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Na het voltooien van dit proelschrift, neem ik gaarnc de
mij geschonkene gelegenheid te baat, om aan de behoefte
van mijn hart te wvoldoen, door, aan het einde van mijn:
academische loopbaan, openlijk een woord van welgemeenden
dank te richten tot hen, die op mijn levensweg en bij mijue
studién tot dusver, mijne hooggewaardeerde leidslieden zijn
geweest.

In de eerste plaats wend ik mij tot U, mijne geliefde
Ouders, wien ik naast God het meest verschuldigd ben,
om U mijne erkentelijkheid te betuigen, voor alle door U
mij bewezene weldaden. Beschouwt de opdracht van dit
ceschrift als een klein bewijs van mijne erkentelijkheid en
wederliefde. Met U dank ik God, dat Ilij mij tot dusver
gebracht heeft. Moge uwe en mijne bede ook, en wvooral,
in mijn toekomstigen werkkring hare vervulling zien.

Hooggeleerde Heeren, Professoren der theologische facul-
teit, ontvangt mijn dank voor uwe zeer gewaardeerde
lessen, en voor de welwillendheid, waarmede gij mij steeds

te gemoet kwaamt. Houdt U er van verzekerd, dat ik het
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als een voorrecht beschouw en zal blijven beschouwen, voor
een groot deel mijne opleiding aan de Utrechtsche Univer-
siteit genoten te hebben.

Hoe zou ik onder bewoording kunnen brengen, wat ik
voor U gevoel, Hooggeleerde Kiugy, mijn Hooggeschatte
Promotor en Leermeester! IHoeveel moeite hebt gij U ge-
troost, hoeveel tijd belangeloos opgcoflerd, om mijn geschrift
natezien! Wees verzekerd, dat ik het als cen groote cere
acht, U als mijn promotor gchad te hebben. De wetenschap
der kerkgeschiedenis is mij, onder uwe leiding, licf en
dierbaar geworden. Wil voor dit alles, als ook voor de
vele onschatbare wenken, die gij mij gegeven hebt, mijn
oprecht gemeenden dank ontvangen. Dat gij nog lang met
uwe groote talenten de Utrechtsche Universiteit en de theol.
wetenschap in het algemeen dienen moogt, is mijn oprechte
wensch.

Allerminst kan ik mij onthouden, om U Hooggeleerde
en zeer geliefde Varsrox! mijne erkentelijkheid te betuigen.
Door uwe bezielende voordracht hebt gij eene liefde in mij
voor de studie van het Oude Testament ingeboezemd, die
nimmer uitdooven zal. Wil hiervoor, als ook voor al het
aangename, dat gij mij deedt smaken, voor al de bewijzen
van belangstelling en vriendschap, waardoor ik mij tot U
als tot een vriend getrokken gevoel, mijn innigen en op-
rechten dank ontvangen.

Zeer veel ben ik ook U verplicht, Hooggeleerde LAMERS

en Crampr! Houdt U er van verzekerd, dat ik de eere
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aan uwe voeten gezeten te hebben zeer op prijs stel. Toen
ik als vreemdeling hier aankwam, waart gij, Hooggeleerde
Lamzurs, de eerste, die mij met raad en bewijzen van vriend-
schap tc gemoet zijt gekomen. Deze blijken van belang-
stelling zijn niet vergeten, en zullen niei worden vergeten.
Ontvang daarvoor mijn welgemeenden dank.

De aangename avonden aan uw huis doorgebracht, Hoog-
geleerde Cramer! toen gij met ons den (zalatenbrief hebt
besproken, zullen mij steeds eene heerlijke herinnering blij-
ven. Ik betuig U daarvoor en voor heigeen ik onder uwe
leiding heb geleerd , mijn innigen dank.

Een woord past mij ook tot hen, die miju verblijf alhier
op menigerlei wijze hebben veraangenaamd. Wilt, geliefde
vrienden, de toezending van dit geschrift als ecn klein be-
wijs van mijne erkentelijkheid beschouwen. lk roep U allen

een oprecht gemeend ,Vaart wel”! toe.
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HOOFDSTUK LY

INntEIDING,

Volgens de eenstemmige leer der Apostolische ge-
schriften heeft Jezus Christus cen volkomen werzoening
tusschen (God en mensch teweeggebracht, en i1s daarom
de eenige Middelaar. Door het geloof in Hem heeft
ieder geloovige den onmiddelljken toegang tot God.
Er kan dus slechts dan wvan een priesterschap sprake
zijn, wanneer de gemeente zelf als cen ,Romenkiyk pries-
tevdom” wordt bedoeld. Doch reeds tegen het einde
van de tweede en in het begin van de derde eeuw werd
de benaming  priester” enkel ten opzichte van een be-
paalden stand in de gemeente gebezigd, die zich van den
leekenstand streng onderscheidde. De wraag ryst hier,
waaruit dit verschijnsel zich laat verklaren. Wenschen
wij rekenschap te geven van de verschillende eigenschap-
pen die- den priester kenmerken nl dat hij is een heillig
persoon, die van ambtswege over zekere bovennatuurlijke
krachten beschikt, drager der tradittio dominica en der
lex Evangelica, en als zoodanig bestuurder der kerk vice

1) Ie werken die wij bij het opstellen van dit hoofdstuk hebben geraadpleegd zijn da
volgende: B. Weisz, Biblische Theologie des . Testaments, Berlin 1888, A Harnack,
Dogmengesehichie Band I, Freiburg 1 B. 1888; Edwin Hatch, Tke Orgonization of fhe
Larly Christian Churches, Londen r888: Fr. Loofs, Die Uhehristliche Gemeindeverfas-
sung, Stud. w. Krit., Gotha t8g0; O, Weizsicker , Das Apostofische Lettalier dey Chyisi-
Heken Kircke, Freiburg I B. 189z
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Christi, dan reikt de gewone opvatting, dat het priester-
schap in dec Christeljke kerk zijn oorsprong aan Israél
heeft ontleend, niet toe, ter verklaring van dit verschijnsel.

Verschillende stroomingen hebben medegewerkt om het
priesterschap in het leven te rocpen. De poging om de
verschillende bestanddeelen van dat verschijnsel historisch
te ontwikkelen, is het doel van dit geschrift.

Aangezien het priesterschap zich met het kerkelijk ambt
heelt verbonden, laten wij de volgende paragrafen bij
wijze van inleiding voorafgaan.

§ 1. ALGEMEEN PRIESTERSCHAP ALLER GELOOVIGEN.

Reeds het volk van Israél was bestemd om een priester-
lijk koninkrijk en heilig volk te zin.*) Doch ondanks
zijne hooge roeping was lsraél, wegens zijne onreinheid,
ongeschikt om in onmiddelljke gemeenschap met Jahve
te treden.?) Deze gemeenschap tusschen Jahve en zin
volk werd niet dan door het middelaarschap van het O. T.

<

priesterschap mogelijk gemaakt.®) De vergeestelyking van
het O. T. priesterschap vond cerst onder het Nieuwe Ver-
bond plaats, krachtens de verhouding waarin de geloovige
tot God, door het gcloof in den voor de zonden der
wercld en tot hare rechtvaardiging opgewekten Christus,
werd geplaatst, m. a. w. het algemeene priesterschap aller
geloovigen heeft een tweeledigen nl. cen objectieven en
een subjectieven grondslag. Wanneer wij buiten aanmerking
laten al heteeen in Christus’ werkzaamheid minder in ver-

<

1) Ex. 19 :6.
2) Num. 1153, 8:19; 1B: 21 50d.

3) Ex. 2831, 35.: 437 29 393 Deut, 17 :12; 181 5 € &,
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band met ons onderwerp staat, dan treedt op den voorgrond,
wat wij onder objectieven grondslig bedoelen, dec een-
stemmige leer van het N. Testament, dat door Christus
eene volkomene verzoening tusschen God en mensch
is toeweeggcbracht. Meer dan eens heeft Hij zell ge-
tulgenis van Zijn hoogepriesterlijk ambt afgelegd: in Zjn
hoogepriesterliik gebed (dydlo 2ponthv dmip abtdy) '), in de
instellingswoorden van het Avondmaal®) insgelijks op ver-
scheidene plaatsen waar Hij van het lijden Zijns doods
als eene in dc plaats van de zondige menschheid vol-
brachte verzoeningsdaad sprak, die door haar niet kon
worden verricht (Aitpov avit makhav) ) Insgelijks werd door
de Apostelen het middelaarschap van den N. T. Bond-
stichter %) onverholen uitgesproken: het lijden Zijns doods
wordt ons voorgesteld als een plaatsvervangend zoenoficr
tot loskooping der zondige wereld van den vlock des
doods. Aangezien Christus, voor Wien het niet noodig
was te sterven, toch den dood onderging om de zondaren
van den dood te bevrijden, zoo is zijn dood plaatsver-
vangend: it Hmdp mdvtoy dnfiaver Fpa of mhvise dmdtavey”
Ty ¥ evie duoptioy Omip fpdy dpaptioy Smolnaey, e Tpels
revbpeda duatoadvy Bead v abrd %), di. opdat wij, op grond
van hetgeen met Hem geschied was, aangezien en be-
handeld zouden worden als dezulken die God voor ge-
rechtvaardigd verklaart. De behandeling van den onzondige
als zondaar is het middel waardoor de behandeling van
zondaren als rechtvaardigen mogelijk wordt gemaakt.®)

t) Johs, 27 : zg.

2) Mihg, 26 26—=2g en parll,

3) Mths, 20 ; 28; Me. xo:y5; efr, Joh: To ! 1—x8; 15: 13 &.4a.

4} Flebr, 7 & 22,

=)= Cor. &t ve, =1 ofr.: @ Pet, 5 ©8; Bf giieg; Hebe ztgsin Timo et b,
6) B. Weisz, ¢. w. (. S, 302.
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Deze heilsdaad van den plaatsvervanger wordt ten op-
Jichte van de zonde als eene vrijkooping (émohbrpwots)
gckarakterizeerd Y, dewijl 11ij door het hitpov ?) zijns levens,
dat hij ten offer bracht, of zijns bloeds dat Hij vergoten
heeft¥), ons heeft vrijgekocht, ons heeft verlost uit den
toestand van schuld waarin wij ons bevonden. ¥)  Gelik
in beteekenis met deze figuurlijke uitdrukking is de thaspds
(fhaotiiowov , ikdoxesior) 5, waaraan het denkbeeld van de
uitdelging der schuld ten grondslag ligt %), hetgeen door
het offer van Christus is geschied. De uitwerking daar-
van was de verzoening (xatuhharyf, gmoxatakhayh).  Het
initiatief ging hier zoowel als bij den fhaopdc van God
uit, aangezien de zondige menschheid haar zondeschuld,
dic haar van God vervreemdde, niet weg nemen kon. God
heeft in Christus de wereld met zich verzoend di. de toe-
stand der vervreemding tusschen God en den mensch
hield op te bestaan.”)

Doch eerst door het geloof in Christus wordt de zatah-
hayh verkregen.®) [Het ccloof is volgens de N. T. ge-
schriften het eigenlijk religieus centraalbegrip en de eenige
voorwaarde tot het heil Dit treedt vooral, doch niet
allcen, bij Paulus, den apostel des geloofs, op den voor-
grond?), maar wordt ook bij Johannes, den apostel der
liefde ©), en bij Petrus, den apostel der hoop "), en in andere

1) Rom. 3:24; 1 Cor. T ;305 Ef 1:7; Col 1114, Ilebr. g 112 € &
) Mibs. zo:=8; Me. 10 :45; T Tim, 2 & 9.

1)

] £ Pet. 119 Hehe. g r2y BE ¥ 75 Rom. 5:8-

(95

4) Gal. 3 :135 4355 ¢ Pel.3 - 18, 1g; Tit. 2 114,

3) © Johs. 2:2; 4 10} Rom. gt 25; Hebr. 2 17,

6] Col. 21 14.

7y = Cor. 5163 Coll 1 : 20, =21 Bf & {163 Romy 530, I
8] Ram. g: 15 3 F 25
gy Col. ¥ : 22; EL

1o) Johs 20 :2g-—3L; I Jobs. T : 33 514 & 4

2 i §; Rom. ¥ ii7j 3% 20—31; Gal. 2 ¢ 16 @. &

£r) 1 Pet. n:8; 2 Petl 1t5,

=)
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N. T. geschriften aan getroffen. ') Het geloof gaat uit van
de vooronderstelling, dat het werk der verlossing door
Christus is volbracht en is daarom enkel receptief. Tevens
heeft het geloof geen andere waarde dan om den geloo-
vige met Christus te veréenigen, opdat hij #z IHem moge
worden gerechtvaardigd.®) Het is daarom niet krachtens
zijn intrinsieke waarde, maar alleen in zooverre het geloof
ons met Christus vereenigt, dat het tot gerechtigheid wordt
gerekend.

Door deze onmiddellijke, persoonlike betrekking , n.L
het geloof in den voor de zonden der wereld gestorven,
en tot hare rechtvaardiging opgewekten Christus, treedt
de geloovige i eene levensgemeenschap met Hem °), ont-
vangt den Heiligen Geest®), wordt een kind Gods ®), cen
tempel Gods ) en des Heiligen Geestes. 7

Deze hemelsche heilgoederen worden door het teeken
des doops aanschouwelijk voorgesteld. De doop wordt
doorgaans in het N. Testament in het nauwste verband
gebracht met de vergeving en reiniging van zonden®),
het ontvangen van den Heiligen Geest %, de persoonlijke
levensgemeenschap met Christus ™) en de wedergcboorte
tot een nieuw leven. ')

/

Op grond van het feit dat Christus door zijn éénmaal

) 7t 5o; Mths ¢ ! 22, 2¢; Hand. 165 37 & 2.
2) Gal. 2:17.
3 2

Col - 1z, 204 Bf 3 ;17
4y Bf, o323
5) Gal. g/ =6,
6) © Cor. 3-16; cfr. Barn. G155 26 7—0; Tgn, @ Epkes. g @ 155 Hermas Mend, V.
7} T Cor, 6+ 5.
8) Hand, 2 : 383 =2: 78; 1 Pel g 2T} Ef 5126 & &
o) T Cor. 1z :x3; Hand 2 38; Tit. 3:5
ro} Rom, 6: 3 squ; Gal. 3 227; Col 212

Iy Tit 3 i,
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gebracht offer?) eene eeuwige verlossing ) cn eene vol-
komene verzocning heeft teweeggebracht, is Hij niet slechts
een Middelaar, die de menschen tot God en God tot de
menschen brengt, maar tevens de eenzge Middelaar. %)

Terwijl het onder het N. Verbond op de beloofde
verwezenlijking van eene volkomene verzoening aankomt,
waartoe een Hoogepriester noodig is, die in plaats van
het door de zonde van God vervreemde volk God naderen
en het bloed der verzoening brengen mocht®), zoo moet
de Bondsmiddelaar tegelijk de Hoogepriester des N. Ver-
bonds zijn®)

De door het geloof gerechtvaardigden hebben vrede
met God, en kunnen niet meer worden veroordeeld %),
wijl de voor hen gestorven, opgewekte en ter rechter-
hand Gods gezeten Christus als de groote Hoogepriester
voor hen tusschen beiden treedt?).

Op grond zoowel hiervan, dat degenen die door
het éénmaal gebrachte offer des lichaams van Christus
voor altijd volmaakt®), d.1 door de éénmaal volbrachte
daad van reiniging en heiliging in een toestand van vol-
komen Godewelgevalligheid verplaatst zijn®), als dat Christus
als onze mpoBpdpoc tot God is gegaan 10), den door
het voorhangsel d. i zin vleesch, heenvoerenden ™),

) Heébr, g: 125 10; T0, 12, T4; 1:3 (B¢ — wadepeply mowadpevos (aoristus);
= > B
 Det. 3018, (bre uott Xotorhg 4mad wept GuapTimy wmssavd:
a) Hebr. g sxz!
3} ® Tim. 273; cfr. Hebr. 865 0 T5.
4) Hebz. 83,
) Hebr. 5:1; ofr. 40143 cfty B, Weisz ¢. @ € 8. 493, 494.
6) Rom. 5:1. g,
7) Rom, 8:34; Hebr, 7:25; 4 114—163 © Johs. 2: 5.
8) Hebr. 1o 14.

g) Hebr. 101, =.
10) Hebr. 6: 20,
11) Hebr, 10: 20,




ol

= E— . =

7

ons als een verschen en levenden weg heeft ing gewyd,
en als de groote Hoogepriester voor zijne gemeente bij
den Vader intreedt, is de toegang tot God, de eenige
voorwaarde van den waren Godsdienst, mogelijk ge-

maakt?). Ja de N. T. geloovigen worden vomgesteld
als dezulken die reeds tot de hemelsche godsstad Zin
gekomen, waar de Rechter als hun Bondsgod met den
Middelaar, wiens bloed getuigenis aflegt van de vol-
brachte verzoening, woont?).

Met de door het verlossingswerk tot stand gebr'Lchte
herstelling van de oorspronkelijke verhouding tot God,
de scheiding dic de zonde tusschen (od en den mensch
tusschen het hemelsche en het aardsche leven maakte,
op@ehe\el,, en wel in dier voege dat degencn, die door
Christus den toegang tot God hebben, worden voorgesteld
als door God met Christus Jevend gemaakt en met Hem
in den hemel gezet, in zooverre zij &y Xptotd zijn ).
Daarom kunnen de N. T. geloovigen worden opgewekt
om den in het Allerheiligste staanden troon®) met vrijmoe-
digheid te naderen®).

Wat alleen uitwendie en daarom onvolkomen was
onder de O. T. bedeeling vindt nu zijne vergeesteljking
hierin, dat de gansche N. T. gemeente wordt vooréesde
als eene in het bloed van Christus gewasschene®), Gode-
gewijdc®) en wijl zij God als haren Koning dient als een

7) Hebr, T1:6; Ef, 2;18; 3 12.
z) Hcbr, z2iz

gy Bf 2:6.
il
4

5 —oq. Cfr. B. Weisz 0. @ 0. B. 511, 572
Hebriranitia, 22

Apoe. T 45, B

¥ Bet. 2@ g

)
) Hebr. 4+ 165 Ef. = :38) 3112,
)
)
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koninkljk priesterschap?), dat door het geloof in Christus
den onmuddellyken toegang tot God heeft, om Hem wel-
gevallice offers te brengen?®). Hicronder worden verstaan
de met Gods wezen overcenkomstige, geestelijke offers?),
bestaande in een Godegewijden levenswandel, door de
levende offcrande van den persoon des aanbidders®), in
de dankzeggingen en gebeden®).

Geen wonder daarom dat wij in het N. Testament geen
spoor van de latere tegenstelling tusschen clerici en laici
vinden. Onder »\fpoc wordt in het N. Testament niets
anders verstaan dan het erfdeel des eeuwigen levens dat
de @y door het geloof deelachtig zijn ®). Daarom wor-
den de geloovigen x\jpot genoemd?); terwijl hade voor
het uitverkoren volk Gods wordt gebezigd?).

§ 2. D AwsTew.

Na het heengaan des Heeren zien wi zijne jongeren,
in het gemeenschappelik gebed volhardend, door den
gemeenschappelijken band des geloofs innerlijk aan elkan-
der verbonden. IHet kon echter niet anders of deze
innerlijke gemeenschap moest zich zeer spoedig in een
witwendigen vorm, in de éwivsle, openbaren, waar-

z)ox Bet 2og.
)it Pet. 23: eofn. Hobr, §:14; 1225
3} Johs. 4:23, 245 © Pet. 2: 5: Philip, 2: 3.

o St |
\ S > - = A c ! '
4] Rom. 1=2:1; Barp. 23 alle ceremonin zijn afgeschafl fuz o ZALIOE VOUGE TOU

Kupiow #ipiw lnmod Xpiotod pu avdpwremeintov Exn THY mEOTPO0%Y.
5) Hebr. z3:x53 efr. Just. Mart, Z¥zZ t1i, en Iren. III. 18, 3
) Iland. 26:18; Cal. 1;13.
N il s e
g) = Pet, 2: 10,

3-
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van de apostelen, door hun eerste getulgenis aangaande
Christus, het middelpunt vormden.

Wanneer wij de buitengewone ambten n.l die der apos-
telen, profeten en evangelisten, buiten rekening laten,
aangezien ze buiten het bestek van ons onderzoek vallen,
dan treffen wij in het N. Testament nog het ambt der
geordende leiders der afzonderlijke gemeenten aan.
Ten opzichte van de vraag omtrent den oorsprong van
het ambt der mpeofizepot en émfoxowor, en omtrent de iden-
titeit van, of het verschil tusschen beider ambt, loopen de
gevoelens zeer uiteen. In afwiking van de gewone opvat-
ting dat het ambt der Zmloxowm en mpeafitepor identisch
was, stelt de Hatch-Harnacksche hypothese, in verband
met de beschouwing, dat het presbyter-ambt bij de Joodsch-
Christelijke gemeenten aan de synagoge is ontleend’), de
heiden-Christelijke presbyters daarcntegen geheel onaf-
hankelijk van de synagoge en wel naar analogie van de
oudsten in de stedelijke inrichting zijn ontstaan?), terwil
de énfonomor der ocorspronkelijke gemeente naar analogie
der émfovemor bij de grieksche genootschappen, die finan-
cieele beambten waren, in het leven zijn geroepen?), dat
de identiteit van het bisschops- en presbyter-ambt onmo-
oelijk kan worden bewezen. Al wat met recht kan worden
beweerd is, volgens de meening van Hatch, datde pres-
byter en de bisschop analoge functies hadden te verrichten,

1) Hatch, Orgenization p. 62,

2) Hatch, Organization p. 66, Haich meent dit te mogen vasistellen, niettegenstuande
hij van sevoelen is dat .#ke main fanciions of the Christian council of preshyters closely
ahalogons” met die van de Joodsche presbyters waten. p. Gg.

3) Haitch beroept zich vooral op de te Salkhad, in de Haurdn, te Thera en elders
gevonden inscripiies, waar de minzramee wordt voorgesteld als hebbende het bestuur aver
de financiesle zaken, Cfr. Oreawizafion p. 36, en art, Priesd in Swilh and Cheetham,
Liictionaiy of Christian Awliguities, London 188c Vol 1L p. z702.
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en geliken rang bekleedden, welke gelijkheid door eene lang-
zame ineensmelting van Joodsch-Christelijke en heiden-
Christelijke inrichtingen, die het onderscheid tusschen die
genootschappen langzamerhand deed wegvallen, zal zin
ontstaan’).

Deze voorstelling van Hatch zoekt hare verdediging te
vergeefs in de N. 1. geschnften. Men hechte, in zijne
beoordeeling van de vraag in welke verhouding de
npeafiitepar en enforomor tot elkander stonden, aan het
verschil van naam niet te veel waarde. Indien Paulus, tot
aanduiding van het regeer-ambt, geen ander woord
dan het substantief enfoxomoc of het verbum gmoxomely had
gebezigd, dan zou zin algeheele zwijgen over de
wpeaditepo, in zijn algemeen als echt erkende brieven, groot
gewicht in de schaal hebben gelegd, tot staving van de
Hatch-Harnacksche hypothese, dat het presbyter- en
bisschops-ambt niet identisch was. Deze hypothese
verliest echter hare kracht grootendeels hierdoor, dat Paulus
leiders kent, die hij met verschillende namen, b.v.
mpototdpevar, aanduidt?). Nemen wij aan, dat deze wpoistdpevot
ook mgsofiitepat werden genoemd, hetgeen hoogstwaar-
schijnljk het geval was, dan vervalt het bezwaar tegen
de historiciteit van het bericht der Handelingen, dat
uitdrukkelijk van wpeafiicspor, ook in de Paulinische gemeen-
ten der apostolische periode, spreckt.

Aangezien het regeer-ambt door verschillende termen
wordt aangedwd, zoo rist de vraag onwillekeurig
of wij enkel daar, waar van énfoxomac sprake is, aan een
ambtstitel te denken hebben. Niet alleen zou een beves-

1) Art. Przest in Smith and Cheetman,
2) Loofs, Stud. w. Kwit. 8. 645,
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tigend antwoord op deze vraag zeer willekeurig zijn, maar
ook, en vooral, zij hier opgemerkt, dat émioxomoc meer
ambts-aanduiding dan ambts-naam of -titel is®).

Wij meenen dus met recht de gewonc voorstelling te
mogen handhaven, dat met mpesBbrepsr in de Hand.”),
imfexomor in den brief aan de Philippensen®) en wpoic-
tdpever in 1 Thess.®) dezelfde ambtsdragers worden
bedoeld.

Aangezien de gronden tot staving van het fcit, dat het
ambt der bisschoppen en presbyters identisch was, herhaal-
delijk zijn besproken, wijzen wij hicr alleen op de onzes
inziens voornaamste :

1°. Hand. 20: 17, 28 wordt de énfoxomy; met het ambt
der mpsafibrepar verbonden.

2°. Hand. 14: 23 staat, dat Paulus en Barnabas voor
iedere gemeente mpeafBitepot hebben aangesteld; 1 Clem.
Rom. 42: 4 bericht, dat de apostelen, terwil zij in alle
landen en steden predikten, de cerstelingen aanstelden

=
1
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s .
maROToUE xet Dxdvous TV pPEAAdvTwv TITELEY.
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3% 1 Pet. 5: 1, 2 wordt aan de mpsaPbrspot het
mowcvar = émozenely der kudde Gods opgedragen.
4°. De termen éniavomoc en mwpeafitepoc worden door

1 Clem. Rom. promiscue gebruikt®). Evenals by Petrus
wordt ook hier het mofpwoy met de moesfirepo: verbonden ).

5%, Zelfs nog tijdens Irenaeus zijn sporen van de
oorspronkelijke identiteit van beider ambt aantewijzen. Hij
verwisselt niet alleen de termen episcopi en presbyteri,

} Cfr. Loofs, Sted. 2. Krdt, 5. 628, 629,
Hand. 14: _.1; 20,
i

L3 N

)

)y Philip. 5t

1) & “Fliess. & - Ts.
)

Cap. 44° 55 47: 6.
) Cap. 5412 57

Gy s

L I

g
on




I2

maar bezigt ook de uitdrukkingen , successio presbyterorum”

en successio episcoporum” door elkaar %),

Het opzicht houden over, dat door émaxemsty wordt
uitgedrukt, doet de vraag opkomen waarover het opzicht
wordt gehouden. De Hatch-Harnacksche hypothese doet
het gebied van de émoxons), door de énfonamor ,officers of
Jinance” te maken, op zoodanige wijze inkrimpen, dat het
zich enkel over de materieele belangen der gemeente
uitstrekt. Niet alleen besloeg o. i het opzicht over de
kudde Gods?) onmiskenbaar een vecl ruimer gebied dan
deze hypothese er aan toekennen wil, maar tevens, en
vooral, zij opgemerkt, dat in den vroegsten tijd, en juist
in de gemeente-vergaderingen en bij gelegenheid van de
viering der agapae, evenmin van een émowemsiv als van
eene uitreiking van liefdegaven tot armenverzorging zich
eenig spoor laat aanwijzen, terwil men reeds van een
yopopa wspvfoswg en dvethflewe wist 3),

Zelfs wanneer wij het toegeven dat de naam 2nfsxomo

w

zijn oorsprong aan niet-Christelijke genootschappen heeft
ontleend, hetgeen niet onwaarschijnlijk is, dan volgt hieruit
nog volstrekt niet, dat de werkzaamheid, die in het smigromeiy
ligt opgesloten, in de Christelijke kerk identisch moet ge-
weest zin met die bij de heidensche genootschappen.
Evenals het ambt van den Christeliken presbyter naar
analogie van het ambt van den Joodschen presbyter in
het leven 1s geroepen, zonder dat daarbij tevens de iden-
ticke werkzaamheden aan het ambt van den Joodschen
presbyter verbonden op dat van den Christelijken presbyter

) Ado. Haero V. 26, 2, 5. ed. Harvey II. p, 236, :::58;‘1'21. L, &, Harvey I. p. 8, b}
Il =. 7,, Harvey H. p. 7.
2) Le. 15:4, ¢fr. + Pet. 2- 25,
g} T Cor., 21y 13:28.
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werden overgedragen, evenmin waren de werkzaamheden
van den Christelijken érfozomos identisch met die van den
heidenschen éxfoxsmee. De Christelijke kerk sloot zich wel
aan bestaande vormen en inrichtingen aan, maar verbond
hiermede werkzaamheden die door hare bijzondere behoef-
ten werden gevorderd.

Dat de armenverzorging een voornaam bestanddeel
van de werkzaamheid der opzieners, vooral in de na-
apostolische periode, wegens de uitbreiding der kerk,
uitmaakte, is buiten allen twijfel f). Dat genocemde werk-
zaamheid echter de cigenlijke roeping van de gemeente-
opzieners was, is o. i onhistorisch. Wanneer Petrus de
oudsten vermaant om de kudde Gods te weiden en op-
zicht erover te houden, dan krijgen wi hierdoor, vooral
wanneer wij in verband hiermede herinneren dat degenen,
die vroeger als dwalende schapen waren, onder het opzicht
van Christus, den Opperherder, worden gesteld ), even-
min als uit de vermaning van Paulus aan de oud-
sten der Efesische gemeente ,,om op zich zelf en op de
geheele kudde acht te geven, waarover de H. Geest
hen tot opzieners gesteld heeft om de gemeente des
Heeren te weiden”?), den indruk, dat de beide apostelen
de verzorging der armen op het oog hadden. Zeer
terecht zegt Loofs ,dic émtonont hal urspringlich keinen
engeven, keinen specielleven Bereich als das wpo fotagdat
im 1 Thessalonicherbriefe. ™y Zi bestond in het zedelijk
opzicht, waarop rceds de verschillende namen wijzen,

7) Cfr. Hand, zz- 393 1 Clem. Rain. 44. }.etvoupgfs?lv, r_ao._:'j;ns'_asw TOL (,r'?\r;ip&; Herm.
Sl g« 27,

) £ Pel. 5:3—4; 2125,

3) Hand, 2023,

4) © Thess, 5 18,
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waarmede de bekleeders van dit ambt, en de plichten
er aan verbonden, worden aangeduid, (énfaxomot en émo-
womelv, zofepviioelg, TmpoioTdpmevot €N TPOGTIVOR, TROSATHTES
mpeapitepot) ), in de geestelijke leiding en in de leer. De
enfoxamor zin de fyebpever, die het woord Gods verkon-
digen, aan wie de gemeente onderdamg is, en die voor
de zielen waken als die rekenschap te geven hebben 2),
Dat aan de enfoxomer de geestelijke leiding was toever-
trouwd, bljkt tevens uit den herdersnaam (wouéves)?),
z00 ook uit het verband waarin mofuviey met emioxomug
voorkomt %), |

Het blijkt eveneens uit de pastoraal brieven, dat de
eigenschappen, dic aan het ambt van de gemeenteleiders
ziln verbonden, van administratieven, didactischen zoowel
als van zedelijk-practischen aard zijn%. Voor de stelling
dat de hypothese van ITatch en THarnack het gebied van
het bisschopsambt te nauw heeft willen begrenzen, leve-
ren de door ons aangevoerde plaatsen het onwederspre-
kelijk bewis ).

) G © Pet: 5:2; T Cor, T2:28; T Thess: 5 iz; Roni; 12: 87 © Tim. 5a4s

STt e

152 1

z) Hebr, r3 :7, 173 1 Clem. Rom. 435 Herm., Fas 1IL g, 7.

3) EL 4111,

4) © Pet. 2:a25; Hand. 20:28; 1 Clews. Rowt, 44 57—3; Herm. Simil. g 27 Ign. ad
Kom. g: 1 ad Philed. 2 x. Cfr, T.oofs, Stud, w. Arit.

B Wiml B g by gy WG T ned 1 Timy g va——a

6) Het zij hier cchier opgemerlt dal ITarnack hierin van Hateh afwijlt dat hij de bis-
SC}]O;)I)ET: als 9 [))—L'?'ZL‘-'L'!:f.-fzw!-g".ﬁ'&fﬁﬁb‘,'ﬁ" (Pﬁi’w.:‘{,."f'u;‘!g 7 wweitesten Sinn weit Errschiluss des
Catétas) beschouwt, terwijl hij het met Haich hierin eens is, dat de jurisdictie en de
handhaving der tucht de roeping van de presbyters was, ,Dife Fenschmelsung der alicn
episcapalen wnd preshyfevialen Ovgutisotion” zou sederl het midden van de ze ecuw
hebben plaats gevonden. Clr. Amalecien, Giessen 1883,




§ 3. DE GEMEENTE EN DE KERKREGEERING.

Bij wijze van inleiding stellen wij hicr de vraag of er
tot de bediening der gemeente nog wel een byjzondere
roeping noodig was. Hebben niet alle geloovigen zon-
der onderscheid, nu Gods geest over alle vleesch is uit-
gestort, het recht om alle ambten te bekleeden? Is het
ambt niet eene droeve noodzakelijkheid, en indien wel,
heeft het in den grond der zaak wel recht van bestaan’?
Volgens den Ambrosiaster mochten allen aanvankelgk de
leerfunctic en de bediening van den doop waarnemen,
doch toen de kerk volgens een andere orde begon
bestuurd te worden, en het gevoelen al meer en meer
veld won, dat indien allen alles verrichten mochten, dit
niet allcen onredelijk. zou zijn, maar de bediening der
kerkelijke functién ook een gewoon en laag werk
zou schijnen, werd dat algemeene voorrecht het privaat-
recht van ééne bevoorrechte klassc®). Volgens Luther
zijn de sacramenten, het woord Gods, de absolutie
aan de kerk, de gemeente, gegeven; en ieder ge-
loovige heeft krachtens zijn priesterschap niet enkel recht
om, maar is ook geroepen tot den heiligen plicht de
sacramenten te bedienen, de biecht te hooren en abso-
lutie te geven. Het eenig onderscheid tusschen den
ambtsdrager en ieder geloovige is dit, dat de ambtsdra-
ger zijne functién namens de kerk, krachtens cen over-
dracht van de gemeente verricht, terwijl dezelfde functién
door icder geloovige kunnen worden waargenomen, doch

1) Ambros. ## Fphesss 4711, 12, Omnes docebant et omnes baptizabant; coepit alio
ardine et providentia gubernari ecclesia, guia si ommnes omnia possent irrationabile ceset
et vulgaris res et vilissima videretur. Hateh p. 117 note 7.
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nict in het openbaar, maar in het particulier ). Deze
voorstellingen rusten blijkbaar op een gebrekkige opvat-
ting van het sacerdotium, en van de verhouding der
kerkeljke beambten en der gemeente onderling. Er
zjn menschen in de gemeente gesteld die een roeping
te wvervullen hebben, welke allen zonder onderscheid
niet vervullen kunnen. Het algemeene priesterschap geeft
niemand recht om als bedienaar van den godsdienst op te
treden. Het priesterschap als gevoly van de rechtvaar-
diging door het geloof heeft betrekking op de persoon-
ljke verhouding van den geloovige tot God; het ambt
daarentegen op de van Gods wege gewilde Swmovia der
gemeente. Zcer terecht wordt daarom de onderlinge ver-
houding van het nunisterium en sacerdotium in de Confess.
Lelv, Fosterior Art. XVIIL, als , diversissima” voorgesteld.

Niet aan droeve omstandigheden, niet aan een gemeen-
telyke overdracht, maar aan ecen opdracht van Christus
heeft de ambtsdrager zijn ambt te danken. Van den
aanvang af was er een ambt des N. Verbonds?), waar-
van de dragers de beheerders van de verborgenheden
Gods zijn®); een ambt dat door God, Christus en den
H. Geest is ingesteld*), tot de volmaking der heiligen,
voor het werk der bediening, voor de opbouwing van
het lichaam van Christus °). De gemeente moet de ambts-
dragers om huns werks wil hoogachten, hen eeren en
hun onderdanig zijn 9.

1) &rehenpostille 1. 338, grg. Cfe. D, B. Chr, Achelis, Praktische Tieologie, Freiburg
[, B. 1800. Band. I, 8. 53 segq.

2] 2 Cor. 316,

3} @ Cor. 4 i3,

4) T Cor. 12:28; Bf 4:11; Hand. 20: 28,

5] Bf 4Tz,

8) t Thess. 5:12; 1 Tim. 6:174 Hebr. 13: 17




Dat de jongeren des Heeren, overeenkomstig Zijne
vermaning om zich niet Rabbil Rabbi! of voorgangers
door de menschen te laten noemen, omdat allen broeders
zijn en €én hun voorganger is t. w. de Christus?), zich
nooit als heerschappij-voerders opwierpen, behoeven wij
nauwelgks te herinneren. Wil de macht die hun gegeven
wordt tot opbouwing en niet tot nederwerping is %), en zij
slechts dienaren zin door wie de gemeente geloovig is
geworden ), waarvan Christus de overste Herder en Hoofd
is %), wenschten zi geen heerschappy tc voeren over het
geloof der gemeente, %) of zich zell te prediken maar
Jezus Christus als Heer, ®) aan Wien alleen de gemeente
onderdanig 1s, ') en medewerkers te zijn van de bljdschap
der gemeente ®).

Aangezien de gemeente echter niet zonder de hand-
having der Christeljke waarheid kan blgven voortbestaan,
zoo moeten er altjd menschen zijn die de gemeente bij
de waarheid houden. Daarom juist heeten zij geen meer-
deren, maar duixover Tdv ayfwyv. Reeds hieruit blijkt, dat het
ambt geen klerus schept: de gemeenteleiders stonden niet
op ecn hoogere trap dan de gemeente, voor zoover zyj
door hoogere geestesgaven niet hooger stonden. Alleen als
gemeenieleiders hadden de ambtsdragers hoogere autoriteit.

Het ambt is nooit zoodanig dat er geen verband be-
staan zou tusschen gemeente en gemeenteleiders. De

1) Mths. 23: 8, 10.
2) 2 Cori
) = Pet s 2 Car 455 Coll g
A, ciry ©oPel &dg,
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gemeente moet worden gekend in het werk harer voor-
gangers; zi) moet mvloed hebben op de besluiten.
Aangezien er in de gemeente, dic Christus’ lichaam
wordt genoemd en daarom heilig moet zijn, niet alleen
dezulken zijn die zwak zijn, maar ook die ongeregeld
wandelen en anderen tot afval brengen, zoo moet zij,
wil zij aan hare roeping beantwoorden, haar heilig karak-
ter handhaven, door alles te weren, wat hicrmede in
strijd is. Zi] moet zich de zwakken aantrekken, de onge-
regelden vermanen, met dezen geen gemeenschap heb-
ben, hen niet in huis opnemen, ja zelfs niet groeten '),
Dezulken zal zjj echter niet voor vijanden houden,
maar hen vermanen als herders, en die op eenige over-
treding betrapt zijn tc recht brengen?). Zelfs daar waar
iemand buiten de kerkelijke gemeenschap wordt gesloten,
geschiedt dit door de gemeente als lichaam. De Leer
der gemeente heeft zelf geleerd, dat indien iemand in
zijne zonde blijft volharden, na meer dan eens daarover
in het privaat bestraft geweest te zijn, door de gemeente
zal worden vermaand. Geeft hij echter zelfs de gemeente
geen gehoor, dan zij hij als een heiden en tollenaar®).
Uit het feit dat de schuldige in laatster instantie voor
de gemeente moest worden gebracht, blijkt duidelijk, dat
die uitsluiting door de gemeente als lichaam geschieden
moet. Geheel overeenkomstig hiermede is het geval van den
ontuchtige in de Corinthische gemeente. Paulus sloot wel
is waar in zijne afwezigheid dien misdadiger van de
kerkelijke gemeenschap uit, maar terwijl hij zich in den
geest met de gemeente vereenigt. Hij beschouwde die

r) 1 Cor. gixr; 71 ‘Lhess. 5:74; = Thess. 316, 143 Rom. 16: 17 2 Johs. to, ==,
2} o lthess) = Sxe s Gal. 63,
3)
2

=

Miths. ©8: 15—18.
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ramp als een gemeenschappelike, daarom moest ook de
afsnijding een gemeenschappelijke, een daad der gemecnte
zijn. lHeeft de uitsluiting de gewenschte uitwerking gehad,
gelijk zulks het geval was, dan moest hij weer door de
gemeente in haren boezem worden opgenomen ).

