiat chrzeécijanski uwazal za takich
réwniez papiezy czy wladcéw chrzescijanskich.

Okreslenic ,,wojna $wieta” (arabski termin -— gihad) wymaga
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wyjasnienia z uwagi na rdznice w jego interpretacji. W S$wietle
zrodet historycznych — islam pierwotny, w czasach Mahometa,
nadawal temu pojeciu zakres bardziej Scisty i ograniczony anizeli
wspoélczesna interpretacja niektorych demagogicznie nastawionych
politykéw $Swiata muzulmanskiego. Wspédlczesni jurydyvsei muzul-
manscy sklonni sg uwazaé, iz ,,wojny Swiete” w sensie Scistym
prowadzil wylacznie sam Mahomet w okresie zdobywania wladzy
i wyznawcow dla swej doktryny religijnej na Poélwyspie Arab-
skim. Glosit on przy tym, iz Zolnierze, ktérzy zgina za wiare, nie-
watpliwie osiagng zbawienie wieczne. Bylo to zacheta zaré6wno do
pozyskiwania nowych wyznawcéw dla islamu jak i ostrzezeniem
dla opornych jego przeciwnikow. Jednoczesnie ci, ktorzy zgineli
w obronie wiary, uchodzili za jej meczennikéw (§wiadkow = mar-
tyres, arabskie: sahidun). Wojna taka, w poczgtkach islamu, byla
jednakze praktycznie zaré6wno walka przeciw wrogom religii, jak
i wojna zaborcza, podbojem. Mimo tak pojetej wojny Swietej za
wiare arabsko-muzulmanscy zdobywcy okazywali wzgledem pod-
bitych inowiercow, m. i. chrzescijan, daleko posunietg tolerancje
religijng, jakkolwiek pod pewnymi konkretnymi warunkami, mia-
nowicie: uznanie dla siebie statusu obywateli drugiej (nizszej) ka-
tegorii, ptacenie podatku osobowego (gizja). Prowadzilo to czesto-
kroé¢ do nieszczerego, interesownego przyjmowania islamu przez
chrzescijan chcacych uniknaé upo$ledzenia polityczno-gospodar-
czego.

W czasach pdzniejszych, zwlaszcza z chwilg podjecia tzw. ripo-
sty ze strony chrzescijaniskich wladcow hiszpanskich (w 11 w.),
,wojna $wieta” coraz bardziej z plaszezyzny religijnej przechodzila
na plaszezyzne Scisle polityezng, w duchu podbojéw terytorialnych.

Terytoria podbite przez islam uzyskaly specyficzng nomenklatu-
re jurydyczna, mianowicie w zalezno$ci od struktury socjalnej
i polozenia geograficznego rozrdzniano: obszar, siedziba islamu (dar
al-islam), obszar, siedziba pokoju (dar as-sulh) i obszar wojny (dar
al-harb). ,,Obszar islamu” obejmowal kraje w ktérych wprowadzo-
no jako obowiazujace prawo Koranu i tradyeji pokoranicznej:
mieszkahcy, zaréwno muzulmanie jak i niemuzulmanie, pozostaja
w statusie tzw. dimmi, czyli ,,protegowanych”, chronionych pra-
wem. ,,Obszar pokoju” (zwrot mniej czesto uzywany w jezyku ju-
rydycznym), obejmowal terytoria zamieszkale przez chrzescijan
i izraelitow (Judajczykodw), ktorzy nie byli pod dominacja muzul-
manska, lecz pozostawali pod suwerennoScig panstwa muzulman-
skiego na zasadzie zawartej z nim ugody. W takiej sytuacji pozo-
stawali m. i. chrzeécijanie w okregu Nagram (czes¢ Jemenu), z kto-
rymi Mahomet zawarl ugode, dzieki ktérej mogli oni kontrolowac
swoje wlasne sprawy, byleby tylko placili podatek osobowy (po-
giéwne). Podobnie rzecz sie miala z Nubijczykami. Wreszcie ,,0b-
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szar wojny’”’ obejmowatl kraje, ktore staty sie badz mogly by¢ sie-
dziba (stolica) panstwa muzulmanskiego. Teoretycznie — ,,0bszar
wojny” winien stawaé sie ,,obszarem islamu”. Jurydysci okres$lili
pewne okolicznosci, w jakich nastepowa¢ miala tego rodzaju prze-
miana: dyskryminacje w stosunku do spolecznosci muzuilmanskiej
(ze strony miejscowych innowiercéw), polozenie na pograniczu
z panstwem muzulmanskim, brak zabezpieczenia zaréwno dla wy-
znawcdHw islamu jak i dla ,,Ludu Ksiegi”, czyli wyznawcé4w mono-
teizmu biblijnego tj. chrzesScijan i izraelitow. W tym wypadku
islam stawal sie protektorem zaréwno dla muzulmanow jak i dla
chrzescijan i izraelitow.

Przed podjeciem pierwszych podbojéw wykraczajacych poza Ara-
bie Abu Bakr wydal podleglym sobie wodzom muzulmanskim
nastepujace instrukcje w sprawie traktowania ewentualnych pod-
bitych ludéw: nie zabijaé¢ dzieci, kobiet ani starcéow, nie niszczyé
drzew dajacych owoce, ziarna ani trzody, dotrzymywaé¢ danego
stlowa nawet wzgledem swych wrogdéw, nic przesladowaé ludzi,
ktorzy usuneli sie od zycia $wieckiego (tj. mnichdow), lecz zobowig-~
zaé tych, ktorzy nie chca przyja¢ religii islamu, do placenia po-
glownego. Przykladem ilustrujacym stosunek muzulmanéw do pod-
bijanych ludéw moze by¢ sposob, w jaki jeden z wodzéw Abu
Bakra, Halid, potraktowal mieszkancow zdobytego Damaszku:
zagwarantowal im bezpieczenstwo zycia (po skapitulowaniu miej-
scowych witadz), calosé¢ ich mienia i Swiatyn (chrzescijanskich);
chrzescijanie i izraelici miejscowi zobowigzani zostali do placenia
poglownego, stajac sig ,,protegowanymi” panstwa muzulmanskiego
{ahlu-l-dimma). .

Warunki, w jakich Sciaggano podatek ,,pogléwnego” (gizja), zmie-
niano z biegiem wiekéw. W pierwotnym prawie muzulmanskim
obejmowal on rézne rodzaje zobowiazan, ktére jednak niec zawsze
bywaly lgcznie wymagane, lecz ktére stale byly w mocy, w zalez-
nosci od chwilowego nastroju administratora danego regionu. Nie-
kiedy, choé niezbyt czesto, zdarzaly sie sytuacje nawet dos¢ przy-
kre dla podatniké6w ze wzgledu na duze rygory podatkowe, co
z czasem przyczynilo sie do powstania przystowiowego pojecia
rharadz”, jako synonimu wygérowanego i ciezkiego podatku.

