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  Woord vooraf


  De gehele geschiedenis van het pausdom, een instituut dat al bijna tweeduizend jaar bestaat, in één boek proberen te beschrijven is waarschijnlijk een veel te hoog gegrepen ambitie. De breedste behandeling van het onderwerp is die in veertig delen door Ludwig Pastor, die zich beperkte van het einde van de vijftiende eeuw tot het einde van de achttiende en wat betreft die periode niet allesomvattend was. Er zouden meerdere levens nodig zijn om alleen al het enorme archief van het Vaticaan te bestuderen. Maar zelfs op een dergelijk kleine schaal als hier wordt aangeboden is het onderzoek wel de moeite waard. Weinige, of helemaal geen, menselijke instituten bestaan al zo vreselijk lang en hebben zo onafgebroken een belangrijke rol gespeeld, niet alleen in de geschiedenis en vorming van Europa, maar ook op een breder vlak. De invloed van het pausdom op de moderne geschiedenis is enorm, maar heeft niet altij d het karakter of de impact gehad waar we tegenwoordig bekend mee zijn. Het verhaal is lang en ingewikkeld, vol gebeurtenissen, ideeën en het samenspel van verschillende personen. Ik ben in het uitvoeren van deze uitdagende taak enorm dankbaar voor hulp en inspiratie die ik uit vele hoeken heb gekregen. Stuart Profitt was de eerste die met het idee kwam dat ik een geschiedenis in één boek zou schrijven, en dat idee werd doorgezet met kenmerkend enthousiasme - en vele geestige e-mails - door mijn agent, de onnavolgbare Giles Gordon. Na de vroegtijdige dood van Giles had ik het enorme geluk eerst onder de vleugels van John Saddler en daarna onder die van Peter Robinson genomen te worden, die beiden hun stempel hebben gedrukt op de diverse stadia van het project. Ik ben nog heel wat anderen dank verschuldigd, onder wie niet het minst Paul Harcourt en Jonathan Reilly van Maggs Brothers, die me hebben gewezen op het bestaan van meerdere esoterische boeken en manuscripten uit de geschiedenis van het episcopaat. Ik heb het enorme geluk gehad dat mijn boek is bijgeschaafd en enorm is verbeterd door Norman MacAfee met zijn geweldige redactievaardigheden. Lara Heimert van Basic Books en Ben Buchan van Weidenfeld & Nicholson hebben het als geheel geweldig overzien. Walter Ficoncini en iedereen van het Palazzo al Velabro hebben gezorgd dat mijn verblijf en werk in Rome nog aangenamer waren dan ze zonder hen al geweest zouden zijn. Bibliotheken, van die van het Vaticaan en de École Frangaise in Rome tot New College en de National Library of Scotland in Edinburgh, hebben me vrijelijk toegang gegeven tot hun collecties. Ik ben de School of History, Classics and Archaeology van de universiteit van Edinburgh zeer dankbaar voor de beurs die me de mogelijkheid heeft gegeven het benodigde onderzoek voor dit boek te doen en het te schrijven. De ware muze, gids en standvastige begeleidster van zowel het boek als de auteur is mijn vrouw, Judith McClure, aan wie het is opgedragen.


  Roger Collins


  Isle of Eriska, 7 juli 2008


  


  


  1


  


  Bisschop van Rome


  (circa 30-180 n.Chr.)


  


  Een verhaal over beenderen


  


  Op een avond begin 1942 daalde monseigneur Ludwig Kaas, die de Sint-Pietersbasiliek in Rome onder zijn hoede had, nadat hij de deuren had gesloten afin de ondergrondse ruimte waar archeologische opgravingen werden uitgevoerd. Hij had de voorman van de werklieden, Giovanni Segoni, bij zich, die Kaas op de hoogte hield van de vorderingen. Ze hadden net, vlak onder het zestiende-eeuwse hoogaltaar, een muurtje vrijgemaakt, waarvan een zijde was bedekt met ruwe inscripties en graffiti. De archeologen en het graafteam waren al naar huis voor die dag en de twee mannen waren alleen. Segoni liet Kaas een nog recentere ontdekking zien. Het team had in het graffitimuurtje een kleine, rechthoekige ruimte gevonden die was omsloten door marmer. Er zaten beenderen in, die de archeologen nog niet hadden kunnen bestuderen of documenteren. Kaas droeg Segoni op de beenderen mee te nemen naar boven.1 Ze hadden niet minder zorgvuldig met archeologisch bewijs kunnen omgaan, maar het waren heel ongebruikelijke opgravingen, die werden uitgevoerd onder extreme geheimhouding en rigide regels, met een hiërarchie die helemaal tot aan de paus, Pius xn (1939-1958), liep.2