In dit verband vermelden wi nog de waarschuwing
van Paulus tegen een gewoonte die in dezelfde Corintische
gemeente bestond nl. om geschillen voor den heidenschen
rechter te brengen. Indien de gemeente de rechtszaken nict
vermijden kon door dulden, verdraagzaamheid, ja zelfs
door, volgens den geest de Evangelies, onrecht te lijden,
dan moest zij die door scheidsrechters in den boczem der
gemeente laten uitmaken ®).

Niet alleen in de tucht- en rechtszaken maar ook in andere
gewichtige zaken betreffende het belang van de kerk m
het algemeen, zien wij de gemeente als lichaam handelend
optreden. Paulus maakt, als hij schryft aan de gemeente
te Corinthe over de collecte voor de Christenen te Jeru-
zalem, melding van een broeder dien hij met Titus uit
Macedonié zendt, en die door de gemeenten tot dat
doel is gekozen (yeworevdete bnb v dwdmotwy) ®). Insge-
lijks zien wij de gemeente te Antiochié hare gaven ten
behoeve van de armen te Jeruzalem door middel van
Paulus en Barnabas overbrengen *).

Hier z1j tevens en vooral melding gemaakt van de
synode te Jeruzalem. Als afgevaardigden door de ge-
meente te Antiochié werden Paulus en Barnabas te Jeru-
zalem door de é&wdyola, de Apostelen en de oudsten

1} ¥ Cor. 5:1—5; 2 Cor, 2:5—10.
2) * Cor, & 1—11.

3) 2 Cor. 8: 18 sgg.

4} Hand. 11 : 30.
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ontvangen. Het besluit bj deze gelegenheid door de
Apostelen en oudsten wit de geheele gemeente vitgevaar-
digd, werd door Paulus en Barnabas en andere daartoe
gekozene mannen naar Antiochi€ en de gemeenten in
Syrié en Cilicié overgebracht ).

Het aanstellen zoowecl als het ontzetten van ambtenaren
geschiedt insgelijks door. de gemeente. Door de gemeente
te Jeruzalem werden Matthias®) de zeven diakenen ?), en
Barnabas als haar vertegenwoordiger te Antiochig, ge-
kozen *).

Dat dec gemeente zich, zelfs in de na-apostolische
periode, niet in eene passieve verhouding tegenover hare
bestuurders bevond, blijkt duidelijk wit het schrijven van
de gemeente te Rome aan de Corinthische gemeente en
uit den brief van Polycarpus. De gemeente te Corinthe
heeft, onder invloed van eenige mannen in dic gemeente,
hare bestuurders, die hunne roeping eervol hebben ver-
vald, van hun ambt ontzet. Opmerkelijk is, dat de ge-
meente van Rome, naar aanleiding van deze gebeurtenis,
aan de gemeente van Corinthe niet in het algemeen het
recht betwist om hare bestuurders af te zetten, wel dat
zij dit deed met leidslieden, welke hunne betrekking met
eere hebben bekleed %). In den brief van Polycarpus
hebben wij juist het tegenovergestelde geval: hier wordt
er op aangedrongen dat een ontzette presbyter wederom
in zijn ambt hersteld zal worden®. Evenals Paulus en
de gemeente van Rome richt ook Polycarpus zijn schrijven

S 4 22 gL
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6) Polycarp. ed. Prilip. Ti.
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aan de gansche gemeente: een duidelijk bewis dat de
macht wvan ontzetten en herstellen in de handen der ge-
meente lag.

§ 4. D& GEMEENTE EN HET LEERAMBT.

Ten opzichte van de bijzondere deelen van den Chris-
teljken eeredienst heeft Christus noch de apostelen eenige
verbindende voorschriften nagelaten. Zij moesten zich
langzamerhand overeenkomstig de door de omstandigheden
gewekte behoeften der apostolische kerk ontwikkelen. Wan-
neer Jezus echter onmiddellyjk voor zin hemelvaart zijnen
jongeren opdraagt om het LEvangelie aan de gansche
wereld te verkondigen®), dan blijkt hieruit dwideljk, dat
het ebayyshzsatiar vooral het werk der apostelen was.
Overcenkomstig hunne roeping zien wij hen, met Petrus
en Johannes aan het hoofd, de dingen verkondigen die
zi] gezien en gehoord hebben, terwyl Paulus het vooral
als zijne roeping beschouwt om het Evangelie te verkon-
digen. Wi hebben tevens in de aanstelling der zeven
mannen om de tafelen te bedienen, opdat de apostelen
zich tot de mposeuyd, en de Staxovla Tob hdyou, hetgeen zi
vooral als hunne roeping beschouwden, zouden bepalen,
een duideljke aanduiding dat de bediening der gemeente
met het ambt is verbonden?®. Aangezien de aposielen
echter niet overal tegenwoordig konden zijn, zoo schijnt
hunne werkzaamheid door de wpoistdpevar der verschillende
gemeenten te zijn voortgezet®). In verband hiermede stellen

) Me., t6:u5; Milis, 28 : 10 efr Lol 6.2,
2) ITand. 6: —56,

g} 7 Cot, 25305 4034 Gal, 4 9xr; Col = ¢28; Hand se:igry ¥ Thess.s .tz
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wij de vraag of de functie der dacxekin met die der
wiéprnats van den aanvang was verbonden. Neander
houdt het er voor op grond hiervan, dat het Yaptopa van
het mpoorfvar en het wfevgy  afzonderlijk  voorkomt '),
en dat de Bdayf in het geheel niet aan een bepaald
ambt verbonden was, maar door ieder, die de daartoe
noodige gave bezat, gegeven kon worden %, dasz
wrsprunglich das Amt der Gemeindevorstcher wmit  dey
Verwaltung des Lelrvortrages gar nichts
In de eerste plaats zj hiertegen opgemerkt, dat het
voulletslv der mpolotdpevor %) zoo nauw met de Bidaoxa)fo wordt
verbonden °), dat wij 0.1 moeilijk kunnen aannemen, dat
de beide werkzaamheden der leer en der regeering el
als verschillende, ofschoon zecr nauw samenhangende,
functién, die tot ¢én en hetzelfde ambt behooren, kunnen
worden beschouwd. Tevens en vooral zij hier opgemerkt,
dat het ambt niet enkel in de charismatische uitrusting:
zijn grond heeft, maar met de charismata van goddelijken
oorsprong is. De charismata schiepen niet het ambt,
maar het ambt is als het ware de drager daarvan, en
beide te zamen zijn ingesteld en gegeven tot de olxalopd

gemein hat” ®),

w0 obpatee 100 Xpwowd, Wanneer wi dit toegeven en
tevens erkennen dat 1 Cor. 12: 28 en Rom. 12: 8 nict
op de verschillende ambten in de gemeente wordt ge-
doeld, maar van dc charismata in algemeenen zin wordt
gesproken, dan springt  het dadelyk in het oog, dat
de veronderstelling dat onder de atzonderlijk vermelde

1) © Cor r2:23:; Rom. 1= ;8

2) T Cor. 14 :26.

3) Geichichie der Phunsune tind Lediunyg der Christlichen Kirche durch die Apostel
Gotha 862, . . O. 8. 201 seq].

4) © Thess. 5 1e.
5) Col. 7:283 5: 16,
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gaven de daarmede overeenkomende ambten te verstaan
zin, onjuist is. Dat de leerfunctic nauw met die der
regeering samenhing, bljkt uit hunne onmiddellijke ver-
binding *), en dat beide functién door één persoon werden
verricht, wuit verschillende plaatsen®. Dat de leerfunctie
inzonderheid tot de werkzaamheid van den gemeente-
leider behoorde, laat zich tevens uit den inhoud daarvan
opmaken. Door verschillende namen wordt de bediening
des woords aangeduid: % Swwovie 66 Adyou, | Sovin Tob
TTJVEESELCZ'JOQ.J 1) Otazovin e Swenosdvne, H Saxovio This xavakho-
1. Paulus, schrijvende aan de gemecente te Corinthe,
prijst haar, dat zijj zich aan de overleveringen (mapaBdasts),
die hij haar heeft overgeleverd, houdt®), Dezelfde zaak
vinden wij in 1 Thess. terug, waar hij de gemeente wijst
op de bevelen (mapayyshizt), welke hij door den Heer
Jezus haar heeft gegeven®). Hicruit zien wij duidclik,
dat het Swidaxerv ook in een engeren zin wordt gebezigd.
En wanneer wordt toegegeven, dat de mpototdpevor het
werk van de apostelen hebben voortgezet, zooals wij
boven hebben trachten aantetoonen, en wanneer wij tevens
in verband hiermede herinncren, dat Paulus de gemeente
te Corinthe vermaant, ja bidt om zich aan Stéfanas, den
eersteling wit Achaje, te onderwerpen %), en de gemeente
te Thessalonika om hare voorstanders, die haar vermanen,
te erkennen %), dan ligt het voor de hand, dat de dragers

1) If. 4: 11, De nauwe samenhang tusschen de leer en het besiuur blijkt hisruit, dat
tusschen mwouréva; en dudagwdlove het relc 4% niet wordt herhanld, maar door i
wordl vervangen.

2y Helr sgigs 1 Tim. 3z, 143 500y Tl T g, efr. ¢ Thess, 5= 1.

} T €or. trta, efr. © Cor 4:37; Rom. 161173 64 17,

} © Thess. 4:2; efr, 2 Thess 2: 15, eft, Weissticker, 8. zfo.

} & Cor. x6:16.
)
!

1 Thess. & :12.
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van de mapaddeeic en mapayyehior in de eerste plaats de
leiders der gemeente waren.

Dat de Apostelen en gemeenteleiders echter geen auto-
kratisch gezag tegenover de gemecente voerden, blykt
duideljk wuit verklaringen van Paulus, die hij ten opzichte
van zijne verhouding tot de gemcente heeft uitgesproken,
alsook wuit de vrijheid die iederen geloovige werd toc-
gestaan om onder zekerc omstandigheden en voorwaarden
te leeren. Schoon Paulus er van overtuigd was, dat het-
geen hi] deed zaak des Heeren is, beschouwde hy enkel
datgeene, dat hij als woord en gcbod des [leeren meedeelde
als émoyy, met bindend gezag, terwijl hij zijn eigenc
meening als vbpy, als zin privaat oordeel, daartegen-
over stelde ).

Aangaande de vrijheid om te leeren en te profcteeren
zij vermeld, dat die zoowel bij de Heiden-Christelijke
als Joodsch-Christelijke gemeenten wordt aangetroffen. Of
er behalve de Apostelen ook anderen in de gemeente-
vergaderingen te Jeruzalem leerden, weten wij niet. Wel
zien wij, dat de geloovigen, die wegens de vervolging
vluchten moesten, het land doorgingen en het woord des
Evangelies verkondigden. Philippus ging, nadat hij zijne
werkzaamheid door Petrus en Johannes bekrachtigd zag,
zuidwaarts, ontmoette den kamerling van Candace, onder-
richtte en doopte hem?), Insgelijks hebben ook anderen
die naar Fenicia, Cyprus en Antiochié gevlucht waren,
aldaar het FEvangelie verkondigd. De eerste Heiden-
Christelike gemecente, nl dic van Antiochié, heeft hare
stichting aan deze mannen, waarschijnlijk Hellenisten, te

1) 1 Con 14137 Gal. £;8, g; 1.Cor. 7-6, z0, =5,
2} Hand. 8 : 4 sqq.
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danken *). Dezelfde vrijheid om het Evangelie te verkon-
digen, treffen wij ook in de Heiden-Christelijke gemeenten
aan. Paulus spreckt herhaaldelyk van de gemeente in het
huis van een zekeren christen *). Dat zulke familichoofden,
die het middelpunt van zoo’n kring van geloovigen uit-
maakten, als de natuurlijke herders en leeraars dier huis-
vergaderingen optraden, ligt voor de hand. Doch niet
alleen in private kringen maar ook in grootere samen-
komsten stond het, naar analogie van de gewoonte in
de Synagoge ), iedereen vri hetzi om te leeren, eene
openbaring medetedeelen, een psalm wvoortedragen, de
schrift uitteleggen, in tongen te spreken, eene uitlegging
van tongen te geven, te profeteeren, zelfs ook te bidden,
naarmate een ieder de daartoe noodige gave ontvangen
heeft *).

Deze vrijheid was echter aan zekere voorwaarden gebon-
den. Ten opzichte van de profetie bestond er een
taxprotg mveupdzwy ”), d.i. de gave om te beoordeelen wat
al en wat niet uit Gods Geest gesproken is. Het richt-
snoer bij deze beoordeeling is de dvahoyla T¥¢ whatewe °).
Voor den spreker in tongen moest er eene uitlegging
zijn, anders mag hiyj in het geheel niet spreken 7).

Uit deze vrijheid blikt evenwel niets omtrent het leer-
ambt. Wy weten niet of de bedoelde vergaderingen zulke
geweest zign, welke aan den regelmatigen eeredicnst ge-

1) Hand. r1;710, 20

2) Col. 4:15; Rom. 16:3, 5; 1 Cor. 16: 5, 16; Philem. 2. 'Wij weten echter zoo
weinig van dic fxplvoizr e rj-,:r_.yg dal wij daaromirent niets-met zekerheid kunnen
vaststellen,

3) Lie. 4t 16 sgq.
T Cot. T2 dras w47 © Pel, 4tang & Cor, It U g5 s4iE T4 I5,

Rom, 12 6.

)
} = Cor. 12: 103 14:2q, ci. Johs, 4: 1
)
)

I (Eor.: 14027 28,
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wijd waren, en nog veel minder grond is er om aan te
nemen, dat dit spreken van ambtelooze personen begrepen
kan worden onder de benaming ,fbediening des Woords”
of ,uitdeeling der verbovgenheden Gods” Was dit laatste
niet het geval, dan staat een predikend bijzonder persoon
geenszing geljk met een ,herder en leeraar!” Trouwens
deze vrijheid werd, naarmate de charismata afhamen en
meer beteckenis aan de leerfunctie werd toegekend , steeds
meer beperkt. De judaistische en gnostische ketterij maak-
ten een vasteren leervorm noodzakelijk. Reeds uit 1 Clem.
Romanus blijkt, dat de kerkinrichting op een vasteren
grondslag rust. Zeer gewichtiz voor de geschiedenis der
kerkinrichting is de verbinding van het xufegvéy met het
gebed en zeer waarschijnlijk ook met de leer'). Sterker
nog dan door Clemens wordt door Ignatius op het ge-
wicht van het ambt nadruk gelegd. De drie ambtsdragers
zijn volgens hem de bisschop, de presbyter en de diaken.
Den bisschop stelt hij voor als den repraesentant van de
eenheid der gemeente, den leider van den cultus, de
eenige waarborg voor de zuiverheid van de apostolische
overlevering. Kl émioxomoc, pla styzptotia, & Svsaatiptov,
zjn bij hem denkbeelden van dezelfde beteekenis %),

Een wvolledig beeld van den christelijken ecredienst
vinden wij bi Just. Martyr?®. Zelfs nu nog wordt de
godsdienst voorgesteld als een mysupatde Astzovpysiv ).
De gebeden der Christenen zijn de eenige offeranden %),
De leiding van den eeredienst schijnt nitsluitend aan den
mpoeatds te zijn tocvertrouwd. De godsdienstoefening droeg

1) & Ciggm. Rowmp. 50—0I, cft. Cap. 40 en a1
2} Cfr 0. 8. ed Phifad. 4.

3) Apgod 1. 65— 67,

g} Rom. x2i1, =

) Dial ¢ Trygh, vy,
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hier echter nog geen hierarchisch karakter; integendeel,
zij wordt voorgesteld als een gemeenschappelijk feest. Na
het onderricht van den leider stond de gansche gemeente
op, en allen baden samen?),

Was het regel geweest dat de leider der gemeente
leerde, op dezen rcgel waren er vele wtzonderingen.
Evenals in den apostolischen tijd zoo laat het zich in de
na-apostolische periode aantoonen, dat leeken lcerden.
Wi zien dit in het geval van Origenes, die nog voor
dat hij tot priester gewijd was, en wel in tegenwoordig-
heid van bisschoppen, voordrachten hield en de schrift
vitlegde *). Insgelijks werd het volgens de Apost. Const.
cen leek vergund om tc lecren, mits hy de daartoe
noodige gave bezat?)

% 5. DE GEMEENTE EN DE SACRAMENTSBEDIENING.

De beide sacramenten van doop en avondmaal heeit
de Heer zell ingesteld als de zichtbare teekenen des
N. Verbonds %), waardoor de hemelsche heilgoederen zicht-
baar worden wvoorgesteld. Zi staan in verhouding tot
elkander gelijk de rechtvaardigmaking en heiligmaking,
of gelijk het begin en het wasdom van het christelyk leven.

1) Agpel. 1. 67.

2] Buseb, &, E. VI, 1g. Dat ock uit II Clem. Rom. ad Ce+. 17 blijken zou, dat deze
toespraale door een leek gehoudeun is, hebben wij niet kunnen inzien , vesleer het omgclkoerde.

3) Agasi. Comst, VUL, 32, Blijkens den samenhang slaat dil echler mieer op het privaat-
onderricht der proselieten. Waarschijnlijk moeten wij het er voor houden, dal in de
meesie gevallen waar sprake is van leeken die lgerden, dit niet zal zijn geweest in gere-
gelde gemesnte-vergaderingen met de voorstanders aan het hoofd, De grieve tegen Origenes
was daarom ook mict, dat hij als leck leerde, mmar dal bij zulks deed in tegenwoordigheid
van bisschoppen.

4) Maths, 28 : 19} Mel 16 ;163 Johs. g5,
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I. Doop. Ilet sacrament van den doop wordt naast
het leeren als middel van het padiyrefery genoemd?), en
is daarom ook het sacrament van de inlijving in de ge-
meente. Reeds op het eerste Pinksterfeest treffen wij den
doop in het nauwste verband met de prediking des
Bvangelies als het kerkstichtend sacrament aan. Door
den doop geschiedt echter niet alleen de opname in de
christelijke gemeente %), maar hij is ook evenals de besnijde-
nis een zinnebeeld van de vernieuwing des harten %), en
wordt in het N. Testament in het nauwste verband ge-
bracht met de vergeving en rciniging van zonden %), het
ontvangen van den lleligen geest®) en de persoonlijke
levensgemeenschap met Christus %),

Door deze opname in dc gemeente en door deze ge-
meenschap met Christus, is alle onderscheid des levens
weggevallen. De gedoopten behooren, van het oogen-
blik al dat zj in de gemeente zijn opgenomen, tot het
lichaam van Christus, zij zijn allen broeders geworden 7).
De grond hiervan is dat de werking van Christus’ dood
en opstanding op de doopelingen is overgegaan, gelijk
door de zinnebeeldige doopshandeling wordt uitgedrukt:
71] zijn niet alleen met Hem gestorven en begraven,
maar ook met Hem saamgewassen (cpouiat), als twee
planten die tot één geworden zijn door samengroeiing ).

Dit wil echter niet zeggen, dat het heil des menschen
onvoorwaardeljk van deze imm_leimg afhangt. De mede-

1), Maths 28 ! 18,

2) Hand. 2:38, 41 8712 sgq. 36, 331 o: 8} Rom. B4 33 T Coy) e
3) Gal. 5:2 sgq.; Col 2: 11 sqq.

4) z Pet giar; Tf 5+ 265 Hebr. 1o:22; 1 Cor 6: 12 €. a.

it

{55}
I

Blbx Cor. raiTgh Tit. 3 i)

6) ‘Q ont, J:-3 sqq. 5 Gal, go2T; Col. 2 12,
7) Gal. 527 sge,s 1 Cm 1z: 355 Col. 25 12,
8) {Dm 6 3—5.
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deeling der sacramenteele genade geschiedt niet op
magische en mechanische wiyze, maar is aan zekere voor-
waarden gebonden. Het bljkt nergens, dat de doop voor
de eerste jongeren des Heeren tot zinsverandering en
oeloof noodzakelijk werd geacht. De eerste gemeente te
Jeruzalem '), zoowel als de eerste gemeente uit de hei-
denwercld 2), ontving den geestesdoop zonder de uitwen-
dize doopsbediening. Er deden zich tevens gevallen voor
waarbij de watcrdoop niet alleen niet onmiddellijk *}, maar
ook in het geheel niet met den gcestesdoop vergezeld
ging ).

In den apostolischen tijd reeds schijnt het gewoonte
seweest te zijn, dat aan de doophandeling een kort onder-
richt in de hoofdfciten van het leven van Jezus voorafging.
De hooge beteekenis van den christelijken doop eischt
dit. Wordt de doopeling door het ontvangen van den
doop niet alleen m den schoot der gemeente opge-
nomen, waarmede hij zich van dat oogenblik af één ge-
voelt, maar tevens in de innigste levensgemecnschap met
Christus gebracht, dan behoort hjj toch eerst aangaande
die heilsfeiten, die hij by het ontvangen van den doop
helijdt, onderricht te zijn geweest. Wi zien dan ook, dat
de apostelen, overcenkomstig het bevel des Heeren 5:,1,
ecn kort onderricht in de hoofdfeiten der Evangeliesche
geschiedenis en eene opwekking tot boete en geloof aan
Jezus als den beloofden Messias licten voorafgaan ).

x| Hand. = : 23.

a) Hand. 10 : 44, 475 II i T5—17.

3} Volzens Hand. 8! 16, ¢fr. vs, 12, werd de geestesdoop ecrst gernimen tjd na den
waterdoop ontvaogen, terwil in hel peval van Cornelins (Hand., 1o : a7] de geestesdoop
aan den waterdoop voorafging,

4) Hand. 81 13, cfr, vs. 2z,

&) Me. 16 : 15, 6.

6) Hand. 2 T 467 0 34—38 ; cfr.

[}
-
d

2, 36 5q4q-
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In verband hiermede merken wij op, dat het persoonlijk
geloof steeds tot voorwaarde werd gesteld voor degenen
die wenschten gedoopt te worden %), Aangezien dit geloof
op de cene of anderc wijze moest zijn te kennen gege-
ven, schiint het rceds in den apostolischen tyd gewoonte
geweest te zijn, dat de doopeling cen kort belijdenis van
zijn geloof aan Jezus Christus moest afleggen b

Wat betreft de personen, door wie de doop werd bediend,
merken wij op, dat wij uit enkele gevallen die zich in
de N. T. geschriften laten aanwijzen, dat ook anderen
behalve de apostelen doopten *), moeilijk met den Ambro-
siaster afleiden kunnen, dat allen doopen mochten a

In de na-apostolische periode werd de doop, evenals in
het apostolisch tijdvak, als het sacrament der inlijving in de
kerk en der wedergeboorte of vernieuwing beschouwd, in
zooverre de doopeling vergiffenis van zonden erlangt °).
Het is het waterbad voor de vergiffenis van zonden, en
de wedergeboorte, het bad der bekeering en kennis van
God®). De tegenstelling van dood en eeuwig leven
trelt men zeer dikwils aan in de na-apostolische litteratuur.
Vandaar dat het heil werd voorgesteld als bestaande in
de kennis van God, waarmede het eeuwiy leven nauw
werd verbonden”).  Niet alleen werd de overgang uit
den dood in het leven met den doop in het nauwste ver-
band gebracht®), maar het ,zepe/” van den Zoon Gods

1) Me. 16 : 16; Gal. 3: 25 sqqy Col. 2 & t2; [Hand, = et s el el e R
zlx Fet. g iox,

3) Hand. 8 : 12, i e gt

4) Paulus echter beschouwrde het doopen niet als zijne roeping, T Cor. 7 : 14—T7.
8) Barn, 6 ¢ 1t

6) Just. Mart. Apel T, 61.

7] 2 Clem, Rom. 20 5, cfr. 1 Clomm, Rom. a6t ax Mg g ral

8) Herm. Simil, IX. 16, efr. Fis, 1L =
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werd ook gedacht als een noodzaaklijk vereischte, in die
mate zelfs, dat de O. T. vromen in de onderwereld den
doop eerst moesten ontvangen ten einde het ceuwige leven
deelachtig te worden'). Opmerkelijk echier dat, hoe
hoog de beteekenis van den doop ook werd gesteld, hier
enkel sprake is van de vergiffenis van vroegere zonden. %).
De zonden die na den doop werden bedreven moeten
worden goedgemaakt door boete en goede werken, De
doop deelt dus niet enkel zekere gaven mede, maar legt
ook zekere verplichtingen op: het zegel moet onbevlekt
worden bewaard opdat men het eeuwige leven kunne ont-
vangen ®). Ten grondslag hiervan ligt de opvatting, dat
(ods gerechtigheid zich in loon en straf openbaart®). In
verband hiermede z1j opgemerkt, dat de vergiffenis van
zonden die by den doop plaats windt, zeer zelden met het
offer van Christus in verband wordt gebracht?). Vandaar
de afwezigheird van de apostolische voorstelling van de
levensgemeenschap waarin de doopeling met Christus treedt.
By de afwezigheid van dezen samenhang tusschen het
offer van Chnstus en den doop, en van die levensge-
meenschap, wordt niet enkel de eigenlijke beteekenis
van den doop uit het oog verloren, maar moeten zich
ook noodwendigerwijze zeer vroeg denkbeelden met den
doop verbinden, die daaraan oorspronkelijk vrecemd waren.
Zeer terecht maakt Harnack de opmerking, dat , die Nawen
Sy die Taufe sgpoaylic und OOTLOWOG, e nes betde keine
directe Bezeichnung der vorausgesetzten Wirkung der Taufe,

1) Herm, S#mel, IX. 36,

2) Herm. Mepd. IV. 35 Just, Mapl, dpod 1. 61; 65; Terl, de Beps. 2.
3) 2 Cilewi. Koz, 8': 6,

) Harnack @, @, @, S, 142,

LW

+

5) Cir. echter Barm. 11 @ 1—1371 waar het kruis van Christus en het water in samenhang
worden gesteld.
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der Stindenvergebung, sind. . . .. Sofern die Taufe das ,,Siegel”
heist V), gilt sie als die Versicherung eines Guies, also nicht
als das Gut selbst; .. .. : sofern sie ,, Erleuchtung” genannt
wird, wird sie geradesu unter einen hy fremden Gesichis-
punkt gestelit” ).

Wat betreft de wijze waarop de doopplechtigheid ge-
schiedt, zij opgemerkt, dat volgens de Didache aan de
doophandeling eerst een catechetisch onderricht, en tevens
cen vasten van cen of twee dagen, moeten voorafgaan.
Ook de bedienaar des doops en zoovelen daartoe in de
gelegenheid zijn, moeten vasten ®). Dezelfde voorstelling
hebben wij ook bij Just. Martyr: degenen die overtuigd zijn
van de waarheid der Christelijke leer en beloofd hebben
daarnaar te leven®), worden opgewekt tot gebed, vasten
en berouw over vroegere zonden, terwijl de gemeente met
hen vast. Hierop wordt de doopeling, geleid door den
bedienaar des doops en gevolgd door de gemeente,,
gebracht waar water is, waar hij in den naam van den
dricéenigen God wordt gedoopt d. i wedergeboren wordt 2

Uit deze voorstelling van de doophandeling blijkt de
volstrekte afwezigheid van alle hierarchische denkhbeelden.
De opname in de gemeente wordt voorgesteld als een
gemeente-daad.

Er wordt echter niet gezegd door wien de doopsbe-
diening geschiedde. Doch het lijdt geen twijfel of deze

z) Herm. Semil TX. 163 2 Clm. Rom. = 67 86,

2) Harnack a. a. 0, S, £77, 178 Just. Martyr spreekt echter ook van cen mededecling
dos H. Geestes bij den doop (Dinl. €, Tryph. 2q.) Dlat deze geestesdoop en de OWTIE PGS
bij hem gelijkbeteckencnd zijn laat zich betwijfolen.

3) Lid, 7', 4

4) Ook bij Herm. Pis, IL 7. 3 en Terl. de Bapt, 14 werd het geloof als een noodza-
kelijke voorwaarde aangemerks,

5) Just, Mart. dped, L. 61.
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plechtigheid werd in den regel door den gemeente-
voorganger verricht) Dat ook anderen dan de ge-
meente-leiders, zich het recht toetigenden om den doop
te bedienen, maken wi op uit de waarschuwing van
Ignatius dat geen doop wettig kon worden geacht, dan
die welke door den hisschop bediend werd ). Zelfs Tertul-
lianus kent nog onder zekere omstandigheden aan een
leek het recht toe om den doop te bedienen ).

Avondmaal. Het sacrament van het heilige avondmaal
werd door Christus onder de meest plechtige omstandig-
heden, toen Hij op het punt stond om zich zelf als een
offerande voor het heil der wereld overtegeven, ingesteld ).
Middelpunt van het Avondmaal is en blift de herdenking
aan het eenmaal volbrachte en eeuwigdurende zoenoffer
van Christus, welke groote daad de gemeente dankzeg-
gende moet verkondigen, zoo dikwerf zij dezen maaltijd
viert *). Het is tevens het feest van de levende gemeen-
schap der geloovigen met Christus (xovwvia 160 afpatee
wd Apretab) ®), en van de geloovigen onderling als leden
van €één lichaam. De pluralis (sbloyodpey, xhdpev), evenals
het responsorisch ,Amen” der gemeente karakterizeeren
deze handeling als een gemeenschappelijke.

De eucharistie was, zoowel in de apostolische als
in de na-apostolische periode, een gemeenschappelijk feest.
Doch hier werd hare oorspronkelijke beteekenis hoe langer .
zoo meer uil het oog verloren, en zij werd met elementen '
verrjkt die in den oorspronkelijken vorm niet aanwezig |

1) Ign. Swaypra. 8.

) Tert. De Bapt. 17; de Bxhort, Cast, 6,
3) Mths. 26 : 26—28 en patll.

4) 1 Cor. 1123 sgq.

5) = Cor. 10 :16 sqq.; Johs, 6 : gT—s58.

i
|
N
t




34

waren d.1. met de herinnering aan Christus’ dood in gee-
nerlei verband stonden. De eucharistie, omgeven van de
ten behoeve der armen vrijwillig gebrachte gaven, waaruit
tevens het noodige voor die heilige handeling werd afge-
zonderd, verkreeg hicrdoor het karakter van cen gemeente-
en wel dat van een dank-offer (rpusgopd, fhusia, chyapiotia).
Aan den anderen kant werd het Avondmaal, in zooverre
men met zine elementen zekere zegeningen verbonden
dacht, als een sacrament voorgesteld. Wat het avondmaal
als eucharistie betreft, hicld men zich streng aan het denk-
beeld van een gemeenschappelijk dankoffer. In de Didache
werd de gemeente opgewekt, om op den dag des Ileeren
by elkander te komen, brood te breken en na belijdenis
van schuld gedaan te hebben, dankzeggingen optezenden ,
opdat haar offer (Yuoiz) rein zij*). Insgelijks vinden wij bij
Justinus Martyr, bij wien de zuiver evangelische voorstel-
ling, dat de gcbeden en dankzeggingen der geloovigen de
eenige ofleranden zijn, nog sterk op den voorgrond treedt,
geen andere voorstelling van het avondmaal, dan dat het
een dankoffer (ebyaptotia) 15 %). Zelfs nog ten tijde van Irenaeus
had men deze voorstelling van een gemeentedankoffer ).

Met deze vrywillig gebrachte gaven stelde zich de
gemeente, als een priesterlik geslacht, tot een levend
dankoffer voor God. Dat dit een gemeenschappelijk feest
was blgkt duideljk uit de eucharistische gebeden %), alsook

T) LAl Tl ien

2) Just, Mart, Apol 1. 66.

g) Iren Adw. Haer. IV, 17. 6. staat ,per Fesum Christum offer? ecclessad  Hier zij
cchter opgemerk:; dal IV. 18. 4 de uitdrukking voorkomt: ,werbum (i. e Logos) guod
offertur Deo”  Dat dit echter een foutieve lezing is, houden wij niet alleen dagrom voor
waarschijnlijle, dat de hierboven aangehaalde plaats ¢r mede in lijnrechten strijd is, maar
dat er ook Mss, zijn, die de lezsing ,per guod affertns” hebben, Philip Schaff, dwute-uicons
Christianity , Edinbureh r88g vol, 1. p. 246, nate 1.

4) Did. g en 10,
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uit het responsorisch , Amen” der gemeente op het
gebed van den voorganger?). Zelfs nog in het Roomsche
misbock laten zich, bljkens den pluralis ,,wij offeren”,
en evenzoo in de opwekking van den priester: , gy allen
broeders en zusters, bidt dat min offer en uw offer,
hetwelk zoowel het mijne als het uwe is, spijze voor den
Heer moge zijn*, de dwidelijkste sporen van het oorspron-
kelgke karakter van dit {eest onderkennen.

Wat betreft de voorstelling van het avondmaal als een
sacramentum , leerde men eenparig, dat door het genot
van de elementen van brood en wiyn zekere goddelijke
gaven werden medegedeeld. De versterking van het geloof
en der kennis, de verzekering van het ccuwige leven —
hierop werd de nadruk gelegd’). Iiermede schint in
verband te staan wat wy by Justinus Martyr vinden,
dat de elementen van brood en wiyn, na de consecratie,
niet meer gewoon brood en win zyn, maar het wezenljke
lichaam en bloed wvan Christus, door het genot waarvan
het lichaam en de ziel worden versterkt®). Hier reeds
schynen de heidensche mysterién van invloed op de kerk
geweest te zijn.

Decze beide voorstellingen van het avondmaal als sacrs-
fietwm en  als sacramentum werden streng uit elkander
gehouden. Wel noemt Ignatius de eucharistie odpre o
owtijpes Hudyv, doch op verscheidene andere plaatsen schijnt
hij deze bljkbaar realistische voorstelling geestelijk opgevat

1) dXd. g ie, 3; lgn, ed. Smyprn. 73 adl Epkes. 20,

2) Apol. 1. 66, .Qi;y 6IC HOLVOY é?p'ru'.r GUGE 2oLvbY ‘.'To';wf. TEUTZ locp.ﬁs’wulu,s'.a, A
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te hebben). Aan den anderen kant stelt Justinus Martyr,
zooals wij gezien hebben, het lichaam van Christus als
werkeljk aanwezig voor in de elementen, doch verbindt
hiermede nog niet het offerbegrip. De latere voorstelling
van de verbinding van het sacrificcumz met het sacra-
mentum treffen wy hier dus nog niet aan 2).

Opmerkelijk dat in de na- apostolische periode het
gemecnteoffer nergens met het offer van Christus aan
het kruis in verband wordt gebracht, evenmin het genot
van brood en wijn met de zondenvergiffens.

Op de vraag wic bjj het houden van het Avondmaal
de leidende personen waren, kan uit de N. T. geschriften
geen definitief antwoord worden gegeven. Ilet laat zich
echter moeilijk betwiffelen dat deze heilige handeling in
de geregelde gemcente-vergaderingen niet dan door den
gemeente-leider werd verricht. Dat deze functie als het
uitsluitend voorrecht van den gemeente-voorganger werd
beschouwd naarmate er meer beteekenis aan gehecht
werd, valt licht te begrijpen. Wij houden het daarom
voor waarschijnlyk, dat reeds védér het einde van de eerste
eeuw behalve het kerkelijk gebed, hetwelk als de con-
stante ambtelijke functie van den gemeente-leider werd
beschouwd ), ook de leer en de bedicning der sacra-
menten tot zijne geregelde werkzaamheid werden gerekend.
Volgens lgnatius kon geen eucharistie dan de door den
bisschop of diens gemachtigde bediende als wettig worden
beschouwd. *). Ook bij Justinus Martyr zien wij den voor-

t) lgn. ad. Smyrn. 723 ad. Trall. 8: ad. Rom, e a,

2) Harnack ¢ ¢. 0. S. 151 Anm. 1.

3) T Clem. Kom, 59—61.

4) Ign. ed. Smyra. 8 1, cir. ad. Philed. a3 wdl Lphes. 20 1 2.

2
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ganger (mpoestdc) het lof- en dank-gebed over de avond-
maalselementen uitspreken, terwijl de diakenen ze aan de
gemeente-leden uitreiken *).

Hieraan wenschen wij het een en ander omtrent het ont-
staan van het episcopaat toe te voegen. Ilet is hier echter
de plaats niet om daarover in bijzonderheden te treden.
Eenc enkele hypothese zij voor ons doel voldoende. Boven
hebben w1 trachten aantetoonen, dat de mpootdpever de
functie van het wwBepvdv, verbonden met die van het
doaaxety , als hunne werkzaamheid, en wel van den vroeg-
sten tijd af, zagen aangewezen. Onder het xomdy der
gemeente-voorstanders (1 Thess. 5: 12) toch wordt onmis-
kenbaar en wel hoofdzaaklijk het Gwdaxsty begrepen ),

terwill het voudetelv, zooals wij reeds gezien hebben,

2
met het Si6doxewv ten nauwste samenhangt. Het is zeer
denkbaar, dat zich hoe langer zoo meer behoefte
aan een combinatie van gaven, b.v. die der leiding en
der leer, in &én persoon vercenigd, dced gevoelen. Zoo-
danige combinatie van werkzaamheden treffen wi tevens
in den brief aan de Hebreén aan, blijkens de opwekking
om de voorgangers die het woord Gods verkondigd
hebben (tiv fyoupévey bpdy, oftvec dhdhreay Hp THv Adyoy
100 B=ob) te gedenken®). Het laat zich echter wel begrijpen
dat, ofschoon allen die het voorgangers-ambt bekleedden,
al de daaraan verbondene werkzaamheden van ambtswege

1) Jmst. Mart. Apel. 1. 65, 66.
g} Cir. & Cor. 15 ! x0; Gal. 4: 1.
3) Hebr, ¥3: 7, 17
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verrichten mochten, niet allen in geljke mate de daartoc
noodige bekwaamheid bezaten. Bij den een zal meer het
administratieve, bij den ander meer het didactische op den
voorgrond hebben gestaan. Doch naarmate er meer be-
teekenis aan de leerfunctie gehecht werd, naar die mate
werd ook de bekwaamheid om te leeren (Stdaxzuty) als
onmisbaar vereischte voor het ambt eens voorgangers
aangemerkt !). In verband hiermede houden wij de mecning,
dat de wverbinding van opzicht en leer reeds in het laatste
vierendeel van de eerste eeuw regel was, voor zeer juist?).
Niet in dc personen of in de eer die de een boven den
ander genoot, maar in de meerdere beteekenis die aan
een zeker deel van werkzaamheden werd toegckend,
zoeke men den grondslag van het episcopaat. Qok Loofs
houdt het met Harnack daarvoor ,dasz der Bischof als
oberster  Kultus-beamiter die vorkatholische Vorstufe des
katholischen Bischofs” was®).

