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TOELICHTING

Deze digitale versie van de Kerkgeschiedenis is in feite bestemd voor de eenvoudige
belangstellende lezer. De titel De kerkgeschiedenis tot 1963, is eigenlijk onvolledig. Het zijn
in feite enkele hoofdlijnen van de geschiedenis van Christus' kerk. 2000 jaar kunnen niet
beschreven worden in 735 bladzijden. Het boek wil enkele van de belangrijkste kernzaken in
een goede orde plaatsen; zodat een beknopt overzicht ontstaat dat handig is voor de lezer.
Voor een bredere omschrijving van de onderdelen in de kerkhistorie kan de belangstellende
lezer terecht bij een groot scala van historische literatuur en documenten die ook op deze site
www.theologienet.nl voorkomen.

De schrijvers van dit boek waren heel bekwame wetenschappers over het onderwerp waarvan
ze een kort verslag hebben gegeven. De originele uitgave in 9 delen tonen niet alleen hoge
accuratesse bij het beschrijven van de onderwerpen, maar ook nauwkeurig drukwerk.

Vanzelf is de beschrijving enigszins selectief. ledere schrijver over historie toont bewust of
onbewust zijn voorliefde voor de personen of groepen die hij/zij beschrijft.

De schrijvers van de Kerkgeschiedenis waren mensen die zich niet direct thuis voelden in de
bevindelijk-gereformeerde gezindte zoals wij die kennen na de Tweede Wereldoorlog.
Literatuur vanaf de Afscheiding en Doleantie liggen binnen bereik van een liefhebber.

Die Christus liefheeft heeft vanzelf ook Zijn Kerk lief. Alle oprechte gelovigen die de Kerk
liefhebben, hebben ook liefde tot de openbaring van de Kerk van Christus. Niet alleen in ons
land maar ook wereldwijd. Wie de openbaringsvormen van de kerk waardeert, zal ook
rekening houden met het feit dat deze in alle landen en culturen weer anders te voorschijn
komt en een andere traditie kent. Dit komt ook in ons eigen land voor tussen diverse
kerkverbanden; en niet weinig ook.

Men kan door teleurstelling zich van de kerken afzonderen, ze bekritiseren en alles op een
afstand van zich werpen. Die echter de droevige kerkelijke toestanden van Israél onder het
Oude Testament en de kerk van Christus in hun opkomst na de Pinksterdag, aandachtig
bestudeert, moet concluderen dat ze zwart is van zonden en dwalingen maar liefelijk voor hen
die in Christus zijn en vanwege de Waarheid.

Er is één grondslag: de Heere kent degenen die de Zijnen zijn. Deze kennis is ontwijfelbaar.
De vrucht ervan is: die de Naam van Christus noemt sta af van ongerechtigheid. De omvang
ervan is: dat in een groot huis niet alleen gouden en zilveren vaten zijn, maar ook houten
vaten en andere vaten, enzovoort. Alles is geen goud wat er blinkt. Zie 2 Timothels 2 vers 19
enzovoort.

Als we onze tegenwoordige toestand van de Christelijke Kerk overzien moeten we tot de
conclusie komen dat de kerk in de wereld in nood is, in doodsnood! Hoeveel te meer de
wereld zelf! Wie zou niet wenen? Als we het enigszins zouden beseffen hoe ver de kerk van
Christus gezonken ligt tussen een werelds en een godsdienstige heidendom, zouden we geen
moed meer hebben om te leven.

En toch: er is een licht, een heldere Noordster. De verwerping van Christus is door de
meerderheid van de Joden die Hem kruisigden tevens de losprijs en de verzoening voor de
Joden die dit Hem hebben aan gedaan. Ja, die Hem kruisigden riepen kort daarna: wat moeten
we doen om zalig te worden? Geloof in Hem die u gekruisigd hebt!

De verwerping van Christus door de meerderheid van de Joden bracht het Evangelie van de
Zoon van God tot de heidenvolken.

Paulus concludeerde de slotsom hiervan in Romeinen 11: Indien hun verwerping de
verzoening is der wereld, wat zal de [= hun, vers 23] aanneming wezen, anders dan het leven
uit de doden? (Dus leven voor de wereld. Want ik spreek tot u, heidenen, vers 13).



Deze conclusie die de Heilige Geest door Paulus ons meedeelt, geeft ons goede moed door
Christus in God. Als deze conclusie ons doet roepen: Gezegend is Hij, Die komt in de Naam
des Heeren, de Koning Israéls, dan is mijn moeite rijkelijk beloond.

Middelburg 11 november 2019

Willem Westerbeke.



Begrip

Kerkgeschiedenis in algemene zin is de beschrijving van het leven van de kerk in zijn
veelvuldige geledingen. De betekenis van de kerkgeschiedenis hangt ten nauwste samen
met de voorstelling, welke men heeft van de "kerk". De Heilige Schrift noemt de kerk het
"lichaam van Christus" (Eféze 1 : 23)en "Zijn gemeente" (Eféze 1 :22). De
Nederlandse Geloofsbelijdenis noemt de kerk in Artikel 27 "de heilige vergadering van de
ware Christ-gelovigen allen hun zaligheid verwachtend in Jezus Christus, gewassen zijnde
door Zijn bloed, geheiligd en verzegeld door de Heiligen Geest".

Deze kerk heeft twee zijden, namelijk een onzichtbare, welke naar God gekeerd is
(wedergeboorte en geloof) en een zichtbare, welke naar de mens gekeerd is (leven en
wandel). Wanneer in deze zichtbare verschijning een en ander georganiseerd, ingesteld
wordt, bijvoorbeeld ambten, de viering van het Avondmaal, de dienst van het
Woord spreekt men van een instituut. De geschiedenis van de kerk kan zich alleen bij het
instituut bepalen. En dan is de kerkgeschiedenis de beschrijving van het leven van de
zichtbare verschijning van het lichaam van Christus in institutaire vorm.

Omvang

De geschiedenis van de (institutionaire) kerk is te onderscheiden van de geschiedenis van
het Christendom Het begrip "Christendom™ is veel ruimer van omvang dan het
begrip "kerk". Het is bij de kerkgeschiedenis juist om het instituut van de kerk te doen. De
geschiedenis van het Christendom neemt alles op, wat onder invlioed van de Christelijken
geest geworden is, zoals de Christelijke wetenschap, kunst, filantropie; maar de
geschiedenis van de kerk bepaalt zich bij het institutaire leven van de kerk in de strikte zin
van het woord. Daaronder rekenen wij a. haar stichting, b. haar uitbreiding (zending), c.
haar inwendige toestand (leer enleven), d. haar inrichting (zoals de eredienst), e.
haar regelingen (kerkrecht). Deze terreinen, ofschoon afzonderlijk behandeld, mogen niet
los naast elkaar staan. De geschiedenis van de kerk moet één geheel zijn, beheerst door
één leidende gedachte.

Bronnen

De bronnen voor de Kkerkgeschiedenis zijn deels geschrevene en deels
ongeschrevene. Onder de geschrevene behoren de geschriften van het Nieuwe Testament,
die, als geinspireerd, bovenaan staan. VVoorts de geschriften van de apostolische vaders en
van de kerkvaders, de martelaarsboeken, de levens van de heiligen, pausen
en kloosterlingen, en niet minder de besluiten van de kerkvergaderingen,
Belijdenisgeschriften, liturgische geschriften en de kerkelijke wetten. Tot de
ongeschrevene behoren kerkelijke gebouwen, beelden, schilderijen enz.

Verdeling
Men kan de volgende tijdsindeling maken:
1. 30-590 n. C.: Oude kerkgeschiedenis
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Van de stichting van de eerste Christelijke kerk (c. 30 n.C.) tot paus Gregorius | (590

n.C.).
1. c¢.30c. 100 n.C.: de Apostolische eeuw, de vroege kerk

De stichting van de gemeente op het Pinksterfeest en haar ontwikkeling in de

tijd van de apostelen tot ongeveer het jaar 100.
2. 100 - 323: De wording van de katholieke kerk

Het ontstaan en de ontwikkeling van de katholieke kerk tot op Constantijn de

Grote (323 n.Chr.)
3. 323 -590: De Grieks-Romeinse Rijkskerk.
Van het jaar 323 tot Gregorius I. 590.

2. 590- 1517 n.C.: Kerkgeschiedenis van de Middeleeuwen
Van Gregorius | tot de Reformatie.



1. 590 1073: Het ontstaan van de Romaans-Germaanse kerk.
Van het jaar 590 tot Gregorius VII (1073 n.C.)
2. 1073 1294: De bloeitiJd van de pauselijke kerk
Van Gregorius VII (1073 n.C.) tot Bonifacius VIII (1294 n.C.)
3. 1294 1517: Het verval van de pauselijke kerk.
Van Bonifacius VIII (1294 n.C.) tot de Reformatie (1517 n.C.)

3. 1517-heden: Nieuwe kerkgeschiedenis
Van de Reformatie tot heden
1. 1517-1648: Reformatie en Contra-Reformatie.
Van de Hervorming tot op de Westphaalse vrede
2. 1648 18e eeuw: De kerk in de tijd van het Piétisme en de Aufklarung
(Verlichting).
3. einde 18e eeuw heden

Oude kerkgeschiedenis (30- 590 n.C.)

De tijd van de oude kerkgeschiedenis begint met de geboorte van de gemeente van Jezus
Christus op de pinksterdag. De gemeente breidt zich snel uit, doorstaat verdrukking en
vervolging en wordt tenslotte de Grieks-Romeinse Rijkskerk.

Voor het hoofdartikel over de oude kerkgeschiedenis, zie Oude Kerkgeschiedenis

Kerkgeschiedenis van de Middeleeuwen (590 -1517 n.C.)
In de Middeleeuwen zien we eerst, hoe de kerk de Germaanse volken in haar schoot
opneemt. Onder die volken bemerken wij een sterke begeerte om te hebben één
grote staatskerk. Bij de pausen bemerken wij omgekeerd de neiging om te heersen over de
kerk. Zij wilden een kerkstaat (strijd tussen keizer en paus). De éne Katholieke kerk
scheurde in twee delen. In de Oosterse kerk was een streven naar caesaropapie, in de
Westerse een begeerte naar hiérarchie.
Naast het pausdom ontwikkelt zich het monnikenwezen, en het waren vooral de bedelmon-
niken, die een macht schiepen van verstrekkende gevolgen. In de kerk ontwikkelt zich het
dogma onder de stuwkracht van de scholen (Scholastiek). De rechten van het hart zoeken
een weg in de Mystiek. Tenslotte bemerken wij aan het einde van dit tijdperk een begeerte
naar Reformatie, hetzij door de kerk zelf op haar Reformatorische concilies, hetzij door
afzonderlijke secten of personen (Hus, Wyclif enz.).

Zie Kerkgeschiedenis van de Middeleeuwen voor het artikel over dit onderwerp.

Nieuwe kerkgeschiedenis (1517 heden)
De nieuwe geschiedenis vangt aan met het machtig feit de Reformatie. De Roomse kerk
had haar kracht gezocht en gevonden in het uitwendige, de Reformatie riep terug naar
het inwendige leven van het geloof. De Roomse kerk had haar kracht in het ambt, in het
sacrament, in de goede werken, de Reformatie riep terug naar het Woord van de Heer en
de leer van de rechtvaardiging alleen door het geloof.

Zie Nieuwe Kerkgeschiedenis voor het hoofdartikel over dit onderwerp

Beoefening van de kerkgeschiedenis

De eerste kerkgeschiedschrijver, die dan ook de "vader van de kerkgeschiedenis"
genoemd wordt, was Eusebius, opziener ofwel bisschop van Cesarea. Zijn Kerkelijke
Geschiedenis loopt tot 324. In de 5de eeuw werd zijn arbeid voortgezet door Socrates,
Sozomenus en Theodoretus. In de 6de eeuw sloot zich daarbij aan Evagius. Al deze arbeid
geschiedde in het Oosten.

De Westerse kerk bepaalde zich tot het vertalen en bewerken van wat het Oosten geleverd
had. Rufinus schreef een overzetting van Eusebius in het Latijn en zette de historie voort
tot 395. Cassiodorus maakte een compilatie uit Socrates e. a. Zijn boek historia
ecclesiastica triparta bleef tot de Reformatie in gebruik.
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Na de Reformatie werd door enkele Lutherse Godgeleerden, aan wier hoofd M. Flacius
stond, een  kerkgeschiedenis geschreven in dertien delen, de Maagdenburger

Centurién genoemd (1559-1574). De Roomsen kwamen tegen
deze geschiedenisbeschrijving op en Caesar Baronius schreef zijn Annales in 12 delen
(1588).

In de 18de eeuw werd de geschiedenis 0.a. beoefend door J. L. Mosheim (gest. 1755) en
S. J. Baumgarten. Vooral in de 19de eeuw maakte de kerkgeschiedschrijving grote
vorderingen. A. Neander (gest. 1850) vormde een school, waaruit verschillende
beoefenaars van de kerkgeschiedenis voortkwamen, o. a. K. R. Hagenbach (gest. 1874) en
Ph. Schaff, die later naar Amerika toog.

Voorts moeten van Protestantse zijde genoemd worden J. H. L. Gieseler (gest. 1874), K.
von Hase (gest. 1890) en J. H. Kurtz (gest. 1890). Verder zijn te noemen J. J. Herzog, A.
Harnack, A. Hauck, W. Mdller, K. Mdller, G. Kruger, R. Sohm, K. von Schubert, K.
Heussi, H. Appel e. a.

In Nederland waren daar de mannen uit de humanistisch-getinte school van H. J.
Rooyaards (gest. 1854), N. C. Kist (gest. 1859) en W. Moll (gest. 1879). Voorts de
empirische school van J. G. R. Acquoy (gest. 1896) en F. Pijper (gest. 1926).

Van Gereformeerde zijde moeten genoemd worden voornamelijk om de behandeling
van het tijdperk van de Reformatie: A. Kuyper, F. L. Rutgers, H. H. Kuyper e. a.

J.H. Landwehr, Beknopt leerboek van de kerk geschiedenis. Kampen: Kok, 5° vermeerderde
druk 1929. Christelijke Encyclopaedie voor het Nederlandsche Volk. Kampen: Kok, 1925-
1931. Zie ook www.Christipedia.nl
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Geschiedenis van de Kerk.
Deel 1:

I. De oudste Christelijke Kerk
I1. De oude Katholieke Kerk

|. DE OUDSTE CHRISTELIJKE KERK
door Dr. J. L. Koole

Inleiding. Kerk en Jodendom, 9 Tradities over de apostelen, 11 De apostel Paulus, 13 De
uitbreiding van de kerk, 15 De kerk in de samenleving, 17 Kerk en Staat, 18 De
organisatie van de kerk, 18 De liturgie, 21 Verschillende nuanceringen, 23 De kerk in
Palestina, 25 De kerk in Syrié, de Didache, 29 Ignatius van Antiochié, 33 De kerk in
Egypte, de brief van Barnabas, 38 De kerk in het Westen, 41 Clemens Romanus, 47
Algemeen overzicht, 53.

INLEIDING

Dit werk wil geen hand- of leerboek zijn. Het is bestemd voor de "general reader".

De samenstellers hebben gestreefd naar het bieden van een leesbaar verhaal, waarin de
hoofdzaken uit de geschiedenis van de kerk zijn verwerkt. Hoewel volledig werd afgezien van
het opnemen van enig wetenschappelijk apparaat, rust het verhaal toch op de basis van een
deugdelijke kennisneming van bronnen en literatuur. In het laatste opzicht mag men echter
niet denken aan volledigheid noch aan specialisatie. De kracht is gezocht in een uitbeelding
van de algemene loop van de gebeurtenissen.

Het werk biedt zich aan als een geschiedenis van de kerk. Daarmede is de bedoeling precies
aangegeven. Opzettelijk werd het vermeden te spreken van geschiedenis van het Christendom.
Deze benaming is in de laatste helft van de vorige eeuw en daarna gepropageerd, niet het
minst in Nederland, en door een aantal auteurs ook in gebruik genomen. Daarbij zat in sterke
mate voor de gedachte, dat de gestalte van de kerk niet onmiddellijk aan Christus en diens
apostelen te danken zou zijn, maar een latere vondst zou hebben gevormd van de tweede
eeuw. Hier wordt daarentegen vastgehouden aan de stichting van de kerk, ook in haar
uitwendige verschijning en vormgeving, door Christus. Zij moet worden gezien als het werk
van Hem, dat van het begin af Zijn leiding behoefde en in alle opzichten en door de eeuwen
heen onderworpen blijft aan Zijn regering.

De kerk vertoont talrijke aspecten. Deze treden te voorschijn, wanneer wij op haarzelf letten
zowel wat haar inrichting en organisatie als wat haar leer en uitingen van vroomheid betreft,
en eveneens aandacht schenken aan haar betrekkingen tot de Staat en in het algemeen tot de
cultuur. Het is ondoenlijk, in het beperkt bestek van een populair werk gelijk dit, aan alle
aspecten, nog veel minder aan die alle in eendere mate, recht te doen wedervaren. De
samenstellers hebben bij het verzamelen en weergeven van. hun stof een keuze moeten doen.
Niet bij elk hunner is deze keuze gelijk uitgevallen. Ten dele is daarop trouwens de
geaardheid van de diverse perioden van de geschiedenis mede van invlioed geweest en
natuurlijk in rekening gebracht. Maar het moet worden gezegd, dat door heel het werk heen
overheersend zijn de aspecten, welke samenhangen met de uitwendige zijde van de kerk, zoals
zij een plaats is komen zoeken en innemen in de wereld.

De samenstellers hebben getracht een eerlijk en betrouwbaar verhaal te leveren. Zij hebben
echter niet geaarzeld partij te kiezen. Zij achten het ook nuttig en juist, welbewust
verantwoording te doen van het in hun diepste overtuiging gefundeerde standpunt Dit draagt
een confessioneel-Gereformeerd karakter. Zij willen zich laten leiden door de klassiek-
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Gereformeerde  opvattingen, welke haar uitdrukking hebben gevonden in de
Belijdenisgeschriften van de grote Reformatie van de zestiende eeuw. Hun kritische maatstaf
bij het beoordelen en typeren van de gebeurtenissen en verschijnselen ontlenen zij aan de
Heilige Schrift.

Of men dan de geschiedenis van de kerk misschien zou kunnen aanduiden als de geschiedenis
van de uitlegging van de Heilige Schrift?

Deze gedachte is kortgeleden door een bekwaam theoloog, Professor G. Ebeling, ontwikkeld.
Ook als men geneigd is de vruchtbaarheid van die visie te erkennen, moet toch worden
opgemerkt dat de geschiedenis van de kerk meer is dan dat alleen. De kerk, die is het lichaam
van Christus, heeft het recht op een geheel eigen plaats.

De geschiedenis brengt ons in aanraking met ver schillende kerkformaties, die naast en vaak
tegenover elkander hebben gestaan. De verleiding is dientengevolg groot om te gaan spreken
van een geschiedenis van kerken

Het zal ook wel bijna niet zijn te vermijden, dat de lezers hier en daar de indruk krijgen in
werkelijkheid het verhaal van een veelvoud van kerk onder ogen te hebben. Het is nu eenmaal
zo, dat de gedeeldheid van de kerk als een feitelijk verschijnsel zich telkens weer aan onze
blikken voordoet. In de beschrijving van de geschiedenis beslaat dat verschijnsel een
omvangrijk gedeelte. En toch wordt hier vastgehouden aan het enkelvoud. Het raakt alles de
geschiedenis van de kerk van Christus, welke niet anders kan zijn dan één en die zich, door
alle gedeeldheid heen en ondanks alle splitsingen en strijd hierover, als zodanig handhaaft.
Haar geschiedenis te beschrijven en enigermate te helpen verstaan, is doel en opzet van dit
werk, dat met deze woorden in tweede uitgave, nu in pocketvorm, overigens met slechts
weinige veranderingen die de wezenlijke inhoud van de vorige druk niet aantasten, mag
worden ingeleid.

I. DE OUDSTE CHRISTELIJKE KERK

Kerk en Jodendom

Het is in het midden van de eerste eeuw na Christus geboorte, dat wij voor het laatst de kring
van de apostelen in zijn geheel bijeen zien. Het gaat dan ook om een beslissing van diep
ingrijpende en ver strekkende aard, om niet minder dan de afschaffing van een tot nu toe zeer
belangrijk gedeelte van het Oude Testament, de dienst van de ceremonién.

De aanleiding tot dit zogenaamde apostelconvent is bekend. In Antiochié, de bloeiende
zendingsgemeente aan de Orontes, is krachtig het bewustzijn ontwaakt, dat men in deze dagen
van de nieuwe bedeling niet meer leven mocht als heerste de oude nog. Wijd moeten de
deuren van de kerk naar de heidenwereld worden opengezet. Ook mag van de heidenen, die
binnen wensen te treden, niet meer gevergd worden dat zij eerst Jood worden, bijvoorbeeld
door zich te laten besnijden. Het Christendom is niet een richting binnen de perken van het
Jodendom, maar het is veeleer andersom, het gelovig geworden Jodendom mag zeker een
fractie van de wererclkerk vormen, doch voor het heidendom, dat tot Christus kwam, is er
binnen de wijde muren van de kerk minstens even veel plaats.

Zo dacht men te Antiochié. Het kon echter kwalijk anders worden verwacht, of deze opvatting
moest te Jeruzalem een vrij felle terugslag veroorzaken. Vooral in de moedergemeente leefde
een sterke stroming, die van geheel tegengesteld inzicht was. Wij lezen in de Schrift van
Farizeeérs, die Christen geworden zijn, maar intussen Farizeeérs zijn gebleven. Hun leek
Christendom en Jodendom zeer wel met elkandeik te verenigen. Men bezocht de tempel, men
vierde de sabbat, men onderhield de ceremonién. Natuurlijk verschilde men op bepaalde
punten met het officiéle Jodendom van mening, men geloofde, dat de beloofde Messias reeds
was gekomen en kende niet meer dezelfde waarde aan het offer toe. Verder gevoelde men zich
echter Jood in hart en nieren, ook al vertegenwoordigde men dan voor zijn gevoel een
bepaalde Joodse richting, een "weg of sekte.

Het conflict tussen deze beide opvattingen werd acuut, toen enkele ijveraars van de
laatstgenoemde richting zichzelf afvaardigden om van Jeruzalem een visitatiereis naar
Antiochié te maken, en daar gekomen, hun mening als liet enig zaligmakend geloof
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verkondigden: niemand kan behouden worden dan door besneden te zijn en Jood te zijn
geworden. De verwarring, die de prediking van deze opvatting te Antiochié aanrichtte, werd
van het te groter, toen de apostel Petrus een dubbelzinnige houding aannam en tegen zijn
geweten in zich aan de zijde van de Judaisten schaarde.

Men heeft toen besloten, deze zaak in de moedergemeente te Jeruzalem nader te doen
belichten en haar, bij het college van de apostelen en oudsten aldaar aanhangig te maken. De
afloop van deze bespreking werd echter anders dan de strengere richting klaarblijkelijk
verwacht had. Reeds terstond bleek een eenstemmige veroordeling van de zienswijze van
Antiochié onmogelijk. Het geschil liep ook in de Jeruzalemse gemeente zo hoog, dat een
eerste vergadering geschorst moest worden, en een tweede samenkomst aanvankelijk niet
anders scheen te zullen eindigen. Nadat echter Petrus het woord had genomen en zich uit
naam van het college van de apostelen voér de vrijere opvatting verklaard had, Paulus en
Barnabas toen van het psychologisch ogenblik gebruik hadden gemaakt om te verhalen met
welke wonderen de bekering van de heidenen gepaard was gegaan, en ook Jacobus als
woordvoerder van de raad van de oudsten zich in dezelfde zin had uitgesproken, heeft men
tenslotte het verrassend besluit genomen, dat inderdaad de bekeerde heiden zonder eerst Jood
te zijn geworden gelovige kon heten. Hoewel men enkele bepalingen opstelde, die nog wel
een zeker voorbehoud inhielden, werd de band tussen kerk en Jodendom geslaakt en erkend,
dat de levensruimte van de kerk niet tot de landpalen van Israél beperkt mocht worden.

TRADITIES OVER DE APOSTELEN

De kerk kon haar taak nu gaan volbrengen; zij was niet meer aan een bepaald volk gebonden,
maar in beginsel wereldkerk geworden

Van dit ogenblik af treden de twaalven langzaam maar zeker uit de gezichtskring terug. Van
"twaalven" kon trouwens bij het apostelconvent niet meer gesproken worden; één uit hun
midden, Jacobus, de broeder van Johannes, was reeds tevoren gedood door koning Herodes
Agrippa, die daarmee een poging had gedaan zijn prinselijk avonturiersleven van vroeger
goed te maken. Petrus is waarschijnlijk nog te Corinthe geweest; zeker kende hij de gemeente
van Klein-Azié van nabij; tenslotte is hij in Rome onder keizer Nero de marteldood gestorven.
De traditie, dat hij eindelijk zijn laatste rustplaats kreeg waar zich thans de majestueuze
koepel van Bramante verheft, verdient geloof. Johannes heeft, naar luid van een vrij
betrouwbare overlevering, lange jaren in Efese, het cultureel en godsdienstig centrum van
Klein-Azié, vertoefd en ontving tijdens zijn ballingschap op het verlaten eilandje Patmos de
Openbaring, die zijn naam draagt. Nog heden wijst men de reiziger de grot, waar dit zou zijn
geschied.

Dit laatste brengt ons reeds te midden van de bonte wereld van legenden, die de volgende
eeuwen al dichter om het leven en vooral om de dood van de apostelen hebben
heengesponnen. Natuurlijk waren de figuren van Petrus en Johannes de meest geliefde
voorwerpen van de verbeelding. Van Petrus vertelt men elkander, dat hij een dochter zou
hebben gehad, die op een woord van haar vader verlamd werd, gelijk vanzelf spreekt, voor
haar bestwil. Hij moet trouwens in het algemeen een groot vrouwenvijand geweest zijn. Men
weet verder mee te delen, dat hij de eerste bisschop van Rome zou zijn geweest, en dat hij op
eigen" verzoek met het hoofd naar beneden gekruisigd werd.

Een ernstige concurrent heeft Petrus intussen aan Johannes. Deze is in de traditie het ideaal
van de volkomen kuisheid; het hangt hiermee wel samen dat men hem erop laat wijzen, dat
Maria en Martha als vrouwen niet aan het laatste Avondmaal hebben deelgenomen. Overigens
moet Johannes een zeer hoge ouderdom bereikt hebben; zonder enige hinder heeft hij zich aan
de marteling van een bad in kokende olie onderworpen; toen hij eenmaal wist, dat zijn uur
naderde, heeft hij eerst zijn graf laten uithouwen, toen zich erin neergelegd en rustig de geest
gegeven.

Daar zijn verder nog de stralenkransen, die de traditie om de hoofden van de andere apostelen
heeft zien glanzen. Philippus heeft men met de gelijknamige Evangelist vereenzelvigd; hij zou
ook de man geweest zijn, die van Jezus het bevel ontving, in plaats van zijn vader te begraven,
Hem te volgen; zijn graf, waarin ook zijn dochters begraven zouden zijn, wees men elkander
reeds vroeg te Hiérapolis. Verder zou de tollenaar Matthelis een groot zondaar zijn geweest,
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was Nathanaél de ongenoemde Emrnatisganger en Matthias een vegetariér.

De bedoeling van deze in 't algemeen weinig interessante overleveringen is meestal hetzij een
bepaalde gemeente als apostolische zetel of heilige stoel te kunnen verheerlijken, hetzij één
van de heilige mannen van het klassieke tijdvak van de kerk als drager van eigen verwarde
denkbeelden te doen fungeren. Zij zijn bovendien kenschetsend voor het weinig historisch
besef en de groteske heiligenverering van latere dagen.

Op niet hoger niveau dan de vorige staat een legende, die wij meermalen in de oud-
Christelijke letterkunde ontmoeten en die in het kort de volgende inhoud heeft Nadat de
apostelen geruime tijd te Jeruzalem vertoefd en onder de Joden gearbeid hebben, zijn zij op
een goede dag bijeengekomen en hebben zij het lot geworpen om de gehele wereld in even
zovele zendingsterreinen te verdelen. Andreas is toen naar het land van de Scythen gegaan,
Thomas naar de Parthen, Bartholomaets naar Indié.

De kern van deze legende ligt in het terugtreden van de apostelen na de dagen van het
apostelconvent. De Christenheid heeft de twaalven te hoog geacht om ze geheel van het toneel
te verwijderen. Al te goed gevoelde men immers, dat de twaalven, voorzover het hoog college
in Jeruzalem zo nog heten kon, weinig of geen richting meer gegeven hadden aan de verdere
ontwikkeling van de kerk -een enkele uitzondering als Johannes daargelaten. De stuwende
kracht is voortaan in de gestalte van de apostel Paulus belichaamd. Heeft Paulus trouwens niet
zelf gezegd, dat hij meer gearbeid heeft dan allen?

DE APOSTEL PAULUS

De geweldige invloed, die van de apostel Paulus is uitgegaan, verbaast temeer wanneer men
bedenkt, dat tussen het apostelconvent en zijn dood niet meer dan rond vijftien jaar verlopen
zijn. Rusteloos moet hij in die jaren wel hebben gearbeid. Wel drukte hem velerlei zorg en
dikwijls verdriet over zijn gemeenten, leefde hij in gestadige rechtsonzekerheid ten opzichte
van de Romeinse overheid, is menigvuldige vervolging zijn deel geweest, heeft hij met zware
handenarbeid in zijn levensonderhoud willen voorzien, kwelde hem een zware bestrijding die
hij zelf met de naam van een doorn in het vlees en een engel van het satans heeft aangeduid,
doch boven dit alles uit is hij de gestalte van de verheerlijkte Christus blijven zien, die hem
had gezegd: zie, Ik zend u uit! En daarom: wee mij, wanneer ik het Evangelie niet verkondig!
Geen missionaris heeft ooit als Paulus op zo grote schaal in nagenoeg geheel heidense landen
de kerk geplant. Toch ligt het verbazingwekkende van zijn arbeid niet zozeer in de
hoeveelheid van zijn verrichte arbeid als wel in de wijze, waarop hij dit werk heeft volbracht.
Door de tegenstand van een wettisch Christendom, dat zowel door Judaistische
wetsgeleerdheid als heidens moralisme werd gesteund, heeft niemand als hij zo klaar het
Evangelie van de genade beleden en daarin op zulk een diepzinnige wijze de geheel enige en
alomvattende betekenis van de gemeenschap van het geloofs met Christus doen zien.
Voortaan alle Reformatorische bewegingen van het Westen op hem teruggrijpen; de brief aan
de Romeinen wordt het handvest van de Hervorming van de zestiende eeuw en ook later is
vrijwel elke opleving van geloof en theologie door Paulus Evangelie geinspireerd.

Het is ongeveer het jaar 60, wanneer de schrijver van de Handelingen, Lucas, Paulus voor het
laatst tekent. Hij is dan gevangene in licht arrest te Rome. Het doel van het boek van de
Handelingen is dan bereikt: het Evangelie is van Jeruzalem naar Rome gekomen. Dan laat de
schrijver het doek vallen. Gaarne zouden wij vollediger willen weten, wat daarna met de
apostel is geschied, maar wat het Nieuwe Testament betreft dienen wij ons te vergenoegen
met de spaarzame gegevens, die Paulus latere brieven bieden, bijeen te lezen.

Waarschijnlijk is de apostel vrijgelaten en heeft hij nog een of meer zendingsreizen in het
Oostelijk gedeelte van de oude wereldzee gemaakt; wellicht heeft hij ook in Spanje gepredikt.
Bij het schrijven van de tweede brief aan Timothels is hij echter opnieuw in gevangenschap te
Rome, en ditmaal gevoelt hij zijn einde zeer nabij. Roerend vermaant hij zijn zoon Timotheus,
het goede pand te bewaren, voor de verdere uitbreiding van de kerk zorg te dragen, zich ook
met alle macht te verzetten tegen de dwaalleraars, die reeds aan het verschijnen zijn, tot hij
eindigt met de woorden van de krijgsknecht, die in het harnas zal sterven: Ik heb de goede
strijd gestreden, ik heb de loop beéindigd, ik heb het geloof behouden; voorts is mij
weggelegd de kroon van de rechtvaardigheid, welke de Heere, de rechtvaardige Rechter, mij
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in die dag geven zal. Dan valt het scherm voorgoed, en heeft de legendenvorming verder vrij
spel.

Zij maakt daarvan, gelijk te verwachten viel, ruim gebruik. Al spoedig ontvangt deze
Goddelijke" apostel, gelijk men hem noemt, de ereplaats naast Petrus. Hij is gehuwd, maar
laat zich van zijn vrouw scheiden om zich geheel aan het Evangelie te kunnen wijden. Hij gaat
met de beroemde wijsgeer Seneca om en voert een gewichtig schijnende correspondentie met
hem. Ten behoeve van een kwestie over het Paasfeest, die meer dan een eeuw later de kerk
van Klein-Azié en die van Rome met elkander in botsing zal brengen, geeft Paulus reeds
aanwijzingen. Brieven, die hij gelukkig nooit geschreven heeft, worden gefabriceerd en onder
zijn naam in omloop gebracht. Men geeft godsdienstige novellen over hem in het licht. Men
meent te weten, dat hij met het zwaard onthoofd is geworden; nadat hij in zijn moedertaal met
opgeheven handen tot God heeft gebeden, buigt hij het hoofd en terwijl de beul hem het hoofd
afslaat, vallen er o wonder melkspatten op de kleding van de soldaat, die erbij staat. Tenslotte
verhaalt men elkander, dat de apostel klein van gestalte is geweest, een kaal hoofd met
samengetrokken wenkbrauwen en een iets te grote neus had, kromme benen bezat en verder
zon vriendelijk voorkomen toonde, dat hij soms op een engel kon gelijken. Het beeld is niet
zeer imponerend, maar er zou een kern van waarheid in kunnen schuilen: Paulus optreden
schijnt inderdaad niet altijd even indrukwekkend te zijn geweest.

De uitbreiding van de kerk

Meer dan zulke anekdoten, die men vroeger overigens met stichting gelezen heeft, interesseert
het ons te weten, hoe de werkelijkheid is geweest bij het begin van de tweede helft van de
eerste eeuw onzer jaartelling. Men kan zeggen, dat de geschiedenis van de Godsopenbaring
toen was af gesloten. In het Nieuwe Testament zijn de kiemen gelegd, nu zullen zij zich
verder gaan ontwikkelen. De lijnen worden verder getrokken; zal het zijn in de richting, die
het Nieuwe Testament zelf gewezen heeft? Waar en in hoeverre zullen zij ombuigen en zal de
ontwikkeling door andere factoren worden beinvioed of misschien zelfs beheerst?

Historisch onderzoek zal dit moeten aantonen; maar juist voor de eerste eeuw is dit onderzoek
moeizaam. Betrekkelijk weinig in aantal zijn de gegevens, die uit de na-apostolische tijd tot
ons zijn gekomen. Het is als met mensen, die zich bij het opgroeien van hun eerste levensjaren
weinig herinneren. Een volledig beeld is daarom ook allerminst te tekenen. Toch bezitten wij
genoeg om althans de omtrekken te schetsen.

Laten wij beginnen met het ontwerpen van een kerkelijke kaart, zoals deze er in het midden
van de eerste eeuw begon uit te zien.

Omdat van Jeruzalem uit de uitbreiding van de kerk begonnen is, laat het zich verstaan, dat de
gelovigen daar zeer groot in aantal zijn geweest. Toen de apostelen hun helpers (de
zogenaamde diakenen) aanstelden, zal hun getal wel tussen de twintig en de vijf en twintig
duizend zijn geweest. Bij Paulus laatste bezoek spreekt Jacobus nog van vele tienduizenden
die tot de gemeente behoren. Mogelijk is dit laatste aantal slechts globaal, doch duidelijk is,
dat er te Jeruzalem een overweldigend groot getal Christenen was.

Wij zouden in dit verband van een grote-stadskerk kunnen spreken, ware het niet, dat de kerk
van Jeruzalem niet zelfstandig was georganiseerd, doch een eenheid vormde met al de
gelovigen uit Palestina. Er bestonden, in onderscheiding van de toestand op heidenChristelijk
gebied, geen aparte kerken te Jeruzalem, Lydda, Joppe, en andere plaatsen, maar al die
kringen van gelovigen, hetzij in de hoofdstad hetzij in provincieplaatsen en dorpen, vormden
samen de éne kerk van Judea, Galilea en Samaria, waarvan de raad van de oudsten te
Jeruzalem zetelde. Deze uitzonderingstoestand hing wel met de herkomst uit het Jodendom
samen; de oorspronkelijke gedachte van het éne Israél met zijn zichtbaar centrum in de heilige
stad leefde nog voort.

Wenden wij de blik naar de streken, noordelijk van Palestina gelegen, dan treffen wij reeds
zeer spoedig een gemeente te Damascus aan; uit het verhaal van Paulus bekering blijkt, dat
deze niet onaanzienlijk geweest moet zijn. Nog meer noordelijk ligt Antiochié, stad met een
bloeiende Christelijke kerk, centrum van het zendingswerk. Dit zendingswerk plant de vaan
van het Evangelie binnen korte tijd op Cyprus en in Klein-Azié. Op eerstgenoemd eiland,
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waar het Jodendom een belangrijk contingent van de bevolking oplevert, heeft Paulus met
Barnabas, die zelf van Cyprus afkomstig was, zijn overwinning op de tovenaar Elymas
behaald. In Klein-Azié is vooral in het Zuiden en aan de Westkust een aanzienlijk aantal
gemeenten gesticht. Voorlopig schijnt het Evangelie nergens zo vaste voet te hebben
verkregen als hier; niet voor niets heeft Paulus een vrij lange tijd te Efese doorgebracht.

Latere zendingsreizen brachten Paulus naar Griekenland. In Macedonié namen Philippi en
Thessalonica een belangrijke plaats in; in Achaje, het zuidelijk deel van Griekenland, wordt
Corinthe een wel moeilijke maar niettemin hoogst invloedrijke kerk. Weldra verlengt zich dan
de boog om de oude wereldzee; na Griekenland komt Italié in het blikveld. Reeds voordat
Paulus Rome bezocht, bevond zich daar een bloeiende gemeente, waarvan ieder Christen,
gelijk de apostel zelf schrijft, gehoord moet hebben; welk een verovering ook, de kerk in het
hart van het Romeinse wereldrijk, aan de poorten van het keizerlijk hof! Tenslotte is het
mogelijk, dat in nog meer streken Christelijke gemeenten verrezen zijn. Waarschijnlijk is dit
van Creta, Dalmatié en Spanje, doch hier naderen wij reeds het na-apostolisch tijdvak.

De kerk in de samenleving

De maatschappelijke positie van de Christenen is aan het einde van de apostolische tijd over
het algemeen eenvoudig. Evenals te Corinthe, zo zullen er ook elders weinig rijken en weinig
edelen onder de gelovigen zijn geweest. De uitzonderingen waren er. Wij lezen van gegoede
lieden, die hun huis voor de gemeente openstellen, van een Phoebe uit Cenchreae, die
meermalen voor zaken op reis gaat naar Rome, van een Barnabas in Jeruzalem, die zijn land
ten bate van de kerk te gelde maakt. Toch blijven zij uitzonderingen; de kring van gedachten,
waarin wij door Paulus brieven worden binnengeleid, is niet die van de rijke aristocratie, maar
van de kleine middenstand En het ligt ook in de aard van de zaak, dat juist zij, de
handwerkslieden en slaven, de kleine luiden, meer door het Evangelie getroffen zijn dan de
hogere standen; zij kwamen er trouwens ook veel meer mee in aanraking.

Kerk en Staat

De houding van de Staat tot het Christendom was aanvankelijk vrij onverschillig. Zeker zijn,
er reeds in die tijd gevallen van plagerij en erger voorgekomen. In Jeruzalem vielen Stefanus
en de apostel Jacobus als martelaren van hun geloof, maar de moord op Stefanus vond in een
volksoploop plaats en voor de terechtstelling van Jacobus dreven koning Agrippa motieven
van populariteit. In het algemeen heeft Rome de houding van Gallio aangenomen: het
Christendom scheen een Joodse sekte, en wat kon de Romeinse overheidspersoon met zijn,
naar onze begrippen kleine staf van ambtenaren zich met aangelegenheden, die de Joodse
godsdienst betroffen, bemoeien? Hij had daartoe tijd, noch lust, noch verstand; dergelijke
zaken moest het Jodendom zelf behartigen.

Zo groeide de kerk aanvankelijk in de beschuttende schaduw van het Jodendom op; de Joodse
religie was door de overheid erkend, en of er nu een richting was, die enigszins niet de
officiéle Joodse opvattingen in strijd leefde, daarover heeft de overheid zich het hoofd niet
kunnen breken. Weinig bemerkte zij achter de apostel Paulus en de zijnen de dragers van een
wereldreligie, en intussen heeft deze wereldreligie kans gehad, haar wortelen krachtig en diep
in de bodem te slaan.

De organisatie van de kerk

Daarbij ontging het de hoogwaardigheidsbekleders van het staatsgezag, dat deze Christenen,
die zij immers slechts voor een Joodse richting hielden, van meetaf aan doende waren, zich
zelfstandig te organiseren. Tastbare banden, die de ene gemeente aan de andere bonden, waren
er nog wel niet. Synoden zijn er in de apostolische tijd niet gehouden en het zogenaamde
apostelconvent verschilde van wat wij onder een Synode verstaan, nog aanmerkelijk. Zo lang
de apostelen leefden, bestond er aan Synoden ook geen behoefte. "Kerk" is naar
Nieuwtestamentisch spraak gebruik de gemeente, die op een bepaalde plaats samenkomt en
wanneer het woord in algemene zin voor de wereldkerk gebruikt wordt, dan is deze "kerk"
alleen voorwerp van geloof en niet van statistiek. Natuurlijk was er onderling verband, er
werden heen en weer attestaties afgegeven, reizende predikers en vooral de apostelen zorgden
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voor het onderling contact. Bovenal was er de gemeenschap van het geloofs en de eenheid van
de aanbidding.

Kan dus niet van een georganiseerde wereldkerk gesproken worden, ook van een straffe
plaatselijke organisatie valt voorshands nog weinig te vermelden. Wel is zij in kiem aanwezig.
Aan het hoofd van iedere plaatselijke gemeente staat een aantal oudsten, dat allerhande
lopende zaken behartigt. De oudsten zijn het, die toezicht houden op de leer, zielszorg
oefenen, over de behandeling van tuchtzaken gaan, de financién behartigen en met de
armenverzorging zijn belast. Zo zien wij, hoe de oudsten van Jeruzalem de gaven in ontvangst
nemen, die door Paulus en Barnabas van Antiochié zijn overgebracht, en later allerlei
besluiten nemen met het oog op de rust en de welstand van het kerkelijk leven.

Waarschijnlijk hebben deze oudsten aanvankelijk een bepaalde titel gedragen. Zij komen dan
ook onder allerlei namen voor in de brieven van Paulus. Maar naarmate de ambten van profeet
en leraar als zelfstandige verschijningen terugwijken; wordt hun verantwoordelijkheid
zwaarder en treden zij duidelijk in het voetlicht. Allengs worden zij de leraars, die niet meer
hoofdzakelijk met bestuur en toezicht belast zijn, maar ook geregeld voorgaan in de eredienst.
Tegelijk begint het ambt van oudste zich dan te specificeren; de nadere onderscheiding van
opzieners en diakenen treedt op, waarbij de beheerszaken tot de bevoegdheid van de laatsten
gaan behoren, en de eersten in het bijzonder arbeiden in het woord en de leer. Na enige tijd
komt één van de opzieners dan weer nader naar voren. Niet, dat hier reeds van bisschoppen
gesproken zou kunnen worden; de plaats, die te Jeruzalem (hier heeft zich deze ontwikkeling
blijkbaar reeds vroeger doorgezet) Jacobus inneemt, is slechts die van woordvoerder of, zo
men wil, voorzitter, Het spreekt overigens vanzelf dat één bepaalde opziener het adres vormt,
waar men zich voor allerlei aangelegenheden kan vervoegen: hij ontvangt de vreemdelingen,
zendt berichten naar andere kerken door en voorziet in velerlei kleine, lopende zaken.

Naast deze oudsten treffen wij nog enkele andere ambten en diensten aan. Het -apostolaat
staat op het punt te verdwijnen; van bezetting van de opengevallen plaatsen kan (behalve in
het geval van Judas en Matthias) geen sprake zijn, omdat de apostel zijn ambt rechtstreeks van
Christus moest ontvangen en persoonlijk getuige moest zijn van Christus opstanding; men
denke aan de eis, door Petrus bij de verkiezing van de daareven genoemde Matthias gesteld.
De apostel bezat dan ook een bediening van fundamentele betekenis; hij legde de grondslag,
waarop anderen later zouden voortbouwen,

Ook het ambt van Evangelisten of hulp-apostelen bezat slechts tijdelijke betekenis. Evenals de
twaalven hun helpers aangesteld hebben, en dezen waarlijk niet maar diakenen, doch veelmeer
Evangelie-verkondigers waren, zo heeft ook Paulus van de dienst van Timothels en Titus
gebruik gemaakt. Het kon evenwel niet anders, of het Evangelistenambt begon met het
wegvallen van de apostelen eveneens tot het verleden te behoren.

lets langer hebben zich de profeten en leraars gehandhaafd. In hen ontmoeten wij bijzonder
begaafde personen, die geen aanstelling bezaten (wij lezen daarvan tenminste niets in het
Nieuwe Testament), maar die door de Geest werden bekwaamd, hetzij tot het spreken van
bepaalde Godswoorden, die wel geen fundamentele leerstukken onthulden, maar allerlei
praktische aanwijzingen inhielden, hetzij tot een dieper inzicht in de reeds geopenbaarde
waarheid, vooral van die van het Oude Testament.

Tenslotte valt bij de ambten van de apostolische tijd nog op te merken, dat vrouwen nooit een
ambtelijke aanstelling hebben ontvangen. Hoewel er Profetisch begaafde vrouwen als de vier
ongehuwde dochters van Philippus waren en ook andere vrouwen voorkomen. die van meer
dan gewoon inzicht in de leer van Oud en Nieuw Testament getuigenis konden doen (men
denke aan Priscilla, Euodia en Syntyche), nooit is een vrouw in het college van de oudsten
opgenomen. Wel hebben zij bij de godsdienstoefeningen verschillende hulpdiensten verricht,
en waren er ook oudere weduwen, die op een lijst werden gezet om in dienst van het
Evangelie allerlei werkzaamheden te verrichten, die kwalijk door een man konden
waargenomen worden, zoals de verbreiding van het geloof in de vrouwenvertrekken van de
antieke wereld. Men onderschatte ook het liefdebetoon van de Christenvrouw uit deze dagen
niet; Dorcas met haar goede werken heeft veel navolgsters gehad. Maar van een ambtelijke
bediening in de eigenlijke zin van het woords kan hier. niet gesproken worden. Noch het leren
noch het regeren kwam de vrouw toe, naar apostolische opvatting.
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Niet geringer dan de eer is de verantwoordelijkheid van de ambtsdrager in de apostolische tijd
geweest. Hij was wel door de gemeente gekozen (met uitzondering van de bovengenoemde
buitengewone ambten), maar mocht daarbij weten, door God te zijn aangesteld. Aan God had
hij dan ook rekenschap af te leggen. Niet dat dit in zich zou sluiten, dat hij ver boven de
gemeente verheven was. Zelfs de apostelen verantwoordden zich tegenover de gemeente.
Nooit heeft het ambt een heersende plaats ingenomen en wanneer een Diotrefes zijn ambt toch
z0 meent te moeten verstaan, berispt de apostel Johannes hem ernstig. Het beeld, dat de
ambtsdrager voor ogen moet staan, is dat van de herder. Er is dan ook geen tegenstelling
tussen ambtsdrager en leken. De gemeente handelt door middel van het ambt; het laatste geeft
leiding, maar de gehele gemeente draagt de verantwoordelijkheid mede.

De liturgie

Niet alleen het ambt, maar ook de eredienst heeft reeds in de apostolische tijd een vaste vorm
aangenomen. Op vastgestelde tijden, in elk geval van het zondagsavonds en wellicht ook op
de morgen van die dag, komt de gemeente samen. Meestal is dit in het huis van een van de
vooraanstaande en meer gegoede gemeenteleden; de opperzaal van het Oosters huis leent zich
gemakkelijk voor het houden van een vergadering. Er zullen allicht ook plaatsen zijn geweest,
waar de gemeente een lokaliteit huurde, doch dit zal tot de uitzonderingen hebben behoord.
Was de gemeente te groot of het huis te klein voor een samenkomst van de gehele gemeente,
dan verdeelde men zich over verschillende "huisgemeenten”. Wij lezen van dergelijke huis-
gemeenten onder meer in Rome en Efeze.

De hoofdzaak van de eredienst is de bediening van het Woords geweest. Zij bestond uit de
voorlezing van een vrij groot gedeelte van de Schrift van het Oude Testament, gevolgd door
prediking. Allengs zal deze prediking het uitsluitend voorrecht van de opzieners zijn
geworden; maar niet zelden zullen aanvankelijk nog profeten en leraars zijn voorgegaan.
Verder was er de viering van het Heilig Avondmaal, Meestal is deze met een liefdemaaltijd
verbonden geweest; zo was het Avondmaal onderdeel van een werkelijke Avondmaaltijd, die
tegelijk aan de eenheid van het geloofs uiting gaf en een vorm was van armenverzorging; de
rijkeren brachten gaven in geld of natura mee en de diakenen verdeelden deze: Bij het
sacrament zelf waren het breken van het brood en het drinken van de wijn de hoofdzaak;
terwijl men er geen magische betekenis aan toekende, dit in elk geval niet zo behoorde te zijn,
vierde men er de gemeenschap met de verhoogde en eenmaal wederkerende Christus in, De
doop werd waarschijnlijk meestal niet in de godsdienstoefeningen bediend.

Verder behoorde tot de eredienst nog gebed en gezang. Enkele liturgische formules als Amen
en Halleluja zijn in het Nieuwe Testament nog terug te vinden. Waarschijnlijk werd de
prediking begonnen en beéindigd met een zegengroet.

VERSCHILLENDE NUANCERINGEN

Bij een overzicht van het kerkelijk leven, gelijk dit zich tot aan het einde van de apostolische
tijd had ontwikkeld, behoort ook iets te worden gezegd over de nuancering, die te constateren
valt in de prediking van de apostelen. Duidelijk tekent zich vooral de prediking van de apostel
Paulus af. Scherp is hier de tegenstelling van wet en Evangelie. Door de werken van de wet
wordt niemand zalig; alle heil ligt alleen in de geloofsgemeenschap met Christus. Christus
heeft zich, hoewel God, op aarde in dienstknechtsgestalte vertoond en zich vernederd tot de
dood van het Kruis. Zo heeft Hij de macht van de zonde gebroken en ons van de zonde
vrijgemaakt. Door zijn Geest woont Hij in de gelovigen in; ook zij sterven met Hem en staan
met Hem op. Hun verlossing betekent niet alleen rechterlijke vrijspraak, maar ook
levensvernieuwing. Toch ligt het zwaartepunt van de verlossing niet in de individuele
gelovige, het werk van Christus heeft betekenis voor de gehele wereld: Hij is de tweede mens,
die leven brengt waar de eerste mens de dood had gebracht. Thans is Hij het Hoofd van de
kerk, ja van alle dingen, "Heer" in volstrekte zin. Eenmaal komt Hij weer om te richten en
breekt de toekomende wereld aan, waarheen het zuchten van het schepsel uitgaat.

De gedachten van Johannes bewegen zich in het algemeen in dezelfde richting. Meer nadruk
valt hier slechts op het eeuwig Zoonschap van Christus. Alles wordt hier trouwens meer onder
het licht van de eeuwigheid gezien; zalig worden is een zaak van uitverkoren te zijn, de
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vernedering van Christus is nooit zo diep geweest, dat Hij zijn God-zijn verloren zou hebben.
Uit liefde zond de Vader de Zoon en de Zoon predikt en brengt liefde onder de gelovigen,
zowel tot God als tot elkander. Door de betoning van de liefde bewijst de gelovige een kind
van God te zijn. Liefde en haat, leven en dood, waarheid en leugen zijn de grote
tegenstellingen die de wereld beheersen. Het gericht is daarom niet alleen een zaak van de
toekomst maar wordt in de tegenwoordige tijd reeds uitgewerkt.

De prediking van Petrus kennen wij veel minder volledig dan die van Paulus en Johannes.
Wel weten wij, dat voor Petrus de betekenis van Christus sterven als zoendood sterk op de
voorgrond heeft gestaan; in het sterven van Christus is de profetie van het Lam vervuld.
Geloven is hopen op de toekomende tijd, waarin de gelovigen van alle zorg zullen zijn
ontslagen, en daar deze hoop uit Christus opstanding ontspringt, mag zij het deel van de kerk
zijn.

In enigszins andere richting denkt Jacobus. Zijn brief roept op tot praktisch Christendom;
ernstig waarschuwt hij tegen allerlei bespiegelingen, die niet met een heilig leven gepaard
gaan. Tenslotte kennen wij in de brief aan de Hebreeén een verklaring van het ceremonieel
van het Oude Testament als achtergrond van het priesterlijk werk van Christus. Christus is de
ware hogepriester, die zichzelf eenmaal offert en nu de toegang tot God ontsluit, terwijl de
bediening van de priesters van het Oude Testament slechts zinnebeeldig van aard was. Nu is
de schaduw echter voor de werkelijkheid geweken. Dit alles past de schrijver dan op
praktische wijze toe: er moet bij de gelovigen geen teruggaan maar een vasthouden zijn, wij
moeten toegaan tot God.

Tot zover kennen wij de prediking van bepaalde apostelen en andere prominente figuren uit de
tijd van het Nieuwe Testament. Ongetwijfeld zijn er nog andere stromingen geweest; men
denke aan de meer farizees getinte Jeruzalemmers, aan de wijze, waarop een Stefanus de
geschiedenis van het Oude Verbond behandelt, aan het Christendom van Apollos, voor deze te
Efese nader onderricht was. Bovendien is het de vraag, wat de doorsnee-Christen van deze
apostolische prediking, die tevens openbaring voor alle eeuwen was, verstaan en zich eigen
gemaakt heeft. Wij kunnen met zeer veel waarschijnlijkheid zeggen, dat er in Paulus
gemeenten maar weinig echte "Paulinisten” zullen geweest zijn. Op de vraag, wat de kerk in
deze tijd nu ook metterdaad geloofd heeft, laat zich heel moeilijk een antwoord geven; in elk
geval hebben openbaring en geloof lang niet op dezelfde hoogte gestaan. Wij lezen uit het
Nieuwe Testament zelf wel anders!

DE KERK IN PALESTINA

Zo is dan in algemene trekken het beeld van het kerkelijk leven aan het einde van de
apostolische tijd. Thans zet de eigenlijke kerkgeschiedenis in; alles zal zich verder gaan
ontwikkelen. Wij volgen deze ontwikkeling allereerst in de gegevens, die wij voor de kerk in
Palestina bezitten.

Jeruzalem is hier het centrum. De leiding wordt gegeven door Jacobus, de broeder van het
Heeren. Zo zal het ook in later dagen blijven; wij bezitten een lijst, die de verschillende
verwanten van Christus opsomt; steeds zijn zij het, die te midden van de foxen ristenen een
ereplaats innemen.

Maar het is niet de persoon doch ook de geest van Jacobus, die de toon aangeeft. Men is
Christen, gelovige in Christus, maar overigens blijft men jood in denkwijze

en optreden. Geloof is voor alles een zaak van levenswandel; de nadruk ligt niet op de
theologie, maar op de levenswandel. En deze levenswandel toont merkwaardige punten van
overeenstemming met die van het Jodendom, temeer, waar de kerk uit de Joden die uit de
heidenen wel van het houden van de ceremonién ontslagen heeft, maar ze voor zichzelf
getrouw blijft waarnemen. Men verricht nog steeds de besnijdenis, houdt de sabbat, viert de
feestdagen. Wanneer Paulus voor de laatste maal te Jeruzalem komt, verzoekt de raad van de
oudsten hem, bij monde van Jacobus, terwille van de vrede de aanzienlijke kosten, verbonden
aan het Nazireeér-offer, waartoe sommigen een gelofte hebben afgelegd, op zich te nemen en
zo een bewijs te geven van godsvrucht in echt Oudtestamentische zin. Zo zal in de ogen van
de JodenChristenen alle blaam van de heidenapostel zijn weggenomen. Men leeft daar immers
nog bij geloften, offers en Nazireaat. De gehele geschiedenis is karakteristiek voor de wijze,
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waarop ook de Christen-geworden Jood zich nog aan de oudvaderlijke inzettingen verbonden
voelt.

In allerlei opzicht leefde de kerk uit de Joden nog met het Jodendom zelf mee. Waarschijnlijk
heeft zij naast haar eigen samenkomsten nog steeds getrouw de tempel bezocht en na de val
van Jeruzalem, de synagogen. Men moest ernstig met de mogelijkheid rekening houden, dat
de voorbidder en de prediker, die in de synagoge optraden, wel eens Christenen konden zijn,
en vooral met het oog hierop heeft men in het begin van de tweede eeuw in het officiéle
Joodse gebed van de achttien beden een speciale verwensing van de Christenen opgenomen;
op deze wijze had het Jodendom enigszins een waarborg, dat het geen "afvallige” was, die
voorging. De kerk wilde de band wel aanhouden, het Jodendom zelf allerminst.

Tenslotte is ook voor de kerk uit de Joden typerend, dat het Christendom zich in Palestina
nooit georganiseerd heeft als daarbuiten. Plaatselijke kerken heeft men hier nooit gekend. De
Christenen gevoelden zich een bepaalde richting in het midden van het Jodendom, evenals de
Farizeeérs, de Essenen, de Nazareeérs en anderen. Leidinggevend was daarbij de hoop,
eenmaal de richting van het Jodendom te zullen worden.

Inderdaad de verwachting die de Christenen uit de Joden bezield heeft en die hen zich
angstvallig ervoor deed hoeden, de band met het Jodendom te breken, was die van de bekering
van geheel Israél. Men vermeed het conflict om te trachten allengs meer invioed op het
volksleven te verkrijgen. Men wilde veroveren door penetratie, niet door isolement. En men
begreep daarbij niet, dat het conflict toch niet te vermijden zou zijn en deze hoop op Israél;
bekering nooit langs deze weg in vervulling zou gaan.

Een bloedige botsing tussen kerk en Jodendom heeft plaats gevonden in de dagen,
voorafgaande aan de Joodse opstand. Onder de hogepriester Chananja is in het jaar 62 Jacobus
gestenigd. Het geschiedde in een tijd, waarin de Romeinse stadhouder afwezig was; de post
zou juist door een ander bezet worden. Dit laat zien, dat ook in die dagen het recht van
doodstraf niet meer bij het Jodendom berustte. Zo kan ook verklaard worden, dat de Joodse
vijandschap, zich zelden op rechtstreekse wijze uitte. Het moest langs omwegen geschieden,
bijvoorbeeld doordat de Joden als aanklagers van de Christenen optraden. En deze
aanklachten hadden soms succes.

Op een leeftijd van 120 jaar is de grijsaard Symeon, ook een van Jezus verwanten, bij de
stadhouder Atticus aangebracht; de aanklacht luidde, dat hij Davidiede [afkomstig van David]
en Christen was. Men heeft ermee bereikt, dat Symeon aan een dagenlange foltering werd
onderworpen, die met zijn marteldood eindigde.

Wat de reden van deze vijandschap van het Jodendom is geweest? Naar het uiterlijk scheen er
weinig verschil tussen Joden en Christenen uit de Joden te zijn. Niet het minst zal aan de
omstandigheid moeten worden gedacht, dat de Christenen in het algemeen nooit dezelfde haat
tegen het Romeinse wereldrijk hebben getoond als de Joden zelf. Men heeft als Christenen
aan de Joodse opstand aan het einde van de zestiger jaren niet meegedaan; op grond van een
profetie is de gemeente van Jeruzalem, voor het losbreken van het conflict net Rome, naar het
Overjordaanse Pella gevlucht en zo heeft zij zich aan de geweldige botsing van de Joodse
oorlog onttrokken. Ook aan de latere opstand onder Bar Cochba in de regeringsjaren van
keizer Hadrianus heeft de kerk niet meegedaan; uitdrukkelijk lezen wij, dat juist toen menig
Christen als slachtoffer van de haat van de Joden gevallen is, Toen hadden de Joden trouwens
de handen vrij!

Toch zal dit niet het diepste motief zijn geweest. Beter dan de kerk heeft het Jodendom zelf
gevoeld, welk een onoverbrugbare kloof beide van elkander scheidde.

Reeds na de val van Jeruzalem in het jaar 70, maar vooral na de mislukte opstanden onder
Trajanus en Hadrianus in de eerste helft van de tweede eeuw zijn in het Jodendom krachten
gaan werken, die al wat zich niet naar de leiding van de schriftgeleerden wilde richten,
langzaam maar zeker begonnen af te stoten. Op de periode van expansie, waarin een Hillel
nog het parool kon uitgeven: heb alle schepselen lief en leidt ze tot de wet, volgt nu een even
merkwaardig zich terugtrekken op wet en overgeleverde wijsheid. Al wat niet tot het officiéle
Jodendom behoort, wordt losgelaten. Farizeisme en rabbinisme nemen nu de onbetwiste
leiding. Het lot, dat op deze wijze alle Joodse "wegen" en sekten trof, kwam ook over de
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Christelijke richting. Daarmede is aan de illusie van één Christelijk Joods volk de bodem
ingeslagen. Het Christendom uit de Joden heeft de verkeerde richting genomen. Maar om
daarvan terug te keren, daartoe is het thans te laat. De band met de zich steeds machtiger ont-
wikkelende kerk uit de heidenen heeft men reeds losgelaten. De kerk uit de Joden wilde zich
daarvoor te veel in Joodse en te weinig in Christelijke richting bewegen. Nu staan beide
nagenoeg als vreemden tegenover elkander. De enige weg, die voor de kerk uit het Jodendom
open blijft, schijnt het contact met de overige Joodse sekten te zijn, die eveneens door het
rabbinisme verloochend zijn.

Er was trouwens veel, dat de sekten met de kerk gemeen hadden, af gedacht nog daarvan dat
beide in het oog van de Schriftgeleerden van Jabne en Tiberias vrijwel gelijk stonden. Ook bij
de sekten kon men allerlei religieuze wassingen aantreffen, die herinnerden aan de doop van
Johannes en die van de kerk zelf. Ook daar was er niet zelden verwerping van de bloedige
offers, waarvoor men een meer geestelijke eredienst in de plaats had gesteld. En er waren
meer aanrakingspunten.

Helaas bleek echter ook deze uitweg voor de kerk een doodlopend slop te zijn. Het gevolg van
het contact met de sekten is geweest, dat de kerk hoe langer hoe meer in de sekten is
opgegaan. Straks Verzandt de stroom dan ook en weten de kerkvaders nog slechts enkele
merkwaardigheden te vertellen: de Christenen uit de Joden zouden voor een deel de apostel
Paulus verwerpen, en eveneens de maagdelijke geboorte van Christus niet erkennen; zij
bidden in de richting van Jeruzalem en hebben verschillende eigen Hebreeuwse Evangelién;
Hieronymus meent er één gevonden te hebben en later ziet Epiphanius nog kans een
soortgelijk exemplaar in handen te krijgen. Overigens bespreekt reeds een Justinus omstreeks
het midden van de tweede eeuw de vraag, of een Christen, die de Joodse wet nog houdt wel
zalig kan werden; hijzelf meent van wel, maar hij weet dat er velen zijn die dit ontkennen.
Inderdaad is er straks van het Christendom uit de Joden weinig overgebleven. Over één
gestalte valt nog enig licht, omdat het door hem geschreven boek een honderd jaar later naar
Rome komt en daar reeds spoedig argwaan wekt en nader onderzocht wordt, aan welk
onderzoek wij onze kennis danken, Het is Alexis, of met zijn eigenlijke naam Elkesai,
Geheime Kracht. In het jaar 101 is hij in het Overjordaanse opgetreden met de profetische ver-
kondiging, dat hij Christus heeft gezien als de grote Koning, Goddelijk en eeuwig Wezen,
hem verschenen in een reusachtige gestalte van tegen honderd mijlen groot. Hij was tezamen
met zijn zuster Roecha, de Heilige Geest. Uit naam van deze Christus predikt Elkesai nu een
tweede doop, die niet naakt, gelijk in de kerk uit de heidenen; maar gekleed ontvangen moest
worden. Bij die doop moeten zeven getuigen worden aangeroepen: hemel, water, geesten,
gebedsengelen, olie, zout en aarde. Deze doop mag echter niet bediend worden, wanneer boze
gesternten invloed zouden kunnen uitoefenen; men moet er steeds rekening mee houden, in
welke conjunctie de maan treedt. Overigens moeten besnijdenis, sabbat en alle ceremonién
behouden worden, behalve de bloedige offers; veelvuldige wassingen zijn hoogst belangrijk,
vooral tegen allerlei ziekten en kwalen.

Het is duidelijk, dat Elkesai geen kerkhistorische betekenis heeft gehad. Indien hij het niet
nodig geoordeeld had, een boek te schrijven, hadden wij nooit enige kennis omtrent deze man
en zijn wonderlijke opvattingen bezeten. Hij toont echter aan wat eindelijk van het
Christendom uit de Joden terechtgekomen is. Het heeft de breuk met het Jodendom niet
aangedurfd. Het was te meegaand om vaar de kerk en tegen Israél te kiezen. Het gevolg was,
dat het voor beide verloren is gegaan.

DE KERK IN SYRIE, DE DIDACHE

We hebben gezien dat de kerk in de apostolische tijd uitgebreid heeft door eerst de noordelijk
van Palestina gelegen landen met het Evangelie bekend te maken, in Antiochié een
zendingscentrum te vestigen, en dan langs Klein-Azié en Griekenland verder naar het Westen
is doorgedrongen. Wij volgen deze route ook nu; van het gebied van de kerk uit de Joden
richten wij de blik noordwaarts naar Antiochié en de streken daar rondom.

Door bijzonder gelukkige omstandigheden zijn wij in staat, kennis, te nemen van het kerkelijk
leven, gelijk het zich in deze omgeving ontplooid heeft in de tweede helft van de eerste eeuw
of in elk geval in de eerste helft van de tweede. Voor enkele tientallen jaren ontdekte men in



24

een bibliotheek in Constantinopel een handschrift, dat de titel droeg: De leer van het Heeren
door de twaalf apostelen aan de volken. Naar zijn Griekse naam wordt dit geschriftje
gemeenlijk Didache genoemd.

Het begint met een verhandeling over de twee wegen, waarschijnlijk niets anders dan een
bewerking van een Joodse catechese, waarbij tussen de verschillende Oudtestamentische
geboden woorden van Jezus heengevlochten zijn. De weg van het levens is: gij zult God
liefhebben en uw naaste, en wat gij niet wilt dat u geschiedt, doet dat ook een ander niet.

Het laatste is wel een omkering van de gulden regel, want Jezus heeft juist andersom gezegd:
wat wij wilden dat ons wel geschiedt, moeten wij een ander doen. Deze verslapping van de eis
is echter geheel naar de geest van dit soort Christendom: volkomen vervulling van de geboden
is nu eenmaal voor een doorsneemens onmogelijk, wij moeten daarom maar doen wat wij
kunnen. Dat is reeds het beginsel van de tweeérlei moraal, een andere voor de "volkomener"
en een andere voor de grote massa; maar wat wil men ook meer, wanneer de schrijver van de
Didache niets af weet van Christus als verlosser en Hem alleen als leermeester kent, en het
geloof vrijwel geheel in moraal opgaat?

Zo leert de Didache ons vooreerst een Christendom zonder Christus kennen. Niet minder
belangrijk is, wat dit geschrift ons over de eredienst weet mee te delen.

De doop, zo lezen wij, moet zo mogelijk door onderdompeling bediend worden, maar hij kan
desnoods ook door begieting plaats vinden. In elk geval moet het onder het uitspreken van de
Trinitarische formule. leder mag de doop toedienen, maar in de praktijk zullen het wel de
ambtsdragers gedaan hebben.

Verder horen wij nog, dat aan de doop enkele dagen met vasten vooraf moeten gaan; dit
vasten is trouwens voor de schrijver belangrijk, het moet niet als bij de Joden op maandag en
donderdag, maar op woensdag en vrijdag plaats vinden. Terloops wordt nog gezegd, dat het
Onze Vader driemaal daags moet worden gebeden.

Dan volgen enkele aanwijzingen met betrekking tot het Avondmaal, dat eucharistie,
dankzegging, genoemd wordt. De gebeden, die erbij behoren, luiden aldus: Wij danken U,
onze Vader, vanwege de heilige wijnstok van David Uw knecht, die Gij ons geopenbaard hebt
door Jezus uw Zoon; uwe is de heerlijkheid in van de eeuwigheid. Wij danken U, onze Vader,
vanwege het leven en de kennis, die Gij ons geopenbaard hebt door Jezus uw Zoon; Uwe is de
heerlijkheid in van de eeuwigheid. Gelijk dit gebroken brood verspreid was over de bergen en
vergaderd werd tot één, vergader zo uw kerk van de einden van de aarde in uw koninkrijk;
want uwe is de heerlijkheid en de kracht in van de eeuwigheid.

Het slotgebed verloopt ongeveer op dezelfde wijze en dankt zowel voor de lichamelijke spijs
en drank als voor de geestelijke; het eindigt met Hosanna, Maranatha en Amen, naar alle
waarschijnlijkheid door de gemeente geantwoord. Wij maken hier de opmerking, dat het
Avondmaal met een gewone maaltijd verbonden zal zijn geweest, het is nog een werkelijk
Avondmaal. Bediend wordt het elke zondag. Ook gaat aan de viering ervan schuldbelijdenis
vooraf. Alle volwassene gedoopten nemen eraan deel; van een bijzondere toelating tot het
Avondmaal lezen wij niets.

Nu schuilt het belang van deze uiteenzettingen hierin, dat het Avondmaal in die tijd
vermoedelijk overal, op deze wijze gevierd werd, Alle andere gegevens stemmen met deze
beschrijving overeen. Het enige, dat wij uit andere bronnen nog vernemen, is, dat men de
godsdienstoefeningen, waarin het Woord en waarin het Sacrament bediend wordt, van
elkander gaat scheiden; van het zondagsmorgens vindt de eerste, van het zondagsavonds de
tweede plaats. Of dit ook reeds in de Nieuwtestamentische tijd zo geweest is?

Tenslotte geeft de Didache nog enkele inlichtingen over de ambten in de kerk. Wij vernemen
dat geéerd moeten worden de apostelen en profeten en daarnaast de opzieners en diakenen.
Deze laatsten worden niet verder beschreven, blijkbaar zijn zij bekend genoeg, de ont-
wikkeling is verder gegaan in de reeds vroeger aangewezen richting. Alleen is nog op te
merken dat zij in verband met de godsdienstoefening genoemd worden; blijkbaar hebben zij
de leiding bij, de viering van het Avondmaal. Hun ambt is plaatselijk en zij worden door de
gemeente verkozen.

De apostelen en profeten verschaffen de schrijver en de geadresseerden blijkbaar meer
moeilijkheden. Zij worden ons getekend als rondtrekkende leraars, die zich van de ene naar de
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andere plaats begeven om de verschillende gemeenten te bouwen in het geloof. Nu komt het
echter meermalen voor, dat er mensen zijn, die zich als zodanig uitgeven, maar met wie men
achteraf allerlei onaangename ervaringen opdoet; het werk is rendabel en dat weten sommigen
al te goed. Merkt men nu, zo is de oplossing die de Didache geeft, dat het die zogenaamde
apostelen en profeten praktisch alleen maar om de verdienste te doen is, dan moet men niet
met hen te maken willen hebben. Geen bedelarij met het ambt. Wanneer een profeet handelt
naar wat hij zegt, dan moet hij onderhouden worden en zijn voor hem de eerstelingen van
wijnkelder en dorsvloer. Anders niet. Aan de vruchten zal hij gekend worden.

De vraag is, wat onder deze profeten verstaan moet worden. Het gaat hier blijkbaar om de
nazaten van de profeten uit het Nieuwe Testament, maar met dien verstande, dat de bijzondere
openbaring en dat is voor deze tijd kenmerkend - allengs teruggeweken is voor de vaststaande
leer. Het gaat nu niet zozeer meer om concrete aanwijzingen als wel om verkondiging van wat
reeds geopenbaard is. Tussen profeten en leraars kan niet meer zo scherp onderscheiden
worden als in de apostolische tijd.

Maar wat zijn de hier bedoelde apostelen? Onmogelijk kunnen de twaalven bedoeld zijn; was
dit het geval, dan had men zich slechts van hun identiteit behoeven te overtuigen om
gerustgesteld te zijn. Blijkbaar is het woord dus in ruimere zin bedoeld. Ook in het Nieuwe
Testament komt deze ruimere betekenis voor; er wordt dan iemand mee bedoeld, die met de
behartiging van een bepaalde financiéle aangelegenheid belast is; de deputaten voor de
collecte voor Jeruzalem heten bijvoorbeeld apostelen. Vermoedelijk is dit ook hier het geval.
Dit strijdt in 't geheel niet met de bepaling, dat de "apostel” geen geld mag vragen, want
hierbij gaat het alleen om geld ten eigen behoeve. Anderzijds wijst juist in deze richting, dat
van een "apostel" verlangd wordt dat hij niet meer dan één of hoogstens twee dagen op een
bepaalde plaats blijft. Zelfs al zou de "apostel" hier niet iemand met een financiéle zending
zijn, duidelijk is, dat hij niet komt om te leren hiervoor zou een langer oponthoud immers juist
nuttig zijn maar voor een aangelegenheid van praktische aard, die spoedig geregeld kan
worden.

Ignatius van Antiochié

Spreekt in de Didache een onpersoonlijk geluid en is dit geschrift niets anders dan de neerslag
van het normale kerkelijke leven, een gestalte van vlees en bloed, de enige die nader voor het
voetlicht treedt, is Ignatius van Antiochié. Bij een vervolging onder keizer Trajanus, in het
begin van de tweede eeuw, is hij gevangen genomen en waar de Romeinse hoofdambtenaar
zich er wat bijzonders van beloofde, de dood van zulk een voorganger van een grote
Christelijke gemeente als Antiochié, op wie hij de hand had weten te leggen, niet
onopgemerkt voorbij te doen gaan, op transport haar Rome gesteld.

Op die reis naar Rome heeft Ignatius toen zijn zeven brieven geschreven, die, in navolging
van die van Paulus, later gebundeld en in hun geheel tot ons gekomen zijn. Zowel deze
brieven als de persoon van Ignatius zijn uitermate belangrijk voor onze kennis van de
Christenheid in Syrié en van de geschiedenis van de na-apostolische kerk in het algemeen.

Het typerende van Ignatius is zijn vurige begeerte naar de marteldood. Dat hij straks voor de
beesten geworpen zal worden, schrikt hem niet af, integendeel! Hij smeekt de kerk van Rome,
dat zij haar machtige invloed niet zal aanwenden om hem dit hoge voorrecht voorbij te doen
gaan. Paulus had wel gemeend, dat het nodiger voor de gemeente was, in het vlees te blijven,
maar deze Oosterling kent geen voorbehoud; hij vreest slechts de vrijlating, want de ware
vrijlating is de dood. Nu onderscheidt hij immers reeds hemelse dingen, bij het vooruitzicht
van de marteldood roepen er reeds Goddelijke stemmen in hem; de martelaar is veel meer
waard dan de gewone Christen!

Van betekenis is ook de theologie van Ignatius Het is raar, hij is een te singuliere geest, dan
dat hij het Christendom zijner dagen zonder meer zou kunnen vertegenwoordigen; hoog steekt
zijn gestalte boven de kerk uit, Toch is van belang, dat er in die dagen op die wijze gepredikt
is en althans Antiochie zulke predikers heeft gehad.

Voor Ignatius is het Christendom de gave van het leven in Christus. De gelovige is metterdaad
Christusdrager en alleen door de inwoning van Christus komt hij tot geloof en liefde.
Duidelijk is, dat Paulus en Johannes dit denken bevrucht hebben. Zo is het trouwens ook met
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Ignatius leer van Christus. Hoewel van de Vader onderscheiden, is Jezus eeuwig God. Hoe
Ignatius zich dan het onderscheid tussen de Vader en de Zoon heeft voorgesteld?
Waarschijnlijk naar aanleiding van het beeld van de Knecht van het Heeren, dat door de
Schrift zelf gegeven is; de Zoon is aan de Vader ondergeschikt en gehoorzaam.

Verder was Jezus lijden en sterven besliste werkelijkheid; hierop legt Ignatius sterke nadruk
tegenover alle dwaalleer, en hij komt tot de uitspraak, dat Jezus ook na zijn opstanding nog
"in het vlees" geweest is. Ook is het merkwaardig, hoe deze kerkvader over de betekenis van
Christus dood spreekt. De waarde van Jezus sterven, zegt hij, ligt daarin, dat de duivel er niets
van begreep. Het is duidelijk, dat Ignatius de gedachten van het Nieuwe Testament in dezen
niet recht heeft verstaan; evenmin als dit het geval is bij het stuk van de nederdaling ter helle,
waarvan Ignatius zegt, dat zij concreet plaats gevonden heeft en noodzakelijk was voor de
verlossing van de vromen van het Oude Verbond.

Van belang is tenslotte nog de leer van het sacrament bij deze bisschop van Antiochié. Het
Avondmaal staat voor hem in het middelpunt van de eredienst; de vergaderplaats van de
gemeente kan hij daarom met het typische woord "altaarruimte” aanduiden. In deze
"altaarruimte blijkt bij het Avondmaal de eenheid van de gemeente en wordt aan de gelovigen
de gave van het eeuwige leven geschonken. "Komt allen en een iegelijk samen in genade, in
één geloof in Jezus Christus, die naar het vlees uit het geslacht van David was, de zoon van
het mensen en de Zoon van God, om te gehoorzamen aan de opziener en de raad van de
oudsten in ongeveinsd gemoed, één brood brekende, dat het middel van de onsterfelijkheid is,
het tegengif tegen de dood, om altijd te leven in Jezus Christus."

In dit verband moeten wij nog over Ignatius beschouwingen over het ambt spreken. De hem
bezielende gedachte is die van de eenheid van de kerk. Deze eenheid is waarborg tegen
allerlei dwaalleer van gnostieke of Judastische richting. VVoor ieder gelovige is daarom primair
dat hij zich bij de "opziener" - hier allengs "bisschop”, een anders genuanceerde vertaling van
hetzelfde Griekse woord houdt. Zonder deze opziener-bisschop geen Avondmaalsviering,
zonder hem geen huwelijkssluiting. In hem is de eenheid van de gemeente en de zuiverheid
van de leer belichaamd.

Hoe komt deze opziener-bisschop aan zulk een bevoor rechte plaats? Wij zagen reeds eerder,
dat oorspronkelij aan het hoofd van de gemeente een college van oudsten stond te midden
waarvan zich allengs begon te onderscheide een groep van opzieners en van diakenen, en
waarv eén de meest op de voorgrond tredende persoonlijkhei werd.

Natuurlijk is hiermee nog niet gezegd, dat deze én opziener een overheersende positie
verkreeg; hij tra soms door zijn persoonlijke kwaliteiten naar voren, som doordat hij de
meeste gaven bezat om voor te gaan in d prediking. Noch Jacobus noch de zeven "engelen"
uit de Klein-Aziatische gemeenten waren alleenheersers.

Maar wij zagen ook, dat het hierbij niet bleef. Al spoedig maakte zulk een opziener misbruik
van zijn; macht. Uit een van de korte briefjes van Johannes leren wij zekere Diotrephes
kennen, die ook met het ontvangen van doortrekkende Christenen belast is, maar op schrome-
lijke wijze zich aan machtsvertoon te buiten gaat. Nu berispt Johannes dat nog. Straks kan hij
dat niet meer. Dan komt het eenhoofdig Episcopaat ongehinderd op. Ignatius wordt er een van
de eerste vertegenwoordigers van. Hij beschouwt zichzelf als "de" opziener-bisschop van
Antiochié en van Syrié. Hij schrijft aan zijn collega's; Onesimus in Efese, Damas in Magnesia,
Polybius in Tralies en Polycarpus in Smyrna; ook zij zijn "bisschoppen" als hijzelf.

Natuurlijk moet dit alles niet overdreven worden. Ignatius wil nu eenmaal "bisschop" zijn en
ziet de werkelijkheid in het licht van zijn vooropgezette mening. Het eenhoofdig
bisschopsambt is in werkelijkheid nog niet zo uitgegroeid als de sterk gechargeerde
voorstelling van Ignatius ons zou willen doen geloven. Polycarpus noemt. in zijn brief aan
Philippi zijn mede-oudsten nog naast zich. En dat Ignatius zelf op deze dingen zo hamert,
werpt op de feitelijkheid van zijn voorstellingen ook wel een eigenaardig licht!

Zo bemerken wij hier het bisschopsambt in wording.

Het heeft nog geen onbestreden heerschappij, maar is dan toch een goed eind daarheen op
weg. Klein-Azié en Syrié zijn de andere kerken daarbij voor. In Rome noemt Ignatius géén
"bisschop en gelijk straks blijken zal, bestaat het eenhoofdig Episcopaat daar ook in
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werkelijkheid nog niet. In het Oosten ligt echter de bakermat. Van hieruit zal het straks ook
Rome bemachtigen en daar merkwaardigerwijze hechter gefundeerd worden dan ooit elders
het geval is geweest,

Het opkomen van het Episcopaat werd grotendeels veroorzaakt enfin elk geval zeer
vergemakkelijkt door de omstandigheid, dat het peil van de doorsnee-gelovige vrij laag was.
Het is geen wonder dat juist bij een figuur als Ignatius, die in allerlei opzicht zijn tijd ver
vooruit is, de ontwikkeling van het bisschoppelijk ambt zo in het oog valt. Ignatius meent
bisschop in de volle zin van het woords te moeten zijn, omdat er anders van het kerkelijk
leven niets terecht komen zal. De schare moet geleid worden. Het algemene ambt van de
gelovige is ingezonken, het bijzondere ambt moet de schade daarom inhalen. De opkomst van
het Episcopaat is de tegenhanger van de geringe geloofskracht en geloofshelderheid van de
kerk.

Het is Ignatius er dan ook om te doen, de gemeente in zichzelf te centraliseren. Als zielszorger
van de kerk heeft hij het oppertoezicht over de leer. Naast de opziener-bisschop staat dan nog
wel altijd de raad van de oudsten, doch als niet meer dan een adviserend lichaam. Dat de
oudsten het niet steeds in alles met de bisschop eens waren en er nog wel eens
meningsverschil is geweest, viel te verwachten; het was volkomen begrijpelijk, dat zij het naar
voren dringen van één uit hun midden, dat met een slinken van eigen aanzien gepaard moest
gaan, met lede ogen aanzagen. Telkens vermaant Ignatius daarom tot eendracht, een
eendracht, die een bedenkelijk karakter heeft: het gezag van de oudsten is te vergelijken met
dat van de apostelen, maar dat van de bisschop met de wil van God de Vader!

Zo is de drijfveer hier de gedachte van de eenheid van de kerk. Heftig verweert Ignatius zich
tegen allen, die saamkomen in andere kleine kringen en niet daar, waar de bisschop de leiding
heeft. Er moet echter wel op gele worden; dat het hier altijd nog over de eenheid van de
plaatselijke gemeente gaat. Van een organisatie van de plaatselijke gemeenten samen weet
Ignatius nog niets. Hij schrijft wel naar andere kerken, maar zonder autorites over deze. De
éne zichtbare wereldkerk ligt nog niet binnen zijn gezichtskring. Zij vormt echter de
consequentie van deze gedachtegang en zal straks het aanzijn schenken aan het catholicisme.
Ook in dit opzicht grijpt Ignatius, hoewel onbewust, op een verre toekomst vooruit.

De kerk in Egypte, de brief van Barnabas

Wij zouden thans de Oostelijke helft van de landen rondom de oude wereldzee kunnen
verlaten, indien er niet een document uit deze tijd was, dat te belangwekkend is om hier
onvermeld te laten. Het roept ons waarschijnlijk naar Egypte.

Over de oorsprong van het Christendom in het land van de Faraos en Ptoleniaeen bezitten wij
nog steeds geen enkel betrouwbaar gegeven. De overlevering zegt, dat Marcus hier het
Evangelie verkondigd heeft en noemt hem dan ook als de eerste bisschop van Alexandrié. De
gedachte, die, hiertoe, de aanleiding gegeven heeft, is duidelijk: er moet toch iemand
begonnen zijn, hier te prediken.

Nu zouden wij kunnen vermoeden, dat, het Christendom in Egypte eerst laat zijn opwachting
gemaakt heeft. He Nieuwe Testament spreekt nergens over een werkzaamheid van de
apostelen of hun helpers aan de Nijl. En inderdaad is het mogelijk, dat in de apostolische tijd
de zending hier nog geen vaste voet heeft verkregen. In onze tijd moet dit echter wel het geval
zijn geweest. Egypte met haar wereldstad Alexandrié was te belangrijk en te dicht bij de
moedergemeente van Jeruzalem gelegen, dan dat de kerk dit terrein thans nog braak heeft
kunnen laten liggen. Verder woont hier een grote Joodse kolonie, aan welke wat té Jeruzalem
geschied is, onmogelijk zonder meer voorbijgegaan kan zijn. Tegen het einde van de tweede
eeuw maken wij dan ook plotseling met een bloeiende hogeschool te Alexandrié kennis. Hier
arbeiden straks Clemens en Origenes, mannen van grote vermaardheid. Ook tonen verder de
grote gnostieken Valentinus en Basilides, zelf in Egypte werkzaam, een dergelijke bekendheid
met de inhoud van het Evangelie, dat er geen andere slotsom mogelijk is, of reeds in het begin
van de tweede eeuw moeten er in Egypte Christelijke gemeenten zijn geweest.

Waarschijnlijk is het een "leraar, d.w.z. iemand die bijzonder werk maakte. van de verklaring
van het Oude Testament, uit één dezer Egyptische kerken geweest, die schrijver is geworden
van de verhandelingen, welke wij thans als de brief van Barnabas in de rij van de apostolische
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vaders tellen. Dit blijkt niet zozeer uit zijn theologische opvattingen als wel uit de wijze,
waarop hij het Oude Testament allegoriseert, juist gelijk de Alexandrijnse Joden dit hadden
gedaan.

Wat zijn theologische opvattingen betreft, deze onderscheiden zich niet al te zeer van wat wij
elders aantreffen. "Barnabas" staat op de bodem van een afgevlakt Paulinisme of anders
gezegd van een moralisme, dat met verschillende gedachten, ontleend aan de apostel Paulus,
is opgetuigd en opgesmukt, zodat het geheel wel een Christelijk aanzien bezit. Hij weet af van
Christus eeuwig voorbestaan, hij spreekt over de vergeving van de zonden door Jezus bloed
en de wedergeboorte, maar van het geloof is weinig of niet sprake. Hij is iemand, die over
veel dingen heeft nagedacht, maar zo goed als nergens heeft doorgedacht. Zo zijn er natuurlijk
ook in die tijd meer geweest.

De reden, waarom hier melding van hem gemaakt moet worden, ligt in zijn merkwaardige
beschouwingen over het Oude Testament. In de zogenaamde "Barnabas” die met de echte
Barnabas uit de Handelingen van de Apostelen onmogelijk geidentificeerd kan worden -
ontmoeten wij de eerste antisemiet van de Christelijke kerk. De eerste, maar dan ook een
radicaal antisemiet Het doorlopend doel van zijn boekje is aan te tonen, dat alleen de kerk het
ware verbond met God bezit. Israél ligt thans onder Gods toorn, en het heeft dit eigenlijk reeds
altijd gedaan. Het is voor, "Barnabas" trouwens de vraag, of er wel van een Oud Verbond
gesproken kan worden; God heeft wel een verbond aan Israél willen geven, maar het volk
heeft dit reeds terstond, bij de geschiedenis met het gouden kalf, verbroken. En verder wijst
"Barnabas" er dan op, hoe keer op keer de profeten over Israél geklaagd hebben; dit volk is de
naam van Gods volk nooit waardig geweest.

Nu is het duidelijk, dat men van dit standpunt in twee richtingen kan gaan. Wie als onze
schrijver niets met Israél te maken wil hebben, kan 6f het Oude Testament verwerpen 6f het
vergeestelijken. De eerste methode zal Marcion straks volgen; "Barnabas" staat daarvoor
echter teveel onder invloed van wat het Nieuwe Testament zelf over het Oude heeft gezegd en
hij schrikt voor deze consequentie terug; hij kiest de tweede mogelijkheid.

Deze bestaat daarin, dat hij op mateloze wijze het Oude Testament vergeestelijkt. Niets is
letterlijk bedoeld, maar alles heeft een diepe zin en deze diepe zin is tegelijk de enig
mogelijke.

Nader bezien, kan men bij alle vergeestelijking nu weer twee kanten op. Men kan de
eigenlijke zin in aanwijzingen omtrent het zedelijk leven vinden of ook in verkondigingen van
Christus. "Barnabas™ doet beide. Hier mogen enkele voorbeelden van zijn exegese volgen.
Mozes heeft verboden, het vlees van zwijnen en roofvogels te eten. Dit is, zo horen wij eerst,
geestelijk bedoeld. God wilde hiermee zeggen: gij moogt u niet inlaten met lieden, die op
zwijnen en roofvogels lijken. Wie lijkt op een zwijn? lemand die alleen aan God denkt,
wanneer hij Hem nodig heeft. Wie lijkt op een roofvogel? Wie niet werkt in het zweet zijns
aanschijns en zich vergrijpt aan het goed van een ander. Dit spijsverbod bedoelt dus niets
anders dan dat men zich steeds moet hoeden voor ondank bare en gierige mensen.

Thans een ander voorbeeld. Abraham heeft zijn onderhorigen besneden en dit waren er 318 in
getal. Waarom 318? Dit getal wordt in het Grieks op deze wijze geschreven: | H T. De eerste
twee letters vormen de aanvang van het (Griekse) woord JEZUS, de 't ziet op de gedaante van
het kruis. De besnijdenis spreekt dus van het sterven van Christus. En .. de ceremonie is weer
geneutraliseerd.

Of "Barnabas" van kerkhistorische betekenis geweest is? Ongetwijfeld. In hem zien wij de
kerk voor het eerst met het probleem van het Oude Testament worstelen. Bij al zijn
oppervlakkigheid heeft "Barnabas™ gevoeld, dat de kerk er niet mee gereed is, wanneer zij
meedeelt, dat het Oude Testament niet maar een Joods, doch een Christelijk boek is; de
moeilijkheid begint dan pas en de vraag is, welke betekenis dit boek voor ons heeft. Zo is het
vraagstuk, dat de eeuwen zal bezig houden, aan de orde gesteld.

De wijze, waarop "Barnabas". de moeilijkheid opgelost

heeft, is aan gerechtvaardigde bedenking onderhevig. Hij ontwarde de knoop niet, maar hakte
hem door. En bovendien heeft hij een spoor gewezen, waarop latere kerkvaders al te
lichtvaardig zijn voortgegaan, en waarop zich nog menigeen beweegt.
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De kerk in het Westen

Thans vraagt het Westen van het Romeinse wereldrijk onze aandacht.

Ook hier is de oogst niet bijster groot, wij zijn vrijwel alleen op de geschiedenis van de kerk
van Rome aangewezen. De uitbreiding van de kerk buiten de hoofdstad onttrekt zich aan onze
blik. Niet, dat er geen andere gemeenten geweest zijn. Treffend is het in Pompeji gevonden
magische quadraat, dat vrij zeker door een Christen is getekend en wellicht met zijn
vervaardiger, in het jaar 79 reeds onder de lava van de Vesuvius bedolven is, Trouwens ook in
de Handelingen lezen wij van Christenen uit Puteoli, het tegenwoordige Napels, en dan
schrijft men amper het jaar 60. Waarom geen nadere berichten tot ons zijn gekomen? De roem
van Rome heeft de andere kerken van het Westen teveel overschaduwd.

Gesticht werd de kerk van Rome door Christenen uit de Joden. Hoe licht kon het Evangelie
hier ook gebracht worden! In de hoofdstad kwamen de draden uit alle oorden van het land
samen; hier vond het leven van de wereld zijn duidelijke weerspiegeling. Toch hebben de
Joden al spoedig niet meer de meerderheid van de gemeente gevormd; uit de brief van Paulus
aan de Romeinen krijgen wij de indruk, dat de gemeente hoofdzakelijk uit vroegere heidenen
samengesteld is.

Wanneer Paulus Rome bezoekt, is het als gevangene. Toch heeft hij nog een betrekkelijke
vrijheid; hij staat wel onder militair toezicht, maar mag niettemin het Evangelie verkondigen.
En ongetwijfeld heeft de apostel na zijn vrijlating nog veel gepredikt te Rome.

Doch ten tijde van keizer Nero (54-68) breekt een wrede vervolging los. Heidense
geschiedschrijvers vermelden de aanleiding. Een groot deel van de stad is in vlammen
opgegaan en wanneer, na ongeveer een week, het gevaar gekeerd schijnt te zijn, laait de brand
opnieuw op. De verdenking valt op de keizer en deze weet niet beter te doen, dan de schuld op
de Christenen te werpen. Enkele gelovigen worden gevat en bekennen. Het zal de vraag wel
blijven, wat zij eigenlijk bekend hebben en dit wordt aanleiding tot een moordpartij, tot nu toe
zonder weerga, slechts een Nero waardig. De gruwelroman Quo Vadis schildert de
martelingen van de Christenen op levendige wijze, en wellicht niet overdreven.

Nu is het vreemd, dat de keizer met de aanwijzing van. de Christenen als schuldigen zoveel
succes heeft geboekt. Welke was de reden, waarom de kerk te Rome zo weinig populair was?
Men heeft in een stad als Rome zoveel wonderlijke godsdiensten gezien, in de ogen van de
conservatieve Romein althans; wat heeft de kerk dan gedaan, dat de beschuldiging van deze
brandstichting zo grif ingang vond?

Wij moeten er allereerst op letten, dat de Christenen in de ogen van de Romeinse bevolking
niets anders dan een Joodse sekte vormden. Ze lazen Joodse boeken, hun voorgangers waren
grotendeels Joden, hun God, Christus, was van Joodse origine. Dat betekende, dat de kerk een
officiéle rust genoot zolang de regering de Joden hun prMlegién liet -, maar het hield tevens
in, dat dezelfde minachting, waarmee de hogere standen het Jodendom bejegenden, en.
dezelfde haat, die de man in de straat voor de Jood koesterde, eveneens op de Christenen
overging; straks zal men zo bijvoorbeeld de fabel, dat de Joden een ezel aanbidden, op de kerk
overdragen en een Romeins soldaat zal een gekruisigde ezel tekenen en tot spot van zijn
Christenkameraad erbij schrijven; Alexamenos aanbidt zijn God ..

Een tweede reden voor de impopulariteit van de kerk ligt in haar exclusMsme. De Hellenist
van deze tijd is liberaal voor alles wat ook liberaal is, maar de Christen is nu eenmaal niet
liberaal en gelooft dat zijn godsdienst de enig ware is en al de andere religies vals zijn; daar is
geen andere naam gegeven om zalig te worden dan die van Jezus. Dit is juist voor Griek en
Romein de grote steen van het aanstoots geweest. Dit werd ook de aanleiding, dat men aan de
kerk een "haat tegen het menselijk geslacht" toeschreef.

Verder behoeft men zich maar in de gedachtegang van de handwerkslieden in te leven, die
immers op zo velerlei wijze bij de oude en nieuwe godsdiensten van. het Romeinse rijk
financieel betrokken waren, de handelaars in allerlei godsdienstige voorwerpjes, de kooplui,
die goede zaken maakten, wanneer heidense feesten bijzondere drukte in de stad
teweegbrachten en het juist van die dagen hebben moesten om nog te zwijgen van de
souteneurs en de andere parasieten van de maatschappij, die de bronnen wvan hun
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broodwinning voor een goed deel zagen opdrogen. Zeker, in de allereerste tijd is dit nog niet
z0 het geval, maar straks heeft een stadhouder in Klein-Azié dan toch maat dergelijke
plachten in ontvangst te nemen, met de daarmede gepaard gaande verzoeken om nu eindelijk
toch eens krachtige maatregelen te nemen.

Tenslotte is in dit verband ook aan de vurige verwachting te denken, die de kerk in deze tijd
van de wederkomst van Christus koestert. Er komen gevallen voor van mensen.

die niet meer willen werken; slaven zien hun meesters met triomfantelijke blikken aan, want
spoedig nadert het gericht; zakenlieden zien zich voordelige relaties ontgaan, omdat hun
dochters niet meer willen huwen, want de tijd is immers kort! En juist de brand van Rome zal
menig Christen verheugd hebben, omdat hij hier een Godsgericht over de goddeloze stad zag
aanbreken, misschien, wie weet, het voorspel van het laatste oordeel!

Niemand verwondert het, dat dergelijke dingen zeer geschikt waren, de kerk impopulair te
maken en de verdenking van de brand op haar rug te schuiven.

Onder de Flavische keizers, die Nero zijn opgevolgd, schijnt de gemeente van Rome een
periode van betrekkelijke rust te hebben genoten. Wel leefde de kerk in gestadige
rechtsonzekerheid. Eigenlijk vormde zij een verboden vereniging. Maar welk Romeins
bewindsman gunde zich de moeite, zolang niets bijzonders voorviel, zich hierover druk te
maken? De stad was groot genoeg. In de regeringswijk heeft niemand zich nauwkeurig ervan
op de hoogte gesteld, wat er zo al in de smalle straatjes langs de Tiber voorviel.

Maar al te spoedig komt aan deze tijd van rust een eind. Tegen het laatst van de eerste eeuw
beklimt Domitianus (81-96) de troon en thans begint een ernstige vervolging. de Staat heeft
allengs begrepen, dat het Christendom wat anders is dan een Joods genootschap en hij
bemerkt tot zijn ontsteltenis, dat de kerk een organisatie is gaan vormen, onzichtbaar maar
daarom van het te krachtiger, wijd vertakt en vertegenwoordigd in alle rangen en standen.
Zelfs 's keizers eigen neef behoort ertoe. Het vervolgingsapparaat wordt in werking gesteld.
Een stelselmatige verdrukking begint, of liever, geen verdrukking maar uitroeiing. Thans geldt
de regel: Christenen mogen er niet zijn!

De motieven tot deze vervolging waren voor de overheid ten dele anders dan voor het publiek.
Van de overwegingen, welke de Christenen in de ogen van de massa gehaat maakten, nam de
overheid kennis en dankbaar werden zij in het vervolgingssysteem ingeschakeld. De
hoofdzaak werd echter, dat de Christennaam zelf een punt van aanklacht was. Als Christen
onttrok men zich aan de godsdienstige plechtigheden, die van ieder goed staatsburger
verwacht en verlangd werden ten opzichte van keizer en staat. Zeker is de Romeinse staat:
zeer ruim geweest op het punt van toelating van allerlei godsdiensten; er is zelden een
godsdienstvrijheid geweest als toen. Maar de enige Voorwaarde, waaraan voldaan moest
worden luidde: ook de Staat, ook de keizer vereren. Een religie, die dit niet wenste te doen,
was staatsgevaarlijk, ondermijnde het fundament van de Romeinse wereldstaat. En zeker in
een tijd als toen werden dergelijke naar het gangbare oordeel: ontbindende krachten
ontoelaatbaar geacht.

Wij kunnen hierop thans niet breder ingaan. De stand van zaken is echter duidelijk genoeg. De
Romein gelooft in de Staat, en dat geloof is religieus van aard. Eén godsdienst, hoe
oppervlakkig deze verder ook moge zijn, vormt het cement voor het staatsgebouw. En deze
godsdienst is de verering van de keizer, in wie de eenheid van het rijk is belichaamd. De
keizer is de "Here", de vredebrenger, de vleesgeworden Godheid zelf. Wie als Christen aan de
aanbidding van staat en keizer niet wil of kan meedoen, pleegt dus majesteitsschennis en
hoogverraad.

Nauwelijks zijn de stormen, door Domitianus ontketend en waarschijnlijk hun neerslag nog
vindend in de Openbaring van Johannes, over het hoofd van de gemeente heengevaren, of
onder Trajanus (98-117) breken nieuwe vervolgingen los. Het is de tijd, waarin Ignatius van
Antiochié martelaar wordt. Maar ook nu blijkt, hoe onmogelijk het is, het rijk van de
Christenen te zuiveren. De overheid staat hier voor een onbegonnen taak. Plinius, de
stadhouder van een deel van Klein-Azié, schrijft dan ook aan de keizer om uitsluitsel, hoe hij
in deze impasse handelen moet. Hij heeft twee vrouwen, die een bepaalde bediening bij de
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kerk hadden, laten folteren, maar niets anders gemerkt dan, gelijk hij dat noemt, een
ongehoord bijgeloof. Haar gehele schuld bestaat daarin, "dat zij gelijk zij gewoon waren op
een bepaalde dag voor het aanbreken van de dageraad samenkwamen, daarbij Christus als
God door beurtgezang verheerlijkten en zich onder ede verbonden, geen misdaad, geen
diefstal, roof, echtbreuk te plegen, het eenmaal gegeven woord niet te breken, toevertrouwd
goed bij terugvordering niet achter te houden; hierna zijn zij naar gewoonte uit elkander
gegaan en weer samengekomen tot het gebruik van een gewone en onschuldige maaltijd".

De keizer deelt in zijn antwoord aan Plinius mee, dat als volgt gehandeld moet worden: er zal
op aangedrongen worden, dat de Christenen het beeld van de keizer vereren en Christus
vervloeken, en dan zal vrijlating volgen. Vrijheid van belijden kan nu eenmaal niet aan
Christenen geschonken worden. De regel luidt: Christenen mogen er niet zijn. Wel moeten zij
niet meer opgespoord worden en aan anonieme aanklachten moet geen gevolg worden
gegeven. Zo heeft de Romeinse hoofdambtenaar voortaan geen stapel van allerlei papieren op
zijn bureau liggen en geen langdurige diepgaande onderzoeken behoeft hij meer te leiden; hij
heeft hier practische richtlijnen, die gemakkelijk en zonder veel hoofdbreken worden
toegepast.

Wij keren thans tot de gemeente van Rome terug. De maatschappelijke toestand is hier vrijwel
gelijk aan die van elders. Ook te Rome overwegen de armen in aantal. En hoe begrijpelijk, dat
juist op hen het Christendom een diepe indruk maakt! Hier is de arme mens iets waard, hier
wordt hij meegeteld. Hier vindt hij een geregelde armenverzorging; op iedere zondag worden
gelden ingezameld, waarvan de weduwen en andere behoeftigen worden onderhouden. Hier
wordt ook voor zijn begrafenis zorg gedragen. Hier heeft de slaaf zelfs kans vrijgekocht te
worden!

Wel wordt de kerk niet geheel uit de lagere standen gerecruteerd. Wij hoorden reeds van
Flavius Clemens, de neef van de keizer. Domitilla, zijn vrouw, geeft aan de gemeente een stuk
land ten geschenke om als begraafplaats te gebruiken. Straks zal de rijke reder uit Sinope en
Marcion, wanneer hij naar Rome komt de gemeente met een gift van tweehonderdduizend
sestertien verblijden. Toch zijn dit de uitzonderingen. Pius, die een vooraanstaande plaats in
de gemeente inneemt (later wordt hij als bisschop van Rome genoemd, maar daarvan is thans
nog geen sprake), is een vrijgelaten slaaf.

Clemens, Romanus

Vrij scherp licht valt plotseling over de kerk van Rome uit een schrijven, door een van de
oudsten aldaar, Clemens, in opdracht van de gemeente aan de kerk van Corinthe geschreven.
Uit dit merkwaardig, ons gelukkig bewaard gebleven document blijkt, dat er ginds in Corinthe
verschillende ernstige moeilijkheden zijn ontstaan. Een paar raddraaiers hebben zich niet meer
kunnen vinden in de leiding, die van de plaatselijke oudsten uitging en de meerderheid van de
gemeente op hun hand gekregen om enkele van die oudsten af te zetten. Bepaalde motieven
zijn er blijkbaar niet voor geweest; waarschijnlijk hebben wij hier alleen met een reactie tegen
de steeds meer opkomende macht van de oudsten te doen. Het gerucht van deze moeilijkheden
is al spoedig naar Rome; overgewaaid en op het voetspoor van de apostel Paulus, wiens geest
tezamen met zijn overblijfselen nog te Rome aanwezig blijft te zijn, besluit de kerk aldaar een
broederlijk schrijven aan de gemeente van Corinthe te richten om deze tot de orde te roepen.
Inderdaad en hier blijkt Paulus erfenis bij nadere beschouwing toch niet zo groot te zijn en is
het begrip "orde" het hoofdmotief van dit gehele schrijven.

Breed weidt Clemens over de orde in de natuur uit en wijst hij op voorbeelden van
ordelijkheid, gelijk zij in het Oude Testament te vinden zijn. Dit Oude Testament is als 't ware
één lange beeldengalerij met voorbeelden ten goede en: ten kwade. Ook op ambtelijk terrein
nu moet er orde zijn; en hierover gaat dan in hoofdzaak onze brief.

Nu is er te Rome een kring van notabelen, die in het algemeen oudsten of voorgangers
genoemd worden, en waartoe de zogenaamde aangestelde oudsten behoren en verder
waarschijnlijk bok de profeten. Zij hebben de vooraanzitting in de gemeente. Nu zijn deze
aangestelde oudsten de eigenlijke leiders, die, onder voorgang van de notabelen, de oudsten in
het algemeen, door de gemeente gekozen worden. Praktisch zal dit wel betekenen, dat de
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gemeente alleen het recht van approbatie bezit, maar voor Oosterse en antieke rechtsbeseffen
ligt daarin geen minderwaardigheid voor de gemeente; gemeente en ambtsdragers vormen een
eenheid. Kunnen dergelijke aangestelde oudsten afgezet worden, zoals te Corinthe gedaan is?
Zeker, doch alleen om redenen van onbekwaamheid, om publieke zonden en dergelijke. Er
moet een aanleiding voor zijn. Bestaat deze niet, dan is afzetting onordelijk en een miskenning
van de waarde van het ambt. Het ambt immers is door de apostelen ingesteld.

De Vader heeft Christus gezonden, Christus de apostelen, de apostelen op hun beurt de
opzieners en diakenen. Het ambt berust dan ook niet op het goedvinden van de schare, maar
op de wil van God. God gaf ieder een bepaalde plaats te midden van het "leger" van de kerk
merkwaardig, dat het beeld van het lichaam, zoals Paulus het gebruikte, zijn organische
betekenis goeddeels verloren heeft en zo heeft God het ook reeds in de tijd van het Oude
Verbond gedaan. Christus is als het ware Hogepriester, de opzieners zijn de priesters en de
diakenen de Levieten. Ten overvioede haalt Clemens dan nog een citaat uit het Oude
Testament aan (het is te goeder trouw veranderd), waaruit dit nader kan blijken. De leek,
welke uitdrukking hier voor het eerst voorkomt, moet zijn plaats weten en eerst zo zal alles in
goede orde verlopen. De kerk is een kudde, en de harmonie en de vrede bestaan daaruit, dat
men weet, waar men heeft te staan.

Merkwaardig licht, dat zodoende op de ambtstheorie valt, gelijk deze aan het einde van de
eerste eeuw te Rome en elders aan het opkomen was. De kerk begint uiteen te vallen in leiders
en geleiden, bestuurders en bestuurden. Niet, dat de laatsten thans reeds onder voogdij worden
gesteld. De leken treden actief op bij de aanstelling van ambtsdragers en in beginsel hebben
zij het recht, hen zo nodig af te zetten. De leken hebben aan Clemens opdracht gegeven, deze
brief te schrijven en enkele oudsten aangewezen, die hem moeten overbrengen. Zelfs schrijft
Clemens, dat, indien er een ambtsdrager is, die in moeilijkheden met de gemeente verkeert,
deze liever een andere plaats moet zoeken.

Toch blijven de niet-ambtelijke leden van de gemeente de leken. De scheiding is voltrokken.
Al is er te Rome nog geen éénhoofdig bisschopsambt en lezen wij slechts van een kring van
oudsten, waarvan er één aangewezen is voor briefwisseling en dergelijke zaken, de
ontwikkeling van de ambtsbeschouwing van Rome zal zich straks aan die van Syrié en Klein-
Azié paren, en de lijn voor de toekomst is dan uitgestippeld. Doch, dit is thans nog toekomst.
Het Christendom van de brief van Clemens heeft weinig betekenis. Wat wij hier lezen, is niet
veel anders dan vlak nomisme. Er worden wel Schriftuurlijke grondgedachten aangeraakt,
zoals bijvoorbeeld de rechtvaardiging uit het geloof, maar praktisch leeft men bij de werken
van de wet. Het vernis is slechts dun; de geest, die ons hier tegemoet treedt, is die van de
Hellenistische proselietenvroomheid.

Wel is nog van belang, wat deze brief van Clemens ons omtrent de eredienst weet mee te
delen. Deze staat onder leiding van de opzieners. Ook wanneer profeten optreden, hebben zij
het toezicht. De prediking ligt voor hun rekening. Aan deze prediking gaat een vrij uitvoerige
schriftlezing vooraf. Hoe immers heeft iemand als Clemens zé met het Oude Testament
kunnen werken en daarbij kunnen menen dat men hem begreep, wanneer dit niet het geval
geweest was? Voor persoonlijk gebruik is de Schrift voor verreweg de meeste Christenen veel
te duur geweest, men was voor zijn Bijbelkennis vrijwel uitsluitend op de voorlezing in de
eredienst aangewezen. Het is mogelijk, dat aan de preek, die onder de naam van de tweede
brief van Clemens, tot ons gekomen is, de lezing van Jesaja 54 tot 66 voorafgegaan is, niet
minder dan dertien hoofdstukken!

Op de schriftlezing volgt de prediking zelf. Deze heeft vrijwel steeds het karakter van
zedeprediking gehad, Niet alleen de geest van de brief van Clemens, maar ook de inhoud van
de zogenaamde tweede brief wijst daarop. En het verwondert dan ook niet, dat de diaconessen
van Klein-Azié, die door Plinius zijn verhoord, het alleen maar hebben over wat mag en niet
mag; gelijk te Rome zal het wel overal zijn geweest.

Eindelijk wordt de dienst, wanneer geen Avondmaal gevierd wordt, met gebeden beéindigd,
die deels door de opzieners, deels door de gemeente worden uitgesproken. Het vrij gebed is in
deze tijd nog wel niet geheel uit de eredienst verdwenen en wie gebedsgaven heeft, behoeft ze
niet te onderdrukken. Toch komt het formuliergebed steeds meer op en Clemens zelf geeft aan
het eind van zijn schrijven een proeve daarvan. Deze is te merkwaardig om er niet een enkele
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aanhaling uit te doen: "Gij, die de ogen onzer harten geopend hebt om U te kennen als de
enige Allerhoogste in de hoge, de Heilige, rustend te midden van het heilige (Jes. 57 : 15), die
de hoogmoed van de stouten doet ophouden (Jes. 13 : 11), die de gedachten van de heidenen
breekt (Psalm 33 10), die de vernederden stelt in het hoge (Job 5 : 11) en de verhevenen
vernedert, die rijk maakt en arm (1 Sam. 2 : 7) Toelichting is overbodig; deze gebeden zijn
zuiver Oudtestamentisch van vorm en van toon; van Christus wordt slechts in een enkele
formule gesproken. Zo heeft het Jodendom ook kunnen bidden; inderdaad zijn de oudste
Christelijke gebeden aan de synagoge van de diaspora ontleend.

Er is tenslotte nog één document uit de gemeente van Rome, dat ons een blik in het leven van
de doorsnee-Christen gunt; een stuk, juist daarom van zoveel belang.

De schrijver ervan is een zekere Hermas en het boekje draagt tot titel: De Herder. Deze naam
is gekozen, omdat de openbaringen, die er in verwerkt zijn, door een engel, die in de gedaante
van een herder verscheen; gegeven zijn. Hermas was dan ook een profeet; het geslacht van de
profeten blijkt ook te Rome nog niet geheel uitgestorven te zijn.

Als slaaf geboren, kwam deze Hermas al spoedig in dienst van een aanzienlijke vrouw,
Rhode, aan wie hij later aangename herinneringen heeft; blijkbaar iemand, die op vriendelijke
wijze met haar personeel placht om te gaan Na enige tijd wordt Hermas vrijgelaten en met zijn
opgespaard geld, waarbij nog wel een afscheidsgift van Rhode gekomen zal zijn, begint hij
ergens in Rome een handeltje. Het gaat goed met de zaak, maar toch vindt hij geen
bevrediging voor zijn hart. Hij zoekt rust voor zijn ziel en vindt deze tenslotte in de kerk.
Herraas komt tot het geloof. Maar al spoedig moet hij daarvoor wat over hebben; in een tijd
van vervolging verliest hij al zijn bezit. Toch blijft hij getrouw. Dan, op een zekere dag, doet
hij een eigenaardige ontdekking: Te midden van de aanwezigen ziet hij Rhode, zijn vroegere
meesteres, in de kerk. Beiden zijn thans Christen, broeder en zuster van elkander geworden.
Sinds die dag zweeft de gestalte van Rhode hem gedurig voor de geest, en dit wordt er niet
minder op, nadat hij bij een bad in de Tiber haar schoonheid meer van nabij heeft mogen
aanschouwen. Hoe gelukkig, peinst hij, zou hij zijn met zulk een vrouw!

Enige tijd later treffen wij Hermas bij een wandeling naar Cumae aan. Hij houdt blijkbaar een
dag vakantie en benut deze om de schepping Gods te bezien. Intussen verhindert dat niet dat
hij in slaap valt. Maar deze slaap heeft dan ook een bijzondere betekenis. Hij geraakt in extase
en wordt weggevoerd naar een onbekend oord waar hij terstond begint te knielen en zijn
zonden gaat belijden. Plotseling wordt de hemel geopend en verschijnt Rhode. Zij groet hem
en hij antwoordt verrast: mevrouw, wat brengt u hier? Rhode zal hem de reden zeggen:
Hermas heeft aan haar gezondigd. Hij begrijpt niet waarin. Verontwaardigd wijst de brave
man deze aantijging van zich. Dan begint Rhode te lachen en zij vervolgt in uw

hart begon de begeerte tot boosheid op te klimmen. Of denkt ge niet, dat het voor een
rechtvaardig man een boze zaak is, wanneer boze begeerten in zijn hart beginnen op te
klimmen? Dat is zeker zonde, en wel een grote! Dit tafereel tekent ons de Christen van deze
tijd ten voeten uit. Hermas is, als vele andere nauwgezette Christenen, een man van strakke
gewoonten, die het nauw neemt en enigszins ascetisch is aangelegd. Hij wil dan ook een
"rechtvaardige” zijn en meent, dat hij het is. Zo is het hem in de prediking voorgehouden: wat
niet mag, mag nu eenmaal niet. Toch kan hij de zonde niet geheel uit zijn hart uitroeien; in de
verschijning van Rhode belichaamd, komt de gedachte in hem op, of hij" toch misschien niet
in gedachten gezondigd zou hebben, en wat dan? Maar indien het reeds bij hem zo is, hoe
staan dan de anderen ervoor? Dan ontwaakt de profeet in Hermas. Hij gaat toornen over de
verwereldlijking van de kerk. Maar daarmee is tegelijk de scherpte aan de zelfbeschuldiging
ontnomen; er zijn zoveel anderen, bij wie het nog een stuk minder is; hijzelf maakt nog niet
zon slecht figuur. De eis van verlossing klinkt niet meer door; de "wet" heeft hem niet zo
aangegrepen, dat hij het "Evangelie™ heeft leren zien.

Maar Hermas is Romein en praktisch mens. Welke wegen zijn er, om tot levensverbetering te
komen? Allereerst is daar het gebed, dat verzoenende kracht heeft. Bid tot God en Hij zal uw
overtredingen genezen". Zulk een gebed moet echter met zielskwellingen gepaard gaan; in één
zijner Gelijkenissen ziet Hermas een herder, die de schapen, welke zich onbetamelijk hebben
gedragen, tussen de doornen drijft en daar afranselt met een knoestige staf en een gesel. Zo
wordt het gebed een gebed uit de nood en kan nu ook waarlijk schuldbelijdenis heten. Wij
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zagen Hermas daareven reeds, zo spoedig als hij in extase kwam, met deze schuldbelijdenis
beginnen; ook elders doet hij het, herhaaldelijk. Zo spoedig als hem iets overkomt, dat hem
bevreesd maakt, gaat hij schuldbelijden. Doch, deze boetedoening mag, gelijk wij horen, niet
bij woorden blijven staan, maar moet vergezeld gaan van goede werken. Daartoe behoren
vasten en aalmoezen. "leder gebed moet door zelfvernedering begeleid worden; vast daarom
en gij zult dan ontvangen, wat gij van de Heere begeert". "Wat is beter dan weduwen te
bedienen, wezen en verlatenen te verzorgen, uit benauwdheden de knechten Gods te
verlossen, gastvrij te zijn .. ?"

Algemeen overzicht

Wij bevinden ons thans aan het einde van de geschiedenis van de oudste Christelijke kerk en
schrijven reeds het jaar 150. Zo dadelijk zullen de merkwaardige figuren van de Apologeten
om onze aandacht vragen; de eerste apologieén zijn trouwens reeds geschreven, de volgende
periode is al ingeluid. Maar eerst overzien wij de tijd, die achter ons ligt.

De gegevens waren schaars en veroorloofden slechts een fragmentarische beschrijving. Toch
hebben zij doen zien, hoe machtig de kerk zich heeft uitgebreid. Zelf koesterden de Christenen
uit de Joden de hoop, eenmaal geheel Israél tot Christus te leiden. Zij benaderden de Joodse
leef- en denkwijze daarom zoveel zij konden. De band aan de grote wereldkerk lieten zij
echter verslappen. Zij kozen immers voorlopig nog geen positie. Het blijkt straks echter één
grote misrekening te worden. Het Jodendom stoot hen af, de wereldkerk weet niet meer van
hen. Het Christendom uit de Joden heeft de geest van het tijds, of liever, de volle betekenis
van het Nieuwe Verbond niet begrepen. Zijn rol eindigt te midden van de sekten van Het
Overjordaanse.

In de kerk uit de heidenen is de opbloei voortgegaan. In het ene gewest na het andere is de
kruishanier geplant. In Antiochié woont een grote Christengemeente, waarnaar andere kerken
bewonderend opzien. Klein-Azié is grotendeels gekerstend; de heidenen klagen, dat de
tempels leeg staan. In Griekenland ontstaat er te Philippi een belangrijke kerk. Athene
herinnert zich straks, dat de oorsprong van haar gemeente ook tot apostolische tijden teruggaat
en zet Dionysius de Areopagiet bovenaan haar bisschopslijst; het is deze gemeente, waar de
apologeet Aristides aan keizer Hadrianus (117-138) zijn smeekschrift voor de Christenen
overhandigt. In Corinthe zijn er nog steeds moeilijkheden en in Sparta zijn er ook reeds voor
het Christendom gewonnen. De zogenaamde pastorale brieven geven ons een indruk van het
gemeenteleven op Creta, En het is zeer goed mogelijk, dat de kerk in deze tijd reeds vaste voet
verkregen heeft in Spanje, Zuid-Frankrijk, Noord-Afrika. De uitbreiding gaat met rasse
schreden voorwaarts; de toekomst behoort aan de kerk.

Het is voor de Romeinse overheid dan ook te laat geworden, de kerk thans nog te kunnen
vernietigen. Mogen de Christenen aan allerhande plagerijen zijn blootgesteld, zelfs aan de
marteldood worden onderworpen, uitgeroeid kan de kerk niet meer worden. Integendeel, men
zal later kunnen getuigen dat het bloed van de martelaren het zaad van de kerk werd. Dit
kwam ook door de organisatie van de kerk. De leiding berustte bij opzieners, die wisten wat
zij wilden. Terwijl de ambten van profeet en leraar allengs terugtraden, bewoog zich hun ambt
in stijgende lijn. Dit bracht nadelen mee, maar tevens is de kerk op deze wijze een goed
georganiseerde eenheid geworden, die zowel aan dwaalleer als aan vervolgingen moedig het
hoofd kon bieden. Toch is het nadeel niet over het hoofd te zien; de scherpe tegenstelling
tussen geestelijkheid en leken en het eenhoofdige Episcopaat doen voor de toekomst het
ergste vrezen. De band tussen de kerken onderling is niet zichtbaar, maar er is gemeenschap
van geloof en eenheid van eredienst. Deze eredienst is de zondagse godsdienstoefening,
waarin hetzij op de bediening van het Woords" hetzij op het sacrament van het Heilig
Avondmaal de nadruk ligt. De dienst van het Woords wordt voorafgegaan door Schriftlezing
en bij het Avondmaal worden formuliergebeden gebruikt; op beide heeft het Jodendom sterke
invloed uitgeoefend; het stempel van de diaspora is erop gedrukt.

Deze zelfde Joodse invloed bemerken wij bij de wijze, waarop men het Evangelie verstaat of
niet verstaat: Men onderschatte echter evenmin de betekenis van het GrieksRomeins
moralisme, de Romein is nu eenmaal meer de man van de moraal.

Zo blijkt aan de uitbreiding geen verdieping te beantwoorden. De kloof tussen de apostolische
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en de na-apostolische tijd is wel breed. Geloven is geworden; heilig leven. Wat -daarvan
terechtgekomen is? Zeker Veel. Maar Christendom betekent meer.
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1. DE OUDE KATHOLIEKE KERK

Door Dr. N. J. Hommes

De Gnostiek, 56 Marcion, 67 Hoe de Christenen zichzelf zagen, 70 De canon van het
Nieuwe Testament, 75 De uitbouw van de Belijdenis, 78 Het Montanisme, 79 De
Apologeten, 83 De theologie van de oude kerk, Ireneus, Hippolytus, Tertullianus, 92 De
kerk in Alexandrié Demetrius, Clemens Alexandrinus, Origenes, 97 De Monarchianen,
101 De eredienst, 104 De zondag, het Paasfeest, 113: De verering van de martelaren, de
catacofan, 115 De verhouding tot de wereld, 117 Het Episcopaat, 120 De kerkelijke tucht
over de sektariérs, 125 Het Neo-Platonisme, 128 De kerk in Syrié, het Manicheisme, 131 De
Mithrasdienst, 133 Het conflict tussen Christendom en staat, de vervolgingen, 133.

De Gnostiek

Door de hof van het jonge Christendom heeft het in de eerste helft van de tweede eeuw zwaar
gestormd.

Het was de storm ener innerlijke crisis, ontketend door wat wij gewoon zijn te noemen het
verschijnsel van het Gnosticisme. Zo gemakkelijk de naam, zo moeilijk tastbaar en grijpbaar
is nog altijd die wondere, geheimzinnige, fantastische wereld van religieuze voorstellingen, in
de naam gnostiek samengevat.

