ALEXANDER TREIGER!

Arabsko krs¢ansko izrocilo

Govorci arabs¢ine so bili med prvimi, ki so slisali oznanilo evangelija.? Bili so price prvih
binkosti (Apd 2,11) in so poslusali apostola Pavla, ko je takoj po spreobrnjenju obiskal Arabijo
(na obmo¢&ju danadnje Jordanije, Gal 1,17). Ceprav so se pred vzponom islama v kri¢anstvo Ze
spreobrnila nekatera arabska plemena, ki so v svojem verskem Zivljenju nedvomno uporabljala
arabscino, se je ta kot knjizni jezik kristjanov zacela uveljavljati Sele po muslimanskem zavzetju
BliZnjega vzhoda.? Nenehni boj, da bi izrazili in razglasali kr§¢ansko vero v jeziku, ki ga je v
veliki meri oblikoval islam, je preko 13 stoletij, od 7. stoletja do danes, dajal poseben znacaj

kr$¢anskim skupnostim v arabskih deZelah.

ARABSKO KRSCANSTVO: KRATKA
ZGODOVINA

ARABSKO KRSCANSTVO PRED ISLAMOM IN
KORANOM

Kristjani iz arabskih deZel so potomci dveh
razli¢nih vrst prebivalstva: Arabcev, tako
nomadskih kot stalno naseljenih, ki so spre-
jeli kr$¢anstvo pred vzponom islama, ter - v
veliko vedji meri - lokalnih, bliZznjevzhodnih
kr3c¢anskih skupnosti, ki so izvorno govorile
aramejsko (sirsko), grsko ali koptsko, a so se
zaradi muslimanskih osvajanj postopoma
arabizirale.

Pokristjanjenje arabskih plemen na
robovih Arabskega polotoka se je zacelo
veliko pred pojavom islama. Dve arabski
plemeni sta do 5. stoletja sprejeli kr§¢anstvo:
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Gasanidi na severu polotoka v "monofizitski"
in Lakmidi na severovzhodu v "nestorijanski”
obliki. Plemeni sta imeli vlogo "tamponskih
drzav" med Bizantinskim in Sasanidskim
imperijem ter ju obenem varovali pred vpadi
drugih arabskih plemen (Hainthaler 2007).
Nestorijansko kr§¢anstvo je bilo prisotno tudi
na obmodju Bet Katraje ob obalah Perzijskega
zaliva (slavni vzhodnosirski asket in pisec iz 7.
stoletja, Izak Sirski, je izhajal iz tega obmodja;
Brock 1999-2000). V oazi NadZran na jugo-
zahodu Arabskega polotoka pa je prebivala
cvetoCa monofizitska kr§¢anska skupnost, ki
je bila povezana z Etiopskim kraljestvom iz
Aksuma. Kristjani iz Nadzrana so leta 523 do-
Ziveli preganjanje pod kraljem Jusufom Dhu
Nuvasom, ki je poskusal §iriti svojo judovsko
vero. V tem Casu je ve¢ sto kristjanov, tudi
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njihov voditelj Aretas (al-Harit), pretrpelo
muceniSko smrt (Shahid 1971; Beaucamp

in dr. 1999-2000). Ko je zaradi tega s svojo
vojsko posredovalo Etiopsko kraljestvo, se je
kr§¢anstvo vrnilo v NadZran in skupnost je
prezivela vse do Casa, ko jo je drugi musliman-
ski kalif Omar (v. 634-644) dokon¢no izgnal iz
polotoka.

V zgodnjem 7. stoletju se je prisotnost
krscanstva razsirila tudi v srce Arabskega
polotoka, v pokrajinah HedZaz in Nadzd, kjer
je postalo Ze dovolj mocno, da je privabljajo
spreobrnjence. Po muslimanskem izrocilu
je na primer Varaka ibn Navfal, bratranec
Mohamedove prve Zene, pred prihodom
islama postal kristjan in je bil dobro poucen
o kr$¢anskih svetih spisih (Robinson 2000-
2002; Osman 2005). Ceprav so to zgodbo
o kristjanu, ki je potrdil Mohameda kot
preroka, uporabljali v apologetske namene,
je vseeno pomenljivo, da se je muslimanskim
zgodovinarjem zdelo povsem verjetno, da je
bil Mohamedov sorodnik spreobrnjenec v
krsc¢anstvo.

Koran se nenehno obraca na kristjane, jih
nagovarja in z njimi polemizira (imenuje jih
"al-Nasara, Nazareni, v enem od verzov pa
"Ahl al-IndZil", ljudstvo evangelija), pri ¢emer
misli na arabske kristjane, ki so Ziveli na
Arabskem polotoku. Ceprav so v preteklosti
namigovali, da so tamkaj$nji kristjani pri-
padali hereti¢ni veji kr§¢anstva, ki naj bi, na
primer, verjela, da je Marija del Svete Trojice,
vlada danes splo$no soglasje, da so spadali
med razli¢ne kr§¢anske skupnosti, ki jih Se
danes poznamo na BliZznjem vzhodu - seveda
z izjemo tistih, ki so se pojavile po 7. stoletju
(Griffith 2007b).

Koran $teje kristjane skupaj z judi in ne-
katerimi drugimi verskimi skupnostmi med
ljudstva knjige' in celo navaja, da so kristjani
navadno prijaznejsi do muslimanov kot judje
in politeisti, "ker so med njimi duhovniki ter
menihi, in zato, ker niso o$abni" (5,82). Kljub
temu je zelo kriti¢en do jedra kr$¢anskega
verovanja: zavraca kr§¢ansko pojmovanje
Trojice (5,73) in u€lovecenja. Jezusa sicer
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imenuje "Kristus", "BoZji poslanec”, celo
"Bozja beseda, ki jo je dal Mariji" in "duh
Bozji", vendar odlo¢no zanika, da bi bil BoZji
Sin in imel boZjo naravo. Kr§¢ansko vero, da je
Jezus Bog, ima za neutemeljeno "pretiravanje”
(4,171). Koran potrjuje, da je Jezusa rodila
devica (19,19-22), da je delal ¢udeZe in da

ga je podpiral "sveti duh” (2,87; 2,253; 5,110;
pogosto ga enaci z angelom Gabrijelom), a
zanika njegovo smrt na kriZu in vstajenje od
mrtvih. Slavni koranski verz trdi - v skladu

z doketskim pojmovanjem - da se je ljudem
samo zdelo, da je bil Jezus kriZan; v resnici pa
ga je Bog povzdignil k sebi (4,157). To trditev
so skozi stoletja do onemoglosti ponavljali v
muslimansko-kr$¢anskih polemikah.