Hier hebben wij enkel den inwendigen gang , waarlangs
het episcopaat zich langzamerhand zal hebben ontwikkeld,
trachten aantewijzen. Er waren echter oorzaken die op
de eenc plaats van grooteren invloed dan op de andere
waren om dit verschijnsel in het leven te roepen. Wi
zouden het anders niet kunnen verklaren waarom het
episcopaat op de cene plaats vroeger dan op de andere
is ontstaan. In den brief van Ignatius aan de Romeinen
wordt van bisschoppen in de gemeente van Rome nergens
melding gemaakt, terwijl van al de andere brieven de
onderwerping aan den bisschop het hoofd-thema kan

1) 1 Tim, 3 e
2) Clr. Loofs Stud. w. &ii. 1890 8. 631,
3) Stud. z. Krit. 1890 S. 6z2.
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worden genoemd. In verband hiermede houden wij de
idee van de algemeene kerk (f xadohud, dxxhrola)?), welk
denkbeeld tegelykertjd met het episcopaat schijnt te zijn
ontstaan, voor zeer opmerkelyk, De kerk is de ware
theocratic, aan welker hoofd de bisschop als de plaats-
vervanger van Christus staat, totdat Hij komt om als
Koning te heerschen ),

1) Ign. wd. Smyrn. 8 ¢ 2.

2} Opmerkelijle dat in de Ignatiana {ed. Epkes. 6 ad. Magnes. 6), in de Clemeniynen
{3 ¢ 60) en de Const. Apest. (3 = 7o), de bisschoppen steeds de plaatsvervangers van Chris-
tug en van God worden genoemd, terwijl zij in het wosten als de plaatsvervangers der
apostelen werden beschouwd. Terst tijdens Cyprianus wordt de hisschop in het westen
Christus” plaatsvervanger genoemd ! ad fempus sucerdos ef ad tewpus tudex vice Christi,
Cypr. £ist. 50 Ed. Hartel.
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HET CHRISTELIJKE PRIESTERSCHAP EN ISRAEL. )

§ 1. Her PrIesterscHAP IN ISRAEL.

De vraag naar hct ontstaan van het priesterschap in
de Christelijke kerk 1s eene door en door hypothetische.
Wenschen wij een onderzoek daarnaar intestellen, dan
kunnen wij niet dan vergeljkenderwis te werk gaan. De
meening , dat wij den oorsprong van dit verschijnsel alleen
bij het Jodendom zoeken moeten, kan onmogelijk worden
gehandhaald, wanneer wij in aanmerking nemen de ver-
schillende invloeden, dic van heidenschen kant, in de
tweede en derde eeuw, op de kerk werden uitgeoelend.
Dat het Jodendom ook het ziyne daartoe heeft bijgedra-
gen, valt echter niet te ontkennen. Hoedanig die invloed
was, zal blijken, wanneer wi achtereenvolgens het O.T.
priesterschap, de synagogale inrichting en de rabbinsche
rechtvaardigings- en satisfactie-leer, in vergeljking met

1) Tateratuur. Bingham, Chrwfien Awidgwities, in het Hollandsch vertaald door
N, N., Leiden x716; W. Moll, Geschicdents van het Kerkelijh Leven der Chrisienes
gedurende e zes egrste Bewwen, 2de uilg, Leiden 1855— 573 Schiwer, Gesehichle des
Fidischen Volkes #m Zewdalter TFesu Chyisti, Tieiprig TH86—Bg; Schiiter, Die Gemein-

deverfassung der Fudén in der Kadserzedd, Leipzig 18;G; Bwald, Die Alterihiimer des
Volkes Lsrael (Anbang sum 2. u, 3. Bande dey Geschichie des FMolkes Israsl), Gottingen
18665 Art. Priester in Riehin, Handwirterbuch oes Giddischen Alterilwms, Bielefeld
und Leipzig 18843 Weber, Swsdem der Allsynagogalen FPalistinischen Thealogie,
Leipzig 1880,
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godsdienstige gebruiken en denkbeclden in de Christelgke
kerk, in oogenschouw nemen.

Het volk Tsraél, ofschoon tot een uit enkel priesteren
bestaand koninkrijk bestemd '), kon den heiligen God,
wijl in al zijne geledingen zedelijk onrein, niet zonder
levensgevaar genaken?). Zoo werd het priesterambt het
voorrecht van een bepaalde klasse van personen, die
het verkeer tusschen Jahve en zijn volk weder mogelgk
maakte %),

Het voornaamste doel van het O, T. priesterschap is dus
het middelaarschap tusschen Jahve en Israél. Aan der
eenen kant mocsten alle offers door middel van de priesters
aan Jahve worden gebracht, aan den anderen kant moesten
zij, als middelaars der Goddelijke genade, de verzoening
te weeg brengen, en aan het volk den Goddelijken zegen
mededeelen %). Deze bemiddeling steeg ten toppunt in
den hoogepriester. - Wi denken aan de twec sardonix-
steenen, waarop de namen van de twaall stammen ston-
den®), en aan de twaalf cdelgesteenten van den borstlap,
waarop insgelijks de namen der twaall stammen gegra-
veerd stonden ®). Slechts de hoogepriester is tegelijk ook,
door het geven van het orakel van de urim en thummim,
tusschenpersoon voor de wilsuitingen van [ahve.

De vraag is echter, (en juist hicrop komt het aan), of
de O. T. priester krachtens persoonlijke heiligheid midde-
laar is. Volgens de sedert Ezra en Nehemia tot alge-
meene geldigheid gewordene wetgeving, warcn alleen de

1) Ex 19t 9,

2) Num. T : 33; 87103 I8 ;21 seq4.
i g iy,

1) Lev. ¢ 22 seqg; Num. 6 =22 seqq.
5} Ex. 28 @y,

6) Ex. =8: 2g; Num, 11 : IL.
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zonen van Adron tot den offerdienst bevoegd *). Niemand,
die niet van geboorte tot dezen bevoorrechten stand be-
hoorde, kon er in worden opgenomen. Om de zuiverheid
van het priesterlijk bloed te bewaren, waren er, in zake
het huwelijk, zekere bepalingen gemaakt?). Aan deze
bepalingen, als ook aan andere, zooals dc inwijdings-
plechtigheden %), de voorschriften die betrekking hebben
op de priesterlijke kleederdracht®), de van de dienstdoende
priesters geéischte soberheid en T.evitische reinheid "), het
verbod om met een lijk in aanraking te komen, of zelfs
in een huis te gaan waarin een doode lag®), of aan treur-
plechtigheden deeltenemen ”), eindeljk aan het verbod,
dat iemand aan wien eenig gebrek kleefde, ofschoon van
priesterlijke afkomst, priesterlijke functies waarnemen zou®)
ligt de gedachte ten grondslag, dat de O.T. priesterstand
cen heilige stand 1s.

Deze karakterizeering verdient cchter eene nadere be-
paling. Uit de vele voorschriften toch, waaraan de priester
zich heeft te houden, blijkt dadelik, dat de daardoor
beoogde reinheid eene uitwendige was en nict aan den
innerlijken toestand des priesters beantwoordde. De priester

1) Ex. 28 2g: Lev. 8—70; Num. 16—T3,

2}y Liev. 215 7; 13— 15

3) Deze bestaan uit duie declen: x. het rcinigingsbad; 2. het bekleeden met heilige
kleedereny 3. ven reeks van offers, waarvan nog andere ceremonién verzegeld gaan, by,
het Dbestrijken van sekere lichaamsdeelen van hem die ingewijd wordt met Dlued, die
besprenging dsr menschen en kleederen met bloed en olie, de yvulling der handen”,
(Ex, 29 -Leve 8. Behalve deze gencemde pleehtigheden wordi ook de zalving genoeind,
die enkel bij de inwijding des hoogepriesters geschiedde, (Ex. 28 © 453 30 @ 30;
40 1 12—I5 & &) .

4) Ex. 28 : 40 43; 3¢ : 27—29; Bzech. 44 : 17—19.

5] Lev. ro:53—11; Ezech, 44 :21.

&) Num. 16 : 17—16, ofr. Lev. 21 : t—43 Ezech, 4q 253 Ley. 21 11

7y Lev. 21 : 5, To.
8) Lew. 21 : 16—2

ta
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is rein zoolang hij dic voorschriften nakomt, doch zoodra
hij ze verzuimt houdt hij ook op rein te zin. Zeer juist
is de opmerking van Richm: ,Sie (dic hdhere Teilighert
des Priesters) tritt in der zum Priestevlliwm evforderlichen
vollstindigeren Korperintegrilil, in der Betrachiung stren-
gever Reimigheitsanforderungen und dev in Stojf “und Favbe
ihie Reinheit abbildenden Amiskleidung in die Erscheinung.
Dem entsprechend stellt sich auch ihr ndheres Verhdltnis
s Fahve wesentlich wur als dusserliches Vorrechl, im
nalionalen Cultus das Heilige dev Gotteswohnung zu be-
treten wnd dew Allare zu naken, dar'). Dat alleen de
priester als plaatsvervanger des volks zekere functies
verrichten zou, was niet omdat hi zich kenmerkte door
persoonlijke heiligheid, maar het was krachtens zijne
ambtsbevoegdheid. Daarom kon het gansche volk, door
de schending van de heiligheid van het priesterljk ambt,
schuldig worden ?).

In verband hiermede merken wij op, dat eerst krachtens
de verkiezings-daad van Jahve de heiligheid des priesters,
door de natuurlijke afkomst van het priestergeslacht
evenzoo voorterft, als Israéls heiligheid wordt voortgeplant
door de natuurlijke afstamming van het uitverkoren volk.
Uit dit oogpunt beschouwd kon het Tsraclitisch priester-
schap in den grond der zaak daarom ook geen plichten
te vervullen hebben, die niet tevens de roeping van het
gansche volk, alsook van ieder lid daarvan in het bijzonder
waren. Mocst het priesterschap heilig en rein zijn, Jahve
geheel toebchooren, zich Hem geheel toewijden en buiten
Hem geen erfdeel bezitten, Zijn wil kennen en met Hem

1) Ed. Richm, iiestanenilicie Theologie, Halle 188g, S 111,
2} Lev. ¢ 1 3,
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in gemeenschap treden: dit alles gold ook ten opzichte
van de Israélitische gemeente, die zonder deze kenmerken ,
van het heidendom niet onderscheiden zou zijn geweest.
Isragl is het volk van Jahve; de gemeente van Jahve;
het volk Gods; het is mijn volk, zegt Jahve bij monde
zijner profeten; daarom de heiligen; het heilige volk van
Jahve. Israél is boven alle volkeren Jahves eigendom;
zijn erfdeel, zijn eerstgeboren zoon?). De drie ,Sacra-
menten” waardoor Israél zich als het heilige bondsvolk
kenmerkte, waren de  besnijdenis, het paaschoffer en
de sabbat. Terecht zegt Lwald ook: ,die Priesterschaf!
it also nur etn Lorael in Lracl, eine hiohere Stufe in
derselben Gemeinde” ?).

Die de’ priesterlijke waardigheid bekleedden, waren de
heiligen onder de heiligen ®).. Gelijk de heiligheid van Israél,
als het priesterlijke eigendomsvolk van Jahve, haren grond
heeft in de vrije verkiezing van Jahve, zoo ook heeft het
deelgenootschap aan de priesterlijke waardigheid zijn grond ,
niet in eene persoonlijke heiligheid van hoogere soort, dan
die waardoor de Israélitische gemeente zich kenmerkte,
niet in de keuze des volks, maar in de vrije verkiezing
van Jahve®). Het onderscheid tusschen den Israélitischen
priesterstand en het volk is dus geen specifieck maar slechts
een gradueel onderscheid.

Hier kan dus niet van een klerus in dien zin worden

1) Cfr. Riebl. 5:rr, Num. 17: 6, 1 Sam. 2:24, e.a.; Num, 16 :3, 20: 2, Deut.
23:2—4 e.a; Richt, 20:2, 2 Sam. 14:13; Jes. 3:12, Micha 3:8 seqq. e.a.;
Ps.16: 3, Deut. 33: 3, e.a.; Deut. 7:6, 14721, 26: 19 e.a,} Ps, 6575, Ex. 19 : 25,
e . B, o fise,

Z) A e O S. zoa

3) Lev. 27 : 6,

4) Num. 16 : 5.
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gesproken, waarin zich het priesterschap in de Christelijke
kerk van de gemeente onderscheidde. Dit springt dadelijk
in het oog wanneer wi ons herinneren, dat zij, die in de
Christelijke kerk de priesterlijke waardigheid hebben, zich
als een heiligen stand van de gemeente streng onder-
scheiden, en aan wie als zoodanig hoogere eischen worden
gesteld dan aan het volk. Daarop wizen reeds de ver-
schillende termen, die ten opzichte van de ordening van
hen dic in dien heiligen stand werden opgenomen, werden
gebezigd: yzpoldersiv, fepdodor of ispoliadar, consecrare
(dyrdBerv) , benedici; en de namen die de hoogere geeste-
Iyken m onderscheiding van het volk en de lagere geeste-
lijken droegen: fiephpsvor, sacrati, beati, Deo cari, 9zo-
ghéorator ') Tevens waren er ten aanzien van de toelating
tot den geesteljken stand vele restrictién. Volstrekt onbe-
voegd om in den clericalen stand te worden opgenomen
was hij, die in een zware ziekte het zgn. daptisma clini-
corum had ontvangen®), die een publieke vrouw getrouwd
had ¥), die eenmaal tot de openbare boetelingen had
behoord *), en een pasbekeerde, deze laatste althans voor
de priesterlike en bisschoppelijke waardigheid ?).

Uit dit alles bljkt dwidelijk, dat de geestelijke stand in
de Chrstelyke kerk een heilige stand was. Duidelijker
nog treedt dit aan het licht, wanneer wij er op letten, aan
welke strenge voorschriften de klerus onderworpen was.
De candidaten voor het clericaat moesten een goede

1) Cfr. Moll, @ . Deel I blz g4, rog, en Hatch, art. Ordination, in Smith and
Cheetham . Dictionary of Christiaon Antiguities, London 1880, vol. II, p. 1302.

2] Syn. var Neocaes Can., 12.

3) Sy, waw Noecaes Can. 8, Syn. yan Arles Can. 2.

4) Origenes, Contra Celszme, I, 51,

5) Syre. wan Elvira Can. 76, Sys. van Neoewes. Can, =,
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getuigenis “hebben, alvorens zij daarin konden worden

Y, en door Cyprianus werd sterk er op
aangedrongen, dat een bisschop in de tegenwoordigheid
van de gemecente zal worden gekozen, ,daar het volk
toch icders leven het best kende en ieders wandel uit
zijn omgang had waargenomen”?). En wanneer zij een-
maal in den priesterljken stand zin opgenomen, dan
mochten de bisschoppen en presbyters zich in het geheel
met geen wereldlijke zorgen, ja zelfs met geen voogdi
belasten ).

Met het oog op het voorgaande is het van belang op
het wverschijnsel van het caelibaat te wijzen. Dat het
huwelyk by Tsraél in hooge eere was en dat de vrucht
ervan als een gave Gods werd beschouwd, behoeven Wij

- nauwelijks te herinneren. Kinderloos te zijn werd als een
schande geacht. Zelfs het ascetisme van latere Joodsche
secten maakte hierop geene uitzondering. De Essefrs

0 pLenomen

leidden meer een communistisch leven, dan een leven
van onthouding, en hadden hunnen vrouwen en kinderen.
Een geheel andere beschouwing ten aanzien van het huwe-
lyk treffen wiy reeds zeer vroeg in de Christelijke kerk
aan. Het platomsch-pythagoreische spiritualisme, dat het
lichaam als cen kerker der ziel beschouwde, deed zich hoe
langer zoo meer gelden. Een negatieve, ascetische zede-
lijheid werd tot ideaal gesteld. Het huwelijk werd beschouwd
als een concessic aan het vleesch. Reeds in de eerste
hellt van de tweede eeuw lezen wij van menschen, die
zich niet alleen beroemden op hunne onthouding, maar

1) Tertullianus, Agof 3g.
2) Bgist, 67, ©. w
3} Cypr. Epist 1, 1 efv. Tert, de Fracsor, Haer a1y de Cor, Mil 11,




47

zich ook hooger achtten dan den bisschop *). Het huwelijk
werd niet zoozeer als zonde aangemerkt, maar de ont-
houding ervan werd als een Godewelgevallig ofter
(sacrificium) beschouwd, dat verdienstelijke waarde had ?),
terwijl het tweede huwelijk werd veroordecld als een soort
van Jfornicatio”®), ja zelfs het eerste huweljk werd als
zoodanig beschouwd %). Weldra kwam bij de beoordeeling
der personen, die eene kerkelijke bediening, althans de
hoogere, begecrden, de ongehuwde staat in aanmerking.
Geestelijken en wereldljken stonden tegen elkander over.
Wilden de geestelijken zich kenmerken als een heiligen
stand, die der Godheid nader stond dan de wereldlijken,
dan moesten ook alle banden, die hen aan hetaardsche
bonden, worden afgesneden. Reeds tijdens Tertullianus
werd dit beginsel z44 streng toegepast, dat kerkelijke
beambten, die zich aan dZgemia hebben schuldig gemaakt,
van hun ambt werden ontzet®). Volgens het besluit van
de Synode te Elvira (3o035) waren alle geesteliken, die
gehuwd waren, gehouden, op straffe van ambts-ontzetting,
te leven als waren zij niet gehuwd %), en op de synode te
Neocaesarea (315) werd vastgesteld, dat een presbyter,
die na zijn wijding in het huwelijk trad, als van zijn ambt
ontslagen zou worden beschouwd 7).

Is het echter niet opmerkeljk, dat juist in datgene

1) Ign. ad. Pelye. 5.

2) Tert, de Virg, Velaud. 10, 13; de Reswrr. Carp. 85 de Fejuin, 3, 7, 16; de Culi.
Fem, 1L o3 ad. Uxer. V. 35 Hevrin, Mand. 4: 41 Clew., Rom, 38 ¢ 2.

3) Tett. ad. Txor, L, 6, 75 de Exkori Cast. x. g; Athen. Hp 555'3 gL ':zlr:.i. K pre-
Trayary 333 Just, Mart, Apel 1. 15.

4) Tert. de Exkord. Casi. q.

g) Tert. de -Exhore. Casi. 7.

6) Can. 52, Abstirere se o confugibus sugs ef now generare jilios.

g Car. x.
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waarin de priesters in de Christelijke Kerk zich van de
priesters by Israél sterk onderscheiden, zij met de pries-
ters bi) de Egyptische goden groote overeenkomst heb-
ben? Ook de Egyptische presterstand was een heilige,
van het volk streng afgesloten stand; ook de Egyptische
priesters zagen zich ten aanzien van het huwelijk door
zeer strenge voorschriften bepaald. Deze overeenkomst
tusschen den Egyptischen en Christelijken priesterstand
zal by eene nadere uiteenzetting duidelijker blijken.

Wi kunnen het echter niet nalaten om hier in het
kort op het groote onderscheidingskenmerk, dat den
priesterstand in de Christelijke in onderscheiding van dien
bij de lsratlietische gemeente karakteriseert, te wijzen.
Wij hebben reeds boven gezien, dat de heiligheid van
den Israélitischen priester cene uitwendige was, en niet
aan den innerlijken toestand des priesters beantwoordde :
het is een formele heiligheid. Daarentegen is de heilig-
heid, die den Christelijken priester kenmerkt, een mysticke,
een zakeljke heiligheid. De Christelijke priester is niet
alleen drager van zekere bovennatuurlike gaven, maar
kan die ook aan anderen mededeclen. Door de yetpodeaia
ontvangt hij, wien de handen worden opgelegd, een cha-
racter indelebilis. Bij den doop moet het doopwater door
den priester eerst worden gereinigd cn geheiligd, alvorens
de afwassching der zonden van hem, die gedoopt wordt,
kunne geschieden: Oportet vero mundari ef sanctificari
aguam: prius a sacerdole, ul possit baptismo suo peccata
homunis qui bapiizatur ablueve ') door de confirmatio
ontvangt de confirmandus niet dan door middel van den
bisschop(priester) vergiffenis van zonden en den H. Geest:

1) Cypr. Episi. 70 ¢ 1.
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Fotestas evgo peccatorum wvemittendorum .. ... data est epis-
copis; eos gqui sunt foris extra ecclesiam  lincti, .. . ...
quando ad nos adgue ad ecclesiam quae est una vemerint,
baplizare oporiere, o quod parum Sit ers manumt imponere
ad accipiendum  speritwm sanctum”). Aan de confirmatio
werd zooveel beteekenis gehecht, dat het sedert Cy-
prianus als een van den doop onderscheiden sacrament
werd bediend.

Uit deze plaatsen blijkt reeds genoegzaam, dat het
groote kenmerk, waaraan de priesterstand in de Chris-
teljke Kerk zich in onderscheiding van dien bi Israél
laat onderkennen, in de materiéele, de zakelijke heilig-
heid van den Christelijken priester ligt, terwil de
Israélitische pricsterstand zich door een formeele heilig-
heid kenmerkt.

Wi wijzen hier nog op eenige plaatsen uit de geschrif-
van de tweede en derde eeuw, waaruit men zou kunnen
afleiden, dat het priesterschap in de Christelijke kerk
ziin oorsprong aan Israél heeft ontleend. De eerste
plaats, die onze aandacht vraagt, is 1 Clem. Rom.
40 en 41. Hier wordt de Corinthische gemeente door
de gemeente te Rome vermaand, om alles, overeenkom-
stig. het bevel des Heeren, ordelijk en op gezette
tijden te doen: mdvta tdker moelv dpsfhopey fou & Beomdrne
smtehely  dxéhevosy xavd xopele tetaypéouc ?).  De Heer
hecft bevolen, dat het aanbieden van de offers en het
verrichten van het dienstwerk, niet onberaden of onor-
delijk geschieden zou, maar op bepaalde tiden en
uren. Den hoogepriester toch i1s een eigen dienstwerk

1) Cypr, Egist. 75 165 72 : 1. Cir. Epist. 73 : g en Euseb. H. E, VI y3.
2) T Clem, Rom. ad, Co#. 40: I.




O

voorgeschreven, den priesters een eigen plaats aange-
wezen en den Levieten zijn hun eigen dienstplichten
opgelegd. De leek i1s door de leekenwet gebonden ).
In hoofdstuk 41 gaat de schrijver voort te zeggen,
dat niet overal maar alleen te Jeruzalem de daaglijksche
dank-, zond- of schuldoffers gecbracht worden. De vraag
rijst hier, of wi uit deze plaats mogen afleiden, dat het
pricsterschap in de Christelike kerk uit Israél is overge-
nomen. Wanneer de schrjver had bedoeld, dat de
Israélitische nrichting voor de inrichting in de Christelijke
kerk tot model strekte, en dat de leek, in zijne verhou-
ding tot de leiders der kerk, zich aan de leekenwet
had te houden, dan zou hi in dit verband denkbeel-
den hebben gekoesterd, wier judaistisch karakter met
den geest van zifjn geschrift in lijnrechten strijd is.
Deze vraag hangt ook nauw samen met den tijd van
vervaardiging van den 1 Clemensbrief. Wanneer wij
aannemen, dat deze brief eerst tegen het einde wvan
de eerste eeuw het licht zag, toen Jeruzalem reeds
omtrent dertig jaren in puin lag, cn het offervuur voor
goed was uvitgebluscht, dan blijkt zoowel hieruit, als-
ook uit de tegenstelling, die tusschen de Christenen en
Isra¢l wordt gemaakt *), dat de schrijver geheel iets
anders op het oog had, dan de Israglitische inrichting
in de Christeljke kerk over te brengen. Hct Zersium
comparationss is niet, dat de Chnstelijke kerk zich houden
moet aan het model van de Israélische inrichting, maar
dat de orde moet worden gehandhaafd, gelijk dit bij
Israél het geval was.

gh Cap. 4o/t 2, 5.
2y Ch, eap., 44 ;i 4.
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Nog op een tweetal plaatsen wordt hier gewezen,
waar van het priesterschap wordt gesproken, toen dit
in de Christelyke kerk nog mniet bestond. In de Didache
wordt de gemeente aangemaand om alle eerstelingen aan
de profeten te geven, ,want zij zijn de hoogepriesters™?).
Irenacus noemt al de apostclen des Heeren priesters, dic
God en het altaar onophoudelyk dienen®). Men merke
evenwel op, dat in beide gevallen geenszins sprake is
van een priesterschap in clerikalen, maar wel van een
priesterschap in geestelijken zin. Irenaeus spreekt immers
van geen ander priesterschap, dan dat bedoeld wordt in
het woord: |, Omnes enmim justi sacevdotalem habent ordi-
nem” °), hij kent geen ander offer bij de Christenen dan
een purum sacrificium’” ), en geen ander altaar, dan dat
in den hemel is, werwaarts de gebeden der Christenen
opgezonden worden °).

Wi mogen evenwel niet nalaten op te merken, dat, na
de invoering van het priesterschap in de Christelijke kerk,
0. T. priesterwetten op de Christelijke priesters werden
toegepast ’). Of deze toepassing echter de vrucht was
van den invloed van het Jodendom op de Chrsteljke
kerk, betwifelen wi. Harnack merkt zeer terecht op,

nachlraglich stall gefunden hat, d. h. die Lntwickelung

1) Did. 13 : 3. Hasay 6oy amEpTY  pEuvMETeY dnvel xat @loves Sueiv T e
wpofazey KeBov dbgae thy amepyny teis woomwTats' adTor ydao sioww ol apytspeic
iJ:J‘r;ju. Cfr. vs, 6.

2) Adw. Aager. V. 8, 3. Fd, Harvey 11 p. 167, 168, Sacerdetes autem suni omni
Doming Agostols qui. . . . . seweper altare ¢f Deo servinrnd.

3} €fr) ikn

4) Adv. Heer. IV. 18, 13 Haryey IL p. zox.

5) ddo. Hger, IV, 18, 6; Harvey Il p. 270, Est erge aliare in coelis, illuc enim
Preces nostrae ef oblaliones wostrae diriguntur.

G) Cfr.. Cypi. Epist. 35 435 593 66.
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selbst ©st so gul wie gar wnichl von thr becinjlusst gewesen,
sondern wurde erst hintevher duveh jeme Gebote ~ - oftmals
wbel genug — legetimive'). Dit blykt vooral dwdelijk
hieruit, dat men de namen hoogepriester, priester en
Leviet op de kerkelijke beambten, nl. den bisschop, pres-
byter en diaken, heeft overgebracht. Origenes heeft de
benaming priester en levieten voor de Christelyke pries-
ters en diakenen ?), en Tertullianus die van , swmmus
sacerdos” voor den Christelijken bisschop gebezigd?), ter-
wil Hippolytus de werkzaamheid van den bisschop aan-
duidde door de benaming égpepateia *). Het is ons rceds
bekend, dat, sedert het ontstaan van het episcopaat,
waarmede de oorspronkelijke identiteit van bisschop en
presbyter ophield te bestaan, de in het drieledig ambt,
nl. van den hisschop, presbyter en diaken bestaande
kerkinrichting, reeds omstreeks het midden van de tweede
eeuw overal in de kerk werd aangetroffen. En nadat
het priesterschap kerkeljk was vastgesteld, zag men in
dat drieledig ambt eene gelukkige coincidentie met de
O. T. hierarchie. En wat i1s natuurlijker, dan dat men,
tot handhaving van het recht dergenen, die in de Chris-
teljke kerk met de presterljke eere bekleed waren,
geen andere dan O. T. priesterwetten ook ten opzichte
van Christelijke priesters van kracht zal hebben beschouwd?

1) Dogmengeschichie, Bd. 1. 8. 385.

s) Origenes, Howm. I e Nuwm. T. IL p. 278 e a.

3) Tertullianus, de Bupt. 17 Dandd (baptismi) quidem habet jus summus Sacerdos, gt
a5t episeopus.

4) Hippal. Phelos., Prozm. yueis. . . . . PETEYOVTES dpylepaTainic T ol didagrn-
Atac. Uil de benaming summus secerdos en apyespevs kunnen wij echier weinig afleiden,
omdat ook de hoogepriester in den Isisdienst deze benamingen droeg, cir. Lafaye,
Histoire due Culfe des Divindtés d' Alexandsde , Paris, 1883, p. 152, note =
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§ 3. HET PRIESTERSCHAP IN DE CHRISTELJKE KERK
EN DE SYNAGOGALE INRICHTING.

Wanneer men meent, dat het priesterschap in de
Christelijk kerk zijn ontstaan aan Joodschen invloed heeft
te danken, dan laat het zich verwachten, dat ook de
synagoge veel daartoe zal hebben bijgedragen. Van
Jeruzalem kon geen invloed meer uitgaan, de Jeruzalem-
sche tempel lag reeds in het jaar 70 in puin. Daaren-
tegen werden er overal in de toenmalige beschaafde wereld
Joden aangetroffen, en waar een tiental Joden zich met
ter woon hadden gevestigd, daar kon ook een synagoge
zijn. In hoever men echter spreken kan van een invloed
op de kerk, zal blijken, wanneer wij nagaan welke
ambtsdragers in de synagoge werden aangetroffen, en
hoedanig het karakter van den eeredienst aldaar was.

I. De Organisatrte. 1. Aan het hoofd van de yepovcia
stond de fyepoustdoyne. De taak van die yepuuate, waar-
van er even zoovele waren als Joodsche gemeenten,
aangezien iedere gemeente haar eigen yepouste en eigene
beambten had, was nict allcen het regelen van de
godsdienstige maar ook van de burgerljke aangele-
genheden. Uit het voorkomen wvan den 7epuuetapyne
kan men echter niet het monarchisch karakter van de
synagogale inrichting afleiden. Hi is veelmeer promeus
inter paves onder de

2. dpyovtec. Dezen zijn de commissie der yspousia,
die in haar naam en door hare bemachtiging de uitvoe-
rende macht in handen hadden?). Hadden de &pyoves

1) Schitrer, Die Gemeindeverfassung der Fuden in Rom in der Kaiserzeit: dic
iloxou':'e; sind nur der Ausschuss der ﬁoulﬁ oder der ?gl,;n-_;aig, die Trager der

Execulivgenalt . die im Namen und Auflvag der Tspcua.io; die' Geschiifie lesten” 8. L.

o
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met den yesovauagyne aan het hoofd voor de algemeene
aangelegenheden te zorgen, wi zouden verwachten, dat
er ook ambtenaren warcn, die aan het hoofd van de
godsdienstoefening stonden.

3. De dapypowvdywyes had het opzicht, niet over de
gemeente zelf, maar over de godsdienstige vergadering
der gemeente. Hi moest de orde in de godsdienstige
samenkomsten handhaven!), de schriftrol overreiken aan
hem die lezen moest, zekere personen tot de prediking
oproepen ), en voor de gebouwen der synagogen zorgen.
Den apyouvdywyos stond ter zijde

4. de omnpéme, aan wien het lagere werk was op-
gedragen, b. v. de schriften aanreiken by de godsdienst-
oefening, en ze weer wegbrengen?®). Hi was tevens
onderwijzer.

5. FEindelijk moeten hier nog worden gencemd de
Gabaé tsedaka, dic de aalmoezen inzameclden.

Wi behoeven nauwelijks te zeggen, dat er in de
synagoge van gecn priesterschap sprake was, aangezien
de uitgebreide tempelritus hier door een uiterst eenvou-
dige godsdienstinrichting werd vervangen. Men had hier
geen offer en geen wierook.

Il De Cultus. Wat de godsdienstige bijeenkomsten
in de synagoge betreft, merken wy op, dat het hoofddocl
dezer samenkomsten niet was de eeredienst in engeren
zin, d. i niet de aanbidding, maar het godsdienstige
onderwigs n de wet. Dit weten wij niet alleen uit het

1) Lo 13004,
2) Hand. 19.< 15,
3} Le. 4 5 zo.
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N, Testament'), maar ook uit Josephus®) en Philo ).
Dat de rcligie niet het hoofddoel was der synagogale
samenkomsten, blijkt tevens hieruit, dat, althans in plaat-
sen, waar het Joodsche element overwegend was, de
politicke niet van de religieuze gemeente gescheiden was.
De oudsten aan wie de politicke zaken waren opgedra-
gen, waren tevens de oudsten in de synagoge®;. Was
de politicke gemeente van de religieuze niet gescheiden,
het kan ons dan ook niet bevreemden, dat er voor de
zuiver godsdienstige handelingen in het gehecl geen be-
ambten warcn aangesteld. De godsdienstige handchngen
werden door de gemeenteleden verricht. Wi wizen ler
opheldering op het voorbeeld van Jezus, die overal waar
hij optrad in de synagogen, uit de schriften voorlas en
zine prediking er aan vastknoopte. De bestanddeelen,
waaruit de godsdienstoefeningen in de synagoge beston-
den, waren het schema’, het gebed, de thora-lectio, de
profeten-lectio, de prediking en de priesterzegen. Wi
hebben boven recds gezien, dat de apyevviywiyos niet het
opzicht had over de gemeente zelf, maar over de ge-
meenteleiding. 11§ kon icder meerderjarige (want minder-
jarigen mochten niet in de gemeente bidden), oprocpen
om het gebed voortedragen, waaraan de gansche ge-
meente met het responsorische ,Amen” deelnecmt. De
persoon dic het gebed voordroeg, kon ook het schema

1) Mths, 423, Me. T ;2715 Lo 4035, 333 6 6; Johs. 18 ; 20, € A

5 ; 5 ; ' s A
2) €. Apion. =17 Oug slodmal  dxgnacapivaus oud® Sic & wokndals, @AA
¢ o Fn g = Sem " s » = v E - v
EAAGTHE sﬁc?g‘u.ccd ng TEY dAkwy  EpYwY oWEREVGUS ERL TAY sf_;'_pé:o:rrw TOU  YOMOU

fufhzyme Gulhiyec ot 2otk ToDTGY cxpuSs Swphory TAVELY

2) Philo nosmt de synapogen .Jeerhuizern’’. Clr. Schiirer, Geschichie des Fitdisches
ynagog 7 ¥
Folkes 11, S. 357-
4) Cfr. Sehiirer, 4. 2. 0. IL 5. 360.
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reciteeren '). Insgelijks kon de schriftvoorlezing, zoowel
uit de wet als uit de profeten, door ieder gemeentelid
worden waargenomen. De prediking was evenmin aan
een bepaald ambt gebonden, maar kon door ieder door
den gpytouvdywyoe daartoe aangewezen gemeentelid
worden voorgedragen. De priesterzegen daarentegen
mocht alleen door iemand, die van priesterlike afkomst
was, worden uitgesproken, waarna de heele gemeente
het Amen” uitsprak. Was er echter niemand wvan
priesterlijke afkomst aanwezig, dan kon de priester-
zegen door i1emand uit de gemeente niet witgesproken,
maar afgesmeekt worden.

Dat de synagoge, hoe invloedrik zij ook geweest is
voor de uitbreiding der kerk, alsook voor de oorspron-
kelijke inrichting der Christeljke gemeente, op de kerk,
in zake het priesterschap, hoegenaamd geen invioed
kan hebben uitgeoefend, behoeft, na het bovenstaande,
nauwelijks hermnering.

§ 3. Her Raeppgyscne RECHTVAARDIGINGS- EN
VOLDOENINGS-BEGRTP.

Hebben het O. Testament en de synagoge in zake den
cultus weinig invloed op de Christelyke kerk gehad, anders
was het gesteld ten aanzien van theologische denkbeelden ,
die, blgkbaar in de kerk van de Rabbinsche theologie
overgenomen, van grooten invloed schijnen geweest te
zijn.  Wanneer wi buiten aanmerking laten al wat buiten
het gebied van ons onderwerp wvalt, dan laten zich de

1) Deut, 6 ;4—q; 13! z3—21; Num. 15 ¢ 37-—41.
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denkbeelden, die op de kerk invloed schynen gehad te
hebben, onder de drie volgende punten rangschikken:
i. de rechtvaardigingsleer, 2. de satisfactieleer, 3. het mid-
delaarschap.

1. Dat de gerechtigheid uwit wetsvervulling by de
rabbijnen sterk op den voorgrond stand, behoeven wy
nauwelijks te herinneren. De wet, als uitdrukking van
den Goddeljken wil, werd beschouwd als cen som van
voorschriften waarvan de vervulling het geesteljke kapitaal
van hem, die ze nakomt, steeds vermeerdert. QOQok de
profetische en historische boeken, ofschoon nict met de
wet op geljken ljn gesteld, maar als eene ,overlevering”
beschouwd, werden niet als vermanings- en troostschriften,
maar als ,wet” opgevat, waarin de Goddeljke wil 15
vervat. Het gansche Israélitische volk moest zijn een
volk der wet. Men onderging lever den martelaarsdood
met blijmoedigheid , dan dat men de wet zou verloochenen *).
Aan dit euthusiasme voor de wet ligt ten grondslag het
geloof aan de Goddelike vergelding. Het verbond dat
God met zijn uitverkoren volk heeft gesloten, is niets
anders dan een rechtsverdrag, waardoor zij met wie het
verbond is gesloten, alsook God, die het verbond heeft
cesloten, gebonden zijn., Het wvolk is verplicht om aan
den Goddelijken eisch te voldoen, en op grond van die
genoegdoening kan men ook aanspraak maken op loon.
Theologie en moraal losten zich hier in een rechtsleer op.

Een ander middel om gerechtigheid voor God te ver-
krijgen zijn gebed, vasten en het verrichten van goede
werken ?). Aan de behoeften dergenen, die in de diaspora

1) Joseph. Comdr. Apion, L 8,
2) Cft. 7o, t2 - 8: ayxSey moosmuyn etz ynGTatas  #@l Ehsapeguvne Kot

a ,
GlratGguing.
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leefden, kon de tempelcultus natuurljk niet te gemoet
komen. Voor de offers, die men te Jeruzalem placht te
brengen, moest iets anders in de plaats komen. Het offer
werd door het gebed vervangen®). Het geven van aal-
moezen werd als een Godegebracht offer beschouwd, dat
in waarde allec andere offers overtrelt. Niet alleen wver-
werft men zich gerechtigheid door het geven van aalmoe-
zen?), maar weldadigheid gold als een bijzonder verdien-
stelijk werk voor God?), ja zelfs als zonde uitdelgend *),
en het eccuwige leven aanhangend?®). Ook door andere
liefdewerken wordt gerechtigheid verkregen. Deze liefde-
werken zijn voor hen die ze verrichten, een geestclijk kapi-
taal dat voortdurend moet worden vergroot.