Innego rodzaju ograniczenia praw nie muzulmanéw widoczne sg
m. i. w takich zwyczajach jak: odrebny, specyficzny kréj i kolor
stroju, odrézniajagcy muzulmanoéw od nie muzulmanéw, zakaz jaz-
dy konnej i noszenia broni obowiazujacy nie muzuilmanéw, brak
glosu w sadzie. Natomiast zarzadca-przywoédca muzulmanski gwa-
rantowal nie muzulmanom wolno$¢ praktykowania ich religii oraz
ochrone przed wspdlnymi wrogami. Protegowani (dimmi) mieli
prawo ubiegaé sie o restytucje utraconego mienia a takze — o od-
budowe zniszczonych w czasie dzialan wojennych z muzulmanami
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wlasnych $wigtyh. Wtasne praktyki religijne ,,protegowanych”
winny byly przebiega¢ w dyskrecji i z zachowaniem spokoju pu-
blicznego. Nie byli oni obywatelami panstwa muzulmanskiego
w sensie Scistlym, lecz zalezeli od przywodcy religijnego swej wla-
snej spolecznosci religijnej. W praktyce historycznej — ta wzgled-
na wolnos$¢ przeradzala sie jednakze niekiedy w stan zaleznosci
sluzebnej od przywodcow panstwa muzulmanskiego.

Kapitulacja Damaszku w r. 635 poprzedzila zajgcie przez Ara-
bow dalszych terendw: w r. 636 pada Tyberiada, w r. 638 Homs,
Baalbeck, Antiochia, Tripolis i Tyr Cezarejski. Wojska arabskie
glosily ludom podbijanym swobode wiecksza anizeli ta, jaka pano-
wala w cesarstwie Bizantyjskim, co w niemalej mierze przyczy-
niato sie do latwych stosunkowo zwyciestw arabsko-muzulman-
skich. Charakterystyczne bylo wkroczenie kalifa Omara (634—
—637) do Jerozolimy (637): wladca muzulmanski, checgc okazaé
szacunek dla miejsca Swietego, jakim zgodnie z Koranem bylo
sanktuarium jerozolimskie, udal sie tam bez eskorty wojskowej,
na wielbladzie, niosgcym na grzbiecie worek jeczmienia, worek
dakiyli i buklak z wodg. Patriarcha jerozolimski Sofronios
wyrazil bowiem zgode na kapitulacje pod warunkiem, iz wladca
muzulmanski stawi si¢ w miescie osobiscie. Ksigze Wiernych prze-
byl samotnie pustynig, przed bramg Jerozolimy, w godzinie prze-
widzianej na modlitweg, roztozyl na ziemi dywanik i odmowil prze-
pisane modly zwrécony w kierunku Mekki. Bramy Jerozolimy
otwarly sie przed nim. Wobec sugestii Sofroniosa, aby uczci¢ miej-
sca $wiete Jerozolimy, kalif Omar zdecydowal wybudowaé na Sy-
jonie $wigtynie muzulmanskg, zapewne na pamiatke wspomnianej
w Koranie podrozy Mahometa z sanktuarium Mekki do izrael-
skiego sanktuarium jerozolimskiego (Sura 17, 1).

Warunki kapitulacji, jakie narzucil Omar mieszkancom Jerozo-
limy, staty sie wzorem dla nastepnych kapitulacji: ksigze Wier-
nych (kalif) zapewnia mieszkanncom zdobytego miasta zycie, mie-
nie, $wiatynie i znak krzyza (chrzescijanom), wolno$é od jakiego-
kolwiek przymusu w sprawach religijnych, zobowiazanie do pla-
cenia podatku pogléwnego, zZadna nalezno$¢ nie miata byé¢ jed-
nak $Sciggana przed zakonczeniem zniw w kraju; zobowigzanie do
uczestnictwa w wypedzaniu wojsk bizantyjskich. Warunki podda-
nia sie chrzeécijan i Judajczykow (izraelitow) charakteryzuje akt
prawny, w ktorym m. i. mowa jest o rezygnacji z budowy no-
wych $wigtyn (chrzescijanskich czy izraelskich), o gotowosci udzie-
lenia go$ciny muzulmanom, lecz jednoczesnie o obowiazku odmoé-
wienia takiej gosciny wrogom panstwa muzulmanskiego, o rezy-
gnacji z publicznych praktyk religijnych (chrzescijariskich i izra-
elickich), o swobodzie wyznania, o nieprzeszkadzaniu swym wspol-
braciom w ewentualnym przyjmowaniu nowej religii — islamu,
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0 zrezygnowaniu przez chrzescijan z uwidoczniania w miejscach
publicznych znakéw krzyza, z glosnych $piewédw religijnych w cza-
sie pogrzebow itp.

W plaszczyznie prawnej panstwo muzulmanskie gwarantowalo
zycie ,,protegowanym’ (dimma), lecz nie uznawato ich glosu jako
S$wiadko6w w sadownictwie. Prawo =zabranialo -,,protegowanym’:
zgadzaé¢ sie na zwalczanie muzulmanéw, cudzolozyé z muzulman-
kami, prébowaé zawarcia malzenstwa z muzulmankami, usilowaé
odwies¢ muzulmanina od jego religii, napadaé¢ na muzulmanéw na
wielkich drogach, stuzyé szpiegostwem na rzecz nie muzulmanina,
stuzyé nie muzulmaninowi za przewodnika, zabija¢ muzulmanina.

W ptlaszczyznie socjalnej sytuacja zmieniala si¢ w zaleznosci od
Srodowiska, ducha tolerancji ze strony muzulmanéw i znaczenia
spolecznosci mniejszosciowych na danym terenie. W licznych mia-
stach dimmi uczestniczyli w zyciu codziennym, jak np. lekarze czy
urzednicy podobnie jak w niektérych zawodach zasadniczo zabro-
nionych dla muzulmanéw, jak kupiectwie, handlu, zlotnictwie.
Chrzescijanie i muzulmanie zawierali czestokro¢ z soba przyjaznie,
zwlaszcza z okazji wspdolnego obchodzenia uroczystosci rodzinnych,
festynéw ludowych, znaczniejszych targdéw, nawet Swiat religij-
nych czy ogoélno-panstwowych. Na wyzszym szczeblu zaznaczala
sie czesto wspolpraca w dziedzinie naukowej czy artystycznej.
W sporach — chrzeScijanie podporzadkowywali sie jednakze mu-
zulmanom.