MUSLIMANSKA OSVAJANJA IN NJIHOV
VPLIV NA KRSCANSTVO NA BLIZNJEM
VZHODU

Po muslimanskem zavzetju BliZnjega
vzhoda so se kristjani iz treh t.i. 'vzhodnih'
patriarhatov, Aleksandrije, Antiohije in
Jeruzalema, pa tudi kristjani v Sasanidskem
imperiju, severni Afriki in Spaniji - po ocenah
je 8lo za polovico svetovnega kr§¢anskega
prebivalstva - znasli pod islamsko oblastjo
(Griffith 200843, 11).

To dejstvo je ustvarilo novo resni¢nost
na vec ravneh. Prva posledica je bila, da
so kristjani, tako kot judje in druge verske
skupnosti, postali 'podrejena manjsina’
(ahl al-dhima ali 'dhimiji') znotraj rastocega
islamskega imperija (Fattal 1995). Ceprav jim
je bila zagotovljena verska avtonomija in so
bili izvzeti iz vojaSke sluzbe v zameno za pla-
¢ilo posebnega davka (dZizja), so bili vseeno
podvrZeni Stevilnim strogim omejitvam. Med
drugim jim je bilo prepovedano graditi nove
in popravljati stare cerkve in samostane,
spreobracati muslimane in nagovarjati kogar
koli proti spreobrnjenju v islam, ¢eprav je §lo
za sorodnike. Kristjanom ni bilo dovoljeno
jezditi na konjih in nositi meca, na splo$no
niso smeli posnemati oblacil, govora in
vedenja muslimanov. Pricakovalo se je, da



nosijo posebna, drugac¢na oblacila, predvsem
znacdilen pas (zunar, iz gr§ke besede zonarion),
da bi se tako lo¢ili od muslimanov. Ceprav se
teh pravil niso povsod drzali v enaki meri, so
vedno ostala zapisana. Muslimanski vladarji
so jih lahko kadarkoli implementirali po
svoji volji, zelo surovo pa sta jih na primer
uveljavljala abasidski kalif Al Mutavakil

(v. 847-61) in fatimidski kalif Al Hakim (v.
996-1021).

Druga posledica: pretrgane so bile vezi med
krs¢anskimi skupnostmi iz biv§ih vzhodnih
provinc in preostankom Bizantinskega
cesarstva, oziroma je postalo njihovo vzdrze-
vanje zelo zahtevno. Hkrati so se te skupnosti
prvic znasle znotraj iste politine enote s
kristjani, ki so Ze dlje ¢asa Ziveli na vzhodu,
na bivsih sasanidskih ozemljih. Za razliko od
Bizantinceyv, ki so podpirali kalcedonsko stran
in preganjali monofizite, ter Sasanidov, ki so
podpirali (nestorijansko) Cerkev na Vzhodu,
muslimanskih vladarjev niso zanimale delitve
med cerkvami in niso razlikovali med razli¢-
nimi kr§¢anskimi skupnostmi (Morony 2005,
346). To je ustvarilo nove okolis¢ine, v katerih
so se morali kristjani razli¢nih veroizpovedi
boriti za politi¢no moc in priznanje. Svoj nauk
so morali braniti tudi pred napadi drugih
krs¢anskih skupnosti, ne samo muslimanov,
ter z njimi polemizirati. Zato je polemika med
kr3¢anskimi skupnostmi in proti musli-
manom v islamskem obdobju postala ena
poglavitnih tem kr$c¢anske verske literature.

Tretja posledica muslimanskih osvajanj je
bila, da se je zacel proces arabizacije krsc¢an-
skega prebivalstva po vsem imperiju. Odzivi
na ta pojav so bili me$ani. Pavel Alvarus (u.
860) se je v muslimanski Spaniji pritoZeval,
da kristjani pozabljajo latin$¢ino in namesto
nje prevzemajo arabs¢ino (Griffith 2008a,
152). Podobne pritozbe glede kopt3¢ine izraZa
egiptovska Apokalipsa Samuela iz Kalamuna -
besedilo, ki je bilo izvirno zapisano v kopt-
skem jezikuy, a je danes, ironi¢no, ohranjeno
samo v arab3¢ini (glej Zaborowski 2008;
Papaconstantinou 2007; Rubenson 1996).

Po drugi strani pa so kalcedonski samostani
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v Palestini Ze v 8. stoletju z navduSenjem
prevzeli arabs¢ino kot knjizni jezik in kot
pomembno sredstvo teoloskega izrazanja,

ki je s¢asoma nadomestilo gri¢ino in ara-
mej$éino (Grifftih 1992; 2002a; 2008, 45-74;
Levy-Rubin 1998; Leeming 2003; Wasserstein
2003). Druge kr§¢anske skupnosti na musli-
manskem vzhodu so sledile temu zgledu in

v 9. stoletju imamo Ze cvetoCo in raznoliko
krs¢ansko teolosko literaturo v arabs¢ini.