2. lletzelfde gronddenkbeeld dat wiy by de rechtvaar-
digingsleer der rabbijnen hebben aangetroffen, vinden wij
in de leer der verzoening terug. De middelen die men
aanwendt, om eene verzoening tusschen God en zich zelf
tot stand te brengen, zijn tweeérlei: deels subjectief, deels
objectief. God laat zich de schuld der zonde betalen,
en clke boetedoening is wezenlijk ecene betaling, een
aequivalent ). Het spreckt van zelf, dat wi bi de subjec-

1) Hierdoor laat rich de gewoonte verklaren, dai men toi de drie yaste gebedseeren
rekende: 1. den tijd wanneer het morgenofer werd gebracht, =. den tijd wanneer het
avondoffer werd gebracht, 3. vH6r zonsondergang.

Hier zij vermeld, dat sommige plaatsen uil den Talmud en andeve Rabb. geschriften
die wij in dit stul hebben ueeitesrd, van lateren datum zijn. Doeh wij hebben gemeend
ze met recht te mogen aanhalen, aangezien de kiem van de gedachten in die plaatsen
vervat, reeds in de vroegste rabbijusche literatuur wordt aangetroffen.

2) De gedachte, dat men zich gerechtigheid verwerven kon door bet geven van aal-
moezen, was zelfs zoo sterk, dat Jinonogivar €0 2ispunouvect parvallel werden geberigds
ofr, 0.a. Szr. 29 : 15 seqq. .

3) Tob. 2 4.

4) Tob, 4 :g—1x; 8195 Sr. 29 1L Seq.
5) Kosch haichang 35 Pesackim 5.

6) Lesikte 16TH, 1P, =20b
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tieve middelen aan het onderhouden van voorschriften,
aan boete, vasten en zelfkastijding tc denken hebben.
Al heeft Tsradl zich ook aan tal van overtredingen schuldig
semaakt, het kan over alle weder verzoening doen door
middel van wetswerken. Boete. en vasten golden als
verdienstelik, en wel in zoover zj voorwaarde tot kwijt-
schelding van straf zijn!). Door vasten bewaart men zich
voor het helsche vuur, en maakt zich de gcebedsverhoo-
ring waardig 2. Met het vasten is ook de zelfkastijding
verbonden, waartoe de onthouding van alle aardsche
vreugde behoort. Doch niet alleen boete, vasten cn
zelf kastiiding , maar ook straflijden, tuchtiging van Gods
wege en voor groote zonden zelis de dood, zijn noodig ,
om eene verzoening te weeg te brengen ). Door bocte,
gebed, aalmoezen en thorastudie, wordt miet alleen de
Goddelijke stral opgeheven, vergiffenis van zonden en
verzoening verkregen, maar men bewaart zich ook daar-
door voor het gehinnom en de ceuwige verdoemenis, en
verlost tevens reeds gestorvenen daaruit®). Door zulke
zelfkastijdingen geloofde men God tot ontferming te
bewegen.

3. Uit de onzekerheid echter, of de mizwdth en liefde-
werken, die men heeft verricht, tocrcikend zijn om aan-
spraak te geven op gebedsverhooring en op het eeuwige
leven, zoo moet het tekort van sommigen door anderen
worden aangevuld, die zich eene volkomene gerechtigheid
hebben verworven. Dit denkbeeld lag voor de hand,
aangezien Israél een lichaam is, welks leden organisch

1) Beresch. rabbx ¢, 44.

2) Badg mesia B3a.

3} Sifre 33a.

4y Babe bathra ga, gb, roa.
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zijin verbonden. Ilet spreekt van relf, dat dit tekort
enkel door de overtollige verdiensten der vaderen kon
worden aangevuld. In Wajjikra rabba staat: gelijk de
wijnstok wordt gesteund door een dorre stam, terwijl hij
zelf groen is en welig tiert, zoo steunt zich Israél ook
op de vaderen, ofschoon dezen reeds slapen?). Doch
nict alleen by de O. T. vromen, ook by de toenma-
lige levende heiligen zocht Israél hulp en steun. Door
de voorbede dezer heiligen verkrijgt men niet alleen ge-
nade bij God, maar wordt ook het ceuwige leven deel-
achtig ®). Ook door de voorbede van gestorvene heiligen
wordt eene verzocning voor Israéls zonden teweegge-
bracht?). Tevens werd niet alleen het lijden der recht-
vaardigen, maar ook hun dood als een zoenoffer aan
Israél toegerekend®). Deze plaatsvervanging der rechi-
vaardigen strekt zich zelfs wuit tot degenen, die reeds
gestorven zgn; de levenden verlossen de dooden, daarom
placht men hen op den verzoendag te gedenken en aal
moezen voor hen te geven ),

Wanneer wi hier naast plaatsen denkbeelden, die by
kerkelgke schrijvers worden aangetroffen, als dat ascetische
ontberingen Gode een welgevallig offer zijn, ad demeren-
dam gratiam dei®), dat men, door meer te doen dan het
Goddclijke gebod eischt, zich grootere heerlijkheid verwerft 7),

1) C. 36, Schemoth rabée c. 44.

z| Derachoth x8b, 35b.

3) Fesikta 88a, 1344

4] Schemotl rabba . 44, Moid kafon =28a.

50 Tanchume, Haasine 1, In 2 Mace. 12t 43 recds wordt de voorstelling aanpetroffen ,
dat groote geschenken die maar den Jeruzalemschen tempel werden gebrachl als een zoen-
offer werden geacht (mepl @ p'apredv) voor de zonden dergenen, die gestorven zijn.

6) Tert., de Reswrr. Carnm. 8.5 de Fejum. 7.

7) Herm. Simil. V. 3, 3 éov 08 7 YRSV TELNONG EWTOS TaE SVROARE TOU

Bzol, ceauty wEeptmOLL Y, J65oy WIpLETOTENRY.
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en dat men den gunstelingen Gods aan de voeten moet
vallen (ckaris Dei adgeniculare)'), omdat hunne gebeden
voor de vergeving anderer zonden veel vermochten, dan
springt de overeenkomst dezer gedachten met die welke wij
bij de rabbijnen hebben aangetroffen dadelijk in het oog.
Deze overeenkomst zal echter bij eene nadere uiteenzet-
ting duidelijker blijken. De gedachte van een middelaar-
schap wortdt zeer vroeg in de chrstelijke lteratuur van
de tweede eeuw aangetroffen. Dit laat zich echter niet
alleen, en vooral, uit rabbijnschen invloed op de Christe-
ljke kerk verklaren, maar hangt zeer nauw samen met
de wvoorstelling, welke men had ten opzichte van de
werkzaamheid van Christus.

1) Tert., de FPoex. q.




HOOFDSTUK 1L )

Her pPRIESTERSCHAP IN DE CHRISTELITRKE KERK EN

HET HEIDENDONM.

Wi hebben reeds in het voorafgaande hoofdstuk gezien,
dat de vraag naar het ontstaan van het priesterschap
in de Christeljke kerk, niet bevredigend wordt opge-
lost door de gewone opvatting n. 1., dat het priester-
schap zijn oorsprong aan lsraél heeft ontleend. By dc
beantwoording dezer vraag houde men i het oog, dat
het priesterschap in de Christelijke kerk is ontstaan in een
tijd, die zich kenmerkte door een sterk syncretisme bij
de heidensche godsdiensten. De Grieksche en Romein-
sche godsdiensten hadden hun invloed verloren, zoo zelfs,
dat het religieuze gemoed bevrediging ging zoeken bij
vreemde en met namec bij verschillende vormen van
Oostersche  godsvereering, welke met des te grooter in-

1) Literatuur. Georges Lafave, Histuive du Culie des Divinités o Alevandrie, Sérapis,
Isis, Harpocrate ef Anubis, hors de ['Egyppte, depuis fex Origines jusqi'a ko Noisiance
de ' Ticole Néo-Platopicienne, Paris t883; Boissior, La Religion Romaineg &' Aupuste aus
Antonins, Lome Premier, Paris 1884: Réville-Kiliger, Die Religion su fom wunter den
Severern, Leiprig t888; Ars [sis in Roscher, Lexikon der Griechischen #nd Rimischern
Mythologie, Lieferuny 20 w. a1, Leipelg 18gr —ge; Wilkinson, Manrers and Cusioms
of the Ancient Fgyptians, London 1837 ar; Keim, Rom wad das Christenthum, Berlin
18871y Hateh, Arlt. Préest and Ordination in Smith and Cheetham, Diciionary of Chyis-

tan Awespuwities, Vol. II, Londen 1830,
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stemming werden ontvangen, naarmate de godsdienst
der vaderen aan het godsdienstige gemoed minder voldeed.
Het was een tijd waarin men, in het bewustzijn, dat men
in een donkeren cn somberen nacht en ver van de waar-
heid en het leven verkeerde, gelijk het schuim door de
golven der zec, her- cn derwaarts werd gedreven D). De
persoonlijke ondervinding van Cyprianus in deze woorden
uitgedrukt, voordat hij tot het Christendom was over-
gegaan, karakterizeert ons eenigszins den geest des tids
waarin hij leefde. Het laat zich daarom van zelf begri-
pen, dat de Oostersche cerediensten, met hun uitgebrel-
den Kklerus, die door reinigingsmiddelen, mystericuze
wijdingen en bovennatuurlijke krachten het uitzicht gaf
op reiniging, verzoening cn het eeuwige leven, onder
zulke omstandigheden zeer grooten invloed zullen hebben
geoefend. Zelfs onder de Romeinsche keizers waren er
die zich aangetrokken gevoelden tot deze vrecmde cere-
diensten ?). Caracalla liet tempels oprichten te hunner
eere en Commodus liet zich zelfs het hoofdhaar scheren
cn zich inwijden in hunne mysterién. De godsdiensten
die het mecst bijval hebben gevonden, en daarom
ook den grootsten invloed hebben gehad, waren de
Egyptische en met name de Isis- en Serapisdienst.

Dat dit syncretisme ook op het Christendom van
invloed was, is buiten allen twiffel. Hoe sterk de kerk
zich ook tegen het Heidendom verzette, zij kon zich
aan den invioed der omgeving onmogelijk op zooda-
nige wijze onttrekken, dat haar heilig kleed daarvan
oecen smet wegdroeg. Men denke er slechts aan, van

1) Cypr, ad Donatum 3.
a) Cfr, Tert. Agol. 6; ad Nai. L. To,
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welke beteekenis het Gnosticisme, dat immers niets anders
dan een bizondere vorm van dezelfde godsdienstige
beweging in de tweede ccuw was, voor de kerk is
geweest. Der Uebergang,” zegt Réville te recht, ,wvom
Hevdenthum zum Chyistenthum hitte sich nicht wollzichen
komnen , wenn die antike Gesellschalt nicht durch den Syn-
cretismus wmgebildet worden ware”?).

Wanneer wij als de hoofdvoorwaarden van den inviced
van een priesterschap de onder de dric volgende punten
gerangschikte rekenen: 1. dat de priesterstand een streng
afgeslotene zij, 2. dat hij zich kenmerke door zijn heilig
karakter, 3.en als zoodanig zekere prerogatieven hebbe,
nl. alleen bevocgd zij om drager der traditie te zijn, als
godsdienstleider op te treden, en andere heilige hande-
lingen te verrichten, en bjj dezen maatstaf den Egypti-
schen en Christelyken priesterstand vergelijken, dan valt
de overeenkomst dadelijk in het oog.

Wi merken in het voorbijgaan op, dat men bij de
Grieken en Romeinen geen eigenlijken klerus had. De
Grieksche pricsterstand had weinig inviced. Aan geene
der hierboven aangegeven wvoorwaarden wordt door
hem voldaan: de priesters vormden geen afgeslotenc
kaste; zj kenmerkten zich niet door hun heilig karakter,
zij zagen zich niet aan strenge voorschriften gebonden.
Wel werd de kuischheid bij meer dan één priesterschap
geéischt, doch meestal slechts voor een tijd. Eindelijk
waren zij niet uitsluitelijk daartoe bevoegd, om zckere
heilige handelingen te verrichten. Zij waren geen leeraars
van den godsdienst. De huisvader, de wveldheer, het

1) A @ 0. S 2go0.
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geslachtshoofd e. a. brachten offers en hielden het opzicht
over het godsdiensiwezen')., Ook de Romeinen hadden
geen klcrus. Men beschouwde het priesterschap hier als
een soort van magistratuur. Dikwijls waren de dienst-
doende beambten magistraatspersonen, die zich, zoodra
de godsdienstice handelingen verricht waren, weder in
hunne dagclijksche bezigheden terugtrokken. Uitzondering
maken echter de Vestaalsche maagden en de dne overste
Flamines.

‘Bij de Oostersche cercdiensten daarentegen stond de,
klerus in een geheel andere verhouding tot de goden aan
den cenen en tot het volk aan den anderen kant. Men
had bij de meeste dezer Oostersche godediensten een zeer
uitgebreiden geestelijken stand, die uit een hoogeren en
lageren klerus bestond. Tot den eigenljken klerus werden
gerekend:

1. de hoofdpriester {(sacerdos maximus, sumnrus sacer-
dos, primarius sacevdos, dpyzpsbc), die het opzicht over
den geheelen godsdienst had. Hij was het, die het heilige
water plengde op het hoofd van hen, die in de mysterién
werden ingewijd. De ingewijden stonden onder zijn ge-
streng opzicht, ofschoon hi hen mect de goedheid en
zachtheid van een ,vader” bejegende. Hi droeg ook
den naam van prophefa primariws, daar hij toch de
middelaar was tusschen de menschen en goden. Hij
moest den wil der godheid bekend maken, en aan de
ingewijden de heilige formulen uitleggen.

2. Naast den oversten priester stonden de gewone
priesters.

1) Cfr. Chantepie de la Saussaye, Lelrduch der Religionmsgeschichie Freiburg 1889,
Band II. S. 124 seqq. =




66

3. Aan de stolisten was het opgedragen, om de beelden
der goden met kostbaarheden te tooien, gelik zulks nog
in Spanje en Italié in sommige kerken geschiedt®).

4. De heilige schrijvers (fepoypapparcic) bewaarden de
heilige boeken en lazen de gebeden voor.

5, Aan al de Isis-tempels waren ook zangers verbonden.

Behalve den cigenlijken klerus had men nog ecn lageren
geestelijken stand, de zakores of ncocoren die voor het
onderhoud van den tempel zorgden.

De priesterstand bij genoemde Oostersche kultussen ken-
merkte zich hierdoor, dat hij niets anders te doen had dan
de goden te dicnen?. Dat het Egyptische priesterschap
daarom grooten invloed had, valt nict te ontkennen. En
geen wonder; wel was de priesterlike waardigheid hier
niet erfelijk, maar door de stipste vervulling van zeer
strenge voorschriften betrekking hebbende op het zedelke
leven 3), kenmerkten zich de Egyptische presters als een
heiligen stand, als een ,sancia militia” *). Zij gingen
in linnen gekleed als blijk hunner reinheid en heiligheid °),
en droegen geen wollen kleederen, uit vrees dat zj hier-
door verontreinigd zouden worden. Zi leidden tevens een
aiterst eenvoudig en zelfverloochenend leven, onthielden
zich van zekere spijzen, en bij bijzondere heilige tijden,

1) Réville 2. a. Q- 5. 54

2] Dit onderscheidingskenmerl, waardoor de Klerns hier zich ten aanzien van dien
bij de Grieken en Romeinen karalterizeert, wordl door Lafaye terecht anngewezen wan-
neer hij zegt: o premigre comdition powr que de eléryé se miginticnmne G4nSs un Hiat
dindépendance & Ligard ou pouwnsly civil, ¢est gue ses membres 3¢ dounent tout entlers
3 lewr minisidre ¢t gue, lewy vie durant, s w'en exercent pas dauire. Tel w'était pas
le cas des prélyes grees ou romains; el Sétait In wne des nombreuses diffievences gui les
distinguaient de ceux e [ﬁ}'_}f[rﬁe", p. 148. Cfr, Boissier L. p. 357

g} Cfr, Plutarchius, de Is. ef. Os. 4—8.

4) Apul., Metom. XI. Cap. 15, ed. Hildebrand, p. 1o3a. Do nomen sanctae fuic
ELLIRE & v v o o s ot primisterii subt jugum voluniayinie.
&) Wilkinson I. p. 280, 281; IIL p. £16, T17.
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als gedurende de vasten, mochten zij geen vleesch en wijn
gebruiken ). Tevens hielden zij zich nog aan andere
ceremonién zooals wasschingen ?), en lieten zich soms zelfs
castreeren uit een reinheidsbeginsel. De Egyptische priesters
kenmerkten zich cchter niet alleen door hunne inge-
togenheid en hun heilig karakter, zi waren tevers de
leiders der wetenschap, en als zoodanig de opvoeders
van het volk, de raadgevers, die zich de persoonlijke
sielzorg zagen opgedragen. Zij maakien tevens aanspraak
op een bijzondere geheimleer, dic zij slechts aan enkelen
plachten medetedeelen, doch niet zonder dat hieraan eerst
cen bijzondere wijding voorafging. Het laat zich daarom
van zelf begrijpen, dat de Egyptische priesterstand zijn
cigen credo had, dat zich van het volksgeloof streng
onderscheidde . Ook de verhouding der priesters onder-
ling was door zeer strenge voorschriften bepaald. Het
recht om te offercn behield zich alleen de hoogepriester
voor?). De beteekenis van den pricster als drager der
traditic, kan nauwelijks te hoog worden geschat. [aaren-
tegen zagen zch de Grieksche en Romeinsche priesters
nooit belast met de opvoeding des volks. Zi kwamen
200 weinig aan de religieuze behoeften te gemoet, dat men
ziine bevrediging bij vreemde eerediensten ging zoeken,
waar de priesters niet alleen op openbaringen van hoo-
geren aard aanspraak maakten, maar ook de kunst ver-
stonden om op de phantasie te werken.

et magische element eindelijk, ontbreekt by den
Egyptischen godsdienst in geenen deele. Door de aan-

1) Cfr. Wilkinson L p. 274 sg2qq.
2) Wilkinson L. p. 277, 278.

3) Wilkinson IV. p. 64, 166, 175.
1) Willdnson L p. 263, 264,
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roeping van de machtige goden wordt men b.v. van een
toovermacht verlost. Behalve deze tooverspreuken treft
“men hier ook toovermiddelen aan, amuletten en beeldjes
die men bij zich draagt, omdat men meent daardoor
geholpen en beschermd te zullen worden ‘).

Wanneer wi] hiermede het priesterschap in de Christe-
lijke kerk vergelijken, dan vinden wi ook hier, evenals
bij de Oostersche cultussen, een hoogeren of eigenlijken
klerus (ordines majores), die als de sacrati van den lageren
klerus (ordines minores) als de insacrafi werd onderschei-
den ?). Tevens merken wij op, dat in de Christeljke kerk
evenals bij de Oostersche godsdiensten de maatschappelijke
positic geen verhindering kon vormen om in den geeste-
lijken stand te worden opgenomen. Wi mogen dus als
algemeencn regel vaststellen, dat ieder geloovige, met
vitzondering dier Ziderés, wier heeren heidenen waren °), in
den geestelijken stand kon worden opgenomen, tot welken
stand in de maatschappij hy ook behooren mocht. Bjj
Israél daarentegen was het priesterschap erfeljk. Wi
hebben reeds in het voorgaande hoofdstuk trachten aan-
tewijzen aan welke beperkingen zij, die in den clericalen
stand waren opgenomen, gebonden waren. Uit die strenge
bepalingen blijkt, dat de priesterstand in de Christelijke
kerk een heilige stand is. Wi hebben o. a. gewezen op
het coelibaat. Opmerkeljk is het, dat juist in dit kenmerk,
waardoor de priesterstand in de Christelijke kerk zich van
dien bij Israél sterk onderscheidt, de overcenkomst met

1) Cfr. Chantepie de la Saussaye, Lgkrduch der Religionsgeschickie, Freiburg 2887,
Band I 8. 303, 304,

2) Cfr. Moll, Geschiedenis wan het Kerkelyh Leven der Chrisienen gedurende de ses
cersie Hepverr, Lieiden 1855, Deel L blz g4,

3) Sym. wan Floiva, Cenr. 8o.
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den Egyptischen priesterstand groot is. De Egyptische
priesters konden onder geene omstandighcden een tweede
huwelijk aangaan?). En Tertullianus wijst er, tot aan-
prijzing van het coelibaat, telkens op, dat de priesters
in het heidendom zich streng aan dit beginsel hielden ?).
Het opkomen van het coelibaat, alsook dat van het zich
geheel onthouden van wereldsche zaken, ja zelfs dat van
het ontvlieden der wereld lag voor de hand, toen het
ideaal van het Christelik leven eenmaal in cen negatief
ascetisme werd gesteld. Wij hebben er reeds op gewe-
zen, dat de Egyptische priesters zich van alle wereldsche
zaken onthielden en zch enkel tot hunne priesterlike roe-
ping bepaalden ). En wanneer wij hiermede het priester-
schap in de Christelijke kerk vergelijken, dan vinden wij
hetzelfde terug. Reeds Tertullianus liet zich wit -tegen de
verbinding van het kerkelijke met het staatsambt®). Volgens
de Const. Apost.”) mochten de priesters zich met geen
wereldsche zaken inlaten, en in denzelfden geest zegt
Cyprianus, dat de priesters zich niet met voogdijschap
belasten moeten, want zij die de priesterlijke waardig-
heid hadden, behoorden zich enkel te bepalen tot het

1) Wilkinson, IL p, 62

2) Ad. Uxer. L. 51 Sacerdotium siduttotes ef calibatum est afud natiopes; de Praescr.
Haer, Ao guod et pontificent SUBVRLLH: WL nuptiis statwit; de Monag. T7: Pontifex
maximms ef fAamiinica nubuni semel; de Exhort. Cast. 13 Nam cwm ipsi gonfifici
aximo ilerire malrimenium now Neet, utigue monagamiae glovia est.

3) Dit onderscheidend kenmerk van den priesterstand bij de Oostersche eerediensien
wordt door Doissier zeer juist sungewezen , als hij zegt: ,dams les culies de ' (réent 1ls
(les prétres) chevcent & Séloigner dn mondz et & vivye & part. s Jormert wne psainie
wmilice, gui o ses habifudes ef ses vigles ¢l se Jait conpaltre pay wh cortume pariiculier.
On dirait gu'ils mettent lewr gloire & se désiniéresser de la wie of @ se délucher des
affections ordingives de D humanité, Ils remencenti & fout el me wewlent avoliy Seict gue
des choses divines'; Tome 1. p. 3357.

4) De Cor. Ml 113 de Pragser, Haer. 41.

5) Cap. VI, cfr, cap. XX,
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Jdeservive altari el sacrificiis et Precibus algue ovalionibus
vacare’ ).

Doch niet alleen in hunne ambtsvervulling, maar ook
in hun uiterlijk leven onderscheidden zich de priesters zeer
sterk van de wereld. Zeer opmerkelijk is ten deze het
verschijnsel van het kloosterleven, dat in het Christendom
alsook in het heidendom, en met name bij den serapis-
dienst, werd aangetroffen. Dat het kloosterleven vooral
in Egypte tot een zeer hoogen bloei gcraakte, kan ons
niet bevreemden, wanneer wij in aanmerking nemen, dat
serapisdienaars zich van de wereld afzonderden en in
kloosters hun leven doorbrachten.

Tot eene nadere aanwijzing van de overeenkomst tusschen
den LEgyptischen en Christelijken priesterstand, wijzen wij
hierop, dat de priester in de Christelijke kerk, evenals
btj de Egyptenaren, de man van wetenschap was, aan-
gezien ook de leer hoe langer zoo meer als cen heilig
mysteriec werd beschouwd %),

Ook in den cultus laat zich de invloed van het heiden-
sche mystericwezen op het Christendom aanwijzen. Onder
invloed van het heidendom werd de Christelijke eeredienst,
waarvan de eucharistic het middelpunt vormde, onder het
gezichtspunt van ecen heiliy mysterie gesteld. Justinus
Martyr en Tertullianus®) zagen in de Mithras-mysterién

1) Bpist. v, 13 cfr. Hpdsd. 67, 1.

2) Tevecht merkt Harnack op, dat ,fir wlle Gebiste des Kirchlicken Lebens
auch iy die Ausdildnng des Dogmas wwd fiir die Juderfreiation der k. Sekriften dus
Priestertum von hichster Bedentung werds", Degmengeschickée, F S. 383, 384.

T daher

3) Just. Mart,, Apol. I 62: Ket to outpoy 0% Tolro ducloeyTss of dzipeves Jea
i, ’ , B . o 5 . § s . 2O 1
TOU TEOPATOV  ASKALUYMIVOY SWipyneay wat puviicew fautols Tols sl ta ispa
avToy emtBatunvTos ol mpogivaL abtels méldovras, loifas et wvigue gmore-

* i X ' . 3 ) 3y = s (I ' . o
AoUvTag” Tihsov At ot lovesSon amidvrac mow sAJsiv imh Ta lepx, 2vda idguvtae,
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eene nabootsing der Christeljke mysterién door de dae-
monen. Zelfs uit het woord sacramentum (pootipey), dat
wij het eerst bij Tertullianus ten opzichte van doop en
avondmaal gebezigd vinden, blikt dat aan de Christelijke
waarheid een vreemde beteekenis ondergeschoven is. Veel
meer nog werd door Clemens Alexandrinus het Christen-
dom als een mysteric beschouwd: het is het ware God-
delijke postipav, het is cen mystieke wonder '), en de
Logos is het geopenbaarde mysterie ?). Dezc opvatting
van dc Christelijke waarheid als een mysterie, komt
vooral duidelijk wit bij den doop en het avondmaal.

Wi hebben reeds in het cerste hoofdstuk trachten aan
te wijzen, hoe men in de tweedc eeuw den doop opvatte.
Daaraan worden hier nog eenige voorbeelden toegevoegd,
waaruit blijken zal, dat reeds v6dr het ontstaan van het
priesterschap in de Christelijke kerk, een bijzondere kracht
aan de doophandeling werd toegekend. Volgens Barnabas
daalt de doopeling vol zonden cn onreinheid in het water

- - o 4 ) oy ~ ' ra '3 4
svepyoloty 66: Omsp wow v T4l 7OV Mr.&p-:f. [,Lu-':'rnpicn:g TApE Jeoway '/wzchcza
urumaeuEvaL of wovnpot doimovsc 5

] TC Jep CGATOS ReL WOTHOLOY UdaTos TiSeTon Ev
Toic ToD pUOVEEVOL TEheTalic pET  EMAGY@Y TLvosy, ¥ oimeracde W poeSev dUvasde;
Tert. dr Pracer, Haer. av: A dicdolo ., . . . . gui Sas quogue ves sacromeniorun
divinorune idolorsm wmysterdss aemulatnr. Tingel e ipse qugsdein , uiigue credemies ¢
fideles suos | xposEianem delictorum de lavacro reprowsttit: et st adhuc mening, Sithras
signit 1llic Jfrowtidus amilites suos, celebrat et panis oblationem of RELINETE K ST EC
tionis snducit., ot sub gladio redimit coronaim ; cfr, de Bapd. 5.

1| Cohort, ed Gend. Cap. X, ed. Potier p. &6,

o] Puedag., Lib. IL. Cap. I, ed. Potter p. =257. ‘Verecht merkt Harnack op ten aan-
sien van de opvatling der Christelijke waarheid als cen mysteric:  Dicser Sprachgefrauch
enifernt sich so longe nickt won dem Upspringlichern, als durch ihy lediglict der fber-
natiriiche Ursproamg wnd die Gberpatiirliche Ari der betreffenden Objecte beseiehnct
qwerden soflie; aber divs allein war micht mehr gemeind; viclmehr spldte das ajfenbarte
Heilige als ein basiehungiieise Ferhitilies durel psacramentin’ (lu_ug?f;f_}zgujl voygestelit
werden, Diese Forstellung widerspricht aber dem: Jlidiseh-chiistlician Offenbarungsbogrilf
iad 2t also eine Unlerschicdung des griechiselieid (2) 2 comsiativen.” Llagmengesciichie
Band L a. @ 0. S. 393, Anm. 1.




72

af, om er vruchtdragend uittestijgen Y. Insgelijks staat
by Justinus Martyr gedoopt worden gelijk met weder-
geboren worden?). De beteekenis van den doop treedt
bij Hermas en Tertullianus niet minder sterk op den voor-
grond: Hermas beschouwt den doop niet alleen als het
behoud des levens %), maar ook als noodzakelijk vereischte
om het eeuwige leven deelachtiz te worden. De mensch
is dood, zoolang hij het ,zegel” van den Zoon Gods
niet draagt. Wil men dus den dood afleggen, dan moet
men in het water afdalen als eene doode, en men zal
als ecn levende eruit stijgen?). In gelijken zin noemt
Tertullianus de Christenen »vischjes”, die naar het voor-
beeld van hun IXOYX, Jezus Christus, in het water zijn
geboren, en die alleen dan in veiligheid zijn,, wanneer
zij steeds in het water bljven?®. Wanneer zulk eene
mysterieuze kracht aan de doophandeling wordt toege-
kend, dan ligt de gedachte voor de hand, dat men
zich ook den persoon, die de doophandeling verrichtte,
met zekere geheime krachten toegerust denken moest.
Naarmate aan den doop meer beteekenis werd gehecht,
naar die mate moest ook het gezag van hem, die den
doop bediende, rijzen. Bij Tertullianus treffen wi wel
het denkbeeld aan, dat de Goddelijke Geest zich aan het

1) Cap. 1r,

2) Apsi. 1. b1.

3) Fis, IIL 3

4) Semii. IX. 16.

s) De Bapt. 41 Sawctum autes wilgue swper sonclum jfercbatur, aut wd co quod
superferebaiur id guod ferebat sanctitiatem wutugbaty, guoniom subiects guacgne ma-
bevia edus guae desuper imminet yuwalitalen rapIar Recesse est, maxime corporalis spivita-
leme, o pemetvare of insedere [facilem per substantice suae subiifiaten. Iodtur omnes

aquae . ... JdCramentum sancifcalionis consequuntur invocato deo. Supervenit enim
statim spiritus de caelis of ageis superest sanctificans eas de semetipso, et ita SaRCIIFEcatas
wiws sanciificand:s combibunt.
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water mededeelt, maar nog niet de gedachte, dat de
bedicnaar van den.doop zelf over zekere Goddelijke ge-
nadegaven beschikt. Bij Cyprianus daarentegen komt dit
zeer duidelijk uvit. De remissio peccatorwm en de senclifi-
catio kunnen alleen daar worden verkregen waar de H.
Geest is1), d.i. in de kerk, en wel door middel van den
bisschop (priester) ), die, alvorens hij den doopeling de
handen oplegt, waardoor de remissio peccalorum cn de
spiritus sanctus worden ontvangen ®), het doopwater eerst
reinigt en heiligt, om de zonden van hem, die gedoopt
wordt, aftewasschen *).

Uit de hier aangchaalde plaatsen, die wij met meer
dergelijke zouden kunnen vermeerderen, blijkt het duidelijk,
dat met den persoon van den priester zekere Goddelijke
gaven verbonden geacht werden, welke hij ook aan
anderen kon mededeelen.

In dit verband wijzen wij op een zeer belangrijk punt, n. L
de vergeliking van de reinigende kracht van het doop-
water Dbij de Christenen met een dergelijke godsdienstige

T) Fpich. Bo. Tr: Mapifestum €5t Fec emisSEORgm poccatorumt days Per €05 posse quos
conmitel spivituwwe Sanctume wow hpbere; Hpist. gi. 5 Peccaia eim purgare of lompisternt
sanctiffeare ague solz wop petest, nisi habeat of spiritecne sanciune. Quare aui & speretam
necesse st wk concedant e¢sse lfic MbE baplising esse dicupd, awl wée !’zapf-i::ma st wdi
spiratus pow ést; cfi. go. 2, 3.

2) Bpist. 75. 161 Palestas ergo ﬁc:?mtammr o btendoruyy .. ... dota est episcapis gui
eis {4, e. aposiolis) ordinatione vicaria Surcesserind,

2) Epist. 73, 9i Ul gui in ecclevia Bapiizantur Praghositis aferaniny et por nostram
orationem ae Wants tIpositionem Spivetum sanchim conieguaniyy ef signaculo dominico
conspmmentur,; oft, ib. 7; Buseb. i E. VI, 43. Tedto (i & 700 copyioShver Yo
76U SmiTrowov) dE pn TUZGY, g 2V ToU 'A'yfuu LlveipaTos dTuyes

4y Epist. 7o, v Operted wvero mmmdari ef Sanctifari aguwain prius o sacerdote, wt
possit Baptismo suo peccata hominds gui baptisatur abluere. Men vergelijke nog hier-
mede nitdrukkingen  als ?.r}_lﬁers {jrj‘mp )\c‘ytzb‘u (Clem. Alex., Cokort. ad Gent. 16,
Ed, Potter p. 79} en yuptapocey Jstwy coyn wat mayy (Orig., Hes. 2o Lae. XX,
welke Iaatste nitdmalking vooral hierom helangrijk is, wijl Origenes een sterke voor-

stander is van de symbolische opvatting van den doop,
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handeling in de Isis- en Mithrasmysterién, die men bij
Tertullianus aantreft. Nadat hiy op half magische wijze van
den Christelijken doop heeft gesproken ), zegt Tertullianus,
dat men by de Isis- en Mithrasmysterién dezelfde kracht
(cadem efficacta) aan het water toekent; doch stelt hier-
tegenover, dat het water bi] genoemde eerediensten niet
zoodanige werking hebben kan, omdat de H. Geest zich
er niet aan heeft medegedeeld®). Blykens die vergelijking
en vooral bligkens deze tegensteling, ligt de vooronder-
stelling, dat de heidensche mysterién op het Christendom
grooten invloed hebben uitgeocfend, voor de hand. Tot
staving hiervan wizen wij hier nader op de boven terloops
genoemde godsdienstige handeling bij den Isisdienst, welke,
wat den vorm betreft, met den Christelijken doop groote
overeenkomst heeft. Alvorens men in de Isismysterién
kon worden ingewijd, moest men een zeer strenge vasten
houden ¥), THierop werd hij, die zich wilde laten inwij-
den, geleid door den fontfifex maximus en gevolgd door
een aantal belijders van den Isisdienst, gebracht naar een
doopbad dat zich in de nabijheid van den tempel bevond,
waar hy gereinigd werd®. Nadat hj dit proces had
doorgemaakt, moest hij nog in de groote mysterién worden
ingewijd ®). Nu eerst is hij een ingewijde in de Isismys-
terién, en wordt hem als zoodanig een brandende fakkel
in de hand gegeven, een kroon op het hoofd gezet en
een heilig kleed aangedaan®). Hij die aan de hand van

1) Clr. de Bapt. 4.

2) Le Bapt, 5: Sed widuis aguwls mentinntor. ;

3) Cfr, Lafaye, Histoine du Cidle des Dinitts & Alexandric, p. 109

4) Deze handeling werd de KaSwpore genoemd, cfr, Lafaye p. 110 bole 3.

5) Apul. Metam, XKL =2r, Ed, Hildebrand p. 1063: woctis sacratae areane.

&) Apul. Melam. K. 24, Ed. Hildebrand p. 10751 Af mann dexiere gerebam flammis
aduitam facen, ef capul decore corone cinveral, palmae condidae foliis in moduwe radi-

orzeme. prosistentipus. Cir. ‘Lect., de Proeser. Huer. 40, de Cor. Mil 3.
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7
den priester deze inwijdingsplechtigheden heeft doorge-
maakt hecft een vrijwilligen dood ondergaan, en houdt zich
verzekerd, dat hij gereinigd is, de verzoening heeft ver-
kregen en dat hij het eeuwige leven declachtig worden zal *).
De overeenkomst hiervan met den Christelijken doop is
niet allecn wat den vorm betreft zeer opvallend, zij laat
zich ook tot in bijzonderheden aantoonen. Ookde Christelyke
doopeling moest zch, alyorens hi in de Christelijke
mysterién kon worden ingewjd, aan een strenge vasten
onderwerpen ?), en nadat hij den doop heeft ontvangen,
kreeg ook hi] een brandende fakkel in de hand, en hem
werd ook een heilig kleed aangedaan. Ook de Christelijke
doopcling houdt zich verzekerd, dat hij, na den doop te
hebben ontvangen, het eeuwige leven deelachtig 151 %f
hinc quogque, quoniam rtania simplicitate, sine pompa, stne
apparate novo aliquo, demique sine sumiplu feomio in agua
dimissus et inter pauca verba linctus non muléo vel nihilo
mundior vesurgit, es incredebilis existimetur CONSECU L0
aeternitatis®). Wanneer Clem. Alexandrinus de verlichting,
het kindschap Gods, de volmaking en de onsterfelijkheid,
en Tertullianus de vergeving van zonden, de mededeeling
des H. Geestes en de ontsterfelijkheid, als gevolg van
den doop noemen*), dan blijkt hiervit dudeljk, dat de
tegenstelling tusschen dood en eeuwig leven, welke
tegenstelling herhaaldelijk in de na-apostolische literatuur

1) Apul. Wetam. X1 2v: Nam e inferum clausire ei salntis tutelam dn deme manil
posita , ipsamgue lraditionent ad insiar valuntariae mortis ef precaviae salulis celebrari,
gquipfe cum rousactis witee TEWPoOribus iem in ibse finitae fucis limine constiinias, qers
lamen tuio possind smaERd religionis committi silentia , numen dexe soleat eliveve, ef sud
providentic grodammody renatos did novae reponere rursus safndis I FICH .

2| Cfr, Did. gt 43 Just. Mart, Apel. T, 61; Tert. de Bapl. 2o, de Pagn. b.

3) Tert, de Bapl. 2,°¢clr. £ L 5.

Clem. Alex, Puaed. 1. 6; Tert. de Bapt. 4, 6,8, 2, &,
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wordt aangetroffen, hier niet minder sterk uitkomt dan bij de
heidensche mysterién. Gevolgelijk moesten aan die inwij-
dingsplechtigheden, die het eeuwige leven waarborgen,
alsook aan den bedienaar dier plechtigheden, zekere boven-
natuurljke krachten toegekend worden. Doch niet
alleen by den Egyptischen, maar ook bij den Mandaei-
schen godsdienst, werd met het water een geheimzinnige,
magische werking verbonden gedacht. De doop, als
onderpand van de toekomstige zaligheid, is het teeken
van het toebehooren tot het , geslacht der levenden”. Door
het teeken des levenden waters wordt men geacht ver-
plaatst te worden in het rijk des lichts. Zonde en schuld
worden door dat tecken opgeheven ).

Wi zien dus, dat zoowel in het oosten als in het westen,
aan het water groote beteekenis werd toegekend. De
gevolgtrekking, dat het Christendom, waar dezelfde magi-
sche kracht met het water verbonden voorkomt vooral
in zake den cultus aan heidenschen invloed onderhevig
15 geweest, ligt dus voor de hand.

