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CRESTINISM SI ISLAM.
INITIATIVE BIZANTINE SI LATINE
iN EVUL MEDIU

De-a lungul Evului Mediu, atitudinea fata de religie atat in Occident, cat
si In Bizant a fost diversd. Din momentul in care primul musulman a trecut
granitele crestinatatii, a fost instaurat un dialog intre doud popoare si doua
religii care 1si revendica aceleasi radacini biblice, fara a iesi insd dintr-un
spatiu politic si cultural specific. Din acel moment, cuvantul ,,convertire*
a devenit o sursa de echivoc, mai pufin pentru contemporani si mai mult
pentru istorici. Una dintre cauzele acestei situatii credem ca ar fi faptul ca
islamul, la originile sale, nu era decat o miscare religioasa separata de apa-
ratul politic, in timp ce crestinii cunoscusera un lung trecut imperial. Fie-
care are propria sa perfectiune: cei din islam au jihadul, in sensul cel mai
profund al termenului, care consta in a ghida pe fiecare spre o desavarsire
religioasd si morald, care nu reprezinta altceva, decat implinirea tuturor
revelatiilor anterioare. Deci, pentru un musulman convertirea este un fel
de convergenta, care trebuie sa-i conduca pe adeptii Coranului' catre o
comunicare in adevar, detinut de toti incepand cu umma.> Pentru crestinii

1. Potrivit definitiei musulmane - ,,Coranul este cuvantul arab inimitabil, revelat
profetului Mohamed. Allah este venerat prin recitarea lui, care a juns la noi prin transmi-
tere succesiva. Un scriitor musulman, Frithjof Schuon, 1l defineste ca: ,,Marea teofanie
a Islamului, discerndmant intre adevar si eroare. Definitia pe care o gasim frecvent in
dictionare este aceasta: ,,Cartea Sfantad a musulmanilor, continand revelatiile transmise de
Mohamed, apoi adunate si conservate sub o forma fixa prin scris®.

2. Mohamed nu si-a notat in scris revelatiile, desi scrierea era cu siguranta raspandita
in cetatea comerciala a Meccai din acele vremuri, iar profetul, dupa cat se pare, stia sa
scrie si sa citeasca. Termenul ummi, care i se aplica in Coran, insemna om de rand, necu-
noscator al legii divine.

256 3. Alain Ducellier, Chrétiens d’Orient et Islam au Moyen Age , Armand Collin, Paris,
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primelor veacuri era vorba despre o luptd pentru sufletul uman, pentru
eliberarea sa din iadul care-i otrdvea constiinta i viata in lumea pagana.
Marturia martirilor a demonstrat inseparabilitatea religiei crestine de viata,
afirmand ci omul apartine Imparatiei lui Hristos. Sensul mesajului crestin
era cd Imparitia lui Dumnezeu s-a apropiat o dati cu Intruparea lui Hristos,
devenind inceput al unei vieti noi in lume. In lumina acestei Imparatii, nimic
in lume nu mai putea pretinde pe viitor ca reprezenta o valoare absoluta: nici
statul, nici cultura sau familia. Totul era subordonat unicului Domn. De aici
si refuzul crestin de a acorda imparatului apelativul de ,,Domn®. Imparatul
plasase imperiul sdu sub aceasta protectie si se pregatea sa fie sanctionat
acum de Biserica, si nu de idolii pagani, asa cum o facuse mai nainte. Acum,
crestinii aveau adevarul cu ei, perfectibil in masura in care puteau interveni
greseli, pe care lucrarea lor colectiva si personald le putea remedia. Fatd de
islam, unde o comunitate informala are ca sarcina sa asigure o convergenta
de tip monoteist, despre care numai ea detine secretul, viziunea crestina
despre convertire este atat o intoarcere la Unicul Adevar, cét si adeziunea
la Biserica si la imperiu. De aceea bizantinii au acceptat cu mare greutate
faptul ca popoarele barbare convertite la crestinism, dar rebele fata de stat
au atins cu adevarat f{inuta crestinilor autentici. De asemenea, cei care erau
separati de imperiu, fie iudei sau eretici, nestorieni, monofiziti sau musul-
mani, erau nu numai niste necredinciosi, ci si rebeli politici. De aici rezulta
o consecintd foarte importanta: efortul de convertire musulman impunea
exclusiv o adeziune religioasa, fara implicarea abandonului propriului cadru
politic. Traditia musulmana aminteste de o corespondenta care ar fi existat
intre Profet, califul Umar si umayadul Mu’awyya: ei s-ar fi adresat tuturor
monarhilor lumii, cerandu-le numai o recunoastere a adevarului islamic,
fard a le contesta calitatea de suverani, investiti insa cu datoria jihadului,
pentru raspandirea ulterioard a islamului. In acelasi timp, atat Imperiul
Crestin, cat si Islamul nu au reprezentat structuri monolitice in timp si
spatiu. Trecand peste aspectul profetic, islamul a fost repede influentat de
exemplele imperiale ale persilor si bizantinilor 1n asa fel, incat a devenit un
stat pentru care, mai ales in perioada dinastiei abaside, obligatiile religioase
incep sa se confunde cu adeziunea politica.*

1996, p. 444.

4. Asemenea misionarismului bizantin in randul popoarelor slave din secolele IX-X,
care urmarea raspandirea crestinismului, dar si exaltarea tronului imperial de la Constan-
tinopol, procesul de islamizare indreptat cétre turci, indieni sau africani tindea sa faca
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In privinta initiativelor crestine, de apropiere intre crestini si musulmani
in Evul Mediu, putem spune ca acest proces a fost favorabil, in contextul
filozofiei medievale, care a jucat un rol fundamental din punct de vedere
interconfesional si intercultural. Tinand cont de acest fapt, trebuie mentionat
ca demersurile de acest gen trebuie plasate in cadrul umanismului comun
Orientului bizantin si Occidentului latin de la sfarsitul Evului Mediu, miscare
care Incerca cu ajutorul reprezentantilor sai, rezolvarea unei probleme de
antagonism confesional intre islam si crestinism.

In Occidentul catolic al sfarsitului de secol XIV si inceputul secolului
al XV-lea, unii intelectuali visau la o eventuald intelegere intre popoare si
civilizatii sub semnul umanismului. Ganditori, precum: papa Pius al II-lea
(1405-1464), elenistul Franceso Filelfo (1398-1481), cardinalii Juan de
Segovia (1400-1458) si Nicola Cusanus (1401-1464) nu au ezitat sa ofere
solutii crestinilor si muslmanilor in vederea obtinerii unui acord de intele-
gere. Chiar daca proiectele lor tin mai mult de o anumita utopie umanista,
credem cad merita a fi amintite. De asemenea, lucrurile pot fi abordate dife-
rit: in Europa Occidentald, unde amenintarea unei invazii turce era greu de
imaginat, raportul cu islamul fiind mai degraba o notiune abstracta, in fostul
Imperiu Bizantin coabitarea islamo-crestina devenise stare de fapt incepand
cu secolul al XIV-lea. De aceea, in acest spatiu geopolitic, initiativele si
angajamentele multor intelectuali au capatat forme concrete. Concordia
mundi, visul umanistilor occidentali, parea contrazisa de opozitia politi-
co-religioasa dintre turci si crestini. Cautarea unui modus-vivendi pentru
elita bizantind supusad dupa 1453 otomanilor nu era mai putin utopica: ea
provenea dintr-un imperativ de supravietuire culturala si dintr-o necesitate
cotidiana de trai intercomunitar.

In ciuda acestor demersuri oarecum diferite, atat catolicii, cat si intelec-
tualitatea bizantind au avut i puncte comune: rezolvarea prin dialog si
prin contact direct a unor probleme cruciale in Europa balcanica si chiar
la frontiera Italiei.