II. SYTUACJA W EGIPCIE, W ARMENII I GRUZJI

Po pélrocznym oblezeniu roddaje sie w r. 641 Arabom Kair,
zarzadzany przez patriarche melkickiego A1 Mukokasa (wzgl
Cyrusa z Fazy, z Transkaukazu, stad arabska parafraza imie-
nia). Arabom sprzyjalo miejscowe niezadowolenie ludno$ci chrze-
Scijaniskiej z nietolerancyjnej polityki wyznaniowej Cyrusa, na-
miestnika bizantyjskiego cesarza Herakliusza. Zdobywca Kai-
ru, arabski wédz Amr Ibn Al Ass narzuca mieszkancom podobne
warunki jakie otrzymaly Damaszek i Jerozolima. Wkroétce tez pa-
da Aleksandria, najwieksze centrum religijne i kulturalne Cesar-
stwa Bizantyjskiego po Konstantynopolu. Podanie, jakoby Arabo-
wie spalili natychmiast po wejsciu do miasta slynna bibliotekeg,
pochodzi z XIII w. Ksiegozbiér ten zapewne ulegl stopniowemu
zniszczeniu wskutek braku odpowiedniej opieki ze strony wladz
arabsko-muzulmanskich.

Na terenie Egiptu zaczyna sie teraz stopniowy upadek cywiliza-
cji bizantyjsko-chrzescijanskiej. Liczne wspaniale $wiatynie tam-
tejsze ulegaja zniszczeniu, legng w gruzy na skutek nieuzywania
i braku konserwacji. Podobny los spotyka zabytki chrze$cijanskie
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w krajach Bliskiego Wschodu, zdobytych na Bizancjum przez Ara-
bow.

Przeniesienie w r. 762 stolicy panistwa muzuilmanskiego z Da-
maszku do Bagdadu oraz okupacja Mezopotamii i Persji sprawily,
iz islam zetknal sie bezpos$rednio z licznymi i wplywowymi ugru-
powaniami nestorianskimi na tych terenach. Nestorianie, odlgczeni
zaréwno od Rzymu jak i od Bizancjum pod wzgledem doktrynal-
nym i organizacyjnym szybko i latwo nawigzali kontakty kultu-
rowe z muzulmanskimi zdobywcami zyskujac powazne stanowiska
nawet na dworze kaliféw, dzieki czemu po pewnym czasie przestali
naleze¢ do ,protegowanych” — dimma, stajac sie obywatelami
w sensie Scistym. Umozliwilo to im podjecie dialogu miedzy chry-
stianizmem a islamizmem na plaszczyznie wspodlzycia kulturalnego.
Dzieki pewnemu pokrewienstwu ideologicznemu muzulmanskiej
sekty szyickiej z pozostajacym pod wplywem neoplatonizmu, gno-
stycyzmu i manicheizmu nestorianizmem katolikos Tymoteusz
zyskal duze wplywy na dworze kalifa Mamuna (813—833), co
przyczynilo sie w duzej mierze do dalszego zacie$nienia stosunkow
miedzy muzulmanami a nestorianskimi chrze$cijanami. Jednakze
z czasem Tymoteusz ulega wplywom islamu, popierajac dalsze
podboje arabskie. Znany jest tez dialog miedzy Eliaszem, bi-
skupem Nisyby i wezyrem E1 Magribi: muzulmanie, zgodnie
z zyczeniem tego biskupa, winni zblizyé sie do chrzescijan, swiad-
czyé im dobro, odrdznia¢ ich od wyznaweé4w innych wyznan i re-
ligii, i podja¢ sie obrony oraz protekcji nad chrzesScijanami; po-
stulowal on takze uszanowanie wyrokdw sedzidow chrze$cijanskich
przez sady muzulmanskie. Stalo sie to zalgzkiem pdzniejszego ,,sta-
tutu personalnego” mniejszo$ci nie muzulmanskich w krajach isla-
mu oraz dla ,,Judéw chrzeScijanskich”

Podobnie ulozyly sie stosunki miedzy muzulmanami a chrzeseci-
janami w Armenii, ktéra, poczgtkowo oscylowala miedzy pa®»-
stwem arabsko-muzulmanskim a Bizancjum dopéki nie stracila
swej niepodlegloéci padajac pod naporem Turkdéw Seldzukéw
w XIV w. Chrzescijanska ludno$é¢ armenska ulegla woéwczas roz-
proszeniu badz popadla w bardzo cigzka niewolg polityczng Turcji.

Penetracja islamu do Gruzji (Khartwelii) rozpoczela sie juz
w VIII w. pod panowaniem kalifa Sulimana (715—718). Po
oblezeniu i kapitulacji stolicy Tyflisu (Tbilisi) krélowie gruzinscy,
od IV w. juz chrzeécijanscy, zachowali swdj tron lecz zobowigzani
byli sktadaé przysiege wiernosei kalifowi. Przeciwstawili sie oni
jednak silnie prébom narzucenia im islamu. To przywigzanie do
chrzescijanstwa u Gruzinéw narazilo ich na ataki ze strony Tur-
kow-Seldzukéw, a nastepnie Mongoléw, lecz ostatecznie Gruzja
ostala sie wszystkim najazdom zachowujac chrzescijanstwo i niepo-
dleglosé az do konca XVIII w.
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Na terenach Bliskiego Wschodu,w krajach zajetych przez pan-
stwo muzulmanskie, znacznie korzystniej przedstawiala sie sytua-
cja chrzescijaniskich ugrupowan oderwanych od Kosciota ortodok-
syjnego: nestorianie, potepieni przez soboér efeski, zyjacy gléwnie
w rozproszeniu w Persji i Mezopotamii, monofizyci, potepieni przez
sobér chalcedonski, przebywajacy w diasporze miedzy Syria
a Egiptem, pozostajac pod jurysdykecja patriarchy koptyjskiego
w Aleksandrii oraz patriarchy jakobickiego w Antiochii, wreszcie
chrzescijanie ortodoksyjni, wierni Rzymowi i Konstantynopolowi —
pozostawali pod jurysdykcja patriarchéw z Aleksandrii i Jerozoli-
my. Miedzy chrzesScijanami ortodoksyjnymi a dysydentami byly
powazne rozdzwieki, spory, wasnie, co sprzyjalo islamowi. Ze swej
strony wladcy muzulmanscy przychylniej traktowali dysydentéw,
jako niezwigzanych organizacyjnie z konkurencyjnym, nawet wro-
gim dla islamu Bizancjum. Stad tez — zar6wno nestorianie jak
i monofizyci zyskiwali u wiladz muzulmanskich wysokie, odpowie-
dzialne i wplywowe stanowiska, przyczyniajac sie przy tej ockazji
do poprawy warunkow bytowych dla siebie, jak np. urzedy sekre-
tarzy kalifa, wezyrow itp.