Cetrta posledica pa je: arabizacijo je
spremljal veliko pocasnejsi, a vztrajen proces
islamizacije. Druzbeni in ekonomski dejav-
niki so spodbudili kristjane, predvsem od
zaletka abasidskega obdobja (750) dalje, da so
se spreobracali v novo vero: spreobrnitev jih
je razbremenila posebnega davka in izbolj3ala
moznosti za napredovanje v druzbi (Griffith
20083, 34-35, Kjer citira Kroniko iz Zuknina;
Griffith 1995, 6). Toda odpad od islama se po
islamskem pravu kaznuje s smrtjo. Poznamo
Stevilne primere kristjanov, ki so se spreobr-
nili vislam, nato pa nazaj v svojo prvotno vero
in jih je muslimanska oblast zato usmrtila
(Griffith 2008a, 147-153; Hoyland 1997, 336-
386). Pripovedi o njihovem mucenistvu so
krs¢anskim voditeljem sluZzile kot pomembno
sredstvo, s katerim so odvracali svojo ¢redo od
spreobrnitve v islam.

Ni torej presenetljivo, da so kristjani v
zgodnjem obdobju islamske nadoblasti na
muslimanska osvajanja odgovorili najprej
s pisanjem apokalips, saj so v njih videli
znamenje bliznjega konca sveta in Bozjo
kazen za njihove grehe (Grifftih 20083,

23-35; Hoyland 1997). Ko pa je postalo

jasno, da se svet ne bliZa koncu in da bo
muslimanska oblast trajna, so se kristjani
prilagodili na novo resni¢nost s precej$njo
mero iznajdljivosti. PoSteno bi bilo reci, da so
kristjani, muslimani, judje in druge verske
skupnosti stoletja Ziveli skupaj v neke vrste
‘pluralistiénem ravnotezju' - izraz prihaja od
Williama Dalrympla - (v€asih se uporablja
tudi izraz convivencia), da so se kristjani kljub
precej$njemu druzbenemu pritisku lahko
obdrzali kot verska skupnost. Na splosno pa
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se je vzdrZeval medverski status quo, prihajalo
paje tudi do resnih prekinitev, ki so prizadele
veliko in trajno Skodo kr3¢anskim skupnos-
tim na BliZnjem vzhodu in povzrocile njihov
postopni zaton.

ARABSKIKRISTJANIDO 19. STOLETJA

VObdobju Omajadov so kalifi zaceli s
prizadevanji, da bi islam prevzel javni
prostor v novo osvojenih ozemljih. O¢iten
dokaz za to teZnjo je gradnja Kupole na skali
v Jeruzalemu v ¢asu kalifa Abd al-Malika (r.
685-705) ter Omajadske mo$eje v Damasku v
¢asu vladavine njegovega sina al-Valida. Prva
je bila zgrajena na Tempeljskem gri¢u, da bi
tekmovala s kr§¢anskimi cerkvami v mestu,
okrasili so jo s koranskimi verzi ter zapisi v
koranskem slogu, ki so kritizirali kr§¢ansko
verovanje v Trojico in u¢lovecenje (Grabar
2006; Kaplony 2002). Drugo so zgradili na
mestu cerkve sv. Janeza Krstnika, ki so jo
vzeli kalcedonski skupnosti. Leta 721 je kalif
Jazid II. (v. 720-724) izdal (kratkotrajni) edikt,
s katerim je prepovedal javno prikazovanje
kriZev in ikon ter ukazal njihovo unicenje,
kar je prizadelo vse kr§¢ansko prebivalstvo v
kalifatu, morda pa je sprozil tudi ikonoklazem
v Bizantinskemu cesarstvu (Griffith 2007a).
Kljub temu so kristjani ohranjali svoj privile-
girani poloZaj v druzbi in so bili nepogresljivi
kot javni uradniki in upravniki.

Pod Abasidi se je sedez kalifata preselil iz
Damaska v novo zgrajeno prestolnico Bagdad.
Ta premik je koristil Cerkvi na Vzhodu, ki
je imela v Iraku svoje zgodovinsko sredisce,
a na Skodo drugih kr3¢anskih skupnosti,
predvsem kalcedonske, iz katere so svoje
upravnike izbirali Omajadi. Katolikos Cerkve
na Vzhodu, Timotej I. (v. 780-823) je prenesel
patriarhalni sedez iz Selevkije-Ktezifona,
bivse sasanidske prestolnice, v Bagdad, da bi
bil bliZje abasidskemu dvoru. V tem obdobju
so kristjani pomembno prispevali k razvoju
islamske druzbe kot drZavni uradniki, zdrav-
niki, predvsem pa kot prevajalci filozofskih,
znanstvenih in medicinskih del iz gr§¢ine
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in sir§¢ine v arab$¢ino (Gutas 1998; Griffith
2008a,106-128).

Ponovna bizantinska zasedba Antiohije
in njene okolice leta 969 je prinesla zelo
pomembno obdobje za arabske pravoslavne
skupnosti na tem obmodju (Ciggaar in Metcalf
2006; Kennedy 2006; Todt 1995, 2001, 2006;
Krivov 1996). Za razjasnitev: opozoriti moram,
da z izrazom 'arabski pravoslavni' mislimo
na arabsko govorece pravoslavne kristjane
bizantinskega obreda (v arab$¢ini 'Rum’,
izraz, ki oznacuje Bizantince). Tradicionalno
jih imenujemo melkiti (Griffith 2006), toda
danes je to poimenovanje prihranjeno za kato-
liske vzhodne Cerkve bizantinskega obreda.
V angles¢ini se arabske pravoslavne kristjane
neto¢no poimenuje bodisi 'grski’ pravoslavni
- Ceprav niso niti Grki po narodnosti, niti
nimajo nujno jezikovnega znanja gricine -
bodisi 'antiohijski’ pravoslavni, kar se nanasa
na Antiohijski patriarhat, ki mu pripadajo
Stevilni - toda nikakor ne vsi. Vrnimo se
v zgodovino: ko so se ponovno zdruZili z
Bizancem, so arabski pravoslavni kristjani
zaceli z obseZnim prevajanjem patristi¢nega
izrocila v arabs¢ino. Prevode so kasneje
uporabili kristjani vseh skupnosti, predvsem
koptske, nekatere izmed njih pa so kasneje
celo prevedli v etiopski jezik.