  De opgravingen waren gestart naar aanleiding van een ontdekking in februari 1939, toen er een tombe werd gereedgemaakt voor zijn voorganger, Pius xi (1922-1939), in de catacomben onder de Sint-Pieter, waar heel lang pausen zijn begraven. Tijdens die voorbereidingen had men een Romeinse begraafplaats uit de eerste en tweede eeuw n.Chr. onder de catacomben aangetroffen. Het kerkhof had oorspronkelijk op straatniveau gelegen en bestond uit rijen tombes die eruitzagen als huisjes, die in het bezit waren van welgestelde families. Het gebied was begraven tijdens het effenen van een heuveltje toen de eerste kerk er werd gebouwd, in het midden van de vierde eeuw, op de plaats waarvan men lang heeft gedacht dat Sint-Petrus er lag begraven. De aanwezigheid van Sint-Petrus in Rome, zijn rol bij het stichten van de kerk in de stad en zijn martelaarschap en begrafenis daar zijn jaren onderwerp van verhitte discussies tussen protestanten en katholieken geweest. Opgravingen op een plaats die was verbonden met de tombe van Petrus, maar waarvan het resultaat niet kon worden voorspeld, konden de wetenschappelijke bewijsvoering, evenals het geloof van honderden miljoenen gelovigen, versterken of juist doen wankelen. Vandaar dat het Vaticaan besloot dat de opgravingen geheel in het geheim zouden plaatsvinden en dat er niets over zou worden bekendgemaakt tot alle resultaten zouden zijn bestudeerd. Hoewel het in eerste instantie werd verboden het gedeelte direct onder het hoogaltaar te benaderen leverden de opgravingen naarmate ze daar dichterbij kwamen steeds intrigerendere resultaten op en werd er in 1941 toestemming gegeven om ook in het kwetsbaarste deel van de catacomben te gaan graven. Behalve de mogelijkheid dat er theologische tweestrijd zou ontstaan moest tijdens de opgravingen ook worden voorkomen dat de stabiliteit van de enorme kerk niet in het geding kwam. Hoewel de dagelijkse werkzaamheden werden uitgevoerd door wetenschappers met een archeologische achtergrond en kennis van epigrafie, lag de eindverantwoordelijkheid bij monseigneur Kaas. Zijn eigen opleiding en ervaring als priester, docent kerkrecht en politicus waren heel anders dan die van de archeologen op wie hij toezicht moest houden.' Hoewel hij zelf nooit heeft verklaard waarom hij de beenderen heeft laten meenemen en verbergen stond hij waarschijnlijk niet achter het werk van de archeologen, van wie hij vond dat ze de menselijke resten niet met respect behandelden. Hoe dan ook, deze beenderen waren op dat moment minder belangrijk dan andere, die er een paar weken daarvoor vlak naast waren ontdekt.


  Toen de opgravingen in 1941 werden uitgebreid naar het deel van de kerk onder het hoogaltaar werd er een rood geverfd muurtje aangetroffen dat waarschijnlijk ooit had dienstgedaan als lage begrenzing achter een rij Romeinse huisjestombes. De archeologen verdedigden de theorie dat er op dat muurtje een smalle stenen tafel met een stenen dakje erop had gelegen die aan de voorkant door twee poten werd ondersteund. Hij stond direct onder wat het altaar van de eerste Sint-Pieterskerk werd, en waarboven nu het huidige zestiendeeeuwse hoogaltaar staat. De aanname dat de plaats die door die kleine stenen tafel werd gemarkeerd, die door de archeologen werd gedateerd als uit het einde van de tweede eeuw, een plaats van bij zondere verering voor vele generaties christenen was geweest, was onweerstaanbaar.


  Verdere opgravingen leverden een rechthoekige omheining op onder en in een geringe hoek tot deze tombe onder het rode muurtje. Met andere woorden: die was ouder dan het rode muurtje erboven en er kon worden aangenomen dat zij het grafgewelf was van wat het ook was dat de kleine tafelvormige tombe erboven herdacht. Toen Pius xn op de hoogte werd gebracht van deze ontdekking en de beenderen die erin waren gevonden, daalde hij persoonlijk af in de catacomben en zat hij op een krukje terwijl hij de botfragmenten in ontvangst nam, die hem eerbiedig door de archeologen werden aangereikt. De mogelijkheid dat de relieken die hem werden aangegeven inderdaad die van de eerste van Christus' apostelen waren moest door alle aanwezigen heen gaan. Er kon echter openlijk niets over worden gezegd, zelfs niet toen de beenderen door de lijfarts van de paus, Riccardo GaleazziLisi, waren bestudeerd, die al snel constateerde dat ze van een breedgebouwde man van ongeveer vijfenzestig a zeventig jaar oud waren. Een gevolg van de haastige conclusie van de dokter was dat toen het graffitimuurtje er daarna vlak naast werd aangetroffen en ook daar beenderen in werden gevonden, die minder belangrijk leken. Men dacht dat van dit graffitimuurtje alleen de inscripties van enige betekenis waren. Sommige waren persoonsnamen, zoals Severa en Leonta, maar andere waren expliciete christelijke gebeden voor de overledenen. Een fragment werd geïnterpreteerd als een invocatie van Sint-Petrus. De inscripties samen leken te bevestigen dat de opgravingen een christelijke oorsprong hadden en mogelijk een speciale connectie met de Prins der Apostelen. Aangezien het ook duidelijk was dat het graffitimuurtje na het rode muurtje was gebouwd dat het ondersteunde, werd er weinig aandacht besteed aan de beenderen die erin werden gevonden. Eronder waren immers al andere beenderen aangetroffen. Jammer genoeg werd de lijfarts van Pius xn meer gedreven door enthousiasme dan forensische deskundigheid, aangezien hij geen expert was op het gebied van de identificatie van beenderen. Terwijl de besloten discussies over wat er met de beenderen van onder het rode muurtje moest gebeuren doorgingen werd ondertussen duidelijk dat ze beter moesten worden bestudeerd voordat er enige officiële uitspraak over kon worden gedaan. Een expert, professor Venerando Correnti, kreeg de opdracht onder strikte geheimhouding een diepgaand onderzoek in te stellen. Dat bleek een verstandige keuze, aangezien hij tot de conclusie kwam dat het niet de beenderen van één man betrof, maar die van twee, plus die van een vrouw, een kip, een varken, een geit of schaap en mogelijk een muis.4


  Hoewel het mogelijk was dat een van de mannen Petrus was, kon de ontdekking van de beenderen onder het rode muurtje nu niet worden betrokken bij een aankondiging over de opgraving en de resultaten ervan. Pius xn kondigde uiteindelijk vlak voor Kerstmis van 1950 in een radio-uitzending aan dat er opgravingen waren geweest. Hij zwakte de kansen dat het de resten van Petrus betrof af en concentreerde zich op het bewijs dat was gevonden van een vroege plaats van verering, die mogelijk de begraafplaats van de apostel was. Toen in 1951 het officiële archeologische rapport in twee delen werd uitgegeven werd er nauwelijks melding gemaakt van de beenderen.5 Andere wetenschappers kregen alleen toestemming iets over het onderwerp te publiceren als ze ermee instemden geen gebruik te maken van informatie die niet in het officiële rapport stond (en niet te vermelden dat die beperking er was) .6 Ondertussen werden de beenderen uit het graffitimuurtje tot 1953 vergeten, het jaar dat monseigneur Kaas stierf en Giovanni Segoni, die ze uit het muurtje had verwijderd, er iets over opmerkte tegen professor Margherita Guarducci, een autoriteit op het gebied van inscripties, die de boodschappen op het graffitimuurtje bestudeerde. Hij kon haar de daadwerkelijke beenderen laten zien, die in Kaas' voormalige kantoortje lagen, evenals de houten kist waarover werd gezegd dat ze er oorspronkelijk in waren aangetroffen. Ze liet de beenderen bestuderen door professor Correnti, die bevestigde dat ze van een breedgebouwde man van in de zestig waren.