Mysterieus en verward is het beeld en de herinnering, die wij wegdragen van haar en haar
onderscheidene richtingen, Het is trouwens de vraag, of wij ooit een volkomen bevredigend
inzicht in het bonte vlechtwerk dezer gnostische systemen zullen erlangen. Wij moeten, waar
de oorspronkelijke gnostische literatuur hoofdzakelijk teloor is gegaan, ons nu eenmaal
grotendeels tevreden stellen met de schijnwerpers, die de kerkelijke tegenstanders ons in hun
kritiek hebben nagelaten. VVoortgaand onderzoek uit de jongste tijd heeft daarbij de aandacht
er op gevestigd, dat de oud-kerkelijke polemiek niet altijd even fijn georiénteerd is geweest
ten opzichte van de gnostiek. De kerkelijke bestrijders zijn in hun weergave dezer wondere
systemen niet even volledig en nauwkeurig.

Ondanks alle moeizame onderzoek blijft onze kennis van deze geheimreligie gebrekkige
afdruk van het wonderlijke origineel. De ons resterende gegevens zijn echter ruimschoots
voldoende om toch een doorsnee-voorstelling te verkrijgen en zo iets te verstaan van de
dreiging en het gevaar, dat hierin lag voor het jonge Christendom. Nog zwak in reflexie over
de diepten van het Evangelie van de verzoening, nog zoekend en tastend naar een vaste,
alomvattende organisatie, zo staat de kerk in de aanvang van de tweede eeuw voor ons. De
lectuur van de zogenaamde "apostolische vaders" en de oudste apologeten is en blijft een
schier verontrustende prediking, hoe weinig de kerk leefde uit de Paulinische diepten. Instee
van diepgang, een vrij algemene moralistische verenging, waarbij het Evangelie intellectueel
gereduceerd werd tot een juist inzicht (logos), waarvan de kiemen ook aanwezig waren in de
heidenwereld.

Socrates en andere Griekse wijzen waren goed beschouwd ongedoopte Christenen. De
Alexandrijnse jog Philo, tijdgenoot van Paulus, wordt door de Christenen als een van de
"onzen" geannexeerd. De diepe Paulinische antithese tussen de wijsheid van de wereld en de
dwaasheid van het Kruis werd slechts zwak nagevoeld.

Zo was de situatie op eigen erf in de eerste helft van de tweede eeuw. Het was toen tevens, dat
een viloedgolf van Qosters bijgeloof en geheime erediensten™ zich neerstortte op de Grieks-
Romeinse cultuurwereld en wijd en zijd over het oude religieuze leven heenspoelde. Soldaten,
slaven, kooplieden, die het Romeinse rijk doorkruisten, waren de beroepingsimporteurs van de
religieuze geheimen uit het Oosten.

Tevergeefs doet de goede Plutarchus (t £ 120) in zijn religieuze moraliserende geschriften een
hopeloze poging om de stervende goden van de Grieken en Romeinen te redden.

Voor het jongen Christendom wordt het nu ook kritiek. De crisis wordt zeer gevaarlijk, als
dan de gnostiek, zelf overwegend product van Oosterse gedachten, optreedt en tracht het
Christendom op te nemen en mee te sleuren in de maalstroom van haar Oosterse
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geheimzinnigheden. Wij willen een poging doen enigszins gestalte en vorm te geven aan die
wereld van de gnostiek, die een zo acute crisis voor de jonge kerk is geweest. De kerk is door
deze crisis heengekomen, gelijk de elk door de storm. Een boom wordt neergeveld door de
storm of dieper geworteld. Wel gehavend, maar tenslotte toch ook dieper geworteld, zo is de
kerk uit de crisis van de gnostiek gekomen. Wij naderen de gnostiek het best door
achtereenvolgens een schets te geven van haar elementen, haar belangrijkste richtingen en ten-
slotte van haar werkmethode en haar invloed.

De naam gnostiek hangt samen met het Griekse woord gnosis, dat kennis betekent. In de
religieuze taalschat van die dagen echter had het een zeer speciaal accent gekregen, waardoor
het werd de uitdrukking en aanduiding van het diepere inzicht in de Goddelijke geheimen. Dit
diepere inzicht was het privilege van een aantal bevoorrechten en stond als zodanig in bewuste
tegenstelling met het simpele geloof van de brede massa en de middelmaat. In de Griekse
cultuurwereld is deze tegenstelling altijd geliefd geweest. Het is de Platonische tegenstelling
van de elite en de "velen", die hier nu in specifiek religieuze zin wordt uitgewerkt. Het woord
gnosis wordt nu belast met de idee van ingewijd zijn. Gnosis wordt zo ongemerkt het bezit
van de ingewijden.

Het is opmerkelijk, hoe juist in het Oosten de kerk van het begin van de tweede eeuw af zeer
gevoelig en ontvankelijk is geweest voor de idee van de gnosis als gewijde diepere zin van de
Goddelijke geheimen. Reeds bij de "apostolische vader" Barnabas vinden wij iets daarvan. Hij
werkt ook telkens met een bijzonder soort gnosis, dat wel heel sterk georiénteerd is op het
Oude Testament, maar toch ook als bezit het voorrecht is van de weinigen en zo iets mystieks
en geheimzinnigs heeft. En hoezeer behoort het begrip gnosis als mystiek privilege tot het
geestelijk bezit van mensen als Clemens Alexandrinus en Origenes.

Het Oosters Christendom is reeds vroeg ontvankelijk voor de idee van de "gnosis". Het is ook
iets specifiek Oosters. Dat de gnostiek daarin haar uitgangspunt koos, was voor de jonge kerk
in het Oosten reeds als zodanig een verzoeking. Er lag een geheime aantrekkingskracht in.
Materieel genomen brengt de gnostiek de veelkleurige mystieke systemen van het grote"
geheimzinnige Godwereldproces, waarin ons de geheimen worden onthuld van de
geboortestonde van wereld en zonde en de verlossing daarvan. Onder verlossing wordt dan
verstaan de terugkeer van de verdoolde Goddelijke elementen in de schepping, naar hun
eeuwige oorsprong. Kenmerkend voor haar systemen en haar leer van de "verlossing™ is, dat
de gnostiek zich presenteert als een machtig versmeltingsproces van alle voorname religieuze
en wijsgerige ideeén. Het is, wat wij gewoon zijn te noemen, syncretisme (samensmelting van
heterogene gedachten). De gnostiek slorpt letterlijk alles op. Oosterse religieuze riten,
Platonische en andere wijsgerige elementen, mysteriéndiensten, allegorische interpretatie van
het Evangelie, alles is welkom. De gnostiek ziet in dit alles openbaring en zij beroept zich als
zodanig daarop. Zij heeft haar gezaghebbende profeten en traditie. Tegenover het Oude
Testament staat zij generaal genomen afwijzend.

De gnostiek heeft duidelijke aanknopingspunten met Plato en Philo. Diep en breed is de kloof
bij deze wijzen tussen de Ongewordene en de geworden wereld, die aan de materie is
verbonden. De materie is het boze, het antiGoddelijke, het vergankelijke. Voor Philo is de
mens een mengeling van geestelijke en stoffelijke elementen, een tweeslachtige grensbewoner
tussen het sterfelijke en onsterfelijke. De tweespalt tussen de verheven en onbenaderbare God
en deze wereld ligt tastbaar voor ons in de mens. Door zijn lichaam is hij vastgekoppeld aan
de boze materie; zijn ziel is van hemelse sfeer, een Goddelijke afscheiding.

De mens is dan ook niet geschapen door de verheven God, die ver en hoog boven de wereld
troont. In navolging van Platos ideeénleer construeert Philo zijn leer van krachten of machten
(dynameis) die tussen God en de wereld moeten bemiddelen. De hoogste onder die machten is
de Logos. Nu is de mens product van samenwerking tussen God, de Logos en de machten. Via
de Logos schept God het hogere deel van de menselijke ziel. De machten zijn
verantwoordelijk voor de lagere delen van de mens, te weten de zintuigen en het lichaam.

Veel van deze ideeén, vermengd met Christelijke elementen, vindt iaen terug in de gnostiek;
sommige zelfs nog in verscherpte vorm, zoals de oneindige afstand tussen God en de wereld.
De demiurg, de schepper van deze wereld, wordt niet als een medewerker, maar als een vijand
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van de hoogste God beschouwd. De eerbied van een Philo voor het Oude Testament is in de
gnostiek dan ook niet meer aanwezig. De god-schepper van het Oude Testament is een boze
geest. De verlossende God staat radicaal tegenover de Demiurg. Door de wereld golft een
heimwee naar verlossing als gevolg van het feit, dat in haar geestelijke en stoffelijke
elementen vermengd zijn en wel zeer acuut in de mens.

De verlossing is de strijd om de loswikkeling van de geestelijke elementen uit de beklemming
van de stoffelijke. Hier scheiden de wegen van de mensen en vallen zij in klassen uiteen.
Volgens de Valentinianen, een van de voornaamste richtingen van de gnostiek, zijn er drie
soorten mensen: a, de pneumatici (de meest geestelijken, ingewijd in de "gnosis"), b. de
psychischen (de gewonen, die buiten de "gnosis" staan) en c. de hylischen (de grof
zinnelijken, totaal onvatbaar voor elke "gnosis"aandoening).

De eerste zijn erfgenamen van de hoogste zaligheid. De "psychische” mensen kunnen delen in
een lagere vorm van geluk of zakken af naar de "hylische™ mensen, die reddeloos verloren
gaan.

Tot een van de meest essentiéle elementen in de gnostiek behoort voorts de leer van de
aeonen, een soort tussenwezens, die als verbindingsschakels dienen moeten om de oneindige
kloof tussen God en de wereld te overbruggen. Beheersend is in alle systemen de positie, die
de aeon Christus inneemt. Hij is het grote drama van de geschiedenis. Het beslissende
keerpunt. Met hem begint de "verlossing". De leer aangaande Christus is zeer uiteenlopend.
Maar hoezeer onderling verschillend, hierin stemmen zij allen overeen, dat de aeon Christus
in deze wereld is neergedaald om het geestelijk deel van de mensheid te verlossen. Van een
werkelijke menswording is geen sprake, evenmin van een werkelijk lijden en sterven of van
een werkelijke opstanding.

De pneumatische mensen zullen in de zaligheid ook geen lichamen hebben. Zij zullen huwen
met de engelen. De aeon Christus verbindt zich tijdelijk met de persoon van Jezus.

Nog een kenmerkend element is in de gnostiek de streng ascetische levenshouding, welke
evenwel bij een enkele groep in haar tegendeel omsloeg, doordat ernstige zedelijke excessen
ontstonden.

Geheel in overeenstemming met de verwikkelde structuur van de gnostiek, telt zij verscheiden
onderling weer vertakte richtingen. Als verschijningsvorm van uit het Oosten aangolvend
syncretisme, gaat de gnostiek in haar aanvangen terug tot in de eerste eeuw. Zo vermoedt men
in Dositheos en Simon Magus uit Samaria (Hand. 8) reeds te doen te hebben met zekere
voorlopers van de gnostiek. Vrijwel zeker is dit het geval met Cerinthus, die + 100 in Eféze
werkzaam is geweest. Van hem deelt Ireneus de bekende legende mee, op gezag van
Polycarpus, dat Johannes hem in een badhuis te Eféze ontmoette en toen de viucht nam met de
woorden: "Laat ons vluchten, opdat het badhuis niet instorte, daar Cerinthus, de vijand van de
waarheid er in is!"

Hiermede zijn wij echter nog in de periode van de primitieve aanvangen. Dit wordt anders ten
tijde van Hadrianus, de Romeinse reiskeizer (117-,138). Dan ontwikkelen zich de eerste
gnostieke scholen en wel onder leiding van Satornilus, Basilides en Carpocrates. De beide
eersten zijn Syriérs. Basilides werkte in Alexandrié en was een belangrijke, vruchtbare auteur.
Op zijn naam staan 24 boeken, exegetische verhandelingen over het Evangelie, waarvan
Clemens Alexandrinus ons fragmenten bewaard heeft.

De Carpocratianen staan, wel het zwartst aangeschreven in de oude kerk. Carpocrates werkte
in Alexandrié. Hij ziet de wereld als door engelen geschapen. Jezus is de natuurlijke zoon van
Jozef, gelijk aan alle andere mensen, maar rechtvaardiger dan zij. Zijn ziel herinnerde zich de
hoogste God, die op hem een kracht neerzond. Daardoor kon hij triomferen over de
opstandige, wereldscheppende engelen. Zo staat Jezus ten voorbeeld voor ieder, die verlost
wil worden uit deze wereld. Clemens Alexandrintis heeft ons belangrijke fragmenten bewaard
van een geschrift van Epiphanes, de zoon van Carpocrates. Men kan; deze zoon als stichter
van de sekte beschouwen. Epiphanes stierf reeds op zeventienjarige leeftijd; maar werd als
een god vereerd. Zijn geschrift Over de gerechtigheid voert een pleidooi voor gelijkheid onder
de mensen. God geeft de zon aan alle mensen. Zoals nu de zon gemeenschappelijk bezit is, zo
moet er ook een goederen- en vrouwengemeenschap zijn. De wet van "mijn en dijn™ is de
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diepste oorzaak van alle ellende. Daardoor gaan de mensen stelen. Het gebod: gij zult niet
begeren, is een belachelijke vinding van de Jodengod. Nog belangrijker is de toevoeging: uws
naasten vrouw.

In dit licht wordt het scherpe oordeel van de kerkelijke schrijvers over deze sekte begrijpelijk.
Verreweg de belangrijkste sekte is geweest die van de Valentinianen. Valentinus was uit
Egypte afkomstig, maar heeft lange tijd in Rome geleefd en gewerkt onder de bisschoppen
Hyginus, Pius en Anicetus (£ 136-165). Mag men Tertullianus geloven, dan zou hij eerst
zelfs, evenals de ketter Marcion, tot de kerk hebben behoord. In zijn geschrift tegen
Valentinus beweert Tertullianus, dat Valentinus van de kerk afvallig was geworden uit teleur-
stelling, dat hij niet tot bisschop was gekozen. Valentinus heeft zeer veel school gemaakt. De
leer van Valentinus is geheel gebaseerd op de idee van aeonen-huwelijken. Zijn leerlingen
hebben in zijn stelsel vele wijzigingen gebracht. De Valentinianen stonden niet afwijzend
tegenover het huwelijk.

Welk een merkwaardig verschijnsel de gnostiek is geweest, kunnen wij zien, als wij haar
gadeslaan in haar werkmethode. Het is niet de bedoeling om hier ook maar enigszins volledig
te zijn. Wij stippen slechts enkele frappante dingen aan met de bedoeling een indruk te geven
uit de werkplaats van deze wonderlijke beweging.

De leer van de aeonen speelt in de gnostiek een grote rol. Volgens de school van Valentinus
zijn er een dertigtal Van zulke aeonen. Het woord aeon betekent eigenlijk eeuwigheid. De
dertig aeonen vallen uiteen in een Ogdoade (achttal), een Decade (tiental) en een Dodecade
(twaalftal). Bovenaan, onnoemelijk hoog, staat de volkomen aeon, die genoemd wordt
Voorvader of ook wel Bythos (diepte).
Merkwaardig is, dat de aeonen paarsgewijze optreden. Er is een soort geestelijk huwelijk niet
geestelijke gemeenschap, waaruit de verschillende paren in afdalende reeks zijn ontstaan.
Naast Bythos, de mannelijke aeon, bestond de vrouwelijke aeon Ennoia, die meestal Sige
(stilte) wordt genoemd. Bythos verenigt zich met Sige en legt in haar als in een moederschoot
het zaad van het heelals neer. Sige wordt zwanger en baart Nous (uitspraak noes = inzicht).
Nous draagt ook de naam van Eengeborene. Naast hem wordt Aletheia (waarheid) te
voorschijn gebracht. Samen vormen de genoemde aeonen een viertal, dat ook wortel van het
heelals heet. Het paar Bythos-Sige en daarnaast het paar NousAletheia.
De geestelijke voortplanting voltrekt zich dan weer verder. De Nous of Eengeborene genereert
het paar Logos-Zooé (rede-leven). Uit dit laatste paar worden weer verwekt het paar
Anthropos-Ecclesia (mens-gemeente). Nu is de Ogdoade (het achttal) gereed. Deze Ogdoade
is wortel en zelfstandigheid van het heelal. Het manlijk viertal, is tegelijk vrouwelijk viertal en
zo is er de Ogdoade.
Hiermee, is het voortplantingsproces echter niet afgelopen.
Het derde paar Logos-Zooe (rede-leven) genereert, na de geboorte van Anthropos-Ecclesia
(mens-gemeente), verder de Decade. Dit zijn tien andere aeonen, die alle een naam dragen,
paarsgewijze manlijk en vrouwelijk.
Eindelijk genereert het vierde paar Anthropos-Aletheia de zogenaamde. Dodecade, het
twaalftal. Hier draagt ook iedere aeon weer een naam en ook hier weer paarsgewijze manlijke
en vrouwelijke namen. Ze heet de eerste reeks in het twaalftal: Parakletos-Pistis, d.i. trooster-
geloof.
Al deze aeonen, dertig in getal, vormen samen het zogenaamde onzichtbaar, geestelijk
Pleroma (volheid).
Dit Pleroma ziet er dus drieledig verdeeld, aldus uit:
a. De Ogdoade:

1° Bythos-Sige

2° Nous-Aletheia

3° Logos-Zooé 4° Anthropos-Ecclesia.
b. De Decade: Vrucht van het derde paar van de Ogdoade.
c. De Dodecade: Vrucht van het vierde paar van de Ogdoade.

Verbazingwekkend is het te horen, hoe deze leer nu; door de gnostiek wordt opgebouwd uit de
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Schrift. De theorie van de 30 aeonen wordt gehaald uit het feit, dat Jezus eerst met zijn
dertigste levensjaar publiek optrad (Luc. 3 : 23). De gelijkenis van de arbeiders in de
wijngaard (Matth. 20 : 1, -6) bevat eveneens het mysterie. van het Pleroma. De getallen, 1, 3,
6, 9 en 11, die de, uren aangeven, waarop de verschillende arbeiders aan het werk gingen,
vormen samen het getal 30. Elk uur wijst zo heen naar een aeon.

Op deze wijze wordt eindeloos en op de meest vindingrijke wijze met de Schrift gegoocheld.
Telkens wannee Paulus spreekt over "alles", zoals in Rom. 11 : 36, Col. 2 9; 3 : 11, slaat dit
op het Pleroma.

Gewoonlijk afkerig van het Oude Testament weet de gnostiek het toch ook weer voortreffelijk
in haar systeem te gebruiken. Zo is de ark van Noach met haar dertig ellen lengte een
heenwijzing naar het dertigtal van he Pleroma. Ook de driedeling van het Pleroma is in het
Oude Testament afgebeeld.

Voor het achttal wijst de gnostiek op de acht mensen in de ark, op David de achtste broeder,
op de besnijdenis ten achtsten dage.

Het tiental ligt er ook in verborgen. Daar is Rebecca, met haar tien gouden armbanden (Gen.
24 : 22)! Daar is Jerobeam met. de tien scepters (1 Kon. 11 : 21).

Het twaalftal is eveneens gemakkelijk aan te wijzen. Daar zijn Jacobs twaalf zonen; daar is de
borstlap met de twaalf stenen! Het Evangelie bevestigt dit nog ten overvloede. Jezus was
twaalf jaar oud, toen Hij met de wetgeleerden disputeerde en Hij koos twaalf apostelen! In
deze geest gaat het steeds door en wordt er een bandeloos vindingrijk spel gespeeld met de
getallen in de Schrift.

De allegorie viert verder haar ongebonden triomfen. De drieérlei soort mensen: de stoffelijke,
de natuurlijke en de geestelijke, ligt aangeduid in de gelijkenis van de zuurdesem in de drie
maten weitenmeel.

Men staat onophoudelijk voor de meest verrassende vondsten.

Ireneus, de bisschop van Lyon, die tegen het einde van de tweede eeuw zijn weerlegging van
de gnostiek schreef, zegt waarlijk niet te veel, wanneer hij de gnostieken beschuldigt, dat zij
lichtvaardig omspringen met de Schrift en haar zin verdraaien. Zij halen alles overhoop en
door elkaar. Ireneus illustreert dit met, een treffend beeld. De gnostiek doet precies als
iemand, die het prachtige mozaiek van edelgesteenten, afbeeldende de beeltenis van een
koning, gaat veranderen in het beeld van een hond of een vos. Hij gaat de stenen omzetten en
dan de mensen wijsmaken, dat het beeld van die hond of die vos van het konings beeld is. Zo
verandert de gnostiek het prachtige portret van Christus, in het mozaiek van de edelgesteenten
van de Schrift getekend, in de figuur van een hond of een vos en verkondigt dan, dat dit de
Christus is.

Dit is scherp, maar naar waarheid gezegd.

Is deze fantastische beweging van de gnostiek nu een dreigend gevaar geweest voor de kerk?
Heeft zij door haar invloed een crisis gebracht over het jonge Christendom? Dit is inderdaad
het geval geweest. De bewijzen daarvoor zijn vele. De ernst, waarmede apologeten en
kerkvaders de gnostiek bestreden hebben, bewijst het. Juist de zorg, dat de eenvoudige
schapen door de gnostische wolven zouden worden weggeroofd, deed Ireneus naar de pen
grijpen om deze gevaarlijke ketterij te ontmaskeren.

Hij is diep overtuigd, dat er groot gevaar is. In de Inleiding op zijn Weerlegging stelt hij de
vraag: "Wie zal, wanneer het koper door het zilver gemengd is, dan gemakkelijk in staat zijn
het zuiver te keuren?"

Er is ongetwijfeld een machtige invloed en sterke bekoring van de gnostiek op het jonge
Christendom uitgegaan. Verreweg de meeste ontdekte papyrusresten met; woorden van Jezus
stammen uit gnostieke werkplaatsen. In de apocryphe Evangelién, in de Apostelromans en in
de apocryphe Handelingen van de Apostelen wemelt het van gnostische elementen.

Het feit, dat vele dezer apocryphe Handelingen in de gemeenten zijn ontstaan en dat het
eenvoudige volk verzot was op die fantastische verhalen, maakt de ernst waarmede de
kerkvaders waarschuwen, volkomen begrijpelijk.

De grens tussen de kerk en de gnostiek was soms zeer vaag afgebakend. Niet alleen voor het
besef van de eenvoudigen, maar hier en daar ook zelfs voor de ontwikkelden en de leidende
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figuren. De figuur van de apologeet Tatianus uit Mesopotamié, levend en werkend in de
tweede helft van de tweede eeuw, is wel een zeer sterk bewijs hiervan.

Lang was hij, vooral in het Oosten, een kerkelijk man met veel invloed, terwijl toch zijn
ascetisme met afwijzing van huwelijk, wijnen vleesgebruik, onmiskenbaar wortelt in
gnostisch-dualistische beschouwingen.

De zeldzame figuur voorts van Bardesanes in de Syrische kerk, levend in Edessa ( 154-223)
en voornaam hoveling bij Abgar 1V, zweeft in zijn ons bewaard gebleve hymnen heel
duidelijk tussen Christendom en gnostiek heen en weer. Het heeft geruime tijd geduurd,
alvorens men zijn hymnen en gedachten als ketters doorvoelde.

Uit het voorafgaande blijkt wel, hoezeer de invloed van de gnostiek door de nog zo poreuze
en zwakke muren van de kerk heensijpelde. Vraagt men, hoe het mogelijk is geweest, dat een
zodanige fantastische wereld van voorstellingen als in de gnostiek opgehoopt, in de gemeente
kon binnendringen, dan is er maar één verklaring. De bezinning over het Evangelie was nog
zeer zwak. Uiterlijke en innerlijke organisatie van de kerk waren nog in wording. Op één front
was de jonge kerk wel heel kwetsbaar en vermocht zij slechts moeilijk haar stellingen te
bouwen.

Van vroege tijden af, heeft de kerk een gevaarlijk zwak gehad voor de allegorie, voor het
spelen met getallen. De gnostiek greep daar ook met beide handen naar en diende zich zo voor
het besef van velen aan als een vertrouwde zuster in het geloof. Tekort aan bezinning,
bekoring van het geheimzinnige, daarbij eigen zwak voor het spel van de allegorie, zie daar de
veelszins zwakke positie tegenover deze gevaarlijke, door en door Antichristelijke
verschijning van de gnostiek. Zwak uitgerust, ontwapende zij zich zelf nog ten dele door haar
zwak voor de allegorie. Zo geraakte de kerk in ernstige crisis van de gnostiek. Naar het woord
van Ireneus: het zilver vermengd met koper.

Marcion

Al mag Marcion, de beroemde reder tut Sinope in Pontus, niet tot de eigenlijke gnostieken
gerekend worden, hij kan toch in zeker opzicht terecht als een uitloper van de gnostiek
beschouwd worden. Er zijn onmiskenbare aanknopingspunten tussen beide. Echter meer in
resultaten dan in de fundamenten. Omdat Marcion met zijn stelsel de cirkel van de gnostiek
raakte, kan hij hier geschikt worden ingeschakeld.

Deze man heeft in de kerk geschiedenis gemaakt en nog is hij in onze dagen, te midden van
herleefd anti-semitisme, actueel.

Waarschijnlijk kwam Marcion in het eerste jaar van Antoninus Pius (138/139) naar Rome,
waar hij zich bij de gemeente voegde. Zijn anti-semitische gezindheid poneerde hij openlijk.
De tijden waren er gunstig voor. Keizer Haclrianus, de voorganger van Antonius Pius, had het
Jodendom politiek vernietigd door de laatste grote opstand onder Bar-Cochba (132-135) in
bloed te smoren. In deze oorlog werden 50 vaste steden en 985 dorpen vernietigd. In de strijd
vielen niet minder dan 580.000 Joden. Hele provincies (Palestina, Mesopotamié, Libye,
Cyprus) werden letterlijk van Joden schoon geveegd.

Door het verbod van de besnijdenis was de Joodse propaganda onmogelijk gemaakt. De
politiek stond in het teken van antisemitisme. Marcion wilde dit beginsel ook in de kerk
doorvoeren. Er moest komen een Reformatie op antisemitische grondslag. In de zomer van het
jaar 144 ontvouwde hij in het midden van de presbyters te Rome zijn gedachten.

Gevolg was echter, dat hij werd geéxcommuniceerd. Polycarpus van Smyrna noemt hem de
"eerstgeborene van de Satan". Als zodanig staat hij voortaan getekend in d Christelijke kerk.
Man van groot organisatorisch talent heeft hij, een eigen wijd en zijd verbreide
kerkgemeenschap met eigen bisschoppen, presbyters, martelaren en eigen eredienst, weten te
stichten. De ernst, waarmede een Ireneus hem bestrijdt, de felle toon, die de scherpzinnige
Tertullianus van Carthago(+ 150/55-222/23) tegen hem aanslaat, is wel bewijs, hoezeer het
optreden van Marcion als een geducht gevaar werd gevoeld.

Ireneus beschouwt hem als een type van een gnosticus en noemt als zijn leermeester de
Syrische gnosticus Cerdo. Dit is echter slechts zeer ten dele juist. Essentiéle elementen van de
gnostiek ontbreken bij hem. Marcion opereert niet met aeonen en "gnosis”, noch beroept hij
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zich op een geheimleer, hetgeen behoort tot het wezen van de gnostiek. Wel raakt hij de
gnostiek in zijn afwijzende houding tegenover het Oude Testament en in zijn leer van de
Demiurg (de God van de Joden, die deze wereld heeft geschapen) en de vreemde God van de
genade, die deze wereld verlost.

Marcions uitgangspunt is toch wezenlijk anders. Zijn wortelgedachte is deze, dat de
Paulinische tegenstelling van Wet en Evangelie tot een absolute moet worden gemaakt. Wet
en Evangelie zijn twee volkomen tegenstrijdigheden. De Wet stamt van de Demiurg, de
gehate Jodengod. Heel het Oude Testament is product daarvan en moet daarom radicaal
worden afgewezen. Tegenover de strenge Jodengod met de leer van de vergelding, stelt
Marcion de God van de liefde van het Evangelie. Deze God was voor Christus onbekend. In
het zenden van Christus in een schijnlichaam als Verlosser, die dan door de Jodengod aan het
kruis wordt geslagen, heeft Hij Zich geopenbaard.

Het kruis wordt zo de ondergang van de Jodengod. De God van de liefde triomfeert, die de
zaligheid alleen door het geloof uit loutere genade schenkt. Een zeer strenge ascese met de
bekende trits verboden (huwelijk, wijnen vleesgebruik) vergezelt dit alles.

Voorts verwerpt hij de wederkomst van Christus en de opstanding van het vleses. Daar hij het
Oude Testament radicaal verwierp, zag Marcion zich genoodzaakt een eigen canon te vormen
voor zijn gemeenten. In zijn zeer geslonken Bijbel nam hij op een sterk omgewerkt Evangelie
van Lucas, dat het Evangelie heet, en tien brieven van Paulus, die eveneens het predikaat "de
apostel" ontvangt.

Van het door hem geschreven werk Antithesen, waarin hij de tegenstrijdigheid tussen
uitspraken van het Oude Testament en van het Evangelie aantoont, zijn ons fragmenten bij de
kerkelijke schrijvers bewaard gebleven.

Na Marcions dood hebben zijn volgelingen zijn werk voortgezet, waarbij zij in menig opzicht
wijzigingen aanbrachten. De belangrijkste discipel van deze merkwaardige figuur is Apelles,
die in de Demiurg een engel Gods zag. De afstand tussen Apelles en de kerk was minder
groot.

De Marcionieten hebben zich lange tijd weten te handhaven. Ondanks de latere tegenkanting
van keizer Constantijn, vinden wij nog tegen het einde van de vierde eeuw gemeenten door
heel het Rijk.

Marcion is de oervader van alle vrijzinnige theologie, die het Oude Testament prijsgeeft. Hij
is tevens een voortreffelijk profeet van het anti-semitisme. Vandaar zijn actualiteit in onze
dagen. Met de verwerping van het Oude Testament heeft Marcion echter ook het Evangelie
losgelaten. riet Nieuwe Testament rust in het Oude en is er onlosmakelijk aan verbonden. De
Paulus van Marcion is niet de ware Paulus. De ware Paulus is vast verankerd in het Oude
Testament en belijdt een Christus, die opgewekt is naar de Schriften, d.i. naar het Oude,
Testament.

Hoe de Christenen zichzelf zagen

Waren de muren van de kerk in de eerste helft van de tweede eeuw nog zwak en poreus, zodat
de ketterij gemakkelijk kon binnensijpelen, de kerk heeft te midden van dodelijke gevaren; die
dreigden, de weg naar de opbouw en de innerlijke versterking gevonden.

Zij heeft in de kritieke uren haar zelfbewustzijn niet verloren. Kwetsbaar door eigen
verraderlijke zwakheid wisten de Christenen zich toch onoverwinnelijk. Aan dat triomferende
gevoel gaven zij uitdrukking door zich zelf als "derde geslacht" naast heidenen en Joden aan
te dienen. Zij voelden zich het "Derde Rijk" en spraken dat openlijk en zelfbewust uit. Het
"wij Christenen klinkt fier uit hun mond. De apologeet Aristides, die naar de overlevering
onder Hadrianus (117-138) schreef, presenteert triomfantelijk het Christenvolk als een nieuwe
verschijning! Dank zij de aanwezigheid van de Christenen bestaat de wereld nog! In deze
schier verbluffende overmoed staan zij en getuigen zij. Zij zijn zich bewust een aparte staat in
de Romeinse staat te vormen. Deze antithese-gedachte behoort tot het heel vroeg-Christelijk
zelfbewustzijn",

"Wij Christenen” vormen het "derde geslacht”, wij zijn het "Derde Rijk", dat op komst is!
Wanneer wij het kleine hoopje Christenen op haast overmoedige wijze zo aan hun geloof
horen uiting geven, wordt de spot en de hoon van mensen als Celsus, de eerste grote
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intellectuele bestrijder van het Christendom, begrijpelijk.

Zulke taal moest in de oren van de heidense elite als een onbeschaamde aanmatiging klinken,
In dat besef nu van hun hoge roeping, in dat triomfgevoel het "derde geslacht” en het "Derde
Rijk" te zijn, hebben de Christenen te midden van de gevaren, gebouwd aan de muren de:
kerk, ze versterkt en hoger opgetrokken. In kritieke uren zoekt een land, een volk naar eenheid
en aansluiting: Zo is het ook met dit "nieuwe volk" van de Christenen gegaan

Mede door de gevaarlijke crisis van de gnostiek, heeft, de kerk naar nauwere aaneensluiting
gezocht. Zij heeft de gelederen gesloten met als resultaat: de wording van de "grote" of
katholieke kerk.

Dit, merkwaardige proces heeft zich voltrokken in de periode tussen 160 en 180. Als de
gekroonde wijsgeer Marcus Aurelius in 180 te Sirmium sterft, is de katholieke kerk in het rijk
een feit geworden.

Haar bestek en conceptie is dan reeds in hoofdlijnen gereed, Als een staat in de Staat, de
cMtas Dei (stad Gods) tegenover de cMtas terrena (aardse stad), laat zij zich dan reeds gelden.
Haar organisatie is dan reeds van een soliditeit, welke die van het Romeinse rijk nadert. De
bijtende Celsus is over deze ontwikkeling met zorg vervuld. Hij ducht zelfs gevaar voor het
voortbestaan van het Romeinse rijk. Het is + 180, als hij zijn aanvallen op het Christendom
richt. Om het nieuwe geloof te scherper te treffen, haalt Celsus bij voorkeur de kleine mensjes
van de sekten en allerlei geestelijke avonturiers, die aan de periferie van de kerk leven, naar
voren. Maar hijs weet heel goed, dat deze fantasten met hun "hemelse samenspraken” en
soortgelijke lectuur de kerk niet zijn. Zo spreekt hij zelf uitdrukkelijk van de "grote kerk", in
tegenstelling met het krioelende wereldje van allerlei sekten. En de organisatie van die "grote
kerk" acht Celsus een zodanige macht, dat hij aan het einde van zijn werk tegen de Christenen
een ernstig beroep op hen doet om zich beschikbaar te stellen en met vereende krachten het
rijk te steunen en het voor de ondergang, die dreigde, te behoeden.

De vraag, hoe de kerk uit haar zwakke en veelszins kritieke positie zo snel tot deze
georganiseerde macht is gekomen, eist nu onze aandacht. Tegenover de gnostische speculaties
en allerlei enthousiastische willekeur en drijverij, heeft de kerk het drievoudige bolwerk van
ambt, canon en Confessie opgeworpen en van deze stellingen uit is het haar gelukt de
bedreiging van de gnostiek en de extase te overwinnen.

Door de ontwikkeling van het ambt, met name van het Episcopaat, door de canonvorming van
het Nieuwe Testament en tenslotte door de uitbouw van de Belijdenis op de basis van de
traditie, is het jonge Christendom van de tweede eeuw uitgegroeid tot de "grote" of
"katholieke™ kerk. Over elk dezer drie verschijnselen hebben wij thans te handelen, daar zij
het fundament vormen voor de boven aangeduide ontwikkeling van de kerk.

De merkwaardige verschijning van de glossolalie (het spreken in talen), waarover Paulus in 1
Cor. 14 spreekt met de kennelijke bedoeling haar in te dammen, heeft in allerlei vorm van
extase en enthousiasme tot diep in de tweede eeuw nagewerkt. Genoemd hoofdstuk is tot op
heden voor ons een vrijwel duistere zaak en zal het zeer waarschijnlijk wel blijven.

Wel weten wij, dat de "vrije" profetie en het ongebonden enthousiasme in de tweede eeuw
zich hieraan geinspireerd heeft met al de bedenkelijke kanten daaraan verbonden. Het valt te
verstaan, dat leidende figuren in de kerk met zeer veel reserve deze gang van zaken gade-
sloegen. Hun bezorgdheid ham nog toe, toen de vioedgolf van de gnostiek opkwam.

Als afweermiddel grepen zij tegenover de gevaarlijke geestdrijverij naar het ambt en de
daaraan verbonden leerautoriteit. Vooral Ireneus heeft in zijn bestrijding van de gnostiek alle
nadruk gelegd op het bisschopsambt en de autoriteit van de bisschop sterk naar voren
geschoven.

De idee, dat de bisschop krachtens ambtsopvolging de apostolische leer ongerept overlevert, is
afkomstig uit het Westen en haar oorsprong is te zoeken in de gemeente van Rome. Van
Rome uit heeft deze idee haar triomftocht gehouden in het Westen. Het Oosten is enigszins
trager gevolgd.

Deze idee vindt in Rome en via Rome in heel het Westen gerede ingang en in het midden van
de tweede eeuw is het eenhoofdig karakter van het Episcopaat schier overal definitief. De loop
van de dingen was moeilijk te keren. Het is ongetwijfeld de nood van de tijden geweest, die
hier de richting heeft bepaald. De kerk stond tegenover het gevaar van de gnostiek en van het
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enthousiasme. Concentratie van de autoriteit in één hand was de zekerste waarborg voor een
goede leiding. Het is voorts niet uitgesloten, dat liturgische eisen de weg naar het eenhoofdig
Episcopaat mede gebaand hebben. De kerk, die het meest van deze gang van zaken heeft
geprofiteerd, is de kerk van Rome geweest. Van alle kant werd die begunstigd. In haar midden
werd de idee van de apostolische successie geboren. Haar roem dateerde reeds uit Paulus
dagen. Zij kon bogen op de traditie van haar nauwe relaties met Petrus en Paulus. Daar kwam
nog bij de centrale plaats, die de stad Rome als hoofdstad innam.

Rome wordt de draagster van de traditie.

Haar bisschop werd reeds vroeg de apostolische autoriteit voor het Westen. Rome is zich van
meetaf aan bewust van haar bijzondere positie. Zij gaat een bisschopslijst saamstellen, die
teruggaat tot op de apostolische tijd. Noch Carthago, noch de oude, beroemde kerk van Lyon,
hebben er aan gedacht zo iets na te volgen. Ongeveer 180 heeft Ireneus reeds zon lijst met
zestien namen er op. Ongetwijfeld is hier veel materiaal bij, dat op goede historische herinne-
ring berust. Belangrijker dan de lijst zelve is de vorm en de wijze, waarop deze wordt
gegeven. De bedoeling is duidelijk, nl. te willen uitdrukken, dat de laatste in. de rij de ware
erfgenaam is van de apostolische leer en autoriteit. Ireneus zegt dit trouwens met zovele
woorden. Aan de lijst gaat vooraf de beroemde en veel geplaagde zin, waarin Ireneus zegt, dat
het noodzakelijk is, dat elke kerk (geheel de kerk) met betrekking tot de kerk van Rome mede
instemme, vanwege haar machtige oorsprong en voorrang.

Eerbied voor haar oorsprong en voorrang was er allerwege. Zo prijst Tertullianus haar
gelukkig, omdat in haar Petrus en Paulus gewerkt hebben en met hun bloed ook de leer
hebben doen uitstromen.

Deze indrukwekkende oorsprong en voorrang, die allerwege erkend werd, is echter nog niet
juridisch gefundeerd.

Wel heeft Rome in de tweede en derde eeuw pogingen gedaan om zich definitief en juridisch
een beslissende macht toe te eigenen, maar deze pogingen zijn mislukt. Hoe scherp het verzet
in de derde eeuw daartegen was leren ons de; &brieven van Cyprianus van Carthago. De
situatie is deze dat de kerk van Rome wel door haar indrukwekkende oorsprong een morele
voorsprong in autoriteit bezit, maar principieel is iedere bisschop bezitter van de volle aposto-
lische leer- en tuchtmacht.

Wat een bisschop leert, is apostolisch gelegitimeerd. Dat geldt volgens Ireneus van iedere
bisschop, maar bijzonder van Romes bisschoppen. Dit apostolisch gelegitimeerd gezag van
het bisschoppelijk ambt heeft Ireneus vooral tegenover de gnostiek gemobiliseerd. Daar aan
dit ambt tevens de ongerepte overdracht van de ware leer onlosmakelijk verbonden gedacht
werd, kreeg de traditie ook groot gezag. Zij is, parallel met het Episcopaat, van grote
betekenis, geweest voor de wording van de katholieke kerk. Het beroep op de traditie, op wat
de "ouden" gezegd hebben, wordt nu tegenover allerlei ketterijen geplaatst. De continuiteit
met het verleden waarborgt de zuiverheid. De traditie, wordt een grootheid, bekleed met
autoriteit. Het is vooral Ireneus, die de traditie aangegrepen heeft als een middelpunt zoekende
kracht voor de kerk. Hij kent haar zo hoge autoriteit toe, dat de kerk, zelfs indien de apostelen
ons geen, geschriften hadden nagelaten, met behulp van de traditie veilig de weg had weten te
vinden. De traditie heeft voor Ireneus zodanig gezag, dat zij alleen reeds voldoende waarborg
voor de waarheid biedt. Dat Ireneus aan de traditie zulk een bindend gezag toeschrijft, heeft
zijn verklaring hierin, dat zij voor hem in de handen van de bisschop ligt.

Voor hem gaat de stroom van de traditie door de bedding van de levende ambtsdragers, die
door de apostelen zijn aangesteld. De zuiverheid en de zuivere voortplanting van de leer
waarborgt het door .God aan het bisschopsambt verleende charisma van de waarheid.

Daar ook de ketters zich beriepen op apostolische overlevering, was er behoefte aan een
instantie, die de betrouwbaarheid van de kerkelijke overlevering waarborgde. Men vond haar
in het charisma van de waarheid van de bisschop. Ambt en traditie werden onlosmakelijk
samengesnoerd en daarmede de grenzen van de kerk afgebakend.

Waar deze waren, was de kerk, waar deze eindigden, eindigde de kerk en begon de sekte. Zo
kwam de kerk met de stelling van het ambt veilig te liggen achter een dubbele, onderling
verbonden verdedigingslinie. De naam van de ene linie was diadoche, d.i. het begrip van de
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ononderbroken apostolische successie van de bisschoppen. De naam van de andere paradosis,
d.i. de traditie, waarvan de bisschop de begenadigde drager was.

De canon van het Nieuwe Testament

Zocht de kerk in de strijd van de geesten zo steun in het eenhoofdig Episcopaat, niet minder
was voor haar positie van belang de canonvorming van het Nieuwe Testament, die toen haar
beslag kreeg.

Dit proces van de canonvorming van het Nieuwe Testament verloopt vrijwel parallel met het
opkomen van het Episcopaat. Het is hier natuurlijk niet de bedoeling alle facetten van dit
verschijnsel te tekenen. Dit valt geheel buiten het bestek van een kerkgeschiedenis. Slechts
enkele hoofdmomenten mogen hier genoemd worden. Het Christendom is van de aanvang af
een "boekreligie" geweest. Jezus, Paulus, de Evangelisten en de andere apostelen beroepen
zich voortdurend op de Schrift, op het Oude Testament.

Dat de kerk in de gevaarlijke crisis van de tweede eeuw niet meegesleurd is in de maalstroom
van het gnostisch syncretisme, is behalve aan de elastische hechtheid van haar organisatie,
mede te danken aan het verankerd zijn in het Oude Testament. Tegenover de gnostiek,
Marcion en andere sekten heeft de kerk steeds. het Oude Testament als openbaring Gods
vastgehouden. Zij mag, vooral door de invioed van Philo, er openbaring Gods, welke naar
Paulus woord de Joden eerst was toebetrouwd (Rom. 3 2). Het Griekse woord logia bedoelt
altijd woorden, zaken van Goddelijke her komst, in tegenstelling met het menselijke. Nu is het
proces van de canonvorming dit geweest, dat er in de tweede eeuw een groep geschriften
ontstond, die door de kerk naast he Oude Testament beleden werd als logia, als van Goddelijk
herkomst te zijn.

Deze nieuwe Godsopenbaring werd dan het Nieuw Testament. De vraag, hoe wij ons dit
proces van de canon vorming hebben te denken, is principieel diep insnijdend De wegen van
de Roomse, Gereformeerde en moderne theologie gaan hier uiteen. De moderne theologie ziet
hier louter menselijk werk tot versteviging van de positie van het Christendom. De Roomse
theologie oordeelt, dat de kerk de canon gemaakt heeft. De Gereformeerde theologie evenwel
ziet in het proces van de canonvorming een werk van de Heilige Geest. Ongetwijfeld hebben
kerk en omstandig heden hierin een dienende rol vervuld. Maar onjuist is het te zeggen, dat de
kerk de canon gemaakt heeft, al of niet in navolging van Marcion.

De canon van het Nieuw Testament is niet gemaakt, maar gegroeid. Juist het geval met
Marcion laat ons duidelijk het onderscheid zien tussen maken en groeien. Marcion heeft
inderdaad een canon ge maakt door zelfstandig in te grijpen in het proces en uit 't snijden, wat
hem niet aanstond. Maar zo heeft de kerk niet gedaan. De canonvorming te zien als een soort
antwoord van de kerk op Marcion, is onjuist en in strijd me de feiten. Het proces was bij
Marcions optreden reeds ge ruime tijd begonnen. Rondom het jaar 100 is het reed duidelijk in
werking. Dan hebben Evangelién en brieven van Paulus reeds gezag. Zo worden de
geschriften de apostelen en de woorden van Jezus door Clemens Romanus op één lijn gesteld
met het Oude Testament. Zij bezitten voor hem gelijke bewijskracht.

Tegen het jaar 140 worden de Nieuwtestamentische geschriften reeds aangediend met het
woord logia, hetgeen gelijk wij zagen, altijd betekent: woorden, zaken van Goddelijke
herkomst. Nog wat later zien wij, dat Ireneus van Lyon de titel logia bij uitstek voor de
Nieuwtestamentische geschriften gebruikt. Tussen 150 en 200 wordt "het Evangelie" de
aanduiding van onze vier canonieke Evangelién. Omstreeks het jaar 200 is het proces van de
canonvorming ten einde. Wat in die tijd te Rome gold als Nieuwe Testament, leert ons
duidelijk de beroemde Canon Muratorianus, genoemd naar de ontdekker Ludovicus Antonio
Muratori (overl. 1750). Hier hebben wij in hoofdzaak reeds het Nieuwe Testament, gelijk wij
dat nog bezitten. De brief aan Jacobus en de brief aan de Hebreeén o.a. ontbreken nog in deze
lijst. Over deze brieven en over enkele andere geschriften als bv. de Openbaring van Johannes
heerst nog geruime tijd onzekerheid.

De Syrische kerk nam in deze een uitzonderlijke positie in. Bij haar werden van de
Nieuwtestamentische brieven slechts de Paulinische als canoniek beschouwd. In de oud-
Syrische kerk werd Paulus exclusief als de apostel erkend. Dit heeft zeer lang nagewerkt.
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Globaal genomen, was echter -1200 het Nieuwe Testament in de kerk aanwezig en werd het
als gezaghebbend erkend. Met deze bundel, die in de tweede eeuw gegroeid is, heeft de kerk
haar grenzen tegenover de dwaalleer kunnen afbakenen. Dit was ook zeer gelukkig en zeer
nodig. Wij hebben reeds opgemerkt, hoe de grens tussen kerk en gnostiek niet altijd even
scherp in de gemeenten werd beseft. Het gevaar van de verflauwing van de grenzen dreigde
niet het minst van de zijde van de apocriefe literatuur, waarop het volk zeer verzot was.

De vele apocriefe Evangelién met hun fantastische verhalen, zeer vele papyrusresten met
woorden van Jezus, onderscheidene apocriefe Handelingen van de apostelen zitten vol met
gnostische elementen. Dit alles werd verslonden. In de Handelingen van Petrus wordt het
verhaal over Simon de Tovenaar uit Hand. 8 : 9-24 breed uitgesponnen. Voorts treedt Petrus
als een sensationeel wonderdoener op. Hij repareert op zijn woord een in puin gevallen
keizerbeeld. Nog sterker, hij laat een aan een venster hangend gedroogd sardientje weer
vrolijk in hete; water zwemmen.

In de Handelingen van Johannes doet deze niet onder voor Petrus. Hij werkt met gifproeven
en verricht allerlei staaltjes van wondermacht. In een herberg, waar hij binnengaat om te
overnachten, zendt Johannes de wandluizen de deur uit. Deze diertjes blijven de nacht over
heel gehoorzaam voor de deur, totdat Johannes hun de volgende morgen weer verlof geeft het
bed te bevolken.

In de Handelingen van Thomas, die ons het best bewaart zijn, is sprake van een missietocht
naar Indié. Een voorname vrouw met hame Mygdonia wordt bekeerd. Een ezelsveulen houdt
een lange rede, stelt zich voor als afstammeling van Bileams ezel en als bloedverwant van de
ezel, waarop Jezus Jeruzalem binnenreed!

Het is te verstaan, dat het proces van de canonvorming tegenover dergelijke lectuur een
bevrijding en zegen is geweest in de afweer naar buiten en de opbouw naar binnen.

De uitbouw van de Belijdenis

De wording van de katholieke kerk in de tweede helft van de tweede eeuw is mede bepaald
door de uitbouw van de Belijdenis. Naast ambt en canon was de Belijdenis het derde
afweermiddel van de kerk tegen het indringende gevaar van de ketterij. De bezinning over het
Evangelie was in de aanvang van de tweede eeuw nog zwak. Daardoor had, gelijk wij zagen,
de gnostiek haar kansen. Dit drong omgekeerd de kerk weer tot diepere reflexje en nadere
interpretatie van haar geloof.

Zij zoekt gaandeweg intenser naar een regula veritatis offided, dat is naar een vaste
geloofsformule. Het is zeer waarschijnlijk, dat de eerste Belijdenis aangaande Jezus Christus
in de gemeente van Ronde geboren is. Daar kwamen immers de ketters als Marcion en
Valentinus. Daar was het gevaar ook het meest acuut.

De oudste Belijdenis van de kerk sloot aan bij de doopsformule. Zij werd verheven tot regel
van het geloofs, en van Rome uit doorgegeven aan de andere kerken in het Westen,
Aanvankelijk was hier in de nadere interpretatie nog wel schommelingen variatie. Er zijn geen
twee schrijvers, die een en dezelfde Belijdenis citeren. De symbolische figuur van de >,vis" is
+ 200 reeds algemeen bekend, hetgeen blijkt uit Tertullianus en Clemens Alexandrinus. Het
Griekse woord voor vis vormt nl. de aanvangsletters van de Belijdenis: Jezus, Christus, Gods
Zoon, Redder. Zo zegt Tertullianus in zijn verhandeling over de doop, een toespeling daarop
makend: "Maar wij, visjes, overeenkomstig onze Ichthus (vis) Jezus Christus, worden in het
water geboren en op geen andere wijze dan door in het water te blijven, worden wij
behouden."

In de beroemde inscriptie van Aberkios uit Hierapolis in Phrygié, daterend uit het einde van
de tweede eeuw, spreekt Aberkios dichterlijk over de maaltijd, die het geloof hem overal op
zijn reis naar Rome bereidt Deze maaltijd noemt hij nader de "vis van de bron", die de heilige
maagd gevangen heeft.

Daar de doopBelijdenis de aanvang is geweest van de kerkelijke Confessie, heeft deze zich in
de oude kerk de eerste tijd voornamelijk toegespitst op de leer aangaande Christus
(Christologie) en de leer van de Triniteit. Deze gang van zaken is zeer gelukkig geweest, want
daarmede koos de kerk haar uitgangspunt in het hart van de kwestie. De theologische strijd in
de derde eeuw zal er voor een groot deel door worden beheerst. Zijn definitieve beslissing valt
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eerst met Nicéa (325) Hoe bescheiden in omvang de regel van het geloof 's ook nog was in de
tweede eeuw, als regel, als richtsnoer heeft hij de wording van de katholieke kerk begunstigd
en bevestigd.

Het Montanisme

Terwijl de kerk nog worstelt om aan de greep van de gnostiek te ontkomen en daartoe dekking
zoekt in de stellingen van Ambt, Schrift en Confessie, komt zij voor nieuwe ernstige
moeilijkheden te staan. Het is de crisis van het Montanisrne, die over de kerk komt.
Merkwaardig verschijnsel, dat zich in heel de Christenheid binnen het Romeinse rijk liet
gelden, grote onrust verwekte en nog geruime tijd nawerkte.

Met het Montanisme, aldus genoemd naar de geestelijk: vader Montanus, laaide nog eenmaal
het wilde, ongebonden geloofs-enthousiasme op in de kerk. Nog eenmaal laat de dronken
geestdrift en de uitzinnige extase zich gelden. In enige korte trekken willen wij trachten dit
ven, schijnsel in zijn oorsprong, kenmerken en invloed te tekenen.

In de bergdalen van Klein Azié is het begonnen in het jaar 156 en wel in het dorp Ardabau op
de grens va Mysié-en Phrygié. Zo luiden de gegevens, door Eusebius de kerkhistoricus,
verzameld. Door het Phrygische land gaat de schokkende boodschap, dat de door Christus
beloofde Paracleet (Trooster, Joh. 14 : 16) verschenen is, en met hem de laatste, afsluitende
openbaring.

Deze "Trooster" was Montanus, volgens de kerkvader Hieronymus een vroegere priester van
Cybele, de grot godin en moeder van alle leven in de natuur, welke overal in Azié maar
bijzonder in Phrygié, vereerd werd onder buitensporige, vaak woeste extase.

Het is eenzijdig en onvolledig, wanneer men deze enthousiaste beweging gaat karakteriseren
enkel als een. reactie tegen organisatie en verobjectivering van de religie; door het ambt: Zij is
meer dan dat. Daaruit alleen valt zij niet te verklaren. Montanus heeft zelf niet nagelaten zijn
beweging met zeker talent te organiseren en schuwde daarbij geenszins de ambtelijke
organisatie.

Haar oorsprong moet dieper gezocht en heeft diepers wortels. De neiging naar extase bij het
Phrygische volk werd sterk gevoed door de nood van de tijden. Onder keizer Marcus Aurelius
waren de tijden zwaar. Jaren van ontzettend pestepidemieén hadden gewoed. Pessimistische
ondergangs-stemmingen waren zeer sterk. Men rekende met een naderend wereldeinde en
voorspelde dag en uur. In Pontus voorspelde de bisschop, dat de ondergang binnen eer jaar
zou komen. Gevolg was, dat de gemeente alle bezit vergooide, het land braak liet liggen. In
Syrié trok een bisschop met heel zijn gemeente de woestijn in. Een zo overspannen tijd
wachtte eigenlijk op de schok, die Montanus met zijn enthousiaste boodschap van de eind-
periode van de openbaring aanbracht.

Montanus, bijgestaan door twee profetessen, Prisca (Priscilla) en Maximilla, sprak als
vertolker van de "nieuwe profetie" in extatische klanken, Men tekende deze "nieuwe profetie"
op en stelde haar naast, zo niet boven de Schriften, Celsus drijft in zijn aanval op het
Christendom de spot met een soort geestdrijvers, die gewoon zijn te zeggen: "Ik ben God, of
zoon van God, of Heilige Geest". lets dergelijks hebben wij hier bij Montanus. Als hij spreekt,
dan is hij het niet. In werkelijkheid is het de Heilige Geest, de Paracleet. Zo luidt een zijner
Spreuken: "Ziet, de mens is als een lier en ik ga er op af als het plectron. De mens slaapt en ik
waak".

De beweging bracht grote deining en vond veel aanhang. De "leer" van Montanus kan in de
volgende punten worden samengevat. Zij verkondigde het onmiddellijk naderend
wereldeinde. Zij bevatte de oproep om zich te Pepuza te verzamelen en daar het einde af te
wachten. Pepuza zou het nieuwe Jeruzalem worden.
Van hier ging later de centrale leiding van de Montanistenkerk uit. Verder predikte het
Montanisme een zeer scherpe en onverbiddelijke ascese. Hierin is de beweging ongetwijfeld
mede een reactie tegen verwereldlijking van de kerk, die met de toenemende organisatie
binnendrong. De ascese eiste:
1. een zeer streng vasten. Voor het oude Christendom is vasten steeds een essentieel
onderdeel van de levenswandel geweest. Men noemde het met een militaire term
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statio (wacht). Men stond in het vasten op wacht en zag daarin geestelijke oefening.
Montanus verscherpt het vasten. door zelf" tweemaal in het jaar de zogenaamde
"xérophagién™ in te voeren, weken, waarin men slechts droge spijzen nuttigde. Hierbij
was alles nauwkeurig omschreven.

2. verbod van een tweede huwelijk. Dit werd als echtbreuk veroordeeld.

3. huwelijk te zien als van lagere orde. Vandaar aan drang en propaganda tot
maagdelijkheid. De profetesse van Montanus trokken de consequenties en verlieten
haar mannen.

4. aandrang tot het martelaarschap.

Tegenover het Romeinse rijk stond de beweging uiteraard zeer onverschillig. Wat betekende
dat rijk, nu het einde van de wereld aanstaande was? En wat dit tijdelijke leven? Daarom was
het ongeoorloofd zich aan de vervolging te onttrekken.

De sleutel van het paradijs, zo was de leuze, is uw bloed Tertullianus, die later uit de kerk naar
het Montanisme overgaat, deelt ons in zijn tractaat Over de ziel en in het tractaat Over het
vluchten tijdens vervolgingen, een merkwaardige spreuk mede, die als parool onder de
Montaniste gold: wenst u geen dood op het ziekbed, noch in he kraambed of aan zachte
koorts, maar in het martelaar schap, ter ere van Hem; die voor u geleden heeft.

Het Montanisme bracht allerwege grote opschudding Van de zijde van de kerk bleef verzet
niet uit. Een omvang rijke polemiek ontstond. Eusebius noemt de namen van Apollinaris en
Miltiades. Beschuldigingen van boerenbedrog en geldgierigheid werden geuit: Het
Montanisme is aanleiding geweest tot het houden van de eerste ons bekende Synoden! De
beweging werd buiten de kerk gesloten. Dit kon haar omvangrijke verbreiding niet ver-
hinderen. Rome en Carthago werden centra van strijd pro en contra het Montanisme. Ook in
Gallié, waar Ireneus bisschop was, drong het door en werd het zelfs gunstig ontvangen.
Ireneus sympathiseert er niet onduidelijk mee In zijn werk Weerlegging is een plaats, waarin
hij zeer waarderend zich uitlaat over een nieuwe uitstorting van Geestesgaven in zijn tijd.
Zonder de naam van Montanus te noemen, bedoelt hij onmiskenbaar diens beweging. Wij
weten verder, dat de gemeenten van Lyon en Vienne in correspondentie gestaan hebben met
de Phrygische gemeenten.

Toen het Montanisme naar Afrika overwaaide, heeft de hartstochtelijke Tertullianus zich er
bij aangesloten. De

eerste onstuimigheid van de beweging was, toen voorbij. De optocht naar Pepuza was reeds
lang opgegeven en de ascese van haar allerscherpste kanten ontdaan. Wel bleef de levenstoon
streng en radicaal. Tot dat zedelijk radicalisme voelde Tertullianus zich aangetrokken en als
Montanist heeft hij het laatste, deel van zijn leven fel tegen de kerk geopponeerd en als
Montanist is hij gestorven.

De invloed Van het Montanisme heeft zich telkens weer laten gelden. Later onder Cyprianus
(midden van de derde eeuw) werkt zijn radicalisme nog na, als de strijd ontbrandt tussen de
"rekkelijken" en de "preciesen” van de Oude Kerk over de vraag, of men degenen, die bij de
vervolgingen hun geloof hebben verloochend, in de weg van boete weer in de schoot van de
kerk mag opnemen. Onder Montanistische invloed zeggen dan de "preciesen” radicaal; "neen"
Mede door het Montanisme is de bodem van Afrika voorbereid voor een tweespalt, die later,
tot in de tijd van Augustinus toe de kerk van Afrika onder de naam Donatisme zou
verscheuren. Het radicalisme van de Donatisten is voor een deel erfenis van het Montanisme.
Lang en hardnekkig hebben tal van Montanistische gemeenten zich gehandhaafd: Dit ondanks
het feit, dat sedert Constantijn de keizers telkens weer wetten uitgevaardigd hebben om de
ketterij te vernietigen. In het jaar 370 heeft de kerkhistoricus Epiphanius nog allerlei
vernomen over gemeenten in Klein-Azié.

Tenslotte is de beweging verlopen, echter niet zonder delen van haar geest aan het latere
Donatisme te hebben overgedragen.

De Apologeten
Met de ontwikkeling en groei van het Christendom naar de katholieke kerk gaat parallel een
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gestage ontwikkeling van de theologie; Zij hebben wederzijds bevruchtend op elkaar
ingewerkt.

De eerste lijnen van de theologie zijn getrokken door de apologeten, de verdedigers van de
Christenen tegenover laster en verdachtmaking, waaraan zij van de kant van de heidenen
blootgesteld waren.

Met de apologeten zijn wij nog in de periode van de primitieve theorie. Hun opzet is, niet
zozeer een theologisch systeem te ontvouwen als wel het Christendom te ontlasten van het
verwijt van de Staatsgevaarlijkheid en van de beschuldigingen van onreine, duistere
praktijken. Als begeleidend verschijnsel komen dan de eerste aanloopjes tot theologische
probleemstelling. Deze apologeten vragen eerst onze aandacht en wij geven daartoe een korte
uiteenzetting van hun optreden, hun voornaamste vertegenwoordigers en de essentiéle
elementen hunner theologie.

De toonaangevende kringen in de Grieks-Romeinse cultuurwereld hebben van de aanvang af
het Christendom met seigneurale minachting behandeld. Zij spreken er zee uit de hoogte over.
Het. Christendom is voor hen aanvankelijk een sekte van het Jodendom en als zodanig een
barbaars bijgeloof, gelijk Cicero reeds de Joodse godsdienst had gekarakteriseerd. In de
tweede eeuw, mede ten gevolge van de ondergang en de vernietiging van het politieke
Jodendom, breekt het besef in de politieke en culturele kringen door, dat het Christendom toch
iets anders is dan het Jodendom. Allen uiten zich op verachtelijke toon over deze nieuwe
sekte. Van hun élitewereld uit, achten zij het eigenlijk ver beneden hun stand om er zich mee
in te laten. Voor zover zij het doen, is het terloops of met de bedoeling er de spot mee te
drijven. Alle auteurs uit de tweede eeuw als Tacitus, Suetonius, Plinius, Fronto, Epictetus,
Marcus Aurelius, Lucianus, Galenus, Celsus, behandelen de Christenen met minachting.

Voor Lucianus, de satyricus, die een loopje neemt met heel de wereld in zijn dagen, is het
Christendom een vrolijk geval naast veel andere. En Celsus ontdekt, dat het het beste zou zijn,
dat de Christenen ophielden met kinderen te verwekken en van de aardbodem verdwenen.

Uit reactie tegen deze mentaliteit is de verdediging de Christelijke religie geboren. De
apologeten willen ee poging doen om het Christendom voor de toonaangevende kringen te
rechtvaardigen en aantonen, dat het voor mensen van de rede en van de beschaving zeer wel
aanvaardbaar is. Al was het succes dezer pogingen niet grot, toch is het optreden van de
apologeten van verstrekkende betekenis geweest. Nu trad het Christendom openlijk naar
voren. Al is het de apologeten niet gelukt de wetenschappelijk gevormden in hun dagen te
overtuigen, hun werk is toch niet ijdel geweest. Mede door hun optreden is de weg gebaand
tot een wetenschappelijke vorming van het Christendom, die in de derde eeuw in een figuur
als Origenes haar schitterend hoogtepunt vertoont. Dan weet het Christendom met zijn
culturele vijanden in de poort te spreken!

De oudste ons bekende apologeet is Quadratus, wiens apologie, gericht tot keizer Hadrianus,
verloren is gegaan. Waarschijnlijk heeft hij haar aan Hadrianus gericht in de jaren 125/126,
toen deze, een groot bewonderaar van Griekenland, in. Athene vertoefde. De kerkhistoricus
Eusebius heeft het verweerschrift nog gekend en spreekt er in zijn kerkgeschiedenis zeer
loffelijk over. Volgens, Eusebius was het verweerschrift een schitterend getuigenis van het
verstand van het schrijvers en van zijn inzicht in de apostolische leer.

De oudste ons bewaarde apologie is van de Atheense wijsgeer Aristides. Eusebius noemt hem
een gelovig man, uit de kring van de geloofsgenoten voortgekomen, en plaatst zijn apologie
eveneens onder keizer Hadrianus. In de negentiende eeuw is zij drievoudig terug-ontdekt: ge-
deeltelijk in het Aramees, geheel in het Syrisch en eindelijk nog in een Griekse bewerking van
de legende van Barlaam en Josaphat. De apologie heeft weinig oorspronkelijks. Zij is
volgepropt met traditioneel materiaal tegen polytheisme, offers en feesten van de heidenen.
Schoon en indrukwekkend is de tekening van het Christelijke leven in de hoofdstukken 15 en
16. Hier is de auteur oorspronkelijk en schrijft hij uit zijn hart. Bewust van de zedelijke kracht
van het Christendom, spreekt Aristides hier in triomfantelijke taal van de Christenen als het
"derde geslacht". Het voortbestaan van de wereld is te danken aan het gebed van de
Christenen.

Een zeer invloedrijke en nog voortreffelijk te benaderen figuur is Justinus Martyr (110-165).
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Afkomstig grit een Griekse familie in Palestina, werd hij als wijsgeer tegen 135,
waarschijnlijk in Eféze, bekeerd. Hij stierf de marteldood in Rome. Van hem zijn ons twee
geschriften bewaard gebleven, de zogenaamde Apologie en de Dialoog met de Jood Tryphon.
Tegen de gnostieken heeft hij ook een werk geschreven, maar dat is verloren gegaan. Justinus
schrijft in Rome, waar hij als filosoof werkzaam is en ook na zijn bekering de toga van de
wijsgeren blijft dragen. Beide, Apologie en Dialoog, geven ons van Justinus persoon en werk
een goede indruk. Justinus is met zijn positie goed ingenomen. Hij kent alle kunstgrepen en
trucjes van een door de wol geverfde sofist. Een tikje ijdel, laat hij zich graag een compliment
geven over zijn Schriftkennis. Gelijk de andere apologeten, werkt Justinus ook met allerlei
traditionele argumenten tegen het veelgodendom. De bestrijding van de demonen neemt een
grote plaats bij hem in. Hij ziet de demonen als de auteurs van alle leugen en bedrog in de
wereld.

De waarheid van het Christendom is redelijk te bewijzen. Al het redelijke is tenslotte
Christendom. De logos (rede) werkte ook buiten Israél om. De wijsbegeerte van de Stoa
bewijst het, Al wie naar de logos leven, zijn eigenlijk Christenen. Zo ziet Justinus mannen als
Heraclitus en Socrates. Deze lijn bij Justinus maakt, strikt genomen, het leven en sterven van
Christus niet noodzakelijk: Daarnaast is er bij Justinus een andere lijn en houdt hij vast aan de
verzoening en aan de sacramenten. Harmonie tussen beide is niet aanwezig.

Als leerling van Justinus, werkt in Rome en later £ 170 in het Oosten de Syriér Tatianus. Hij
schreef verschillende werken. Het enige, dat ons geheel bewaard is gebleven, is zijn Rede
tegen de Grieken. In tegenstelling met zijn leermeester Justinus, staat hij uiterst afwijzend
tegenover Griekse cultuur en wijsbegeerte en had hij bezwaar om de Griekse Logosleer over
te nemen. Door zijn ascetische levenshouding (afwijzing van huwelijk, wijnen vleesgebruik)
kwam hij later op de grens van de gnostiek en gold daardoor in het Westen als ketter.

In het Oosten was zijn invloed zeer groot vooral door zijn Diatesseron, een Evangelién-
harmonie, samengesteld uit de vier Evangelién. Dit is voor de Syrische kerk eeuwenlang het
Evangelie geweest. Het origineel is verdwenen. Nog altijd disputeert men over de vraag, of
het oorspronkelijk in het Grieks of in het Syrisch is geschreven. Uit allerlei gegevens weten
wij, dat het veel opgang heeft gemaakt. Zelfs Romeinen en Germanen hebben het gebruikt. Er
is ons voorts een Arabische vertaling bewaard gebleven. Bij de jongste opgravingen in Doera-
Europos aan de Euphraat in de jaren 1931-33, waarbij onder de vele belangrijke vondsten, ook
een Christelijke kerk en een Joodse synagoge werden opgegraven (midden derde eeuw), vond
men ook een Grieks fragment van Tatianus Diatesseron. In deze Oosterse voorpost van het
Romeinse rijk was het dus onder de Christensoldaten in gebruik.

Athenagoras, de Athener, wiens figuur zo goed als geheel in het duister blijft, is een groot
vereerder van Plato. In zijn geschrift spelen de demonen een grote rol. Hij is veel minder
oorspronkelijk dan Justinus en Tatianus.

Veel interessanter is weer Theophilus van Antiochié, gestorven kort na 180, wiens drie
boeken aan Autolycus ons zijn bewaard gebleven. Volgens Eusebius schreef hij ook nog
andere werken, o.a. een geschrift tegen Marcion. Theophilus is fris zowel om zijn originele
afleidingen als om zijn beelden. Het Griekse woord voor God, leidt hij af van een werkwoord
stellen. God heeft namelijk alle dingen in onwankelbaarheid gesteld. Daarnaast handhaaft hij
ook de afleiding van "lopen". God is toch Degene, Die in gang is en alle dingen beweegt,
bewerkt en voedt, Zo min als de ziel van een mens gezien kan worden, maar in de beweging
van het lichaam waargenomen wordt, evenmin is ook God zichtbaar, maar Hij wordt
waargenomen in Zijn voorzienigheid en werken. Nog een ander beeld: Zoals iemand een schip
op zee heeft gezien, dat uitgerust is en de haven binnenkomt en daaruit concludeert, dat er een
stuurman op is, zo moet men ook erkennen, dat God de stuurman is Van het heelal.

Zeer origineel is het beeld van de granaatappel, dat Theophilus gebruikt om de onzichtbare
aanwezigheid Gods te bewijzen. Zoals een granaatappel, die van binnen vele verblijven heeft,
door vliezen gescheiden, waarin vele pitten huizen, door een schil omvat wordt, zo wordt de
ganse schepping omvat door de Geest Gods. De mens is nu als een pit binnen de granaatappel.
Want gelijk de pit van een granaatappel, die binnen zit, de dingen buiten de bast niet zien kan,
zo kan de mens, die met de gehele schepping door de hand Gods omvat wordt, God niet aan-
schouwen.
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Bij Theophilus vinden wij voor het eerst ook het woord trias in verband met de Drieéenheid
gebruikt.

De auteur van de Brief aan Diognetus is onbekend. Wellicht is met Diognetus de leraar van
Marcus Aurelius bedoeld.

De brief is een apologie van het Christendom. De briefvorm is echter niet streng volgehouden.
Bekoorlijk en boeiend is de idealiserende schildering van het Christendom met haar
toegespitste antithetische formulering, waarbij de invloed van Paulus stijl zeer duidelijk is. Zo
heet het: "leder vreemd land is hun Vaderstad en iedere Vaderstad is hun vreemd" .. "Zij
verkeren "in het vlees", maar leven "niet naar het vlees". "Op aarde vertoeven zij, maar in de
hemel is hun burgerschap” .. "Zij hebben allen lief en worden door allen vervolgd"..

Zo gaat het door in soortgelijke antithesen.

Hier is ook het beeld, dat de Christen in de wereld de plaats inneemt van de ziel in het
lichaam. Dit wordt dan als volgt uitgewerkt. Zoals het lichaam de ziel haat en bestrijdt, zo
haat en bestrijdt de wereld de Christenen. Omgekeerd, zoals de ziel het lichaam en zijn leden
lief heeft; zo hebben de Christenen hun haters lief.

Onder de Latijnse apologeten zijn te vermelden Tertullianus en Minucius Felix. Einde 197
schrijft Tertullianus zijn beroemde Apologeticus: Monumentaal werk van een hartstochtelijk
gelovige en advocaat. Hij beschermt en verdedigt met gloed en vuur. Daar zijn temperament
sterk neigt naar het offensief, verplettert en verbrijzelt hij de tegenstander meedogenloos. Met
de Christenen discussieert de Staat niet. Zij worden zonder vorm van proces veroordeeld.

Dat steekt Tertullianus. Om de stem van de waarheid toch te laten horen, is hij gedwongen
hun verdediging te schrijven. VVreemdelingen in deze wereld, accepteren zij zonder klacht,
gelijk ook zonder verwondering, de situatie zoals die eenmaal voor hen is. Alleen zouden zij
er prijs op stellen, dat men hen hoorde, voordat men hen ter dood veroordeelde en zij zijn van
oordeel dat, in geval dit wordt toegestaan, de gerechtigheid er niet minder door zou worden.
Deze trotse verklaring is de ouverture van Tertullianus verweerschrift. Waarom, zo vraagt de
advocaat Tertullianus, waarom de Christenen, gesteld dat zij schuldig zouden zijn, het recht te
weigeren, dat men de misdadigers wel geeft?

Fel en striemend slaat Tertullianus op zijn tegenstanders in. Vindingrijk, vol geest, vol bijtend
sarcasme stormt hij op hen los. Met opgestapelde vragen, toegespitste antwoorden, puntige
gezegden, waarin de invloed van Tacitus nawerkt, verplettert hij ze en geniet hij in de
toegebrachte slagen. Dat geschiedt herhaaldelijk met behulp van onvertaalbare en
onbetaalbare woordspelingen. Hoe weet hij de tegenstanders de wapenen uit de hand te nemen
en henzelf daarmede dodelijk te treffen! De beschuldiging van onkuisheid en ontucht onder de
Christenen wordt afgewezen met een vernietigend requisitoir tegen hun eigen onzedelijke
praktijken. Vroeger leefden de Romeinse vrouwen Kkuis en ingetogen. Zij onthielden zich van
wijn. Om te bewijzen, dat haar adem vrij van wijnlucht was, moest een vrouw haar verwanten
kussen. Nu is geen kus van wijnlucht vrij!

Tegenover de abortus, de misdadige praktijk van het doden van de vrucht in de moederschoot,
welke veel onder de heidenen voorkwam, stelt Tertullianus het gebod: Gij zult niet doodslaan,
dat voor de Christenen ook slaat op de nog ongeboren vrucht.

De onwaarachtigheid van de beschuldiging van onkuisheid stelt hij vernietigend aan de kaak
met de opmerking: "Nog zeer onlangs hebt gij door een christin liever tot de koppelaar dan tot
de leeuw te veroordelen, beleden, dat een smet op de kuisheid bij ons beschouwd wordt
wreder te zijn dan elke andere straf en elke vorm van dood." Deze rake, vlijmscherpe
opmerking wordt, geconstrueerd met de woordspeling tussen koppelaar (leno) en leeuw (leo).
Tegenover het verwijt, dat de Christenen onmaatschappelijk zijn, antwoordt Tertullianus fier:
Wij zijn geen Brahmanen of Indische fakirs en groepen niet levensvreemd in wouden.

Daarop volgt dan een schitterende tekening, hoe de Christenen forum, markt, baden, winkels,
land en zee bevolken en deel nemen aan het zakenleven. Waarlijk meesterlijk en grandioos.
Tertullianus is de grootste advocaat van de Christenen geweest.

Nauw verwant aan de Apologeticus, maar veel minder van toon, is de dialoog Octavius van
Minucius Felix. Jarenlang is gestreden over de vraag, of Tertullianus afhankelijk is van
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Minucius Felix dan wel omgekeerd. De prioriteit van Tertullianus wordt tegenwoordig vrij
algemeen erkend. Van de schrijver van de dialoog Octavius weten wij betrekkelijk weinig. Hij
stamt uit Afrika, waar hij voor de advocatuur zal zijn opgeleid. Met een van zijn vrienden
Caecilius is hij blijkbaar naar Rome verhuisd. Daar ontvangt Minucius bezoek van een andere
vriend uit Afrika, nl. Octavius. Gedurende de vakantie, ter gelegenheid van de wijnoogst,
maken zij gedrieén een uitstapje naar Ostia, Romes havenen badplaats. Gezeten aan het
strand, discussiéren zij dan over de vraag of het Christendom al of niet de ware religie is.
Caecilius is nog heiden en zal door Octavius overwonnen moeten worden. treedt op als
geestelijke scheidsrechter.

Merkwaardig is, dat het gehele religiegesprek uitgaat van een handkus, die Caecilius toewerpt
aan een beeld van Serapis, een Egyptische god. Het geheel is in een zeer bekoorlijke,
vriendelijke gespreksvorm gegoten. Ook hier ontmoeten wij de traditionele bestrijding van het
veelgodendom en de demonen. Merkwaardig is, dat in deze dialoog over Christus zo goed als
niet wordt gesproken.

Over het algemeen is de theologie van de apologeten nog zwak ontwikkeld. Hun hoofdbegrip
is het logosbegrip. De gedachte aan de verlossing, aan de verzoening door het kruis, treedt
amper naar voren, Een zeer sterk accent ontvangt de moraal. Toch zou het onbillijk zijn hun
theologie zonder meer te beoordelen naar deze geschriften, die ons bewaard zijn gebleven.
Hierin is niet alles vervat, wat zij aan bezinning over het Evangelie bezaten. Wij mogen niet
vergeten, dat deze geschriften geschreven zijn met de bedoeling de tegen het Christendom
geuite beschuldigingen van atheisme, staatsgevaarlijkheid en onzedelijkheid te weerleggen.
Daardoor waren zij gedwongen bepaalde dingen te accentueren. Tegenover de beschuldiging
van onzedelijkheid waren zij genoodzaakt de ingetogen levenswandel te accentueren.
Onwillekeurig drong er zo een moralistische tendens binnen. Het zwakke punt bij de
apologeten is voor alles, dat zij in hun verweer Paulus veel te weinig gebruikt hebben en
daardoor de diepe kloof tussen het Evangelie; en de wijsheid van de wereld niet gezien
hebben. Het is niet toevallig, dat bij de apologeten weinig sprake is van de Heilige Geest.

Men kan zeggen, dat Tertullianus op dat synthetisch drijven een uitzondering maakt met zijn
scherp en radicaal afwijzen van de wijsheid van Athene.

Materieel is de Christelijke apologetiek van de tweede eeuw afhankelijk van die van de Joden
tegenover het heidendom. Er ligt waarheid in de opmerking, door Wendland gemaakt, dat de
geschiedenis van de Christelijke apologetiek ouder is dan het Christendom.

Maar ondanks alle zwakke plekken, hebben de apologeten verdienstelijk voorbereidend werk
gedaan. Zij hebben de weg gebaand voor steeds dieper gaande bezinning over het Evangelie
en voor de beslissende veldslag met het ondergaande heidendom.

De theologie van de oude kerk, Ireneus, Hippolytus, Tertullianus

De theologie van de oude kerk is geboren uit de strijd om het bestaan. De nood was eenvoudig
opgelegd om te bouwen en af te weren. Daardoor ontstond niet dadelijk een afgerond geheel.
De meest urgente vraagstukken, door de nood van het .tijds opgeworpen, kwamen het eerst
naar voren. Het vroegste stadium dezer theologie wordt in het Westen beheerst door de drie
centrale figuren Ireneus, Hippolytus en Tertullianus.

Bij de beschrijving van de wording van de katholieke kerk hebben wij reeds gezien, welk een
belangrijke rol Ireneus in het accentueren van ambt, canon en Confessie gespeeld heeft. Zijn
theologie houdt daar, zeer begrijpelijk, ten nauwste verband mee. Ireneus is in zijn denken
praktisch georiénteerd. Afkomstig uit Smyrna, waar hij leerling van Polycarpus is geweest,
vinden wij hem in de zeventiger jaren als presbyter in Lugdunum (Lyon). Het Christendom is
reeds vroeg in de tweede eeuw in Zuid-Frankrijk gekomen en wel via Klein-Azié. De steden
Arles en Marseille waren van Griekse cultuur. De relatie tussen de kerken van Klein-Azié en
Gallié was zeer nauw. Zo had het Montanisme de stille sympathie van de gemeente te Lyon.
Wij zien Ireneus in 177 belast met het overbrengen van een schrijven van de Lyonse gemeente
inzake het Montanisme naar Rome. Tijdens zijn afwezigheid valt de bloedige vervolging in
Lyon, waarbij de bisschop Photinus de marteldood sterft. Ireneus volgt hem als bisschop in
178 op. Zijn sterfjaar is onbekend. Bij de behandeling van de gnostiek kwam zijn hoofdwerk
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"Tegen de ketters" reeds ter sprake.

Het werk, uit 5 boeken bestaande, is ons bewaard gebleven in een barbaars Latijn. Het vierde
en vijfde boek eveneens in het Armenisch. Van het Griekse origineel zijn enkele fragmenten
bewaard. Naast dit grote werk, dat uit de jaren 180/189 stamt, schreef Ireneus zijn Bewijs van
de apostolische verkondiging, een korte samenvatting van zijn theologie. Dit kleine werkje is
in 1904 ontdekt in een Armenische vertaling. De theologie van Ireneus cirkelt om de vraag:
waarom werd God mens? De leer van de verlossing is centraal, veelmeer dan die van de
Drieéenheid. Ireneus ziet in Logos (Woord) en Geest slechts werkingsvormen. Hij noemt ze
de "handen van het Vaders". Tegenover de gnostiek legt hij alle nadruk er op, dat God de
Schepper één is met God de verlosser. Voor Ireneus is het Christendom bovenal de leer van de
verlossing.

Deze verlossing is noodzakelijk om van de zonde wil. Haar hoogtepunt is de onsterfelijkheid.
God wordt mens, opdat de mens Goddelijk wordt. Het essentiéle in Ireneus theologie is de
recapitulatie-theorie, dat wil zeggen dat door Christus het oorspronkelijke plan Gods met de
mens wordt hersteld en uitgevoerd, nl. de verwezenlijking van de onsterfelijkheid. Hij doet dit
door de vleeswording. De kerk schenkt de onsterfelijkheid in de sacramenten. Zo maakt de
doop het lichaam onsterfelijk. Ireneus Avondmaalsleer heeft de latere Roomse opvatting
voorbereid. De elementen, brood en wijn, ontvangen de Logos. Zij worden zo tot vlees en
bloed van Christus. Wie daarvan eet, voedt zich met het onsterfelijk leven. Het Evangelie is
niet zozeer vergeving van de zonden als veeleer gave van de onsterfelijkheid. De leer van het
radicale verderf van de zonde kent Ireneus niet. De zonde heeft principieel de wilsvrijheid niet
aangetast. De mens kan door "doen" rechtvaardig worden.

De wegen van Paulus en Ireneus gaan hier wel ver uiteen. Er is bij Ireneus wél invloed van
Paulus, maar absolute tegenstelling van zonde en genade ontbreekt. De incarnatie, niet de
dood van Christus, is het beslissende moment in de verlossing. Voor het latere Semi-
pelagianisme in Zuid-Frankrijk heeft Ireneus de bodem reeds toebereid.

De figuur van Hippolytus voert ons naar Rome en wel in een bewogen periode vol spanning
voor de gemeente aldaar. Rome was, gelijk wij gezien hebben, uitgegroeid tot de stad met
autoriteit in religieuze aangelegenheden. ++Toch was men daar aan de andere zijde tolerant.
Men kon er allerlei stromingen een tijdlang absorberen. Op de duur ontstonden er tal van
innerlijke moeilijkheden, vooral door de invioed van Klein-Aziatische theologen, inzake de
leer aangaande Christus. De geleerde Hippolytus (-+160/170 -238) koos positie in de
theologische en kerkrechtelijke geschilpunten met het gevolg, dat hij in scherp conflict kwam
met de bisschoppen Zephyrinus (198-217) en Calixtus (217-222). Deze bisschoppen waren
praktische mannen en voelden weinig voor Griekse speculatie. Tegen Calixtus heeft
Hippolytus zijn pen in gal gedoopt en hem ten onrechte getekend als een verdacht individu
met een donker verleden. Onder Calixtus scheidde hij zich af en werd tegen-bisschop van een
eigen gemeente. Tot onder de opvolgers van Calixtus, Urbanus (222-230) en Pontianus (230-
235), heeft hij zich gehandhaafd. In 235 brak een vervolging uit over de gemeente in Rome en
keizer Maximus verbande beide bisschoppen, zowel Pontianus als de contra-bisschop
Hippolytus, naar het "doodseiland" Sardinié. Hippolytus heeft blijkbaar aan het einde van zijn
leven voor zich en zijn gemeente vrede gezocht met het andere deel van de kerk te Rome.
Bisschop Fabianus (236-250) althans heeft niet alleen het lijk van Pontianus, maar ook dat van
Hippolytus, die weer als presbyter erkend was, naar Rome gehaald en bijgezet. Beiden golden
voor de kerk als martelaren.

In 1551 is een voor Hippolytus opgericht standbeeld aan de via Tiburtina opgegraven. Het is
het oudste ons bekende beeld van een bisschop, en wordt thans bewaard in het Lateraan-
museum. Het beschadigde beeld, dat men heeft bijgewerkt, toont ons een man gezeten in
plechtige houding. Op de kanten van de stoel is in Griekse letters een Paascyclus gegraveerd,
die van 222 af een periode van 112 jaren omvat. Op een van de stijlen bevindt zich een
onvolledige catalogus van Hippolytus werken.

In Hippolytus hebben wij de eerste doctor theologiae van Rome. Men kan hem in zekere zin
de Romeinse Origenes noemen. Man van omvangrijke kennis en grote theologische
belangstelling, heeft hij in zijn Logos-theologie de lijn van Justinus Martyr voortgezet. Hij
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schreef commentaren op de Bijbelboeken. Van hem is de oudste ons bewaard gebleven
commentaar, en wel op het boek Daniél, uit het jaar 202/204. Zijn tabel voor de berekening
van de Paalzondagen maakte, ofschoon wetenschappelijk zwak, op zijn tijdgenoten grote
indruk. In zijn Weerlegging aller ketterijen, meestal geciteerd onder de naam Philosophou-
mena, behandelt hij ook antieke wijsgeren. Hij had zeer veel belangstelling voor de leer van
de laatste dingen.
Vandaar ook zijn commentaar op Daniél, die vol is met getallensymboliek.
De wereld zou 6000 jaar oud worden, zodat het einde precies berekend kon worden.
Toen Christus geboren werd, was de wereld 5500 jaar oud. Dit cijfer stemt precies overeen
met de afmetingen van de ark van het verbonds, die 2 % el lang, 1 % el breed en 1 % el hoog
was (Ex. 25 : 10). In totaal is dat 5 %% el. ledere el betekent 1000 jaar ouderdom van de wereld!
Daar de wereld in 6 dagen geschapen is, zal zij 6000 jaar oud worden!
Historisch is van grote betekenis zijn Kerkenordening, waarin hij een beeld geeft van een
Christelijke gemeente, zoals zij reilde en zeilde in die dagen. Daar hij vooral terugziet en de
apostolische overlevering in deze wil veilig stellen, is hij een belangrijk getuige.
Hippolytus was in zijn dagen zeer beroemd. Origenes heeft hem nog gehoord. Zelfs Julia
Mamaea, de keizerin, moeder (van Severus Alexander 222-235), had grote belangstelling voor
hem: Hij wijdde haar een geschrift over de opstanding. In 't Oosten heeft Hippolytus veel
invioed gehad. In 't Westen daarentegen werd hij spoedig geheel vergeten, De
omstandigheden werkten dit in de hand. Hippolytus schreef Grieks. Ongeveer in het midden
van de derde eeuw liet Rome de Griekse taal los en werd een gemeente, die het Latijn sprak.
Als apologeet hebben wij de hartstochtelijke Tertullianus reeds leren kennen. Een plaats als
theoloog mag hij echter ook innemen, al heeft hij geen theologisch systeem. Voor rustige,
thetische uiteenzetting was hij een veel te be4wogen polemische figuur. Maar al ontbreekt een
systeem, hij heeft niettemin als theoloog grote invioed uitgeoefend. Tertullianus is de eerste
grote Latijn-schrijvende theoloog, die met zijn vele tractaten van beslissende invloed is
geweest op de terminologie van de Westerse theologie.
Hij was een virtuoos in het vinden van scherpe, originele uitdrukkingen, In menig opzicht is
hij de smid voor tal van dogmatische termen geworden. Tertullianus heeft het Latijn gemaakt
tot theologentaal.
Zijn vele tractaten kan men in drie groepen indelen: praktisch-ethische, apologetische en
polemische geschriften.

Tot de eerste behoren o.a.: Over de spelen, Over de kledij van de vrouwen, Over het

gebed, Over het vasten.

Tot de tweede groep behoren: Tot de volken en Apologeticus.

Tot de laatste groep behoren o,a.: Tegen Marcion, Tegen Praxeas.
Tertullianus moest weinig hebben van een wijsgerig gefundeerd Christendom. Zijn beroemde
vraag. wat heeft Jeruzalem met Athene te maken? is daarvoor typerend. De diepzinnige
speculaties van de Grieken hebben hem het hoofd niet gebroken. Tussen wijsbegeerte en
geloof voelt hij een diepe kloof. Merkwaardige uitspraken heeft hij daarover gedaan: "Het is
geloofwaardig, omdat het ongerijmd is". "Het is zeker, omdat het onmogelijk is". Opvallend is
ook bij Tertullianus de waarde, die hij toekent aan het kerkelijk gezag. Van hem is het
gevleugelde woord: Tegen de geloofsregel in niets te weten, is alles weten.
Van Tertullianus zijn ook de later kerkelijk-geijkte begrippen: Drieéenheid, drie Personen, één
Wezen. De inhoud, die hij er aan geeft, verschilt veel van wat men er later mee uitsprak.
Uitdrukkelijk wijst Tertullianus de Zoon een ondergeschikte plaats aan tegenover de Vader.
Al deze later gangbare dogmatische termen zijn Tertullianus niet door innerlijke noodzaak uit
de ziel geweld. Hij speelt er veeleer mee voor zijn lezers en daarin is hij een virtuoos.
Waar Tertullianus echter geen tegenstander kan aanvallen, komt een halve Tertullianus naar
voren. Zo blijven zijn thetische uitspraken fragmenten.

De kerk in Alexandrié, Demetrius, Clemens Alexandrinus, Origenes

In de aanvang van de derde eeuw bestond de kerk in Alexandrié uit een aantal zelfstandige
gemeenten, elk met eigen kerkgebouw en door een presbyter bestuurd. Uit de kring van de
presbyters werd aanvankelijk de bisschop gekozen. Als eersten vinden wij Demetrius (189-
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232). Daar in de steden steeds de activiteit van het Christendom begon en dit ook in
Alexandrié het geval geweest is, had de gemeente in Alexandrié tevens de leiding en
suprematie over het Egyptische achterland. Wie de Egyptische kerk wil leren kennen, mag
Alexandrié niet voorbijgaan. Daar klopt het hart.

In deze stad, door Alexander de Grote gesticht om Oosten en Westen te verbinden, liepen
sinds eeuwen de vele religieuze en geestelijke stromingen als in een bekken samen. Hier ving
men op en versmolt men alle religieuze stemmen en geluiden. Hier had Philo gewerkt en op
de bodem van de Pentateuch, Griekse wijsbegeerte en mysteriénreligies opgeslorpt.

Dit feit heeft op het Christendom aldaar een stempel gezet en het Christelijk denken een
merkwaardige kleur gegeven. Het Christelijk geloof kwam te liggen in het schema ener
wijsgerige wereldbeschouwing. Er ontstond een soort kerkelijke "gnosis”, een Christendom
met twee etages. Beneden woonden de gewone gelovigen, boven de ingewijden, de met
"gnosis" begenadigden. De Alexandrijnse catechetenschool, waaraan onafscheidelijk de
namen van Clemens Alexandrinus en Origenes verbonden zijn, is zo de kweekschool van een
zeer bijzondere theologie geworden. De oorsprong van deze catechetenschool is even duister
als die van de kerk aldaar. Hieraan werkt omstreeks 200 Clemens, als opvolger van Pantenus,
die wellicht de stichter van de school is geweest. Wij weten van de persoon van Clemens heel
weinig: Weetgierig en op zoek naar de ware religie, vond hij op een rondreis door het
Middellandse Zeegebied, in Alexandri€¢, hetgeen hij zo lang gezocht had. Tijdens de
vervolging onder keizer Septimius Severus (193-211) in 202, die in Alexandrié bijzonder
scherp was, verliet hij tijdelijk de stad. Hij moet tegen het jaar 216 gestorven zijn. Een drietal
geschriften zijn ons van hem bewaard gebleven. Zij hangen alle drie onderling ten nauwste
samen en vormen een soort climax, Het eerste, Protreptikos, welke titel wij als aanmaning
kunnen vertalen, wil de "toebrenging tot het geloof”, het tweede, de Paedagoog, bedoelt de
"opleiding in het geloof" en het derde, Stromaters (= matjes) wil de "ontvouwing van het
geloof" geven.

In de Aanmaning hebben wij te doen met een oproep tot de heidenen om zich Christelijk te
laten opvoeden. Hun orakels, mysterién, offerdienst, wijsbegeerte en literatuur worden aan
kritiek onderworpen: Clemens eindigt met een warm pleidooi om het Christendom te
omhelzen. Het boek zal -+190 geschreven zijn. De Paedagoog is een soort ethiek. Hier is de
invlioed van de Stoa sterk, vooral van 1VIusonius, een wijsgeer uit de eerste eeuw. Het voor-
naamste werk zijn de Stromaters, Dit zijn beschouwingen, die opzettelijk zonder enige orde
zijn neergeschreven.

Hier viert de gnosis, de wijsheid van wijsgerig ingewijde Christenen, haar triomfen, Clemens
werkt vooral in de Stromateis met veel overgeleverd materiaal uit de Hellenistisch-Joodse
wijsheidswereld. Hij heeft vooral de Joodse wijsgeer Aristobulus, uit de tweede eeuw voor
Christus, geplunderd. Volgens deze, Joodse wijsgeer stamde heel de Griekse wijsbegeerte uit
de boeken van Mozes. Van hem is het gevleugelde word. "Wat is toch Plato anders dan een
verGriekste Mozes™

Clemens staat geheel op dit standpunt Plato heeft reeds een profetie gegeven van de
heilsregeling in Christus. Zo laat Clemens in een brief van Plato, waarin naar aanleiding van
mathematische en astronomische problemen sprake is van de begrippen "tweede" en "derde,
dit profetisch slaan op de Drieéenheid.

Wat Plato voorts in zijn Republiek zegt over de "rechtvaardige.”, die in deze wereld wordt
omgebracht, wordt in verband met Jes. 3 v 10 verstaan als een heenwijzing naar de dood van
Christus. Voor Clemens is Plato niet anders dan een verGriekste Christen. Wat opvalt bij ver-
gelijking van deze Oosterse theologie met die uit het Westen (Ireneus en Tertullianus), is dat
bij haar het specifiek kerkelijke veel minder naar voren komt, Ambt, canon en Confessie zijn
hier veel zwakker ontwikkeld. Niet aan de organisatie, maar aan de speculatie had men zijn
hart verpand.

Als opvolger van Clemens verschijnt de waarlijk ongelooflijk geleerde Origenes, die de
Christelijke theologie voor het eerst in een groot systeem samenvatte. Geboren omstreeks
185/186 in Alexandrié, uit een Christelijke familie, werd hij leerling van de catechetenschool.
Zijn vader Leonidas viel ,als slachtoffer van de vervolging onder Septimius Severus in
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202/203. Reeds van het jaar 203 af was Origenes leraar aan de catechetenschool. Weldra werd
hij door bisschop Demetrius (189-232) tot opvolger van Clemens benoemd. Tot 215 werkte
hij daar ongestoord. Toen ging hij naar Palestina, Bevriende bisschoppen wijdden hem daar
tot presbyter, hetgeen wrijving veroorzaakte met Demetrius en in 231 op een conflict uitliep.
Origenes verliet toen voorgoed Alexandrié en vestigt zich in Caesarea, alwaar hij een school
sticht. Hij stierf waarschijnlijk in 254 in Tyrus ten gevolge van folteringen, onder keizer
Decius geleden.

Origenes was een man van enorme werkkracht en productMteit. Hij had zich tot taak gesteld
een Christelijke wetenschap op te bouwen, die zich naast de heidense kon laten zien. Dit is
hem gelukt. Ook voor het besef van de heidense kringen was Origenes een gelijkwaardige van
Plotinus, de beroemde Neo-Platonische wijsgeer uit de derde eeuw. Diens scherpzinnige
leerling en een fel bestrijder van het Christendom, Porphyrius, spreekt met grote waardering
over Origenes. Julia Mamaea, de moeder van keizer Severus Alexander, woonde in Antiochié
zijn voordrachten bij. Zijn roem was inderdaad verdiend. Hij was een geleerde van de
allereerste rang. Zowel op exegetisch, als op dogmatisch en apologetisch gebied heeft hij zeer
veel gepresteerd.

Met zijn Hexapla heeft hij zich voor de exegese en de tekstkritiek grote verdiensten
verworven. Het is een werk, waarin hij de Hebreeuwse tekst van het Oude Testament en de
verschillende Griekse vertalingen, in zes kolommen naast elkaar, met elkaar vergeleek. Een
inspannende arbeid van ongeveer dertig jaren. Voorts schreef hij tal van commentaren en
uitleggingen. Origenes is de schepper van de eerste wetenschappelijke dogmatiek, getiteld:
Over de Beginselen. Slechts enkele fragmenten van het Griekse origineel zijn ons bewaard.
Wij moeten het helaas doen met de Latijnse vertaling van Rufinus, die zich als vertaler heel
wat vrijheden veroorloofde.

Het grote apologetische werk Tegen Celsus in acht boeken is ons volledig bewaard gebleven.
Uit deze verschillende werken kunnen wij Origenes machtige, veel omvattende geest leren
kennen. Evenals Clemens, ziet hij in Plato een bondgenoot. In zijn Tegen Celsus is het
treffend te merken, hoeveel moeite het hem kost om op Plato kritiek te oefenen. Hij doet het
eigenlijk met tegenzin en waar de nood hem opgelegd is, met sparende omzichtigheid en
kinderlijke eerbied. Met Clemens onderscheidt ook hij tussen eenvoudige gelovigen en
ingewijden. Hij verzet zich echter ook uitdrukkelijk tegen scheiding. Het systeem van
Origenes is Christelijk-Platonisch.

Philo, die ook steeds met grote eerbied genoemd wordt, laat voorts zijn invloed gelden. De
opvatting over God is Platonisch gekleurd. Zoon en Heilige Geest nemen tegenover de Vader
een ondergeschikte plaats in.

Naast God bestaan er geestelijke wezens, die door de Zoon (Logos) geschapen zijn. Toen deze
vielen, schiep God de materie, waaraan Hij tot straf de gevallen geesten, zowel engelen als
mensen, bond. Nu ontwaakt het verlangen naar verlossing. Haar verwerkelijkt de Zoon
(Logos) door Zijn menswording. De verlossing is voor alles een uitstijgen boven de materie,
God tegemoet. De wederherstelling aller dingen vat Origenes radicaal naar de letter op. Na
deze wereld ontstaan nieuwe werelden, tot tenslotte allen, ook de duivel, de, zaligheid
deelachtig worden.

In de exegese wandelt Origenes in de Wegen van Philo, de exegetische Jerobeam, die "lIsraél
zondigen deed" in de allegorie. Tegenover Celsus, wien hij toegeeft, dat een letterlijke
opvatting van het paradijsverhaal onzin is, wordt dit verhaal met de vermetelste allegorie
verdedigd. Rondom de figuur van Origenes ontbrandt in het Oosten in de volgende eeuwen
een felle strijd. De ontwikkeling van de theologie in het Oosten wordt er voor een groot deel
door beheerst. Een figuur als Origenes kon de kerk niet dan met grote reserve accepteren.
Tenslotte heeft zij hem als ketter veroordeeld en wel definitief in 553. Als zijn voornaamste
leerlingen gelden Dionysius de Grote, bisschop van Alexandrié (247-264), Gregorius.
Thaumaturgus, bisschop van Neo-Caesarea in Pontus, en Pamphilus, presbyter in het
Palestijnse Caesarea, die zich zeer verdienstelijk maakte ten opzichte van Origenes
bibliotheek. Van deze bibliotheek heeft Eusebius, de kerkhistoricus, voor zijn geschiedwerk
veel gebruik gemaakt. Onder de bestrijders van Origenes mag als voornaamste genoemd
worden Methodius, die in 311 als martelaar stierf.
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De Monarchianen

Het eerste grote theologische strijdpunt in de boezem van de oude katholieke kerk is geweest
de vraag, op welke wijze de Belijdenis van Christus Godheid moest worden verzoend met de
eenheid (monarchia) Gods, welke men ook wilde handhaven. In principe lag hier de inzet voor
de strijd over de Triniteit De eerste onrust kwam in Rome onder bisschop Victor (189-198).
Zo tegen het jaar 200 stonden er drie richtingen inzake de leer over Christus naast elkaar.
Enerzijds de richting van de Logos-Christologie; Anderzijds die van het Monarchianisme dat
weer in adoptianisme en modalisme uiteenviel: De eerste richting, die getriunifeerd heeft
zoekt aansluiting bij de apologeten. Zij lost het vraagstuk van Christus verhouding tot God: op
door onderschikking van de Logos (Zoon). Wij noemen dit het subordinatianisme. De Logos
is Goddelijk, maar aan God ondergeschikt. De Heilige Geest op Zijn beurt weer aan de Logos.
Zo was, de gangbare kerkelijke opvatting, waarmede men bleef steken in een meervoudig
Monotheisme. Tot een zuivere Triniteitsleer vermocht men nog niet te komen.

De Monarchianen, die voér alle dingen de eenheid Gods wilden accentueren, sloegen een
geheel andere richting in. Gelijk boven reeds gezegd werd, vallen zij weer uiteen in
Adoptianen en Modalisten.

De eerste noemt men ook wel dynamische Monarchianen Zij dachten zich Christus namelijk
als een mens, die, vervuld door een Goddelijke kracht (dynamis), verGoddelijkt was en als
zodanig door God tot Zoon was aangenomen (adoptie). Aan deze richting zijn 0.a. de namen
verbonden van Theodorus de leerlooier en Theodotus de wisselaar. De eerste werd door
bisschop Victor geéxcommuniceerd.

Tot de Adoptianen rekent men gewoonlijk ook Paulus van Samosata, bisschop van Antiochié
in Syrié en tevens hoge ambtenaar aan het hof van koningin Zenobia van Palmyra, welke hem
steunde, toen hij op twee Synodes werd veroordeeld.

Hij wist zich tot het jaar 272 te handhaven, toen keizer Aurelianus een einde maakte aan de
heerlijkheid van Zenobia Men verschilt over de strekking van zijn leer. Wel is men
eenstemmig hierin, dat hij de betrekking tussen de mens Jezus en de Logos zag als van
zedelijke aard.

De Modalisten, de tweede groep van de Monarchianen, sloegen een andere weg in. Zij
noemden Christus een bepaalde verschijningsvorm (modus) van God. Volgens hen werkte
God in verscheiden vormen, te weten als Vader, Zoon en Heilige Geest. De tegenstanders
wezen op de consequentie, dat zo de Vader aan het kruis geleden had en Tertullianus noemde
hen spottend Patripassianen naar de formule: pater passus est (de Vader heeft geleden).

Tot deze richting behoorden Noétus, Praxeas en Sabelleus. De eerste werkte aan het eind van
de tweede eeuw in Smyrna en werd daar veroordeeld. Praxeas heeft vooral bekendheid
verkregen door zijn invloed in Rome op de bisschoppen Victor (189-.198) en Zephyrinus
(198217) en door zijn werken in Carthago, waar hij in Tertullianus een felle tegenstander
vond. In Rome hadden de Modalisten aanvankelijk succes. De toenmalige bisschoppen, vooral
Zephyrinus, waren theologisch niet scherp georiénteerd. Dit tot grote ergenis van Hippolytus.
Hij heeft ons in zijn Weerlegging aller ketterijen een dogmatische uitspraak in deze van
Zephyrinus bewaard, de oudste van een bisschop van Rome. Zij luidt: Ik belijd slechts één
God, Christus Jezus, en buiten Hem geen ander. En die is geboren en heeft geleden.

Van de drie genoemde Modalisten is Sabellius de meest bekende. Libyer van geboorte, was
hij sinds 215 leider van de Modalisten in Rome. Sabellius leerde één God met drie
"gedaanten, die hij "prosopa" noemde, in het Latijn "personae"; oorspronkelijk betekenden
deze begrippen: rollen van een toneelspeler. Later werden zij vaststaande termen in de leer
van de Triniteit.

Ofschoon aanvankelijk onder invloed van het Modalisme, heeft Calixtus toch tenslotte
Sabellius geéxcommuniceerd. Het conflict met Hippolytus werd daardoor echter niet
bijgelegd. Behalve de leer over Christus, was de toepassing van de kerkelijke tucht oorzaak
van verwijdering tussen Calixtus en. Hippolytus. Volgens de laatste was Calixtus veel te slap
en te toegeeflijk en ruineerde hij de kerk theologisch en moreel.

De strijd tegen het Monarchianisme heeft de presbyter Novatianus in een werk: Over de
Drieéenheid samengevat. Hij was een handig schrijver en theoloog: De eerste in Rome, die in
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het Latijn schreef. Hij stond onder invloed van Tertullianus en leerde in navolging van hem
een Drieéenheid met ondergeschikte rangorde van de Personen. In de kerkelijke tucht ging hij
de weg op van het radicalisme, waardoor het naar hem genoemde Novatianisme opkwam en
grote invloed uitoefende.

De eredienst

Al speelt de theologie een geenszins onbelangrijke rol in de kerk, haar hart klopt daar toch
niet. Dit slaat elders en wel véoér alles in de godsdienstoefeningen van de gemeente met haar
prediking, haar sacramenten, haar feesten en plechtigheden. Reeds van de vroegste tijden af
was de vroomheid van de kerk steeds door haar eredienst bepaald. Het leven van de kerk in
haar onderscheidene cultusvormen te kennen, is derhalve van hoog gewicht. Wij zien dan, hoe
bepaalde cultushandelingen de gemeente tot een onverbrekelijke, geestelijke eenheid hebben
samengesmeed.

De sacramenten mogen hierbij wel in de eerste plaats genoemd worden.

Het Avondmaal heeft in de vroomheid van de tweede eeuw door zijn ontwikkeling tot de
"eucharistie” een centrale plaats ingenomen. Wij weten, hoe in de vroegste tijd deze
sacramentele maaltijd zeer nauw verbonden is geweest met de zogenaamde liefdesmaaltijd.
Deze liefdesmaaltijden, waarvan wij vele beschrijvingen hebben, waren geliefkoosde vormen
van kerkelijke gemeenschapsoefening. Zo beschrijft onder meer Tertullianus ze ons. In Rome
bestond de gewoonte, dat beter gesitueerden in hun huizen maaltijden voor arme mensen.
aanrichtten. Gewoonlijk had een geestelijke daarbij de leiding. Deze ging voor in gebed en
brak het brood. Deze handeling bij de liefdesmaaltijd werd genoemd de eulogia (zegen),
terwijl in scherpe onderscheiding daarvan diezelfde handeling bij het Avondmaalsbrood
genoemd werd de eucharistia (dankzegging).

Daarnaast vond ook een andere methode ingang. Een rijke broeder of zuster deelde de
genodigden pakjes met levensmiddelen uit, die zij mee naar huis namen. De liefdesmaaltijden
hebben zich nog lange tijd buiten het officiéle kerkelijk leven weten te handhaven. Naast de
liefdesmaaltijden kwamen later nog de gedachtenismaaltijden voor de doden, die vooral in de
catacomben werden gehouden. Daar heeft men beenderen, resten van kippen, hazen, visgraten
en glazen gevonden; onder meer in de beroemde Sint Sebastiaan-catacomben aan de Via
Appia. Door de toenemende autoriteit van de brieven van Paulus werd in de tweede eeuw de
verbinding van de sacramentele maaltijd en de oude liefdesmaaltijden reeds losser. De
gewijde handeling met het Avondmaalsbrood werd met de vaststaande term eucharistia
aangeduid.

Ons zijn enkele beschrijvingen van godsdienstoefeningen bewaard gebleven. De
godsdienstoefening bestond uit twee scherp gescheiden gedeelten. Het eerste gedeelte droeg
een publiek karakter, toegankelijk voor allen, zelfs voor vreemden. Met Schriftlezing,
prediking en gezang werd dit gedeelte gevuld. Daarop volgde dan het besloten gedeelte,
waaraan alleen de gedoopten deelnamen.

Reeds vroeg is men begonnen met het wegzenden van de catechumenen, de tot het kerkelijk
onderwijs toegelatenen, en van de andere aanwezigen.

Dit feit gaf aan het tweede deel van de godsdienstoefening ongemerkt een geheimzinnig
karakter, hetgeen vooral op de "tafel van het Heeren" zijn terugslag had. Alleen gelaten, gaan
de gelovigen over tot het gebed en groeten elkander met de heilige kus. Dan begint de
plechtigheid van de "eucharistie”. Men brengt aan de liturg brood en een beker gemengde
wijn en die spreekt daarover dan het gebed uit (eucharistia). De gemeente antwoordt met
Amen en ontvangt daarop uit de handen van de diakenen de gewijde elementen. De centrale
gebeurtenis is evenwel niet de maaltijd, maar de wijdingshandeling, die door het gebed, de
"eucharistia”, geschiedt. Hippolytus heeft ons in zijn Kerkenordening een Avondmaalsliturgie
bewaard uit de gemeente te Rome. Duidelijk horen wij daarin, hoe brood en wijn offergaven
worden door het dankgebed (de eucharistia) van de priester, waarin hij afroept het neerdalen
van de Heilige Geest in de elementen. Daarin heet het: "Wij bidden U, dat gij doet neerdalen
U Heilige Geest op het offer van de gemeente."

Brood en wijn worden zo offergaven met verzoenend. kracht voor levenden en doden, welke
gaven de priester brengt. De invloed van de Oudtestamentische offercultus werkt hier heel
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sterk na. De Avondmaals-elementen zij als het vlees van het offerdier, dat na de
wijdingshandeling feestelijk door offeraars en priesters gegeten wordt. In de liturgie is dit
alles nog geestelijk bedoeld, maar de volksvroomheid nam dit al vroeg als realiteit. Zo spreek
Justinus reeds van verandering van ons vlees en bloed door het genot van het gezegende
voedsel, dat door het gebed van de priester geworden is het zoenend offer van Christus
lichaam en bloed.

Zo werd het Avondmaal het offer van de Christenheid: De nauwe parallel met de
Oudtestamentische offerdienst. Heeft dit in de hand gewerkt. Brood en wijn worden door de
gelovige tot de liturgie gebracht op het altaar en daar Gode geofferd. Deze wijdt de elementen
door zijn dankgebed aan God.: God zendt Zijn Heilige Geest op en in de; gaven. Daardoor
werden zij tot een wonderwerkende offerspijze.

De voorstelling van het offer naar de brief aan de Hebreeén wordt losgelaten. Tegenover het
Oudtestamentische offer staat niet het enige offer van Christus, maar er komt analoog aan de
Oudtestamentische offerdienst een regelmatig zich herhalend eucharistisch offer. De.
Oudtestamentische terminologie werd daarbij gretig over genomen. Het offerbegrip heeft via
de Oudtestamentische cultus zich een weg gebaand in het Avondmaal. De magisch-
realistische opvatting van de gewijde spijze bracht tevens de gewoonte mee om voor de
afwezenden iets daar van mee naar huis te brengen, opdat ook zij het medicijn van de
onsterfelijkheid zouden ontvangen. Door het gebed van de priester is de spijze geheimzinnig
geladen. Daarom moet men er ook zeer voorzichtig mee zijn. Geen ongelovige mag er van
eten. Hij moet verre gehouden. Geen brokje valle op de grond, geen droppel op de aarde,
opdat niet een vreemde geest het inneme en zo hemelse krachten winnen zou.

Een afgesloten theorie over het Avondmaal is nog niet voorhanden. Justinus, Ireneus en
Tertullianus gaan evenwel zeer duidelijk in magisch-realistische richting. Hier zijn
onmiskenbaar de eerste schreden naar de latere transsubstantiatieleer van Rome.

Na beéindiging van de plechtige Avondmaalsviering, verzamelt de liturg de gaven van de
liefdadigheid: Behalve brood en wijn bracht men ook andere levensmiddelen en zelfs bloemen
als offers op het altaar. Ook deze werden door handoplegging en gebed van de priester gewijd.
Daarvoor gebruikelijke formuliergebeden heeft Hippolytus ons bewaard. De mozaiekvloer
van de oudste ons bewaard gebleven basiliek van Aquileja (ca 1310 gebouwd) toont ons een
offerprocessie, ook met bloemen.

De oorspronkelijke eenvoud van de Doop werd in de tweede eeuw verlaten voor een reeks
van plechtige, gewijde handelingen, die rondom het grote gebeuren als een erewacht stonden
opgesteld. Wanneer wij hier spreken over de doop, dan denken wij aan de doop van de vol-
wassenen. In het oudste Christendom is de kinderdoop zeker aanwijsbaar. Tertullianus
bestrijdt hem. Bij Origenes erf Cyprianus (midden derde eeuw) m hij gewoonte. Dit neemt
echter niet weg, dat in de eerste eeuwen de volwassendoop heersende regel is geweest. Aan de
doop ding een lange voorbereiding vooraf. De doopkandidaten ontvingen kerkelijk onderwijs
en werden catechumenen genoemd. Deze naam stamt van een Grieks werkwoord, dat zoveel
betekent als met klanken omgeven. De catechumenen waren mensen, die met de klanken van
het heils werden omringd.

Het catechumenaat duurde geruime tijd. Hippolytus spreekt in zijn Kerkenordening van drie
jaar. Als hoogtepunt van het onderwijs gold de bekendmaking van de doopBelijdenis.

Daarop volgde dan de doopplechtigheid zelf. Omstreeks het jaar 200 was het in Rome
gewoonte de nacht, van zaterdag op zondag daarvoor af te zonderen. Dit was

immers de steeds terugkerende opstandingsnacht. Gaandeweg werd speciaal de Paasnacht
voor de doop afgezonderd. Ook werd de periode tussen Pasen en Pinksteren gebruikt.

Zo bericht althans Tertullianus in zijn tractaat over de doop Pasen en Pinksteren acht hij bij
uitstek geschikt. Ofschoon elke dag, ieder uur, strikt genomen, ook goed is. De gedachte, dat
de doop alle vroeger begane zonden verzoende, is aanleiding geweest, dat de doop vaak werd
uitgesteld. Zo roept Tertullianus uit: de aarzeling met de doop is nuttiger. Hij waarschuwt
vooral ongehuwden. Voor hen is het verwerven van de doop meer te duchten dan het uitstel.
De eigenlijke doopbediening is rondom afgezet met tal van ceremonién, waarbij invloeden
van de heidense mysteriénreligies zich laten gelden. Aan de doop gaat een vasten van een of
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twee dagen vooraf, dat door enige vrienden gedeeld wordt. Dan moet het doopwater gereinigd
worden van de inwonende onreine geesten. Ook leefde de voorstelling, dat de doopkandidaat
zelf de onreine geesten van het heidendom herbergde en daarvan bevrijd moest worden. Hoe
dit ook zij, in de derde eeuw ontwikkelt zich een brede ritus van exorcisme, van
demonenuitbanning. Hippolytus geeft ons hiervan een beschrijving. De priester legt de hand
op 't hoofd van de kandidaat, blaast hem in 't gelaat, zalft zijn voorhoofd, oren en neus. Dan
volgt een nachtelijk vasten. van het morgens vroeg, bij het hanengekraai, vindt de doop plaats.
Onderdompeling in levend, dat is stromend water, was een vereiste. In de antieke mysterién
was dit ook noodzaak. Slechts in geval van nood mocht van leidingwater gebruik gemaakt
worden. De dopeling ontkleedt zich, zweert plechtig de duivel en zijn dienst af. Dan wordt hij
met olie gezalfd en daalt af in het water. Hij zweert de eed van trouw (sacramenum) aan zijn
nieuwe Heer. Terwijl hij zijn doopBelijdenis uitspreekt, wordt hij driemaal ondergedompeld.
Vervolgens wordt hij, uit het water gekomen, weer gezalfd.

Na zich gekleed te hebben, gaat hij in de kerk, waar de bisschop de nieuw gedoopte door
handoplegging, zalving, bekruising en kus, de gave van de Heilige Geest meedeelt en in de
gemeenschap van de kerk opneemt. De gemeente viert terstond Avondmaal met de gedoopte.
Naast brood en wijn, wordt de nieuwe gedoopte ook een beker melk en honing gereikt. Dit als
symbool van de voorsmaak van hemelse spijze, die in het beloofde land de verloste wachtte.
Deze ceremonién waren vrijwel gangbaar in Egypte, Afrika en Rome omstreeks het jaar 200.
Bij zieken werd, in plaats van onderdompeling, de besprenging toegepast. Sommigen hadden
echter bezwaar aldus gedoopten te erkennen.

De sacramenten zijn al heel vroeg in de kerk overschat geworden. Analoge heidense
mysterién hebben dit in de hand gewerkt. De doop werd ook beschouwd als noodzakelijk tot
zaligheid. Het martelaarschap gold bij niet gedoopten als een gelijkwaardige vervanging van
de doop. Over de geldigheid van de ketterdoop is in de derde eeuw een felle strijd gestreden.
IHet conflict bereikte zijn hooptepunt in het debat tussen de stoel van Rome en Carthago. Aan
de ene kant Stephanus, de bisschop van Rome, die van herdoop van de ketters niet wil weten;
aan de andere kant de grote Afrikaanse kerkvorst Cyprianus, voor wiens herderlijke ziel zelfs
de gedachte aan geldigheid van de ketterdoop gelijk staat met verraad aan de eenheid en de
katholiciteit van de kerk.

De anders zo zacht en priesterlijk gestemde man ageert op dit punt tegen Rome met de
onverdraagzaamheid van een tijgerin, die haar welpen beschermt. Ten spijt van alle eerbied
voor Rome blijft hij hier onverzettelijk. Voor hem zijn de eenheid van de kerk en de
geldigheid van de ketterdoop volstrekte tegenstrijdigheden.

Wij kunnen deze pijnlijke en ongetwijfeld voor Cyprianus zeer smartelijke strijd op de voet
volgen, dank zij de ons bewaarde brieven uit de correspondentie van Cyprianus. Het probleem
van de geldigheid van de ketterdoop ontstond van zelf door de terugkeer van vele ketters tot
de kerk. Voor de Afrikaanse kerk werd dit wel een uiterst moeilijk vraagstuk. Sedert het
Montanisme daar een voedingsbodem had gevonden, hadden de tegenstellingen een steeds
hartstochtelijker karakter ontvangen. Radicalisme is van het begin af een kenmerk geweest
van de Afrikaanse kerk, in tegenstelling juist met Rome, dat n zijn leiding meer een soepel
standpunt vertegenwoordigt. Reeds Tertullianus, in zijn voér-Mantanistische periode, laat op
het punt van de ketterdoop een radicaal geluid horen in zijn geschrift Over de doop. Voor hem
zijn de ketters zonder meer buitenstaanders, afgesneden van de gemeenschap van de kerk. Dit
betekent voor hem, dat zij niets van de kerk bezitten. Zij hebben de doop niet en kunnen hem
derhalve ook niet bedienen en ontvangen.

Al wordt Tertullianus later zelf ketter, de Afrikaanse kerk houdt zich aan deze vroeger door
hem verkondigde stelling. Er is buiten de kerk geen echte doop. Zo herinnert Cyprianus in zijn
brieven tot tweemaal toe eraan, dat Agrippinus, bisschop van Carthago (omstreeks het jaar
220), een Synode van 70 bisschoppen verzamelde en besloot terugkerende ketters opnieuw te
dopen. Cyprianus zelf heeft gemeend met een onverzettelijke trouw aan deze lijn van
Tertullianus-Agrippinus te moeten vasthouden. Buiten de kerk, die onafscheidelijk aan de
bisschop verbonden is, is er geen heil. Zij is voor hem enig en uitsluitend dep6t van de
genade. Reeds in zijn geschrift Over de eenheid van de kerk (251) staan de beroemde en
historisch aan gevolgen zo rijke woorden: Men kan God niet tot Vader hebben, als men de
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kerk niet tot moeder heeft.

Het standpunt van Cyprianus is kort en radicaal. Men kan het aldus samenvatten: Scheiding
van de bisschop betekent scheiding van de kerk en dat betekent op haar beurt weer, scheiding
van alle waarheid en heil in woord en sacrament. Zo moest hij zich onverbiddelijk verzetten
tegen iedere erkenning van de ketterdoop,

Het probleem werd voor hem acuut door de terugkeer van boetvaardige Novatianen tot de
kerk. In Rome was het schisma van de Novatianen ontstaan en het had zich zeer snel
verspreid. In Afrika en vooral in het Oosten telde het vele aanhangers. Novatianus, een op de
voorgrond tredende figuur in het college van presbyters, te Rome, voelde zich bij de
bisschopsverkiezing in maart 251 gepasseerd. Deze verkiezing was noodzakelijk geworden,
doordat Fabianus in Januari 250 als martelaar gevallen was onder de vervolging van keizer
Decius, Als opvolger werd gekozen Cornelius, die tegenover de lapsi (de onder de vervolging
afvallig gewordenen) een tegemoetkomende houding aannam en voor hen de kerkelijke
verzoening opende. Novatianus, mede geprikkeld door teleurstelling over de verkiezing en
door antipathie tegen Cornelius, wilde daarvan niet weten. Hij sloeg de weg van het
radicalisme in. Alle lapsi moesten onverbiddelijk buiten de kerk gesloten blijven.

Novatianus liet zich tot tegenbisschop verkiezen. Dit bracht grote beroering. Cornelius riep
een Synode bijeen, liet door haar zijn boetepraktijk ten aanzien van de lapsi sanctionneren.
Tevens werden Novatianus en de zijnen geéxcommuniceerd. Daarmede was echter het
Novatianisme niet dood. -In het Oosten waren hele kerkelijke provincies er door aangetast.
Ook in Afrika heeft het de kerkelijke eenheid veel sterker aangetast dan Cyprianus ons in zijn
brieven wil laten geloven. Zowel Rome als Carthago hebben alles in het werk gesteld om de
beweging te keren en de scheurmakers weer in de schoot van de kerk terug te voeren. Dit is
ten dele gelukt.

Er kwamen boetvaardige Novatianen aankloppen aan de poort van de kerk. Het tragische
hierin nu is, dat dit aanleiding geweest is tot een hevige tweespalt tussen Rome en Carthago.
Zoals reeds boven is uiteengezet, kan Cyprianus de geldigheid van de doop van de Novatianen
niet erkennen. Stephanus daarentegen, die na de kortstondige regeringen van Cornelius en
diens opvolger Lucius, in mei 254 als bisschop van Rome was gekozen" nam het
tegenovergestelde standpunt in. Dit geschiedde eveneens in een anoniem geschrift Over de
herdoop, dat tegen Cyprianus was gericht en de stelling van Romes stoel verdedigde.