Bizantinska zasedba Antiohije je sovpadla
s fatimidsko zasedbo Palestine. Fatimidska
oblast v Egiptu in Siriji je bila tolerantna do
kristjanov in na splo$no do vseh manjsin, z
izjemo kalifa al-Hakima, ki smo ga Ze omenili
zgoraj. Ko je priSel na oblast, je ta duSevno
neuravnoveSeni vladar zacel s strogim
preganjanjem kristjanov (tako koptskih kot
arabskih pravoslavnih) in judov v Egiptu.
Njegova politika je prizadela tudi kristjane
v Palestini, kjer je leta 1009 ukazal unicenje
cerkve BoZjega groba v Jeruzalemu (kasneje
so jo ponovno zgradili s pomocjo Bizantin-
skega cesarstva). Tudi $tevilne druge cerkve
so bile unicene ali spremenjene v moseje. V
tem obdobju so Stevilni kristjani iz Egipta in
Palestine pobegnili v bizantinsko Antiohijo
- primer je slavni zgodovinar Jahja al-Antaki,



¢igar kronika je glavni vir informacij o teh
dogodkih.

V Casu kriZarskih vojn so lokalne kristjane
- ti so verjetno $e vedno predstavljali vec¢ino
prebivalstva v velikem delu Sirije in Palestine
- gledali s sumnicenjem in nerazumevanjem,
ker se zaradi svoje arabske in sirske kulture
skorajda niso razlikovali od muslimanov. Ker
so bili poleg tega s stali§¢a Latinske cerkve
krivoverci, so postali podrejeni Frankom,
Ceprav so se med njimi in krajevnim prebi-
valstvom vzpostavili tudi nacini sobivanja
(Prawer 1985; MacEvitt 2007).

V zgodnjem obdobju je tam Zive¢i kristjani
niso odnesli bolje od muslimanskega prebi-
valstva, med obleganjem Antiohije leta 1098
so krizarji na primer brez razlikovanja poklali

Utrinek z razstave
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tako muslimane kot kristjane (Ciggaar in Met-
calf 2006, 247). Kasneje so kriZarji imeli bolj$i
odnos do sirskih ortodoksnih in armenskih
kristjanov kot do grskih in arabskih pravo-
slavnih kristjanov, saj so slednje sumili, da
simpatizirajo z Bizancem. Sirski ortodoksni
kristjani so prvi¢ v zgodovini dobili celo svojo
kapelo v cerkvi BoZjega groba v Jeruzalemu
(Prawer 1985, 76; MacEvitt 2007, 169). V ¢asu
kriZarske vladavine so leta 1182 maroniti iz
Libanonskega gorovja formalno vstopili v
obcestvo z Rimom.

Kristjani so bili pod vladavino SeldZzukov
in Ajubidov relativno varni, v ¢asu Mongolov
pa so doziveli kratko obdobje renesanse (Fiey
1975). Mongoli so leta 1258 uni¢ili abasidski
kalifat in razrusili Bagdad, pri ¢emer so

< The Ouder of Krights of Malta Today
b

of Mala

101



poklali na deset tisoCe prebivalcev, a ob tem
prizanesli kristjanom, saj je zanje prosila
krs¢anska Zena mongolskega osvajalca Hule-
guja. Mongolski vladarji so bili na zacetku
naklonjeni kristjanom, ukinili so davek dZizja,
dovolili so jim obnavljanje cerkva in razmi-
§ljali o spreobrnitvi v kr§¢anstvo (nekatera
mongolska plemena - Ujguri, Najmani in
Keraiti - so Ze bili nestorijanski kristjani). Ko
pa se to ni uresnicilo in so se spreobrnili v
islam, so kristjani v Iraku, ki jih je musliman-
ska ve¢ina imela za varovance in zaveznike
Mongolov, doZiveli krvavo mascevanje.

Mameluki, ki so leta 1260 dosegli odlo¢ilno
zmago nad Mongoli pri Ajn DZalutu v Pale-
stini, so osem let kasneje oblegali in zavzeli
Antiohijo iz rok Frankov. Poklali ali zasuznjili
so kr$c¢ansko prebivalstvo, porusili cerkve
in sosednje samostane (vklju¢no s slavnim
samostanom sv. Simeona MlajSega; Nasrallah
1983-1989, zv. IIl.1, 63-65; 1972, 127-159;
Djonadze 1986, 57-115; Morray 1994). Antiohij-
ski patriarhat je bil unicen in $e sto let ni imel
stalnega sedeZa. Sele leta 1365 se je za stalno
ustalil v Damasku, kjer ostaja e danes (Todt
2006, 85-87; Korobeinikov 2003, 2005).

Stirinajsto in petnajsto stoletje sta pri-
nesla obdobje strmega upada kr§¢anstva na
Bliznjem vzhodu in vrhunec muslimanske
nestrpnosti do kristjanov, ki jo dobro pred-
stavljajo protikr§¢anska dela muslimanskega
teologa Ibn Tajmije (u. 1328; Michel 1984).
Krsc¢anske skupnosti na Bliznjem vzhodu
je Se dodatno prizadela kuga, ki je islamski
svet dosegla okoli leta 1347: ocenjujejo, da je
vzela Zivljenje Cetrtine do tretjine celotnega
prebivalstva Sirije in Egipta (Shoshan 2000-
2002). Kruti vojaski pohodi Timurlenka (u.
1405) pa so zdesetkali kr§¢ansko populacijo v
Iraku in zadali Cerkvi na Vzhodu udarec, od
katerega sini nikdar ve¢ opomogla.