Wanneer wi tevens het priesterschap in de Christelijke
kerk in verband met het sacrament van het heilig avond-
maal beschouwen, dan laat zich ook hier de invloed van
het heidensche mystcriewezen op de kerk aantoonen. Wij
hebben gezien, dat reeds Ignatius op sterk realistischen
toon van de eucharistie spreekt, als het vieesch (sdgra) van
Christus en van het brood, na de consecratie, als een
pdppoxoy altevactac, dvifdotoc oD pi dmodavedv %)  Insgelifks
spreken Justinus Martyr®) en Irenaeus %) van de elementen

1) Cir: Brandt, /¢ wmandiiche Religion, Utrecht 188g, S, g8 seqq.
2) Ad Swmyr, 7; ed Ephes. 2o,
3) Apol. 1. 66,

4) Ady, Haer. IV. 18, 4; V. 2, 3
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van het avondmaal, na de consecratie, als niet meer
gewoon brood en wijn; en Tertullianus spreekt zelfs
van eéen voeden van het lichaam door het vleesch en
bloed van Christus®). Eene opmerkelijke verandering
treffen wij b Cyprianus aan: hier laat zich voor het eerst
cenc toenadering tot de latere opvatting van het avond-
maal. n.l als een zoenoffer, aanwijzen ®). Zeer duidelgk
blikt de magische werking, die aan de elementen na de
consceratie werd tocgekend, uit den brief van Dionysius
van Alexandrié aan zekeren Fabius. Zekere Serapion,
s00 werd in dezen brief verhaald, lag op sterven en
wenschte absolutie. Hem werd door den presbyter een
weinig gewijd brood gezouden, en onmiddellijk nadat hiy
het brood genoten heeft, stierf hij. Dezen brief eindigt
de bisschop van Alexandrié met de woorden: “Ap’ odz

2 nri s Bpe ,’,D.“.‘,_ ETE f—'-'p)ﬂ-"' wrl Fe A e
E‘)G’.P{(!)g nLe L!'“Oq f‘ AL :Lapc}L;L-JE-J WS AU 'Y;]) e 1S O-'.:.LCLPLE.O'»E,

:
sEaherotelone, 3l molhoic i EFmpace xahole  buohoyniivot
BUVTUT] 9

Hierbij voegen wij ten slotte nog dit, dat godsdienstige
gebruiken, als het vasten %), de wierook %), het wywater,
de processién ), de onderscheidingsdracht van den priester,

¥) De Resupr. Cari. 8 (uro corpore of sqRguine vescitur, ut et anina de Dee sagi-
wetur ; ofr. de Orat. 6.

2) Epist, 63, 14: Nam SE Fesus Chwistas, Dominzs ¢f Deas RoSter ipie o3d SHIIRUS
sircerdos Dei Pabris ef saerificiam Patri seipsums premus altulit et khac jiere iw Sui coti-
memorationens proecepits uligue ille sacerdos vice Clhristi vere fungetur, qut ¢, quod
Chyistus fecit, imitatur el sacrificinm verum eb plenun Rune ofert; ofr, Bpisi. 17. 2.

3) Euseli. A B. VI 44.

4) De Kasholicken zagen in de weraphagine der Montanieten een groote oversenkomsi
miet die bij de Isis-, Apis en bMagna Materdiensten : Tert. de Feitn. 27 Nerophagtas vero
novuns affectati oficii momen e Browimuim ethnicae supeystitioni , quales castinoniae Apim
Lsidem et Magnom Muirenm ceriorun edudiorum exceptione purificant; cfr. L L 6. Cir.
Wilkinson V. p. 335-

5) Cfr. Wilkinson V. p. 538,

6) Groote overeenkomsl is cr tusschen de optochten in de katholicke kerk en bij den
Isisdienst. Bij verschillende gelegenheden vonden zj in de Christelijke kerk plaals, als
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nl. het witte priesterkleed en de tonsuur der geesteljken ) ;
de termen sacramentum (wootipwv), nitiari, initiari in
mysteriis, ponepds, tekelwsis (consummatio) met de ver-
schillende beteekenissen er aan verbonden, de meening',
dat het priesterschap in de Christelijke kerk zijn oorsprong
aan het heidendom en vooral aan den Egyptischen gods-
dienst heeft ontleend, meer dan waarschijnlijk maken.

bij doop- en inwijdingsplechtigheden, Bij zulke gelegenheden werden bramdende fukkels,
krnisen en andere voorwerpen rondgevoerd, Zulke godsdienstige gebruiken worden ook
bij den Fgyptischen godsdienst aangetroffen. Terecht merkt Réville-Krilger dus op: . Diée
Anralogien zwwischern dem Katholischen Processioncn und denew der Iiigei séind zahilveich.

Man  denke an die oft reich geschmilchien pausae oder Ruleplittze , an den Weikrauch
das Binherfiifren, der Gottheit w. s, w.)" @ @ 0. 8, 58 Anm. 1. Cfr, tevens art
Precessionsin Swmith and Cheetham, Dictionary of Christian Angiguities, vol. Il, London :880.

1) Door IMicronymus (Comm. i Fzech, lib, I3, cap. 44) werd er tegen gewaarschuwd,
dat de Christelijke priesters het haar niet moesten scheren gelijk de Isispriesters,




HOOFDSTUK IV.}

HET PRIESTERSCHAP EN DE INWENDIGE ONTWIKKELING
DER EKFERE.

HEr wWrErTISCHE CHRISTENDOM DER
APOSTOLISCHE VADERS,

(o
ot

Hebben wij in de twee vorige hoofdstukken het priester-
schap in de Christelijke kerk met het priesterschap by
lsraél en bij de Oostersche eerediensten vergeleken, het
is ons doel in dit en het volgende hooidstuk de ont-
wikkeling van dat verschijnsel in de Christelgke kerk
historisch nategaan. Wanncer wij ons herinneren hoe
krachtic Paulus de leer der rechtvaardiging door het
geloof alleen heeft uitgesproken, dan moet het opkomen
van het priesterschap in dc kerk een honderdtal jaren
later ons zeer vreemd voorkomen. Nemen wij echter
met de Titbinger school aan, dat de katholieke richting
het resultaat van een tusschen de strenge paulinische en

1) Literatuur : Lightfool, Zhe Apostolic Fathers, Parl.T., Londen 8go; von Engelhardt,
Bis  Chiistenthnm j?'fi_i-'f.z-ﬁ.y des AMirtyrers, Brlangen 1879 Hamack , Dogmengeschiciie
Bd, L. Freiburg 18883 Behm , Das christliche Gesetstham der apostolischen Viter Leipzig
1886 (in hel Zeitschrift filr Kirchliche Wisscnschafl und Kirchliches Lebeni; Ritsehl, Hef
Cntstaan der Oud-Fatholicks Kerk, =»de uitg,, in de Nicuwe Theologische Bibliotheelk
nitgegeven, Utrecht 1B868; Arti, Clemens Romanns, Hermas, Poljoery, Barrabas in
Sinith and Wace, Dictionary of Christian Hiography , London 1877—87 , en in Herlzog,
Rewl-Eneykhiopddic.
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oes
is, dan was de aanleiding tot het ontstaan van het

priesterschap reeds in de eerste na-apostolische geschril-
ten, ja in dat compromis zelf, gegeven. Wij zouden dan in
de na-apostolische geschriften reeds het Joodsche element
sterk zien optreden, zoo zelfs, dat er van de paulinische

de half Joodsche petrinische richting gesloten compromis

leer der rechtvaardiging door het geloof alleen, weinig
of niets is overgebleven, terwil aan het doen van goede
werken eene zondenuitdelgende kracht wordt toegekend.
Wi houden het echter ervoor, dat, op het standpunt
van Baur en zijn school, het paulinische beginsel veel
minder gevaar liep om zoo spoedig op den achtergrond
te worden geschoven, dan wanneer er, blijkens de duide-
lykste kenteekenen, van zoodanig compromis geen sprake
oeweest is. Dit wordt nader verklaard door de overwe-
ging, dat de antithesc van Paulus, nl. rechtvaardiging door
het geloof alleen en rechtvaardiging door wetswerken, zich
mociljk laat verwachten bij een heiden , die tot het Christen-
dom is overgegaan. De tegenstelling was hier veeleer
de kennis van den éénen en Génigen waarachtigen God
tegenover den nacht der zonde en onkunde en het veel-
godendom. Het polytheisme voldced aan het religieuze
gemoed niet meer; vandaar de theokrasie in het heiden-
dom, die den geest des tijds kenmerkt?). Daarom ook

1) Slechts één voorbeeld fer opheldering. Het is bekend, dat de Isis-godin den naam
van syrivnymus droeg (Wilkinson IV. p. 366), wegens hare identificatie met zoovele
andere godhedsn, waarnit het streven blijkt, om het veelgodendom door een mono-
theisme te vervangen. Dit streven blijkt niet minder duidelijk wit het hier volgende gebed
van cen Isisaanbidder: Fu guidem sapcte et fwmansi Seneris sospriateiz perpetng, senmper
Jovendis worlalibas munifcs , dulcem matyis alfectionem miseroruwt casibus trifuis.  Nec
wies nec qaries wlly qc ne momentur guidem tenue tuis Erevscyrvit Bemeficiiv offosum , quin
mare Lervague profegas koptines | ef depuliis witae frocellis salutarem Lorrigas dexteram
qua falovwn efiom inesivicabiliter contorie vetractas licia, ef fortunae tempestates witigas,
el slellprieme RovEes mealus colivkes, Te supert colunt, cbrervand inferi, fu rotas orbem,
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bestond het door Christus gebrachte heil, voor den Christen
geworden heiden, in p@owc en {wf. God is de matip
tic ahnveiac, de Hebc tic dhnlelac'); en het leven des
menschen 1s van nature niets anders dan een dood zijn 2).
In de Didache wordt in de eucharistische gebeden de
zondenvergiffenis niet genoemd, terwijl voor de door
Christus geopenbaarde kennis, gcloof en onsterflijkheid
wordt gedankt®). Het laat zich dan ook verwachten,
dat, wanneer op de kennis zoo zeer de nadruk wordt
gelegd, het eeuwige leven daarmede in den nauwsten
samenhang wordt gedacht ). .
Was de tegenstelling, bljkens de hier aangevoerde
plaatsen, mniet de paulinische, nl. rechtvaardiging door
het geloof en niet door wetswerken, maar het eeuwige
leven en de kennis van den éénen almachtigen God

luminas solew, vegis mundum , cxleas Tariarum. 1ibe vespondent sidera, redewnt lempora,
gardent wineine , cgrviund elementa,  Tue nutu spivawt floming, wubrivit wwdile, servi-
want Seminy, crvescunt germing. Tuwam meleilalem perfovvéscunt dwves coelo mmeanles
[erce montibus exvantes, sevpentes solo fabentes, leffuae ponte natantes. AE ego veferen-
dis laudebus fuis exilis dngenio of adkibendis sacrificiis lemais palvimoriio; wec mili vocis

udertas ad dicendn quae de duw madestate sendio sufficit; nec ove mille linguacgue fotidem
wgd dndefessi serimonts aelerne series. Frgo guod solume polesd religiosus guidem sed pauper
alioguin eficere curafos dévines twos wulius mumengiue sauclissimupe inira pectoris mer
secrela conditume perpetuc custodiens, smaginakbor. Apul., Metams. X1, 25

) 2 Clem, Rom, ad Cow. 3: E3 Tg - 1.

2} = Clem. Rom. ad Cor. r 6% 5 fioc wutv Ghoe 4ido oudéw %y st pn  Souetos.

- 3 7 , s ¢ 3 —~ r v

3) Did. 10: 2, Buyopaoroupey, I[ldtes oyie, o..oa.. . UTEp THE YVBTEws ot

7 o ; =y : LAy b b A & = 0 - 3
TIGTEWS Mol wIovEFlog , HE eYvmpteas gy Ote Ineeu Tob watdeg gou’ Chr 1 Clem.
Rom. ad Cor. 30°2: due todrov &%édwoey o desmorns adwvatow pudeems npos
751.’»{_7:{;,31:, Harnack merkt zeer juist op: Lde peulivische Formel: , Wo Versebung dir
Sitnde ist, do st gueh Ledoen wnd Selisheit” | hat Fohvhunderie bindurch keine Geschiclile
gehalt, Dagegen die Formel: | Wo Wakrhett \volikommene Evkenninis) ist, da ist auch
ewiges Leben” |, et won Aunfarg an in dem Christenthwm die reichsle Geschichie gehabt.
Dogmengeschichte Bd, 1. 5. 141 Anm. a.

o
g Setae , T

8

1) 2 Clem, Rom. ad Cor. 2035 ; Tr';j iuiwr'n Bz ﬁmn:iﬂr); TETOL THE
) ’ ol 5 - 3 1 = - » A > o ’
EamoaTel kTt NYLY TOY SWTHH% ool ZOYRTCEY THS :f,?,a“:tpcty;:, o U REt SOSViNmGEY

AUIY THY 0NN TEIRY REL THY STOUPRVIOY TWHY X.T.h.
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tegenover den dood, den donkeren nacht der zonde en
onkunde, het kan ons dan ook niet bevreemden, dat de
tegenstelling tegen O. T. voorschriften niet zoo sterk was
als by Paulus, wijl men die voorschriften veeleer als het
middel beschouwde, waardoor God zijn wil aan de ouden
heeft bekend gemaakt, en ook nog aan zijn nicuwe bonds-
volk kond doet’). Wordt het heil des menschen in de
kennis van God gesteld, de correlatieve gedachte, dat
de geopenbaarde wil Gods met gebiedend gezag op-
treedt en stipte vervulling eischt, ligt voor de hand
Het natuurlijke gevolg was, dat het ecuwige leven als
loon werd geacht van een volkomen zedelijken wandel.
Het evangelie wordt tot een nieuwe wet (5 xawbe vépoc)
gemaakt?), en Christus zelf, die den Goddelijken wil
heeft geopenbaard, wordt een wet genoemd, die gepre-
dikt wordt tot aan de cinden der aarde ).

Vraagt men, wat was de grond waaruit deze wettische
richting is ontsproten, dan zocke men dien in het feit,
dat de apostolische voorstelling van de geloofsgerechtig-
heid, nl. dat het geloof den zedelijken wandel en het doen
van goede werken tot noodwendige vrucht heelt, bij de
apostolische vaders wordt gemist. Met allen nadruk wordt
door Barnabas de vergiffenis van zonden met Christus’

1] Zeer duidelijk komt het verschil van opvatting, ten aanzien van de rechtvaardiging
van Abraham, tusschen Paulus en Clem. Romanus hicrin nit, dat volgens Paulus
Abraham door het geloof s gerechtvaardigd, terwijl volgens Clemens die rechivaardiging

door hiet gehoorzamen aan de Goddelijke bevelen is geschied : L’lf"ozzau, TEETOS 2UpEST

v o a9t b YT $00Y 751150'.‘;% TOLC .o‘.-:p.wrw ol ®goY. Cap. 10° 71, ofl. cap. o
2| Barn. 2:6,

3) Herm. Simil VII 4, 215 &2 Voo odTos utng Bsol it whpuydels cic o wEpATR

Ths g Just. Mart. Diel e. Tryph. 111 Atovioe =z ALty mrm: %ok Tzlduraios b

' L R 5 . a? a - R
Xorrrag eodn wat v deaSvun TLOTH, Wew %Y OU uéya,, Gl TE‘_GGG’TAJ.J[.L'L, GU% EvThki.

Cir. ib. cap. 43.
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dood verbonden: niet dan om onzentwil heeft de Zoon
van God kunnen ljden, die zijn lichaam vastberaden in
den dood heeft overgegeven, om ons te reinigen door
de vergeving der zonden, dat is door de besprenging
met zijn bloed.’) Hieruit blijkt, dat de apostolische ver-
zoeningsleer zeer getrouw, ja zells getrouwer en zelf-
standiger dan in eenig ander na-apostolisch geschrift is
overgenomen. Wanneer hij nochtans aan het doen van
cgoede werken een zondeuitdelgende kracht toeschrijft %),
dan blijkt hicruit, dat Barnabas de apostolische voorstel
ling van Christus’ dood, die bj hem wordt aangetrof-
fen, niet in al hare conscquentién heeft weten toe te
passen. Deze meening wordt tevens hierdoor gesteund,
dat de rechtvaardiging nergens met Christus’ opstanding
in verband wordt gebracht?), evenmin Christus’ hooge-
priesterljke waardigheid met zijn dood en opstanding,
terwijl onder Swawectvy geheel iets anders wordt verstaan,
dan hetgeen Paulus er onder verstaat. Verstaat Paulus
onder geloofsgerechtigheid die verhouding tot God, waarin
iemand staat, die de in den voor de zonden der wereld
gestorven en tot hare rechtvaardiging opgewekten Chris-
tus objecticf gegevene Swawabvy Tl Beod zich door het
geloof heeft toegeéigend, bij den eersten blik op plaatsen
als: i % Eavtobe évdhvavtee povdlete dc o1 deduamwpdvot ©),

1) Barn. 5@ 1. Bic ToUTo J&n Unfpetzy b aiplos woaetdoUyay THY GRS Sif MATOP-
Sopcv, e TH %9EoEL TEY SUGPTIRY GYVICITDIEY, 0 ETTEy £Y TG MiMATL TOD GovTiEmog
attel; 73 smal o abrag Omip T@v HusTépey ApaoTiGy uellev Th grslog TOU
mustpoTos meoTpiesty  Sugizy. Cft. B 11T oen cap. rx waar het kruis en de doop in
verband met elkander worden gebracht.

) Cap. 19: 101 % duk TV yetp@v Gov EpPacn sig MITAMGLY IppTION GoU.

3) Door Chrisius' opstanding is de opstanding uit de dooden gewaarborgd en zijn da
beloften , aan de vaderen gegeven, vervuld; cfr. 516, 7.

4) Cap. 4 10; cfr. v5. 4 €n 545 15 a, 7. Terscht wordt de opvatting van de doroaivn
door Behm als cene ,siétlichers Rechisbeschaffentest” sangeduid, 5. 408,
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zien wi dadelyk, dat de paulinische rechtvaardigingsleer
door Barnabas niet wordt verstaan. In plaats daarvan dat
het geloof zich op den gestorven en opgewekten Christus
richt, richt het zich op de Goddelijke belofte en laat zich
van de hoop bijna niet meer onderscheiden *). Bij Barnabas
ontbreekt het inzicht, dat het geloof, op grond wvan de
geloofsgerechtigheid, met noodzakelijkheid den zedelijken
wandel voortbrengt, terwijl door vrees, volharding, lank-
moedigheid en ingetogenheid het geloof in den strijd
wordt onderschraagd®). Het noodwendige gevolg van
deze voorstelling van het geloof was, dat, ofschoon het
geloof, de liefde en de hoop als eene door den Geest
in het hart des menschen gewerkte genadegave worden
voorgesteld, het Evangelie als cene nicuwe wet van den
Heer Jezus (6 xawbe vipos 100 awplou fipdv Tnoed Xpretd)?),
en de O. en N. T. openbaring zonder onderscheid als
geboden Gods (Buarbpata tod Bzed)*) werden beschouwd.

De grondgedachte van den eersten Clemensbrief is
deze, dat God zich uit alle in den donkeren nacht der
zonde ronddolende volkeren, eenc gemeente heeft uvitver-
koren door Jezus Christus, door Wien Hij hunne verduis-
terde rede terug heeft gebracht, de oogen hunner harten
heeft geopend en hen in het genot heeft gesteld van
onsterfelijke kennis en van Hem als den alleen hooge,
dic de gedachten der hcidenen te nict doet?). Hieruit
blikt duidelijk, dat de tegenstelling hier niet is het
schuldgevoel en de wverlossing daarvan, maar de kennis

24

x) Cfr. cap: 4485 815; xec 8, wxs 6

Tl
~3
=
<o
(=38

(5]

IO:TT; 21T, 5

62 sedg; 3912 seqq.
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van den eenigen waren God tegenover den donkeren
nacht der zonde en onkunde. Iier heeft men nict, zoo-
als bij Paulus, de scherpe tegenstelling tusschen wet en
genade, omdat Clemens den vloek der wet niet kent.
Vandaar dat wij ook nergens in zijn brief een verlan-
gen naar verlossing van het knechtschap der wet vinden
nitgesproken, wijl hij deze veeleer als het middel be-
schouwt, waardoor God zijn wil aan de ouden heeft
geopenbaard, en ook nog aan zijn nieuwe bondsvolk
bekend maakt. De dood van Christus wordt, blijkens
het verband waarin met zijn bloed de verlossing voor-
komt (Bt =ob alpateg T6b xuploy M)Tpmctg) Yy het herhaaldelijke
voorkomen van het bloed van Christus en van het voor-
zetsel S, waardoor het middelaarschap van Christus
wordt te kennen gegeven, als cen verlossingsdood voor-
zesteld ?); maar de zin is reeds eenc onverstaanbare
formule. De eenheid wvan Christus’ dood en opstanding,
als grondslag van een nicuw leven in den geloovige,
wordt niet meer begrepen, en in den grond der zaak is
Christus’ dood slechts een genademiddel, dat ten doel
heelt Gods genadigen wil te openbaren, die tot beweeg-
grond dient, om de gansche wereld tot boete en berouw
op te wekken 7).

1 Cap, 2

2) Cap. 7 V4 21 :6; 4965 171 7] 36 2.

3) Dit blijkt vooral uit cap. 7:4: drevilopay sis wb aipe tob Xplowed xal (Cupey
wz farew Timoy tH  Bew wok moTpl alTel , 6Tt Jre THY HpLTIpAY euTHley SxyuTey
TAYTL TG XOGpe peTovelss ydow umwvepxey. Hier wordt enkel te kennen gegeven,
dat door het bloed van Christus aan de gehedde wereld de gelegenhieid tot bekeering
wordt aangeboden, De mnadruk schijnt te vallen op de woorden mewrt T xu.";crp,zp,
wanl in vss. § en 6 wordt gezesd, hoe God vroeger door de prediking van Noach en Jona
cene gelegenheid heeft gesc honken aan degenen, die zich tot Hem wenschien te bekeeren.
Cfr, echter cap., 49:6; T2:17) 2116,
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Wanneer wij, tot nadere aanduiding van Clemens’
voorstelling van de werkzaamheid van Christus, in over-
weging nemen, dat 1. Christus’ opstanding nergens in
verband wordt gebracht met zijn dood, 2. evenmin zine
hoogepriesterlijke waardigheid met zijn offer aan het kruis,
en 3. dat de rechtvaardiging van den geloovige niet met
de opstanding van Christus in betrekking wordt gebracht?),
dan kan het ons ook niet bevreemden, dat zij, die de
Goddelijke geboden in eendrachtige liefde hebben volbracht,
zalig worden geprezen, en dat deze liefde strekt tot
vergiffenis van zonden?). Deze voorstelling moet echter
vreemd voorkomen, wanneer wi] ons in verband daarmede
herinneren, dat de paulinische leer der rechtvaardiging
door het geloof alleen door Clemens zeer sterk wordt
uitgesproken in de volgende woorden: xat fpelc obv, B
dehfpatog abted év Xpot@ ‘Irood whwiévrec, o 8 Eoautdy
doaabpete obdd G Tic fjuetépag onplog 7, suvécewe ¥ ebas-
deiac 4 Epywv o zatspyasdpeda v dodTrme xapdlac, ko
Gto. e wlotswg, 6 Fjg mhvtag wou Gr A®VOS § TaAvTuXpdTWH
Bsbe Edumafwosv ?). 'Wanneer hij echter in het onmiddellijk
voorafgaande hoofdstuk zegt: tivec ydpty wohoyfihy 6 wathp
fuov "ABpadps obyl Sweusabvgy xal @hfdsay e wiotews
matfices ¥); dan bljkt hieruit duidelijk, dat Clemens de

1) ,Seiw Luteresse’ zegt Pfeiderer tcrecht, ,A2dngd michi mekr an der sinmaligen
Fersihpang wnd principicllen Rechl ferticung , sondern an der immer wiederkefrenden
Vergebung der idglhichen Sknden und Schwachheiten”, Das Urchristenthum, 5, 646,

2) Cap. 50 : 5: Maxdpil deamnrof, i ta mpostdypare Tob Oeol emoripsy v
suotix ayanic, cie T avzSivar Euiy OF aydmnc Tos auaotis.

5) Cap. 32t 4.

4) Cap. 31 1. Cir. tevens 1017 en 12: 1 waar het geloof en de gastvrijheid in verband
worden gebracht. Terecht maakt Lightfool de opmerking: 10 cosrdinaie faith and
hospitality is lo coordinate the wool of the plant with one of #@s flowers” Apostolic
Fuathers 1. p. 367. Zao wordt de weg des heils op eene wijze beschreven, waarin de

Pauliner bijna nict meer wordt herkend: Cap. 35:5% €av Somwgtypivey % n  duwo
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paulinische rechtvaardigingsleer met die van Jacobus heeft
verbonden. Het doen van goede werken wordt echter,
ondanks de zuiver paulinische denkbeelden die by Cle-
mens worden aangetroffen, niet met de rechtvaardiging
door het geloof in verband gebracht, maar afgeleid wuit
Gods wil en voorbeeld?). Wordt dat verband nict dui-
delijk ingezien, gelijk zulks met alle apostolische vaders
het geval is, dan wordt daardoor de weg gebaand voor
eene wettische opvatting van het Christendom. Tevens
verkrijgt het geloof in dat geval, of het karakter van
eene dadelijke gehoorzaamheid aan het Goddelijke gebod,
een naar Gods wil in onderwerping zich schikkenden
levenswandel des menschen, 6f dat van een wvertrouwen
op God?, terwil de BJwaustvy als het gevolg van de
gehoorzame handelwijze wordt beschouwd ?).

Polycarpus schijnt de zuiver paulinische opvatting te
huldigen, wanneer hij den Philippiérs herinnert, dat zjj
uit genade behouden zijn en niet uwit de werken®). Wan-
neer hij echter vlak daar tegenover aan het geven van
aalmoezen zooveel beteekenis toekent, dat de bevrijding
van den dood daardoor geschieden kan®), dan toont hij

nuiy O misTIwe wpos oy Ocov' Eov sxbntoper TX EUZ0IGTA ®ol SUTOOTOERTE
avTg’ o emITEAGIIMEY TO A ROVTE Th apdpe Boudngee adwol xet 220l IUCWHIEY
™h ed9 Thg sk Jetec, amopplihavtes dy Sauthv mdoay wdtpiny wat dvopiay, mhzaueEiny,
Zpste, waxonJetzs te xzi dhdoug, YeSuotopous Tz wmt reThuArds Seogtuyiay ,
Urepnyovizy ©E neth Shmiovelxy , #evedoficy Te wat sothufeviay.

1) Cir, cap. 33 en 34.

2) Cap. 9i3, 4; T051; I2:7; 4518,
) Cap. 3o:3. &yet Ouwatedpever zal pn Jyors; 97 3 “Evésy éu umaron dizatog

ap. T:g, el BL 2:-8; g,

5) Cap. 10:2: dp Olvasde €0 mwowely, ph omepriFesds, dibm Shenpocivn ex

Savdroy fustae; coft. Tob, 4 1105 T2:9, I2
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duidelijk de paulinische rechtvaardigingsleer niet tc hebben
verstaan. )

Ignatius hecht onmiskenbaar eene groote objectieve be-
teekenis aan Christus’ dood. De Christenen noemt hij de
vrucht van Christus’ lijden en de takken van het kruis ).
Die objectieve beteekenis legt hij in de reiniging van de
zonden en in de redding uit den dood ?). ITgnatius komt
met de andere apostolische vaders hierin overeen, dat
hij Christus’ dood cn opstanding niet in de rechte ver-
houding tot clkander wist te plaatsen: Christus is door
de goedheid des vaders opgewekt 3).

Het is zeker, dat de paulinische rechtvaardigingsleer
bj Ignatius niet wordt gevonden. In zijn brief aan de
Romeinen schrijft hij: ,door hunne ongerechtigheden
word ik te meer tot een discipel opgeleid, doch daarom
ben ik niet gerechtvaardigd”¥. Uit deze plaats, alsook
uit de hier volgende: ,als heilige ouden gelden mijj zZijn

kruis en dood, gelijk ook zijne opstanding en het geloof

door hem; daardoor wil ik, met behulp van uw gebed
gerechtvaardigd worden” ®), blijkt dat Ignatius onder
rechtvaardiging niets anders dan eene zedelijke volko-
menheid verstaat.

In het betrekkeljk omvangrijke werk van Hermas
wordt nergens van Christus’ dood melding gemaakt, terwijl
hij slechts ééns van de wegname der zonde door den
Zoon Gods spreekt: door veel te werken en veel moeite

1) Ad Sweprwn. 1
2) Ad Ephies. 18:
3) Ad Swyrm. 5
4) Ad Rew. 51
5l Ad Plidled, 8

3 ad Trall 1182,
i et Trall. 2T,

Mo oW

()

e Gft 50, o Epkes, Trey q: il
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zich te getroosten, heeft Hi de zonden van het volk
weggenomen *). Doch blgkens de daaraan toegevoegde
oelijkenis, nl. van den wijnberg , wordt het lijden , waardoor
de zonden van, het volk zijn weggenomen, als eene over-
bodige verdienste aangemerkt®). Naar aanleiding van
deze voorstelling, wekt Hermas de geloovigen op tot het
doen aan overvloedige goede werken®). Aangaande de
religieuze verhouding van den geloovige tot God , merken
wij op, dat bij Hermas, cvenals bij al de andere aposto-
lische vaders, het inzicht, dat het geloof het doen van
goede werken en de christeljke deugden tot noodwen-
dig gevolg heeft, wordt gemist. Dy Hermas is zelfs
van eenc geloofsgerechtigheid geen sprake. Het velool
wordt wel als een gebod beschouwd?), ja zelfs als de
eerstc deugd cn.de bron van alle andere deugden en
goede werken ®); maar zijn eigenlijk karakter is toch
nicts anders, dan de crkenning, dat er één God is door
Wien alles geschapen is, en op Wien het vertrouwen zich
richt®). Wordt het geloof als gebod en wel als het
cerste gebod vermeld, het legt als zoodanig zekere
verplichtingen op, welker vervulling zeckere zegeningen
waarborgt”). Wordt het geloof uit dit oogpunt be-
schouwd, nl. intellectueel opgevat, het wordt ons dan
volkomen duidelijk, dat volgens Hermas de Zoon van (od
niet alleen de zonden heeft weggenomen, maar ook aan
het volk den weg des levens heeft bekend gemaakt en

Simil, V. 61

L=H

5
Sipped, V. 3.
) Mard. 1. 1

5) Fzs, IIL 8.

6) Mund. 1. 15 IX. 6, tr; Vis. IV, 1:8; 216
7)) Mand. I £, 2
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4 hun de wet heeft gegeven, die hij van den Vader hecft
ontvangen. Hieraan wordt toegevoegd, dat het vieesch,
waarin de H. Geest woonde, dien geest getrouw heeft
gediend en zich onbevlekt en onbesmet heeft bewaard,
waarvoor dat vleesch als loon heeft ontvangen het deelge-
nootschap aan het Zoonschap Gods. Hermas wordt naar
aanleiding  daarvan - opgewekt, om ook zin vlecsch rein
en onbesmet te houden, opdat het gerechtvaardigd worde ).
' In verband met het feit, dat de Zoon den weg heeft
: aangewezen en aan het volk de wet heeft gegeven, staat

de leer, dat er slechts ééns gelegenheid tot bekeering

wordt geschonken, d.i de bekeering van de véér den
(|4 doop begane zonden®). Deze leer gaat uit van de
vooronderstelling, dat de mensch na den doop d. i na de
vergeving van vroegerc zonden, de Goddelijke geboden
bewaren kan, ja zelfs nog meer doen kan. dan het
Goddclijke gebod eischt, waardoor men zich grootere heer-
lijkheid verwerft, dan anders het geval zou geweest zijn 7).
Ondanks dezen regel wordt er aan de geloovigen, die
na den doop hebben gezondigd, nog eens de gelegenheid
geschonken om zich te bekeeren*). Doch niet voordat
men zijne ziel eerst heeft gepijnigd en zich heeft veroot-
moedigd, ontfermt zich God over den boeteling %). God

1] Sémil, V. 6 en 7.
| 2] Mund, IV. g:43 3:1; <dmil. 'V, gy i

31 Simil. V. 3380 96 1 dyxSiy TOW,GNE EXTGE ThG SvToAte TOD Bl TEQUTE
mepiwaaTy déEav meptagotépay , wat Zon dvdoEitepne muge T6 Od 0T Fushheg ey ;
Mand. IV, 4: 2.

Ay Mowd. IV. 3:8, 1:8,

5) dMand. IV, 35 Simil. VIL 4: t6v by petavooivtmy s0Ibe donsic v cpapTiog
aniegSut ; oY mavrelis” @ida Oul Tov petavosivtz [fasavicar ThY Seutol Pugvy ot
TATEOPPOVAGEL Y TG mpdSsr muTel toyupdc wet Ehﬁ’r.vccr. SV Toac Shifeoe
moEhaLeT wab oy fr?rsvs'yzp Tag Snber oo fmepyapives 2T, TWaEYTwe amhayy~

VITTNTETIHL & To TOVTE ATITAC wel svluspdas xal Lomiv Tva dhasr sure,
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laat zich als het ware de schuld betalen en ontfermt zich
eerst dan over het volk, wannecr het zich genoegzaam
gepijnigd en verootmoedigd heeft. De overeenkomst van
wat aan dezc gedachte ten grondslag ligt met hetgeen
wij bij de rabbijnen hebben aangetroffen ) springt dadelijk
in het oog.

In den zoogen. tweeden Clemensbrief wordt Christus,
ofschoon zijn Tijden slechts eenmaal wordt vermeld %), onze
zaligheid (swtrpfa)?), de verlosser en vorst der onsterfelijkheid
genoemd (thy cwifpa xak dpyvyy THc dgdaosiac) ), van wien
alleen de zaligheid te Verwclghten is ?). Vragen wij echter,
waarin dat werk der bchoudenis bestond, dan krijgen wij
tot antwoord: in de roeping uit de duisternis tot de kennis
der waarheid en tot de kennis van den Vader der waar-
heid ©). Wordt de nadruk uitsluitend op de roeping en
de medcdeeling van de kennis aangaande God gelegd,
het kan ons dan ook niet bevreemden, dat in de geheele
Clemens-homilic nergens van de geloofsg‘erec‘htigheid wardt
gesproken. et geloof bestond veeleer in de hoop op
de vervulling der Goddelijke beloften, terwijl de gerech-
tigheid van de oprecht gemeende verdiensteljke werken
jegens God afhankelijk wordt gemaakt ). Deze opvatting
van de gerechtigheid laat zich hierdoor verklaren, datde

)
) Cap. 1:2:07s Umspeivey Ingols Xprotos TaJsty Fveia Y-
2] Eapy £ 5 X

4) Cap. zo: 5.

5) Cap. £ g el 3735 9°5 & a.

6) Cap. T:8: éxaheoey yop nudc oy GuTag ol HISNGEY v pw OvTOC ELVEL HPGS ;
i) o T.{.) PV @y sopdTe , TETEL THE ahnJelac , vo EamostetiauTt NYUIY Tov
gwTApE %X epyNYey THS sodmpcias , Ot o0 xal Eouvéowosy NIy TAS adnIztey
wah iy Emovpdvioy Gway wT.h; efre 2070 9045 30 L

7) Cap. 11:1, 5—7.
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1 kennis die Christus aangaande den God der waarheid
heeft medegedeeld, zekere verplichtingen oplegt. Christus
is daarom de rechter over levenden en dooden (xprefc

» Chviwy xal vexpiv)'). Die verplichting bestaat hierin, dat men
e Christus belijdt, door zijne geboden te volbrengen %). Dit
HE doen van de gcboden van Christus is niet alleen eene

wedervergelding, het loon, voor alles wat Hij gedaan
heeft*), maar het waarborgt ook het eeuwige leven *).
Ook de doop, het , zegel” (oppaylc) legt zekere verplich-
tingen op, van welker vervulling het eeuwige leven
afhankelik wordt gemaakt e
Evenals het bewaren van de geboden wvan Christus,
(o 200 wordt ook de zinsverandering (petdvore) cene weder-
vergelding genoemd, die als loon aan God wordt terug
betaald ©).  Naast de bekeering wordt ook het geven van
aalmoezen gesteld, als middel tot vergeving van zonden.
Ook aan gebed en vasten wordt groote beteekenis toege-
kend. In aansluiting aan 74, 12 : 8, 9 zegt de schrijver
van de Clemens-homilie: xalby ody henposivy de perdvota
Gpoptiag xpslaawy ynorela moogeuy T, Eherpoalvn 82 dupotépay:
aydmn 08 velbmrar mhiboc  dpepmdv mpoosuyY BE dx xahic
owvedticeme & Dovdtov Fletar. . .. Shenuuctvy, 1op xubptapa
apaptios yivetar ©).
1) Cap. T: 1,
2) Cap. 37 4.
3) Cap. 3-3: Odros oUy Sorty § piodos Yipdv, fov eov bushuyhTauey o1 oy
EaeS ey,
41 Cap. 6:7, 9: wowivres yap b Sémpa ToU yoeaTou shpnmopey avdnaven” g
paye , 000y npde SuasTor dx The aimvicy ROMELLEDE , 200U TrOpAROUTUIEY TRV FuTolEiy

s “ s 5 5 y = e 3 " .
SUTOY 0w s s Tis nWGY wapdxhaTor Zotau , Bov wh .sﬁlasfrc._uy.su Eaya E¥0YTES Uore werk

5) Cap, B:6:fnpnoute oy adpra oyvny ot Thy Gopytox Zamiloy, fvae iy

advioy oy arnoldBousy ; ofr. 6:9; 7 6,
6) Cap. 161 4.
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Wanneer wordt toegegeven, dat het wettische Christen-
dom der zoogen. , patres apostolici” zijn grond in de opvatting
van Christus werkzaamheid heeft, en dat deze voorstelling
zooals wij die hcbben leeren kennen weder de natuurlijke
consequentie is van de voorstelling, welke een tot het
Christendom overgegaan heiden zich moest vormen, dan
wordt hiermede tegelijk de stclling uitgesproken, dat dic
wettische toeneiging niet in de eerste plaats aan Joodschen
invloed is toeteschrijven. In de opvatting van het Christen-
dom als eene wet was niet alleen de weg aangewezcn,
waarlangs pharizcesche clementen in de kerk konden in-
dringen en zijn ingedrongen, maar ook de grond gegeven,
waarop het Joodsche element in de kerk vasten wortel
schieten kon. Dat de invloed van het Joodsche element
echter, in weerwil van dezen geschikten bodem, niet veel
grooter was dat hij geweest was, kunncn wij alleen dan
verklaren als wij aannemen , dat het Joodsche bestanddeel
in de Christelijke gemeente zeer vroeg op den achtergrond
is gedrongen?). Ja zelfs de opvatting van het evangelie
als eene nieuwe wet doet vermoeden, dat de katholieke
richting zich van eene tegenstelling van een Joodsch-
Christelijke en een heiden-Christelijke fractie in de gemeente
niet bewust was. De juistheid dezer voorstelling blikt,
wanneer Wi ons achtereenvolgens herinneren: 1. dat de

; S . o e
1) Just. Mart., Apol. L. 53 : Tive yap ov Aoy GVSpOTE TTEIPHTNTL ITELTOPSIX

a o ¥ ” o 5 \ h 5 R I 3 1
BTt peTOTOROE T syswvnTe Bze SGTE ... gb gy pEoTupt T W EhTelv cuTov

o : . st s ; b s
VT OWTTOY ';JETJDIU,C_'L‘OU ZSKZ’PU'}"H.?UCZ ‘NEIO‘!. RUTOU E'UPQ;J:E‘J ol GUTwL '}'E"JUPLE")CZ CJ.FJ"J}"J-S'U 3
I

* . 2 r 13 & 3 ~ € —~ - ¥ r A
JAc ey Toudaiay SoRLOGIY ; ». .. Ed%, EXUTOUG Nt DEMYTES , TWASLOYXE TE WAL
e R e e e M Tou i i L o s e e T s
21 TEETEPUUS TOUE £5 EJVEY TWY ARG Loudaimy stal Zopopien YpIoTISV0UL SLOUTEC ;
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{ Christelijke gemeente er van overtuigd was, dat het Chris-
tendom de eenige absolute godsdienst is, welke van den
aanvang af is voorzien en daarom met het Jodendom geen
» compromis sluiten kon. De nieuwe gemeente 1s niet allecen
ey van hemeclschen oorsprong, maar zij is ook het motief
- voor de schepping: om harentwil heeft God de wereld in

aanzin geroepen'). 2. Als het ware bondsvolk wordt de
stichting van de Christelijke gemeente ook in het O. Testa-
ment voorspeld en voorbereid; de Christencn zijn het
heilige aan Abraham beloofde volk, het ware Israél .
Hiermede hangt samen de meening, dat Israél het
verbond, dat het met God heeft gemaakt, heeft verbroken Y
3. Eindelijk hebben wij in het wettische Christendom der
npalres apostolici” geene uitwendige wetsvervulling, maar
eene vrijwillige vervulling van de Goddelijke geboden en
voorschriften met het geheele hart, welke vervulling wordt
voorgesteld als op de liefde gebouwd A,

Was de voorstelling van de objectieve beteekenis van
Christus’ zoendood en van de geloofsgerechtigheid niet
zoodanig, dat daardoor alle werkgerechtigheid werd

e = i a - - . > I v =
| 1) Hermas, . II. 411 H “BEesdwets ., . ... . devcsy TAWTH vTinTn” g TobTo

. i : a juglH
mosaButioe , wxi Jie covithy B ®OgOs waTRoTindy.

