Θρησκευτική Ομολογία και Πολιτική Ιδεολογία 6

 Μονιστικός Ισλαμικός Κώδικας

· Ενότητα του θεού – ενότητα του κόσμου

· Umma: ενοποιημένη αντίληψη της ανθρώπινης κοινότητας: ταυτόχρονα κοινωνική, πολιτική, στρατιωτική, ιερατική

Αποτέλεσματα:

1. έλλειψη ιερατείου και οργανωμένου μοναχισμού

2. αδυναμία εκκοσμίκευσης και εμφάνισης αυτόνομης πολιτικής σφαίρας 

(σύγκρουση κράτους – εκκλησίας, ανάδυση κοινωνίας των πολιτών –civil society- , Hegel, Marx, Gramsi)

3. Η μη διαφοροποίηση του θρησκευτικού από το πολιτικό εμποδίζει την αυτονόμηση του οικονομικού  (K. Polanyi: αυτονόμηση συστήματος αγοράς 

α) σε συνάρτηση με την επιδίωξη του ατομικού συμφέροντος β) σε συνάρτηση με το ρόλο του κράτους που τον επιβάλλει)
Διαφορά Ισλάμ και χριστιανισμού:

Ισλάμ: συνοχή κοινωνικής ομάδας
Χριστιανισμός: ατομικό συμφέρον

Ισλάμ: Ο Θεός ιδιοκτήτης της γης (η κοινότητά του κάτοχος και ο χαλίφης διαχειριστής που παραχωρεί δικαίωμα iqtà - tassaruf) – έλλειψη ατομικής ιδιοκτησίας
Χριστιανισμός: κερδοφορία επί της γαιοπροσόδου (κεφάλαιο, τόκος)
4. Η κοινότητα των πιστών είναι ουσιαστικά πολιτική κοινότητα 

Σημαντικό: η πολιτική στράτευση είναι καθήκον και όχι προαίρεση – σύγκριση με το μοντέλο της κοινωνίας των πολιτών: 

Ιμπν Ταϊμια: η άσκηση του πολιτικού δικαιώματος φέρνει τον πιστό κοντά στο θεό. Αντίθετα

Θωμάς ο Ακινάτης: η άσκηση είναι νόμιμη σε αναφορά με την αρχή της «προσωρινής γαλήνης» στη γήϊνη πολιτεία.

Β. Badie: «Ο πολιτικός χαρακτήρας της Umma προσδίδει θρησκευτικό προσανατολισμό στην πολιτεία την οποία οι άνθρωποι έχουν ως αποστολή να οικοδομήσουν επί γης»

Διαφορά με ιδανική χριστιανική πολιτεία:

· Ισλάμ: συνεχής επανίδρυση της ιδανικής πολιτείας σε σχέση με ένα υποθετικό αρχαίο κλέος (παρελθόν):
1. ή επανίδρυση της πολιτείας του Προφήτη

2. ή ένταξη των στοιχείων της νεωτερικότητας ως να υπήρχαν ήδη στο σώμα της θρησκευτικής παράδοσης ή του Κορανίου (π.χ. σοσιαλισμός, φιλελευθερισμός)

· Χριστιανισμός (κυρίως δυτικός): εξελικτική αντίληψη μιας συνεχούς προόδου της κοινωνίας προς την ιδανική πολιτεία (μέλλον)

5. Φύση κοινωνικών σχέσων
Α) Έννοια του κοινωνικού συμβολαίου στο Ισλάμ ως συνδέσμου πιστών και όχι πολιτών

1. mithaq: αρχέγονο συμβόλαιο ανάμεσα στο θεό και στους ανθρώπους με βάσει το οποίο θεμελιώνεται η Umma
2.  bay’a: συμβόλαιο υποταγής στην γήϊνη πολιτεία

3. sahifa: καταστατικός χάρτης της Μεδίνας, μοντέλο όλων των ισλαμικών συνταγμάτων (συμβόλαιο επιβεβαίωσης της κοινότητας των πιστών: όχι πολιτών, ούτε ιδιοκτητών) 

Β) Έννοια ισότητας και ελευθερίας: εξισωτική κοινωνία, ισότητα εντός κοινότητας

Γ) Έννοια του Έθνους: ταύτιση της έννοιας με την Umma (π.χ. Αραβικός Εθνικισμός, κόμματα Μπάαθ) 

Εξήγηση Μονισμού

1. Κατακτητικοί πόλεμοι

2. Φυλετική καταγωγή ισλάμ

Οικουμενικό Πατριαρχείο μετά την Άλωση

1. Το πρόβλημα των προνομίων

Ισλαμικός νόμος: şeriat ή sharia. σε σχέση με το κοσμικό δίκαιο (ürf) 

To εκπροσωπούσε η τάξη των ουλεμάδων και αρχηγό τον σεϊχουλισλάμη. Οι Οθωμανοί ήταν σουνίτες μουσουλμάνοι (όπως ακριβώς και οι Σελτζούκοι) σε αντιπαράθεση με τους επικίνδυνους γείτονές τους, τους Πέρσες, οι οποίοι ήταν Σιίτες. 