V otomanskem obdobju z zacetkom
Vv 16. stoletju so se krs¢anske arabske
skupnosti v Levantu zacele pocasi krepiti
in doZivljati ponoven razcvet (Polosin in dr.
2005; Panchenko 2012). To poleg drugega
dokazujejo Stevilni kr§¢anski arabski rokopisi
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iz 17. stoletja, potem ko je bilo v obdobju treh
stoletij pred tem taks$nih prepisov zelo malo.
Temu ustrezno se je tudi vztrajno povecevalo
Stevilo kr§¢anskega prebivalstva na tem
obmo¢ju (Courbage in Fargues 1997, 57-90, s
pomembno statistiko).

Od Sestnajstega do osemnajstega stoletja
so si zahodni misijonarji prizadevali za
zedinjenje z Rimom in pri nekaterih bliznjev-
zhodnih kristjanih jim je to obcestvo tudi
uspelo doseci, kar je pripeljalo do ustanovitve
Stevilnih t.i. 'vzhodnih katoliskih' cerkva.
NeZeleni ucinek tega delovanja paje bil, da se
je ve€ina kr3canskih skupnosti tega obmocja
razdelila na dvoje: na tiste, ki so se zedinili z
Rimom, in tiste, ki tega niso sprejeli. Vzhodni
katoliki se ponavadi vidijo kot most med
vzhodnim in zahodnim kr§¢anstvom in so
dejavni v ekumenskem gibanju; toda pogosto
jih njihovi pravoslavni bratje kritizirajo, da so
zapustili svoje izrocilo, in jih pozivajo, naj se
vrnejo k svoji 'materni cerkvi'.

Kalcedonski kristjani so bili v otomanskem
obdobju organizirani kot ena verska skupnost
(milet), podrejena patriarhu v Carigradu, kar
je vplivalo tudi na druge patriarhate: njihova
liturgi¢na praksa se je priblizala bizantinski,
vodili pa so jih grski kleriki. Jeruzalemski
in Aleksandrijski patriarhat vse do danes
vodi etni¢no grska hierarhija, medtem ko
je Antiohijski patriarhat leta 1899 z mo¢no
diplomatsko podporo takratnega Ruskega
cesarstva pristal v rokah arabskih pravoslav-
nih kristjanov, ki ga vodijo $e danes (Yakushev
2006).

ARABSKIKRISTJANI'V 20. IN ZGODNJEM 21.
STOLETJU

S istemati¢no iztrebljanje in izgon kristjanov
iz Anatolije in vzhodne Trakije med in ne-
posredno po 1. svetovni vojni - poznano pod
imeni armenski genocid, 'asirski' safyo (pokol
ali genocid) in gr§ka 'maloazijska katastrofa’

- ni obsezZneje prizadelo obmodij, kjer so Ziveli
arabski kristjani. Na koncu 19. in v 20. stoletju
so arabski kristjani, posebej v Libanonu



in Palestini, izstopali zaradi literarnega,
narodnega in politi¢nega razcveta. Znane
literarne osebnosti so npr. zacetnik arabskega
zgodovinskega romana DZurdZi Zajdan (1861-
1914, arabski pravoslavec), prevajalec Iliade

v arab$¢ino Sulejman al-Bustani (1856-1925,
maronit), libanonsko-ameriski pisatelj Kahlil
Gibran (1883-1931, maronit), libanonski pisa-
telj Mihail Nuajma (Mikhail Naimy, 1889-1988,
arabski pravoslavec), jeruzalemski pedagog in
pisatelj Khalil al-Sakakini (1878-1953, arabski
pravoslavec), palestinski romanopisec Emile
Habibi (1922-1996, protestant) in sodobni
libanonski avtor Elias Khoury (r. 1948, arabski
pravoslavec). Tudi slavna libanonska pevka
Fairouz (Nuhad Hadad, r. 1935) je arabska
kristjanka; rojena je bila v sirski katoliski
druZini, a se je spreobrnila v pravoslavje. Med
politiki, ki jih moramo omeniti, pa so ustano-
vitelj stranke Ba'ath Michel Aflak (1910-1989),
ustanovitelj Ljudske fronte za osvoboditev
Palestine George Haba$ (1926-2008) in arab-
ski nacionalisti¢ni mislec Constantin Zureik
(1909-2000), ki so vsi pripadali arabski pravo-
slavni skupnosti, ¢eprav so bili po ideologiji
marksisti. Med palestinskimi intelektualci in
politiki je bilo veliko Stevilo kristjanov, med
njimi Edward Said, Hanan ASravi, Afif Safieh
in Amzi BiSara. Tako kot njihove musliman-
ske rojake je tudi palestinske kristjane moc¢no
prizadela palestinska katastrofa (nakba) leta
1948 in dogodki, ki so ji sledili, in mnogo jih je
prisilno od$lo v izgnanstvo.

Tudi drugi konflikti - predvsem pro-
tikr§¢anski pokoli leta 1860, libanonska
drZavljanska vojna (1975-1990), ameriska
invazija na Irak (2003) in drZavljanska vojna
v Siriji - so imeli teZke posledice za arabsko
kr$¢ansko populacijo. Zrtve teh konfliktov
pogosto ¢astijo kot mucence (npr. sv. JoZef iz
Damaska, umorjen leta 1860, ali pravoslavna
duhovnika Basilios Nassar in Fadi Haddad, ki
sta bila umorjena v Siriji januarja oz. oktobra
2012.

Pravoslavni patriarhat iz Antiohije je sredi
20. stoletja doZivel duhovno prenovo, potem
ko je leta 1942 George Khodr (zdaj metropolit
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gore Libanon) skupaj z drugimi ustanovil
pravoslavno mladinsko gibanje (Nahas 1993).
V tem Casu so ponovno odprli samostan sv.
Jurija (Deir el-Harf; Kassatly 1996), ustanovili
Pravoslavno univerzo v Balamandu (Libanon),
uredili nove prevode Stevilnih del gr3kih
cerkvenih ocetov v arabs¢ino, pojavila pa so
se tudi Stevilna originalna dela o arabskem
pravoslavju in zgodovini antiohijskega
patriarhata v arabskem jeziku. Izpostavimo
lahko pomembno monografijo Pozabljeni
svetniki antiohijske tradicije, ki jo je napisal
arhimandrit Tuma Bitar (1995). Isto¢asno je
Matta el-Meskin ali Matej Revni (1919-2006),
menih iz samostana sv. Makarija v puscavi
Sketis, vodil podobno duhovno prenovo
Koptske cerkve (Matta el Meskin 1983, 1984;
Zanetti 1996; O'Mahoney 2006). Znamenja
eremitske prenove pa so se ¢utila tudi med
maroniti (Hourani in Habachi 2004).