Papalitatea si sultanul

In 1460, papa Pius al II-lea, incurajat de zvonurile conform cirora sul-
tanul Mahomed al II-lea manifesta un oarecare interes pentru crestinism,
se hotdraste sa-i scrie pentru a-1 convinge de superioritatea religiei crestine.

cunoscut islamul, asigurand diverselor state noi obediente politice.
5. Pius II, Lettera a Maometto 11, ed. Toffanin G., Neapole, 1953.
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Suveranul pontif incerca sa demonstreze cd o convertire a sultanului nu era
un lucru dificil, deoarece intre cele doua religii exista multe puncte comune:
un Dumnezeu creator, o viata viitoare, folosirea celor doua Testamente.
Singura diferenta consta in dogma despre firea dumnezeiasca a Mantuito-
rului Hristos. Pe plan politic, Pius al II-lea i amintea sultanului ca nu putea
infrange niciodata Occidentul. Pentru ca Mahomed sa-si intinda stapanirea
asupra tuturor crestinilor, nu exista decat un singur mijloc: ,,...un mic deta-
liu, nesemnificativ, poate face din tine cel mai mare, cel mai puternic si cel
mai celebru dintre toti muritorii aflati inca in viata. Te Intrebi, In ce consta
acest lucru? Nu este prea greu sa afli si raspunsul; nu trebuie sa mergi prea
departe pentru a-1 afla. Tl putem gisi peste tot: este nevoie de putini apa cu
care sd fii botezat, te convertesti la crestinism si accepti credinta in Evan-
ghelie. Cand ai facut acest lucru, nu va mai fi vreun principe pe suprafata
pamantului, care sa-{i depaseasca renumele si sa-{i egaleze puterea. Noi
te vom numi Impdaratul grecilor si al Orientului si ceea ce detii acum prin
forta va fi proprietatea ta deplina. Toti crestinii te vor venera si vor face din
tine arbitrul propriilor litigii; toti cel oprimati vor cauta refugiu la tine, ca
la un protector; aproape toti oamenii acestei lumi se vor adresa tie. Multi
se vor supune tie spontan, se vor prezenta in fata tronului tau si ti vor oferi
tributul lor..., 1ar Biserica Romana nu-ti va fi ostila, daca tu urmezi calea cea
buna...Noi vom recurge la bratul tau impotriva celor care-si aroga drepturile
Bisericii Romane si se ridica impotriva propriei Mame*.’

Citatul ne descoperd intentia de a face din sultan un imparat ortodox
al Orientului, sub dominatia morald a Sfantului Scaun, precum si dorinta
increstindrii unui stat, cunoscut ca necredincios, dupa modelul crestinarii
Imperiului Roman, de citre Constantin cel Mare in secolul al IV-lea. In
plus, puterea universala ,,romana‘“ asumata de facto de sultan prin prezenta
sa pe tronul imperial al Bizantului impunea o eventualad acceptare de catre
Mahomed a unei tutele din partea Bisericii Catolice. Initiativa papei Pius al
II-lea poate fi plasata in contextul traditiei suveranilor pontifi convertitori
de popoare barbare. Papa vedea orice apropiere de islam drept o renuntare
unilaterald in favoarea religiei crestine. El nu concepea un dialog veritabil,
in care fiecare interlocutor joaca un rol pozitiv pentru elaborarea unui acord
minim doctrinar.

Unii colaboratori ai lui Pius al II-lea au mers ceva mai departe in cau-
tarea unei intelegeri interconfesionale: cardinalii Juan de Segovia si Nicolas

6. Nicolas de Cues, La Paix de la Foi, trad. Galibois, R., Sherbrooke, 1977, p. 99, 103.
7. Idem, Oeuvres choisies,. trad. M. de Gandillac, Paris, 1942. p. 503-505, 514.
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Cusanus. Primul, profesor al Universitatii din Salamanca in 1432, cardinal
al papei Felix al V-lea in 1440, a urmarit reformarea radicala a metodelor
crestine de apropiere cu islamul: pentru el, primul imperativ in vederea reali-
Zarii unor contacte concrete era informatia serioasa. In acest sens, el a invitat
la resedinta sa din Savoia un musulman, cu care a realizat o noua traducere
a Coranului in latina i In spaniola. Juan de Segovia era nemulfumit de felul
in care Petre Venerabilul realizase o traducere a Coranului, in secolul al
Xll-lea, considerata ca folosea cuvinte si concepte crestine ce-si pierdeau
sensul 1n climatul musulman. Pentru el, singura problema importanta era de a
sti daca Coranul contine sau nu cuvantul lut Dumnezeu. De aceea, pentru a
raspunde acestei probleme era nevoie de un text arab, tradus Tn mod corect.

Cardinalul spaniol critica si metodele care atacau invataturile musul-
mane; ori, 0 apropiere obiectiva consta in descoperirea credintelor comune
celor doui religii. In acest sens, apologetii trebuiau s primeasca cunostinte
temeinice in traditia si obiceiurile musulmane. Inainte de toate, era nevoie
si de stabilirea unei atmosfere de intelegere si incredere reciproca. Juan de
Segovia era de parere ca predica tradifionald era insuficienta pentru conver-
tirea necredinciosilor, de aceea era nevoie sa fie gasite noi mijloace de comu-
nicare cu lumea islamica. El propunea chiar convocarea unei ,,conferinte®,
dialogul fiind o arma, uneori, mai eficientd decat armele de lupta ale vremii.

Prelatul german Nicolas Cusanus aproba din plin conceptiile colegului
sdu spaniol, cu care a purtat de fapt si o corespondenta. Astfel, el 1i scria
in 1454 urmatoarele: ,,Mi se pare ca trebuie sa procedem cu necredinciosii
asa cum am auzit ca faceti si dumneavoastra. Asupra acestui subiect cred
ca avem amandoi pareri comune. Eu cred in convingerile, pe care vi le-ati
exprimat deja, ca dacd nu-i atacam pe musulmani printr-o invazie armata,
riscam sa pierim noi de sabie. Pe de alta parte, cred ca dialogul este un bun
mijloc de apropiere de musulmani*.®

Intreaga sa viata, Nicolas Cusanus a fost animat de dorinta realizirii unei
intelegeri intre oameni. Pasionat de irenism si de unitate inca din tinerete,
Nicolas a fost socat de Marea Schisma occidentald, precum si de dezbaterile
tumultuoase din timpul Conciliului de la Konstanz din 1433. Insircinat cu
delicata problema a negocierii cu husitii, Nicolas Cusanus a reusit sa incheie
cu ei un acord. In 1437, el este trimis de papa Eugen al IV-lea, la Constan-

8. Ibidem.
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tinopol, pentru a aduce delegatia greaca ce trebuia sa participe la Conciliul
de unire dintre Biserica bizantina si cea romana. Pe parcursul sederii sale
la Bizant, el a conceput proiectul unui ,,congres international* la care turcii,
arabii, persanii, tatarii sa realizeze impreuna cu crestinii un credo comun. La
Constantinopol, cardinalul a cunoscut un negustor care in virtutea meseriei
sale era in contact cu turcii. Se pare ca acest om a reusit sa-1 convinga pe
Cusanus de existenta, printre notabilitatile turce, a unei minoritati de ,,crestini
secreti® ce foloseau o transcriere populard a Evangheliei.