3

Lo

i 2) Just. Mart. Dial c. Toyph. 1351 O 299 TIopand rov xotaToy wub Izwd!
heysy, oltme mo nipels % ThHe wolMoe Tob Xpievel daropnSdvres topan hrtnty
76 oty Fewby fepev yévog, Cfi. L7 cap. 119, 123 en Barn, T3

3) Buvm. 4183 147 3.

4) ¢ Clem, Rom. &d Gor. 5: 8% wavrm v T gbBe odred imeredeite 14 wHoaT
TEYMATE ROL TH didunipate ToY zvplou mh T4 whden Thg napdtog e dydypants ;
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buitengesloten, — wij hebben hier niet alleen den grond
waarop, maar ook de kiem waaruit de zich door hare
werkheiligheid en de leer der opera supereragationis kenmer-
kende katholieke richting zich heeft ontwikkeld, gegeven.
Wij hebben hier tevens het aanknoopingspunt voor phari-
zeesche elementen: een bedding waarlangs Joodsche en
Christelijke elementen naast elkander vloeien konden. Dat
er langs dezen weg Judaistische bestanddeclen in de kerk
zijn ingedrongen, valt zeker niet te ontkennen. In aanslui-
ting' aan Judaistische apocrypha werd door de apostolische
vaders aan boete en het doen van goede werken cen
zondeuitdelgende kracht toegekend'), ja zelfs geleerd,
dat men nog meer doen kan dan het Goddelijke gebod
eischt, waardoor men zich meerdere eer en heerlijkheid
verwerven kan ?).

In nauwen samenhang met deze voorstelling staat de
leer, dat de Goddelyjke gerechtigheid zich in loon en straf
openbaart. Dit blikt wvooral duidelijk uit de opvatting
die men in de Christelike gemeente aangaande den doop
had. Meer dan eens hebben wi de leer aangetroffen,
dat door den doop slechts vergiffenis van vroegere zonden
wordt verkregen. Deze leer gaat blykbaar uit van de
vooronderstelling, dat men, na den doop d.i na vergif-
fenis van vrocgere zonden te hebben ontvangen, uit eigen

1) Polycarpus, ad Philigh. 10:2: o5 dtvasSe 3 moweiv, wn umepridesds, deomi
Shenuogivn ex Javdrow pverar. Cfr. Tob. 4:10; 1219, Barn. 19: 10! éxlnTigers
e ExGaTNY MpEpay TE TPOCHTE TEHY ayfey . ... .. % O TAY yepmy oou
fpydon sy MTpwety dpZpTiey sou; off. vs. g met S 4: 31 Cfr. 2 Clem. Rom..
ad Cor. 16 4 met Tob. 12:8, 93 Did. 4:6: fav Eyng, o téy yeipidy gou omaste
Mzpmnow apapridv gou. Herm. SwEl IX. 28:35 en 1 Clem. Rom. ad Cern 485 57

2) Herm. Simél, V. 3:3; Mand, IV, 4: 2.
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kracht de Goddelijke geboden houden kan N, ja in de
tweede Clemens-homilie wordt het deelgenootschap aan
het eeuwige leven zelfs van het rein en onbevlekt houden
van het ,zegel” afhankelijk gemaakt 2).

Wordt de leer van de overtollige goede werken reeds
vroeg in de Christelijke gemeente aangetroffen, de gedachte,
dat men door die overtollige verdienstelijkheid het tekort
van anderen kan aanvullen, lag voor de hand. Wel heeft
Hermas de macht om zonden te vergeven enkel aan God
en niet aan een tusschen God en het heil des menschen
intredenden priester toegekend?), maar hij heeft zich ook
op ecne andere plaats op zoodanige wijze uitgesproken,
dat de behoefte aan een middelaar tusschen God en mensch
toen reeds bljkbaar sterk werd gevoeld. Dezelfde gedachte,
die wij bij de rabbijnen hebben aangetroffen en ook
dezelide gelijkenis, waarvan men zich by de ontwikkeling
van dic gedachte heeft bediend ¥), vinden wij bij Hermas
terug, als hij nl leert, dat, gelijk de wijnstok door den
onvruchtbaren olm wordt gesteund om daardoor veel
vrucht te kunnen dragen, evenzoo de rijken doch geeste-
lijk armen door de armen doch geestelijk rijken worden
gesteund, wanneer dezen, uit dankbaarheid voor de hun
bewezen diensten, door hunne krachtige voorbidding bij
God, het tckort in het geestelijke kapitaal der rijken
aanvullen ). In de Didache worden de geloovigen opge-
wekt, om dagelijks het aangezicht der heiligen te zoeken %

1) Cfr. Herm. Mand. X1, 4;3; 1 Clem. Rom. ed Car. AT, 2

2) Cap. 816 npicate thy gopux dyvhy web thy copayida demdey, e Thy

xiovioy Zwny areldBauey, Ci. 6:9; 7:8,

3) Simes, V. o

1) Chr. blz. 60.

5) Simedis I3 ofr. V. 3.

6) Cap. 4:2; ofr. Barn. 19 10.
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en Tertullianus dringt er op aan, dat men den heiligen
te voet valle’), omdat hunne voorbede bij God veel
vermocht.

Uit deze voorbeelden zien wij duidelijk, dat de behoefte
aan een voorspraak by God zeer sterk werd gevoeld.
Het denkbeeld van een priester, die door zijne absolutie
de zondenvergiffenis en het ceuwige leven waarborgt,
was onder zulke omstandigheden zcker nict langer vreemd.
Die behocfte werd zeker sterker gevoeld, toen men, uit
reactie tegen de gnosis, niet alleen het evangelie tot cene
nieuwe wet maakte, maar ook het O. en N. Testament
identifieerde.

§ 2. HET CHRISIENDOM ALS NIEUWE WET, OF
HET CHRISTENDOM VAN DE HOOFDVERTEGEN WOORDIGERS
DER APOSTOLISCH-KATHOLIEK KERK.

De benaming  nieuwe wet”, die ten opzichte van het
Evangelie in onderscheiding van de O. T. wetgeving
werd gebezigd, wordt reeds bij Barnabas aangetroffen #).
Wi hebben reeds gezien, dat deze opvatting van het- |
Christendom niet kan worden beschouwd als het gevolg
van den invloed van het Jodendom op de Christelike
Kerk, maar uit een geheel ander oogpunt moet worden
verklaard. Dezelfde opvatting van het Christendom, nl 1
als eene wet, vinden wij bij latere katholicke schrijvers

1) De Paen. 9: exomolosesis ..., WELALEL v v o preshyleres advolvi, ef caris flei
9 5 F, A

adgeniculary . ommidies fratpibys legationes depyecailionis yeae niuagere.

2)ap. 25 6.
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terug. Doch niet alleen werd het Chnstendom onder
het gezichtspunt van eene wet gesteld, maar men ging
ook omgekeerd te werk, door, uit reactie tegen de gnosis
en met name vooral tegen de marcionitische gnosis, die
den God der Joden tot een den hoogsten God vijandig
wezen maakte, met behulp van de allegorische interpre-
tatie het O. Testament tot een Christelik boek te maken.
Uit de stelling, dat de Vader wvan Jezus Christus de
schepper der wereld en de God van het O. Testament
i5, heeft Irenaelis, zonder eenig gevaar van het toen-
malige ontzenuwde Jodendom te duchten, als logische
consequentie én de eenheid der beide testamenten en de
stelling, dat door één en denzelfden God het heil der
menschen, zoowel door de mozaische wet als door de
N. I. genade is geschonken, afgeleid *).

Christus 1s het die zoowel het oude als het nieuwe
verbond heeft gesticht®)., Is de oorsprong van beide
testamenten dezelfde, men heeft ook het O. Testament
door middel van eene typische verklaring tot een Christelijk
boek gemaakt, aangezien de hoofdinhoud der geboden
in beide testamenten als identisch werd voorgesteld ).
Uit deze wvoorstelling zien wij, dat Irenaeus zich slechts

1) Ado. Haer. 1L 12. 11

tantume errvorem , ¢ eame qige est adeersys Dewm dlasplhemians , et @ semetipso inveniol

Ed. Harvey II. p. 66: gf cusm wepulerit @ Senientic sud

raticuens; cognoscens et cam quae est secundum Moysem legem, ef grafiam Novi T
weenil , wivague apln Lewiporidus , ad ubilitatem humani generds ab ino ef eodem praestibe Dev.
Gt IV 32

2} Adv, Heer, IV, 011, BEd, Harvey IL p. 10g: {trague antes testamenta wunus of idem
paterfamilics produscit, werdum Dei, Dompus nwoséer Sesus Christus, qui o Abrakae
et AMoysi callvcudus esd, gui wolis in za-a')f,iz.'lmfz! resiebuet Hbertalewr, et wmuiliplicati? cam ,
quce ab ipse est, gratigmp IV, 12:4, Bd, Harvey Il p. 179:° F¢ geomodo jinis logis

Chyristus, i wow el dnitivin efus essed?

3) IN. 12:3, Ed, Harvey Il p. 178 unws e edem ostenditur legic

egangelit conditor.

Consunimatae enim itae praccefia i viroguae tesiamento cusm sink eadesy, eundem ¢

derttnnt Detim. o .. Sed emEnentiora  ef sumpey, StRe Quibns salvari v est, i uirogie

sadeve snaget, Cfry IV, 1314,
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een relatief onderscheid tusschen wet en evangelie dacht.
Daarom kan hij zoowel van de verhouding der N. T.
geloovigen tot God als eene dienstbaarheid spreken, als
van eene rechtvaardiging der O. T. geloovigen, doch
niet door het geloof, maar door het houden van cene
bij de schepping door God aan de menschheid verleende
natuurwet ).

Ondanks deze- eenheid van beide testamenten, stelde
[renaeiis toch het N. Testament hooger dan het O. Tes-
tament, aangezien men hier onder den last van ceremo-
nieele wetten gebukt ging, terwijl de N. T. geloovigen
als zonen Gods werden beschouwd, welke agmitio filu
de O. T. geloovigen nog niet kenden: de legisdatio quae
data (est) in libertatem stelde hi) tegenover de degisdatio quae
data (est) in servitutern ®). Doch blykens deze legisdatio guae
data (est) in libertatem heeft Irenactishet noodwendige gevolg
van de identifieering van beide testamenten, nl de voor-
stelling ook van het Christendom als eene wetgeving,
niet kunnen ontwijken. Uit deze gebrekkige voorstelling
van het objectieve onderscheid tusschen het O. en het
N. Testament is het te werklaren, dat Irenaeus ook de
subjectieve zijde wvan het wverschil tusschen vrijheid en
slavernij nict in het rechte licht heeft weten te stellen,
aangezien hij, door slechts een relatief onderscheid tus-
schen de vreeze en dc liefde tot God aan tc nemen?),
de religieuze verhouding tot God onder het Livangelie
niet goed van die onder de wet wist te onderscheiden.
Dit blijkt tevens duideljk heruit, dat hy de verhouding

3TN g ey A T A TR T,
o) Adw. Iher. IV. g 2. Cit, IV, 13125 16:2 ¢ a-
3) Adw. Haer, IV, 310: 5, Bd, Harvey 1, p. 192: Auwxit auten etiaw timorem: Filios

GRS

eniny plus thmere aporiet guam Seyvos, ef majorem dilectionenm fuabere dn palrem.
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der geloovigen tot (God onder het Evangelie als eene
dienstbaarheid beschouwt *).

In een nauw verband hiermede staat zine opvatting
van het geloof, dat hij nu eens als een vertrouwen des
gemoeds op cen tockomstig heil %), dan weder als cene
vervulling van Gods wil, wvoorstelt?®). Vooral uit de
laatste opvatting wvan het geloof, wordt volkomen dui-
delijk verklaard, hoc de vereeniging van den’ geloovige
met God in den grond der zaak op zijn eigen zedeljken
toestand berust®). Irenaelis kent, volgens deze voorstel-
ling, de paulinische antithcse van wet en evangelie, van
zonde en genade klaarblgkeljk nict, aangezien hij het
heil des menschen veeleer i de Goddelijke openbaring
stelt, welke bij de schepping aanvangt en haar toppunt
in Christus bereikt. Dezclfde gedachte geeft Harnack
terug, wanneer hij zegt: ,slall der religidsen:  Sinde
und Gnade, hat Irendeus die moralischen : Wachsthums
und Frzichung, angewendet” ).

Evenals Irenaelis heeft ook Tertullianus de eenheid
van dc beide testamenten tegenover de marcionitische
gnosis gehandhaafd®). Hij komt tevens met Irenaels
hierin overeen, dat ook hy het Christendom voorstelt als
eene wet, en wel als eene nieuwe wet?), die wel de

1) Adw. Llaer, IN. 14 71y

2) Adv. Haer. IV. 21 ! 3. i

3) Adv. Haer. IV. 6!3, Id. Harvey II. p. 160 : Ef ad hoe Felewmn vevelovit Pater
wt per ewin ownibus manifestetur, of ess quidere gui credunt oi justi, fn incorrupiclane
et i acternum vefvigerinm yeciplal; credeve aulem ¢, esé favere dfus wveluniaicm,

4) Adv. Haer. IV. g3, Ed. Havvey IL. p. 154 1 lomo vero ralionelilis, et secundun
feog simiiis Dea, lber dn grbitrio factus ef suce potestatis Zpse, sibi coise est wi aliguando
guzdem [frumentune aliguands awtem palen faf. Cfv. L L IV, 36 165 37 2.

8l Digmengesehichite, Bd, . 5. 538 Anm. 2.

b)) Ade. Mare. TE TIL

7) D¢ Progser. Huer. 137 Fesuns Christum prasdicasse novam lgewr el novgm prontis-
sioHCHE FeFRE coeldruit.
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oude mozaische wet der plechtigheden, letterlyk opgevat,
vervangt?), doch niet wat haren dieperen zin betreft,
aangezien zij als zoodanig ook voor de Christenen van
kracht is gebleven®). Oock en vooral 15 de zedewet van
kracht gebleven ®), omdat zj de natuurlijke en ocorspromn-
kelijke wet is, waardoor de aartsvaders gerechtvaardigd
).  Wel heeft Tertullianus het onderscheid
tusschen de oude en de nieuwe wet hierin gelegd, dat
behalve de daad de nowe lex ook nog de gezindheid in
aanmerking neemt”); doch deze onderscheiding is slechts
relatief, aangezien Tertullianus de zonden van gezindheid
remissibilia noemt, terwijl hij een aantal dadelijke zonden
als Zrremissibilia beschouwt®). Hicrbij komt nog dit, dat
in het woord: ZFesum Christum praedicasse novam legem el
novam promissionem, de Goddelijke belofte blijkbaar van
de wetgeving af hankelijk wordt gemaakt, waardoor, ook
volgens de beschouwing van Tertullianus, de betrekking
van den mensch tot God op zijn eigen zedeljken toe-
stand zou berusten. Dit komt tevens volkomen hiermede
overeen, dat hij zekere ascetische ontberingen verdienste-
lijk acht tot het verkrijgen van zondenvergiffenis (ad deme-
rendam pratiom D))

1) Adz. Mare. IN. 1 : Compendiatum esé endin novum testamentum ei « legis locinioses
aneribus expeditiene.

2) Adwy, Fud. 3.

3) De Pudic. b,

4) Adv. Fud. 2.  Priwordialis emim lex est data Adwe of Evae i paradise, ques
matiix oninium praceepioren Dei ... Degigue ante legen Moysi seriglam in fabulis
laprdets legem Jaisse contendy wom scriptam., guae wneluraliter intellcgebatur et a palribus
custodiebatur, Nam wnde NoE fwstus tnwentus, sionen $00E netwralis legis wustitio pree-
cedeba? ? ete.

5} De Paew, 3+ Dentgue & ominus guemadmodum se adicctionen legi supersiraere donion-
séral, nisi ef voluntatis Jnierdicendo delicta 2

6) Do Pud, =25 1q.

7Y Be Resarwr. Capw. 83 de fein. 3.
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In hoofdzaak stemmen ook de voorstellingen van Clemens
Alexandrinus cn Origenes met die van Irenaeiis en Tertul-
lianus overeen, Is er, volgens Irenaetis, nog verschil
tusschen het O. en het N. Testament, bij Clemens Alexan-
drinus valt dat verschil geheel en al weg. De vele schatten
in de wet, in de profeten en in de redenen des Heeren zijn
alle door ¢én en denzeltden persoon, het openbarings-
orgaan van den onbegripeljken God, medegedeeld?).
Daarom is het ook onwaarschynlyjk, dat Christus iets
nieuws aan de wet zou hebben toegevoegd, aangezien
hij enkel den dicperen zin van de ceremoniéele wet aan
het licht heeft gebracht?). Ilet werschil dat tusschen
Mozes” wet en de door de apostelen verkondigde bestaat,
betreft miet den inhoud maar den vorm, aangezien de
eene wet op liefde en de andere op vrees is gegrond ®).
Doch aangezien beide wctten uit het oogpunt van genade
worden beschouwd ), en de vreeze en liefde in betrekking
tot het geloof in God, dat Clemens evenals Irenaeus als
eene gehoorzaamheid aan het Goddelijke gebod opvat ),

& s B Mo <ty ; S :
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van welijke waarde worden geacht'), valt ook het verschil
tusschen de vreeze en de licfde geheel en al weg. DB
zoodanige opvatting van het Christendom is het ook
geenszins bevreemdend, dat de vergiffenis van zonden
aarn eene niet-apostolische combinatie van het houden van
geboden en zinsverandering wordt toegeschreven 2%

Men meene echter niet, dat de anti-gnostische kerk-
leeraars, aangezien zij de O. T. openbaring als een door den
Logos-Christus teweeggebracht heilswerk beschouwden,
zich daardoor als voorstanders cener Joodsch-Christelijke
richting deden kennen. Het tegendeel is waar. Want niet
alleen werd daardoor het O. Testament tot een Christelijk
boek gemaakt, maar tevens openbaart zich hierin de
met de Joodsche bekrompenheid strijdende universalistische
geest der Christelijke vrijheid. Doch zoodra men Christus
als middelaar van het oude zoowel als van het nieuwe
verbond gaat beschouwen, verliest men den toetsteen,
om te onderscheiden tusschen hetgeen van de wet als
blijvend moet worden beschouwd en hetgeen moet worden
alpeschaft. TLangs dezen weg werd de mogelijkheid om
ceremonieele elementen in de kerk overtebrengen tot
werkelijkheid. Reeds in de Didache komt voor, dat
volgens het gebod, alle cersielingen aan de profeten
moeten worden gegeven, omdat zij de hoogepriesters
zijn?. Ook Irenacus wil deze instelling gehandhaafd
zien, op grond van de meening, dat Christus ze zell by
gelegenheid van de laatste avondmaalsviering zou hebben

£} Strope 1L ra; 11, 6.

W qt" o -[I - == '\\; & c g = L = ’ L\ 173 o £

2| Serome. 1L 3 . wow ©& €T W TOU TOTS LTWIGTOU LETZVGLE g nY ZgEgts GGG
Teiv ; IL 63 %Y Q3 TLOTEUTH ... GoTHpisy 8% = paTe Tac svrorse [uwbvTe,
oud oUTws peTalolsivar.

) Cap: 133, 5—7-
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ingesteld *). Ook Origenes en de Apost. Const. beschouwen
de mozaische wet van het betalen der eerstelingen en wel
aan de priesters, als ook voor de Christelijke gemeente
geldig ®). Doch deze instelling verkrijgt bij Irenaeus alsoolk
bj Origenes en de Const. Apost. een zuiver Christelijk
karakter, aangezien het geven van eerstelingen voor de
Christenen meer dan voor de Joden bindend werd
beschouwd, en wel op grond van des Heeren bevel, dat
zijne volgelingen alles wat zj hebben moeten verkoopen,
terwyl Origencs de Christenen in het geheel niet gebonden
acht om zich aan de letter van deze wet te houden.
Doch naarmate de mecning veld won, dat de clerici de
plaats der Levieten vervingen, werd het geven der ecrste-
lingen als meer bindend beschouwd ?).

Dat deze mstelling echter geen onmiddellijk overbrengen
van O. T. gebruiken op de Christeliike kerk is, blijkt uit
de Didache, waar de hoeveelheid van eerstelingen niet
naar de Levitische wetgeving geregeld, maar aan de
vrijheid van elken geloovige is overgelaten ¥, alsook uit
de hierboven aangehaalde plaats uit Origenes, die de
Christenen * door die mozaische instelling niet gebonden
acht. Veeleer schijnt deze instelling in de kerk te zijn

T) Adz. Haer. IV, 17:5, Bd. Harvey II, p. 197, 1981 ib. 78 11, Ed. Hayvey IL p. 207
(Wferre dgitur aporiet leo primilias efus cresturae, sicut of Mopses aif , cfr. Deul. 16 :16;
b, 13t 4: Oportet enine woy oblationem Deo facere, ef in omnibus grates invenics fabri-
catori Deo, in sententio puva in fide Sine Bypocrisi .., primitics carum quae SUnt efus,
creaturarim. afferentes., Door deze wijze van offeren onderscheiden de Christenen zich
stevk van de Joden: Fudeed aufer: jam snon offeriind: mans enine eorim sargnins plenae
supt efc.

2\ Quig, fowe, XL in Numeros. Premitics omuiim TTHSUNT , ST TG UE PeCldzem Sacer-
dosibus lox wandat afferre,; Const. Apost: 11 25: Tg didueve xaT wTokny Basd e
Jezariy wai v amepydy cr Ozed S pwTos ovehisReTe.

3) (Conist. Apost, 11, =z,

) Gl Caps, 135 7.
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ontstaan uit de oorspronkelijke gewoonte der Christelijke
gemeente, om bij gelegenheid van de avondmaalsviering
zekere gaven aan den voorstanders der gemeente tot
onderhoud der armen overtereiken, waaruit ook de
gemeentevoorstanders hun aandeel kregen. De waarschijn-
ljkheid van deze woorstelling wordt hierdoor gesteund,
dat die gemeenschappelijke inkomst der armen en gemeente-
leiders in de Const. Apost. wordt verdeeld: de bisschop
kreceg zijne vaste onderstcuning door tienden en eerste-
lingen, terwil de armen zich met de vrjwillige gaven
mocsten tevreden stellen '). :
Aangaande de dienden merken wij kortelyk op, dat,
volgens Irenaeiis, Christus gekomen is om de wet uitte-
breiden, en daarom in plaats van: gij zult tienden betalen,
heeft Hij bevolen, om alle goederen onder de armen te
verdeelen?). In de derde eeuw werd het betalen der
tienden door Origenes aanbevolen, doch niet op grond
hiervan, dat het een O. T. voorschrift is, maar naar
aanleiding van het woord van Jezus tot zijne discipelen:
 tenzij uwe gerechtigheid meerder zij, dan die der schrift-
-geleerden en pharizeeén, gij zult in het koninkrijk der
hemelen geenszins ingaan ). En Cyprianus schreef, naar
| aanleiding van het feit, dat Geminius Victor voor zijn

dood den presbyter Geminius Faustinus met zijn voogdi-
schap heeft belast: de stam van Levi ontving tot onder-
houd enkel de tienden van de elf andere stammen , waarop

1) Consé, Apost. 11 23,

) Adw, Haer. IV. 1812, Bd. Ilavvey IL I 2o i B2 propter hos 41 {Juceel) guidem
decimas suprum habebgnt consecraias . gui autam percsperunt Mberialem, omuic yige Sund
ipseran i dominicos decernnt wsur, hilariter et Nbere dawites ea, 70w Quae SURT WIAUFQ
ete.; IV. 13:3, Bd. Harvey Il p. 18z : Dominos pro eo guod est decimare Praecepet
ot qude SRl pauperibis dividere,

3) How. XL in Nuweros.
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hij Het volgen: guae nunc ratio ef forma in clevo lenetur,
ut qui in ecclesia Domint ordinatione clevica promouentur
i nullo ab adwministratione dinina awocentur, . . ... sed in
honove Spoviulantium fralrum, fanguam decimas ex Fruc-
tibus acciprentes, ab altart ef sacrificiis non recedant 1 ete.
De uitdrukking : tanguam decimas is beslissend ten hewijze ,
dat het betalen der tienden tijdens Cyprianus geen vaste
wet in de Christelike gemcente was, want ware dat het
geval, dan zou Cyprianus zich zeker niet zoo hebben
witgedrukt.

Blijkens de hicr aangevoerde plaatsen, bestond er, ten
aanzien van het betalen van tienden, geene vaste wet
gedurende de drie eerste ceuwen. In de Const. Apost.
staat, dat het betalen van tienden moet geschieden over-
eenkomstig het Goddelike gebod. Bif Israél ontvingen
de Levieten hun onderhoud daardoor, en nu zijn de
bisschoppen de priesters en Levieten. Er wordt echter
een groot onderscheid gemaakt tusschen de eerstelingen,
tienden en offeranden die onder de wet werden gegeven
en de offers die nu onder het LEvangelie worden ge-
bracht®). Er bestond cchter zélfs nog in de achtste
eeuw geen wet ten aanzien van het betalen van tienden.
Eerst in het begin van de negende eeuw werd op de
Synode van Arles (813) het geven van tienden kerke-
lyk vastgesteld.

Een ander deels Joodsch, deels heidensch element,
dat m de kerk is ingeslopen, is het wasfen. Dit woord
beteekent, volgens kerkelijk spraakgebruik, of gcheele
onthouding gedurendc een dag (iedunium), of de ont

) Epist. 11,
2| Comst. Apest, 11, 25 cfr. VIIIL 0.
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houding van vleeschspijzen (semi-deduniuwm). In de Chris-
telijke kerk werd aan het vasten, evenals bij Israél, zekere
verdienstelijkheid toegeschreven tot het verkrijgen van
zondenvergiffenis *). Ilet voornaamste vasten, de zoogen.
Quadragesima, wordt gemotiveerd deels door het mo-
zaisch voorbeeld, deels hierdoor, dat Christus veertig uur
in het graf lag. Zeer oud is ook de gewoonte om op
bepaalde weekdagen te wvasten. De pharizecsche ge-
woonte om tweemaal per week te vasten, vond ingang
in de kerk. Hicr werden echter niet Donderdag en
Maandag, het bestijgen en afstijgen van den berg Sinal
door Mozes, maar Woensdag en Vrijdag (feria quaria
el sexta), tot herdenking van het verraad en de kruisiging
des Heeren, tot vastendagen gemaakt?). Op voorbeeld
van het viermalige vasten des jaars door de na-exilische
Joden — in de vierde maand werd de verovering van
Jeruzalem vastend herdacht, in de vijfde maand de ver-
branding van den tempel, m de zevende maand de
moord van Gedalja en in de tiende maand het beleg
van Jeruzalem ®), — kwam ook de gewoonte in de kerk
om viermaal des jaars te vasten, welker invoering door
de traditic aan Callistus (f 223) wordt tocgeschreven.
Hij zou echter enkel drie vastendagen hebben ingevoerd,
in de vierde, zevende en tiende maand, terwijl tijdens
Leo I tevens in de eerste maand een vastendag gang-
baar was. De kerk was zich bewust, dat zij hierin een
Joodsch voorbeeld volgde ; Leo L. zegt: sacratum in sep-
timo mensi teruntum . ... quod fuit anle iudaicum, vestva
it observantia christianwm; doch deze overeenkomst is

1) Cfr. 0. a. Tért. de Pavie. 5 en Sir. 34 328, 317 Tob. 12 ;0.
2) Tert. de Paen. 2.
a) Cfr, Jer. gz @63 Zach. 7 :3—35 Jer. 40 4; Zach. 8 : 19,
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enkel formeel, niet materieel. Findelik werden Joodsche
gebruiken niet alleen hierin door de kerk nagevolgd,
dat het gebed dikwils met het vasten verbonden werd,
maar ook werden de Joodsche gezette tijden voor het
gebed overgenomen, nl. het negende, twaalfde en derde
uur, tevens by hanengekraai en het stille uur des midder-
nachts. Doch ook hier is de¢ overeenkomst tusschen Jood-
sche en Christelijke gebruiken meer formeel dan materieel .
aangezien door de Christenen op de negende, twaalfde
en derde gebedsuren, Christus’ kruisiging, zijn dood en
de afname van het kruis respectievelijk werden herdacht.

Wi mogen hier echter niet achterwege laten, om,
zij het ook in het kort, op de ontwikkeling van het
priesterschap in de kleinaziatische gemeenten, schoon Wij
desaangaande weinig met zekerheid kunnen vaststellen,
te wijzen. In zijn bekenden brief aan den Romeinschen
bisschop Victor, beroept zich Polykrates, naar aanleiding
van den paschastrijd tusschen de gemeente van Rome
en de Kleinaziatische gemeenten, o. a. op de autoriteit
van Johannes, den apostel der liefde, die aan de borst
des Heeren placht te liggen, ten bewijze, dat de Klein-
aziatische gemeenten zich getrouw aan de overlevering
hebben gehouden. In dien brief wordt ook vermeld, dat
Johannes een priester was en de hoofdplaat droeg :
Todwne 6 éxt 1 oo wd xuploy guemeowy, G Eyeviily

fepebs 0 mwétahov  megopexdic, zal poows xal Gebdaxakng.
Dat Johannes een priester was, mag wel waarschijnlijk
voor een anachronisme doorgaan; het sluit echter de
mogeljkheid, ja zelfs de waarschijnlijkheid niet uit, dat
het priesterschap reeds vroeg in de twecde ceuw in
de Klcinaziatische gemeenten bekend was, aangezien
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Polykrates, toen hij den brief schreef, reeds een hoogen
ouderdom had bereikt (&yd obv, abehpet, EEfnevior TEVTE
i ZTywy & wplyp)?), en Johannes onmogelik een priester
heeft kunnen noemen, indicn hij zich er niet van bewust
was, dat het priesterschap, althans sedert zin aanvaar-
den van de bisschoppelijke waardighcid, reeds in Klemazi¢
bestond. Hoogst opmerkelijk is, dat Johannes het métahoy
zou hebben gedragen?®. Hieruit zou men kunnen aflei-
den, dat het priesterschap uit Tsra¢l is overgenomen.
Men merke echter evenwel op, dat het Joodsche element
i1 Klein-Azié veel sterker was dan in het westen, waaruit
dan ook het vermoedelijk vroege ontstaan van het prics-
terschap aldaar zich laat verklaren. Jammer echter, dat
de brief van Victor voor ons niet is bewaard gebleven; !
wij hadden er misschien veel uit kunnen putten, aangaande

den toestand van de gemeente van Rome tegen het einde

van de tweede eeuw.

1) Euseb. H. E. V. 24.
2} Het is hckend, dat niet de priester maar de hoogepriester de gouden plaat voor

har voorhoofd droeg, efr. Ex. 28 : 363 391 303 Tev. 8.9,
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HOOFDSTUK V.Y

Her PRIESTERSCHAP TN VERBAND MET DE LEERSTELLIGE
VERWIEKELINGEN IN DE TWEEDE EEUW.

§ 1. HET GNOSTICISME EN ZIJN INVLOED OP DE KERK.
3

Wi hebben in het voorafgaande hoofdstuk gezien, dat
het gebrekkige inzicht dat men had, ten aanzien van de N. 7.
heilsoeconomie, onwillekeurig den weg baande voor eene
wettelijke opvatting wvan het evangelie. Het verband
tusschen de geloofsgerechtigheid en het doen van goede
werken werd niet verstaan. Gevolgelijk werd niet alleen
aan het doen van goede werken een groote, ja zelfs een
zondeuitdelgende kracht toegekend, maar ook geleerd,
dat de overtollige verdienste van den een den ander ie
goede komt, met welke overtollige verdienste het midde-
laarschap werd verbonden.

In dit hoofdstuk wenschen wij nategaan, hoe de kerk-
inrichting zich heeft ontwikkeld onder invloed van het

1) Literatuur: ITarnack Dogmepgeschichte, Bd, L Freiburg £888: Neander , A/lleemerne
Geschichle der christiichen Religion und Hirehe 1. 11 Abt,, Hamburg 18261 Philip Schaff,
Ante-Nicene Christianidy, vol. II. Edinburgh 1889 Bonwetsch, Die Gesedickie des Mo -
tenizmus, Lrlangen 1881 Diatke, Div Sitellung des Clemens Alevandrinus zum ainlifern

Mysterionpweren. Stud. w. Krit, 1887; cfr. tevens de literatuur onder hoofdstuk 1T,
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gnosticisme, het montanisme en het heidendom. Hieraan
gaan eenige opmerkingen vooraf. [Ilet laat zich wel
denken, dat een heiden, die tot het Christendom overging,
een geheel andere voorstelling ten aanzien van de gemeente-
leiders zal hebben gchad, dan een Christen geworden Jood.
De heiden, die gewend was aan priesters, offers, wierook,
reinigingen en dergelijke meer, zal zich, b zijn overgang
tot het Christendom, den Christeljken gemeenteleider niet
anders hebben kunnen voorstellen, dan als een soort van
pricster. Daarentegen zal cen Christen geworden Jood,
die aan de eenvoudige synagogale inrichting gewend was,
bij zijn overgang tot het Christendom, natuurljk geen
behoefte hebben gevoeld aan priesters en offers, maar zal
zich zeer goed hebben kunnen vinden met de aan de
synagogale correspondeerende inrichting in de Christelijke
gemeente. Wat tevens het gezag van den gemeenteleider
moest verhoogen, was dit, dat aanvankelijk, toen het
N. Testament nog geen normatief gezag had, de O. 1.
kanon tot een Christelijk boek en wel door middel van
de allegorische interpretatie werd gemaakt, welke inter-
pretatie als eene yvbow werd aangemerkt, welke niet
iedereen bezat. Niet minder moest het gezag van den
gemcenteleider hierdoor rijzen, dat hij was de drager van
de mapaddasic, den xavov ¥¢ mopeddoewg, de Tapayyehiat ,
het xfpuype, de padfpare en de Sddypora twd Xprotod.
Veel meer nog werd de nadruk op die mapaddoets gelegd
onder invloed van het gnosticisme.