  De terughoudendheid die het Vaticaan ervan had gered dat het gênante uitspraken over de beenderen onder het rode muurtje zou doen had in strijd kunnen zijn met de openbare uitspraken over de beenderen in het graffitimuurtje, maar Guarducci was een vriendin van de familie van paus Paulus vi (1963-1978). Hij vond haar verhaal dat de beenderen hoogstwaarschijnlijk van Petrus waren overtuigend omdat ze van een zestiger waren en aangetroffen op een plaats die al heel lang in verband werd gebracht met de apostel. Dus kondigde Paulus op 26 juni 1968 aan dat de beenderen van Sint-Petrus, de Prins der Apostelen, waren ontdekt, zonder dat hij vermeldde dat er onduidelijkheid en meningsverschillen over waren geweest.7


  Hoewel de uitspraak van paus Paulus niet openlijk konden worden tegengesproken was niet iedereen overtuigd van de aankondiging en de beweringen die erachter lagen. Onder de twijfelaars bevond zich professor Antonio Ferrua s j, die het als autoriteit op het gebied van epigrafie al vaker oneens was geweest met Guarducci.8 Hoewel academisch prestige en persoonlijke antipathieën de opgravingen en beweringen erover alleen nog maar complexer maken, hebben de sceptici een sterkere zaak.


  Er ontbreken twee cruciale schakels in de bewijslast, en de plaats waar de ontdekkingen werden gedaan is twee keer besmet. De eerste keer was in de tweede eeuw. Als de rechthoekige holte onder het rode muurtje ouder is dan het muurtje zelf, wat het geval moet zijn, en als het rode muurtje zelf in de tweede eeuw is opgetrokken, wat minder zeker is, dan kunnen beenderen die in die ruimte zijn begraven uit het einde van de eerste eeuw zijn, en dus uit de tijd van Petrus. De beenderen waarvan Paulus vi heeft gezegd dat ze van Petrus zijn komen echter uit het graffitimuurtje dat is gebouwd om het rode muurtj e te steunen. Over het graffitimuurtje is gezegd dat het niet eerder dan in 200 kan zijn gebouwd. Dan kunnen de beenderen die erin liggen dus ook niet ouder zijn. Ze kunnen natuurlijk zijn overgeplaatst uit een andere tombe, maar hun gebrek aan kenmerkende verkleuring geeft aan dat ze voordien niet onder het rode muurtje hebben gelegen waar de verzameling menselijke en dierlijke beenderen is gevonden. Om de onzekerheden nog groter te maken is recent geopperd dat de reconstructie van de archeologen van wat zij zeiden dat een tafelvormige tombe bij het rode muurtje moet zijn geweest meer is gebaseerd op speculatie dan bewijs en dat wat de aard en het doel ervan ook kunnen zijn geweest het waarschijnlijk uit de vroege vierde eeuw en niet de late tweede eeuw is. Daardoor wordt de datering van alles wat eronder is gevonden veel onzekerder dan in het opgravingsrapport wordt gesuggereerde De tweede breuk in de bewijsvoering is dat Kaas de beenderen in 1942 uit het graffitimuurtje heeft laten verwijderen. Als zijn motief het eerbiedig behandelen van menselijke resten was, moet je je afvragen waarom hij ze niet opnieuw heeft laten begraven. En nog belangrijker: we weten niet wat ermee is gebeurd tussen het moment dat ze in 1942 uit het muurtje werden gehaald en het moment dat Guarducci ini953een verzameling beenderen kreeg aangereikt waarover is gezegd dat het dezelfde waren. Professor Guarducci was er niet alleen van overtuigd dat het dezelfde beenderen betrof, ze was er ook zeker van dat ze van Sint-Petrus waren. Ze heeft haar boek uit 1995 over de ontdekking van de beenderen opgedragen aan 'de kerk van Christus, die door voorzienigheid van God is gesticht in Rome op de authentieke en buitengewone overblijfselen van Petrus'.10 Zoals uit objectievere bewijsvoering is gebleken is de uitkomst op zijn best onbeslist, maar de vragen waarop antwoord gegeven had kunnen worden liggen in de kern van de aanspraak van het pausdom op een uniek gezag binnen het christendom en de manier waarop die onlosmakelijk is verbonden met SintPetrus, die als de Prins der Apostelen wordt gezien, en op de stad Rome. 


  


  Sint-Petrus en Rome


  


  De status van de pausen als opvolgers van Petrus rust op een argumentatie die uit onmiskenbare lijnen bestaat die zowel nauw met elkaar verbonden als onscheidbaar zijn. Een daarvan betreft de rol die Petrus heeft gespeeld als de eerst opgeroepen en leidinggevende van Jezus' apostelen, en in het bijzonder het gezag dat hem door Christus is geschonken. Deze autoriteit is afhankelijk van de betekenis dit wordt toegeschreven aan de evangeliën van Mattheus en Johannes, waarin Jezus verschijnt om hem bepaalde verantwoordelijkheden en gezag te geven. In Mattheus 16:18-19 ze8t Jezus nadat Petrus hem heeft erkend als 'Christus, de Zoon van de levende God': 'En Ik zeg u ook, dat gij zijt Petrus, en op deze Petra zal Ik Mijn gemeente bouwen... En Ik zal u geven de sleutelen van het Koninkrijk der hemelen; en zo wat gij zult binden op de aarde, zal in de hemelen gebonden zijn; en zo wat gij ontbinden zult op de aarde, zal in de hemelen ontbonden zijn.'11 Aan het einde van het evangelie van Johannes, in de beschrijvingen van de verschijningen na de wederopstanding, staat een voorspelling over de dood van Petrus: '"Toen gij jonger waart, gorddet gij uzelven, en wandeldet, alwaar gij wildet; maar wanneer gij zult oud geworden zijn, zo zult gij uw handen uitstrekken, en een ander zal u gorden, en brengen, waar gij niet wilt." En dit zeide Hij, betekenende, met hoedanigen dood hij God verheerlijken zou. En dit gesproken hebbende, zeide Hij tot hem: "Volg Mij'" (Johannes 21:18-19).12