Prin intermediul acestor oameni, cardinalul spera sa realizeze un
numar important de convertiri sau cel putin o constientizare a adevaratei
credinte’. Cucerirea Constantinopolului de catre turci in 1453 a fost pentru
el un adevarat soc, determinandu-1 sd-si expuna ideile despre concordanta
intre religii in doud lucrari: Pacea credintei (1453) si Examenul critic al
Coranului (1461).* Primul tratat este un dialog imaginar intre reprezentantii
diferitelor religii ale umanitatii, cardinalul exprimandu-si convingerea ca:
,,Prin acordul unui grup restrans de oameni, alesi dintre conducatorii diver-
selor religii ale globului, am putea ajunge la un concordat universal si la o
pace religioasa. Diverselor natiuni ale globului le-au fost trimisi de catre
Dumnezeu diversi profeti, pe care oamenii ii opun intre ei...*. In mare parte,
Cusanus se adreseaza atat crestinilor, cat si musulmanilor folosindu-se de
un credo comun: ,,Crestini si arabi 1l marturisiti pe Hristos. Avraam este
Parintele tuturor credinciosilor, adica al crestinilor, arabilor si evreilore.!°
Daca ar confrunta toate textele umanitatii, ,,fiecare ar constata ca diferentele
sunt de rit si nu se refera la cultul unic adus lui Dumnezeu®.!!

In Examenul critic al Coranului, Cusanus afirmi ci ,,a facut totul
pentru a intelege Cartea si Legea arabilor. El mai spunea ca ,,a Intalnit
pe un oarecare Baltazar, negustor din Constantinopol, care, vazandu-1 in
dificultate, i-a povestit despre un turc instruit, care avea si o pozitie sociala
deosebitd, ce studia n secret Evanghelia Sfantului loan si dorea sd mearga
la papa pentru a-si completa informatiile®.'?

Acest text poate fi pus in legdturd cu informatiile unui célator saxon

9. Ibidem, p. 415, 417.

10. Ibidem p. 504.

11. Ibidem p. 449.

12. Ibidem, p. 504.

13. F. Bobinger, Mahomet Il le Conquérant et son temps, Paris, 1954, p. 508.
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din aceeasi perioada, George Miihlenbach, care vorbeste despre legaturile
locuitorilor din Pera, un cartier din Constantinopol locuit in mare parte de
crestini occidentali, cu conducatori otomani: ,,Fratii franciscani din Pera
mi-au confirmat ca sultanul ar fi intrat 1n biserica lor si ar fi luat loc pentru
a asista la mesa“."

,Baltahzar, continua la randul sau Cusanus, imi povestea adesea ca in-
vatatii musulmani iubesc Evanghelia si o prefera Coranului®. Afirmatia era,
bineinteles, exagerata, fiind mai degraba un ecou al tolerantei si al curiozitatii
pe care o manifestau unele notabilitatii musulmane fatd de crestinism'®.
Originalitatea lui Cusanus consta in faptul cd nu ataca validitatea Coranu-
lui pentru a apara Evanghelia, ci ,,arata adevarul evanghelic confirmat de
Coran®. Cusanus vorbeste si de Mahomed cu multd moderatie, legitimand
chiar utilitatea venirii profetului: ,,In privinta ciilor de acces catre Dum-
nezeu, Moise a aratat una, dar ea nu a fost inteleasa de toata lumea. Aceasta
cale, Hristos a luminat-o si a perfectionat-o, dar mai existd pana astazi inca
multi necredinciosi. Aceasta cale a incercat s-o descrie si s-o facd accesibila
Mahomed celor care se mai inchinau inca la idoli“." In acest fragment,
Cusanus ne lasa impresia congtiintei unei anumite continuitdti functionale
intre cele trei religii monoteiste, mesajul lui Hristos fiind continuat pana la
Mahomed, care 1-a simplificat pentru a-1 face inteles de toti. Intr-un cuvant,
pentru Cusanus, Mahomed poate fi asemanat cu Hristos, a vorbit asemenea
Lui 1n parabole si a reusit sd joace un rol pozitiv in transformarea arabilor
din popor idolatru intr-unul consacrat unei religii monoteliste. Din aceste
cateva exemple, ne putem da seama de faptul ca in secolul al XV-lea unii
ganditori occidentali erau angajati activ in procesul de intelegere a islamului.

Caderea Constantinopolului

Cucerirea Constantinopolului de catre turci la 29 mai 1453 constituie
unul dintre evenimentele importante ale istoriei universale, iar consecintele
el se resimt pana astazi. Declinul Imperiului Bizantin a inceput din seco-
lul al XTl-lea, cand cavalerii occidentali ai Cruciadei a IV-a (1202-1204),

14. Aceeasi afirmatie o putem intalni si la scriitorul bizantin cantacuzin in secolul
al XIV-lea, care afirma ca mul{i musulmani prefera Evanghelia, Coranului. Vezi Contra
Mahometem Oratio I, 601-604, in P.G., 154.

15. Nicolas de Cues, Oeuvres choisis, p. 506.

16. F. Bobinger, Mahomed Il le Conquérant et son temps, Paris, 1954. Lucrarea contine
si un studiu despre Murad al II-lea.
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manevrati de Venetia, pentru interesele ei comerciale in Orient, au atacat
Constantinopolul la 13 aprilie 1204. Mostenirea Bizantului au ravnit-o, pe
rand bulgarii, sarbii, latinii, dar mai ales turcii din Asia Mica. Popoarele
balcanice, greci, bulgari, sarbi, albanezi, ravasite de nationalism si lipsite
de unitate in fata pericolului comun, au cazut rand pe rand sub dominatia
turcilor. Serbia a fost cuceritd definitiv in 1459, Bulgaria in 1396, Grecia in
1459-1460, Bosnia in 1463, iar Egiptul in 1517. Intregul Orient ortodox, cu
exceptia Rusiei, se afla sub jugul islamic, care s-a mentinut timp de patru
veacuri. Aceastd perioada a marcat profund mentalitatea Bisericii Ortodoxe.

Incercand si definim natura jugului turcesc, trebuie mai intai si amintim
ca nu poate fi vorba la inceput de o persecutare generalizata a crestinilor.
Atunci cand Mahomed al II-lea a intrat in Constantinopol, dupa trei zile de
asediu, el a instaurat ceea ce s-a numit la acea vreme ,,legea si ordinea“'®.
Sultanul Mahomed al II-lea nu era un barbar: el fusese deja la Constan-
tinopol, cunoastea limba greaca, iar in inifiativa de a cuceri Bizantul era
stimulat si de dragostea sincerd pe care o nutrea fatd de creatiile grecesti.
Unii istorici au remarcat chiar faptul ca in suita sa ,,erau unii crestini care
se bucurau de favorurile sale si care-1 serveau ca secretari®. Mahomed se
gandea si-si consolideze imperiul si cu ajutorul culturii grecesti. In plus,
Coranul, chiar daca-i pomeneste pe crestini ca fiind necredinciosi, recunoaste
in persoana lui lisus un Profet, Caruia 1i datorau respect. De aceea, dupa
cucerirea Constantinopolului, una dintre primele initiative ale turcilor a
fost invitatia adresata grecilor de a-si aleage un patriarh (alegerea l-a vizat
pe Ghenadie Scolarul, unul dintre participantii la Conciliul de la Ferra-
ra-Florenta). Toti crestinii erau obligati sa plateasca anual haraciul, aceasta
fiind practic singura lor obligatie fati de cuceritori. In schimb, patriarhul
se bucura de libertate deplind in administrarea Bisericii $i nimeni nu avea
dreptul sa se amestece in hotararile sale. Persoanele din anturajul patria-
rhului, episcopi sau preoti, erau persoane declarate inviolabile; clerul era
scutit de impozite. Chiar dacd jumatate din bisericile din Constantinopol au
fost transformate in moschei, Poarta nu se amesteca in problemele interne
ale Bisericii. Libertatea de a tine sarbatorile si de a respecta cultul public
era recunoscutd; casatoriile, inmormantarile si alte slujbe puteau avea loc

17. A. Schmemann, Le chemin historique de [’Orthodoxie, Paris, 1995, p. 299.
18. Despre Plethon si influentele sale filozofice vezi F. Masai, Pléthon et le platonisme
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fara nici o restrictie. Celebrarea Pastilor era autorizata in toate orasele si
satele. Intr-un cuvant, Biserica avea permisiunea de a rimane Biserici, iar
crestinii 151 puteau pastra religia.