Niezaleznie od pewnego uprzywilejowania dysydentéw chrzesci-
jahskich w stosunku do ortodokséw — chrzescijanie i izraelici po-
zostawali pod wiladzg, autonomicznag jurysdykcja religijna, co ze
swej strony dawalo biskupom i rabinom pozycje dosé korzystng
w panstwie muzulmanskim. Jednakze ze wzgledu na nieufnosé
wladz muzulmanskich w stosunku do biskupéw ortodoksyjnych
zaleznych od Bizancjum -- niektére stolice biskupie pozostawatly
dtuzszy czas nieobsadzone, jak np. Jerozolima w latach. 637—705,
Aleksandria — w latach 651--727. Niektére zas stolicé biskupie
bywaly zajmowane przez pewien czas przez biskupdéw dysydenc-
kich, jak np. w Antiochii, po jej kapitulacji, od 638 do 742 r.,
kiedy to kalif Walid II (742—744) upowaznil melchitow do
wyboru patriarchy, Stefana III, ktory jednak, podobnie jak
metropolita Damaszku i biskup Majumy, zostali skazani na obcie-
cie jezykéw oskarzeni o wyglaszanie kazan przeciw religii islamu.
W tym czasie w imperium bizantyjskim szerzyly sie spory ikono-
klastyczne, co laczylo sie takze z ukaraniem tychze dostojnik6w.
Natomiast nastepca Stefana III, Tyofilakt Bar Kwamba
uzyskal od kalifa Marwana II (744—751) firman (dekret)
z przywilejem, dzieki ktéremu odtad patriarchowie melchiccy mo-
gli adresowaé¢ swoje pisma synodalne do papiezy rzymskich.

‘W tymize czasie grupa chrzescijan, nazywajacych siebie maroni-
tami; utworzyla w Emessie (Homs) w poblizu pustelni anachorety
Marona (345—410) nows niezalezna od patriarchy jakobickiego
spoleczno$é¢ religijno-polityczng, uznany nastepnie przez wtadze
arabsko-muzulmanskie. Jednoczesnie wladze muzulmanskie staly
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sie bardziej tolerancyjne w stosunku do chrzeScijan ortodoksyj-
nych, gdyz zaréwmo hierarchia koscielna jak i wtadze arabskie
uznaly wspoélzycie ugodowe za nieuniknione i konieczne, a umoc-
nienie sie wladzy kalifa nie nasuwalo juz dlan grozby ze strony
zwigzanych z Bizancjum organizacyjnie hierarchéw pozostajacych
na terenie okupowanym przez Arabéw. Biskupi i patriarchowie
melkiccy mieli wiec nadal jurysdykcje nad swymi wiernymi roz-
proszonymi w imperium kaliféw. Hierarchowie ortodoksyjni roz-
taczali takze piecze nad miejscami kultu w Ziemi Swietej. zajetej
przez Arabow, na Synaju, w Horebie, na Gdrze Tabor i na Goérze
Oliwnej. Pewien Armenczyk, za czaséw panowania kalifa Moa-
wiji I, w zwiazku ze swa pielgrzymka do Jerozolimy, stwierdzil,
ze koscioly Grobu Swietego i Wniebowstapienia zostaly zrekon-
struowane, dzieki czemu mégl on uczestniczyé w liturgii w Wie-
czerniku Ustanowienia Eucharystii. Nie stwierdzil tez zadnej wro-
giej postawy ze strony arabskich muzulmanéw inny pielgrzym-
biskup francuski Arkulf (ok. 670 r.), ktéry odwiedzil grob $w.
Marka w Alcksandrii.

Panowanie kalifa Moawji I bylo okresem pomyslnym zardowno
pod wzgledem ogélno-panstwowym, jak i z uwagi na tolerancje
religijng. Ten stan rzeczy zmienit sie na niekorzysé¢ jednakze za
kalifa Abdel Malik a, zwlaszcza przez coraz bardziej rygory-
styczne wprowadzanie jako jezyka urzedowego arabskiego w miej-
scowoS§ciach, gdzie poprzednio byl w uzyciu jezyk grecki, badz
perski. Takze do chrzescijanskiej liturgii zaczyna byé stopniowo
wprowadzany jezyk arabski co z kolei staje sie przygotowaniem
do zamiecrzonej przez kalifow islamizacji terendéw zamieszkalych
przez chrzeécijan. Jednakze gléwnym bodzcem sklaniajacym nie-
ktérych, nawet do&é licznych chrzedcijan do przechodzenia na islam
byly raczej wzgledy korzysci materialnych, a takze praktyczne
i uczuciowe. Wiekszosé chrzescijan jednakie przyswajajac sobie
jezyk arabski przystosowala jego terminologie teologiczna do zna-
czenia doktrynalnego zgodnego z nauka religii chrzescijanskiej, co
Swiadezylo o geniuszu chrzescijanskiego dostosowania sig do réz-
nych okolicznoéci zyciowych. Wielkie zastlugi na tym polu polozyt
zwlaszeza dzialajacy za panowanie kalifa Walida I (705—715) $Sw.
Jan Damascenski, prowadzacy otwarty dom dla kultury
i nauki chrzescijanskiej w okresie kiedy katedrg¢ damasceriska prze-
ksztalcono na meczet.

Dalsze kroki w kierunku islamizacji imperium kaliféw podej-
muje Omar II (717—720), ktéry usuwa ze swych urzedéw wszyst-
kich nic muzulmanéw. Powoduje to nawet powaZne zarieszki
w imperium, zwlaszcza w Egipcie. Wladca ten nakazuje takze
chrzeécijanom i izraelitom noszenie odrézniajacego ich od muzut-
mandéw stroju. Ogdlnie jednak panowanic Abdel Malika, Walida I
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i Omara II wskazuje, iz polityka tych wladcow wzgledem nie mu-
zulmanéw zalezala gléwnie od usposobienia i kaprysow danego
kalifa.

Gubernator Egiptu za panowania kalifa Jazyda II (720—724)
niszczy tam wizerunki Swietych w kosciotach, co wywoluje rewolte
wsrdéd koptow. Laczy sie to ze sporami obrazoburczymi w Bizan-
cjum, przy czym polityce ikonoklastycznej kalifa Jazyda II sprzy-
jali niektérzy hierarchowie obrazoburcy, jak np. Nicefor I, me-
tropolici Teodot efeskii Tomasz z Klaudiapolis oraz
arcybiskup Konstantyn z Nakolii.

Walka w obronie wizerunkéw $wietych znalazta swe gorace po-
parcie ze strony Jana Damasceniskiego, ktéry w odpowiedzi na
tezy muzulmanskie przeciwne wizerunkom $wietym opublikowal
ksiazki: O herezjach oraz Dialexis Sarrakenou kai Christianou
zawierajace elementy apologetyczne spotykane jeszcze u poézniej-
szych scholastykéw chrzescijanskich. Opart si¢ on w swych argu-
mentacjach o teksty Pisma $§w. odrzucane przez Koran, zwtaszcza
w zakresie tez o objawieniu, inkarnacji, o Trojcy sw. Natomiast
tezy: monoteistyczna i o filiacji abrahamowej staly sie punktami
zbieznymi przy prébie dialogu doktrynalnego miedzy chrystianiz-
mem a islamizmem.