  Er zijn drie gangbare theorieën over wat er in de decennia na de kruisiging met Petrus is gebeurd, van oudsher gedateerd tussen 30 n.Chr. en Petrus' eigen dood tussen 65 en 70. De eerste is dat hij op een bepaald moment in Rome heeft gewoond. De tweede is dat als het hem niet is gelukt de christelijke gemeente in de stad te bereiken hij er, samen met Paulus, een institutionele structuur voor de kerk van de stad heeft ingesteld, waarbij hij óf de eerste bisschop heeft aangesteld, óf die zelfwas. De derde is dat hij in Rome de marteldood is gestorven tijdens een christenvervolging en op een kerkhof buiten de stad is begraven waarvan de locatie bekend was bij generaties gelovigen na hem.*'


  Dat noch Petrus, noch Paulus de kerk in Rome daadwerkelijk heeft gesticht in de zin dat ze de eerste gemeenschap van christenen in de stad hebben gesticht, wordt nu algemeen aangenomen. Het is onbekend wanneer de eerste christenen zich er hebben gevestigd. Het is echter wel duidelijk dat er in 49 n.Chr. een aanzienlijke hoeveelheid woonde, toen keizer Claudius (4154 n.Chr.) de 'joden' uit Rome heeft gedreven. We nemen aan dat hij naar christenen verwees, zij die 'onder invloed van Chrestus' stonden en opschudding veroorzaakten.1'


  Dat was lang voordat Petrus of Paulus de stad bereikt kan hebben. We weten uit Paulus' eigen brief aan de Romeinen, geschreven rond 56 of 58, dat hij nog niet naar Rome was geweest, maar hoopte dat dat snel zou gaan gebeuren. Dat dit een jaar of twee later daadwerkelijk het geval was, onder heel andere omstandigheden, is vastgelegd in Handelingen, waarmee de vertelling op dat punt eindigt (Handelingen 28:30-31): hij heeft er twee jaar lang onder huisarrest geleefd terwijl hij wachtte tot hij voor het gerechtshof van de keizer moest verschijnen, wat waarschijnlijk nooit is gebeurd. Petrus' aanwezigheid in Rome is veel moeilijker te documenteren. Dat probleem heeft eeuwenlang heel wat intellectuele munitie gevormd, niet alleen voor protestanten, die het gezag van de paus hebben willen aanvechten door de historische basis ervan in twijfel te trekken.1'*


  Hoewel Petrus' aanwezigheid in Rome niet kan worden bewezen, wordt om andere redenen algemeen aangenomen dat die wel zeer waarschijnlijk is. Misschien is de belangrijkste daarvan wel dat er geen enkele andere christelijke gemeenschap is die beweert dat Petrus in haar stad is gestorven en begraven. De kerk van Antiochië is Petrus net als de kerk van Rome als stichter en eerste bisschop gaan zien, maar in Antiochië is nooit gesuggereerd dat hij daar tot zijn dood is gebleven. Uiterlijk aan het einde van de vierde eeuw is overeenstemming ontstaan onder christenen dat Petrus bisschop van Antiochië is geweest en daarna naar Rome is gegaan en daar is gestorven. Er zijn twee teksten die het idee kunnen bevestigen dat Petrus al snel een nauwe band met de christenen in Rome kan hebben gehad. De eerste is een anonieme brief die bekendstaat als de Eerste Brief van Clemens. De auteur schreef hem namens de christelijke gemeente in Rome om de christenen van Korinte aan te sporen een intern conflict op te lossen, en hij citeert Petrus en Paulus: 'Petrus, die vanwege onterechte afgunst niet één of twee, maar vele processen is aangedaan en die daar zijn getuigenis heeft gesproken, is naar die glorieuze plaats gegaan waar hij verdient te zijn.'1' Deze passage impliceert mogelijk dat Petrus een gewelddadige dood is gestorven en kan dus de eerste verwijzing naar zijn martelaarschap zijn.


  Clemens is welbespraakter waar het Paulus betreft: 'Paulus toonde via afgunst en twist de weg naar de prijs van lijdzaamheid; zevenmaal werd hij gekneveld, hij werd verbannen, hij werd gestenigd, hij was een gezant in het Oosten en Westen, hij verdiende de nobele faam van zijn geloof, hij leerde de hele wereld rechtschapenheid en toen hij de grenzen van het Westen bereikte getuigde hij voor koningen, verliet de wereld en werd opgenomen in die Heilige Plaats, het grootste voorbeeld van lijdzaamheid.'16 Ook dit bevestigt mogelijk het idee dat Paulus een martelaarsdood is gestorven. De datum van deze brief is niet eenvoudig vast te stellen. De vaak aangehaalde overtuiging dat hij rond 96 n.Chr. is geschreven is gebaseerd op de openingsparagraaf, waarin wordt verwezen naar 'plotselinge en herhaalde tegenspoed en calamiteiten'. Dit is mogelijk een verwijzing naar de vervolging van christenen in het midden van de jaren negentig onder keizer Domitianus (81-96), maar er is geen bewijs dat die daadwerkelijk heeft plaatsgevonden. Een vooraanstaande wetenschapper heeft erop gewezen dat de brief net zo goed twintig jaar later kan zijn geschreven.17