V 20. in zgodnjem 21. stoletju se je delez
arabskih kristjanov v prebivalstvu BliZznjega
vzhoda drasti¢no zmanjsal, predvsem zaradi
izseljevanja in precej visje rodnosti pri
muslimanih (ta razkorak je sicer precej nov
fenomen), Ceprav se je v absolutnem merilu
njihovo Stevilo povecalo. Izseljenske skupnos-
ti arabskih kristjanov vseh veroizpovedi danes
obstajajo po vsej Severni in JuZzni Ameriki,
Evropi in Avstraliji. Te skupnosti ohranjajo
tesne stike s svojimi izvornimi skupnostmi.

PREGLED KRSCANSKE ARABSKE
KNJIZEVNOSTI
PREVODI IZ GRSCINE IN DRUGIH JEZIKOV

oleg bolje znane prevajalske dejavnosti fi-

lozofskih, znanstvenih in medicinskih del
iz gr§¢ine v arabscino, ki smo jo Ze omenili, so
od 8. stoletja dalje v arabs¢ino prevedli velik
del zgodnejSe kri¢anske knjiZevnosti - Staro
in Novo zavezo, svetopisemske apokrife, Ziv-
ljenja svetnikov, pridige, liturgi¢na besedila
in patristi¢na dela - predvsem iz grskega,
sirskega in koptskega jezika.

Prevodi kr$¢anske knjiZevnosti v arab-

$¢ino so nastajali najprej v kalcedonskih
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samostanih v Palestini, predvsem v samo-
stanu Mar Saba, kjer je vecjezi¢na skupnost
menihov v 9. stoletju prispevala Stevilne
prevode med grskim, sirskim, arabskim ter
gruzijskim jezikom. V tej skupnosti so tako
skorajda socasno prevedli nekatera dela Izaka
Sirskega iz izvorne sir§¢ine v gr3ki, gruzijski
in arabski jezik (Brock 1999-2000a). Kasneje,
ko so mesto ponovno osvojili Bizantinci, se je
prevajalska dejavnost zacela na ozemlju An-
tiohije (Nasrallah 1983-1989: zv. IIL.1, 196-220,
273-310, 387-391). Pravoslavni arabski diakon
Abdalah ibn al-Fadl (fl. ok. 1050) je bil morda
najbolj plodovit prevajalec patristi¢nih del. V
arabscino je prevedel dela Janeza Krizostoma,
Bazilija Velikega, Gregorja iz Nise, Maksima,
Psevdo-Cezarija, Janeza Damasc¢ana, Andreja
Kretskega in Izaka Sirskega. Poleg tega je
njegov arabski prevod Psalmov postal dale¢
najvplivnejsi v arabskem kr¢anskem svetu
(Polosin in dr. 2005). V 11. stoletju se je
prevajalska dejavnost raz§irila tudi v sosednji
Damask. Tamkaj$njemu arabskemu pravo-
slavnemu prevajalcu Ibn Sahkuku pripisujejo
arabsko razli¢ico celotnega Dionizijevega
korpusa (Treiger 2005, 2007).

Med mojstrovinami patristi¢ne literature,
ki so se v gr§kem izvirniku izgubile, a so se
ohranile v arabs¢ini, je izjemno - na Zalost
$e neobjavljeno - besedilo Noeti¢niraj (Noble
in Treiger, v izidu, 8. pogl.). Izvorno je bilo
napisano v 7. ali 8. stoletju v gr3¢ini in opisuje
zgodbo o padcu. "Raj", ki je omenjen v naslo-
vu razprave, je angelski svet, iz katerega je bil
po padcu izgnan ¢loveski um (nous). Besedilo
se loteva analize kreposti in pregreh ter zacrta
pot, kako mora posameznik 'preorati’ zemljo
svojega srca, s tem ko goji kreposti in se bori
s pregrehami, da si o¢isti um in bo tako lahko
zopet sprejet v noeti¢ni raj.*

TEOLOGIJA IN VERSKE POLEMIKE

Kot smo razlozili zgoraj, so prvi uporabili
arabski jezik kot sredstvo za izraZanje

kr3¢anske teologije arabski menihi iz kalce-
donskih samostanov v Palestini v 8. stoletju.
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Do 10. stoletja pa so arabs¢ino zacele uporab-
ljati vse krS¢anske veroizpovedi. NajzgodnejSa
dela so ponavadi anonimna, prvi trije po
imenu znani arabsko piSoci teologi pa so iz 9.
stoletja: Teodor Abu Kurra (arabski pravosla-
vec, Lamoreaux 2005), Abu Ra'ita al-Takriti
(sirski ortodoksni kristjan, Keating 2006) in
Amar al-Basri (nestorijanec, Griffith 1983; Be-
aumont 2003). Po sledeh Janeza Dama$¢ana
je Teodor Abu Kurra napisal arabsko razpravo
v obrambo ikon kot odgovor na druzbene
okolis¢ine v Edesi, kjer so krajevni kristjani
pod muslimanskim pritiskom zaceli oklevati,
ali naj Castijo ¢cudezno podobo Kristusa, Man-
dilion - podobo, ki je po cerkvenem izro¢ilu, o
katerem poroca Ze Evzebij, niso izdelale roke
(aheiropoieton), temvec jo je Kristus sam poslal
Abgarju, kralju iz Edese, ki je ob pogledu
nanjo ozdravel (Griffith 1997).