Nu trebuie uitat insa un alt aspect fundamental si anume acela privind
statutul crestinilor in Imperiul Turc: spre deosebire de arabi, pentru turci, care
nu erau fanatici in materie de religie, crestinismul era credinta nationala a
grecilor, agsa cum cea mahomedana era cea a turcilor. Ca §i in iudaism, de-o
maniera generala putem spune ca islamul nu facea distinctie intre societatea
seculara si cea religioasa. Institutiile civile si politice ale societatii musul-
mane, justitia, legile erau determinate de islam, nefiind aplicabile celor care
nu erau musulmani. Patriarhul devine acum Milet Pasa sau etnarh, adica
seful natiunii, iar ierarhia bisericeasca a fost insdrcinatd cu administrarea
civild a populatiei crestine. Ea judeca pe crestini conform legilor grecesti,
tribunalele sale erau recunoscute de Poarta, iar sentintele trebuiau executate
de autoritatile turcesti. Crestinii puteau avea, de asemenea, propriile lor
scoli si propria programi de invatimant. In mod teoretic, Biserica devenea
un fel de stat in stat.

In mod formal, putem considera pozitia Bisericii in Imperiul Otoman
ca fiind solidd, numai ¢ nu putem lua in consideratie numai acest aspect. In
realitate, situatia Bisericii era adesea dramatica, fiind greu de descris toate
suferintele, umilintele sau adevaratele persecutii indurate. Sultanul turc era
izvorul tuturor drepturilor, favorurilor sau defavorurilor si nu dadea nimanui
socoteald pentru actiunile sale. In filozofia religioasi a islamului, crestinii
erau considerati rayah, adica un popor cucerit, necredinciosi; ei nu aveau
nici drepturi reale, nici cetatenie. Chiar si Mahomed al II-lea, un om cu un
nivel politic si cultural ridicat, sdvarseste unele abuzuri, exemplul cel mai
cunoscut fiind atunci cand confisca patriarhului Ghenadie biserica celor 12
Apostoli, pe care cu putin timp mai inainte tot el i-o acordase!”. Imperiul
Otoman va intra in scurt timp Intr-o perioada de declin politic si arbitrariu,
cinismul si coruptia devenind regula. Drepturile patriarhului au fost reduse
in mod progresiv; nu-i mai ramanea decat tristul ,,privilegiu de a fi res-
ponsabil al crestinilor. in sec. al XVIII-lea, 48 de patriarhi s-au succedat
intr-un interval de 73 de ani. Unii dintre acestia au fost depusi din scaun
dupa care au fost reasezati, ajungandu-se chiar la reinstalarea unora de 5 ori;

a Mistra, Paris, 1956.
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multi au suferit moarte martirica. La randul lor, bisericile erau pangarite,
iar Sfintele Daruri profanate. In secolul al XIX-lea, Turcia era in plini des-
compunere, numai cd era in continuare sustinutd de natiunile europene, care
vedeau in ea o contragreutate in fata Rusiei. Chiar dacad la un moment dat
asistam la o serie de reforme prin care sultanii, Incercand sd europenizeze
Turcia, ameliorau intr-un fel situatia crestinilor, acestia din urma au avut de
infruntat noi persecutii. La randul lor, grecii din Turcia si din Constantinopol
au platit Insurectia greacd din 1821 prin masacre cutremuratoare.

Anul 1821 este marcat si de martiriul patriarhului Grigorie al V-lea,
omorat chiar in ziua de Pasti a anului 1821. A doua jumatate a sec. al XIX-lea
a fost marcatd de nenumarate revolte ale crestinilor §i de represiunea san-
geroasa a turcilor. A fost o perioada de lupta deschisa si de masacre. Anul
1861 a reprezentat mai multe revolte in Bosnia, Hertegovina, Serbia, Tara
Romaneasca, Moldova si Bulgaria; in 1866 asistam la o rebeliune in Creta,
iar In 1875, la noi revolte in Bosnia si Hertegovina.

Perioada stapanirii turcesti a fost marcata in istoria Ortodoxiei si de o
dezvoltare fara precedent a nationalismului religios. Cauzele pot fi cautate
chiar la Bizant, acolo unde ideea unui ,,Stat sfant* avea valoare absoluta.
Numai ca acest principiu se nascuse si se dezvoltase mai Intai sub semnul
universalismului roman. Imperiul multinational era conceput ca o depasire
a frontierelor nationale; era considerat drept ,,oikumene*, ,,universul locuit®,
unit printr-o singurd lege, autoritate, o cultura unica, prin credinta in aceleasi
valori. Oricare barbar care ar fi acceptat cetatenia romana §i impartasea
aceleasi valori culturale ale elenismului inceta de a mai fi un barbar si
devenea membru deplin al acestui univers, membru al aceleiasi societati.
Aceasta viziune si acest spirit universalist al Romei au permis intdlnirea si
alianta cu crestinismul, universal prin esentd. Daca Biserica accepta alianta
cu imperiul si se plasa sub protectia lui, il si sfintea prin binecuvéntarea ei,
imperiul avand astfel si constiinta universalitafii misiunii sale.

Prima bresa produsa in acest universalism a fost divizarea imperiului,
care a avut ca principala consecinta pierderea componentei occidentale.
Chiar daca autoritatea imperiului era nominal recunoscuta de barbarii sta-
biliti in Occident, conflictul cu ,,Vestul* s-a acutizat in timpul cruciadelor.
Patriotismul bizantin, care se alimentase pana atunci din visul unui Imperiu
universal, s-a transformat in mod progresiv in nationalism; sentimentul
pozitiv a devenit o pasiune negativa, o respingere a tot ceea ce este strain §i
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atasament maladiv fatd de ceea ce este al ,,sau‘. De aceea, in timp ce Bizantul
se opunea, in virtutea ,,universalismului sau, oricarei tendinte de separare
a imperiului Tn mai multe state s1 autocefalii independente, in realitate, el
supunea pe slavi unei elenizari fortate: numirea de episcopi greci si reticenta
fata de orice particularism local, indeosebi lingvistic. Aceasta atitudine a dus
inevitabil la o divizare a lumii ortodoxe evidentiata in momentul cuceririi
Constantinopolului de catre turci. Paradoxal insa, jugul turcesc tindea mai
degraba catre o restaurare a ,,universalismului crestin“ de la Bizant. Fara sa
faca vreo diferenta intre religie si apartenenta etnica, turcii 11 considerau pe
crestini ca un popor condus de patriarhul de la Constantinopol, in calitate
de etnarh. Astfel, in aceasta perioada, puterea imperiald ajunge sa treaca
intr-un fel in mainile patriarhului. Biserica si imperiu vor desemna de acum
aceeasi entitate: poporul grec, purtator al valorilor elenistice. Patriarhul
este ,,asezat pe tron..., iar episcopii se inclini in fata lui ca unui Imparat si
Patriarh®. Patriarhul Noii Rome aflat in captivitate era privat de libertate,
dar nu si de autoritate.

Atitudinea unor filozofi si umanisti bizantini
fata de turci i islam

Filozofi, teologi si umanisti bizantini din secolul al XIV-lea si inceputul
secolului al XV-lea au fost animati de dorinta unei deschideri fata de lumea
musulmana. Dintre acestia amintim trei, care au jucat un rol important atat
in dezvoltarea umanismului bizantin si in rdspandirea sa in Occident, cat si
in apropierea fata de islam. Este adevarat ca realitatea musulmana le-a fost
oarecum impusa de conjunctura politica a timpului, dar au actionat intr-o
manierd originald si foarte personald, propunand solutii filozofice si teologice
pentru confruntarea bizantino-turcd din secolul al XV-lea.