In een zevental brieven handelt Cyprianus over deze delicate kwestie. Ook in Afrika waren
enkele bisschoppen, die overhelden naar het standpunt van Rome. Cyprianus drukt zijn
verwondering daarover uit. Aan een bisschop in Mauretanié, genaamd Quintus, herhaalt hij
kort en krachtig zijn mening: De kerk is één en buiten de kerk kan geen doop zijn. In dezelfde
geest schrijft hij aan Stephanus in Rome. De brief eindigt met een merkwaardige, maar
duidelijke declaratie inzake zelfstandigheid en gelijkwaardigheid van beider Episcopaat.
Cyprianus schrijft, dat hij allerminst de bedoeling heeft iemand de les te lezen. In het beheer
van zijn kerk is iedere bisschop volkomen vrij, onder beding natuurlijk van de verschuldigde
rekenschap aan God.

Het antwoord van Stephanus moet zeer scherp zijn geweest. Cyprianus althans beklaagt zich
over de hooghartigheid er van: Wij bezitten het schrijven van Stephanus niet meer. Slechts
één zin, door Cyprianus geciteerd, kennen wij. Deze geeft ons kort en zakelijk het standpunt
van Stephanus. Hij luidt: "Wanneer dus ketters tot ons komen van een of andere sekte, dan
houde men zich zonder nieuwigheden aan de traditie. Men legge hun de handen op ter
boetedoening, daar ook de ketters zelve onderling niet dopen naar hun bijzondere ritus
degenen, die tot hen komen, maar ze eenvoudig tot hun gemeenschap toelaten."

Cyprianus laat zich echter niet van zijn stuk brengen.

Hij antwoordt Stephanus met de klinkende taal van een grote buitengewone Synode te
Carthago, waarop niet minder dan 87 bisschoppen bijeen zijn. Deze Synode is 1 september
256 gehouden. De protocollen van deze Synode, door Cyprianus zonder twijfel tot in de
onderdelen zorgvuldig voorbereid, zijn ons bewaard gebleven, waaronder zich ook de
toespraak bevindt, waarmede Cyprianus de beraadslagingen opende. In deze toespraak, waarin
de woorden met zorg zijn gekozen en afgewogen, zegt hij onder meer, dat niemand zich onder
hen aanstelt als een bisschop van de bisschoppen en niemand zijn collega’'s wil tiranniseren,
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maar dat iedere bisschop vrij is in de uitoefening van zijn macht. Dit is onmiskenbaar bedoeld
als een les aan het adres van Stephanus. Op de Synode zegeviert natuurlijk het standpunt van
Cyprianus. Daar. mede is het conflict definitief en gaat het hard tegen hard. Stephanus
verbreekt de gemeenschap met de Afrikaanse kerk en evenzeer met de kerken in Klein-Azié,
die neigen naar het standpunt van Cyprianus.

Hij scheldt Cyprianus als pseudo-apostel en pseudoChristen naar het woord van Paulus in 2
Cor. 11 ; 13. Wij zijn van dit geschil zo goed op de hoogte, dank zij Firmilianus, bisschop van
Caesarea in Cappadocié, die aan Cyprianus een verontwaardigde brief schreef over de
aanmatiging van Stephanus.

Het conflict bracht beroering in heel de kerk. Bisschop Dionysius van Alexandrié poogde
tevergeefs te bemiddelen, Niemand wist, waartoe het zou leiden. Door de politiek van keizer
Valerianus kwam er een ongedachte wending. Opnieuw breken vervolgingen uit. Stephanus
alsook Cyprianus geven beiden hun bloed als martelaar. Eerst Stephanus, die 2 augustus 256
de marteldood sterft. Ruim een jaar later valt in Carthago de 14e september het hoofd van
Cyprianus, Met zijn dood eindigt tevens de strijd om de ketterdoop.

Door zijn marteldood zijn hem de consequenties van zijn standpunt gespaard gebleven alsook
de beproeving de eenheid van de kerk, opgetrokken op het Episcopaat, steeds meer aan
ondermijning te zien prijsgeven. Met het Monternisme heeft de strijd over de ketterdoop de
Afrikaanse bodem tenslotte volledig toebereid voor de nog fellere woelingen Iran het
Donatisme in de vierde eeuw.

De zondag, het Paasfeest

Van het begin af aan was de zondag de eigenlijke dag van de eredienst. Dan had ook het
Avondmaal plaats.

De naam zondag vinden wij voor het eerst bij Justinus Martyr. Deze dag was gewijd aan de
zonnegod Mithras, de lievelingsgod van de soldaten. Als "dag van het Heeren" is de eerste
dag van de week van het begin af aan gevierd. Daarnaast ontstonden in de tweede eeuw de
jaarfeesten Pasen en Pinksteren. Oorspronkelijk waren dit geen feestdagen, maar
feestperioden.

Tussen het Pascha van de Joden en dat van de Christenen was N een diep onderscheid. Voor
de Joden was het een vrolijke maaltijd. De Christenen begonnen met vasten. De inhoud van
het Christelijk paasfeest was het gedenken van Jezus sterven. Daarom noemde de kerk het ook
wel Kruispascha. De lijdensweek vormde het hoogtepunt van het gehele jaar voor de
Christenen. Gaandeweg werd het vasten ook uitgebreid over de voorafgaande weken en zo
ontstond de quadragesimaal (de tijd van de 40 dagen). Over de datering van Pasen is in de
tweede eeuw een hele strijd gevoerd. In Klein-Azié, in Smyrna, vierde men Paasfeest op de
14de Nisan, evenals de Joden. Het feest was hier gebonden aan de volle maannacht, waardoor
het over alle weekdagen gevierd werd. Ook werd het niet overal op dezelfde tijd gevierd. In
het Oosten bestonden nl. verschillende kalenders. De Joden sloten zich bij de gebruikelijke
landelijke kalenders aan met het gevolg, dat de maanden verschillend waren ingedeeld en het
Paasfeest niet overal op dezelfde dagen viel.

In het Westen volgde men voor de datering van het Paasfeest een andere weg. Daar verschoof
men het feest naar de zondag, die volgde op de volle maannacht van het Joodse Pascha.
Wanneer dit gebruik is opgekomen, valt niet met zekerheid te zeggen. Het was in het midden
van de tweede eeuw reeds wijd verbreid onder de Christenen De Klein-Aziaten, die om hun
vasthouden aan de 14de Nisan Quartodecimanen werden geheten, hebben tevergeefs gepoogd
hun standpunt te doen zegevieren. Zo heeft Polycarpus van Smyrna getracht de gemeente in
Rome op dit punt te bekeren. Dat is het begin geweest van het geschil. Later poogde Rome
aan het oosten het Paasfeest op zondag op te dringen. Zo stelde bisschop Victor (189-198) de
eis, dat men. in Klein-Azié de 14de Nisan zou loslaten. Dit stuitte weer op heftig verzet bij
Polycrates van Efese. Die beriep zich op de apostolische traditie. Het conflict liep zeer hoog.
Victor ging over tot excommunicatie van de Klein-Aziatische kerken. Dit ging velen te ver en
zij oefenden pressie op Victor uit om zich te matigen. Zo deed Ireneus, die in zijn voorliefde
voor Klein-Azié deze kerken in bescherming nam en in een schrijven aan Victor voor haar in
de bres sprong, ofschoon hij zakelijk met Victor instemde.
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Het zogenaamde Epiphaniénfeest, het feest van Christus geboorte en doop, is van latere
datum. In de derde eeuw is daarvan nog geen spoor te vinden. Men vermoedt, dat het uit
Egypte zijn oorsprong heeft en dat het mogelijk ontstaan is uit een doopfeest van Christus bij
de Basilidianen.

Het vasten is zo oud als het Christendom. In de tweede eeuw had men in Afrika als wekelijkse
vastendagen de woensdag en vrijdag. Dan vastte men gewoonlijk tot 3 uur 's namiddags. Uit
Tertullianus tractaat Over het vasten weten wij, dat de nauwgezetsten tot de avond toe vastten,
een houding, die Tertullianus als Montanist natuurlijk ten zeerste prijst.

In het westen werd het vasten aangeduid met de militaire naam van statio, d.i. wachtdienst. De
Christenen stonden met hun vasten als het ware op wacht om de Heer te ontvangen. Zij zagen
het vasten als een integrerend deel van hun Belijdenis en wandel. Een Christen, die niet vastte,
konden zij zich niet voorstellen. Tertullianus eindigt zijn tractaat met de opmerking, dat een
goed gemest Christen beter past bij leeuwen en beren dan bij God. Behalve op woensdag en
vrijdag, werd het later ook gewoonte op zaterdag te vasten. In het westen rees daar lange tijd
heftig verzet tegen, terwijl het oosten in de vierde eeuw het vasten op zaterdag weer afschafte.
Op de zondag mocht niet gevast en nimmer knielend gebeden worden.

De verering van de martelaren, de catacomben

De verering van de martelaren is in de tweede eeuw opgekomen en begonnen in het oosten.
De invloed van de antieke dodencultus is hieraan niet vreemd. Herdenking van de sterfdag
van de doden was algemeen gebruikelijk. Zo vindt men op vele grafstenen wel de sterfdag
aangegeven, maar niet het sterfjaar. Op de sterfdag kwam de familie bij 't graf te samen en
bracht een offer voor de dode. Dit is door de Christenen overgenomen en Christelijk
geinterpreteerd. Uit het antieke dodenoffer groeide een Christelijk weldadigheidsoffer, dat
men God in naam van de dode bracht, Door psalmgezang, schriftlezing, geschenken aan de
armen, herinneringsmaaltijden werd de dag gevierd. Analoog aan de antieke zede, werden ook
wel de 3de, 9de en 30ste dag gevierd. Tertullianus vermeldt in verschillende tractaten de
gewoonte om op de sterfdag van de doden een offer te brengen en voor hun zielen te bidden.
Aan deze gewoonte is door de kerk zeer hardnekkig en lang vastgehouden.

De martelaren met hun bloeddoop werden voor de Christenen tot voorwerp van
heldenverering. Wij zien dit proces reeds duidelijk aan de gang in het schrijven van de
gemeente over de dood van Polycarpus. Zijn as werd verzameld en de gemeente kwam op zijn
sterfdag bijeen. In het jaar 156 is in Smyrna de martelaarsverering als een kerkelijk feest
ingesteld.

In Rome heeft de martelaarsverering zich later vooral gecentraliseerd in de catacomben. Daar
werden de gedachtenismaaltijden voor de doden gehouden. Men heeft daarvan allerlei resten
gevonden. Aan de dis werd aan de zielen van de afgestorvenen een ereplaats ingeruimd. Zij
ontvingen ook een portie, alsof zij aan de maaltijd konden deelnemen. De doden werden
daarbij aangeroepen. Zo zijn in de beroemde catacombe van Sint Sebastiaan aan de Via
Appiagraffiti inkrassingen, ontdekt met aanroepingen van Petrus en Paulus. Enkele daarvan
luiden: Paulus en Petrus, bidt voor Victor "Paulus, Petrus, bidt voor Eras". Een gevonden
inscriptie luidt "\Voor Petrus en Paulus heb ik, Tornius Coelius, een refrigerium gehouden".

In de vierde eeuw drijft de martelaarsverering tot allerlei excessen. Men vecht in de
catacomben om zich een plaatsje te veroveren achter de heiligen. Om dit te bereiken deinst
men er zelfs niet voor terug de graven van anderen te schenden. Men haalt verder
martelaarslichamen en relikwieén uit het oosten. Er komt zelfs een hele handel in deze dingen.
Tot op heden viert de martelaarsverering in de Roomse kerk haar triomfen en beheerst zij in
niet geringe mate de Roomse vroomheid.

Martelaarsen dodencultus hebben voorts inspirerend gewerkt op de wording van de oud-
Christelijke schilderkunst en plastiek. De catacomben zijn ook hier een centrum geweest. Daar
vindt men de oudste artistieke versiering. Er is nauwe aansluiting bij antieke figuren. Men
vindt in de catacomben heel de vrolijke wereld van hellenistische decoratiekunst, gelijk die in
Pompeji ontdekt is, terug.

Vele dierenfiguren als duiven en vissen; voorts schelpen, lieren, ankers, waaraan een
Christelijke zin werd gegeven. Alleen wulpse, erotische sceénes en heidense godenbeelden
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ontbreken natuurlijk. Dominerend zijn de figuren van de goede Herder en van de oranten,
gesluierde vrouwen met opgeheven handen. Voorts zien wij vele Oudtestamentische figuren.
Van Maria-verering is in de catacomben nog geen spoor te vinden. De frescos, de
muurschilderingen, in de catacomben zijn voor de kerkgeschiedenis van het hoogste belang.
Wij ontvangen er door een blik in de vroomheid en kunstzin van de oudste Christenen en
lezen er uit de verwachting en hoop van het harten. De frescos spreken een ongekunstelde taal
van de hope van het eeuwigen levens.

De verhouding tot de wereld

Met de uitbouw en de ontwikkeling van de kerk tot een grote organisatie in de tweede helft
van de tweede eeuw, drong zij noodzakelijk met een eigen Christelijke levensstijl naar voren.
Naarmate haar groei in de breedte toenam, werd het probleem van de verhouding tot de
wereld urgenter. De antithese tussen de Christelijke en heidense levensopvatting werkte op
allerlei gebied door. Dit bleef natuurlijk niet verborgen. Tegenover de onderscheidene de kerk
haar eigen positie bepalen. Dit werd te urgenter, toen zij zich vast georganiseerd in de Grieks-
Romeinse cultuurwereld had genesteld. Enerzijds sijpelde de invioed dezer cultuurwereld
door de muren van de kerk heen, anderzijds kon de kerk zich niet hermetisch afsluiten. Met
een radicaal rigorisme werd geen oplossing geschonken. Het nimmer definitief oplosbare
vraagstuk van de Christelijke levenshouding werd gesteld, om voortaan de eeuwen door aan
de orde te blijven. Apologeten en kerkvaders hebben zich met het probleem bezig gehouden.
Vooral uit de werken van Tertullianus en Clemens Alexandrinus kunnen wij ons een
voorstelling maken, hoe de oude kerk in de tweede en derde eeuw stond tegenover de vele
uitingen van het toenmalige leven.

Het Christendom heeft de huwelijksmoraal in menig opzicht gezuiverd en op hoger niveau
gebracht. Scherp veroordeelde de kerk de misdadige praktijken van abortus als in strijd met
het zesde gebod. Zij keerde zich ook tegen echtscheidingen. De tegenzin tegen een tweede
huwelijk was in de oude kerk bij velen zeer sterk. De Montanisten brandmerkten het zelfs als
overspel. Tertullianus zegt snijdend, dat bij een tweede huwelijk twee vrouwen om dezelfde
man staan, de ene in de geest, de andere in het vlees. Zeer veel moeite heeft het de kerk gekost
de Christenen van de spelen verre te houden. De zuigkracht van de, antieke vermaak-wereld
met haar gladiatorenen dierengevechten, haar circussen en theaters met de vaak min oorbare
tonelen, was altijd sterk geweest. De Christelijke schrijvers worden niet moede er ernstig
tegen te waarschuwen. Minucius Felix, Tertullianus, Cyprianus, Clemens Alexandrinus, allen
zijn het er over eens, dat een Christen daar niet thuis hoort. Circussen en theaters vormen
samen "de uitgedoste praal van het duivels". Hier heersen de demonen. Wie daarheen gaat,
verwondere zich niet in de greep van de demonen te komen. Men gaat immers van de
gemeente Gods naar de gemeente van het duivels. Merkwaardig is, wat Tertullianus een
demon, uitgebannen uit een vrouw, die het theater bezocht had, laat zeggen. Deze boze geest
verdedigt zich met de woorden: "ik deed iets zeer rechtmatigs, ik trof haar toch aan op mijn
eigen terrein". Heel de wereld van wagenmenners, toneelspelers, athleten, gladiatoren is door
en door pervers. De mannen geven hun ziel, de vrouwen haar lichamen er aan veil, zo oordeelt
Tertullianus striemend.

Inslaand is zijn suggestieve vraag: Kunt gij met de handen, die gij tot God hebt opgeheven,
later een toneelspeler toejuichen? Kunt gij met de mond, waarmee gij het Amen tot de Heilige
gesproken hebt, de gladiator bewieroken en wel ooit tot een ander dan tot God en Christus
zeggen: "In eeuwigheid"?

Onderscheidene beroepen als dat van toneelspeler, gladiator, renwagenbestuurder, astroloog,
waarzegger, tempeldienaar, zijn onmogelijk met het Christelijk geloof te verenigen. Wie
Christen wordt, moet ze laten varen. Men kan nog beeldhouwer of schilder zijn, mits men
geen afgoden maakt. Het soldatenberoep en de waarneming van een overheidsambt hebben
ook hun ernstige bezwaren. Wie reeds Christen is, moet geen soldaat worden.

Het is echter door en door scheef gesteld, als men het moderne antimilitarisme gaat zoeken in
het oudste Christendom. Er zijn wel uitspraken, die op de klank af in die richting wijzen. Maar
heel die probleemstelling deugt niet. Men bedenke slechts, dat heel het moderne begrip
"vaderland” toenmaals onbekend was en niet bestond.
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Publieke en gemengde baden worden voorts door Clemens Alexandrinus ten strengste
veroordeeld. Allerlei goken kansspelen worden eveneens afgewezen. Natuurlijk was toen het
tractaatpapier ook zeer geduldig en was het heel wat gemakkelijker deze dingen neer te
schrijven dan in de praktijk de hand er aan te houden. Zelfs lukte het niet eens altijd om de
geestelijkheid af te houden van al deze aanstotelijke dingen. Als in het midden van de derde
eeuw bisschoppen hier en daar reeds hogere staats posten bekleden, zien wij sommige
geestelijken ook allerlei handelszaken van bedenkelijke aard drijven.

Ten aanzien van de slavernij heeft het Christendom geen revolutie gebracht. Dit was sociaal
cultureel ook ten enenmale uitgesloten. De toenmalige cultuurwereld was eenvoudig gebouwd
op het slavenleven. De slaven vormden toenmaals, in stee van geld, het levend kapitaal. Reeds
daarom achtte Aristoteles opheffing onmogelijk, De kerkvaders hebben deze sociale situatie
eenvoudig aanvaard Wel poneerde de kerk, dat allen voor God gelijk waren en wel heeft zij de
eerloosheid van de slaaf opgeheven. Het feit dat Calixtus, een vroegere slaaf, tot bisschop van
Rome kon opklimmen (217-222), zegt in deze wel iets.

Zo tegen het jaar 200 werd een zekere luxe in het dagelijkse leven algemeen onder de
Christenen geaccepteerd. Dat een zucht naar praal en pronk ook toen reeds aanwezig was,
vooral onder de vrouwen, kan Tertullianus striemend en boeiend tractaat Over de opschik van
de vrouwen ons aanschouwelijk leren. Hij roept haar toer vertoont u thans toegerust met de
schoonheidsmiddelen en de versierselen van de profeten en apostelen, het wit aan de eenvoud
ontnemende, het rood aan de kuisheid, de ogen geblanket met schroom en de mond met
stilzwijgen, in uw oren bevestigend de woorden Gods en aan uw hals hechtend het juk van
Christus.

Toen er ontwikkelden en welgestelden tot het Christendom overgingen, kwam men in alle
scherpte tegenover het vraagstuk van rijkdom en aards bezit te staan. De ascese bleef, al was
het niet bij de brede massa; dan toch bij een minderheid, haar ideaal hooghouden. Zij maakte
haar proselieten blijvend Op seksueel gebied wenkte velen het ideaal van de virginiteit.
Hierdoor ontstond in de derde eeuw het wijd en zijd verbreide instituut van geestelijke
verlovingen. Mannen en vrouwen leefden samen in louter geestelijke gemeenschap.

Het Episcopaat

In de tweede eeuw heeft, gelijk wij gezien hebben, het eenhoofdig Episcopaat zijn definitief
beslag gekregen. Rome had daarbij, indrukwekkend door haar oorsprong en voorsprong, een
moreel overwicht gelijk Ireneus getuigde. De glorie van het Episcopaat neemt in de derde
eeuw nog aanzienlijk toe. De autoriteit van de bisschop stijgt met de ontwikkeling van
theologie, eredienst en kerkregering. Bovendien kwam in de positie van de bisschop het
element van ontzag door de ontwikkeling van de offergedachte in het Avondmaal. Daardoor
werd hij zo goed als onschendbaar. Bezitter van het charisma van de waarheid; was hij garant
voor de onfeilbare uitoefening van het profetisch, priesterlijk en koninklijk ambt. Als profeet
stelt hij de waarheid en de apostolische traditie vast. Als priester beschikt hij door het
dankgebed over lichaam en bloed van Christus en brengt het als offer van de verzoening, Als
koning oefent hij de kerkelijke discipline uit en hanteert hij de sleutelmacht. Strikt genomen is
de bisschop volstrekt alleenheerser, rijksbemiddelaar in het Koninkrijk Gods, plaatsvervanger
van Christus, vader van de gelovigen. Deze hoogheid van het bisschoppelijk ambt vergrootte
de afstand tussen geestelijkheid en volk aanmerkelijk. De onderscheiding tussen clerus en
leken komt op om in het vervolg niet weer op het Christelijk erf te verdwijnen.

De geboortestonde van het begrip clerus is onzeker. Clerus is een Grieks woord, dat betekenen
kan. lot of het door het lot verkregen aandeel en zo erfenis. Als zodanig een, voortreffelijke
typering van de geestelijkheid, aan wie immers, gelijk men leerde, de genade Gods als een
erfenis was toebetrouwd en veilig gesteld in een opeenvolging van de bisschoppen. Wij
hebben reeds gezien, hoe de bisschopslijst van Ireneus uitdrukking bedoelde te geven aan de
diadoche; d.i. aan het begin van de ononderbroken apostolische successie.

De eerste, die zich uitdrukkelijk als opvolger van Petrus beschouwd heeft is naar velen
mening Calixtus (217-222). Uit diens tolerantie-edict zou dit blijken.

Met bisschop Fabianus (236-250) ontvangt de positie van Rome nog weer een accent.
Sindsdien worden de dagen van de troonsbestijging van de bisschoppen genoteerd en gevierd.
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Er worden bisschopslijsten aangelegd en in de beroemde catacombe van Calixtus wordt een
gemeenschappelijke grafkamer ingericht. Als eerste is daarin bijgezet de bisschop-martelaar
Pontianus (230-235), wiens lijk door Fabianus naar Rome is gehaald.

Hoe hoog bevoorrecht de positie van Romes bisschop in de derde eeuw ook was, toch dacht
men er toen niet aan om zijn aanspraken op de alleenheerschappij in de kerk te accepteren.
Niemand heeft zo beslist en zo klaar die aanspraken afgewezen als de beroemde kerkvorst
Cyprianus, bisschop van Carthago. Hij heeft een eigen theorie over de kerk en de macht van
de bisschop tegenover de machtsaanspraken van Rome ontwikkeld en daarmede geschiedenis
gemaakt in de Christelijke kerk.

Geboren tegen het jaar 210 uit een rijke familie in Carthago, is hij ongeveer 246 Christen
geworden. Diepe, innerlijke afkeer van de wereldse ijdelheden, en grote behoefte aan
zekerheid, hebben voor alles hem gedreven naar het Christendom. Sinds 248/49 bisschop van
Carthago, is hij door zijn grote gaven van hart en praktische levenswijsheid tot aan zijn
marteldood in 258 onbetwist de grote leider van de Afrikaanse kerk geweest. Als een man van
een gaaf, onbaatzuchtig karakter en rusteloze activiteit, zo staat hij voor ons in zijn werken. In
zijn bisschoppelijke activiteit kunnen wij hem stap voor stap bijna volgen in de laatste tien
jaar van zijn leven. Wij danken dit aan zijn uitgebreide, ons bewaard gebleven
correspondentie (81 brieven) en aan zijn andere geschriften. Zijn stijl is lieflijk, beeldrijk en
vloeiend. Hier werkt zijn opvoeding sterk na, ofschoon hij radicaal met zijn verleden heeft
willen breken. In zijn omvangrijk oeuvre citeert hij geen enkele maal een heidense dichter of
redenaar. Na zijn bekering heeft hij zich aan twee bronnen gevoed: de Bijbel en Tertullianus.
De laatste noemt hij met grote eerbied "de Meester”. ledere dag las en herlas hij enkele
bladzijden van hem. Hij plunderde zijn "Meester" met grote vrijmoedigheid. De herinnering
aan Tertullianus werd hem schier tot een obsessie. Cyprianus was vaor alles kerkvorst, herder
van de kudde, zielszorger in waarlijk grote stijl, Zijn brieven getuigen er ontroerend van. Zijn
biograaf Pontius bericht ons, dat hij z6 gaarne mocht preken, dat hij wenste onder een preek
als martelaar te mogen sterven. Zijn wens als martelaar te mogen sterven is vervuld.

De invloed van Cyprianus op de Westerse theologie is vooral ten opzichte van het kerkbegrip
zeer groot geweest. Beroemd zijn enige uitspraken van hem geworden: "Buiten de kerk geen
zaligheid". "Men kan God niet tot Vader hebben, als men de kerk niet tot moeder heeft."

Voor Cyprianus. is de kerk een eenheid, die in de samenwerking van de bisschoppen zich
manifesteert. Het Episcopaat en de kerk zijn één en ondeelbaar. Er is één kerk, die in veel
kerken zichtbaar wordt. Evenzo is er één bisschopsambt, dat zich ontvouwt in vele dragers.
Cyprianus heeft de beelden voor het grijpen. Zoals de zon vele stralen heeft, maar één licht, de
boom vele takken, maar één stam en wortel, zoals uit één bron vele beken vloeien, zo is het
ook met kerk en Episcopaat. In haar veelheid zijn zij een éénheid. Christus heeft deze eenheid
zichtbaar tot openbaring willen brengen en riep daarom één apostel, Petrus, eerst en noemde
hem rots van de kerk. De eenheid van de kerk is een mystieke werkelijkheid. Cyprianus
spreekt herhaaldelijk van de verborgen realiteit van de eenheid. Zo min aan Petrus juridisch
een voorrang is geschonken, zo min aan de bisschop van Rome. Alle bisschoppen zijn
rechtens aan elkander gelijk. Cyprianus heeft alle primaatseisen onverbiddelijk afgewezen en
zag in de aanspraken vanRomes bisschoppen, vooral van Stephanus (254-257), slechts
aanmatiging. Op niets is Cyprianus zo jaloers geweest als op zijn bisschoppelijke autoriteit.
Daaraan mocht niemand raken. In Cyprianus stelsel past geen universele bisschop, in het
geloof, dat allen samen garant zijn en kunnen zijn voor de eenheid. Cyprianus heeft zijn stand-
punt taai verdedigd.

Onder Fabianus werd er in de officiéle clerusstand waarschijnlijk begonnen met de
onderscheiding tussen hogere en lagere orden (ordines maiores en ordines minores). De stad
werd voorts in zeven wijken ingedeeld. De diakenen, zeven in getal, vormden een college,
waaraan de gehele armenzorg werd toebetrouwd. Het college stond onder de bisschop. Aan de
zeven diakenen voegde hij zeven sub-diakenen toe. Waar dezen telkens de opengevallen
vacatures vulden, bleef er een sterke continuiteit. Tot in de Middeleeuwen hebben de zeven
regionen van Rome bestaan.

De presbyters vormen de eigenlijke herders, aan wie de zielszorg is toebetrouwd. Dank zij een
notitie bij Eusebius, kunnen wij ons van de strakke en welomlijnde organisatie in de tijd van
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Cornelius (251-253) een goede indruk vormen. De stand van de clerus zag er toen als volgt
uit: de bisschop, 46 presbyters, 7 diakenen, 7 sub-diakenen, 42 acoluthen, 52 exorcisten,
voorlezers en deurwachters. Meer dan 1500 weduwen en ellendigen genoten steun.

Deze cijfers spreken een duidelijke taal en tonen klaar, tot welk een omvangrijke organisatie
de kerkgemeenschap toen reeds was uitgegroeid. Het spreekt van zelf, dat er ook veel
kerkgebouwen nodig waren. De meeste daarvan waren oorspronkelijk particuliere huizen, die
voor de godsdienstoefening werden ingericht of verbouwd. Zij heetten eeuwenlang
"titelkerken", wijl men ze noemde naar de naam (titulus) van de vroegere bezitter of stichter.
Van de tegenwoordige 25 titelkerken in Rome zijn niet minder dan 18 uit de tijd vaor
Constantijn. Aan iedere kerk waren twee of drie presbyters verbonden. De acoluthen
behoorden. tot het persoonlijk gevolg van de bisschop. Zij werden voor allerlei opdrachten
gebruikt. De exorcisten of demonen-uitdrijvers vertegenwoordigden nog een restant van
vroeger enthousiasme en bijzondere gaven. Tertullianus daagt zijn heidense tegenstanders uit
het bewijs te vorderen, dat iedere Christen deze gave nog heeft.

De lectoren waren de geoefende lezers van Schriftcodices. Daar deze zonder woordaf
scheiding en leestekens werden vervaardigd, vereiste, het lezen daarvan bijzondere oefening.
De ostiarii vervulden de functie van onze kosters. Zo was het kerkelijk leven vast
georganiseerd in hiérarchische stijl. Niet alleen lokaal, maar ook provinciaal in het grote
Romeinse rijk. Cyprianus correspondentie toont ons, hoezeer telkens terugkerende Synodes en
samenkomsten van bisschoppen in een provincie rondom het jaar 250 reeds gebruikelijk
waren. Zijn brieven bieden ons een levendige voorstelling van de werkwijze: Bisschoppen,
presbyters en diakenen waren aanwezig en beraadslaagden saam over allerlei kerkelijke
zaken. De organisatie van het Romeinse rijk is ook hier ten voorbeeld geweest. Wij zien de
Synoden de werkwijze van de senaat overnemen. En daar het gebruikelijk was de Synoden in
de hoofdsteden van de provincies saam te roepen, werden deze steden ongemerkt ook
kerkelijke centra.

De kerkelijke tucht over dé sektariérs

Naast dogmatische vraagstukken over de leer aangaande Christus en de Drieéenheid hebben
de vragen. aangaande de kerkelijke tucht over sektariérs en berouwhebbende zondaren de kerk
in de derde eeuw beroerd. Naarmate de kerk in omvang en organisatie toenam, werd het moei-
lijker de tucht streng te handhaven. Reeds de Montanisten in de tweede eeuw ergerden zich,
dat de officiéle "Grote kerk" tegenover de zondaren veel te slap optrad. Zij had namelijk de
"tweede boete" geaccepteerd. Na de doop kon men nog eenmaal in zijn leven voor zware
zonden boeten en vergeving ontvangen. Uitgezonderd waren de doodzonden van moord,
hoererij en afval. Tegenover de eenmaal geéxcommuniceerden liet men ook de radicale
onverbiddelijkheid varen. Al konden zij niet Weer in volle rechten in de kerkgemeenschap
worden opgenomen, zij mochten toch als boetelingen hun plaats innemen met de hoop, dat zij
aan de andere zijde van het graf genade ontvingen.

In de derde eeuw werd men milder en tegemoetkomender™ Na vereiste boetedoening nam men
grote zondaren weer in de gemeenschap op. Dit geschiedde vooral, wanneer zij de voorspraak
hadden van martelaren en confessores (belijders). In Rome, waar men steeds tolerant en
soepel was geweest, wilde men liever door milde, lankmoedige zorg de zondaar behouden dan
door al te grote gestrengheid afstoten. Bisschop Calixtus nam een beslissing, die inzet werd
van een heftige strijd over de grenzen van de kerkelijke tucht. In zijn tolerantie-edict
proclameerde hij voor zich het recht om via boetedoening ook voor doodzonden (nl. van
ontucht) vergeving te schenken en de zondaren weer op te nemen in de gemeenschap. Dit stiet
zowel in Afrika als in Rome op verzet. In Afrika riep Tertullianus als leider van de Monte-
nisten ach en wee daarover en achtte dit edict een zondige toegeeflijkheid. In Rome ergerde,
gelijk wij gezien hebben, Hippolytus zich aan de theologische geborneerdheid van mannen als
Zephyrinus en Calixtus. Calixtus tolerantieedict inzake de doodzonde van ontucht, deed de
maat bij Hippolytus overlopen. Hippolytus vormde een eigen gemeente. Calixtus met zijn
mild en lankmoedig standpunt heeft tenslotte getriomfeerd. Het oude rigorisme was niet te
handhaven. De kerk met haar breed uitgegroeide organisatie had te kiezen tussen het afstoten
van de zondaren of het uitoefenen van geduldige zielszorg. Calixtus koos bewust voor het



68

laatste. Hij wilde het pedagogisch element in de tucht voor alles bewaren.

In de praktijk voert dit noodzakelijk tot het aanvaarden van het compromis.

Zo heeft Calixtus ook de zogenaamde "gewetenshuwelijken” kerkelijk gesanctioneerd. Voor
een Christelijke dame uit de senatorenstand was het moeilijk een man van haar stand te
huwen. Het huwelijk met een vrijgelatene was haar verboden. Met een slaaf te trouwen was
een juridische onmogelijkheid. Juist in die kringen echter was voor zulk een dame vaak wel
een man te vinden. Calixtus heeft deze huwelijken toegelaten.

Het oude rigorisme tegenover de drie doodzonden moord, overspel en afval ontving tijdens de
vervolging onder keizer Decius in 250 een nieuwe slag. De Christenen werd bevolen te
offeren. Een algemene aanval op de Christenen werd juni 250 geopend. Het ging hierbij om
de erkenning van de keizercultus. Een vreselijke inquisitie woedde. Het aantal afvalligen was
zeer groot. Onder hen waren twee groepen. De ene groep waren de sacrificati (die geofferd
hadden) of turificati (die gewierookt hadden). Daartegenover stond de groep van de libellatici,
degenen, die door omkoperij van ambtenaren of anders, zins een libellus, een bewijs hadden
weten te bemachtigen, dat zij zogenaamd geofferd hadden.

De vraag werd urgent, wat er met het grote aantal lapsi gedaan moest worden. Er bleef
tenslotte niets anders over dan ook afval uit de lijst van doodzonden te schrappen. Dit ging
weer zowel in Rome als Carthago met veel strijd en conflicten gepaard. In Carthago stond
Cyprianus op de wacht om voor alles de bisschoppelijke autoriteit in de tucht over de lapsi
veilig te stellen.

Principieel nam ook Cyprianus het milde standpunt van Rome in. De lapsi mochten na
behoorlijk onderzoek door de bisschop en na ernstige boetedoening weer worden opgenomen.
Ook de libellatici moesten boete doen. Cyprianus verzette zich vooral tegen lichtvaardige
wederopneming in de schoot van de kerk. Het gevaar daarvan dreigde van de kant van de
confessores, van de belijders. Daar zij de vuurproef van de vervolging hadden doorstaan,
golden zij in de ogen van het volk als een soort religieuze "oudstrijders" met speciale
privileges. Zo was het een soort gewoonterecht geworden, dat zij libelli pacis, vredesbrieven,
aan de lapsi uitreikten. Wie onder de afvallig gewordenen van zulk een confessor een
"vredesbrief" had gekregen, die moest onverwijld zonder boete weer in de kerk worden opge-
nomen. Daartegen nu heeft Cyprianus zich fel verzet. Hij duldde niet, dat het ambt bij de
kerkelijke tuchtoefening werd uitgeschakeld. Voorts stond hij op een ernstige boetedoening.
Daaraan mankeerde wel het een en ander bij de methode van de confessoren. Soms werden de
vredesbrieven lichtvaardig uitgereikt. Bovendien waren de confessoren ondanks hun
standvastigheid niet altijd exempels van Christelijke wandel. Cyprianus heeft heel wat moeite
met hen gehad. Zij hebben geen poging nagelaten om Cyprianus autoriteit te knotten. Allerlei
ondergrondse obstructie, heen en weer zenden van delegaties naar Rome, verdachtmaking en
gestook hebben zij aangewend. Tevergeefs, Cyprianus bleef onwrikbaar op zijn stik staan, al
dwongen opgewonden volksmenigten in sommige steden de bisschoppen om de "lapsi" op te
nemen. Uit die tijd dateren zijn beide traktaten: Over de gevallenen en Over de eenheid van de
katholieke kerk. Twee programgeschriften, waarin hij zijn standpunt uiteenzette, dat op de
Synode van Carthago in 251 zegevierde.

Het Neo-Platonisme

Als de Christelijke kerk onder leiding van de geniale Origenes en zijn school haar
openbaringsgeloof in een filosofie gaat omzetten, mobiliseert nog eenmaal en voor het laatst
de élitewereld van het heidense denken haar wijkende krachten. Zij voelt zich bedreigd door
het offensief van de kerk, die in een figuur als Origenes de hoogste wetenschappelijke
vorming triomferend uitstalt voor de ogen van de verontruste en geschokte antieke cultuur-
wereld.

Haar laatste indrukwekkende krachtsinspanning staat voor ons in wat wij gewoon zijn te
noemen het Neo-Platonisme, dat in de zeldzame figuren van Plotinus en zijn. discipel
Porphyrius voor ons gestalte heeft en blijvend voortleeft. Hun leven en werken vertolkt de wil
tot zelfhandhaving van de antieke wereld tegenover het jonge, aanstormende Christendom.
Een laatste grootse poging om de geestelijke erfenis van een stervende cultuur te redden.

Hier staat centraal de wondere, fascinerende figuur van Plotinus, geboren in 205 te Lycopolis
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in Egypte. Sedert 244 leefde en werkte hij in Rome, waar hij 26 jaar lang in een soort
religieus-wijsgerige gemeente zijn mystieke voordrachten hield, Zijn laatste levensjaar sleet
hij buiten Rome in Campanie, waar hij op het landgoed van een zijner discipelen, de Arabier
Zethas, sterft in het jaar 270. Zijn voornaamste discipel Porphyrius heeft ons een vluchtig,
sober, maar niettemin suggestief beeld getekend van deze wijsgerige gemeente. Het was een
klein uitgelezen gezelschap, kosmopolitisch gekleurd, Romeinen, Grieken, Arabieren,
Egyptenaren, Oosterlingen maakten er deel van uit Men las er Plato en Aristoteles. Men
refereerde, discussieerde, debatteerde, waarbij Plotinus dikwijls de eindconclusies trok.
Hoogtepunt van de gemeenschap was het jaarlijks herdenken van Plato, op de zevende mei.
Dan hield men een gastmaal en huldigde de "Goddelijke" Meester.

Plotinus predikte een verlossing door de wijsbegeerte. Voor hem was, evenals voor Plato,
wetenschap tenslotte religie. Plotinus is monist. Het heelal is de openbaring van een hoogste
principe: het Ene, het Eerste. Daaruit is er een trapsgewijze afdalen van oerwezens of ideeén:
zijn, denken, wereldziel, enkele ziel. De totaliteit is goed en schoon. Daarom moet men de
dingen ook niet op zich zelf bezien; maar in 't geheel. Dan ziet men de harmonie van de
dingen. Alles is goed, zoals het is, ingevoegd in de totaliteit.

Het kwaad, belichaamd in de materie en onderste trap van de dingen, is een kosmische
noodzaak. Het heeft door Goddelijke voorzienigheid zijn plaats in het geheel, gelijk de
vuilnisbak noodzakelijk is voor de orde in huis. Het ware geluk van de mens zetelt van binnen
in de ziel Zij is nu gebonden aan de materie. Haar volledige verlossing ontvangt zij door
opstijging naar boven, naar het hoogste wezen. In de extase is dit bij hoge uitzondering een
mens hier op aarde gegeven. Porphyrius deelt ons mede, hoe Plotinus het viermaal in vijf
jaren heeft beleefd en hij zelf eenmaal in zijn acht en zestigste levensjaar,

In Plotinus wijsbegeerte treedt nog eenmaal het Griekse Evangelie van schoonheid en
harmonie van de dingen betoverend op. Onverzoenlijk is hier de tegenstelling met het
Christendom, dat leert de tweespalt door de zonde.

Groot is de invlioed van Plotinus geweest. Met Porphyrius treedt het Neo-Platonisme uit de
stilte van de afzondering op de markt van het leven. Afkomstig uit een aanzienlijke familie in
Tyrus, werd hij op dertigjarige leeftijd leerling.

Wan Plotinus en toefde bij hem in Rome zes jaren (262-268). Groot is de invloed van deze
jaren geweest. Als een strenge asceet leeft en werkt Porphyrius. Ascese is voorwaarde van
verlossing en bevrijding van het aardse. Beroemd is zijn brief aan Marcella, de weduwe van
een zijner wijsgerige vrienden. Daar zij zonder steun met haar zeven kinderen in de wereld
stond, had Porphyrius haar gehuwd. In een open brief, aan haar op een zijner reizen
geschreven, rechtvaardigt hij deze stap. Verheven boven het spel van de zinnen, berust hun
verhouding slechts op geestelijke gemeenschap.

Porphyrius is met het Christendom in contact geweest. Over Origenes spreekt hij met eerbied.
Er is trouwens in beider systeem menig aanknopingspunt. Beiden zijn zij uit de school van
Ammonius Saccas. Het Christendom van Origenes en het Neo-Platonisme ontmoeten elkander
in de ascese, in de onderscheiding tussen de massa en de ingewijden. Toch is de kloof tussen
beide diep. Dit leert ons wel overtuigend Porphyrius aanval op de Christenen in 15 boeken.
Deze polemiek is de scherpste aanval, in de oudheid op het Christendom gedaan. Om elk
spoor van dit gevaarlijke werk uit te wissen, heeft men de exemplaren vernietigd. Wij hebben
evenwel enkele fragmenten over, waaruit wij nog duidelijk de methode van kunnen aflezen.
Evenals Celsus ergert Porphyrius zich aan het feit, dat de Christenen geen eerbied hebben
voor de "religie van de vaderen". VVoorts hebben zij onmogelijke leerstukken als het lijden van
de Zoon van God en de opstanding van het vlees.

Porphyrius is ook de vader van de Bijbelkritiek. Volgens hem is de Bijbel een boek vol
tegenstrijdigheden. Vol hoon en spot werpt hij zich op de Evangelisten en apostelen. VVooral
Petrus en Paulus moeten het ontgelden en worden ontmaskerd in hun dwaasheden. VVoor Jezus
heeft Porphyrius ook weinig respect. Hij wordt iemand van zeer geringe ontwikkeling
genoemd. Wie alles wat hij heeft, verkoopt en weggeeft, doet zeer dwaas. Hij wordt immers
zelf weer een bedelaar, die anderen lastig valt. Jezus handelt in strijd met eigen leer. Hij
predikte onbevreesd te zijn en was in Gethsémané zelf angstig. Als Jezus werkelijk wonderen
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had kunnen doen, zou hij wel van de tinne van het tempels gesprongen zijn en na zijn dood
aan Herodes, Pilatus en het Joodse volk zijn verschenen.
De Encyclopedisten van de achttiende eeuw hebben zich aan Porphyrius kritiek gelaafd en
haar wellustig uitgebuit. In zijn leerling Jamblichus (overl. 330) en diens school dreef het
Neo-Platonisme geheel af naar orakelfantasie en toverij.

De kerk in Syrié, het Manicheisme

Omstreeks het jaar 200 ontving het Christendom in Syrié een nationaal cachet met als centra
de steden Arbela en Edessa. Grote invloed heeft daar gehad Bardesanes, de schepper van de
Syrische literatuur. Zijn dialoog over het noodlot, een fragment van een gedicht over de schep
en 150 hymnen zijn ons bewaard gebleven. VVoor Bardesanes is het Christendom een nieuwe
zedelijke wereldorde. Zijn theologie kenmerkt zich vooral door een worstelen met het
probleem van het kwade. Hij wilde het verwijt, dat God het kwaad niet verhinderd had, ont-
zenuwen. Het kwaad is ontstaan door oorzaken, die liggen in 't wezen van de wereld en wel in
een stoornis van de oorspronkelijke elementen, welke vijf in getal zijn en niet door God
geformeerd zijn. Het kwaad zit nu in de materie. De invloed van Bardesanes dualisme is zeer
groot geweest in het Oosten. In het midden van de derde eeuw komt het in de meest radicale
vorm tot ons in het Manicheisme.

De uitbreiding van het Christendom in het verre Oosten is zeer sterk geweest. Uit de kroniek
van Arbela horen wij, dat er in 225 reeds vijftien bisschopszetels aan de linkeroever van de
Tigris zijn. Dit is bij de aanvang van de Sassanidea-dynastie. Tot diep in het Oosten is het
Christendom doorgedrongen. De jongste opgravingen in Doera-Europos aan de Eufraat
bevestigen het opnieuw. Hier nu in het Oosten, waar allerlei religies samen stroomden, werd
de nieuwe religie van Mani geboren.

Mani stamt uit een Iraanse regentenfamilie. Zijn vader was aangesloten bij een sekte met
ascetische inslag, In zijn jeugd zijn zo allerlei gnostische opvattingen in Christelijk gewaad tot
hem gekomen. Op 24-jarige leeftijd trekt hij er op uit om de wereld te bekeren. Zijn tochten
voeren hem tot diep in Indié, waar hij de religie van Boeddha leert kennen. Mani wil een
wereldreligie en door haar een wereldomvattende gemeenschap stichten. Dertig jaar lang heeft
hij gewerkt in het rijk van de Sassaniden. Dan treft hem de ongenade van de koning en de haat
van de Perzische priesters, In 276 sterft hij aan het kruis.

Manis religie is opgebouwd uit elementen van het Christendom, de gnostiek en de Perzische
religies. Boeddha, Zoroaster en Jezus ziet hij als wegbereiders. Zichzelf ziet hij als de door
Jezus aangekondigde Paracleet (Trooster).

Het probleem van het boze lost Mani op door een radicaal dualisme: Er zijn twee elementen:
licht en duisternis, die in eeuwige tweespalt tegenover elkander staan. Hierop wordt, geheel in
gnostische trant, een proces van schepping en verlossing gebouwd vol vindingrijke fantasie.
De weg van de verlossing is ook hier weer strenge ascese. Voor alles moeten de sexuele
driften gedood. Er zijn twee groepen in de gemeente. De "electi" of volmaakten, die leven uit
de beginselen, en daarnaast de brede groep van toehoorders, auditores of catechumenen, die in
deze wereld blijven en zorg dragen voor de voeding van de "electi" Sacramenten kennen de
Manicheérs niet. Wel een brede eredienst. De gemeenten zijn hiérarchisch georganiseerd. De
fantasie van deze religie overtreft alle vroegere gnostiek. Naar het voorbeeld van Paulus,
noemt Mani zich in zijn brieven Apostel van Jezus Christus. De elementen uit het
Christendom zijn in het Manicheisme al spoedig zeer verbleekt, overwoekerd als zij werden
door bandeloze gnostische fantasieén.

De laatste jaren zijn tal van nieuwe fragmenten van Manis werken ontdekt en wel in het
Koptisch: Ondanks meedogenloze vervolging in het Perzische rijk, verkreeg het Manicheisme
in het Oosten veel, aanhang. In het Westen is het vooral in de vierde eeuw een geducht gevaar
geworden voor het Christendom:

De Mithrasdienst

De Oosterse religies zijn door soldaten, slaven en kooplieden in het Westen geimporteerd. In
de derde eeuw was het meest verbreid de Mithrasreligie, de religie van de Perzische
zonnegod, gewoonlijk afgebeeld als een jongeling in Oosterse kleding, geknield op een stier,
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wie hij een mes in de keel steekt. De Mithrasdienst is vooral in de tweede eeuw uitgebreid. In
Ostia, de oude havenstad van Rome, waren niet minder dan vijf heiligdommen aan Mithras
gewijd. Men vermoedt, dat het oudste tegen 140 gebouwd is, Het was een specifiek
"mannelijke religie" en zeer, geliefd bij de soldaten. Deze hebben haar naar alle grenzen
gebracht. Zij verbond zich met de keizercultus. De Mithras vereerders waren niet in groten
getale georganiseerd. De heiligdommen zijn betrekkelijk kleine gebouwen, waarin hoogstens
een honderd mensen plaats hadden. Dit bevorderde een zekere intimiteit in de heilige
gemeenschap. Deze was op militaire leest geschoeid. Er waren rangen, graden, die men
trapsgewijze moest doorlopen. De Mithras-religie was een echte tuchtreligie. Zij vroeg van de
ingewijden ascese, strenge zelftucht. Langs deze weg verwachtte men onsterfelijkheid als
loon. In de gemeenschap kende men doopriten en heilige maaltijden.

Merkwaardig is, dat, de Mithrasdienst met een grote boog om Griekenland en Klein-Azié is
heengegaan naar het Westen. Dit zijn juist geweest de uitvalcentra van het Christendom.

Het conflict tussen Christendom en staat, de vervolgingen

Het conflict tussen Christendom en staat en in de aanvang van de vierde eeuw het hevigste
stadium heeft bereikt, moest met innerlijke noodzakelijkheid komen.

De keizercultus, het Goddelijk eerbewijzen en offeren aan de keizer, werd steeds meer
primaire plicht van de burger. Het "heil van de keizer" werd steeds meer beschouwd als
grondpijler van het rijk. De keizercultus diende als een eenheidsband, die bewarend om alle
volkeren van het rijk moest liggen. Wie weigerde offers en eerbewijzen te brengen, stelde zich
buiten de cultuurgemeenschap. Weigering werd beschouwd als staatsgevaarlijke
goddeloosheid.

ledere burger, die niet het verwijt van illoyaal onderdaan te zijn, wilde riskeren, moest
offeren. Alleen de Joden hadden dispensatie. Dit werd de Christenen, die elke nationale
binding afwezen, niet gegeven. Hier moest een conflict uitbreken. De Christenen kenden maar
één Kurios maar één Goddelijke Heere, namelijk Jezus; de keizer als Kurios te erkennen, was
hun onmogelijk.

Naarmate nu bij de opeenvolging van de keizers de rol van de keizer-verlosser gaandeweg
groter werd, moest de antithese met het Christendom zich ook toespitsen. Dat zien wij dan
ook inderdaad, als wij de lijn volgen, die loopt van Trajanus (98-117) tot Decius (249251). De
keizercultus neemt toe en daarmee wordt het conflict me het Christendom scherper. Onder
gematigde heersers als Antoninus Pius (138-161) en Marcus Aurelius (161-180) moest reeds
ieder jong echtpaar in Rome in de Tempel van Venus en Roma voor de standbeelden van de
keizers een offer brengen. In de derde eeuw hebben de keizers bededagen en dankfeesten voor
zich vastgesteld. Zo schrijft keizer Caracalla (211-217), wiens bouwwoede zich nog
manifesteert in de machtige ruines van zijn Thermen te Rome, in 212 een biddag uit voor heel
het rijk.

Allerlei epigrafisch materiaal laat ons zien, hoe de keizers openlijk het Evangelie van eigen
persoon verkondigden in de derde eeuw. Hier lag de haard van toenemende onverzoenlijke
spanning tussen staat en kerk. Daarnaast hebben ook politieke en sociale omstandigheden
invlioed gehad op het uitbreken van de conflicten.

Het is niet gemakkelijk om telkens concreet aan te wijzen, in hoeverre het dalen en stijgen van
de barometer van de vervolging samenhangt met de buitenlandse en binnenlandse
moeilijkheden van het rijk. Wel zien wij duidelijk een parallel. De tijd tussen Trajanus en
Decius, waarin berichten over Christenvervolging steeds talrijker worden, is tevens een tijd,
waarin de scheuren in het rijk, ten gevolge van oeconomische en militaire crises, steeds duide-
lijker zichtbaar worden.

Oeconomisch is er een voortgaand proces van verval. De spanning tussen militaire uitgaven
en oeconomische mogelijkheden wordt steeds groter. De veldtochten van Trajanus drukten het
Rijk financieel zwaar. Devaluatie van de munt. en prijsstijging van de goederen was het
gevolg.

Wel kwam er onder Hadrianus (119-138) en Antoninus Pius (138-161) enige verademing.
Hadrianus ontruimde de gebieden in Armenié, Assyrié en Mesopotamié weer en
concentreerde zich als voortreffelijk bestuursambtenaar op het oude bezit. Door zijn
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organisatorisch talent heeft hij veertig jaren de rijksvrede weten te waarborgen. Een tijdelijke
opbloei van handel en industrie is merkbaar. Tijdgenoten prijzen het regiem van Hadrianus
enAntoninus Pius. Onder Marcus Aurelius (161-180) komt het rijk in een zware crisis. Aan de
Donaugrenzen dreigen de Marcomannen en Quaden. Vreselijke pestepidemieén woeden, die
het rijk ontvolken.

Er heerst een algemene ondergangsstemming. Nu wordt ook de houding tegenover de
Christenen vijandiger. Reeds lang zag men de Christenen als vijanden van het
mensengeslacht.

Hoe geprikkeld de stemming is tegen de kerk aan het einde van Marcus Aurelius regering,
leert ons Celsus in zijn aanval. Onder Marcus Aurelius valt het hoofd van Justinus. Onder hem
drinkt de Gallische bodem het martelaarsbloed bij de wrede vervolgingen te Lyon en Vienne
in 177. Hier vallen onder meer de bisschop van Lyon, Pothinus, en Blandina, die onder de
afschuwelijkste martelingen sterven.

In andere provincién van het rijk ging het even wreed toe. Men schrijve dit niet uitsluitend op
rekening van: Marcus Aurelius. De persoonlijke neiging van de keizer heeft hier geen rol
gespeeld. De vervolgingen hingen veel meer af van de stadhouders in de provincién: De nood
van het rijk was groot De weigering van de Christenen om aan de keizercultus mee te doen,
werd beschouwd als verraad en als miskenning van de burgerplichten. Celsus slingert de
Christenen deze verwijten openlijk in 't gelaat. Na Marcus Aurelius komt er zekere matiging
tegenover de kerk. De invloed van de Oosterse religies in het rijk werd steeds groter. Aan het
keizerlijke hof, vooral onder de vrouwen, heerste een syncretisme, waarvan ook het
Christendom tijdelijk profiteerde.

Septimius Severus (193-211) haalt door zijn huwelijk met Julia Domna, een Syrische
priesteres, het Oosters syncretisme aan het hof. Zolang de Syrische dynastie op de troon zat,
werd het Christendom vrijwel met rust gelaten. Onder de zwakke Severus Alexander (222-
235) hoorde de keizerin-moeder Julia Mamaea, die praktisch het rijk regeerde, de
voordrachten van Origenes in Antiochié. In 235 maakt de Thracische soldaat Maximinus een
einde aan de Oosterse dynastie. Hij treedt streng tegen de Christenen op: De beide
bisschoppen Pontianus en Hippolytus in Rome worden door hem naar Sardinié verbannen: In
Palestina gelastte hij uitdrukkelijk een vervolging tegen de kerkelijke leiders. Met Philippus
Arabs (244-249) komt nog eenmaal de Oosterling op de troon. Hij stond tegenover de
Christenen welwillend. Origenes heeft met hem en zijn vrouw Otacilia Severa
gecorrespondeerd en de latere traditie ziet hem zelfs als Christen.

Mede echter onder invloed van de herdenking van het duizendjarig bestaan van Rome (248)
groeide onder het volk de stemming van haat en verzet tegen de Christenen. Met keizer
Decius (249-251) komt het tot een uitbarsting. Dan worden opnieuw de doodsklokken over
het Christendom geluid. Decius zag in het verval van het rijk een gevolg van gebrek aan
verering van de officiéle goden. Terstond met zijn troonsbestijging begon hij zijn aanval.
Leiders van grote gemeenten werden gevangen genomen. Bisschop Fabianus van Rome stierf
20 Januari 250 de marteldood. Decius leidde in eigen persoon de inquisitie. Een bloedige actie
werd toegepast. Doel was om het Christendom radicaal uit te roeien en de Christenen weer
terug te winnen voor de Staatscultus. Daartoe werd bevel gegeven, dat alle inwoners voor
bijzondere offercommissies gedaagd zouden worden om hun aanhankelijkheid door een offer
te betuigen. Dit offer was niet anders dan het aanvaarden van de keizercultus. De uitwerking
was ontzettend. Volgens Porphyrius zijn toen duizenden omgebracht. Er was een massale
afval. Tegen deze vreselijke inquisitie waren velen niet bestand. Zij probeerden de ambtenaren
om te kopen en zo een libellus, een offerbewijs, te bemachtigen.

De ontzettende aanval, duurde een jaar. De dood van Decius (juni 251) in de strijd met de
Gothen bracht een einde aan de vervolging. De opzet, die was de vernietiging van het
Christendom, was mislukt. Onder Gallus (251-253) werd een nieuw offer-edict uitgevaardigd,
maar dit had weinig uitwerking. de Staat had de strijd verloren, gelijk Cyprianus zo treffend
vertolkt met de opmerking, dat de disciplina Romana het moest afleggen tegen de Goddelijke
discipline van het Christendom,
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Onder keizer Valerianus (253-260) volgde er een nieuwe aanval. Hij was aanvankelijk de
Christenen welgezind. Principieel ging de Staat onder hem reeds tot grote toegeeflijkheid
over. Wie de Romeinse religie niet waarnam, kon volstaan met aan de uiterlijke ceremonieén
deel te nemen. Door de crisis van het rijk en onder pressie van zijn generaal Macrianus
wijzigde hij zijn houding. In 257 en 258 vaardigde hij nieuwe edicten uit, vooral tegen de
clerus gericht. Doodstraffen, confiscatie van goederen en verbanning waren aan de orde van
de dag. Van deze vervolging wordt ook Cyprianus in 258 het slachtoffer. Ook deze aanval is
mislukt. Valerianus trok tegen de Perzen op, maar wordt door hen gevangen genomen en sterft
na enige tijd.

De poging van Macrianus om de troon te bemachtigen mislukt. Gallienus (260-268), de zoon
van Valerianus, maakt aan de door Macrianus uitgelokte vervolging een einde. Gallienus
breekt radicaal met de politiek van zijn vader. Hij vaardigt een soort tolerantie-edict uit. De in
beslag genomen cultusplaatsen ontvangen de Christenen weer terug. De kerkhoven, die
Valerianus hun verboden, had te betreden, worden weer vrijgegeven voor gebruik. Een verbod
om de Christenen lastig te vallen, wordt uitgevaardigd.

Gallienus houding was een verkapte erkenning van het Christendom als een geoorloofde
religie. Het was de inzet van de eindoverwinning van het Christendom. Zo kwam het versterkt
uit de bloedige strijd te voorschijn.

Voor dat de laatste grote vervolging onder Diocletianus (284-305) losbarstte, genoot de kerk
veertig jaren een ongestoorde vrede. Door het tolerantie-edict van Gallienus ontving de kerk
gelegenheid uit te groeien. Zij heeft die gelegenheid niet ongebruikt gelaten. De
kerkorganisatie maakte grote vorderingen. Porphyrius ergert er zich aan, dat overal grote
kerken verrijzen. Het getal Christenen groeide zeer snel en ook uit de hoogste standen
kwamen velen over. de Staat stond niet langer onverzettelijk op de keizercultus. Christelijke
ambtenaren ontvingen dispensatie.

Tegen het jaar 300 bevonden zich vele Christenen aan het keizerlijke hof en in het leger.
Sommige hoge posten werden door Christenen bekleed. Het triomfantelijke beeld, dat
Eusebius van de situatie omstreeks het jaar 300 geeft, is zakelijk ontegenzeggelijk juist.

Al was het Christendom juridisch niet erkend, praktisch genoot het volle vrijheid. Het vond
zijn aanhangers in de hoogste kringen. Diocletianus vrouw, keizerin Prisca, en zijn dochter
Valeria waren Christinnen.

Met keizer Diocletianus was er een grote wijziging gekomen in de organisatie van het
Romeinse rijk. Naar het voorbeeld van de Oosterse despoten had hij een absolute monarchie
ingevoerd. De senaat ontnam hij het laatste restant van invlioed. Om radicaal te breken met het
verleden, verlegde hij de keizerlijke residentie uit Rome naar Nicomedié in Bithynié. Geheel
naar Qosterse trant voerde hij een zeer strenge hofétikette in. Zelf ging hij als een Oosters
despoot in purpergewaad gekleed en nam als nieuwe titel die van "Dominus" aan. Het Rijk
deelde hij opnieuw ,in en wel in 101 provincies, welke weer in 12 diocesen werden
ondergebracht.

Om nieuwe, bloedige troonopvolgingstwisten radicaal af te snijden, benoemde hij
mederegenten. Een, nl. Maximianus, met de titel Augustus. Deze had Milaan tot residentie.
Twee anderen, onder hem en Maximianus staande, met de titel Caesaren, nl. Constantius
Chlorus en Galerius. De eerste krijgt het bestuur over Gallié, Brittannié en Spanje. De tweede
over Illyricum met Macedonié en Griekenland. Met deze regeling wilde Diocletianus vastheid
en continuiteit aan het regiem geven, hetgeen ten dele gelukt is.

Hoe het tot de Christenvervolging, die 23 februari 303 plotseling weer uitbrak, gekomen is,
daarover lopen de meningen van de onderzoekers nog steeds uiteen.

Voor de bronnen zijn wij aangewezen op twee Christelijke schrijvers, op Lactantius, die
toentertijd in Nicomedié vertoefde en de vervolging in zijn na 316 geschreven werk: Over de
dood van de Christenvervolgers, heeft beschreven, en op Eusebius.

Zoveel is zeker, dat er aan het hof door een de Christenen vijandige groep in, de voorafgaande
jaren steeds meer pressie op Diocletianus is uitgeoefend.

Beslist vijandig was ook Galerius, die door zijn moeder, vereerster van de godin Kybele, werd
opgehitst. In de winter van het jaar 302/3 brengt hij Diocletianus een bezoek in Nicomedié en
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dringt aan op strafmaatregelen tegen de Christenen. De oude keizer wil er eerst niet van
weten, maar als een kroonraad van juristen en officieren en bovendien het orakel van Apollo
in Didyma gunstig adviseren, geeft hij toe.

Toen de vervolging eenmaal losbarstte, is zij ver buiten het bestek gegaan, dat Diocletianus
zich had gedacht. Hij wilde geen bloedvergieten, maar slechts zuivering van hof en leger en
herstel van de oude vaderlijke religie. Zo was ook reeds aan het einde van de derde eeuw een
uiterst scherp edict tegen het Perzisch Manicheisme uitgevaardigd.

Dit edict ademt eveneens een sterke haat tegen al wat een bedreiging is van de oud-Romeinse
zede.

Zo stond het toch ook met het Christendom. Op de genoemde datum, de dag van het feest van
de Terminalia (feest van Terminus, de god van de grensstenen), ging men over tot het
verwoesten van een kerk in Nicomedié. Dit was het sein tot de algemene aanval. Overal
moesten de kerken verwoest en de heilige Schriften vernietigd worden.

Natuurlijk bracht de plotselinge aanval algemene opwinding. Weer worden offerbevelen
uitgevaardigd. Ook de keizerin Prisca en haar dochter Valeria het men daarbij niet met rust.
Weer vloeide bloed en werden velen in de gEvangenissen geworpen en door foltering
gedwongen te offeren. Een bloedige vervolging begon. De bedoeling was ook nu weer,
evenals onder Decius, om de Christenen te bekeren tot de vaderlijke religie. Om het getal
afvalligen zo groot mogelijk te maken, bond men de handen van de slachtoffers vast,
verlamde ze door vuur en wierp dan uit de slaphangende leden wierook in de offervlammen.
In 304 volgde een algemeen offerbevel voor alle Christenen in het Rijk. Overal vielen
slachtoffers. In het Oosten werden velen verminkt naar de mijnen gestuurd. Eusebius deelt ons
mede, hoe een groep van negen en dertig hunner ergens werd afgeslacht. In het Westen
eindigde de vervolging hoofdzakelijk reeds in 305.

In het Oosten daarentegen werd zij onder Galerius tot 311 voortgezet. Dan komt er een
kentering. Galerius; de geestelijke vader van de vervolging, werd dodelijk ziek. Op 30 april
311 vaardigt hij een edict uit, waarin hij de mislukking van de vervolging erkent en de
Christenen weer verlof geeft hun godsdienstoefeningen te houden, Zij mochten tevens tot hun
God voor het heil van keizer en rijk bidden. Galerius stierf vijf dagen later. Zijn tolerantie-
edict is genomen uit louter politiecke overwegingen. Men heeft wel het vermoeden
uitgesproken, dat het edict mede onder pressie van Constantijn door de stervende Galerius is
uitgevaardigd. In 305 hadden Diocletianus en Maximianus afstand gedaan van hun macht.
Constantius Chlorus en Galerius volgden hen op als Augusti.

Als Constantijn Chlorus in 306 sterft, neemt zijn zoon Constantijn de regering in het Westen
over. In Rome zijn het de praetorianen, die Maxentius, de zoon van Maximianus, op de troon
helpen. Na Galerius dood breekt er een oorlog uit tussen Constantijn en Maxentius om de
macht in het Westen.

28 oktober 312 werd Maxentius aan de pons Milvius bij Rome geslagen. Bij zijn vlucht stortte
Maxentius van de brug neer en verdronk in de Tiber. Na de ondergang van Maxentius gaat
Constantijn naar Milaan, waar hij de winter doorbrengt. Hier komt ook Licinius, door Galerius
tot mederegent in het Oosten aangesteld.

Hier geven zij samen in het voorjaar van 313 het "edict van. Milaan" uit. Het Christendom
ontvangt dan orbeperkte vrijheid. Geconfisceerde kerkgebouwen en bezittingen worden
teruggegeven. De kerken ontvangen uitdrukkelijk rechtspersoonlijkheid. Dit alles betekende
een definitieve overwinning van de kerk. Zij heeft als een revolutie gewerkt. De jubel van een.
Eusebius is wel te begrijpen.

De overwinning van de "strijdende kerk" nam een vorm aan, welke de stoutmoedigste
optimist niet kon vermoeden. Dertien jaar later was de georganiseerde bisschopskerk de
erkende en gewaardeerde bondgenoot van Constantijns wereldmonarchie.

Over de schaduwzijde van deze dooreenstrengeling van kerk en Staat, waardoor menige
Synode in de vierde eeuw een forum van politieke hartstochten is geworden, hebben wij niet
meer te spreken. Zien wij terug, dan heeft het Christendom door een lange weg van bloed en
tranen heen wonderbaar gezegevierd. Verminkt, geknot, geslagen door bloedig geweld, kwam
de kerk uit iedere beproeving sterker naar voren. Het bloed van de martelaren was telkens
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weer het zaad van de kerk. De inzet van de strijd met het Romeinse rijk was de vraag, wie
Kurios, Heer, zou zijn: Keizer of Galileér.
De Galileér heeft gezegevierd!
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I11. DE VORMING TOT STAATSKERK

De vrijheid van godsdienst

Zo was er dan gelijkstelling gekomen voor alle godsdiensten en hadden de Christenen van nu
aan dezelfde rechten en wvrijheden als de vereerders van de heidense goden. Vrije
godsdienstoefeningen, vergoeding voor geleden verliezen en openbare erkenning waren reeds
door de decreten van 312 en 313 gewaarborgd. De volgende keizerlijke besluiten van 315 tot
323 stelden de Christenen benoembaar in openbare ambten, onthieven de geestelijken van
burgerlijke lasten, waardoor zij met de heidense priesters gelijk werden gesteld, "opdat zij te
beter hun ambt tot heil van de Staat zouden kunnen waarnemen”, en de kerken kregen het
recht testamentaire erflatingen te aanvaarden. Dus nu nog geen begunstiging boven de
heidense erediensten. Dit zou pas langzamerhand komen, totdat ten laatste de Christelijke kerk
de enige geoorloofde zou wezen, en in het gehele Romeinse wereldrijk het heidendom
onderdrukt en verboden zou worden.

Groot was de blijdschap en dankbaarheid van de Christenen. Eusebius schrijft in het laatste
gedeelte van zijn Kerkelijke geschiedenissen over de vrede, door God geschonken, en uit zijn
blijdschap over de loop van de zaken. In voorafgaande hoofdstukken beschrijft hij de wrede
vervolging onder Maximinus Daza, die onder meer in Palestina en Egypte hevig woedde, en
waarin zijn oudere vriend, de presbyter Pamphilus, naar wie hij zich Eusebius Pamphili
noemde, in 309 te Caesarea in Palestina de marteldood had ondergaan. En dan komt de
verademing voor de fel vervolgden. "Gode zij dank bovenal, de Almachtige Koning van het
heelal, en meest ook aan de Zaligmaker en Verlosser onzer zielen, Jezus Christus, door wie
wij bidden, dat onze rust en vrede, vrij van moeiten en dwang, vast en onverstoord bewaard
mogen blijven. Voorts scheen een heldere en stralende dag, door geen enkele wolk
verduisterd, met bundels van hemels licht door het gehele rijk over de berk van Christus, en
buiten onze kring was niemand afgunstig, want ook de buitenstaanders deelden met ons in de
zegeningen, die ons van Godswege geschonken waren".

Toch zou er nog weer een wolk komen. Meermalen was de verhouding gespannen geweest
tussen Constantijn en Licinius, de bestuurder van het Oosten, die gehuwd was met Constant
de zuster van Constantijn. Reeds in 314 was het tot een\oorlog gekomen, waarin Constantijn
overwon. Later begonnen de vijandelijkheden opnieuw.

Al voér die oorlog had Licinius zijn haat tegen de Christenen getoond. Hij had hen uit zijn
omgeving laten verdrijven, hen laten gevangen zetten, folteren en doden, kerken laten
verwoesten, en een wet uitgevaardigd, dat ieder, die een gevangene voedsel of lafenis bracht,
dezelfde straf als de bezochte zou ontvangen.

Het was in deze tijden, dat de veertig martelaren te Sebaste in Cappadocié stierven: veertig
militairen waren een gehele nacht naakt op het ijs gelegd om hen tot afval te dwingen; slechts
bij één gelukte het, maar hij stierf terstond in het warme bad, dat men hem 's morgens gaf. De
bewaker werd z6 getroffen, dat hij beleed Christen te zijn; daarna moest ook hij sterven.
Basilius de Grote, die dit feit ook vermeldt, zag hierin een letterlijke vervulling van Psalm 66 :
12.

De oorlog werd met alle kracht ter zee en te land gevoerd. 3 juli 323 verloor Licinius de slag
bij Chalcedon, en gaf zich over. Ofschoon Constantijn hem lijfsbehoud had toegezegd, liet hij
hem toch in het volgende jaar doden.

Van nu aan waren de vervolgingen voor goed voorbij, want de maatregelen van Julianus de
Afvallige (361-363) kunnen nauwelijks die naam dragen.

Het is te begrijpen, dat deze te voren ongekende vrijheid de grootste gevolgen had voor de
Christelijke kerk, zowel. uitwendig als inwendig.

Uitwendig een stil en gerust leven en vergoeding voor alle geleden leed. Eusebius vermeldt dit
uitvoerig in zijn Leven van Constantijn, een werk uit zijn laatste periode, één doorgaande
lofprijzing van zijn keizerlijke vriend. Vervallen waren alle rechterlijke vonnissen, uit welke
tijd ook, tegen hen, die om hun geloof in God verbannen of tot slavernij veroordeeld waren en
nu in hun vorige staat hersteld. Tegen hen, die met verlies van goed en vermogen gestraft
waren, en nu in hun vroegere woningen en gezinnen teruggekeerd en in hun bezit hersteld,
weer de weldaden van de Allerhoogste mochten genieten. De verbeurd verklaarde bezittingen
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van de martelaren kwamen aan hun erfgenamen, en als er geen erfgenamen waren, aan de
kerken. De kerken zelve kregen al haar landerijen en huizen terug.

Er volgde steeds meer begunstiging van de. Christenen. Eusebius vermeldt, hoe de keizer de
een geld, de ander landgoederen schonk en hun allerlei ereambten en waardigheden toekende:
stadhouder, senator, consul, of hen in de adelstand verhief en hoe hij overal prachtige kerken
liet bouwen. Dan kwam er een verordening om de dag van het Heeren te vieren (321). Alle
burgers van het Romeinse rijk werden er toe verplicht, en de soldaten moesten tijd en
gelegenheid krijgen om ongehinderd ter kerk te kunnen gaan. Ook de heidense soldaten
moesten op zondag bidden, hun handen omhoog heffen, het oog van het geestes op de Koning
van het hemels richten en Hem als beschermer en helper aanroepen.

Aan Eusebius droeg Constantijn op vijftig fraaie Bijbels te laten maken "op best perkament,
gemakkelijk leeshaar en handig voor het gebruik," door kunstenaars in het schoonschrijven en
keurig ingebonden, alles op staatskosten. Veel pleit voor de onderstelling, dat de codex
Sinaiticus, door Tischendorf in het Sinai-klooster gevonden en sedert 1937 in het Brits
Museum bewaard, een van deze vijftig Bijbels is.

Later begon Constantijn ook maatregelen tegen de heidense eredienst te nemen, en steeds
meer bemoeide hij zich met het inwendige van de kerk. Dit kon voor de kerk voordelig
werken, maar ook nadelig, zoals later gemerkt werd, toen hij, en vooral ook zijn zoon en
opvolger Constantius, afwijkingen in de leer, dwalingen en Ketterijen, in bescherming nam.
Dat Constantijn zich ook heer over de kerk voelde, blijkt uit hetgeen hij eens aan een
gastmaal, /dat hij aan bisschoppen had aangeboden, tot de aanzittenden sprak, en waarvan
Eusebius zegt, dat hij het de keizer zelf heeft horen zeggen: "Gij zijt over het inwendige van
de kerk, maar ik zou wel eens de door God aangestelde bisschop over het uitwendige kunnen
zijn.

Al drukte de keizer zich hier bescheiden uit, er ligt toch het caesaropapisme in, waarvan de
kerk hoe langer hoe meer last en nadeel zou ondervinden, al was het eerst niet zonder
voordeel geweest. Het kwam langzamerhand tot een volledige overheersing van de
Staatsregering over de Kkerk, totdat eindelijk onder Theodosius omstreeks 388 de
Geloofsbelijdenis van Nicéa tot grondslag van het rijk werd verklaard, de heidense tempels
verwoest of tot Christelijke kerken ingericht werden, en de heidense eredienst op zware
straffen verboden werd.

Het is te begrijpen, dat al deze veranderingen ook invloed hadden op de inwendige
gesteldheid van de kerk, en met name op het leven van haar leden. Helaas, niet altijd ten
goede. Nu de kerk niet langer vervolgd, maar hoe langer hoe meer bevoorrecht werd, nu het
Christen-worden en Christen-zijn geen gevangenis en schande en marteling en dood kon
opleveren, maar voordeel en macht en aanzien, voegden zich als van zelf velen bij haar enkel
en alleen om uitwendige, materiéle redenen. Algemeen klaagden de grote Christelijke
predikers en schrijvers, en van dezen waren er velen in de vierde eeuw, mannen van grote
schriftkennis, innige vroomheid en fijne beschaving, dat er zoveel wereldgelijkvormigheid en
ergerlijke loszinnigheid was, en zo weinig leven overeenkomstig de eisen van het Evangelie.
Ook blijkt dit uit vele besluiten van de kerkvergaderingen tegen allerlei zonden, vooral van
onzedelijkheid en hoererij, Augustinus klaagt zelfs, dat indien iemand onder naam-Christenen
een ernstig leven wil leiden, hij van die Christenen beledigingen en harde woorden moet
horen. In die levenshouding was meestal weinig verschil tussen de nieuwe Christenen en de
oude heidenen. Al had Constantijn de gladiatorengevechten verboden, op het forum, in de
badhuizen en de schouwburgen leefde het oude heidendom voort: Had anderhalve eeuw
geleden Tertullianus als hoofdkenmerk, waaraan de heidenen hun medeburgers als Christenen
herkenden, het niet meer bezoeken van de publieke vermakelijkheden genoemd, thans klaagt
een monnik, dat, als schouwburgvertoningen samenvallen met een kerkelijk feest, men niet
behoeft te vragen, waar de meeste Christenen naar toe gaan. Hiermede hangt zeker samen, dat
het gewoonte was zich pas te laten dopen, als men zijn einde voelde naderen, omdat men
meende, dat zonden, na de doop bedreven, niet afgewassen werden, en omdat men dan zijn
leven te veel op zondeloosheid had moeten instellen. Maar ook was het voor velen een reden
om zich uit deze zondige wereld terug te trekken en in kluis of kloostercel een hogere
zedelijkheid te zoeken.
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Dan had het wassende Christendom nog altijd de strijd tegen het heidendom. Niet tegen de
godenleer van de mythologie waaraan welhaast niemand meer, geloofde, maar tegen de
filosofie, inzonderheid die van Plato in de vernieuwde en verbeterde vorm van het Neo-
Platonisme, dat vooral onder de intellectuelen en de hogere standen een beletsel was om in het
Evangelie van het Kruis te geloven. Door een zeker Monotheisme, door mystiek en
contemplatie en door een ernstige zedenleer was het van het Christendom een mededinger, die
zich nog eeuwen lang wist te handhaven.

En eindelijk waren er de geweldige worstelingen tegen reeds lang bestaande of nieuw
opkomende dwalingen in de leer, dikwijls onder directe of indirecte invloed van de filosofie,
die de grondwaarheden van de Christelijke Belijdenis in gevaar brachten, die soms door de
Christelijke keizers gesteund werden, en die slechts met de grootste inspanning bedwongen
konden worden, om telkens en telkens weer in een of andere vorm opnieuw op te duiken en
haar aanhangers en verdedigers te vinden.

Keizer Constantijn

Gaius Flavius Valerius Constantinus, de figuur om wie zich de algehele verandering ten
opzichte van de Christelijke kerk beweegt, is een van de weinige keizers in de oudheid, wie de
erenaam de Grote, en hem terecht, is toegekend. In vele opzichten is hij inderdaad een
buitengewone persoonlijkheid. Over weinige figuren in de geschiedenis zijn; zulke
tegenstrijdige beoordelingen geveld als over de eerste Christen-keizer, en bij de waardering
van die beoordelingen zal men goed doen te denken, ; aan het "ni cet exces dhonneur, ri cette
indignité". Als wij de uitvoerige levensbeschrijving lezen, die Eusebius van hem gaf, dan zien
wij hem als een man volmaakt in Christelijke deugden, iemand van oprechte, innige
vroomheid, een heilige bijna, en als wij de heidense schrijvers horen, vooral Zosimus in zijn
Nieuwe Geschiedenis in zes boeken, dan is hij een sluw, berekenend, onbetrouwbaar, listig en
wreed man, wie het alleen om eer en macht te doen is. Zosimus ziet de oplossing van het
heidendom en de opkomst van het Christendom als de oorzaken van de ondergang van de
Romeinse; staat. Een andere heidense schrijver, Ammianus Marcellinus, noemt Constantijn
een "revolutionair en verstoorder van de oude wetten en de lang bestaande zeden en
gewoonten". Zosimus is nuchter en betrouwbaar in de feiten, die hij meedeelt; zijn antipathie
blijkt uit de opmerkingen, die,

hij er bij geeft. Deze uiteenlopende beoordeling kan men nog heden bij de geschiedschrijvers
vinden.

Constantijn werd waarschijnlijk in 274 te Naissus, het tegenwoordige Nisch in Yoego-Slavié,
geboren. Zijn vader was Constantius, (later) bijgenaamd Chlorus, de bleke, een dapper en
verstandig vorst, die de Christenen welgezind was. Zijn moeder was Helena, uit Klein-Azié
afkomstig, niet wie Constanties, toen nog gewoon officier, op zijn reizen had kennis gemaakt.
Wegens het grote standsverschil Helena was "van te geringe stand om bij een keizer te
passen”, volgens Ambrosius was zij een stalof herbergmeisje moest het een morganatische
verbintenis zijn, waarin niets oneerbaars gezien werd. Om politieke redenen scheidde
Constantius Chlorus van haar (omstreeks 293) om te kunnen trouwen met Maximiana, de
stiefdochter van Maximianus, de caesar van het Westen. Helenas enig kind was Constantijn,
"de lichtbrenger". Uit de betrekkelijk weinige mededelingen over Helena kunnen wij echter
weten, dat zij tot het Christendom is overgaan, en zeker uit overtuiging, dat zij veel aan
weldadigheid deed en dat zij nog op hoge leeftijd een bedevaart naar Palestina heeft gemaakt,
en daar volgens de legende het kruis van Christus heeft gevonden. In vereniging met haar
zoon heeft zij te Bethlehem boven de grot van de Geboorte, en op de Olijfberg op de plaats,
waar Jezus ten hemel is gevaren, kerken gesticht. Constantijn heeft zijn moeder altijd grote
eerbied en kinderlijke liefde bewezen, haar als Augusta aan zijn hof doen verblijven,
standbeelden voor haar opgericht, enkele steden naar haar genoemd en haar op talloze munten
doen afbeelden.

Constantijn is voor het soldatenleven opgevoed. Daardoor is hij tot een goed veldheer
gevormd, maar de voor een keizer zo gewenste fijnere, intellectuele vorming heeft daarbij
schade geleden, Dit tekort heeft hij later door omgang met mannen als Hosius, bisschop van
Cordova, Eusebius de geschiedschrijver, en Eusebius, bisschop van Nicodemié, niet geheel
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kunnen inhalen. Reeds jong vergezelde hij de grote veldheren op hun krijgstochten in het
Oosten, hij onderscheidde zich dan door een dapperheid en doodsverachting, die dikwijls aan
roekeloosheid grensden en hem ook in zijn later leven zijn bijgebleven. Zijn van nature
schoon en krachtig lichaam werd hierdoor nog meer gehard, en hij werd de lieveling van de
soldaten, die hem na de dood van zijn vader in 306, kort na diens overwinning op de Pieten en
Scoten bij Eboracum (York, eeuwenlang het hoofdkwartier van de Romeinse bezetting in
Engeland), tot keizer uitriepen.

In oktober 312, kort vo6r de beslissende slag in zijn eerste oorlog tegen Licinius, valt het
bekende visioen van het kruis in de hemel, dat ons ongeveer als volgt wordt beschreven.
Constantijn had God gebeden hem te openbaren, dat Hij hem helpen zou. Toen zag hij, terwijl
de Jon reeds ter kimme neigde, boven de ondergaande zon een zegeteken in de vorm van een
kruis van licht, en daarbij de woorden Toutooi Nika (overwin hierdoor). Hij voegt er nog bij,
dat bij dit gezicht ontzetting hem en het gehele leger aangreep, en dat het, waar het leger ook
heen trok, mede volgde. Eusebius gevoelt wel, dat men het moeilijk geloven zal; daarom
voegt hij er bij, dat Constantijn het hem in veel latere tijd heeft medegedeeld en de waarheid
er van met eden bezworen heeft.

Zonder twijfel was de keizer zelf overtuigd, dat het teken werkelijk aan de hemel gestaan had,
maar wat hij voor werkelijkheid aanzag, kan niet anders dan visionair geweest zijn. Te meer
begrijpelijk daar men telkens in die tijden tekenen en verschijningen vermeld vindt, en Con-
stantijn neiging tot het occulte en mysterieuze had, Er wordt dan ook verder -behalve even
door Lactantius geen melding van gemaakt, en de bijvoeging, dat het gehele leger het ook
gezien heeft kunnen wij gerust voor rekening van Eusebius laten.

Terwijl de keizer er lang over nadacht, wat de bedoeling mocht zijn van hetgeen hij gezien
had, overviel hem de nacht. In de droom verscheen hem de Christus Gods met het teken, en
beval hem een afbeeldsel te maken van wat hij aan de hemel gezien had en dit als
afweermiddel in de gevechten tegen zijn vijanden te gebruiken. De volgende morgen vertelde
de keizer het droomgezicht aan zijn vrienden, én ontbood vaklieden om het teken in goud en
edelgesteenten nauwkeurig na te maken. Hij liet nu een standaard maken, het Labarum, een
lange met goud beslagen lans met een dwarsstang. Boven aan dat kruis hing een kunstig
gevlochten krans van goud en edelstenen, waarin het monogram van de Zaligmaker; een X
met een P er door heen (het Griekse letterteken X is onze ch, en P is onze r). Aan de
dwarsstang kwam een kostbaar linnen weefsel, met veelkleurige edelgesteenten bezet, en rijk
met goud bewerkt, "bij het fonkelen in de zonnestralen een onbeschrijflijk schoon "gezicht.
Dit labarum werd ook op de helmen en op de munten afgebeeld, en werd het veldteken van
Constantijns legioenen.

Van het grootste gewicht voor de werelden kerkgeschiedenis van alle volgende eeuwen was
de stichting van Constantinopel; van 330 af de keizerlijke, residentie en de eigen hoofdstad
van het Romeinse rijk, daarom ook Nieuw-Rome genoemd. Thans Istamboél het oude
Byzantium was in 199 ineen burgeroorlog door Septimius Severus grondig verwoest; slechts
enkele armelijke huizen en stukken van de stadsmuur waren er overgebleven; de eens zo
aanzienlijke stad had honderd dertig jaar lang in puin gelegen. Constantijn liet op deze zo
schoon aan de Bosporus gelegen plek een nieuwe trotse stad herrijzen, met grootse gebouwen,
een schitterend paleizencomplex en fraaie Christelijke kerken. Met standbeelden en kunst-
schatten, uit het gehele rijk verzameld, met zuilengangen en fonteinen werden straten en
pleinen versierd. De uit verschillende streken van het rijk, ook uit Rome, bijeengebrachte
bevolking kreeg dezelfde bestuursinrichting en dezelfde voorrechten als de burgers van het
oude Rome. 26 november 328 werd de eerste steen van de nieuwe muur gelegd, en 11 mei
330 werd de stad ingewijd.

Omstreeks Pasen 337, juist toen hij zich gereed maakte zelf zijn leger aan te voeren tegen een
dreigende inval van Sapor, de koning van Perzié, werd Constantijn, die te voren nooit ziek
geweest was, ongesteld. Daar het niet beter werd, zocht hij genezing bij de warme bronnen
van Helenopolis. Ook dit mocht niet baten, Ongenezen keerde hij terug. Toen hij zijn einde
voelde naderen; begaf hij zich naar Achyrona; een voorstad van Nicomedié. In een ver-
gadering van bisschoppen deelde hij zijn verlangen mede gedoopt te worden. Hij had altijd
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gehoopt nog eens in de Jordaan gedoopt te worden, maar God had het anders gewild.
Eusebius, bisschop van Nicomedié, heeft hem, na behoorlijke onderwijzing, het zegel van de
doop bediend, en op Pinksteren van dat jaar (23 mei) stierf hij.

Dat Constantijn in zijn jonkheid door Sylvester, bisschop van Rome, gedoopt zou zijn, is een
fabel. Ook de Donatio Constantini, de schenking van Constantijn, waarbij hij, na "door
Sylvester van melaatsheid genezen te zijn, uit dankbaarheid deze "paus™ zijn paleis, de stad
Rome, alle provincies van het Westen en de suprematie over alle patriarchen van het Oosten
schonk, is onecht. Het zeer uitvoerige document werd later vooral bekend door de pseudo-
Isidorische decretalen, en diende om de wereldlijke oppermacht van de paus te bewijzen. Het
meest waarschijnlijk is, dat het vervaardigd is tussen 752 en 778 in Rome. Reeds in de
twaalfde eeuw begon men de echtheid te twijfelen, en in 1440 bewees de Italiaanse humanist
Lnuxentius de Valla in een schitterende declamatie, dat de hele schenkingsakte een vervalsing
was. Tegenwoordig neemt niemand meer de echtheid aan.

De vraag, of het Christendom Constantijn een zaak van het harten dan wel alleen een politiek
middel was, is voortdurend gesteld geworden. Dan wijst men op betreurenswaardige feiten.
Dat hij Licinius, wie hij bij diens capitulatie lijfsbehoud had verzekerd, een jaar later toch
door de senaat liet berechten, is hem echter niet als meineed toe te rekenen, want Licinius ging
bij de Oost-Gothen over, de Donau manschappen aanwerven om opnieuw tegen Constantijn te
strijden, Maar dat hij zijn zoon Crispus, geboren in 304 voor zijn huwelijk met Fausta, en die
hij door Lactantius, retor in Nicomedie, de Christelijke Cicero, had laten opvoeden, in 326 liet
ombrengen, en even later ook Fausta, wegens beweerd overspel met die stiefzoon, in een
heetgestookt bad deed sterven, is een onuitwisbare vlek op zijn karakter. Eusebius laat deze
gruwel in zijn Leven van Constantijn geheel onvermeld. Ook lezen wij nergens, hoe Faustas
zonen er op reageerden: Helena echter trok het zich zeer aan.

Overigens stond, in het algemeen genomen, Constantijn niet beneden het gemiddelde peil van
zijn tijd. Hij was gevoelig voor vleierij en ontkwam ook verder niet aan de zedelijke gevaren,
die het karakter van een alleenheerser bedreigen. Als keizer was hij een onvermoeide werker,
een dapper en bekwaam veldheer, maar een slecht financier: zijn prachtlievendheid, zijn
bouwmanie, de feesten en uitdelingen aan het volk, het onophoudelijk op staatskosten reizen
van de bisschoppen, putten de schatkist uit. Ook was hij niet vrij van heidens bijgeloof.
Tegenover dat alles staat echter, dat de kerk ontzaglijk veel aan hem te danken heeft: Hij
zocht veel omgang met vooraanstaande Christenen, verdiepte zich dikwijls in de lectuur van
de Heilige Schrift, en kwam reeds voor zijn troonsbestijging, in de dagen van de vervolging,
evenals zijn vader, voor de Christenen op.

Zeer zwaar woog bij Constantijn de eenheid van het rijk. Dit blijkt bijzonder uit zijn houding
tegenover het Arianisme, waarbij hij niet altijd een steunpilaar van de rechtzinnigheid is
gebleven.

Arius

Arius is het geweest, wiens optreden gedurende zijn leven en nog lang na zijn dood een felle
bewogenheid in de kerk, en bijgevolg ook in de Staat, heeft veroorzaakt. Het ging over een
van de meest fundamentele stukken van de Belijdenis, over de oude, reeds door Jezus tijdens
Zijn verblijf op aarde gestelde vraag: "Wie zeggen de mensen, dat Ik, de Zoon van het
Mensen, ben?" en: "Wie zegt gij, dat Ik ben?" Het ging over de Goddelijke natuur van de
Zoon van het Vaders, die Arius misschien niet bedoelde te ontkennen, maar die hij toch z6
opgevat wilde hebben, dat het waarachtig Goddelijke element op zijn standpunt onmogelijk
gehandhaafd kon blijven. Had de leer van Arius in haar reeds spoedig duidelijk geworden
consequenties gezegevierd, dan was de jeugdige pas vrij geworden kerk, doordat zij haar vaste
fundament had verlaten, en in wijsgerige bespiegelingen was opgegaan, ontbonden en
opgelost. Zelfs Harnack, de grote kenner van de oude kerkgeschiedenis, erkent dit, hoewel hij
zegt het niet met de Niceense orthodoxie eens te zijn: "de Ariaanse leer zou, als zij
gezegevierd had, het Christendom hoogstwaarschijnlijk volkomen geruineerd, d.w.z. in
kosmologie en moraal opgelost en het religieuze element er in vernietigd hebben. De Ariaanse
Christologie is de innerlijk meest onhoudbare en dogmatisch meest waardeloze van alle
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Christologieén”.

Van Arius vinden we vermeld, dat hij uit Libye afkomstig was, en dat hij, tegelijk met zijn
vriend Eusebius, later bisschop van Nicornedié, in Antiocliié gestudeerd heeft onder de
beroemde geleerde Lucianus (in 312 de marteldood gestorven), van wie hij de sub-
ordinatiaanse gevoelens van Origenes leerde kennen. Toen hij in 318 door zijn optreden
bekend werd, was hij niet jong meer: een oud man noemt hem Epiphanius. Verder weten wij
nog van hem, dat hij welsprekend, geleerd, scherp van verstand, lang en mager van gestalte
was, met ernstig gelaat, streng van zeden, met neiging tot ascetisme, en vriendelijk en
innemend in de omgang. Hij vond veel aanhang bij de asceten en bij een aantal aanzienlijke
jonge vrouwen. Eerst was hij diaken. Ook bij de patriarch van Alexandrié, bisschop
Alexander, stond hij in hoog aanzien. Deze zou hem zelfs gaarne op de bisschopszetel hebben
gezien, maar Arius weigerde.

Toen werd hij tot presbyter gewijd, en aan de Bacauliskerk in Alexandrié, waar een soort van
parochiestelsel bestond, verbonden. Al eerder was Arius met de rechtzinnigheid in strijd,
geweest, toen hij in het Meletiaanse schisma met de vroegere patriarch Petrus in botsing
kwam. In het genoemde jaar 318 hield de patriarch Alexander voor zijn geestelijken een rede
over de Driegenheid, waarin hij vooral op de eenheid de nadruk legde. Anus, de nuchtere,
logische denker, zag hierin de dwaling van Sabellius en van het Patripassianisme herleven, en
bestreed hardnekkig de door Alexander verdedigde .pvatting; Arius zei, dat, als de Vader de
Zoon genereerde, het bestaan van die Zoon een aanvang heeft gehad, en dan moest er een tijde
zijn geweest, dat de Zoon niet bestond. Hij beriep zich ook op verscheiden Bijbelteksten,
onder meer op Colossensen 1 : 15 en op Spreuken 8:22, waar de Septuagint heeft "De Heere
bracht mij voort", of "schiep mij, op welke Griekse vertaling hij was aangewezen, omdat hij
geen Hebreeuws kende.

Voor Arius was Christus het eerste schepsel van de Vader en komt Hem dus niet gelijke eer
met de Vader toe en heeft Hij een waarachtige, niet absoluut volmaakte mensheid
aangenomen. Alexander, die in dit alles strijd zag met wat wij van Christus uit de Evangelién
weten, en gevaar voor de leer van de verlossing, zond een rondschrijven aan de bisschoppen
van het Oosten, waarin hij zich, naar de gewoonte van die tijden, zeer heftig uitliet: het was de
ergste van alle ketterijen, geen ketter was zo dicht de Antichrist nabij gekomen, Arius en zijn
aanhangers waren vijanden van God, moordenaars van Christus Godheid, Judassen. Daarom
weerlegde hij Arius stellingen, dat de Zoon niet eeuwig is, niet van nature God, veranderlijk,
en vooral legt hij er de nadruk op, dat Christus niet tot de wereld behoort, en dat Hij is het
volmaakte beeld, het volmaakte afschijnsel van God. Het geheimenis van het bestaan en de
generatie van de Zoon is zelfs voor Evangelisten en engelen verborgen, en kan geen voorwerp
van menselijk nadenken en van menselijke definities zijn; de Goddelijke natuur van Christus
is voor Alexander geen speculatie, maar een zaak van het geloof, en het onderscheid in
personen erkent hij zonder enige twijfel.

Het was geenszins een academische strijd. Niet alleen de geleerden en de dienaren van de kerk
namen er aan deel; als een vuur greep het geschil steeds verder om zich heen. Eerst tot in de
afgelegenste streken van Egypte, daarna in de andere landen van het Oosten, en ook in het
Westen. Arius had niet stil gezeten. Met name zocht hij steun bij zijn oude studievriend en
geestverwant Eusebius van Nicomedig, die veel invloed had aan het hof, vooral bij de zuster
van de keizer, Constantia, de gemalin van Licinius. Ook maakte hij propaganda door druk
huisbezoek. In alle kringen en standen van de bevolking werd over de Godheid van Christus
getwist, overal kwamen opstootjes voer, "'en de heidenen, die in Alexandrié nog vrij talrijk
waren, bespotten openlijk de Christenen, in het bijzonder in de schouwburgen.

Had Alexander aanvankelijk een aarzelende houding aangenomen, mede doordat Anus zoveel
geachte en hoogstaande medestanders had, en had hij veel pogingen tot verzoening gedaan,
eindelijk trad hij men meent onder Invloed van Athanasius krachtig tegen Arius op, en be-
werkte, dat deze door een Synode van Alexandrié (318) werd veroordeeld en afgezet. Arius
zag zich gedwongen Alexandrié te verlaten, en ging naar zijn vriend Eusebius van Nicomedié.
Tijdens zijn verblijf aldaar dichtte hij liederen voor het volk om zijn leer ingang te doen
vinden: "liederen voor schippers, molenaars en reizigers langs de grote wegen™ in zijn Thaleia
(smulpartij; muze van het blijspel). Eusebius wist te bewerken, dat een Synode, in Bithynié
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gehouden, Arius in het gelijk stelde. Beide Eusebii pleitten voor hem bij Alexander. En daar
er bovendien spanning was tussen Constantijn en Licinius, waardoor Alexander meende
voorzichtig te moeten zijn, kon Arius naar Alexandrié terugkeren.

Inmiddels behaalde Constantijn de volkomen overwinning op Licinius. De verkregen
staatkundige eenheid in het wereldrijk eiste nu ook, naar de overtuiging van de alleenheerser,
eenheid van godsdienst. Daarom besloot Constantijn, die nu alle macht in handen had, en tot
wie de geruchten van de kerkelijke troebelen al lang waren doorgedrongen, deze eenheid tot
stand te brengen. Uit het later verloop van de dingen blijkt duidelijk, dat Constantijn de
eenheid in het rijk hoger stelde dan de rechtzinnigheid, die hij aanvankelijk scheen voor te
staan. Door zijn gunsteling, de Ariaans gezinde bisschop Eusebius, werd hij voorgelicht. Het
eerste wat hij deed, was Hosius, bisschop van Cordova, een geleerd man en een krachtige
persoonlijkheid, die hij als veldprediker in de oorlog tegen Maxentius had leren kennen, naar
Alexandrié te zenden. Door persoonlijke overreding, en door het overhandigen van een brief,
die Constantijn aan Alexander en Arius toezond, moest hij trachten de partijen tot elkander te
brengen. De keizer stelde in die brief de zaak als niet heel gewichtig voor: het voorwendsel tot
de twist vond hij heel nietig, niet de moeite waard er zo over te strijden. Alexander had een
onderzoek ingesteld bij de presbyters om te weten, wat ieder dacht over enkele
schriftuurplaatsen en over kleinigheden, en Arius had hier niet op moeten ingaan, en had ook
later moeten zwijgen. Dan was de tweedracht niet uitgebroken, en het heilige volk niet
verscheurd. Het ware beter geweest, wanneer men in het begin niet over zulke dingen
gevraagd had, en als men gevraagd was, had men niet moeten antwoorden.

Het concilie van Nicéa

Daar het persoonlijk bezoek van Hosius aan Alexander en Anus, en de brief, die hij
meebracht, niets hadden uitgewerkt, beval de keizer dat er een Synode zou worden
samengeroepen met de ambtsdragers zoveel mogelijk uit alle delen van het gehele rijk. Dit
werd het eerste oecumenische concilie (van oeclrnene, de bewoonde wereld; dus
oecumenisch concilie betekent wereldSynode), van 20 mei tot 25 juli 325 gehouden in het
keizerlijk paleis te Nicéa, destijds een drukke handelsstad, aan goede verkeerswegen gelegen
(tegenwoordig Isnik), in Bithynié, in het Noordwesten van Klein-Azié. De keizer zorgde, dat
het de deelnemers aan niets ontbrak: de Staatsdiensten werden tot hun beschikking gesteld bij
het reizen, en voor hun dagelijkse vertering werd op ruime schaal gezorgd. Het getal van de
aanwezige bisschoppen bedroeg driehonderd achttien, verder waren er nog presbyters,
diakenen, acolyten (dienaren van de bisschoppen) en vele anderen, allen van de meest ver-
schillende leeftijd. Verreweg de meesten kwamen uit de landen van het Oosten; uit het
Westen waren er niet meer dan zes of acht, De bisschop van Rome, Sylvester, kon niet komen
wegens ouderdom. Uit het Westen waren onder meer aanwezig Hosius en uit Rome, de
presbyters Bito en Vincentius. Ook Arius van Alexandrié was aanwezig. Wie voorzitter is
geweest, valt uit de berichten niet op te maken. Genoemd worden Eustathius van Antiochié,
Eusebius van Caesarea, Hosius, ook Constantijn zelf. Mogelijk heeft niet altijd dezelfde
gepresideerd, Maar wel is zeker, dat de keizer vaak aan de besprekingen heeft deelgenomen
en mede door zijn persoonlijkheid en positie invloed heeft uitgeoefend op de gang van zaken.
Toen de vergadering reeds enige dagen aan de gang was, en de bisschoppen over allerlei
persoonlijke veten twistten, verscheen de keizer, in vol ornaat, in purperen mantel en met de
diadeem van edelgesteenten, begeleid door een militaire wacht en van vrienden vergezeld in
haar midden. Allen stonden op. Een van de bisschoppen begroette hem met een korte
toespraak, waarop de keizer met rustige en zachte stem een rede hield; hierbij sprak hij zijn
vreugde uit en zijn dank aan God, dat deze allen hier waren. Zijn bede was, dat hier door zijn
bemiddeling een einde mocht komen aan de droevige twisten, die het rijk verscheurden. Hij
nodigde allen uit terstond hun bezwaren en meningen te uiten, om de samenhangende reeks
van geschillen door regelen van het vredes te kunnen oplossen.

Dan zouden de vergaderde dienstknechten iets tot stand brengen, wat God aangenaam, en
hem, de keizer, hun mededienstknecht, welgevallig zou zijn.

Deze toespraak hield de keizer in het Latijn, de officiéle taal van het rijk, en een ander
vertaalde haar dadelijk in het Grieks. Daarna sprak hij vriendelijk en minzaam met iedereen in
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het Grieks, de taal van bijna alle aanwezigen, steeds bedoelend de vrede te bewerken.

Nadat de Synode ongeveer vier weken vergaderd had, kwam het tot een uitspraak over de
Goddelijke natuur van Christus, een uitspraak die alle eeuwen door, tot heden toe, haar kracht
en betekenis heeft gehad, en die haar invloed heeft doen gelden op de Belijdenis van alle
Christelijke kerken, in het bijzonder ook op de Nederlandse Geloofsbelijdenis en op de
Heidelbergse Catechismus.

Op de Synode waren in hoofdzaak drie stromingen vertegenwoordigd: het Arianisme (Arius
zelf en Eusebius van Nicomedié, de gunsteling van de keizer), de grote middenpartij,
overeenkomende met wat men later Semi-Arianen zou noemen, waartoe de geleerde Eusebius
van Caesarea behoorde, en de orthodoxie, voorgestaan o.a. door Hosius van Cordova,
Marcellus van Ancyra, Alexander van Alexandrié en zijn diaken Athanasius. In opdracht
diende Eusebius van Caesarea bij de Synode een Belijdenis in. Wat hij gaf, was niet veel
anders dan het doopsymbool van de kerk van Caesarea. Oppervlakkig gezien, leek deze
Belijdenis niet onaannemelijk; zij werd dan ook, mede op aandringen van de keizer,
aanvankelijk gunstig ontvangen. Maar Alexander en de zijnen begrepen, dat de Arianen hier
ook mede konden instemmen en zo. ruimte behielden voor hun leerstellingen. Daarom eisten
zij grotere duidelijkheid en scherpere belijndheid. Zij stelden geen nieuwe Belijdenis voor,
maar dienden amendementen in, om meer kans van slagen te hebben, Door hun wel-
sprekendheid en overredingskracht kwam na de woorden "God uit God, licht uit licht, voor
alle eeuwen uit de Vader geboren", en na nog meer wijzigingen, de uitspraak "van hetzelfde
wezen met de Vader", zoals het in de Nederlandse vertaling luidt van de Geloofsbelijdenis van
Nicéa, genoemd in artikel negen van de 37 artikelen, terwijl in artikel acht vertaald is "in
eenzelfde Wezen".

Homo-ousios is dit woord, dat de gehele christologie ging beheersen. Het komt van het
Griekse homos, gelijk, gemeenschappelijk (cf. homogeen), en ousia, wezen, dus Eenswezens.
Waarschijnlijk was in Nicéa Hosius de man, die het woord heeft voorgesteld. Het ligt voor de
hand, dat Hosius, de Spaanse bisschop, het door Tertullianus heeft leren kennen. De Arianen
voerden er tegen aan, dat het woord niet in de Schrift voorkomt, maar de anderen achtten, dat
geen woord zei juist en z6 volkomen de Goddelijke natuur van de Zoon aanduidt als dit: de
natuur, de persoonlijkheid, het wezen van de Zoon zijn dezelfde als van de Vader, zijn
daaraan volkomen gelijk en daarmede gemeenschappelijk.

De grote kerkleraars van de vierde eeuw hebben het woord steeds verdedigd: de verzoening
onzer zonden, de zaligheid hing af van de waarachtige Godheid van Christus. Maar vooral
Athanasius, "de vader van de orthodoxie", nadat hij in 328 na Alexanders dood bisschop van
Alexandrié was geworden, heeft aan de verdediging er van in woord en geschrift zijn leven
gewijd. Vervolging en ballingschap, keizerlijke ongenade en smaad heeft hij er voor
verdragen, maar toegegeven heeft hij nooit.

Arius werd veroordeeld, over zijn leer het anathema uitgesproken, hij zelf afgezet en naar
Ilyrié verbannen.

Eusebius, bisschop van Nicomedié, en Theognis, bisschop van Nicéa - de eigen stad van de
Synode! -, die wel de Belijdenis ondertekenden, maar die weigerden de daaraan.

toegevoegde veroordelingsformule aan te nemen, werden naar Gallié verbannen, en in hun
plaats werden andere bisschoppen benoemd. Behalve Arius werden nog vijf zijner
medestanders veroordeeld. Al de overigen aanvaardden de Belijdenis met het homo-ousios.
Verder gelastte de keizer, dat de geschriften van Arius moesten worden vernietigd, en stelde
hij op het bezitten of verspreiden er van de doodstraf. Zelfs de naam Arius zou niet meer
worden genoemd, en in plaats van Arianen moest men voortaan spreken van Porphyrianen,
Elk spoor moest worden uitgewist. Geen enkele herinnering mocht blijven. Het zou echter
anders uitkomen: het Arianisme zou niet lang daarna weer de kop opsteken, later zelfs een tijd
lang overheersend worden.

Toen deze hoofdzaak de 19e juni was afgedaan, werden nog andere, minder gewichtige zaken
in behandeling genomen. In de eerste plaats de datum van het paasfeest, en dus ook van de
daaraan voorafgaande veertigdaagse vasten, een periode, die in de Christelijk geworden staat
sterk ingreep in het maatschappelijk leven, want dan waren alle luidruchtige feestelijkheden
verboden, werden martelaars herdacht en processen stop gezet, totdat de "grote week™ aanbrak
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met Palmzondag (deze het eerst in het Oosten), Witte Donderdag, Goede Vrijdag en de "grote
sabbath”, aan de dag van de opstanding vooraf gaande, waarop velen zich gaarne lieten dopen.
De datum van Pasen was een van de verschilpunten tussen het Westen en het Oosten. De
keizer hoopte, dat het concilie ook hierin eenheid zou kunnen brengen. In Alexandrié en
Rome en overal in het Westen vierde men het paasfeest op een bepaalde zondag, maar in
Klein-Azié altijd op de 14e Nisan, onverschillig welke dag van de week het dan was. De
Synode bepaalde nu als datum de zondag na de eerste volle maan van de lente, dus na de
dagen nachtevening, en besloot deze regeling aan de afzonderlijke diocesen mede te delen,
maar niet als kerkelijke inzetting op te leggen.

Over het Meletiaanse schisma, dat bij het volk zeer populair was - men sprak van de kerk van
de heiligen -, oordeelde het concilie uiterst dement. Onder leiding van Meletius van Lycopolis
(in de Thebais in Egypte) was namelijk tijdens de vervolging onder Diocletianus een be-
weging ontstaan, die ging over de tucht ten opzichte van degenen, die bij een vervolging
waren afgevallen, en die dus op eén lijn staat met het Novatianisme en het Donetisme. Het
concilie liet Meletius zijn waardigheid, maar schorste hem in de uitoefening van zijn ambt; hij
keerde naar Lycopolis terug en gaf zijn kerken over aan Alexander. Later zochten de
Meletianen steun bij de Arianen.

Ook de Novatianen werden niet veroordeeld. De keizer liet een van de hunnen, bisschop
Acesius, komen, en vroeg hem, of hij met de Belijdenis en met de paasregeling instemde. Hij
antwoordde, dat hij het er altijd al mee eens geweest was. Waarom scheidde hij zich dan af
van de gemeenschap van de kerk? Omdat, zei hij, zij die na hun doop door af te vallen een
zonde tot de dood hadden bedreven, van de priesters geen vergeving konden verwachten,
maar van God, Die alleen macht en gezag heeft zonden te vergeven. Toen zei de keizer: "Zet
een ladder, Acesius en klim alleen in de hemel". Hiermee was de zaak afgelopen.

Het huwelijk van de geestelijken kwam ook nog aan de orde. Het concilie heeft twintig
canones opgesteld, die handelen over de tucht in de gemeente en inzonderheid over de
houding van de geestelijken. Bij de behandeling van canon 3, die het concubinaat streng
verbiedt, drongen enige bisschoppen er op aan, dat de hogere geestelijken, bisschoppen,
presbyters, diakenen, geen echtelijke gemeenschap meer zouden hebben met de vrouw, die zij
voor hun wijding wettig getrouwd hadden. Toen stond de confessor Paphnutius op, een
bisschop uit de Boven-Thebais, een man bijzonder geacht om zijn vroomheid en zijn rein
leven, opgevoed in een klooster, ongehuwd, en met de eretekenen van het martelaarschap: hij
miste zijn rechteroog en het gebruik van zijn linkerbeen. Paphnutius waarschuwde met klem
de bedienaren van de godsdienst zulk een zwaar juk niet op te leggen. Hij wees op de tekst:
het huwelijk is eerbaar onder allen en het huwelijksbed onbevlekt, en noemde de omgang van
een man met zijn wettige vrouw kuisheid. De gehele vergadering gaf Paphnutius gelijk,
niemand sprak er verder over en alzo heeft het concilie van Nicéa het celibaat feitelijk met
algemene stemmen verworpen.

Keizer Constantijn sloot de vergadering met een toespraak, waarin hij weer van eenheid sprak.
Aan de afwezige bisschoppen richtte hij een schrijven, en hij liet. in stad en land rijke
geschenken in geld uitdelen met zijn twintigjarig regeringsjubileum, dat de Niceense vaderen
nog juist konden meevieren, 25 juli 325.

Athanasius

Reeds in 328 kwam er verandering. Ook langzamerhand in de houding van de keizer. In dit
jaar is Alexander gestorven en Athanasius werd patriarch van Alexandrié, Waarschijnlijk door
voorspraak van Constantia bij haar broeder werden eerst Ariaanse bisschoppen, zoals
Eusebius van Nicomedié, die men wel de tweede vader van het Arianisme kan noemen, van
hun ballingschap ontheven en op hun zetels hersteld, terwijl de plaatsvervangers werden
afgezet. Evenzo Theognis in Nicéa. Eusebius wist van de keizer gedaan te krijgen, dat
Athanasius bevel kreeg Arius weer op te nemen in de kerkgemeenschap van Alexandrié. Toen
Athanasius om van het beginsels wil meende dit niet te mogen doen, bedreigde de keizer hem
met verbanning. Allerlei zijdelingse beschuldigingen werden nu tegen Athanasius ingebracht,
zoals samenzwering tegen de keizer, waartoe hij iemand een kistje met goud gegeven zou
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hebben. Toen hij deze beschuldigingen weerlegd had, bracht men nieuwe in, waarbij men de
keizer in zijn zwak tastte, dat namelijk Athanasius door zijn strijdlust alles in verwarring
bracht. Daarbij werd deze nog van ongerijmde misdaden beschuldigd. Hij zou een tegen-
stander vermoord en het lijk een hand afgehouwen hebben, om daarmee toverijen te kunnen
doen. Hij slaagde er echter in, die vermoorde in een klooster op te sporen, en levend te doen
voorleiden. Toen riep Constantijn de Synode van Tyrus bijeen (335), waar Athanasius
veroordeeld werd, omdat hij door te grote heftigheid en allerlei gewelddadigheid de kerkelijke
vrede belemmerde, en door zijn Sabellianisme de bekeerde Arianen verhinderde zich weer bij
de kerk te voegen. Verder ook, omdat hij onwettig aangesteld zou zijn, en dan nog van een
ernstig vergrijp tegen de zeden beschuldigd werd, waarvan echter de valsheid door de
betreffende vrouw zelve werd erkend.

Athanasius ging persoonlijk naar de keizer te Constantinopel om zich te rechtvaardigen. Maar
nu kwamen de beide Euseii met een nieuwe beschuldiging: Athanasius zou gedreigd hebben
de jaarlijkse uitvoer van koren uit Alexandrié naar Constantinopel te verhinderen. 16 novem-
ber 335 werd hij naar Trier verbannen. De zoon van het keizers, Constantijn, nam hem in
bescherming en in bisschop Maximus vond hij een krachtige geestverwant. De tweejarige
ballingschap, doorgebracht in het Westen, was voor het vervolg van groot gewicht.

Het volgende jaar wilden Eusebius en zijn vrienden Arius in een kerk te Constantinopel op
schitterende wijze in zijn eer en waardigheid herstellen. Maar de dag vé6r de zondag, waarop
deze grootse plechtigheid was vastgesteld, stierf Arius plotseling. [op weg erheen]

Krachtens de beschikkingen, door Constantijn de Grote gemaakt, werd na zijn verscheiden het
bestuur van het grote Romeinse rijk aldus onder zijn drie zonen verdeeld, dat Constantijn II,
de oudste, de prefectuur over het westelijk gedeelte kreeg: Spanje, Gallig, Brittannié.
Constans, de jongste, kreeg het midden: Italié, Illyrié, Afrika. Constantius, de tweede zoon, de
door de vader meest geliefde van de drie, ontving Egypte en het Oosten.

Constantijn 1l sneuvelde in 340 bij Aquileja in de oorlog tegen zijn broeder Constans, en deze
laatste werd in 350 bij een militaire opstand in Gallié¢ door Magnentius vermoord.

Na de dood van Magnentius (353) werd Constantius alleenheerser. In 361, toen hij uit Azié
tegen Julianus in Gallié wilde optrekken, bleef hij onderweg te Mopsoucrené plotseling dood,
pas 45 jaar oud.

De zonen schijnen meer de fouten en zwakheden dan de talenten van hun vader geérfd te
hebben. Dit geldt wel het meest van Constantius, die de bekwaamste van de drie genoemd
wordt. Toen hij vlak na de dood van zijn vader de alleenheerschappij in het Oosten had, liet
hij al zijn elf bloedverwanten vermoorden; alleen zijn neven Gallus en Julianus ontkwamen
aan het bloedbad. Ook heeft Constantius zijn keizerlijke macht over de kerk sterker nog dan
zijn vader doen gevoelen. Als Christen heeft hij de heidenen, en als Ariaan de orthodoxen
vervolgd. Constantijn Il was orthodoxgezind, doch hij heeft maar drie jaren geregeerd; ook
Constans, die echter geen krachtige persoonlijkheid was, niet zelfstandig, en niet opgewassen
tegen Constantius, heeft Athanasius en zijn geestverwanten zoveel hij kon gesteund.
Constantius was begonnen met de verbanning van de bisschoppen op te heffen, waardoor ook
Athanasius weer terug kon keren. Weldra kantte de keizer zich echter tegen de Niceense
richting, en onder zijn regering ontstond er een doolhof van geloofsformules, waar wij ons
doorheen moeten worstelen. Daar vooral Eusebius van Nicomedié hierbij veel invioed
uitoefende, spreekt men gemakshalve van Eusebianen als men de gematigde Arianen bedoelt.
Ook gebeurden er dikwijls schokkende dingen bij de bezetting van de bisschopszetels. Voor
de Eusebianen waren de belangrijkste zetels in het Oosten: de oude metropolen met de door
Nicéa na de bisschop van Rome bovenaan geplaatste patriarchen, namelijk van Alexandrié en
Antiochié. Na 381 kwamen hier nog Constantinopel en Jeruzalem bij. Onder de vijf
patriarchen nam de bisschop van Rome al spoedig een zelfstandige plaats in, en hier had het
Arianisrne veel minder invloed dan in het Oosten.

In Constantinopel zette in 338 een Synode de rechtzinnige bisschop Paulus af en benoemde
Eusebius van Nicomedié in zijn plaats. In Alexandrié beschouwde men Athanasius nog als
afgezet, en wijdde de Ariaan Pistus, Maar deze was de Eusebianen toch te veel links; daarom
lieten zij een zekere Gregorius eerst te Antiochié tot bisschop van Alexandrié wijden, en hem
daarna onder militaire dekking naar zijn nieuwe zetel geleiden. De bevolking was zeer
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verbitterd, en Athanasius verliet, voordat er gewelddadigheden uitbraken, de stad (19 maart
340). Dit werd zijn tweede verbanning.

Hij ging naar Rome, waar hij onder bescherming van Constans kwam, en met bisschop Julius
overlegde om een Westerse Synode bijeen te roepen. De Eusebianen zagen dit niet graag, daar
zij scheuring vreesden, Op een Synode van Antiochié (341) namen zij een meer verzoenende
houding aan, er stelden formulieren op; die zonder opzettelijke bestrijding de term homo-
ousios uitsluiten en tegelijk het besliste Arianisme afwijzen.

Omstreeks diezelfde tijd kwam er weer hevige strijd in Constantinopel. Eusebius stierf in 341.
De orthodoxen wilden de vroeger verdreven Paulus terughebben, maar de anderen stelden de
Ariaan Macedonius tegenover hem.

De keizer zond soldaten om Macedonius te halen. Een dweepzieke volksmenigte vermoordde
de aanvoerder van de troepen, waarbij een bloedbad werd aangericht. Nu wilde de keizer
Macedonius weer niet erkennen, omdat hij zonder zijn toestemming benoemd was, doch toen
spoedig daarop Paulus opnieuw probeerde de bisschopszetel in te nemen, liet de keizer
Macedonius met geweld binnenleiden Het volk, dat er niets van wist, zag onverwachts
Macedonius met de gouverneur van de stad Philippus in diens open rijtuig, omringd door een
militaire wacht met getrokken zwaard, naar de kerk rijden. Een grote menigte, Arianen en
rechtzinnigen, drong op naar de kerk, om zo mogelijk zich een plaats te veroveren. Zo werd
de straat door de samengepakte schare versperd. De soldaten trachtten ruim baan te maken, en
toen dit niet gelukte, hakten zij als in een paniek op de volksmassa in; door de wapens en door
het gedrang vielen meer dan drie duizend mensen in de straten van Constantinopel.

Omstreeks diezelfde tijd vergrootte Constantius de door zijn vader gestichte Irene-kerk, en
wijdde haar aan de Heilige Wijsheid. Dit was de Aya Sophia, die na de brand in 532, door
keizer Justinianus hernieuwd werd tot een van de beroemdste bouwwerken van, de wereld.
Inmiddels wenste men in het Westen een Synode. Constans verkreeg hiertoe de toestemming
van zijn broeder, De Synode werd belegd in Sardica, in het laatst van 343, zij zette
Athanasius, Marcellus van Ancyra en Asclepas van Gaza af. Maar de Latijnen erkenden dit
besluit niet, en ontweken naar Philippopolis. Sardtca veranderde nu van koers, en sprak de
afzetting uit van de voornaamste Eusebianen. Nu greep keizer, Constantius in, en ging de
Oosterse bisschoppen, die voor Athanasius waren geweest, vervolgen.

Ook kwam er in 344 te Antiochié een Synode bijeen, hierom vooral belangrijk, omdat hier de
"Lange Formule™ werd vastgesteld, waarin staat de Belijdenis, dat de Zoon, de Vader in alles
gelijk of gelijkvormig is en de nadruk wordt. gelegd op de drie hypostasen of personen, welke
echter niet drie goden zijn. Zo wilde men door het homoiousios het standpunt van de
middenpartij vasthouden, en tegelijk de Westersen bevredigen.

Set Donatisme

In de provincie Afrika eiste de beweging van het Donatisme de nodige aandacht van de keizer.
Deze schismatieke beweging was in het begin van de vierde eeuw ontstaan naar aanleiding
van een geschil over de verkiezing van een bisschop te Carthago in de plaats van Mensurius.
De diaken Caecilianus werd gekozen. Deze had, evenals bisschop Mensurius zelf, zich gericht
tegen de overdreven martelarenverering, waaraan velen in de gemeente zich schuldig
maakten, en was daarom bij die groep, onder welke inzonderheid de rijke weduwe Lucilla
grote invloed bezat, weinig in tel. Men koos nu tegenover Caecilianus, onder het voorgeven
dat de bisschop, die hem had gewijd, Felix van Aptungi, bij de vervolging de heilige boeken
had ingeleverd, een ander, een zekere Majorinus, tot bisschop. Daarbij ging men van de
gedachte uit, dat handelingen van ambtsdragers, die zich aan dergelijke zonden hadden
schuldig gemaakt, als van gever waarde moesten beschouwd worden en generlei effect
uitoefenden. Voor het verrichten van ambtelijke handelingen zou aan iedere bisschop de eis
van een ongerepte persoonlijke heiligheid moeten gesteld worden.

Majorinus, die reeds kort na zijn optreden stierf, werd vervangen door Donatus. Naar hem, die
vele jaren de beweging heeft geleid, heeft zij haar naam ontvangen. Ook ondanks uitspraken
van kerkelijke vergaderingen te Rome (313) en te Arles in Gallié (314), daartoe door keizer
Constantijn aangewezen, en daarna van de keizer zelf, alle ten gunste van Caecilianus, bleef
het schisma bestaan. In de volgende jaren heeft het zelfs een grote uitbreiding verkregen,
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zodat de Donatisten in verschillende streken van Afrika de katholieken in aantal overtroffen.
Buiten deze provincie vonden zij evenwel geen aanhang, in tegenstelling met het vroegere
Novatiaanse schisma, dat door de ganse katholieke kerk zich invloed had verworven.

De Donatisten beschouwden zichzelf als de enig ware kerk, de alleen heilige. Met gloed
kwamen zij voor hun overtuiging uit. Zij schroomden -niet tegen de keizerlijke troepen verzet
te bieden. Degenen, die daarbij het leven verloren, werden als martelaren geéerd. Onder de
verdrukking was de beweging, gedurende de regering van Constantijn, steeds toegenomen.
Haar middelpunt vond zij in Numidié.

Keizer Constans wendde pogingen aan, om door allerlei middelen de Donatisten tot terugkeer
naar de katholieke kerk te bewegen. De resultaten bleven evenwel uit. Ja, in Numidié
ontstonden, onder leiding van Donatus, bisschop van Bagai, gevaarlijke woelingen. Een
gevaarlijk soort ascese trad op, fanatieke monniken, die geen vaste woonplaats hadden, niet
werkten, vrijheid en broederschap predikten “om Christus wil", als "soldaten van Christus”, en
als agonistici (strijdlustigen) van dorp tot dorp en van boerderij tot boerderij trokken, en
daarom circumcelliones genoemd werden. Slaven en verarmde boeren sloten zich bij hen aan;
zij trokken moordend en brandend en plunderend rond, en keerden de maatschappelijke
verhoudingen om. Ook zochten zij in hun dweepzucht vaak de dood om de martelaarskroon te
verwerven. Constans wist hen door de militaire macht te onderdrukken; velen werden gedood,
de voormannen van de Donatisten verbannen, de kerken hun ontnomen. Totdat er met
Julianus regering verandering kwam.