Kalif Harun ar-Raszyd (786—809) dbal natomiast o za-
chowanie sprawiedliwosci i tolerancji wzgledem ,,protegowanych”
(dimmi), dzieki czemu budowano nawet nowe koScioly i odbudo-
wywano miejsca kultu chrzescijanskiego, uszkodzone poprzednio,
przywroécono takze obchody wiekszych $§wigt chrzescijanskich, jak
Epifanie, Niedziele Palmowg i Wielkanoc, przy czym .zezwolono
na procesje uliczne z wizerunkiem krzyza. Niektérzy muzulmanie
uczestniczyli nawet w tych procesjach, gdy biskupi przemawiali na
otwartym terenie. Ogoélnie jednak, zaréwno tego rodzaju ulgi
i przywileje, jak i represje w stosunku do chrzeScijan zalezaly
najwiecej od chwilowego nastroju i kaprysu poszczegbdlnych za-
rzgdcéw prowincjonalnych badz od danego kalifa. Tak np. kalif
Mutawakkil I (847—861), ktorego sekretarz byt chrzescijani-
nem, nie tylko natozy! na chrzescijan surowsze opodatkowanie, lecz
takze zwolnil urzednikéw nie muzuilmanskich, zniszezyl nowe kos-
cioly i zabronil publicznego wystawienia krzyzy podczas cere-
monii. Bedae wyznania sunnickiego, czyli ortodoksyjnego w lonie
islamu, byl zaréwno gorliwym w praktykach religijnych jak
i w represjach przeciw chrzescijanom i izraelitom.

W polowie w. X Egipt staje sie niezalezna od kaliféw bagdadz-
kich jednostka panstwowa pod wladza kaliféw ,,fatymidzkich” (po-
chodzacych od cérki Mahometa, Fatimy) nalezacych do muzulman-
skiej sekty szyitow. Rozszerzajac swa wladze, dzieki Saladynowi,
w r. 1169 takze na Palestyne, kalifowie fatymidzcy Aziz
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(975—996) oraz Hakim (996—1021) okazywali tolerancje wzgle-
dem chrzescijan i izraelitow. Aziz, ozeniony z melkitka, uzyl
swego wplywu na obsadzenie patriarchatéw w Aleksandrii i Je-
rozolimie braémi swej zZony, Arsenem i Orestem. Upo-
waznil on takze patriarche koptyjskiego Efrema (977—981) do
odbudowy kosciola poswieconego $w. Merkuremu w starej dziel-
nicy Fustatu (pdzniejszego Kairu), poprzednio zamienionego na
sktad cukru. Zachecil on réwniez Seweriusza, biskupa
Aszmum, do przedyskutowania kilku zagadnien dokirynalnych
z teologiem muzulmanskim, Ibn E1 Nooman’em, przy czym
zaniechal on prze§ladowania pewnego muzulmanina nawrobconego
na chrzescijanstwo.

Sytuacja znacznie zmienila sie pod panowaniem kalifa Hakima.
Wprowadzil on zwyczaj noszenia przez chrzeécijan ciezkich krzy-
zy drewnianych a izraelitbw — do noszenia dzwoneczkéw, odréoz-
niajacych jednych i drugich od muzulmandéw. Ziemia ich zostala
skonfiskowana a KoScioly systematycznie niszczone w okresie pie-
ciu lat (1007—1012). Nastepnie nalozyl on na nie muzulmanéw wy-
bor miedzy apostazja od dawnej ich wiary a banicjg. Zakazal tez
im dosiadania koni, posiadania sluzby muzulmanskiej, zakupu nie-
wolnikéw, korzystania z ustug muzulmanskich przewoznikoéw.
Wsrod nie muzulmanéw wybuchta w zwigzku z tym ogdlna pa-
nika: zglaszano sie masowo do biur deklarujgc przejécie na islam.
Urzednicy kalifa skwapliwie przyjmowali te apostazje.

Warunki dla dimmi poprawily sie w koncu XII stulecia w zwiaz-~
ku z objeciem wladzy przez Saladyna (Salat-ad-Din — 1170—
1193), gdy zaistniala wieksza tolerancja religijna. Podobna polity-
ke wiekszej tolerancji stosowali spadkobiercy Saladyna, Ajubici
(nazwa pochodzgca od imienia ojca Saladyna, Ajuba). Tak wiec
Adel I (1200—1218), zwany Mieczem Religii (Saifu-d-Dini), oka-
zywal duza zyczliwosé wzgledem cudzoziemcow, zwlaszcza piel-
grzymow do Ziemi $w., jego syn Kamil (1218—1238) zyskal
przydomek opiekuna ,protegowanych” (dimmi), zwlaszcza okazu-
jac przychylnoéé dla kosciola koptyjskiego. Przed swym wstapie-
niem na tron jeszcze interweniowal u swego ojca w obronie
chrzesScijan i izraelitébw. Podobnie syn Kamila, Salih (1240—1249)
okazal che¢ poprawy stosunkéw z chrzescijanstwem wysylajac
pismo do papieza Innocentego IV wyrazajace ubolewanie
z powodu trudnosci jezykowych w zamierzonych przez niego roz-
mowach pojednawczych z dominikanami; obiecal tez odbudowaé
zniszczone budowle chrzescijanskie w Jerozolimie. Wzgledy reli-
gijne laczyly sie tu jednak z wzgledami politycznymi: imperium
muzulmanskie zaczynalo juz slabna¢ bedac jednocze$nie zagrozone
inwazja mongolska, stad tez liczy¢é chcialo na ewentualna pomoc
zachodu przed wspélnym niebezpieczenstwem dla cywilizacji i re-
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ligii zardéwno islamu jak i chrze$cijanstwa, grozacym z Dalekiego
Wschodu.

Wtiadey ajubiccy, zaréwno w Kairze jak i w innych stolicach
(w Syrii), stawali sie coraz czeSciej i w coraz silniejszym stopniu
ulegli gwardiom kroélewskim, zwanym mamelukami, ktérzy osta-
tecznie zdobyli calkowicie wtadze zwierzchniag w Egipcie w r. 1252
rozszerzajgc swe wplywy na Bliski Wschod.

Tak przedstawiala sie w ogdélnym =zarysie sytuacja polityczno-
religijna na terenach zajetych przez Arabéw w VII w. na Blis-
kim Wschodzie, tj. na terenach zdobytych przez imperium kaliféw
na poludniowo-wschodnich prowincjach imperium bizantyjskiego,
ktére jednak =zasadniczo potrafilo jeszcze stawié czola dalszemu
postepowi Araboéw a nawet pozostawalo nadal jeszcze partnerem
politycznym kalifé6w. Dopiero inwazja mongolska a nastepnie tu-
recka sprowadzila zwyciestwo islamu nad Bizancjum.