  Het tweede bewijsstuk is dat Petrus en Paulus worden genoemd in een brief die aan de christenen in Rome is gestuurd door bisschop Ignatius van Antiochië. Ignatius werd terwijl hij de brief schreef naar Rome vervoerd om te worden geëxecuteerd omdat hij christen was. Hoewel hij in Antiochië was berecht en veroordeeld, was hij een van de velen die naar de keizerlijke hoofdstad werden vervoerd om daar te worden gedood tijdens een openbaar spektakel dat door de keizer werd georganiseerd. Ignatius schreef tijdens zijn reis een serie korte brieven aan de christelijke gemeenten in de steden waar hij doorheen reisde, maar hij heeft er ook een vooruitgestuurd naar de christenen in Rome, waarin hij hun verzoekt niet om clementie bij de keizer te vragen. Hij wilde dat zijn straf werd uitgevoerd en maakte zich zorgen dat goed bedoelende en invloedrijke medegelovigen een keizerlijk pardon voor hem zouden vragen, waardoor hij zou worden belemmerd het voorbeeld van Christus tot in de dood te volgen. Hij schreef:' Ik geef u geen bevel zoals ik Petrus en Paulus heb gegeven; zij waren apostelen, ik ben een veroordeelde; zij waren vrij, ik ben zelfs nu een slaaf.'18 Het noemen van Petrus en Paulus en de implicatie dat ze de christenen in Rome opdrachten gaven suggereert dat ze allebei een speciale functie in de stad beoefenden.


  De problemen met het dateren van de brief van Ignatius zijn nog groter dan bij die van Clemens, niet het minst omdat hij alleen is overgeleverd als deel van een veel latere tekst. Het algemeen aangenomen idee dat hij rond het jaar 117 is geschreven is gebaseerd op niets anders dan een gok die rond 325 door Eusebius, bisschop van Caesarea (circa 3i4-339/'4o), werd gedaan in zijn Ekklèsiastikè Historia (kerkelijke geschiedenis). Maar tegenwoordig is men het erover eens dat de geschriften en executie van Ignatius niet preciezer kunnen worden gedateerd dan ergens tussen 125 en 150 n.Chr. Als er grond is te geloven dat Petrus en Paulus in Rome hebben gewoond en er zijn gestorven, betekent dat dan ook dat een van hen de eerste bisschop van de stad is geweest of dat een van hen iemand anders tot bisschop heeft benoemd? De bewering dat ze dat hebben gedaan is van rond 180 n.Chr. en staat in een boek dat in het Grieks is geschreven door Irenaeus, bisschop van Lyon in het huidige Zuid-Frankrijk. Het werk heeft geen titel, maar staat al lang bekend als Tegen de ketters, aangezien het doel ervan was tegen verscheidene vormen van het christelijk geloof te strijden die in die tijd invloedrijk waren. Het bevat een lijst van alle bisschoppen van Rome sinds de kerk van Rome was 'gesticht en opgezet door die twee roemrijke apostelen, Petrus en Paulus', over wie ook wordt gezegd dat ze 'het episcopaat aan Linus hebben gegeven'.r9 Hoewel Petrus en Paulus de christelijke gemeenschap in het oude Rome niet hebben gesticht, kan het wel zo zijn dat Irenaeus aangeeft dat ze een formatieve invloed op de eerste fasen ervan hebben gehad. Als dat zo is, kan hij dan gelijk hebben dat ze de eerste bisschop, Linus, hebben aangesteld?


  Irenaeus was niet de enige die er zo over dacht. Ongeveer twintig jaar nadat hij schreef kwam er nog een lijst van bisschoppen. De samensteller, Tertullianus (~\ circa 212), was leraar en orator in Carthago in Noord-Afrika. Hij heeft een reeks korte en felle Latijnse verhandelingen geschreven over morele en doctrinaire kwesties betreffende de christelijke gemeenschap in zijn stad. Net als Irenaeus gebruikt hij de chronologie van de bisschoppelijke opeenvolging in Rome sinds de tijd van de apostelen als argument tegen theologische opponenten. Hij beweerde echter dat Petrus zelf de eerste bisschop was.20 Dat, samen met het verschil in volgorde van sommige namen van de bisschoppen, bewijst dat Tertullianus meer deed dan het werk van Irenaeus overschrijven.


  Alles bij elkaar is dit, als we in ogenschouw nemen hoe weinig vroegchristelijke geschriften er bewaard zijn gebleven, redelijk overtuigend bewijs, en we mogen blij zijn dat we de getuigenis hebben van twee afzonderlijke auteurs die relatief kort na de gebeurtenissen schreven. Er ligt wel een gat van één tot anderhalve eeuw tussen de periode waarvan wordt aangenomen dat Petrus en Paulus in Rome verbleven en de tijd dat Irenaeus en de anderen hebben geschreven 21 Maar uiteindelijk is de getuigenis van deze schrijvers niet correct, aangezien het ambt van bisschop, zoals Irenaeus en Tertullianus dat begrepen, helemaal nog niet bestond in de tijd van Petrus en Paulus. 


  


  De eerste bisschop


  


  Het eerste ontstaan van de administratieve organisatie van de christelijke beweging en de opkomst van een clerus blijven obscuur en controversieel. Het waren in feite aparte processen. Om te beginnen is het goed mogelijk dat de eerste generatie christenen een parousie (wederkomst) van Christus verwachtte, waardoor een organisatorische structuur niet nodig was. Een dergelijke fase lijkt niet lang geduurd te hebben, aangezien Paulus in zijn latere brieven niet langer een wederkomst verwachtte mee te maken. Zijn brieven zijn het beste bewijs dat we tot onze beschikking hebben van hoe de christenen in die tijd probeerden hun gemeenten te organiseren. Groepen ouderlingen, vergelijkbaar met hoe we die tegenwoordig in synagogen aantreffen, hadden de leiding over een gemeente, bijgestaan door diakens, die verantwoordelijk waren voor de charitatieve verzorging van weduwen, wezen en andere kwetsbare leden van de gemeente. De enige formele bijeenkomst was een wekelijkse gezamenlijke maaltijd. Dat kan ook een overblijfsel van joodse gebruiken zijn, uit de tijd dat christenen nog diensten in de synagoog bijwoonden. De Farizeeërs kwamen als vergelijkbare rigoristengroep voor een onderling gedeelde maaltijd samen op de avond voor de sabbat, net zoals de christenen dat gingen doen op de dag erna.


