Molnár B. Lehel: A vallási türelem előzményei Erdélyben
Egyházunk 1993-ban ünnepelte az 1568. január 6-i tordai országgyűlésen kimondott vallási türelem és lelkiismereti szabadság törvényének 425. évfordulóját. Ez az esemény akkor felelevenítette és az érdeklődés középpontjába állította ennek a határozatnak a lényegét, amely szerint a világon először itt Erdélyben mondták ki, hogy mindenki azt a vallást

gyakorolhatja,  amely felfogásával megegyezik, mert a “hit Istennek ajándéka, ez hallásból leszen, mely hallás Istennek igéje által vagyon”.

Rendkívüli fontossággal bíró, az emberiségnek égetően időszerű kérdése volt és lesz mindig a türelem problémája.

Egyetemes vonatkozásban a kérdés történetének könyvtárnyi

irodalma van. Tudósokat, kutatókat, kisebb-nagyobb szervezeteket foglalkoztat a türelem, a vallási türelem eszmetörténeti háttere, kialakulása, hatása stb., de ritka kivételtől eltekintve az erdélyi fejlődést nem ismerik. Itt csak zárójelben említem meg, hogy az Unitárius Világszövetség – IARF – 1978-ban, Oxfordban tartott 23. kongresszusát is ennek jegyében rendezték, A türelem határai ma címmel. De mit is

jelent tulajdonképpen a vallási türelem? Felteheti bárki a kérdést. Az Unitárius Káténk elsõ kérdésére, hogy „Mi a vallás?” a következő feleletet adja: „A vallás az Isten és felebarát iránti szeretet.” Tehát ahhoz, hogy ezt a viszonyt minél teljesebben megéljük, türelemmel kell viseltetnünk embertársaink iránt. A türelem így nemcsak világi, hanem vallási kérdés is, a vallás világának szerves tartozéka.

A vallási türelem – dr. Erdő János szavaival fogalmazva – végső fokon nem más, mint „elismerése annak, hogy mindenki szabadon vallhat és követhet bármilyen hitet és vallást.

Jellemzi: az Isten iránti engedelmesség és cselekvő válaszadás az emberszeretetre való felhívásra, nyitottság és párbeszédre való készség más vallások követőivel, a tőlük különböző hitfelfogások létezésének elismerése, hirdetésének és gyakorlatának engedélyezése, a vallási pluralizmus elfogadása, kényszer és üldözés kizárása a vallás világából, a lelkek közeledésének és kölcsönös megértésének elősegítése, személyes döntés arról, hogy mi fontosabb az embernek: humánum vagy dogma és hitvallás, egyszóval a felebaráti szeretet gyakorlása.”1
Ezt a mai értelemben vett meghatározást magától érthető módon nem lehet, és nem is szabad „egy az egyben” visszavetíteni a múltba, és annak betartását számon kérni a különböző korok és századok történelmétől. A mi feladatunk az, hogy a múltba visszanyúlva az adott társadalmi, kulturális, gazdasági és politikai viszonyok figyelembevételével, próbáljuk meg nyomon követni – a teljesség igénye nélkül – itt Erdélyben a különböző felekezetek egymás mellett élésének

mikéntjét, hiszen a vallási türelem elsősorban erről szól.

Mielőtt azonban rátérnénk szorosabban vett tárgyunkra, tekintsük át emlékeztetőül a felekezetek európai együttélésének legfontosabb állomásait. A középkori Európa nem ismerte a vallási türelmet. A Római Katolikus Egyház a tanaitól való minden eltérést eretnekségnek bélyegzett. A Codex Justinianeus halállal büntette a háromság tagadását és a keresztség megismétlését.2 
A 16. század elején meginduló reformációval a szellem felszabadult az egyház gyámkodása alól, kialakul egy önálló értékrendszer, megszületett az egyén tisztelete. A reformátorok kezdetben a vallási türelem jegyében

fejtették ki tevékenységüket, de ahogy tanaikból egyház szerveződött, állásfoglalásukat is megváltoztatták.