Godsdiensttwisten

In het oosten begon Constantius te wensen, dat de eindeloze twisten eens zouden ophouden;
hij staakte de vervolging van de rechtzinnigen. Ook Athanasius mocht terugkeren, Alexandrié
ontving hem met grote vreugde (21 okt. 346). De Oostersen poogden, onder meer in de eerste
Sirmische formule, het homoiousios door te zetten. Maar ook nu vonden zij Athanasius
tegenover zich; hij achtte de term op zich zelf wel niet onjuist, doch niet belijnd genoeg,
dubbelzinnig, en hij bleef ook nu aan het homoousios vasthouden.

Intussen veranderde het politiek aspect.

Gelijk reeds opgemerkt werd, is Constantius, na de dood van Constans, alleenheerser over het
gehele rijk geworden. Kort daarna sloot hij een tweede huwelijk met Eusebia, dochter van een
consul, een schone en intelligente vrouw, en evenals vroeger Constantia, sterk Ariaans
georiénteerd. Van nu aan trad Constantius weer krachtig op. Eerst tegen de heidenen. Enige
malen werden er keizerlijke besluiten afgekondigd, waarbij tempels gesloten, offeranden
verboden, en overtreders met de dood bedreigd werden. Een grote kerkvergadering, in 355 te
Milaan in het keizerlijk paleis gehouden eerst in de kerk, maar daar achtte nien zich niet veilig
voor het volk, veroordeelde de homo-ousianen. De bisschop van Rome, Liberius, had bij de
keizer op het houden van deze Synode aangedrongen, in de hoop dat de twee jaar geleden te
Arles veroordeelde Athanasius hier gerehabiliteerd zou worden. Het liep anders af. De keizer
verscheurde de Belijdenis van Nicéa, die ter ondertekening op tafel lag, en klaagde zelf de
afwezige Athanasius aan. Toen iemand de keizer er op wees, dat de kerkelijke regelen
verboden een afwezige onverhoord te veroordelen, zei hij: "mijn wil geldt voor canon”, en
greep in toorn naar zijn zwaard. Allen, die weigerden de semi-ariaanse Belijdenis te onder-
tekenen, dreigde hij met verbanning en dood, zulks "om de vrede te herstellen De meeste
bisschoppen werden bang en ondertekenden. Enkelen bleven echter standvastig, zoals Hilarius
van Poitiers en Eusebius van Vertelli, die naar Palestina werd verbannen en veel gezworven
en geleden heeft. Hij begaf zich, toen Constantius dood was, naar Alexandrié.

In Alexandrié liet de keizer, na het genoemde concilie van Milaan; de kerk waar Athanasius
dienst deed, door soldaten bezetten met bevel hem zelf gevangen te nemen. Toen de soldaten
aarzelden, zag Athanasius met hulp van zijn geestelijken kans naar de Egyptische woestijn te
ontkomen. Zo begon zijn derde ballingschap (356-361).

De homo-ousia scheen nu niet een veroordeling en verbanning van haar trouwste verdedigers
was van de baan. De begeerde eenheid scheen bereikt. Maar nu raken de Eusebianen weer
verdeeld: er ontstaan drie stromingen.
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Vooreerst de Anorneérs, die leerden, dat de Zoon ongelijkvormig is aan de Vader.
Hun voorman was Aétius, eerst graveur, toen wijsgeer, ook geneeskundige, een zeer handig
en scherp debater. Leontius van Antiochié, evenals Aétius uit de school van Lucianus de
martelaar, maakte hem diaken, maar kreeg later last van hem, omdat hij twistziek was en
niemand ontzag. Naar Aétius leerling Eunomius heten de Anomeérs ook Eunomianen.

Ten tweede de Homoieesianen of Seini-arianen, die van het geschapen zijn van het
Zoons niets wilden weten de Zoon is niet geschapen, maar voortgebracht. In de homoi-ousia
ligt de gelijke gesteldheid van de VVader en de Zoon opgesloten. De voornaamste Semi-arianen
waren: de invloedrijke Basilius van Ancyra, Eusebius van Emesa, Eustathius van Sebaste,
Georgius van Laodicea.

De derde groep werd gevormd door een verzoenende middenpartij, die de eenheid
wilde herstellen door de tegenstellingen op te heffen. Tot haar behoorde de politieke hofpartij
onder Ursacius en Valens; zij bewerkten in 357 de aanneming van de tweede Sirmische
formule, waarbij homo en homoiousia beiden werden vermeden en op Jesaja 53 : 8 werd
gewezen.

Herhaaldelijk werden de Synoden gehouden, waar de keizer krachtig ingreep. Te
Constantinopel in 360, waar ook Lllfilas, de bisschop en Bijbelvertaler van de Gothen,
aanwezig was, zegevierden de Semi-arianen, en de keizer verbande Aétifs. Maar weldra
slaagden de uiterst Ariaars-gezinde Acacianen (Acacius, leerling van Eusebius Pamphili, was
zelf een man van zwak karakter) er in de hoofden van de Semi-arianen te doen verbannen, en
de Arianen Eudoxius en Eunomius werden bisschoppen, de eerste van Constantinopel, de
tweede van Cyzicus. In het Westen daarentegen verklaarde een Synode te Parijs, dat zij de
homo-ousia handhaafde.

3 november 361 stierf Constantius en Julianus werd keizer.

Julianus de Afvallige

Flavius Claudius Julianus (331-363), bekend als Julianus de Afvallige, omdat hij, eerst
Christen, later vurig Neo-Platonisch heiden is geworden, trachtte, toen hij in 361 onverwachts
tot keizer over het, gehele rijk uitgeroepen was, het oude Grieks-Romeinse veelgodendom in
gelouterde vorm te herstellen. Hij was de zoon van een halfbroer van Constantijn I, en toen in
337 Constantius zijn familieleden liet ombrengen, bleef hij om zijn, jeugd met zijn broeder
Gallus omdat hij ziek was, gespaard Constantius liet hem in afzondering te Nicomedié
opvoeden en door Christenen onderwijzen, Zijn vader heeft hij niet gekend, zijn moeder vroeg
verloren. Dit gemis van de moederzorg werd hem enigszins vergoed door de zorgen van
Mardonius, een Gothische slaaf, al in het huis van zijn grootvader aanwezig, die hem
bewaakte en overal begeleidde. Mardonius wekte in zijn kinderhart reeds vroeg de liefde voor
de Klassieken; dit werkte later door en droeg het meeste bij tot zijn overgang. Ook had
Julianus een ware hartstocht voor boeken, hij studeerde dag en nacht. Reeds in Nicomedié
wist hij afschriften van de dictaten van Libanius voor veel geld te krijgen. De wijsgeer zelf
mocht hij door het strenge verbod van Constantius niet horen. Ook deze studie werkte sterk op
hem in. Daar kwam bij, dat hij in strenge afzondering was opgevoed, en bovendien het
Christendom niet van zijn gunstige zijde leerde kennen. Toen de keizer hem later meer
vrijheid toestond, bezocht hij de nog altijd beroemde hogeschool van Athene, tegelijk met
Basilius de Grote en Gregorius van Nazianze, die veel later schrijft van zijn "extatische
neigingen, zijn draaiende, wilde ogen, zijn lachbuien, zijn zinneloze vragen". Julianus leefde
eerst geheel als Christen, bezocht trouw de kerk, las veel in de Bijbel, was zelfs voorlezer in
de kerk van Nicomedié. Maar langzamerhand kreeg hij hoe langer hoe meer bewondering
voor de glorie van het oude heidendom, en eindelijk haalde de Neo-Platonische
wijsheidsleraar Maximus te Efese hem geheel over (351); doch hield hij het nog geheim. Deze
Maximus was ook ervaren in de heidense toverkunsten, en stond later met Platonische
redeneringen Julianus bij in zijn stervensure. De romantisch en fantastisch aangelegde
jongeling was voor dit alles zeer toegankelijk; de dromen van de dichters en de gissingen van
de wijsgeren werden hem werkelijkheid.

In 354 liet de keizer Gallus doden, en diens broeder Julianus gevangen zetten. Toen deze een
half jaar later vrij kwam, liet hij zich te Athene in de Eleusinische mysterién inwijden.
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Intussen werd het Romeinse rijk aan verschillende kanten door barbaren bedreigd, daarom
zond de keizer hem in november 355 als caesar naar Gallié, waar hij vier jaren lang roemvol
streed. Constantius wantrouwde hem steeds, werkte hem in het geheim tegen en beval hem
eindelijk zijn beste troepenafdelingen naar het Oosten te zenden. De soldaten weigerden te
gaan en riepen hun beminde caesar tot augustus uit. Hij aarzelde nog even, maar weldra trok
hij als augustus met snelle marsen naar het Oosten, Constantius als vijand tegemoet. Bij de
aanvang van de tocht verklaarde hij openlijk heiden te zijn, liet overal waar hij langs kwam,
de heidense tempels heropenen, en deed, nadat Constantius onverwacht gestorven was, zijn
zegevierende intocht in Constantinopel (11 december 361).

De eerste maatregel van de nieuwe keizer was het hof te ontdoen van hovelingen en vleiers;
ook de hoogstgeplaatsten kregen hun ontslag. Het doel, dat hij zich voor ogen gesteld had,
was herstel van het Hellenisme, maar in een gezuiverde vorm, waarbij zijns ondanks het
Christelijk zuurdeeg bij hem doorwerkte. Hij gaf bevel alle heidense tempels te heropenen, te
herstellen of te herbouwen, alles op kosten van hen, die ze verwoest hadden. Om in het
heidendom te worden opgenomen waren ceremonién nodig: alleen lichamelijk en geestelijk
reinen mochten tot de goden naderen. De priesters moesten hoogstaande, uit voorname stand
voortgekomen mensen zijn, voorbeelden in alles, in kleding, in levensgedrag, in lectuur en
studie, in meditatie en omgang; theaters en plaatsen van vermaak moesten zij mijden, en veel
doen aan armenzorg en weldadigheid. Hoe zien wij in dat alles een door Julianus zeker niet
bedoelde, maar toch duidelijk zichtbare doorwerking van de geminachte Christelijke geest!
Het Christendom verachtte hij, maar hij wilde geen martelaars maken, het moest te gronde
gaan aan zijn eigen nietswaardigheid, De Christenen sloeg hij met wat hij hield voor hun
eigen wapenen: onrecht lijden, arm blijven, geen zwaard nemen en dus geen enkel staatsambt
bekleden.

Tegen het Christendom nam hij de volgende maatregelen. De veldtekenen met het kruis
werden door heidense emblemen vervangen, de Christenen werden uit de lijfwacht van de
praetorianen verwijderd, maar niet uit het gehele leger, wel weer uit hofhouding en regering.
De voorrechten van de kerk en haar bedienaren werden ingetrokken. Voortaan konden dus de
kerken geen legaten aanvaarden, de geestelijken geen salaris uit de Staatskas genieten noch
vrijdom meer van belastingen. VVoorts werden alle richtingen, kerken en sekten gelijk voor de
wet; zij, die verbannen waren, mochten terugkeren. Dan. vaardigde Julianus 17 juni 362 een
schoolwet uit, dat niemand welk soort onderwijs ook geven mocht, of hij moest eerst
vergunning hebben van de plaatselijke over-. heid en daarna van de keizer. Hierdoor waren de
Christenen uitgesloten van het onderwijs geven. Ook hief hij alle bijzondere bepalingen voor
de Joden op, en besloot hij, de tempel van Jeruzalem te herbouwen en zelf bij de inwijding
tegenwoordig te zijn. De voorbereiding was geheel klaar, men was bezig met de fundamenten,
toen er een ; aardbeving kwam en de vlammen uit de grond sloegen, en vele arbeiders gedood
werden. Dit feit is geen verdichtsel van Christelijke schrijvers, want ook alle heidense
berichten vermelden het.

Julianus bestreed de Christenen liever met hoon dan met geweld, hij heeft hen meer geplaagd
dan vervolgd, en hij beantwoordde de aanvallen van de Christenen op zijn gedrag en persoon
met minachtende spot. In Antiochié hadden de Christenen hem een slachter genoemd, omdat
hij zelf offeranden bracht, een aap met lange armen, en met zijn puntbaard gespot. Toen
schreef hij Misopogon (baardhater), waarin hij de spot nog veel verder dreef.

In de slag bij de Tigris tegen de Perzen sneuvelde hij (26 juni 263). Zonder zijn harnas aan te
gespen, besteeg hij zijn paard en ging vooraan in de strijd. Hij werd door een werpspies
getroffen en inwendig gewond. De soldaten droegen hem op een schild naar zijn tent, 's nachts
stierf hij onder hevig bloedverlies. De heidense wijsheidsleraar Libanius schrijft, dat het een
Romeins soldaat is geweest, die hem gedood heeft. Het is echter nooit uitgekomen, of een
sluipmoordenaar dan wel een vijand de keizer gedood heeft. Dat hij stervend zou uitgeroepen
hebben: "eindelijk hebt gij overwonnen, Galileér", is een legende.

Julianus regering heeft weinig of geen sporen achtergelaten. Hij is "als een wolk
voorbijgegaan™ en na zijn dood breidde het Christendom zich weer uit als te voren. Kinderen
liet hij niet na. Zijn gemalin Helena, een zuster van Constantius, was al een paar jaren eerder
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gestorven.

Onder degenen, die gebruik maakten van het decreet van Julianus, dat alle Christenen, die
verbannen waren, terugkeren mochten, behoorde ook Athanasius. Even voor zijn terugkomst
was zijn voorganger Gregorius door het volk vermoord, en nu had hij de bisschopszetel van
Alexandrié weer, bezet. In overleg met Eusebius van Vertelli riep hij in het voorjaar van 362
een Synode bijeen. Verschillende belangrijke dingen werden hier behandeld. Over de
wederopname van afgewekenen werd besloten, dat zij eerst het anathema over de Arianen
moesten uitspreken en de Belijdenis van Nicéa aannemen; wie met geweld gedwongen waren
geweest, konden in hun ambten hersteld worden; wie de Kketterij verdedigd hadden, weél in de
kerk, maar niet in hun vorig ambt.

Ook werd hier voor het eerst de leer van de Heilige Geest behandeld. Het concilie van 325 had
alleen: ik geloof in de Heilige Geest. Niets meer. Uit de kring van de Macedonianen
(Macedonius was na zijn Episcopaat te Constantinopel weer in ongenade gevallen en was
omstreeks 360 gestorven) waren pneumatomachische  dwalingen  opgekomen
(pneumatomachie betekent strijd tegen de geest): de Heilige Geest was een kracht, een
schepsel. De Synode sprak uit, dat "de Geest van dezelfde substantie en Goddelijkheid is als
de Vader en de Zoon". De moeilijkheid met de termen ousia (substantie, wezen) en hypostasis
van de Zoon werd opgelost. De taal had hier moeilijkheid gegeven: de Grieken spraken van
hypostasis om de Personen van het Goddelijk Wezen aan te duiden, de Latijnen vonden dit
Ariaans, want zij achtten ousia en hypostasis woorden van gelijke betekenis. Door het werken
van grote Godgeleerden als Basilius en Gregorius van Nazianze vooral, was de tegenstelling
tussen orthodoxen en semiarianen verzacht, en Athanasius trad verzoenend op: ieder mocht bij
zijn spraakgebruik blijven, en samen veroordeelden zij de ketterijen.

Eindelijk ging het over de waarachtige mensheid van Christus. Het voorspel van het
Apollinarisme werd hier vernomen. Wel was Apollinaris zelf niet ter Synode, maar hij had
monniken gezonden, die er over debatteerden. Het is echter niet bekend, dat het hier al tot een
uitspraak is gekomen. De hoofdzaken scheen men nog te ontwijken.

Door het bemiddelende en verzoenende werken van de Godgeleerden, waardoor de
rechtzinnigheid bleef verzekerd, maar de tegenstellingen verzacht waren, ontstond wat men
noemt de Nieuwe Orthodoxie, die blijvend is geweest in het Oosten, terwijl ook het Westen,
waar Athanasius zoveel invloed had, haar aanvaard heeft. Wel was er verzet. De strengste
Nicéanen verzetten er zich tegen, onder leiding vooral van Lucifer, bisschop van Calaris
(Cagliari op Sardinié). Lucifer was lange tijd in ballingschap geweest en had op heftige toon
Constantius als een Achab, een Jerobeam, een spitsbroeder van alle vijanden van God en Zijn
volk gehekeld. Gebruik makend van de amnestie van Julianus was hij uit de Boven-Thebais
teruggekomen, wijdde een geestverwant in Antiochié tot, bisschop, trad in Napels tegen
bisschop Zosimus op, bezocht Rome en keerde toen naar Sardinié terug, waar hij een streng
rechtzinnige gemeente stichtte, die de grote kerk als een "hoer" verachtte. Ook elders, in
Rome, in Spanje, in Trier, in Egypte vertoonde zich het schisma van de Luciferianen. Lucifer
stierf in 370. Op Sardinié ging men hem veel later als een heilige vereren, maar een officiéle
heiligverklaring konden zijn vereerders er te Rome niet door krijgen. Het schisma is niet lang
blijven bestaan. Anders de Meletianen, die wat de tucht betrof nog altijd bij hun oude
standpunt volhardden, en verder bij de. Arianen steun zochten, met wie zij zich om redenen
van kerkelijke politiek geheel, verbonden. Zij stelden zelfs in Alexandrié een Ariaan als
bisschop tegenover Athanasius. Ook Meletiaanse monniken waren er al vroeg. Minstens
honderd jaar later bestond deze sekte nog.

Intussen zou, acht maanden na zijn terugkomst, de vierde ballingschap van Athanasius
aanbreken. Toen na zijn terugkeer velen, ook heidenen, zich bij de kerk voegden, gaf Julianus
de prefect bevel deze "zo vaak door de keizers verdreven vijand van de goden" te arresteren;
Athanasius zei: "het is maar een wolkje, het gaat voorbij", en ontkwam door de vlucht. Hij
hield zich bij en zelfs in Alexandrié verborgen, en keerde na Julianus dood terug.

Jovinianus, Valentinianus, Vadem, Gratianus
In het leger van Julianus waren drie hoofdofficieren, die, toen zij moesten kiezen tussen
afgodenoffer en ontslag, beslist het laatste kozen. Maar de keizer kon hen niet missen; zij
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offerden niet en bleven in hun rangen. Deze drie officieren zijn allen keizer geworden.

De eerste is Jovinianus (331-364), die de troepen de dag na Julianus dood tot keizer uitriepen.
Eerst zei hij te moeten weigeren, omdat hij Christen was, maar toen zij bleven aandringen, gaf
hij zich gewonnen, Dadelijk sloot hij een nadelige vrede met de Perzen, omdat de positie van
de Romeinen hachelijk was en toen begon hij de oude voorrechten van de Christenen te
herstellen. Hij trok met zijn leger door Antiochié, waar de Arianen hem zochten te winnen,
maar hij verklaarde zich beslist Nicéaan, en herstelde de door hem hoog geachte Athanasius
op de bisschopszetel van Alexandrié. Op munten en veldtekenen kwamen weer de Christelijke
emblemen. Hij had een afkeer van geweld, en wilde geen dwang, zelfs niet tegen de heidenen.
Op zijn verdere tocht naar Constantinopel in de gure wind, werd hij bij een oponthoud te
Dadastana 's morgens dood op bed gevonden, misschien zoals een oud schrijver vermoedt,
door kolendamp. Hij was pas drie en dertig jaar oud, en was acht maanden keizer geweest.
Door zijn rechtvaardigheid en aangeboren vriendelijkheid was hij bij Christen en heiden
bemind.

Zeer spoedig hierna riep het leger de tweede Christenofficier tot keizer uit: Valentinianus,
(321-375), uit Pannonié geboortig, Hij was als keizer een verstandig staatsman, een bekwaam
veldheer, een echt, militair, die van alle ambtenaren, militaire en cMele, stipte gehoor-
zaamheid eiste. Hij was overtuigd Nicéaan, en kwam daar steeds openlijk voor uit, maar van
geweld tegen Arianen of heidenen wilde hij niet weten. Ook tegen de sekten was hij mild: in
373 verbood hij de Donatisten alleen het weder dopen van reeds gedoopten; priesters, die dat
deden, moesten afgezet worden. Alleen tegen het Manicheisme immers een beweging uit
Perzié, toen de gevaarlijke vijand van het rijk, trad hij scherper op. Ook voor de heidenen was
hij verdraagzaam, alleen de waarzeggerij verbood hij. Zelfs de Eleusinische mysterién
mochten blijven. Het tempelbezit echter werd geconfiskeerd. Bij een conferentie met een
gezantschap van de Quaden bleef hij, in hevige opwinding, plotseling dood (november 375).
Toen Valentinianus keizer werd, waren het zorgvolle tijden voor het rijk, dat van alle kanten
door vreemde volkeren aangevallen en bedreigd werd. Daarom benoemde hij zijn broeder
Valens (328-378), de derde van de bovengenoemde officieren, tot bestuurder van het Oosten,
hij zelf zou het Westen besturen en verdedigen. Valens was hoe langer hoe meer op de hand
van de Arianen. Zijn kennis was niet voldoende en zijn blik niet ruim genoeg om de grote
christologische vraagstukken te doorzien. Ook liet hij zich dikwijls verkeerd raden. Na de
strijd tegen Procopius, een bloedverwant van Julianus, die zich als tegenkeizer opwierp, werd
hij steeds wantrouwender. Nu en dan vervolgde hij de rechtzinnigen, niet volgens een vast
plan, maar zo hier en daar. In 365 beval hij, dat de bisschoppen, die onder Constanties afgezet
en Julianus hersteld waren, opnieuw verdreven zouden worden.

Dit bezorgde Athanasius zijn vijfden en laatste ballingschap. Toen de prefect van Alexandrié
hem 5 oktober 365 in de kerk trachtte te arresteren ontkwam hij door de vlucht, en reeds 1
februari 366 vergunde de keizer, uit vrees voor oproer, hem terug te keren. Basilius de Grote
werd, daar hij geen Ariaan wilde worden, met pijnbank en dood bedreigd, maar bleef
standvastig en werd toen dadelijk weer vrijgelaten. Gregorius van Nyssa wist, toen hij
gearresteerd zou worden, zich door de viucht te redden, en bleef van 375 tot aan Valens dood
in ballingschap.

Valens leed in 378 bij Adrianopel een verpletterende nederlaag, en toen hij vluchtte en in een
hut zich onder hooi verborgen had, en de Gothen alles verbrandden, kwam hij jammerlijk om.
Tijdens de regering van keizer Valens is Athanasius gestorven, een van de machtigste en
eerbiedwaardigste figuren van de vierde eeuw. Onwrikbaar en onbevreesd heeft hij zijn leven
lang pal gestaan voor zijn beginsel en de Goddelijke natuur van Christus tegen bisschoppen en
keizers verdedigd, ook in zijn talrijke geschriften. De voornaamste werken zijn: Verdediging
tegen de Arianen, en vooral de zeer uitvoerige Vier redevoeringen tegen de Arianen.

De Geloofssom van Athanasius, naar de aanhef ook het Quicumqgue genoemd, achter in de
kerkboeken te vinden, namen de kerken van de Hervorming over (artikel 9 van de
Nederlandse Geloofsbelijdenis), omdat de inhoud als Schriftuurlijk erkend werd. Zij is naar
algemeen gevoelen echter niet door Athanasius, maar pas ongeveer anderhalve eeuw later
vermoedelijk in Gallié opgesteld, en nog 500 jaren later in het Oosten aan Athanasius
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toegekend. In het Westen volgde in 375 Gratianus zijn vader Valentinianus op. Op aandringen
van Gratianus stiefmoeder Justina werd haar zoon Valentinianus Il, hoewel pas vier jaar oud,
tot mederegent van het Westen uitgeroepen.

Toen bij de dood van Valens een nieuwe beweging van "barbaren” het rijk "benauwde,
benoemde in 379 Gratianus de Spanjaard Theodosius (346-395), een bekwaam generaal en
diplomaat, tot augustus van het Oosten. Van buiten dreigden de opdringende volkeren, van
binnen streefden de kerkelijke partijschappen, elk voor zich onder de leuze van eenheid; naar
de oppermacht, Daarom meenden Gratianus en Theodosius, -beiden beslist Nicéaans
georiénteerd, te moeten ingrijpen om de rust te kunnen herstellen, en de vrede te bevestigen.
Zo werd onder deze twee keizers de absolute staatskerk gevestigd; heidendom en ketterij
werden misdaden tegen de Staat.

De inwendige toestand van de kerk

Terwijl in de Christelijke kerk de vo6r- en nadelen van een staatskerk steeds meer zichtbaar
werden, ontwikkelde ook de inwendige toestand zich weliswaar eensdeels ten. goede, maar
anderdeels ook op menig punt in een richting, die afweek van de eenvoud van de eerste tijden
en een voortgezette of nieuw opkomende deformatie ging vertonen. Ook zien wij telkens
verschilpunten tussen Westen en Oosten, die de voorboden zijn van de grote splitsing in de
elfde eeuw.

De macht van de keizer in de kerk werd hoe langer hoe groter. De keizer oefende het hoogste
wetgevende gezag in kerkelijke zaken uit, beinvloedde de keuze van de bisschoppen, of
benoemde en ontsloeg hen ook wel zelf, en tegenover uitspraken van de bisschop kon men
zich in hoogste instantie op de keizer beroepen. De bisschoppen riepen de provinciale of
plaatselijke Synoden bijeen, maar haar besluiten hadden geen rechtskracht. Anders de
oecumenische Synoden of concilién. Dezen werden door de keizer bijeengeroepen, geleid en
gesloten, hetzij door hem persoonlijk, hetzij door zijn commissarissen, die steeds aanwezig
moesten zijn. De hier genomen besluiten werden door, het keizerlijk gezag rechtsgeldig en zo
nodig, met behulp van de Staatsmacht uitgevoerd. Onjuist is het dus, zoals Roomse schrijvers
het in de laatste tijd voorstellen, dat de "pausen Constantijn | en Theodosius gelastten een
concilie bijeen te roepen, en dat zij eerst door hun bekrachtiging aan de genomen besluiten
geldigheid verleenden.

Het voornaamste ambt in de gemeente was dat van de bisschop, die een onbegrensde macht
uitoefende: herderlijke zorg, opzicht en tucht over de gemeenteleden alsmede over de lagere
geestelijken, kloosters en abten. De benoeming geschiedde aldus: de gezamenlijke
bisschoppen van de provincie maakten een voordracht, dikwijls een drietal, de gemeenteleden
stemden "waardig" of "onwaardig"”, de metropolitaan en de andere bisschoppen van de
provincie gaven hun consensus (bekrachtiging) en volbrachten in tegenwoordigheid van de
gehele gemeente de wijding, die zeer plechtig toeging. De benoemde knielde neer, twee
bisschoppen of diakenen hielden een Bijbel boven zijn hoofd, allen namen deel aan de
handoplegging, één sprak een lang gebed uit, alle aanwezigen riepen Amen, men reikte hem
de tekenen van het sacrament van het Avondmaals uit, geleidde hem naar een verhoogde zetel,
bisschoppen gaven hem "de kus in de Heere" en lazen daarna gedeelten uit Oud en Nieuw
Testament. Dan sprak de nieuwe bisschop de zegenbede uit en hield een intreerede, waarmede
de plechtigheid geéindigd was.

De geestelijkheid werd langzamerhand een geheel afzonderlijke stand: eigen rechtspraak
(ofschoon de keizers die niet altijd handhaafden), vrijdom van lasten, inkomsten uit de
kerkelijke goederen, die zich snel zo vermeerderden, dat het meeste grondbezit in handen van
de kerk kwam, die op haar uitgebreide bezittingen (latifundién) ook talrijke slaven hield, en
hun vrijlating tegenwerkte. Het celibaat werd in het Westen pas in de elfde eeuw algemeen
doorgevoerd, in het Oosten werd het huwelijk voor de hogere geestelijken ongewenst geacht,
de lagere waren over het algemeen getrouwd. Dit is tegenwoordig nog zo in de Grieks-
Katholieke kerk.

Het concilie van Constantinopel (381) bevestigde de voorrang van de bisschoppen van
Antiochié, Alexandrié en Rome als patriarchen, en stelde de bisschop van Constantinopel in
rang naast die van Rome. Een oppergezag van de bisschoppen van Rome bestaat nog niet,
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maar verschillende factoren werkten mede tot vermeerdering van hun aanzien en macht. Zij
verdedigden meestal de recht zinnigheid, werkten samen met de gezaghebbende bisschoppen
van Alexandrié, waren onafhankelijker van het hof, doordat dit in hef veraf gelegen
Constantinopel resideerde, hadden aanzien door hun verblijf in de oude wereldhoofdstad,
wisten bekwame politiek uit te oefenen, en beriepen zich op de traditie, ofschoon deze niet te
bewijzen, zelfs onwaarschijnlijk is, dat zij gezeten zouden zijn op "de stoel van Petrus".
Krachtige figuren warenJulius (337-352) en Damasus (366--384).

De ceremonién bij de eredienst breidden zich uit. Door haar snel toenemende rijkdom kon de
kerk in pracht en praal met het heidendom wedijveren. De fraaie kerkgebouwen, de kostbare
gewaden van de priesters, de talrijke schitterende feesten bekoorden het oog van het volk.

Het Avondmaal werd een lange liturgische handeling. Tot de elfde eeuw werd ook de beker
aan de leken uitgereikt. Ook de kinderen namen aan het Avondmaal deel. In de Oosterse kerk
is dat altijd zo gebleven.

De doop werd met veel bijkomstigheden omgeven, en werd meest door onderdompeling en
aan volwassenen bediend. Eerst zwoer de dopeling de satan en zijn dienst met luider stem af,
dan zwoer hij de eed van trouw aan Christus, beantwoordde de Belijdenisvragen. Bij kinderen
deden dit de ouders of getuigen, werd met olie gezalfd, in de binnenzaal van het doophuis
geleid, en daar driemaal ondergedompeld, achtereenvolgens na Belijdenis van de Vader, van
de Zoon en van de Heilige Geest. Na de onderdompeling werd het gehele lichaam met olie
gezalfd. Daarna volgde de handoplegging, die later een afzonderlijk sacrament werd, en dan
ontvingen de gedoopten een wit linnen gewaad, dat in het Westen acht dagen lang gedragen,
en daarna als een heilige herinnering bewaard werd.

Met brandende kaarsen in de handen en met psalmgezang begroet, keerden de gedoopten in de
kerk terug.

De prediking nam een hoge plaats in, vooral door de schitterende gaven van een Gregorius
van Nazianze, Chrysostomus, Ambrosius, Augustinus, die allen de retorica onder heidense
leraars bestudeerd en nu in dienst van het Christelijk geloof gesteld hebben:

De zedelijkheid van de grote menigte bleef nog op laag peil. De aanzienlijken bleven als
vroeger in wellusten leven, de volksklasse genoot van uitdelingen en vermaken, liever elan te
arbeiden, de heidense gebruiken bij bruiloften en begrafenissen bleven bestaan. De wetten
tegen de gladiatorengevechten werkten niets uit, wagenrennen en weddenschappen duurden
voort. Grove en tegennatuurlijke zonden waren niet zeldzaam in de Christelijke gemeenten.
Strenge boeteprediking van de kerkleraars scheen er weinig tegen te vermogen, en door de
grote aanwas van de gemeenten kon de tucht ook niet meer zijn, wat zij vroeger geweest was.
De bestaande drie trappen van boete: horenden, knielenden en medestaanden, werden met een
vierde uitgebreid: de wenenden, die buiten voér de kerkdeuren de kerkgangers om hun
voorbeden smeekten. Deze vorm van boete kwam alleen voor in sommige gemeenten van
Klein-Azié. Maar in het algemeen gesproken kon, naarmate de gemeenten zich meer
uitbreidden, de openbare boete en schuldbelijdenis minder gehandhaafd blijven. Zij kon
iemand de eer en het leven kosten. Schuldbelijdenis in besloten kring bestond in de kloosters
van het Oosten, waar de monniken en nonnen elke avond elkander de zonden, die zij van het
daags hadden bedreven, beleden.

Buiten de kloosters begon zich de geheime schuldbelijdenis, de biecht aan de geestelijke te
ontwikkelen. Origenes zegt, dat, als wij onze zonden beleden hebben niet alleen aan God,
maar ook aan hen, die genezing kunnen aanbrengen, zij zullen worden uitgewist, Dit is dus
een private biecht, maar er staat niet bij, dat het een Belijdenis voor een geestelijke is, het kan
ook voor een hoogstaand gemeentelid zijn. Cyprianus zegt, dat God alleen genade kan
verlenen en dat de knecht niet kan vergeven op eigen gezag; vervloekt is de man, die op een
mens hoopt. De grote Cappadociérs vermanen tot openbare Belijdenis en boete van zonden,
voorafgegaan door een onderhoud met een priester: De voorlopige verhoren, en besprekingen
zijn het begin geweest van de private biecht.

In Constantinopel en ook elders werd een afzonderlijke, zeker bijzonder geachte geestelijke
als boetepriester aangesteld, maar Nectarius hief dit ambt plotseling op. De boete en biecht
bestond, doch de zonden behoefde men alleen aan God te belijden; in de vierde eeuw was
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niemand nog tot boete verplicht. Sacrament werd de biecht pas in de elfde eeuw.

De relikwieén evenals de heiligenverering is te verklaren uit de behoefte tot het zinnelijk-
waarneembare in de godsdienst. Het is te begrijpen, dat men alles wat aan hen, die om het
geloof gedood waren, of voor wat de latere tijd betreft, die zich door bijzonder godzalig leven
onderscheiden hadden, herinnerde of op hen betrekking had, met eerbied beschouwde. Maar
deze eerbied ontaardde spoedig in bijgelovige verering, die er ook wonderkrachten aan
toekende: ziekten genezen, duivelen uitwerpen, doden opwekken. Talrijke bedriegers maakten
hier gebruik van, zij plunderden de graven van willekeurige doden om aan relikwieén te
komen, en die lichaamsdelen of voorwerpen duur te verkopen, zodat keizer Theodosius een
wet moest uitvaardigen, dat "niemand een martelaar mocht verscheuren en verhandelen™.

De vele door de heidenen, vaak plaatselijk, vereerde goden en godinnen, heroén (halfgoden)
en genii (geesten) werden door heiligen vervangen, hun heiligdommen in kerken en
kapelletjes veranderd, hun feesten ter ere van de heiligen gevierd. De hamen waren veranderd,
de praktijk was niet veranderd. Ook de sedert eeuwen bestaande heidense processies, met
gezang, banieren en godenbeelden, werden gekerstend. Het theoretische onderscheid tussen
latreia, aanbidding, van God en Christus, en douleia, verering, van de heiligen heeft toen en
later nooit praktische betekenis gehad.

In de plaats van de veel verbreide dienst van Athene, de reine, maagdelijke godin, kwam de
verering of aanbidding van de maagd Maria.

Ook de beeldendienst kwam op, eerst in het Oosten, later ook in het Westen. Reeds bij de
grote Cappadociérs zijn enkele aanwijzingen dat ze er voor onkundigen er heil van
verwachtten, als van "sprekende boeken". Er was ook veel tegenstand. Eusebius schreef (in
324), dat de beelden ondoordacht en door heidense gewoonten waren ngevoerd. Epiphanius
was er heftig tegen, de 36ste canon van de Synode van Elvira (305) verbood alle muurschilde-
ringen in de kerken, Vigilantius, een presbyter in Aquitanié, sprak van stofaanbidders en
afgodendienaars en Serenus, bisschop van Marseille, liet, hierbij gesteund door zijn gehele
geestelijkheid, de beelden uit de kerken verwijderen, Toch baatte de tegenstand weinig.

Het zingen van de gehele gemeente begon voor de koorzang plaats te maken. Eerst voerde
Ambrosius een nieuwe zangwijze in het Westen in, die in het Oosten reeds in ere was, omdat
de monniken Diodorus en Flavianus haar van Antiochié uit verbreid hadden, en Ambrosius
haar overnam. Het zingen bestond in responsorién, afwisselende zang tussen voorzangers en
gemeente, en antifonen, tegenzangen of beurtzangen tussen twee helften van het koor. Ook
voerde hij meerstemmige ritmische zang daarbij in. Het Ambrosiaans gezang werd later
verdrongen door het Gregoriaans, de liturgie van Rome, doch dat ging niet spoedig, en
tegenwoordig bestaat het nog in Milaan en in sommige gemeenten van Sicilié.

Naast de reeds lang gevierde feesten van Pasen en Pinksteren kwam het Kerstfeest, sedert
ongeveer 350 in het Westen, endertig jaar later ook in het Oosten. Al veel eerder bestond het
Epifaniefeest en het werd na 325 van Rome uit ook in het Westen langzaam verbreid. Hier be-
gon men echter sedert 350 als tegenwicht tegen het feest van de Perzische zonnegod Mithra,
die nog talrijke vereerders had tot in de uiterste hoeken van het Romeinse rijk, op de 25ste
december de geboortedag van het Heeren te vieren. Toen verloor het Epifaniefeest zijn
oorspronkelijke betekenis: het werd uitsluitend feest van de aanbidding door de wijzen, sedert
de vijfde eeuw "Driekoningen”. Het Kerstfeest was een zeer hoog feest, alle arbeid lag stil,
ook die van de slaven, men vastte niet, theaters en renbanen bleven gesloten, men ging ter
kerk, hield Avondmaal en luisterde naar de predikatie, opdat, zoals Gregorius van Nazianze in
een preek zei, de gelovigen als met de ster naar Bethlehem reisden, met de magiérs aanbaden,
met de herders het hemelse licht aanschouwden, en met de engelen Gode het lied van de ere
zongen.

In de loop van de vierde eeuw begon men ook het feest van de Hemelvaat van Jezus met grote
luister te vieren, eerst nog op verschillende dagen, later op de donderdag, veertig dagen na
Pasen. Er zijn nog schone preken over dit feest in de nagelaten werken van Gregorius van
Nazianze en van Chrysostomus te vinden.
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HET MONNIKENWEZEN

Het monnikenwezen is van de grootste betekenis geweest en gebleven voor kerk en
maatschappij. Het eerste begin ervan, in de vorm van het kluizenaarsleven, is moeilijk aan te
wijzen, maar wel de oorzaak, namelijk de trek naar ascese, onthouding van alles wat niet strikt
noodzakelijk is. Ascese betekent oorspronkelijk oefening, en wel van de atleten. Bij de
Christenen bestaat zij al heel vroeg, en zij werd sterker, naarmate de kerk verwereldlijkte.
Door de ascese hoopte men een hogere trap van deugd te bereiken. De apostolische vaders
prijzen haar reeds aan. Origenes leefde geheel als de monniken of kluizenaars, doch niet in
afzondering, want hij stond in het volle leven. Eusebius meldt reeds, dat ten tijde van Decius
mensen in woestijnen en op bergen zijn gaan omzwerven. Dat hiertoe een zekere Paulus van
Thebe zou behoord hebben, is legendarisch. In Indié waren er al minstens acht eeuwen voor
Christus heidense kloosters en kluizenaars met uiterst strenge ascese, zoals men ze heden ten
dage nog in groten getale bv. in ppekyindt, en uit plaatsen bij Clemens Alexandrinus, Strabo
en Tertullianus blijkt, dat men dit in het Christelijke Oosten en Westen wist. Dat de
Christelijke kloosters en kluizen daar een navolging van zijn, is niet onwaarschijnlijk, hoewel
dit vermoeden niet is te bewijzen.

De heilige Antonius (251-356) is het meest bekende en meest sprekende type van een
anachoreet of kluizenaar uit de tijd van de opkomst van het monnikenwezen (anachoreet
betekent iemand, die ontwijkt, nl. de samenleving). Al de geschiedschrijvers van die tijd
vermelden hem. Athanasius schreef een Leven van Antonius, dat van eerbied en bewondering
getuigt, en zeker bedoelde propaganda voor het ascetenleven te maken. Daarom heeft
Evagrius er een vrije vertaling in het Latijn, de taal van het Westen, van geschreven. Antonius
was een Kopt, de zoon van welgestelde Christelijke ouders. Hij werd geboren in het dorp
Coma in Midden-Egypte, waar zijn familie uitgestrekte landerijen bezat. Lezen en schrijven
wilde hij niet leren, omdat hij niet van omgang met andere kinderen hield, maar wat hij in de
kerk eens hoorde lezen, vergat hij niet meer. Toen hij twintig jaar was, stierven zijn ouders en
bleef hij met een Kklein zusje over. Vervuld met gedachten Zaan de discipelen, die alles
verlieten om Jezus wil, hoorde hij in de kerk de perikoop over de rijke jongeling voorlezen,
waarbij hij diep getroffen werd door de woorden: als gij wilt volmaakt zijn, verkoop al wat gij
hebt, en geef het de armen. Terstond ging hij zijn landerijen wegschenken aan de ingezetenen
van Coma. Zijn roerende goederen verkocht hij, de opbrengst deelde hij uit aan de armen. Een
bedrag legde hij weg ten behoeve van zijn zuster. Toen hij weer eens in de kerk was, en het
woord hoorde: zijt dan niet bezorgd tegen de morgen, trok hij de eenzaamheid in, na de
opvoeding zijner zuster in handen van betrouwbare vrouwen gesteld te hebben. Hij bezocht
alle anachoreten om van hen te leren, hetzij om wat hij kwaads zag te vermijden, hetzij om het
goede van hen over te nemen. Eerst leefde hij vijftien jaar in een grafspelonk. Daarna bleef hij
twintig jaar wonen in de ruine van een fort, en ten slotte week hij uit in de vreselijke
eenzaamheid van de berg Kolzim, later naar hem de Antoniusberg genoemd. Daar was een
bron van helder, koel water, en er groeiden enige dadelpalmen. Hier verbouwde hij koren om
zelf brood te bakken, en groente, om zijn bezoekers ook wat te kunnen aanbieden. De roem
van zijn heiligheid drong overal door, en hij kreeg veel bezoek van ver en nabij. De een kwam
uit nieuwsgierigheid om iets vreemds te zien, de ander om raad of steun, weer een ander om
genezing 1 van ziekte, en ook om hem na te volgen, en hetzelfde leven 1 te gaan leiden. Zo
breidde het getal van de beoefenaars van de strengste ascese zich zeer sterk uit. Antonius had
zich een hard leven opgelegd. Zeer sober vegetarisch voedsel, alleen na zonsondergang, en
niet eens elke dag, een ruigharig onderkleed en een ruw overkleed, van het nacht dikwijls veel
gebed en weinig slaap, nooit baden - dit hoorde bij het ascetisme, dat het lichaam nooit naakt
wilde zien en dan de vreselijke zieleworstelingen met heirlegers van demonen.

Twee malen bezocht hij Alexandrié: de eerste maal omstreeks 310 om het martelaarschap te
zoeken, toen men hem echter ongemoeid liet, en twintig jaren later om de Arianen te
weerleggen, waardoor toen velen, ook heidenen, tot het Christendom overgingen. Athanasius
vermeldt, dat, toen Antonius zijn einde voelde naderen, hij afscheid nam van de monniken in
zijn nabijheid, en toen rustig en blijmoedig heenging; en hij tekent er bij aan, dat hij volkomen
gezond was, nog goede ogen en een gaaf gebit had. Zo stierf hij, honderd en vijf jaren oud.
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Ongeveer terzelfder tijd had een zekere Ammun of Ammonius ook kluizenaars om zich heen
verzameld, spoedig reeds vijfhonderd, eveneens met zeer streng regime, in de Nitrische
woestijn van Beneden-Egypte. Dan was er nog in de Scetische woestijn een groep kluizenaars,
die van elkaar gescheiden leefden, en die steeds moesten zwijgen. In het laatst van de vierde
eeuw was heel Egypte met ascetenkolonies en kluizenaars overdekt. Hun getal beliep vele
duizenden. Weldra kwamen er ook in Syrié en liefst vestigden zij zich in het Heilige Land.
Hier was vooral Hilarion (291-371) bekend, een leerling van Antonius. Na vele
omzwervingen kwam hij in zijn geboorteland, de omgeving van Gaza, terug. Hier bouwde hij
zich van stro, scherven en hout een uiterst primitief hutje, ze) klein dat hij er noch rechtop in
staan, noch rechtuit in liggen kon. Hier leefde hij eenzaam en in de grootst denkbare soberheid
en onthouding.

Pachomius (282-346) is de grondvester van het kloosterwezen. Hij heeft in 320 het eerste
klooster gesticht. Geboren in de Thebais uit heidense ouders, diende hij in het leger, kwam
daar met Christenen in aanraking, zag en ondervond hun grote naastenliefde. Na ontslag uit de
dienst liet hij zich dopen en kwam: na vele omzwervingen bij een uiterst strenge asceet
Palaemon, bij wie hij tot aan diens dood het harde kluizenaarsleven meemaakte: om de andere
dag sober voedsel, en voor de armen wol spinnen en kleren weven. Toen Pachomius na
Palaemons dood eens naar Tabennae, ten noorden van Thebe, aan de rechter Nijloever was
gegaan, meende hij een Goddelijke stem te horen, en een engel te zien, die hem bevalen een
klooster te stichten en ook voorschriften daarvoor gaven. et, regime van Pachomius was veel
minder hard; van overdreven strengheid hield hij niet, en hij was ook tegen het zoeken van het
martelaarschap. Het klooster ontstond, doordat een complex van kluizenaarsverblijven met
een muur werd omringd, een poortwachter aangesteld, het dagelijks leven uniform geregeld:
gebedsuren, maaltijden, kleding, arbeid. Een voorname plaats was ingeruimd voor
Bijbelstudie: Schriftgedeelten werden uit het hoofd geleerd en na tafel dikwijls
Bijbelbesprekingen gehouden. Geloften werden niet gevergd, maar wel waren armoede,
gehoorzaamheid en kuisheid verplicht. De monniken moesten binnen de omheining blijven,
behalve voor boodschappen ten behoeve van het klooster: inkoop van grondstoffen, verkoop
van wat vervaardigd was, geheel ten bate van de armen Gehoorzaamheid was verplicht aan de
abt (abbas, vader) of archimandriet (van het Griekse wandra, dat evenals het Latijnse
claustrum, klooster, afgesloten ruimte betekent). Onder kuisheid verstond men de ongehuwde
staat en zedelijke reinheid. Op overtreding van de kloosterregels stond zelfs geseling of
ontslag. Er werd bij de arbeids- en voedselregeling met ieders persoonlijkheid rekening
gehouden. Er bestond een driejarige proeftijd, maar geen verbintenis voor het leven, wie wilde
kon weer strekken.

Pachomius praktische geest had een mildere betere vorm van ascese gevonden Weldra bleek
het eerste klooster te klein, Nog bij Pachomius leven werden in de omgeving zeven
bijgebouwd. Een er van gaf ver lijf aan dertienhonderd monniken. Het geheel heette de
"Laura. Ook kwamen er, onder leiding van Pachomius zuster Maria, twee vrouwenkloosters.
Athanasius heeft omstreeks 330 de Laura persoonlijk bezocht, en met Antonius onderhield
Pachomius steeds betrekkingen. In naburige landen werden weldra eveneens kloosters
gesticht. Vooral in Palestina verrezen zij, in verband met de talrijke bedevaartgangers, die al
van keizerin Helena af het Heilige Land bezochten.

De kloosterbouw in het Westen begon omstreeks 370, vooral onder invloed van Hieronymus.
Ambrosius stichtte een klooster in een voorstad van Milaan, en onderhield het uit eigen
middelen, Martinus een bij Tours en een bij Poitiers. Het verblijf van Athanasius in het
Westen alsmede zijn levensbeschrijving van Antonius hebben ook het hunne er toe bijge-
dragen

Keizer Valens nam maatregelen tegen de overdreven strenge ascese en tegen het misbruik, dat
van de Kloosters gemaakt werd door lieden, die monnik werden om allerlei nevenmotieven,
zoals arbeidsschuwheid of dweperij, of om vrij te komen van belasting en krijgsdienst. In 365
beval hij, dat zulke onwaardigen met geweld uit de kloosters verwijderd zouden worden.
Beroemd is de kloosterorde van Basilius de Grote. Zijn kloosterregels zijn door het gehele
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Oosten aanvaard en gelden nog heden in de Grieks-Katholieke kerk. Basiliaan is daar de
gewone naam voor monnik: Gelijk alles wat Basilius schrijft, zijn deze verordeningen met
voorbeelden en teksten uit de Bijbel toegelicht, zij zijn zeer breedvoerig en komen veel met
die van Pachomius overeen. De monniken moeten naarstige arbeid en godvruchtige
oefeningen in geregelde volgorde afwisselen, ééns per dag eten, voor- en namiddags landen
tuinof andere arbeid
verrichten, driemaal daags op vaste uren hun gebeden doen en zingen, vo6r middernacht
weinig slapen, en ook onder alle werk voortdurend biddende zijn.
De drie grote Cappadociérs, Epiphanius, Cyrillus van jeruzalem, Marcellus van Ancyra,
Didymus de Blinde, Hilarius
Basilius de Grote, een vorstelijke figuur, zijn (oudere) vriend Gregorius van Nazianze, de
wegslepende redenaar, en zijn (jongere) broeder Gregorius van Nyssa, de wijsgerig-
speculatieve dogmaticus, deze "drie grote Cappadociérs" worden gerekend tot de nieuwere
Alexandrifrose school, omdat hun theologie, die de invlioed van de veelzijdige Origenes
verraadt, geacht wordt een laatste loot te zijn van wat aan de beroemde catechetenschool te
Alexandrié een paar eeuwen lang was geleraard. Deze beroemde en invloedrijke mannen staan
bovenaan in de rij dar kerkvaders van de vierde eeuw. Omdat zij, zoals in die dagen algemeen
was, een klassieke opleiding aan de voeten van vooraanstaande heidense geleerden genoten,
konden zij later hun uitgebreide werken over Bijbeluitlegging, godsdienstig leven en
Christelijke leerbegrippen, hun redevoeringen, homilién (Bijbellezingen), preken en verhande-
lingen in zuiver Grieks en in goede stijl naar moderne smaak soms wat gezwollen schrijven.
Hun godsdienstzin toont een sterke trek naar ascese, algemeen verschijnsel trouwens van die
dagen. Wij mogen gerust zeggen, dat zij de waarheden van de Christelijke godsdienst als
gouden appelen in zilveren gebeelde schalen aan alle standen aanboden.
Basilius (330-379), uit een Christelijk gezin van tien kinderen, was van een rijk en voornaam
geslacht. Zijn vader Basilius was een gezien advocaat en retor (leraar in de welsprekendheid)
in Caesarea, zijn moeder Emmelia de dochter van een martelaar. Wat Emmelia en haar
moeder aan de kinderen van het lijden en de moed van de martelaren vertelde, maakte diepe
indruk. Na in Constantinopel de heidense leraar Libanius gehoord te hebben, ging hij, toen hij
twintig jaar was, naar de beroemde hogeschool te Athene, en sloot er een innige, blijvende
vriendhap met Gregorius van Nazianze, die er eerder was aangenomen en later is vertrokken.
Beider vlug verstand, aangename manieren en ingetogen leven wonnen de harten van
studenten en professoren. Zij kenden, zo zei men, in Athene maar twee straten: die naar de
kerk en die naar het college. Nog vele jaren later dacht Basilius aan die onvergetelijke tijd
terug, en dichtte de versregels:

O gij gesprekken, o vriendelijk huis in de vreemde, lief Athene,

Goddelijk levensbestel, ach, gij zijt ver nu, helaas!

Later hield hij ook nog briefwisseling met Libanius. Na zijn vertrek uit Athene liet hij zich
dopen, weigerde een eervolle plaats als retor, en vestigde zich als Kluizenaar op het
familielandgoed bij Neo-Caesarea, waar zijn oudste zuster Maerina reeds ascetisch leefde. In
370 werd hij bisschop van zijn vaderstad Caesarea. Door overdreven ascese, verdriet over
kerkelijk partijgetwist en veelvuldig leverlijden stierf hij betrekkelijk vroeg. In zijn zeer
talrijke werken ontwikkelde hij op gematigde toon de rechtzinnige leer, dat God één is in
Wezen (ousia), drie in personen (hypostasen). Beroemd zijn vooral zijn talrijke brieven en het
Hexaémeron (zesdaagse schepping), waarin zijn zeldzaam grote kennis van en bewondering
voor de natuur blijkt.

Basilius, "de vader van de armen", was ook mild en filantropisch. Buiten de poort van
Caesarea stichtte hij een gebouwencomplex, waarin zieken, gebrekkigen, ouden van dagen en
armen opgenomen en verpleegd werden. Het was een hele "stad van barmhartigheid", met een
kerk en allerlei woningen voor geestelijken, dokters, verplegers, met werk- en bergplaatsen
voor de arbeid; zij heette de Basilias.

Gregorius van Nazianze (ca 330-+ 390), de Christelijke Demosthenes, was geen kerkvorst in
groot formaat als Basilius, maar door de macht van zijn gesproken en geschreven woord heeft
hij veel bijgedragen tot de verdediging van de orthodoxie. Zijn vader, door invloed van zijn
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vrome en liefdadige vrouw Nonna voor het Christendom gewonnen, was bisschop van
Nazianze. Na eerst gestudeerd te hebben in Alexandrié, vervolgens tien jaar in Athene, liet bij
zich dopen, hij weigerde kerkelijke ambten en trok zich uit de wereldterug op het landgoed
van Basilius, om zich aan ascese en studie te wijden. Met Basilius bewerkte hij hier de
Philokalia, een bloemlezing uit Origenes. Later heeft hij wel eens kerkelijke ambten bekleed,
maar alleen na sterke aandrang, en dan ontweek hij weer gauw naar de eenzaamheid. In 379
hielp hij in Constantinopel de Arianen bestrijden. Ondanks zijn nietig voorkomen. trok hij
door zijn spreekgaven ook de heidenen. Ook het kortstondig patriarchaat van Constantinopel
en het voorzitterschap van het concilie van 381 waren hem opgedrongen, maar zo spoedig hij
kon, zocht hij weer de landelijke rust, mede om zijn ziekelijkheid. De brief, waarin de
gouverneur van Constantinopel verzocht hem bij de keizer over zijn ontslagname te
verontschuldigen, begon met de verzuchting: ik wil liefst elke Synode ontvluchten, want ik
heb er nog nooit iets door zien verbeteren, wel verergeren door afgunst en heerszucht. Zijn
nagelaten geschriften bestaan o.a. uit vijf en veertig redevoeringen, door stenografen
opgenomen, waarvan de vijf over de Godheid van de Logos hem de erenaam van de Theoloog
bezorgden, tweehonderd veertig brieven, verhandelingen over de Drieeenheid, over ascese en
zielszorg.

Gregorius van Nyssa (335-394) heeft vooral betekenis door zijn dogmatische en apologetische
werken. Van zijn jeugd en opvoeding is ons weinig bekend. Het eerste onderricht kreeg hij
van zijn vijf jaar oudere broeder Basilius, die hij vol eerbied zijn vader en leraar noemt. Ook
zijn zuster Macrina, de oudste van de tien kinderen, van wie hij een levensbeschrijving heeft
nagelaten, acht hij zeer hoog. Daar hij eerst aan heidense retorenscholen gestudeerd had, wilde
hij zelf retor worden, begon een werelds leven en huwde met Theosebia. Door sterk aan-
dringen van Gregorius van Nazianze werd hij met tegenzin 371 bisschop van Nyssa.

In 376 werd hij door Ariaanse invloed op beschuldiging van verkwisting van de kerke-
goederen afgezet, en ontkwam door de vlucht aan de gevangenis. In 378 keerde hij terug. Hij
was een invloedrijke geachte figuur op het concilie van 381, Volgens Basilius was hij
onpraktisch, maar een groot filosoof en theoloog. In de geschriften van Origenes en Plato was
hij goed thuis. De leer van de wederherstelling aller dingen en van eeuwige generatie van het
Zoons nam hij van Origenes. over. de Christologie was hij volkomen orthodox. Het werk
Basilius over de zesdaagse schepping heeft hij voltooid, en ook vele andere geschriften
nagelaten. Van de drie te Cappadociérs is hij de diepste denker en de veelzijdigste schrijver,
maar hij mist vaak oorspronkelijkheid. Als al zijn tijdgenoten had hij neiging tot ascese. In
394 hield hij nog een redevoering op een Synode in Constantinopel, en na dien hoort men niet
meer van hem; de datum zijn sterven is niet met zekerheid bekend.

Behalve de reeds meermalen genoemde Athanasius zijn de vierde eeuw nog van groot belang
geweest mannen Epiphanius, bisschop van Salamis op Cyprus, Cyrillus Jeruzalem, Marcellus
van Ancyra en Didymus de Blinde.

Epiphanius (315-403) was een eerlijk, oprecht man, en van harde rechtzinnigheid. Hij stond
overal in hoog aanzien door zijn strenge ascese, zijn grote geleerdheid en zijn levensstrijd
tegen alle afwijkingen van de orthodoxe leer. Hij was geboren in Judea, groeide op onder
monniken, verbleef vele jaren bij de asceten in Egypte en stichtte al gauw een klooster nabij
zijn geboorteplaats. In 367 werd hij bisschop van Salamis, en bleef in zijn levenswijze
monnik. Bestrijding van Origenes leer achtte hij zijn levensroeping; deze was hem de bron
van alle ketterijen. Hoewel zeer geleerd hij kende vijf talen was hij een vijand van de cultuur
van zijn tijd. Het volk vereerde hem als een heilige.

Toen hij eens in Jeruzalem kwam om het Origenisme van de bisschop te bestrijden, verdrong
zich op straat de menigte om hem heen om hem de voeten te kussen of een stukje van zijn
mantel te veroveren, en moeders brachten de kinderen tot hem, opdat hij ze zou zegenen. In
een dorpskerk in Palestina scheurde hij een gordijn in stukken, omdat er een gekleurde
beeltenis van Christus of een apostel op stond. Van grote kennis en belezenheid getuigen het
Panarium (broodmand of medicijnkist), waarin tachtig ketterijen bestreden worden, en de
Ancyrootus (de geankerde), een anker van het geloofs in de Drieéenheid, de Godheid van
Christus en de opstanding van de doden. Hij is wel eens genoemd de orthodoxe barbaar, en
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zoals de man was, was ook zijn stijl: "hij werd bij de ontwikkelden om de feiten, bij de
eenvoudige mensen om de woorden gelezen."

Cyrillus van Jeruzalem (315-386) was reeds in zijn jeugd asceet, is nog afgezet geweest door
de Arianen, en is belangrijk door zijn Catechesen, geen vragenboeken; maar drie en twintig
voordrachten met vele Bijbelteksten ever de hoofdzaken van de leer.

Marcellus van Ancyra in Galatié heeft zich bekendheid verworven door een geschrift ter
verdediging van de Niceense Geloofsbelijdenis, dat hij, op reeds bedaagde leeftijd, in 335
uitgaf. Hij deelde in het lot van Athanasius, en werd enkele malen, en voor goed in 347, van
zijn bisschopszetel verdreven. Wat zijn eigen gevoelens betreft, was hij evenwel een min of
meer reactionaire verschijning. De opvattingen van het oude monarchianisme waren ge,
deeltelijk nog de zijne. Zijn leerling Photinus van Sirmium in Pannonié, die in dat opzicht nog
verder ging, werd deswege door een Synode aldaar afgezet (351). Deze omstandigheid werkte
ook voor Marcellus, van wiens verder leven tot zijn dood (omstreeks 374) niets bekend is,
nadelig, zodat hij door het concilie van Constantinopel (381) in de rij van de ketters mede
werd opgenomen.

Didymus de Blinde (308.395) verloor vijf jaren oud door een oogziekte het gezichtsvermogen
en bereikte desondanks een vooraanstaande plaats onder de kerkvaders. Door zijn stalen
geheugen en zijn scherp verstand onthield en verwerkte hij alles wat men hem voorlas of
leerde. Daardoor kon hij de gehele profane en Christelijke wetenschap van zijn dagen
beheersen en een geharnast bestrijder van de Arianen zijn, en vijftig jaren lang leraar of rector
van de catechetenschool in zijn geboortestad Alexandrié. Hij schreef uithemende werken, o.a.
over de Heilige Geest en over de Drieéenheid, en een verdediging van Origenes boek Over de
beginselen. Antonius zei hem eens, dat hij niet treuren moest omdat hij miste, wat muggen en
vliegen ook bezaten, maar veeleer verblijd moest zijn, omdat hij met engelenogen het
Goddelijk Wezen beschouwde en het waarachtige licht omvatte.

Ook het Westen heeft, zij het minder talrijke en minder oorspronkelijke, grote figuren aan te
wijzen. Bovenaan staat Ambrosius, "bekend in de gehele wereld als een van de beste
mensen”. In 333 of 340 in Trier uit voornaam geslacht geboren, en in Rome opgevoed,
bekleedde hij reeds vroeg aanzienlijke staatsambten, en werd ten slotte consularis (hoge
gouverneur) van Aemilié en Ligurié, met Milaan als residentie. Toen in 374 aldaar de
Ariaanse bisschop overleden was, en er over de opvolging heftige strijd kwam, wilde
Ambrosius die in een grote samen komst bijleggen. Onverwachts riep een onbekend gebleven
persoon men zegt een kind - Ambrosius bisschop! De aanwezigen beschouwden dit als een
Goddelijke aanwijzing, en de consularis, hoewel nog niet gedoopt, maar bij iedereen bemind
en geacht, nam het aan. Dadelijk begon hij zijn leven ascetisch in te richten, gaf een groot deel
van zijn vermogen weg, liet het overige door zijn broeder Satyrus beheren, en werd een
gevierd prediker, een vader van de armen en een trouw herder, die bij voorkeur zieken en
ongelukkigen bezocht. Zijn huis stond voor iedereen de hele dag open. Ook heeft hij veel
geschreven, o.a. werken over de Heilige Geest en tegen de Arianen. Beroemd is zijn grote
werk Over de plichten. Hij nam veel over van Origenes en van Vergilius en Cicero. Zijn
Bijbels-natuurkundig Exemeron is een omwerking van Basilius werk en hij heeft veel uit
Plinius aangehaald. Zijn leven lang was hij bevriend met de keizers, vooral met Theodosius.
Niettemin, toen deze keizer na een Kklein oproer in Thessalonica aldaar zeven duizend mensen
had laten doden, ontzei Ambrosius hem de toegang tot het Avondmaal, totdat hij berouw
getoond en boete gedaan had, wat geschiedde. Deze veelzijdige en geniale figuur heeft schone
kerkliederen nagelaten, onder meer: Veni Redemptor gentibm (nr. 222 in de bundel van
Haspels), Deus Creator omnium, o God Schepper aller dingen. De "Ambrosiaanse lofzang",
Te Deum laudamus, Te Deum Confitemur (het gezang, zo dikwijls in de zestiende eeuw door
Protestantse martelaars op de brandstapels aangeheven) is echter niet van Ambrosius, maar
vermoedelijk door Nicetas van Remesiana uit oudere Oosterse bestanddelen vervaardigd.
Ambrosius heeft een schone lijkrede op keizer Theodosius gehouden, waarin hij de tuchtzaak
nog herdenkt, en is twee jaren daarna gestorven (397).

Hilarius (t 367), door studie van de filosofie en vooral
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-van Mozes en de profeten uit het heidendom overgegaan,

werd in 350 bisschop van Poitiers Onwrikbaar rechtzinnig, werd hij door Constantius naar
Azié verbannen. In 360 keerde hij, na een tijd van veel studie, over zee naar Poitiers terug, en
schreef een werk tegen keizer Constantius, waarin hij deze de antichrist noemde, de oorzaak
van alle kerkelijke ellende. Veel vroeger had hij al op gematigder toon tegen Constantius
geschreven. Zijn hoofdwerk zijn de twaalf boeken over de Drieéenheid. Dat het lied Gloria in
Excelsis van hem zou zijn, is wel aangenomen, maar wordt sterk betwijfeld.

De vestiging van de Staatskerk

De vestiging van de Staatskerk, zoals deze zich sedert Constantijn de Grote voortdurend
ontwikkeld had, kreeg haar beslag door verschillende keizerlijke besluiten, tussen 376 en 380
uitgevaardigd, waarbij de kerk en haar bedienaren steeds meer begunstigd, en aan de ketters
rechten en bezittingen steeds meer ontnomen werden. Vooral het edict van Gratianus en
Theodosius, in 380 te Thessalonica uitgevaardigd, kan beschouwd worden als het program
van actie van de keizerlijke politiek in kerk en Staat. Dit edict, waarin wij zeker met de
invloed van Damasus, de bisschop van Rome, en met het Spaanse bloed van keizer
Theodosius hebben te rekenen, vangt aldus aan: "Wij bevelen: dat alle volken, waarover wij
regeren, in die godsdienst leven, welke de heilige apostel Petrus aan de Romeinen heeft
overgeleverd, welke overlevering tot heden voortduurt, en waarvan het bekend is, dat de
bisschoppen Damasus van Rome en Petrus van Alexandrié die volgen, mannen van
apostolische heiligheid: dat is, dat wij naar de apostolische tucht en Evangelische leer de ene
Godheid van het Vaders en van het Zoons en van het Heiligen Geestes in heilige Drieéenheid
geloven. Wij bevelen, dat zij, die dit belijden katholieke Christenen zullen heten, en dat alle
anderen de schande van de ketterij zullen dragen; behalve de Goddelijke wraak hebben zij de
straf te wachten, welke ons besluit, door 's hemels bedoeling bestuurd, hun zal opleggen*.

Ook de heidenen werden getroffen. De voorrechten van de priesters, zelfs van de Vestaalse
maagden, werden opgeheven, de vaste goederen van de tempels geconfisqueerd, het altaar van
Victoria uit de senaatszaal te Rome verwijderd, overgang tot heiden- en Jodendom met verlies
van het burgerrecht gestraft.

Om de rechtzinnige leer aangaande de Heilige Geest vast te leggen, achtte keizer Theodosius
een grote Synode noodzakelijk. De Godheid van het Heiligen Geestes was de hoofdzaak, Dan
kwam er nog bij de veroordeling van de dwaling van Apollinaris, die ook al eerder kerkelijk
behandeld was, en van andere ketterijen.

Apollinaris (310-392) was afkomstig uit Laodicea in Syrié, waar hij eerst retor, daarna lector
en in 362 bisschop werd. Hij was een man van grote geleerdheid en genialiteit, schreef
verklaringen van Bijbelboeken en maakte ook gedichten. Hij stond hoog in aanzien als
steunpilaar van de rechtzinnigheid, vooral omdat hij tegen de Eunomianen en tegen Porfyrius
geschreven had. Hadden vroeger Paulus van Samdsata en later Arius de Goddelijke natuur van
Christus aangetast, Apollinaris dogmatiek sloeg naar de andere kant over: hij dreef de
Goddelijke natuur z6 eenzijdig, dat de waarachtige menselijke natuur er in opgelost werd, en
sprak het heel kras uit, dat Christus datgene miste, waarin het wezen van het mensen bestaat.
Omdat Christus zonder zonde was, geen strijd tegen de zonde had, kon hij geen menselijke
geest hebben. In Philippenzen 2 : 7 staat ook "als een mens".

Christus had in zijn aardse verschijning in plaats van de (menselijke) geest, de (Goddelijke)
Logos, dus feitelijk één natuur, de Goddelijke. Om zich bij voorbaat tegen de beschuldiging
van docetisme te dekken, maakte Apollinaris gebruik van de Neoplatonische trichotomie,
volgens welke de mens bestaat uit lichaam of vlees, ziel (psyche) en geest (noes). Zijn leer
baarde groot opzien, en al stond hij in de roep van rechtzinnigheid, en al had ook Athanasius
hoge achting voor hem gehad, toch zag men spoedig zijn dwalingen in, die al veel aanhang
vonden. Athanasius heeft, zonder Apollinaris naam te noemen, twee boeken tegen hem
geschreven, waarin hij volkomen juist opmerkte, dat "de waarachtige Christus niet door
menselijk verstand kan omlijnd worden".

In 375 begon Apollinaris een eigen kerkformatie te stichten, die zich later met de
Monofysieten verenigde. Ook de drie Cappadociérs hebben hem bestreden.
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Het concilie van Constantinopel

De Synode, die naderhand het tweede oecumenische concilie genoemd is geworden, kwam in
mei 381 te Constantinopel bijeen. Keizer Theodosius heeft haar bijeengeroepen. Er waren
honderdvij ftig bisschoppen adnwezig; uits uiten uit het Oosten, o.a. die van Antiochié,
Alexandrié en Jeruzalem. Voorzitter was eerst Meletius van Antiochié -de Meletianen werden
niet veroordeeld -, die spoedig na de opening stierf. Daarna Gregorius van Nazianze, die deze
positie niet gezocht had, en nog véor het eindeder Synode wegens gestook onder de
bisschoppen, met een schitterende afscheidsrede, als patriarch van Constantinopel en als
voorzitter van de Synode aftrad. De leden van de Synode benoemden nu bij stemming tot
bisschop en voorzitter de praetor (hoogste rechter) van de stad, Nectarius, een leek en niet
gedoopt, maar een zeer geacht en hoogstaand man. In de eerste canon werd "de
Geloofsbelijdenis van de driehonderd achttien vaderen van Nicéa" erkend, over alle ketterijen
het anathema uitgesproken. Veroordeeld werden Arianen, Semiarianen, Sabellianen,
Pneumatomachen, Apollinaristen. De derde canon verklaarde, dat "de bisschop van
Constantinopel de voorrang van de ere zou hebben, onmiddellijk na de bisschop van Rome,
omdat die stad Nieuw-Rome is".

Een belangrijk resultaat van dit tweede oecumenisch concilie was het Symbolum Nicaeno-
Constantinopolitanum, in artikel negen van de Nederlandse Geloofsbelijdenis als "geloofssom
van Nicéa" erkend. Het is ook achter in onze meeste kerkboeken te vinden. VVolgens een later
bericht is deze geloofssom het hoofdbestanddeel geweest van een bijzondere touros
(verhandeling) over de Drieéenheid, op het concilie opgesteld. Zij was al eerder omstreeks
350 wellicht opgesteld, want zij was het in de kerk van Jeruzalem bestaande doopsymbool. In
de canons van Constantinopel wordt zij niet vermeld, en zij is pas in de acta van het derde
oecumenisch concilie (Efeze 431) opgenomen, Zij is de op een enkel punt gewijzigde
Belijdenis van 325, uitgebreid met het stuk aangaande de Heilige Geest.

Tegen het einde van het concilie boden de bisschoppen de keizer de genomen besluiten aan
met verzoek ze te bekrachtigen en te bezegelen. In antwoord daarop verscheen 30 Juli 381 het
keizerlijk besluit, dat terstond alle kerken zouden overgegeven worden aan de bisschoppen,
die aan de gelijke Godheid van de Vader, de Zoon en de Heilige Geest geloofden, maar dat
allen, die dat niet geloofden, als openbare ketters uit de kerken zouden verdreven worden.
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IV. AUGUSTINUS EN DE KERK IN HET WESTEN. Door Dr. D. NAUTA

Algemeen overzicht. Scheiding tussen de kerk in het Oosten en die in het Westen, 62
Augustinus jeugd, 71 De bekering van Augustinus, 75 Augustinus naar Afrika; bisschop
van Hippo Regius, 78 Augustinus strijd tegen het Donatisme, 82 Augustinus strijd tegen
Pelagius, 89 Augustinus strijd tegen het heidendom, zijn werk over de stad Gods, 108
Invlioed van de grote volksverhuizing, 112 Het gezag van de bisschop van Rome; 117.

Algemeen overzicht. Scheiding tussen de kerk in het Oosten en die in het Westen

In het tijdsbestek, dat sedert de grondvesting van de kerk was verlopen, had het Oosten steeds
een overheersende invloed uitgeoefend. Het Westen was in vrijwel alle opzichten van het
Oosten afhankelijk gebleven. Duidelijk was die verhouding nog eens aan de dag getreden in
de Ariaanse strijd en in de lange theologische en kerkelijke verwikkelingen, welke daaruit
waren voortgesproten. Op de duur zou deze positie evenwel niet bestendigd blijven. Voor de
kerk in het Westen was een andere rol weggelegd. Zij zou eerlang haar zusterkerk in het
Oosten overvleugelen. De voornaamste factoren, welke tot het ontstaan van deze nieuwe
casuspositie hebben geleid, komen in dit hoofdstuk ter sprake, Het zijn de geweldige figuur
van de kerkvader Augustinus en daarnaast het machtige aanzien, dat de bisschop van Rome
zich allengs in stijgende mate wist te verwerven.

Bepaalde omstandigheden hebben er toe bijgedragen, dat juist omstreeks deze tijd het Westen
en het Oosten steeds meer van elkander losgeweekt en vervreemd raakten. Had Theodosius de
Grote nog het gehele rijk onder zijn scepter verenigd, zijn dood in het jaar 395 maakte aan die
toestand voorgoed een einde.

In het Oosten werd hij opgevolgd door zijn zoon Arcadius (395-408), in het Westen door zijn
zoon Honorius (395-423), die beiden bij de troonsaanvaarding nog jong en onbedreven waren
en niet opgewassen bleken tegen de generaals en eunuchen in hun omgeving. Voortaan
bestonden er een West-Romeins en een Oost-Romeins rijk naast elkander, welke rijken dan
wel vele belangen gemeen hadden, maar ook spoedig in meer dan één opzicht tegenover
elkander kwamen te staan. Aanvankelijk vaardigden de twee keizers gezamenlijk hun wetten
en verordeningen voor de beide delen van het rijk uit. Maar na 438 was dit niet meer het
geval. Van dat jaar af begon er zich in het Oosten en het Westen een uiteenlopende
rechtsontwikkeling te vertonen. En had de splitsing in twee rijken vooralsnog een tegenwicht
gevonden in de eenheid van de dynastie van beide regerende vorsten, ook hieraan kwam
omstreeks het midden van de vijfde eeuw, met de dood van Theodosius Il (408-450) in het
Oosten en die van Valentinianus 111 (425-455) in het Westen, een einde.

Een omstandigheid, die in haast nog sterkere mate de wederzijdse vervreemding in de hand
heeft gewerkt, was het taalverschil. Het Latijn werd in het Oosten niet verstaan, en wat veel
erger was, de kennis van het Grieks ging in het Westen steeds meer te loor. Zelfs vooraan-
staande kerkvaders hadden er moeite mee.

In deze tijd bleek de noodzakelijkheid om de werken van Origenes en Eusebius in het Latijn te
vertalen, Ook is toen de beroemde Latijnse overzetting van de Heilige Schrift, die door de
Roomse kerk onder de naam van Vulgata als de authentieke Bijbel zou worden erkend, tot
stand gekomen.

Deze toenemende isolering van het Oosten kon de kerk in het Westen evenwel gemakkelijk
verdragen. Zij nam toch, bij de overgang van de vierde naar de vijfde eeuw, door omvang en
invloed een zeer levenskrachtige positie in. Wel was het heidendom nog niet geheel
verdrongen, ook zelfs niet uit de belangrijke centra van de bevolking. Zo telde het te Rome
onder de aanzienlijken niet weinige aanhangers, die de leiding genoten van mannen als de
bewame stadsprefect Symmachus. Zij gevoelden zich machtig genoeg om op de herplaatsing
van het altaar van de godin Victoria, dat in 382 uit de vergaderzaal van de senaat was
verwijderd, aan te dringen, welke pogingen echter het begeerde resultaat niet hebben
opgeleverd. En op het platteland bezat de oude godsdienst, met name onder de inheemse
bevolking in onderscheidene provincies van het rijk, nog talrijke adepten. Maar het was niet
meer het heidendom, dat aan het openbaren leven zijn stempel verleende. De overgrote
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meerderheid van de inwoners van het rijk, vooral onder degenen, die tot de. eigenlijke
Romeinen behoorden, had zich aan de zijde van de Christelijke kerk geschaard.

Het beheersende middelpunt werd zonder enige twijfel gevoncefi in de kerk van Rome met
haar bisschop, die tevens over een groot gedeelte van Italié een patriarchale macht uitoefende.
De glans en het aanzien, waarover de kerk er beschikte, gaven aanleiding tot klachten en boet-
predikaties over toenemende verwereldlijking. Talrijke schenkingen hadden het bezit van de
kerk regelmatig doen vermeerderen. De woningen, welke door leden van de gemeente waren
afgestaan voor de uitoefening van de eredienst en die tegelijk aan de geestelijkheid
huisvesting moesten bieden, de dusgenaamde titelkerken, waren bij de aanvang van de vijfde
eeuw tot een getal van niet minder dan vijf en twintig geklommen. Voorts waren er buiten de
stadsmuren, bij de begraafplaatsen, ongeveer twintig kapellen gelegen. Ook had men nog de
eigenlijke kerkgebouwen, die apart voor dit doel waren geconstrueerd en die gewoonlijk
basilieken werden genoemd. Onder bisschop Siricius (384-399) is aan de weg naar Ostia de
prachtige basiliek, gewijd aan de heilige apostel Paulus, gebouwd, welke tot het jaar 1823 in
stand is gebleven. Bij de bearbeiding van deze grote gemeente werd de bisschop door meer
dan zeventig presbyters ter zijde gestaan, terwijl daarnaast nog een brede schare van lagere
geestelijken en andere beambten in dienst van de kerk stond.

Ook in dat gedeelte van Italié, waarover de directe machtsbevoegdheid van Romes bisschop
zich uitstrekte, was het de kerk gelukt tot krachtige ontwikkeling te komen. Slechts de
eilanden Sardinié en Corsica waren in dit opzicht nog steeds een uitzondering blijven vormen.
Het Noorden van Italié, waar de kerk lang niet dezelfde uitbreiding had verkregen als elders in
dat land, behoorde niet tot de directe invloedssfeer van de bisschop van Rome. Geheel in
overeenstemming met de Staatkundige indeling van het rijk was Milaan er het centrum van
een afzonderlijk ressort. De betekenis, welke deze stad als keizerlijke residentie vanzelf reeds
bezat, werd nog aanzienlijk verhoogd door de omstandigheid, dat de bisschopsstaf er tot 397
berustte in handen van een krachtige, gezaghebbende persoonlijkheid gelijk Ambrosius. Ook
na diens dood bleef Milaan deze positie voorlopig nog behouden, totdat de verplaatsing van
het Hof naar Ravenna in 404 er een einde aan maakte.

Oostwaarts lagen Pannonié, Dalmatié en nog enige andere provincies, welk gebied, begrensd
door de Donau tot aan de samenvloeiing van deze rMer met de Save, met de naam van West-
Ilyrié werd aangeduid. Het Evangelie had in deze streken goede ingang gevonden, zodat er
verscheiden bisschopszetels gevestigd waren. In een stad van Dalmatié, Stridon geheten, had
tussen de jaren 340 en 350 de kerkvader Hieronymus, van wiens jeugd ons overigens weinig
bekend is, als zoon van welgestelde ouders in een Christelijk gezin het levenslicht gezien.

De rest van de Balkanlanden, voorzover deze ten Zuiden van de Donau gelegen zijn, maakte
door een beschikking van keizer Theodosius sedert kort deel uit van het Oost-Romeinse rijk.
Kerkelijk bleven deze landen echter, met uitzondering alleen van Thracié, dat reeds langer tot
het Oosten werd gerekend, tot de invloedssfeer van het Westen behoren. Het waren Dacié,
Macedonié en Griekenland, gezamenlijk bekend staande onder de naam van Oost-lllyrié. In
Macedonié en Griekenland was het de kerk slechts met moeite gelukt vorderingen te maken.
Nog altijd was Athene als een belangrijk middelpunt van Griekse wetenschap en retorica in
stand gebleven. De heidense tempels mochten er gesloten zijn, verwoest had men ze niet. In
Dacié, waar de kerk tot hechtere organisatie was gekomen, hadden zich in het laatst van de
vierde eeuw, evenals in het aangrenzende Thracié, met toestemming van de keizer West-
Gothen gevestigd, die tezamen met andere Germaanse stammen in de loop van de vijfde eeuw
de stoot zouden geven tot belangrijke wijzigingen in de constellatie van het Romeinse rijk. In
deze streek is in 383 bisschop Ulfilas overleden, wiens Bijbelvertaling voor de Christenen uit
die Germanen bijzondere waarde heeft gehad.

Onze blikken thans westwaarts van Italié wendende, vinden wij Spanje vrij gelijkmatig niet
bisdommen overdekt. Vooral in het Zuiden moet de kerk allengs een sterke uitbreiding hebben
verkregen. De precieze omstandigheden, waaronder zij toen verkeerde, ontgaan ons evenwel
goeddeels. Ook in Gallié en de aangrenzende gedeelten van Germanié, ten Westen van de Rijn
gelegen, had de kerk, speciaal in de steden, langzamerhand heel wat terrein gewonnen. Een
merkwaardige figuur ontmoeten wij daar in Martinus van Tours, die zich veel met de
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prediking van het Evangelies onder de heidense bevolking op het platteland heeft ingelaten.
Afkomstig uit Pannonié, had hij aanvankelijk de militaire loopbaan gekozen, had zich daarna
echter tot het kluizenaarsleven aangetrokken gevoeld en was in de nabijheid van Polders gaan
wonen. De roep van heiligheid, die allerwegen van hem uitging, had hem omstreeks het jaar
373 de bisschopszetel van Tours bezorgd, welk ambt hij een kwart eeuw lang, met ere heeft
mogen bekleden. Het is zijn invloed geweest, die tot de vestiging van het kloosterleven in
Gallié, en ook zelfs in naburige landen, zeer veel heeft bijgedragen. Het verhaal wil, dat aan
zijn begrafenis niet minder dan tweeduizend monniken door hun tegenwoordigheid luister
hebben bijgezet. Later zou hij de grote volksheilige van Frankrijk worden.

In Spanje zowel als in een deel van Gallié heeft toentertijd het Priscillianisme een sterke
beroering teweeggebracht. De Spanjaard Priscillianus, geboortig uit een voornaam geslacht,
was na zijn bekering een leven van strenge ascese gaan leiden. Hij stond om deze reden bij
velen in hoog aanzien. Zijn tegenstanders, die vooral onder de geestelijkheid werden
aangetroffen, beschuldigden hem evenwel van manicheistische ketterijen. Deze beschuldiging
geschiedde, gelijk zijn eigen geschriften, welke in de wvorige eeuw weer werden
teruggevonden, genoegzaam kunnen uitwijzen, ten onrechte. Wel hing hij eigenaardige
gnostische denkbeelden aan, welke gepaard gingen met een dualistisch standpunt ten opzichte
van het zedelijk leven en die er hem toe brachten op separatistische wijze zijn aanhangers in
conventikelen te vergaderen. Een Synode te Saragossa nam in 380 enige maatregelen om de
uitbreiding van zijn aanhang tegen te houden. Maar hierdoor werden feitelijk eerder uitwassen
van de beweging dan de beweging zelf getroffen. Het gelukte zijn volgelingen zelfs,
Priscillianus tot bisschop van Avila te doen verkiezen. Het slot van talloze verwikkelingen is
echter geweest, dat hij, tezamen met nog zes anderen, op de aanklacht van Manicheisme en
toverij, in 385 door de usurpator Maximus te Trier werd veroordeeld om met het zwaard
gedood te worden. Met een zwarte kool verdient dit feit in de geschiedenis aangetekend te
staan. Want het was de eerste maal, dat het bloed van ketters op aandrang van een kerkelijke
instantie door de wereldlijke overheid werd vergoten. Ook in de kerk van die dagen heeft het
geval een hevige opschudding teweeggebracht. Velen, ook onder degenen, die zich met
Priscillianus denkbeelden allerminst konden verenigen, waren niet bereid aan de gevolgde
handelwijze hun goedkeuring te hechten. Tot hen behoorden gezaghebbende bisschoppen als
Siricius van Rome en Ambrosius van Milaan. Groot was de verwarring. Hieraan kwam echter
reeds in 388 goeddeels een einde, toen het bewind van de usurpator Maximus omvergestoten
werd en keizer Theodosius de uitspraak tgen Priscillianus vernietigde. De
verzoeningspogingen van Siricius en Ambrosius hadden een vrij gunstig resultaat, zodat op de
Synode van Toledo in 400 talrijke Priscillianisten weer in de katholieke kerk konden
opgenomen worden. Toch heeft deze rigoristische beweging nog geruime tijd in Spanje
nagewerkt. Het was op een Synode in 563, dat nog eens besluiten tegen de leer en de
gebruiken van de Priscillianisten moesten worden uitgevaardigd.

Tot de steden in de grensstrook van Germanié, waar de kerk zich had gevestigd, behoorden
onder meer Tongeren en Maastricht. Daar bevinden wij ons ongeveer aan de uiterste rand van
het terrein, dat door de kerk werd bestreken. Reeds was de dreigende macht van de
Germaanse volkeren bezig zich te verheffen om het West-Romeinse rijk straks te verpletteren.
In 355 was de stad Keulen al in hun handen gevallen. Steeds verder zouden zij in de loop van
de vijfde eeuw, gelijk ons nog nader blijken zal, opdringen en daarmee ook aan de kerk een
onberekenbare schade toebrengen. Ten aanzien van de Christenen in Brittannié zijn de
gegevens, waarover wij beschikken, uiterst schaars. Hun aantal is stellig niet groot geweest.
Eindelijk is er nog de kerk in Noord-Afrika, waarop wij onze aandacht hebben te richten. In
dit lang-gestrekte gebied langs de kust van de Middellandse zee had de kerk een
buitengewone uitbreiding verkregen. Heel sterk was dit het geval te Carthago en in de
naburige provincies Byzacene en Numidié, in veel geringere mate in de naar het Westen
gelegen provincies van Mauretanié. Tegen het einde van de vierde leeuw werden de nog
overgebleven heidense heiligdommen te Carthago gesloten of verwoest. Zowel onder de
Romeinse bevolking in de steden als onder de inheemse bewoners van het platteland, de
Puniérs, die veelal de Latijnse taal niet machtig waren, had het Evangelie ingang gevonden.
De Berbers daarentegen, die in de onvruchtbare streken van het binnenland woonden, waren
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er geheel vreemd aan gebleven.

Wat de organisatie van de Afrikaanse kerk betreft, moeten twee merkwaardige verschijnselen,
waardoor zij zich onderscheidde van de kerk in de andere delen van het rijk, ons opvallen. Het
ene is, dat de bisschoppen in Afrika een uitermate groot aantal vormden. Er moeten er meer
dan zeshonderd zijn geweest. Ten dele was dit grote getal een gevolg van het Donatistische
schisma, dat nog altijd niet was opgeheven: in tal van plaatsen stonden twee bisschoppen, een
van de katholieke en een van de donatistische kerk, tegenover elkander. Maar daarnaast was
op dat verschijnsel evenzeer van invlioed geweest de omstandigheid dat het ressort van de
bisschoppen gewoonlijk geen grote omvang had, en zij niet: uitsluitend in de steden, maar ook
in kleine plaatsen zetelden. Niet in ieder geval schijnt de stichting van een nieuwe
bisschopszetel uit deugdelijke motieven te zijn geschied. Hier staat evenwel tegenover, dat
deze ambtsdragers, beter dan elders, in staat zijn geweest hun pastorale taak behoorlijk na te
komen.

Het andere verschijnsel, dat de belangstelling verdient, is de gesloten eenheid, welke de
katholieke kerk in Afrika vormde, een eenheid gelijk die in het Westen nergens werd
aangetroffen. Want in de eerste plaats kende men er synodale vergaderingen van de zes
kerkelijke provincies afzonderlijk. Deze Synodes kwamen regelmatig samen onder leiding
van de bisschop, die de oudste in dienstjaren was, de primas. Een uitzondering op deze regel
maakte alleen de bisschop van Carthago, die als zodanig steeds de Synode zijner provincie
voorzat. Voorts had men naast die provinciale Synodes ook nog algemene concilies van de
gehele Afrikaanse kerk, welke, steeds onder het presidium van Carthagos bisschop, sedert 397
jaarlijks zijn bijeengekomen. Het spreekt vanzelf, dat deze hechte organisatie aan de
ontwikkeling van het kerkelijk leven ten goede moest komen.

Als in vogelvlucht hebben wij op het terrein van de kerk omstreeks het jaar 400 een blik
geworpen. De kerk was tot een sterke macht geworden. Zij had over het heidendom
getriomfeerd. Maar dit was niet gebeurd zonder dat tegelijk de geest van het heidendom op
allerlei wijze zich in de kerk had binnen gedrongen. De zedelijke ernst was onder brede
kringen van Christenen zoek. Het theater was in hoge ere gebleven. De gladiatorenspelen
werden door het volk druk bezocht. Er heerste onder de aanzienlijken een weelderige
leefwijze. Velen misten de zedelijke moed en de vastbeslotenheid om tegen de zonde zich
krachtig te weer te stellen.

Vandaar dat steeds meer de reeds eerder gememoreerde gewoonte ingang vond om de doop
voor zich of voor zijn kinderen zo lang mogelijk, soms zelfs tot het sterfbed toe, uit te stellen.
Een val in zonde, nadat men de doop ontvangen had; zou immers betekenen het moeten
doormaken van een periode van de strengste boete, en de mogelijkheid tot wederopneming in
de kerk bleef tot slechts één keer beperkt.

De invloed van het toenemend bijgeloof liet zich duidelijk bemerken in de verering, welke
men aan de martelaren ging toebrengen op soortgelijke wijze als in de oude cultus van de
heidenen de heroén als halfgoden vereerd waren geworden. Zij werden in de hoedanigheid
van schutspatronen aangeroepen en vanwege hun wondermacht verheerlijkt. Men zette hun
gebeenten onder prachtige grafmonumenten bij, en richtte heiligdommen met aparte altaren te
hunner eer op. Het werd gebruikelijk om in alle kerkgebouwen relikwiegén neer te leggen
onder het altaar, welk gebruik allengs tot een vaste stelregel werd verheven. Ook ging men op
de graven van de martelaren meermalen maaltijden aanrichten, waarbij dan gaven van spijs en
drank hun toegewijd werden

Deze en andere dergelijke verschijnselen bewijzen, dat de kerk niet onbedreigd verkeerde in
de wereld. Deformerende krachten werkten en gistten in haar eigen binnenste. Bovendien
ontbrak er niet weinig aan haar eenheidnaast de katholieke kerk werden er bijna over het
gehele terrein, in Kleiner of groter aantal, schismatieke kerkgroepen aangetroffen. Eindelijk
waren er ook nog invloeden van buiten, die haar bedreigden. Zo kreeg zij te maken met het
Manicheisme, dat reeds eerder in het Oosten talrijke aanhangers had gewonnen en thans ook
in het Westen zich krachtig liet gelden. Hoewel de keizers verscheiden scherpe edicten tegen
hen uitvaardigden, wisten zij zich in het geheim uit te breiden en met name onder de intellec-
tuelen zich ingang te verschaffen, Te Rome telden zij een grote groep.

Van geheel andere aard, maar op de duur niet minder gevaarlijk was de Neo-platonische
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filosofie, welke door de \wvertaling van de geschriften van haar voornaamste
vertegenwoordiger, Plotinus en Porfyrius, door de uit Afrika afkomstige retor Marius
Victorinus in het Westen grotere bekendheid begon te verkrijgen.

Niettemin moet worden erkend, dat het Neoplatonisme in meer dan één opzicht ook een
gunstige invloed heeft uitgeoefend. De zo even vermelde Marius Victorinus heeft, in het laatst
van zijn leven, wellicht juist dank zij mede de kennismaking met die filosofie, de weg naar het
Christendom gevonden. Sedertdien werd hij een ijverig voorstander van de Niceense
orthodoxie. Van belang is eveneens, dat hij op -een gedeelte van Paulus brieven een
commentaar heeft geschreven. Al was zijn uitlegging met allerlei speculatieve, aan de neo-
platonisehe filosofie ontleende elementen vermengd, deze commentaar is toch het eerste
voorbeeld van een meer opzettelijke studie van de Paulinische brieven geweest. Ook bij
anderen valt trouwens omstreeks dezelfde tijd een bijzondere belangstelling voor de apostel
Paulus te constateren Het merkwaardigste symptoom hiervan was de commentaar op Paulus
brieven en de brief aan de Hebreeén, naar welks auteur tevergeefs allerlei gissingen zijn
gedaan en die bekend staat onder de naam van Ambrosiaster. In deze geschriften, hoe
gewichtig ook als tijdverschijnsel, laat zich evenwel niets bespeuren van een diep doordringen
in de leer van de zonde en van de genade. De man, voor wie de taak was weggelegd om dat te
doen en die niet het minst in dit opzicht aan de kerk van het Heeren uitnemende diensten heeft
bewezen, is Augustinus geweest.

AUGUSTINUS JEUGD

Aurelius Augustinus is 13 november 354 te Tagaste, een stadje van Numidié in Afrika,
geboren. Zijn vader, Patricius geheten, was toen nog in alle opzichten een heiden en heeft pas
later, dank zij vooral de heilzame invloed van zijn vrouw, toenadering tot de kerk gezocht.
Aan zijn moeder Monnica heeft Augustinus zich steeds bijzonder gehecht gevoeld. Zij was
stellig niet vrij van het bijgeloof van haar tijd, en deed mee aan de verering van de martelaren.
Met dit al was zij een eenvoudige en besliste Christin, die, vol trouwe zorg voor haar man en
kinderen, een biddend leven leidde. Gedoopt is Augustinus niet; ook toen hij in zijn jeugd
tijdens een ziekte zelf daartoe de wens had te kennen gegeven, is dit door zijn spoedig
volgend herstel niet gebeurd. Zijn vader heeft zich ingespannen hem een goede opvoeding te
verschaffen. De hulp van een rijke weldoener, Romanianus, die misschien een bloedverwant
was, is daarbij zeer te stade gekomen. VVooral na de dood van Patricius, in 371, heeft deze zich
in dit opzicht verdienstelijk gemaakt. Na de scholen. in Tagaste en in het naburige Madaura
bezocht te hebben, ging Augustinus, wiens uitnemende gaven niet verborgen bleven, te
Carthago studeren om opgeleid te worden tot retor of leraar in de welsprekendheid.

Onder zijn medestudenten blonk hij niet weinig uit. Ook in dit opzicht onderscheidde hij zich
van verreweg de meesten hunner, dat hij niet opging in zijn vakstudie en dat hij daarnaast niet
uitsluitend oog had voor allerlei vermaken, waarvan hij overigens volop wist te genieten. Zijn
ziel hongerde tegelijk naar hogere dingen. De lezing van een thans verloren gegaan geschrift
van Cicero, dat een opwekking inhield tot de studie van de filosofie, heeft op hem een sterke
indruk gemaakt. Geheel bevredigd gevoelde hij zich door dit boek evenwel niet. In latere jaren
zei hij, de naam van Christus er in,gemist te hebben.

Het merkwaardige is, dat er toen van de katholieke kerk geen aantrekkingskracht tot hem is
uitgegaan. Hij, heeft zich integendeel omstreeks het jaar 374 bij de Manicheeérs aangesloten.
Het waren, naar het schijnt, vooral drie motieven, welke die beslissing bij hem hebben doen
rijpen. In dat Manicheisme, gelijk hij het in Afrika leerde kennen, met zijn hoge aanspraken
van zedelijke ernst meende hij het echte Christendom te ontmoeten. Bovendien kwam dat
stelsel niet tot hem met de eis van een blind autoriteitsgeloof, doch beloofde het hem een
steeds voortschrijdend inzicht in de waarheid: Eindelijk scheen het in staat te zijn hem de
oplossing te bieden voor enkele moeilijke problemen, welke zijn geest kwelden, te weten het
probleem van het wezen Gods, dat van het kwaad in de wereld en dat van de aard van de
Goddelijke wetten. Het was alleen dank zij de kritiek, uitgeoefend op allerlei voorstellingen in
het Oude Testament, dat het Manicheisme die oplossing, welke toen in Augustinus oog
alleszins aannemelijk scheen te zijn, wist aan te bieden.

Negen jaren is Augustinus aanhanger van dit stelsel gebleven. Met overtuiging heeft hij de
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waarheid er van tegenover de katholieke kerk staande gehouden, en onderscheidene personen
uit zijn kring er voor gewonnen. Dit was onder meer het geval met zijn weldoener
Romanianus en zijn vriend Alypius. Zijn moeder toonde zich echter over zijn overgang tot het
Manicheisme bitter bedroefd. Toen hij, na voltooiing van zijn studién, naar Tagaste terug-
keerde, weigerde zij zelfs een tijdlang hem in haar huis te ontvangen. Dit verblijf in zijn
geboorteplaats is trouwens slechts van korte duur geweest. Want het sterven van een vriend
heeft hij zich in die mate aangetrokken, dat hij het in het rustige Tagaste niet langer kon
uithouden en opnieuw naar Carthago trok, waar hij nu zelf als leraar in de welsprekendheid
optrad. Hoezeer ook door het Manicheisme bekoord, is Augustinus toch nooit een volslagen
adept van dit stelsel geworden. De vreemde mythologische beschouwingen, welke er een niet
gering bestanddeel van vormden, heeft hij blijkbaar nooit tot de zijne kunnen maken. Voorts
deed er zich een omstandigheid van zedelijke aard voor, die er hem van terughield zich bij de
meer ingewijden de "volmaakten" of de "uitverkorenen", zoals zij werden aangeduid te
voegen en die hem met een plaats onder de klasse van de "hoorders" tevreden deed zijn. Om
tot de eerste groep te behoren, moest men namelijk enige uiterst strenge levenseisen in acht
nemen. Onder meer was daartoe volstrekte onthouding van het huwelijk noodzakelijk. En dit
was een voorwaarde, welker verwezenlijking hoog boven het kunnen van Augustinus
uitreikte. De zinnelijkheid oefende in zijn leven een geduchte macht uit. In zijn studententijd
had hij zich door de hartstocht van de liefde laten meesleuren en sindsdien aldoor met een van
naam ons niet bekende vrouw in concubinaat samengeleefd. Nog vaoér zijn aansluiting bij de
Manicheeérs was uit die verbintenis een zoon, die hij Adeodatus had genoemd, geboren. Nu
bleek het Augustinus ten enenmale onmogelijk aan dit samenleven een einde te maken. En het
sprak vanzelf, dat, zolang dit het geval bleef, ook de kans om onder de "volmaakten" te
worden gerekend, volstrekt was uitgesloten.

Met dit al was Augustinus aanvankelijk met hart en ziel het Manicheisme toegedaan. Allengs
zijn er echter ernstige bezwaren bij hem gerezen, waardoor zijn vertrouwen in de waarheid
van het stelsel werd geschokt. Omtrent de leefwijze van verscheiden volmaakten drongen
ongunstige geruchten tot zijn oren door. Zij zouden, in strijd met de geldende voorschriften,
zich niet ontzien vlees te eten, wijn te drinken en zelfs vrouwen te verleiden, Ook, en dit was
van nog veel groter betekenis, kwam hij tot de ontdekking, dat hun opvattingen, die hem eerst
zo plausibel waren voorgekomen, zich toch niet in alle opzichten gemakkelijk lieten
handhaven. Vooral de bestrijding door een zekere Elpidius, die aan de Heilige Schrift
overtuigende argumenten ontleende, maakte een sterke indruk op hem. De Manicheeérs
wisten er zich alleen uit te redden, door die citaten aan Schriftvervalsing toe te schrijven. Zij
paaiden Augustinus met de toezegging, dat hun bisschop Faustus, van wie een grote roep van
welsprekendheid en geleerdheid uitging, hem straks wel geheel tevreden zou stellen. Maar
Faustus komst naar Carthago bracht hem niet anders dan een wrede teleurstelling. Faustus was
een man van mooie woorden, doch van weinig inhoud. Op de exacte vragen van Augustinus,
welke deels op diens bekendheid met de sterrenkunde steunden, bleef hij het antwoord
schuldig. Hij begreep zelfs niet, waar voor Augustinus de eigenlijke moeilijkheden scholen.
Van dat moment af mogen wij zeggen, dat Augustinus van het Manicheisme innerlijk los was
geworden, al heeft hij dan nog niet terstond de gemeenschap met zijn aanhangers geheel
verbroken.

Kort na de ontmoeting met Faustus heeft Augustinus Carthago verlaten. Het onordelijk gedrag
van de studenten deed hem verdriet. Hij besloot naar Rome te trekken. Buiten medeweten
zijner moeder ging hij heimelijk scheep en vestigde zich het moet in de loop van het jaar 383
zijn geweest als retor te Rome. Hier kreeg hij evenwel ten opzichte van de studenten, die hij
wist te trekken, weer met een andere moeilijkheid dan in Carthago te kampen. De studenten
verdwenen, zonder voor hun lessen te hebben betaald. Lang is Augustinus hier dan ook niet
gebleven.

Het mocht hem reeds vrij spoedig gelukken, met steun van de prefect Symmachus, de eervolle
benoeming tot stadsretor te Milaan, de tweede stad van het rijk, te krijgen.
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DE BEKERING VAN AUGUSTINUS

In Milaan, waar Gods bestel hem had heengevoerd, heeft zich bij hem de geestelijke
ontwikkeling voltrokken, die voor zijn verder leven en voor zijn plaats in de geschiedenis van
de kerk van beslissende betekenis is geworden. Hij schaarde zich onder het gehoor van
bisschop Ambrosius, die als kanselredenaar een uitnemende naam bezat. Aanvankelijk door
de schone vorm aangetrokken, werd hij al spoedig ook door de inhoud van de preken
getroffen. Niet het minst de toepassing van de allegorische exegese, welke Ambrosius van de
Oosterse kerkvaders had overgenomen, betekende voor hem een gelukkige omstandigheid.
Onderscheidene moeilijkheden, waarmee hij reeds geruime tijd had gezeten en waarvoor het
Manicheisme de verwachte oplossing hem aldoor had onthouden, werden dienten gevolge
weggenomen. Zo kwam het hier tot een definitieve breuk met het Manicheisme. Augustinus
sloot zich als catechumeen weer bij de katholieke kerk aan. Tot haar blijdschap mocht
Monnica, toen zij, haar zoon nareizende, in Milaan aankwam, dit constateren. Meer dan een
uiterlijke terugkeer hield die aansluiting evenwel voorlopig niet in. Te Rome was Augustinus
min of meer onder de bekoring geraakt van het scepticisme, gelijk dat toen door de school van
de Academici werd vertegenwoordigd; en die ideeén bleven bij hem nawerken, al weigerde hij
ook er zich ten volle aan toe te vertrouwen, omdat zij waren "zonder de heilzame naam van
Christus Vooral twee problemen hielden zijn denken bezig. Het waren de vraag, welke
voorstelling men zich eigenlijk omtrent het wezen Gods had te vormen voor de antieke mens
liet God als louter geest, zonder enige lichamelijkheid, zich bijna niet denken -, en de vraag
naar de oorsprong van het kwaad in de wereld.

Van uitnemend gewicht is toen de kennismaking met de Neoplatonische filosofie geweest. Zij
bracht Augustinus licht in de duisternis van zijn worstelend denken toe. Met behulp van haar
is het hem mogen gelukken het scepticisme te overwinnen. En ook daarna is dat
Neoplatonisme een werkzaam element in de structuur zijner beschouwingen gebleven. Het
nieuwe licht, dat hier voor hem opging, was echter nog het ware niet. Hij greep naar de
Heilige Schrift en zette zich tot de lezing van de brieven van Paulus Eerst door dit
Schriftonderzoek heeft hij de volle heerlijkheid van het vleesgeworden Woord, van de
Christus in Zijn vernedering, omtrent wie de Neoplatonische geschriften hem onkundig lieten,
gevonden.

Maar nog was met deze verlichting zijns verstands de uiteindelijke beslissing niet gevallen.
Augustinus zat in de macht van het vleses gevangen, en ook deze zondige wil moest geheel
gebroken worden. Onder sterke aandrang van Monnica werd het besluit genomen, dat hij een
wettig huwelijk zou aangaan. Men wist een geschikte vrouw voor hem te vinden, maar omdat
zij nog uiterst jong was, zou de sluiting van het huwelijk vooreerst niet plaats vinden. Wel
zond Augustinus nu zijn concubine, die hem naar Italié was gevolgd en die hij tot dusver
steeds was trouw gebleven, naar Afrika terug, terwijl hun zoon Adeodatus bij, hem bleef. Het
duurde echter niet lang, of hij ging voor dit gemis bij een andere vrouw bevrediging zoeken.
Op ontstellende wijze bleek hem daardoor de zwakheid van zijn wil. Nog pijnlijker kwelde
hem het besef hiervan, toen een aanzienlijk hoveling, die als een vroom Christen bekend
stond, vertelde van de kluizenaar Antonius in Egypte, van het kloosterleven zelfs in de dichte
nabijheid van Milaan en van een tweetal jonge mannen, die door het leien van Anténius leven
er toe gekomen waren diens voorbeeld te volgen en die met het oog daarop vrijwillig hun
verloofden in de steek hadden gelaten.

Diep schaamde Augustinus zich, en zware zelf aanklachten welden bij hem op. Een innerlijke
strijd van ongekende aard is er gevolgd. Ten slotte vluchtte hij onder een vijgenboom in de
tuin van zijn huis en stortte daar zijn overstelpt hart voor God uit. Opeens drong toen tot hem
een stem wellicht van spelende kinderen in de buurt door: Neem, lees! neem, lees! Hij haastte
zich naar het huis, waar op een tafel een Bijbelcodex lag. Hij sloeg die open en las: "Laten
wij, als bij lichte dag, eerbaar wandelen, niet in brasserijen en drinkgelagen, niet in wellust en
losbandig held, niet in twist en nijd! Maar doet de Heere Jezus Christus aan en wijdt geen zorg
aan het vlees, zodat begeerten worden opgewekt" (Romeinen 13 : 13, 14). Dit was voor
Augustinus het verlossende woord.

Er voltrok zich van dat ogenblik af een gehele verandering in zijn leven. De gedachte aan een
huwelijk werd op zij gezet, en het celibaat aanvaard. Het retorsambt, dat in die tijd de weg
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placht te banen tot het verkrijgen van uiterlijke roem en daarom heel licht tot een verzoeking
van hoogmoed werd, legde hij neer. Een welkome aanleiding tot deze ontslagaanvrage bood
hem een long-aandoening, die hem het spreken bemoeilijkte en welke hem, ook anders tot
onderbreking van zijn werk zou genoopt hebben. Hij trok zich gedurende een halfjaar,
tezamen met zijn moeder, zijn zoon en enige vrienden en leerlingen, terug op een naburig
landgoed, Cassiciacum geheten, dat een zekere Verecundus voor dit doel welwillend hem af-
stond. Daar heeft hij van het buitenleven genoten, en tevens toezicht gehouden, op de goede
gang van de werkzaamheden, welke nu eenmaal op een dergelijk landgoed te verrichten
vallen. Daar heeft hij zich door voortgezet onderzoek van de Heilige Schriften, inzonderheid
door lezing van de Psalmen, op de aanstaande Belijdenis bij de doop voorbereid. Daar heeft
hij zich verder in de filosofie van het Neoplatonisme verdiept, zowel ter onderrichting Van
zijn leerlingen als om de opvattingen van het scepticisme met krachtige argumenten te
bestrijden, terwijl die filosofie tegelijk getoetst werd aan de autoriteit van Christus. Daar heeft
hij gesprekken gehouden met zijn gezelschap, soms ook halve nachten in ernstige
zelfoverpeinzing doorgebracht, steeds, weer over religieus-filosofische vraagstukken: ook veel
gebeden en gedankt. Daarna is hij, met zijn zoon Adeodatus en zijn vriend Alypius, op Pasen,
welk feest in het Westen op 18 april viel (in het Oosten op 25 april), van het jaar 387, door
Ambrosius te Milaan, tot innige vreugde zijner moeder, gedoopt.

Augustinus naar Afrika, bisschop van Hippo Regius

In de zomer van datzelfde jaar heeft Augustinus Milaan verlaten met het plan om naar Afrika
terug te reizen Onderweg te Ostia, de havenstad van Rome, overleed evenwel zijn moeder,
met wie hij, vlak voor haar kort-

I stondige ziekte, nog een belangwekkend gesprek had gevoerd over de : eeuwige zaligheid.
Dit sterven werd door bepaalde omstandigheden misschien wel in verband met de actie, welke
toen door de usurpator Maximus tegen keizer Theodosius werd ontwikkeld oorzaak, dat de
verdere reis niet doorging. Augustinus bleef nog tot de zomer van het volgende laar in Rome,
waar hij zijn tijd heeft besteed voor de samenstelling van enige geschriften, met name ter
bestrijding van het Manicheisme. Na de val van de genoemde usurpator werd de overtocht
naar Carthago ondernomen, vanwaar. Augustinus al spoedig doortrok naar zijn vaderstad
Tagaste. Hij is er een kloosterlijke samenleving begonnen, welke hij daarna ook elders, tot het
einde zijns levens, heeft voortgezet. Zo heeft hij door zijn voorbeeld in Afrika het
kloosterwezen gepropageerd en bevorderd. In Tagaste kon hij zich rustig aan het onderzoek
van de Heilige Schrift en aan de bestudering van vroegere kerkvaders, van wie vooral
Cyprianus en Ambrosius zijn aandacht hadden, wijden. Ook ging hij voort met de bestrijding
in geschrifte van het Manicheisme. Bij het onderricht aan zijn leerlingen, tot welke ook zijn
zoon Adeodatus een tijdlang behoorde, die in deze periode op nog jeugdige leeftijd is
gestorven, stond de gedachte voorop hun liefde voor de waarheid in te boezemen.

Voor velen in zijn omgeving werd hij de vraagbaak, zodat er al spoedig een goede naam van
hem uitging. Gevolg was, dat, toen hij voor een ander doel zich in het stadje Hippo Regius
bevond, de bisschop aldaar hem als presbyter wilde benoemen. Na enige aarzeling heeft
Augustinus hierin bewilligd en zijn nieuwe taak, na een korte tijd van voorbereiding, in 391
aanvaard. De bisschop, Valerius, die reeds op leeftijd was en die, zelf een Griek, het Latijn
minder goed machtig was, liet, in afwijking van de in Afrika bestaande gewoonte, doch in
overeenstemming met wat in het Oosten placht te gebeuren, zijn presbyter meermalen preken.
Met ijver en toewijding ham Augustinus zijn ambt waar.

Misstanden werden door hem krachtig bestreden. Zo mocht het hem gelukken de gewoonte op
de graven van de martelaren maaltijden aan te richten, een gewoonte die meer heidens dan
Christelijk was, afgeschaft te krijgen. In geschriften en in gesprekken met leidende figuren uit
die kring bleef hij de Manicheeérs, die in Afrika over vrij wat aanhang beschikten, met
gunstig resultaat bestrijden. Het aantal personen, met wie hij correspondentie onderhield,
breidde zich gestadig uit. Het vermoeden, dat men elders pogingen in het werk zou stellen een
zo uitnemende ambtsdrager tot bisschop te beroepen, was niet ongegrond. Bisschop Valerius
begreep, in het belang van zijn gemeente, dit te moeten voorkomen. Hij wist te
bewerkstelligen, dat Augustinus tot zijn "coadjutor zijn medebisschop, mocht worden
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aangesteld. Kort nadat de wijding, in het laatst van 395, inderdaad had plaats gevonden, is
Valerius evenwel gestorven. Toen werd Augustinus vanzelf alleen bisschop van Hippo
Regius, welk ambt hij tot zijn dood in 431 is blijven vervullen.

Een grote stad of een belangrijk centrum was Hippo niet. Deze omstandigheid heeft evenwel
niet kunnen verhinderen, dat Augustinus tot een bij uitstek prominente figuur in de kerk zijner
dagen is geworden. In Hippo heeft hij de rijke gaven, waarmede hij door zijn God was
gesierd, tot volle ontplooiing gebracht, en die welbewust, met algehele overgave, ten dienste
van de opbouw van de kerk van het Heeren aangewend. Een geweldige werkkracht legde hij
daarbij aan de dag. Bijna onafgebroken, tot in de nachten toe, onvermoeibaar, wijdde hij zich
aan zijn veelvuldige werkzaamheden: aan het preken en het doen van visitatiereizen in de
omliggende dorpen; aan het bijwonen van synodale vergaderingen en van
godsdienstgesprekken, waarbij hij steeds weer een voorname rol kreeg te vervullen; aan het
voeren van correspondentie met magistraatspersonen, officieren en bisschoppen, met
aanzienlijken en eenvoudigen, in Afrika zelf zowel als in de landen over zee; aan het
verstrekken van adviezen van de meest uiteenlopende aard, nu eens in geestelijke
moeilijkheden, dan weer in zake taalkundige kwesties; aan het opstellen van en lange reeks
van geschriften, zowel van dogmatische als van exegetische en polemische aard; aan het
vermanen en het oefenen van tucht in de aan zijn zorgen toevertrouwde gemeente en het
doorlopend bestrijden van ketters en schismatieke groepen; en aan nog tal van andere bezig-
heden. Het verdrietigst daarbij was hem de noodzaak zich met twistzaken of andere juridische
aangelegenheden te moeten bemoeien.

Als een verkwikking te midden van zijn ambtszorgen gevoelde hij het daarentegen, zijn vrije
tijd te besteden om over theologische problemen na te denken en om zijn geschriften aan zijn
helpers te dicteren. Met hart en ziel kwam hij steeds op voor het recht van de verdrukten; en
aan de noden van armen, zieken en wezen was hij gewoon bijzondere aandacht te schenken.
Ondanks zijn overstelpende arbeid stond hij fenomenaal moet wel zijn concentratievermogen
zijn geweest -. voor allen, hoog of laag, die hem wensten te raadplegen, altijd klaar om hen te
ontvangen en van dienst te zijn. Scherper dan andere zonden hekelde hij de zonde van de
onkuisheid. Hoog prees hij de gehuwden, die gezamenlijk de gelofte hadden afgelegd een
leven van onthouding te voeren, en de jonge vrouwen, die het maagd-zijn als ideaal hadden
verkozen. Hen, en dit is de doorlopende toon, waarin hij zich tot al zijn correspondenten
richtte, wekte hij op het hart naar boven te heffen en in heilige liefde God aan te hangen.
Augustinus arbeid is in de eerste plaats aan de gemeente van Hippo Regius ten goede
gekomen, want geen ogenblik heeft hij, om al zijn ander werk, haar belangen verwaarloosd. In
de loop van zijn ambtsperiode heeft de katholieke kerk, naast de reeds bestaande basiliek van
het vredes, er nog twee kerkgebouwen bijgekregen, te weten de basiliek, welke de Donatisten
hun moesten afstaan, en de basiliek van de acht martelaren, die nieuwgebouwd werd. Maar
ook de zusterkerken in Afrika hebben op meer dan één wijze de vruchten van Augustinus
veelzijdige werkzaamheid kunnen plukken. Zo werden uit zijn leerlingen onderscheidene
bisschoppen gerekruteerd, die geheel in zijn geest te werk gingen en die, op zijn voorbeeld, er
zich speciaal op toelegden hun kerken van goede presbyters te voorzien. Tot hen behoorden
mannen als Alypius, die in Tagaste, Evodius, die in Uzala, Severus, die in Mileve, Urbanus,
die in Sicca, en Possidius van wie wij de oudste, beknopte levensbeschrijving van Augustinus
bezitten -, die in Calama het Episcopaat hebben vervuld.

Niet het minst ook door zijn aandeel in de arbeid van de Afrikaanse concilies heeft
Augustinus zich voor de kerken in dit gewest verdienstelijk gemaakt. Van belang is onder
meer, dat het concilie te Hippo in 393, waar hij als presbyter aanwezig was en het woord
voerde over het geloof en het geloofssymbool, en daarna dat te Carthago in 397 de volledige
lijst van de canonieke boeken van het Nieuwe Testament, gelijk deze in de kerk als met
Goddelijk gezag zijn aanvaard, hebben gegeven. Door zijn geschriften heeft vooral
Augustinus er toe bijgedragen, dat deze canon algemeen erkenning heeft gevonden. In de
beste verstandhouding met zijn medebisschoppen heeft hij op die concilies en ook overigens
met hen samengewerkt. In het bijzonder was dit het geval met de bisschop van Carthago,
Aurelius, die in deze kwaliteit, gelijk wij zagen, de concilies steeds voorzat, en wiens
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ambtsperiode vrijwel geheel met die van Augustinus is samengevallen Augustinus strijd tegen
het Donatisme Voor de kerk in zijn land heeft Augustinus zich zeer verdienstelijk gemaakt
door de bestrijding van het Donatisme Toen hij er als presbyter te Hippo Regius in Tagaste
waren geen Donatisten mede, in aanraking kwam, had deze schismatieke beweging het
tijdperk van haar hoogste bloei feitelijk reeds achter de rug. Dit was geweest sedert de
regering van keizer Julianus (361.363), die alle tegen de Donatisten gerichte edicten had op-
geheven en hun met de katholieken gelijke rechten verleend Wel waren onder diens opvolgers
de oude verbodsbepalingen weer teruggekeerd, maar behalve dat de bevoegde instanties aan
de uitvoering daarvan niet altijd streng de hand hadden gehouden, had ook dat optreden hint
kunnen verhinderen, dat zij, tegen de verdrukking in, waren gegroeid en op tal van plaatsen
zelfs heel wat machtiger geworden dan de katholieken.

Niet weinig had daartoe bijgedragen de uitnemende leiding, welke sedert 360 gegeven werd
door de opvolger van Donatus als bisschop van Carthago, de Spanjaard Parmenianus, wiens
karaktereigenschappen en geestesgaven ook bij tegenstanders erkenning hebben gevonden.
Allengs had zich evenwel onder hen een zekere verdeeldheid voorgedaan, die wees op een
achteruitgang in innerlijke kracht. Verschil van mening ontstond er over het drijven van de
circumcelliones. Heel merkwaardig ook was het optreden van een man als Ticonius, die met
het gewone exclusMstisch standpunt van de Donatisten brak. De herdoop van katholieke
gelovigen, die tot de Donatistische kerk overkwamen, achtte hij onnodig. Het mocht echter
deze bekwame exegeet, wiens hermeneutische regelen door Augustinus zijn overgenomen en
die ook overigens op diens denkbeelden een zekere invioed heeft uitgeoefend, niet gelukken
zijn geloofsgenoten voor zijn ruimere gevoelens te winnen. Hij werd deswege door bisschop
Parmenianus buiten de kerk gesloten. Fladdert de eerste symptomen van verdeeldheid zich
nog onder het Episcopaat van Parmenianus vertoond, van meer ingrijpende aard werd zij pas
na zijn dood in 392. Primianus miste de hoge kwaliteiten van zijn voorganger, en doordat hij
ten opzichte van de kerkelijke tucht een laksere opvatting volgde dan een gedeelte van de
Donatisten aangenaam was, kreeg hij een strenge partij, onder leiding van de diaken
Maximianus, een verre bloedverwant van Donatus, tegenover zich. Maximianus werd
geéxcommuniceerd, terwijl deze op zijn beurt met zijn aanhang, op een Synode te Carthago,
Primianus als bisschop afzette (393). Tegen dit schisma in hun eigen kring schroomden de
Donatisten niet de hulp van de overheid in te roepen en de toepassing van de keizerlijke
edicten te verlangen.

Van onrustbarende afmetingen bij deze inwendige verdeeldheid was echter geen sprake. Nog
altijd vormde het Donatisme in Afrika een niet te onderschatten macht. Daarbij kwam, dat
men van de zijde van de katholieken zich op een doelbewuste en diep op de kwesties ingaande
bestrijding zo goed als niet had toegelegd. De enige, die zich in dit opzicht naam had gemaakt,
was Opatus van Mileve. Hij had over het schisma van de Donatisten tegen Parmenianus een
werk in verzoenende geest geschreven. Augustinus daarentegen heeft voor het gevaar, dat van
die kant de kerk bedreigde, en voor de noodzakelijkheid ener krachtige bestrijding van het
begin af een open oog gehad. De omstandigheid, dat de Donatisten te Hippo de meerderheid
van de bevolking uitmaakten en er een ware terreur uitoefenden hun bisschop had hun
verboden voor de katholieken brood te bakken heeft daartoe stellig het hare bijgedragen. Het
was evenwel niet daarover, dat Augustinus zich het meest bezwaard gevoelde. Een heel
ernstige grief maakte hij er de Donatisten van, dat zij de doop bedienden aan personen, die uit
de katholieke kerk zich bij hen aansloten, en dus de katholieke doop als van nul en gener
waarde beschouwden. Hij meende te moeten opkomen voor de objectMteit van het sacrament
van de doop als een inzetting Gods. Voorts kon hij zich allerminst verenigen met het
separatistische standpunt, dat zij ten aanzien van de kerk innamen door haar wezen
afhankelijk te stellen van de persoonlijke heiligheid van haar leden, noch met hun rigoristische
tuchtoefening welke daaruit consequent voortvloeide. Hij werd de ziel van de strijd tegen het
Donatisme.

Bij de bestrijding van zijn tegenstanders heeft hij alle kleingeestigheid en bekrompenheid ver
van zich weten te houden. Vooral door drie overwegingen liet hij zich bij zijn optreden leiden.
Hij stelde alle middelen in het werk om de goedgezinde Donatisten van hun dwaling te
overtuigen. Hij was er voorts zoveel mogelijk op uit om alle scheve voorstellingen en
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sofismen, welke in het debat nog al eens opgeld moesten doen, door deugdelijke argumentatie
ter zijde te schuiven. Hij spande zich eindelijk met alle krachten in, aan het schisma voor

goed een einde te maken.

Het eerste wat Augustinus deed om zijn doel te bereiken, wis contact te zoeken met
bisschoppen en andere eminente figuren uit de kring van de Donatisten. Hij wilde hen zo
mogelijk in de weg van samenspreking winnen. Veel resultaat heeft hij met deze pogingen
evenwel niet bereikt. Men zag er tegen op met hem in gedachtewisseling te treden. De macht
van het woord"waarover hij beschikte, en zijn dialectische bekwaamheid waren algemeen
bekend. Vandaar dat allerlei uitvluchten werden gebruikt om op zulk een welgemeend aanbod
niet in te gaan. Ook zijn tegen-bisschop in Hippo, Proculejanus, een man die wegens zijn
zachtmoedigheid zeer geprezen werd, nam diezelfde afwijzende houding aan.

Nog in een andere richting ontwikkelde Augustinus tegelijk zijn activiteit. Hij begreep, dat
niet enkel de theologen bij deze aangelegenheid belang hadden. Zij raakte integendeel van
heel nabij de ganse gemeente. Daarom bestond er behoefte aan een nauwkeurige voorlichting
van het volk. Augustinus heeft daar door middel van zijn preken voor zorg gedragen. Maar
bovendien heeft hij voor die voorlichting nog een ander, merkwaardig middel te baat
genomen. Op populaire wijze vatte hij de geschiedenis van het schisma alsmede een
weerlegging van de Donatistische dwalingen samen in een a-b-c- lied, waarvan de strof en
uitliepen op hetzelfde refrein (“allen gij, die de vrede mint, ziet slechts, aan welke zijde,
de waarheid is"), en dat gemakkelijk van mond tot mond ging. En toen het hem niet mocht
gelukken  zijn tegenstanders tot. het houden van conferenties te bewegen,
onderwierp hij in een lange reeks van brieven en traktaten hun opvattingen aan een
welgefundeerde kritiek.