Primul dintre cei trei a fost George Gemistios Plethon (13607-1450).
Demersul sau a fost unul intelectual si deschis fata de turci, urmarind mai
multe aspecte: conceptia islamica despre Providenta, organizarea politica
si militara a Statului. Plethon considera islamul drept o religie revelata, iar
doctrina musulmana la acelasi nivel cu crestinismul.'®

Al doilea a fost George Amirutzes (1400-1469?), a carui cercetare a fost
una clasica, mai putin novatoare, incercand printr-un rationament filozofic
sa se inteleaga cu un interlocutor musulman si anume sultanul Mohamed al
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II-lea. Itinerarul sau intelectual s-a incheiat printr-o colaborare politica cu
turcii, fapt care a condus chiar la o islamizare a propriei familii.

Al treilea, George din Trebizonda (1394-14727), spera printr-un demers
filozofic sa elimine barierele dogmatice dintre crestinism si islam, eviden-
tiind Tn acest sens articolele de credintd comune si scopul identic. El ajunge
in final la un fel de supraconfesionalism asemanator celui adoptat de dervisii
turci 1n secolul al XV-lea.

Revenind la primul, putem spune ca Plethon este cunoscut drept un mare
filozof, ce ocupa un loc aparte in reinnoirea neoplatoniciana a Bizanfului
secolului al XV-lea, precum si in entuziasmul manifestat in Occident pentru
Platon. In calitatea sa de neoplatonician, el a fost de fapt un continuator
al unei vechi traditii bizantine, care insa crea si unele dificultati doctrinare
asupra chestiunii raportului dintre platonism si crestinism.

Neoplatonicismul bizantin se dorea a fi inainte de toate crestin. In acest
sens, conceptia marelui ganditor din secolul al XI-lea, Mihail Psellos, este
tipica, deoarece ea pretinde sa alature filozofia academica cu doctrina cres-
tind Intr-o continuitate armonioasa. Folosindu-1 pe Platon, Psellos sustinea
ca-i urma pe Parintii Bisericii care, asemenea lui Clement Alexandrinul
sau Origen, il foloseau pentru a apara invatatura crestina. Tot Psellos era
de parere ca Platon nu era numai un geniu, care atinsese deja niste limite
de gandire prin invatatura sa despre dreptate si nemurirea sufletului, ci prin
faptul ca ajunsese la indltimea Unului, putea fi considerat drept un precursor
al crestinismului.” Chiar si profesorul lui Psellos, loan Mavropus, episcop
de Evhaita, cel care a introdus sirbatoarea Sfintilor Trei Ierarhi, 1i cerea lui
Hristos intr-un poem sd-1 méantuiasca pe Platon, deoarece doctrina sa era
apropiata de crestinism.?°

O asemenea atitudine o putem intalni chiar si la calugarii bizantini. La
inceputul secolului al X-lea, un celebru anahoret, Pavel din Latros, nu ezita
sd se instaleze intr-o grota din Samos 1n care se pare ca statuse si Pitagora.
De asemenea, in secolul al XV-lea, calugari cunoscuti pentru ortodoxia lor,
sau Marcu Eugenicul - conducatorul partidei bizantine ce se opunea unirii

19. Despre Psellos si neoplatonicismul bizantin vezi E. Bréhier si B.Tatakis, Histoire
de la philosophie byzantine, Paris, 1949, p. 627.

20. Jean Mavropous et Platon, P.G., vol. 120, 1156 si in Dictionnaire de Théologie
Catholique la rubrica respectiva.

21. Psellos era acuzat de Ioan Xifilin de elenism, adica de intoarcere la paganismul
antic. Acuzatiile aduse lui Italos pot fi citite in Dictionnaire de Théologie Catholique.
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cu Roma, urmau cursurile filozofului Plethon. Numai ca intre ortodoxie si
platonicism, lucrurile nu au fost mereu in armonie. Adesea, unii platoni-
cieni bizantini au fost acuzati de elenism si taxati a fi eterodocsi, din cauza
atasamentului excesiv fatd de teoriile lui Platon. In acest sens, Psellos era
atacat de patriarhul Constantinopolului, loan Xifilin, iar Ioan Italos, crescut
de Psellos, a trebuit s se prezinte de mai multe ori 1n fata justitiei Intre anii
1077 s1 1082, pentru cd ,,a reinnoit opiniile anticilor filozofi greci, pentru ca
a Tnvatat metempsihoza, pentru ca a asezat deasupra Parintilor Bisericii pe
vechii filozofi*“.?! Ireductibilitatea dintre neoplatonicism si crestinism este de
altfel, conforma cu conceptiile marelui model al platonicienilor medievali,
Proclus (412-4857). In calitatea sa de filozof, taumaturg si vizionar, el a
scris o Teologie platoniciana, cu un ritual, cu imnuri etc. Limbajul sdu este
folosit de adversari, prin eliminarea cuvintelor pagéine si crearea unor tratate
de teologie crestind, precum cel al lui Isaac Comnenul din secolul al XI-lea
(Tratatul despre Providenta). Chiar si Psellos vorbea despre ,,admirabilul
Proclus®, iar dupa condamnarea lui Italos, era inca studiata majoritatea
filozofilor bizantini: Gregoras, cardinalul Bessarion, Matei Camariotes sau
de occidentali, precum Marsile Ficin, Gilles de Viterbe etc.

Plethon va merge ceva mai departe in vederea restaurarii neoplatoni-
cismului. Adversarii sai afirmau ca ,,el cduta sa restabileasca prin filozofie
nu numai un nou Olimp, ci si un cult nou, o religie simplificata, destinata sa
refaca societatea si moravurile dupa ideile lui Zoroastru si Platon®. Or, acest
lucru el dorea sa-1realizeze Impotriva crestinismului, sperand ca restaurarea
elenismului putea inlocui nu numai revelatia crestina, dar si credinta musul-
mana. De fapt, in perspectiva plethoniand, islamul era un concurent periculos
pentru elenism, deoarece de-a lungul Evului Mediu, musulmanii incercasera
utilizarea filozofiei (falsafa) sistemelor Afldtun/Platon, Buruklus/Proclus si
Aristutalis/Aristotel, drept propedeutica a religiei, cautand un acord intre
legea coranica (sharia) si filozofie. Misticii musulmani, sufistii, il considerau
adesea pe Platon ca unul dintre ei: pentru Ibn Arabi (1165-1240), numai cei
care asemenea lui Platon au stari mistice meritd numele de filozofi. Pentru
Plethon, revelatia coranica era perimatd, neoplatonicismul fiind de fapt
credinta viitorului®2. Cu toate acestea, el ar dori sa revina la Constantino-
pol, locul in care conform unui text al patriarhului Ghenadie Scholarul si-a