  Verscheidene vaag vastgelegde processen vonden plaats terwijl het christendom zich vrijmaakte van de joodse wortels en de hoop op een snelle pa-rousie minder werd.22 De gezamenlijke maaltijd, die volgens de beschrijving van Paulus in de basis een gezellige bijeenkomst was, was verdeeld in twee delen. De wekelijkse maaltijd bleef een agape (vriendenmaal) dat vrij toegankelijk was, maar een aparte eucharistische dienst voor leden van de gemeente werd op een andere dag gevierd. Het is niet duidelijk wanneer die ontwikkeling is opgekomen en ze is waarschijnlijk op verschillende momenten in verschillende gemeenschappen ontstaan. De betekenis ervan is om twee redenen significant: voor een eucharistische dienst is een voorganger nodig, in essentie iemand die de rol van Christus tijdens het Laatste Avondmaal imiteert; en lidmaatschap van een gemeente werd iets wat moest worden verdiend en niet open was voor iedereen die de christelijke boodschap omarmde. De overgang wordt uitgevoerd en gemarkeerd door het doopsel, dat op die manier een heilige rite werd waarbij een celebrant nodig was. Toen die doopen eucharistische ceremonieën werden geformaliseerd ontstond de behoefte aan een klasse van rituele specialisten. Die waren niet zozeer belangrijk omdat ze wisten hoe de riten moesten worden uitgevoerd, aangezien ze relatief eenvoudig waren, maar wel omdat die specialisten een staat van zuiverheid of spirituele verlichting bezaten die hen onderscheidde van gewone gelovigen. Wat er in andere woorden ontstond was een christelijke klerikale elite./


  Proberen te achterhalen of het de ceremonieën waren die de clerus hebben doen ontstaan of andersom is net zoiets als trachten het probleem van de kip en het ei op te lossen. Ze hebben elkaar waarschijnlijk geholpen. Het is evident dat er noch in de geschriften van Paulus noch in de evangelische vertellingen over het leven en de leer van Jezus iets wordt aangegeven over het bestaan of ophanden zijnde ontstaan van een christelijk priesterschap of het doopsel als overgangsrite van het ene stadium van lidmaatschap van de gemeente naar het volgende. Dat zijn ontwikkelingen die eind eerste en begin tweede eeuw hebben plaatsgevonden.


  Bisschoppen (bestuurders) kwamen in sommige christelijke gemeenschappen naar voren als leiders van groepen ouderlingen, die - waarschijnlijk voor het leven - werden verkozen.2? Een tweede fase in deze ontwikkeling is waarschijnlijk dat de meest vooraanstaande ouderlingen een steeds belangrijkere rol gingen spelen in nieuwe, heilige ceremonieën die steeds meer werden gestandaardiseerd. Het is belangrijk nogmaals te benadrukken dat er dus geen algehele organisatorische structuur voor de christelijke kerk was in de eerste eeuwen, en dat aparte groepen aparte gebruiken volgden of dat die geleidelijk gemeengoed begonnen te worden. Dat laatste wordt benadrukt in het werk van Ignatius van Antiochië, dat hierboven al werd genoemd. Hij wees in vrijwel al zijn brieven aan de verscheidene christelijke gemeenten die hij op weg naar Rome tegenkwam op het belang van gehoorzaamheid aan de bisschoppen. Algemeen wordt aangenomen dat hij daarmee probeerde iets te propageren wat nog nieuw en omstreden was.24


  Een essentiële consequentie van de opkomst van niet alleen een clerus maar ook van een hiërarchie daarbinnen was de relatief snelle marginalisatie en daarna eliminatie van vrouwen als ambtenaren of leidsters. Aangezien de joodse cultuur erg patriarchaal was, is het goed mogelijk dat vrouwen in bepaalde christelijke groepen nooit een leidinggevende of docerende rol hebben gehad, maar er is veel bewijs dat ze die in andere gemeenschappen wel hadden. Een goed gedocumenteerd voorbeeld is dat van Prisca, die de leiding over een gemeente in Rome deelde met haar echtgenoot, Aquila.25 Vrouwen fungeerden ook als diaken, en in sommige groepen - die goddelijke leiding via de trance of extase van een individu verwachtten - bestond een speciale rol voor profeten, onder wie vrouwen, zoals de vier dochters van de apostel Fi-lippus. Zelfs na de opkomst van een professionele clerus is er bewijs dat er christelijke gemeenschappen waren die vrouwelijke priesters en diakens hadden, hoewel dat er in de loop van de tweede en begin derde eeuw snel minder worden.26


  De neergang van de rol van vrouwen als leidsters en docentes in de vroege kerk lijkt nauw samen te hangen met de vorming van een hiërarchisch sacramenteel priesterschap, dat moest worden onderscheiden van twee groepen lekengelovigen, catechumenen en ingewijden.27 Behoefte aan grote uniformiteit leidde tot het verdwijnen van verscheidene ooit centrale kenmerken van de christelijke praktijk en tot gemeenten die, omdat ze zich niet conformeerden, werden gezien als afvallig of buiten de gemeenschap van ware gelovigen. Zoals wordt gesuggereerd in de brieven van Ignatius was de opkomst van een klerikale hiërarchie met specifieke rituele functies en een exclusieve rol in het leiden van hun medegelovigen tussen ruwweg 125 en 150 n.Chr. goed op gang, maar geenszins algemeen geaccepteerd door alle christelijke groeperingen. Ignatius' brief aan de bewoners van Rome is wat dat betreft bijzonder belangrijk, aangezien hij bevestigt dat het proces toen in Rome nog nauwelijks op gang was. Er waren in de tijd van Petrus en Paulus niet alleen geen bisschoppen, zoals wij de term interpreteren, in Rome, ze kwamen er zelfs later dan vrijwel overal elders in het Romeinse Rijk.