Geheel vruchteloos bleef deze arbeid, met liefde en toewijding verricht, niet. De
omstandigheid, dat de Afrikaanse concilies besluiten in volkomen gelijke geest namen,
trouwens niet zonder de invloed van Augustinus zelf, heeft daartoe het hare bijgedragen: Zo
sprak het algemeen concilie te Carthago in 401 onder meer uit, dat in het vervolg
Donatistische bisschoppen en geestelijken, bij eventuele terugkeer tot de katholieke kerk, in
hun ambt gehandhaafd en erkend zouden blijven.

Twee jaren daarna besloot het concilie, dat alle bisschoppen, elk in zijn eigen ressort, nog eens
een poging zouden aanwenden om naar een uniform model, hiertoe door Aurelius van
Carthago ontworpen, de Donatisten tot een godsdienstgesprek uit te nodigen en zo de weg tot
verdere onderhandelingen te openen. Het bleek evenwel, dat de overgrote meerderheid van de
Donatisten er niet aan dacht haar eigen posities op te geven. Ontbrak het ook al niet geheel
aan overgangen naar de katholieke kerk, tegelijkertijd openbaarde er zich een hevig fanatisme.
Het woeden van de circunicelliones nam opnieuw, zelfs in ongekende mate, toe. De
bisschoppen van de katholieken waren op de wegen vaak hun leven niet zeker. Augustinus, in
wiens gebied, meer nog dan elders, die beweging zich liet gelden, was eens bijna in hun
handen gevallen; alleen doordat hij van de voorgenomen route was afgeraakt, ontkwam hij
aan de beraamde aanslag. Minder voorspoedig verging het, bij een andere gelegenheid, zijn
leerling en vriend Possidius, bisschop van Calama; hij werd door een bende overvallen en
mishandeld, terwijl zijn bagage geroofd werd. Dergelijke gebeurtenissen maken het
begrijpelijk, dat er onder de katholieken een sterke stroming ontstond, die bij de overheid op
het nemen van strenge maatregelen wilde aandringen om aan de bedoelde toestand paal en
perk te stellen. Men dacht daarbij niet enkel aan het bestrijden van allerlei excessen, doch men
beoogde tevens op de Donatisten een zekere uiterlijke dwang uit te oefenen om naar de
katholieke kerk terug te keren. Op het concilie te Carthago in 404 kreeg deze stroming de
overhand. Een deputatie werd naar keizer Honorius te Ravenna afgevaardigd om hem te
verzoeken de wetten van Theodosius tegen de ketters te vernieuwen en op de Donatisten van
toepassing te verklaren. In het volgende jaar gebeurde zulks inderdaad, zodat de Donatisten
zich voor de keuze zagen gesteld met hun kerk te breken dan wel door geldboeten en andere
straffen getroffen te worden.

Tegen dat ingrijpen van de Staatsmacht had Augustinus aanvankelijk overwegende bezwaren
gehad. Hij vreesde dat het uitoefenen van een dergelijke dwang aanleiding zou geven tot het
kwaad van veinzerij. Maar hij heeft zich van dit standpunt laten afbrengen, toen men hem
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wees op de uitnemende resultaten, welke de maatregelen, door vroegere keizers in dezelfde
geest genomen, hadden opgeleverd Van toen af heeft hij niet alleen in die nieuwe politiek
berust, hij heeft haar bovendien ook met tal van argumenten trachten te verdedigen. Aan de
Donatisten bracht hij onder het oog, hoe zij door het drijven van hun circumcelliones alsmede
door de omstandigheid, dat zij meermalen zelf zich op de keizer hadden beroepen en niet
geschroomd hij hun onderlinge schismas de hulp van de overheid te gebruiken, elk recht
hadden ingeboet om die politiek te veroordelen.

Het bezwaar, dat hij zelf vroeger had gevoeld, dat namelijk de uitoefening van dwang
huichelaars zou kweken, zette hij thans op zij met de voor ons besef allerminst krachtige
overweging, dat over die zaak het oordeel niet aan ons, maar. aan God staat. Wel moest die
dwang ook niet vooropstaan; allereerst was het de roeping van de kerk alle andere middelen te
baat te nemen om haar doel te bereiken.

Voorts behoorde die dwang steeds vergezeld te gaan van de nodige onderrichting. Las men
niet in de gelijkenis van het bruiloftsmaal, dat de Heere eerst door dienaren de gasten tot zijn
maaltijd liet nodigen? Maar daarna volgde toch het bevel: dwingt ze om in te gaan (Lucas 14 :
23). Behalve op het voorbeeld van de koningen van Juda en op het feit dat Jezus de handelaars
uit de tempel had verdreven, is het bovenal op dit woord van de Schrift, dat Augustinus zich
ter rechtvaardiging van zijn opvatting telkens weer heeft beroepen. Het was zo betoogde
Augustinus, een dwang, welke ingegeven werd door de liefde, een liefde gelijk God haar
bezit, Die over goeden en bozen niet alleen de zon laat opgaan en doet regenen, maar 0ok
lijden en straffen doet komen; een liefde, gelijk elke welmenende vader aan zijn zoon betoont.
Juist door in dit opzicht nalatig te zijn, zou men velen in het ongeluk storten. Op de koningen
van de aarde rustte nu, volgens Augustinus, de taak Christus kerk te beschermen en voor dit
doel de nodige wetten uit te vaardigen. Het mocht een Christelijke overheid niet onverschillig
laten, of in haar rijk iemand tot de kerk behoorde dan wel haar bestreed. Zij had zonder enige
twijfel te waken ook over het geestelijk welzijn van haar onderdanen. En wat dodelijker
gevaar, zo meende hij, kon de ziel bedreigen dan de vrijheid van de dwaling?

Dat Augustinus op deze wijze het oefenen van indirecte geloofsdwang door de overheid
verdedigd heeft, heeft verstrekkende gevolgen gehad. In de eeuwen, welke gingen volgen, zou
men zich voor dat systeem bij voorkeur op zijn gezag beroepen.

De vervolging van de Donatisten werd in de jaren na 405 regelmatig voortgezet. En toen men
in 408, na de vermoording van Honorius machtige minister Stilicho, in Afrika wijziging in dit
systeem duchtte, haastte Augustinus zich bij diens opvolger Olympius op bevestiging van de
uitgevaardigde edicten aan te dringen, die ook in werkelijkheid plaats vond. Een jaar later
echter werd deze met Augustinus bevriende minister door een ander vervangen en trad aan het
hof een zekere reactie in, welke bovendien steun vond in de kritieke omstandigheden op
staatkundig gebied. De keizer stond weer volkomen vrijheid van godsdienst toe.
Vanzelfsprekend liet het eerstvolgende concilie te Carthago (410) niet na daartegen te
protesteren. Resultaat hiervan was, dat nog in datzelfde jaar het bedoelde edict werd
ingetrokken. Aan deze beslissing paarde zich tegelijk een uiterst gewichtige maatregel,
waarop de Afrikaanse bisschoppen eveneens hadden aangedrongen en waardoor een oude
wens van Augustinus zijn vervulling ontving. Er zou, op last van het keizers, een algemeen
godsdienstgesprek worden belegd. De leiding er van werd toevertrouwd aan de tribuun
Flavius Marcellinus, die een overtuigd katholiek was.

Voor dit doel kwamen nu in het laatst van mei 411 de bisschoppen van weerszijden in groten
getale te Carthago samen: 279 van de Donatisten en 286 van de katholieken. Uit elke partij
zouden zeven bisschoppen als woordvoerders optreden. De eerste zitting werd in beslag ge-
nomen door allerlei formaliteiten en prealabele kwesties, welke de Donatisten te berde
brachten. In de daarna volgende debatten, waaraan Augustinus een belangrijk aandeel heeft
gehad, kwam vooral het wezen van de kerk alsmede de oorsprong van het schisma ter sprake.
Bij dit laatste punt werden verschillende aktestukken, betrekking hebbende op het verleden, te
voorschijn gehaald. Aan het einde verklaarde Marcellinus, officieel uitspraak doende, dat het
de katholieke woordvoerders gelukt was de Donatisten volkomen te wederleggen. Wel
beriepen dezen zich daarna nog op de keizer, maar de uitspraak heeft hierdoor geen wijziging
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ondergaan. Zij werd door keizer Honorius bevestigd. En de strafmaatregelen werden, nu
eenmaal de definitieve beslissing ten opzichte van de Donatisten was gevallen, op strenge
wijze toegepast.

Van dit ogenblik af voegden de Donatisten zich in grote scharen tot de katholieke kerk.
Zoveel hem dit mogelijk was, heeft Augustinus dat proces in de hand gewerkt. Want hij is
voortgegaan door woord en geschrift de schismatieke broeders te bewerken. En niet alleen dit.
Hij heeft ook al het gezag, waarover hij beschikte, gebruikt om de straffen welke opgelegd
werden, verzacht te krijgen. Want onder degenen, die hardnekkig bleven, laaide nog eens de
woede van de circumcelliones [rondtrekkende monniken] heftig op. Wanneer deze mensen nu
gegrepen waren en voor de rechter moesten terechtstaan, heeft Augustinus er meermalen op
aangedrongen, dat, hoe erg zij zich ook mochten misgaan hebben, toch de doodstraf aan hen
niet voltrokken zou worden. Het lijden van de katholieke vromen mocht niet door een gelijke
vergelding jegens de vijanden van zijn glans worden beroofd. Het fanatisme van sommige
Donatisten ging echter zover, dat zij, wijl men over hen geen doodvonnis velde, zelfmoord
pleegden door zich van de rotsen af te werpen, of in het water of het vuur te storten, met geen
andere bedoeling dan om op deze wijze zich martelaarsroem te verwerven. Nog in 420 heeft
Augustinus een schrijven gericht aan Gaudentius, bisschop van de Donatisten te Thamoegadi,
die gedreigd had zichzelf met kerk en al te verbranden, om het zondige van zulk een
handelwijze in het licht te stellen.

Maar al losten tal van Donatistische gemeenten zich op in de katholieke kerk en werden door
deze hun kerkgebouwen en overige eigendommen overgenomen, geheel opgeheven is het
schisma tijdens Augustinus leven niet. Nog tot in de zevende eeuw hebben de Donatisten
weten stand te houden, Eerst met het binnendringen van de Saracenen in Afrika is aan hun
bestaan een einde gekomen. En de rigoristische geest, welke het Donatisme kenmerkte, heeft
ook nadien niet opgehouden telkens weer zijn invloed in de kerk te doen gelden.

Augustinus strijd tegen Pelagius

Van nog grotere betekenis dan zijn bestrijding van het Donatisme is de kamp geweest, die
Augustinus tegen Pelagius en tegen diens dwaalleer heeft moeten aanbinden.

Wie was meer dan hij de aangewezen persoon om aan deze strijd leiding te geven en om
daarin de leer van de vrijmachtige genade Gods in al haar rijkdom te handhaven? In eigen
leven had hij, gelijk wij opgemerkt hebben, de krachtige en onwederstandelijke werking van
die genade op wondere wijze ervaren. En niet alleen dat. Hij had, na zijn bekering, in de
waarheid van de algehele verdorvenheid en onmacht van het zondaars evenals van de absolute
onmisbaarheid van het ingrijpen Gods tot verlossing een steeds diepere blik, geslagen.
Aanvankelijk had er aan dat inzicht bij hem nog wel iets ontbroken. Dit blijkt onder meer uit
zijn geschrift Over de vrije wil, waarin hij de Manichese opvatting omtrent de oorsprong van
het kwaad in de wereld bestrijdt, aan welk geschrift hij te Rome in 388 is begonnen te werken
en dat hij in 395 heeft voltooid. Hoewel de erfsmet erkennende, schijnt hij van de erfschuld
niet te weten; en over de genade Gods wordt in dit geschrift op zodanige wijze gehandeld, dat
de Pelagianen er later voor hun beschouwingen een zekere steun in meenden te kunnen
vinden.

Maar de voortgaande bestudering van de Heilige Schrift had bij Augustinus kostelijke vrucht
afgeworpen. Dit was reeds enigermate aan de dag getreden in de bespreking, welke hij, op
verzoek van Simplicianus, Ambrosius opvolger op de bisschopszetel van Milaan, aan
onderscheidene kwesties uit de brief aan de Romeinen wijdde (397).

Tot het volle licht was hij evenwel doorgedrongen, toen hij omstreeks 400 zijn Confessiones
schreef. Dit werk, dat meer is dan een autobiografie, brengt een diepgravende Belijdenis van
ellende en zonde, en is tegelijk één lofzegging op de verrassende goedertierenheid Gods: "Wat
kwaads is er, dat ik niet gedaan heb, of, zo niet gedaan, dan toch gezegd, of zo niet gezegd,
dan toch gewild heb? Maar Gij, Heere, zijt goed en barmhartig".

Augustinus wordt niet moede de Goddelijke genade in zuivere klanken, aan zijn hart ont-
sprongen, te verheerlijken: "U roep ik aan, mijn God, mijn Ontferming, Die mij gemaakt hebt,
en mij, die U vergat, niet vergeten hebt verlaat mij niet, nu ik tot U roep, Gij, Die mij
voorkwaamt, voordat ik tot U riep, en Die niet afliet van mij herhaaldelijk met velerlei
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stemmen te roepen, opdat ik U van verre zou horen en mij zou bekeren en U zou aanroepen,
Die mij riep. Immers, Heere, Gij hebt al mijn slechte verdiensten verdelgd, om aan mijn
handen niet de werken te vergelden, waarmede ik tegen U opstond, en Gij kwam al mijn
goede verdiensten voor om mij te vergelden met Uw handen."

Aldus in de leerschool van de Schrift en van het levens beide gevormd, was Augustinus het bij
uitstek door God toegeruste en begenadigde instrument om de Pelagiaanse dwaalleer te
weerstaan.

Pelagius, van afkomst misschien een ler, moet niet veel later dan het midden van de vierde
eeuw in de Romeinse provincie Brittannié zijn geboren. Uit de eerste periode zijns levens,
vOor zijn verblijf te Rome, is ons zo goed als niets bekend. Wij mogen aannemen, dat hij een
goede opvoeding heeft genoten. Want in latere jaren blijkt hij de Griekse taal machtig te zijn
geweest, iets wat toentertijd zelfs bij intellectuelen lang niet algemeen het geval was. Hij is
monnik geworden. Als zodanig treffen we hem onder bisschop Anastasius (399-401) te Rome
aan. Hier stond hij, in de kringen van de vromen, vanwege zijn voorbeeldige levenswandel en
zijn ernstige prediking tegen alle wereldse gezindheid hoog aangeschreven. Breedgeschouderd
als hij was, met een welgedaan uiterlijk, gaf hij overigens allerminst de indruk van een asceet
te wezen: Zijn opvattingen vertoonden een intellectualistisch-moralische inslag. Dit valt op te
maken uit een commentaar op de dertien brieven van Paulus, die hij tijdens zijn verblijf in
Rome heeft opgesteld en aan welke de overlevering al vrij spoedig een plaats onder de werken
van Hieronymus heeft toegewezen, maar die thans weer als zijn werk, in eert gezuiverde tekst,
voor ons ligt. Deze zeer beknopt gehouden commentaar bevat hier en daar aanhalingen uit
onderscheiden exegetische geschriften van zijn tijdgenoten, ook van Augustinus. Onder de
aanhang. die Pelagius zich te Rome verwierf, bevond zich een zekere Coelestius, een man van
aanzien, advocaat van zijn beroep. Coelestius, scherper en subtieler van geest dan Pelagius,
heeft, naar het schijnt, diens oorspronkelijke ideeén verder uitgewerkt. Daar hij bovendien een
vlot spreker was, betekende zijn aansluiting een niet geringe aanwinst voor Pelagius.

Reeds te Rome moet Pelagius zich zijn tegenstelling met Augustinus min of meer bewust zijn
geweest. Toen eens, in zijn tegenwoordigheid, de bekende zinsnede uit Augustinus
Confessiones: geef wat Gij beveelt en beveel dan wat Gij wilt, in herinnering werd gebracht,
zou hij daartegen op vrij heftige wijze hebben geprotesteerd.

Maar het eerste conflict van betekenis tussen beider beschouwingen heeft zich in Afrika
voorgedaan. Daarheen waren Pelagius en Coelestius gereisd, nadat zij, in verband met de
aanval van de Gothen onder Alarik op Rome, deze stad verlaten en daarna vermoedelijk enige
tijd op Sicilié vertoefd hadden. Pelagius trachtte Augustinus te Hippo een bezoek te brengen,
maar trof hem niet thuis. Hij reisde hem nu na naar Carthago, alwaar het godsdienstgesprek
met de Donatisten (mei 411) aller aandacht gespannen hield. De beide vreemdelingen schijnen
daarbij toeschouwers te zijn geweest. Het spreekt vanzelf, dat Augustinus gedurende die
besognes slechts weinig gelegenheid vond zich met hen in te laten. Persoonlijk goed kennen
deed hij Pelagius dan ook niet, toen deze kort daarna weer vertrok, naar het Oosten, naar
Palestina. Een paar briefjes, welke zij, enige tijd na Pelagius vertrek, met elkander hebben
gewisseld, ademden een geest van vriendelijke welwillendheid, als van mannen, die slechts
oppervlakkig kennis aan elkaar hebben.

Coelestius bleef evenwel in Carthago achter. Door hem werden aldra pogingen in het werk
gesteld om in de kerk aldaar presbyter te worden. In dit streven werd hij toen belemmerd door
een aanklacht, welke de diaken Paulinus uit Milaan, de biograaf van Ambrosius, die toevallig
te Carthago vertoefde, tegen hem indiende. Een synode onder leiding van bisschop Aurelius
(einde 411) heeft de aanklacht onderzocht. Het resultaat was, dat een zestal stellingen, welke
Coelestius beschouwingen weergaven, als dwaling werden veroordeeld.

Die stellingen hielden in, dat Adam sterfelijk geschapen zou zijn; dat Adams zonde hem
alleen en niet het ganse menselijke geslacht schade zou hebben gedaan; dat alle kinderen nog
steeds in dezelfde toestand zouden geboren worden, als waarin Mam verkeerde voor de val;
dat noch door de dood noch door het plichtsverzuim van Adam het gehele menselijke geslacht
zou moeten sterven, wijl ook door Christus opstanding niet allen opstaan; dat de wet evengoed
als het Evangelie toegang zou bieden tot het koninkrijk van de hemelen; en dat er ook reeds
voOor de verschijning van Christus mensen zonder zonde geleefd zouden hebben. Of Coelestius
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om deze reden uit de kerk geéxcommuniceerd is, staat niet geheel vast. Maar wel heeft men
hem uit het presbyter-ambt geweerd. Een appel, dat hij tot de bisschop van Rome richtte, heeft
geen effect gesorteerd, omdat hij, zonder diens beslissing af te wachten, Carthago verliet en
naar Efeze trok.

Gevoelens als die van Coelestius te Carthago veroordeeld waren, bleken in ruimere kring
aanhang te vinden. Augustinus, die zelf de bewuste synode niet had bijgewoond, zag zich
althans gedurende de eerstvolgende jaren genoodzaakt, zowel in preken als in geschriften, die
dwaalbegrippen te bestrijden. Hij handelde daarbij inzonderheid over de betekenis van de
kinderdoop. De doop was niet enkel noodzakelijk, gelijk de Pelagianen beweerden, om in te
gaan in het koninkrijk van de hemelen, doch vooral ook om de zaligheid en het eeuwige leven
te verkrijgen. De opvatting dezer broeders, gelijk Augustinus hen toen nog betitelde, die ten
onrechte een scheiding aanbrachten tussen het koninkrijk van de hemelen en het eeuwige
leven, moest er wel toe leiden, dat de kinderdoop zijn eigenlijke betekenis verloor en geheel
verworpen werd. Zelf meende hij de diepste grond voor de kinderdoop te moeten zoeken in de
toerekening van Adams zonde, uit welk verderf enkel en alleen Christus Jezus als de ware
Zaligmaker verlossing bereidt. Bij dit alles vermeed Augustinus het zoveel mogelijk de namen
van de dwalende broeders te noemen. En voor zover hij er een enkele maal, wat Pelagius
betreft, wiens commentaar op de brieven van Paulus hij in deze tijd voor het eerst leerde
kennen, toch toe overging, sprak hij over hem met zekere onderscheiding. Volgens zijn latere
voorstelling zou dat zijn gebeurd om de beide ketters te sparen.

Maar daarnaast is op die gedragslijn stellig evenzeer van invlioed geweest de bijzondere
achting, welke Augustinus toedroeg aan een asceet gelijk Pelagius, die allerwege in een roep
van heiligheid stond, en voorts ook de omstandigheid, dat hij op dat moment het verderfelijk
karakter van diens ketterij nog niet ten volle had doorzien.

In de loop van het jaar 414 werden zijn ogen er evenwel voor geopend, toen een tweetal jonge
mannen, Timasius en Jacobus, die onder de bekoring van Pelagius ascetisch ideaal waren
geraakt, hem kwamen raadplegen en hem een nieuw geschrift van Pelagius ter hand stelden.
In dit boek, getiteld Over de natuur, gaf Pelagius een ,uiteenzetting van zijn genadebegrip. De
genade zou gevormd worden door de natuur van het mensen tezamen met zijn vrije wil, waar
zich dan nog de onderwijzing van de wet aan toevoegde. Met deze gedachte kon Augustinus
zich allerminst verenigen. Indien daarin de genade bestond, dan zou zij. volgens hem, het deel
zijn niet minder van de ongelovigen dan van de gelovigen. Om daartegenover de ware genade
Gods, door de enige Middelaar Gods en van de mensen, de mens Christus Jezus, aan de
mensheid geschonken, te handhaven, zette Augustinus zich aan de weerlegging van Pelagius
gevoelen, in een geschrift onder de titel: Over de natuur en de genade.

Hij was met dit werk nog niet gereed, toen zich bij hem een Spanjaard, niet name Orosius,
vervoegde, die van hem inlichtingen begeerde over de dwalingen van de Priscillianisten en
Origenisten. Slechts ten dele kon Augustinus aan dit verlangen voldoen. Hij verwees Orosius
evenwel voor een nader en uitvoeriger onderricht naar Hieronymus, die zich toentertijd in
Palestina ophield. Van deze gelegenheid maakte hij meteen gebruik om aan Orosius een paar
brieven voor Hieronymus, met wie hij ook vroeger reeds had gecorrespondeerd, mee te geven.
In één daarvan, handelende over de oorsprong van de menselijke ziel, sprak hij de
verwachting uit, dat Hieronymus zich wel niet zou kunnen verenigen met het gevoelen van
degenen, die de toerekening van de erfzonde loochenden. Hoe hij daarover zelf dacht, dat zal
hij aan Orosius duidelijk genoeg te verstaan hebben gegeven, en dat zal Orosius, na zijn aan-
komst in Palestina, wel mondeling aan Hieronymus hebben overgebracht.

Het gevolg was, dat Hieronymus, die reeds spoedig na diens komst met Pelagius in onmin
was, geraakt, zich thans op krasse wijze over zijn "aller-verderfelijkste" ketterij uitliet. Hij
wreef hem zelfs allerlei oude ketterijen aan, daardoor blijk gevende het diepe inzicht van
Augustinus in deze te missen. Het duurde niet lang, of geruchten omtrent Pelagius
dwaalgevoelens verbreidden zich door Palestina en kwamen ook aan bisschop Johannes van
Jeruzalem ter ore. Dit is daarna vermoedelijk de aanleiding geweest, dat bisschop Johannes in
een vergadering met zijn geestelijken (29 of 30 juli 415) Orosius deed ontbieden. Deze moest
vertellen, wat hem omtrent het gebeurde en het verhandelde in de kerk van Afrika bekend
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was.

Vervolgens werd ook Pelagius, wie de bisschop zeer welgezind was, ter vergadering
genodigd. Wat er zich precies heeft afgespeeld, valt niet met zekerheid te zeggen. Een grote
moeilijkheid leverde het feit op, dat Johannes geen Latijn en Orosius geen Grieks sprak,
terwijl de tolk voor zijn taak niet berekend bleek te wezen. In hoofdzaak schijnt men
gedelibereerd te hebben over de vraag, of de mens in staat is zonder zonde te leven en of hij
de geboden Gods op gemakkelijke wijze kan volbrengen. Het slot was, dat Pelagius bereid
werd gevonden de stelling, dat de mens zonder de bijstand Gods de volmaaktheid kan
bereiken, te veroordelen. Hierbij liet men echter in het midden, wat onder die bijstand Gods
moest worden verstaan; en het was juist daarover, dat het geschil tussen Augustinus en
Pelagius liep. Verder bepaalde bisschop Johannes, dat men zich over deze aangelegenheid zou
wenden tot bisschop Innocentius van Rome, wijl zij in feite de Westerse kerk raakte, en dat
Pelagius zich inmiddels zou moeten stilhouden.

Deze uitslag betekende natuurlijk een nederlaag voor Orosius Orosius zag zich zelfs, enige
tijd daarna, genoodzaakt eigen rechtgelovigheid tegen de beschuldiging, als zou hij beweerd
hebben, dat de mens ook met de hulp Gods niet in staat zou zijn buiten zonde te leven, te
verdedigen. Aan Pelagius gelukte het daarentegen het door hem verkregen succes nog te
vergroten. Dit gebeurde op een synode, welke door bisschop Eulogius van Caesarea te
Diospolis, het oude Lydda, werd belegd (december 415). Hij deed dit naar aanleiding van een
aanklacht, tegen Pelagius ingediend door twee Gallische bisschoppen, Heros van Arles en
Lazarus van Aix, leerlingen van Martinus van Tours, die ten gevolge van politieke
omstandigheden van hun zetels waren verdreven en nu, om een ons niet bekende reden, naar
Palestina gereisd. Veertien bisschoppen kwamen in synode bijeen. De aanklagers zelf
verschenen echter, wegens ziekte van één hunner, niet. Zij hadden hun punten van aanklacht
ontleend aan geschriften van Pelagius, aan uitlatingen van Coelestius en aan de uitspraak van
de Carthaagse synode. Voor een deel waren zij op minder gelukkige wijze geformuleerd,
zodat het Pelagius, die bij elk punt gelegenheid ontving zich te verantwoorden, en dit deed in
de Griekse taal, ten aanzien van die punten niet moeilijk viel zich vrij te pleiten. Wat de
andere punten betreft, ontkende hij niet de juistheid van de gegeven aanhalingen, maar
maskeerde hij tegelijk, door met zijn eigenaardig genadebegrip te werken, zijn eigenlijke
opvatting. Voorts verklaarde hij zich bereid, hoewel de verantwoordelijkheid voor Coelestius
uitspraken niet aanvaardende, om allen, die de te Carthago veroordeelde stellingen hadden
geleerd, mede te veroordelen. Op grond van dit alles toonde de synode zich bevredigd en
erkende zij de orthodoxie van Pelagius. Deze liet niet na zijn ingenomenheid met de synodale
beslissing in wijde kring kenbaar te maken.

In Afrika, waar men eerst in de zomer van 416 door Orosius, bij diens terugkeer uit het
Oosten, van deze zaken kennis kreeg, werd er echter niet aan gedacht op het vroeger
ingenomen standpunt terug te komen. Zowel de provinciale synode te Carthago, welke juist
vergaderde, toen Orosius arriveerde, als daarna die van Numidié te Mileve, waaraan
Augustinus deelnam, spraken zich in deze zo beslist mogelijk uit. Men achtte het
noodzakelijk, dat Coelestius en Pelagius, tenzij zij de in 412 te Carthago veroordeelde ketterij
alsnog duidelijk verwierpen, zelf als auteurs dezer dwaling veroordeeld werden. Want alleen
door een dergelijk vonnis zou men het heil van degenen, die door hun voorlichting van de
rechte weg waren afgevoerd, kunnen dienen. Ook al zou Pelagius te Diospolis terecht zijn
vrijgesproken, en al zou hij zelf misschien, wat te wensen ware, ten goede veranderd zijn, de
dwaling zou niettemin als zodanig veroordeeld moeten worden. Voorts besloten de beide
synodes zich over deze aangelegenheid tot bisschop Innocentius van Rome te richten, om ook
het gezag van de apostolische stoel voor haar besluiten te winnen.

Het laatste achtte men in Afrika blijkbaar een zaak van bijzonder belang. En daar men wist,
dat Pelagius te Rome een groep aanhangers bezat, die niet zouden verzuimen te zijnen gunste
het pleit te voeren, voegden enige vooraanstaande bisschoppen, te weten Augustinus, Aure-
lius, Alypius, Evodius en Possidius, aan de officiéle brieven van de synode nog een particulier
schrijven voor Innocentius toe. Zij drongen er op aan, dat Pelagius naar Rome zou worden
ontboden voor een nadere ondervraging. De kwesties, waarover het onderzoek zou moeten
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lopen, werden summier omschreven, terwijl ook nauwkeurig werd aangegeven, in welke zin
Pelagius zich had uit te spreken, om weer voor orthodox te kunnen doorgaan.

Ongetwijfeld is Augustinus van deze actie de drijvende kracht geweest. Rusteloos had hij
trouwens, na Orosius vertrek, zijn bestrijding van Coelestius en Pelagius in geschrifte
voortgezet. Ook thans ging hij daarmee door.

Hadden de Afrikaanse synodes de bovenvermelde besluiten genomen, zonder vooraf de
officiéle acta van de synode te Diospolis in. Palestina te hebben kunnen raadplegen,
Augustinus haastte zich, zodra hij deze had ontvangen, er een uitvoerige, kritische bespreking
aan te wijden in zijn geschrift Over de handelingen van Pelagius, dat hij in het begin van 417
opstelde. Met name legde hij er nadruk op, dat te Diospolis Pelagius wel was vrijgesproken,
maar dat, blijkens het aldaar verhandelde, zijn gevoelens in feite waren veroordeeld.

Het antwoord, dat bisschop Innocentius op 27 Januari 417 in een drietal rescripten afzond,
was voor de kerken in Afrika alleszins bevredigend. Omtrent de te Diospolis gedane uitspraak
meende hij zich van een bepaald oordeel te moeten onthouden. Ook wilde hij Pelagius niet
naar Rome ontbieden. Maar hij gaf zijn volle instemming te kennen met de kerkelijke censuur,
welke men in Afrika over Pelagius en Coelestius had uitgesproken. Een zelfstandige
dogmatische bestrijding van hun gevoelens is evenwel in Innocentius brieven niet te vinden;
in dat opzicht heeft hij zich blijkbaar eenvoudig aangesloten bij de uiteenzetting van
Augustinus en zich dusdoende aan diens leiding toevertrouwd. van het te meer heeft hij
tegelijkertijd zijn machtsaanspraken als bekleder van de apostolische stoel tegenover de
Afrikaanse bisschoppen doen gelden. In een belangrijke brief aan bisschop Paulinus van Nola,
waarin hij een uitvoerig overzicht biedt van de gehele geschiedenis, maakte Augustinus de
opmerking, dat Innocentius op zodanige wijze had geantwoord, als de bekleder van de
apostolische stoel betaamde.

Augustinus ging dus van het standpunt uit, dat de uitspraken van Romes bisschop niet als
zodanig beslissend waren, maar vooraf aan een bepaalde toetsing behoorden onderworpen te
worden. Dat het hem, en met hem eveneens de Afrikaanse kerk, met die overtuiging volle
ernst was, heeft het vervolg van de geschiedenis duidelijk uitgewezen. Wat gebeurde
namelijk? Op de twaalfde maart 417 overleed Innocentius. Bisschop Zosimus, die hem
opvolgde, bleek al spoedig min of meer met Pelagius en Coelestius te sympatiseren. Wat
Coelestius betreft, deze was, na een tijdlang in Efeze presbyter geweest te zijn, naar
Constantinopel getrokken. Ook deze stad had hij, door het optreden van bisschop Atticus,
moeten verlaten en zo was hij naar zijn oude woonplaats, Rome, teruggekeerd. Hier diende hij
nu bij bisschop Zosimus een Geloofsbelijdenis in, waaruit zijn rechtzinnigheid moest blijken,
terwijl hij tevens verzocht de valselijk tegen hem ingebrachte aanklachten te onderzoeken.
Coelestius erkende thans de rechtmatigheid van de kinderdoop. Er bestond echter bij hem
bezwaar tegen de opvatting, welke de doop in verband bracht met de erfzonde, die de
kinderen zou aankleven. Die gedachte was volgens hem in strijd met het katholieke gevoelen.
De zonde zou men niet als een vergrijp van de natuur, doch alleen van de wil van het mensen
mogen beschouwen. De overige kwesties, zo beweerde Coelestius, welke aan de orde waren
gekomen, waren van minder aanbelang en gingen feitelijk buiten het geloof om.

Wat Pelagius betreft, ook hij heeft op de bisschop van Rome zich beroepen. Hij zond naar
Rome een Geloofsbelijdenis alsook zijn nieuwe geschrift Over de vrije wil. Uit het weinige,
dat van dit geschrift is bewaard gebleven, laat zich niettemin Pelagius moralistisch standpunt
duidelijk kennen. Hij wilde bij de mens onderscheiden tussen zijn kunnen, dat louter gave
Gods zou wezen, en zijn willen en zijn, welke beide geheel voor rekening en verantwoording
van het mensen zouden komen. De mens, die noch goed noch slecht ter wereld komt, maar
alleen de mogelijkheid tof elk van die beide in zich draagt, zou eerst door zijn handelen hetzij
het goede hetzij het kwade tot aanzijn brengen. Wel ontkende Pelagius de genade Gods niet
volstrekt, maar het enige, wat zij door Zijn onderwijzing en Zijn openbaring bewerkstelligde,
zou wezen, dat de mens gemakkelijker dan zonder de bijstand van die genade het goede
volbrengt. In een afzonderlijk schrijven beklaagde Pelagius er zich voorts over, dat men hem.
in opspraak poogde te brengen door de bewering, als zou hij het sacrament van de doop aan de
kinderen willen onthouden en als zou hij op de vrije wil z6 zeer vertrouwen, dat de bijstand
van de Goddelijke genade door hem werd verworpen. Ook had hij aan dit alles nog



120

toegevoegd een aanbevelingsbrief van de bisschop van Jeruzalem, Praylius, die Johannes was
opgevolgd.

Van al dit materiaal heeft Zosimus kennis genomen en het op een synode behandeld. Het door
hem ingestelde onderzoek leidde tot de conclusie, dat Coeiestius en Pelagius ten onrechte van
dwaalleer beschuldigd waren en dat zij als volkomen rechtzinnig behoorden beschouwd te
worden.

Van een en ander deed Zosimus vervolgens mededeling aan de bisschoppen in Afrika. Hij liet
zich daarbij in zeer ongunstige zin uit over de aanklagers van Pelagius in Palestina, Heros en
Lazarus, tegenover wie hij, naar het schijnt, niet geheel onbevooroordeeld heeft gestaan. Men
zou in Afrika veel te voorbarig te werk zijn gegaan. Daarom verlangde Zosimus, dat binnen
twee maanden de vroegere uitspraak weer ongedaan zou worden gemaakt, tenzij dat men nog
ander bewijsmateriaal tegen de beschuldigden had in te brengen.

De reactie, welke deze vreemde houding van bisschop Zosimus moest wekken, was niet
twijfelachtig. Augustinus had op de drieéntwintigste september 417, twee dagen na de
datering van Zosimus brieven, dus voordat hij van het verhandelde in Rome kennis kon
dragen, gepreekt over het laatste gedeelte van Johannes 6. In verband met vers 65 wees hij
daarbij met nadruk op de waarheid, dat het geloof een gave Gods is, en bestreed hij het
Pelagiaanse gevoelen, dat aan de onmachtige en geschonden natuur van het mensen zo grote
betekenis toekende. Hij wekte zijn hoorders op tegenover de aanhangers van dat gevoelen
geen verkeerd medelijden te betonen. Zij moesten die mensen weerleggen, en indien deze
bestrijding zonder resultaat bleef, hen bij hem brengen. Want, zo vervolgt Augustinus, reeds
zijn over deze aangelegenheid twee Conciliebesluiten naar de apostolische stoel gezonden;
ook zijn vandaar rescripten teruggekomen; de zaak is geéindigd, dat het eindelijk eens met de
dwaling uit zij.

Alle kerkelijke instanties, dat was de strekking dezer woorden, hadden zich uitgesproken; men
mocht daarom niet meer aarzelen de aanhangers van de bestreden gevoelens als ketters te
behandelen. Het is deze overtuiging, die men later op minder juiste wijze heeft samengevat in
de bekende leuze: Roma locuta causa [inita (wanneer Rome gesproken heeft, is de zaak
beéindigd), waarmee Augustinus en zijn medebisschoppen zich aan Zosimus, wiens brieven in
november 417 te Carthago werden ontvangen, in de weg hebben geplaatst.

Omtrent de met Romes bisschop gevoerde corresponentie, waartoe het besliste verzet van de
zijde van de Afrikaanse kerk aanleiding heeft gegeven, zijn wij niet volledig ingelicht.
Augustinus heeft later de houding van Zosimus met de mantel van de liefde trachten te
bedekken, zodat hij in dit opzicht spaarzaam is met zijn mededingen. Zo veel is echter zeker,
dat men in Afrika niet bereid bleek de vroegere uitspraak van bisschop Innocentius los te
laten, voor en aleer Coelestius en Pelagius in nomwonden bewoordingen hun oude
opvattingen zouden erloochend hebben, en dat men Zosimus dit op vrij scherpe wijze onder
het oog heeft gebracht. Dat verzet en misschien nog een paar andere omstandigheden hebben
tot gevolg gehad, dat Zosimus zich aanmerkelijk heeft gematigd, zoals uit zijn schrijven van
21 maart 418 kan blijken. Het zou Zosimus bedoeling zijn geweest niet om reeds een
definitieve uitspraak te geven, doch alleen om jn oordeel voorlopig op te schorten, opdat eerst
de Afrikaanse synodes in de gelegenheid zouden zijn van haar gevoelen ten dezen te doen
blijken.

Na deze voorafgaande onderhandelingen heeft eindelijk een algemene synode, die de eerste
mei 418 te Carthago samenkwam, de Pelagiaanse dwalingen nog eens zo beslist mogelijk
veroordeeld. Het anathema werd uitgesproken ver degenen, die leerden: dat Adam sterfelijk is
geschapen; dat de kinderen niet behoeven gedoopt te worden op grond van de toegerekende
zonde van Adam; dat er voor de ongedoopte kinderen in de hemel een afzonderlijke plaats is
bestemd; dat de genade Gods uitsluitend dient om de zonden, welke daadwerkelijk bedreven
zijn, te vergeven, - niet echter om ze in het vervolg tegen te gaan en te voorkomen; dat de
genade Gods uitsluitend dient om Zijn geboden te doen kennen, niet evenwel om de lust en de
bekwaamheid te schenken tot het volbrengen er van; dat de mens door de genade in staat
gesteld wordt om Gods geboden gemakkelijker te volbrengen, maar hij hetzelfde toch ook
zonder die genade zou kunnen doen; dat wie de bede uit het Onze Vader: vergeef ons onze
schulden, bidt, dit niet doet voor zichzelf, doch alleen voor anderen; en dat het bidden om
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vergeving enkel uit nederigheid geschiedt en niet omdat het werkelijk nodig zou wezen.

Bisschop Zosimus heeft zich daarna in zijn Epistola fractoria (rondschrijven) met de
beslissingen van de Afrikaanse synodes verenigd, en daarmee in feite zijn vorige uitspraak
ongedaan gemaakt. Reeds eerder (30 april 418) had keizer Honorius, vermoedelijk wel op
instigatie van de Afrikaanse bisschoppen, te Ravenna een edict uitgevaardigd tegen de
Pelagiaanse ketterij, welke als een verderfelijk gif werd betiteld. Haar aanhangers moesten bij
de rechter aangebracht en verbannen worden.

Zo kan met de uitspraak van de Carthaagse synode (418) de strijd tegen het Pelagianisme als
beslist worden beschouwd. Anders dan in de strijd tegen het Donatisme het geval was
geweest, is deze overwinning bereikt zonder de hulp van de wereldlijke arm in te roepen. Het
is vooral Augustinus onvergankelijke eer geweest, waartoe de Heer van de kerk hem als
instrument heeft willen gebruiken, voor het aanvaarden van die ergerlijke dwaalleer, waardoor
het Christendom dreigde te vervallen tot het niveau van een oppervlakkige zedeleer, de kerk te
hebben bewaard Met kloekheid van overtuiging en met vast beleid, daarbij gerugsteund door
de trouwe medewerking van de kerken in Afrika, heeft Augustinus, zonder één ogenblik van
wijken te willen weten, zelfs niet, toen Roetes bisschop 't zijn zeer invloedrijke positie naar de
tegenpartij scheen er te lopen, de strijd tot het einde toe doorgezet. Het besluit van Carthagos
synode zette op zijn arbeid de kroon.

Maar de strijd van het geloofs kent geen rusten op lauweren. Al was ten opzichte van het
Pelagianisme de eigenlijke beslissing reeds gevallen, Augustinus zag zich toch nog
genoodzaakt in tal van geschriften, zowel als in brieven en preken, tegen diezelfde dwaalleer,
welke zich onder meer dan één vorm bleef vertonen, de strijd te vervolgen. Eerst heeft hij zich
nogmaals tegen Coelestius en tegen Pelagius, vooral ter weerlegging van diens geschrift over
de vrije wil, gericht in zijn belangrijk boek Over de genade van Christus en over de erfzonde.
Tegenover de onderscheiding, welke Pelagius had gemaakt tussen het kunnen, het willen en
het zijn van het mensen, waarvan alleen het willen aan God te danken zou zijn, beriep
Augustinus

zich op het apostolisch woord in Filippenzen 2, dat God in ons werkt beide het willen en het
volbrengen. Hij stelde in het licht, dat Pelagius geen recht liet wedervaren aan de
onderscheiding tussen wet en genade, en dat op diens standpunt, waarbij de natuur met de
genade werd vereenzelvigd, God verantwoordelijk moest worden gesteld oor de zondige
daden van het mensen. Volgens Augustinus was het daarentegen zo, dat als wortel van het
goede de Liefde, welke uit God is, maar als wortel van al het kwade de begeerte, die de mens
tot auteur heeft, valt te beschouwen. Wat voorts Pelagius mening betreft, als zou Gods genade
verleend worden in overeenstemming met 's mensen verdienste, zij werd als volkomen
onSchriftuurlijk afgewezen: er kunnen immers geen verdiensten zijn, voordat de mens de
genade ontvangen heeft; want al wat uit het geloof niet is, dat is zonde. En bij het verwerpen
van de leer van de erfzonde mocht Coelestius met grotere vrijmoedigheid te werk gaan dan
Pelagius, deze deed in de grond van de zaak hetzelfde, alleen op meer achterbakse wijze.
Augustinus kon zich met hun zienswijze allerminst verenigen. Dat men hier te maken zou
hebben met een kwestie, welke het geloof als zodanig niet raakte, sprak hij ten stelligste
tegen; volgens hem was juist het fundament van het Christelijk geloof er bij betrokken.

Vervolgens heeft Augustinus enige geschriften, en het zijn de uitvoerigste, welke door hem
aan het onderhavige onderwerp zijn gewijd, gewisseld met Julianus van Eclanum. Voor het
eerst in 418 trad deze begaafde en scherpzinnige voorstander van het Pelagianisme, die sedert
omstreeks 416 bisschop was van het oostelijk van Napels en Nola gelegen Eclanum in Zuid-
Italié, voor het voetlicht. Hij richtte zich toen, in verband met diens reeds vermelde Epistola
tractoria, met welker strekking en inhoud hij zich onmogelijk kon verenigen, in een tweetal
brieven tot bisschop Zosimus. Met nog achttien andere bisschoppen in ltalié werd hij,
vanwege zijn Pelagiaanse gevoelens, afgezet. Hij heeft daarna in een paar geschriften, welke
van grote dialectische kracht blijk geven, Augustinus, die zeker vijf en twintig jaar ouder was
dan hij - zijn eigen geboortejaar is niet nauwkeurig bekend -, aangevallen. Met recht mag hij
als de systematicus, of, gelijk Augustinus hem aanduidde, als de architect van het
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Pelagianisme worden betiteld. De gedachten van Pelagius en Coelestius heeft hij in meer
systematische vorm ontwikkeld, zodat de intellectualistisch-moralistische grondtrek er van
nog sterker tot uitdrukking kwam. Zijn aanval richtte hij speciaal op de leer van de erfzonde.
In Augustinus opvatting van de zonde zou, volgens hem, zich nog duidelijk laten bespeuren de
invloed van de Manichese denkwijze, waarin hij van zijn jeugdjaren af reeds had bEvangen
gezeten. Met name wees hij ook op de veroordeling van het huwelijk, waartoe Augustinus
beschouwing omtrent de erfzonde consequent moest leiden. Zelf stelde hij daartegenover de
voortreffelijkheid van het huwelijk als een goede gave Gods in het licht. Heel zijn betoog
werd ondersteund met een beroep op tal van uitspraken van de Heilige Schrift en met een
reeks van goedsluitende logische redeneringen.

Augustinus van zijn kant heeft zich bijzondere inspanning getroost en veel van zijn tijd er aan
gegeven om het betoog van zijn tegenstander te ontzenuwen, en daartegenover de juistheid
van zijn eigen opvattingen te handhaven. Inzonderheid de beschuldiging van Manicheisme
heeft hij met kracht afgewezen. julianus zou, door haar uit te spreken, niet slechts hem, doch
evenzeer heel een rij van de voortreffelijkste kerkvaders, zowel in de Latijnse als in de
Griekse kerk, die allen de leer van de erfzonde hadden beleden, hebben getroffen. In
werkelijkheid zou niet hij, maar integendeel Julianus zelf zich aan beweringen hebben
schuldig gemaakt, welke in de Manichese lijn lagen; zo door te leren, dat de wortel van het
kwade nooit in hetgeen een gave Gods is, zou vermogen in te dringen. Het huwelijk werd door
Augustinus als een instelling Gods, die als zodanig goed is, geéerd; niettemin zou de
onthouding van het huwelijk nog boven het huwelijk zelf waardering verdienen. Maar met de
opvatting van de Manicheérs, zo zette hij uiteen, had dit standpunt niets gemeen; want zij
beschouwden de materie als wezenlijk zondig en als van gelijke eeuwigheid met God.
Volgens zijn eigen beschouwing zou de zondige begeerte echter een gevolg azijn van Adams
ongehoorzaamheid En uit die toestand, kon men alleen door de genade van Christus weer
worden bevrijd. Bij de ongelovige, zo betoogde Augustinus, kon er in geen geval sprake zijn
van de beoefening van echte deugden; nooit werd de genade, welke men evenwel niet moest
verwarren met het noodlot, door God aan iemand naar verdienste verleend.

Eindelijk heeft Augustinus zijn opvatting nog moeten verdedigen tegenover een groep mensen
die wel niet met de beschouwing van het Pelagianisme instemden, maar die anderzijds toch
bepaalde bedenkingen tegen zijn genadeleer hadden. Dit verschijnsel deed zich voor onder de
monniken in het klooster te Hadrumetum. Bij hen ontstond de indruk, dat er op Augustinus
standpunt voor vrije wilshandelingen van het mensen geen plaats meer zou zij; dan zou de
mens dus niet langer verantwoordelijk gesteld kunnen worden voor zijn daden en zou feitelijk
ook niemand meer vanwege zijn overtreding bestraft mogen worden.

Het enige, wat te doen overbleef, zou zijn voor de zondaar te bidden, opdat God hem genade
mocht bewijzen. Augustinus heeft toen door een tweetal geschriften het gewekte misverstand
trachten weg te nemen. Hij zette uiteen, dat de genade de vrije wil niet vernietigt, doch veeleer
vernieuwt en herstelt, Degenen, aan wie de genade ten deel valt, zouden ook allerminst een
uitwendige dwang op zich voelen drukken; hun eigen gemoed zou integendeel ten volle,
instemmen met de wet Gods. Vandaar dat er geen sprake van was, dat dezulken voor
bestraffing en vermaning zich niet toegankelijk zouden tonen.

Naar het schijnt, hebben de monniken zich door Augustinus laten overtuigen. Van heel wat
ernstiger aard waren echter de bezwaren, waartegen hij bij andere monniken, en wel in Zuid-
Gallié, moest opponeren. Hun woordvoerder was de abt van een klooster te Marseille,
Johannes Cassianus (360-432) geheten Cassianus was afkomstig uit het Oosten en had daar, in
Palestina en Egypte" het leven van de asceten leren kennen en op hoge prijs stellen. Hij kon
zich met Augustinus strenge opvatting, volgens welke de mens op louter genade was
aangewezen, niet verenigen. Hij meende, dat er, ondanks de macht van de zonde, bij de mens
nog een zekere zelfstandigheid van handelen was overgebleven. De mens mocht door de
zonde verzwakt en ziek zijn geworden, onmachtig en dood was hij volgens deze beschouwing
niet. Een zieke vraagt naar de dokter, zo zou ook de zondaar in staat zijn de genade te
begeren. In de verlossing zou er een cobperatie tussen de vrije wil van de mensen en de
genade Gods plaats vinden. Vanzelf vlioeide uit deze beschouwing voort, dat de predestinatie
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geacht moest werden te steunen op het voorgeziene geloof van het mensen. Door enkele
trouwe aanhangers en vrienden, van wie vooral Prosper van Aquitanié vermelding verdient,
werd Augustinus nu van het bestaan dezer richting op de hoogte gebracht. Hij heeft daarop -
het was in 429 - in een tweetal geschriften: Over de predestinatie en Over de gave van de
volharding, de dwalende broeders in Zuid-Gallié terechtgewezen. Het geloof als een werk
Gods, de onweerstandelijkheid van de genade en het vrijmachtig karakter van de uitverkiezing
werden in deze geschriften door hem in het volle licht geplaatst. Het is hem evenwel niet
mogen gelukken de door hem bestreden opvatting, welke bezig was van zijn Schriftuurlijke
genadeleer de spits af te breken, geheel terug te dringen. Die richting, gewoonlijk naar de
plaats, waar zij het eerst werd verdedigd, als die van de Massilienses, en pas in veel latere tijd,
namelijk in de zeventiende eeuw, als het Semipelagianisme aangeduid, heeft zich niet alleen
toentertijd gehandhaafd, maar zij zou in volgende eeuwen nog aan invloed winnen en in de
kerk tot veel strijd aanleiding geven.

De vraagstukken, die verband houden met de strijd tegen het Pelagianisme, hebben
Augustinus tot het einde van zijn leven in beslag genomen. Zijn laatste werk tegen Julianus
van Eclanum is, als een torso, onvoltooid gebleven. Wat Pelagius en Coelestius betreft, na 418
verdwenen zij van het toneel. Hun sporen verliezen zich in het Oosten, waarheen ook
Coelestius, na een kortstondig verblijf te Rome, weer was afgetrokken. Ook Julianus heef, na
zijn afzetting en verbanning (op het laatst in 420), met enige medestanders een toevluchtsoord
gezocht in het Oosten, en wel bij Theodorus van Mopsuestia. Daar heeft hij rustig aan zijn
strijdschriften tegen Augustinus kunnen arbeiden. Na de dood van Theodorus, in 428, is hij
naar Constantinopel getrokken, alwaar hij pogingen heeft aangewend om keizer Theodosius
en bisschop Nestorius voor zijn zaak te winnen.

Ten opzichte van de keizer is hem dit niet gelukt. Want deze werd door een vurige aanhanger
van Augustinus, Marius Mercator, in diens Gedenkschrift over Coelestius nauwkeurig, zij het
niet geheel onpartijdig, omtrent de Pelagiaanse procedure ingelicht. Hij gelastte toen, in het
begin van 430, Julianus uit Constantinopel te vertrekken. Diens connecties met Nestorius
hebben evenwel tot gevolg gehad, dat tegelijk met Nestorius ketterij, waarover in het
volgende hoofdstuk nog gehandeld moet worden; op het oecumenisch concilie te Efeze (431)
ook het Pelagianisme werd veroordeeld.

Augustinus heeft in deze strijd de volstrekte onmacht van het mensen ten goede, de
onmisbaarheid en algenoegzaamheid van de genade Gods door Christus en de verlossing als
een vrucht van het soevereine welbehagen en de onwederstandelijke genade Gods in het licht
gesteld. Wat hij over deze allerbelangrijkste onderwerpen in zijn geschriften heeft gezegd,
vormt het beste deel van de erfenis, welke hij aan de kerk van de volgende eeuwen heeft nage-
laten, een kostbare schat, waarin het grondmotief zijner theologie, het uit God en door God en
tot God zijn alle dingen, op het heerlijkst schittert.

Augustinus strijd tegen het heidendom, zijn werk over de stad Gods

Behalve aan schismatieken en ketters heeft Augustinus ook aan het heidendom, dat in zijn tijd,
gelijk reeds werd opgemerkt, nog niet had afgedaan, zijn aandacht geschonken. In zijn
correspondentie worden de bewijzen er van aangetroffen. Het eigenmachtig verwoesten van
heidense tempels en beelden door het volk en soortgelijke daden keurde hij af; maar tegelijk
kon hij, in de trant van Israéls profeten, met de afgoden, aan welke de magistraat van een stad
zijn gehechtheid betuigde, de spot drijven: gij wilt spreken van uw Hercules? welaan, wij
zullen hem teruggeven; er is metaal aanwezig; aan stenen ontbreekt het niet, marmersoorten
zijn er eveneens, alsmede een leger van kunstenaars; en nu wordt uw god met ijver
gebeeldhouwd, gedraaid en versierd; ook rode verf schaffen wij, om het een kleurtje te geven;
dan kunnen uw heilige geloften opnieuw luide klinken; ja, als gij van uw Hercules spreekt,
dan brengen wij wel het geld bijeen en kopen wij van uw eigen beelhouwer wel een god voor
u. Het sluiten en verwoesten van heidense tempels, zo oordeelde Augustinus, gebeurde naar
Gods bevel, en dat tegen heidenen, overeenkomstig de keizerlijke wetten, met straffen werd
opgetreden, ook dat had zijn volle instemming; maar tegelijkertijd verzuimde hij niet er
opmerkzaam op te maken, dat al zulke maatregelen niet hielpen, zolang nog het hart een
afgodstempel bleef. Steeds weer wanneer hij met heidenen contact kreeg, laaide er bij hem
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iets op van de heerlijke hartstocht, hen niet onkundig te laten van de enige weg, welke tot de
zaligheid leidt.

In dit verband mag stellig niet onvermeld blijven Augustinus boek Over de stad Gods, de
laatste en zonder enige twijfel voortreffelijkste apologie, welke de oude kerk tegen het
heidendom heeft opgeleverd. Aanleiding tot het schrijven van dit omvangrijke werk heeft hij
gevonden in het feit van Romes inneming en plundering door de West-Gothen onder Alarik
(24 augustus 410). Reeds herhaalde malen had Alarik het op de stad toegelegd en had het er
voor haar min of meer dreigend uitgezien. Doch elke keer had die gevaarlijke situatie ook
weer een wending genomen. Algemeen had de gedachte post gevat, dat zij, de eeuwige stad,
gelijk men haar bij voorkeur placht te betitelen, onmogelijk zou kunnen vallen. Aan Romes
aanzien en heerschappij, meende men, zou geen einde komen. van het te ernstiger moest
vanzelf de ontsteltenis zijn, die zich van de gemoederen meester maakte, toen het niet
verwachte en het onmogelijk geachte niettemin gebeurde.

Het werd een catastrofe. Men wist met die wereldschokkende gebeurtenis eigenlijk geen raad.
Welke verklaring was er toch voor te geven? Al spoedig kwamen de heidenen met hun
antwoord voor de dag. Zij zagen in de val van Rome de wraak hunner gesmade goden over de
verlaten tempels en over het veronachtzamen van de offercultus. In hun ogen moest voor die
ontzettende catastrofe, evenals trouwens voor zoveel rampspoeden, die in de laatste tijd het
rijk hadden getroffen, natuurlijk het Christendom verantwoordelijk worden gesteld. De
stemmen, welke zich in dezer voege uitlieten, werden ook in Afrika, tot in Augustinus
onmiddellijke nabijheid, beluisterd. Toen wij, zo zeiden zij, aan onze goden offers brachten,
verging het Rome goed en was zij machtig; maar nu onze offers zijn verboden, ziet gij, wat er
van Rome is geworden!

Dergelijke woorden misten hun uitwerking niet. Zij maakten grote indruk, met name op de
niet geringe schare van Christenen-aan-de-buitenkant, van de halfslachtigen en weifelenden.
Augustinus heeft dit begrepen. Daarom heeft hij er niet mee volstaan in zijn preken op
dergelijke redeneringen in te gaan. Hij heeft het raadzaam geacht ook voor bredere kring er
een grondige weerlegging van te leveren.

Breed en diep heeft hij de kwestie aangevat. VVoor een bepaald onderdeel wist hij de
medewerking van de Spanjaard Orosius te verkrijgen. Na diens terugkeer uit Palestina wekte
hij hem op tot het samenstellen van een geschiedwerk, dat tot tendens had aan te tonen, hoe de
wereld in vorige eeuwen, onder het heidendom, door heel wat ergere oorlogen en door banger
ellende bezocht was geworden dan in hun eigen tijd. Wat Rome thans was overkomen, deed
men daarom goed niet als een exceptionele ramp te beschouwen.

Zelf betoogde Augustinus. in zijn werk, dat men voor Romes val ten onrechte het
Christendom verantwoordelijk stelde, want dat dit er juist integendeel toe had bijgedragen om
de mate van de ramp te temperen. Alarik had immers de kerkgebouwen te Rome gespaard,
zodat zij voor tallozen tot een asiel hadden gediend om te ontkomen. Zelfs vele heidenen
hadden aan die omstandigheid hun leven te danken gehad. Was de geschiedenis er niet om te
illustreren, dat men; in oude dagen ten opzichte van het sparen van heiligdommen vrij wat
minder royaal placht te werk te gaan? Indien daarom Alarik eens geen Christen was geweest -
de Gothen mochten dan niet tot de katholieke kerk behoren, - zij waren toch Ariaansgezinde
Christenen -, er zou stellig van Rome volstrekt niets meer zijn overgebleven. Voorts bestreed
Augustinus de voorstelling, als zou Romes voorspoed van weleer aan haar oude religie te
danken zijn geweest. Eigenlijk was er, zo zette hij uiteen, bij die Romeinen van ware
voorspoed en echt geluk nooit sprake geweest. Want het beste deel daarvan, dat bestond in het
bezit van de deugd, had hun steeds ontbroken Maar ook af gedacht daarvan was die voorspoed
hun niet door hun goden toegebracht; zelf hadden zij door hun moed en beleid in oorlogen
overwinningen behaald; en wanneer het er precies op aan kwam, dan was het uitsluitend God
geweest, de levende en ware God, Die hen voorspoedig had gemaakt. Bij het weerleggen van
de concrete beschuldiging inzake Romes val liet Augustinus het echter niet blijven. Hij
schreed voort tot een principiéle bestrijding van het heidendom als zodanig, dat hij persoonlijk
in Afrika in zijn laatste openbaringsvorm nog van nabij had kunnen gadeslaan. Dat
heidendom, zo stelde hij in het licht, liet zich aan de moraal heel weinig gelegen liggen, en het
bood evenmin enige vastigheid voor het geloof.
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Augustinus schreef en publiceerde de boeken, waaruit dit geweldige werk is samengesteld, bij
gedeelten. Het eerste gedeelte, dat in 413 gereed was, trok reeds terstond de levendige
belangstelling. Het heeft tot 426 geduurd, voordat het gehele werk, in een en twintig boeken,
voltooid was. Richtte Augustinus zich in de eerste tien boeken rechtstreeks tegen het
heidendom, in de trant als werd aangegeven, de rest van zijn werk vertoont een meer positief
karakter. Daarin stelde hij de geschiedenis onder het gezichtspunt van de machtige,
doorlopende worsteling tussen de stad Gods en de aardse stad. Hij verstond onder het ene rijk
degenen, die leven naar het vlees en wier eigenliefde zelfs gaat tot verachting van God, en
onder het andere degenen, die leven naar de geest en wier liefde tot God zelfs gaat tot
verachting van zichzelf. Het woord stad of rijk werd door hem dus in overdrachtelijke zin
genomen. Maar bij het tekenen van die beide rijken ontleende hij telkens weer, trekken aan de
historische werkelijkheid; dan ontstaat als vanzelf de indruk, dat zij ongeveer moeten
samenvallen hetzij met de heidense staat, hetzij met de concrete kerk, gelijk deze zich
voordoet aan het 0og. Van beide rijken, welke op aarde niet los en gescheiden naast elkander
voorkomen, maar dooreengevlochten en vermengd zijn, wordt eerst de oorsprong, vervolgens
de ontwikkeling en eindelijk het einde geschetst. Augustinus heeft in de gehele geschiedenis
de machtige hand Gods, die alle dingen bestiert, laten zien, en er op gewezen, hoe alles moet
uitlopen op de triomf van het rijk Gods en op Zijn verheerlijking.

Deze grootse geschiedbeschouwing was in staat aan zijn tijdgenoten, in een wereld van
troosteloze verwarring en dreigende uiteenscheuring, levensmoed en nieuwe verwachting in te
storten. Zij bood wijde perspectieven, welke voor de heidense oudheid steeds verborgen
waren gebleven en die thans voor het eerst in deze uitgewerkte vorm door Augustinus uit de
Heilige Schrift werden geput.

Ook in volgende eeuwen was deze geschiedbeschouwing, neergelegd in wat wij als
Augustinus meesterwerk mogen aanmerken, bestemd om een buitengewone invioed uit te
oefenen. En moge zij op onderdelen correctie en aanvulling behoeven, wat de kern betreft
pretendeert zij nog steeds de Christelijke geschiedbeschouwing bij uitnemendheid, te wezen.

Invloed van de grote, volksverhuizing

Het was een tijd van sombere wolken zwaar, die de Christenheid in Augustinus laatste
levensjaren en nog vele jaren daarna kreeg mee te maken. Terwijl de kerkvader, zijn einde
voelende naderen, de eenzaamheid begeerde ten einde zich geheel op het sterven voor te
bereiden en hij daartoe de kortste boetepsalmen van David, welke hij aan de wand bij zijn
ziekbed had laten aanbrengen, overdacht en op het moment dat hij de achtentwintigste
augustus 430 in de hoop van het eeuwigen levens stierf, werd Hippo (reeds sedert juni van dat
jaar) door de Vandalen belegerd.

De Vandalen waren in het begin van de vijfde eeuw uit Pannonié opgetrokken, door Duitsland
met andere stammen over de Rijn in Gallié gevallen (406) en hadden zich vervolgens in
Spanje neergelaten (409). Uit dit land staken zij in 429, ten getale van omstreeks
tachtigduizend, in het bezit van een sterke vloot, onder leiding van hun vorst Genserik, een
krachtfiguur, naar Afrika over. Binnen een betrekkelijk kort tijdsbestek gelukte het hun dit
vruchtbare gebied, Romé 's korenschuur, in hun macht te krijgen.

Hippo viel, na een beleg van veertien maanden, in juli 431 in hun handen. Wel wisten de
Romeinen zich vooreerst nog in Carthago te handhaven, doch in 439 overmeesterde Genserik,
met verbreking van een in 435 met keizer Valentinianus Il1 gesloten overeenkomst, zonder
slag of stoot ook deze hoofdstad van Afrika. Genserik heeft daarna zijn positie nog verder
versterkt en zo het rijk den Vandalen gesticht, dat tot 523 zou standhouden.

De heerschappij van de Ariaansgezinde Vandalen heeft over de katholieke kerk in Afrika, met
onderbreking van slechts weinige jaren, verdrukking en vervolging gebracht. Met name de
bisschoppen en presbyters hebben veel te verduren gekregen. Onderscheidene bisschoppen,
tot wie ook Possidius van Calama, de beschrijver van Augustinus leven, behoorde, werden
verbannen. Anderen ondergingen de ruwste en wreedste pijnigingen. Men had daarmee voor,
hen te noodzaken volledige opgave te doen van het goud of zilver, waarover zij zelf heetten te
beschikken of dal in het bezit van de kerk heette te zijn en waarvan zij niet meer dan een
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gedeelte zouden hebben afgestaan. Aan sommigen, zo vertelt een goed-ingelicht tijdgenoot,
die van verschillende gevallen zelf ooggetuige was geweest, openden de beulen met behulp
van puntige stokken de mond en vulden die met stinkend slijk. Anderen sloegen zij met
bullepezen, welke onder het neerkomen een fluitend geluid gaven, op het gelaat of op de
benen Aan vele anderen gaven zij zonder pardon zeewater, azijn of droesem van olie te
drinken, waarmee zij uit wijnzakken, die men tegen hun mond aandrukte, werden volgepropt.
Kerkgebouwen werden verwoest of anders aan de Arianen afgestaan.

In de uitoefening van de eredienst belemmerde men de katholieken op allerlei manieren,
terwijl alle actie naar buien en alle propaganda-arbeid, op straffe van verbanning of dood, hun
verboden werd.

De dood van Genserik in 477 bracht geen verbetering in deze toestand. Zijn zoon en opvolger
Hunnerik, aan wie Valentinianus 111 in 445 zijn dochter had uitgehuwelijkt, zette integendeel
de vervolging in verscherpte graad voort. Niet langer werden toen de katholieken in hun
Belijdenis ongemoeid gelaten. In 483 belegde Hunnerik een godsdienstgesprek te Carthago
tussen de katholieke en Ariaanse bisschoppen, dat aanleiding -gaf tot onvruchtbare en
verwarde discussies. Hij bepaalde nu, bij een edict van 25 februari 484, dat de katholieken,
wilden zij niet aan de strengste straffen worden blootgesteld, voor de eerste juni van dat jaar
tot het Arianisme moesten overgaan.

Wat dit vervolgen van de katholieke kerk betreft, onderscheidden de Vandalen zich in
ongunstige zin van de overige Germaanse volksstammen, die, evenals zij Ariaansgezind,
omstreeks dezelfde tijd in verschillende gebieden van het Romeinse rijk zich hadden
neergezet. Dit is het verschijnsel, dat men gewoon is als de grote volksverhuizing aan te
duiden. Tal van stammen in Europa hebben zich, als gevolg van omstandigheden, die hier
onvermeld moeten blijven, gedurende de vierde en vijfde eeuw verplaatst en een bepaald
gebied binnen de grenzen van de West-Gothen, onder invloed van het het Romeinse rijk
ingepalmd. Het is in 376 begonnen, toen keizer Valens aan een deel van de West-Gothen
toestemming verleende de Donau over te trekken en zich in Thracié te vestigen Straks werden
zij door telkens nieuwe groepen van stamverwante Germaanse volkeren gevolgd, soms met,
maar vaak ook zonder dezelfde keizerlijke bewilliging. In het eerste geval werden zij
toegelaten als bondgenoten, doch veranderden ook dan al spoedig in vijanden van het
Romeinse rijk. Al deze stammen namen, in navolging van de West-Gothen en wel
voornamelijk onder invloed van dezen, het Ariaanse. Christendom aan. Dat zij daar, meer dan
voor de Niceense Belijdenis, toegankelijk voor zouden geweest zijn, laat zich op goede
gronden niet bewijzen.

Veel aannemelijker is de verklaring, welke aan het contact van de zo-even vermelde groep
van de West-Gothen onder Fritigern met keizer Valens, die hun bij een conflict met een
andere groep hunner stamgenoten steun had geboden, in dezen een doorslaand gewicht wil
toekennen. Valens was immers, gelijk het vorige hoofdstuk heeft doen zien, de laatste keizer,
die het Arianisme openlijk begunstigde.

Toen daarom Fritigern besloot Christen te worden, volgde hij vanzelfsprekend de Belijdenis,
welke hij door keizer Valens had leren kennen. De West-Gothen trokken, thans onder
aanvoering van Alarik, in 396 in Macedonié en Griekenland plunderend binnen. Vervolgens
kreeg Italié de beurt, waar zij evenwel in 401 bij Milaan door Stilicho werden tegengehouden.
Maar in de daaropvolgende jaren moest Itali€ meermalen lijdelijk hun strooptochten
ondergaan. Wij zagen, hoe het hun op één van die tochten gelukt is Rome in te nemen en te
plunderen. Hun trekken eindigae met de stichting van een West-Gothisch rijk in het Zuiden
van Gallié (415 ) met. Toulouse tot hoofdstad, terwijl er weldra een belangrijk gedeelte van
Spanje aan werd toegevoegd.

Een andere stam, die van de Bourgondiérs, vestigde zich in Savoye (443) en in het Rhéne-dal
(455), alwaar Vienne. Lyon en Genéve hun voornaamste steden waren.

Omstreeks diezelfde tijd drongen de Franken in het Noorden van Gallié binnen. Een van hun
hoofdsteden werd Doornik. Zij waren nog heidenen, evenals de Angelen en Saksen, die sedert
440 Brittannié veroverden en daar in de loop van de volgende, honderd jaren de grondslag van
niet minder dan zeven rijkjes legden.

Tussen dit alles door streek als een wervelwind over de landen de tocht van de woeste Hunnen
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onder Attila (451), bange herinneringen aan iets vreselijks achterlatende, maar zonder de
bestaande toestanden en verhoudingen te wijzigen.

In Italié wierp zich Odoacer, de vorst van de Herulen, op tot koning (476), zette de laatste
keizer, Romulus, af wiens macht trouwens niet meer dan een denkbeeldige was; en maakte
daarmee een einde aan het zelfstandig bestaan van het West-Romeinse rijk. In theorie bestond
er voortaan weer een Romeins rijk onder bestuur van de Keizer uit het Oosten. Odoacer
moest, na enige tijd, zijn plaats inruimen aan Theoderik, die, met Ravenna tot hoofdstad, het
rijk van de Oost-Gothen stichtte 493.

Deze gebeurtenissen tezamen hebben de bewoners van Romania, de benaming voor het
Romeinse rijk, die omstreeks de overgang van de vierde naar de vijfde eeuw in gebruik kwam
en waardoor de eenheid van de gehele bevolking van dat rijk, uit hoe onderscheidene natién
ook samengesteld, tegenover de als barbaren aangemerkte omwonende volkeren, tot
uitdrukking werd gebracht, op geweldige wijze geschokt. Ten opzichte van Romes inname
door Alarik in 410 hebben wij dat reeds kunnen constateren. En de gebeurtenissen, welke zich
sedertdien hebben af gespeeld, waren niet in staat deze verbijsterende indruk weg te nemen.
Er heeft zich in de geesten een omwenteling moeten voltrekken, die allengs in werkelijkheid
ook is gekomen.

Reeds in het midden van de vijfde eeuw horen wij bij de presbyter Salvianus te Marseille een
positieve waardering van de deugden van de Germaanse volkeren aan het woord komen,
terwijl daarentegen de Romeinen van allerlei zedelijke defecten werden beschuldigd.

Hoe ontzaglijk evenwel de wijzigingen in de structuur van het rijk ook waren, daarnaast
ontbrak de lijn van de continuiteit toch evenmin. Zeer in het bijzonder was dat met de
katholieke kerk het geval. Zij bleef in haar wezen onaangetast. Van vervolging of
achteruitzetting was, buiten Afrika, in het algemeen geen sprake. Typerend in dit opzicht is
het feit, dat Atilla door het ingrijpen van bisschop Leo van Rome, die hem tot Mantua
tegemoet reisde, en van heeft afgezien met zijn woeste horden naar Rome op te trekken. Met
dit al zag de kerk zich voor de taak geplaatst, de juiste instelling op de nieuwe stand van zaken
te vinden. Welke zou haar positie zijn in de nieuwe wereld, die bezig was geboren te worden?
Van overwegend belang daarvoor zou de plaats, welke Romes bisschop in het midden van de
kerk innam, blijken te wezen.

Het gezag van de bisschop van Rome

Gedurende het tijdperk, dat ons bezighoudt, is het gezag van de bisschop van Rome
aanmerkelijk gestegen. Het zal nodig zijn dit nader in het licht te stellen en de factoren aan te
wijzen, welke tot die ontwikkeling hebben bijgedragen.

Op de overgang van de vorige naar deze periode vinden wij als bisschop te Rome Damasus
(366-384), die het. aanzien van zijn zetel, dat onder zijn voorganger Liberius (352-366) niet
weinig had geleden, weer omhoog heeft gebracht. Reeds werd er de aandacht op gevestigd,
dat hij voor de catacomben een bijzondere interesse heeft getoond: Zelf vervaardigde hij
opschriften, welke in marmer gebeiteld, op de graven van de martelaren werden aangebracht.
Zeer verdienstelijk heeft hij zich ook gemaakt, door aan Hieronymus de herziening van de
bestaande Latijnse Bijbelvertaling op te dragen.

Hieronymus had, na zijn studiejaren in Rome doorgebracht te hebben en tijdens een verblijf in
Gallié tot een ascetisch leven geinspireerd te zijn, zich te Aquileja bij een kring van
gelijkgezinde vrienden gevoegd. Vervolgens had hij een aantal jaren in het Oosten
doorgebracht: eerst te Antiochié, alwaar hij een grondige kennis van het Grieks opdeed en de
exegetische voordrachten van bisschop Apollinaris van Laodicea volgde; daarna als
kluizenaar in de woestijn ten oosten van Antiochié, in welke tijd hij Hebreeuws studeerde;
eindelijk te Constantinopel, waar hij gelegenheid kreeg Gregorius van Nazianze te horen en de
invloed onderging van Origenes exegetische werken, welke hij voor een deel in het Latijn
vertaalde, terwijl hij toen eveneens met Gregorius van Nyssa in contact kwam.

In 382 verscheen hij nu, op uitnodiging van Damasus, te Rome om er aan een synode deel te
nemen. Zijn verblijf werd er evenwel tot enige jaren gerekt. Hij werd de rechterhand van de
bedaagde bisschop en het middelpunt van een kring van asceten, waartoe onderscheiden
dames uit de Romeinse adel behoorden. Hij was de aangewezen persoon, in alle opzichten tot
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deze gewichtige wetenschappelijke taak toegerust, om de herziening van de Bijbelvertaling tot
stand te brengen. De vrucht van zijn arbeid, die vele jaren in beslag heeft genomen, is de later
met de naam van Vulgata aangeduide Latijnse Bijbelvertaling geworden.

Van grote betekenis is het, gelijk in het vorige hoofdstuk reeds even werd aangestipt, dat
Damasus voor Rome aanspraak heeft gemaakt op de speciale betiteling als apostolische stoel,
welke sedert dien een staande term is geworden. Natuurlijk waren er ook andere kerken,
welker stichting op de een of andere wijze met een apostel in verband werd gebracht.

Met name beweerde men dat van Antiochié, de oudste en werkelijk apostolische kerk, in
welke het eerst de naam Christen in gebruik kwam. Maar wanneer Damasus in brieven, aan
kerken in het Oosten gericht, de aangehaalde benaming bezigde, bedoelde hij daarmee niet
enkel uit te spreken, dat Rome de enige kerk in het Westen was, welke door een apostel
gesticht zou zijn. Zijn pretentie hield evenwel in, dat zij alleen de apostolische zetel bij
uitnemendheid mocht heten. Daarachter mogen wij wel vermoeden de invloed van de traditie
omtrent de apostel Petrus, die kort tevoren in Rome een vastere vorm had aangenomen Petrus
komt namelijk op een bisschopslijst, daterende uit 354, als eerste bisschop van Rome voor.
Damasus heeft naar het schijnt, op de reeds gememoreerde synode te Rome in 382 zijn
aanspraken in deze trachten te funderen met een beroep op Mattheiis 16 : 18, De heilige kerk
van Rome zou niet als gevolg van synodale bepalingen in rang boven de andere kerken zijn
gesteld, maar zij zou het primaat hebben verkregen door het woord van het Heeren in het
Evangelie: gij zijt Petrus en op deze petra zal Ik mijn gemeente bouwen. Op Rome zou dan in
rangorde volgen eerst Alexandrié, daarna Antiéchié.

De bijzondere positie, welke dusdoende aan Romes kerk werd toegekend, was van geheel
andere aard dan die, welke door de oecumenische synode te Constantinopel (381) was erkend.
Daar had men, door aan Constantinopel de tweede plaats, na Rome te geven, een uitspraak
bedoeld niet zozeer ten gunste van Rome als wel tegen Alexandrié. Er kwam bovendien nog
bij, dat men daar, blijkens de formulering van Constantinopel als het nieuwe Rome, de
kerkelijke rangpositie van de bisschoppen geheel in overeenstemming met de Staatkundige
verhoudingen had bedoelen te regelen. Bij Damasus ging het echter om een pretentie, welke
zich principieel grondde op de Heilige Schrift. Dit was ontegenzeggelijk een schrede
voorwaarts in de ontwikkeling, die naar Romes primaat zou leiden.

In dezelfde lijn is daarop door bisschop Siricius (384-399), die onder Damasus diaken was
geweest, doorgewerkt. Men heeft Siricius, die geen krachtige persoonlijkheid was, wel
aangeduid als de uitvoerder van Damasus testament voor wat betreft de grootheid van Romes
bisschopszetel. Zelf stond hij min of meer in de schaduw van zijn oudere tijdgenoot
Ambrosius, wiens woord blijkbaar in brede kringen gezag genoot. Ambrosius gold als de
leidende figuur; Siricius, de bisschop van Rome, werd slechts naast hem geraadpleegd.

Met dit al verstond Siricius het de door Damasus uitgesproken pretenties op besliste wijze te
handhav2n. Dit blijkt uit de dusgenaamde decretalen, welke van hem bewaard zijn gebleven.
Hieronder zijn te verstaan de beslissingen, die de bisschoppen en latere pausen van Rome in
de hun voorgelegde rechtszaken hebben genomen, welke decretalen de grondslag hebben
gevormd voor het latere corpus juris canonici (kerkelijk wetboek). Bekend is het decretale,
gezonden aan bisschop Himerius van Tarragona in Spanje (10 februari 385). Siricius verzekert
daarin omtrent de betekenis van zijn ambt, dat hij de lasten van allen, die moeilijkheden
hebben, draagt, ja veeleer dat die in hem gedragen worden door de gelukzalige Petrus, van wie
hij vertrouwt, dat deze hem als erfgenaam van zijn bestuur beschermt en handhaaft; een
uitdrukkingswijze, welke wij in latere decretalen regelmatig zien terugkeren.

Van de bisschoppen, tot wie deze decretalen gericht waren, werd verlangd, dat zij zich aan de
daarin gegeven uitspraken zouden houden, wilden zij niet van de gemeenschap met de
apostolische stoel worden afgesneden. De decretalen vertonen aldus een zekere overeenkomst
met de edicten, die de keizers op wereldlijk gebied gewoon waren uit te vaardigen. Met dit
verschil evenwel, dat de bisschoppen van Rome daarbij niet als zelfstandige wetgevers te
werk gingen. Zij beriepen zich gewoonlijk op de Heilige Schrift en traden slechts op als
handhavers van de door synodes vastgestelde canones.

Datzelfde autoriteitsbesef laat zich nog speciaal opmerken in de wijze, waarop Siricius in de
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leiding van de kerken in Oost-1llyrié heeft ingegrepen. De kerken in dat gebied, dat, zoals
reeds eerder werd medegedeeld, in staatkundige zin deel uitmaakte van het Oostelijk rijk,
liepen gevaar ook kerkelijk binnen de invloedssfeer van het Oosten getrokken te worden.
Vermoedelijk heeft de bisschop van Constantinopel in die richting pogingen aangewend. Om
aan dat streven nu een dam in de weg te stellen en de kerk in de desbetreffende provincies
onder de invloed van Romes stoel te behouden, verleende Siricius aan bisschop Anysius van
Thessalonica volmacht om alle bisschopswijdingen binnen dat ressort te verrichten. De
bisschop van Thessalonica werd dienten gevolge zoveel als vicaris, plaatsvervanger, van
Romes bisschop voor dat gebied, en deze zag daardoor zijn machtspositie ten opzichte van de
kerken in Oost-Illyrié versterkt.

Die pretenties van een Damasus en een Siricius enerzijds en de erkenning dezer aanspraken in
de kerk anderzijds waren echter twee. Uit verschillende gegevens valt op te maken, dat beide
elkander niet volledig dekten. Reeds de omstandigheid, dat de bisschoppen van Rome geen
afzonderlijke titel voerden, waarmee zij voor hun medebisschoppen konden verschijnen, maar
zich in volkomen gelijke kwaliteit tot hen moesten richten, is in dit opzicht niet zonder
betekenis. Veel belangrijker nog is het feit, dat Siricius bij een deel van de kerken het gezag
van Ambrosius zo niet boven, dan toch voor het minst naast het zijne zag gewaardeerd. Maar
wellicht het belangrijkst was de weerstand, waarop Romes pretenties bij de kerken in Afrika
stuitten. Wel stelde men ook daar de correspondentie met de bisschop van Rome op prijs. De
idee van de noodzakelijkheid dezer gemeenschap, als een kenmerk tegenover alle ketterij en
schisma, leefde er ongetwijfeld. Optatus van Mileve gaf aan dat besef uiting in zijn geschrift
tegen de Donatisten. Volgens hem werd door de gemeenschap met Romes bisschop, die
gezeteld was op de stoel van Petrus, het hoofd van alle apostelen, de eenheid van de kerk
gewaarborgd.

Ook Augustinus heeft, gelijk wij zagen, aan dat gezag een bijzondere waarde toegekend en
zich met de hoogste achting daarover uitgelaten. Hij aarzelde niet zichzelf en zijn
medebisschoppen, in vergelijking met de rijke bron, die de bisschop van Rome was, aan te
duiden als een smalle beek. Maar van een erkenning van Romes primaat of van een
beschouwing van Rome als hoogste instantie in appelzaken was niettemin geen sprake.
Eventuele klachten tegen bisschoppen moest men indienen bij de primas van de
desbetreffende provincie en vervolgens bij het concilie, dat jaarlijks in Carthago vergaderde.
In de strijd tegen het Donatistische schisma is de beslissing geheel buiten de bisschop van
Rome om tot stand gekomen. Wel heeft m en het noodzakelijk geacht op de hulp van het
keizers een beroep te doen, doch om een uitspraak van Rome heeft men niet gevraagd. Ja, in
strijd met de door Rome als juist erkende gedragslijn, heeft men er geen bezwaar in gezien
Donatistische geestelijken, bij hun. overgang tot de katholieke kerk, in hun ambt te hand-
haven.

Daarna hebben de Afrikaanse kerken wel in verband met de strijd tegen het Pelagianisme, dat
zich niet uitsluitend binnen haar gebied vertoonde, met Romes bisschop contact gezocht. Het
is ons echter bij het nagaan van die strijd opgevallen, hoe de vaste en welbewuste leiding
daarin niet aan de kant van Rome, doch aan die van Augustinus en van de Afrikaanse synodes
is geweest. Augustinus heeft er niet aan gedacht toe te geven, dat Rome, gelijk bisschop
Innocentius het deed voorkomen, zou gelden als de oerbron, waaruit het water naar alle landen
toevloeit. Haar bisschop; hoe ook door hem geéerd, had voor zijn besef, niet minder dan hij
zelf te putten wit de oorsprong van de stromen. Zo heeft de kerk in Afrika, bij alle erkenning
van diens zeer bijzondere positie en Augustinus heeft tegen Romes hoge aanspraken nooit
gepolemiseerd, daarentegen wel de fouten en zwakheden zoveel mogelijk bemanteld, het
verstaan haar zelfstandigheid tegenover de bisschop van Rome te bewaren. Een basis daarvoor
schiep zij zich in een verzameling van kerkelijke besluiten, welke door het concilie van
Carthago in 419 in een codex werden bijeengebracht.

Innocentius, die na de korte ambtsperiode van Anastasius bisschop werd (402-417), wordt ons
beschreven als een man, met scherpzinnigheid en wijsheid begiftigd. Door zijn energiek
optreden heeft hij aan de aanspraken van zijn voorgangers nieuwe kracht weten bij te zetten
en daar nog verdere uitbreiding aan gegeven. Naar zijn voorstelling was hij een andere Mozes,
die, gelijk deze op raad van Jethro had gedaan (Exodus 18 : 22), de zaken van minder gewicht
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aan de beslissing van andere bisschoppen overliet, doch de uitspraak in belangrijke zaken aan
de apostolische stoel voorbehield. Daarmee vindiceerde hij voor zich, ten aanzien van het
appél in kerkelijke gerichtszaken, rechtstreeks op grond van Gods Woord een autoriteit, welke
tot dusver alleen op de rijkswetten was gegrond geweest. De versteviging van zijn gezag, dat
uit zijn decretalen aan bisschoppen in alle gebieden van het Westen telkens weer sterk spreekt,
bereikte hij evenwel niet zonder aan de historische waarheid tekort te doen. Heette het niet in
één van die decretalen, dat in geheel Italié, Gallig, Spanje, Afrika en Sicilié en op de
tussengelegen eilanden niemand kerken zou gesticht hebben dan wie door, de apostel Petrus
of diens opvolgers tot priesters waren aangesteld, en dat in al die provincies geen enkele
andere apostel zou geleerd hebben? VVoor een Paulus was in deze theorie geen plaats, evenmin
als voor een instituéring van kerken in Gallié buiten de directe invioed van Rome om De
theorie heeft hier de geschiedenis vervormd en aan haar oogmerk dienstbaar gemaakt.

Van grote betekenis was het verder, dat Innocentius getracht heeft ook in het Oosten met zijn
pretenties door te dringen. Hij koos partij voor Chrysostomus, die, gelijk wij in het volgend
hoofdstuk nog nader zullen zien, als bisschop van Constantinopel was afgezet en die daarna in
ballingschap is gestorven (407). Nu drong hij er op aan, dat de naam van Chrysostomus,
welke uit de officiéle kerkboeken was geschrapt, weer in ere hersteld zou werden, want dat hij
anders de gemeenschap met die kerken wilde afbreken. De kerk van Antiochié heeft, na enige
tijd, in 413 aan dat verlangen voldaan. Innocentius heeft toen haar bisschop deswege geprezen
en vervolgens pogingen aangewend om met hem een soortgelijke relatie aan te gaan, als hij
ook had met de bisschop van. Thessalonica, die immers voor de kerken in Oost-1llyrié zo veel
als zijn plaatsvervanger was. Met het voeren van dergelijke pretenties ten aanzien van de
kerken in het Oosten zijn de bisschoppen van Rome ook in het vervolg nog doorgegaan. Wij
krijgen dat nog wel op te merken, wanneer de strijd tegen Nestorius en in verband daarmee
het concilie van Efeze (431) aan de orde komen. Er was echter allerminst sprake van, dat men
in het Oosten bereidheid toonde de bedoelde aanspraken als wettig te erkennen. Een zeker
oppergezag in geloofszaken werd er aan Romes bisschop niet toegekend. Hij werd
beschouwd, en in zoverre was zijn invloed, vergeleken bij de toestand van een eeuw te, voren,
toch reeds aanmerkelijk gestegen, als niet meer dan de vertegenwoordiger van de kerk in het
Westen.

Omtrent de directe opvolgers van Innocentius valt er in ons verband slechts weinig te
vermelden. Aan Romes gezag nieuwe glans bijgezet hebben zij in het algemeen niet van
Zosimus (417-418) hebben wij ten opzichte van zijn houding in de Pelagiaanse strijd zelfs het
tegendeel moeten constateren. Dit is trouwens niet het enige geval geweest, waardoor hij zich
in moeilijkheden heeft gewikkeld. Een geval van andersoortige aard heeft zich namelijk in
Zuid-Gallié voorgedaan. Daar begunstigde hij bisschop Patroclus van Arles, door aan deze
een positie boven diens medebisschoppen en voorts nog enige andere voorrechten te verlenen.
Dienten gevolge ontstond er vrij wat ontstemming; en het heeft geruime tijd geduurd, voordat
Rome de daardoor veroorzaakte moeilijkheden had overwonnen.

Na de dood van Zosimus, aan het einde van 418, rezen er verwikkelingen over de keuze van
zijn opvolger. Twee partijen stonden een tijdlang tegenover elkander. Dit schisma gaf Julianus
van Eclanum toen aanleiding te spreken van een straf Gods voor de veroordeling van. het
Pelagianisme. Augustinus wees er hem echter op, dat men ook onder Dalnasus reeds een
dergelijk schisma had meegemaakt, maar dat er toen toch van Pelagianen geen sprake was
geweest. Het Episcopaat kwam aan een reeds bejaarde presbyter, Bonifatius (419422), die
zich genoodzaakt zag op de hulp van het keizers een beroep te doen, tot handhaving van de
kerkelijke vrede. Gedurende zijn Episcopaat wendde de bisschop van Constantinopel, die
daarbij steun vond in een door keizer Theodosius Il uitgevaardigde wet (14 juli 421),
pogingen aan om Qostlllyrié in zijn invloedssfeer te betrekken. Maar door het ingrijpen van
keizer Honorius ten gunste van Rome kwam hiervan niets terecht. Verdere bijzonderheden
over Bonifatius alsmede over Coelestinus (422.432) en over Sixtus |11 (432-440) kunnen in dit
verband blijven rusten. Speciale aandacht verdient echter weer bisschop Leo (440-461), die
met recht de Grote wordt bijgenoemd. Met hem werd een voorlopig eindpunt in de
ontwikkeling van het pausdom bereikt. Hij mag als de eerste paus in de latere zin van het



131

woords betiteld worden. Leo was een krachtige persoonlijkheid, die ook reeds onder bisschop
Sixtus een betekenisvolle rol had vervuld. Op zijn advies had Johannes Cassianus omstreeks
430 een geschrift tegen Nestorius opgesteld. In opdracht van keizer Valentinianus 111 bevond
Leo zich in Gallie, om daar als bemiddelaar op te treden tussen twee voorname
magistraatspersonen, toen Sixtus stierf en het volk hem als diens opvolger begeerde.

Leo heeft de allengs traditioneel geworden gezagsaanspraken van Romes bisschop welbewust
gehandhaafd en de theorie dien omtrent verder afgerond. VVooral uit zijn preken in het geheel
bleven er niet minder dan 96 preken van Leo bewaard welke hij jaarlijks op de dag zijner
inwijding (29 september) placht te houden, leren wij zijn gevoelens daarover kennen. De
apostel Petrus staat daarbij in het centrum. Petrus wordt geéerd als het fundament van de kerk.
Tussen hem en Christus, die als de opperste bisschop geldt, zou een eeuwig deelgenootschap
van macht bestaan. De overige apostelen zouden dan door hem hun macht hebben gekregen.
En nog altijd zou Petrus bezig zijn die eens hem toevertrouwde taak uit te voeren. Romes
bisschop zou men niet slechts als opvolger van Petrus hebben te beschouwen, doch in hem
zou Petrus zelf zijn werk blijvend voortzetten. Wat de bisschop deed, zou eigenlijk in en door
hem niemand anders doen dan Petrus. Hij zou de plaatsvervanger van Petrus zijn. Daarom
waren alle andere bisschoppen in de gehele wereld van hem afhankelijk en behoorden zij allen
zijn gezag te erkennen. Geheel in overeenstemming met deze theorie vermaande bisschop
Chrysologus van Ravenna in 449 Eutyches op wat door de gelukzalige paus van de stad Rome
was geschreven, gehoorzaam acht te nemen, aangezien de gelukzalige Petrus, die op zijn
eigen zetel voortgaat te leven en leiding te geven, aan de zoekenden de waarheid van het
geloofs verschaft.

Uit die aanhaling blijkt reeds, dat men bereid was de autoriteit van Romes bisschop in de door
Leo uiteengezette geest te aanvaarden. Dit was in vrijwel de gehele kerk van het Westen het
geval. Onderscheidene factoren hebben tot het bereiken van deze voor Rome gunstige positie
bijgedragen. De kerken in Afrika, die getoond hadden tegenover Rome een zekere
zelfstandigheid te kunnen handhaven, vielen als een gevolg van de overmeestering van dat
land door de Vandalen weg. Het gevaar voorts, dat er te een of ander ogenblik zich een
tweede Byzantium, nu in het Westen, zou vormen, hetzij te Milaan, hetzij te Aquileja,
waardoor Rome dan dreigde overvleugeld te worden, een gevaar, dat sedert de dagen van
Ambrosius min of meer acuut was geworden, verdween ineens, toen het Romeinse rijk door
de aanstormende Germanen al meer verzwakte en straks geheel ging ineenstorten. Bisschop
Leo zelf was bovendien een figuur, die het verstond zijn gezag aan anderen op te leggen en
zijn autoriteit, ondanks mogelijke tegenstand, door te zetten.

Dat heeft bisschop Hilarius van Arles moeten ervaren. Hilarius, eert medestander van
Johannes Cassianus, vindiceerde de rechten, welke Zosimus indertijd aan de bisschopszetel
van Arles had verleend, en trad met grote beslistheid tegen de bisschoppen in zijn ressort op,
zodat sommigen zich daarover te Rome beklaagden. Leo heeft een van de klagers in het gelijk
gesteld en de in zijn ogen aanmatigende houding van Hilarius, die zich aan zijn gezag niet
wilde onderwerpen, veroordeeld. Hij rustte niet, voor en aleer hij van keizer Valentinianus I11
een rescript had uitgelokt, waarbij zijn positie als hoofd van de Westerse kerk officieel werd
geapprobeerd (17 juli 445) Daarnaast heeft Leo ook wat betreft de relatie tot de bisschop van
Thessalonica als vicaris over de kerken in Oost-lllyrie zijn gezag krachtig doen gelden, Hij
gaf namelijk Anastasius van Thessalonica te verstaan, dat deze niet meer dan een uitvoerende
bevoegdheid bezat, maar dat alleen hemzelf de volledige macht in kerkelijke rechtszaken
toekwam. Anastasius behoorde, en dit niet anders dan in het belang van de eenheid van de
kerk, aan de stoel van Petrus gehoorzaamheid te betonen.

Behalve dit alles is er nog een bepaalde omstandigheid, die ter verklaring van het grote gezag,
dat Leo zich in de kerk wist te verwerven, niet mag verwaarloosd worden. Hij heeft namelijk,
in onderscheiding van zijn voorgangers, wanneer dogmatische kwesties aan de orde kwamen,
zelfstandige leiding weten te bieden. Hij volstond er niet mee over ketterijen een formele
veroordeling uit te spreken, doch leverde tegelijk een zakelijke bestrijding van de desbe-
treffende dwalingen. Zo heeft hij zich tegen het Pelagianisme en het Manicheisme gericht. Het
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belangrijkst in dit opzicht is evenwel zijn optreden in de Christologische strijd geweest. Hij
was het, gelijk wij in het volgend hoofdstuk nader zullen zien, die voor de dogmatische
uitspraak op het concilie van Chalcedon (451) de richtlijnen heeft uitgestippeld. Maar hoezeer
vooral daardoor zijn invlioed ook op de kerk in het Oosten van niet geringe betekenis is ge-
weest, zijn gezag als hoofd over alle kerken heeft men daar niet willen erkennen. Want op
datzelfde concilie van Chalcedon is uitdrukkelijk uitgesproken, dat de bisschoppen van Rome
en Constantinopel met elkander volkomen op één lijn waren te stellen. Leo mocht zich over
deze uitspraak beklagen en haar als naar zijn oordeel strijdig met de besluiten van Nicéa
casseren, baten deed zulks niet. In het Oosten aanvaardde men Romes pretenties niet.

Voor wat het Westen betreft, was met Leo het gezag van Romes bisschop voorlopig als
gevestigd te beschouwen. Of het wellicht tot nog machtiger invloed zou stijgen en of het zich
op de duur zou weten te handhaven, zal de verdere loop van de geschiedenis moeten
uitwijzen.

Ons overzicht van dit tijdperk breekt af op een moment, dat bijna alle landen van het Westen
in een proces van geweldige veranderingen betrokken waren, Het West-Romeinse rijk is
voorgoed verbrokkeld en in stukken uiteen geslagen. Tal van kleinere rijken zijn er voor in de
plaats getreden en het is nog allerminst duidelijk, op welke wijze de toestand zich zal
consolideren. Wat gaat er in dat gistingsproces van de kerk worden?

Het gevaar was niet denkbeeldig, dat zij in dat proces zou worden meegetrokken. Zij had in
even vele delen als er nieuwe rijken en rijkjes ontstonden, kunnen uiteengespat zijn. Had een
Alarik aan zijn hof niet een paleis-bisschop verbonden? En scheen niet het hof bij die nieuwe
vorsten te werden tot de centrale plaats, waar ook kerkelijke aangelegenheden haar afdoening
ontvingen? De kans bestond, dat men de kerk zou gaan vernationaliseren.

Op het tijdstip, dat wij van haar scheiden, vertoont de kerk zich veelszins aan ons oog als een
sterke rots in het midden van woelige wateren. Een rustige kracht kenmerkte haar. Haar
organisatie was stevig en volkomen intact gebleven. Ondanks de onzekere tijd werden
synodes en concilies regelmatig gehouden, en namen hun werkzaamheden haar gewoon
verloop. Haar bisschoppen stonden op hun post en gaven vaste leiding, voorgegaan door hun
aller hoofd, de bisschop van Rome. Aanzienlijk was in de Kloosters het getal van de toegeruste
strijders voor de zaak van de kerk. De onbewegelijkheid was er, maar tegelijk ook de
dynamische kracht van een levend geloof. Door de vuurproef van de vervolging werden er in
Afrika velen als zilver gelouterd. In de harten van anderen brandde als een onweerstaanbare
gloed de zendingsijver. Is niet een Patricus naar lerland getrokken (432) en heeft hij daar niet,
bijgestaan door talrijke medewerkers, de kerk gesticht?

Wat zou er van de kerk worden? En zou de kerk aan haar hoge roeping weten te
beantwoorden?
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V. DE KERK IN HET OOSTEN EN DE CHRISTOLOGISCHE STRIJD GEDURENDE
DE VIJFDE EEUW. door Dr. D. Nauta

De toekomst van de kerk in het Oost-Romeinse rijk, 129 De Origenistische strijd, 140
Johannes Chrysostomus, 145 Periode van rust, 153 De Christologische strijd, 157
Nestorius, 161 Het verzet van de Antiocheners’™ Theodoretus van Cyrus. 174 De
Eutychiaanse strijd, 178 Het concilie van Chalcedon, 183 De Monofysieten, 189 Algemeen
overzicht, 193.

De toekomst van de kerk in, het Oost-Romeinse rijk

Vergeleken met de kerk in het Westen, vertoonde de toestand van de kerk in het Oost-
Romeinse rijk omstreeks de overgang van de vierde naar de vijfde eeuw, naast veel
overeenkomst™ ook vrij wat onderscheid. Niet het minst dat hierin uit, dat geen enkele
bisschopszetel in het Oosten eenzelfde dominerende positie bezat als Rome in het Westen. Er
waren drie zetels, die van Alexandrié, Antiochié en Constantinopel, welke dongen naar de
hoogste macht. Wel had het concilie van Constantinopel (381), gelijk reeds eerder werd
opgemerkt, aan de bisschop dezer stad de plaats van de ere na Rome toegewezen en was dit
besluit zonder enige twijfel ten nadele van Alexandrié bedoeld, maar daarmee was toch in de
feitelijke machtsverhoudingen nog geen keer gebracht. In werkelijkheid heeft, zeker nog tot
het midden van de vijfde eeuw, de bisschop van Alexandrié over de grootste invioed kunnen
beschikken. Wat het concilie van Constantinopel heeft gedaan, was het leggen van de
grondslag voor de vorming van de dusgenaamde patriarchaten, die in de zesde eeuw het beeld
van de kerk zouden beheersen.

De indeling van de kerkelijke ressorten sloot zich in hoofdzaak aan bij de indeling, welke voor
het burgerlijk bestuur gold. In de steden trof men bisschoppen aan, wier jurisdictie zich
eveneens over het platteland rondom die steden uitstrekte. De choorbisschoppen, die men
tevoren in de dorpen van Klein-Azié had gehad en die naderhand in gewijzigde vorm in het
Westen zouden terugkeren, waren verdwenen. Slechts in Egypte waren er in tal van kleinere
plaatsen nog bisschoppen; gelijk wij dat ook in Afrika tot in Augustinus dagen hebben kunnen
constateren. De bisschoppen, die in de hoofdsteden van de verschillende provincies waren
gezeteld, oefenden als metropolitanen een bepaald gezag uit over de mede-bisschoppen in hun
provincie. In deze kwaliteit riepen zij op regelmatige tijden de provinciale synodes samen en
zaten zij die -voor. Nu vormde hij het burgerlijk bestuur een bepaalde groep van provincies
een dioecese, waarvan een vicarils aan het hoofd stond. Het Oost-Romeinse rijk telde vijf van
dergelijke dioecesen. Een instantie, die met deze hoge regeringspersoon parallel liep, had men
echter in de kerkregering niet. Aan de bisschoppen in de hoofdsteden van de dioecesen kwam
in kerkelijke aangelegenheden geen primaat over de metropolitaan-bisschoppen toe.
Daarentegen had het concilie in 381 wel de bepaling gemaakt, dat de bisschoppen van de ene
dioecese zich in de zaken van hun collega's ener andere dioecese niet zouden mogen
indringen. De kerken binnen een dioecese werden dienten gevolge min of meer als een
zelfstandig geheel beschouwd: In kerkelijk opzicht onderscheidde men zes van dergelijke
ressorten. Want de gebieden buiten de grenzen van het Romeinse rijk, waar de kerk zich had
gevestigd, te weten in Perzié en Armenié, werden als een aparte groep aangemerkt.

Wias er dus van een primaat in de juridische zin van het woords geen sprake, dit heemt niet
weg, dat de bisschoppen van Constantinopel, Alexandrié en Antiochié over een boven al hun
medebisschoppen uitreikende invloed beschikten. VVooral met die van Alexandrié was dat het
geval. Hij behoefde niet eerst door een conciliebesluit of door de aanpassing bij de burgerlijke
bestuursindeling zijn buitengewone macht te ontvangen. Hij bezat haar reeds. Zijn bijzondere
positie lag in de geschiedenis verankerd: Alexandrié was van eeuwen her een centrum van
wetenschap geweest en was dit ook gebleven na de overwinning van het Evangelie. Van nog
grotere betekenis was de omstandigheid, dat in deze stad, te midden van de dogmatische
strijd, het hart van de kerkelijke actie had geklopt. De naam van Athanasius had niet weinig
tot verheffing van diens bisschopszetel bijgedragen. Zo strekte het gezag van Alexandrié zich
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uit over geheel Egypte en Lybié, tezamen zes provincies uitmakende. Haar bisschop kreeg de
verkiezing van alle andere bisschoppen te approberen en was gewoon persoonlijk hun allen de
wijding te verlenen. In deze streken, en met name in het dichtbevolkte dal van de Nijl, had de
kerk zich tot een sterke macht ontwikkeld.

Ook onder de inheemse bevolking, de Kopten, had zij sedert het begin van de vierde eeuw
steeds meer ingang gekregen, zodat zich allengs zelfs een Christelijke literatuur in de
Koptische taal ging vormen. Stellig een honderdtal bisschoppen erkenden er het gezag en de
leiding van de bisschop van Alexandrié.

In deze tijd was het Episcopaat in handen van Theofilus (385-412), een krachtige en
autoritaire persoonlijkheid. Hij zou onstuimig van aard, onbezonnen, hoogmoedig en bij
uitstek eerzuchtig zijn geweest. Deze kenschetsing mag dan afkomstig zijn van een auteur, die
hem allerminst welgezind was, ver bezijden de waarheid schijnt zij toch niet geweest te zijn.
De gebeurtenissen, welke nog onze aandacht zullen vragen, kunnen het bewijzen. Kieskeurig
in

het gebruik van de middelen om het doel, dat hij nastreefde, te bereiken, was Theofilus niet.
Ook aan de bisschop van Antiochié kwam vanouds een bijzondere positie toe, welke door het
concilie van 381 onaangetast werd gelaten. Te Antiochié hadden de discipelen van de Heiland
het eerst de naam van Christenen ontvangen en van deze stad was het Evangelie in de
heidenwereld uitgedragen. In die historische betekenis lag de invloed van haar bisschop
gefundeerd. Deze was evenwel in de dioecese van het Oosten, waarvan Noord-Arabié,
Palestina, Fenicié, Westen Oost-Syrié, Mesopotamié, Cilicié en het eiland Cyprus (in het
geheel vijftien provincies) deel uitmaakten, lang niet zo groot en centraal geregeld als de
macht van Alexandriés bisschop in zijn gebied. En de omstandigheden werkten er niet toe
mede om die verhouding ten gunste van Antiochié te doen veranderen.

Twee factoren zijn integendeel oorzaak geweest, dat de positie van haar bisschop eerder
verzwakt dan versterkt werd.

De ene factor was, dat de kerk van Antiochié met langdurige inwendige twisten te kampen
had. De hoop, dat met de dood van bisschop Meletius, die tijdens zijn voorzitterschap van het
concilie te Constantinopel overleed, die verdeeldheid een einde zou nemen, doordat men de
bisschop van de streng-Niceense groep, Paulinus, in zijn plaats zou verkiezen, werd niet
vervuld. De keuzeviel op de presbyter Flavianus (381-404). Het Westen, onder leiding van
Damasus van Rome, bleef evenwel Paulinus als de rechtmatige bisschop beschouwen; en
datzelfde deden ook Petrus van Alexandrié en de bisschoppen van Arabié en Cyprus. Toen
Paulinus daarna in 388 was gestorven en Evagrius hem opgevolgd, zijn er ernstige pogingen
aangewend om het schisma op te heffen. Ook het Westen, en dit maal was Ambrosius van
Milaan de woordvoerder, drong op bijlegging van het conflict aan en zocht daartoe de
medewerking van Theofilus van Alexandrié. Deze actie had tot gevolg, dat op een synode te
Caesarea (393) Flavianus als de enige wettige bisschop van Antiochié werd erkend. Niettemin
heeft het nog tot diep in de vijfde eeuw geduurd, voordat in Antiochié zelf het schisma
vofledig was geliquideerd. Het laat zich verstaan, dat een dergelijke constellatie allerminst
geschikt was om het gezag van haar bisschop naar buiten te versterken.

In haast nog sterkere mate geldt hetzelfde van de tweede factor, welke hier gememoreerd
moet worden De bisschop van Antiochié bleek niet een figuur te zijn, die tegen zijn
medebisschoppen bijzonder afstak of hen allen in bekwaamheid verre overtrof. Flavianus
vond naast zich mannen als Diodorus van Tarsus, Theodorus van Mopsuestia, Epifanius van
Cyprus, Cyrillus en sedert 386, Johannes van Jeruzalem; bisschoppen, die wat theologische
aanleg en wat invloed betreft de vergelijking met hem gemakkelijk konden doorstaan. Het kon
niet anders, of daardoor werd aan de positie van Antiochié heel wat afbreuk gedaan. Het was
uitgesloten, dat haar bisschop tot een gelijke macht opklom als de bisschop van Alexandrié in
Egypte bezat. De ontwikkeling van de dingen zou er zelfs toe leiden, dat een zijner
medebisschoppen, die van Jeruzalem, hem geheel op zij streefde. Hoewel deze nog op het
tijdstip, waarover wij handelen, de bisschop van Caesarea als metropolitaan moest erkennen,
zou hij al spoedig uit die afhankelijke positie loskomen en een eigen, zelfstandig patriarchaat
naast dat van Antiochié verkrijgen.

Wat de bisschop van Constantinopel betreft, deze had zijn bijzondere positie uitsluitend te
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danken aan het feit, dat Constantinopel de residentiestad van het keizers, het nieuwe Rome
was. Aanvankelijk betekende dit niet meer dan een ereprimaat en was de machtsbevoegdheid,
waarover deze bisschop te beschikken had, uiterst gering. Maar het lag geheel in de rede, dat
hij zich een toenemende invloed verwierf. De toestand, waarbij liet oude Byzantium onder de
bisschop van Heraclea als metropolitaan stond, kon natuurlijk niet bestendigd blijven. De
bisschop van Constantinopel werd ten opzichte van hem zelfstandig. De grenzen van het
territorium, waarover hij gezag uitoefende, zijn voor deze tijd evenwel niet nauwkeurig aan te
geven. Vast staat, dat Thracié tot het bedoelde gebied behoorde.

Pogingen echter om ook de andere provincies in Europa, welke van het Oost-Romeinse rijk
deel uitmaakten, in zijn invloedssfeer te betrekken, zijn, gelijk ons in het vorige hoofdstuk
reeds is gebleken, mislukt. In Klein-Azié, waar van een straffe centrale organisatie van de
kerk geen sprake was, verkreeg de bisschop van Constantinopel al spoedig in de provincie
Bithynié enig zeggenschap, terwijl hij, na verloop van tijd, de kerken zowel in de dioecese van
Pontus als in die van Azié onder zich zou verenigen.

Na het kortstondig Episcopaat van Gregorius van Nazianze, de zwakke, bleke man, in wie
zulk een sterke geest woonde, was Nectarius hem opgevolgd (381-397), die met Gregorius
bevriend was en bij het volk in hoge achting stond. Een op de voorgrond tredende persoonlijk-
heid is Nectarius niet geweest. Zijn voornaamste taak was het, de katholieke kerk te
Constantinopel te consolideren. De aanhangers van de Arianen verkeerden er nog altijd in vrij
aanzienlijke getale; zij hielden in de stad heimelijke godsdienstoefeningen of begaven zich
naar de Aziatische oever, waar de radicale Ariaan Eunomius, de afgezette bisschop van
Cyzicus, nog een tijdlang zijn geloofsgenoten om zich vergaderde. Buitendien had men er nog
verschillende schismatieke groepen, die evenwel geen vergunning bezaten voor het houden va
n publieke samenkomsten. Een uitzondering werd in dit opzicht slechts gemaakt voor de
Novatianen, die zeer talrijk waren en die men ook in bijna alle provincies van Klein-Azié
aantrof.

Het was in dezelfde tijd, dat keizer Theodosius, die zich toen in het Westen bevond, te Milaan
onverwachts overleed. Voor het Oost-Romeinse rijk kreeg hij als opvolger zijn zoon Arcadius
(395-408), die toen achttien jaar oud was. Arcadius vertoonde reeds naar het uiterlijk met zijn
vader, die in de ogen van de tijdgenoten het beeld van mannelijke schoonheid
vertegenwoordigde, een scherp contrast. Hij was tenger en nietig van postuur. Hij was op en
top een flegmaticus; slechts traag kwamen de woorden over zijn lippen. Een regent om het
machtige rijk in een moeilijk tijdsgewricht te besturen was hij niet, van welk een ernstige
levensopvatting en voorbeeldige vroomheid hij ook mocht blijk geven. Hij had daartoe de
leiding van anderen nodig. Eerst ontving hij die van het hoofd van de keizerlijke lijfwacht,
Flavius Rufinus, tot deze bestemming reeds door keizer Theodosius, véor diens vertrek naar
het Westen, aangewezen. Nadat deze bekwame staatsman nog in hetzelfde jaar 395 op last van
de Gothische generaal Gainas was vermoord; werd zijn taak overgenomen door de sluwe
eunuch Eutropius. Vier jaren. later werd Eutropius, na eerst door de keizer naar Cyprus
verbannen, doch vervolgens op verlangen van dezelfde machtige aanvoerder van de Ger-
maanse troepen teruggehaald te zijn, ter dood veroordeeld.

Van toen af berustte de leiding van de Staatszaken in handen van keizerin Eudoxia, een
dochter -van generaal Bauto, met, wie Arcadius sedert 395 in een gelukkig huwelijk
verbonden was. Zij was een hoogstaande figuur, die zich bi; het gebruiken van haar
machtspositie door de belangen van het rijks liet leiden. Op tactvolle wijze droeg zij zorg aan
de eer van haar zwakke gemaal niet tekort te doen, terwijl zij voor haar kinderen zich tevens
als een zorgzame moeder bewees. Haar dood op nog jeugdige leeftijd (404) betekende voor
het rijk, niet minder dan voor haar gezin, een ernstig verlies.

Uit het zo even medegedeelde bleek het reeds, dat men in Constantinopel met de Gothische
troepen onder generaal Gainas terdege had te rekenen. Een zo dreigend gevaar als voor het
Westen hebben de Gothen evenwel voor het Oost-Romeinse rijk niet gevormd. Kort nadat
Eutropius was omgebracht, vervulde het binnentrekken van een leger van dertig duizend man
de inwoners van Constantinopel met angst en beven. Zij maakten een paar zware maanden
door. Maar toen Gainas onverwacht met het grootste gedeelte van zijn leger de stad weer had
verlaten, koelden zij hun woede op de achtergebleven Gothen en richtten onder dezen een
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waar bloedbad aan (12 juli 400). In het begin van het volgende jaar sneuvelde Gainas ergens
in Thracié. Sedert die tijd werden Germanen bijna niet meer in het leger toegelaten; men had
genoeg leergeld betaald.

De krachtige bescherming, welke de kerk van de overheid genoot, maakte het voor velen
gemakkelijk de weg naar de kerk te vinden en had tevens tot gevolg, dat het heidendom steeds
meer werd teruggedrongen. Terwijl keizer Theodosius er zich aanvankelijk toe had bepaald
tot een groot aantal heidense tempels te sluiten, ging hij sedert 391 tot het nemen van krassere
maatregelen over. Onderscheidene edicten, het ene al rigoureuser dan het andere, volgden
elkander op. Het verst ging wel het edict, dat hij in 392, na zijn terugkeer uit het Westen, waar
hij de usurpator Maximus had ten onder gebracht, in Constantinopel uitvaardigde. Daarbij
werd aan allen, zonder enige uitzondering, het brengen van offers, van welke aard dan ook, en
het dienen van alle mogelijke afgoden, op welke wijze dit ook gebeurde, in het openbaar dan
wel particulier, beslist verboden. Overtreders dezer wetten werden met strenge straffen
bedreigd, terwijl ambtenaren; die nalatig bleven in de uitvoering van de bepalingen, zich
evenzeer aan straffen blootstelden. Theodosius opvolgers hebben deze destructieve politiek
ten opzichte van de heidense religie voortgezet en in nieuwe edicten nader uitgewerkt. Tal van
tempels zijn verwoest. Bekend is het gebeurde met de monumentale tempel van Serapis te
Alexandrié, welke bij tijdgenoten voor een wereldwonder doorging en die in 391 met de
grond werd gelijk gemaakt. Op de fundamenten er van liet men een kerkgebouw verrijzen.
Slechts bij uitzondering gebeurde het, dat een heidense tempel zelf als kerk in gebruik werd
genomen.

Dit alles is niet zonder verzet van de zijde van de heidenen in zijn werk gegaan. Ook werd
door die machtspolitiek natuurlijk de geest van het heidendom niet verdrongen. De nawerking
er van liet zich integendeel nog geruime tijd in brede kringen duidelijk bespeuren. Vooral in
de invloed, welke de Neoplatonische filosofie uitoefende, toonde het heidendom nog altijd
levenskrachtig te zijn. En in onderscheidene steden, als te Gaza in Palestina, te Heliopolis in
Syrié en op het platteland van Klein-Azi€, heerste het oppermachtig en bleef het taai
standhouden.

De kracht van het Evangelie was stellig aan het volksleven niet voorbijgegaan. Dit vertoonde
in vele opzichten, tot in de voorstellingen op allerlei gebruiksvoorwerpen als lampen, een
Christelijke tint. Naar de buitenkant beschouwd, was er van de oude heidense gewoonten niet
veel overgebleven. Maar de superstitie, welke welig tierde, bewees genoegzaam, dat de harten
van de mensen nog precies dezelfde waren als voorheen onder de heerschappij van het
veelgodendom. Amuletten, als hoedanig men bij voorkeur het kruis gebruikte, moesten tegen
boze machten bescherming verlenen. Van de martelaren, die zich voor de zaak van Christus
hadden geofferd, beloofde men zich allerlei heil: gezonden de instandhouding van hun leven,
zieken de bevrijding van hun lijden, onvruchtbaren de kinderzegen, ouders de bewaring van
hun huwelijksgeluk. Deze atleten van Christus werden vereerd, gelijk men het weleer de
heroén en halfgoden had gedaan. Zo kreeg in Egypte bijzondere beroemdheid het graf van de
martelaar Menas (296), van wie men talrijke genezingswonderen wist te vertellen. Keizer
Arcadius liet er een monumentale basiliek van het prachtigste marmer verrijzen, waarin . de
scharen van pelgrims een plaats konden vinden bij het volgen van de godsdienstoefeningen.
De stad, die in de nabijheid van deze heiligdommen ontstond en welke in de vijfde en zesde
eeuw haar bloeitijdperk zou beleven, heeft men wel betiteld als het Lourdes van de oudheid.
Aan de relikwieén van de martelaren en niet minder aan die van onderscheidene
Bijbelheiligen, welker graven men meende ontdekt te hebben, werd buitengewone waarde
toegekend. Was men hiermede reeds in de voorafgaande periode begonnen, in dit tijdperk
openbaarde er zich een toenemend streven om dergelijke relikwieén naar kerkgebouwen over
te brengen. Want zij golden als de draagsters van de wonderkracht, waarover de bedoelde
heiligen zouden te beschikken hebben. Hoe talrijker de voorwerpen waren, welke die
geheimzinnige krachten zichtbaar voor, ogen stelden en als het ware heel nabij brachten, van
het te meer zou men van het heil voor persoon en gemeenschap, verzekerd mogen zijn.

Te Constantinopel was de interesse voor deze zaak dan ook niet gering. Binnen het
tijdsverloop van enkele jaren werden het hoofd van Johannes de Doper, de overblijfselen van
de profeet Samuél, het gebeente van de aartsvader Jozef en dat van de priester Zacharias naar
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deze stad overgebracht. Plechtige processies gingen gewoonlijk met zulk een overbrenging
gepaard. Chrysostomus, die bisschop Nectarius opvolgde, heeft er ons een beschreven, welke
in het najaar van 398 plaats vond ter gelegenheid van het transport van het hoofd van de
heilige Phocas uit de Sofiakerk naar de buiten de poorten gelegen kapel van Sint Thomas. Bij
de lichtglans van talrijke fakkels trok een stoet van honderden mensen, uit alle standen van de
bevolking, van het nachts door de straten van de stad, vervuld van enthousiasme voor de
verering van de martelaren en Keizerin Eudoxia schreed, in eenvoudig gewaad, naast
Chrysostomus voort. En de keizer zelf verscheen de volgende dag, met een schitterend gevolg,
om zich te verootmoedigen op de plaats, waar de genade van de Heilige beest geacht werd in
bijzondere mate te wonen.

Een uiterst belangwekkend verschijnsel in deze tijd was ede toenemende ontwikkeling van het
monnikenwezen. Het aantal van degenen, de zich in het ascetische leven terugtrokken, klom
tot een ongekende hoogte en liep in de duizenden. In de kerk verwierven zij zich een
invloedrijke plaats. Meermalen werden hun archimandrieten tot bisschoppen gekozen, en ook
overigens oefenden leidende personen uit hun kringen, onder wie bekwame mannen werden
gevonden, op de gang van zaken grote invloed uit. Ook gebeurde het in de dogmatische strijd
gedurende dit tijdperk wel, dat brede scharen dezer monniken door hun dreigende houding de
kerkelijke beslissing in bepaalde banen trachtten te leiden. Met name in Egypte, dat als met
kloosters overdekt was, waren zij machtig. Daar heeft in het laatst van de vierde eeuw
Palladius, waarschijnlijk uit Galatié afkomstig, ruim tien jaren in onderscheidene kloosters het
monnikenleven meegemaakt. De opgedane ervaringen hebben hem in staat gesteld in latere
jaren, toen hij ergens in Bithynié bisschop was geworden, zijn Historia Lausiaca (aldus
genoemd naar de keizerlijke kamerheer Lausus, aan wie zij is opgedragen) te schrijven, welke
voor de kennis van dit onderwerp een gewichtige bron vormt.

In Syrié en in Mesopotamié was de trek naar het ascetische leven niet minder groot. Onder
allerlei, soms zeer eigenaardige vormen openbaarde zich dat leven, met name bij de
kluizenaars, die evenals de in kloosters samenwonende monniken talrijk waren. Het in de
vijfde eeuw opkomende gebruik om boven op een hoge zuil zich van de wereld af te
zonderen, heeft bijzondere vermaardheid verworven. De eerste en meest bekende van deze
zuilenheiligen is een zekere Symeon geweest, die in de buurt van Antiochié niet minder dan
zeven en veertig jaren op deze wijze heeft geleefd (412-459) en die daaraan zijn bijnaam van
Stylites te danken heeft gehad.

Onder de Kkloosters in Palestina verdienen die, welke door bezielde aanhangers van het
ascetisch ideaal uit het Westen gesticht werden, afzonderlijke vermelding. Hieronymus was
van hen de leidende figuur. Na zijn verblijf te Rome bij bisschop Damasus, waar hij, gelijk
wij gezien hebben, het middelpunt vormde van een ascetische kring, samengesteld uit
aanzienlijke vrouwen, trok hij in 385 weer naar het Oosten. Kort daarop werd hij gevolgd
door de schatrijke weduwe Paula (347-404), die na de dood van haar man in een leven van
strenge onthouding was opgegaan en door de liefde tot . Christus gedrongen, zeer milddadig
was in het uitdelen van haar goederen aan de armen.

Door gesprekken met bisschop Epifanius van Cyprus, die tijdens zijn bezoek aan de synode te
Rome in 382 bij haar logeerde, en met bisschop Paulinus van Antiochié had zij een sterke
begeerte ontvangen om met het leven van de monniken en kluizenaars in het Oosten van nabij
kennis te maken. Met haar dochter Eustochium ging zij op reis, haar andere vier kinderen, van
wie een dochter op het punt stond in het huwelijk te treden, in Rome achterlatende. De beide
vrouwen voegden zich te Antiochié bij Hieronymus. Na een tocht door het Heilige Land en na
een kort verblijf in Egypte, voornamelijk te Alexandrié, waar Hieronymus in contact kwam
met de leider van de catechetenschool, de blinde Didymus, vestigden zij zich gezamenlijk te
Bethlehem. Aldaar werden enkele kloosters gesticht, een paar voor vrouwen onder bestuur
van Paula en één voor mannen onder bestuur van Hieronymus. Deze kloosters gingen al
spoedig een brandpunt van religieus leven worden, tot niet geringe streling van Hieronymus
ijdelheid.

Een soortgelijke nederzetting bevond zich op de Olijfberg bij Jeruzalem. Zij was reeds eerder
gesticht door een andere vrouw van aanzien uit Rome, Melania geheten, en stond onder
leiding van Rufinus (345-410), die uit zijn jaren te Rome en te Aquileja met Hieronymus
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bekend was en die, na reeds in 371 naar Egypte gereisd te zijn, enige jaren te Alexandrié bij
Didymus gestudeerd had en door deze voor Origenes geestdriftig gestemd was geworden.