22. Michel Balivet, op. cit, p. 11.
23. Plethon, Mémoire pour Théodore in Palaiologeia kai Peloponnesiaka, ed. Lam-
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facut studiile pana prin 1380. In plus, Plethon aprecia si organizarea statala
a otomanilor, precum si dezvoltarea turca fondata pe ,,legi si institutii noi
adaptate politicii de expansiune®. El admira institutiile militare, avand si
cuvinte de lauda pentru tinuta morald a musulmanilor, despre care afirma
ca, spre deosebire de crestini, ,,pastreaza credinta in Providenta si de aceea
Dumnezeu a abandonat elenismul in favoarea lor. Aceasta invatatura este
un capital important deoarece ea porneste de la recunoasterea sau negarea
lui Dumnezeu ca principiu al existentei noastre™.?® Textul lui Ghenadie
Scholarul (adversar al lui Plethon) ne duce chiar spre afirmatia ca Plethon
a revenit la un moment dat pe vechiul teritoriu bizantin la Bursa in Bitinia,
sau la Adrianopole in Tracia. Aici, el a urmat ,,cursurile unui profesor evreu,
care 1-a facut cunoscuti pe Averoes si Avicena...precum si pe al{i comentatori
persani si arabi ai cartilor lui Aristotel, precum si ai doctrinei ce-1 priveste pe
Zoroastru®. Pe acest om numit Eliseu, ,,foarte influent la curtea barbarilor,
evreu in aparenta, dar in realitate politeist, Plethon 1-a vizitat o perioada
lunga de timp fiindu-i ucenic*.>* Acest fragment i-a determinat pe unii sa
considere aceastd perioadd formatorie, in teritoriu otoman, drept initiatica
pentru Plethon in comentatorii iudei, arabi si persani ai filozofiei antice,
avansand ideea unei influente a islamului in gandirea sa. Ipoteza, chiar daca
poate fi nuantata, nu trebuie respinsa, {inand cont de similitudinile dintre
filozoful bizantin si filozofia orientala a luminilor.?®

Daca interesul lui Plethon pentru islam poate fi confirmat, se pare ca
au fost si musulmani atrasi de ideile bizantinului, asa cum ne demonstreaza
existenta in biblioteca palatului sultanului a unui Pletho Arabicus, tradu-
cerea araba a unor fragmente din scrierile lui ,, Yemistus (Gemistos), pagan
si apostat al religiei sale“?. Aceasta traducere poate fi datata dupa 1462,
demonstrand faptul ca la curtea cuceritorului Mohamed al 1I-lea exista
un interes real pentru ideile elenistice ale filozofului bizantin. Indiferent
de raspunsul pe care-l putem da acestei problematici, se pare ca exista un

bros, Atena, 1919-1924, 1V, p. 117-118; Despre musulmani si Providenta in P.G., vol.
160, 980.

24. Gennade Scholarios, Oeuvres complétes, ed. L. Petit, X.A. Siderides, M. Jugie.
Paris, 1928-1936, IV, p. 152, 162.

25. F. Taeschner, Georgios Gemistos Plethon. Ein Beitrag zur Grage der Verbertragung
vom islamischen nach dem Abendlande in Der Islam, 18 (1929), p. 236-240; H. Corbin,
Histoire de la philosophie iranienne, Paris, 1964, 11, p. 31-34.

26. J. Nicolet, M. Tardieu, Pletho arabicus, identification et contenu du manuscrit
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intens schimb de idei intre Plethon si mediul musulman pe care-1 frecven-
ta, el manifestand fatd de lumea turco-musulmana o atitudine moderata,
motivatd de relativismul religios al filozofului §i de cosmopolitismul unui
om crescut si format la confluenfa mai multor traditii: crestina, iudaica,
1slamica si elenistica.

Celalalt filozof, contemporan cu Plethon, George Amirutzes, a fost
deschis unei colaborari politice cu turcii, precum si adeptul unei tentative
de familiarizare a musulmanilor cu crestinismul. Imediat dupa 1453, el a
facut parte din grupul celor care au optat pentru o turcofilie politica activa,
pentru o colaborare cu noul regim instalat mai intai la Constantinopol si apoi
la Trebizonda (1461).>” Amirutzes reprezinta un exemplu interesant, pentru
a analiza modul in care s-a divizat intelectualitatea bizantind dupa 1453. El
a facut parte dintre cei care au refuzat exilul occidental, acceptand o functie
oficiald Tn noua societate musulmana. El a fost activ pe doua planuri: pe cel
politic si pe cel cultural. In aceste domenii, el a colaborat activ cu sultanul,
ajungand sa fie unul dintre consilierii cei mai ascultati de suveran. Amirutzes
este autorul unui dialog religios, in care personajul central este Mahomed
al II-lea. Pentru aceasta, el se foloseste de rationamentul filozofic ca un de-
nominator comun intre islam si crestinism. Combinatia face din Amirutzes
un exemplu interesant de atitudine conciliatoare, ce-1 va conduce in final
chiar la convertire la islam.?® Optiunea sa pare a fi a unei parti a aristocratiei
bizantine, familia din care se trigea Amirutzes (Iagaris) aflaindu-se in re-
latii cu lumea musulmana inca de la inceputul secolului al XV-lea. Astfel,
Andronic lagaris a fost ambasador al imparatului bizantin loan al VIII-lea
(1425-1448) pe langa sultanul Egiptului, iar dupa aceea pe langa sultanul
turc Murad al II-lea (1421-1451). Conform unuia dintre cronicarii asediului
Constantinopolului, Leonard din Chios, un membru al familiei lagaris a

arabe d’Istanbul, Topkapi Serai, Ahmet I1I 1896%, in Jurnal Asiatique, 268, 1980, p. 40, 56.

27. Pot fi amintiti aici: istoricul lui Mahomed al II-lea, Kritobulos, consilierii bizan-
tini ai sultanului, Toma Katabolenos, Kiritzes, patriarhul Ghenadie Scolarul, numit de
Mohamed al II-lea, sau membrii familiei Paleologilor, principi imperiali deveniti inalfi
functionari otomani.

28. Despre viata si activitatea lui Amirutzes, vezi A. Argyriou, G. Lagarrigue, Georges
Amiroutzeés et son Dialogue sur la foi du Christ tenu avec le Sultan des Turcs, in Bizanti-
nische Forschungen, 11, 1987, p. 29.

29. Ibidem, p. 34, 39, 40, 45, 46.
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deturnat fonduri destinate refacerii zidului capitalei bizantine, fapt care a
influentat negativ apdrarea orasului. Cel mai sugestiv exemplu il constituie
insd legatura familiala dintre Amirutzes si marele vizir al lut Mahomed al
[I-lea, Mahmud Pasa (erau veri). Se pare cd aceasta legitura de rudenie 1-a
adus pe Amirutzes in postura de mare logotet al Trebizondeli, iar in acest
context, capitularea din 1461 nu pare a fi intamplatoare.

Rolul cultural al lui George Amirutzes a fost mai putin duplicitar, el
avand un rol important n traducerea in araba a unor lucrari ale lui Ptolomeu.
Aceastd muncad a fost pusa in practica de fiul lui Amirutzes, cunoscator al
limbii arabe. Prin aceastd initiativa, el s-a alaturat practic grupului de scriitori
bizantini, reprezentat de Sofianos, Dokeianos, Harmonios etc., ce ocupau
un loc activ pe langd sultan. La un moment dat, Amirutzes il introduce pe
Mahomed al II-lea intr-una dintre lucrarile sale intitulatd Dialog despre
credinta in Hristos, prezentandu-1 drept un om iubitor de filozofie, care 1-a
acceptat pe bizantin fara rezerve in casa sa.”’ Dialogul lui Amirutzes, pastrat
astdzi in limba latina, este o incercare de elaborare a unui limbaj comun, care
sd permitd musulmanilor instruiti o intelegere obiectiva a crestinismului.
Precizarea era foarte importanta, pentru ca musulmanii nu doreau sd vada
in credinta crestinilor decat o exaltare irealista i o violare a sensului comun
al crezului. Amirutzes numea notiuni comune denominatorul reprezentat de
conceptele si de limbajul filozofic, singurele care permit un dialog interre-
ligios. Filozofia este un limba; util, rational, folosit de numerosi ganditori ai
celor trei religii avraamice si recunoscuta de multi ca legitima si compatibila
cu dogma.*® Limita de manevra permisa lui Amirutzes este foarte stransa,
deoarece nu 1i este admis sa puna in paralel islamul si crestinismul: el tre-
buie sd se limiteze numai la o aparare a credintei si sa sporeasca interesul
sultanului pentru crestinism. Textul redactat de el se adreseaza si nonmu-
sulmanilor carora sultanul le apare ostil punctelor de vedere crestine. Chiar
dacd pot apdrea discutii aprinse intre cei doi, Mohamed 1l asigura totusi pe
Amirutzes ca intr-un cadru privat pot vorbi orice.