Οι θρησκευτικοί θεσμοί του οθωμανικού κράτος υπηρετούσαν στην πραγματικότητα την κοσμική πλευρά του κράτους. Ο σουλτάνος ήταν ο εκπρόσωπος του θεού στον κόσμο. Το κράτος είχε τρεις στόχους:

α)  Η διατήρηση και η επέκταση του Ισλάμ
β) Η υπεράσπιση και η επέκταση της κυριαρχίας του Σουλτάνου, ακριβώς ως εκπροσώπου του θεού στον κόσμο
γ) Η δικαιοσύνη και η ασφάλεια των υπηκόων του Σουλτάνου (η σχέση ποιμένα-ποιμνίου: θεωρία Toynbee). 

Σε ένα καλά οργανωμένο ισλαμικό κράτος:

η κυβέρνηση προσφέρει ασφάλεια, δικαιοσύνη και ευημερία στους υπηκόους, 

οι υπήκοοι στηρίζουν το κράτος με τους φόρους που προσφέρουν και έτσι ο κύκλος κλείνει. 

Οργάνωση της οθωμανικής κοινωνίας σε μιλλέτ

Θεωρητική προϋπόθεση:

Λαοί της Βίβλου: zimmi (Dar-el-Harb, Dar-el-Islam)
Χριστιανοί (Οικουμενικό Πατριαρχείο), 
Εβραίοι (Μέγας ραβίνος), 

Μουσουλμάνοι (ουλεμάδες).

Αρμένιοι (Πατριάρχης Γρηγοριανός):

 Όλοι αυτοί πιστεύουν σε ένα θεό και γίνονται αποδεκτές οι διαφοροποιήσεις μεταξύ τους, χωρίς να επιδιώκεται ο βίαιος εξισλαμισμός. Τα μιλλέτ έχουν την δική τους εσωτερική ιεραρχία από τοπικό έως το κεντρικό επίπεδο. 

α)Όσον αφορά την θέση περί βίαιων εξισλαμισμών: αραβική ισλαμική παράδοση 

β)Όσον αφορά την θέση περί «ανοχής» της Ο. Α. σε σχέση με τους αλλόθρησκους: 
Θέση Σπύρου Βρυώνη: διαδικασίες εξισλαμισμού των χριστιανικών πληθυσμών της Μικράς Ασίας και 13ο-15ο αιώνα, όχι όμως κυρίως μέσω βίαιων εξισλαμισμών αλλά μέσω της δραστηριότητας των ισλαμικών μοναστικών ταγμάτων, όπως οι Μπεκτασήδες (επιρροή στα λαϊκά στρώματα, Χατζή Μπεκτάς) και οι Μεβλεβήδες (Τζελλαλεντίν Ρουμή Μεβλανά του Ικονίου), ο συγκριτιστικός ισλαμισμός των οποίων διαβρώνει την συνοχή των χριστιανικών πληθυσμών του μικρασιατικού χώρου).

γ) όσον αφορά στην περίπτωση ύστερης συγκρότησης των «προνομίων» των μιλλέτ, θέση B. Braude, Π. Κονόρτας: 

   Δύο ερμηνείες: 

1. Θέση Νεοκλή Σαρρή: η ύστερη κατασκευή σημαίνει την μη ανοχή 

2. Θέση B. Braude, J. Κarbdra κ. α.: η ύστερη κατασκευή νομιμοποιεί εθνικού τύπου διεκδικήσεις από εθνοτικές ομάδες ως εθνικές ομάδες στο εσωτερικό της Ο. Α., μόλις κατά τον 19ο αιώνα.

Α. Ο όρος «μιλλέτ»

 i)σήμερα ο όρος «μιλλέτ» σημαίνει στα τουρκικά «έθνος»

 ii)αλλά στο οθωμανικό διοικητικό λεξιλόγιο του 19ου αιώνα σήμαινε την «μη   μουσουλμανική θρησκευτική κοινότητα» 

· θέση B. Braude 1982: υποστήριξε ότι ο όρος δεν είναι δηλωτικός μιας «μη μουσουλμανικής θρησκευτικής κοινότητας» παρά μόνο κατά τον 19ο αιώνα κ. ε. και κυρίως κατά την περίοδο μεταρρυθμίσεων του Τανζιμάτ, όταν ακριβώς οι τότε αναγνωρισμένες θρησκευτικές κοινότητες προσπαθούσαν να επιβεβαιώσουν την «αρχαιότητα των προνομίων» τους.