In Constantinopel was tot deze tijd toe het monnikenwezen van slechts geringe betekenis
geweest. Het schijnt er voornamelijk in ketterse kringen, en wel onder de Macedonianen,
ingang te hebben gevonden. Maar na 381 begon men ook van katholieke zijde zich meer voor
de zaak te interesseren. Het optreden van de archimandriet Isa&c en vooral van diens opvolger
Dalmatius, beiden Syriérs van origine, heeft gemaakt, dat er langzamerhand een gehele rij van
kloosters werd geopend. Ook van de Frygiér Hypatius met zijn streng-ascetische opvattingen,
die omstreeks 400 in de voorstad Drys van het naburige Chalcedon een klooster inrichtte, ging
op vele inwoners, niet het minst onder de aanzienlijke vrouwen, van de hoofdstad van het rijk
een bezielende invloed uit. Meermalen zocht de keizer hem in zijn klooster op.

De Origenistische strijd

Bij de beschouwing van de gang van de gebeurtenissen sedert het laatst van de vierde eeuw
moet ons een merkwaardig verschijnsel treffen. Heeft het Westen in deze tijd in Augustinus
zijn grootste kerkvader ontvangen, wiens gezag met de jaren zou stijgen, terzelfder tijd zien
wij, hoe de autoriteit van de grootste theoloog, die het Oosten heeft voortgebracht, te weten
van Origenes, steeds meer in het gedrang geraakte en eindelijk op zij werd gezet. Wel had het
ook in de verlopen eeuw aan tegenstanders van zijn theologie niet geheel ontbroken. En wel
staat het evenzeer vast, dat niemand, zelfs onder zijn meest getrouwe volgelingen als
Gregorius van Nyssa en Didymus de blinde, er eigenlijk meer aan dacht zijn systeem volledig
te accepteren. Dit verhinderde echter niet dat men zich gaarne bij hem aansloot en in het
algemeen met bewondering voor hem was vervuld. Zijn invloed is ontzaglijk groot geweest en
tot diep in de vierde eeuw was zijn gezag in de kerk vrijwel onaangetast gebleven. Maar toen
ineens kreeg het een felle aanval te verduren in de Origenistische strijd.

Er werd in een vorig hoofdstuk reeds op gewezen, dat de voornaamste bestrijder Epifanius is
geweest. Deze meende de wortel van bijna alle ketterijen bij Origenes te moeten zoeken-gelijk
hij sedert 374 in zijn geschriften had betoogd. Hij constateerde in hoofdzaak de volgende
dwalingen bij Origenes: de subordinatiaanse opvatting van de Christologie, de voorstelling als
zouden de menselijke zielen van te voren als engelen in de hemel hebben verkeerd en daarna
vanwege een zondeval in het lichaam zijn opgesloten, de gedachte dat Adam het beeld Gods
zou verloren hebben, de niet-letterlijke opvatting van het paradijs en zijn bomen en van de
rokken uit vellen in Genesis, de loochening van de opstanding van het vleses en de leer van de
wederherstelling van de duives; terwijl hij in het algemeen tegen de allegorische exegese,
welke Origenes had toegepast, ernstige bedenkingen opperde. Ook onder de monniken in
Egypte was er een bepaalde groep, welke van Origenes niets moest hebben; zij het ook dat
haar bezwaren niet dezelfde en lang niet zo welgefundeerd waren als die van Epifanius. Zij
volgden een zeer letterlijke uitlegging van de Heilige Schrift, in deze zin zelfs dat zij aan God
het bezit van een lichaam toekenden en allerlei mensvormige uitdrukkingen omtrent Hem
letterlijk voorstonden. Om die reden werden zij antropomorfieten genoemd.

Vielen dus reeds eerder een zekere anti-Origenistische stemming te bespeuren, tot een conflict
tussen voor- en tegenstanders is het pas in de negentiger jaren gekomen en wel in Palestina.
Te Jeruzalem verscheen namelijk in het begin van 393 een ons overigens niet bekend persoon,
Aterbius geheten, die zich over het grote aantal van de vereerders van Origenes in Palestina
uiterst verbaasde. Hij trachtte nu van Hieronymus en Rufinus een uitspraak ten ongunste van
het Origenisme, dat voor hem als een ketterij gold, te verkrijgen. Bij Hieronymus, die anders
aan Origenes exegese ontzaglijk veel te danken had gehad en tot dusver zich nooit in
afkeurende zin over hem had uitgelaten, die integendeel nog in het vorige jaar in zijn geschrift
Over vermaarde mannen hem als leraar van de kerk had geprezen, had dit pogen succes. Wij
mogen aannemen, dat Hieronymus, wie het aan een dieper inzicht in Origenes systeem
haperde, door de gevoerde bestrijding oog voor diens heterodoxe denkbeelden heeft gekregen.
In het vervolg liet hij het echter gaarne voorkomen, alsof hij steeds de Origenistische ketterij
had veroordeeld. Maar Rufinus die wij reeds als een geestdriftig bewonderaar van Origenes
leerden kennen, weigerde Aterbius zelfs te ontvangen. Deze bracht toen tegen hem de
beschuldiging van ketterij in.
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Enige tijd later, omstreeks Pasen van hetzelfde jaar, kwam bisschop Epifanius naar Jeruzalem.
Hij preekte in de kerk van het heilige Graf tegen de dwaalleringen van Origenes, daarbij
kennelijk doelende mede op bisschop Johannes. Van zijn kant richtte deze in zijn preek zich
vervolgens tegen de antropomorfieten. Aan zijn gebaren en gedragingen liet zich zijn
ontstemming duidelijk bemerken. Epifanius betuigde evenwel met het gezegde zijn volle
instemming, maar verlangde nu ook, dat zijn collega evenzeer de perverse dogma's van
Origenes zou veroordelen. Toen deze hiertoe volstrekt niet bereid bleek te zijn, trok Epifanius
zich naar het klooster te Bethlehem bij Hieronymus terug. De verhoudingen werden steeds
scherper, vooral nadat Epifanius, in het begin van 394, ten behoeve van hetzelfde klooster
Paulinianus, de broeder van Hieronymus, tot presbyter had gewijd, een handeling waartoe hij,
volgens kerkelijk gebruik, binnen het ressort van bisschop Johannes geen bevoegdheid bezat.
De bisschop verbrak de kerkelijke gemeenschap met het klooster te Bethlehem. Het feit, dat
Hieronymus de brief, waarin Epifanius zijn optreden had pogen te verdedigen en nogmaals
Johannes gesommeerd de Origenistische dwalingen te verwerpen, in het Latijn vertaalde, en
het feit, dat die vertaling, tegen de oorspronkelijke bedoeling, publiek bekend werd,
verergerde het conflict. Johannes wist zelfs van de keizerlijke minister Rufinus de
uitvaardiging van een decreet tot verbanning van de monniken te verkrijgen.

Slechts politieke omstandigheden hebben de uitvoering van dit decreet verhinderd. De
bemiddeling van Theofilus van Alexandrié, welke door Johannes werd ingeroepen, heeft er
tenslotte toe geleid, dat er tussen beide partijen, met handhaving van de zakelijke
geschilpunten, een soort van verzoening tot stand kwam (397). Hieronymus en Rufinus, wier
vriendschap door dit alles giet weinig was verkoeld, reikten elkander weer de broederhand.
Een bepaald grondig karakter heeft deze verzoening blijkbaar niet gehad. Want reeds heel
spoedig kwam het tussen beide mannen tot een nieuw conflict. Rufinus vertrok nog in
hetzelfde jaar naar Rome, Kennelijk om voor Origenes in het Westen propaganda te voeren,
hield hij zich bezig met het vertalen van diens werken uit het Grieks in het Latijn alsook van
geschriften, vroeger ter verdediging van Origenes uitgegeven, zoals door Pamfilus. Vrij wat
gerucht werd nu veroorzaakt door de vertaling van Origenes dogmatisch werk Over de
beginselen (398). Rufinus had hierin het een en ander, dat volgens hem niet te rijmen viel met
het orthodoxe geloof, weggelaten en voorts de oorspronkelijke inhoud op sommige plaatsen
een weinig geretoucheerd. De hierbij gevolgde methode had hij tegelijk in een voorrede
verdedigd, onder meer met een beroep ob vervalsingen, welke door latere ketters in de tekst
zouden zijn aangebracht. Bovendien had hij de handigheid gehad te laten uitkomen, dat wat
hij deed, niet anders was dan een voortgaan in de lijn, welke Hieronymus ten opzichte van
Origenes geestelijke nalatenschap véor hem steeds had gevolgd. Van dit alles werd
Hieronymus door zijn vrienden te Rome, mei name door Paulas schoonzoon Pammachius,
nauwkeurig op de hoogte gebracht. Tevens maakten zij als hun verlangen kenbaar van hem
een volledige en letterlijke vertaling van Origenes geschrift te mogen ontvangen. Hieronymus
haastte zich aan dat verzoek te voldoen, waartoe hij tijdelijk alle andere werkzaamheden opzij
zette. Zodra hij zijn arbeid voltooid had, werd het boek naar Rome gezonden.

Een onverkwikkelijk twistgeschrijf volgde er. Beurtelings trachtten de beide kampioenen hun
standpunt en hun methode in een apologie tegenover elkander te handhaven. Deze geschriften
zaten vol persoonlijke invectieven. Augustinus, aan wie Hieronymus zijn apologie had toege-
zonden, gaf uiting aan zijn diepe verslagenheid over een zodanige ontwrichte verhouding.
"Welke vriend," zo schreef hij, "zal niet vrezen eens nog een vijand te worden, indien het
mogelijk is, dat tussen Hieronymus en Rufinus ontstaan is hetgeen wij betreuren? O
jammerlijke en beklagenswaardige toestand!" Rufinus liet aan Hieronymus het laatste woord.
Zelf bleef hij volharden in zijn oude sympathie voor Origenes; hij toonde dit door de rij zijner
vertalingen voort te zetten. Bij de nadering van de Gothen onder Alarik verliet hij Aquileja
(407), waarheen hij in 399 uit Rome was getrokken. Van zins om naar Jeruzalem terug te
keren, in gezelschap van Melania, die enige tijd na hem eveneens naar Rome was gekomen,
met haar dochter Albina en haar twee klein-kinderen Pinianus en Melania, is hij onderweg, te
Messing op Sicilié, overleden (410).

De bestrijding van Origenes opvattingen is niet zonder resultaat gebleven. Had Rufinus
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aanvankelijk te Rome bij bisschop Siricius steun gevonden, terstond na diens dood veranderde
de situatie. Want bisschop Anastasius veroordeelde de Origenistische dwalingen uitdrukkelijk
(400) en gaf er zijn blijdschap over te kennen, dat de beide keizers de lezing dezer ketterse
geschriften bij decreet wilden verbieden. Veel belangrijker nog was het resultaat, dat in het
Oosten werd bereikt. Van grote invloed daarop is geweest de plotselinge frontwijziging, welke
zich voordeed bij Theofilus van Alexandrié. Ten gevolge van de druk, die door de
antropomorfitisch-gezinde monniken werd uitgeoefend, veroordeelde hij op een synode, einde
399 of begin 400 gehouden, de Origenisten. Het verzet van de presbyter Isidorus, die anders
bij hem in hoog aanzien stond en die hij indertijd als bemiddelaar naar Jeruzalem had
gezonden, en van de Origenistische monniken uit de Nitrische woestijn, die tegenover hem
een dreigende houding aannamen, mocht niet baten. Isidorus en een viertal leidende figuren
onder deze monniken, die vanwege hun forse gestalte bekend staan als de lange broeders,
zagen zich genoodzaakt Egypte te verlaten.

Sedertdien opende Theofilus een soort van kruistocht tegen het Origenisme. Ook Johannes
van Jeruzalem liet zich door hem meetronen. Epifanius en Hieronymus verheugden zich
natuurlijk over deze gang van zaken, terwijl anderen Theofilus als ijveraar voor het rechte
geloof prezen en hem opwekten toch vooral de verzinselen van Origenes tot het einde toe
vervolgden.

Johannes Chrysostomus

De "lange broeders" zochten, met een groep medestanders, een toevlucht bij de bisschop van
Constantinopel, Johannes Chrysostomus, en werden hierdoor aanleiding tot een conflict tussen
hem en Theofilus van Alexandrié.

Johannes, het best bekend met zijn bijnaam Chrysostomus (Guldenmond), welke echter niet
voor de zevende eeuw in gebruik geweest schijnt te zijn, was geboortig uit Antiochié in Syrié
(omstreeks 344). Zijn moeder Anthusa, die op twintigjarige leeftijd reeds weduwe werd, gaf
zich geheel aan zijn opvoeding. Hij bezocht in zijn geboortestad de school van de vermaarde,
heidense retor Libanius. Zijn theologische opleiding ontving hij van Diodorus, de latere
bisschop van Tarsus, en van bisschop 1Vleletius, die hem ook heeft gedoopt (369). Zijn
neiging om een kluizenaarsleven te gaan leiden, aan welke hij op verlangen van zijn moeder
aanvankelijk niet had toegegeven, heeft hij na haar dood opgevolgd, door zich gedurende
enige jaren naar de bergen in de omgeving van Antiochié terug te trekken. Aan dat
kluizenaarsleven kwam evenwel een einde, toen hij in 381 als diaken in dienst trad van de
kerk te Antiochié. Bisschop Flavianus stelde hem vervolgens tot presbyter aan (386). Als
zodanig moest hij de predikdienst waarnemen. Hij was een gebaren redenaar. Ook op zijn
pastorale werkzaamheden legde hij zich met buitengewone ijver toe. Vooral in de eerste
maanden van 387, toen bij een volksoproer naar aanleiding van de invoering van een nieuwe
belasting het standbeeld van de keizer was omvergeworpen en toen bisschop Flavianus naar
Constantinopel was afgereisd om zo mogelijk de toorn van de keizer te bezweren, werden er
tussen hem en het volk nauwe banden gelegd. Johannes was bij de gemeente in Antiochié zeer
geliefd.

Zijn faam als prediker bezorgde hem, na de dood van Nectarius, de bisschopszetel van
Constantinopel. Wel had Theofilus van Alexandrig, in het belang van eigen kerkelijke
machtspositie, zijn presbyter Isidorus als kandidaat naar voren geschoven. Maar het was
Eutropius gelukt deze ernstige kandidaat uit te schakelen, en de instemming van de keizer te
winnen voor de presbyter Johannes, die hij, en terecht, als in politiek opzicht volkomen
onschadelijk beschouwde. Men moest Johannes min of meer met een list uit zijn geliefde
Antiochié weglokken. Eerst onderweg werd hem zijn benoeming tot bisschop meegedeeld.
Zijn wijding te Constantinopel geschiedde, in tegenwoordigheid van talrijke bisschoppen,
door Theofilus, de man, die zijn verklaarde tegenstander zou worden (26 februari 398).

De eerste jaren van zijn Episcopaat moeten Johannes in menig opzicht voldoening hebben
gebracht. Zijn streng-ascetische levensopvatting, die hem uit het bisschoppelijk paleis alle
luxe deed bannen en die hem zijn maaltijden, tot welke hij, in tegenstelling met zijn
voorganger, geen wereldlijke noch geestelijke autoriteiten uitnodigde, in alle soberheid alleen
deed gebruiken; zijn ernstige en indringende prediking, welke zonder enig aanzien van het
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persoons de zonden van de Christenen blootlegde en krachtig bij hen op zedelijke
vernieuwing aandrong; zijn toegewijde zorg voor armen en verdrukten, deze en nog andere
eigenschappen namen de harten van een brede schare onder het volk voor hem in. De
plechtige processies, ter ere van onderscheidene heiligen ingericht en door duizenden
bijgewoond, vormden hoogtepunten in zijn bisschoppelijke loopbaan. In de gunst van de
keizer mocht hij zich verheugen. Men koesterde respect voor hem: zelfs iemand als de
Gothische generaal Gainas liet zijn plan om een van de kerkgebouwen voor de Arianen
beschikbaar te stellen weer varen, toen Chrysostomus zich daartegen met beslistheid verzette.
Meer moralist dan dogmaticus, aarzelde hij niettemin geen ogenblik de zaak van de
orthodoxie ijverig te bepleiten. Tegenover de Arianen, die hun gelederen door de talrijke
Gothische soldaten versterkt zagen, ontwikkelde hij een bijzondere activiteit. Hij beriep zich
daarbij op de wetten van keizer Theodosius, welke aan de Arianen het houden van
godsdienstoefeningen binnen het stadsgebied verboden. Tegelijk droeg hij zorg, dat de
orthodox gezinden onder die Gothen een kerkgebouw ter beschikking kregen, waar het
Gothisch in de eredienst de voertaal was. Soms predikte hij zelf in hun midden, terwijl een
tolk zijn woorden overbracht. Hij wees dan op de universaliteit van de Christelijke religie en
stelde in het licht, hoe er in de gemeenschap van de kerk, niet minder dan voor de Grieken,
plaats was voor volkeren met de taal en de kleding van de barbaren.

Het mocht dan de nieuwe bisschop; met zijn lijdende, kaalhoofdige gestalte, die evenwel zo
vurig en zo levendig wist te preken, aan populariteit niet ontbreken, al spoedig vormde er zich
eveneens een groep van mensen, die van zijn krachtig-reformerend optreden en van zijn
strenge prediking niet gediend waren. Tot hen behoorden vele personen uit de deftige stand en
uit de hofkring, niet het minst devote dames; voorts een belangrijk percentage van de
geestelijken en monniken, de laatsten onder leiding van de archimandriet Isadc; en vooral ook
enige bisschoppen, die gaarne buiten hun ressort in Constantinopel resideerden, zoals Acacius
van Berea (in Syrié). Aan het ontstaan van een dergelijke oppositiepartij had Chrysostomus
trouwens zelf ook schuld. Zijn opbruisende aard, die hem gemakkelijk in toorn deed
opstuiven, zijn gewoonte om veel te berispen en weinig of in het geheel niet te prijzen, zijn
geringschattende houding tegenover alle levensvreugde en alles wat schoon was, hadden
vanzelf tot gevolg, dat niet weinigen van hem vervreemd raakten. Maar vooral ook het
eigendunkelijk optreden van zijn gunsteling Serapion, een Egyptenaar, die door hem tot
diaken en vervolgens tot presbyter was aangesteld, werkte in zijn nadeel. Er ontstond een
conflict tussen deze Serapion en bisschop Severianus van Gabala, wiens invloed aan het hof
zeer groot was en die aanvankelijk ook Chrysostomus vertrouwen ten volle genoot.
Chrysostomus koos de partij van Serapion en beval zijn landsman Severianus de stad te
verlaten. Door het ingrijpen van de keizerin, die op de knieén hem dit bezwoer, kwam het
echter weer tot verzoening. Severianus bleef te Constantinopel en werd een van de leidende
figuren van de oppositiepartij.

Niet alleen te Constantinopel, doch ook in het omliggende gebied rees er vijandschap tegen
Chrysostomus. Vooral de zaak van bisschop Antoninus van Eféze, tegen wie men zware
beschuldigingen inbracht (mei 400), gaf daartoe aanleiding. VVoordat de definitieve uitspraak
was gevallen, kwam Antoninus te overlijden. Chrysostomus hield nu in het voorjaar van 401
een synode te Eféze, om de misstanden te onderzoeken. Zes bisschoppen werden er op grond
van simonie en dertien om andere redenen uit hun ambt ontzet. Personen, die het vertrouwen
van Chrysostomus bezaten, werden in de opengevallen plaatsen aangesteld, terwijl zijn diaken
Heraclides de zetel van Eféze bezette. Sommigen trokken in twijfel, of Chrysostomus tot het
nemen van die maatregelen wel genoegzame competentie bezat. Erger was, dat anderen met
ontstemming of zelfs met vijandschap tegen hem werden vervuld. Ook bleven in verschillende
steden moeilijkheden en conflicten niet uit.

Aldus was de situatie, toen de vier "lange broeders" in gezelschap van nog enige tientallen
monniken, in het haveloze kleed van de asceten, uit Egypte in Constantinopel verschenen. Zij
werden door Chrysostomus gastvrij ontvangen en kregen onderdak in de bijgebouwen van de
Anastasia-kerk. Tot de kerkelijke gemeenschap werden zij evenwel, in overeenstemming met
de bestaande regelen, niet toegelaten. Chrysostomus richtte zich, in hun belang tot bisschop
Theofilus om zo mogelijk weer een verzoening te bewerkstelligen. Deze zag daarin echter een
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ongeoorloofde inmenging in zijn aangelegenheden. Hij zond enige afgezanten naar
Constantinopel, die de monniken bij de keizer moesten aanklagen. De zaak verliep echter aan-
vankelijk in zijn nadeel. Zijn deputaten werden tot de mijnen veroordeeld, terwijl hij zelf, in
strijd met de geldende kerkelijke wetten, door keizerlijke machtsvolkomenheid naar
Constantinopel werd gedaagd om zich ten overstaan van Chrysostomus te verantwoorden.
Theofilus liet zich niet verschalken. Hij bleef voorlopig rustig te Alexandrié. Maar hij wist de
grijze Epifanius van Cyprus, de machtige kampioen tegen alles wat Origenist heette of die in
bescherming nam, te bewegen naar Constantinopel te reizen. Na zijn aankomst vermeed
Epifanius iedere aanraking met zijn collega en wees hij ook diens uitnodiging om zijn intrek
te nemen in het bisschoppelijk paleis, van de hand. Hij ging op eigenmachtige wijze te werk,
wijdde een diaken en preekte tegen de Origenisten. Het gelukte evenwel aan de keizerin een
samenspreking tussen hem en de Egyptische monniken tot stand te brengen. Epifanius kreeg
daardoor een beter inzicht in de werkelijke situatie, en zo besloot hij, hoewel nog niet alle
argwaan bij hem was verdwenen, mede om andere redenen, naar Cyprus terug te keren.
Onderweg is hij evenwel op het schip overleden (12 mei 403).

In minder dan geen tijd wijzigden zich echter te Constantinopel de verhoudingen. Theofilus
verscheen er, na een herhaalde oproep om zijn komst te verhaasten, met een aanzienlijk aantal
bisschoppen. Onder groot vertoon werd hij er ontvangen. Zonder dat wij de ontwikkeling van
de dingen precies kunnen nagaan, trad er al spoedig een voor hem gunstige stemming aan de
dag. Ongetwijfeld heeft het goud, dat hij uit Alexandrié had meegenomen en dat hij gebruikte
om geschenken uit te delen en maaltijden aan te richten, daartoe het zijne bijgedragen. Wat
Chrysostomus

betreft, deze bleef zich volkomen correct gedragen en vermeed elke schijn van zich in de
aangelegenheden van Alexandriés kerk te willen mengen. Maar hij had het ongeluk om juist
in deze tijd de keizerin tegenover zich te krijgen. In scherpe boetpredicaties had hij zich
namelijk tegen het wereldse, ijdele leven van de vrouwen in de residentie gekeerd. Van
bepaalde uitspraken daarin meende men nu te mogen aannemen, dat zij speciaal op de
keizerin gericht waren. Hij zou haar, dat was de suggestie, die zijn tegenstanders niet nalieten
algemeen te verbreiden en ook aan de keizerin zelf ter kennis te brengen, als een andere Izebel
hebben gekarakteriseerd. Eudoxia toonde zich ten diepste verontwaardigd, zodat het besluit
bij haar post vatte Chrysostomus uit Constantinopel te doen verdwijnen.

Theofilus constitueerde in de villa Drys bij Chalcedon een synode, onder voorzitterschap van
de metropoliet Paulus van Heraclea. Een ganse reeks van beschuldigingen, welke men tegen
Chrysostomus had verzameld, werd voor ontvankelijk verklaard. Deze ontkende echter de
competentie van die vergadering en weigerde daarom volstandig in haar midden te
verschijnen om zich te verantwoorden. Hij vond voor dit standpunt steun bij een aanzienlijke
groep bisschoppen, die in zijn bisschoppelijk paleis vergaderden en tot wie niet minder dan
zeven metropolitanen behoorden. Maar het gevolg van zijn weigering was, dat men in
Chalcedon terstond tot de meest krasse maatregel, die van zijn afzetting, besloot. De keizer
hechtte daaraan zijn goedkeuring, zodat Chrysostomus zich wel moest onderwerpen en zich
uit Constantinopel laten wegvoeren. Hij deed dit evenwel niet dan na voor de gemeente
nadrukkelijk zijn onschuld betuigd en er op gewezen te hebben, dat alleen ter wille van de
kerk en de waarheid dit lijden hem overkwam.

Een geweldige ontroering maakte zich van het volk, dat de bisschop hoogschatte en hem
liefhad, meester. Er dreigde zelfs een oproer te ontstaan. Bovendien deed er zich een
schokkende gebeurtenis, welker aard ons niet bekend is - sommigen hebben ten onrechte aan
een aardbeving gedacht -, in de vertrekken van de keizerin voor. De. keizerin, die zich in
religieus opzicht altijd nauw aan Chrysostomus verbonden had gevoeld en die van de bijzon-
derheden van de tegen hem gevoerde procedure niet op de hoogte schijnt geweest te zijn,
achtte zich om de tuin geleid en verlangde zijn spoedige terugkeer.

Na veel moeite gelukte het Chrysostomus, in de buurt van Nicomedié, te vinden. Hij keerde
nu terug in een voorstad van Constantinopel, doch weigerde de stad zelf binnen te trekken,
voor en aleer een synode hem in zijn ambt had hersteld. Het volk kende echter geen geduld.
En zo werd hij op een avond, onder het gejuich van een onoverzienbare menigte, als een
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triomfator in de stad binnengehaald en naar de kerk van de apostelen geleid, Hij loofde God,
prees de trouw zijner gemeente en verheugde zich over de goede zorg van de keizerin. Zij liet
hem weten, dat deze verhoring van haar gebed in haar ogen een schoner kroon betekende dan
haar diadeem.

Theofilus en de zijnen waren te Constantinopel, waar het volk een dreigende houding tegen
hem aannam en hem zelfs in het water trachtte te werpen, niet langer veilig. Hem bleef niets
anders over dan een smadelijke terugtocht naar Alexandrié. Met zijn gezelschap verliet ook de
archimandriet Isadc de hoofdstad van het rijk.

Lang heeft de vreugde over Chrysostomus terugkeer niet geduurd. Want nauwelijks twee
maanden later had er een voorval plaats, dat aanleiding gaf tot zijn definitieve verbanning..
Vlak bij de Sofia-kerk werd er een zilveren standbeeld van de keizerin, op een voetstuk van
porfiersteen, opgericht. De onthulling ging met luidruchtige feestelijkheden gepaard. Heel dat
bedrijf was Chrysostomus, streng ascéet die hij was, niet naar de zin. Hij zag er zelfs de
inwerking van heidense gebruiken in. Vandaar dat hij in een preek er zich een heftige uitval
tegen veroorloofde, waarbij ook het keizerlijk paar niet werd gespaard. De oppositie-partij, die
het zich erg had aangetrokken, dat Chrysostomus de onverstandige stap had gedaan om de
zetel van Heraclea door de gehate presbyter Serapion te doen bezetten, maakte van de
gelegenheid gebruik het oude vuurtje weer aan te wakkeren. Theofilus werd in de arm
genomen. Deze achtte het geraden zelf in Alexandrié te blijven, maar hij vaardigde een drietal
vertegenwoordigers naar Constantinopel af. Een aldaar gehouden synode ging vervolgens
over tot de afzetting van Chrysostomus, en wel met beroep op de uitspraak van een synode
van Antiochié (341), door welke aan een bisschop, die weer eigenmachtig van zijn zetel bezit
nam zonder een synodale beslissing af te wachten, de weg tot herstel in zijn ambt was
afgesloten.

Aan het keizerlijk bevel om de kerk te verlaten, weigerde Chrysostomus aanvankelijk te
voldoen. God had immers hem zijn taak toevertrouwd. Maar op de duur kon het niet anders,
of hij moest in deze strijd het onderspit delven. Pogingen, door de hem welgezinde
bisschoppen aangewend om de keizer of de keizerin tot andere gedachten te bewegen,
leverden het gewenste resultaat niet op. Terwijl Chrysostomus genoodzaakt was in zijn paleis
te blijven, ontstonden er in de stad allerlei troebelen, Het einde was, dat hij de twintigste juni
404 werd weggevoerd. Aan de avond van diezelfde dag ging het machtige bouwwerk van de
Sophiakerk, tezamen met enige belendende gebouwen, in vlammen op. Vermoedelijk hebben
aanhangers van Chrysostomus, die zich tot een partij, de Johannieten, hadden aaneengesloten,
deze brand ontstoken.

Chrysostomus, die naar Cucusus in Armenié werd verbannen, ging enige jaren van veel lijden
en ontbering tegen moet. Hij heeft dat alles, ondanks zijn zwakke gezondheidstoestand,
moedig verdragen en zelfs de kracht gevonden om zijn aanhangers, die op allerlei wijze lastig
werden gevallen en vervolgd, met troostrijke redenen te steunen. Zijn belangstelling voor de
voortgang van het Evangelie, met name onder de Gothen en in Phenicié, bleef ongebroken.
Tegenover Theofilus van Alexandrié mocht hij dan de nederlaag hebben geleden, mede als
gevolg van zijn eigen heftige aard, zijn radicaal-ascetische levenshouding en zijn weinig
politieke instelling, in zedelijke zin verheft zijn gestalte zich hoog boven die van zijn
tegenstanders. En dit niet alleen. Ook in zijn uitwendige eer als bisschop heeft hij, zij het ook
na zijn dood (14 september 407), die hem kort na zijn verdere verbanning naar het afgelegen
Pityus aan de voet van de Kaukasus trof, herstel ontvangen. Want het Westen, onder leiding
van Innocentius van Rome, was hem, gelijk wij in het vorige hoofdstuk hebben gezien, trouw
gebleven. En dank zij het voortgaand pleiten van Romes bisschop zijn de kerken in het Oosten
er allengs toe overgegaan Chrysostomus naam weer in de diptycha (schrijftafeltjes, met
namen van levenden en doden, voor wie in de kerkdiensten gebeden werd) op te nemen. Het
slot van deze rehabilitatie-beweging was, dat zijn stoffelijk overschot naar Constantinopel
werd overgebracht en aldaar in de kerk van de apostelen bijgezet (27 Januari 438).

Periode van rust
Na de val van Chrysostomus volgde er een periode van betrekkelijke rust. Theofilus, die
tijdens zijn verblijf te Constantinopel met de Origenistische monniken uit Egypte vrede had
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gesloten, voelde zich blijkbaar met de behaalde triomf geheel voldaan. In tegenstelling tot de
hun tevoren aangedane behandeling, werden de Origenisten in het vervolg vrijwel met rust
gelaten. Een duidelijk voorbeeld van die gewijzigde houding bij Alexandriés bisschop was het
feit, dat hij geen bezwaar maakte tegen de benoeming van Synesius tothisschop van
Ptolemais, tevens metropolitaan van de Pentapolis (410).

Synesius was namelijk een overtuigd aanhanger van de Neoplatonische filosofie. Hij leerde de
praeéxistentie van de zielen en de eeuwigheid van de wereld, terwijl hij de opstanding van het
vlees alleen in allegorische zin wilde verstaan Ondanks deze Origenistische dwalingen
verleende Theofilus hem de wijding tot bisschop, in de verwachting dat hij op de duur wel
door de genade van de Heilige Geest tot de volle kennis van de waarheid zou doordringen.
Drie of vier jaar later is hij evenwel reeds overleden.

Ook de aanhangers van Chrysostomus konden vrijmoedig kritiek oefenen en ongestoord hun
standpunt verdedigen. Dit was het geval met twee merkwaardige mannen, van wie overigens
moet worden geconstateerd, dat zij de Origenistische dwalingen hebben bestreden. Bedoeld
worden Isidorus (gestorven omstreeks 435), archimandriet van een klooster te Pelusium, en
Nilus (gestorven omstreeks 430), archimandriet van een klooster te Ancyra in Azié en auteur
van onderscheidene geschriften over het monnikenleven en het gebed. Van beiden bezitten wij
nog honderden brieven, welke tot dusver niet die aandacht van de onderzoekers hebben
getrokken, waarop ze misschien recht hebben.

Theofilus werd, na zijn dood in 412, als bisschop van Alexandrié opgevolgd door zijn neef
Cyrillus (412-444), zij het ook dat een vrij sterke minderheid zich tegen deze keuze verzette.
Cyrillus overtrof zijn voorganger verre in bekwaamheid, Hij is stellig een van de uitnemendste
figuren op de bisschopszetel van Alexandrié geweest. Hij was een persoonlijkheid, die het
verstond zijn gezag hoog te houden en die voor krachtige maatregelen niet terugschrok. Soms
ging hij wel eens rigoureus te werk, gelijk onder meer de Joden moesten ondervinden, die op
zijn aanstichten uit Alexandrié geheel werden verdreven. Aan de gruwelijke vermoording van
Hypatia (415), de begaafde lerares in de Neoplatonische filosofie, tot wier leerlingen ook de
zo even vermelde bisschop Synesius heeft behoord, schijnt hij echter geen schuld gehad te
hebben.

Toen de zetel van Antiochié door de dood van bisschop Flavianus (404), die op de hand van
Chrysostomus was geweest, maar die weinig voor hem had kunnen uitrichten, openviel,
droegen Chrysostomus tegenstanders zorg, dat hij door een van de hunnen werd ingenomen.
Voorzover zij zich te Constantinopel bevonden, keerden zij haastig naar het Oosten terug en
het gelukte hun op een gunstig moment, dat zij daartoe uitkozen, voor hun streven een
meerderheid te vinden. Maar na verloop van enige jaren werd Antiochié, gelijk wij reeds
gezien hebben, de eerste zetel, welke de haam van Chrysostomus opnieuw in de diptycha
inschreef. En Acacius van Berea, die tot de leiders van de oppositie in Constantinopel had
behoord, trad thans als tussenpersoon op om hetzelfde doel ook daar te bewerkstelligen.

In Constantinopel had men, bij gebrek aan een geschikte kandidaat, eerst Arsacius, een
broeder van Chrysostomus voorganger Nectarius, als bisschop gekregen (404-405). Deze
grijsaard, vroom en om zijn milddadigheid geprezen, miste alle eigenschappen, nodig om aan
de kerk een krachtige leiding te bieden. Anderen droegen er zorg voor, dat Heraclides van
Eféze, een gunsteling van Chrysostomus, werd afgezet en dat onderscheiden bisschoppen in
Azié, die wegens simonie waren afgezet, weer in hun ambt werden hersteld. Na Arsacius was
echter de presbyter Atticus, eveneens een beslist tegenstander van Chrysostomus, tot bisschop
gekozen (406-425),Afkomstig uit Sebaste in de provincie Armenié, had hij daar de invloed
van de Ariaanse bisschop Eustathius (355-377) ondergaan en had hij met volle toewijding het
ascetische leven gekozen.

Op mannelijke leeftijd had hij zich evenwel bij de orthodoxen aangesloten. Atticus bleek voor
zijn taak volkomen berekend te wezen. Een redenaar mocht hij dan niet zijn, hij wist met
groot beleid en met gezag op te treden. Hij was geen drijver, al is hij er misschien schuld aan
geweest, dat Chrysostomus uit Cucusus naar het verre Pityus werd verbannen. Hij heeft
getracht diens aanhangers, de partij van de zogenaamde Johannieten, aan zich te binden. Later
heeft hij er ook in toegestemd de naam van Chrysostomus weer in de diptycha op te nemen.
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Door dogmatische twisten werd de kerk in deze jaren niet ernstig beroerd. De strijd tegen
Pelagius en diens aanhang, waardoor Augustinus omstreeks deze tijd zo in beslag werd
genomen, is aan het Oosten wel niet geheel voorbijgegaan. Men heeft er, gelijk wij gezien
hebben, op synodes in Palestina mee te maken gehad. En daarna heeft ook julianus van
Eclanum bij bisschop Theodorus van Mopsuestia een toevlucht gevonden. Maar over het
geheel genomen heeft men in het Oosten voor deze aangelegenheid weinig interesse en weinig
begrip getoond.

Werd het kerkelijk leven gedurende die periode gekenmerkt door een betrekkelijke rust,
hetzelfde was eveneens in staatkundig opzicht het geval. Het rijk maakte een tijd van
materiéle welvaart mee, vooral in vergelijking met de toestand, die in het Westen heerste. De
wisseling in de regering door het overlijden van keizer Arcadius (1 mei 408) was daarop van
geen invloed. De aangewezen opvolger was zijn enige zoon Theodosius, die nog nauwelijks
de leeftijd van zeven jaar had bereikt. Zijn doopdag indertijd, toen het kind, geheel in het wit
gestoken, van het paleis naar de kerk werd gedragen, in een stoet van enkel witte gewaden,
allen met een fakkel in de hand, in een feestelijk versierde stad volgens een ooggetuige een
tafereel als van pas gevallen sneeuw, waarover gouden zonnestralen spelen, had een
gloriepunt in Chrysostomus leven gevormd. De jeugdige prins, die, negen maanden oud, reeds
de titel van Augustus had ontvangen, werd tezamen met zijn drie zusters in de ascetische geest
van hun vader opgevoed. Deze dochters, Pulcheria, Arcadia en Marina, zijn haar hele leven
lang ongetrouwd gebleven. Natuurlijk kon er geen sprake van zijn, dat de jonge Theodosius
zelf de regering zou aanvaarden. Het bewind werd voor hem gevoerd door de bevelhebber van
de keizerlijke lijfwacht Anthemius.

Anthemius bewees zich een uitnemend regent en een goed staatsman. Veel heeft hij in het
belang van het rijk tot stand gebracht. Constantinopel ontving, onder zijn bewind, een nieuwe
ommuring, zodat de stad, met haar voorsteden verenigd, aan de landzijde nog beter versterkt
dan tevoren en gemakkelijker verdedigbaar was. In 414 moest Anthemius evenwel zijn plaats
inruimen. Pulcheria, die toen de titel van Augusta verkreeg een titel, welke gewoonlijk
uitsluitend aan de keizerin voorbehouden bleef trok de door hem waargenomen taak voor het
vervolg aan zich. Tot de dood van Theodosius Il (450), en ook nog daarna, heeft zij op de
gang van de Staatszaken een grote invloed uitgeoefend, en wel steeds in volledige harmonie
met haar broeder, Op voortreffelijke wijze heeft deze buitengewoon ontwikkelde vrouw, die
het Latijn sprak en schreef, zich van haar taak gekweten. Voor alles wat met het kerkelijk
leven samenhing, koesterde zijde hoogste belangstelling Aan haar zorg was het mede te
danken, dat Theodosius in Athenais, dochter van de heidense filosoof Leontius uit Athene, een
goede gemalin ontving (421), die, na door bisschop Atticus gedoopt te zijn, voortaan Eudokia
heette.

De macht van Constantinopel klom zienderogen. Ook naar het Westen werd haar
invlioedversterkt. Toen keizer Honorius stierf (423) en de usurpator Johannes een greep deed
naar de kroon, is het alleen dank zij het optreden van Theodosius regering gelukt het
keizerschap te Rome voor de nog jeugdige Valentinianus Ill, een neef van Honorius, te
behouden. Het spreekt vanzelf, dat dit feit, nog bezegeld door de verloving van Valentinianus
met het prinsesje Eudoxia, dochter van Theodosius en Eudokia, aan de betrekkingen tussen
het Oosten en het Westen ten goede moest komen.

De Christologische strijd

Het was niet te verwachten, dat de betrekkelijke rust, die gedurende zekere tijd in de
kerkelijke wereld heerste, lang zou standhouden. Daarvoor leefden er teveel spanningen. Uit
wat over de bestaande verhoudingen medegedeeld werd, is dat reeds genoegzaam gebleken.
Hierbij kwam nu nog, en stellig niet in de laatste plaats, het verschil ten aanzien van de
Christologische opvattingen.

Het waren vooral twee stromingen, welke zich in dat opzicht lieten gelden. De ene ging uit
van de Antiocheense, de andere van de Alexandrijnse school. Wat de Antiocheense theologen
betreft, zij hadden alle aandacht geconcentreerd op de menselijke natuur van Christus. Reeds
bisschop Eusthathius van Antiochié had omstreeks het midden van de vierde eeuw scherp
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onderscheid gemaakt tussen de Logos en Christus mensheid als de tempel van die Logos.
genomen heeft men in het Oosten voor deze aangelegenheid weinig interesse en weinig begrip
getoond.

Werd het kerkelijk leven gedurende die periode gekenmerkt door een betrekkelijke rust,
hetzelfde was eveneens in staatkundig opzicht het geval. Het rijk maakte een tijd van
materiéle welvaart mee, vooral in vergelijking met de toestand, die in het Westen heerste. De
wisseling in de regering door het overlijden van keizer Arcadius (1 mei 408) was daarop van
geen invloed. De aangewezen opvolger was zijn enige zoon Theodosius, die nog nauwelijks
de leeftijd van zeven jaar had bereikt. Zijn doopdag indertijd, toen het kind, geheel in het wit
gestoken, van het paleis naar de kerk werd gedragen, in een stoet van enkel witte gewaden,
allen met een fakkel in de hand, in een feestelijk versierde stad — volgens een ooggetuige een
tafereel als van pas gevallen sneeuw, waarover gouden zonnestralen spelen —, had een
gloriepunt in Chrysostomus leven gevormd. De jeugdige prins, die, negen maanden oud, reeds
de titel van Augustus had ontvangen, werd tezamen met zijn drie zusters in de ascetische geest
van hun vader opgevoed. Deze dochters, Pulcheria, Arcadia en Marina, zijn haar hele leven
lang ongetrouwd gebleven. Natuurlijk kon er geen sprake van zijn, dat de jonge Theodosius
zelf de regering zou aanvaarden. Het bewind werd voor hem gevoerd door de bevelhebber van
de keizerlijke lijfwacht Anthemius.

Anthemius bewees zich een uitnemend regent en een goed staatsman. Veel heeft hij in het
belang van het rijk tot stand gebracht. Constantinopel ontving, onder zijn bewind, een nieuwe
ommuring, zodat de stad, met haar voorsteden verenigd, aan de landzijde nog beter versterkt
dan tevoren en gemakkelijker verdedigbaar was. In 414 moest Anthemius evenwel zijn plaats
inruimen. Pulcheria, die toen de titel van Augusta verkreeg - een titel, welke gewoonlijk
uitsluitend aan de keizerin voorbehouden bleef, trok de door hem waargenomen taak voor het
vervolg aan zich. Tot de dood van Theodosius Il (450), en ook nog daarna, heeft zij op de
gang van de Staatszaken een grote invloed uitgeoefend, en wel steeds in volledige harmonie
met haar broeder.

Op voortreffelijke wijze heeft deze buitengewoon ontwikkelde vrouw, die het Latijn sprak en
schreef, zich van haar taak gekweten. Voor alles wat met het kerkelijk leven samenhing,
koesterde zij de hoogste belangstelling. Aan haar zorg was het mede te danken, dat
Theodosius in Athenais, dochter van de heidense filosoof Leontius uit Athene, een goede
gemalin ontving (421), die, na door bisschop Atticus gedoopt te zijn, voortaan Eudokia heette.
De macht van Constantinopel klom zienderogen. Ook naar het Westen werd haar invlioed
versterkt. Toen keizer Honorius stierf (423) en de usurpator Johannes een greep deed naar de
kroon, is het alleen dank zij het optreden van Theodosius regering gelukt het keizerschap te
Rome voor de nog jeugdige Valentinianus Ill, een neef van Honorius, te behouden. Het
spreekt vanzelf, dat dit feit, nog bezegeld door de verloving van Valentinianus met het
prinsesje Eudoxia, dochter van Theodosius en Eudokia, aan de betrekkingen tussen het Oosten
en het Westen ten goede moest komen.

De Christologische strijd

Het was niet te verwachten, dat de betrekkelijke rust, die gedurende zekere tijd in de
kerkelijke wereld heerste, lang zou standhouden. Daarvoor leefden er teveel spanningen. Uit
wat over de bestaande verhoudingen medegedeeld werd, is dat reeds genoegzaam gebleken.
Hierbij kwam nu nog, en stellig niet in de laatste plaats, het verschil ten aanzien van de
Christologische opvattingen.

Het waren vooral twee stromingen, welke zich in dat opzicht lieten gelden. De ene ging uit
van de Antiocheense, de andere van de Alexandrijnse school. Wat de Antio- cheense
theologen betreft, zij hadden alle aandacht geconcentreerd op de menselijke natuur van
Christus. Reeds bisschop Eusthathius van Antiochié had omstreeks het midden van de vierde
eeuw scherp onderscheid gemaakt tussen de Logos en Christus mensheid als de tempel van
die Logos.

Daartegenover had Apollinaris van Laodicea zijn opvatting ontwikkeld, waarbij hij de eenheid
tussen Christus Godheid en mensheid, zij het met aantasting van de volkomenheid van de
menselijke natuur, had trachten te handhaven. Maar die opvatting was, gelijk reeds eerder
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werd opgemerkt, door het concilie van Constantinopel (381) als ketters verworpen. Tegenover
Apollinaris hebben nu onder meer ook de Antiocheense theologen weer in hun geschriften, die
echter voor een groot gedeelte verloren zijn gegaan, positie gekozen. Dit zijn speciaal
Diodorus van Tarsus en diens leerling Theodorus van Mopsuestia (omstreeks 350428)
geweest.

Theodorus had, tezamen met zijn vriend Johannes Chrysostomus, behalve bij Diodorus zijn
opleiding ontvangen bij de heidense filosoof Libanius. Ook hij had evenals zijn vriend het
kluizenaarsleven gekozen en was daartoe, na een tijdelijke onderbreking doordat de wereld
vat op hem kreeg, op diens aandrang ook weer teruggekeerd. In 383 bij bisschop Flavianus
presbyter geworden, werd hij vervolgens zelf bisschop van Mopsuestia in Cilicié (392). Hij
heeft als uitlegger van de Heilige Schrift zich grote naam verworven. Hij volgde daarbij de
gewoonte van de Antiocheense theologen, die in tegenstelling tot de allegoriserende methode
van de Alexandrijnen, de voorkeur gaven aan de letterlijke, historische verklaring. Maar ook
voor de theologische vragen van zijn eigen tijd legde hij een levendige belangstelling aan de
dag. Hij wist er op zelfstandige wijze over te schrijven. Is van Diodorus afkomstig de
uitspraak, dat de mens, uit Maria geboren, zoon Gods is door genade, de Logos daarentegen
Zoon van nature, Theodorus van Mopsuestia heeft deze gedachte nader ontwikkeld en
uitgewerkt.

Theodorus legde de volle nadruk op Christus mensheid. Hij wees er op, dat volgens het
getuigenis van de Schrift Jezus een natuurlijke en geestelijke ontwikkeling had doorgemaakt
dat Hij allengs in ouderdom, in wijsheid en genade bij God was toegenomen, dat niets
menselijks Hem was vreemd geweest en Hij ook de strijd tussen vlees en geest had gekend.
Wel bestond er volgens hem tussen Christus en God een bepaalde relatie, welke meer inhield
dan de bloot zedelijke inwoning Gods in de gelovige. Maar zij was daarvan in wezen toch niet
onderscheiden en was niet anders dan een inwoning naar het welbehagen Gods. Tegen elke
vermenging van de mensheid met de Godheid van Christus waakte hij. Jezus als volkomen
mens was voor zijn besef de tempel, waarin de Goddelijke Logos woont, het orgaan, waarvan
Hij zich bedient.

Niettemin erkende hij, dat Christus mensheid in de gemeenschap met zijn Godheid tot een
zekere eenheid was verbonden. Die eenheid was evenwel, volgens hem, er niet een van
fysische aard, maar zij vertoonde gelijkenis met de eenheid tussen man en vrouw, welke
immers tezamen één lichaam worden geheten, en droeg dus een louter zedelijk karakter.
Vandaar ook dat Theodorus ernstig bezwaar had tegen het overdragen van de eigenschappen
van de beide naturen op elkaar. Men zou, door dat te doen, zich aan ongeoorloofde
begripsverwarring schuldig maken. Van Jezus zou men eigenlijk niet mogen spreken als van
Gods Zoon; en indien men het deed, dan behoorde duidelijk uit te komen, dat zulks alleen
gebeurde vanwege de band, welke er bestaat tussen hem en de Logos, Gods Zoon in de
eigenlijke zin, die hem deze naam eerst zou waardig gemaakt hebben. Zo kon, volgens
Theodorus, evenmin Maria als moeder Gods (theotokos) worden aangeduid. Het was, zo
betoogde hij, belachelijk te zeggen, dat God uit de maagd is geboren, want het was niet de
Goddelijke natuur, die door haar ter wereld gebracht werd; uit haar zou alleen zijn voort-
gekomen hij, die deel uitmaakte van haar vlees, te weten de mens Jezus. Slechts door
associatie zou het mogelijk zijn aan Maria de naam van moeder Gods toe te kennen, en wel in
zoverre als uit haar geboren is degene, in wie de Godheid wilde wonen.

Werden aldus door de Antiocheense theologen feitelijk de twee naturen van Christus van
elkander gescheiden en werd door hen feitelijk gedacht aan het samengaan van twee
afzonderlijke; complete personen in de ene Christus, de Alexandrijnse school concentreerde
haar aandacht geheel op de verbinding van die beiden tot een eenheid. Daarmee bleven haar
theologen in de lijn van Athanasius met zijn bekende uitspraak: God is mens geworden, opdat
de mens vergoddelijkt worde. Christus Godheid werd als het allesbeheersende aspect
beschouwd. Men had er daarom geen enkel bezwaar tegen om alles wat Christus gedaan en
geleden heeft, als Goddelijke handelingen te kenschetsen. Wel werd door de Alexandrijnse
school, niet minder dan door de Antiocheners, tegenover het Apollinarisme de volkomenheid
van de menselijke natuur gehandhaafd. Maar volgens haar voorstelling ging de mensheid van
Christus geheel schuil achter zijn Godheid, en bestond er tussen die beiden een complete en
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volstrekte eenheid, een als fysisch betitelde eenheid.

Vooral bisschop Cyrillus van Alexandrié heeft deze opvatting nader ontwikkeld. Opmerking
daarbij verdient, dat hij, hoewel het gevoelen van Apollinaris met beslistheid afwijzende, een
formule van deze ketter als zijn geliefkoosde leuze heeft overgenomen. Hij was namelijk
gewoon te spreken van de éne vleesgeworden natuur van de Goddelijke Logos. Deze
uitdrukking, welke heel gemakkelijk tot misverstand aanleiding kon geven, is hem via
geschriften van Apollinaris leerlingen, die op naam van Athanasius waren uitgegeven,
toegekomen. Dienten gevolge verkeerde Cyrillus in de mening niet anders dan een oude,
Alexandrijnse traditie te volgen.

Het feit, dat het mogelijk was een dergelijke uitdrukking uit het ene naar het andere kamp
over te nemen, wijst reeds op het gemis aan een vaste, welafgebakende terminologie. Voor
een juist inzicht in de Christologische strijd, die in de vijfde eeuw ontbrandde, is het
noodzakelijk dit in het oog te houden. De opvattingen omtrent de Christologie stonden bij de
aanvang van de strijd niet scherpbelijnd tegenover elkander. In tegenstelling met het Westen,
waar zich dank zij de invloed van Tertullianus en daarna van Augustinus reeds vroegtijdig een
vaste terminologie gevormd had, heerste er in het Oosten ten aanzien zelfs van de
belangrijkste begrippen nog een grote verwarring. Dezelfde woorden werden telkens weer in
meer dan één betekenis gebruikt. Het spreekt vanzelf, dat hierdoor heel wat misverstand
moest ontstaan en de strijd aanmerkelijk bemoeilijkt is geworden. In de botsing van de
geesten moesten de woorden nog tot vaste theologische formules worden gevormd.

Nestorius

Het eerste conflict, dat uitbrak, verbindt zich aan de naam van Nestorius, bisschop van
Constantinopel, en wordt daarom gewoonlijk aangeduid als de Nestoriaanse strijd.

Nestorius moet in het laatste kwart van de vierde eeuw te Germanicia in Syrié, gelegen dicht
bij de rMer de Eufraat, zijn geboren. Zijn opleiding heeft hij in Antiochié ontvangen,
misschien als leerling van Theodorus van Mopsuestia. Hij werd vervolgens monnik in een
klooster in de directe nabijheid van Antiochié. Tegelijkertijd was hij presbyter en als zodanig
preekte hij. Zijn sonore stem bezorgde hem al spoedig grote naam als kanselredenaar. In
welsprekendheid schijnt hij Chrysostomus bijna geévenaard te hebben. Precies als deze werd
ook hij als bisschop naar Constantinopel geroepen. Aldaar was in het begin van 426 Atticus
opgevolgd door Sisinnius, een eenvoudig man, die bij het volk, niet het minst om zijn
weldadigheidszin, in bijzondere achting stond, maar die overigens tegen zijn zware taak niet
opgewassen was. Hij overleed na een slechts korte ambtsperiode (24 december 427). Uit de
kandidaten, die in Constantinopel zelf beschikbaar waren, wilde het hof, om moeilijkheden te
voorkomen, geen keuze doen. Vandaar dat toen Nestorius tot bisschop werd benoemd. De
tiende april 428 ontving hij zijn wijding.

Het eerste optreden van Nestorius in de hoofdstad kenmerkte zich door kordaatheid en
doortastendheid. Met zekere Jehus ijver opende hij een kruistocht tegen ketters en sektariérs
van allerlei gading, die onder zijn voorgangers vrijwel ongemoeid waren gelaten. Reeds in
zijn eerste preek spoorde hij de keizer aan tegen hen de nodige maatregelen te treffen. Deze
heeft inderdaad aan die wenk gevolg gegeven en gestrenge wetten tegen de ketters
uitgevaardigd. Daarnaast hield Nestorius zich eveneens bezig met het aanbrengen van allerlei
Hervormingen onder zijn geestelijken: Het gevolg van dit optreden, van alle gematigdheid
gespeend, was evenwel, dat hij niet weinigen tegen zich in het harnas joeg. Er kwam nog bij,
dat hij, anders dan Chrysostomus indertijd, op de hartelijke sympathie van het volks geen staat
kon maken. Niettemin zag het er aanvankelijk voor hem niet bepaald slecht uit. Dat de keizer
hem welgezind was, vormde een gunstige omstandigheid.

Nu deed er zich te Constantinopel een richtingskwestie voor. Sommigen hadden de gewoonte
van Maria als moeder Gods te spreken, anderen hadden hiertegen ernstig bezwaar en meenden
haar alleen moeder van de mens Jezus te mogen noemen. De twee partijen, stonden vrij scherp
tegenover elkander, en betitelden elkaar wederzijds als Manicheeérs en als Photinianen: De
beide vorige bisschoppen hadden zich met deze kwestie niet ingelaten. Maar Nestorius was er
de man niet naar om bij dergelijke meningsverschillen zich afzijdig te houden. Als aanhanger
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van de Antiocheense theologie nam hij daarvoor een veel te geprononceerd standpunt in.

Over het geheel stemde hij met de opvatting van Theodorus van Mopsuestia in. Toch valt er
bij hem nog een zekere nuancering te constateren. Meer dan andere Antiocheners heeft hij -er
blijkbaar naar gestreefd de eenheid van Christus persoon naar voren te brengen. Hij erkende
namelijk, dat de mensheid van Christus tot op zekere hoogte deelde in de almacht en de
aanbidding Gods. Hij gebruikte de volgende zegswijze: ik scheid de naturen, maar ik verenig
het aanbidden. Een wezenlijke, fysische eenheid bedoelde hij daarmee echter niet aan te
geven. Het Antiocheense standpunt werd in feite door hem niet verlaten. Hij dacht aan niet
meer dan een nauwe verbinding van de twee naturen, een gemeenschap voortspruitende uit
een relatie van liefde. Wanneer hij dan ook soms de uitdrukking "één persoon" bezigde, zo
doelde hij daarmee alleen op de ongedeelde uitwendige verschijning van Christus, waarin
deze indertijd op aarde had rondgewandeld. Christus Godheid verkeerde, naar de voorstelling
van Nestorius, in de gestalte van het mensen op aarde en heeft in die gestalte geleden en is in
die gestalte gestorven, terwijl Zijn mensheid tot de gestalte Gods verheven werd zonder
daarom evenwel verGoddelijkt te worden. Het mysterie van het vleesgeworden Woord werd
doorhem niet aanvaard.

Over de wijze, waarop Nestorius zich in de te Constantinopel aanhangige kwestie gemengd
heeft, lopen de verhalen uiteen. Naar de voorstelling, welke hij zelf van de zaak heeft
gegeven, zou hij tussen beide partijen hebben bemiddeld en de voorslag hebben gedaan om
van Maria als moeder van Christus te spreken, en zouden de partijen hiermee aanvankelijk
akkoord zijn gegaan. Maar wat er ook gebeurd mag zijn, hoofdzaak is dat er bij Nestorius
ernstig bezwaar bestond tegen het gebruik van de term "moeder Gods".

In zijn preken heeft hij daartegen meermalen positie gekozen, en wel vooral op twee gronden,
te weten om dat die term bij vroegere kerkvaders in onbruik zou zijn geweest en omdat er
valse ideeén omtrent de Christus door in de hand gewerkt zouden worden. Natuurlijk, lokte dit
standpunt, dat mede door presbyters, die hij uit Antiochié had meegebracht, en dan blijkbaar
in nog krassere vorm, werd verbreid en verdedigd, verzet uit, speciaal van de zijde van de
monniken. Zelfs werd er op zekere dag in het voorjaar van 429 aan de Sofia-kerk een plakkaat
aangetroffen, waarop naast elkander voorkwamen, uitlatingen van Nestorius en van Paulus
van Samosata. De bedoeling van dit stuk, afkomstig van de. advocaat Eusebius, die later
bisschop van Dorylaeum in Frygié zou worden, was kennelijk er Nestorius van te
beschuldigen, dat hij Christus als niet meer dan als een bloot mens beschouwde, een
beschuldiging welke stellig ten onrechte werd gelanceerd.

De krachtigste bestrijding kwam echter uit Alexandrié.

Bisschop Cyrillus richtte in het voorjaar van 429 aan zijn monniken een uitvoerig schrijven
om hen te waarschuwen tegen de dwaling, als zou Maria niet "'moeder Gods" mogen genoemd
worden. Zonder er Nestorius naam bij te vermelden, leverde hij een bestrijding van diens
opvatting; waardoor het eenvoudig geloof van de monniken dreigde verstoord te worden. Het
gebruik van de bedoelde term poogde hij te rechtvaardigen, met een beroep onder meer op
Athanasius. Hij kwam met nadruk op tegen de voorstelling van hen, die de Christus in tweeén
deelden en die zijn vernedering alleen wilden toeschrijven aan de mens, van Maria geboren.
Want, zo betoogde hij, het Woord heeft niet slechts gewoond in Christus mensheid; Hij wil
immers wonen in allen, die Hem liefhebben (Johannes 14 23). Maar God van nature, heeft Hij
zich geheel verenigd met het vlees, dat Hij uit Maria heeft aangenomen; en door die
vleeswording heeft Hij, naar het apostolisch getuigenis in Filippenzen 2, zichzelf vernietigd:
Hij is het Woord Gods in het vlees. Christus mocht men, volgens Cyrillus, niet gelijk Mozes
en de profeten beschouwen als een louter instrument; doch Hij was God en instrument
tezamen: de tot instrument geworden God. Vandaar dat men niet mocht aarzelen Maria de
moeder Gods te heten.

Toen Nestorius van dit schrijven kennis kreeg, toonde hij zich zeer verontwaardigd. In dat feit
heeft Cyrillus, die door zijn agenten te Constantinopel nauwkeurig van alles op de hoogte
werd gehouden - volgens Nestorius zouden zij ook door hun stoken de vrede tussen de
partijen weer hebben verstoord -, aanleiding gevonden om rechtstreeks aan Nestorius een brief
te schrijven. Er ontwikkelde zich tussen beide bisschoppen een correspondentie, welke hen
evenwel geen stap dichter tot elkander bracht, maar waarin zij wederzijds hun eigen standpunt
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handhaafden.

Omstreeks Pasen van het jaar 430 zond Cyrillus daarop zijn diaken Posidonius naar Rome met
een schrijven voor bisschop Coelestinus. Het was toen niet voor het eerst, dat deze in de zaak
van Nestorius gemengd werd. Want zelf had Nestorius, reeds in de loop van het voorafgaande
jaar, een paar malen aan Coelestinus geschreven. Hij had verteld, hoe Julianus van Eclanum
en andere Pelagiaanse bisschoppen uit het Westen zich te Constantinopel voortdurend
beklaagden over de onrechtvaardige bejegening, welke hun zou zijn aangedaan, en had over
deze aangelegenheid om nadere inlichtingen gevraagd. Voorts had hij het gevoelen van
degenen, die Christus mensheid met zijn Godheid vermengden en die Maria moeder Gods
wilden noemen, ter sprake gebracht. Naar zijn inzicht was dit een ernstige dwaling, welke
verwantschap vertoonde met die van Arius en Apollinaris en die door talrijke geestelijken
werd aangehangen. Coelestinus had echter op deze brieven nooit geantwoord. Waarschijnlijk
is het hem niet aangenaam geweest, dat men nog weer op de Pelagiaanse kwestie, welke in
Rome als afgedaan werd beschouwd, wenste terug te komen. Bovendien moet Coelestinus
tegen de inhoud van Nestorius preken, die hem in handen waren gekomen, bedenkingen
hebben gekoesterd. In deze geest had hij er namelijk aan Cyrillus over geschreven, zoals deze
in een zijner brieven aan Nestorius te verstaan gaf.

Voor het besef van Cyrillus liep het thans de spuigaten uit en achtte hij daarom het moment
aangebroken om de gehele zaak aan Coelestinus voor te leggen. Al zijn bemoeiingen, zo
vertelde hij, waren tevergeefs geweest. In plaats dat Nestorius naar zijn raad had geluisterd,
had nog kortgeleden te Constantinopel een zekere bisschop Dorotheus, in tegenwoordigheid
en ook met kennelijke instemming van. Nestorius, luide het anathema uitgeroepen over allen,
die Maria als moeder Gods betitelden. Het was daarom volgens Cyrillus hoog tijd dat er flink
werd ingegrepen. Hij hield er zich van overtuigd, dat alle bisschoppen in het Oosten, en hij
verzuimde niet er afzonderlijk de bisschoppen van Macedonié bij te noemen, aan zijn zijde
stonden. Doch de arrogante Nestorius, zo verzekerde hij, waande zich alleen wijzer dan alle
anderen en meende alleen de bedoeling van de theopneuste Schrift en het mysterie van de
Christus goed te kennen. Het wachten was nu slechts op het oordeel, dat Coelestinus over
Nestorius gevoelen, dat Cyrillus in zes artikelen had samengevat, zou uitspreken. Tegelijk met
de brief liet Cyrillus een geheel dossier met bewijsmateriaal, alles in Latijnse vertaling,
overleggen.

Coelestinus heeft, na ontvangst van dit schrijven, te Rome een synode samengeroepen, die
zich in veroordelende zin over Nestorius uitliet. Hij deed hiervan, bij schrijven van de elfde
augustus 430, aan Cyrillus. mededeling. Deze werd vanwege zijn waakzaamheid geprezen en
als een goede herder gekenschetst. Van Nestorius daarentegen heette het, dat hij niet eens
waard was een slechte huurling genoemd te worden, daar hij zelf, als een wolf, de schapen
verscheurde. Coelestinus verleende aan Cyrillus volmacht om uit zijn naam met Nestorius te
handelen. Deze zou zijn heterodox gevoelen moeten herroepen en zijn instemming hebben te
betuigen met het geloof, dat door de kerk te Rome en die te Alexandrié en door de gehele
katholieke kerk werd beleden.

Op zijn terugreis uit Rome had de diaken Posidonius, behalve deze brief, nog drie andere bij
zich om aan zijn bisschop te overhandigen. Daarvan was een, van louter informatorische aard,
bestemd voor de voornaamste bisschoppen in het Oosten; een andere gericht aan Nestorius
zelf, om hem in scherpe bewoordingen de les te lezen en hem te adviseren met de leer van
Cyrillus zijn instemming te betuigen; terwijl de derde bedoeld was voor de geestelijkheid en
de gemeente van Constantinopel om hen op te wekken met Nestorius: dwalingen geen
gemeenschap te hebben. Op deze wijze kreeg Cyrillus het gezag van Romes bisschop, en
daarmee van de ganse kerk in het Westen, achter zich. Hij werd daarbij, en dit is ongetwijfeld
van bisschop Coelestinus een fout geweest, aan een bepaalde formulering inzake Nestorius
dwaling of omtrent het orthodoxe geloof van de kerk niet gebonden. Cyrillus had in dit
opzicht van Rome vrij mandaat ontvangen.

Geen ogenblik heeft hij geaarzeld van dit mandaat gebruik te maken. Reeds in november kon
er te Alexandrié een synode worden belegd. Het besluit luidde, in overeenstemming met de
uitspraak van Rome, dat Nestorius binnen een termijn van tien dagen zijn dwalingen zou
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moeten herroepen, wilde hij niet uit de gemeenschap van de kerken worden uitgesloten. Met
een ondertekening van het Niceense symbool zou hij niet kunnen volstaan. Hij zou een door
Cyrillus er aan toegevoegde interpretatie eveneens moeten accepteren, en wel door
ondertekening van een twaalftal stellingen, waarin een precies aantal dwalingen als ketters
werd veroordeeld. Deze zogenaamde twaalf anathematismen richtten zich tegen degenen, die
loochenden dat de Immanuél waarlijk God is en de maagd Maria daarom moeder Gods mag
heten; die loochenden dat de Logos een hypostatische of personele eenheid heeft aangegaan
met het vlees; die tussen de hypostasen (hypostase is persoon) in de ene Christus slechts van
een verbinding naar waardigheid wilden weten en geen fysische eenheid erkenden; die de
uitspraken van de Evangelién en van de apostelen omtrent Christus over twee hypostasen
wilden verdelen; die beweerden. dat Christus slechts een door God gezonden mens en niet
waarlijk God is; die de Logos aanduidden als God of Heere van de Christus, terwijl Christus
in werkelijkheid tegelijk God en mens is; die zeiden da€ Christus Jezus niet meer is dan een
instrument van de Logos en slechts bekleed is met de glorie van de Eengeborene van het
Vaders; die voorgaven dat de aangenomen mensheid naast en tegelijk met de Logos moet
aangebeden worden, terwijl de Immanuél in werkelijkheid op één aanbidding recht heeft; die
de Heilige Geest van Christus wilden losmaken; die beweerden dat Christus als mens en voor
zichzelf heeft geleden en niet enkel en alleen om onzentwil; die loochenden dat het vlees van
het Heeren levenwekkende kracht bezit; en die loochenden dat de Logos in het vlees geleden
heeft, gekruisigd en gestorven is en dat Hij de Eerstgeborene uit de doden is.

Vier bisschoppen werden naar Constantinopel afgevaardigd om dit besluit aan Nestorius over
te brengen. Maar voordat zij hun opdracht konden uitvoeren; was er in de hoofdstad van het
rijk een beslissing van andere aard gevallen, waardoor de actie van Cyrillus doorkruist werd.
Cyrillus had zich namelijk niet alleen met Rome in verbinding gesteld. Maar ongeveer
tegelijkertijd had hij eveneens een poging ondernomen om het hof te Constantinopel voor zich
te winnen. Hij had voor dat doel drie uitvoerige traktaten samengesteld, die, zij het ook onder
verschillend aspect en met uiteenlopende beklemtoning, een en dezelfde stof behandelden, te
weten de zuivere leer omtrent de Heere Jezus Christus in tegenstelling met afwijkende
Christologische opvattingen, speciaal met die van Nestorius. De traktaten waren bestemd
respectievelijk voor keizer Theodosius, voor keizerin Eudokia met Pulcheria, en voor de beide
prinsessen Arcadia en Marina. Tezamen vormden zij een treffende triptiek, waarop Cyrillus
zijn Belijdenis omtrent de Christus als voor ogen had uitgebeeld.

De reactie, welke op de toezending dezer geschriften volgde, was echter een andere dan
Cyrillus verwacht zal hebben. Want de keizer bleek over diens handelwijze weinig gesticht te
zijn. Niet alleen dat naar zijn mening Cyrillus in zijn beoordeling van Nestorius de maat verre
had overschreden. Ook richtte hij tot Cyrillus het verwijt, dat deze door zijn traktaten in het
keizerlijk huis verdeeldheid had willen zaaien. Want waarom zou hij anders aan elk hunner
afzonderlijk een geschrift en nog wel met onderscheiden inhoud hebben doen toekomen?

De brief van de negentiende november, waarin de keizer aan zijn ontevredenheid uiting gaf,
bevatte voorts nog een belangrijke mededeling. De keizer had besloten tegen Pinksteren van
het volgende jaar naar Eféze een concilie bijeen te roepen. Hij is daartoe waarschijnlijk onder
invloed van Nestorius overgegaan. Er waren namelijk door personen uit Alexandrié tegen
Cyrillus klachten ingediend, en het werd langzamerhand tijd, dat te dien aanzien een beslis-
sing werd genomen. Alle metropolitanen uit het Oosten werden uitgenodigd om te
verschijnen, alsmede enkele bisschoppen uit het Westen. Tot hen behoorde ook Augustinus,
van wie men nog niet wist, dat hij reeds bijna drie maanden tevoren was overleden.

Omstreeks deze tijd heeft Nestorius aan bisschop Coelestinus opnieuw een schrijven gericht.
Hij zei daarin vernomen te hebben, dat Cyrillus, om de aandacht af te wenden, alle
belangstelling had geconcentreerd op de kwestie over de uitdrukkingen "moeder Gods" en
"moeder van Christus", en dat Cyrillus de eerste uitdrukking aanvaardde, doch de tweede nu
eens verwierp, dan weer onder reserve erkende. Wat zijn eigen standpunt betreft, verzekerde
Nestorius thans tegen de zegswijze "moeder Gods" generlei bezwaar te hebben, mits zij niet
gebruikt werd in de zin van "Arius en Apollinaris, maar het juister te achten, wanneer men
van "moeder van Christus" sprak. Voorts memoreerde hij het op handen zijnde concilie.

De gedachte aan dit concilie heeft het Nestorius gemakkelijk gemaakt zijn houding tegenover



152

de afgevaardigden van Cyrillus, die de dertigste november bij hem verschenen, te bepalen. Hij
heeft hun een koele ontvangst bereid. De anathematismen uit Alexandrié ondertekende hij
niet. Behalve in zijn preken heeft hij er zelfs niet op gereageerd. De tegen-anathematismen,
welke op zijn naam staan, zijn in werkelijkheid niet van hem afkomstig, doch van een latere
volgeling. Het kwam er dus op neer, dat Nestorius zijn standpunt bleef handhaven. Ook de
raad van de bevriende bisschop Johannes van Antiochié (428-441), om het bestreden woord te
accepteren, wijl hij toch tegen de zaak zelf geen overwegend bezwaar bleek te hebben,
vermocht in die houding niets te veranderen.

Over de maanden, welke nog aan het concilie voorafgingen, is ons heel weinig bekend. Wij
weten, dat er discussie gevoerd werd over de anathematismen van Cyrillus en dat deze van
Johannes van Antiochié krachtige bestrijding ondervonden. Johannes was, naar het schijnt,
door de keizer bestemd om als voorzitter op te treden. Reeds een paar weken voor de
vastgestelde datum bevond Nestorius zich in Eféze. Ook Cyrillus verscheen er, in . gezelschap
van een grote groep van bisschoppen en heel een schare van monniken, vroegtijdig. Hij werd
er door bisschop Meetnon vriendelijk ontvangen, terwijl deze aan Nestorius zelfs de toegang
tot de kerken ontzegde. Cyrillus en Nestorius, zich gedragende als onverzoenlijke tegen-
standers, hielden zich op een afstand van elkander.

Hun partijgangers geraakten in de straten van de stad met elkander handgemeen. Allengs
kwamen ook de andere bisschoppen opdagen, zoals Juvenalis van Jeruzalem, die, bedacht op
de zelfstandigheid zijner dioecese tegenover Antiochié, zich aan Cyrillus zijde schaarde, en de
diaken Bessula uit Carthago, die in plaats van zijn bisschop het door de Vandalen bedreigde
Afrika moest vertegenwoordigen. Johannes van Antiochié, die, in weerwil van het
bovenvermelde advies, geheel achter Nestorius stond en van diens orthodoxie volkomen
overtuigd was, gelijk hij in een schrijven aan een zijner medebisschoppen Kkort tevoren had
betuigd, liet nog op zich wachten.

Of hij met opzet later dan wenselijk was uit Antiochié vertrokken is, dan wel of bepaalde
omstandigheden hem genoopt zijn vertrek uit te stellen, valt niet met zekerheid uit te maken.
Eindelijk kwam er bericht in, dat hij vertraging had, doch over vijf of zes dagen hoopte
aanwezig te zijn.

Cyrillus kondigde evenwel op de een en twintigste juni - Pinksteren lag reeds twee weken
achter de rug - tegen de volgende dag de opening van de synode in de Mariakerk aan Men was
het wachten moede. Met het oog op de gezondheidstoestand van onderscheidene bisschoppen
enkelen waren al overleden was, naar het heette, een langer wachten niet verantwoord. Of
men niettemin niet nog een paar dagen geduld had kunnen oefenen? Dit was althans wel de
mening van een vrij sterke minderheid, onder leiding van Nestorius en de keizerlijke
commissaris Candidianus. Dezen dienden daarom een protest in en weigerden aan de
vergadering van de synode deel te nemen. Waarschijnlijk zullen wel overwegingen en
factoren, welke in de stukken niet staan vermeld, voor Cyrillus beslissend zijn geweest om
haast te maken.

De synode verklaarde zich competent. Nestorius werd, met inachtneming van de gebruikelijke
formaliteiten, tot drie malen toe geciteerd, maar zonder het gewenste resultaat. VVerscheiden
documenten, waaruit men Nestorius gevoelen kon leren kennen, werden voorgelezen.
Sommigen voegden er nog hun mondeling getuigenis aan toe. Twee bisschoppen wisten te
vertellen, hoe zij hem zelf, pas drie dagen geleden, nog hadden horen zeggen: ik ken geen
God van twee of drie maanden, en hoe hij onderscheid had gemaakt tussen de Zoon, die
geleden heeft, en de Logos.

Daartegenover werd vervolgens de leer van de kerk voorgesteld aan de hand van een reeks
van citaten uit eminente kerkvaders. Het slot van de verhandelingen van die ene dag was de
veroordeling en afzetting van Nestorius als bisschop. Cyrillus kon naar Alexandrié berichten,
dat de beslissing door het volk met grote instemming was vernomen en dat men de
bisschoppen met fakkels naar hun woningen had geleid: "Het was avond; heel de stad was
verlicht; vrouwen schreden voor ons uit met wierookpannen. Aan degenen, die Zijn naam
lasteren, heeft de Heere Zijn almacht getoond".

Nestorius protesteerde tegen het besluit en diende bij de keizer over de gang van zaken zijn
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beklag in, daarin ge-7 steund door Candidianus. En nadat Johannes van Antiochié in Efeze
was aangekomen, vormde er zich onder diens leiding een tegensynode (26 juli), bestaande uit
minstens drieénveertig bisschoppen. Men betoogde, dat alle kerkelijke regelen met voeten
waren getreden en dat het zuivere geloof door Cyrillus anathematismen gevaar liep te ver-
vallen in de dwalingen van Arius, Apollinaris en Eunomius. Op die grond werden nu Cyrillus
en Memnon, als de hoofdschuldigen, uit hun bisschopsambt afgezet. Men durfde het blijkbaar
evenwel niet aan ten opzichte van Nestorius leer een positieve uitspraak te doen.

Intussen waren nog altijd de legaten van Romes bisschop niet verschenen. Toen zij ten langen
leste te Efeze voet aan wal hadden gezet, was het eerste, dat zij deden, zich overeenkomstig
hun lastbrief bij Cyrillus te vervoegen (10 juli).

Na vervolgens van de stukken en de gevoerde verhandelingen nauwkeurig kennis te hebben
genomen, betuigden zij met de uitspraken van het concilie hun volle instemming. In daarna
volgende zittingen ging het concilie er toe over ook Johannes van Antiochié en diens
aanhangers, zij het niet als bisschoppen af te zetten, dan toch uit de kerkelijke gemeenschap te
bannen. De laatste vergadering, is waarschijnlijk op de een en dertigste juli gehouden, en wel
om, op verzoek van de bisschoppen van Cyprus, dit eiland van de dioecese van Antiochié los
te maken en kerkelijk geheel zelfstandig te verklaren.

De vraag was nu, hoe de keizer, wiens sympathie steeds met Nestorius was geweest, op dit
alles zou reageren. De eerste reacties waren vod Cyrillus en de zijnen niet aangenaam, Na
ontvangst van de eerste officiéle berichten van Candidianus men waakte er zorgvuldig voor,
dat de berichten van Cyrillus niet naar Constantinopel konden doorkomen, schortte
Theodosius Il de beslissingen van de synode op en kondigde de komst van een nieuwe com-
missaris aan. Deze verscheen in het begin van augustus met een lastbrief, waaruit een
ontstellend gemis aan kennis van feitelijkheden en zaken aan de dag trad. Wel werd de
afzetting van Nestorius geapprobeerd, maar tevens die van Cyrillus en Memnon. De keizer
bepaalde voorts zich aan de Belijdenis van Nicéa te willen houden en geen enkele toevoeging
daaraan te wijlen gedogen. Johannes van Antiochié en de zijnen mochten zich min of meer
voldaan gevoelen, omdat zij, al moesten zij zich dan neerleggen bij de veroordeling van
Nestorius, in de uitspraak van het keizers tevens een veroordeling van Cyrillus anathema-
tismen lazen, het concilie zelf daarentegen was uitermate teleurgesteld. Men begreep, dat de
keizer beter moest worden ingelicht. Het gelukte aan Cyrillus dit doel te bereiken. Als middel
nam hij daartoe onder meer te baat het uitreiken van geschenk p aan tal van ambtenaren. Van
groot belang was het evenwel, dat hij de medewerking van de archimandriet Dalmatius in
Constantinopel wist te verkrijgen. Deze was een overtuigd tegenstander van Nestorius en
tegelijkertijd werd hem een brief in handen gespeeld, die hem omtrent de gang van de
gebeurtenissen in Efeze precies en volledig inlichtte. Toen verliet deze man, die door het volk
als een heilige werd vereerd, voor het eerst na een periode van achtenveertig jaren, zijn
klooster om Cyrillus zaak bij de keizer te bepleiten.

Het resultaat van dit ingrijpen bleef niet uit. De keizer belegde een conferentie van zeven
afgevaardigden uit elk van de beide partijen te Chalcedon (11 september). De verwarde
discussies, welke daar over Cyrillus anathema tismen gevoerd werden, leidden evenwel niet
tot eenstemmigheid. Na afloop liet de keizer alle bisschoppen weer naar hun zetels terugkeren,
en ontbond daarmee het concilie. Ook Cyrillus en Memnon, die een tijdlang te Efeze
gevangen hadden gezeten, bleven in hun ambt gehandhaafd. Slechts de afzetting van
Nestorius bleef van kracht. Hij keerde, op zijn eigen verzoek, naar Antiochié terug om zich
weer in zijn oude klooster te vestigen. In zijn plaats werd de presbyter Maximianus, een
aanhanger van Cyrillus, tot bisschop van Constantinopel benoemd (25 oktober). De zeven
afgevaardigden van het concilie, die te Chalcedon hadden geconfereerd, bleven nog enige
maanden in Constantinopel en hebben, in overleg, met Maximianus, nog allerlei kerkelijke
zaken geregeld.

Weggenomen was de spanning in de kerkelijke wereld, gelijk wij zagen, niet Theodosius II,
bij wie, gelijk als bij alle Christelijke keizers, het streven voorzat om in het belang van het
rijks de eenheid van de kerk te bevorderen, heeft nu al het mogelijke gedaan om aan die
toestand een einde te maken. Hij heeft daartoe de hulp genoten van bisschop Acacius van



154

Berea, die indertijd tot de felste tegenstanders van Chrysostomus had behoord en die, mede
door zijn hoge ouderdom - hij telde honderd en tien jaar - de algemene achting had. Deze deed
dienst als bemiddelaar tussen Johannes van Antiochié en Cyrillus. Na langdurige
onderhandelingen kwam men tot overeenstemming (433). Terwijl de anathematismen van
Cyrillus bleven rusten, veroordeelde Johannes het gevoelen van Nestorius, erkende hij de
juistheid van de term "moeder Gods voor Maria en beleed hij de eenheid van Christus beide
naturen. Dit voorbeeld werd door het merendeel van. Johannes medestanders gevolgd.

Het verzet van de Antiocheners, Theodoretus van Cyrus

Het tot stand komen van de unie tussen Johannes van Antiochié en Cyrillus was een uiterst
belangrijk feit. Daarmee hebben de vertegenwoordigers van de twee voornaamste
theologische richtingen de vrede getekend. Dat velen met hen zouden meegaan, sprak
eigenlijk vanzelf. Het was evenwel de vraag, of die vrede zich onmiddellijk ook in heel het
leven van de kerk zou aftekenen. Al spoedig bleek het, dat dit niet het geval was. De
spanningen, in de Nestoriaanse strijd aan de dag getreden, lieten zich niet ineens, door ten
onderlinge afspraak van een paar theologen, uitschakelen.

Onder Cyrillus aanhangers waren sommigen van oordeel, dat deze in zijn concessies aan
Johannes van Antiochié, onder meer door "het woord tempel te gebruiken ter aanduiding van
de mensheid van Christus, veel te ver was gegaan. Had hij, door zijn ana-thematismen los te
laten, feitelijk niet bakzeil gehaald? En had men zich in de grond van de zaak niet neergelegd
bij de leer van de twee van elkander gescheiden naturen (het duofysitisme), waartegen juist de
strijd was gericht geweest? Als woordvoerder van deze stroming trad op Acacius van
Melitene, die in Efeze al tot de heftigste bestrijders van Nestorius had behoord. Te Antiochié
keerde de diaken Maximus zich tegen zijn bisschop, omdat deze, naar zijn inzicht, de
Nestoriaanse opvattingen begunstigde; hij weigerde op die grond het Avondmaal van hem te
ontvangen, Cyrillus heeft tal van brieven moeten schrijven om aan deze en andere overijverige
discipelen de door hem gevolgde gedragslijn duidelijk te maken en hen tot matiging aan te
sporen. Of zijn antwoorden steeds overtuigend hebben gewerkt, valt, gelet op de latere
ontwikkeling van de dingen, te betwijfelen.

Vrij wat groter nog is de tegenkanting geweest van de onderscheidene Antiocheners, die zich
met de unie van 433 niet konden verenigen. Zij wezen er op, dat Nestorius véor zijn
veroordeling niet was verhoord en dat, terwijl Cyrillus en Memnon zonder bezwaar hun zetels
hadden herkregen, het vonnis over Nestorius van kracht was gebleven, Een groep bisschoppen
heeft zich met deze aangelegenheid zelfs gewend tot de bisschop van Rome, als hoedanig in
432 Sixtus Il was opgetreden, in de overweging dat deze Nestorius wel meer welgezind zou
wezen dan zijn voorganger Coelestinus; Zij eerden in hun schrijven Sixtus als een andere
Mozes, die God wilde gebruiker _ om de wereld te verlossen van de nieuwe Farao - een
betiteling voor Cyrillus - en van de Egyptische dwaling. Welk antwoord zij hebben
ontvangen, is niet bekend. Een gedeelte van deze zelfde bisschoppen ging zover, dat zij de
kerkelijke gemeenschap met Cyrillus geheel afbraken, totdat deze zijn anathematismen
uitdrukkelijk zou hebben veroordeeld.

De meest eminente persoonlijkheid onder degenen, die de veroordeling van Nestorius
weigerden te erkennen, was Theodoretus van Cyprus ( 393 - + 460) Geboortig uit Antiochié,
nam hij daar zijn intrek in een klooster. In 423 werd hij, tegen zijn wil, benoemd tot bisschop
van het stadje Cyrus, noordoostelijk van Antiochié gelegen in een schrale, bergachtige streek.
Hij heeft er zich met nauwgezette ijver toegelegd op de bevordering van het geestelijk en
stoffelijk welzijn zijner gemeente. Daarnaast heeft hij er een wetenschappelijke werkzaamheid
ontplooid, waardoor hij tot een van de vruchtbaarste schrijvers en voortreffelijkste exegeten
van de oude kerk is geworden. Hij was iemand, met wie zijn tijdgenoten hadden te rekenen.
Ook in de zaak van Nestorius heeft hij zich niet onbetuigd gelaten. Hij schreef een uitvoerige
weerlegging van Cyrillus anathematismen en leverde eveneens een bestrijding van het
concilie van Efeze in vijf boeken (431).

Zo zag zich Johannes van Antiochié voor een zware taak geplaatst om deze oppositie meester
te worden. Het is hem slechts gelukt met behulp van maatregelen van de overheid. Tot het
nemen daarvan werd de keizer bereid gevonden nadat te Constantinopel, in verband met het
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overlijden van bisschop Maximianus, door aanhangers van Nestorius een krachtige agitatie
was ontketend.

In de opengevallen zetel werd zonder verwijl voorzien door de benoeming van Proclus van
Cyzicus (434-446), die ook reeds eerder in aanmerking was gekomen en die tot Chrysostomus
in vriendschappelijke betrekking had gestaan en daarna onder bisschop Atticus eerst diaken en
vervolgens presbyter was geworden. Van toen af werd alles er op gericht om de tegenstand
tegen de unie van 433 helemaal de kop in te drukken. Aanvankelijk probeerde men het nog
door middel van overreding. Op die manier gelukte het, zij het ook met grote moeite, en pas
na lange aarzeling, Theodoretus van Cyrus tot ondertekening te bewegen. Een uitdrukkelijke
veroordeling van Nestorius zelf werd evenwel niet van hem geéist. Het toetreden van deze
invloedrijke theoloog tot de unie maakte, dat talrijke bisschoppen zijn voorbeeld volgden.
Maar toen er daarna nog een groep van onverzoenlijken overbleef, ging men tot strengere
maatregelen over. Die bisschoppen - het waren er vijftien - werden afgezet en in ballingschap
gezonden. Alexander van Hierapolis was de meest geprononceerde figuur onder hen; hij werd
naar Egypte verbannen.

Wat Nestorius betreft, deze vertoefde nog altijd in het klooster bij Antiochié, dat hem na zijn
afzetting, op zijn eigen verzoek, als verblijfplaats was aangewezen. Men bewees er hem
hoogachting en vriendschap. Vermoedelijk heeft hij er ook wel gelegenheid gevonden om op
de oppositiepartij invioed uit te oefenen. In elk geval hield hij er zich bezig met het
verzamelen van de gegevens, nodig voor het werk, dat bij het nageslacht zijn houding zou
moeten rechtvaardigen. Ook hij werd nu genoodzaakt heen te gaan, eerst naar Petra in Arabié,
daarna naar de grote Oase in de Libyse woestijn, waar hij zijn verdere jaren in vergetelheid
heeft gesleten. In een keizerlijk edict uit het jaar 435 (of mogelijk 436) werd hij als een
goddeloze en een heiligschenner gebrandmerkt en werden zijn aanhangers als volgelingen van
Simon de tovenaar betiteld. Het in bezit hebben, het lezen - of het vermenigvuldigen - van zijn
geschriften werd verboden. Zij werden van overheidswege in beslag genomen en verbrand.
Sommigen waren met het verbod van Nestorius geschriften niet tevreden. Zij achtten het
noodzakelijk en eis van consequentie, dat de werken van zijn voorgangers, Diodorus en vooral
Theodorus van Mopsuestia, die immers vrijwel dezelfde of nog ergere ketterijen hadden ver-
kondigd, door eenzelfde verbod werden getroffen. Dit was niet een louter theoretische
kwestie. Zij had integendeel groot actueel belang. Er bestond namelijk een bijzondere
interesse voor de geschriften van Theodorus, inzonderheid ook in de kerk van Armenié. Onder
de talrijke Griekse en Syrische werken, welke omstreeks die tijd in het Armenisch vertaald
werden, bevonden zich ook de zijne. In verband met dit verschijnsel achtten de bisschoppen
Acacius van Melitene en Rabboula van Edessa het geraden een waarschuwing te richten tot
hun medebisschoppen in Armenié. Men moest, volgens hen, Theodorus als de vader van het
Nestorianisme schuwen. Een synode van de Armenische kerk verzocht nu, mede naar
aanleiding van inwendige moeilijkheden met Apollinaristen, aan bisschop Proclus van
Constantinopel om advies.

De brief, in welke Proclus aan dat verzoek voldeed, was hoogst gewichtig. Want niet alleen
dat daarin een veroordeling voorkwam van bepaalde uitspraken van Theodorus, ook in de
omschrijving van het orthodoxe geloof ging hij uit boven wat in de unie van 433 was overeen-
gekomen. Proclus greep, zij het met enige wijziging, naar de theologie van Cyrillus terug door
te spreken van de éne persoon van het vleesgeworden Woord. Nu legde Proclus deze
Belijdenis met de er aan toegevoegde veroordeling van uitspraken uit Theodorus geschriften
ook aan Johannes van Antiochié en alle bisschoppen in Syrié ter ondertekening voor.
Johannes, hoezeer ook bereid allen die Nestorius dwalingen aannamen, te veroordelen,
weigerde evenwel die eis voor wat betreft de uitlatingen van Theodorus, in te willigen.
Cyrillus, op wie hij een beroep deed gaf daarna aan Proclus te verstaan, dat men van de
Antiocheners niet te veel moest vergen.

Bij de kerk in Armenié vond Proclus instemming voor zijn Belijdenis Maar in Perzié
ontwikkelde zich allengs een kerk met de Nestoriaanse Belijdenis. Aanvankelijk vond zij
daartoe een steunpunt in de school van Edessa, in Oost-Syrié. Rabboula was aldaar als
bisschop opgevolgd door Ibas (435457), die met volle overtuiging een apologie van
Theodorus van Mopsuestia leverde, terwijl in 437 aan het hoofd van de school Narsai kwam te
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staan, die door zijn langdurige werkzaamheid en door zijn geschriften een sterke invloed ten
gunste van het Nestorianisme uitgeoefend heeft. Later, nadat keizer Zeno de school te Edessa
had gesloten (489), verplaatste zij zich naar Nisibis, nog steeds onder leiding van Narsa, die
eerst in 502 stierf.

De Eutychiaanse strijd

In de veertiger jaren was de beweging, waardoor de kerk na de unie van 433 in beroering was
gebracht, aanmerkelijk geluwd. Vooraanstaande figuren uit deze strijd vielen tegelijkertijd
weg. Johannes van Antiochié stierf in 441 of 442, aan zijn opvolger, zijn neef Domnus, een
ressort nalatende, waarin onder de bisschoppen een grotere saamhorigheid heerste dan bij het
begin van de Nestoriaanse strijd. Theodoretus van Cyrus was er in de invloedrijkste theoloog,
naar wie ook Domnus luisterde: In 444 volgde Cyrillus van Alexandrié op de weg van alle
vlees, weinig betreurd door de Antiocheners en evenmin door vele Egyptenaren, die de
financiéle last van zijn bewind hadden leren kennen. Niettemin had Alexandrié onder hem de
bloeiperiode van haar macht beleefd. Hij was, bij alle gebreken welke hem aankleefden, een
bekwaam en beleidvol kerkvorst geweest. Het tweeslachtige in zijn Christologische opvatting,
doordat hij aan de ene kant zijn anathematismen niet losliet en aan de andere kant de unie met
Johannes van Antiochié vasthield, heeft echter op de strijd van de geesten verwarrend
ingewerkt. Zijn opvolger, tevens de erfgenaam van zijn pretenties en zijn theologie, werd de
diaken Dioscurus, die zijn mindere in bekwaamheid was, maar hem overtrof in heftigheid en
heerszucht. Proclus van Constantinopel, die kans had gezien het gezag van zijn,
bisschopszetel aanmerkelijk te verstevigen, stierf in 446. Een zijner presbyters, Flavianus, een
gematigd man, meer de Antiocheners dan de Alexandrijnen genegen, volgde hem op.

Grote figuren mochten wegvallen, de ideeén bleven niettemin leven en werkten door. Het
mocht in de wereld van de geesten ten opzichte van de Christologische beschouwingen
schijnbaar vrijwel overal vrede zijn geworden, in werkelijkheid gistte het nog altijd, zij het
dan ook onder het oppervlak. Tot een nieuw conflict geraakte het in de Eutychiaanse strijd. De
aanvang ook daarvan lag weer in Constantinopel.

Aldaar leefde in één van de kloosters de archimandriet_ Eutyches, vergrijsd in de dienst,
omstreeks zeventig jaren oud. Hij had door zijn werkzaam aandeel aan de strijd tegen
Nestorius, als bondgenoot van Cyrillus, naam gemaakt. Na de dood van de archimandriet
Dalmatius (omstreeks 440) kon hij als de geestelijke leider van de brede schare van monniken,
die de kloosters van Constantinopel bevolkten, gelden. Ook bij Theodosius, wiens paleis haast
een klooster gelijk was, stond hij in bijzondere achtixrg. Zijn invloed aan het hof was nog in
sterke mate toegenomen, sedert Pulcheria naar de achtergrond was gedrongen en haar aanzien
overvleugeld door de eunuch Chrysafus (441), eenmaal Eutyches petekind. Met keizerin
Eudokia was Theodosius, enige tijd daarna, gebrouilleerd geraakt, zodat zij Constantinopel
verlaten en zich in Jeruzalem gevestigd had, waarheen zij enkele jaren tevoren reeds een
bedevaartstocht had ondernomen.

Eutyches was, gelijk gezegd, een aanhanger van de Alexandrijnse theologie. In zijn opvatting
ging hij evenwel verder dan Cyrillus ooit had geleerd of bedoeld. Volgens hem moest men bij
Christus voor zijn vleeswording twee naturen onderscheiden en er na slechts één (het
Monofysitisme). Wel zou Christus mensheid daarbij niet als vernietigd moeten gedacht
worden: Maar hoe het dan wel met die mensheid gesteld was, kon Eutyches eigenlijk niet
recht duidelijk maken. Het liefst nog wilde hij denken aan een soort van absorptie, waardoor
de Godheid de mensheid in zich had opgenomen, op soortgelijke wijze als het water van de
zee een honigdroppel, die in haar valt, zou absorberen. Vanzelf bracht deze opvatting met zich
mee, dat het onmogelijk was Christus mensheid zich voor te stellen als in substantie met onze
menselijke natuur gelijk (niet consubstantieel).

Voor zijn denkbeelden vond Eutyches instemming bij Dioscurus van Alexandrié alsmede bij
onderscheidene andere vrienden van Cyrillus. Maar zij lokten evenzeer tegenspraak uit..
Domnus van Antiochié meende er de Apollinaristische dwaling in te herkennen. Theodoretus
van Cyrus publiceerde in 447 een dialoog, waarin heel duidelijk, zij het zonder vermelding
van diens naam, tegen Eutyches gepolemiseerd werd. Met grote scherpzinnigheid toonde hij
aan, dat Eutyches zich aan een drietal dwalingen schuldig maakte, en wel doordat hij leerde de
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veanderlijkheld Gods, de vermenging van de twee naturen en de vatbaarheid Gods voor het
lijden. Zelf vermeed Theodoretus daarbij alle Nestoriaanse gevoelens, terwijl ook Cyrillus
door hem uitdrukkelijk als leraar van de kerk erkend werd.

Gevolgen had die bestrijding echter voorlopig niet. Want de keizer bleef aan Eutyches de
hand boven het hoofd houden. Op de zestiende februari 448 vaardigde hij zelfs een decreet
uit, waarbij de vroegere maatregelen tegen Nestorius geschriften herhaald en hiermede tevens
op één lijn gesteld werden alle geschriften, welke niet conform waren aan de Belijdenis van
Nicéa en Efeze in de zin van Cyrillus. Dit hield met andere woorden in, dat Cyrillus
anathematismen tot maatstaf van de orthodoxie gestempeld werden. Bovendien bevatte het
decreet de bepaling, dat alle partijgangers van Nestorius moesten afgezet en verbannen
worden: Aan deze maatregelen werd in de praktijk ook uitvoering gegeven. Men zette
sommige bisschoppen af, en Theodoretus van Cyrus ontving de last binnen zijn stad te
blijven, opdat hij geen enkele synode meer zou kunnen bijwonen. Al deze omstandigheden
waren in het voordeel van Dioscurus, die niet naliet er gebruik van te maken om de
machtspositie van Alexandrié te versterken.

Het conflict werd verhaast, toen een synode te Constantinopel, welke Flavianus de achtste
november 448 hield, zich met Eutyches ging bemoeien. Bisschop Eusebius van Dorylaeum,
bekend uit de strijd tegen Nestorius, kwam namelijk met een aanklacht tegen hem voor de dag
Wel poogde Flavianus de zak te sussen, maar de synode zette op aandrang van Eusebius, die
persoonlijk bevriend was met Eutyches, door. Het kostte heel wat moeite Eutyches te
bewegen voor de vergadering van de bisschoppen te verschijnen. Toen hij eindelijk het
klooster verliet, was het in gezelschap van een keizerlijke commissaris alsmede van een
schare van monniken en soldaten. De synode liet zich echter door dat machtsvertoon niet van
haar stuk brengen.

Overeenkomstig haar roeping stelde zij een nauwkeurig, onderzoek in, en toen het bleek, dat
Eutyches aan zijn dwaling hardnekkig vasthield, volgde zijn veroordeling en zijn afzetting als
archimandriet. Hij wilde niet inzien, dat op zijn standpunt de volkomen mensheid van
Christus en daarmee tevens het werk van de verlossing in het gedrang moest komen.

Eutyches legde zich bij deze uitspraak niet neer. Hij wendde zich in brieven tot de
voornaamste bisschoppen, die van Rome, Alexandrié, Jeruzalem en Thessalonica, behalve tot
die van Antiochié. Ten gunste van hem werd er in het Oosten een beweging gaande.
Dioscurus bleef zelfs, in volslagen strijd met de bestaande bepalingen, met de
geéxcommuniceerde ketter de kerkelijke gemeenschap onderhouden. Hij wist van de keizer,
die het besluit van de synode niet had willen bevestigen, gedaan te krijgen, dat er tegen de
eerste augustus 449 een algemeen concilie te Efeze werd uitgeschreven. De keizer bepaalde
dat Dioscurus het presidium zou moeten voeren, terwijl Juvenalis van Jeruzalem en Thalassius
van Caesarea (in Cappadoci€) hem in de leiding zouden bijstaan.

Er kon geen twijfel over bestaan, uit welke richting de wind woei. Het betekende
daartegenover voor het moment slechts weinig, dat bisschop Leo van Rome zich met Flavius
één verklaarde. Leo, die meer dan zijn voorgangers op de bisschopszetel van Rome als
zelfstandig theoloog wist te oordelen, doorzag Eutyches dwaling ten volle. Hij maakte er
opmerkzaam op, dat de voorstelling van Eutyches, als zou men voor Christus vleeswording
twee naturen moeten onderscheiden en er na slechts één natuur, onmogelijk te handhaven was.
Want dat. juist integendeel voor de vleeswording slechts één natuur, te weten de Goddelijke,
was en er eerst met de vleeswording twee naturen, de Goddelijke en de menselijke, waren
gekomen. En die beiden waren, volgens hem, in eenheid van het Persoons met elkander
verenigd, zonder dat er verder van enige ver. menging sprake was en terwijl elke natuur haar
eigenschappen behield. Deze beschouwing, welke kort en krachtig de gedachten samenvatte,
die in het Westen door mannen als Tertullianus en vooral Augustinus gezaghebbend waren
geworden, zette Leo uitvoerig uiteen in het schrijven, dat hij, in verband met de uitnodiging
tot het concilie te Efeze, aan Flaavianus richtte (13 juni 449) en dat bestemd was om als
epistola dogmatica of als tomos van Leo een bijzondere rol te vervullen.

Het concilie werd de achtste augustus, wederom in de Mariakerk, geopend door Dioscurus,
die met een geduchte schare van medestanders uit Alexandrié was verschenen. Stormachtige
zittingen volgden er naar Flavianus werd niet geluisterd. De afgevaardigden uit Rome, die
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zitting namen, konden, mede ten gevolge van het taalverschil, geen invloed uitoefenen. Leos
brief mocht niet worden voorgelezen. Eutyches protest tegen zijn veroordeling werd aanvaard
en hij zelf gerehabiliteerd. Flavianus en Eusebius van Dorylaeum daarentegen werden afgezet,
en : hetzelfde gebeurde vervolgens eveneens met Ibas van Edessa, met Theodoretus van Cyrus
en zelfs - net Domnus van Antiochig, die blijk van lafheid - zich anders met de uitspraak over
de eerste twee bisschoppen had verenigd.

De overwinning van Dioscurus scheen volkomen; Flavianus stierf op weg naar het oord zijner
ballingschap, misschien aan de verwondingen opgedaan bij zijn mishandeling te Efeze. In zijn
plaats als bisschop van Constantinopel kwam een presbyter uit Alexandrié, Anatolius (449-
458). Flavianus had evenwel nog een appel kunnen richten tot bisschop Leo. Dit voorbeeld
werd gevolgd door alle bezwaarden. Aan Eusebius gelukte het om in eigen persoon naar
Rome te ontkomen. Theodoretus, die men in een klooster opsloot en die het hem aangedane
lijden geduldig droeg, diende een schriftelijk protest in en liet zich met instemming, over Leos
dogmatische brief uit. Het was niet zonder reden, dat men van Romes bisschop steun
verwachtte. De val van Flavianus betekende immers tegelijk de nederlaag voor Leo en wat
noglzwaarder moest wegen, voor de orthodoxe Belijdenis.

Op een synode te Rome (oktober 449) werden de besluiten van Efeze, door Leo als de
roversynode gebrandmerkt dan ook verworpen. Leo richtte zich tot keizer Theodosius met het
verzoek een nieuw concilie in Italié te willen beleggen en dit met de revisie van het proces te
belasten. Daarna werd ook nog de voorspraak van keizer Valentinianus Il en van diens
gemalin Eudoxia te baat genomen. Maar niets mocht helpen. Theodosius wilde van geen
verandering weten, gelijk hij in het voorjaar van 450 te kennen gaf De uitspraak van de
"roversynode™ bleef gehandhaafd.

Het concilie van Chalcedon

Een verrassende wending in de toestand bracht de dood van Theodosius Il (28 juli 450), die,
hoe geoefend ruiter hij ook was, bij een val van zijn paard de ruggegraat had gebroken.
Vriendelijk en voorkomend in zijn optreden, was hij, met zijn grote donkere en
scherpblikkende ogen, bij het volk geliefd geweest. Hij had, hoewel niet onbegaafd, de
kwaliteiten gemist om het grote rijk met echt staatsmansbeleid te regeren en was doorlopend
op de leiding van anderen aangewezen geweest. Een kloosterachtige vroomheid had hem
gekenmerkt en hij had menige bisschop in kennis van de Heilige Schrift overtroffen, maar niet
steeds hadden zijn keizerlijke beslissingen tot heil van de kerk gestrekt. Theodosius liet geen
zoon na om hem op te volgen: Zijn enige dochter, die nog in leven was -zijn zusters Arcadia
en Marina waren reeds overleden, Eudoxia, was gehuwd met Valentinianus. Zo trok Pulcheria
de macht aan zich, en omdat zij als vrouw eigenlijk geen troonopvolgster kon zijn, ging zij
een schijnhuwelijk aan met de generaal Marcianus, die in naam keizer werd (450-457).
Theodosius gunsteling Chrysafus viel natuurlijk in ongenade en werd om het leven gebracht.
De wisseling van regeringspersonen betekende, gelijk zo menigmaal in de oude kerk, een
wijziging in de kerkelijke politiek. Op aandrang van Pulcheria zag zich bisschop Anatolius
van Constantinopel genoodzaakt de dogmatische brief van bisschop Leo te aanvaarden en
Eutyches even goed als Nestorius te veroordelen (november 450). Van buitengewone
betekenis werd vervolgens het algemeen concilie van Chalcedon dat de zeventiende mei 451
werd uitgeschreven tegen de eerste september daaraanvolgende.

De oorspronkelijke bedoeling was, dat het concilie te Nicéa zou bijeenkomen. Daarheen
stroomden dan ook tegen de vastgestelde termijn de bisschoppen, ten getale van meer dan
vijfhonderd, samen. Met uitzondering van de afgevaardigden uit Rome en een tweetal uit
Afrika waren allen uit het Oosten afkomstig. Leo had, hoewel van oordeel, dat onder de
gewijzigde omstandigheden voor een concilie de noodzaak ontbrak en men volstaan kon met
het aanvaarden van zijn dogmatische brief aan Flavianus, zich niettemin bij het besluit van het
keizers neergelegd. Zelf moest hij zich verontschuldigen, daar het geen gewoonte was, dat een
bisschop van Rome een concilie in het Oosten bijwoonde en omdat ook de politieke situatie in
Italié het was de tijd van de inval van de Hunnen zijn afwezigheid niet gedoogde. Maar een
deputatie van vijf personen was door hem afgevaardigd, terwijl hij voor een hunner het
presidium van de synode verlangde. Behalve de bisschoppen vloeiden ook brede scharen van
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belangstellende monniken vooral uit Constantinopel en uit Syrié. naar Nicéa toe.

De keizer, die van plan was zelf het concilie te openen, liet op .zich wachten. Hij werd door
aangelegenheden van militaire aard opgehouden. Van dit uitstel maakte Dioscurus, die met
zeventien bisschoppen uit Egypte was verschenen, gebruik om over bisschop Leo de
excommunicatie uit te spreken. Hij vond echter voor deze actie zo goed als geen steun. Enkele
maatregelen van voorbereidende aard werden met gemene toestemming getroffen. Onder
meer kwam men overeen, dat bisschop Paschasianus, een van de door Rome afgevaardigden,
het concilie zou voorzitten. De keizer verplaatste vervolgens de zetel van de synode naar
Chalcedon, omdat deze stad dichter bij Constantinopel gelegen en voor hem derhalve
gemakkelijker bereikbaar was.

Op de achtste oktober had eindelijk de opening van deze grootste synode, welke het Oosten
heeft gekend, in de prachtige basiliek van de heilige Eufemia plaats, hoewel ook thans de
keizer niet aanwezig kon zijn. Rechts waren, in het schip van de kerk, Dioscurus en Juvenalis
van Jeruzalem met hun aanhang gezeten, links de overige bisschoppen, de afgevaardigden uit
Rome en Anatolius van Constantinopel vooraan. Het eerste, wat Paschasianus deed, was de
uitsluiting van Dioscurus uit de vergadering te verlangen. Er moest nu een regelmatige
procedure gevoerd worden tegen Dioscurus. Daarbij trad Eusebius van Dorylaeum, die in dit
werk doorkneed was, als beschuldiger op. Theodoretus van Cyrus werd opgeroepen om in de
synode, zij het nog niet zitting te nemen, dan toch te verschijnen. Men ging daarna over tot de
voorlezing van de handelingen van de synode te Constantinopel (448) en van die te Efeze
(449). Kritische uitroepen van allerlei aard onderbraken haar van tijd tot tijd. De slotsom was,
dat niet overweldigende meerderheid de orthodoxie van wijlen bisschop Flavianus erkenning
vond en daarmee de uitspraak van de "roversynode" ter zijde gesteld werd. De meeste
bisschoppen, welke die synode hadden bijgewoond, schaamden zich over hun vroegere
houding. Gelijk het heette, zouden zij toen min of meer onder dwang hebben gehandeld. Tot
blijk van zijn gewijzigde overtuiging stapte Juvenalis van Jeruzalem, daarin door anderen
gevolgd, van de rechter- naar de linkerzijde over. Dat voorbeeld vond navolging zelfs bij een
viertal bisschoppen uit het sterk-gedisciplineerde Egypte. Slechts Dioscurus, die het aan
sarcastische opmerkingen aan het adres van de overlopers niet liet ontbreken, handhaafde, met
een Kklein groepje; de veroordeling van Flavianus.

Met deze uitspraak van de synode was feitelijk reeds beslist over de richting, welke in de
volgende zittingen zou worden ingeslagen. Dioscurus hield zich, na de eerste zitting, verder
afzijdig en weigerde, ook na geciteerd te zijn, onder allerlei voorwendselen te verschijnen. Het
onderzoek liep uit op zijn veroordeling en afzetting als bisschop. Ten opzichte van de andere
bisschoppen daarentegen, die men voor het gebeurde op de "roversynode" te Efeze eveneens
verantwoordelijk stelde, ging de synode meer tegemoetkomend te werk. Zij mochten weer
zitting nemen, nadat zij van hun instemming met de inhoud van Leos brief aan Flavianus blijk
hadden gegeven. Voorts bleken de Egyptische bisschoppen slechts bereid te zijn de
veroordeling van Eutyches te erkennen, maar hadden zij er overwegend bezwaar tegen om de
brief van Leo als juiste formulering van het geloofs te aanvaarden.

De belangrijkste werkzaamheid, welke het concilie kreeg te verrichten, bestond misschien wel
in het formuleren ener Belijdenis. Aanvankelijk was er bij de afgevaardigden van Rome
weinig geneigdheid daartoe over te gaan en stelden ook de andere leden van de synode zich op
hetzelfde standpunt. De keizerlijke commissarissen drongen er echter ten sterkste op aan, dat
het concilie een duidelijke leeruitspraak zou geven. Zo werd deze aangelegenheid tot een
onderwerp van ernstige beraadslaging gemaakt. Een eerste ontwerp, dat aan de synode werd
aangeboden, kon geen onverdeelde instemming vinden. Er ontstond op een gegeven moment
zelfs een impasse, waaruit het niet gemakkelijk was een uitweg te ontdekken. De keizer moest
ingrijpen. Maar het gelukte, na enig overleg, de formulering tot stand te brengen, waarmee
allen zich konden verenigen. Zij kwam in hoofdzaak overeen met de omschrijving, die Leo in
zijn brief aan Flavianus had gegeven.

De synode beleed zowel de volkomen Godheid als de volkomen mensheid van Christus, "De
Vader Wezensgelijk naar de Godheid en ons Wezensgelijk naar de mensheid, in alles ons
gelijk uitgenomen de zonde; van eeuwigheid uit de Vader gegenereerd naar de Godheid, maar
in het laatste van de dagen om ons en om onze zaligheid uit de maagd Maria, de moeder
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Gods, geboren naar de mensheid, een en dezelfde Christus, Zoon, Heere, Eniggeborene, in
twee naturen zonder vermenging, zonder verandering, zonder gedeeldheid, zonder scheiding".
De plechtige afkondiging van deze Belijdenis had in een bijzondere zitting, op de vijf en
twintigste oktober, plaats. Ook de keizer verscheen bij deze gelegenheid en hield een
toespraak tot de vergaderde bisschoppen, die luide uiting gaven aan hun bijval. Hiermee was
het hoogtepunt van het concilie bereikt. Niettemin waren ook de zaken, welke daarna nog op
afdoening wachtten, niet van gewicht ontbloot. Theodoretus van Cyrus werd in zijn ambt
hersteld, nadat hij hetgeen hij tot dusver steeds geweigerd had te doen over Nestorius en diens
aanhangers het anathema had uitgesproken. Hetzelfde gebeurde eveneens met Ibas van
Edessa. VVoorts verkreeg de bisschop van Jeruzalem, naast en ten koste van die van Antiochié,
zelfstandige rechten als patriarch, terwijl de positie van de bisschop van Constantinopel als
met die van Roetes bisschop volkomen gelijkwaardig erkend werd.

In zekere zin vormde Chalcedon een afsluiting van de Christologische strijd. Tegenover de
dwalingen zowel van Nestorius als van Eutyches was de kerk gekomen tot formulering van
haar Belijdenis. Wel stelde men het van de zijde van de Monofysieten voor, alsof Chalcedon,
ofschoon de persoon van Nestorius veroordelende, niettemin feitelijk diens leer als Belijdenis
van de kerk had aanvaard. Ook Nestorius zelf heeft daar op soortgelijke wijze over ge-
oordeeld. Gelijk wij gezien hebben, was hij naar de grote Oase in Egypte verbannen. In de
loop van het tijds werd hij er door woeste horden overvallen, zodat hij zich genoodzaakt zag
te vluchten, en wel naar Panopolis aan de Nijl. Men zat daar blijkbaar min of meer met hem
verlegen, want nadat hij eerst naar de uiterste zuidgrens van Egypte, naar Elefantine, was
getransporteerd, werd hij spoedig daarop weer teruggeroepen. In de buurt van Panopolis,
alwaar men hem in de woestijn een verblijfplaats aanwees, heeft hij toen een apologie
samengesteld, die bekend staat onder de voor ons niet doorzichtige titel: Verhandeling van
Heraclides. In dit geschrift nu gaf hij onder meer uiting aan zijn vreugde over Leos
dogmatische brief aan Flavianus alsmede over de nederlaag van Dioscurus. Hij leefde in de
veronderstelling, dat Leo en Flavianus met hem precies eender dachten.

Maar deze voorstelling van zaken, die ook bij onderscheiden nieuwere geleerden ingang heeft
gevonden, kan bezwaarlijk als juist worden aanvaard. Vermoedelijk heeft Nestorius de
nauwkeurige tekst van de besluiten van Chalcedon nooit gekend en is hij alleen afgegaan op
wat hem bij geruchte dienomtrent was ter ore gekomen. Want het mag juist zijn, dat het
concilie van Chalcedon Cyrillus beschouwing niet overgenomen en diens anathematismen, zij
het ook stilzwijgend, aan de kant geschoven heeft. Daaruit vloeit nog niet voort, dat de
Belijdenis dezer synode zich met Nestorius opvatting dekte. Op diens standpunt kon er
integendeel van een eenheid van het persoons bij Christus in de zin, waarin Chalcedon het
verstond, allerminst sprake wezen.

De strijd, die aan de totstandkoming van de Belijdenis te Chalcedon is voorafgegaan, getuigt
van niet weinige fouten en zonden bij de personen, die er een rol in hebben gespeeld. Gebrek
aan inzicht, eigenzinnigheid, machtsbegeerte, afgunst, liefdeloosheid en andere zondige
hartstochten waren in deze geestelijke strijd, zoals wij telkens konden constateren, haast aan
de orde van de dag. Desondanks is uit die worsteling, door het aanbiddelijk bestel Gods, iets
goeds te voorschijn getreden. Christus heeft door zijn Geest de kerk in de waarheid van het
mysterie zijner vleeswording ingeleid.

De Monofysieten

Heeft Chalcedon in zekere zin een afsluiting gebracht van de Christologische strijd, er een
einde aan gemaakt heeft dit concilie echter niet. Keizer Marcianus approbeerde voor zijn rijk
de besluiten van Chalcedon en legde aan alle bisschoppen de verplichting op zich daarnaar te
voegen (7 februari 452). Maar reeds spoedig bleek het, dat velen zich met de uitspraak van de
synode niet konden verenigen. Deze groep, bekend onder de naam van Monofysieten is in de
periode, welke volgde, tot sterke ontwikkeling gekomen.

Degenen, die geheel aan de zijde van Eutyches stonden, waren uiterst gering in aantal. De
meesten hadden geen bezwaar, gelijk ons ook reeds bij de Egyptische bisschoppen te
Chalcedon is gebleken, om hem als ketter te veroordelen. Het standpunt, dat de Monofysieten
innamen, kenmerkte zich evenwel vooral door tweeérlei. Zij konden zich niet neerleggen bij



161

de afzetting van bisschop Dioscurus. Want in hem zagen zij de opvolger van Cyrillus, hun
grote autoriteit, en tevens de drager van diens beschouwingen, zoals deze waren neergelegd in
zijn anathematismen. Te meer trokken zij zich die afzetting aan, omdat Theodoretus van
Cyrus en Ibas van Edessa, welke bisschoppen door hen als rasechte Nestorianen aangemerkt
werden, te Chalcedon gerehabiliteerd waren. Dat betekende voor hen zoveel, alsof men
Nestorius leer weer had aanvaard. Voorts, en dit is het tweede kenmerk, weigerden zij de
dogmatische brief van Leo aan Flavianus en de Belijdenis van Chalcedon te erkennen. Want
die Belijdenis viel volgens hen met de terminologie, welke hun door Cyrillus vertrouwd was
geworden, onmogelijk te rijmen.

Het optreden van deze Monofysieten gaf, gedurende de tweede helft van de vijfde eeuw,
aanleiding tot hevige beroeringen in de kerk. In Palestina is het begonnen. Daar gaven de
monniken het sein tot verzet. Zij ontvingen krachtige steun van de keizerin-weduwe Eudokia,
die nog steeds te Jeruzalem gevestigd was. Bisschop Juvenalis, die men beschouwde als een
verraadpleger aan de zaak van Cyrillus, werd van zijn zetel verjaagd. De monnik Theodosius,
die de ziel dezer beweging was, nam een tijdlang zijn plaats als bisschop in. De keizer was
genoodzaakt troepen te zenden en tegen de monniken slag te leveren.

Theodosius vluchtte naar de Sinai, alwaar hij gevangen genomen werd. Daarna konden
Juvenalis en de andere bisschoppen, die eveneens verdreven waren, weer in hun ambt hersteld
worden. Het spreekt evenwel vanzelf, dat hiermede de beweging van het Monofysitisme in
Palestina niet was verdwenen.

Zij was uit de aard van de zaak buitengewoon sterk in Egypte. Aanvankelijk wist zich
Proterius, die Dioscurus als bisschop van Alexandrié was opgevolgd, nog te handhaven. Maar
nadat keizer Marcianus was gestorven

Pulcheria was hem reeds in 453 voorgegaan r en opgevolgd door Leo de Thraciér (457-474),
kwam het te Alexandrié tot een bloedige opstand. Proterius werd verdreven en kort daarna
vermoord. In zijn plaats wist zich Timothelis Aelurus, die met Petrus Mongus de voornaamste
leider van de Monofysieten was, als bisschop in te dringen. Hij riep een synode bijeen, welke
over Leo van Rome, Anatolius van Constantinopel en Basilius van Antiochié het anathema
uitsprak. Onderscheidene bisschoppen in Egypte werden afgezet en vervangen door mannen
in zijn geest. De slachtoffers dienden hun beklag in te Rome of te Constantinopel.

Keizer Leo overwoog de samenroeping van een nieuw concilie, maar zag, op aandrang van
bisschop Anatolius, die ddarvan blijkbaar een bedreiging van zijn machtspositie vreesde, van
dit plan weer af. Hij liet nu aan alle metro- politanen een paar vragen ter beantwoording
voorleggen. Op grond van deze enquéte kwam het vast te staan, dat men Chalcedon wenste te
handhaven en dat men algemeen het zich indringen van Timothelis afkeurde. Het duurde
echter nog enige tijd, voordat de keizer doortastte. Maar toen Anatolius opgevolgd was door
Gennadius (458-471), die een zeer krachtige voorstander van de Belijdenis van Chalcedon
was, en toen Timothels geen enkele tegemoetkoming toonde, werd hij eindelijk verbannen. In
zijn plaats kwam als bisschop van Alexandrié een haamgenoot, Timothelis Salofakdolus, een
gematigd, vanwege zijn vriendelijkheid geacht man. Onder zijn leiding scheen de rust in
Egypte te zullen terugkeren.

Het kwam evenwel anders uit. Keizer Leo werd, na een kort bewind van Zeno de Isauriér,
opgevolgd door zijn zwager Basiliscus (475-476). Deze begunstigde de Monofysieten.
Timothels Aelurus werd uit zijn ballingschap teruggeroepen en in zijn Episcopaat hersteld.
De bevolking van Alexandrié haalde hem met bijzondere eerbewijzen in. De keizer vaardigde
daarna een Encycliek uit, waarbij het concilie van Chalcedon verworpen en de leer van
Cyrillus als geloofsregel aanvaard werd. Alle bisschoppen moesten haar, op straffe van
afzetting, ondertekenen. Bijna overal, ook in Syrié, waar evenals in Palestina het mono-
fysitisme vrij wat ingang had gevonden, gaven zij aan dat bevel gehoor. Acacius van
Constantinopel was eigenlijk de enige, die aan Chalcedon, zij het mede om redenen van
utiliteit, trouw bleef en die niet aarzelde zijn afkeer van de maatregel van het keizers op alle
mogelijke wijzen te manifesteren.

Op het gerucht, dat Zeno de Isauriér, die met een dochter van keizer Leo gehuwd was, weer
een leger verzameld had en Constantinopel naderde, trok keizer Basiliscus de Encycliek ten
spoedigste in. Zonder het verwachte resultaat evenwel, want het gelukte Zeno de macht en
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daarmee het keizerschap (476-491) te heroveren. Alle maatregelen van Basiliscus werden
terstond ongedaan ge- maakt. Timothelis Salofakiolus herkreeg zijn zetel te Alexandrié (477),
zij het ook dat het volk hem node erkende. De bisschoppen, die zich kort te voren gehaast
hadden de Encycliek te ondertekenen, maakten thans geen bezwaar zich aan de nieuwe
toestand te ,conformeren. Tot een volledig herstel van de Belijdenis van Chalcedon kwam het
echter niet. Acacius van Constantinopel (471489) beraamde een compromis, van mening
daardoor het best de belangen van zijn patriarchaat te kunnen dienen. Hij verkreeg de steun
van keizer Zeno, en deze vaardigde, bij gelegenheid dat er te Alexandrié na de dood van
Timothelis Salofakiolus, moeilijkheden rezen over de bisschopskeuze, het zogenaamde
Henoticon uit (482). Dit eenheidsformulier bevatte een veroordeling zowel van Nestorius als
van Eutyches, maar betekende in zoverre een afwijking van Chalcedon, dat de
anathematismen van Cyrillus er uitdrukkelijk in aanvaard werden.

Het streven om de partijen rondom het Henoticon te verenigen, slaagde echter niet. Wel
ondertekende Petrus Mongus, die te Alexandrié bisschop was geworden, de formule. Maar
talrijke Monofysieten, vooral onder de monniken, keurden de houding van hun bisschop
beslist af (de zogenaamde Akefalen). Dit meningsverschil leidde niet slechts in Egypte, doch
eveneens in Syrié en Palestina tot onderlinge moeilijkheden en botsingen. Te Antiochié werd
bisschop Calendion, een beslist aanhanger van de Chalcedonensische Belijdenis, die weigerde
het Henoticon te ondertekenen, verbannen (484). Hij werd vervangen door Petrus Fullo, die
reeds eerder een paar malen, gedurende korte perioden, het Episcopaat te Antiochié zich had
weten te verwerven. Deze aanvaardde het Henoticon, terwijl hij in de liturgie aan het
Trishagion (God heilig, heilig en machtig, heilig en onsterfelijk) liet toevoegen: om onzentwil
gekruisigd. Van veel wijdere strekking was evenwel het feit, dat bisschop Felix 111 van Rome
(483-492) in de uitvaardiging van het Henoticon aanleiding vond om over Acacius van
Constantinopel de excommunicatie uit te spreken (28 juli 484). Deze veroordeling van
Acacius betekende tegelijkertijd een breuk tussen de kerk in het Westen en die in het Oosten.
Vijf en dertig jaren zou die scheuring voortduren.