Ko so izpovedovali trinitari¢no teologijo,
so arabski kristjani hipostaze (osebe) Trojice
pogosto prikazovali kot 'atribute’ enega
samega boZanskega bistva. Ceprav bi se dalo
trditi, da gre za modalisti¢no teologijo, se
je izkazala za priljubljeno v krogih arabskih
kristjanov. V primerjavi s tradicionalno
trinitari¢no teologijo je namrec¢ odpornejsa
proti muslimanski kritiki, da vera v Trojico
pomeni triteizem: ¢e so hipostaze opredelili
kot atribute, so se arabski kr§¢anski teologi
lahko sklicevali na dejstvo, da tudi muslimani
sami priznavajo BoZje atribute (Haddad 1985,
Swanson 2005).

Posebno knjiZevno zvrst pa predstavljajo
krs¢anske teoloske enciklopedije, ki so
postale posebno priljubljene med koptskimi
arabskimi teologi v 13. stoletju, 'zlati dobi’
arabske koptske knjizevnosti. Enciklopedija
v sedmih poglavjih, ki jo je sestavil Al-Mu'ta-
man Ibn al-Assal, z naslovom Suma verskih
nacel (ok. 1263) je najznamenitejsi primer te
zvrsti (Al-Mu'taman Ibn al-Assal in Pirone
1998-2002; Abullif 1997, 1990-1991; Samir
1984). Ibn al-Assal je v tem delu izhajal iz
cele vrste grskih (filozofskih in patristi¢nih)
virov, ki so mu bili na voljo v arabskem
prevodu, arabskih kr§¢anskih piscev in celo



muslimanskih in judovskih teologov (npr.
Fakhr al-Din al Razi in Mojzes Majmonid).

Teologija je bila nelo¢ljivo povezana s pole-
miko: ko so arabski kr§¢anski teologi izrazali
svoja staliSca, so neogibno polemizirali z
islamom, drugimi kr§¢anskimi skupnostmi
in drugimi verstvi. Stevilna dela so bila prav
posebej posvecena kr§¢ansko-muslimanski
polemiki (Thomas, Roggema in Mallett
2009-v izhajanju). V abasidskem obdobju so
se medverske razprave dogajale na posebnih
shodih v prisotnosti ob¢instva, imenovanih
'zasedanja’ (majalis). Ohranili so se prepisi ve¢
tovrstnih razprav, ko je muslimanski vladar
podelil kr§¢anskemu teologu dovoljenje, da je
predstavil svoje poglede in oporekal musli-
manskemu sogovorniku ali celo vladarju
samemu (Griffith 2008a, 77-81; Szilagyi, v
Noble in Treiger, v izidu, 3. pogl.).

Pavel iz Antiohije, arabski pravoslavni
Skof v Sidonu iz 12. stoletja, je napisal vplivno
polemic¢no razpravo z naslovom Pismo
muslimanskemu prijatelju. V tej razpravi
poskusa muslimanom dokazati resni¢nost
kr§¢anstva na temelju samega Korana. (Delo
bo zdaj dostopno v angleSkem prevodu
Sidneya Griffitha v Noble in Treiger, v izidu,
10. pogl.). Priredba njegove razprave, ki jo je
napisal anonimni kr§¢anski pisec iz Cipra,
pa je izzvala Stevilne muslimanske teologe,
med njimi sta bila npr. al-Dimaski (u. 1327) in
Ibn Tajmija, da so jo poskus$ali ovreci (Griffith
20083, 166-169; Ebied in Thomas 2005).

FILOZOFIJA IN FILOZOFSKA TEOLOGIJA

Ker so se kristjani ukvarjali s prevajanjem
grskih filozofskih del v arabs¢ino, so bili
tudi med prvimi, ki so pisali izvirna filozofska
dela v tem jeziku. Slavni nestorijanski prevaja-
lec Hunajn ibn I8ak (u. 873) je tako domnevni
avtor kompilacije izrekov starih filozofov in
besedil o njih (Griffith 2008a, 119-122; 2008Db).
Njegov mlajsi sodobnik, arabski pravoslavni
prevajalec Kusta ibn Luka (u. 912), je napisal
Stevilna filozofska dela, med njimi tudi vplivno
razpravo O razliki med duhom in duSo.

KRSCANSTVO PO SVETU

Morda najbolj znani krs¢anski arabski
filozof je monofizit Jahja ibn Adi (u. 974),
ucenec slavnega muslimanskega filozofa
al-Farabija (u. 950; Endress 1977; Griffith
2002b in 20083, 122-125; Wisnovsky 2012).
Ena njegovih najbolj izvirnih teoloskih misli
je bila, da je hipostaze Trojice definiral kot
"um”, kot "tega, ki umeva" in kot "to, kar je
umevano". V aristotelski filozofiji bi jih torej
lahko razumeli kot "identi¢ne med seboj v
dejanskosti” - genialen, ceprav komaj kaj
uspesen poskus, da bi nauk o Trojici naredil
bolj sprejemljiv za muslimanske filozofe
(Périer 1920, 24-27).

Omeniti pa moramo tudi nestorijanca Ibn
al-Tajiba, pisca komentarjev na Porfirijevo
Isagoge in Aristotelove Kategorije, ki so pod
vplivom aleksandrijske novoplatonske tradi-
cije (Gyekye 1979; Ferrari 2006), ter arabskega
pravoslavnega diakona Abdalaha ibn al-Fadla,
ki smo ga omenili zgoraj kot prevajalca pa-
tristi¢nih del v arabs¢ino. Al-Fadl je bil poleg
tega tudi izvirni pisec filozofske teologije,
ki se je ukvarjal z mislijo so¢asnih sirskih
ortodoksnih in nestorijanskih teologov, pa
tudi z islamsko filozofijo (Graf 1944-1953, zv.
2, 52-64; Nasrallah 1983-1989, zv. IIl.1, 191-229;
Noble in Treiger 2011; Noble in Treiger, v
izidu, 7. pogl.).