A szabad gondolkodó, háromságot tagadó Serveto Mihály – „ki a lábánál heverő rögnél tovább látott és tovább tudott látni annál az arasznyi időnél, amelyben lélegzett”3  mondja Kanyaró Ferenc – kivégzése a protestáns Genfben, az érdeklődés középpontjába állította a vallási türelem kérdését. A tolerancia keresztény kötelességét elsőnek

Sébastien Castellio fejtette ki a Kálvin Jánossal folytatott vitájában, miszerint „az igazságot keresni és kimondani úgy, ahogy gondoljuk, soha nem lehet bűn. Senkit nem lehet valamely meggyőződésre rákényszeríteni, mivel a meggyőződés szabad … azok a dogmák, melyekért a keresztények egymást kölcsönösen kiátkozták és öldöklik, önmagukban meglehetősen közömbösek és nem javítják meg az embereket.

A lelkiek felett való ítélkezés nem tartozik az emberekre, hanem

egyedül csak az Istenre.” 4 Theodor de Beze genfi teológus (Béza Tivadar) vagy később az anglikán prédikátor Thomas Edwards  egyaránt úgy vélte, hogy a „libertas constientiae”, a lelkiismeret szabadsága, a más hiten levők megtűrésének a gondolata a sátán találmánya. Pierre Jurienn, a Franciaországból vallása miatt menekülni kényszerült hugenotta pap, még 1687-ben is azt hirdette, hogy a kálvinista egyháznak joga van a más vallásban tévelygőkre erővel is rákényszeríteni az „igaz hitet”.

A 17. században John Lockenak 1689-ben kiadott Levél a vallási toleranciáról című híres munkája filozófiai problémaként tárgyalta a kérdést, de a gyakorlati megvalósításra még csak javaslata sem volt. A „modern értelemben vett vallási türelem csak a 18. század végén született meg, a francia forradalom nyilatkozatában az emberi jogokról”5.
A középkori eretnek mozgalmak helyi jellegűek voltak és a római egyház egységét nem tudták megbontani. A Luther Márton fellépésével meginduló reformáció azonban már Európa egészére kiterjedt és országokat szakított ki a katolikus egyházból. A régi és új egyházak közötti viszonyt, az együttélés lehetőségeit valamilyen formában rendezni kellett.

Így jött létre politikai kényszerűségből 1555-ben az augsburgi vallásbéke, amely azzal, hogy elismerte az evangélikus (lutheránus) vallást, először mondta ki, hogy a nyugati kereszténységen belül nem csak egy vallás lehetséges. A béke szerint minden ország, tartomány, birodalmi szabad város választhatott, hogy a két vallás közül melyiket akarja követni,

de választásuk megszabta a jog-hatóságuk alatt élők vallási hovatartozását is.

Közel száz év elteltével, 1648-ban a vesztfáliai béke emelte be az elismert felekezetek közé a református (kálvinista) egyházat. Időközben nyilvánvalóvá lett, hogy az „egy ország – egy vallás” elve a gyakorlatban a legtöbb helyen nem volt megvalósítható, ezért bővítették a lehetőségeket. Ennek megfelelően egy ország területén belül élhetnek mind a három felekezethez tartozók, de a tartományuraknak, a földesuraknak jogában áll a maguk vallására kényszeríteni jobbágyaikat. Ez a „cuius regio, eius religio” elve: akié a birtok, az szabja meg a vallást. Egy városon, tartományon vagy birtoktesten belül tehát a vesztfáliai béke továbbra is egyetlen vallás uralmát tartotta megvalósíthatónak.

A nyugat-európai egyháztörténészek általánosnak mondható felfogása szerint, a felekezeti egyenjogúságot először az angol parlament iktatta törvénybe 1653-ban Cromwell ösztönzésére. Az az egyenjogúság azonban csak a keresztény felekezetekre vonatkozott, s közülük is kirekesztették az unitáriusokat.

Európa nyugati felében nagyjából egységes vallási tömbök alakultak ki. Itália és a Pireneusi-félsziget egységes katolikus volt, Skandinávia evangélikus, a német államok országonként katolikusok, evangélikusok vagy a Rajna mentén reformátusok voltak. Miután XVI. Lajos  visszavonta 1685-ben a protestáns kisebbségeknek a nantes-i edictumban adott szabadságjogokat, s a hugenottákat áttérésre vagy emigrációra

kényszerítette, Franciaország is egységesen katolikussá lett.