ALGEMEEN OVERZICHT

Van de éne machtige staatskerk, waarop het streven van de keizers was gericht geweest, viel
er aan het einde onzer periode slechts weinig te constateren De politieke splitsing tussen het
Westen Oost-Romeinse rijk was op de kerk niet zonder invloed gebleven. Daaraan zal het
stellig voor een deel zijn toe te schrijven, dat ook tussen de kerk in het Westen en die in het
Oosten een breuk als in 484 kon ontstaan.

In het Dosten zelf bood de kerk al evenmin het beeld van een geconcentreerde eenheid aan. Er
waren zich, naast en tegenover de orthodoxe kerk onder leiding van Constantinopels bisschop,
bezig afzonderlijke nationale kerken te vormen met een eigen organisatie. Dit was het geval
met de kerken in Perzié en Armenié, die buiten de grenzen van het Romeinse rijk waren
gelegen. Nadat gedurende de vierde eeuw de kerk in Perzié aan wrede vervolgingen had
blootgestaan, was er daarna een rustiger tijdperk aangebroken. Het concilie te Seleucié-
Ctesiphon in 410 had een organisatie voor haar ontworpen en haar onder leiding gesteld van
de bisschop van die stad, die de titel van katholikos droeg. Kort daarna volgde er opnieuw een
tijd van verdrukking Ondanks de afval van velen hield de kerk zich echter staande. Op haar
theologische ontwikkeling oefende, gelijk wij gezien hebben, de school van Edessa sterke
invioed uit. Zo laat het zich verstaan, dat de kerk zich al meer in Nestoriaanse geest
ontwikkelde. In 486 stelde het concilie van Seleucié een Nestoriaanse Belijdenis op.

Wat Armenié betreft, de kerk beleefde er in het begin van de vijfde eeuw een krachtige
opwaking. Niet alleen dat men zich bezighield met het vertalen van Griekse en Syrische
geschriften, er ontstond eveneens een nationale literatuur. Vooral de katholikos Sahag en de
monnik Mesrob hebben daarvoor geijverd. In deze tijd is er ook een Armenische
Bijbelvertaling tot stand gekomen. Gedurende de tweede helft dezer eeuw braken er
vervolgingen uit, doordat de Perzische koning aan allen de heidense ere-dienst wilde
opleggen. Daartegenover kwam het een paar malen tot een opstand van de Armeniérs, die aan
het einde een voor hen gunstige vrede konden sluiten. In theologisch opzicht schaarde de kerk
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zich aan de zijde van de Monofysieten, gelijk op een concilie in 491 werd beslist.

Maar ook binnen de grenzen van het Romeinse rijk deed zich dat proces van de vorming van
een nationale kerk voor, en wel in Egypte. Daar werden omstreeks deze tijd de grondslagen
gelegd voor de Koptische kerk. Alexandrié, dat lang een overheersende positie. had
ingenomen, was niet bereid die plaats aan Constantinopel, dat steeds meer naar voren drong,
af te staan. Het lag geheel in de lijn van de historische ontwikkeling, dat deze Koptische kerk
een Monofysitisch karakter aannam.

Raakte dusdoende de uiterlijke eenheid van de kerk zoek, er ging hiermede tegelijk een gemis
aan innerlijke eenheid gepaard. Het mocht niet gelukken de Belijdenis van Chalcedon
eendrachtig te bewaren. Ten opzichte van het kernstuk van het geloofs, de Belijdenis van
Jezus Christus, het vleesgeworden Woord, openbaarde er zich een jammerlijke verdeeldheid.
De geschiedenis zou uitwijzen, welke gevolgen uit die verschijnselen voor de kerk
voortvloeiden.
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Het Henoticon

De Rijkskerk, in welker leven het zich wreken moest, dat haar opbouw niet steeds met
geestelijke middelen en methoden was geschied, werd telkens heviger geschud door nieuwe
leertwisten en gescheurd door machtspolitiek, enerzijds van de keizers, die door haar de
rijkseenheid zochten te bevestigen, anderzijds van de pausen, die voér alles in het oog hielden
de rechten en belangen van de stoel van Petrus.

Zoals wij gezien hebben, heeft. deze gang van zaken er toe geleid, dat het in 484 tussen de
kerk in het Westen en die in het Oosten tot een breuk kwam.

Keizer Anastasius (491-518) had bij zijn kroning trouw aan Chalcedon beloofd, maar om van
het vredes wil besloot hij toch het bij het Henoticon te houden. De keizer beklaagde zich, dat
de ban, over zijn patriarch Acacius uitgesproken, hoofdzakelijkerwijze ook hemzelf had
getroffen. Tevergeefs maande de paus hem, door brieven en gezanten, om Romes rechten te
erkennen. Eindelijk gebruikte de generaal Vitalianus dit rekken van de onderhandelingen als
aanleiding tot een militaire opstand (514). Hij dwong, tot tweemaal toe, de keizer om vrede te
vragen en liet hem beloven om de verbannen bisschoppen terug en een oecumenische Synode
bijeen te roepen, te Heraclea, onder voorzitting van de paus. Anastasius echter zag opnieuw
kans, om alles op de lange baan te schuiven. Hij zond de tweehonderd vergaderde
bisschoppen onverrichterzake naar huis en schreef (517) aan de paus, dat hij van alle overleg
afzag.

Een algemene vervolging van de rechtzinnigen ontstond, vooral van Antiochié uit, door
bisschop Severus. Deze, als juridisch student reeds gegrepen door een opwekkingsbeweging,
had zich de jaren door geoefend in vasten en bidden; leefde ook als bisschop in strenge
onthouding; bouwde een Kklooster in Majuma, ten Zuiden van Alexandri€; ijverde te
Constantinopel ten gunste van zijn vervolgde monniken en in de Oosterse kerk voor het Heno-
ticon en tegen Chalcedon; doodverfde de rechtzinnigen als "Nestorianen”, o.a. in zijn
Philaléehes (Waarheidsvriend); werd verdreven, toen Justinus keizer werd (518). Zijn naam
werd nog eeuwen later uit de diptycha (tweebladige schrijftafels) uitgewist; zijn boeken
werden vernietigd; maar zijn aanhangers vereerden hem als heilige.

In het Oosten kon keizer Anastasius, door de beide grote partijen gehaat en bedreigd, alleen in
schijn de vrijheid van de Staat boven de partijen handhaven. Egypte en Oost-Syrié onttrokken
zich in die tijd aan de kerkelijke invloed van Constantinopel en bleven voor de Griekse kerk
voor goed verloren.

Ook tegenover paus Hormisdas (514-523) verdedigde de keizer zijn patriarch Acacius: het
ging immers om het machtsevenwicht tussen Constantinopel en Rome!

Toen de bevelhebber van de keizerlijke lijfwacht, Justinus, zich van de troon had meester
gemaakt (518), kwam de omkeer in de hofpolitiek. De kerkelijke stroming, die reeds in de
generaal Vitalianus een voorvechter had gevonden, kreeg nu de overhand. Keizer Justinus,
een ruig militair, achter wie zijn neef Justinianus als eigenlijke leider stond, vroeg de paus om
herstel van de vrede. Hij begon met het afzetten van alle Monofysitische bisschoppen (o.a.
van, Severus). Deze vluchtten allen naar Egypte, waar zij het volk op hun hand hadden en de
arm van de rijksregering machteloos was.

Voor vervolging veilig, gingen nu de Monofysieten elkaar verketteren. De Severianen stelden,
dat het vergankelijke lichaam van Christus eerst na de opstanding onverderfelijk geworden
was. Zij vonden tegenover zich de Julianisten, volgelingen van Julianus van Halicarnassus,
die beweerden, dat de ver-Goddelijking van het vlees van Christus reeds met zijn
menswording begonnen was.

In Constantinopel was, sinds het nieuwe bewind, het Henoticon van de baan. Patriarch
Johannes 1l liet de naam van Acacius uit de diptycha schrappen en hij ondertekende het
formulier, dat de pauselijke legaten hem voorlegden. Pasen 519 werd de kerkgemeenschap
tussen het Oosten en het Westen hersteld.

De Theopaschieten
Nieuwe strijd veroorzaakte het drijven van de Theopaschieten, die, op de manier van Petrus
Fullo, zeiden, dat God Zelf aan het kruis geleden heeft. De orthodoxen schuwden deze
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dubbelzinnige uitdrukking, die kennelijk een Monofysitisch karakter droeg.

De Scythische monniken nu, o.a. Leontius van Byzantium (483-543), de wijsgeer-monnik van
het klooster "De nieuwe Laura" bij Jeruzalem, ondernamen het, om de Belijdenis van
Chalcedon te propaganderen in de zin van de verklaring er van, die Cyrillus van Alexandrié
destijds had gegeven: Christus had wel een menselijke natuur, doch deze was onpersoonlijk,
daar zij haar hypostase (zelfstandigheid) alleen had in zijn Goddelijk wezen, in de Logos. De
Logos vormde de persoonlijkheid van Christus Jezus. Op deze manier trachtte Leontius voor
de Monofysieten Chalcedon aanvaardbaar te maken. Afgewezen door de pauselijke legaten,
daarna door Hormisdas zelf, vonden de monniken steun bij keizer Justinianus, die het winnen
van de Monofysieten voor de Rijkskerk als een onmiddellijk staatkundig belang zag.
Eveneens sympathiseerden ijverig met hun streven de Afrikaanse bisschoppen, die in die tijd
als ballingen op Sardinié vertoefden. Paus Hormisdas bleef misverstand vrezen; ook behoefde
Chalcedon aanvulling noch verklaring; bovendien had in elk geval moeten geformuleerd
worden: "een van de drie Goddelijke personen heeft geleden naar het viees".

Tenslotte gaf Justinianus een geloof sedict uit (533), waarin hij als rechtzinnige leer
vaststelde: "De mensgeworden en gekruisigde Zoon van God is een uit de heilige en gelijk-in-
wezen-zijnde-Drie-éénheid". De paus loofde de keizer voor zijn geloofsijver en verklaarde het
edict tot apostolische leer. In werkelijkheid was het de keizer, die aan de kerk een
dogmatische beslissing had opgelegd!

De Syrische kerk behield, zonder meer, de toevoeging van Petrus Fullo.

Het politieke ideaal van keizer Justinianus (527-565), het herstel van het éne romeinse
rijk/kon hij gedurende korte tijd verwezenlijken, door de dienst van zijn veldheren Belisarius
en Narses, Zij breidden het rijk uit over Italié en Afrika. Zijn rechtsgeleerde, Tribonianus, liet
hij de romeinse wetten ordenen en het recht codificeren. In navolging van zijn voorganger was
ook hij er op uit, om in de theologische verwarringen en kerkelijke woelingen klaarheid te
brengen. Hij liet zich daarbij vaak leiden door de adviezen van zijn vrouw, Theodora, een
voormalige.circus,pantomimiste van beruchte zeden, in haar huwelijkstrouw echter
onberispelijk, die haar man overtrof in gewetenloosheid; zij was een ijverig partijgangster van
de Monofysieten.

Justinianus grondregel was: de eenheid van het rijk rust op de eenheid van het geloof. Daarom
opent zijn rechtscodex ook met de titel: "Over de hoogste Drieéenheid en over het katholiek
geloof en dat niemand daarover openlijk wage te twisten".

Met straffe hand greep hij de "godslasterlijkheid van de hellenistische religie™ aan. Met naieve
blijdschap verhaalt bisschop Johannes van Efese van de bekering van zeventigduizend
heidenen in Klein-Azié; uit 's rijks middelen werden de doopkleren betaald en vijfenvijftig
kerken voor de nieuw-bekeerden gebouwd. In 529 werd de hogeschool van Athene, het laatste
bolwerk van de heidense wijsbegeerte en rechtsgeleerdheid, opgeheven en haar
stichtingskapitaal geconfisceerd. Enige van de leraren viuchtten naar Perzié. Zij keerden eerst
terug, toen, bij de vrede tussen Perzié en het Oost-Romeinse rijk, vrijheid van geloofsdwang
werd gewaarborgd. Ook de Joden werden beperkt in hun rechten en soms door dreiging, tot
overgang naar de kerk gedwongen. Het despotisch kerkbestuur van Justinianus toont het
voorbeeld van volledig caesaropapisme. Hij toonde dit, als hij "zending" liet drijven aan de
rijksgrenzen en onder de barbaren; als hij talloze bisschoppen zijn toorn deed ondervinden,
maar ook, bij alle mogelijke gelegenheden, de rechten van geestelijken en monniken
beschermde. Hij toonde het ook in zijn eerste regeringsdaad: het bijleggen van het schisma
tussen Oosten en Westen, waarbij hij de Roomse stoel als hoogste kerkelijke autoriteit
erkende, hoeksteen van zijn Westerse politiek, als hij telkens opnieuw de op die stoel
gezetelden zijn volle, despotische macht liet gevoelen,

Justinianus was een hartstochtelijk theologant; de leerstellige twistvragen van de kerk boeiden
hem meer dan de buitenlandse aangelegenheden en zelfs de oorlogsverwikkelingen van het
rijk. Hij trachtte, door dogmatische tegemoetkomingen (in de lijn van Cyrillus verklaring van
Chalcedon) de Monofysieten te winnen, zonder Chalcedon prijs te geven. Origenes was hem
de vader van alle ketterijen en gedurig vorste de keizer in de geschriften van de kerkvaders,
om het Origenisme, die "kroon aller ketterijen”, te kunnen treffen.

Om 's keizers aandacht van de zaak van de Origenisten af te leiden, wist Theodorus Ascidas,
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bisschop van Caesarea (in Cappadoci€), een veroordelingsedict uit te vaardigen (544) van de
zogenaamde "drie kapittels", te weten van de personen en geschriften van Theodorus van
Mopsuestia, Theodoretus van Cyrus en Ibas van Edessa. Deze capitula waren geformuleerde
stellingen, waarin de dwalingen van de genoemde theologen waren samengevat. Ascidas
spiegelde de keizer voor, dat hij zodoende de Egyptische Monofysieten weer aan zich
verbinden zou, alsmede allen, die nog twijfelachtig stonden ten opzichte van Chalcedon.

De orthodoxen voelden onmiddellijk, dat, als veroordeeld werden "vaders", die op het concilie
te Chalcedon tegenwoordig waren geweest, dit voor het gezag van de daar vastgestelde
Belijdenis een zware klap betekende. Menas van Constantinopel tekende dan ook eerst, toen
de keizer alle bisschoppen beval te ondertekenen! Toen. de Oosterse bisschoppen met
afzetting werden bedreigd, tekenden ook zij.

Het Westen kwam echter openlijk in verzet en 's pausen gezant Stefanus verbrak de
gemeenschap met Menas. De paus zelf, Vigilius, was langs kromme wegen tot zijn
waardigheid gekomen. Als diaken had hij zich tegenover de keizerin uitgelaten, dat, als hij
macht bezat, hij Chalcedons Belijdenis en belijders zou tegenstaan. Theodora gaf daarom aan
Belisarius opdracht, om Vigilius tot paus te laten verkiezen. juist was echter Silverius tot paus
gewijd. Deze werd van hoogverraad beschuldigd en verbannen, terwijl Vigilius
wederrechtelijk geordend werd! De keizer echter, over dit geval ingelicht, deed Silverius
terughalen; maar deze, nauw in het bereik van zijn vijanden, werd gegrepen en opnieuw
verbannen. Hij legde zijn ambt neer en nu kon Vigilius wettig worden gewijd (537). Eenmaal
paus (tot 555) vergat hij zijn de-ketters-gunstige beloften aan Theodora.

Op last van de keizer naar de residentie gehaald, begon Vigilius eerst met de rechte lijn te
trekken; hij brak met Menas en eveneens met alle bisschoppen, die het keizerlijk edict hadden
ondertekend. Toen echter Vigilius zag, dat de Oosterse bisschoppen het allen met de keizer
hielden, verzoende hij zich met Menas, hield besprekingen met een zeventigtal bisschoppen,
die het edict nog niet ondertekend hadden (zij verklaarden er zich nu voor, mits Chalcedons
gezag gehandhaafd bleef) en veroordeelde in zijn Judicaturn (548) ook de drie Kkapittels.
Vigilius hoopte aldus de Grieken te winnen en de Latijnse kerk gerust te stellen ter

zake van Chalcedon. Hij bewandelde dus de "medische™" weg, maar heel het Westen, voérop
Dacius van Milaan en Facundus van Hermiane, verklaarden zich scherp tegen deze pauselijke
daad en een Synode van Carthago excommuniceerde de bisschop van Rome. Een
ongelooflijke situatie: de paus mét de Griekse kerk staande tegenover de kerk van Rome! Het
was het verlangen naar catholiciteit in het hart van Vigilies, dat hem voor een ogenblik de
orthodoxie deed prijsgeven.

Justinianus liet hem toe om zijn Judicatum terug te nemen, echter, onder de toezegging, dat
een grotere Synode de beslissing zou nemen. Vigilius verplichtte zich aan de keizer, door een
geheime eed, om te zorgen, dat deze beslissing zou zijn naar de mening van het keizers.
Ascidas echter zette de keizer tegen hem op en bewoog deze, om door een nieuw edict, de
Overeenstemming van het geloofs (551), vooruit te grijpen op de beslissing van de kerk.
Vigilius achtte zich nu van al zijn verplichtingen ontslagen, vergaderde met de Griekse en
Latijnse bisschoppen in zijn huis te Constantinopel en vorderde van hen, dat zij van de keizer;
zouden eisen, het aangeslagen edict te doen verwijderen. Zo zij het ondertekenden, dreigde
Vigilius hen met de ban. Dacius van Milaan was bij dit alles de paus tot steun; maar Ascidas
ging van deze vergadering regelrecht naar de kerk, aan welke het edict was aangeplakt en
hield daar een plechtige dienst. Nu ging het niet meer om de drie kapittels, maar om de positie
van de stoel van Petrus. Vigilius excommuniceerde Ascidas, vluchtte, toen de keizer hem
dacht te laten gevangen nemen, naar de Sint Pieterskerk (in Constantinopel) en deed Menas en
alle andere bisschoppen in de ban. De keizer zond een officier met soldaten, om de paus te
doen arresteren, maar Vigilius hield de zuilen van het altaar omklemd, zodat dit bijna omviel.
Het volk nam een dreigende houding aan en de soldaten toonden tegenzin; aldus werd de
arrestatie verijdeld.

Vigilius, gedurig lastig gevallen met wisselende beloften en dreigingen van de keizer, vluchtte
aan de vooravond van het Kerstfeest 551 naar Chalcedon, in de kerk, waar eens het concilie
gehouden was. De keizer liet hem nodigen om terug te keren, maar Vigilius had geen illusies
meer en verlangde, dat de keizer een vrede door recht aan de kerk zou geven. Dra kwam er
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een schrijven van Ascidas, Menas en anderen, waarin zij hun vasthouden aan Chalcedon
betuigden, alsook aan van het pausen brieven; over de vraag, of een en ander samen kon gaan
met hun veroordeling van de drie kapittels, lieten zij zich liever niet uit, maar schortten hun
oordeel op tot een nieuw oecumenisch concilie; zij vroegen ook de paus vergeving. Vigilius
keerde nu naar de residentie terug.

De keizer liet in Constantinopel de Synode bijeenkomen (5 mei 553). Vigilius weigerde te
komen. Hij was slechts bereid om zijn mening afzonderlijk kenbaar te maken en deed dit dan
ook in zijn Constihutum (14 mei 553). Hierin verwierp hij een aantal stellingen van de eerst
"gekapittelde”, Theodorus van Mopsuestia, maar protesteerde uitdrukkelijk tegen de
veroordeling van diens persoon en van de beide andere kapittels. De keizer was woedend en
gedroeg zich nu zeer onwaardig. Hij deelde namelijk aan de vergadering mede alles wat
Vigilius hem vroeger in het geheim had toegezegd. De adviseurs van de paus werden met
geweld verwijderd. Vigilius naam werd uit de diptycha geschrapt. De paus, terneergedrukt
door al deze geweldmaatregelen, bovendien zwaar lijdend in die tijd, gaf eindelijk toe, zoveel
mogelijk zijn waardigheid bewarend: hij veroordeelde de drie kapittels, maar negeerde
vermelding van de pas-gehouden Synode.

Eerst langzamerhand kreeg deze kerkvergadering van Constantinopel de naam van vijfde
oecumenisch concilie. Vigilius stond een jaar later weer in goede verstandhouding met de
keizer, keerde naar Rome terug (begin 555), maar stierf .onderweg, te Syracuse. Over hem is
het oordeel geveld, dat "tegenover de machtigste Byzantijnse keizer heeft gestaan de treurigste
paus". Billijker en juister schijnt het, om te bedenken, dat Vigilius, die principieel goed wist,
wat hij wilde, namelijk de rechtzinnige Belijdenis, in de praktijk vaak wankelde. Zijn ideaal,
evenals dat van de keizer, was: heel de kerk, heel het volk, heel het rijk; maar hij zag, dat bij
dogmatische gestrengheid, hij grote massas (in het Oosten) van de orthodoxe kerk en
Belijdenis vervreemdde. Hij liet in de praktijk het rechtzinnig beginsel los, om zijn armslag
om de kerk wijder te maken, maar, aldus dubbelhartig, moest hij wel ongestadig blijken in zijn
wegen.

Dionysius de Areopagiet

Bij alle dwangmaatregelen tot het vormen van een eenheidsfront van de kerk door de Staat,
die tot afscheiding van belangrijke delen van de Oosterse Christenheid leidden, hebben
enkelen hun zelfstandigheid weten te bewaren door de vlucht naar het geestelijk isolement van
de mystiek. De kerkleer bleef geéerbiedigd, maar zij diende als mom voor allerlei verfijnde
dwaling. Deze mystiek was geinspireerd op de geschriften van Dionysius de Areopagiet. De
onbekende schrijver (-E 500) koos als pseudoniem de naam van de bekende bekeerling in
Athene (Handelingen 17, 34) en door deze tendentieuze naam gaf hij duidelijk zijn doel aan:
versmelting van de platonische wijsbegeerte met het Christendom. Het zijn een viertal
geschriften: Over de hemelse hiérarchie; Over de kerkelijke hiérarchie; Over de Goddelijke
namen en Over de mystieke theologie. De Christelijke religie wordt hier voorgesteld als een
mysteriecultus, uitgeoefend door de hiérarchieén van het hemels en van de kerk, waardoor de
mensen tot ver-Goddelijking kunnen geraken. De hiérarchie is hier alles: van God gaat zij uit
in een afdalende reeks van engelenmachten en het onderscheid tussen de hoogste eenheid van
het Zijnde (God is hier altijd een onpersoonlijk "Het het Onkenbare) en deze tussenliggende
leden wordt steeds groter. In de aardse hiérarchie, bestaande uit de drie klassen van
hiérarchen, priesters en liturgen, stijgt alles tot God op en wordt alle onderscheid weer
opgeheven. Wet en orde zijn hier, dat de enen reinigen, verlichten en voleindigen, en de
anderen gereinigd, verlicht en voleindigd worden.

Hier zijn dwalingen, die, in andere vorm, in elke eeuw zijn voorgedragen. Hoe kan het
Christendom de hoogste, door de Zoon tot stand gekomen openbaring zijn, als wij van God
slechts kunnen weten, wat Hij niet is? Hoe kan de Zoon waarlijk mens geworden zijn,
wanneer niets zo sterk wordt geaccentueerd als zijn onveranderlijkheid? Waar blijft hier nog
een plaats voor Christus? Alles is hier immers slechts commentaar op de platonische stelling:
God wordt met de mens niet vermengd!

De Monofysieten De Monofysieten hadden in Constantinopel altijd een toevlucht gevonden,
dank zij Theodoras gunst. Wonderlijk: ondanks de officiéle handhaving van Chalcedon
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hadden zij steeds grote invloed behouden! Het was hun bisschop Johannes van Efeze geweest,
die de nog aanwezige heidenen had moeten "bekeren". Ondanks 's keizers pogingen om hen te
winnen, zelfs nog door, op het laatst van zijn leven, tot hun gevoelen af te wijken en zo waar
een plan op te maken tot vervolging van de rechtzinnigen, was hem dit niet gelukt. Egypte,
Oost-Syrié en Perzié gingen over tot afscheiding van de Rijkskerk en tot eigen
kerkstichtingen, onder eigen patriarchen.

Vergeefs riep Justinus 11 (565-578) door een edict alle groepen op tot de vrede van de kerk en
om alleen Christus te verheerlijken (565). De keizer, geestesziek, werktuig van zijn patriarch,
Johannes Scholasticus, liet sinds 571, de vervolgingen in Constantinopel weer beginnen,
tegelijk met nieuwe verenigingspogingen door langdradige verhandelingen, onder meer met
Johannes van Efeze en Paulus van Antiochié. Alles tevergeefs; immers, wilde hij Rome vast-
houden, zo moest hij handhaven de Belijdenis van Chalcedon; maar zo bleef de scheidsmuur
voor de Monofysieten staan. Eerst keizer Mauridus (582-603) staakte de maatregelen tegen
hen.

In Egypte was bijna de gehele bevolking Monofysietisch. De Kopten haatten de orthodoxe
Grieken, waartoe alleen behoorde de bovenlaag van de hogere ambtenaren in de steden
(melchieten, keizerlijken). Van Alexandrié uit werd de Abessijnse kerk gesticht, die aldus ook
Monofysietisch werd.

In Syrié en Mesopotamié bleef men de verbannen Severus van Antiochié erkennen als
rechtmatig patriarch. Reorganisatie en nieuw leven bracht hier Jacob Baradai (d.i. de man met
de paardedeken), leerling van Severus, door enige gevangen bisschoppen in Constantinopel
tot bisschop van Edessa gewijd (+ 541), opdat de sekte, die naar hem Jacobieten zou worden
genaamd, niet zou ondergaan. Als bedelaar verkleed en onder vele gevaren trok hij door de
Oostelijke provincies rond, vergaderde gemeenten en wijdde geestelijken.

De Christenheid in Armenié was buiten alle leerstrijd gebleven, wijl zij om haar leven
worstelen moest onder de zware verdrukkingen van de Perzische koningen. Gelijk wij gezien
hebben, schaarde de Armenische kerk zich in 491 aan de zijde van de Monofysieten. De
Synode van Dwin (596), onder voorzitting van de katholikos Abraham, heeft deze beslissing
bevestigd. De Armeniérs hielden nauw contact met de Syrische Monofysieten en verboden
dan ook alle bedevaarten naar Palestina, waar vele orthodoxe landgenoten in kloosters
leefden. De verenigingspogingen van Mauricius, Heraclius (610-641) en hun opvolgers
braken op de haat tussen Armeniérs en Grieken.

In Perzié kregen de Nestorianen, onder de metropoliet van Nisibis, Barsauma (£ 496), een
grote invloed. Chosroés | was verdraagzaam ten opzichte van de Christenen, maar hun
zendingswerk werd stopgezet door zijn verbod, om over te gaan van het Mazdeisme (de dienst
van Mazda, de Perzische god-schepper van de goede wereld) naar het Christendom. Toen hij,
in een oorlog met Byzantium, de stad Edessa belegerde, beroemde de bevolking zich op een
speciale belofte van Christus, dat hun de verovering van de stad bespaard zou blijven. Zij
kwam inderdaad tweemaal met een afkoopsom vrij. Terwijl de koning de Syrische Christenen
haatte en vele hunner kerken plunderde (vooral in Apamea), slaagden de Nestorianen er in,
om de vriendschap van de Perzische koningen te behouden.

Chosroés 1l veroverde zelfs Jeruzalem, vanwaar hij het hoogvereerde kruis meenam. Keizer
Heraclius echter drong door tot in het hart van Perzié, verwoestte de vuurtempel van
Adérbigan, versloeg bij de ruines van Ninevé de Perzen beslissend en bracht het heilige kruis
persoonlijk, in plechtige optocht, triomfantelijk naar Jeruzalem terug (629).

Toen Perzié door de Arabieren werd veroverd (651), gingen zowel de Monofysieten als de
Nestorianen onder hen Evangeliseren. Ook hier behielden de Nestorianen het terrein en
wonnen de gunst van de kalief en. Reeds omstreeks 500 had hun zendeling Saba met veel
vrucht gewerkt onder de Koerden; en met de Perzische handel op Indié hadden zij de open
zendingsdeur, goed gebruikt naar de kust van Malabar en Ceylon, ja zelfs tot Aziés oostkust
en tot Peking toe. In VVoor-Indié noemde men hen Thomas-Christenen Sinds 762 werd Bagdad
hun kerkelijke hoofdzetel.

Door al deze twisten en vervolgingen was de Oosterse staatskerk danig verscheurd en
verzwakt. Zij kon geen weerstand meer bieden, toen de vloedgolf van de Islam kwam
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opzetten.

De Monotheletische strijd

Na de herovering van Syrié, Palestina en Egypte, sinds 622, trachtte Heraclius de bevolkingen
dezer gebieden weer met de Rijkskerk te verzoenen. Het verwekte slechts nieuwe roering: de
Monotheletische strijd.

Sergius, patriarch van Constantinopel, meende, in overleg met Cyrus, patriarch van
Alexandrié, het probate middel te hebben ontdekt tot bevrediging van de Monofysieten, door
de stelling, dat Christus, met zijn twee naturen, alles heeft gewerkt door éne God-menselijke
energie, zodat de menselijke natuur buiten werking bleef. Keizer Heraclius vond deze formule
van de éne energie prachtig. Zulk een eenheidsformule kwam juist van pas, nu hij de grote
oorlocs met Perzié ging inzetten om de herovering van die streken, waar de Monofysieten een
overweldigende meerderheid (vijf & zes miljoen) vormden. Na zijn overwinning op de Perzen,
kon Cyrus hem mededelen, dat een grote groep Monofysieten in Alexandrié zich bij de
Rijkskerk had aangesloten. Sofronius echter, een palestijns monnik, werd veler mond, toen hij
aanwees, dat éne werkingswijze slechts toelaat één natuur. De eenheidsformule was dus
verminking van de Belijdenis van de kerk en deed Christus wezen en dus zijn volledig
verlossingswerk geweld aan. In 634 werd Sofronius patriarch van Jeruzalem en onmiddellijk
riep hij aldaar een Synode bijeen, die de compromis-formule van éne werking veroordeelde.
In een uitvoerig schrijven aan de paus lichtte hij deze veroordeling toe. Sergius, die het
uniewerk in Egypte geblokkeerd zag door deze actie van Jeruzalem uit, hield nu op met te
spreken over twee werkingen in Christus, maar legde volle nadruk op de noodzaak van het
aanvaarden van éne wil. Ook hij riep de hulp van paus Honorius in en hij vestigde diens aan-
dacht op de terugkeer van miljoenen in Egypte tot de kerk.

Keizer en paus drongen er nu op aan, dat deze monergistische en Monotheletische strijd de
vrede van de kerk niet langer zou storen. Honorius zag niet, waarover de strijd liep. Het
betoog van de paus was aldus: juist als de mens voér de val, had ook Christus één wil. Hij had
geen andere wet in zijn leden, zoals Paulus dit van de gevallen mens zegt (Romeinen 7 : 23).
De paus ging dus plotseling van de dogmatiek over tot de ethiek, zonder dit te bemerken; hij
maakte van het mysterie van de verhouding van de Logos tot Jezus menselijke natuur en
wilskwestie. Hij schreef, dat "hij zich aan de Bijbel wenste te houden en de Bijbel spreekt niet
van één werking of twee werkingen, maar van verscheidenheid van de werkingen in de leden
van het lichaams".

Hier gleed de paus via de wissel van een woordenspel over de eigenlijke kwestie heen.
Merkwaardig ook, deze pauselijke uitspraak, dat men zich voor dogmatische beslissingen van
de kerk alleen aan de Bijbel moet houden! In een volgend schrijven verklaarde de paus niet
van twee werkingen te willen weten. Hij zag dus niet, dat juist de formule van de twee
werkingen het mysterie van de menswording Gods, in de zin van de rechtzinnige Belijdenis,
laat stdan. Aldus deed de paus, behalve een confessionele, ook een praktische misgreep, want
door zijn houding gaf hij aan de vijanden van de orthodoxie de ruimte.

De keizer vaardigde aan het einde van 683 een wet uit, de Ekfhesis pisteoos (Uiteenzetting van
het geloofs), gemaakt door Sergius, goedgekeurd door Honorius, waarin de leer van de éne
wil gehandhaafd en waarin verboden werd om te spreken van één of twee werkingen in
Christus. Paus Severinus (640) weigerde de ondertekening van dit edict en Johannes IV
veroordeelde, op een Synode te Rome (641), monenergisme en Monotheletisme, terwijl hij
beval om de Ekthesis in te trekken. Constans 11 (642-668) gaf bevel, om het aangeplakte edict
overal weer af te scheuren. Uit eenklacht van paus Theodorus (642-649) blijkt, dat dit werd
nagelaten en dat het edict feitelijk van kracht bleef.

Nu had in Constantinopel de patriarch Pyrrhus, kleinzoon van Heraclius, zijn stoel moeten
ruimen voor de priester Paulus; want Pyrrhus had deelgenomen aan de intriges van de
keizerin-weduwe in zake de troonsopvolging. Paus Theodorus nu eiste van Constans, dat
Pyrrhus naar Rome zou werden gezonden, om in alle vorm, kerkelijk te worden afgezet en hij
stelde de erkenning van Paulus voorlopig nog uit.

Voorvechter van de orthodoxe leer was in deze dagen. Maximus, voorheen eerste secretaris
van keizer Heraclius. Hij had zijn hoge positie opgegeven voor de "Goddelijke" filosofie, en
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het hoger leven van het monnikendom. Hij was volkomen gewonnen voor het inzicht van
Sofronius, die hij zijn heer, vader en leraar noemde. Op zijn reis via Afrika naar Rome, trof
Maximus de gevluchte Pyrrhus in Afrika aan. Hij hield met hem een twistgesprek, in
tegenwoordigheid van de prefect Gregorius en hij won Pyrrhus voor de orthodoxe Belijdenis.
Ook de Afrikaanse bisschoppen erkenden de leer van de twee willen en twee werkingen in het
godmenselijk wezen van Christus. De paus erkende nu Pyrrhus als rechtmatig, wijl
rechtgelovig patriarch van Constantinopel, nadat deze openlijk te Rome zijn dwalingen
herroepen had Kort daarop werd Pyrrhus echter weer afvallig, waarom Theodorus hem
uiteindelijk veroordeelde; De patriarch Paulus, door de paus vermaand om tot het geloof van
de kerk terug te keren, antwoordde deemoedig, maar onomwonden, dat hij het eens was met
de leer van de éne wil en hij beriep zich onder meer op Sergius en Honorius. Het antwoord
van de paus was een afzettingsdecreet; ook benoemde de paus een apostolische vicaris voor
Palestina, om aan alle ketterij een einde te maken.

Patriarch Paulus wist nu keizer Constans te bewegen, om een nieuw edict uit te vaardigen, de
Typos. Niemand mocht voortaan ongestraft over één wil en één energie of over twee
energieén en twee willen disputeren. Door dit edict wierp Constans olie in het vuur. Hij dacht
neutraal te handelen, maar in werkelijkheid schond hier de Staat de onzijdigheid, door de
kerkleer en de afwijking er van op één lijn te zetten en door aan de kerk-zelve het zwijgen op
te leggen in een vraag, die haar eigen leven gold. De monniken, voorzover zij van 's keizers
politiek noch van zijn geloof gediend waren, vluchtten naar het Westen en begonnen een
revolutionaire propaganda, onder leiding van Maximus. De keizer vorderde van alle
bisschoppen de ondertekening van zijn Typos; de pauselijke gezanten werden, op hun
weigering, mishandeld.

Paus Martinus (649-653), sterk onder invioed van Maximus, veroordeelde het
Monotheletisme, de Ekthesis en de Typos (Lateraans Synode 649). Duidelijker kon het niet,
en de keizer draalde dan ook niet met zijn maatregelen. Met geweld werd Martinus van zijn
bed gelicht, ingescheept en straks te Constantinopel gevangen gezet. Hij werd naar
Chersonesos in ballingschap gezonden, waar hij spoedig stierf (655).

Wat Maximus aangaat, op last van de verbitterde keizer werd hij, met twee zijner leerlingen,
gevangen genomen en naar Constantinopel gevoerd. In een langdurig proces werd hij nu eens
met beloften, dan weer met dreigingen bewerkt; immers, door zijn veroordeling van de Typos
hield hij het gehele Westen en een groot deel van het Oosten af van de keizerlijke unie.
Tenslotte werden hij en zijn leerlingen de hoofdstad rondgevoerd, nadat men hen had
gegeseld, de tong uitgesneden en de rechterhand afgehouwen. Na een lange ballingschap, aan
de Oostkust van de Zwarte Zee, stierf Maximus Confessor (de Belijder), op twee en
tachtigjarige leeftijd (662).

Het Trullaanse concilie

Op het zesde, oecumenische concilium trullanum, in 680 gehouden in de zaal (trullus) van het
keizerlijk paleis te Constantinopel, liet keizer Constantinus Pogonatus deze zaak afhandelen.
Men toetste elkanders gevoelens met de bloemlezingen uit de kerkvaders in de hand. Men gaf
zelfs een van de Monofysietische theologen, de monnik Polychronius, gelegenheid tot een
Godsoordeel, door Zijn Belijdenis van de één-wils-leer te leggen op een dode, die er door
levend moest worden. Twee uren lang stonden de concilie-leden en het volk op straat, rond de
lijkbaar, maar tevergeefs! Op advies van paus Agatho (678-681), werd het Monotheletisme
veroordeeld, de leer van de twee willen kerkelijk vastgesteld en paus Honorius uit de kerk
uitgesloten en zovele jaren na zijn dood, nog vervloekt! Men verklaarde, dat de duivel door
zijn handlangers, waaronder dan waren Sergius en Honorius, deze dwalingen had verbreid.
Men sprak uit, dat Christus menselijke wil ondergeschikt was aan zijn Goddelijke wil. Dwars
door alle menselijk en onmenselijk gedoe en bijgeloof had de waarheid, reeds door Chalcedon
uitgesproken, zichzelf gehandhaafd; hetgeen het gevoelen van de kerk bleef, al mochten ruim
dertig jaren later, de Monofysietische keizer en zijn Oosterse bisschoppen dit zesde algemeen
concilie weer verloochenen. Sedert keizer Anastasius Il werd deze ketterij echter overal
verworpen. Slechts de Syrische monniken van het klooster van Sint Maro op de Libanon, die
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reeds na 680 zich van de Rijkskerk hadden afgescheiden, bleven, onder eigen patriarch, het
Monotheletisme voorstaan (Maronieten). Ondertussen was de eenheid van het Oosten en het
Westen slechts schijnbaar tot stand gekomen.

Een tweede Trullanum (concilium quinisextum genaamd, omdat het het vijfde en zesde
concilie wilde aanvullen), in 692 gehouden, scheen een vrede te bevestigen. Toch bleken de
Griekse bisschoppen er op uit om de tegenstellingen met de Latijnse kerk, als gold het dan
ook zaken van kerkelijke tucht en Westerse gebruiken (bv. de afbeelding van Christus als
Lam) en niet de leer, te verscherpen. De beeldenstrijd zou tonen, dat Oosten en Westen
inderdaad van elkaar vervreemd waren.

De reeds zo sterk gesplitste staatskerk kon de zware schokken van de volksverhuizingen niet
doorstaan; zij viel uiteen, zonder ooit, in letterlijke zin, katholiek te zijn geweest.

De Gothen

In Italié kwam het, gelijk wij reeds gezien hebben, tot de stichting van het rijk van de Oost-
Gothen, onder hun koning Theoderik (493). Zijn rijk strekte zich uit van de Alpen tot aan
deDonau en gedeeltelijk over Gallié en Spanje. Gedurende zijn luisterrijke, drie en
dertigjarige regering bloeide het land op; kunst en wetenschap werden bevorderd.
Monumentale bouwwerken van de Gothiek verrezen, waaronder vele prachtige
kerkgebouwen.

Theoderik was Ariaan, maar geen ijveraar tegenover de orthodoxen. In m bleef hij ook de
Byzantijnse vorsten erkennen. Het romeinse staatswezen liet hij onaangetast en de
belangrijkste staatsambten vertrouwde hij aan Rome nen toe. Geleerden als de latere monnik
Cassiodorus en de senator Boéthius, koos hij tot raadslieden.

Toch kon Theoderik de liefde van de orthodoxe Romeinen niet winnen; vooral niet nadat hij
hen, streng gestraft had, toen zij in Rome en Ravenna vreselijke Jodenmishandelingen hadden
bedreven. De orthodoxe geestelijken ageerden hevig tegen de koning, zelfs in de
Stefanuskapel te Verona, zijn tweede residentie. Theoderik liet daarna deze kerk met de grond
gelijk maken. Zijn milde houding veranderde geheel, toen hij gewaar werd, dat de notabele
Romeinen in heimelijke verstandhouding waren getreden met de keizer in Constantinopel. In
tegenstelling namelijk met Theoderiks houding tegenover de orthodoxen, had keizer justinus
de Arianen, onder dreiging met zware straffen, bevolen in de schoot van de katholieke kerk
terug te keren. Vergeefs had Theoderik, door bemiddeling van Romes bisschop Johannes
(523-526), gepoogd, om Justinus tot intrekking van dit edict te bewegen. Theoderik verdacht
Johannes en de senator Albinus van vals spel in deze zaak en wierp hen beiden in de kerker.
Toen Boéthius nu Albinus verdedigde, liet hij ook deze arresteren en insluiten in de toren van
Pavia. Hier schreef Boéthius zijn beroemde verhandeling Over de troost van de wijsbegeerte,
een zuiver-wijsgerig geschrift, zonder positief-Christelijke inslag. Na lange gevangenisstraf en
onder martelingen werd hij ter dood gebracht (525).

Bisschop Johannes stierf in de gevangenis, terwijl een algemene vervolging van de
katholieken ontbrandde. Vele terechtstellingen hadden plaats. Theoderik stierf, overvallen
door een hevige koorts (526).

Nadat de kerkgemeenschap met het Oosten was hersteld, werd het toezicht van de
Oostgothische koningen op de kerk veel strenger. Zij hielden de benoemingen van de pausen.
aan zich.

Toen Justinianus veldheren Italié hadden heroverd (535-555), kwamen Romes bisschoppen in
nog veel grotere afhankelijkheid van hun keizer. We herinneren ons, hoe deze paus Vigilius
behandelde bij de keizerlijke uniepogingen; ook, hoe Vigilius gedurig heen en weer laveerde
tussen de keizer en de bisschoppen in het Westen, die zich van Rome hadden losgemaakt, toen
de paus (in 548) gestemd had vé6r de veroordeling van de Antiocheners.

Nu werden de Longobarden, de laatste stam van de Oost-Germanen, tegen de Oost Gothen te
hulp geroepen en zij veroverden het grootste deel van Italié. Slechts Rome, Napels, Italiés
zuidspits, Sicilié en de Po-monding bleven Byzantijns. Ravenna werd de Oost-romeinse hoofd
stad (568). Voorzover de angdbhrden, gbeddeels nog heidenen, Christenen waren, waren zij
Arianen.

Het zijn de pausen geweest, die de voornaamste tegenstand tegen hen voerden; maar al
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wonnen zij hierdoor politiek aan invloed, toch kwamen zij weer in sterker afhankelijkheid van
de keizer en diens vertegenwoordigers exarch van Ravenna. Het was hierom, dat Gregorius |
aansluiting zocht bij het Frankische rijk. Hij had ruggensteun nodig in zijn benarde positie
door de voortdurende aanvallen van de Longobarden, en het verzwakte Griekse rijk kon hem
die niet meer geven.

Alleen het rijk van Syagrius (tussen Somme, Seine en Loire) was nog Romeins en orthodox
gebleven. Nu kwam met Childerich, uit hef geslacht van de Merovingers, in Frankrijk uit vele
stamhoofden het ene koningschap op. Zijn zoon Clovis of Chlodovech (481-511) wist, na
verovering van Syagrius gebied, door zijn overwinning bij Soissons (486) de vrije Franken
onder zich te verenigen. Hij huwde de Bourgondische koningsdochter Chlotilde, die orthodox
was (493), en liet straks hun beide zoons dopen, ondanks het bedenkelijk voorteken, dat zijn
eerstgeborene spoedig stierf na zijn doop.

De Allemannen versloeg hij bij Zilpich (tussen Bonn en Aken). Hij zou de gelofte hebben
afgelegd om zich aan Christus door de doop toe te wijden, zo hij won. In elk geval werd hij
Kerstfeest 496 te Reirns gedoopt door bisschop Remigius. Later wist men te verhalen, dat de
fles met zalfolie uit de hemel was neergedaald. Hierin zit wel de erkenning, dat deze
erfgenaam van de Romeinse macht in Gallig die ook in Germanié vaste voet had, de
aangewezen beschermheer was van de katholieke kerk. Dit betekende vanzelf voor de kerk
een grote afhankelijkheid van de koninklijke macht; maar als draagster van de antieke
beschaving had zij toch weer de grootste invloed bij de geestelijke en zedelijke vorming van
de jonge Romaanse en Germaanse volken. De versmelting van de (veel talrijker) Romeinen
met de Frankische stammen verliep snel; de maatschappelijke verhoudingen bleven in
evenwicht en het geestelijk-cultureel overwicht van de Christelijke Romeinen werd als
vanzelfsprekend aanvaard. Avitus, bisschop van Vienne (in Bourgondié), drong bij Clovis aan
op de aanpak van de heldenzending: Clovis, residerend in Parijs, liet allerwegen kerken
bouwen en begiftigde mild de bisschoppen. Hij drong de West-Gothen terug, onder
voorgeven, dat het onduldbaar was,. dat Arianen nog heersten in Zuid-Gallié. Hij aanvaardde
zijn benoeming tot consul door keizer Anastasius en deed, in Tours, met plechtig vertoon de
Griekse ambtstekenen aan, omdat zijn macht hierdoor voor het bewustzijn van zijn
onderdanen gewettigd werd. Door een reeks listige en gruwelijke familiemoorden maakte hij
de vereniging van de verschillende Frankische stammen onder zijn bestuur vast. In zijn
Geschiedenis van de Franken vergoelijkt Gregorius van Tours dit niet, maar in de andere
schaal van zijn oordeel legt hij Clovis ijver voor het waarrgeloof, dat God met successen
beloonde (1).

De Bourgondiérs, die in meerderheid Arianen waren, poogde Avitus van Vienne vergeefs te
winnen door een godsdienstgesprek (499): van een godsoordeel en toverij wilden de Ariaanse
geestelijken niets weten. Hun gebied lag in de invlioedssfeer van het gedurig zich uitbreidende
rijk van de Franken. Koning Sigmund keerde, op de Synode van Epaon, onder leiding van
Awvitus, tot de katholieke kerk terug (517). Vijftien jaren later overwonnen de Merovingers het
Bourgondische rijk en verenigden het met hun koninkrijk. Als de zoon van Karrarich, koning
van de Sueven, genezen wordt (-+ 550) door uit Tours gehaalde relieken van de heilige
Martinus, begrijpt de koning, dat hij moet overgaan tot de Roomse Belijdenis. In 585 werd
zijn rijk ingelijfd door de West-Gothen.

Het West-Gothische rijk was, sinds Clovis verovering van Aquitanié en Toulouse (507),
beperkt tot Spanje. De Roomsen hadden hier volle vrijheid in geloofszaken, zelfs in synodale
verhandelingen; toch bleef hun sympathie aan de kant van de Franken. De beide zoons van
Leovigild, de laatste Ariaanse koning, Hermenegild en Reccared, waren Roomsgezind. De
eerste besloot, onder invloed van Leander, de aartshisschop van Sevilla, over te gaan tot de
katholieke kerk. Hij verzamelde in Andalusié een Roomse staatspartij en hoopte op tijdige
hulp van de keizer en van de Frankische koning tegen zijn vader. Leovigild nam ingrijpende
maatregelen: de rebellerende. bisschoppen werden verbannen, de kerkgoederen ingetrokken,
een Ariaanse Synode te Toledo gehouden tot bekering van de Roomsen. Lieten velen hunner
zich overhalen, Hermenegild niet. Zijn vader liet hem nu terechtstellen (585). Een jaar later
stierf Leovigild, en Reccared verklaarde zich nu openlijk Rooms. Met hulp van aartsbisschop
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Leander zette hij zich vol ijver aan de romanisering van zijn Ariaanse Gothen, vernietigde de
weerstand van de tegenpartij, aan welker hoofd zijn stiefmoeder Goswintha stond en getuigde,
op de Synode van Toledo (589), op gewichtige gronden van hemels en aards Kkarakter,
bewogen te zijn tot erkenning van de gelijkheid van de drie Personen van de Drieéenheid.
Hier werd tegenover de Ariaanse dwaling als Belijdenis van de katholieke kerk uitgesproken,
dat de Heilige Geest uitgaat van de Vader en van de Zoon (filioque). De meeste Ariaanse
bisschoppen en een groot deel van de WestGothen volgden de koning.

Langzaam aan versmolten nu de Gothen met de Romeinen. Door haar cultureel overwicht
kreeg ook hier de geestelijkheid een machtspositie: tegenover de Gothische adel kwam de
kerkelijke adel te staan, in bondgenootschap met de koning. Op de rijksSynoden werden
tevens politieke zaken behandeld, tot (sinds 653) er ook de paladijnen (hofridders)
verschenen. Naar Germaanse zede stelden de koningen de bisschoppen aan. De aartshisschop
van de residentie, Toledo, kreeg de voorrang boven die van Sevilla.

Onder de bisschoppen van Sevilla is Isidorus, opvolger van zijn broeder Leander, wel de
bekendste. Hij was de grootste geleerde van zijn tijd (636). Zijn werk Oorsprongen of
Etymologieén geeft een samenvatting van alle vakken van wetenschap van die dagen.

Schoon katholiek geworden, bleef Spanjes kerk toch geisoleerd van Rome. Zij had een eigen
liturgie, die later werd verdrongen door de Mozarabische (naar de naam, die de Arabieren aan
de Rooms gebleven Spanjaarden gaven). De geestelijkheid bleef grote invioed houden op de
politieke verhoudingen.

Toen koning Witiza, in zijn strijd met adel en geestelijkheid en mede in verband met het grote
bederf van de goede zeden, met geweld ingreep in de kerkelijke zaken, trok de band met
Rome weer en paus Constantijn (708-715) poogde hem tegen te werken. Onmiddellijk
verbood Witiza alle verkeer met Rome. Waar nu adel en geestelijkheid de kroonpretendent
Roderich gingen steunen, kon ook hier weer de Islam komen vissen in troebel water.

De Saraceense veldheer Tarik legde Spanje open door zijn overwinning bij Xeres de la
Frontera (711) en Spanje werd wingewest van de Omayaden, kaliefen, die in hun eigen
vaderland de wereldlijke macht van Mekka en Medina gebroken hadden en elders meer op
macht en gewin uit waren dan op Islamitische propaganda. De Abassieden, kaliefen van
Bagdad, fnuikten op hun beurt weer de macht van deze kaliefen van Damascus en stichtten in
Spanje het kalifaat van Cordova (755). Hun houding tegenover de Christenen bleef dezelfde:
tegen betaling van een hoofdgeld mocht men Rooms blijven. Vele aanbidders van de op-
gaande zon gingen echter over tot het Mohammedanisme, maar zagen zich, bij berouw over
die stap, terugkeer tot de kerk wettelijk verboden; vandaar het verschijnsel van vele geheime
Christenen, De geestelijkheid, ontrecht en machteloos gemaakt, trok zich, in gram tegen de
ongelovigen, terug; haar beschaving zonk in dit vrijwillig isolement snel. Andere bisschoppen
pasten zich aan en zochten bij de machthebbers nog weer een rol te spelen. De Arabische
cultuur, haar rijke literatuur en welsprekendheid, maakte grote geestelijke veroveringen. In
Asturié en aan de noordoostelijke kust kon Alfons, "de Katholieke", een Christelijk
Gothenrijk bewaren en onder bittere strijd met de Moren, in de bergen van Galicié en Castilig,
werd dit rijk verstevigd. Het was dit Christelijk Spanje dat, onder Alfons Il (de. Kuise), sinds
792, nauwer contact opnam met Karel de Grote.

Bij de inval van de Longobarden, die, gelijk wij zagen, het grootste deel van Italié veroverden,
werden vele kerken en kloosters verwoest, maar Gregorius de Grote erkent, dat hun
"goddeloze priesters” geen vervolging ondernamen "tegen het ware geloof”. Ook hier
ontstond, van de hofkring uit, een overgangsbeweging. De vrouw van koning Anthari was de
orthodoxe Theodelinde van Beieren, die, na de dood van haar man, hertog Agilulf tot koning
verhief Zij stond in gedurige betrekking tot Gregorius, haar raadsman. Zo won de Roomse
kerk onder de Longobarden gestadig terrein, al bleef het Arianisme zich hier taai verdedigen;
eerst op heet eind van de zevende eeuw kon de kerk er zich als gevestigd beschouwen. De
geestelijkheid stond ook hier onder de Staat, zowel wat de toetreding tot de geestelijke stand
als haar verkeer met Rome betrof.
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TOENAME MACHT VAN ROME

Toen Rome in de macht van Theoderik raakte, liet deze de pausen in kerkelijke zaken grote
vrijheid, en zij gebruikten deze om het primaat van Petrus stoel vaster te _maken. Zij beriepen
zich daarbij ook op uitspraken, die zij aan vroegere bisschoppen in de mond legden. Zo zou
reeds Silvester | (in 324) gezegd hebben, dat niemand over de eerste stoel (Rome) recht mag
spreken, wijl alle rechters door de eerste stoel zelf berecht worden. Onderwijl golden in die
tijd de andere bisschoppen nog als gelijkberechtigd met Rome. In zijn befaamd geworden
decreet zei paus Gelasius (492-496), dat hij, op Petrus stoel zittend, lachte om de
voorrangsaanspraken van de residentiebisschop Acacius. Dit decreet was een brief aan keizer
Anastasius | over de ondergeschiktheid van de wereldlijke aan de priesterlijke macht,

Paus Symmachus (498-514) liet dan ook op een synode (de synodus palmaris, dat is: die de
palm verdient!) de grondstelling vastleggen: de paus mag door geen mens berecht worden
(501). Theoderik trok zich hiervan, gelijk wij gezien hebben, weinig aan.

Gregorius | (590-604), de eigenlijke grondvester van de pauselijke macht in Italié was de
eerste, die de kans van de kerk zag bij de Germaanse volken en hun betekenis voor de kerk, nu
de éne Rijkskerk uiteen was gevallen.

Sinds Leo de Grote beschouwden de pausen Rome als de rots, waar de katholieke kerk op
rust; terwijl het Romeinse volk, bij het uiteenvallen van het West-romeinse rijk, zijn nationale
gevoelens overdroeg op dat instituut, dat staande bleef in de storm van de tijden en waarvan
de bisschoppen orde en beschaving overeind hielden. De kerk kreeg de plaats van het rijk,
Romes bisschop die van de keizer.

Terwijl hij daarom front maakte tegenover de Griekse kerk, zocht hij naar alle kant
verbindingen met de jonge Germaanse rijken.

Gregorius, zoon van een romeinse senator, richtte, na diens dood, zijn paleis tot klooster in en
bouwde uit zijn vaderlijk erfdeel zes kloosters op Sicilié. Hij was een goed onderlegd
theoloog en draagt de erenaam van Leraar van de kerk.. Ook voor zijn dogmatiek is de stelling
van Augustinus: onze verdiensten Gods geschenken, het wachtwoord; maar de verdiensten
vormen een behoorlijk evenwicht tegenover de genade: de zondaar is als een zieke, die de arts
nodig heeft, maar hij moet van zijn kant tot aanvaarding van diens hulp willig zijn. Gregorius
haalt Pelagius de kerk weer binnen. Bij Gregorius wordt de consecratie Van de elementen van
het Avondmaal reeds een -werkelijk offer, dat het offer van Golgétha repeteert en werking
doet bij God: door het opdragen van de hostie verschaft de priester vergeving van zonden,
hulp aan in nood verketenden of gevangenen; ook aan de zielen in het vagevuur. De mis, als
het goede werk van de kerk, ook voor de gestorvenen, krijgt nu haar rijke, liturgische
uitwerking.

Gregorius zorgde niet alleen voor opheffing van de geestelijkheid in zijn Boek van de
herderlijke regel en voor de verheffing van het monnikenwezen, maar ook voor de veredeling
van het kerkgezang. Hij stichtte een zangersschool te Rome, waar bij gelegenheid de roede
niet werd gespaard! Zelf dichtte hij vele hymnen en door geoefende priesterkoren liet hij zijn
schone misgezangen uitvoeren, die hij sober gecomponeerd had bij de psalmteksten, bloeiend-
melodieus echter bij die van de profeten: de wonderlijk-bekorende Gregoriaanse koorzang,
een psalmmodiérende zangmanier, losgemaakt van het zuiver metrische: een zingend zeggen.
Tijdens de vreselijke nood door de verwoestingen van de Longobarden betoonde Gregorius
zich voedsterheer van Rome door zijn milde hulp; ook een waar landsvader, nu eens door
troepen te zenden, dan als vredesbemiddelaar of door gevangenen te doen loskopen. Scherp
was zijn houding tegenover de patriarch van Constantinopel, Johannes Jejunator (de"4Vaster),
die zich op een synode aldaar (587) de titel van oecumenisch bisschop had toegeéigend Dat
was een gevaar voor het geloof, schreef Gregorius, want als zulk een algemeen bisschop
omviel, viel de hele kerk om. Zelfs Petrus, schoon de eerste van de apostelen, was toch
slechts, aldus betoogde Gregorius, een lid van de algemene kerk geweest. Gregorius hoemde
zichzelf nu voortaan servus servorum Dei, -slaaf van de slaven Gods; zelfs de deemoed
diende hem dus, om zijn aanspraken op het primaat te steunen. Straks wenste hij in een brief
vol jubel Focas geluk, die keizer Mauricius met diens gehele familie had vermoord: nu stond
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immers de patriarch van de residentie zonder beschermheer! Gaarne aanvaardde Gregorius
Focas erkenning van Rome als "hoofd van de kerken".

Aan het schisma met Noord-Italié en Illyrié wist Gregorius een eind te maken; bisschop
Maximus, bij wiens benoeming Gregorius niet gekend was, doch die keizer Mauricius had
erkend, moest in Ravenna, voorover op straat liggend, drie uren lang uitroepen: "Ik heb
gezondigd tegen God en tegen de paus."

IJverig waren Gregorius bemoeiingen om de Frankische kerk, die los van Rome stond, tot de
schoot van de moederkerk terug te voeren. Als het de belangen van de kerk diende, zag hij
veel voorbij, zo bijvoorbeeld de schrikkelijke daden van de koningin Brunichilde (Brunhild),
die tweede lzebel: zolang zij maar relieken vroeg of een pallium voor een bisschop of kerken
bouwde of zijn zendelingen op reis naar Brittannié steunde, hield hij zich onwetend van haar
gedrag en roemde haar daden voor de kerk. Gregorius contact met Theodelinde bewerkte,
gelijk wij zagen, de romanisering van de Longobarden.

Van de grootste betekenis voor de toekomst was Gregorius zendingswerk. Naast zijn zending
onder Israél en onder de boeren op Sardinié, die hij poogde te "bekeren met harde dwang,
bedoelen wij vooral de zendingsarbeid in Brittannié. Toen hij nog abt was, had hij 6p de
slavenmarkt in Rome nog jonge mannen gezien, welker gestalten en gezichten hem
aantrokken. Hij vernam, dat zij "Angli waren en riep uit, dat zij stellig bestemd waren, om
medeerfgenamen van de engelen te worden. Hij hoorde, dat zij kwamen uit "Deira" en legde
dit uit als "de ira" (van onder de toorn) en dat zij daaraan moesten ontkomen. Toen hij
vernam, dat hun koning Ella heette, stond het voor hem vast, dat in hun land eenmaal het
Hallelujah zou worden gehoord. Enige jaren nadat hij paus was geworden, zond hij dan ook
de man, die zijn opvolger was geweest in het klooster, de abt Augustinus, naar Brittannié. Ook
dit werk had grote gevolgen.

Het monnikenwezen, Benedictus en zijn regel

Wat het monnikenwezen betreft, deze nieuwe levenswijze verbreidde zich wijd en vlug in het
Westen. Sommigen gingen als kluizenaars leven, anderen rondzwerven door het land, anderen
in kloosters samenwonen onder één hoofd en één regel. Voor deze laatsten heeft Benedictus
van Nursia (480) in die plaats, ten Noorden van Rome, geboren) zich buitengemeen
verdienstelijk gemaakt. Zijn ouders zonden hem naar Rome, ter wetenschappelijke opleiding.
Hevig schokte hem het zedenbederf aldaar, zowel onder leraren als studenten. Hij vluchtte
weg haar Subiaco. Voor de monnik Romanus stortte hij zijn hart uit en deze wees hem op de
waardij van het eenzame leven. Zo kwam Benedictus er toe om in een grot te gaan wonen, die
slechts door een rots van Romanus klooster gescheiden was. Elke dag liet Romanus van zijn
karig deel wat brood zakken, van de top van de rots, aan een lang touw, waaraan een bel was
gebonden, om hem te waarschuwen.

Na drie jaren werd Benedictus door enige schaapherders ontdekt; zij meenden een wild van
die te zien, maar begrepen spoedig, dat zij met een heilige te doen hadden. Dra was zijn hol
alom bekend in de omtrek en men ging wedijveren, om hem van voedsel te voorzien. Toen de
abt van het naburige klooster Vicovaro gestorven was, kozen de monniken Benedictus in
diens plaats.

Tevoren waarschuwde Benedictus hen, dat hij streng zou optreden tegen hun bandeloos leven.
Spoedig hadden de monniken dan ook berouw over hun keus. Zij poogden de nieuwe abt te
vergiftigen, maar hij ontkwam aan dat gevaar door een wonder: de beker sprong, terwijl Bene-
dictus hem zegende, in stukken. Hij keerde terug naar zijn grot, maar zijn strijd met die
zedeloze monniken had zijn roem van heilige vergroot: van alle kant kwamen er asceten zich
bij hem aansluiten. In die tijd van volksverschuMngen, oorlogen en verwarring zochten velen
naar ongestoorde vrede en onontroofbare goederen.

Benedictus bouwde twaalf kloosters, elk met . een abt en twaalf monniken. In 528 voelde hij
zich, door de vijandschap van een zekere priester Florentius, gedrongen om heen te gaan. Met
enkele gezellen begaf hij zich naar het schone Campanié, brak de bouwvallen van een oude
Apollotempel af en bouwde daar zijn beroemd geworden klooster Nlonte-Cassino. Hier
schreef Benedictus zijn Regel: een stel vaste voorschriften voor uiterlijke handelingen en
innerlijke gezindheid, godsdienstoefeningen en handenarbeid, eten en slapen, spreken en
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zwijgen; een regel, die de grondslag werd van alle latere kloosterverordeningen. Ondanks de
aristocratische grondslagen en instellingen in de kerkelijke organisatie van het Christendom,
kon het zijn oorspronkelijk gemeenschapsbewustzijn en gelijkheidsbeginsel nooit geheel
verloochenen en deze oer-christelijke gemeenschapsgeest, voor welke alle standsverschil zijn
betekenis verloor, kwam in het kloosterleven tot nieuwe uiting.

Eerst na langdurige beproeving en verootmoediging liet Benedictus de novitii tot het klooster
toe. Hun bezittingen vervielen aan de armen of aan het klooster. De noviet moest, onder
aanroeping van de heiligen, wier relieken in het klooster waren, en in tegenwoordigheid van
de abt de door hem (zo hij schrijven kon) eigenhandig geschreven gelofte zelf op het altaar
van de kloosterkerk neerleggen. Deze gelofte gold voor altijd: Benedictus was de eerste, die
de onverbreekbare gelofte eiste. Voorop stond de gelofte van de stabilitas loci, het bestendig
blijven in het klooster: "Door altijd op dezelfde plaats te blijven, worden wij, bij de
veranderlijkheid dezer wereld, gelijkvormig aan de eeuwigheid en aan de onveranderlijkheid
Gods".

Dan volgde de gelofte van de conversio morum, de verandering van de zeden. Lediggang is de
doodsvijand van de ziel. Tonsuur, pij en levenswijze betekenen niets, indien niet gepaard
gaande met innerlijke omkeer. Naast de geestelijke oefeningen (psalmgezang, Schriftlezing en
meditatie, waarvoor zeven uren bestemd werden) en de vrome lectuur (twee uren) moesten
zeven uren besteed worden aan handenarbeid, zelfs aan zwaardere veldarbeid. Alle
handwerken en kunsten moesten binnen het klooster zelf beoefend worden, om alle kans op
vagebonderen af te snijden. De eerstgenoemde godsdienstige oefeningen werden geregeld
naar de canonieke uren: niatutina (s morgens te 2 uur), prima (te 6 uur), tertia (te 9 uur), sexta
(te 12 uur), nona (te 3 uur), vesper (te 6 uur) en het completorium (te 9 uur), alles naar Psalm
119 : 164: Ik loof U zevenmaal daags, en Psalm 119 : 62: Te middernacht sta ik op om U te
loven.

De derde gelofte verplichtte tot onmiddellijke gehoorzaamheid. Dit was de eerste graad van de
vernedering, waardoor de Monnik toonde, dat hem niets zo lief was als Christus, al was zijn
beweegreden tot gehoorzaamheid de heilige dienst, vrees voor de hel of de glorie van het
eeuwige leven. De abt, door de monniken zelf gekozen, moet voor hen de zichtbare
vertegenwoordiger van Christus zijn; de geestelijke vader, die men nooit mag tegenspreken.
Hier vormde zich aldus een kerk binnen de kerk! Elk klooster was een kerk in miniatuur,
berustend op dezelfde beginselen en dezelfde afhankelijkheidsverhouding Al zijn de straffen
streng in de drieénzeventig kapittels van Benedictus regel (geheime, daarna openbare
berisping; vasten, slagen, ban, uitsluiting van het heilig Avondmaal), toch wil hij
buitensporige strengheid vermeden hebben; als een verstandig geneesheer moet de abt met
deze middelen omgaan.

De andere voorschriften zijn mild. Tweemaal daags werd onder stilzwijgen gegeten; een
matig wijntje werd toegestaan; vlees mochten alleen zieken en zwakken hebben; bij
veldarbeid moesten de porties groter worden toebedeeld.

Het behoeft geen betoog, dat dit alles geen Bijbels Christendom heten kan, de vrijheid van de
mens-in-Christus ging hier verloren in slaafs wetticisme. Toch heeft Benedictus stichting
grote verdiensten getoond in de vorming van de volken en de verbreiding van het Evangelie in
die tijden van ontworteling van de volken. De monniken waren leiders en raadgevers in alle
levensnoden; men wendde zich tot hen om troost en hulp; en de kloosters waren middelpunten
van weldadigheid, barmhartigheid en gastvrijheid. Monniken waren de eerste protestanten
tegen de schande van de slavernij en Gregorius | zette voort, wat reeds Nilus deed: slaven
loskopen uit de macht van harde meesters. Behalve toevluchtsoorden voor ellendigen waren
de kloosters ook opleidingsscholen voor de jeugd, in het bijzonder voor die kinderen, die men
aan het klooster had afgestaan.

Gelijk vanzelf spreekt kwam ook het kwaad, als overal, waar mensen tesamen leven, tot
openbaring. Toen Benedictus stierf (547), kon hij aan zijn klooster reeds achterlaten een
jaarlijkse rente van veertig duizend goudguldens. De eerste monniken waren landbouwers en
handarbeiders; maar het volgende geslacht reed al op muilezels en begon weelderig te worden.
Benedictus heeft niet voorzien, dat wetenschappelijke arbeid de grootste verdienste van de
"Benedictijner-orde zou worden. Reeds Cassiodorus, groot staatsman, geleerde en
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geschiedschrijver, die zich had teruggetrokken in een door hem zelf gesticht klooster in Zuid-
Italié (539), gebood aan zijn monniken om wetenschappelijk werk te gaan doen door
bestudering, niet alleen van de Bijbel en de geschriften van de kerkvaders, maar ook van de
klassieke literatuur. Hij leerde hen afschriften maken en aldus zijn het de Benedictijners, die
de gewichtigste schatten van de antieke wereld en vele handschriften van de Bijbelboeken ons
hebben overgeleverd.

Een halve eeuw na Benedictus dood volgden bijna alle kloosters in Italié zijn regel. Twee
eeuwen later had zijn orde reeds driehonderd kloosters. Ambtelijk stonden de monniken
onder, maar in heiligheidsgraad hoven de geestelijkheid; immers reeds door de eerste en
wezenlijke voorwaarde van het monnikenleven, de ongehuwde staat. Juist zo zag de clerus in,
dat ook hij het celibaat moest invoeren, wilde hij in heiigheid en invloed niet bij de monniken
achterblijven. Het ideaal scheen daar het meest nabij gekomen, als monniken de eer hadden
door bisschoppelijke ordening in de priesterstand te worden opgenomen. Reeds Jovinianus
(eind vierde eeuw te Rome; fel bestreden door Hieronymus) had, hoewel zelf asceet, de
onEvangelische consequenties van de ascese goed gezien, toen hij zei: "Het wezen van alle
christelijke deugd ligt in de gezindheden en beginselen van het gelovig hart en hieruit komt
het heilig leven voort". Men heeft zijn protest niet geacht.

Invioed van de Romeinen op de Germanen, invloed van het Pelagianisme moesten de
Romeinen in Italié en Zuid-Gallié het onderspit delven voor de onweerstaanbare Germanen,
geestelijk was de overwinning aan hen. In cultureel en godsdienstig opzicht werden zij de
leiders en opvoeders van de jonge Germaanse naties. Reeds noemden wij de wijsgeer
Boéthius, die de leraar van de Middeleeuwen werd. Zijn voorzienigheidsgeloof was
monotheistisch, maar overigens had hij slechts zijdelings aanraking met het Christendom.
Grote invloed had ook Avitus van Vienne (f 525).

Had de bespiegelende wijsbegeerte en theologie haar eigenlijke geboorteland in het Oosten,
het Westen was meer praktisch van inzicht. Hield men zich in het Oosten vooral bezig met het
mysterie van de Goddelijke natuur van Christus, het Westen poogde meer de natuur van de
christen te peilen. Het Oosten streed over de verhouding van de naturen van de Zaligmaker,
het Westen over de verhouding van zonde en genade in de mens.

Geschillen met de aanhangers van een semi-Pelagiaanse stroming toonden, dat Pelagius,
mocht hij al officieel uit de kerk verbannen zijn, naar de geest toch in de kerk weer toegelaten
was. De Oosterse kerk heeft altijd aan de menselijke vrijheid vastgehouden en de Westerse
kerk heeft Pelagius door de achterdeur weer binnengehaald. Het fors geluid van Augustinus
aangaande Gods vrijmachtige, verkiezende genade, die alléén het heil voor en in de zondige
mens werkt, dreigde in de kerk verloren te gaan. De kerk van de "knechten" ( Galaten 4) die
God zoekt te behagen door de onderhouding van allerlei menselijke instellingen en God dient
om loon voor goede werken, heeft het telkens weer gewonnen van de kerk van de kinderen,
die weten: er is heil door het geloof alléén:

De stem van preshyter Lucidus, die opnieuw gepoogd had het inzicht van Augustinus ingang
te doen vinden, was gesmoord door de synode van Arelate of Arles (475) die hem tot
herroeping dwong en aan bisschop Faustus opdroeg dit theologisch te verantwoorden. Na een
tweede synode (te Lyon) schreeffaustus zijn werk Over de genade en de vrije wil van de
menselijke geest, het hoofdwerk van het semi-Pelagianisme.

Nu handhaaft de waarheid zichzelf. De Scythische monniken (dezelfden, die te
Constantinopel de Theopaschietische leer hadden gepropageerd) vielen nu de vijanden van de
Goddelijke genade aan. Zij, vonden noch bij 's pausen gezant noch bij Hormisdas zelf gehoor;
wel echter bij Fulgentius van Rispe en bij de op Sardinié verbannen Afrikaanse bisschoppen,
wier "tong en verstand" hij was. Samen vielen zij Faustus aan en eisten, dat de paus kleur
bekennen zou; vo6rop de leider van de monniken, Johannes Maxentius, die op een
ontwijkende, pauselijke brief antwoordde, dat, wanneer Augustinus geschriften waarlijk
golden, Faustus noodzakelijk ketter moest worden geacht. In Gallié verklaarden zich Avitus
van Vienne en Caesarius van Arles voor het Augustinisme en zij zagen zich gesteund door
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paus Felix -1V (526-530). Bij gelegenheid van de inwijding van een kerk in Arausio (Orange)
werd door veertien bisschoppen een synode gehouden (529), die de hun uit Rome gezonden
"kapittels" aanvaardde en in vijf en twintig stellingen het semiPelagianisme veroordeelde.
Aanvaard werd Augustinus leer over de erfzonde, het menselijk onvermogen ten goede, de de
wil herscheppende genade, het geloof als genadegift; maar men zweeg over de
onweerstaanbaarheid van de genade en het particulier karakter van Gods verkiezende
genadewil. De verkiezing ten kwade werd uitdrukkelijk verworpen. VVoor de gedoopten werd
in de algemeenheid van de Goddelijke genadewil de mogelijkheid verkondigd, om, krachtens
de doopgenade, het heil te verkrijgen, indien zij getrouw wilden werken.

Paus Bonifatius 11 (530-532) bevestigde dit besluit; eveneens de synode van Valence; zodat
het semi-Pelagianisme officieel door de kerk veroordeeld was en Augustinus gehandhaafd. In
werkelijkheid had men reeds te Orange het Augustinisme afgezwakt en werd Pelagius in de
praktijk van de kerk gehandhaafd.

Positie van de kerk van Rome, beeldenstrijd

Wij hebben ons reeds een indruk kunnen vormen van de positie van Romes kerk. Politiek was
Rome een hertogdom onder de exarch van Ravenna, dus een deel van het Oost-Romeinse rijk.
De paus was echter de feitelijke machthebber, ook in de schatting van van de Longobarden.
Gregorius was tussen hen en de keizer vredesbemiddeling (599). Overeenkomstig deze positie
trachtte de paus bij allerlei gelegenheden, gelijk bijvoorbeeld tegenover Johannes Jejunator,
zijn primaatsaanspraken te vernieuwen; wat dan telkens weer aanleiding gaf tot nieuwe strijd
niet Byzantium. Met Milaan, tot nu toe zelfstandige metropolis, en met Ravenna, dat in de
drie-kapittelstrijd met Rome gebroken had, wist Gregorius de banden te hernieuwen, al bleef
zekere zelfstandigheid tegenover Rome gehandhaafd. In de Afrikaanse kerk wist de paus
handig en energiek de resten van een zelfstandige kerkorde weg te werken. In Spanje
zegevierde de katholieke kerk onder Reccared, door de invloed van Gregorius vriend, Leander
van Sevilla. In Frankrijk wist Gregorius het gezag van de stoel van Petrus tot hoog aanzien te
brengen en wij zullen nog zien, hoe hij ook Engeland officieel onder pauselijk gezag wist te
brengen, al kwam hiervan in de praktijk weinig terecht. In Italié groeide de pauselijke macht
sterk in de zevende eeuw, maar onder de Germaanse volken bleef Romes invloed gering.

Wat het Oosten aangaat, ondanks protest van de oude bisdommen Antiochié en Alexandrig,
benoemde Theodorus van Rome een Roomse vicaris voor Palestina (sinds 642), dat immers
door Arabische bezetting aan de macht van de keizer onttrokken was.

Paus Martinus I, die Romes dogmatisch gezag tegenover Byzantitim handhaafde (in de
monotheletische strijd), moest het onderspit delven en stierf als martelaar. Ook zijn
naasteopvolgers moesten voor de patriarch van de residentie bu en; maar eindelijk volgde dan
toch de triomf van het pauselijk beslissingsrecht in geloofszaken onder paus Agatho, op het
zesde oecumenisch concilie, al moest hij er zijn voorganger Honorius als ketter voor
veroordelen. Merkwaardig, dat Agatho dit deed, terwijl hij juist de aanspraken van het
pausdom op het bezit van de zuivere leer bouwde op het woord van Christus tot Petrus: "Ik
heb voor u gebeden, dat uw geloof niet zou bezwijken" (Lucas 22 : 32)! Ook Agathos
opvolger, Leo 1l (682-683), erkende Honorius veroordeling uitdrukkelijk en nog vele pausen
na hem moesten dit anathema over een voorganger bij hun ambtseed herhalen. VVoor de latere
leer van de pauselijke onfeilbaarheid een pijnlijk geval.

Toen het concilium quinisextum (692) de bisschoppen van Constantinopel en Rome als
gelijken in aanzien verklaarde, weigerde Sergius | van Rome (687-701) de besluiten dezer
vergadering te erkennen. Justinianus Il wilde zich van de paus meester maken, maar de
bezetting van Ravenna duldde niet, dat hij het lot van Martinus | zou ondergaan en kwam in
opstand. Ook later, toen men de exarch verdacht van gewelddadige maatregelen te beramen
tegen Johannes VI (701-705) nam de stad het op voor de paus. Filippicus Barclans (711-713),
die het monotheletisme toch weer tot heerschappij wilde brengen, zag zijn naam uitgesloten
van de kerkelijke voorbeden,

De beeldenstrijd bracht het openlijk conflict tussen paus en keizer. De volksvroomheid heeft
altijd verlangd naar goden, die "voor ons aangezicht wandelen", naar zichtbaarheid van God.
De kerk in het Oosten had, onder monnikeninvloed, grote en bijgelovige verering voor beel-
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den van Christus en de heiligen. Dit is niet iets toevallige.

In het Oosten toch is altijd bestreden het inzicht, dat in het Westen, op de synode van Toledo,
tot kerkelijke beslissing werd, dat namelijk de Heilige Geest uitgaat van de Vader én van de
Zoon. Voor het Oosterschristelijk (onSchriftuurlijk) besef ligt de eenheid van Vader, Zoon en
Geest niet in de Goddelijke natuur als zodanig, maar in de persoon des Vaders. De Zoon en de
Geest behouden zekere zelfstandigheid ten opzichte van elkaar. Dus: ontlenen Zoon en Geest
hun Wezen zelfstandig aan God, dan zijn, er ook twee wegen tot God: de weg van Christus,
het uitgedrukte Beeld van God, én de weg des Geestes.

Achter dit alles zit een andere leer over God. Aan het Godsbeeld Christus hechtte zich
gemakkelijk de praktijk van de beeldenverering, die straks theologisch gerechtvaardigd werd.
De legenden omtrent wonderdoende beelden vermenigvuldigden zich; zij bewerkten
genezingen en bekeringen. Men had bloedende beelden en beelden, niet met handen gemaakt,
maar uit de hemel.

Leo de lIsauriér (716-741), via de soldatenloopbaan uit nederige afkomst tot het keizerschap
opgeklommen, stond achter hen, die de ver-Goddelijking van de beelden bestreden. Hij had
door een schitterende overwinning de stormloop van de Arabieren (die in 707 zelfs een jaar
lang Constantinopel hadden belegerd) gekeerd. Nu greep hij met harde hand de beeldendienst
aan; reeds hierom, wijl de Mohammedaan met zijn beeldloze godsdienst een prachtig
propagandaterrein vond in gebieden, waar de kerk tot afgoderij verviel. Vandaar, dat Leo in
726 verbood, om zich voor beelden neer te werpen. Grote roering ontstond, maar met ruw
geweld zette Leo zijn maatregelen door. Nadat hij in 730 een volksopstand had platgeslagen,
beval hij alle beelden uit de kerken te verwijderen; de frescos moesten met kalk bestreken
worden.

Toen zag de paus zijn kans. In overeenstemming met zijn wippolitiek had Gregorius | vroeger
een tussenstandpunt ingenomen. In twee brieven had hij aan bisschop Serenus van Marseille
diens verbrijzeling van beelden verweten, omdat deze voor hen, die niet kunnen lezen, zo
geschikt de boeken kunnen vervangen; maar de aanbidding van beelden had hij beslist
verboden. Welnu, hier maakte het pausdom front tegen zijn keizer. Veilig door Leos
moeilijkheden in het Oosten en door de bedreigde positie van de Griekse macht in het Westen,
verklaarde Gregorius Il (715-731) zich op hoge en felle toon tegen Leo. Zijn opvolger
bedreigde alle beeldstormers met de ban (731).

De keizer wreekte zich door alle pauselijke inkomsten in te trekken en Thessalonica, Sicilié en
de Illyrische kerkprovincies te stellen onder de patriarch van Constantinopel. Een opstand
brak uit in Byzantijns Italié; men maakte aanstalten om een eigen keizer te kiezen en weigerde
de keizer belasting te betalen. In het Oosten verbraken verschillende kerken alle band met
Byzantium. De paus was dit alles welkom, maar hij wenste toch anderzijds niet in de macht te
geraken van de Longobarden-koning Luitprand. Daarom overreedde hij de hertog van
Venetié, om Ravenna, dat de Longobarden reeds veroverd hadden, voor de keizer terug te
winnen. De hertog gaf aan de paus de stad Sutri terug met alle hoogheidsrechten.

Aldus legde hij de grond voor de wereldlijke macht van de pausen.

Sterk in nauw gedreven door Luitprand, riep de paus de hulp van Karel Martel in voor de stoel
van Petrus en hij zond hem zelfs de gouden sleutels van Petrus graf. Echter, Karel wilde wel
bemiddelen, maar niet ingrijpen: hij had Luitprand te zeer nodig tegen de opdringende
Arabieren!

Paus Zacharias (741-752) wist met Luitprand tot overeenstemming te komen. Hij had dan ook
de gunst van de Frankische hofmeiers achter zich, dank zij vooral het vruchtbare werk van
Bonifatius in Duitsland en in de verwilderde Frankische kerk. Met hulp van de paus wilde
Longobard zijn heerschappij over heel Italié uitbreiden, waarom hij hem alle ingetrokken
stukken van Petrus erfdeel teruggaf en bovendien vier steden in het Romeinse hertogdom.

De zoon van Karel Martel, Pippijn de Korte (de Jonge), van Neustrié (westwaarts van de Rijn)
had, nadat zijn broeder Karloman van Austrasié (oostwaarts van de Rijn) zich had
teruggetrokken, alle feitelijke macht, al was de afstammeling uit het "geheiligd" Merovingisch
geslacht in schijn koning. Pippijn nu wenste te breken met die schijn en vroeg hierover 's
pausen oordeel. Zacharias liet hem weten, dat, wie de macht had, ook beter de koningsnaam
kon dragen, opdat de orde geen gevaar zou lopen. Nu liet Pippijn zich, op de rijksdag van
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Soissons, door de Franken op het schild heffen (751) en door Bonifatius tot koning zalven.
Daar paus Stefanus Il (752-757) zich opnieuw door de machtslust van de Longobarden
bedreigd zag, ging hij Pippijns hulp vragen en hij zalfde hem andermaal, met zijn zonen tot
koning van de Franken. Op de rijksdag van Quiercy (het koninklijk slot bij Noyon, aan de
Oise) kreeg de paus belofte van bijstand (754) en in twee veldtochten dwong Pippijn dan ook
de Longobarden-vorst Aistulf, om aan de paus al het veroverde terug te geven. Dit is de
bekende "schenking van Pippijn" (756), waarbij echter deze zichzelf toerekende de
waardigheid van het Romeinse patriciaat, het beschermheerschap over de Italiaanse gebieden,
terwijl de paus zekere hoogheidsrechten werden gelaten.

Hier ligt de vorming van De Kkerkelijke Staat, tevens de verklaring van de verhouding van
paus tot koning als leenman tot leenheer.

De politieke positie van de paus bleek niet in alles tot zijn voordeel; ook reeds, waar hem de
nodige militaire macht ontbrak. Zo werd Paulus | (757-767) overvallen door Desiderius,
hertog van Tuscia, en Stefanus 111 (768-772) zag zich bedreigd, toen de Frankische macht zich
met deze Longobard verbond. Na Pippijns dood toch verstiet diens zoon Karel, zijn
Frankische gemalin en huwde de dochter van Desiderius, Desiderata, wel door zijn moeder
hiertoe aangezet en tegen de dringende vermaningen van de paus in. Reeds na een jaar
scheidde Karel weer van deze vrouw.

Toen nu, na Karlomans dood, Karel diens gebied bezette, nam Desiderius Karlomans weduwe
en kinderen tot zich en eiste van paus Hadrianus | (772-795) de zalving van de oudste zoon
van Karloman tot koning van Austrasié. De paus weigerde en kwam hierdoor zeer in de knel.
Daar greep Karel in: hij sloeg het beleg om Pavia, nam Desiderius gevangen, sloot hem op in
het klooster van Corvey en noemde zich koning van de Franken en Longobarden (776).

Nog tijdens het beleg van Pavia begaf Karel zich naar Rome, waar hij op schitterende wijze
werd ontvangen. Hij bevestigde en vermeerderde enerzijds de schenking van zijn vader
Pippijn, maar wees tegelijkertijd alle machtsaanspraken van Hadrianus af, ondanks zijn
eerbiedsbetoon jegens de paus. Paus en volk moesten hem de eed van trouw afleggen en zijn
zendboden controleerden voortaan de pauselijke ambtenaren. Wat reeds lang praktijk was van
de Frankische heersers, werd ook hier doorgevoerd: de keuze van de bisschoppen en de
kerkelijke wetgeving kwamen onder Karels autoriteit.

Zo viel het zwaartepunt voor de Westerse kerk in de nieuwe Germaans-Frankische macht en
het Griekse keizerschap bestond nog slechts in schijn. In 777 gaf Hadrianus aan Karel de
naam van "Constantijn, nieuwe allerchristelijkste keizer Gods"; en sinds 781 hield hij er mee
op, om zijn bullen te dagtekenen naar de regeringsjaren van de Byzantijnse keizer.

In 787 bleek het contact tussen Rome en Constantinopel na de ommekeer in de beeldenstrijd
weer hersteld. Maar onder Leo 111 (795-816) werd de afscheiding beslissend.

Onder hevige partijtwisten was Leo tot paus verheven. Hij zond aan Karel (de Grote) de
sleutels van het graf van Petrus en de banier van Rome met de bede, om van het volk van
Rome de eed van trouw te aanvaarden. Karel prees zijn deemoed, maar liet hem door zijn
gezant, de abt Angilbert, vermanen, om voortaan een eerbaar leven te leiden, door naleving
van de kerkelijke wetten en door af te laten van simonie.

In 799 werd Leo overvallen door zijn tegenpartij (familie van Hadrianus) tijdens een
processie; met moeite ontsnapte hij aan mishandeling. Naar Paderborn geleid, werd hij aldaar
bij Karel door zijn belagers aangeklaagd van meineed en echtbreuk. Men voerde de paus terug
naar Rome, waar hij voor de keizerlijke rechtbank verschijnen moest (herfst 799); Karels
gezanten durfden echter geen beslissing te nemen. Toen Karel zelf in Rome was aangekomen,
zat hij zeven dagen lang als rechter over Leo en zijn vijanden. Hij sprak de paus vrij, maar liet
hem zelf beslissen, of hij niet een zuiveringseed zou afleggen. Op Kerstfeest 800 zat Karel,
tijdens de mis, tegenover het altaar. Plots kwam de paus, na de bediening, op hem toe en zette
hem een gouden kroon op. Juichend begroette het volk hem als de door God gekroonde
Augustus, als keizer van de Romeinen. Daarop werd Karel door Leo gezalfd (ook zijn zoon
Pippijn) en de paus bewees de keizer de gebruikelijke verering. Karel heeft later verklaard,
dat, als hij alles geweten had, hij, trots het hoge feest, niet naar de kerk zou zijn gegaan. Dit
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was echter wel een verklaring ter consumptie voor Karels Frankische omgeving.
Waarschijnlijk zal Karel hebben gestreefd naar het totale keizerschap over Westen en Oosten.
Dat komt uit in zijn houding inzake de beeldenstrijd: volgens Karel hadden Constantijn en zijn
moeder Irene zich het keizerschap onwaardig betoond; afgezien nog er van, dat een vrouw
geen troonopvolgingsrechten had! In latere jaren heeft het pausdom de onderworpenheid van
de wereldlijke aan de geestelijke macht pogen te demonstreren aan Karels kroning door de
paus. Destijds zag men dit in die daad niet; die kroning was niet anders dan een
verkiezingsdaad van het volk van Rome, vertegenwoordigd door de paus.

De paus moest ondertekenen Karels testament, waarin Rome genoemd werd naast andere
zetels, als Ravenna en Milaan. De paus was de eerste bisschop van het Karolingische rijk,
maar stond overigens, juist gelijk de andere bisschoppen, onder de keizer.

Uit deze tijd stamt de beruchte oorkonde van de zogenaamde "schenking van Constantijn".
Deze zou aan paus Silvester (314-335), als dank voor zijn wonderbare genezing van een
exceem en zijn bekering, hebben overgedragen bezit, macht en zeggenschap wat betreft het
Lateraanpaleis, de stad Rome, de steden van Italié en van de Westerse provincies. Wat keizer
Karel van dit document heeft geloofd of niet geloofd, zijn politieke houding tegenover de paus
is er niet door beinvloed. Het stuk, althans de vervaardiging er van, was reeds aan Hadrianus |
bekend. Otto 111, die het keizerschap vernieuwde, heeft deze oorkonde reeds als een vervalsing
gesignaleerd, al heeft hij de Karolingische schenkingen bevestigd. In de tijd van de opkomst
van de Renaissance, een tijd van opwakende historische kritiek, heeft Laurentius Valla de
onechtheid van het stuk bewezen (1440).

ENGELAND, SCHOTLAND EN IERLAND

Richten wij de blik naar Engeland.

In de vierde eeuw, de bloeitijd van de oude, Britse Kerk, namen bisschoppen uit de Romeinse
provincie Brittannié reeds deel aan synodes. In het begin van de vijfde eeuw moest het
verzwakte rijk deze provincie loslaten. Reeds lang werden de Britten geteisterd door de
invallen van de Pieten (uit het Noorden) en van de Scoten (uit lerland) en zij riepen de
Teutonische Angelen, Saksen en Jutten te hulp. Dezen kwamen en bleven er, als heersers. De
Keltische Britten werden teruggedrongen naar Wales, Cornwallis, de bergen van
Northumberland en naar "Bretagne". Hier versmolten zij met de Gallische kerk. In het
Noorden vermengden zij zich met de Picten. Aldaar werkte de zendeling Ninian, een in Rome
gevormde Brit, die in Whithorn (aan de Zuidwestkust van Schotland, tegenover het eiland
Man) de kerk van Candida Casa (het Witte Huis) stichtte. Aldus kreeg de oud-Britse kerk een
zeer afgezonderd bestaan. Er waren tijden van opleving (in de zesde eeuw), maar bisschop
Gilda moest klagen over veel verwildering, mede door de nood des tijds.

Tijdens de Angelsaksische veroveringen kreeg het Evangelie ingang in lerland. Zendeling
Palladius, op wiens aansporing bisschop Germanus van Auxerre een (tweede) zendingstocht
maakte onder de Britten, om hen te reinigen van Pelagiaanse smetten, werd door paus
Coelestinus naar lerland gezonden (431). De eigenlijke apostel van de leren echter werd
Patrick (Patricius) zoon van een Schots diaken, werd hij in zijn jeugd door zeerovers op het
strand overvallen en in lerland als slaaf verkocht. Hij deed de gelofte, dat, kwam hij ooit vrij,
hij in dit land de blijde Boodschap brengen zou. Zijn gebed werd verhoord en na zes jaren in
zijn vaderland teruggekeerd, liet hij zich ordenen en kwam als zendeling onder de Scotten in
lerland (432). Door paukgetrommel verzamelde hij nieuwsgierigen om zich heen en
schilderde hun Christus voor ogen. Velen werden bekeerd, vooral toen een oude bard hem
leerde, om zijn liederen op lerse melodieén te zingen. Het werd een volksbeweging; vorsten
schonken hem landerijen, om er kloosters op te stichten, hun dochters werden gewijde
jonkvrouwen, vele jonge mannen monniken. Patrick richtte zijn kloosters - nederzettingen van
houten hutten met een kerk - als zendingsscholen in. De oudere broeders onderwezen de
jongeren en maakten afschriften van de heilige boeken; anderen dienden weer in het werk van
de landontginning. Toen hij ruim honderd jaren oud, stierf, was het grootste deel van lerland
gekerstend. Om de vele kloosters, de eerbiedige stilte, die er heerste, en om de strenge tucht
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van de monniken, kreeg lerland de naam van "eiland van de heiligen". De kloosters werden
langzamerhand te vol en hierdoor, vooral echter gedreven door bekeringsijver én de
overtuiging dat ""'zwerven voor Christus” tot volmaaktheid leidde, kwamen de broeders tot
geregelde heidenzending. In twaalftallen, met een dertiende broeder als leider, trokken zij er,
met staf en ransel, op uit, op heilig avontuur.

De Schotse kloosters, met hun karakter van christelijke kolonies, pasten zich aan bij het clan-
wezen, dat daar de sociale verhoudingen beheerste. De stichter van zulk een klooster kreeg
van het clanhoofd een stuk land, dat erfbezit was van zijn familie, zolang een lid daarvan het
klooster wist te behouden, zij het ook, dat hijzelf er in leefde in ondergeschikte positie. Door
dit landbezit werd de kerk verbonden met de clan-leden; zij bewezen aan het klooster allerlei
dienst, terwijl de kerk hun waarborgde geregelde bediening van de sacramenten, prediking en
zielmissen. De abt was presbyter, maar voor de ordening van priesters was het nodig, dat ook
bisschoppen tot de Kkloostergemeenschappen behoorden; dezen toch waren hiertoe alleen
bevoegd. Zo kon het, dat de bisschop stond onder zijn kerkelijk-ondergeschikte, de abt; want
deze laatste had, door zijn sociale positie, de eigenlijke leiding van de zaken.

De arbeid onder de Scoten en Picten in Schotland werd uit lerland ingezet. Uit het klooster
Bangor ging Columba als presbyter, met twaalf gezellen, naar de Hebriden over (ongeveer
563) en stichtte hij zijn vele kloosters. Van deze monniken- en zendingskerk in Caledonia,
niet het moederklooster Hi (Jona) als middelpunt, bleef Columba het hoofd, als abt-presbyter.
Ook hier bleef voor de ordening van de priesters alleen een bisschop bevoegd. De latere
Culdaeérkerk in lerland en Schotland (geestelijk genootschap, daar werkend van de negende
tot de twaalfde eeuw: céle D¢, - oud-lers, is een man, die geheel zich in de dienst Gods gesteld
heeft, Gods eigendom tot de dood; vandaar de zin- en klanknabootsende Latijnse naam van
colidei) is géén rechtlijnige voortzetting van Columbas lers-Schotse kerk.

Zowel de oud-Britse kerk in haar afzondering als de lers-Schotse kerk wisten wel van Rome
als de eerste moedergemeente, maar kenden niet het primaat van de paus. Zij volgden een
vroegere berekening van het Paasfeest, hadden een andere tonsuur dan de Roomse corona
(tonsura Petri) namelijk de tonsura Pauli (van oor tot oor, waarbij het voorste stuk van het,
hoofd werd geschoren), en ook een andere doopritus (enkelvoudige onderdompeling), terwijl
het priesterhuwelijk geoorloofd geacht werd, ook voor bisschoppen.

In 596 was Gregorius zendeling, de abt Augustinus, met zijn veertig monniken, op het eiland
Thanet, in de Theemsmonding, aangeland. Ethelbert van Kent, hoofd van de bond van.
Angelen, Saksen en Juten, was gehuwd met de Frankische prinses Bertha, een christin, die
voor zich vrijheid van godsdienstoefening bedongen had. Door zijn vrouw bewogen, begaf
Ethelbert zich naar Thanet, waar Augustinus en zijn mannen hem in plechtige processie
begroetten: een zilveren kruis voorop, daarachter een banier, met het beeld van de Heiland en
onder het zingen van een lied. Augustinus kreeg verlof zich in Canterbury te vestigen en reeds
het volgende jaar lieten Ethelbert en vele duizenden zijner onderdanen zich dopen. De paus
zond hem helpers, onder wie bisschop Mellitus. Augustinus werd nu aartsbisschop en w aar
Londen nog heidens was, werd Canterbury zijn zetel. Gregorius gaf hem vele praktische
wenken en vrijheden. Op de oude offer-feestdagen werden nu de christelijke hoogtijdagen,
vierdagen en kerkmisdagen (ter herinnering aan de stichting van een bepaald kerkgebouw)
gesteld. Gelijk vroeger, werden stieren ge slacht en maaltijden gehouden, maar n ter ere Gods.
Het maakte velen de overgang gemakkelijker.

Augustinus (overl. 605) heeft, ondanks vele ernstige pogingen, de vereniging van de oud-
Britse kerk en de Rooms-Angelsaksische kerk niet beleefd.

Eadwin van Northumbrié, gehuwd met een Kentische prinses, had, na uit zijn land verdreven
te zijn, zijn rijk weer veroverd en liet er (hoewel tegen de zin des volks) door Paulinus het
Evangelie prediken.

In 627 nam de Rijksvergadering het Christendom aan; de hogepriester verwoestte eigener
hand de altaren van Wodan, en Eadwin liet zich dopen. Paulinus werd de eerste aartshisschop
van de oude Romeinse stad Eboracum (York). Eadwin sneuvelde in de strijd, tegen de
heidense Mercién; aan hun bondgenoot, de geduchte vijand van de Saksen, Cadwalla van
Noord-Wales, bleef Eadwins broeder, Eanfried, onderworpen, maar diens zoon, Oswald,
overwon Cadwalla en vestigde de lers-Schotse kerk weer in Northumbrié.
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Onderwijl toonde de Roomse zending onder de Angelen en Saksers grote vorderingen. In
Wales kreeg zij tegen het einde van de achtste eeuw de overhand énZuiderlai d -¢ had zich
reeds in 630(onder paus Honorius) bij Rome aangesloten, althans wat de Paasviering betreft.
Nadat nu Oswald van Northumbrié gesneuveld was in de oorlog met de heidense vorst Penda,
had zijn broeder Oswy de uitbreiding van zijn rijk (over Britten, Picten en Scoten) en de
propaganda van het Evangelie ijverig voortgezet. Zijn vrouw stond onder invioed van
Wilfrith, een van de vurigste voorstanders van de Roomse zending. Zo geschiedde het dan, dat
Oswy, in overleg met de andere Saksische vorsten, een synode liet houden in het klooster
Streaneshalch (Whitby, bij York). Hier stonden de lersSchotse en de Roomse kerk tegenover
elkaar. Bisschop™ Colman, die zich beriep op het gezag van de heilige vader Columba, werd
weersproken met beroep op de autoriteit van Petrus, aan wie Christus de sleutels des hemels
zou gegeven hebben.

Colman moest zich terugtrekken op het klooster Hi (al bleef van hieruit de lers Schotse kerk
haar werk elders voortzetten), en bisschop Cuthbert kon de Roomse praxis doorvoeren. In 685
ging ook Adamnan, abt van Hi, over tot de Roomse richting, ondanks hardnekkige tegenstand
zijner monniken en ditzelfde geschiedde ook in Schotland. Het stamklooster Hi hield het
langst vast aan eigen orde en verleden, maar onder Egbert van York moest het toch zijn verzet
opgeven (716).

Aldus kwam de stoel van Canterbury naar boven, door de Roomse overwinning op de lers-
Schotse kerk; maar wat Wilfrith mislukt was, gelukte Egbert: hij kreeg het pallium en York
werd een aartshisdom, waarmede Canterbury de macht moest delen (735).

De Kkloosters kregen, vooral sinds Theodorus van Tarsen, aartsbisschop van Canterbury (overl.
690), de studie van het Grieks naar Engeland had meegebracht, de leiding in de opkomende
Angelsaksische cultuur; zij waren, meer nog dan de bisschopszetels, de eigenlijke haarden van
de volkskerstening. Eigenaardig is, dat zich eerst langzaam aan parochies vormden;
geestelijken en monniken gingen als reizende predikers rond. In het bergland van
Northumbrié werd zelfs vaak kerkelijke belasting gevorderd, terwijl er nog nimmer het
Evangelie was gebracht. De Angelsaksische vorsten benoemden zelf hun bisschoppen, als op
grond van een vanzelfsprekend recht, al hielden zij de paus in hoog aanzien. Vele
vorstenkinderen gingen in de kloosters of kozen de geestelijke stand. Al meer kwamen de
bedevaarten naar Rome, die zozeer de heiligmaking heetten te bevorderen, in trek, en in
verband hiermee offerde men gaarne de Pieterspenning, die oorspronkelijk bestemd was voor
de schola saxonica in Rome (een stichting voor steun en herberging van de talrijke Saksische
pelgrims). Deze soort belasting aan de paus dateert uit de tijd, toen koning Offa van Mercié
zijn kroon voor de monnikspij verwisselde in Rome (790).

Er ontstond, van de kloosters uit, een Angelsaksische literatuur. De zendelingen hadden zich
steeds van tolken bediend; maar de kerk zag het belang van de prediking in de landstaal. De
synode van Cloveshove (747) eiste nu van de presbyters, dat zij het "Onze Vader", de
woorden van de mis en de Geloofsbelijdenis zouden uitspreken in het Saksisch. De monnik
Caedmon (overl.j 680), een zanger uit het volk, door de abdis Hilda in het klooster van
Streaneshalch opgenomen, bezong de verhalen uit Genesis en Exodus, de menswording, het
lijden en de hemelvaart van Christus en zong aldus het Evangelie de volksziel binnen. Het
werd Evangelische lentetijd in Engeland: Aeldred vertaalde de vier Evangelién, Aldhelm de
psalmen, Beda het Evangelie naar Johannes.

Beda Venerabilis (de Eerwaardige; 674-735), geboren op een goed van het klooster
Wearmouth, werd als monnik opgevoed. Hij bestudeerde de Heilige Schrift, het Grieks en de
muziek: Hij ging over naar het klooster. Jarrow (in Northumbrié), waar hij levenslang bleef
(hij verliet het slechts eenmaal). Op zijn dertigste jaar werd hij tot presbyter gewijd en
eenvoudig priester is hij altoos gebleven, terwijl zijn vrienden, die hem als meester vereerden,
de bisschopsrang verwierven. Als leraar en schrijver was hij het middelpunt van een litteraire
kring, waartoe onder meer behoorden zijn opvolger Cuthbert, Albinus, abt van Canterbury,
Daniél, bisschop van Winchester, en Egbert van York. Deze eenvoudige, maar geleerdste man
van het Westen beheerste al de wetenschap van zijn dagen. Zijn Evangelievertaling zette hij
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zelfs op een smartelijk ziekbed voort. Toen hij op Hemelvaartsdag het laatste hoofdstuk
voltooid had, prevelden zijn stervende lippen als laatste woorden het Gloria: "Ere zij de Vader
en de Zoon en de Heilige Geest ..."

De zending van de lers-Schotse kerk

Het geestdriftig zendingsleven van de lers-Schotse kerk richtte zich naar het vasteland. Daar
was de kerk onder de Franken, door weelde en macht, verwereldlijkt en onder de heidense
Allemannen bijna verdwenen.

Uit het lerse klooster Bangor ging Columbanus (geboren + 550) met een twaalftal broeders,
zoons van aanzienlijken huize, naar het stamverwante Bretagne; vervolgens naar Frankenland,
waar het Christendom hem vorm zonder wezen scheen. Op verzoek van koning Gunthram
kwam hij eerst in Bourgondié werken, waar de koning hem het vervallen klooster Anegray
(aan de zuidwestelijke helling van de Vogezen) ter beschikking stelde (-584). Dra ging er
grote roep uit van de strenge tucht en het voorbeeldig leven en werken van zijn monniken.
Velen kwamen zich onder zijn leiding stellen. Zo werden nieuwe kloosters gesticht, Luxueil
en Fontanas. Columbanus deed dit zonder verlof te vragen van de bisschop van Besancon; hij
hield ze onder zijn eigen bestuur, Een conflict met de Frankische geestelijkheid kon op deze
wijze moeilijk uitblijven. Hierbij kwam nog de afwijkende prediking van deze vreemde
monniken en hun lerse Paasviering. Toen, in 600, Columbanus Kkloosters Pasen niet op 10,
maar op 3 april (de 14de Nisan) vierden, verweten de Franken hem, dat Christenen niet met de
Joden samen moeten handelen. Columbanus ging onderwijl rustig voort met zijn werk van
bodemontginning en Evangelisatie; zijn monniken leefden en werkten als open brieven van
Christus.

Als een tweede Johannes de Doper vermaande hij koning Theoderik, die zijn wettige gemalin
verstoten had en in ontucht leefde; een gedrag, begunstigd door diens grootmoeder
Brunechilde, die aldus zelf de regering in handen hield. Geen wonder, dat deze schandelijke
vorstin de antipathie tegen Columbanus alom aanwakkerde. Na een tienjarige arbeid liet
Theoderik hem te Luxueil, gedurende een stormachtig onderhoud, gevangen nemen en
wegvoeren; maar hij ontsnapte en keerde in het klooster terug. Nu werden Columbanus en de
zijnen met geweld naar Nantes gevoerd en ingescheept, om naar lerland te worden terug-
gezonden. De afvaart werd door storm verhinderd en de schipper zag hierin een teken van
Gods toorn en zette hem aan land. Hij mocht nu doortrekken naar het Oosten en wist, met
steun van Chlotaris Il van Neustrié (die kort daarop ook Bourgondié en Austrasié onder zich
verenigde) het voortbestaan van Luxueil te verzekeren.

Op verzoek van Theodebert Il van Keulen ging hij nu de Rijn af naar Allemannen in
Zwitserland. Ten Noorden van het Zirichmeer begon hij zijn werk; velen kwamen tot
bekering en de beelden van de goden werden in het meer geworpen, maar de oproerige
heidenen dwongen hem weg te gaan. Op aanwijzing van de christen-priester Willimar te
Arbon (ten Zuid-Oosten van het Bodenmeer) vestigde Columbanus zich nu in Bregentia (ten
Oosten van het meer) Opnieuw verdreven, volgde hij zijn oorspronkelijk plan en ging naar
Noordrltalie, om er te arbeiden tot kerkherstel onder de Ariaanse Longobarden Aan de
Trebbia (aan de weg van Piacenza naar Genua) stichtte hij het klooster Bobbio, waar hij kort
daarop stierf (615).

Een keurgarde zijner monniken bezorgde dit klooster een grote roep als kweekplaats van
wetenschap en literatuur. Deze "pelgrim voor Christus", wiens moeder zich vergeefs voor zijn
voeten had geworpen; toen hij op reis trok, was_ een man van vaste geloofsverzekerdheid,
voor mensen onbevreesd, streng in zijn tucht, mild jegens zijn broeders, wonderbaar in zijn
invloed op mensen: wie als wolven en beren woest waren, werden bij hem als lammeren. Hij
waarschuwde paus Bonifatius 1V (608-615), bij de driekapittelstrijd, voor de aanmatiging, dat
aan Petrus de sleutelen des hemels zouden gegeven zijn en hij vermaande beide partijen tot
eensgezindheid.

Op zijn reis naar Italié had hij zijn metgezel Gallus, met koorts bEvangen, in Arbon moeten
achterlaten. Als deze nu straks de reis wil voortzetten, doet hij een val, blijft hangen in het
struikgewas (bij de waterval van de Steinach, een paar uur zuidelijk van Arbon), ziet hierin
Gods teken, dat hij, die Duits sprak, hier moest blijven werken, maakt van een tak een kruis,
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zet hem in de grond, hangt er zijn tas met de heilige voorwerpen aan en wijdt deze plek en de
daar door hem gebouwde kluis. Gallus werkte nu voortaan samen met Willimar en de andere
geestelijken in de omtrek. Hij kreeg er grote invloed, mede door gebedsgenezingen. Gallus
weigerde de hem aangeboden bisschopszetel van Constanz, maar wees er zijn helper Johannes
von Grabs voor aan. Deze kende geen Latijn, zodat Gallus hem zijn intreepreek moest
souffleren. Toen hij zijn Kkluis eens verlaten had, om in Arbon te preken, overvielen de
koortsen hem weer en hij bezweek. Zijn lichaam werd naar zijn cel teruggevoerd en boven
zijn graf werd het Klooster Sint Gallen gebouwd. Al spoedig begonnen de bedevaarten naar
het graf van deze "heilige". Een eeuw later kreeg het klooster grote naam als centrum van
geleerdheid. Tot een totale en stelselmatige aanpak van de kerstening van Duitsland was het
nog niet gekomen. Bij alle energie, liefde en overgave ontbrak het de lers-Schotse
zendelingen aan organisatorisch inzicht.

De zending in de lage landen aan de zee

De zendingsarbeid in deze lage landen werd beheerst door de verhouding tot het Frankische
rijk, een nadelige positie, want nu kwam immers het Christendom als de godsdienst van de
vijanden en werd gezien als onderwerpingsmiddel van de Friezen aan de Franken. De
kluizenaar Amandus, overtuigd door Petrus zelf geroepen te zijn, in Rome, ging, onder
Chlotarius 11 tot bisschop gewijd, werken in Gent; dan onder de Slaven aan de Donau; dan
opnieuw in Gent; werd daarna bisschop van Maastricht (643) dan van Luik; streefde ijverig
naar Hervorming van de geestelijkheid; legde zijn ambt neer en ging Evangeliseren onder de
vrije Friezen aan de Scheldemond; tenslotte werkte hij onder de Basken: altegader pogingen,
even ijverig als stelselloos en daarom zonder resultaat. Eligius (t 659), goudsmid, gewon door
zijn kunst de gunst van Chlotarius, dan van Dagobert (sinds 628 diens opvolger in Neustrié).
Aangevuurd door Columbas ascetische levenswijze gebruikte hij zijn groot vermogen voor
liefdadigheid, talrijke kloosterstichtingen, versieringen van kerken en heiligengraven. Hij had
veel invloed, door Dagobert, op kerkelijke zaken en werd daarom, na diens dood, door be-
vordering tot bisschop van Vermandois (zetel Noyon) uit de hofkring weggewerkt. Met kracht
zette hij zijn Evangelisatiewerk onder de vrije Friezen voort, maar de verzwakking van het
Frankische rijk, na Dagoberts dood, doofde wel het meeste van het uitgestrooide vuurzaad.

Nu kwam de zendingsactie uit Engeland. Reeds de ler LMnus, een discipel van de abt
Augustinus, moet als zendeling onder de Friezen aan de Schelde gewerkt hebben (x 650). Op
een reis naar Rome (677) was de Benedictijner monnik Wilfrith aan de Friese kust geland en
vriendelijk door koning Aldgild ontvangen; eiste immers niet de Frankische majordomus
Ebroinus, opgestookt door Wilfriths heimelijke tegenstanders, diens uitlevering? Koning
Radboud (697-719) sloot zich bij Neustrié aan, tegen Austrasié en zolang dus Pippijn van
Heristal door Neustrié¢ werd vastgehouden, had Radboud de handen vrij in het hem door de
Franken ontroofde Friese gebied. Toen nu Pippijn majordomus van heel Frankenland was
geworden en hij de Friezen bij Dorestad verslagen had, was Friesland tot aan de Oude Rijn in
zijn macht en moest Radboud zich naar de Frank schikken.

Wilfriths tijdgenoot Egbert, die vo6r 660 al onder zeil was gegaan naar Friesland, maar
schipbreuk had geleden op de Engelse kust, zond eerst Wigbert hierheen, die na twee jaren
weinig resultaat zag; daarna Willibrord. Diens vader, Wilgil, die als kluizenaar leefde in de
door hemzelf gebouwde Andreaskapel, aan de monding van de Humber, gaf zijn zoon
Willibrord ter opleiding aan Wilfrith, die het lers-Schotse klooster Ripon (bij York) in
Roomse zin Hervormd had. In diens geest werd dus Willibrord opgevoed en toen Wilfrith,
intussen bisschop van York geworden, door koning Egfried werd verbannen, verliet
Willibrord Ripon en voegde zich onder Wilfriths geestverwant Egbert.

Na twaalf jaren zond Egbert hem uit en in 690 stapte Willibrord, met elf gezellen, aan land bij
de monding van de Rijn. Hij wilde niet steelsgewijs zijn werk doen en vroeg dus toestemming
aan de gevreesde Radboud. Deze had juist Zuid-Friesland verloren aan de Franken en toonde
meer dan ooit afkeer van het Christendom. Bij Pippijn vond Willibrord echter een open deur,
want deze zag direct het politiek voordeel van een gekerstend Friesland. Nadat Willibrord bij
de paus volmacht, zegen en relieken (voor de te stichten kerken) had gehaald, toog hij aan de
arbeid en reeds na een paar jaren moest er een bisschop worden gekozen voor het
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nieuwbekeerde volk., Met miskenning van Willibrord kozen zijn gezellen Suidbert, die zich
door Wilfrith liet ordenen. Pippijn weigerde echter hem te erkennen, benoemde Willibrord tot
aartshisschop (want hij wilde, dat de Friese kerk als eigen provinciale kerk zou worden
georganiseerd) en zond hem, ter ordening, naar Rome.

Pippijn wees de nieuwe aartshisschop (die de naam Clemens, dat is: de Zachtmoedige, had
ontvangen) Wiltaburg (Utrecht) als zetel aan. Hier stichtte Willibrord de Salvator-
(Verlossers)kerk en een klooster voor zijn gezellen. Onder de onafhankelijke Friezen echter
bereikte hij niets. Vandaar, dat Willibrord onder de Denen ging zending drijven en toen hij
ook hier tot de volksziel geen toegang kreeg, nam hij dertig Deense jongens mee, om hen tot
inlandse leraars voor Denemarken op te kweken. Op de terugtocht joeg de storm zijn schip op
de kust van Helgoland (of wellicht Ameland), een voor de Friezen heilig eiland. Aanstonds
verkondigde hij hier de blijde Boodschap en enige eilanders gaven zich gewonnen. Drie
hunner doopte hij in een heilige bron. De bij deze bron grazende, heilige dieren liet hij
slachten, ter proviandering van zijn gezelschap. De heidenen waren verbaasd, dat de
gramschap van de goden hen niet trof en hun koning vroeg aan Willibrord toornig rekenschap.
Deze antwoordde, dat de god des konings een duivel was en wees hem op de levende God, de
grote Schepper aller dingen.

Driemaal liet de koning het lot over Willibrord en de zijnen werpen. En driemaal bleek
Willibrord niet getroffen. Een van zijn makkers werd gedood en Willibrord zelf moest terug
naar het Frankisch gebied.

Willibrord zag in, dat hem een vast punt buiten Frankisch Friesland nodig was en stichtte,
daartoe door Pippijn in staat gesteld, het klooster Echternach, in het diocees Trier (706). In
714 werd hem door Pippijn het klooster Siisteren (diocees Maastricht) toevertrouwd.
Willibrord had goed gezien: na Pippijns dood immers gaf de tweedracht van de Franken aan
Radboud ruimte. Hij hielp de Neustriérs, versloeg Karel Martel bij Keulen en kreeg als prijs
ZuidFriesland terug.

Overal werden nu de priesters verjaagd, de kerken verwoest en de afgodsaltaren weer
opgericht. Van Echternach uit moest Willibrord lijdelijk toezien. In 718 versloeg Karel Martel
Radboud en ontham hem weer zijn heroverd gebied. Toen Radboud een jaar later stierf, sloot
zijn opvolger, de jongere Aldgild, vrede met de Franken en gaf de weg vrij aan de christelijke
propaganda. Van Utrecht uit voltooide Willibrord de kerstening van Frankisch Friesland.
Ondanks alle medewerking van Karel gelukte het niet om het bisdom Utrecht uit te breiden:
de vrije Friezen bleven heidenen, Drie jaren lang vond de oud-geworden Willibrord een
medewerker in Bonifatius, maar deze weigerde om zich als zijn opvolger te laten ordenen.
Willibrord stierf, een en tachtig jaren oud, in zijn klooster te Echternach (6 november 739),
waar hij ook begraven werd. Gezegend blijft de herinnering aan deze man Gods! Hij heeft,
terwijl hij zijn werksfeer in Brabant, Limburg en Echternach concentreerde, al deze streken
voor het christelijk geloof gewonnen. Dit betekende ook hun opgaan in het Frankische rijk en
dus ook hun opgenomen worden in de ontwikkeling van de Romaans-Germaanse wereld. Wie
Willibrord alleen wil zien als agent van de pauselijke stoel, vergeet allicht, dat Willibrords
voortdurend contact met Rome beduidde strakke organisatie van boven af, waardoor zijn
zendingsactie niet verzandde als een persoonlijk avontuur,

De toestand van de Frankische kerk

Om beter het arbeidsveld te kennen, dat Bonifatius wachtte, zal het goed zijn te letten op de
toestand van de Frankische kerk. Eerst langzaam aan verdween wat er nog aan heidendom
leefde. In de Gothenoorlog (begin zesde eeuw) werden er nog mensenoffers gebracht.
Childebert (overl. 558) dreigde grondbezitters met straf, als zij hun godenbeelden niet
wegdeden. De bisschoppen, behorend tot de oude en rijke romaanse families, waren tegenover
de Germaanse meesters de bezitters van de Romaanse cultuur en de uitdelers van de genade
van de door deze Germanen nieuw-aangenomen God en Zijn heiligen. Geen wonder, dat zij
rijk begiftigd werden en dat de klacht opging, dat de kerk alle rijkdom naar zich toe haalde.
Het groot-grondbezit van de kerk bracht ook macht mee over de slaven en horigen, over de
door medewerking van de kerk vrijgelatenen en hun nageslacht en ook over de vrijen, die hun
goederen aan de kerk hadden vermaakt onder beding van vruchtgebruik. Waren dezen min of
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meer afhankelijk van de kerk, zo werden de bisschoppen dit van de Germaanse koningen. Na
hun canonieke verkiezing hadden zij hun ambt eerst door koninklijke verordening in bezit
gekregen; en de koninklijke schenking werd eerst verleend, als de bekleding met het ambt
door de koning was geschied, Als instituut leefde de kerk naar het Roomse recht, maar haar
geestelijken stonden onder hun natuurlijk stamrecht. De koning hield het bijeenroepen van de
rijkssynoden aan zich, maar liet overigens de kerk in haar eigen zaken vrij. Daartegenover
stond, dat de kerkelijke wetgeving voor de Staat niet bindend was; de Staat beschouwde
bijvoorbeeld ketterij, door de kerk zwaar gestraft, niet als misdaad. Anderzijds kregen de
bisschoppen, als rijken en grootgrondbezitters, vanzelf veel invloed op de rijksvergaderingen.
Bij het vervallen van het rijk en van het geslacht van de Merovingers, zocht de adel, jaloers op
de rijkdom van de geestelijkheid, zich van de goederen van de kerk meester te maken en in
groten getale gingen oude geslachten de rijen van de geestelijkheid vullen. Hun bandeloos en
ruw leven, ondanks hun ambt, werd gemaskeerd door waarneming van bepaalde kerkelijke
verplichtingen. Overigens valt in de Frankische geschiedenis, met haar tonelen van geweld,
misdaad, genot, trouweloosheid en verval, van de christelijke tucht weinig te bemerken.

Elke nieuwgebouwde kerk was een lichtcentrum van het Evangelie in een omgeving, die
slechts langzaam haar heidense sfeer en houding verloor, Het volk werd vervuld met
religieuze schuwheid voor de openbaar geworden God; ook niet zekere trots op de
hemelkoning Christus, die de Franken bijzonder liefhad. Het leven was vol wonderen en men
wijdde zichzelf toe aan zijn lievelingsheilige. Er was behoefte aan zondenvergeving en deze
achtte men verkrijgbaar door wereldverloochening. Van de al talrijker kloosters en kerken
ging opvoedende kracht voor het volk uit, doordat het gewend werd aan de viering van
heiligenfeesten, aan kerkelijke gebruiken en tekenen, aan de Avondmaalsviering. Wie een
klooster stichtte, deed een lofwaardige daad, die hem heiligverklaring bezorgde. Het heilig
leven van de monniken gold als tegenwicht ten opzichte van het eigen wereldse leven: de
monniken waren de voorsprekers voor de zonden van de mensen.

Van het niet bepaald heilige leven van de kloosterlingen is Columbanus de eerste Hervormer
geworden. Zijn monniken werden vaak elders tot abten gekozen. Zijn monnikenregel,
gedragen door een hoog zedelijk idealisme, was hard en er op berekend om, door
zelfverloochenende gehoorzaamheid, de eigen wil van de monniken tegenover de abt te
breken. Spoedig werd echter zijn regel door die van Benedictus vervangen. Columbanus
pogingen, om ook de leken te stellen onder de geregelde tucht van de biecht, is van grote
betekenis gebleken voor de latere ontwikkeling van de boet- een biecht-praxis van de Rooms-
katholieke kerk.

Mannen als Gregorius van Tours (t 595) en de dichter Venantius Fortunatus (t na 600)
vertegenwoordigden nog de generatie van hoogstaande bisschoppen van Romeinse afkomst in
de Frankische kerk. In de zevende eeuw was er snel verval van de Romeinse taal en cultuur,
reeds kenbaar uit het barbaars Latijn van de formulierboeken.

Het groot aantal families, dat tot vorstelijke rijkdom en groot landbezit kwam, en de vele
vrijgeborenen, die afhankelijk waren van de rijksgroten of van de kerk, veroorzaakten ook een
geweldige maatschappelijke omkeer. Gedurig raakten de verpolitiekte en soldateske
bisschoppen verstrikt in de onderlinge strijd om macht en zelfstandigheid. Onder dit alles
kwam de macht van de majordomus sinds Dagobert | (die zelf zeer losbandig leefde, maar de
kerken het kloosterwezen, juist in zijn weldadigheidswerk van armen- en gasthuizen,
begunstigde) al sterker naar voren. De aristocratische geestelijkheid trad al beslister op naast
de wereldlijke aristocratie en greep vaak levendig in de openbare zaken in. Arnulf van Metz
was de geestelijke leider van Dagobert.

Ergerlijk was de simonie in deze tijden, de handel in kerkelijke ambten. Bisschoppen maakten
zich meester van rijke kloosters, alleen om het gewin; de kloosters verwilderden opnieuw.
Machthebbers schonken aan hun partijgangers de begeerlijkste posten. Door de gunst van de
beschermheren werden de opbrengsten van de parochies soms aan één persoon overgedragen
en werden leken bezetters van pastoorsplaatsen. Bisschoppen en abten leefden voor wereldse
genoegens, wapenhandel, jacht en vrouwen. Zo moest de kerk wel inzinken en verarmen.
Aldus handelden Pippijn van Heristal en Karel Martel in de bevoordeling van hun aanhangers;
alleen greep de laatste dieper in de kerkelijke verhoudingen in. Aan verdienstelijke leger-
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aanvoerders gaf hij bisdommen en abdijen en zij bleven, hoewel zij de tonsuur hadden
aangenomen, hun familiair, militair en sociaal leven op de oude wijze voortzetten.