· Ζαχαριάδου 1996: φαίνεται ότι ο όρος άρχισε να εμφανίζεται σε φιρμάνια ήδη από τον 18ο αιώνα.
Κατά τις προηγούμενες περιόδους δεν φαίνεται ότι υπήρχαν ενιαίες και αποδεκτές από την οθωμανική έννομη τάξη θρησκευτικές ομάδες που να τελούν υπό την ηγεσία ενός Πατριάρχη ή Αρχιραββίνου. 

iii) κατά τον 16ο και 17ο αιώνα: ta’ife
 για να δηλωθούν αυτοί που τελούν υπό την δικαιοδοσία του Ανώτατου Ορθόδοξου Κλήρου χρησιμοποιείται ο όρος «ta’ife» που σημαίνει «ομάδα» (επίσης «φυλή» και «πλήρωμα πλοίου») αλλά δεν δηλώνει αποκλειστικά θρησκευτική κοινότητα αλλά κάθε είδους ανθρώπινο σύνολο με κοινά χαρακτηριστικά, όπως π. χ. τις συντεχνίες. 

To βεράτι του 1525 αναφέρεται σε «ομάδες απίστων», αφού ο οικουμενικός πατριάρχης δεν ήταν ο μοναδικός ηγέτης ορθοδόξων πληθυσμών (υπήρχαν και άλλοι πατριάρχες και αυτοκέφαλες αρχιεπισκοπές)

iv) Από τον 18ο αιώνα όμως ο Πατριάρχης αρχίζει να έχει de facto επικυριαρχία πάνω στα υπόλοιπα Πατριαρχεία της Ανατολής ενώ το 1767 αρχίζει η de jure υπαγωγή των αρχιεπισκοπών της Αχρίδας και του Ιπεκίου στο πατριαρχείο Κωνσταντινουπόλεως. Και ακριβώς είναι τότε που ο Οικουμενικός Πατριάρχης να θεωρείται 
«εθνάρχης» δηλ. «milletbaşı:
v) Θέση για την «ισλαμοποίηση» των θεσμών:

Ο 18ος αι. ως μία εποχή ενδυνάμωσης εν γένει των θρησκευτικών θεσμών της Αυτοκρατορίας ακριβώς για να αποφευχθούν οι φυγόκεντρες εθνικιστικές τάσεις που άρχισαν να αναπτύσσονται. Όμως αυτό το βάρος στο θρησκευτικό παράγοντα δεν το έχει η Ο. Α. εξαρχής.

vi) H χρήση του όρου «μιλλέτ» ως θρησκευτικής κοινότητας διευρύνεται κατά τον 19ο αιώνα, ενώ μετά το 1875 άρχισε να άρχισε να υποκαθίσταται από τον όρο «cemaat»

Συμπερασματικά

16ος – 17ος αιώνας: ta’ife (Kâfirlerin)

18ος – 19ος αιώνας: millet (Rum millet)

1875 – 1923: cemaat 
O όρος «Rum» κυριαρχεί ήδη από τον 18ο αιώνα: το κυρίαρχο ελληνόφωνο περιβάλλον της Κωνσταντινούπολης (Φαναριώτες) είχε επιβάλλει και μέσω της οθωμανικής εξουσίας το όνομα με το οποίο αυτοπροσδιοριζόταν πολιτισμικά και στους άλλους ορθοδόξους της αυτοκρατορίας.

Β. Ο όρος “Ρωμαίος, Ρωμιός”. Από τους “απίστους” (kefere) στους «Ρωμαίους» (Rumiyan)

i) Κατά τον 15ο και 16ο αιώνα ο επικρατέστερος όρος στα βεράτια είναι το «Kefere» ή «Kâfirler». Αντίστοιχα ο όρος με τον οποίο αναφέρεται ο Πατριάρχης κατά τον 16ο και 17ο αιώνα είναι «Πατριάρχης των απίστων». Οι «άπιστοι» είναι οι ορθόδοξοι ως πολυπληθέστερη μη μουσουλμανική θρησκευτική ομάδα στην Ο. Α. 

ii) Στο πέρασμα από τον 17ο προς 18ο αιώνα απαλείφεται ο όρος «άπιστοι» και υποκαθίσταται από τον όρο «Ρωμαίοι»: έτσι ο Οικουμενικός Πατριάρχης χαρακτηρίζεται πλέον ως «Πατριάρχης των Ρωμαίων» (για πρώτη φορά σε ένα μητροπολιτικό βεράτιο του 1703). Η μεταβολή είναι εντυπωσιακή και αφορά την περίοδο της οικονομικής και κοινωνικής ανόδου γενικά του ορθόδοξου αλλά κυρίως του ελληνικού στοιχείου και συγκεκριμένα των Φαναριωτών (1711-1821). 

iii) Γενικά επίσης θα μπορούσε να παρατηρήσει μία σταδιακή μετάβαση από την έννοια “kefere”(15ο –αρχές 18ο αι.1715)  στον  “zimmi” (αρχές 18ου αι. – αρχές 19ου , 1835), “reaya” (αρχές 19ου αι. ). 