Európa keleti részén azonban a vallási kép sokkal tarkább volt, s különösen az volt a Kárpát medencében, elsősorban az újonnan alakult erdélyi fejedelemségben, ahol egy településen belül is több felekezet hívei éltek együtt. A vallásos együttélésnek itt évszázadok óta hagyománya volt. Erdélyben a nyugati és keleti kereszténység határán a római és az ortodox egyház egyaránt jelen volt, s az 1400-as években Csehországból a huszitizmus is átterjedt. Zsigmond király az 1430-as években Rómából a domokos rendi inkvizíciót is behívta ellenük. A felekezeti tarkaságot még az etnikai sokszínűség is erősítette. A vallási különbség nem egy esetben nemzetiségi különbséget is jelentett.

A 16. században Erdélynek Magyarországtól való elválása után külön országgyűlése lett. Ez az állami törvényhozás egyik tényezője, amely által a nemzet részesedett a törvényhozó hatalomban. Ilyenformán az országgyűlés ítéletére bocsátották a politikai, gazdasági, kulturális kérdését és a reformáció gyors terjedése következtében pedig a vallásügyeket is.

Erdélyben a brassói születésű Johannes Honterus hatására először a lutheri reformáció kezdett terjedni, elsősorban a nagy szász városokban. A fejedelemség megalakulása után 1543-ban Gyulafehérváron volt az első olyan országgyűlés, amely vallási kérdéssel is foglalkozott. Erre az országgyűlésre Honterust eretnekség vádjával idézték meg, de végül bántatlanságot engedélyeztek neki, mert kezdetben a katolikusokat

védelmező fejedelmi udvar és hívei úgy vélték, hogy értelmetlen

lenne vallási kérdésekkel maguk ellen ingerelni Brassó, Szeben, Beszterce amúgy is csak kényszerből hódoló patríciusait.1
Egy évvel később, 1544-ben Honterust megválasztották Brassó plébánosának. Átszervezte a városi iskolát és könyvtárat alapított, mindezt a reformáció szolgálatába állítva.

A legnépesebb város példája hamarosan magával ragadta a többi szász települést is, majd a szász egyetem szebeni gyűlése határozatot hozott a lutheri szellemű vallási tanok egységes elfogadásáról. A régi hit követői nem mertek ellenszegülni, de az 1545. évi tordai országgyűléssel kimondatták, hogy „a jövőben senki se merjen újítást tenni és a barátokat

vagy más egyházi férfiakat vallásos kötelességük gyakorlatában

háborgatni vagy akadályozni”2 . 
Szilágyi Sándor szerint „Ez az első – eddig ismert szabadabb vallástörvény magyar földön, mely ha engedményével városokra szorítkozik is s a forrongó és be nem fejezett reformációt a stabilismus

béklyójába akarta is szorítani, de a statusquo (jelenlegi állapot)

fenntartásának elrendelésével már elismeri annak létjogát.

Kétségtelenül első és ki nem elégítő lépése volt a törvényhozásnak

a vallásszabadság útján.”3 
Az elkövetkező években az országgyűlés többször megújította a korábbi vallásügyi rendelkezéseket, de az 1552. évi Tordára összehívott rendek

határozatai Szilágyi szavait idézve „már fennen hirdették a lelkiismereti szabadságot: vagyis a katolikusok és evangélikusok kölcsönös türelemmel viseltessenek egymás iránt, egyik felekezet se bántsa a másikat. Mindenki oda temetkezhetik, ahová akar. Akarata ellenére a kolostor szolgálatára ne kényszerítessék.”4 
Az 1554-es országgyűlés arról is gondoskodott, hogy a háborús időkben fegyverbe szólított hadak táborában „a különböző hitfelekezetűek bírjanak saját papjukkal, a különböző felekezetűek éljenek békében s egymást ne gyalázzák, ne szidalmazzák a kiszabott büntetések terhe