Was het wonder, dat de kerkelijke tucht geheel verviel, en dat Bonifatius moest klagen (al was
dit, letterlijk genomen, overdreven), dat in tachtig jaren geen synode gehouden was? De
Frankische kerk stond zelfstandig tegenover de bisschoppen van Rome. Sinds Leo de Grote
waren de pauselijke aanspraken op de suprematie in de Gallische kerk ijverig door de
bisschoppen van Rome verdedigd en in de Roomse kerk van de Gothische en Bourgondische
rijken was ook hieraan vastgehouden. Caesarius van Arles was (begin zesde eeuw) een
propagandist van deze "ultramontaanse”. richting en paus Symmachus (498-514) maakte hem
pauselijk vicaris. Nadat Zuid-Oost-Gallié Frankisch was geworden, trachtten de pausen het
gezag inzake tucht en leer er te blijven uitoefenen, maar de feitelijke macht van de Frankische
koning zette dit streven stop, ondanks alle eerbied voor de opvolgers van Petrus. Bij alle
pogingen van Gregorius de Grote, om het kerkgezag in Gallié vast te houden, was de door
hem benoemde vicaris van Arles de laatste, die dit ambt werkelijk nog uitoefende.

Bonifatius

De Reformator van de gezonken kerk en de apostel van de Duitsers werd de Benedictijner
monnik Bonifatius (Wynfrith), geboren ongeveer 680 te Kirton (Wessex). uit een vorstelijk
geslacht. Opgevoed in het klooster Adesconcaster (in het tegenwoordige Exeter), werd hij
docent; op dertigjarige leeftijd priester; en zag zich dra benoemd als gezant tussen de koning
en de aartshisschop van Canterbury. Een eervolle loopbaan in zijn vaderland liet hij liggen,
om zijn zendingsroeping te volgen, die hem naar Friesland dreef. Hier trof hij het slecht, want
juist had Radbout de Frankische priesters verjaagd. Nog voor de winter keerde hij terug (716)
naar zijn land, waar hij tot abt van Nuthscelle gekozen werd. Toch liet zijn roeping hem niet
met rust; wederom stak hij over en begaf zich, met een aanbeveling van bisschop Daniél van
Winchester, via Frankrijk naar Rome, om daar het vaste punt voor zijn arbeid te verkrijgen.
Hij maakte zich vertrouwd met het Roomse ritueel en kerkrecht en kreeg van paus Gregorius
Il zijn wijding en opdracht als zendeling. De paus verzekerde hem ook de steun van de
Frankische heersers en zekere zelfstandigheid in de regeling van geestelijke belangen.

De doop zou hij alom naar Roomse vorm doen bedienen. Gregorius wees hem op Thiringen,
waar de hertog Hedenus reeds relaties met Willibrord had aangeknoopt. Als pauselijk
gevolmachtigde moest Bonifatius de kerk hervormen, de heidense resten en vooral de invioed
van de lers-Schotse priesters wegwerken: hun afwijkende vormen en hun gehuwde staat
waren de paus doornen in het vlees. Zo trok Bonifatius, na eerst de Longobardische koning
Luitprand te Pavia bezocht te hebben, naar Beieren en vandaar naar Zuid-Thiringen. Hij had
niet veel succes, noch bij de heidenen noch bij de Keltische priesters. Daarom zocht hij hulp
bij Karel Martel en horende, dat Radboud gestorven was, ging hij naar Friesland, waar hij drie
jaren lang Willibrords helper was. Sinds 722 vinden wij Bonifatius onder de heidenen aan de
Lahn, aan de Saaie en in Hessen. Hij werkte daar met grote zegen: vele duizenden lieten zich
dopen.

Toen Bonifatius dit aan de paus rapporteerde, ontbood deze hem naar Rome (723). Indien
ooit, dan was er nu de gelegenheid, om de christelijke kerk benoorden de Alpen te brengen
onder de stoel van Petrus. Op grond van een Geloofsbelijdenis en van een huldigings-eed aan
de paus werd Bonifatius tot bisschop voor Duitsland gewijd. Deze

59eed was geformuleerd naar het model van de gebruikelijke bisschops-eed (uitgezonderd de
belofte van trouw aan de Griekse keizer, wat begrijpelijk is), bevattend de belofte, om geen
gemeenschap te oefenen met bisschoppen, die zondigden tegen de kerkelijke orde. Dit laatste
was bedoeld naar twee kanten, zowel van de lers-Schotse priesters als van de Frankische
bisschoppen, die het Roomse recht, gezag en ritueel miskenden. De eed vergde trouw en
zuiverheid en medewerking aan Petrus, ten behoeve van diens kerk, aan welke God de Heere
een macht heeft gegeven om te binden en te ontbinden, en aan Petrus plaatsvervanger, paus
Gregorius en diens opvolgers. Hier was dus de officiéle poging, om de Duitse kerk, van haar
stichting af, in Rome te verankeren.

Met brieven van aanbeveling van de paus en van Karel Martel kwam Bonifatius nu bij
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hoofden en volk van Hessen en Thiringen, waar hij een geweldige actie ontplooide. Vele
bekeerlingen waren immers . weer tot het heidendom teruggegleden. De heroieke daad van
Bonifatius van het omhakken van de elk bij Geismar, in Hessen, in het grensgebied van de
heidense Saksers, bracht de ommekeer. Tevergeefs wachtten de toeschouwers op Wodans
wraak, al meenden zij uit het sterk geruis van de neigende kruin de toom van de god, in storm
vooruitgezonden, te kunnen spellen. Toen de machtige boom, welks kruin eerst afbrak, in vier
stukken uiteenviel, zonder dat Bonifatius en zijn helpers getroffen werden, vielen met die eik,
Wodan en het afgodendom voor het bewustzijn van de heidenen.

Nu trok Bonifatius met een groot getal medewerkers, uit Engeland gekomen, het land door
met een draagbare tent; en bij zijn derde verblijf in Rome (738) kon Bonifatius melden, dat na
deze campagne meer dan honderdduizend mensen waren gedoopt. Hij kwam uit Rome terug
als aartshisschop en pauselijk vicaris Fulda bleef zijn meest geliefde stichting (744).

Vrijwel gelijktijdig met de sterke man in het Westen, Karel Martel, stierven paus Gregorius 11
en keizer Leo de Isauriér. Pippijn volgde zijn vader in Neustrié, Karloman in Austrasié,
Allemannié en Thiringen op en hij bood Bonifatius zijn hulp aan bij de Hervorming van de
kerk. Zo werd gehouden het beroemde, eerste Germaanse concilie (april 742). Karloman
publiceerde de besluiten van deze kerkvergadering onder zijn eigen naam, als hertog en vorst
van de Franken. Als gezant van Petrus werd Bonifatius gesteld over alle bisschoppen. EIk jaar
moesten voortaan synoden worden gehouden. Bepalingen werden uitgevaardigd tegen
wapenhandel, jachtbedrijf, losbandigheid (o.a. tegen herberging van vrouwen) en wereldse
kledij van de priesters; tegen waarzeggerij, lijkverbranding, drinkgelagen, ontwijding van de
kerken door wulpse liederen. Valse priesters en ontuchtige diakenen werden afgezet. "De aan
de kerk onttrokken goederen geven wij terug,"” proclameerde Karloman; door de
oorlogstoestand is hiervan niets gekomen.

Bonifatius had gaarne Keulen als metropool gehad, maar hij moest zich met het bisdom Mainz
vergenoegen, al bleef hij persoonlijk aartsbisschop en primaat van Duitsland. Hij kreeg verlof
van de paus om zijn leerling Lullus tot koorbisschop en helper aan te stellen (752). Na nog aan
Pippijn gevraagd te hebben, om te zorgen voor de monniken, die op de Saksische grens
werkten en gebrek leden, vertrok Bonifatius, met twee en vijftig gezellen naar Friesland, de
Rijn afzakkend: zijn eerste roeping had hem nooit losgelaten. In zijn boekenkist had hij zijn
lijkwade gelegd. Overal trok hij in Friesland rond, predikend en dopend.

Op Pinksteren 754 zou hij de gedoopten het Vormsel bedienen (te Murmerwoude, bij
Dokkum), maar werd overvallen door gewapende heidense Friezen. Hij verbood zijn gezellen
wapens te gebruiken ter verdediging. "Het is heden de dag, waarnaar ik sedert lang haak; ver-
trouwt op de Heere." Hij en de zijnen werden allen vermoord.

Vervolg van de beeldenstrijd

De gedurige spanning tussen Rome en Byzantium, vooral sinds de Monotheletische strijd en
de besluiten van het tweede Trullaanse concilie, werd tot een beslissing gebracht door de
beeldenstrijd. De monniken verdedigden ijverig de beelden en de theologen zochten deze te
rechtvaardigen. Een eigenaardige rol speelde in dit opzicht Johannes Damascenus (-+700-x
753). Levend in het Sint Sabasklooster, bij Jerusalem, werd hij de grote dogmaticus van de
Oosterse kerk. Zijn hoofdwerk, de Bron van de kennis, geeft in drie boeken achtereenvolgens
logische bepalingen ten dienste van de geloofsleer, een kettergeschiedenis en een nauwkeurige
uiteenzetting van het rechtzinnig geloof. In drie Verdedigingsredenen tegen hen, die de heilige
beelden lasteren, trachtte hij het beeldengebruik te rechtvaardigen, met argumenten, aan
Schrift en overlevering, ook aan het wezen en de werkingen van de beelden ontleend. Telkens
keert de stelling terug: omdat de Logos-God is vlees geworden en ingetreden in de
verschijning, kan Hij afgebeeld en mag zijn beeld ook vereerd worden.

Onderscheid moest worden gemaakt tussen godsdienstige verering (aanbidding) en eerbied.
Ware deze laatste verboden, dan moest men ook (eigenaardig argument!) aan het kruishout,
het Evangelieboek, de heilige Tafel, ja aan het lichaam en bloed van Christus verering
weigeren!

De bestrijders van de beelden handhaafden het Bijbelse standpunt, dat beelden verbiedt, op
grond van afgoderij; maar hun bedoeling was een politieke, om namelijk de propagandisten
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van de Islam, welke geen beelden kende, hun polemiek tegen de kerk op dit punt krachteloos
te maken.

Constantinus V (741-775) ging nog strenger dan zijn vader te keer tegen de beeldenvrienden,
onder wie ook zijn zwager Artabastus zich bevond. Hij liet een concilie te Constantinopel
houden (754) dat voor oecumenisch moest gelden, al waren de patriarch alsook Romes
gezanten afwezig en al konden Alexandrié, Antiochié en Jeruzalem, door de Saraceense druk,
geen afgevaardigden ndén. De beelden werden afgeschaft op grond van schepselvergoding en
afgodendienst, ingevoerd (met de beelden) nadat Christus ons van de daemonen had bevrijd.
Alle afbeelding van Christus is verwerpelijk; als monofysitisch (vanwege uitbeelding van de
met de mensheid vermengde godheid) of als Nestoriaans (omdat gewaagd werd de mensheid
voor te stellen). Het ware beeld van Christus is het-Avondmaal. Straffen werden gesteld op
het maken van beelden; uitdrukkelijk werd vastgesteld de verering van Maria en de heiligen!
Tien jaar lang werden nu de beeldenvereerders verdrukt, ondanks het protest van paus
Stefanus 1l. De keizerlijke beambten vernietigden alle beelden, ook handschriften met
afbeeldingen en toen het volk, op voorbeeld van de fanatieke monniken, taai verzet bleef
plegen, werden de kloosters opgeheven en de kloosterlingen mishandeld. Constantijns zoon,
Leo IV Chazarus (775-780), handhaafde het beeldenverbod, maar zijn vrouw Irene
begunstigde heimelijk de beeldenvrienden. Onder haar voogdijschap (over haar zoon
Constantijn V) gingen de kloosters weer open en in 786 werd een concilie bijeengeroepen ter
uitvoering van wat zij jaren lang had voorbereid. De keizerlijke lijfwacht echter dreef deze
vergadering uiteen. Eerst nadat zij ontwapend was, kon het concilie gehouden werden, maar
nu in Nicéa (787). Omdat hier, naast driehonderdvijftig bisschoppen, ook gezanten van paus
Hadrianus | en voorts Oosterse monniken, als vertegenwoordigers van de patriarchen
aanwezig waren, noemde men het "zevende oecumenische concilie”. De slotvergadering werd
weer in Constantinopel gehouden. De synode van 754 werd als ketters veroordeeld. VVoortaan
was weer geoorloofd de religieuze verering en begroeting van de beelden; de waarachtige
aanbidding bleef voor God alleen. Confessioneel gezien, waren hier monnikendom en
pausdom overwinnaars; kerkrechtelijk beschouwd, triomfeerde hier het keizerschap over de
voorstanders van de kerkvrijheid.

Toen haar zoon mondig werd (797), liet de heerszuchtige Irene hem blind maken, door middel
van een complot, en gevangen zetten; maar dra (802) werd zij zelf door het leger ten val
gebracht. Zij stierf in ballingschap (804).

Onder de volgende keizers werden de beeldenvrienden begunstigd, maar bij de
troonsaanvaarding van Leo de Armeniér (813-820) kwam de reactie. Steunend op het leger,
zette hij de patriarch van Constantinopel af en verving hem door de zwager van Constantijn,
die hiertoe eerst nog tot priester gewijd moest worden. Hij vond een geduchte tegenstander in
de abt Theodorus Studita, de onbuigzame leider van de antikeizerlijke partij en de (in daad en
geschriften) strijdlustige advocaat van de beelden. Gematigd was de houding van Leos
opvolger, Michaél Balbus (820-829), die zelf Leo ten val gebracht had. Deze schreef aan
Lodewijk de Vrome, dat hij wegens het grove bijgeloof laaghangende beelden wilde
verwijderen, opdat zij niet door onbeschaafden en zwakken zouden worden vereerd; de andere
beelden wilde hij behouden als beeld voor het geschrevene, als boeken voor onkundige leken
dus. Zijn zoon Theofilus (828-842) hernieuwde de strijd tegen de beelden en liet zijn vrouw
Theodora zweren, dat zij, na zijn dood, hiermede zou voortgaan.

In 842 liet Theodora, als voogdes, een synode houden te Constantinopel. Hier werd het
zevende oecumenische concilie (787) 4. bevestigd; de besluiten van Constantinopel (754)
bleven opgeheven en het tegenovergestelde dogma werd vastgesteld: de beeldenverering werd
als orthodox gesanctioneerd. De datum van deze synode (19 februari) werd als "feestdag van
de orthodoxie" voortaan elk jaar gevierd: Zo weinig had het keizerschap ten gunste van de
aanbidding Gods in geest en waarheid vermocht.

Wat de Griekse kloosters betreft, zij zochten zich van onder het gezag van de bisschoppen los
te maken, en zich onder de patriarch te stellen, . maar de patriarch Germanus bepaalde, dat dit
alleen kon gelden van kloosters, die sinds hun stichting het houten, patriarchale kruis (achter
het altaar ingegraven) hadden staan, met de datum er in gegraveerd. De metropolitanen
zochten nu, door oprichting van hun kruisen, zeggenschap in de kloosters te krijgen. Streng
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bleven, bij dubbelkloosters, de beide gebouwen voor mannen en vrouwen gescheiden. Tegen
rondzwervende monniken, met hun lange haren, en ook tegen geisoleerd-levende kluizenaars
werden maatregelen getroffen.

DE PAULICIANEN

Een van de sekten, die, eeuwen lang, in gedurige oppositie stonden tegenover de kerk, was die
van de Paulicianen, optredend in Armenié en gesticht door zekere Constantinus (sinds 660),
afkomstig uit de (waarschijnlijk Marcionietische) gemeente Mananalis (bij Samosata). Hij
wilde Hervorming van het kerkelijk Christendom in de zin van het echte, Paulinische. Zijn
volgelingen noemden zichzelf Christenen en de leden van de Byzantijnse staatskerk
Romeinen. Dezen noemden hén echter: Paulicianen. Constantinus noemde zichzelf, als
leerling van Paulus: Sylvanus; en zijn gemeente Kibossa: Macedonié. Zijn leer was
dualistisch: er zijn twee goden, een boze en een goede God; de eerste is de schepper en heer
dezer wereld, de Andere is die van de toekomstige wereld. Juist als Marcion verwierp hij het
Oude Testament, als het werk van de demiurg; het Nieuwe Testament aanvaardde hij,
uitgezonderd de beide brieven van Petrus. Echt dualistisch ontkenden de Paulicianen de
werkelijke menswording van Christus. Zij waren dus doceten en op dezelfde grond
verwierpen zij Maria als "moeder Gods" (want Christus was met zijn lichaam uit de hemel
slechts door haar als door een kanaal heengegaan) en verwierpen zij het Avondmaal (daar
Christus slechts zinnebeeldig van vilees en bloed had gesproken) en de Doop (wijl Christus
zelf het levend water is). De apostel Paulus stond bij hen in het hoogste aanzien en naast hem
eerden zij Johannes. Petrus haatten zij als degene, die zijn verloochening van het zuivere
Evangelie voortzette als hoofd van de katholieke hiérarchie. Alles, wat met hiérarchie te
maken had, haatten zij; van presbyters wilden zij, reeds om de naam, niets weten: waren niet
de ouderlingen in Jezus dagen zijn bitterste vijanden? Tegenover de geloofsdwang van de
priesterheerschappij stelden zij het recht om de heilige Schriften zelf te mogen onderzoeken
en het Woord Gods niet door priesters te laten vervalsen, omdat het de wil van God is, dat alle
mensen zalig worden en tot kennis van de waarheid komen. De verering van het kruis, dat
werktuig van de boosdoeners, verwierpen zij ook. Alle reliekenverering, alle heiligen- en
beeldendienst verafschuwden zij. Het huwelijk en het gebruik van vlees hielden zij voor
geoorloofd, in tegenstelling met de beschouwing van de Marcionieten en Manichaeérs Het
waarom hiervan behoort bij het raadsel van de eigenlijke oorsprong dezer sekte.

Zeven en twintig jaar werkte Constantinus (Sylvanus) energiek voor de uitbreiding van zijn
sekte. Constantinus Pogonatus liet de leiders en hardnekkigste aanhangers onthoofden. de
Staatsambtenaar, die het bevel moest uitvoeren, Symeon, werd zo getroffen door hun geloofs-
wandel, dat hij naar Kibossa terugkeerde en (onder de naam Titus) zelfs leider van de sekte
werd! Justinianus |1 liet hem, met vele gezellen, op de brandstapel brengen (+ 690).

Genesius, de zoon van zijn opvolger Paulus, werd (onder Leo de Isauriér) voor de patriarch
van Constantinopel gebracht en verhoord; hij wist zich aan de orthodoxie aan te passen. Zijn
broeder Theodorus trok een scheur in de sekte, door zich tegenover de wettelijke opvolging te
beroepen op de roeping des Geestes. Badnes propageerde in antinomiaanse zin; Sergius
daarentegen Hervormde de sekte en breidde haar uit in Klein-Azié. Hij excommuniceerde drie
gemeenten (x 801). Talrijke monniken, priesters, nonnen en leken wist hij te winnen.

Keizer Niceforus | (802-811) ondervond in zijn jeugd de invlioed dezer sekte; maar zijn
opvolgers hebben de Paulicianen fel vervolgd; vooral, nadat zij een sterkpolitieke inslag
kregen en zij een tweetal geestelijken, die als keizerlijke enquéte-commissie in Laodicea
waren gekomen, hadden vermoord.

Na de bloedige vervolging onder keizerin Theodora vluchtten de Paulicianen bij grote massas
uit Klein-Azié op Saraceens gebied, onder leiding van Karbeas (844), de vroegere adjudant
van de keizerlijke opperbevelhebber. Zijn vader was bij de vervolging gedood en met zijn
vijfduizend Paulidanen begon hij nu een guerilla en maakte het de Byzantijnse keizer, door
zijn gedurige roofinvallen, lastig. In 871 werden de Paulicianen door Basilius de

Macedoniér (867-886) verslagen en vernietigd. Zij leefden als godsdienstige, sekte voort en
toen een deel hunner naar Filippopolis in Thracié werd overgebracht (969), opende hun dit
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juist de weg tot nieuwe propaganda in Bulgarije en het Westen. Wij vinden hen later zij aan
zij met de Bogomielen, als verbindingsschakel tussen de gnostiek-Manichaeistische sekten
van de oude kerk en de ketterse sekten van de Middeleeuwen.

DE ISLAM

Reeds meermalen signaleerden wij de opstuwende macht van de Islam (de naam beduidt
"onderwerping" aan de enige God, Allah, en zijn profeet).

Van deze nieuwe religie was Mohammed de profeet (570-632). Hij leerde zijn gelovigen, om
met alle mogelijke middelen de afgodendienaars te bekeren tot de Islam.

Mohammed heeft ze, diep zijn stempel gezet op zijn godsdienst, dat de Islam altoos zichzelf
bleef, ondanks een korte, maar schitterende ontplooiing in Perzié (elfde eeuw) en Spanje
(twaalfde eeuw). Toch sloot hij zich af van vrij contact met het Christendom en werd, met zijn
verstarde geloofsinhoud, zelfs een bedreiging voor alle hogere beschaving. In zijn heilige
oorlogen versloeg de Islam de Byzantijnen (onder Aboe Bekr, 632-634), veroverde hij Syrié
onder Omar (Damascus in 635; Jeruzalem in 638).; Perzié, alwaar Othman de heerschappij-
der-Muzelmannen bevestigde (644-656); voorts Armenié, Klein-Azié en de Afrikaanse
noordkust tot Tunis. Een groot deel van de kerk in het Oosten was aldus van het geheel van de
kerk afgescheiden en de Islam kon gemakkelijk voortdringen; anderzijds stiet het
Christendom in het Zuiden en Zuid-Oosten op deze nieuwe religie met haar groeiende
aanhang van hartstochtelijke belijders, zodat alle zendingsactie werd stopgezet. Nauwelijks
konden de patriarchaten van Alexandrié, Antiochié en Jeruzalem zich staande houden. Hun
geluk was het, dat de bekeringsijver bij de Islam niet altijd even groot was, in verband met de
dan te missen duldingsbelasting, waarvan elke bekeerling immers vrij kwam na zijn overgang.
Hadden zij tevergeefs, tot tweemaal toe, gepoogd om Constantinopel te veroveren, zo gelukte
hun dit met Spanje wel. Zelfs trokken zij de Pyreneeén over (720), maar door Karel Martel
werden zij verslagen (732) en teruggeworpen.

Sterk stond de Islam tegenover het heidendom met zijn monotheisme: de kerk haalde
daarentegen heel wat heidendom binnen door haar heiligen- en beeldenverering! Sterk stond
de Islam door zijn ijzeren fatalisme, de noodlotsleer, dat alle dingen geschieden, zoals zij
moeten geschieden, immers door de wil van Allah. De kerk heeft haar grootste kracht gehad
in tijden, als zij leefde uit de predestinatie Gods, uit de liefde-wil van Hem, Die alle dingen
werkt naar Zijn raad; maar in déze tijden zocht de kerk haar vastigheden in vonden van
menselijke vroomheid. Sterke greep had de Islam op de mensheid door zijn sensualisme en hij
vond tegenover zich een kerk, zelf vol zinnelijkheid en verwereldlijking en ontaarding.

SPANNING OOSTERSE EN WESTERSE KERKEN

De spanning tussen de Oosterse en Westerse kerken moest wel tot scheiding voeren. Rome en
Constantinopel betwistten elkander het primaat. Daar was ook de concurrentie van het
Frankische tegenover het Griekse keizerschap. Er was de houding van de Frankische kerk
inzake de beeldenstrijd; om alleen het voornaamste te noemen.

Leo de Armeniér had Ignatius en zijn broer, zoons van keizer Michaél Rhangabe, ontmand en
in het klooster geborgen; maar keizerin Theodora verhief Ignatius, die strenge asceet en
beeldenvriend, tot patriarch. Hij viel echter in ongenade bij Caesar Bardas, die voor
Theodoras liederlijke zoon Michaél Il (856-867) regeerde, omdat hij weigerde te bevestigen
de door Bardas afgedwongen kloostergelofte van Theodora en haar dochters. Ignatius werd
verbannen (857) en Photius ( 820-891) in zijn plaats gesteld, een geleerde van grote roem, de
echte voorvechter en redder van de orthodoxie. Hij was niet eens gewijd; men haalde daartoe
een gebannen bisschop, vijand van Ignatius, naar de residentie. Nicolaas | (858-867) werd om
zijn toestemming gevraagd, maar de paus protesteerde tegen Ignatius afzetting en de
verheffing van een leek op zijn stoel; ook hernieuwde hij zijn aanspraken op de Illyrische
kerkprovincie. 's Pausen gezanten brachten zijn brief onvolledig en vervalst over en stemden
te Constantinopel (861) vA6r Ignatius afzetting. De paus echter zette hen af, handhaafde
Ignatius en verklaarde Photius voor geéxcommuniceerd, indien hij zich verzette. Tegelijk be-
antwoordde Nicolaas een verzoek van de Bulgaarse koning Bogoris (Michaél) om
voorlichting inzake leertwisten, door Roomse bisschoppen naar Bulgarije te zenden.. Bogoris
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wilde wel onder Byzantium uit.

In Constantinopel zat op de plaats van Bardas diens moordenaar Basilius de Macedoniér,
keizer Michaéls stalmeester, nu gekroond als mede-regent en gewijd door Photius. Deze
laatste liet een synode houden te Constantinopel (867), waarbij de Oosterse patriarchen, die
onder de macht van de Saracenen stonden, werden vertegenwoordigd door monniken. In het
besluit van de synode werden aan Rome al haar ketterijen voorgehouden (afwijkende ritus en
gewoonten) en vooral de leer van de uitgang van de Heilige Geest uit de Vader en de Zoon,
waardoor twee beginselen in de Drieéenheid werden ingevoerd: een zonde van de Westerse
kerk tegen de Heilige Geest! Nicolaas werd vervallen verklaard; allen, die gemeenschap met
hem hielden, in de ban gedaan.

Onderwijl zocht Photius keizer Lodewijk Il voor zich te winnen. Dan volgen de ge-
beurtenissen elkaar snel en fel op: Basilius ziet, dat hij, als voorheen Bardas, uit de gunst van
de keizer geraakt; hij vermoordt de dronkaard, laat zich tot keizer kronen, zet Photius af,
herstelt Ignatius en vraagt Rome om bevestiging. Nu veroordeelt Hadrianus 11 (867-872)
Photius, maar eist ondertekening van een voldoeningsgeschrift op het concilie van
Constantinopel (869). Ondanks Romes vergaande aanmatigingen liepen al meer bisschoppen
over van de Photiuspartij naar de paus. Photius zelf bewaarde een waardig stilzwijgen. De
Oosterse monniken onder diens zoon, Leo VI de Wijze (886-912), op grond van politiek
complotteren; in werkelijkheid, omdat 's keizers broeder, Stefanus, het ambt van Photius
moest hebben. Er ontstond een twist met Rome over de geldigheid van de door Photius
voltrokken wijdingen. Paus Stefanus VI (896-897) wees op de tegenspraak, dat de Griekse
kerk opheffing verlangde van de ban over Photius, terwijl de Griekse keizer zich beriep op
Photius vrijwillige afstand van zijn ambt. Eerst 899 wist men paus Johannes 1X (898-900) tot
overeenstemming in dit twistpunt te bewegen tekenden zijn vonnis voor hun patriarchen; de
keizer deed het ten gunste van zijn patriarch Ignatius.

Koning Bogoris, die zijn zin bij Rome niet kreeg inzake de benoeming van een aartshisschop
voor Bulgarije en die bovendien zeer onder de indruk kwam van de successen van Lodewijk
de Duitser tegen de Moraviérs, ging weer meer voelen voor samengaan niet Byzantium.
Keizer Basilius moest maar zeggen, onder welk patriarchaat Bulgarije moest staan. De
vergadering van Constantinopel verklaarde, dat, waar Bulgarije politiek tot het Griekse rijk
behoorde, de Bulgaarse kerk vanzelf onder Constantinopel moest staan. Ignatius zond nu
Griekse bisschoppen en geestelijken er heen; de Roomse priesters werden er weggezonden.
Ignatius en Photius verzoenden zich met elkaar, terwijl Ignatius en de keizer Rome vroegen
om herstel van de vrede van de kerk.

Als Ignatius sterft (877), krijgt Photius zijn stoel, Paus Johannes VIII (872-882) vond alles
goed en wel, maar bleef het grote punt vasthouden. Bulgarijes kerk moest onder Rome komen.
De paus had het in die tijd niet best: er waren de invallen van de Saracenen, ook de
partijtwisten in Rome zelf: hij moest wel rekenen met de wensen van de keizer! Zijn brieven,
nog al hoog van toon, werden zo in het Grieks vertaald, dat zijn eisen als beden klonken. Zo
werden dan bijgelegd de kwesties van de door Photius geéiste voldoening en de eis inzake
Bulgarijes kerk: hierin gaf de paus toe; maar de synode van 869 moest worden verworpen;
hetgeen prompt geschiedde. Echter, dat de kerk van Bulgarije bij de Griekse kerk gevoegd
werd, signaleerde, dat de scheiding tussen Rome en Byzantium reeds feit was, hoezeer men,
van Rome uit, de schijn van het tegendeel nog zocht te bewaren. De synode wees voorts nog
elke toevoeging aan de Niceens-Constantinopolitaanse Geloofsbelijdenis (692) beslist af; dus
ook het Filiogue: wéér een symptoom van de afscheiding van het Westen! In al deze
verhandelingen gold voor de vergadering de autoriteit van de paus als gelijkwaardig aan die
van de patriarch. Photius werd reeds in 886, na de dood van Basilius, afgezet door diens zoon,
Leo VI de Wijze (886---912), op grond van politiek complotteren in werkelijkheid, omdat 's
keizers broeder, Stefanus, het ambt van Photius moest hebben. Er ontstond een twist met
Rome over de geldigheid van de door Photius voltrokken wijdingen. Paus Stefanus VI (896-
897) wees op de tegenspraak, dat de Griekse kerk opheffing verlangde van de ban over
Photius, terwijl de Griekse keizer zich beriep op Photius vrijwillige afstand van zijn ambt.
Eerst 899 wist men paus Johannes IX (898-900) tot overeenstemming in dit twistpunt te
bewegen.
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VIl. DE KERK IN HET TIJDPERK VAN DE KAROLINGERS
Door Dr. L. D. Terlaak Poot

Karel de Grote - De leerontwikkeling - De kerk in dein de Westerse kerk -
Skandinavische landen - De invloed van Karel de Grote in de kerk -De zending onder de
Slavische volken = Leergeschillen - Wereldlijke macht van de paus

KAREL DE GROTE

Reeds zagen wij de indrukwekkende figuur van Karel de Grote in ons gezichtsveld
verschijnen, die fiere Frank, die ons beschreven wordt "met zijn vrolijk, vriendelijk gelaat,
zijn grijze haren, zijn stierennek, zijn grote gestalte, die hem boven allen deed uitsteken, in
een eenvoudig, nationaal kleed gehuld. Hij staat daar in de wereldgeschiedenis als de schepper
van een nieuwe wereld, als het type van de tot rust gekomen Germaan, door het verre
nageslacht vereerd als wetgever, als een koning van koningen, als een heilige zelfs". Op zijn
beschikkingen gaan terug, voor hun ontstaan en hun landrechten, de volken van Westen
Midden-Europa; aan hem danken vorsten de stand hunner oude voorvaderen, steden hun oude
privileges. Hij heeft het Christendom gebracht onder de Saksen, Wenden en Avaren; hij heeft
het bevestigd in de reeds gekerstende landen, waar het door heidense gebruiken en door
bijgeloof weer dreigde te worden overwoekerd. In zijn jeugdtijd (hij is geboren te Aken in
742) bestond de opvoeding in het leren rijden, jagen, zwemmen en hanteren van wapens; voor
geestelijke en godsdienstige ontwikkeling bestond weinig aandacht. Zo kon het, dat Karel
eerst op mannelijke leeftijd leerde schrijven: hij nam, op zijn tochten, altijd zijn schrijfbord
mee, ter oefening in slapeloze nachten.

Van 772 af zijn de Saksen voor Karel een zwaar probleem geweest. De Saksen zijn de
zeevaarders onder de Duitse stammen en sinds 300 hadden zij alle kusten in West-Europa
onveilig gemaakt. Toen zij Engeland veroverden, vernietigden zij, met de bewoners, ook de
kerk, uitgezonderd dan het overschot. Dit harde, stoutmoedige Saksenvolk werd echter
overwonnen door de geestelijke kracht van het Evangelie en straks zond het eigen zendelingen
naar het vasteland.

TOENAME MACHT VAN ROME

Toen Rome in de macht van Theoderik raakte, liet deze de pausen in kerkelijke zaken grote
vrijheid, en zij gebruikten deze om het primaat van Petrus stoel vaster te _maken. Zij beriepen
zich daarbij ook op uitspraken, die zij aan vroegere bisschoppen in de mond legden. Zo zou
reeds Silvester | (in 324) gezegd hebben, dat niemand over de eerste stoel (Rome) recht mag
spreken, wijl alle rechters door de eerste stoel zelf berecht worden. Onderwijl golden in die
tijd de andere bisschoppen nog als gelijkberechtigd met Rome. In zijn befaamd geworden
decreet zei paus Gelasius (492-496), dat hij, op Petrus stoel zittend, lachte om de
voorrangsaanspraken van de residentiebisschop Acacius. Dit decreet was een brief aan keizer
Anastasius | over de ondergeschiktheid van de wereldlijke aan de priesterlijke macht,

Paus Symmachus (498-514) liet dan ook op een synode (de synodus palmaris, dat is: die de
palm verdient!) de grondstelling vastleggen: de paus mag door geen mens berecht worden
(501). Theoderik trok zich hiervan, gelijk wij gezien hebben, weinig aan.

Gregorius | (590-604), de eigenlijke grondvester van de pauselijke macht in Italié was de
eerste, die de kans van de kerk zag bij de Germaanse volken en hun betekenis voor de kerk, nu
de éne Rijkskerk uiteen was gevallen.

Sinds Leo de Grote beschouwden de pausen Rome als de rots, waar de katholieke kerk op
rust; terwijl het Romeinse volk, bij het uiteenvallen van het West-Romeinse rijk, zijn
nationale gevoelens overdroeg op dat instituut, dat staande bleef in de storm van de tijden en
waarvan de bisschoppen orde en beschaving overeind hielden. De kerk kreeg de plaats van het
rijk, Romes bisschop die van de keizer.

Terwijl hij daarom front maakte tegenover de Griekse kerk, zocht hij naar alle kant
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verbindingen met de jonge Germaanse rijken.

Gregorius, zoon van een romeinse senator, richtte, na diens dood, zijn paleis tot klooster in en
bouwde uit zijn vaderlijk erfdeel zes kloosters op Sicilié. Hij was een goed onderlegd
theoloog en draagt de erenaam van Leraar van de kerk.. Ook voor zijn dogmatiek is de stelling
van Augustinus: onze verdiensten Gods geschenken, het wachtwoord; maar de verdiensten
vormen een behoorlijk evenwicht tegenover de genade: de zondaar is als een zieke, die de arts
nodig heeft, maar hij moet van zijn kant tot aanvaarding van diens hulp willig zijn. Gregorius
haalt Pelagius de kerk weer binnen. Bij Gregorius wordt de consecratie Van de elementen van
het Avondmaal reeds een -werkelijk offer, dat het offer van Golgétha repeteert en werking
doet bij God: door het opdragen van de hostie verschaft de priester vergeving van zonden,
hulp aan in nood geketenden of gevangenen; ook aan de zielen in het vagevuur. De mis, als
het goede werk van de kerk, ook voor de gestorvenen, krijgt nu haar rijke, liturgische
uitwerking.

Gregorius zorgde niet alleen voor opheffing van de geestelijkheid in zijn Boek van de
herderlijke regel en voor de verheffing van het monnikenwezen, maar ook voor de veredeling
van het kerkgezang. Hij stichtte een zangersschool te Rome, waar bij gelegenheid de roede
niet werd gespaard! Zelf dichtte hij vele hymnen en door geoefende priesterkoren liet hij zijn
schone misgezangen uitvoeren, die hij sober gecomponeerd had bij de psalmteksten, bloeiend-
melodieus echter bij die van de profeten: de wonderlijk-bekorende Gregoriaanse koorzang,
een psalmmodiérende zangmanier, losgemaakt van het zuiver metrische: een zingend zeggen.
Tijdens de vreselijke nood door de verwoestingen van de Longobarden betoonde Gregorius
zich voedsterheer van Rome door zijn milde hulp; ook een waar landsvader, nu eens door
troepen te zenden, dan als vredesbemiddelaar of door gevangenen te doen loskopen. Scherp
was zijn houding tegenover de patriarch van Constantinopel, Johannes Jejunator (de"4Vaster),
die zich op een synode aldaar (587) de titel van oecumenisch bisschop had toegeéigend Dat
was een gevaar voor het geloof, schreef Gregorius, want als zulk een algemeen bisschop
omviel, viel de hele kerk om. Zelfs Petrus, schoon de eerste van de apostelen, was toch
slechts, aldus betoogde Gregorius, een lid van de algemene kerk geweest. Gregorius hoemde
zichzelf nu voortaan servus servorum Dei, -slaaf van de slaven Gods; zelfs de deemoed
diende hem dus, om zijn aanspraken op het primaat te steunen. Straks wenste hij in een brief
vol jubel Focas geluk, die keizer Mauricius met diens gehele familie had vermoord: nu stond
immers de patriarch van de residentie zonder beschermheer! Gaarne aanvaardde Gregorius
Focas erkenning van Rome als "hoofd van de kerken".

Aan het schisma met Noord-Italié en Illyrié wist Gregorius een eind te maken; bisschop
Maximus, bij wiens benoeming Gregorius niet gekend was, doch die keizer Mauricius had
erkend, moest in Ravenna, voorover op straat liggend, drie uren lang uitroepen: "Ik heb
gezondigd tegen God en tegen de paus."

IJverig waren Gregorius bemoeiingen om de Frankische kerk, die los van Rome stond, tot de
schoot van de moederkerk terug te voeren. Als het de belangen van de kerk diende, zag hij
veel voorbij, zo bijvoorbeeld de schrikkelijke daden van de koningin Brunichilde (Brunhild),
die tweede lIzebel: zolang zij maar relieken vroeg of een pallium voor een bisschop of kerken
bouwde of zijn zendelingen op reis naar Brittannié steunde, hield hij zich onwetend van haar
gedrag en roemde haar daden voor de kerk. Gregorius contact met Theodelinde bewerkte,
gelijk wij zagen, de romanisering van de Longobarden.

Van de grootste betekenis voor de toekomst was Gregorius zendingswerk. Naast zijn zending
onder Israél en onder de boeren op Sardinié, die hij poogde te "bekeren met harde dwang,
bedoelen wij vooral de zendingsarbeid in Brittannié. Toen hij nog abt was, had hij 6p de
slavenmarkt in Rome nog jonge mannen gezien, welker gestalten en gezichten hem
aantrokken. Hij vernam, dat zij "Angli waren en riep uit, dat zij stellig bestemd waren, om
medeerfgenamen van de engelen te worden. Hij hoorde, dat zij kwamen uit "Deira" en legde
dit uit als "de ira" (van onder de toorn) en dat zij daaraan moesten ontkomen. Toen hij
vernam, dat hun koning Ella heette, stond het voor hem vast, dat in hun land eenmaal het
Hallelujah zou worden gehoord. Enige jaren nadat hij paus was geworden, zond hij dan ook
de man, die zijn opvolger was geweest in het klooster, de abt Augustinus, naar Brittannié. Ook
dit werk had grote gevolgen.
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Het monnikenwezen, Benedictus en zijn regel

Wat het monnikenwezen betreft, deze nieuwe levenswijze verbreidde zich wijd en vlug in het
Westen. Sommigen gingen als kluizenaars leven, anderen rondzwerven door het land, anderen
in kloosters samenwonen onder één hoofd en één regel. Voor deze laatsten heeft Benedictus
van Nursia (480) in die plaats, ten Noorden van Rome, geboren) zich buitengemeen
verdienstelijk gemaakt. Zijn ouders zonden hem naar Rome, ter wetenschappelijke opleiding.
Hevig schokte hem het zedenbederf aldaar, zowel onder leraren als studenten. Hij vluchtte
weg naar Subiaco. Voor de monnik Romanus stortte hij zijn hart uit en deze wees hem op de
waardij van het eenzame leven. Zo kwam Benedictus er toe om in een grot te gaan wonen, die
slechts door een rots van Romanus klooster gescheiden was. Elke dag liet Romanus van zijn
karig deel wat brood zakken, van de top van de rots, aan een lang touw, waaraan een bel was
gebonden, om hem te waarschuwen.

Na drie jaren werd Benedictus door enige schaapherders ontdekt; zij meenden een wild van
die te zien, maar begrepen spoedig, dat zij met een heilige te doen hadden. Dra was zijn hol
alom bekend in de omtrek en men ging wedijveren, om hem van voedsel te voorzien. Toen de
abt van het naburige Klooster Vicovaro gestorven was, kozen de monniken Benedictus in
diens plaats.

Tevoren waarschuwde Benedictus hen, dat hij streng zou optreden tegen hun bandeloos leven.
Spoedig hadden de monniken dan ook berouw over hun keus. Zij poogden de nieuwe abt te
vergiftigen, maar hij ontkwam aan dat gevaar door een wonder: de beker sprong, terwijl Bene-
dictus hem zegende, in stukken. Hij keerde terug naar zijn grot, maar zijn strijd met die
zedeloze monniken had zijn roem van heilige vergroot: van alle kant kwamen er asceten zich
bij hem aansluiten. In die tijd van volksverschuMngen, oorlogen en verwarring zochten velen
naar ongestoorde vrede en onontroofbare goederen.

Benedictus bouwde twaalf kloosters, elk met . een abt en twaalf monniken. In 528 voelde hij
zich, door de vijandschap van een zekere priester Florentius, gedrongen om heen te gaan. Met
enkele gezellen begaf hij zich naar het schone Campanié, brak de bouwvallen van een oude
Apollotempel af en bouwde daar zijn beroemd geworden klooster Nlonte-Cassino. Hier
schreef Benedictus zijn Regel: een stel vaste voorschriften voor uiterlijke handelingen en
innerlijke gezindheid, godsdienstoefeningen en handenarbeid, eten en slapen, spreken en
zwijgen; een regel, die de grondslag werd van alle latere kloosterverordeningen. Ondanks de
aristocratische grondslagen en instellingen in de kerkelijke organisatie van het Christendom,
kon het zijn oorspronkelijk gemeenschapsbewustzijn en gelijkheidsbeginsel nooit geheel
verloochenen en deze oer-christelijke gemeenschapsgeest, voor welke alle standsverschil zijn
betekenis verloor, kwam in het kloosterleven tot nieuwe uiting.

Eerst na langdurige beproeving en verootmoediging liet Benedictus de novitii tot het klooster
toe. Hun bezittingen vervielen aan de armen of aan het klooster. De noviet moest, onder
aanroeping van de heiligen, wier relieken in het klooster waren, en in tegenwoordigheid van
de abt de door hem (zo hij schrijven kon) eigenhandig geschreven gelofte zelf op het altaar
van de kloosterkerk neerleggen. Deze gelofte gold voor altijd: Benedictus was de eerste, die
de onverbreekbare gelofte eiste. Voorop stond de gelofte van de stabilitas loci, het bestendig
blijven in het klooster: "Door altijd op dezelfde plaats te blijven, worden wij, bij de
veranderlijkheid dezer wereld, gelijkvormig aan de eeuwigheid en aan de onveranderlijkheid
Gods".

Dan volgde de gelofte van de conversio morum, de verandering van de zeden. Lediggang is de
doodsvijand van de ziel. Tonsuur, pij en levenswijze betekenen niets, indien niet gepaard
gaande met innerlijke omkeer. Naast de geestelijke oefeningen (psalmgezang, Schriftlezing en
meditatie, waarvoor zeven uren bestemd werden) en de vrome lectuur (twee uren) moesten
zeven uren besteed worden aan handenarbeid, zelfs aan zwaardere veldarbeid. Alle
handwerken en kunsten moesten binnen het klooster zelf beoefend worden, om alle kans op
vagebonderen af te snijden. De eerstgenoemde godsdienstige oefeningen werden geregeld
naar de canonieke uren: niatutina (s morgens te 2 uur), prima (te 6 uur), tertia (te 9 uur), sexta
(te 12 uur), nona (te 3 uur), vesper (te 6 uur) en het completorium (te 9 uur), alles naar Psalm
119 : 164: 1k loof U zevenmaal daags, en Psalm 119 : 62: Te middernacht sta ik op om U te
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loven.

De derde gelofte verplichtte tot onmiddellijke gehoorzaamheid. Dit was de eerste graad van de
vernedering, waardoor de Monnik toonde, dat hem niets zo lief was als Christus, al was zijn
beweegreden tot gehoorzaamheid de heilige dienst, vrees voor de hel of de glorie van het
eeuwige leven. De abt, door de monniken zelf gekozen, moet voor hen de zichtbare
vertegenwoordiger van Christus zijn; de geestelijke vader, die men nooit mag tegenspreken.
Hier vormde zich aldus een kerk binnen de kerk! Elk klooster was een kerk in miniatuur,
berustend op dezelfde beginselen en dezelfde afhankelijkheidsverhouding Al zijn de straffen
streng in de drieénzeventig kapittels van Benedictus regel (geheime, daarna openbare
berisping; vasten, slagen, ban, uitsluiting van het heilig Avondmaal), toch wil hij
buitensporige strengheid vermeden hebben; als een verstandig geneesheer moet de abt met
deze middelen omgaan.

De andere voorschriften zijn mild. Tweemaal daags werd onder stilzwijgen gegeten; een
matig wijntje werd toegestaan; vlees mochten alleen zieken en zwakken hebben; bij
veldarbeid moesten de porties groter worden toebedeeld.

Het behoeft geen betoog, dat dit alles geen Bijbels Christendom heten kan, de vrijheid van de
mens-in-Christus ging hier verloren in slaafs wetticisme. Toch heeft Benedictus stichting
grote verdiensten getoond in de vorming van de volken en de verbreiding van het Evangelie in
die tijden van ontworteling van de volken. De monniken waren leiders en raadgevers in alle
levensnoden; men wendde zich tot hen om troost en hulp; en de kloosters waren middelpunten
van weldadigheid, barmhartigheid en gastvrijheid. Monniken waren de eerste protestanten
tegen de schande van de slavernij en Gregorius | zette voort, wat reeds Nilus deed: slaven
loskopen uit de macht van harde meesters. Behalve toevluchtsoorden voor ellendigen waren
de kloosters ook opleidingsscholen voor de jeugd, in het bijzonder voor die kinderen, die men
aan het klooster had afgestaan.

Gelijk vanzelf spreekt kwam ook het kwaad, als overal, waar mensen tesamen leven, tot
openbaring. Toen Benedictus stierf (547), kon hij aan zijn klooster reeds achterlaten een
jaarlijkse rente van veertig duizend goudguldens. De eerste monniken waren landbouwers en
handarbeiders; maar het volgende geslacht reed al op muilezels en begon weelderig te worden.
Benedictus heeft niet voorzien, dat wetenschappelijke arbeid de grootste verdienste van de
"Benedictijner"-orde zou worden. Reeds Cassiodorus, groot staatsman, geleerde en
geschiedschrijver, die zich had teruggetrokken in een door hem zelf gesticht klooster in Zuid-
Italié (539), gebood aan zijn monniken om wetenschappelijk werk te gaan doen door
bestudering, niet alleen van de Bijbel en de geschriften van de kerkvaders, maar ook van de
klassieke literatuur. Hij leerde hen afschriften maken en aldus zijn het de Benedictijners, die
de gewichtigste schatten van de antieke wereld en vele handschriften van de Bijbelboeken ons
hebben overgeleverd.

Een halve eeuw na Benedictus dood volgden bijna alle kloosters in Italié zijn regel. Twee
eeuwen later had zijn orde reeds driehonderd kloosters. Ambtelijk stonden de monniken
onder, maar in heiligheidsgraad hoven de geestelijkheid; immers reeds door de eerste en
wezenlijke voorwaarde van het monnikenleven, de ongehuwde staat. Juist zo zag de clerus in,
dat ook hij het celibaat moest invoeren, wilde hij in heiigheid en invloed niet bij de monniken
achterblijven. Het ideaal scheen daar het meest nabij gekomen, als monniken de eer hadden
door bisschoppelijke ordening in de priesterstand te worden opgenomen. Reeds Jovinianus
(eind vierde eeuw te Rome; fel bestreden door Hieronymus) had, hoewel zelf asceet, de
onEvangelische consequenties van de ascese goed gezien, toen hij zei: "Het wezen van alle
christelijke deugd ligt in de gezindheden en beginselen van het gelovig hart en hieruit komt
het heilig leven voort". Men heeft zijn protest niet geacht.

Invloed van de Romeinen op de Germanen, invloed van het Pelagianisme moesten de
Romeinen in Italié en Zuid-Gallié het onderspit delven voor de onweerstaanbare Germanen,
geestelijk was de overwinning aan hén. In cultureel en godsdienstig opzicht werden zij de
leiders en opvoeders van de jonge Germaanse naties. Reeds noemden wij de wijsgeer
Boéthius, die de leraar van de Middeleeuwen werd. Zijn voorzienigheidsgeloof was
monotheistisch, maar overigens had hij slechts zijdelings aanraking met het Christendom.
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Grote invloed had ook Avitus van Vienne (overl. 525).

Had de bespiegelende wijsbegeerte en theologie haar eigenlijke geboorteland in het Oosten,
het Westen was meer praktisch van inzicht. Hield men zich in het Oosten vooral bezig met het
mysterie van de Goddelijke natuur van Christus, het Westen poogde meer de natuur van de
christen te peilen. Het Oosten streed over de verhouding van de naturen van de Zaligmaker,
het Westen over de verhouding van zonde en genade in de mens.

Geschillen met de aanhangers van een semi-Pelagiaanse stroming toonden, dat Pelagius,
mocht hij al officieel uit de kerk verbannen zijn, naar de geest toch in de kerk weer toegelaten
was. De Oosterse kerk heeft altijd aan de menselijke vrijheid vastgehouden en de Westerse
kerk heeft Pelagius door de achterdeur weer binnengehaald. Het fors geluid van Augustinus
aangaande Gods vrijmachtige, verkiezende genade, die alléén het heil voor en in de zondige
mens werkt, dreigde in de kerk verloren te gaan. De kerk van de "knechten™ ( Galaten 4) die
God zoekt te behagen door de onderhouding van allerlei menselijke instellingen en God dient
om loon voor goede werken, heeft het telkens weer gewonnen van de kerk van de kinderen,
die weten: er is heil door het geloof alléén:

De stem van preshyter Lucidus, die opnieuw gepoogd had het inzicht van Augustinus ingang
te doen vinden, was gesmoord door de synode van Arelate of Arles (475) die hem tot
herroeping dwong en aan bisschop Faustus opdroeg dit theologisch te verantwoorden. Na een
tweede synode (te Lyon) schreeffaustus zijn werk Over de genade en de vrije wil van de
menselijke geest, het hoofdwerk van het semi-Pelagianisme.

Nu handhaaft de waarheid zichzelf. De Scythische monniken (dezelfden, die te
Constantinopel de Theopaschietische leer hadden gepropageerd) vielen nu de vijanden van de
Goddelijke genade aan. Zij, vonden noch bij 's pausen gezant noch bij Hormisdas zelf gehoor;
wel echter bij Fulgentius van Rispe en bij de op Sardinié verbannen Afrikaanse bisschoppen,
wier "tong en verstand" hij was. Samen vielen zij Faustus aan en eisten, dat de paus kleur
bekennen zou; voorop de leider van de monniken, Johannes Maxentius, die op een
ontwijkende, pauselijke brief antwoordde, dat, wanneer Augustinus geschriften waarlijk
golden, Faustus noodzakelijk ketter moest worden geacht. In Gallié verklaarden zich Avitus
van Vienne en Caesarius van Arles voor het Augustinisme en zij zagen zich gesteund door
paus Felix -1V (526-530). Bij gelegenheid van de inwijding van een kerk in Arausio (Orange)
werd door veertien bisschoppen een synode gehouden (529), die de hun uit Rome gezonden
"kapittels" aanvaardde en in vijf en twintig stellingen het semiPelagianisme veroordeelde.
Aanvaard werd Augustinus leer over de erfzonde, het menselijk onvermogen ten goede, de de
wil herscheppende genade, het geloof als genadegift; maar men zweeg over de
onweerstaanbaarheid van de genade en het particulier karakter van Gods verkiezende
genadewil. De verkiezing ten kwade werd uitdrukkelijk verworpen. VVoor de gedoopten werd
in de algemeenheid van de Goddelijke genadewil de mogelijkheid verkondigd, om, krachtens
de doopgenade, het heil te verkrijgen, indien zij getrouw wilden werken.

Paus Bonifatius 1l (530-532) bevestigde dit besluit; eveneens de synode van Valence; zodat
het semi-Pelagianisme officieel door de kerk veroordeeld was en Augustinus gehandhaafd. In
werkelijkheid had men reeds te Orange het Augustinisme afgezwakt en werd Pelagius in de
praktijk van de kerk gehandhaafd.

Positie van de kerk van Rome, beeldenstrijd

Wij hebben ons reeds een indruk kunnen vormen van de positie van Romes kerk. Politiek was
Rome een hertogdom onder de exarch van Ravenna, dus een deel van het Oost-Romeinse rijk.
De paus was echter de feitelijke machthebber, ook in de schatting van van de Longobarden.
Gregorius was tussen hen en de keizer vredesbemiddeling (599). Overeenkomstig deze positie
trachtte de paus bij allerlei gelegenheden, gelijk bijvoorbeeld tegenover Johannes Jejunator,
zijn primaatsaanspraken te vernieuwen; wat dan telkens weer aanleiding gaf tot nieuwe strijd
niet Byzantium. Met Milaan, tot nu toe zelfstandige metropolis, en met Ravenna, dat in de
drie-kapittelstrijd met Rome gebroken had, wist Gregorius de banden te hernieuwen, al bleef
zekere zelfstandigheid tegenover Rome gehandhaafd. In de Afrikaanse kerk wist de paus
handig en energiek de resten van een zelfstandige kerkorde weg te werken. In Spanje
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zegevierde de katholieke kerk onder Reccared, door de invloed van Gregorius vriend, Leander
van Sevilla. In Frankrijk wist Gregorius het gezag van de stoel van Petrus tot hoog aanzien te
brengen en wij zullen nog zien, hoe hij ook Engeland officieel onder pauselijk gezag wist te
brengen, al kwam hiervan in de praktijk weinig terecht. In Italié groeide de pauselijke macht
sterk in de zevende eeuw, maar onder de Germaanse volken bleef Romes invloed gering.

Wat het Oosten aangaat, ondanks protest van de oude bisdommen Antiochié en Alexandrié,
benoemde Theodorus van Rome een Roomse vicaris voor Palestina (sinds 642), dat immers
door Arabische bezetting aan de macht van de keizer onttrokken was.

Paus Martinus I, die Romes dogmatisch gezag tegenover Byzantitim handhaafde (in de
monotheletische strijd), moest het onderspit delven en stierf als martelaar. Ook zijn
naasteopvolgers moesten voor de patriarch van de residentie bu en; maar eindelijk volgde dan
toch de triomf van het pauselijk beslissingsrecht in geloofszaken onder paus Agatho, op het
zesde oecumenisch concilie, al moest hij er zijn voorganger Honorius als ketter voor
veroordelen. Merkwaardig, dat Agatho dit deed, terwijl hij juist de aanspraken van het
pausdom op het bezit van de zuivere leer bouwde op het woord van Christus tot Petrus: "Ik
heb voor u gebeden, dat uw geloof niet zou bezwijken" (Lucas 22 : 32)! Ook Agathos
opvolger, Leo Il (682-683), erkende Honorius veroordeling uitdrukkelijk en nog vele pausen
na hem moesten dit anathema over een voorganger bij hun ambtseed herhalen. Voor de latere
leer van de pauselijke onfeilbaarheid een pijnlijk geval.

Toen het concilium quinisextum (692) de bisschoppen van Constantinopel en Rome als
gelijken in aanzien verklaarde, weigerde Sergius | van Rome (687-701) de besluiten dezer
vergadering te erkennen. Justinianus Il wilde zich van de paus meester maken, maar de
bezetting van Ravenna duldde niet, dat hij het lot van Martinus | zou ondergaan en kwam in
opstand. Ook later, toen men de exarch verdacht van gewelddadige maatregelen te beramen
tegen Johannes VI (701-705) nam de stad het op voor de paus. Filippicus Barclans (711-713),
die het monotheletisme toch weer tot heerschappij wilde brengen, zag zijn naam uitgesloten
van de kerkelijke voorbeden,

De beeldenstrijd bracht het openlijk conflict tussen paus en keizer. De volksvroomheid heeft
altijd verlangd naar goden, die "voor ons aangezicht wandelen", naar zichtbaarheid van God.
De kerk in het Oosten had, onder monnikeninvloed, grote en bijgelovige verering voor beel-
den van Christus en de heiligen. Dit is niet iets toevallige.

In het Oosten toch is altijd bestreden het inzicht, dat in het Westen, op de synode van Toledo,
tot kerkelijke beslissing werd, dat namelijk de Heilige Geest uitgaat van de Vader en van de
Zoon. Voor het Oosterschristelijk (onSchriftuurlijk) besef ligt de eenheid van Vader, Zoon en
Geest niet in de Goddelijke natuur als zodanig, maar in de persoon des Vaders. De Zoon en de
Geest behouden zekere zelfstandigheid ten opzichte van elkaar. Dus: ontlenen Zoon en Geest
hun Wezen zelfstandig aan God, dan zijn, er ook twee wegen tot God: de weg van Christus,
het uitgedrukte Beeld van God, eén de weg des Geestes.

Achter dit alles zit een andere leer over God. Aan het Godsbeeld Christus hechtte zich
gemakkelijk de praktijk van de beeldenverering, die straks theologisch gerechtvaardigd werd.
De legenden omtrent wonderdoende beelden vermenigvuldigden zich; zij bewerkten
genezingen en bekeringen. Men had bloedende beelden en beelden, niet met handen gemaakst,
maar uit de hemel.

Leo de lIsauriér (716-741), via de soldatenloopbaan uit nederige afkomst tot het keizerschap
opgeklommen, stond achter hen, die de ver-Goddelijking van de beelden bestreden. Hij had
door een schitterende overwinning de stormloop van de Arabieren (die in 707 zelfs een jaar
lang Constantinopel hadden belegerd) gekeerd. Nu greep hij met harde hand de beeldendienst
aan; reeds hierom, wijl de Mohammedaan met zijn beeldloze godsdienst een prachtig
propagandaterrein vond in gebieden, waar de kerk tot afgoderij verviel. Vandaar, dat Leo in
726 verbood, om zich voor beelden neer te werpen. Grote roering ontstond, maar met ruw
geweld zette Leo zijn maatregelen door. Nadat hij in 730 een volksopstand had platgeslagen,
beval hij alle beelden uit de kerken te verwijderen; de frescos moesten met kalk bestreken
worden.

Toen zag de paus zijn kans. In overeenstemming met zijn wippolitiek had Gregorius I vroeger
een tussenstandpunt ingenomen. In twee brieven had hij aan bisschop Serenus van Marseille
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diens verbrijzeling van beelden verweten, omdat deze voor hen, die niet kunnen lezen, zo
geschikt de boeken kunnen vervangen; maar de aanbidding van beelden had hij beslist
verboden. Welnu, hier maakte het pausdom front tegen zijn keizer. Veilig door Leos
moeilijkheden in het Oosten en door de bedreigde positie van de Griekse macht in het Westen,
verklaarde Gregorius Il (715-731) zich op hoge en felle toon tegen Leo. Zijn opvolger
bedreigde alle beeldstormers met de ban (731).

De keizer wreekte zich door alle pauselijke inkomsten in te trekken en Thessalonica, Sicilié en
de Illyrische kerkprovincies te stellen onder de patriarch van Constantinopel. Een opstand
brak uit in Byzantijns Italié; men maakte aanstalten om een eigen keizer te kiezen en weigerde
de keizer belasting te betalen. In het Oosten verbraken verschillende kerken alle band met
Byzantium. De paus was dit alles welkom, maar hij wenste toch anderzijds niet in de macht te
geraken van de Longobarden-koning Luitprand. Daarom overreedde hij de hertog van
Venetié, om Ravenna, dat de Longobarden reeds veroverd hadden, voor de keizer terug te
winnen. De hertog gaf aan de paus de stad Sutri terug met alle hoogheidsrechten.

Aldus legde hij de grond voor de wereldlijke macht van de pausen.

Sterk in nauw gedreven door Luitprand, riep de paus de hulp van Karel Martel in voor de stoel
van Petrus en hij zond hem zelfs de gouden sleutels van Petrus graf. Echter, Karel wilde wel
bemiddelen, maar niet ingrijpen: hij had Luitprand te zeer nodig tegen de opdringende
Avrabieren!

Paus Zacharias (741-752) wist met Luitprand tot overeenstemming te komen. Hij had dan ook
de gunst van de Frankische hofmeiers achter zich, dank zij vooral het vruchtbare werk van
Bonifatius in Duitsland en in de verwilderde Frankische kerk. Met hulp van de paus wilde
Longobard zijn heerschappij over heel Italié¢ uitbreiden, waarom hij hem alle ingetrokken
stukken van Petrus erfdeel teruggaf en bovendien vier steden in het Romeinse hertogdom.

De zoon van Karel Martel, Pippijn de Korte (de Jonge), van Neustrié (westwaarts van de Rijn)
had, nadat zijn broeder Karloman van Austrasié (oostwaarts van de Rijn) zich had
teruggetrokken, alle feitelijke macht, al was de afstammeling uit het "geheiligd" Merovingisch
geslacht in schijn koning. Pippijn nu wenste te breken met die schijn en vroeg hierover 's
pausen oordeel. Zacharias liet hem weten, dat, wie de macht had, ook beter de koningshaam
kon dragen, opdat de orde geen gevaar zou lopen. Nu liet Pippijn zich, op de rijksdag van
Soissons, door de Franken op het schild heffen (751) en door Bonifatius tot koning zalven.
Daar paus Stefanus Il (752-757) zich opnieuw door de machtslust van de Longobarden
bedreigd zag, ging hij Pippijns hulp vragen en hij zalfde hem andermaal, mét zijn zonen tot
koning van de Franken. Op de rijksdag van Quiercy (het koninklijk slot bij Noyon, aan de
Oise) kreeg de paus belofte van bijstand (754) en in twee veldtochten dwong Pippijn dan ook
de Longobarden-vorst Aistulf, om aan de paus al het veroverde terug te geven. Dit is de
bekende "schenking van Pippijn" (756), waarbij echter deze zichzelf toerekende de
waardigheid van het Romeinse patriciaat, het beschermheerschap over de Italiaanse gebieden,
terwijl de paus zekere hoogheidsrechten werden gelaten.

Hier ligt de vorming van De Kkerkelijke Staat, tevens de verklaring van de verhouding van
paus tot koning als leenman tot leenheer.

De politieke positie van de paus bleek niet in alles tot zijn voordeel; ook reeds, waar hem de
nodige militaire macht ontbrak. Zo werd Paulus | (757-767) overvallen door Desiderius,
hertog van Tuscia, en Stefanus Il (768-772) zag zich bedreigd, toen de Frankische macht zich
met deze Longobard verbond. Na Pippijns dood toch verstiet diens zoon Karel, zijn
Frankische gemalin en huwde de dochter van Desiderius, Desiderata, wel door zijn moeder
hiertoe aangezet en tegen de dringende vermaningen van de paus in. Reeds na een jaar
scheidde Karel weer van deze vrouw.

Toen nu, na Karlomans dood, Karel diens gebied bezette, nam Desiderius Karlomans weduwe
en kinderen tot zich en eiste van paus Hadrianus | (772-795) de zalving van de oudste zoon
van Karloman tot koning van Austrasié. De paus weigerde en kwam hierdoor zeer in de knel.
Daar greep Karel in: hij sloeg het beleg om Pavia, nam Desiderius gevangen, sloot hem op in
het klooster van Corvey en noemde zich koning van de Franken en Longobarden (776).

Nog tijdens het beleg van Pavia begaf Karel zich naar Rome, waar hij op schitterende wijze
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werd ontvangen. Hij bevestigde en vermeerderde enerzijds de schenking van zijn vader
Pippijn, maar wees tegelijkertijd alle machtsaanspraken van Hadrianus af, ondanks zijn
eerbiedsbetoon jegens de paus. Paus en volk moesten hem de eed van trouw afleggen en zijn
zendboden controleerden voortaan de pauselijke ambtenaren. Wat reeds lang praktijk was van
de Frankische heersers, werd ook hier doorgevoerd: de keuze van de bisschoppen en de
kerkelijke wetgeving kwamen onder Karels autoriteit.

Zo viel het zwaartepunt voor de Westerse kerk in de nieuwe Germaans-Frankische macht en
het Griekse keizerschap bestond nog slechts in schijn. In 777 gaf Hadrianus aan Karel de
naam van "Constantijn, nieuwe allerchristelijkste keizer Gods"; en sinds 781 hield hij er mee
op, om zijn bullen te dagtekenen naar de regeringsjaren van de Byzantijnse keizer.

In 787 bleek het contact tussen Rome en Constantinopel na de ommekeer in de beeldenstrijd
weer hersteld. Maar onder Leo 111 (795-816) werd de afscheiding beslissend.

Onder hevige partijtwisten was Leo tot paus verheven. Hij zond aan Karel (de Grote) de
sleutels van het graf van Petrus en de banier van Rome met de bede, om van het volk van
Rome de eed van trouw te aanvaarden. Karel prees zijn deemoed, maar liet hem door zijn
gezant, de abt Angilbert, vermanen, om voortaan een eerbaar leven te leiden, door naleving
van de kerkelijke wetten en door af te laten van simonie.

In 799 werd Leo overvallen door zijn tegenpartij (familie van Hadrianus) tijdens een
processie; met moeite ontsnapte hij aan mishandeling. Naar Paderborn geleid, werd hij aldaar
bij Karel door zijn belagers aangeklaagd van meineed en echtbreuk. Men voerde de paus terug
naar Rome, waar hij voor de keizerlijke rechtbank verschijnen moest (herfst 799); Karels
gezanten durfden echter geen beslissing te nemen. Toen Karel zelf in Rome was aangekomen,
zat hij zeven dagen lang als rechter over Leo en zijn vijanden. Hij sprak de paus vrij, maar liet
hem zelf beslissen, of hij niet een zuiveringseed zou afleggen. Op Kerstfeest 800 zat Karel,
tijdens de mis, tegenover het altaar. Plots kwam de paus, na de bediening, op hem toe en zette
hem een gouden kroon op. Juichend begroette het volk hem als de door God gekroonde
Augustus, als keizer van de Romeinen. Daarop werd Karel door Leo gezalfd (ook zijn zoon
Pippijn) en de paus bewees de keizer de gebruikelijke verering. Karel heeft later verklaard,
dat, als hij alles geweten had, hij, trots het hoge feest, niet naar de kerk zou zijn gegaan. Dit
was echter wel een verklaring ter consumptie voor Karels Frankische omgeving.
Waarschijnlijk zal Karel hebben gestreefd naar het totale keizerschap over Westen en Oosten.
Dat komt uit in zijn houding inzake de beeldenstrijd: volgens Karel hadden Constantijn en zijn
moeder Irene zich het keizerschap onwaardig betoond; afgezien nog er van, dat een vrouw
geen troonopvolgingsrechten had! In latere jaren heeft het pausdom de onderworpenheid van
de wereldlijke aan de geestelijke macht pogen te demonstreren aan Karels kroning door de
paus. Destijds zag men dit in die daad niet; die kroning was niet anders dan een
verkiezingsdaad van het volk van Rome, vertegenwoordigd door de paus.

De paus moest ondertekenen Karels testament, waarin Rome genoemd werd naast andere
zetels, als Ravenna en Milaan. De paus was de eerste bisschop van het Karolingische rijk,
maar stond overigens, juist gelijk de andere bisschoppen, onder de keizer.

Uit deze tijd stamt de beruchte oorkonde van de zogenaamde "schenking van Constantijn".
Deze zou aan paus Silvester (314-335), als dank voor zijn wonderbare genezing van een
exceem en zijn bekering, hebben overgedragen bezit, macht en zeggenschap wat betreft het
Lateraanpaleis, de stad Rome, de steden van Italié en van de Westerse provincies. Wat keizer
Karel van dit document heeft geloofd of niet geloofd, zijn politieke houding tegenover de paus
is er niet door beinvloed. Het stuk, althans de vervaardiging er van, was reeds aan Hadrianus |
bekend. Otto I11, die het keizerschap vernieuwde, heeft deze oorkonde reeds als een vervalsing
gesignaleerd, al heeft hij de Karolingische schenkingen bevestigd. In de tijd van de opkomst
van de Renaissance, een tijd van opwakende historische kritiek, heeft Laurentius Valla de
onechtheid van het stuk bewezen (1440).
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ENGELAND, SCHOTLAND EN IERLAND

Richten wij de blik naar Engeland.

In de vierde eeuw, de bloeitijd van de oude, Britse Kerk, namen bisschoppen uit de Romeinse
provincie Brittannié reeds deel aan synodes. In het begin van de vijfde eeuw moest het
verzwakte rijk deze provincie loslaten. Reeds lang werden de Britten geteisterd door de
invallen van de Pieten (uit het Noorden) en van de Scoten (uit lerland) en zij riepen de
Teutonische Angelen, Saksen en Jutten te hulp. Dezen kwamen en bleven er, als heersers. De
Keltische Britten werden teruggedrongen naar Wales, Cornwallis, de bergen van
Northumberland en naar "Bretagne". Hier versmolten zij met de Gallische kerk. In het
Noorden vermengden zij zich met de Picten. Aldaar werkte de zendeling Ninian, een in Rome
gevormde Brit, die in Whithorn (aan de Zuidwestkust van Schotland, tegenover het eiland
Man) de kerk van Candida Casa (het Witte Huis) stichtte. Aldus kreeg de oud-Britse kerk een
zeer afgezonderd bestaan. Er waren tijden van opleving (in de zesde eeuw), maar bisschop
Gilda moest klagen over veel verwildering, mede door de nood des tijds.

Tijdens de Angelsaksische veroveringen kreeg het Evangelie ingang in lerland. Zendeling
Palladius, op wiens aansporing bisschop Germanus van Auxerre een (tweede) zendingstocht
maakte onder de Britten, om hen te reinigen van Pelagiaanse smetten, werd door paus
Coelestinus naar lerland gezonden (431). De eigenlijke apostel van de leren echter werd
Patrick (Patricius) zoon van een Schots diaken, werd hij in zijn jeugd door zeerovers op het
strand overvallen en in lerland als slaaf verkocht. Hij deed de gelofte, dat, kwam hij ooit vrij,
hij in dit land de blijde Boodschap brengen zou. Zijn gebed werd verhoord en na zes jaren in
zijn vaderland teruggekeerd, liet hij zich ordenen en kwam als zendeling onder de Scotten in
lerland (432). Door paukgetrommel verzamelde hij nieuwsgierigen om zich heen en
schilderde hun Christus voor ogen. Velen werden bekeerd, vooral toen een oude bard hem
leerde, om zijn liederen op lerse melodieén te zingen. Het werd een volksbeweging; vorsten
schonken hem landerijen, om er kloosters op te stichten, hun dochters werden gewijde
jonkvrouwen, vele jonge mannen monniken. Patrick richtte zijn kloosters - nederzettingen van
houten hutten met een kerk - als zendingsscholen in. De oudere broeders onderwezen de
jongeren en maakten afschriften van de heilige boeken; anderen dienden weer in het werk van
de landontginning. Toen hij ruim honderd jaren oud, stierf, was het grootste deel van lerland
gekerstend. Om de vele kloosters, de eerbiedige stilte, die er heerste, en om de strenge tucht
van de monniken, kreeg lerland de naam van "eiland van de heiligen". De kloosters werden
langzamerhand te vol en hierdoor, vooral echter gedreven door bekeringsijver én de
overtuiging dat "'zwerven voor Christus” tot volmaaktheid leidde, kwamen de broeders tot
geregelde heidenzending. In twaalftallen, met een dertiende broeder als leider, trokken zij er,
met staf en ransel, op uit, op heilig avontuur.

De Schotse kloosters, met hun karakter van christelijke kolonies, pasten zich aan bij het clan-
wezen, dat daar de sociale verhoudingen beheerste. De stichter van zulk een klooster kreeg
van het clanhoofd een stuk land, dat erfbezit was van zijn familie, zolang een lid daarvan het
klooster wist te behouden, zij het ook, dat hijzelf er in leefde in ondergeschikte positie. Door
dit landbezit werd de kerk verbonden met de clan-leden; zij bewezen aan het klooster allerlei
dienst, terwijl de kerk hun waarborgde geregelde bediening van de sacramenten, prediking en
zielmissen. De abt was presbyter, maar voor de ordening van priesters was het nodig, dat ook
bisschoppen tot de kloostergemeenschappen behoorden; dezen toch waren hiertoe alleen
bevoegd. Zo kon het, dat de bisschop stond onder zijn kerkelijk-ondergeschikte, de abt; want
deze laatste had, door zijn sociale positie, de eigenlijke leiding van de zaken.

De arbeid onder de Scoten en Picten in Schotland werd uit lerland ingezet. Uit het klooster
Bangor ging Columba als presbyter, met twaalf gezellen, naar de Hebriden over (ongeveer
563) en stichtte hij zijn vele kloosters. Van deze monniken- en zendingskerk in Caledonia,
niet het moederklooster Hi (Jona) als middelpunt, bleef Columba het hoofd, als abt-presbyter.
Ook hier bleef voor de ordening van de priesters alleen een bisschop bevoegd. De latere
Culdaeérkerk in lerland en Schotland (geestelijk genootschap, daar werkend van de negende
tot de twaalfde eeuw: céle Dé, - oud-lers, is een man, die geheel zich in de dienst Gods gesteld
heeft, Gods eigendom tot de dood; vandaar de zin- en klanknabootsende Latijnse naam van
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colidei) is géén rechtlijnige voortzetting van Columbas lers-Schotse kerk.

Zowel de oud-Britse kerk in haar afzondering als de lers-Schotse kerk wisten wél van Rome
als de eerste moedergemeente, maar kenden niet het primaat van de paus. Zij volgden een
vroegere berekening van het Paasfeest, hadden een andere tonsuur dan de Roomse corona
(tonsura Petri) namelijk de tonsura Pauli (van oor tot oor, waarbij het voorste stuk van het,
hoofd werd geschoren), en ook een andere doopritus (enkelvoudige onderdompeling), terwijl
het priesterhuwelijk geoorloofd geacht werd, ook voor bisschoppen.

In 596 was Gregorius zendeling, de abt Augustinus, met zijn veertig monniken, op het eiland
Thanet, in de Theemsmonding, aangeland. Ethelbert van Kent, hoofd van de bond van.
Angelen, Saksen en Juten, was gehuwd met de Frankische prinses Bertha, een christin, die
voor zich vrijheid van godsdienstoefening bedongen had. Door zijn vrouw bewogen, begaf
Ethelbert zich naar Thanet, waar Augustinus en zijn mannen hem in plechtige processie
begroetten: een zilveren kruis voorop, daarachter een banier, met het beeld van de Heiland en
onder het zingen van een lied. Augustinus kreeg verlof zich in Canterbury te vestigen en reeds
het volgende jaar lieten Ethelbert en vele duizenden zijner onderdanen zich dopen. De paus
zond hem helpers, onder wie bisschop Mellitus. Augustinus werd nu aartshisschop en w aar
Londen nog heidens was, werd Canterbury zijn zetel. Gregorius gaf hem vele praktische
wenken en vrijheden. Op de oude offer-feestdagen werden nu de christelijke hoogtijdagen,
vierdagen en kerkmisdagen (ter herinnering aan de stichting van een bepaald kerkgebouw)
gesteld. Gelijk vroeger, werden stieren ge slacht en maaltijden gehouden, maar n ter ere Gods.
Het maakte velen de overgang gemakkelijker.

Augustinus (overl. 605) heeft, ondanks vele ernstige pogingen, de vereniging van de oud-
Britse kerk en de Rooms-Angelsaksische kerk niet beleefd.

Eadwin van Northumbrié, gehuwd met een Kentische prinses, had, na uit zijn land verdreven
te zijn, zijn rijk weer veroverd en liet er (hoewel tegen de zin des volks) door Paulinus het
Evangelie prediken.

In 627 nam de Rijksvergadering het Christendom aan; de hogepriester verwoestte eigener
hand de altaren van Wodan, en Eadwin liet zich dopen. Paulinus werd de eerste aartshisschop
van de oude Romeinse stad Eboracum (York). Eadwin sneuvelde in de strijd, tegen de
heidense Mercién; aan hun bondgenoot, de geduchte vijand van de Saksen, Cadwalla van
Noord-Wales, bleef Eadwins broeder, Eanfried, onderworpen, maar diens zoon, Oswald,
overwon Cadwalla en vestigde de lers-Schotse kerk weer in Northumbrié.

Onderwijl toonde de Roomse zending onder de Angelen en Saksers grote vorderingen. In
Wales kreeg zij tegen het einde van de achtste eeuw de overhand énZuiderlai d -¢ had zich
reeds in 630(onder paus Honorius) bij Rome aangesloten, althans wat de Paasviering betreft.
Nadat nu Oswald van Northumbrié gesneuveld was in de oorlog met de heidense vorst Penda,
had zijn broeder Oswy de uitbreiding van zijn rijk (over Britten, Picten en Scoten) én de
propaganda van het Evangelie ijverig voortgezet. Zijn vrouw stond onder invioed van
Wilfrith, een van de vurigste voorstanders van de Roomse zending. Zo geschiedde het dan, dat
Oswy, in overleg met de andere Saksische vorsten, een synode liet houden in het klooster
Streaneshalch (Whitby, bij York). Hier stonden de lersSchotse en de Roomse kerk tegenover
elkaar. Bisschop" Colman, die zich beriep op het gezag van de heilige vader Columba, werd
weersproken met beroep op de autoriteit van Petrus, aan wie Christus de sleutels des hemels
zou gegeven hebben.

Colman moest zich terugtrekken op het klooster Hi (al bleef van hieruit de lers Schotse kerk
haar werk elders voortzetten), en bisschop Cuthbert kon de Roomse praxis doorvoeren. In 685
ging ook Adamnan, abt van Hi, over tot de Roomse richting, ondanks hardnekkige tegenstand
zijner monniken en ditzelfde geschiedde ook in Schotland. Het stamklooster Hi hield het
langst vast aan eigen orde en verleden, maar onder Egbert van York moest het toch zijn verzet
opgeven (716).

Aldus kwam de stoel van Canterbury naar boven, door de Roomse overwinning op de lers-
Schotse kerk; maar wat Wilfrith mislukt was, gelukte Egbert: hij kreeg het pallium en York
werd een aartshisdom, waarmede Canterbury de macht moest delen (735).

De kloosters kregen, vooral sinds Theodorus van Tarsen, aartsbisschop van Canterbury (overl.
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690), de studie van het Grieks naar Engeland had meegebracht, de leiding in de opkomende
Angelsaksische cultuur; zij waren, meer nog dan de bisschopszetels, de eigenlijke haarden van
de volkskerstening. Eigenaardig is, dat zich eerst langzaam aan parochies vormden;
geestelijken en monniken gingen als reizende predikers rond. In het bergland van
Northumbrié werd zelfs vaak kerkelijke belasting gevorderd, terwijl er nog nimmer het
Evangelie was gebracht. De Angelsaksische vorsten benoemden zelf hun bisschoppen, als op
grond van een vanzelfsprekend recht, al hielden zij de paus in hoog aanzien. Vele
vorstenkinderen gingen in de kloosters of kozen de geestelijke stand. Al meer kwamen de
bedevaarten naar Rome, die zozeer de heiligmaking heetten te bevorderen, in trek, en in
verband hiermee offerde men gaarne de Pieterspenning, die oorspronkelijk bestemd was voor
de schola saxonica in Rome (een stichting voor steun en herberging van de talrijke Saksische
pelgrims). Deze soort belasting aan de paus dateert uit de tijd, toen koning Offa van Mercié
zijn kroon voor de monnikspij verwisselde in Rome (790).

Er ontstond, van de kloosters uit, een Angelsaksische literatuur. De zendelingen hadden zich
steeds van tolken bediend; maar de kerk zag het belang van de prediking in de landstaal. De
synode van Cloveshove (747) eiste nu van de presbyters, dat zij het "Onze Vader", de
woorden van de mis en de Geloofsbelijdenis zouden uitspreken in het Saksisch. De monnik
Caedmon (overl.j 680), een zanger uit het volk, door de abdis Hilda in het klooster van
Streaneshalch opgenomen, bezong de verhalen uit Genesis en Exodus, de menswording, het
lijden en de hemelvaart van Christus en zong aldus het Evangelie de volksziel binnen. Het
werd Evangelische lentetijd in Engeland: Aeldred vertaalde de vier Evangelién, Aldhelm de
psalmen, Beda het Evangelie naar Johannes.

Beda Venerabilis (de Eerwaardige; 674-735), geboren op een goed van het klooster
Wearmouth, werd als monnik opgevoed. Hij bestudeerde de Heilige Schrift, het Grieks en de
muziek: Hij ging over naar het klooster. Jarrow (in Northumbrié€), waar hij levenslang bleef
(hij verliet het slechts eenmaal). Op zijn dertigste jaar werd hij tot presbyter gewijd en
eenvoudig priester is hij altoos gebleven, terwijl zijn vrienden, die hem als meester vereerden,
de bisschopsrang verwierven. Als leraar en schrijver was hij het middelpunt van een litteraire
kring, waartoe onder meer behoorden zijn opvolger Cuthbert, Albinus, abt van Canterbury,
Daniél, bisschop van Winchester, en Egbert van York. Deze eenvoudige, maar geleerdste man
van het Westen beheerste al de wetenschap van zijn dagen. Zijn Evangelievertaling zette hij
zelfs op een smartelijk ziekbed voort. Toen hij op Hemelvaartsdag het laatste hoofdstuk
voltooid had, prevelden zijn stervende lippen als laatste woorden het Gloria: "Ere zij de Vader
en de Zoon en de Heilige Geest ..."

De zending van de lers-Schotse kerk

Het geestdriftig zendingsleven van de lers-Schotse kerk richtte zich naar het vasteland. Daar
was de kerk onder de Franken, door weelde en macht, verwereldlijkt en onder de heidense
Allemannen bijna verdwenen.

Uit het lerse klooster Bangor ging Columbanus (geboren + 550) met een twaalftal broeders,
zoons van aanzienlijken huize, naar het stamverwante Bretagne; vervolgens naar Frankenland,
waar het Christendom hem vorm zonder wezen scheen. Op verzoek van koning Gunthram
kwam hij eerst in Bourgondié werken, waar de koning hem het vervallen klooster Anegray
(aan de zuidwestelijke helling van de Vogezen) ter beschikking stelde (-584). Dra ging er
grote roep uit van de strenge tucht en het voorbeeldig leven en werken van zijn monniken.
Velen kwamen zich onder zijn leiding stellen. Zo werden nieuwe kloosters gesticht, Luxueil
en Fontanas. Columbanus deed dit zonder verlof te vragen van de bisschop van Besancon; hij
hield ze onder zijn eigen bestuur, Een conflict met de Frankische geestelijkheid kon op deze
wijze moeilijk uitblijven. Hierbij kwam nog de afwijkende prediking van deze vreemde
monniken en hun lerse Paasviering. Toen, in 600, Columbanus kloosters Pasen niet op 10,
maar op 3 april (de 14de Nisan) vierden, verweten de Franken hem, dat Christenen niet met de
Joden samen moeten handelen. Columbanus ging onderwijl rustig voort met zijn werk van
bodemontginning en Evangelisatie; zijn monniken leefden en werkten als open brieven van
Christus.
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Als een tweede Johannes de Doper vermaande hij koning Theoderik, die zijn wettige gemalin
verstoten had en in ontucht leefde; een gedrag, begunstigd door diens grootmoeder
Brunechilde, die aldus zelf de regering in handen hield. Geen wonder, dat deze schandelijke
vorstin de antipathie tegen Columbanus alom aanwakkerde. Na een tienjarige arbeid liet
Theoderik hem te Luxueil, gedurende een stormachtig onderhoud, gevangen nemen en
wegvoeren; maar hij ontsnapte en keerde in het klooster terug. Nu werden Columbanus en de
zijnen met geweld naar Nantes gevoerd en ingescheept, om naar lerland te worden terug-
gezonden. De afvaart werd door storm verhinderd en de schipper zag hierin een teken van
Gods toorn en zette hem aan land. Hij mocht nu doortrekken naar het Oosten en wist, met
steun van Chlotaris Il van Neustrié (die kort daarop ook Bourgondié en Austrasié onder zich
verenigde) het voortbestaan van Luxueil te verzekeren.

Op verzoek van Theodebert 1l van Keulen ging hij nu de Rijn af naar Allemannen in
Zwitserland. Ten Noorden van het Zirichmeer begon hij zijn werk; velen kwamen tot
bekering en de beelden van de goden werden in het meer geworpen, maar de oproerige
heidenen dwongen hem weg te gaan. Op aanwijzing van de christen-priester Willimar te
Arbon (ten Zuid-Oosten van het Bodenmeer) vestigde Columbanus zich nu in Bregentia (ten
Oosten van het meer) Opnieuw verdreven, volgde hij zijn oorspronkelijk plan en ging naar
Noordrltalie, om er te arbeiden tot kerkherstel onder de Ariaanse Longobarden Aan de
Trebbia (aan de weg van Piacenza naar Genua) stichtte hij het klooster Bobbio, waar hij kort
daarop stierf (615).

Een keurgarde zijner monniken bezorgde dit klooster een grote roep als kweekplaats van
wetenschap en literatuur. Deze "pelgrim voor Christus", wiens moeder zich vergeefs voor zijn
voeten had geworpen; toen hij op reis trok, was_ een man van vaste geloofsverzekerdheid,
voor mensen onbevreesd, streng in zijn tucht, mild jegens zijn broeders, wonderbaar in zijn
invioed op mensen: wie als wolven en beren woest waren, werden bij hem als lammeren. Hij
waarschuwde paus Bonifatius 1V (608-615), bij de driekapittelstrijd, voor de aanmatiging, dat
aan Petrus de sleutelen des hemels zouden gegeven zijn en hij vermaande beide partijen tot
eensgezindheid.

Op zijn reis naar Italié had hij zijn metgezel Gallus, met koorts bEvangen, in Arbon moeten
achterlaten. Als deze nu straks de reis wil voortzetten, doet hij een val, blijft hangen in het
struikgewas (bij de waterval van de Steinach, een paar uur zuidelijk van Arbon), ziet hierin
Gods teken, dat hij, die Duits sprak, hier moest blijven werken, maakt van een tak een kruis,
zet hem in de grond, hangt er zijn tas met de heilige voorwerpen aan en wijdt deze plek en de
daar door hem gebouwde Kluis. Gallus werkte nu voortaan samen met Willimar en de andere
geestelijken in de omtrek. Hij kreeg er grote invloed, mede door gebedsgenezingen. Gallus
weigerde de hem aangeboden bisschopszetel van Constanz, maar wees er zijn helper Johannes
von Grabs voor aan. Deze kende geen Latijn, zodat Gallus hem zijn intreepreek moest
souffleren. Toen hij zijn Kkluis eens verlaten had, om in Arbon te preken, overvielen de
koortsen hem weer en hij bezweek. Zijn lichaam werd naar zijn cel teruggevoerd en boven
zijn graf werd het klooster Sint Gallen gebouwd. Al spoedig begonnen de bedevaarten naar
het graf van deze "heilige". Een eeuw later kreeg het klooster grote naam als centrum van
geleerdheid. Tot een totale en stelselmatige aanpak van de kerstening van Duitsland was het
nog niet gekomen. Bij alle energie, liefde en overgave ontbrak het de lers-Schotse
zendelingen aan organisatorisch inzicht.

De zending in de lage landen aan de zee

De zendingsarbeid in deze lage landen werd beheerst door de verhouding tot het Frankische
rijk, een nadelige positie, want nu kwam immers het Christendom als de godsdienst van de
vijanden en werd gezien als onderwerpingsmiddel van de Friezen aan de Franken. De
kluizenaar Amandus, overtuigd door Petrus zelf geroepen te zijn, in Rome, ging, onder
Chlotarius Il tot bisschop gewijd, werken in Gent; dan onder de Slaven aan de Donau; dan
opnieuw in Gent; werd daarna bisschop van Maastricht (643) dan van Luik; streefde ijverig
naar Hervorming van de geestelijkheid; legde zijn ambt neer en ging Evangeliseren onder de
vrije Friezen aan de Scheldemond; tenslotte werkte hij onder de Basken: altegader pogingen,
even ijverig als stelselloos en daarom zonder resultaat. Eligius (t 659), goudsmid, gewon door
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zijn kunst de gunst van Chlotarius, dan van Dagobert (sinds 628 diens opvolger in Neustrié).
Aangevuurd door Columbas ascetische levenswijze gebruikte hij zijn groot vermogen voor
liefdadigheid, talrijke kloosterstichtingen, versieringen van kerken en heiligengraven. Hij had
veel invloed, door Dagobert, op kerkelijke zaken en werd daarom, na diens dood, door be-
vordering tot bisschop van Vermandois (zetel Noyon) uit de hofkring weggewerkt. Met kracht
zette hij zijn Evangelisatiewerk onder de vrije Friezen voort, maar de verzwakking van het
Frankische rijk, na Dagoberts dood, doofde wel het meeste van het uitgestrooide vuurzaad.

Nu kwam de zendingsactie uit Engeland. Reeds de ler LMnus, een discipel van de abt
Augustinus, moet als zendeling onder de Friezen aan de Schelde gewerkt hebben (+ 650). Op
een reis naar Rome (677) was de Benedictijner monnik Wilfrith aan de Friese kust geland en
vriendelijk door koning Aldgild ontvangen; eiste immers niet de Frankische majordomus
Ebroinus, opgestookt door Wilfriths heimelijke tegenstanders, diens uitlevering? Koning
Radboud (697-719) sloot zich bij Neustrié aan, tegen Austrasié en zolang dus Pippijn van
Heristal door Neustrié¢ werd vastgehouden, had Radboud de handen vrij in het hem door de
Franken ontroofde Friese gebied. Toen nu Pippijn majordomus van heel Frankenland was
geworden en hij de Friezen bij Dorestad verslagen had, was Friesland tot aan de Oude Rijn in
zijn macht en moest Radboud zich naar de Frank schikken.

Wilfriths tijdgenoot Egbert, die voér 660 al onder zeil was gegaan naar Friesland, maar
schipbreuk had geleden op de Engelse kust, zond eerst Wigbert hierheen, die na twee jaren
weinig resultaat zag; daarna Willibrord. Diens vader, Wilgil, die als kluizenaar leefde in de
door hemzelf gebouwde Andreaskapel, aan de monding van de Humber, gaf zijn zoon
Willibrord ter opleiding aan Wilfrith, die het lers-Schotse klooster Ripon (bij York) in
Roomse zin Hervormd had. In diens geest werd dus Willibrord opgevoed en toen Wilfrith,
intussen bisschop van York geworden, door koning Egfried werd verbannen, verliet
Willibrord Ripon en voegde zich onder Wilfriths geestverwant Egbert.

Na twaalf jaren zond Egbert hem uit en in 690 stapte Willibrord, met elf gezellen, aan land bij
de monding van de Rijn. Hij wilde niet steelsgewijs zijn werk doen en vroeg dus toestemming
aan de gevreesde Radboud. Deze had juist Zuid-Friesland verloren aan de Franken en toonde
meer dan ooit afkeer van het Christendom. Bij Pippijn vond Willibrord echter een open deur,
want deze zag direct het politiek voordeel van een gekerstend Friesland. Nadat Willibrord bij
de paus volmacht, zegen en relieken (voor de te stichten kerken) had gehaald, toog hij aan de
arbeid en reeds na een paar jaren moest er een bhisschop worden gekozen voor het
nieuwbekeerde volk., Met miskenning van Willibrord kozen zijn gezellen Suidbert, die zich
door Wilfrith liet ordenen. Pippijn weigerde echter hem te erkennen, benoemde Willibrord tot
aartshisschop (want hij wilde, dat de Friese kerk als eigen provinciale kerk zou worden
georganiseerd) en zond hem, ter ordening, haar Rome.

Pippijn wees de nieuwe aartshisschop (die de naam Clemens, dat is: de Zachtmoedige, had
ontvangen) Wiltaburg (Utrecht) als zetel aan. Hier stichtte Willibrord de Salvator-
(Verlossers)kerk en een Kklooster voor zijn gezellen. Onder de onafhankelijke Friezen echter
bereikte hij niets. Vandaar, dat Willibrord onder de Denen ging zending drijven en toen hij
ook hier tot de volksziel geen toegang kreeg, nam hij dertig Deense jongens mee, om hen tot
inlandse leraars voor Denemarken op te kweken. Op de terugtocht joeg de storm zijn schip op
de kust van Helgoland (of wellicht Ameland), een voor de Friezen heilig eiland. Aanstonds
verkondigde hij hier de blijde Boodschap en enige eilanders gaven zich gewonnen. Drie
hunner doopte hij in een heilige bron. De bij deze bron grazende, heilige dieren liet hij
slachten, ter proviandering van zijn gezelschap. De heidenen waren verbaasd, dat de
gramschap van de goden hen niet trof en hun koning vroeg aan Willibrord toornig rekenschap.
Deze antwoordde, dat de god des konings een duivel was en wees hem op de levende God, de
grote Schepper aller dingen.

Driemaal liet de koning het lot over Willibrord en de zijnen werpen. En driemaal bleek
Willibrord niet getroffen. Een van zijn makkers werd gedood en Willibrord zelf moest terug
naar het Frankisch gebied.

Willibrord zag in, dat hem een vast punt buiten Frankisch Friesland nodig was en stichtte,
daartoe door Pippijn in staat gesteld, het klooster Echternach, in het diocees Trier (706). In
714 werd hem door Pippijn het klooster Sisteren (diocees Maastricht) toevertrouwd.
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Willibrord had goed gezien: na Pippijns dood immers gaf de tweedracht van de Franken aan
Radboud ruimte. Hij hielp de Neustriérs, versloeg Karel Martel bij Keulen en kreeg als prijs
ZuidFriesland terug.

Overal werden nu de priesters verjaagd, de kerken verwoest en de afgodsaltaren weer
opgericht. Van Echternach uit moest Willibrord lijdelijk toezien. In 718 versloeg Karel Martel
Radboud en ontnam hem weer zijn heroverd gebied. Toen Radboud een jaar later stierf, sloot
zijn opvolger, de jongere Aldgild, vrede met de Franken en gaf de weg vrij aan de christelijke
propaganda. Van Utrecht uit voltooide Willibrord de kerstening van Frankisch Friesland.
Ondanks alle medewerking van Karel gelukte het niet om het bisdom Utrecht uit te breiden:
de vrije Friezen bleven heidenen, Drie jaren lang vond de oud-geworden Willibrérd een
medewerker in Bonifatius, maar deze weigerde om zich als zijn opvolger te laten ordenen.
Willibrord stierf, een en tachtig jaren oud, in zijn klooster te Echternach (6 november 739),
waar hij ook begraven werd. Gezegend blijft de herinnering aan deze man Gods! Hij heeft,
terwijl hij zijn werksfeer in Brabant, Limburg en Echternach concentreerde, al deze streken
voor het christelijk geloof gewonnen. Dit betekende ook hun opgaan in het Frankische rijk en
dus ook hun opgenomen worden in de ontwikkeling van de Romaans-Germaanse wereld. Wie
Willibrord alleen wil zien als agent van de pauselijke stoel, vergeet allicht, dat Willibrords
voortdurend contact met Rome beduidde strakke organisatie van boven af, waardoor zijn
zendingsactie niet verzandde als een persoonlijk avontuur,

De toestand van de Frankische kerk

Om beter het arbeidsveld te kennen, dat Bonifatius wachtte, zal het goed zijn te letten op de
toestand van de Frankische kerk. Eerst langzaam aan verdween wat er nog aan heidendom
leefde. In de Gothenoorlog (begin zesde eeuw) werden er nog mensenoffers gebracht.
Childebert (overl. 558) dreigde grondbezitters met straf, als zij hun godenbeelden niet
wegdeden. De bisschoppen, behorend tot de oude en rijke romaanse families, waren tegenover
de Germaanse meesters de bezitters van de Romaanse cultuur en de uitdelers van de genade
van de door deze Germanen nieuw-aangenomen God en Zijn heiligen. Geen wonder, dat zij
rijk begiftigd werden en dat de klacht opging, dat de kerk alle rijkdom naar zich toe haalde.
Het groot-grondbezit van de kerk bracht ook macht mee over de slaven en horigen, over de
door medewerking van de kerk vrijgelatenen en hun nageslacht en ook over de vrijen, die hun
goederen aan de kerk hadden vermaakt onder beding van vruchtgebruik. Waren dezen min of
meer afhankelijk van de kerk, zo werden de bisschoppen dit van de Germaanse koningen. Na
hun canonieke verkiezing hadden zij hun ambt eerst door koninklijke verordening in bezit
gekregen; en de koninklijke schenking werd eerst verleend, als de bekleding met het ambt
door de koning was geschied, Als instituut leefde de kerk naar het Roomse recht, maar haar
geestelijken stonden onder hun natuurlijk stamrecht. De koning hield het bijeenroepen van de
rijkssynoden aan zich, maar liet overigens de kerk in haar eigen zaken vrij. Daartegenover
stond, dat de kerkelijke wetgeving voor de Staat niet bindend was; de Staat beschouwde
bijvoorbeeld ketterij, door de kerk zwaar gestraft, niet als misdaad. Anderzijds kregen de
bisschoppen, als rijken en grootgrondbezitters, vanzelf veel invloed op de rijksvergaderingen.

Bij het vervallen van het rijk en van het geslacht van de Merovingers, zocht de adel, jaloers op
de rijkdom van de geestelijkheid, zich van de goederen van de kerk meester te maken en in
groten getale gingen oude geslachten de rijen van de geestelijkheid vullen. Hun bandeloos en
ruw leven, ondanks hun ambt, werd gemaskeerd door waarneming van bepaalde kerkelijke
verplichtingen. Overigens valt in de Frankische geschiedenis, met haar tonelen van geweld,
misdaad, genot, trouweloosheid en verval, van de christelijke tucht weinig te bemerken.

Elke nieuwgebouwde kerk was een lichtcentrum van het Evangelie in een omgeving, die
slechts langzaam haar heidense sfeer en houding verloor, Het volk werd vervuld met
religieuze schuwheid voor de openbaar geworden God; ook niet zekere trots op de
hemelkoning Christus, die de Franken bijzonder liefhad. Het leven was vol wonderen en men
wijdde zichzelf toe aan zijn lievelingsheilige. Er was behoefte aan zondenvergeving en deze
achtte men verkrijgbaar door wereldverloochening. Van de al talrijker kloosters en kerken
ging opvoedende kracht voor het volk uit, doordat het gewend werd aan de viering van
heiligenfeesten, aan kerkelijke gebruiken en tekenen, aan de Avondmaalsviering. Wie een
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klooster stichtte, deed een lofwaardige daad, die hem heiligverklaring bezorgde. Het heilig
leven van de monniken gold als tegenwicht ten opzichte van het eigen wereldse leven: de
monniken waren de voorsprekers voor de zonden van de mensen.

Van het niet bepaald heilige leven van de kloosterlingen is Columbanus de eerste Hervormer
geworden. Zijn monniken werden vaak elders tot abten gekozen. Zijn monnikenregel,
gedragen door een hoog zedelijk idealisme, was hard en er op berekend om, door
zelfverloochenende gehoorzaamheid, de eigen wil van de monniken tegenover de abt te
breken. Spoedig werd echter zijn regel door die van Benedictus vervangen. Columbanus
pogingen, om ook de leken te stellen onder de geregelde tucht van de biecht, is van grote
betekenis gebleken voor de latere ontwikkeling van de boet- een biecht-praxis van de Rooms-
katholieke kerk.

Mannen als Gregorius van Tours (t 595) en de dichter Venantius Fortunatus (t na 600)
vertegenwoordigden nog de generatie van hoogstaande bisschoppen van Romeinse afkomst in
de Frankische kerk. In de zevende eeuw was er snel verval van de Romeinse taal en cultuur,
reeds kenbaar uit het barbaars Latijn van de formulierboeken.

Het groot aantal families, dat tot vorstelijke rijkdom en groot landbezit kwam, en de vele
vrijgeborenen, die afhankelijk waren van de rijksgroten of van de kerk, veroorzaakten ook een
geweldige maatschappelijke omkeer. Gedurig raakten de verpolitiekte en soldateske
bisschoppen verstrikt in de onderlinge strijd om macht en zelfstandigheid. Onder dit alles
kwam de macht van de majordomus sinds Dagobert | (die zelf zeer losbandig leefde, maar de
kerken het kloosterwezen, juist in zijn weldadigheidswerk van armen- en gasthuizen,
begunstigde) al sterker naar voren. De aristocratische geestelijkheid trad al beslister op naast
de wereldlijke aristocratie en greep vaak levendig in de openbare zaken in. Arnulf van Metz
was de geestelijke leider van Dagobert.

Ergerlijk was de simonie in deze tijden, de handel in kerkelijke ambten. Bisschoppen maakten
zich meester van rijke kloosters, alleen om het gewin; de kloosters verwilderden opnieuw.
Machthebbers schonken aan hun partijgangers de begeerlijkste posten. Door de gunst van de
beschermheren werden de opbrengsten van de parochies soms aan één persoon overgedragen
en werden leken bezetters van pastoorsplaatsen. Bisschoppen en abten leefden voor wereldse
genoegens, wapenhandel, jacht en vrouwen. Zo moest de kerk wel inzinken en verarmen.
Aldus handelden Pippijn van Heristal en Karel Martel in de bevoordeling van hun aanhangers;
alleen greep de laatste dieper in de kerkelijke verhoudingen in. Aan verdienstelijke leger-
aanvoerders gaf hij bisdommen en abdijen en zij bleven, hoewel zij de tonsuur hadden
aangenomen, hun familiair, militair en sociaal leven op de oude wijze voortzetten.

Was het wonder, dat de kerkelijke tucht geheel verviel, en dat Bonifatius moest klagen (al was
dit, letterlijk genomen, overdreven), dat in tachtig jaren geen synode gehouden was? De
Frankische kerk stond zelfstandig tegenover de bisschoppen van Rome. Sinds Leo de Grote
waren de pauselijke aanspraken op de suprematie in de Gallische kerk ijverig door de
bisschoppen van Rome verdedigd en in de Roomse kerk van de Gothische en Bourgondische
rijken was ook hieraan vastgehouden. Caesarius van Arles was (begin zesde eeuw) een
propagandist van deze "ultramontaanse". richting en paus Symmachus (498-514) maakte hem
pauselijk vicaris. Nadat Zuid-Oost-Gallié Frankisch was geworden, trachtten de pausen het
gezag inzake tucht en leer er te blijven uitoefenen, maar de feitelijke macht van de Frankische
koning zette dit streven stop, ondanks alle eerbied voor de opvolgers van Petrus. Bij alle
pogingen van Gregorius de Grote, om het kerkgezag in Gallié vast te houden, was de door
hem benoemde vicaris van Arles de laatste, die dit ambt werkelijk nog uitoefende.

Bonifatius

De Reformator van de gezonken kerk en de apostel van de Duitsers werd de Benedictijner
monnik Bonifatius (Wynfrith), geboren ongeveer 680 te Kirton (Wessex). uit een vorstelijk
geslacht. Opgevoed in het klooster Adesconcaster (in het tegenwoordige Exeter), werd hij
docent; op dertigjarige leeftijd priester; en zag zich dra benoemd als gezant tussen de koning
en de aartshisschop van Canterbury. Een eervolle loopbaan in zijn vaderland liet hij liggen,
om zijn zendingsroeping te volgen, die hem naar Friesland dreef. Hier trof hij het slecht, want
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juist had Radbout de Frankische priesters verjaagd. Nog voor de winter keerde hij terug (716)
naar zijn land, waar hij tot abt van Nuthscelle gekozen werd. Toch liet zijn roeping hem niet
met rust; wederom stak hij over en begaf zich, met een aanbeveling van bisschop Daniél van
Winchester, via Frankrijk naar Rome, om daar het vaste punt voor zijn arbeid te verkrijgen.
Hij maakte zich vertrouwd met het Roomse ritueel en kerkrecht en kreeg van paus Gregorius
Il zijn wijding en opdracht als zendeling. De paus verzekerde hem ook de steun van de
Frankische heersers en zekere zelfstandigheid in de regeling van geestelijke belangen.

De doop zou hij alom naar Roomse vorm doen bedienen. Gregorius wees hem op Thuringen,
waar de hertog Hedenus reeds relaties met Willibrord had aangeknoopt. Als pauselijk
gevolmachtigde moest Bonifatius de kerk hervormen, de heidense resten en vooral de invloed
van de lers-Schotse priesters wegwerken: hun afwijkende vormen en hun gehuwde staat
waren de paus doornen in het vlees. Zo trok Bonifatius, na eerst de Longobardische koning
Luitprand te Pavia bezocht te hebben, naar Beieren en vandaar naar Zuid-Thuringen. Hij had
niet veel succes, noch bij de heidenen noch bij de Keltische priesters. Daarom zocht hij hulp
bij Karel Martel en horende, dat Radboud gestorven was, ging hij naar Friesland, waar hij drie
jaren lang Willibrords helper was. Sinds 722 vinden wij Bonifatius onder de heidenen aan de
Lahn, aan de Saaie en in Hessen. Hij werkte daar met grote zegen: vele duizenden lieten zich
dopen.

Toen Bonifatius dit aan de paus rapporteerde, ontbood deze hem naar Rome (723). Indien
ooit, dan was er nu de gelegenheid, om de christelijke kerk benoorden de Alpen te brengen
onder de stoel van Petrus. Op grond van een Geloofsbelijdenis en van een huldigings-eed aan
de paus werd Bonifatius tot bisschop voor Duitsland gewijd. Deze

59eed was geformuleerd naar het model van de gebruikelijke bisschops-eed (uitgezonderd de
belofte van trouw aan de Griekse keizer, wat begrijpelijk is), bevattend de belofte, om geen
gemeenschap te oefenen met bisschoppen, die zondigden tegen de kerkelijke orde. Dit laatste
was bedoeld naar twee kanten, zowel van de lers-Schotse priesters als van de Frankische
bisschoppen, die het Roomse recht, gezag en ritueel miskenden. De eed vergde trouw en
zuiverheid en medewerking aan Petrus, ten behoeve van diens kerk, aan welke God de Heere
een macht heeft gegeven om te binden en te ontbinden, en aan Petrus plaatsvervanger, paus
Gregorius en diens opvolgers. Hier was dus de officiéle poging, om de Duitse kerk, van haar
stichting af, in Rome te verankeren.

Met brieven van aanbeveling van de paus en van Karel Martel kwam Bonifatius nu bij
hoofden en volk van Hessen en Thiringen, waar hij een geweldige actie ontplooide. Vele
bekeerlingen waren immers . weer tot het heidendom teruggegleden. De heroieke daad van
Bonifatius van het omhakken van de elk bij Geismar, in Hessen, in het grensgebied van de
heidense Saksers, bracht de ommekeer. Tevergeefs wachtten de toeschouwers op Wodans
wraak, al meenden zij uit het sterk geruis van de neigende kruin de toom van de god, in storm
vooruitgezonden, te kunnen spellen. Toen de machtige boom, welks kruin eerst afbrak, in vier
stukken uiteenviel, zonder dat Bonifatius en zijn helpers getroffen werden, vielen met die eik,
Wodan en het afgodendom voor het bewustzijn van de heidenen.

Nu trok Bonifatius met een groot getal medewerkers, uit Engeland gekomen, het land door
met een draagbare tent; en bij zijn derde verblijf in Rome (738) kon Bonifatius melden, dat na
deze campagne meer dan honderdduizend mensen waren gedoopt. Hij kwam uit Rome terug
als aartshisschop en pauselijk vicaris Fulda bleef zijn meest geliefde stichting (744).

Vrijwel gelijktijdig met de sterke man in het Westen, Karel Martel, stierven paus Gregorius Il
en keizer Leo de lsauriér. Pippijn volgde zijn vader in Neustrié, Karloman in Austrasié,
Allemannié en Thiringen op en hij bood Bonifatius zijn hulp aan bij de Hervorming van de
kerk. Zo werd gehouden het beroemde, eerste Germaanse concilie (april 742). Karloman
publiceerde de besluiten van deze kerkvergadering onder zijn eigen naam, als hertog en vorst
van de Franken. Als gezant van Petrus werd Bonifatius gesteld over alle bisschoppen. Elk jaar
moesten voortaan synoden worden gehouden. Bepalingen werden uitgevaardigd tegen
wapenhandel, jachtbedrijf, losbandigheid (0.a. tegen herberging van vrouwen) en wereldse
kledij van de priesters; tegen waarzeggerij, lijkverbranding, drinkgelagen, ontwijding van de
kerken door wulpse liederen. Valse priesters en ontuchtige diakenen werden afgezet. "De aan
de kerk onttrokken goederen geven wij terug,"” proclameerde Karloman; door de
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oorlogstoestand is hiervan niets gekomen.

Bonifatius had gaarne Keulen als metropool gehad, maar hij moest zich met het bisdom Mainz
vergenoegen, al bleef hij persoonlijk aartshisschop en primaat van Duitsland. Hij kreeg verlof
van de paus om zijn leerling Lullus tot koorbisschop en helper aan te stellen (752). Na nog aan
Pippijn gevraagd te hebben, om te zorgen voor de monniken, die op de Saksische grens
werkten en gebrek leden, vertrok Bonifatius, met twee en vijftig gezellen naar Friesland, de
Rijn afzakkend: zijn eerste roeping had hem nooit losgelaten. In zijn boekenkist had hij zijn
lijkwade gelegd. Overal trok hij in Friesland rond, predikend en dopend.

Op Pinksteren 754 zou hij de gedoopten het Vormsel bedienen (te Murmerwoude, bij
Dokkum), maar werd overvallen door gewapende heidense Friezen. Hij verbood zijn gezellen
wapens te gebruiken ter verdediging. "Het is heden de dag, waarnaar ik sedert lang haak; ver-
trouwt op de Heere." Hij en de zijnen werden allen vermoord.

Vervolg van de beeldenstrijd

De gedurige spanning tussen Rome en Byzantium, vooral sinds de Monotheletische strijd en
de besluiten van het tweede Trullaanse concilie, werd tot een beslissing gebracht door de
beeldenstrijd. De monniken verdedigden ijverig de beelden en de theologen zochten deze te
rechtvaardigen. Een eigenaardige rol speelde in dit opzicht Johannes Damascenus (-+700-x
753). Levend in het Sint Sabasklooster, bij Jerusalem, werd hij de grote dogmaticus van de
Oosterse kerk. Zijn hoofdwerk, de Bron van de kennis, geeft in drie boeken achtereenvolgens
logische bepalingen ten dienste van de geloofsleer, een kettergeschiedenis en een nauwkeurige
uiteenzetting van het rechtzinnig geloof. In drie Verdedigingsredenen tegen hen, die de heilige
beelden lasteren, trachtte hij het beeldengebruik te rechtvaardigen, met argumenten, aan
Schrift en overlevering, ook aan het wezen en de werkingen van de beelden ontleend. Telkens
keert de stelling terug: omdat de Logos-God is vlees geworden en ingetreden in de
verschijning, kan Hij afgebeeld en mag zijn beeld ook vereerd worden.

Onderscheid moest worden gemaakt tussen godsdienstige verering (aanbidding) en eerbied.
Ware deze laatste verboden, dan moest men ook (eigenaardig argument!) aan het kruishout,
het Evangelieboek, de heilige Tafel, ja aan het lichaam en bloed van Christus verering
weigeren!

De bestrijders van de beelden handhaafden het Bijbelse standpunt, dat beelden verbiedt, op
grond van afgoderij; maar hun bedoeling was een politieke, om namelijk de propagandisten
van de Islam, welke geen beelden kende, hun polemiek tegen de kerk op dit punt krachteloos
te maken.

Constantinus V (741-775) ging nog strenger dan zijn vader te keer tegen de beeldenvrienden,
onder wie ook zijn zwager Artabastus zich bevond. Hij liet een concilie te Constantinopel
houden (754) dat voor oecumenisch moest gelden, al waren de patriarch alsook Romes
gezanten afwezig en al konden Alexandrié, Antiochié en Jeruzalem, door de Saraceense druk,
geen afgevaardigden ndén. De beelden werden afgeschaft op grond van schepselvergoding en
afgodendienst, ingevoerd (met de beelden) nadat Christus ons van de daemonen had bevrijd.
Alle afbeelding van Christus is verwerpelijk; als monofysitisch (vanwege uitbeelding van de
met de mensheid vermengde godheid) of als Nestoriaans (omdat gewaagd werd de mensheid
voor te stellen). Het ware beeld van Christus is het-Avondmaal. Straffen werden gesteld op
het maken van beelden; uitdrukkelijk werd vastgesteld de verering van Maria en de heiligen!
Tien jaar lang werden nu de beeldenvereerders verdrukt, ondanks het protest van paus
Stefanus Il. De keizerlijke beambten vernietigden alle beelden, ook handschriften met
afbeeldingen en toen het volk, op voorbeeld van de fanatieke monniken, taai verzet bleef
plegen, werden de kloosters opgeheven en de kloosterlingen mishandeld. Constantijns zoon,
Leo IV Chazarus (775-780), handhaafde het beeldenverbod, maar zijn vrouw Irene
begunstigde heimelijk de beeldenvrienden. Onder haar voogdijschap (over haar zoon
Constantijn V) gingen de kloosters weer open en in 786 werd een concilie bijeengeroepen ter
uitvoering van wat zij jaren lang had voorbereid. De keizerlijke lijfwacht echter dreef deze
vergadering uiteen. Eerst nadat zij ontwapend was, kon het concilie gehouden werden, maar
nu in Nicéa (787). Omdat hier, naast driehonderdvijftig bisschoppen, ook gezanten van paus
Hadrianus 1 en voorts Oosterse monniken, als vertegenwoordigers van de patriarchen
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aanwezig waren, noemde men het “"zevende oecumenische concilie”. De slotvergadering werd
weer in Constantinopel gehouden. De synode van 754 werd als ketters veroordeeld. VVoortaan
was weer geoorloofd de religieuze verering en begroeting van de beelden; de waarachtige
aanbidding bleef voor God alleen. Confessioneel gezien, waren hier monnikendom en
pausdom overwinnaars; kerkrechtelijk beschouwd, triomfeerde hier het keizerschap over de
voorstanders van de kerkvrijheid.

Toen haar zoon mondig werd (797), liet de heerszuchtige Irene hem blind maken, door middel
van een complot, en gevangen zetten; maar dra (802) werd zij zelf door het leger ten val
gebracht. Zij stierf in ballingschap (804).

Onder de volgende keizers werden de beeldenvrienden begunstigd, maar bij de
troonsaanvaarding van Leo de Armeniér (813-820) kwam de reactie. Steunend op het leger,
zette hij de patriarch van Constantinopel af en verving hem door de zwager van Constantijn,
die hiertoe eerst nog tot priester gewijd moest worden. Hij vond een geduchte tegenstander in
de abt Theodorus Studita, de onbuigzame leider van de antikeizerlijke partij en de (in daad en
geschriften) strijdlustige advocaat van de beelden. Gematigd was de houding van Leos
opvolger, Michaél Balbus (820-829), die zelf Leo ten val gebracht had. Deze schreef aan
Lodewijk de Vrome, dat hij wegens het grove bijgeloof laaghangende beelden wilde
verwijderen, opdat zij niet door onbeschaafden en zwakken zouden worden vereerd; de andere
beelden wilde hij behouden als beeld voor het geschrevene, als boeken voor onkundige leken
dus. Zijn zoon Theofilus (828-842) hernieuwde de strijd tegen de beelden en liet zijn vrouw
Theodora zweren, dat zij, na zijn dood, hiermede zou voortgaan.

In 842 liet Theodora, als voogdes, een synode houden te Constantinopel. Hier werd het
zevende oecumenische concilie (787) 4. bevestigd; de besluiten van Constantinopel (754)
bleven opgeheven en het tegenovergestelde dogma werd vastgesteld: de beeldenverering werd
als orthodox gesanctioneerd. De datum van deze synode (19 februari) werd als "feestdag van
de orthodoxie" voortaan elk jaar gevierd: Zo weinig had het keizerschap ten gunste van de
aanbidding Gods in geest en waarheid vermocht.

Wat de Griekse kloosters betreft, zij zochten zich van onder het gezag van de bisschoppen los
te maken, en zich onder de patriarch te stellen, . maar de patriarch Germanus bepaalde, dat dit
alleen kon gelden van kloosters, die sinds hun stichting het houten, patriarchale kruis (achter
het altaar ingegraven) hadden staan, met de datum er in gegraveerd. De metropolitanen
zochten nu, door oprichting van hun kruisen, zeggenschap in de kloosters te krijgen. Streng
bleven, bij dubbelkloosters, de beide gebouwen voor mannen en vrouwen gescheiden. Tegen
rondzwervende monniken, met hun lange haren, en ook tegen geisoleerd-levende kluizenaars
werden maatregelen getroffen.

DE PAULICIANEN

Een van de sekten, die, eeuwen lang, in gedurige oppositie stonden tegenover de kerk, was die
van de Paulicianen, optredend in Armenié en gesticht door zekere Constantinus (sinds 660),
afkomstig uit de (waarschijnlijk Marcionietische) gemeente Mananalis (bij Samosata). Hij
wilde Hervorming van het kerkelijk Christendom in de zin van het echte, Paulinische. Zijn
volgelingen noemden zichzelf Christenen en de leden van de Byzantijnse staatskerk
Romeinen. Dezen noemden hén echter: Paulicianen. Constantinus noemde zichzelf, als
leerling van Paulus: Sylvanus; en zijn gemeente Kibossa: Macedonié. Zijn leer was
dualistisch: er zijn twee goden, een boze en een goede God; de eerste is de schepper en heer
dezer wereld, de Andere is die van de toekomstige wereld. Juist als Marcion verwierp hij het
Oude Testament, als het werk van de demiurg; het Nieuwe Testament aanvaardde hij,
uitgezonderd de beide brieven van Petrus. Echt dualistisch ontkenden de Paulicianen de
werkelijke menswording van Christus. Zij waren dus doceten en op dezelfde grond
verwierpen zij Maria als "moeder Gods" (want Christus was met zijn lichaam uit de hemel
slechts door haar als door een kanaal heengegaan) en verwierpen zij het Avondmaal (daar
Christus slechts zinnebeeldig van vlees en bloed had gesproken) en de Doop (wijl Christus
zelf het levend water is). De apostel Paulus stond bij hen in het hoogste aanzien en naast hem
eerden zij Johannes. Petrus haatten zij als degene, die zijn verloochening van het zuivere
Evangelie voortzette als hoofd van de katholieke hiérarchie. Alles, wat met hiérarchie te
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maken had, haatten zij; van presbyters wilden zij, reeds om de naam, niets weten: waren niet
de ouderlingen in Jezus dagen zijn bitterste vijanden? Tegenover de geloofsdwang van de
priesterheerschappij stelden zij het recht om de heilige Schriften zelf te mogen onderzoeken
en het Woord Gods niet door priesters te laten vervalsen, omdat het de wil van God is, dat alle
mensen zalig worden en tot kennis van de waarheid komen. De verering van het kruis, dat
werktuig van de boosdoeners, verwierpen zij ook. Alle reliekenverering, alle heiligen- en
beeldendienst verafschuwden zij. Het huwelijk en het gebruik van vlees hielden zij voor
geoorloofd, in tegenstelling met de beschouwing van de Marcionieten en Manichaeérs Het
waarom hiervan behoort bij het raadsel van de eigenlijke oorsprong dezer sekte.

Zeven en twintig jaar werkte Constantinus (Sylvanus) energiek voor de uitbreiding van zijn
sekte. Constantinus Pogonatus liet de leiders en hardnekkigste aanhangers onthoofden. de
Staatsambtenaar, die het bevel moest uitvoeren, Symeon, werd zo getroffen door hun geloofs-
wandel, dat hij naar Kibossa terugkeerde en (onder de naam Titus) zelfs leider van de sekte
werd! Justinianus Il liet hem, met vele gezellen, op de brandstapel brengen (+ 690).

Genesius, de zoon van zijn opvolger Paulus, werd (onder Leo de Isauriér) voor de patriarch
van Constantinopel gebracht en verhoord; hij wist zich aan de orthodoxie aan te passen. Zijn
broeder Theodorus trok een scheur in de sekte, door zich tegenover de wettelijke opvolging te
beroepen op de roeping des Geestes. Badnes propageerde in antinomiaanse zin; Sergius
daarentegen Hervormde de sekte en breidde haar uit in Klein-Azié. Hij excommuniceerde drie
gemeenten (+ 801). Talrijke monniken, priesters, nonnen en leken wist hij te winnen.

Keizer Niceforus | (802-811) ondervond in zijn jeugd de invlioed dezer sekte; maar zijn
opvolgers hebben de Paulicianen fel vervolgd; vooral, nadat zij een sterkpolitieke inslag
kregen en zij een tweetal geestelijken, die als keizerlijke enquéte-commissie in Laodicea
waren gekomen, hadden vermoord.

Na de bloedige vervolging onder keizerin Theodora vluchtten de Paulicianen bij grote massas
uit Klein-Azié op Saraceens gebied, onder leiding van Karbeas (844), de vroegere adjudant
van de keizerlijke opperbevelhebber. Zijn vader was bij de vervolging gedood en met zijn
vijfduizend Paulidanen begon hij nu een guerilla en maakte het de Byzantijnse keizer, door
zijn gedurige roofinvallen, lastig. In 871 werden de Paulicianen door Basilius de

Macedoniér (867-886) verslagen en vernietigd. Zij leefden als godsdienstige, sekte voort en
toen een deel hunner naar Filippopolis in Thracié werd overgebracht (969), opende hun dit
juist de weg tot nieuwe propaganda in Bulgarije en het Westen. Wij vinden hen later zij aan
zij met de Bogomielen, als verbindingsschakel tussen de gnostiek-Manichaeistische sekten
van de oude kerk en de ketterse sekten van de Middeleeuwen.

DE ISLAM

Reeds meermalen signaleerden wij de opstuwende macht van de Islam (de naam beduidt
"onderwerping" aan de enige God, Allah, en zijn profeet).

Van deze nieuwe religie was Mohammed de profeet (570-632). Hij leerde zijn gelovigen, om
met alle mogelijke middelen de afgodendienaars te bekeren tot de Islam.

Mohammed heeft ze, diep zijn stempel gezet op zijn godsdienst, dat de Islam altoos zichzelf
bleef, ondanks een korte, maar schitterende ontplooiing in Perzié (elfde eeuw) en Spanje
(twaalfde eeuw). Toch sloot hij zich af van vrij contact met het Christendom en werd, met zijn
verstarde geloofsinhoud, zelfs een bedreiging voor alle hogere beschavin