IT1I. SYTUACJA W AFRYCE POENOCNO ZACHODNIEJ (MAGREBIE)

Tereny, nazywane przez Arabéw Magrebem (Zachdéd) obejmo-
waly w okresie podbojoéw arabskich w VII w. Afryke Pélnocng
na zachéd od Egiptu, a mianowicie Libig, Tunezje, czyli dawniej-
sza rzymska Afryke prokonsularna, z dwoma dystryktami — pél-
nocnym zwanym Zeugitania i poludniowym zwanym Bizacenia,
nastepnie Numidie (dzisiejszg Algierie wschodnia, Maurytanie (Al-
gierie centralng), Maurytanie cezarejska (Algieria zachodnia),
Maurytanie tyngitanska (dzisiejsze Maroko i Maurytania).

Pierwszy przyczétek na terenie Afryki prokonsularnej utwo-
rzyl swa inwazja Amr ibn E1 Ass uderzajac z terenu dzi-
siejszej Barki, w celu podboju dalszych prowincji bizantyjskich na
Zachodzie.

Chrystianizm rozpowszechniony w Afryce Poélnocnej w II w. byl
obrzadku lacinskiego w przeciwstawieniu do obrzadku greckiego
na Bliskim Wschodzie. Poza tym na terenach poéinocno-afrykan-
skich istniala autonomia jezykowa w liturgii, podobnie jak trwatly
nadal miejscowe tradycje. O ile lacina byla jezykiem liturgicznym
Kosciola w Afryce Pélnocnej poczawszy od r. 180, o tyle liturgia
pozostawala dwujezyczna, grecka i lacinska az do r. 250. Na
Wschodzie tymczasem ko$cioly zachowaly swe jezyki miejscowe
zaleznie od terenu.

W r. 220 Afryka PéIn. posiadala 70 biskupdéw (w czasie synodu
kartaginskiego), w r. 256—85 biskupéw w réznych prowincjach.
W 418 r. 200 biskupéw zebranych w Kartaginie potepia pelagia-
nizm i donatyzm. Jednakze wplywy Kosciola Rzymskiego poczaw-
szy od r. 439 w zwigzku z szerzeniem sie arianizmu oraz inwazjg
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Wandaloéw, znacznie slabng, a w r. 533 przewage na tych terenach
zyskuje Bizancjum. Poczawszy od tego okresu liczba stolic bisku-
pich na tych terenach zmienia sie od 200 do 250, co trwa az do
momentu inwazji muzulmanskiej.

Podbdj Afryki Pélnocno-Zachodniej (Magrebu) dokonatl sie w nie-
co odmienny sposdb anizeli na Bliskim Wschodzie. Wodz arabski
Amr el Ass poczatkowo dziatal tu na wtasng reke, nawet
wbrew woli kalifa Omara. Dopiero nastepca Omara, Osman,
cofngl zakaz podboju tych ziem i poczawszy od r. 647 podjete zo-
staly dalsze ekspedycje. Taktyka Arabéw polegala na walkach
z oficjalnymi sitami wojskowymi bizantyjskimi oraz na walkach
podjazdowych przeciw licznym plemionom berberyjskim, tj. rodo-
witym czarnym mieszkancom Afryki Pélnocnej, ktorzy pod wzgle-
dem religijnym badz pozostawali jeszcze w swych dawnych wie-
rzeniach politeistycznych i przesadach szczepowych, badz tez oscy-
lowali miedzy chrystianizmem a islamizmem zaleznie od chwilowej]
przewagi jednej czy drugiej religii i zaleznie od korzy$Sci doraz-
nych, jakie jedna czy druga z tych religii mogly im przyniesé.
Walki zdobywcze prowadzone przez Arabdéw ciagnely sie do r. 705,
dopdki Magreb byl jeszcze prowincja administracyjna Egiptu. Wéw-
czas uzyskal odrebnosé pozostajac w bezposSredniej zalezno$ci ad-
ministracyjnej od kalifa. Nowym gubernatorem -calej prowincji
zostal Musa ibn Nussair, ktéry okupowal reszte terytorium
Afryki Poélnocno-Zachodniej. W r. 711 jego podwladny Tarik
ibn Zajid rozpoczal podbdj Hiszpanii (stad — nazwa przyladka
i ciedniny — Gabal at-Tarik — Géra Tarika), zwanych dzi§ Gi-
braltarem).

O ile zgodnie z zaleceniami Mahometa wyrazonymi w Koranie
,wojna $wieta” (gihad) przewiduje karaé $mierciag wszystkich poli-
teistéw, nie cheacych przyjaé islamu, o tyle w stosunku do chrze-
écij:in i izraelitobw wskazuje inne metody, polegajace zasadniczo na
tolerancji. Podbdj szczepéw berberyjskich Afryki Pélnocno-Zachod-
niej przez Arabéw laczyl sie wiec z okrucienstwami i ekstermi-
nacjg ludnosci politeistycznej opierajacej sig islamowi. Je$li na-
wet na tych terenach chrystianizm czynil postepy, przewaznie
ograniczal sie do klas wyzszych, podczas gdy klasy nizsze, gléwnie
ludnoéé berberyjska, pozostawala wierna politeizmowi badZ przyj-
mowala chrystianizm jedynie powierzchownie i niezbyt szczerze,
w spos6b formalny i nieautentyczny. Podobnie bylo tez z przyjmo-
waniem przez te ludnoéé w sposéb formalistyezny i nieszczery
islamu w okresie inwazji arabskiej. Z chwilg stabniecia naporu sit
muzulmanskich nastepowaly liczne apostazje od islamu, co z ko-
lei, po powrocie muzulmandéw, sprowadzalo z soba surowsze re-
presje — za apostazje. Masowe przyjmowanie tej czy innej religii
(islamu badz chrzeécijanstwa) przez ludnosé berberyjska w sposéb
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powierzchowny wynikalo z tego, iz przywédcy tej ludnosci niejako
narzucali swoja religie podlegilym sobie. Znajomo&é zasad wiary
byla przy tym bardzo slaba zwazywszy nieliczne zastepy kaplanéw
na tych terenach w stosunku do liczby ludno$ci rdzennie afrykan-
skiej, oraz zwazywszy nieznajomos¢ jezykow miejscowych wérdd
misjonarzy chrzescijanskich.

W zwiagzku z zabdjstwem jednego z gubernatoréw arabskich,
Okby ibn Nafi, wr. 683, rozpoczgly sie surowe represje prze-
ciw chrzescijanom na terenach sasiadujacych z dzisiejsza Biskra:
ultimatum postawione chrzescijanom — wybér miedzy apostazjg
a banicja, spowodowal rozproszenie sie chrzescijan po znacznych
polaciach Sahary. Fundator dynastii berberyjskiej Idrys I (788—
—T793) rozpoczal polityke islamizacji na wieksza skale, polaczong
z represjami zwtlaszcza w okregach Maurytanii cezaryjskiej, w Po-
marii (dzi§ Tlemsen). Natomiast pod panowaniem dynastii Aglabi-
tow (800—909) w Kartaginie oraz w stosunku do gmin Kabilii po-
zostajacych pod wladzg dynastii Hammanidéw (1107—1152) zazna-
cza sie polityka wiekszej tolerancji ze strony muzulmanéw.