alatt.”5
Az 1557. júniusában tartott országgyűlés a recepta religio elve alapján az evangélikus vallást bevett vallásnak nyilvánította, vagyis a katolikusokkal azonos jogokat biztosított számukra. Majd amikor a magyar lakosság a reformáció kálvini irányához csatlakozott (az erdélyi szászok, tudjuk, megmaradtak lutheránus vallásúaknak) az 1564. júniusi

tordai országgyűlés bevett vallássá nyilvánította a reformátust is. Ahogy a törvény szövege mondja: „A királyi városok, mezővárosok és a falvak bármelyik vallást követhessék, hitükön való prédikátort tarthassanak, a velük ellenkezőt pedig elbocsáthassák.”6 
Azaz a települések maguk határozzák meg, hogy melyik egyház tanítását fogadják el, s aki a választással nem ért egyet, elköltözhet. Nem nehéz ebben a szövegben az 1555. évi augsburgi vallásbéke hatását

felismerni: egy településen csak egy vallás alkosson közösséget.

A különbség csak annyi, de ez nem jelentéktelen, hogy a választás szabadságát a paraszti mezővárosoknak és a falvaknak is megadja, s a fejedelem vallása nem válik privilegizált államvallássá.

Az erdélyi reformáció azonban ezzel még nem ért véget.

A reformátusok nagy része az alakulóban levő unitárius tanokhoz

csatlakozott és Dávid Ferenc hatására a fejedelem János Zsigmond is elfogadta azt. Így került sorra 1568-ban a tordai országgyűlésen ezen új tanoknak, a későbbi nevén, az unitárius vallásnak az egyenjogúsítására. Azt is mondhatnánk, hogy a vallásszabadság története Erdélyben Dávid

Ferenccel kezdődik. Az unitárius reformátor nem egy új egyház alapításának igényével lépett fel, hanem a régit akarta megújítani a Biblia alapján. Lépésről lépésre haladva jutott el az unitárius eszmék hirdetéséig, és ezen az úton mindig türelemmel viseltetett mindenki iránt. „A vallásszabadság elve számára – mondja Erdő János – nem humanista meggondolás, közömbösség volt, hanem vallásos meggyőződés, a felebarát iránti köteles tisztelet és szeretet kifejezése,

melyben a másság elfogadása nyert kinyilvánítást.”7
Tehát 434 évvel ezelőtt a tordai országgyűlés, jóllehet megnevezés nélkül, de négy vallás – a katolikus, evangélikus, református és unitárius – szabadságát és egyenjogúságát mondotta ki. Államvallás nincs, az uralkodói hatalom fölötte áll az egyháznak, de nincs joga közöttük bármilyen szempontból különbséget tenni. Nem érvényesül a területi elv

sem: bármely városban vagy faluban több felekezet élhet együtt, a földesúr nem avatkozhat be jobbágyai vallási hovatartozásába, a törvény szerint mindenki maga döntheti el, melyik vallást követi.
Egy olyan korszakban, amelyben tőlünk nyugatra a vallás nevében az országok háborút viselnek egymás ellen, amikor Franciaországban a Szent Bertalan-éji vérengzés több tízezer hugenotta halálát követeli, amikor a Habsburg császár kijelenti, hogy országa inkább váljék lakatlan sivataggá, de nem tűri meg a protestáns vallásúakat – Erdély jószerivel a

felekezeti béke földje.

E rövid, a teljesség igénye nélküli áttekintés után  végkövetkeztetésképpen hadd idézzük Erdő János szavait: „Akik

elfelejtik a múltat, kénytelenek azt megismételni. Azok pedig, akik emlékeznek a múltra, benne útmutatást találnak a jelenre és a jövőre egyaránt, s gazdag hagyományokat tudnak feleleveníteni. Mi megtanultuk a múltból, hogy sok idő és tapasztalat szükséges, amíg az ember eljut annak a felismerésére, hogy egyetlen dogma sem érdemli meg, hogy érette szembeszálljunk és vétkezzünk az emberiség és a szeretet ellen.”
MOLNÁR B. LEHEL
Elhangzott a Millenium évében tartott ünnepi zsinat alkalmával.
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