Concluziile dezbaterilor din Dialogul despre credinta in Hristos lipsesc,
dar tonul textului lasa deschisd posibilitatea unei intelegeri intre islam si
crestinism. La randul sdu, Amirutzes pare un artizan al colaborarii turco-bi-

30. George din Trebizonda, Martyrium Andreae de Chio, in P.G., vol. 161, 880.
31. Familia sa provenea de la Marea Neagra, George din Trebizonda vazand lumina
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zantine pe plan politic si cultural, dar nu a acceptat o fraternizare religioasa
excesiva, menajandu-si compatriotii, destul de critici cu initiativele sale
oportuniste.

Ultimul filozof bizantin, mentionat de noi, George din Trebizonda, face
un pas inainte pe calea concilierii religioase. Apropiat al Amirutzes, aristote-
lician ca si el, George din Trebizonda a ocupat un loc important printre
cel care au Incercat sa realizeze o apropiere reald intre turci si bizantini
in secolul al XV-lea. Prin originile si educatia primitd, el este apropiat de
traditia bizantina si umanismul italo-grec din Europa Occidentala.’’ George
din Trebizonda a participat la Conciliul de la Florenta, iar in 1443, papa
Eugeniu al I'V-lea il cheama la Roma, incredintandu-i catedra de filozofie
s filologie. Se spune ca reputatia sa era atat de mare, Incat avea auditoriu
venit din Spania, Germania sau Franta. Urmasul lui Eugeniu al IV-lea, papa
Nicolae al V-lea (1447-1455), a continuat colaborarea cu George din Tre-
bizonda, incredintdndu-i traducerea mai multor opere din greaca in latina.
Din pacate, angajarea sa in violente polemici cu Plethon si Bessarion sau
vechiul sau profesor Guarino din Verona l-a indepartat de la catedra si din
Roma, gasind refugiu la Neapole in iunie 1453. Aici, el a compus un 7ratat
adresat lui Mahomed al I1-lea care tocmai cucerise Bizantul si a intreprins
mai multe Incercari pe langa regele Neapolului, pentru a primi o functie
diplomatic la Istanbul. In cele din urma, revine la Roma sub pontificatul
papilor Calixt al I1I-lea (1455-1458) si Pius al II-lea (1458-1464).%

in august 1464, un fost elev al lui George din Trebizonda, Pietro Barbo,
a fost ales papa sub numele de Paul al II-lea. El i-a incredintat lui George
o misiune diplomatica in Imperiul Otoman. Dupa cateva luni petrecute la
Constantinopol, fara a putea intdlni pe Mohamed al II-lea, dar aflandu-se
in contact cu apropiatii sultanului printre care s1 Amirutzes, la intoarcerea
sa la Roma este acuzat de activitati proturce si inchis mai multe luni.

zilei in aprilie 1395 in Creta. In aceasta insuld, devenita posesiune venetiana in secolul al
XIlI-lea, studiile bizantine erau predate la inceputul secolului al XV-lea de cétre persona-
litati precum loan Simenonakis. Dupa un prim ciclu de studii, George din Trebizonda la
varsta de 20 de ani pleaca in Italia (1416), la invitatia senatorului Francesco Barbaro. Aici
are posibiltatea sa invete latina, cu ajutorul unor profesori renumiti, Vittorino de Feltre
si Guarino din Verona. Dupa o scurta perioada petrecuta in Creta, el a revenit in Italia,
unde a predat greaca la Vicenza si la Venetia. Vezi J. Monfasani, George of Trebizond, a
Biography and a Study of his Rhetoric, Leiden, 1976, p. 3-36.

32.J. Monfasani, op. cit. (prima parte a cartii).

33. A. Mercati, La due lettere di Giorgio de Trebisonda a Maometto 11, in Orientalia
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Cu privire la acest subiect avem marturia lui Agostino de Rubeis, trimi-
sul Milanului pe langa papa. El spunea urmatoarele: ,,Un barbat de saptezeci
de ani, cunoscator al limbilor greaca si latina, anul trecut, in cursul misiunii
in Orient, a fost surprins facand contrariul. La intoarcere au fost gasite asupra
sa scrisori compromitatoare. El a dat informatii turcilor si 1-a incurajat pe
sultan sa invadeze Italia. El 1l numea pe sultan Stapanul Universului. El
a avut si alte activitati cu sultanul, deoarece a fost bine primit si a primit
multe cadouri. Informat, papa l-a inchis discret in palat, pentru a nu se face
scandal, pentru cd George fusese profesorul sdu de litere si avea respect
pentru varsta sa inaintatd. Pe parcursul interogatoriului, el a recunoscut
acuzatiile aduse, pentru ci scrisorile gasite asupra sa il incriminau. In timpul
procesului, el a continuat sa-1 laude pe sultan spunand ca ar fi trebuit sa fie
stapanul lumii“.** In cele din urmi, George din Trebizonda a murit in 1472
sau 1473 la Roma, in vremea papei Sixt al [V-lea (1471-1484).

Prin trecerea in revista a vietii sale, ne putem da seama ca este destul
de greu sa-i reducem activitatea la unul din curentele de gandire contempo-
rane. Umanist bizantin, nascut pe pdmant venetian, cu o carierd construita
si desfasurata in buna parte in Italia, familiarizat cu marii umanisti ai Ita-
liei, filozoful a ramas totusi In contact cu tara de origine: partizan al unirii
dintre Biserici elaborate la Ferrara-Florenta, el s-a opus totusi unionistului
Bessarion asupra unor probleme de ordin filozofic. George din Trebizonda
a fost in relatii amicale si cu prieteni ai sultanului, precum Amirutzes sau cu
patriarhul de la Constantinopol Ghenadie Scolarul. Chiar daca a fost prieten
cu unii papi, el a visat la un imperiu universal condus de sultan. Aceasta
idee a fost exprimata de George din Trebizonda in lucrarea sa Tratat despre
concordanta dintre islam si crestinism, elaborata la Neapole in 1453, unde
se afla dupa plecarea precipitatd din Roma si pare a fi o reglare de conturi
adresata fostului sau protector, papa Nicolae al V-lea.

Mahomed al II-lea, imparat ,,roman*

Cucerirea Constantinopolului de catre Mahomed al II-lea 1-a marcat
profund in cariera sa pe George din Trebizonda. Latinofil convins pand la

Christiana Periodica, 9, (1943), p. 65-68. Denumirea de Stapdn al Universului data de
George din Trebizonda sultanului era folositd in mod frecvent si sub alte forme: Signoro
del Mondo, Dominus Mundi.