W w. VIII i IX istniejg cztery prowincje koscielne obejmujace
30 do 40 miast biskupich w Afryce, na Balearach, na Sardynii
i Korsyce. Jednakze zrédla mowigce o strukturze tych prowincji
niz pozwalajg stwierdzié, czy biskupi tamtejsi sg ordynariuszami,
czy tez nazywaja sie tytularnie in partibus infidelium.

Z poczatkiem IX w. wystannik Karola Wielkiego przy-
bywa do Kartaginy w celu zabrania relikwii §w. Cypriana i in-
nych meczennikéw. W r. 990 kler i wierni Kartaginy posylaja
kaplana imieniem Jakub do papieza Jana XV z prosba o za-
silenie szeregow kaplanskich na terenach poéinocro-afryKanskich,
gdzie odczuwano brak kaplanow. Papiez przekonawszy sie o or-
todoksyjnosci Jakuba konsekruje go na biskupa dla Kartaginy.
W r. 1053 papiez Jan IX ubolewa nad upadkiem kosciola afry-
kanskiego uznajgc biskupa Kartaginy ,,pierwszym arcybiskupem”
i ,,Wielkim Metropolita” calej Afryki. W r. 1076 papiez Grze-
gorz VII grozi ekskomunika biskupowi Kartaginy, Cyriako-
wi, z powodu okazywanej przez tegoz opieszalosci i legku w nawig-
zywaniu kontaktéw ze Stolica Apostolska (z uwagi na przeszkody
stawiane mu przez arabskiego gubernatora Tunisu). Grzegorz
VII pragnie tez ustanowié¢ stala hierarchie koscielng w Afryce,
korzystajgc z tolerancyjnej polityki rzadzacej w okregu kartagin-
skim dynastii hammanidzkiej. Jednakze upadek tej dynastii w r.
1152 udaremnia wykonanie tych planéw. W r. 1192 Kartagina wy-
mieniana jest jeszcze w Liber Censuum jako jedna z diecezji diuz-
szych wzgledem Stolicy Apostolskiej skladania daniny, lecz znika
z tego spisu w latach nastepnych.

Kontakty dynastii Hammanidéw ze Stolica Apostolska sa ele-
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mentem bardzo znamiennym dla stosunkéw miedzy islamem a pa-
piestwem w wieku XI i 1-ej pol. w. XII. Tak mianowicie Ham-
mad (1015—1028) buduje dla siebie nowa stolice, Kaala (,,Forte-
ca”), gdzie znalazly schronienie rozproszone poprzednio spotecz-
noéci chrzeicijanskie. Za nastepcéw Hammada chrzescijanie pozo-
stawali pod jurysdykcjg biskupa zwanego ,kalifem chrzescijan”
Inny hammanida, Nasser (1062—1088) utrzymuje ZzZywe stosun-
ki z Grzegorzem VII, wysylajac kaplana imieniem Servandus
do papieza z wyrazami gotowoSci wyzwolenia niewolnikéw chrze-
$cijanskich znajdujacych sie na jego terytorium. Wywolalo to przy-
chylny oddzwiek ze strony papieza. Wyrazem tego byla odpowiedz
papieza nacechowana uznaniem dla kroku wladecy arabskiego. Pa-
piez uzywa w swym liscie do Nassera wyrazen teologicznych
wspélnych dla religii chrzescijanskiej i islamu, jak np.: Bog,
Stwoérca wszechrzeczy, Pan $wiata, od ktérego wszystko zalezy
w spos6b absolutny. Tekst tego listy zbiezny jest wyraznie w swym
nastroju z deklaracjg soborowa z 28 pazdziernika 1965 w sprawie
dialogu chrzescijansko-mahometanskiego.

Stosunki miedzy Hammanidami a Stolica Ap. przediuzyly si¢ na
panowanie Mansura i jego synéw, Badisa (1103) i Aziza
(1105—1124). Sytuacja zmienila sie jednakze za Jahji (1124—
—1152), ktéry nie zdotal zachowaé wladzy na calym obszarze Afry-
ki Péin.-Zach. Tak upadla dynastia Hammanidéw, zapewniajaca
opieke chrzescijanom rozproszonym w Afryce Poélnocnej.

Dynastia Almohadéw (1129--1269) podejmuje stosunki korespon-
dencyjne ze Stol. Ap., mianowicie z Innocentym III, Grze-
gorzem IX, i Innocentym IV w zwigzku z przybyciem
na tereny afrykanskie franciszkanéw i dominikanéw. Innocenty
IV zwraca sie do Omara E1l Mortada (1248—1266) z prosba
o0 zatroszczenie sie miejscowymi chrzescijanami, ktoérzy pozostajg
w ciezkich warunkach zaréwno materialnych jak i religijnych.

Biskup franciszkanski Fezu, przeniesiony do diecezji w Tlemsen
w r. 1223 zostaje zamordowany w r. 1227 wraz z licznymi innymi
franciszkanami. Inny biskup franciszkanski zajmuje wkroétce jego
miejsce. Natomiast dominikanie, przybyli w r. 1230, ustanawiaja
w r. 1250 w Tunisie szkola jezyka arabskiego dla zakonnikéw.
Wowezas tez zawarte zostajag traktaty z ksigzetami berberyjskimi,
dzieki ktéorym zapewniona jest swoboda wyznan i budowa kaplic
chrzesc. Traktat z r. 1270 zawarty z emirem Tunisu gwarantowal
mnichom i kaptanom chrzescijaniskim prawo przebywania w pan-
stwie emira, budowania Swiatyn i zakonéw, publicznego gloszenia
Ewangelii i spelniania liturgii.
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IV. SYTUACJA W HISZPANII (ANDALUZJI)

Podbdj Hiszpanii przez Arabow pod wodzg Tarika ibn Za-
jida w r. 711 utatwiony byt wewnetrznym oslabieniem tego kra-
ju wskutek wasni i zamieszek w istniejacym na terenie Hiszpanii
panstwie Wizygotow. Sytuacja Kosciola w Hiszpanii na przelomie
VII i VIII w. pod panowaniem Wizygotow byla stosunkowo po-
mys$lna zwlaszcza dzieki dziatalnosci sw. Izydora z Sewilli
(+ 636) oraz soborowi w Toledo (r. 653). Polityka gubernatora
arabskiego w Hiszpanii, M usy, w stosunku do KosSciota byla za-
sadniczo podobng do tolerancyjnej polityki kaliféw na Bliskim
Wschodzie: w zamian za lojalno$¢ wzgledem wladz arabskich chrze-
Scijanom zapewniano wolnosé praktyk religijnych, poszanowanic
$wigtyn i ich wnetrz oraz przedmiotéow kultu.