  Dat is niet zo paradoxaal als het misschien lijkt, aangezien alleen al de omvang van Rome het moeilijk maakte voor de christenen om een enkele organisatorische structuur of congregatie in een deel van de stad op te zetten. Aangezien de eerste christelijke groepen uit de joodse gemeenschap zijn voortgekomen was hun aanwezigheid in Rome waarschijnlijk een weerspiegeling van die van de joden, met concentraties in bepaalde buurten, met name Trastevere. Naarmate het nieuwe geloof meer bekeerlingen kreeg, waarschijnlijk de meeste onder immigranten en de groeiende diversiteit in sociale klassen, werd de verspreiding van christenen door de stad groter. Vanwege de vervolging van christenen door Nero, rond 64 n.Chr., werd het belangrijk grote bijeenkomsten te vermijden en in kleine groepen te wonen en samen te komen. Omdat christenen God vereerden in kamers die voor dat 20 doel waren ingericht in woningen en ze hun bijeenkomsten discreet hielden, was het ontstaan van een kerkelijke hiërarchie met gezag over meerdere christelijke gemeenten in de stad een langzaam proces.


  Dat de ontwikkeling zo is gegaan is af te leiden uit teksten van christelijke schrijvers in Rome uit het eind van de eerste en de tweede eeuw. De auteur van de Brief van Clemens kan de man met die naam zijn die later is beschreven als de persoon die verantwoordelijk was voor het op gang brengen van communicatie namens de christenen in Rome met andere kerken.28 Maar Clemens wordt in de tijd van Tertullianus en Irenaeus als tweede of derde bisschop van Rome genoemd. Dat verschil in perspectief op Clemens is belangrijk. De schrijvers uit het einde van de tweede eeuw beschreven waarschijnlijk een traditie die in Rome was Ontstaan en waarin leidinggevende figuren onder de ouderlingen achterafbisschop werden genoemd om zo een continue lijst van houders van het ambt die tot Petrus was terug te leiden te creëren. We kunnen verklaren waarom het zo is gegaan, maar het is belangrijk ons af te vragen wie van de mensen die door Irenaeus en Tertullianus worden genoemd als de eerste echte bisschop van de stad moet worden gezien. De meeste wetenschappers zijn het er nu over eens dat het Anicetus moet zijn, die op beide lijsten op de tiende plaats staat, en wiens episcopaat waarschijnlijk van 155 tot 166 heeft geduurd. Niet iedereen is ervan overtuigd dat wat een 'monarche bisschop' wordt genoemd (iemand met onbetwist gezag over de gehele christelijke clerus in de stad) al zo vroeg in Rome bestond, en Fabianus (236-250) wordt voorgesteld als eerste bisschop van Rome in die volledige betekenis van het woord.'0


  Het is waarschijnlijk niet nodig het zo extreem te stellen. Het idee dat er in principe een enkele bisschop aan het hoofd van de gehele christelijke gemeente van de stad stond is van lang voor die tijd. Aan de andere kant was het gezag van de bisschop over alle christenen in de stad zelfs na 250 niet gemakkelijk uit te voeren, aangezien het onmogelijk was uniformiteit in zo'n grote stad op te leggen terwijl christenen buiten de wet leefden en het gevaar liepen door de staat te worden vervolgd.


  


  Definiëren van het geloof


  


  Als het ambt van bisschop pas in het midden van de tweede eeuw in Rome ontstond is het wonderlijk dat er binnen een generatie werd gedacht dat het al sinds de tijd van Petrus en Paulus bestond, meer dan een eeuw langer. Dat is deels te verklaren doordat het een geleidelijk proces was. Hoewel de christenen in Rome verdeeld waren over huiskerkjes door de gehele stad hadden ze al vroeg een gevoel van gemeenschap, zoals kan worden opgemaakt uit het Epistel van Paulus, waarin ze als eenheid worden aangesproken. Tegen het einde van de eerste eeuw kozen ze leiders zoals Clemens om taken namens de gehele christelijke gemeenschap uit te voeren en waren er bijeenkomsten van leiders van verschillende huiskerkjes. Daarna was het, naarmate de organisatorische structuur van de plaatselijke kerk en de vormen van verering complexer werden, een relatief kleine stap om iemand als leider van de gehele gemeenschap en het hoofd van de clerus aan te wijzen. Dat kan verklaren waarom het schijnbare herschrijven van de geschiedenis door Irenaeus en Tertullianus geen opmerkelijke weerstand heeft uitgelokt. Waarom ze de kerk in Rome zo graag als een instituut wilden presenteren dat sinds de tijd van de apostelen door een onafgebroken rij bisschoppen is geleid, is een heel andere kwestie. Het is belangrijk te benadrukken dat beide auteurs hun lijst van bisschoppen opstelden in geschriften die expliciet controversieel waren en tot doel hadden theologische weerstand te bestrijden. Geen van beiden was geïnteresseerd in de geschiedenis van de kerk in Rome op zich. Het bestaan van de lijn van bisschoppen die ze beschrijven was een centraal punt in hun argumentatie. Beiden verwezen ernaar als bron van autoriteit die beter zou zijn dan die van hun tegenstanders, de gnostici. De verscheidene individuen en groepen die nu bekendstaan als gnostici behoorden niet tot een uniforme beweging. Ze werden pas veel later samen onder één noemer beschreven, toen de verschillen in hun opvattingen niet meer belangrijk waren en hun geloof definitief tot ketterij was verklaard.'1 In de eefste en tweede eeuw was er echter geen absolute orthodoxie waartegen hun interpretaties van het christendom konden worden gemeten. Een consensus over wat precies de gezaghebbende boeken der christelijke leer waren, de verzameling teksten die we nu het Nieuwe Testament noemen, begon zich net te vormen en werd niet voor de vierde eeuw echt vastgesteld.?2 Bovendien was er geen persoon, commissie of raad van leiders binnen de christelijke beweging die een uitspraak kon doen over welke ideeën en gebruiken al dan niet geaccepteerd waren.