Den naam ,gnosticisme” geeft men niet aan €én, maar
aan eene reeks van eclectisch-theosophische stelsels, die,
schoon bij vecl onderlinge verscheidenheid, zich laten terug-
brengen tot eenige weinige gronddenkbeelden, wilin alle
het gemeenschappelijke streven zich openbaart, om, met




R I e e et e e e e ———"

I12

behulp van oostersche, helleecnsche en Christelijke denk-
beelden, het Christendom in eene theosophie d.i het
evangelie in eene kennis aangaande God, de natuur en de
geschiedenis omtezetten en zoo een antwoord te geven op de
vragen: hoe is de wereld ontstaan en wat is het verband
tusschen de zichtbare en onzichtbare orde der dingen?
tusschen de openbaring van God in de natuur, de geschie-
denis en het Christendom, en tusschen het O. en N.
Testament? en hoe worden wij van de wereld verlost?
Met andere woorden, de gnostick is philosophie , godsdicnst-
philosophie en zj is moraal. Om toteen eenigszins helder
inzicht van de historische beteekenis van dit grootsch
verschijnscl te komen, wenschen wij de gnostiek uit dit
drieledig oogpunt te beschouwen, en daarbij te vragen,
wat zij als waarheid verkondigd wil hebben, en hoe zij
tot de waarheid wil komen; m. a. w. wij wenschen de
gnostieck van hare materiéele en van hare formeele zijde
te beschouwen, terwil wi ons tot zecr algemeene bepa-
lingen zullen moeten beperken. Vraagt men, wat het
kenmerk is, dat de meeste gnostische stelsels dragen,
wi meenen hierop tot antwoord te moeten geven: het
dualisme, zij het dan ook, dat de Alexandrijnsche in
onderscheiding van de Syrische gnostici een minder streng
dualisme hebben gehuldigd, door op voetspoor van de
platonische idee de Ohy als #évwpa in tegenoverstelling van
het mhfpwpa te beschouwen, terwijl de Syrische gnostici
de zonde als inhaerent in de stof beschouwden. Deze
tegenstelling van stol en geest ligt ten grondslag van de
wereldverklaring der meeste stelsels; tevens worden de
zedekundige beginselen der gnostieken door die tegen-
stelling beheerscht. Uitgaande wvan de volstrekte tegen-
stelling van geest en stof, tevens van de dubbele ont-
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kenning, dat uit niets iets te voorschyn komt en dat
God zelfs door eene wilsdaad de wereld in aanzijn heeft
kunnen roepen, zonder aan zine heiligheid te kort te
doen, zagen zich de gnostieken de beantwoording van
de vraag opgelegd, hoe dan toch de wereld, waarin
beide het geestelijke en het stoflelijke dooreen gemengd
zijn, is ontstaan. Aan de oorspronkeljke materic, die
niets meer is dan materie, kan de empirische wereld haar
ontstaan nict te danken hebben, wijl zij niet alleen wit
stoffelijke, maar ook uit geestelijke elementen. is samen-
vesteld; doch omgekeerd kan zij ook niet door God, die
een louter geestelik wezen is, in het aanzijn geroepen
Zijn, aangezien zij miet alleen uit gecstelgke, maar ook
uit stoffelifke elementen is samengesteld. Zjj kon derhalve
door geen ander, dan door een met haar aard of karakter
correspondecrend d.i door een psychisch wezen, dat den
overgang van het geestelike tot het stoffelijke vormt,
zin voortgebracht. Doch stelt men hiernaast, dat de
absoluutheid van God onmogelijk kan worden gehandhaafd
sonder dezen wereldformeerder als een onvolkomen, kort-
zichtig en afhankelijk wezen te beschouwen, dan spreekt
men hiermede tevens de stelling uit, dat de wereld zonder
de Goddelijke causaliteit in het geheel niet te verklaren
is. Is zij niet door den hoogsten God onmiddellyk voort-
gebracht, maar door den demiurg, doch niet zonder de
Goddelijke causaliteit, de gnostiek laat tot verklaring
hiervan, krachtens eene metaphysische noodzakelijkheid,
of krachtens de zich zelf bepalende liefde van God, ecn
reeks van wezens of Goddelike attributen (Aconen),
met cene steeds afnemende gradatie uit het Goddelijke
wezen voorivioeien, waarvan de verst van het Goddelijke

wezen verwijderde, of te zwak was om het verband
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met de Goddeljke levensketen te bewaren, of gedreven
door een zondigen hartstocht, gelijk een ster uit het
mhMjpwpe ') in de donkere chaotische materie nederviel, om
er een vonkske van het Goddelijke leven aan medetedeelen :
maar tegelijkertijd wordt dat Goddclijke door de vermen-
ging met de materie verontreinigd en verlangt smachtend
naar verlossing. Deze gevallene aeon (f zdtw onplia,
‘Ayoapod) ®) bracht uit de physische materie den wereld-
formeerder (Avpwupyds) te voorschijn, die weder op zijne
beurt behalve de zichtbare wereld ook hylische en psy-
chische menschen in het aanzijn riep, waaronder echter
onder inwerking van Sophia Achamoth ook pneumatisch
begaafde menschen zich bevonden.

Zoo wordt de overgang van God tot de wereld ver-
klaard. By dic verklaring heeft men zich van drie hete-
rogene elementen bediend: het pneumatische, waarin het
Goddelijke element - het zedelijke en redelijke , de wil —
heerschend beginsel is; het hylische, waarin aan de
blinde begeerlijkheid deze plaats toekomt, en het tusschen
beide in liggend psychisch clement, respectievelijk corres-
pondeerend met God, Satan en Demiurg, Deze drie
kategorieén worden ook dikwijls met de aanhangers van
den Christelijken, heidenschen en Joodschen godsdienst in
verband gebracht. Dit leidt ons tot de beschouwing van
de gnostiek als godsdienstphilosophic. Het meest wezen-
ljke onderscheid tusschen de stelsels der gnostieken berust
op de mecrdere of mindere toenadering van hunne eigen-
aardige wereldbeschouwing tot die des Christendoms.
Kwamen alle gnostieken hicrin overeen, dat zij cene wereld

1| Zoo wordt het geheele lichaam van aconen, aan het hoofd waarvan Christus staat,
genoemd. ;
2) licn, qdz. Haer L 4.
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aannamen, die door dadelijke uitvloeiing van leven uit
God is ontstaan, en dat zij den vader dier hoogere wereld
niet tot den onmiddellijken formeerder dezer lagere maak-
ten, maar dezen in rang ver beneden die hoogere orde
der dingen en den vader derzelve stelden; hierin ver-
schilden hunne stelsels weder onderling, dat volgens de
cene klasse (judaizeerende gnosticken) de wereldior-
meerder of de God der Joden een beperkt wezen 15,
die den raad van den allerhoogsten God onbewust ten
ditvoer heeft gebracht, terwijl, volgens de andere klasse
van stelsels (anti-judaizeerende gnostieken), de wercldfor-
meerder zich tegen den hoogsten God vijandig verzette.
Slechts in het eerste geval kan er van eene toenadering
tot het Christendom worden gesproken, aangezicn het
dualistische beginsel minder streng wordt toegepast, lolij-
kens de verhouding van den wereldformeerder tot den
hoogsten God. Wordt echter het dualistische beginsel
in al zijne gestrengheid doorgevoerd, gelijk zulks bij de
tweede hierboven genoemde klassc van gnostici het ge-
val is, dan staat de demiurg niet allcen vijandig
tegenover den hoogsten God, maar dan is ook alle
samenhang tusschen het Christendom en het Jodendom
voor goed verbroken. Ook in de natuur, waarin zi] eene
onverbiddelijke noodzakelijkheid zagen regecren, vermoch-
ten zij den door Jezus geopenbaarden (God der liefde
niet te herkennen. In één woord alle mogelijke samen-
hang tusschen de Christelijke en de voor-Christelijke
wereldbeschouwing is geheel en al afgesneden, waardoor
het Christcndom het voorkomen van iets verkrijgen moest
dat geheel en al op zich zelf stond en geheel onvoor-
bereid was ingeschoven. Volgens deze voorstelling 18
het miet: , Christus is niet gekomen om de wet en de
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profeten te ontbinden, maar te vervullen,” maar: ,Christus
is nict gekomen om de wet en de profeten te vervullen,
maar te ontbinden.” Christus heeft daarom cen tot nog
toe onbekenden God geopenbaard.

Was volgens de opvatting van de eerstgenoemde klasse
van gnostici de demiurg nicts anders, dan een dienaar
van den hoogsten God, naar wiens ideaal hij de orde
der dingen hier beneden onbewust heeft ingericht, en die
in het geheel nict vijandig tegenover Hem stond, hun
vijandschap tegen de wereld was daarom lang niet zoo
sterk als by de tweede hierboven genoemde klasse van
gnostieke stelsels, aangezien de vijandschap tusschen
geest en stof toe- of afneemt, naarmate het dualistische
beginsel al dan niet in al zijne gestrengheid wordt toe-
gepast. Wi hebben boven gezien, dat het Christendom,
het Jodendom en het Heidendom door het pncumatische,
het psychische en het hylische clement respectievelijk
werden vertegenwoordigd; ook werden alle menschen
naar deze drie kategorién ingedeeld. Die klasse van
gnostici, die een minder streng dualisme huldigden, waren
daarom ook meer gematigd in hun ascetisme, ofschoon
zj zich in deze door satan en demiurg beheerschte
wereld ongelukkie gevoclden; zij verlangden naar ver-
lossing, die alleen te verkrijgen is door de onthouding
van alles wat het zingenot streelt. Hierdoor werd de
zedelgkheid niets anders, dan een nalaten van het kwade,
cen bloote weg tot reiniging. Gingen daarentegen de
andere gnostieken van de grondstelling uit, dat de wereld
het gewrocht is van een den hoogsten God vijandig
wezen, zij werden hierdoor tot eene hoogmoedige ver-
achting van al het stoffelijke gedreven, en stelden
tot levensregel: 3s7 xaraypfodar tf copzi. Deze grond-
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stelling werd gerechtvaardigd door de leer, dat het zin-
nelijke geheel onverschillig was, en dat men op die
wijze zijne verachting van de beperkende wetten van den
demiurg te kennen moest geven. Door het genot moet
men den trek daarnaar bestrijden, want het is niet groot
zich van het genot te onthouden, als men het nict ge-
smaakt heeft. Hierdoor verliep de moraal in volstrekt
libertinisme.

Uitgaande van de tegenstelling van stof en geest,
zouden wij hieruit gemakkelijk kunnen afleiden, wat aan-
gaande de verlossing werd geleerd. Wordt de geest
toch als door de stof gebonden beschouwd, waardoor
hij tevens verontreinigd wordt, welk ander doel kon de
komst van Christus op aarde hebben, dan de mededeeling
van kennis, waardoor men zich van de belemmerende
stof zou kunnen bevrijden?®). Ten aanzien van den per-
soon van Christus, heeft, volgens de eene voorstelling ,
deze hoogste aeon geen ander, dan een aetherisch lichaam
gehad ), volgens cene anderc heeft zij zich werkelijk met
den mensch Jezus of met den Joodschen Messias by den
doop vereenigd ®), doch deze vereeniging was zoodanig ,
dat Jezus en Christus geisoleerd naast clkander werden ge-
dacht, zooals wanneer Christus den aan het kruis lijdenden
Jezus verlaat, terwijl volgens de beschouwing van Marcion
en Saturninus de geboorte van Christus moet worden ge-
loochend en zijne zichtbare verschijning als een phantasma
worden beschouwd. Het streven om Christus i geen
wezenlijk contact met de zondige stof te laten komen,
openbaart zich in elk dezer voorstellingen. '

1) Cfr. Tren. edw. Hger. 1L 15 25 I, g1. 23 ‘Tert. de Resupr. Carn. 19,
2) Tert. ad Velend, 395 Clem. Alex. Styom. VIL 16. €. &
4) Cfr. Clem. Alex, Strom. L =L
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Beschouwen wij het gnosticisme van zyn formeele zide,
de tweeledige vraag: wat is de bron, waaruit het gnos-
ticisme heeft geput, en met behulp van weclke middelen
heeft het uit die bron geput? dringt zich dan aan ons
op. Wij zouden hier met het korte antwoord kunnen
volstaan, dat het formeele begmsel van het gnosticisme
hierin gelegen is, dat het Christendom uit de sede wordt
gekend, en dat het middel daarbyj aantewenden de a/llegorie
is, ware het niet, dat de belangrjkheid van dit punt een
vollediger uitcenzetting verdiende. Aan de gnostieken viel
niets gemakkelijker, dan in de Schriften des N. Verbonds
hun eigen denkbeelden te vinden, aangezien zy, in het
vertrouwen op het mwendige licht hunner hoogere geeste-
lijke natuur, waarin zij den sleutel tot de waarheid
meenden tc hebben, zich weinig om de letter der gods-
dienstige oorkonden bekommerden. Ja sommigen hunner
gingen zelfs zoover, dat zij niet alleen beweerden, dat
de zuivere leer van Christus niet dan door den pneu-
maticus, dic het psychische van het pneumatische weet
te onderscheiden, uit het met psychische en Joodsche
denkbeelden besmette onderwijs der apostelen terugte-
vinden is, maar dat zelfs in Christus’ redenen onderscheid
moet worden gemaakt, tusschen hetgeen daarin door den
psychischen Christus, naar de ingeving van den demiurg,
en hetgeen door de hoogste rede gesproken was. Natuur-
ljk zijn het enkel de pnecumatici, dic krachtens hun pneu-
matisch karakter voor de hoogere waarheden uit de
geestenwereld vatbaar zijn. Is die volmaakte wisheid
geen gemeenschappelijk, maar privaat, eigendom, zij mocht
daarom op geene andere wijze, dan langs den weg van
eene geheime overlevering in den kring der ingewijden

worden voortgeplant. Die geheime traditie gold als de
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hoogste bron van kennis, omdat men beweerde haar
van de apostelen en apostolische mannen afteleiden,
die ze zouden hebben medegedeeld. Basilides verkondigde
cene wisheid, die hij van zijne leermeesters, den apostel
Matthias en Glaucias, hermeneut van Petrus zou hebben
ontvangen ) Valentinus zouw zijne leer van Theudas, leer-
ling van Paulus, hebben ontvangen, tevens geeft hij voor
openbaringen in een gezicht van den Logos te hebben
ontvangen, en de Ophieten beriepen zich op Manamne
en door deze op Jacobus, den broeder des Heeren ). !
Ja 7z beriepen zich op de geheime traditie door Jezus
self hun medegedeeld #). Behalve deze geheime traditie
en de N. T. geschriften, waarop zj, ten einde hunne
meeningen er in terugtevinden, de allegorische interpre-
tatie tocpasten, bedienden zich de gnostieken eok van
| apokryphe geschriften, die in de tweede eeuw in ruime
mate voorhanden waren. Onder de Valentinianen alleen
vond Trenaeiis ecn ontelbarc menigte van zulke geschrif-
ten?). Dec psychici echter, die voor die hooge waarheden
‘ niet vatbaar waren, moesten zich tevreden stellen met
| een leugen, Christus en de apostelen hebben zich in
‘ hunne leer naar de bekrompene inzichten van dezulken, ;
die op het standpunt van een blind geloof stonden, dal .
| enkel op gezag berustte, geaccommodeerd °),

Hebben wij nu in grove trekken het beeld van het.
gnosticisme voor ons, wij moeten nog in het kort nagaan,

L

—

Hippol. Philos. VIL 203 Clem, Alex. Sirom. VIL 17, 106 seqq,

2y Bippol. Phibs. V. 77 X, .

3) Tert. de Praeser, Haer. 2355 cfr. Iren. adw. Haer. L 2
{) Adw. Haer. L. 20 1.

3) Iren. ade. faer. Ul 5
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welke krisis voor de kerk uit dit verschijnsel ontstaan
moest, en tevens zien, welken vorm de kerk uit reactie
daartegen heeft aangenomen. Kon de gnostiek, by de
verklaring der zichtbare wereld, de zonde onmogelgk aan
den door God aan den mensch geschonken vrijen wil
toeschrijven, zonder God daardoor tot oorzaak der zonde

te maken, zij moest dan of een zelfstandige oorzaak

der zonde buiten God omgaande aannemen, gelijk het
dualisme deed, of zij moest het objectieve onderscheid
tusschen zekelijk goed en kwaad volkomen uitwisschen
gelgk zulks bij het pantheisme het geval was. In beide
gevallen is de gnostiek juist tot het tegenovergestelde
resultaat gekomen, dan hetgeen zij beoogde: hier, door
aan de heiligheid Gods te kort te doen, in het eerste
geval, door een zclfstandig bestaan buiten God om,
van Wien alleen zich het bestaan uit en door zich zelf
laat praedicceren, aantenemen, waardoor Gods almacht
werd opgeheven.

Het denkbeeld van de openbaring wordt, volgens de
judaizeerende stelsels, in de védr-Christelijke godsdiensten
niet gemist; het tegendecl is ons hicrboven gebleken.
Doch het principigele onderscheid tusschen het Christendom
en het heidendom gaat volkomen verloren, zoodra men,
bij eene consequente toepassing dezer beginselen, stellen
kan, dat God zich evengoed door de heidensche gruwelen,
als door Christus had geopenbaard.

Werd wel de identiteit van den Vader van Jezus
Christus met den God der Joden geloochend, doch nog
eene openbaring van den hoogsten God en daardoor eene
voorbereiding in het Jodendom tot het Christendom gezien,
volgens Marcion e. a. werd de grenslijn tusschen heidendom
en Jodendom aan den eenen kant en het Christendom aan
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den anderen kant zoo scherp getrokken, dat het Christendom
sich daardoor van zijn Israclitischen bodem losgerukt zag.

Het dualisme moest zoowel op praktisch-zedelifk gebied
als ten aanzien van den persoon van Jezus grooten aan-
stoot geven. Is er geene gemeenschap denkbaar tusschen

geest en materie, het stoffelijke kan dan ook door het

oeestelijkegniet worden geheiligd. Tweegrlel gevolg heeft
dan deze tegenstelling van stof en geest: of eene ascetische
verloochening Of eene libertistische verachting. Is er voorts
geen gemeenschap tusschen het stoffelijke en het gees-
telijke , een geheel deel van het menschdom wordt daardoor
buiten bereik van den Goddelijken invloed gesteld. Kan
er tevens van een overgang uit eene lagerc kategoric
van menschen in eenc hoogere geen sprake zijn, aange-
zien de lagere naturen zich evenmin in het atmospheer der
geestenwereld kunnen vinden, als een visch in de berg-
Jucht, zoo blijft het vermogen om de Goddelijke waarheid
te begrijpen alleen het voorrecht der pneumatische men-
schen. En aangezien door dezen alleen datgene, dat langs
den weg der geheime traditie werd voortgeplant, of wat
door middel van de rede of de intuitie werd gefingeerd,
als waarheid werd aangenomen, zoo verliezen de objectieve
waarheden des Christendoms niet alleen al hare waarde,
maar het Christendom zelf houdt op volksgodsdienst te
zijn, aangezien by de onostiek, door de scherpe tegen-
stelling van =fouc en yvbaic, het streven zich openbaart,
om, evenals bij de heidensche mysterién, ook de Christe-
lijke waarheden in esoterische en exoterische te verdeelen.
Door het dualistische beginsel eindelijk op den persoon
van Christus toetepassen, ging de objectieve beteekenis
van zijne werkzaamheid voor het godsdienstig gemoed
geheel en al verloren.




Dat de Christelijke gemeente niet de leer van Christus en |
zijne apostelen in de voorstelling,, welke de gnostieken
daarvan gaven, terugvond, spreekt van zelf. Zij gevoelde
zich zelfs verplicht, zich daartegen met alle kracht te
verzetten. Zyj deed dit, door zich op de heilsfeiten te
beroepen, die den grondslag van het Christelijke geloof
vormen, wicr historiciteit kan worden gestaafd, krachtens
de betrekking waarin de kerk tot Christus en de aposte-
len, door middel van de aaneengeschakelde reeks wan
bisschoppen staat. Het redetwisten over de Schrift vond
Tertulianus daarom nutteloos, aangezien de ketters een-
voudig van de Schrift plachten te verwerpen, wat met
hunne meeningen niet overeenkwam. Men vrage veeleer:
wat hebben de door Jezus Christus in de wereld gezonden

\ apostelen geleerd? Wil men dus te weten komen, wat
de ware leer is, die met het geloof van de apostolische
moederkerk overeenkomt, dan zoeke men die nergens
anders, dan bi de door de apostelen zelf gestichte
gemcenten, want deze houden natuurljk vast, wat zij
van de apostelen geleerd hebben, de apostelen van
Christus en Christus van God ). Langs dezen weg ont-
stonden de wregulae fide in de verschillende gemeenten,
waarvan de gemeenteleiders de dragers waren. Deze
regulae verschilden wel onderling , voor zoover de behoeften,
die z¢ in de verschillende gemeenten in het leven riepen,
verschillend waren; hunne overeenkomst was nochtans zoo
groot, dat Tertullianus ze als wuma ommuino, sola immobilis

1) Tert, de Praeser. Haer. 11 constat porinde ommens doctrinam guas cum (s seclesiis

aposiolicis metricibus el originafibus fidei conspivet verdtati deputandunt, 3@ sine dudio
fenenlen grod ecclesice ab apostolls | apostoli @ Cheisto, Christus a Feo aceepir; ofr. cap. 3=.
Iren, ado, Haer. IIL 2: 23 ed. Harvevy IL p. 7, 8% Cum awnten ad ean iterun Eraditionem,
gitde et alk apastalis, quae per suecessiones preshyderavum i eeclesiic eustodituy Provocamies
¢0s, adversaniny traditiongm etc.; ofr. 11 g: 13 1L 4 : r; IV. 261 2; IV. 33:8; Vuzo! 1.
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ot irveformabilis beschouwde ). Het was echter nict
genoeg, dat de kerk zich op de ouden beriep; zij] moest
ook aantoonen, dat hare traditie getrouw de apostolische
leer weergaf, want ook de gnostieken hadden hunne door
de apostelen en Christus overgeleverde traditic. Indien de
suivere apostolische leer niet in de verschillende gemeenten
aanwezig was, dan mocten zich alle gemecnten aan juist
dezelfde vergissing hebben schuldig gemaakt, want op
dit oogenblik stemmen zij alle onderling overeen. Bjj
cene zoo groote overeenstemming kan echter moeilijk aan
cene dwaling worden gedacht; daarom kan datgene, dat
sich bij velen op dezelfde wijze terugvindt, geen rcsultaat
van dwaling, van overgeleverde waarheid zijn *).
Volgens Tertulianus’ getuigenis schijnt dus de traditie
meer doelmatig geweest te zijn dan de heilige Schriften,
in de bestrijding van de ketters; maar dat er behoefte
bestond om naast den 0. Testamentischen ook een N. T,
kanon te hebben, en wel naar aanleiding van het feit,
dat de gnostici zich tot verdediging van hunne leer op
N. T. geschriften beriepen, ja zelfs een eigen kanon uit
die geschri’r’ten vormden, bewijst de canon Muratorianus.
Door de apostolische traditie en geschriften als de ken-
bronnen van de zuivere apostolische leer, wijl van apos-
colische herkomst en als zoodamg door de geheele kerk

1) Zeer juist zegt GGiider (Hertzog RE. v. 183) gangaande de regulas Jidei > Die Glau-
bensregel il einé Aysprigung des kivehlichen Cemeindebemusstseins wm die Objecte des
Lirchlichen Glaubensinfalts, wie solches Comeindebeoussisein sickh als Niedersehlag aws
den Schiifien des neqen Bundes wid der eckiten snitud fichen Tradition. gebildel fatle.

o) Tert. de Proecr. Haer. 28: Exitus voriasse debusrat ervor doctrinae ecclesiar .
Ceterum quod apud milios i Smenitur , nok et ervalwm, sed Fraditum. Audeat ergo
aliguis dicere illos errasse qui tradiderunt? Cap. 13 Haee regule @ Christo ... st
futn. Adv. Valent. 4. Auvthentice regula ; ot adw, Mare, L 223 IV. 43 Irén. adt.
Eaer. L 30, 2, Ol 24. 35 UL 3.




124

aangenomen '), te beschouwen, beleed de kerk tegelgkertijd,
dat zij de eenige, namelijk de alleen ware, de katholicke |
is. Deze objecticve grondslagen der waarheid vormden
dus niet alleen de kenbronnen der waarheid tegenover
de dwaalleer, maar legden tevens den grondslag van de '
eenheid der kerk. Dat de kerk zich gevolgelijk als de
uitsluitende berzitster van de Christelijke waarheid be-
schouwde, lag voor de hand: buiten haar gemeenschap
is geen heil te vinden, zij is het depostiorium van de
apostolische lcer en als zoodanig de ingang tot het leven. ?)
Irenaeiis wilde enkel de eenheid der kerk als deposttorinm
verifatis handhaven®). Bij deze beschouwing aangaande
de kerk heeft Irenaelis het echter nict gelaten; hij
begon die reeds onder den drang der omstandigheden
in eene hierarchische omtezetten. Wij hebben boven reeds
gezien, dat het beroep op de apostolische traditie gepaard
ging met de stelling, dat die traditie de zuivere apos-
tolische leer bevatte. Die stelling kon alleen worden
gestaafd door te wijzen op het verband waarin de kerk
tot Christus en de apostelen, door middel van de bis-
schoppen, die successievelik de apostolische leer van
_ - mond tot mond hebben voortgeplant, staat®). In den
| bisschop zag men aan den eenen kant de eenheid der

1) Iven. adv. Haer, I, 10, T, 2.

2) Iren. adv. Aeer. W 4. 1z, Ed, Harvey IL p. 15: TZawiae igitur ostensiones cum
stiet, wow gperiet adime gumerere afud alios verdlaten, guam facile est ab ecelesia sumere,
cum apostoli, guasi in deposilorinm dives, Plevissinie in eam contnlerint ommia guae sin
verdtalis. . ... Hoer est enim wilae introfius; OI. 24. 1, Ed. Hayrvey IL p. 13T, 132: Hoe
(i e. Spirdtas Dei) entm ecclesice ereditum est Dei wunHs , €lc. I ecoieste , inquit, posuit
Dzl . o untversam veliguam operationem SPETitus : cujus mon sunt pariicipes cmwes
gue son concurrunt ad ecelesiany, sed semetipso fraudaont o vita, per senientiam malan:
et operaliveem pessimam.,  LB7 emim ecclesia, i5i et Spiritus Dei, ef wbi Spivitus Dez,

2llie ecclesin ef ommis grativ.
3) Cfr. o. a. adv. Haer. IV, 33. 7.
4) Iren, adv, Huer, 1L 3. 3, 4.
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kerk zichtbaar voorgesteld, en aan den anderen kant de

zuiverheid van de apostolische leer gewaarborgd, aange-

sien hij als drager dier leer .met de bisschoppelijke waar-

digheid tevens het charisma verttatis heeft ontvangen:

Quapropter eis qui in ecclesia sunt presbyteris obaudire

oportet, his qui successionem habent ab apostalis, sicut vsten-

dimus; qui cum episcopatus stccessione charisma verilatis

cortum  secundum  placitum  Patris acceperunt’).  Het is

iedereen opgelegd, om de presbyters te gehoorzamen :

hetgeen oorspronkelik bestemd was, om alleen in de

georganizeerde gemeente voorttebestaan d. 1. het zwaar-

tepunt van het Christelijke leven, werd geobjectiveerd in

den uitwendigen clericalen stand. i
Het onvermijdelijk gevolg van de stelling, dat de

bisschop tegelik met zijne bisschoppelijke waardigheid

con zeker charisma veritatis heeft ontvangen, heeft Cal-

listus, dic op de volkomene autoriteit van het apostolische

ambt aanspraak maakte, volledig ontwikkeld. Hi be-

schouwde zich in den volsten zin des woords als navolger

der apostclen?. Blikens de mededeeling van Hippolytus

heeft zich de bisschop van Rome eene absolute macht

binnen zijn cigen jurisdictie aangematigd. ). Hippolytus

was het echter hierin met ziin tegenstander eens, dat aan

de navolgers der apostelen de eigenschappen der apostelen

zijn medegedceld %), terwil Tertullianus niet de doctrina

apostolorum , maar de polestas apostolorum aan den bis-

schop van Rome betwistte °).

1) Iren. adw. Haer. IV. 26. 2, Ed. Harvey IL p. 236.
2) Dit blijkt wit het irauische: jogostalice’, dat Tertulianus len opeichte van den bis-
schop van Rome bezigde.

4) Hippolytus {£keos. IX. 7) deelt mede, dat Callistus de eerste was, die het op zch i
nam, om aan grove misdadigers de vergiffenis hunner zonden te verzekeren, '

4) Cir. Prooemiune D. 23.
5) Cir. de Pudic. z1.
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§ 2. Hrr moNTANISME EN ZIJN INVLOED OP DE KERK.

Deze ,nova prophetic” was waarschinlijk tegen het
midden der tweede ecuw, te Pepuza in Phrygié, onder
invloed van zekeren Montanus ontstaan, die, véér zijne
bekeering tot het Christendom, priester bj den Cybele-
cdienst was. Door den onderscheidingsnaam , zova pro-
pletia”, waardoor dat verschijnsel zich placht aan te
duiden '}, wilde men niet alleen de continuiteit van de
gave der profetic in de kerk te kennen geven, maar ook
blijkens het bijvoegsel | wove,” de periode waarin men
leefde van de voorafgaande perioden, nl. die van den
natuurlijken godsdienst, van den wettelijken godsdienst
onder het O. Testament, en van het Evangelie tijdens
het leven des Hecren op aarde, onderscheiden . Was
de gemeente in de periode van Jezus’ omwandelen op
aarde nog te onvatbaar om alles te dragen, dat Hij haar
te zeggen had, thans is het de periode van den geest
der waarheid, die de waarheid in al haren omvang open-
baart®). Hiermede heeft het Montanisme echter geens-
zins iets in strijd met de kerkleer willen verkondigen
integendeel, de nicuwe profctic was in de volkomenste
harmonie met de O. en N. T. openbaring en met de
regula jfider, die immobilis ef wrveformabilis is: zij had

1) Lert. de Memog. 14: Nova Iev wbstulst repudium (Rabuit guod auferret), nove Frpe
Flietia secumdam HLFEIRONI R, ROTE RS regudinn priovis; de Reswrr. Carn. 63: ddeirco
Zame omnes Pelre ambivaiiates et guas wolunt parabo

las aperia wlyne pershicua toliur sacra-
wmenti praedecatione descussit pes

rovag prophetiom de paracleto inundaniem ; oft. ade,
Prax. 503 de Jefun. 1. e, a.

2} Cfr. Twrl. de Fire., Veland. .
3) Tert, adw. Prax, so: Flivs . . accapluny @ paire manis effudil , S it sancten
leauopimg anderpretatorent , 5t GHIS SEIrFONES HOTEe prophetiae exus admiseitt | of deductorsm
omsEy veritatis; ofr. Johs, 16: 12 seqq.




127

met de katholieken denzelfden God, denzelfden Chris-
tus, dezelfde sacramenten, hetzelfde geloof gemeen ).
Hiermede komen ook de getuigenissen van hunne
heftigste tegenstanders, Hippolytus en Epiphanius, over-
cen, die beweren, dat zij al de O. en N. T. geschrif-

ten aannemen, en in hunne beschouwingen aangaande,

de opstanding uit de dooden, den Vader, den Zoon en
den . Geest, met de heilige katholieke kerk eens zijn ).
Het Montanisme liet tevens zijne orthodoxie hieruit bly-
ken, dat het aan dec zijde der kerk het gnosticisme, zijn
tegenvoeter, heftig bestreed. Ondanks hunne orthodoxic
kwamen nochtans deze Kataphrygiérs of Pepuzianisten
vooral op praktisch-zedelijk gebied met de kerk in botsing.
Hebben zij terecht aanstoot genomen aan de laxheid, die
vooral tijdens Zephyrinus en Callistus in de kerk hcerschte,
zij gaven van hun kant nog grooter aanstoot, door, tot
een ander uiterste overhellend, de Evangelische vrijheid
in een schier Joodsche gestrengheid om te zetten.
Wanneer wij buiten rckening laten, wat voor ons doel
minder noodzakelijk is, dan vragen de volgende punten,
diec voor ons de montanistische richting karakterizeeren,
onze aandacht: 1. de mogelijkheid cener individueele inspi-
ratic, welker gezag hooger staat dan dat van de apos-

1) Tert, de Ving. Veland. 10 Regula guidem Jidei wne omping est, seli inmolilis el
Srreformabilis, credendi scilicet in wenicui Dewwr omnipoternten . .. .. ¢t Flun etus Fesume
Christum ele.; de letwm. 12 £ (5. o pyyehicd) pavacieto condroversiam jaciunt; proprer
hoe novae frepleiice recusantur s wow guod aliem Dewwe praedient Montanus et Priscilla
et Maximilla, nee gued Fesum Clwistum soluant, e quod alism fidel aui sped wegnlam
svertant , sed guod plane deceant saepigs iecwnare quant nubere; cft. de Marnog. 2.

o) Epiphan. Haer. 48 111 0970t 93p of vovs Gplyac zzlobpever Jiyovtor ToTaY

i 7 e : o ; ‘ W

YOy TEARITY wth viow CtaStwny wot Yewgty cvdortooy Dpoinc Aypouaey. Iept
: U e A e / e Mo X ST S

O ToTpn: st WioU RZL oyl TYULHTES OpOlLs GROYOVGL Ty oid 22T ohRn
; : !

fuxdngiz ; cfr. Hippol. Phidos. VIIL g.
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telen en zelfs van Christus, en 2. de noodzakelijkheid eener
volstrekt zuivere kerk, eener kerk wvan louter heiligen.
Wanneer wij bedenken, dat de profetie van Johs 14 seqq.
volgens de Kataphrygiérs hare vervulling in de door
hen verkondigde leer heeft, en tevens dat er twijfel bestond
of de apostelen den paracleet al dan niet hebben beze-
ten en dat het gezag der nieuwe profetie hooger werd
gesteld dan dat van Christus ?), dan kan er geen twijfel
zijn, of de nicuwe profeten verbeelden zich cene bijzondere
roeping te hebben ontvangen. Is de paracleet de hoogste
ontwikkelingstrap in de geschiedenis der kerk en de
profetic van den paracleet de eenige ware leeraar na
Christus %), dan is ook niet alleen eene in den N. T.
kanon afgeslotene openbaring ondenkbaar, maar dan kan
men zich ook niet meer op den bisschop of op de tra-
ditie beroepen.

Evenmin als de gnosticken konden ook de Montanisten
in de oudste oorkonden van het Christendom, of in de
Christelijke gemeente een objectief gezag, cen objectieven
maatstal erkennen, wil de Geest, de Zoon ja zelfs de
Vader in Montanus en zijne profetessen zijn verschenen
en door hen spraken®). Beide tegen het episcopaat en

£) Volgens de mededecling van Pseudotertullianus hehben de apostelen , naar de meening
der Montanisten, wel den I Geest ontvangen, doch niet den paracleet: 2n wposiolrs
quideny dicunt spiritum sarclum fuisse , paracletwmn wwn fussve. Tertullianus daarentegen
indeniificcrde den paraclefus met den spirilus sawctus, en als zoodanig hebben ook de
apostelen den paracleet hezeten; doch blijkens de benaming aproprii prophetas” heeft hij
het gezag der nieuwe profeten zeer hoog zoo mniet hooger, dan dat der apostelen gesteld :
ofr. de Pudie. 1s.

2} Hippol. Phzlps. VIIL 1g : {iﬁép B ATOHTEAOUC et way yeploue ToUTE TR Yo
doSalove , e Tolpdy mleltv Tt XpioTod 8 todroic Jeyew Twae adtiy TEYOYEveLL ;
Pseudotert, dicunt ... paracietum plave in Montana divisse guam Chyistum in evaRTe D
Profulisse. Cfr, Harnack ¢, . 0. S, 358 Anm. =.

3} Tett. de Firg. Velond. 1.

4) Didym. de Trim. 43, 11 Movravne Jopy ooy, simev” . Eve swe o matip o
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cen afgesloten N. T. kanon hebben zich de Montanisten
scherp gekant, aangezien beide op een langdurig voort-
bestaan en op eene voortdurende ontwikkeling berekend
zijn, wat in lijnrechten strijd is met de Montanistische
verwachting der op handen zijnde parousic des Heeren,
die te Pepuza het nieuwe Jeruzalem stichten zou.
Hebben de Montanisten eenc gemeente van louter
heiligen tot stand willen brengen, zij hebben dat willen
doen door middel van strenge voorschriften ten aanzien
van het zedelgke leven, als ook door eene strenge toe-
passing van de kerkelijke tucht. Als blijk, dat zj alle
gemeenschap met de wereld hebben verbroken, hadden
de Montanisten, behalve hun geregelden vastentyd, die
gedurende een tydsverloop van twee weken, uitgenomen
de Zondagen, in verschillende deelen van het Romeinsche
rijk, Noord-Afrika en Klein-Azi¢, door de onthouding
van zekere spizen en dranken, gemeenschappelik werd
gevierd '), nog andere wvasten, die tot een zeker deel
van den dag of tot de onthouding van zekere spijzen be-
perkt bleven. Tevens hielden zij, behalve de in de kerk
gangbare dies stationum , welke zi zich bindend oplegden,
nog andere dies stationum, by welke gelegenheid men,
in afwijking van de kerk, het vasten tot den avond uit-
strekte ). Tertulhanus houdt het vasten voor noodzakelik,
nict alleen voor zoover het den mensch geschikt maakt
voor het ontvangen van Goddelijke gaven?), maar ook

4 vitg o b mopdudntos Epiph. Huer. 48, r2: ESU; qap vty n Moaiptdlo —
TE Aéyet’ ,,fpol pn dxodents, @Al Xetorel dwotgare , Renwetscha. a. 0. 8,197,
1985 efr. tevens orazkel 3, 4, 12 aldaar.

1) Tert. de ferun. 15 0; 135 I5.

2} Tert. de leiun. 25 1o0.

3) Tert. de feiuz. 6.




130

voor zoover het vasten als een tegengiit tegen de zonden
dient'); ja hij schrijft zelfs aan het vasten zoodanige
kracht toe, dat men daardoor Gode geljk wordt®. In
de kerk daarentegen was het vasten een zaak van vri-
heid ?), behalve in het geval van doopelingen en boete-
lingen *).

Niet minder streng dan in het vasten, heeft het Mon-
tanisme zich ten aanzien van het huweljk uitgelaten. Het
tweede huwelijk werd niet alleen streng verboden ®), maar
het werd ook als adwulierium beschouwd ®). IHet eigenlijk
door God gewilde is geheele onthouding van het huwe-
ljk ™). Wordt het eerste huwelijk toch toegestaan, het
wordt als zoodanig als niets anders, dan als een concessie
aan het vleesch beschouwd.

Het hoogste streven dezer richting was de rigoristische
handhaving van de heiligheid der gemeente, tegen de
steeds toenemende verwereldljking des Christeljken levens.
De wirginitas der kerk bestaat, volgens Tertullianus, niet
in de zuivere leer, maar in de strenge toepassing van
de beginselen, die op het Christelijke leven betrekking
hebben ®).

De grootste grieve der Montanisten tegen de kerk was
hare laxheid in de uitoefening wvan de kerkelijke tucht.
Het verwijt van Montanus tegen haar was, dat zij wereldsch
is geworden, daarom heeft God den paracleet gezonden

1) Tert. de fedun: 3,

2) Tert. d2 Jefun, 6.

2| ‘Tert, de Orat, 8.

4] Tert. de Bapt, 203 de Poen, q.
g) Tert. de Fudic, 1.

6] Tert, de Monog. o,

Crr., 94.

71 ‘Lext. de Monag, 3y de Exhort,
| Tert. de Pudis. 1.
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als westitutor disciplinae om haar tot hare oorspronkelijke
reinheid terugtebrengen?). Het was daarom Montanus’
streven, om de Christenen uit de locale en burgerlijke
verhouding, waarin zij als georganizeerde gemeenten
stonden, terugtchrengen, en eene van de wereld afge-
scheidene gemeente in het leven te roepen, die zich
voorbereiden moest op de nederdaling van het hemelsche
Jeruzalem. Werd aan de overdrevene den geloovigen
opgelegde eischen niet voldaan, zoo mocest men buiten
de kerk worden gesloten, en dat voor goed. Maar bovenal,
had men in tijden van vervolging den naam van Christus
geloochend, of den afgoden geofferd, dan moest de kerk,
al wilde men vol berouw in haren schoot terugkeeren,
onverbiddeljk blijven.