DRUGE ZVRSTI: KOMENTARJI SVETEGA
PISMA, ZIVLJENJA SVETNIKOV;
ZGODOVINOPISJE, POEZIJA IN POPOTNE
PRIPOVEDI

bn al-Tajib, ki smo ga omenili kot komen-

tatorja Porfirija in Aristotela, je napisal
tudi komentar celotnega Svetega pisma.
Monumentalno delo z naslovom Kr$¢anski
raj, ki ga je Georg Graf (1944-1953, 2. zv., 162)
opisal z besedami "najbolj obsezna eksegetska
zbirka kr§canske arabske literature”, je Se
vedno neobjavljeno, razen dela komentarja 1.
Mojzesove knjige (Sanders 1967).

Svetopisemski komentarji so bili Se

posebej priljubljeni med Kopti. Markus ibn
Kanbar (u. 1208) je tako napisal komentar na
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PeterokniZje, Sim’an ibn Kalil (u. po 1206) na
Evangelij po Mateju in Psalme, Bulus al-Busi
in Ibn Katib Kajsar (oba iz sredine 13. stoletja)
pa na Razodetje - to sta edina arabska komen-
tarja te knjige (Graf 1944-1953, 2. zv., 329-332,
337-338, 358-359, 380-384; Davis 2008).

Med Zivljenjepisi svetnikov v arabskem
jeziku moramo omeniti Zivljenje sv. Janeza
Damascana, ki ga je zapisal Mihael al-Sim’ani,
menih iz kalcedonskega samostana sv. Simeo-
na MlajSega blizu Antiohije (ok. 1090; Portillo
1996; Griffith 2001, 20-42, s citati). Na sre¢o
pa so se v arab3¢ini ohranili Se Stevilni drugi
Zivljenjepisi ve¢ kr§¢anskih svetnikov (tudi
mucencev) iz zgodnje islamske dobe (Pirone
1991; Lamoreaux in Cairala 2001; Griffith
20083, 150-166 z nadaljnimi viri; Lamoreaux
v Noble in Treiger, v izidu, 4. pogl.).

Arabski kristjani so se odlikovali v pisanju
zgodovinskih del (Teule 2000-2002, 807-809,
z obseznimi bibliografskimi podatki o delih,
ki jih navajamo spodaj; El Cheikh 1999).
Arabski pravoslavni patriarh Aleksandrije
Evtihij (Sa’id ibn al-Bitrik, u. 940) je tako
napisal zgodovino sveta do leta 938. Njegovo
delo je nadaljeval Jahja al-Antaki, ki smo
ga Ze omenili. Agapij (Mahbub), arabski
pravoslavni Skof v ManbidZu v severni Siriji
iz 10. stoletja, je prav tako napisal zgodovino
sveta od stvarjenja do svojih dni (Pearse 2008;
Lamoreaux v Noble in Treiger, v izidu, 5.
poglavje). Ceprav je pisal predvsem v sirskem
jeziku, je sirski ortodoksni polihistor Bar
Hebraeus (Ibn al-Ibri, u. 1286) napisal tudi
arabsko kroniko z naslovom Kratka zgodovina
dinastij. Pri Koptih pa imamo Zgodovino ale-
ksandrijskih patriarhov Severa ibn al-Mukaffa
(10. stoletje) in zgodovino sveta al-Makina (u.
1273). Od kasnejsih avtorjev moramo omeniti
maronitskega patriarha Istifana al-Duvajhija
(u.1704), pisca splo$ne zgodovine Sirije in
posebne zgodovine maronitov (Graf 1944-
1953, 3. zV., 306-307, 361-377), ter arabskega
pravoslavnega zgodovinarja Mihaila Breika
(u. po 1782; Bualuan 1996; Tamari 2007).

Studentje arabske knjizevnosti dobro
poznajo kr§¢anske arabske pesnike iz ¢asov
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pred pojavom islama in iz omajadskega ob-
dobja (npr. Adi ibn Zajd in al-Akhtal; Cheikho
2008). Manj znan pa je arabski pravoslavni
pesnik in teolog iz 11. stoletja Sulajman,
Skof v Gazi, ki je pisal v ¢asu preganjanj pod
fatimidskim vladarjem al-Hakimom. Njegove
pesmi izraZajo radost ob misteriju uclovecenja
ter slavijo kr§¢anska sveta mesta v Palestini,
obenem pa Zalost ob izgubi sina (Noble in
Treiger, v izidu, 6. pogl.). Potovanja Makarija,
arabskega pravoslavnega patriarha Antiohije
(1647-1672), je mojstrsko opisal njegov sin in
pomo¢nik, arhidiakon Pavel iz Alepa (Belfour
1835-1837; Kilpatrick 1997; Feodorov v Noble
in Treiger, v izidu, 12. pogl.). Makarij, ki je bil
pomemben predstavnik kulturne renesanse
arabskega pravoslavja v Siriji v 17. stoletju, je
dvakrat po kopnem, preko Carigrada, Vlaske
in Moldavije, potoval v Rusijo, da bi pravo-
slavne vladarje teh deZel prosil za sredstva.
Porocilo Pavla iz Alepa daje neprecenljive
podatke o zgodovini Pravoslavne cerkve in
o razmerjih med razli¢nimi pravoslavnimi
skupnostmi v tem ¢asu. Omenimo pa lahko
Se drugo popotnisko porocilo iz 17. stoletja,
posveceno potovanju kaldejskega duhovnika
Iljasa al-Mavsilija v Juzno Ameriko (Matar
2002, 45-111; Kilpatrick 1997, 174-176).
Kr3c¢anska arabska knjiZzevnost je izjemno
raznolika in bogata z materialom prvovrstne-
ga pomena - po ocenah je 90 odstotkov e
neobjavljene v kateremkoli jeziku. Caka na
bralce in obljublja velika odkritja, ki bodo
spremenila, morda celo povsem preobrnila
nacin, kako razmisljamo o zgodovini Cerkve
in o Bliznjem vzhodu.

Prevedel: Rok BlaZi¢
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