Po zalamaniu sie dalszego postepu Arabéw pod Tours i Poitiers
w r. 732 dzieki akeji Karola Mtota (715—741) oraz pod Nar-
bonne w r. 751 dzieki Pepinowi Malemu (741—768) pano-
wanie arabskie w Hiszpanii rozciagalo sie w potudniowo-wschod-
niej czesci Polwyspu Iberyjskiego, nazwanej przez Arabow Al-
Andals (Andaluzjg), ze stolica w Kordobie.

Islamizacja Hiszpanii sprawila, iz pojawily sie tam trzy katego-
ric muzulmandéw: pochodzenia S$ciSle arabskiego, niezbyt liczni,
nastepnie pochodzenia berberyjskiego i wreszcie neomuzulmanie,
wywodzacy sie z ludnos$ci miejscowej,. zwani ,rodzimymi” (mu-
walladuna). Wizygoci pochodzenia bizantyjskiego, ktérzy pozostali
nadal chrzescijanami, nazywani byli przez Arabéw ,zarabizowa-
nymi” (mustarabuna). Zachowali oni swé6j odrebny ryt zwany
mozarabskim, badz tez gotyckim, toledahskim, izydorianskim czy
nawet hiszpanskim. Napotkal on na liczne zastrzezenia, nawet
sprzeciwy ze strony Stolicy Apostolskiej, zwlaszcza ze wzgledu
na wilaczone do liturgii zwroty teologiczne, w pewnym zakresie
pozostajace pod wplywem doktryny islamu, wprowadzone przez
biskupa Toledo, Elipanda (718—802), a interpretujace synostwo
boze Jezusa jako synostwo adopcji. Liturgia mozarabska, stopniowo
zanikajae, utrzymuje sie dzi$ szczgtkowo jako zabytkowa w diece-
zji toledanskiej.

W zwigzku ze stopniowym przemieszaniem sig¢ ludnosci w Hisz-
panii, chrzescijanie i izraelici, zwani zasadniczo ,,protegowanymi”
(dimma), podobnie jak w innych krajach zajetych przez muzul-
manéw, na terenie hiszpanskiej Andaluzji zyskali miano muhhi-
duna, czyli tych, ktérzy zawarli 'umowe’ (z muzulmanami). Doty-
czylo to w pierwszym rzedzie chrzescijan. Mimo zasadniczej tole-
rancji religijnej — dochodzito jednak wielokrotnie do konfliktow
tragicznych: dysputy teologiczne miedzy chrzescijanami a muzul-
manami, rozpoczynane w atmosferze zyczliwej, konczyly sie in-
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wektywami, jak np. w wypadku Eulogiusza i Perfectusa,
ktorzy za obraze Mahometa zostali skazani na S$ciecie. Tego ro-
dzaju zadraznienia, powodujgce zbyteczne meczenstwa, potaczone
byly zazwyczaj z tendencja do politycznego uniezaleznienia sie
miejscowej ludnosci hiszpanskiej spod panowania muzulmansko-
arabskiego. Sytuacje probowal lagodzi¢ zwierzchnik spolecznosci
mozarabskiej, zwlaszcza na synodzie w Sewilli w r. 852 przestrze-
gajagc przed zbytecznym przelewem krwi i oceniajgc lekkomyslnie
narazanie si¢ muzulmanom jako samobdjstwo, a wiec grzech.

Pozwolono chrzescijanom zachowaé dawne parafie, choé w: nie-
ktérych swigtyniach zarezerwowano prawo sprawowania takze kul-
tu muzulmanskiego (np. w Toledo i Kordobie). Pod wladaniem mu-
zulmanskim pozostaly trzy prowincje koscielne: Toledo, Betika
i Luzitania z 29 stolicami diecezjalnymi. Obsada ich uwarunkowana
byla zgoda miejscowych emirdéw, ktoérzy od r. 929 (Abdel Rah-
m an IIT) przyjmowali tytut kaliféw.

Proby zawladniecia innych obszaréw w basenie Morza Srodziem-
nego przez Arabdow skonczyly si¢ dla nich pomyslnie jedynic na
Sycylii za panowania ksiecia aglabidzkiego Zijdeta Allaha I
(817—838), na Krecie i na Malcie. Proba zawladniecia Rzymem
w r. 849 nie udala sie dzieki obronie podjetej przez papieza L e o-
na IV oraz kréola Italii Ludwika. Malta zostala zdobyta w r.
878, Taormina na Sycylii oraz Reggio na Kalabrii w r. 302, Sy-
rakuzy — po Palermo i Messynie (843).

Przedstawiona w ksiazce Zananiriego sytuacja, w jakiej pozosta-
walo chrzescijanstwo na tcrenach Bliskiego Wschodu, zdobytych
przez Arabdéw, a nastepnie na terenach Afryki Pélnocnej, Hiszpanii
i niektorych rejonéw basenu Morza Srodziemnego, poczawszy od
r. 632 az do czas6w inwazji mongolskiej, nie wyczerpuje oczywiscie
tematu, ktory laczy sig Scisle z historia powszechng. Tym bardziej
niniejszy referat z koniecznosci ogranicza si¢ jedynie do najwaz-
niejszych szczegéléow w stosunkach miedzy islamem a chrystianiz-
mem w tej epoce. Zaréwno poszczegélne fakty historyczne, jak
i wystepujace na ich tle réznorodne problemy tych stosunkow wy-
magaja odrebnych opracowan opartych o dane zrédlowe. Ksigzka
Zananiriego niestety nie odwoluje sig przy poszczegélnych opisach
i ich interpretacjach do zrddel, z ktérych autor jej korzystal. Jest
to jej powaznym brakiem. O ile pozostale dwie czeSci ksigzki,
traktujgce o ,riposcie” chrzescijanskiej i ,,czasach nowozytnych”
zastugiwalyby na dalsze zreferowanie w ramach przedstawionego
tu cyklu, o tyle specjalistyczne opracowanie poszczegdlnych zagad-
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nien, jako przygotowujace do ewentualnego podjecia dialogu mie-
dzy chrystianizmem a islamizmem, wymagaloby ze swej strony
wnikliwej analizy Zrédet historycznych, a zwlaszcza dokumentéw
rzucajacych $Swiatlo na kontakty formalne, dyplomatyczne, praw-
no-ustawowe i listy osobiste wymieniane miedzy kalifami, emirami
muzulmanskimi badz ich wodzami z jednej strony, a dostojnikami
koscielnymi, lgcznie z patriarchami a nawet papiezami — z dru-
giej strony. Doniostosé, zywotnosé, i aktualnosé przedstawionych
tu problemoéw staje sie bardziej widoczng w Swietle i instrukecji
II Soboru Watykanskiego oraz metod dzialalnosci Sekretariatu do
religii niechrzescijanskich.