34. A. Mercati, art. cit., p. 85-89; J. Monfasani, op. cit., p.131-136.
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aceasta datd, el i1 schimba brusc orientarea, angajandu-se intr-o cercetare
pasionanta asupra posbilitatilor de intelegere cu turcii pe baza unui compro-
mis religios. Tratatul sdu adresat sultanului este datat iulie 1453, la doua
luni dupa cucerirea Constantinopolului. Atasamentul sau intelectual fata de
cauza otomana l-a condus cativa ani mai tarziu la o angajare periculoasa
pentru prestigiul sdu de erudit si care I-a costat chiar libertatea. El a scris
doua scrisori sultanului in 1466, din care putem observa in rezumat prin-
cipalele ideii ale sistemului sau politico-religios.**

Prima scrisoare a fost redactata la Galata, cartierul genovez al Constanti-
nopolului, pe data de 24 februarie 1466. Filozoful se adresa ,,celui mai mare
imparat roman care poseda tronul datorita virtutilor pe care le are, victoriei
pe care Dumenzeu i-a daruit-o. Altfel spus, Mahomed al Il-lea este ,,un
trimis al lui Dumnezeu printre oameni, caruia Providenta i-a daruit Constan-
tinopolul si care conduce tot pdmantul... Din mai multe motive Mahomed
este mai mare decat ceilalti cuceritori ai Antichitatii: Cyrus, Alexandru si
Cezar: descendenta sa este nobild, deoarece 1si are originea in Ismael fiul lui
Avraam...In plus fati de Cyrus care a invins o lume prost organizata si fara
o experienta de lupta, Marele Turc a supus natiuni puternice. Dumnezeu a
investit acelasi om cu atata putere.®

Cea de a doua scrisoare este datata in anul 1466 si a fost redactata la
Roma. Textul este si mai explicit decat primul, George din Trebizonda
spunand ca a vrut sa castige de partea ideilor sale si pe papa, si pe cardinali.
Cuceritorul Constantinopolului este comparat cu marii cezari, aparatori ai
Bisericii, un fel de rege biblic insarcinat de Dumnezeu cu restabilirea cre-
dintei, a virtutilor si a ordinii politice. Fragmentul are darul sa-1 informeze
pe sultan despre locul exact pe care trebuie sa-1 ocupe in ochii crestinilor,
in traditia politica romana si in genealogia religioasd iudeo-crestina: pentru
a-1 conduce pe nonmusulmani, suveranul nu trebuie sa uite ca el este suc-
cesorul cezarilor si ca se trage din Avraam. Practic, George din Trebizonda
se considerad un fel de ,,consilier al problemelor crestinilor.

,Dumnezeu ti-a dat Constantinopolul, capitala Imperiului Roman,
tronul lui Constantin, pentru doud motive: mai intai, pentru ca majestatea
voastrd 1l imitati pe Constantin §i apoi, in masura in care puteti urma exem-
plul de a detine in propriile maini imperium universal. Constantin nu se

35. A. Mercati, art. cit, p. 87-88.
36. Michel Balivet, op. cit., p. 20.

274



TEOLOGIE SI EDUCATIE LA DUNAREA DE JOS

tragea dintr-o veche familie imperiald, dar Dumnezeu in méana Caruia este
intreaga putere i-a dat un Imperiu pentru care el a realizat aici, pe pamant,
o singurd credinta si o singurd Biserica. Datoritd lui Dumnezeu, el si casa
sa au domnit asupra Universului timp de mai multe veacuri“.*® Autorul fo-
loseste argumentul analogiei istorice, frecvent in scrierile timpului: aceleasi
cauze, aceleasi circumstante, aceleasi rezultate. Urmeaza o viziune originala
asupra rolului providential al islamului in protejarea Bisericii: ,,...asa cum
grecii In aroganta lor doreau sa imparta Biserica, Dumnezeu a ridicat un
suveran arab impotriva Bisericii Orientale...si cand grecii s-au separat de
Biserica Romana, Providenta a desemnat Casa Sa sa implineasca progresiv
unitatea de credintd, a Bisericii s1 a Imperiului. Dumnezeu i-a dat mai intai
Asia Mica, apoi grecii s-au Indepartat de Bisericd pe vremea impdratului
Cantacuzin care era partizan al palamismului §i stramosii tai au intrat in
Europa. De aceea bizantinii, incercati de atatea rele, s-au gandit sa reunifice
Biserica. Acest lucru nu l-au facut din toatd inima. O lume stupida, pe care
Dumnezeu a inceput s-o ignore. latd cum Dumnezeu ti-a oferit Constanti-
nopolul, inainte de a realiza, prin intermediul tau, unirea celor trei valori,
credinta, Biserica si Imperiul, intr-o singura entitate*.%’

in linii mari, George din Trebizonda reia pirerea unanimai a bizantinilor,
conform careia invazia turca era un blestem divin destinat sa pedepseasca
greselile crestinilor. George foloseste aceasta perspectiva providentiala, dar
i1 dd o alta greutate: domnia sultanului nu este cea a lui Antihrist, ci a unui
unificator benefic; invaziile musulmane anterioare au fost doar niste etape
pregatitoare instaurarii unei lumi noi; musulmanii nu vin dintr-un ,,intuneric
exterior®, ci suprematia lor este anuntata de Scriptura.®

In 1467, filosoful a scris un nou Tratat cu titlul: Divinului Manuel care
va fi regele universului. Aceasta lucrare needitata este practic o continuare a
unui codex grec de la Miinchen, cu numarul 537 si care se intituleaza Despre
slava vesnica a Autocratorului §i a Imperiului sau mondial. Destinatarul nu
era altul decat Mahomed al II-lea, chiar daca numele 1i este ascuns in spatele
unor apelative precum ,,divinul Emanuel® sau ,,imparatul universului‘.*’

Chiar daca asistam in aceste scrieri la o incercare curajoasa de resus-

37. Aluzia este facuta in legatura cu disputa politico-religioasa din vremea Imparatului
Ioan al VI-lea Cantucuzino din secolul al XIV-lea. Vezi si A. Mercati, art. cit., p. 94-96.

38. Se aduce drept argument Psalmul LXXI, 15: ,,Si va fi viu §i se va da lui din aurul
Arabiei §i se vor ruga pentru el pururea; toatd ziua il vor binecuvdnta pe el “. George
din Trebizonda spune c& David ar fi addugat ,,al Arabiei” nu pentru cd sultanul ar fi fost

arab, el avandu-si originile din Avraam prin Ismael, ci pentru cé el a fost crescut in legea
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citare a ideologiei imperiale romane, pusa pe seama sultanului, George
din Trebizonda rdméane tributar unor umanisti contemporani, incercand sa
avansesze pe calea concilierii dogmatice dintre islam si crestinism. In acest
sens, Indrazneala sa teologica a depasit limitele atinse de ganditorii vremii
sale. Singurul contemporan cu care poate fi comparat este cardinalul Nicolas
Cusanus cu lucrarea De pace fidei, scrisa imediat dupa cucerirea Constan-
tinopolului de catre turci.*® Scrierile lui George din Trebizonda, ultimul
exemplu ales pentru prezentul studiu, constituie o ilustrare a iremediabilei
neintelegeri politice, culturale si religioase dintre cele doud parti ale cresti-
natatii, cea de culturd greaca si de traditie bizantino-ortodoxa si cea de ju-
risdictie catolica si latina. Aceasta fractura intercrestind, care s-a accentuat
de-a lungul Evului Mediu prin schisme si cruciade, a condus la apropieri
neasteptate intre musulmani si bizantini, cei din urma preferand ,,turbanul
turcesc* ,,mitrei pontificale. In acest context politic, trebuie sa intelegem
spiritul deschis al umanismului secolului al XV-lea, precum si demersurile
unor personalitati culturale bizantine evocate aici, care amintesc si de po-
zitia conciliatoare manifestata de unii mistici musulmani fata de crestini.*!

araba. Altfel spus, sultanul ca fiu al lui Avraam, a venit sa restabileasca legea avraamica,
ceea ce este conform cu perspectiva islamica, care considera religia lui Mahomed drept o
restaurare a monoteismului original.

39. A. Mercati, art. cit., p. 132-133, 223-225.

40. N. Cues, La Paix de la Foi, trad. R. Galibois, Sherbrooke, 1977.

41. Este vorba despre discipolii seihului turc Bedreddin de Samavna (mort in 1416)
care vorbeau despre unirea musulmanilor si a crestinilor. Ideile lor s-au raspandit in in-
sulele Marii Egee aflate sub dominatie genoveza si venetiana (Chios, Samos sau Creta).
Vezi detalii la M. Balivet, Islam mistique et Révolution dans les Balkans ottomans. vie du
Cheikh Bedredan, Istanbul, 1995.
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