Dit beginsel werd in zijne montanistische gestrengheid
geenszins door de psychici toegepast; integendeel, boete-
lingen ja zelfs grove ontuchtigen werden, in ljnrechten
strijd met het montanistische beginsel,, weder in de gemeen-
schap der kerk opgenomen. Was het aanvankelijk het werk
van de gemeente, om uittesluiten en weder optenemen,
het steeds tocnemende gezag van den bisschop deed hare
macht zoodanig inkrimpen, dat zij langzamerhand op niets
vitliep. Tegen deze bisschoppelike macht, die haar top-
punt bereikte in een edict, waarin de bisschop van Rome
vergiffenis van zonde schonk aan degenen, die schuldig
stonden aan adullerium?), richt Tertullianus zijn geschrift
De Pudicitia. Ten einde zijne beschuldiging tegen de kerk
te verstaan, houden wij in het oog, dat Tertullianus een

1) Tert. de Monog. 4.

o) De Pudic. 1: Auwdio etiom edicium esse propositum, ef guidews perempiovivin.
Pontifex scilicet Maximus , quod est episcopies episcoporum, edicié: Ego ¢f moechiae of
Farmicationis delicta paenitentia functis dimitio,
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onderscheid tusschen vergeeflyke en niet-vergeeflike zonden
maakt, waarvan gene bestraffing verdienen, doch deze
veroordeeling '), aangezien niemand, dan God alleen ze
vergeven kan?), en dit Goddelijk prerogatief heeft de
bisschop van Rome zich toegeeigend! De profeten en
apostelen hebben wel vergiffenis van zonden geschonken,
doch niet ex dzsczplina, maar ex pofestate®) d.i. krachtens
de hun door God verleende macht, waarover zij echter
niet willekeurig hebben beschikt. Wanneer daarom de
bisschop van Rome het profetische en apostolische karakter
mist, zoo heeft hj niet het recht en nog veel minder de
macht, om vergiffenis van zonden te schenken®. Ook de
kerk, de ware kerk heeft het recht en de macht, om
vergiffenis van zonden te schenken, voor zoover zij den
paracleet heeft; maar zij wil dat niet doen, opdat er
nict meer zonde bedreven worde ).

De nieuwe profetie wil dus een kerk van louter heiligen,
een kerk waarin allen priesters en profeten zijn. De
tegenstelling tusschen geesteliken en lecken, die tegen
het cinde van de tweede eeuw al scherper en scherper
begon te worden, is in lijnrechten strijd met het profetische
karakter van het montanisme. Tegenover de uitwendige
ordening en bisschoppelijke opvolging, stelde het monta-

1) De Pudic, 2.

2) De Pudic. 3: Quantwm enive od illos, a guibus paceme Bumanan consequitur,
Quantum autem ad wnos, gui solum dominsm meminimues delicte concedere, & wirgue
morialic , non frostra agitur, cfr. cap. 11; =5,

1) De Pudic, z1.

4) De Pudic. 21: Bvkiti igitur e nunc miki, opostolice, prophetica exempla, wi
agnoscan divinitatem, et windica tibi delictorum eiusmods remitiendorum potestatenm. Quod
i ditciphnge solius officia Sortitus es, nec tmperio praesidere, sed winisterio, quis ant
guantys es indulrere, gui weque prophetam nec aposivlum eviibens caves eq viriute cutus

esé indiigere,
5) Lle Pudic, =1,
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nisme de onmiddelljke mededeeling van de gave der
profetie. Het is dus een democratisch-aristocratische reactie
tegen de klericale aristocratie in de kerk van Rome.
Reactie van den kant der kerk bleef mict uit. De kerk
schreef de montanistische drijverij of aan menschelijke
vinding of aan satanische inblazing toe’). Tegenover de
subjectieve orakelen, die de tegenstanders als authentiek
aan de kerk voorhielden, gevoelde de kerk, evenals tegen
het gnosticisme, steeds levendiger de behoefte aan cen
gezag van dien aard, dat het de grondslag kon zijn
eencr wezenlijke katholiciteit. Dat gezag kon wel geen
ander zijn, dan dat der volkomene door Christus geopen-

2

baarde waarheid, die nu in de kerkelijke overlevering ®)
en in den pas ontstanen N. T. kanon voorhanden is.
Tegenover de nieuwe en overdreven wetsbepalingen der
Montanisten stelde de kerk, dat de wet met Christus een
einde heeft genomen ?), en houdt men zich ook aan zekere
bepalingen, het is eene zaak van volkomene vrijheid. Doch
hiermede was de zaak nict afgedaan. Hoe meer het getal
dergenen, die meenden bij de Montanisten iets beters dan
bij de kerk tc vinden, aangroeide®), des te meer moest bj
de leiders der gemeente de vraag opkomen, of hare roeping
als eene heilige gemeente wel getrouw is nagekomen. Door
de concessie eener tweede boete na openbare exomologests®)
werd de oude voorstelling van het Christendom, als cen
gemeente van heiligen, opgcheven ©). Montanistisch-aristo-
cratisch kon de kerk echter onmogelyk zyn, vooreerst

1) Terl. de Monog. 2; 155 de feiwn. 15 11y Buseh, H, £ V. 16, 17.
2) lert, de Meonog. 2.

3) Tert. de Monog. 7; de Leiun. 25 12; 16.

4) Cir. Hippol. Philos, IX. 12.

5) Clr, Text, de Poen. 7-

6) Harnack a. a. Q. 8. 368.
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omdat het particulanisme der Montanisten en het univer-
salisme der katholieke kerk onverzocnbaar tegen elkan-
der over stonden, maar vervolgens, en vooral, omdat
bij de toepassing der tucht in Montanistischen zin, het
niet langer waarheid zou zijn, dat aan de kerk de hoog-
ste geesteljke macht was toevertrouwd. Katholiek wil
de kerk zyn en blijven, maar om katholiek te blijven,
moest zi] daarvoor zorg dragen, dat zy niet de groole
menigte buitensloot, door het stellen van zedelijke eischen,
welker vervulling hare krachten te boven ging; maar
tevens moest zij ook zorgen, dat zij de minderheid, die
zich een hooger ideaal, dan eene alledaagsche zedelijk-
heid stelde, niet van zich vervreemidde. Het vraagstuk
door het Montanisme met zooveel nadruk gesteld, of
de kerk ook hen als hare leden moest blijven aanmerken,
die aan doodzonde schuldig staan, m. a. w. of de kerk
louter een vereeniging van ware geloovigen mocest zijn —
dit vraagstuk wvindt zijne practische oplossing in de
katholieke kerk door het stellen van een tweeledig idcaal:
¢én voor de groote meerderheld en één voor de kleine
minderheid. Er werd dus een onderscheid gemaakt tus-
schen de zedeljkheid, welke voor den klerus en die welke
voor de leeken gold"). In de plaats van de heilige
gemeente, die den IL Geest in haar midden had, trad
de clericale kerkinrichting, die het iustrumentum divinae
litteraturae en het gcestelijke ambt bezat, krachtens welk
ambt de drager daarvan, als opvolger en plaatsvervanger
van Petrus, over Goddelijjke krachten beschikt?®). Was

1) Tert, de Monog. 12 Adeo, inguiunt, perwisit aposiobus ilevare cornubivm, wt solos
gui swni i clerg monggaveice dugo astrinxeril,  Qued enim quibusdame praescripit, id
nop amriows praescribit; efr. de Exhore. Cast, 6.

2) Tert, de Pudic, 21 5 guie dixerit Petro Domznus , Super kanc pelvam aedificabo
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de kerk oorspronkelijk een gemeenschap des heils en der
heiligen, krachtens de door den doop gewaarborgde
zondevergiffenis, die door God geschieden kan, thans 1s
zij een instituut dat over het Goddelijke wvece C/.’P’E.Ezle het
beheer voert.

§ 3. HET HEDENDOM EN ZN INVLOED OF DE KERK.

Het overbrengen van de mysterién in de Christelgke
gemeente is zeker de voornaamste omstandigheid, waaraan
wij het ontstaan van het priesterschap in de kerk hebben
te wijten. Hebben wi in ons derde hoofdstuk dat over-
brengen dier mysterién in de Christelijke gemeente vooral
aan den invleed van Egyptische godsdienstvormen toe-
geschreven, men meene cchter nict, dat dic invioed uit-
sluitend aan genoemde vormen van godsdienst is te dan-
ken, wvooral wanneer wij achtereenvolgens bedenken,
1. dat de godin Isis met Cybcle, Bellona en andere
godheden werd geassimileerd; 2. dat behalve de Lgypt-
sche ook andere, wvooral oostersche, godsdienstvormen
in Rome werden aangetroffen, welke ook niet zonder
invioed zullen gewcest zijn, en 3. dat ook in het Gnosti-
cisme de mysterién niet ontbraken. Het waren vooral
de Marcosianen, die, door middel van zekere godsdien-
stige handelingen, welke op den Christelijken doop en het
avondmaal gelijken, de verlossing van hen, die zich n
hunne mysternién lieten inwijdeﬂ, waarborgden, en alzoo
velen tot zich trokken. Volgens de mededeeling van

coclasiam ameam, Yibi dedi claves vegwni caelesiis, vel, Quaccungue slligaveris vel roloeris
in terre erumt glligata vel solulw in caelis, ideciyeo praesumis € ad fe dervivasse selvende
ei wlligandi potestatem , id ex? ad omuen ecelesian Felvi propinguam’?
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Irenaelis werden zij, die zich in de mysterién van de
Marcosianen wilden ‘laten inwijden, gebracht naar eene
plaats waar water was en lieten zij zich doopen, welke han-
deling met zekere formulen gepaard ging, waaraan eene
magische kracht werd toegekend. Na deze handeling
werd de ingewijde gezalfd’). Aan de godsdienstige han-
delingen der Marcosianen werd zooveel beteekenis toege-
kend, dat zelfs in het sterfuur de verlossing werd gewaar-
borgd, door het plengen van water en olie op het hoofd
van den kranke?). Hij die in de mysterién is ingewiid,
houdt zich er van verzekerd, dat hij een verloste is ?).
Ook de bediening van eene andere godsdienstige hande-
ling, die op het avondmaal der Christenen gelijkt, licten
de Marcosianen met hunne magische kunsten vergezeld
gaan. Door de aanroeping van Charis verkreeg de wijn
een roode kleur, en wel onder de vooronderstelling, dat
Charis haar bloed bij die aanroeping ip den win liet
druipen ). Dat het Gnosticisme ook in den cultus invloed

1) Adwv. Heer. I 21 3, ed Harvey L p. 183, 185: Oi g% 5 U & Ubwo, xat
Bamtitevrss alivmg imthsyovany” Eis svops cyviTrou Tarpos wow Bhow, she & Feoy
pnTiper wavTay, $ie TV wared3ovra el Inaoly, cic fwwawy ral dmoliTpemsty xal
zopeovioy T Oduvduzev. Allor % ’Eﬁ_anci'acé TIve Gvopote entkéyovat, wone T
pakhoy wore wivEacIar touc Tehaovpivous.  Dmsive potiousy Tou TaTedesusyoy
w6 srafahaio,

2| Ado. Haer. L 21. 51 "Evter ¢ abréy 75 wby dyety imh to Gfwo wmapromov
stval odavouet, pifovric db favoy wat udop imt To alto, MET ImippvaIey Ouon-
oTpemey, alc wpostphrauey, imBdlioumt TH uspaly, T@v Tehetoupivenw’ ot Tedr
sl ThHY emoluTomay Fikoust,

3] Adv. Haer. 1. 21. 3: "0 d& rereheapivas monpiveTay’ ’Ea'rr}pzy;;,m, ot hehbrpomoe,
wxt Jutpolpar Tny Yuyny pov Swh ToD XWVES TOUTODU . T.

4l Adv, Heer. I 13. 2, ed. Harvey L. p. 1135, 116: Oothiptee oivey #expopéus TpGT-
TOLOUREVOS SUYHALOTELY, wxb Wi whAiow sxtelvey TOY Rbyov THe SmeAnTae, TopPUpE
wub ZouSpe cvopeivesSar wowsit de downsiv Thy drh raw umép Ta tla Kepw T

s Voo w - s 3 - - - ' = . : o
3‘!'.:'.!.9.’ TO =ZauTng GTQ;EF,"J Y EY.Et.'U?) T TE‘O’FFJ‘QI‘,KP f)‘l,a Tng é??!ir:).}?ﬂ'iﬁ); HITOW ¥, T, );,
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op de Christelijke gemeente heeft gchad, bljkt uit de
mededeeling van Irenaeus, dat Marcus door zijne magi-
sche kunsten velen tot zich trok?).

De weg waarlangs heidensche denkbeelden in de
Christelijke gemeente inslopen, zal vermoedeljk deze ge-
weest zijn, dat, in een wonderzuchtigen tyd als de tweede
en derde eeuw, degenen, die van het heidendom tot het
Christendom overgingen, over de sacramenten zullen hebben
gedacht als over dergelijke godsdienstige handelingen,
waaraan zij in hun heidenschen toestand gewend waren,
m. a. w. zij zullen zich de sacramenten onwillekeurig
hebben voorgesteld als mysterién. Tevens laat het zich
zeer goed begrijpen, dat zij zich den bedienaar dier
sacramenten niet anders, dan als een priester zullen
hebben voorgesteld. Die invloed zal vooral aan het won-
derzuchtige volk moeten worden toegeschreven, dat, schoon
tot het Christendom overgegaan, zich toch nog tot het
heidendom en de heidensche mysterién aangetrokken ge-
voelde, zoo zelfs, dat reeds in het begin van de vierde
eeuw op de Synode te Elvira (325) werd bepaald, dat
aan degenen, die den Chmnstelijken doop hebben ontvan-
gen en zich toch naar heidensche tempels begeven, om
deel te nemen aan den heidenschen-godsdienst, het sacra-
ment van de communie bij hun dood zal worden gewei-
gerd ?). Het verwondert ons daarom geenszins, als Leo
de Groote klaagt over de gewoonte van vele Christenen,
die naar hooge plaatsen gingen, om de opgaande zon
te aanbidden ,paréim vitio ignorantiae, partim paganitatis
spevite’’, ja dat sommigen zelfs, terwyl zij de trappen van

1) ddy, Haerl k 13 T, 3:

»
=

2) Cfr. art. Paggaizme in Smith and Cheetham, Dictonary of Christign Antigrities.
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de St. Pieterskerk te Rome beklommen om Jezus Christus,
de zon der gerechtigheid te aanbidden, hun aangezicht
cerst naar het oosten wendden, om aan de zon hunnec
hulde toe te brengen?). Als wij den brief van Hadranus
aan Servianus als echt beschouwen, dan hebben wij ecen
bericht, dat Chnstelyke bisschoppen zelfs den zonnegod
Serapis aangebeden hebben ®). Ook op de nauwe ver-
wantschap, dic tusschen de godin Isis en de maagd Maria
in bijnamen, kultus en afbeeldingen bestaat, werd dikwijls
gewezen ). Insgelijks werd ook Christus met den Persischen
zonnegod Mithras geassimileerd. Tertullianus merkt op,
dat deze assimilatie waarschinhijk is ontstaan uit de ge-
woonte der Christenen, om bi het gebed het aangezicht
naar het oosten d. 1. naar de opgaande zon te wenden *).

Langs dezen weg laat zich het overbrengen van de
mysterién in de Christeljke gemecente verklaren. Wi zagen
reeds, dat doop en avondmaal als mysterién werden
voorgesteld, waaruit de invloed van het heidendom op
de Chnstelyke gemeente zich laat afleiden. Daaraan
worden hier nog eenige opmerkingen toegevoegd, waar-
wit blijken zal, welke mysterieuze, magische beteekenis
aan die Christeljke handelingen werd toegekend. Die
mysterieuze beteekenis blijkt, bchalve uit de benaming
puatrzov, die wi ten opzichte van doop en avondmaal

1) Migne, Patrol LIV, g4,

2) Hadr., Vopisc., Salara. 8: Illic gui Serapem colunt Christiani sunt, et devoti suinl
Seropi qui se Christt efiscopos dicunt; cfv Boissier, La Religion Romaine, Tome 1.
P. 402, note 1.

3) Ch. Lenormant b, v. zegt: La désiration dntéricure di temple dIsis & Philye porte
encore aufourdhui les traccs des clows aw wmoven desquels on fivait des vétements sur
clacune de figures dlsis. Beaucoup d'images de ln wievge, dans les églises catlioligues
oné @inst des demi-rebes adberentes @ o muriille, ef gur fipirent win habillement cont-

plety Musee and, Zg, p. 57, bij Roscher art. figs,
4) Agol. 16,




139

gebruikt vonden, ook, en vooral wt dc benamingen
wuoTody Sstmvoy ), puatut) xol Yela tpdmela %), wpberd pooTY-
owe ) en andere dergelijke benamingen, dic tot aandu-
ding van de Christelijke sacramenten werden gebezigd.
Doch niet dan door de bedienaars dier mysterién, de
olxoviuot TOY puoTrplwy %, verkrijgen zij dat mysterieus
karakter®). Uit hoofde dier magische werking, welke
aan de sacramenten werd toegekend, werden doop en
avondmaal niet alleen @az®), maar het avondmaal werd
ook woor gestorvenen bediend ’), hetgeen Augustinus als
cene heidensche gewoonte afkeurt °).

Ook andere godsdienstige gebruiken, als het ontsteken
van kaarsen in de kerken gedurende den dag, welke
gewoonte door het concilie van Elvira (305) werd veroor-
deeld?), als ook het exorcisme zullen aan heidenschen

1) Cyr. Alex. Hom. X. Tom. V. IL D. 371 guudpipopsy TO QUGTLAOY CSEmdov.
Cfi. o. &, Chrysost. Home. EXVIL, é7 Fpist. 1 ad Cor.
2) Hippol. in Proverd. IX. T, Fragm.: Th Timdey we dypavtoy abTov cHie Rl

. o 2 = 1 Bunch r = . [ ’ 3 -
aighet, @WEp £V TH PUCTLEN KAl JE ToxTECY TAS QEELf.L‘-I'fJGTGU HOL TOMTHC SAELVAC

2

zperilas TOU pucTenod Seisu dzimvou; Greg, Nasianz.,, Oraz. 4o, de Bapt., L. p. 6601
2idéSnTe THY puoTtchy TpwElay.

3) Crysost. Hom. XXVIL iz Episi. 1 ad Cor,

4) Greg. Nazianzus, Orad. 39. P. 632

<) Const. Apost. VIL 42 Eddoysizon 0% wobra (farey) wapz 7ol apyEpEme ELE
iga;f;w CpEaOTURY . Gfr. 0. a. Tert., de Bapt. 7; Cypr. £p. 70. 2.

8) Greg. Nazianzn, (de Beplt. Oret. L, 1 p. 648) vraagt #ijn hoorders , af zij wachten
om gedoopt te worden, totdat zij gestorven zijn: ¥ xxt ob péverc varpos AovIavaL §
Terl. de Cor. ML 30 Oblatiowes pro defunciis, pro nxtalicis annua die jacimis; cft.
de Bxhort, Casi. 11, Cypr. Episi. 30, 3: Swerificia pro eis semper i wemEnistis, ofjeri-
W2ELS, GUOTIENS TRAFLVFULI pussiones of dies anniaersaris conpnemoraiions celedramus. Cir
o. a. Ep. 13 Const. Apest, VI go,

71 Op het Conc. van Carthago (397) Can. 6 werd bepaald, sdat de eucharistie niet
aan de lichamen der dooden mag worden gegeven.”

8) Quaes?, in Gen. I72.

g) Can. 6. Vigilantius heeit, blijkens de mededeeling van Hieronymus { Contre Pegilant.
& 4), dat gebruik aan heidenschen invlocd {oegeschreven , zeggende, dat onder voorwend-
sal van godsdienst, naar de wijze der heidenen, eene gewoonte in de kerken is ingevoerd ,
om kaarsen te ontsteken,
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invloed moeten worden toegekend. Laatstgenoemde gods-
dienstige handeling wordt reeds ten tijde van Justinus
Martyr in de Christelijke gemeente aangetroffen. De wijze
waarop het exorcisme geschiedde, was het noemen van
den naam van Jezus Christus over hem, die het exor-
cisme ontving '), als ook het aanraken van, en het
blazen op hem en het maken van het kruisteeken .
Behalve menschen werden ook levenlooze voorwerpen
als watcr en olie geéxorciseerd. Zeer opmerkelik is de
mededeeling van Origenes, dat Egyptische en Perzische
namen een bijzondere kracht over zckere daemonen
hebben #).

Toen de sacramenten eenmaal als pusthpta  werden
beschouwd, lag ook de gedachte voor de hand, dat zjj,
die nog niet in de Christelijke mysterién waren ingewijd,
geen toegang daartoe mochten hebben. Men maakte
een onderscheid tusschen de ingewijden (veporpivar), aan
wie als zoodanig de Christelijke waarheid in al haren
omvang werd medegedeeld, en de oningewijden (apdmor),
die dat voorrecht niet deelachtig waren. Sedert het mid-
den van de twecde eeuw werd de Christelijke eeredienst
verdeeld in de Missa Cathechumenorum (hettovpyla Ty
ratfyoupevey), die uit schriftvoorlezing, prediking, gebed
en zang bestond, waartbe ook de Catechumenen en boe-
telingen werden tocgelaten, en de Missa Fidelium (hettovp-
Yla @y motdv), waartoe de eucharistie, de doophandeling,
het gebed des Heeren, die geheim werden gehouden,
werden gerckend en waartoe als zoodanig alleen de

1) Cfr, Just. Mart. Apol JL 83 Dial Zryph. 85, Tert. ad Seap 2, 4.
2) Tert, Apol. =3 et passim.
3) Cont. Cels. I 24,
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ingewijden werden toegelaten. Na afloop van de Missa
Calechumenorum moesten zich de catechumencn, boete-
lingen en ongeloovigen verwijderen®). Langs dezen weg
laat zich het ontstaan van de zoogen. disciplina arcani
in de kerk verklaren. Zal de Christeljke gemeente, die
het heidendom als het rijk der daemonen en der duister-
nis tegenover zichzelve als het rik Gods en des lichts
stelde, aanvankelijk hare vergaderingen, uit vrees voor
ontheiliging, op eene verborgene wize en op verborgene
plaatsen hebben gehouden, de Christen geworden heidenen
zullen zich zekere godsdienstige handelingen, als doop
en avondmaal, niet anders hebben kunnen voorstellen ,
dan als mysterién. gelijk zij zulks in hun heidenschen
staat gewend waren te doen; en toen de mysterién een-
maal in de kerk waren ingevoerd, toen sprak en dacht
men over doop en avondmaal, blijkens de termen puati-
ptov, abpfohov, plno, gotepds, tehelwos, puoTaywYED,
2dfapaic, op volkomen dezelfde wijze, als de heidenen
over hunne mysterién dachten. Wij vinden van boven-
genocemde scheiding tusschen geloovigen en catechumenen
het eerst bij Tertullianus gewag gemaakt, die de ketters
veroordeelt, omdat zi gedoopten en niet gedoopten tot
dezelfde gebeden toelaten, en het heilige zelfs voor de
heidenen werpen?). Latere schrijvers dan Tertullianus deelen
mede, dat tot de oningewiden over de Christelgke mys-

1) Comst. Aposé, VIIL 127 Mi tic wédv watnyoupfoy, un Tis Axpoeuevmy, pn T
THy amigtey, pn Tic £t60000Ewy

2} De Praescr. Haer. 41: Quis catechumenns , guis jidelis, incertum est) paviter adewnd
pariter orant, efiam ethnicd, 3 Superuvemerint; sonctur canibus el poveds margariias,
licet non veras joctabant; Apol. 7. Si semper latemus , quando prodituzic est guod adwiii-
fmus? imane @ quibus prodi potwrd? Ab ipsis endm rels won ubigue, cumr vel ex jformu
ompnibus mysteriis silentii Jides debeatur. . . ... Ei unde extraneis nolitic, cum semper
siiam pine initiqtiones avceant profanes et qréilris coueani?
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terién op eene geheime wize werd gesproken, en dat
zj die mysterién niet mochten bijwonen 1)

Doch niet alleen de sacramenten, ook zekere leerstuk-
ken werden als mysterién voorgesteld. Origenes, Clemens
Alexandrinus, Cyrillus van Jeruzalem e. a. maken ecen
onderscheid tusschen exoterische en esoterische waarheden.
Als exoterische leerstukken d. i. leerstukken die niet ver-
borgen werden gehouden, noemt Origenes de geboorte,
kruisiging, opstanding van Christus, algemeene opstan-
ding en het laatste oordeel, terwil hij de triniteitsleer en
de verzoening verzwijgt ).

- Nadat de wvoorstelling van doop en avondmaal als ook
van de leer, als mysterién ingang had gevonden, lag ook
de daaraan beantwoordende gedachte, dat de bedienaar
dier zaken met zekere mysterieuze cigenschappen toegerust
was, voor de hand.

1) Basil, Magn. de Spirdt, Sanct, 241 & oud: imomvelety FEeeTi Toic SELURTOLS 3
Cyr. Hier. Cafeck. V1. 30: qude v puampiny Sme #orth youpsumy )sviss KetAcDpen,

aMe mokde wolhdute Aéyopey EMERERGIIPMEVEIC , [¥0 OF SE0TEC TLOTOL VONCW@AT, Kotk

oc pn stdoree pu BlefSdoy, Cft. Comst. Agost, I 57; VIIL 12,
o) Cowt, Cels. L 7.




BLESLEUTE

Indien de Nicuw-Testamentische beginselen, die aan
het algemeenc priesterschap aller geloovigen ten grond-
slag liggen, in de Christeljke gemeente steeds streng
waren toegepast, wij zouden zeker niet, een honderd-
tal jaren na den tijd der apostclen, een bijzonderen
priesterstand zien opkomen, waarvan het heil der geloo-
vigen werd afhankelijk gemaakt. Doch blijkens de eerste
na-apostolische geschriften werden de scherpe punten van
de apostolische leer als het warc afgeknot, waarvan het
gevolg was, dat een oppervlakkig Christendom ontstond ,
dat op werkheiligheid en overtollige goede werken grooten
nadruk legde. Het is mogelijk, ja zelfs waarschinlik,
dat die oppervlakkige beschouwing van het Christendom
zich deels laat verklaren door het gemis van cen normatief
gezaghebbenden N. T. kanon, deels door het feit, dat
het O. Testament, waartoc tal van Joodsche apocrypha
werden gerekend en als kanonisch werden geciteerd, tot
cen Christelijk boek werd gemaakt. Langs dezen weg
ziin ongetwijfeld Joodsche elementen in de Christelijke
gemeente ingevoerd. Uit dat gemis van een N.T.kanon
laat zich vermoedelgk het verschil van systemen, voor
zoover wij van systemen bij de apostolische vaders spreken
kunnen, afleiden: bij 1 Clemens Romanus hebben wij




.ﬁ

e e ey e e e T

144

eene combinatie van Paulinischc denkbeelden en denk-
beelden van Jacobus; in Barnabas cene vergeestelijking
van het 0. Testament; in Ignatius een epigoon wvan
Johannes, in de Didache een pharizeesch-christelik ge-
schrift en in den Pastor van Hermas eene verzinnelijking
van het N. Testament. De nadruk, die op de werk-
heiligheid gelegd werd, had ten gevolge, dat het heil
werd voorgesteld, als een goed, dat niet geschonken
was, maar verworven moest worden. Het denkbeeld van
een priester lag dus hier voor de hand.

Aangaande de meening, dat het priesterschap in de
Christeljke Kerk zijn oorsprong aan Israél zou hebben
ontleend, merken wi op, dat de Joodsche elementen, die
deels onder invloed der rabbijnen, deels uit reactie tegen
het gnosticisme in de Christelijke gemeente zijn overgeno-
men, ons geen voldoenden grond geven tot de recht-
vaardiging van die beschouwing, aangezien aan den
eenen kant het karakter van den Christeliken priester,
zooals wy dat hebben leeren kennen, daarmede in strijd
is, en aan den anderen kant de Joodsche elementen, die
onder invloed van het gnosticisme in de kerk zijn geko-
men, niet het karakter van den priester zelf raken,
maar bikomstige zaken betreffen.

Wy zagen reeds, dat het ontstaan van het episcopaat
zich vermoedelijk hieruit laat verklaren, dat, onder invloed
van de behoeften des tijds, de bediecning der gemeente
allengskens zulke eischen aan den bedienaar stelde, dat
niet langer ieder presbyter de noodige gaven daartoe
bezat, vooral toen na het uitsterven der apostelen en
evangelisten het leer- en predikambt bijna geheel aan den
presbyterstand verviel.

Insgelijks heeft, bj de ontwikkeling van het priester-
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schap in de Christelijke kerk, het karakter van den be-
dicnaar der gemeente zich steeds geaccommodeerd, deels
aan behoeften dic onder invloed der omstandigheden zich
deden gevoelen, decls aan de verandering van karakter,
dic het voorwerp der bedieming zell heeft ondergaan.
Tegenover de stelling der gnostieken, dat de zuivere
apostolische waarheid niet i den boezem der gemeente
wordt gevonden, kon deze zich niet zonder meer op de
apostolische geschriften beroepen, aangezien de gnostici
daar tegenover stelden, vooreerst dat de waarheid
niet door middel van geschrevene documenten, maar
vive woce, 18 overgeleverd, en dat zi, die geheelenal
onkundig zijn aangaande die vzva voce overgeleverde waar-
heid, d. i aangaande die waarheid, waarvan Paulus zegt:
,wi] spreken wijsheid onder de volmaakten, doch niet
eene wijsheid dezer wereld,” niet kunnen onderscheiden,
wat waarheid en wat dwaling is, daar toch de apostoli-
sche geschriften een tweeledigen zin hebben. Slechts zy,
die de ware poac hebben, kunnen onderscheiden, wat
Christus en de apostelen als waarheid hebben overgele-
verd, en hctgeen zij by wijze van accommodatie, wegens
de onvatbaarheid hunner hoorders, hebben verkondigd.
De gemeente kon zich ook niet eenvoudig en zonder
meer op de door de apostelen den presbyters overgele-
verde traditie beroepen, in de eerste plaats wiyl de gnos-
tieken ook hunne van de apostelen en van Christus ont-
vangene geheime traditie daar tegenover stelden, en in
de tweede plaats wijl ook dic traditic, waarin de Christe-
ljke gemeente de apostolische leer meent terug te vinden,
voor eenc tweeledige verklaring vatbaar is, aangezien de
apostelen dingen uit de wet en de woorden van den
Zaligmaker dooreen hebben gemengd, en dat Christus
10
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zelt, volgens de meening der gnostici, nu eens onder
| ingeving van den demiurg heeft geleerd, dan weder dc
* dingen, die Hi heeft medegedeeld, uit het mifpwpa heelt
ontvangen. En wie anders kon onderscheiden tusschen
hetgeen tot het gebied van den demiurg behoorde, en
hetgeen door Christus uit het whfpwpa werd gesproken,
dan zy die kennis hadden aangaande dat verborgen
mysterie ?

Waren in de leer van Christus en de apostelen waar-
heid en dwaling dooreen gemengd, de gemeente kon
zich dan ook miet meer hierop beroemen, dat zij de
draagster der zuivere waarkerd was, voor zoover de
waarheid, die zij verkondigd wilde hebben, geen andere,
dan de door Christus en zijne apostelen verkondigde,
was. Deze aanvallen werden door de gemeente afgesla-
‘ gen, cn wel door de drieledige stelling, 1. dat nergens
anders dan by haar, het deposiéorrum der apostolische leer,
de zuivere waarheid te vinden is, wijl de leer, die zjj
verkondigd wilde hebben, geen andere, dan de door
Christus van God ontvangene, aan de apostelen mede-
gedeelde en door dezen aan de gemeente overgeleverde
was, die successieveljk van mond tot mond werd voort-
geplant; 2. dat dezelfde repulae authenticac in alle ge-
meenten, werwaarts men ook ga, worden aangetroffen ,
welke groote overeenstemmigheid immers geen blik is
van dwaling, en 3. dat de hisschoppen, als waarborg
| voor de zuiverheid van de apostolische leer, tegelik met

het ontvangen wvan de bisschoppelike waardigheid, een
zeker charisma weritatis hebben ontvangen. Dit charisma

H vormde den grondslag van de leer, dat de bisschoppen |
de onfeilbare #raditores van de door Christus aan de
apostelen en door dezen aan de bisschoppen overgele-




147

verde leer zijn (wnitaterm a domino et per apostolos nobis
successoribus traditam). Als zoodanig zin de bisschoppen
de Zudices vice Christi, want: gui awdil wvos, me aud:t.
De reactie tegen de subjectieve, individueele inspiratie
der Montanisten, als ook tegen hun verwyt, dat de kerk
wereldsch is geworden, aangezien z1j, met den bisschop
aan het hoofd, op cen langdurig voortbestaan op aarde
berekend is, kon geen andere uitwerking hebben, dan dat
het gezag van den bisschop, den drager van de volkomen
geopenbaarde heilswaarheid, verhoogd werd. Vooral was
het de door de Montanisten met zooveel klem gestelde
vraag, of de gemeente een uit louter heiligen bestaand
lichaam moest zijn, die op de katholieke richting een bljven-
den invloed heeft geoefend. Bevestigend kon deze vraag door
de katholieke richting niet worden beantwoord, aangezien
zij katholiek wilde zijn en blijven, en zij, by de rigoris-
tische toepassing van de kerkelijke tucht in montanistischen
7in, ophouden zou dat katholick karakter te dragen.
Ontkennend kon zij deze vraag ook niet beantwoorden,
wilde zij niet ophouden Christus’ vertcgenwoordigster te
heeten, die over de hoogste geestelgke macht op aarde
beschikte. Zij bleef katholiek door de toepassing van de
sleutelmacht ten aanzien van de zwakken, die door de
rigoristische toepassing van de montanistische beginselen,
buiten het rijk der genade moesten gesloten worden.
Doch door die concessie eener tweede boete, hield de
gemeente feitelik ook op een gemeenschap van heiligen
te zijn. Hare heiligheid bestond feitelijk in niets anders,
dan in de tocpassing van de heilmiddelen. De gemeente,
als gemeenschap van heiligen, werd een instituut (extra
ecclesiam nulle salus), dat door middel van zine heilmid-
delen de zaligheid waarborgde. Doch het recht van die
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toepassing der hellmiddelen wordt juist door de Montanisten
aan de katholieke kerk betwist, niet omdat zij als kerk
niet het recht heeft, om zondevergiffenis te schenken, maar
omdat zij den H. (eest niet heeft. De macht om verge-
ving van zonden te schenken, heeft God alleen en geen
priester; maar die macht heeft Hij ook aan de kerk
gegeven, en wel aan de kerk, die den H. Geest bezit.
Doch de gemeente van Rome heeft diec macht niet, voor
zoover zij den H. Geest niet heeft. Cyprianus, die in een
zeker opzicht ccn leerling van den Montanist Tertullianus
was, wijl hij diens geschriften heeft gelezen en herlezen,
als waren zij zijn biybel, was de eerste, die het recht van
den hisschop (priester), om vergiffenis van zonden te
schenken, op grond hicrvan handhaafde, dat hij den H.
Geest bezat.

Het charisma wveritatis, dat onder invloed van het
gnosticisme, en het bezit van den H. Geest, dat onder
invioed van het Montanisme aan den bisschop werden
toegekend, verklaren ons nog niet voldoende het karakter
van den priester, zooals wi het uit de geschriften van
de derde eeuw en latere geschriften leeren kennen. Het
is vooral het overbrengen der mysterién in de Christelijke
gemeente, waaraan het priesterschap in de Christelijke
kerk zijn oorsprong heeft ontleend, welke overbrenging
zich reeds bij Justinus Martyr laat aanwijzen. De juist-
heid dezer stelling blijkt hicruit, in de eerste plaats dat
toen doop en avondmaal, als ook zekere leerstukken en
het gebed des Heeren, als mysterién werden voorgesteld,
de boetelingen en catechumenen daartoe geen toegang
hadden, waarvan het onvermijdelike gevolg zijn moest,
dat zi zich den bedienaar dier mysterién niet anders,
dan als ecn priester voorstelden, gelijk zulks ook bij de
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heidensche mysterién het geval was, waar de mifiand:
cerst dan in de mysterién werden ingewid, wanneer zij,
evenals in de Christelike gemeente, een lang inwidings-
proces hebben doorgemaakt. Vervolgens blykt het hieruit,
dat het mysterieuze karaktcr der mysterién op den be-
dienaar dicr mysterién is overgegaan. llier vindt eene
wederkeerige werking plaats tusschen den bedienaar cn
het voorwerp der bediening: in de eerste plaats gaat
het karakter van de zaak, die bediend wordt, over op
den bedicnaar daarvan; en in de tweede plaats wordt
aan de sacramenten eerst door de wijding van den priester,
krachtens zijn mystiek, hieratisch karakter, ecn mysticke,
mysterieuze kracht cn werking medegedeeld.

Door al deze omstandigheden heeft in de tweede esuw
eene verandering plaats gegrepen, wier beteekenis niet
te hoog kan aangcslagen worden, en is uit het gemeente-
ambt dat priesterschap voortgekomen, welks geschiedenis
tot de Hervorming een hoofddeel van de geschiedenis
der Christelijke kerk uitmaakt.
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STELLINGEN.

L

De onderstelling, dat in de Christengemeenten uit de
Joden de werkzaamheid der mpeafibrepo: dezelfde was als
die der ot in de synagoge, is onjuist.

IL

De meening, dat het ambt der émfoxomot in de Christe-
lijke gemcente iets gemeen had met dat der émigromot in
de grieksche genootschappen, is uit de lucht gegrepen.

I1T.

Het verdient afkeuring doop en avondmaal ,sacra-
menten” te noemen.

IV.

Fene metaphysische behandeling der kerkgeschiedems,
als dic van Baur, is aan den eenen kant zeer gevaarljk,
wijl ze aan de feiten niet altijd recht laat wedervaren,
maar aan den anderen kant nuttig, aangezien ze een
vast beginsel en een vasten maatstal geeft.




V.

Gregorius I (590), Gregorius VII (1049) en Bonifacius
VIII (1294) vertegenwoordigen respecticevelijk het ont-
staan, den hoogsten bloei en het verval van het pausdom.

VL

De noodleugen is niet geoorloofd.
VII.

Natuur en geest mogen niet op ééne lijn gesteld worden
bij het bespreken van ontwikkelingswetten.

VIIL

Het utilisme zoowel in egoistischen als altruistischen
zin, moet beslist worden afgewezen.

IX.

Bij de behandeling van het vraagstuk van den vrijen
wil, moet men zoowel den psychologischen als metaphy-
sischen weg bewandelen.

X
De satisfactic-leer van Anselmus en de Paulimsche leer

van de Bualeeic i Tie amukutoboswe The &v Xpotd rood
] '] i i ]
(Rom. 3:24) hebben weimge punten van overecnkomst.




XL

In Rom. 7 spreekt Paulus van den door Christus nog
niet verlosten mensch.

XIL

Gal. 2: 18 leze men aldus gepunctueerd: Fiyap & xoré-

hugo,. Tobta TAhw oeBopd, TapufdrTny SpooThy GUYLGTAVE 3
XIIL.

Er bestaat geen voldoende reden om met Hitzig,
Néldeke, Wellhausen e. a. aan Gen. 14 historische waar-
heid en waarde te ontzeggen.

XIV.

De voorstelling van ,profeten-scholen” als van instel-
lingen, waarin jonge mannen tot het profeten-ambt werden
opgeleid, heeft geen grond in het O. Testament.
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XV.

In de O. T. voorstelling aangaande de Goddelijke MpTi
neemt de gedachte aan vergelding slechts een zeer
ondergeschikte plaats in.
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