  Dat gold met name in Rome, waar zo veel groepjes gelovigen woonden. Verschillende christelijke leermeesters en voorzitters van huiskerkjes hadden hun eigen interpretatie van het geloof en trokken hun eigen volgelingen aan, vergelijkbaar met de manier waarop moderne kerkgenootschappen de mogelijkheid aan gelovigen bieden op zoek te gaan naar een kerk die hen aanlokt op emotionele, intellectuele, esthetische of andere gronden. Het verschil in mening strekte zich bijvoorbeeld uit van traditioneel joodse christenen, die de rituele regels van het judaïsme bleven volgen, tot de volgelingen van Mardon, die het Oude Testament verwierpen en alleen delen van één evangelie aannamen, dat van Lucas.


  Het verschil in mening tussen die twee extremen lag in de houding jegens de joodse erfenis van het christendom, die steeds omstredener werd naarmate de invloed van het Griekse gedachtegoed op de interpretatie van de christelijke boodschap tijdens de tweede eeuw groter werd. Een van de manieren waarop dat duidelijk werd lag in de overtuiging dat de ware lessen van Jezus verborgen en esoterisch zijn en alleen aan gelovigen kunnen worden onthuld door verlichte leermeesters of via openbaringen in dromen en visioenen. Dat is waarom de term gnosticus wordt toegepast op diegenen die dergelijke ideeën gingen aanhangen, aangezien het een geheime gnosis (kennis) was die gelovigen in zich moesten opnemen door de lessen van hun spirituele leider.


  Een dergelijke benaming is feitelijk niet correct, aangezien ze impliceert dat ze een coherente beweging of concreet gedachtegoed behelst. Er waren bijna evenveel ideeën over wat de ware maar verborgen boodschap van het christendom kon zijn als er leermeesters en leiders van gnostische groepen waren. De meeste van hun lessen bevatten ideeën en termen die uit het contemporaine Griekse filosofische en religieuze gedachtegoed waren overgenomen. Het enige wat ze gemeen hadden was de overtuiging dat de letterlijke woorden van de vroegchristelijke teksten opzettelijk misleidend waren en bedoeld om de ware spirituele betekenis die erin lag te verhullen. Zo werd Paulus door meerdere gnostische leermeesters voorgesteld als een meester van geheime wijsheid en zelfs de ultieme bron van gezag betreffende hun specifieke versie van de verborgen kennis.33 Dit kan de reden zijn dat hun tegenstanders steeds meer nadruk gingen leggen op het belang van Petrus en dat van Paulus steeds meer gingen bagatelliseren.


  De redenen dat dergelijke groepen in de tweede eeuw opkwamen zijn niet moeilijk te achterhalen. Met de snelle groei van bekeerlingen tot het christendom onder niet-joden was verzet tegen de strikt joodse elementen in het christelijke gedachtegoed en de gebruiken onontkoombaar. De taal en inhoud van het Oude Testament leken primitief of vreemd in de ogen van mensen die in de Grieks-Romeinse traditie opgroeiden, met het intellectuele en culturele erfgoed van de Klassieke Oudheid. Ondertussen werden de rijkere klassen in de steden van het Romeinse Rijk - waartoe christenen behoorden die geïnteresseerd waren in nieuwe interpretaties van Plato en andere Griekse filosofen - aangetrokken tot lidmaatschap van een groeiende verscheidenheid aan esoterisch-mysterieuze erediensten. Het algemeen geldende gevoel in die tijd, dat echte kennis een leermeester en initiatie behoefde en dat er daarom verschillende niveaus van lidmaatschap binnen een religieuze groep moesten zijn, was ook van invloed op het christendom. Zoals al is beschreven werd de doopceremonie in die periode een ritus van toetreding, die pas werd uitgevoerd na een lange periode van instructie. Sommige christelijke vormen van verering waren niet toegankelijk voor degenen die dat niveau van initiatie nog niet hadden bereikt, en een priesterlijke hiërarchie ontstond om de riten uit te voeren en gelovigen te instrueren. Uit de nadruk op verborgen kennis vloeit voort dat de meeste geschriften van degenen die later tot gnostici werden bestempeld qua stijl en inhoud zeer obscuur en ingewikkeld zijn vergeleken bij de heldere vertellingen in de evangeliën en de open instructie in de brieven van Paulus. Dus heeft men lang aangenomen dat hun werk weinig met het christendom te maken had. Toen er in 1945 bij Nag Hammadi in Egypte een geheime bergplaats met teksten - waarschijnlijk onderdeel van de bibliotheek van een christelijke kloostergemeenschap uit de vierde eeuw - werd ontdekt, veranderde dat idee echter drastisch: de ontdekking betrof tot dan toe grotendeels onbekende geschriften met een inhoud die zich uitstrekte over wat kan worden gezien als orthodox tot duidelijk gnostisch.34


  De Nag Hammadi-geschriften hebben het veel eenvoudiger gemaakt te begrijpen waarom christelijk-gnostische leermeesters zo populair waren in het Rome van de tweede eeuw. Velen van hen behoorden tot de clerus en één in het bijzonder, Valentinus, is mogelijk een serieuze kandidaat geweest voor het ambt van bisschop rond de tijd dat het werd ingesteld.35 Meerdere rivaliserende en zelfs tegenstrijdige interpretaties van de christelijke boodschap konden naast elkaar bestaan in de stad zolang er geen enkel plaatselijk gezag oordeelde over wat wel en niet acceptabel gedachtegoed was. Resoluties over dergelijke dogmatische conflicten werden pas gebiedend toen één groep gelovigen zijn ideeën probeerde op te dringen aan andere groepen. Marcion bijvoorbeeld, zoon van een bisschop van Sinope aan de Zwarte Zee, kwam rond 139 naar Rome en begon uit te dragen dat Christus nooit een vleselijk menselijk lichaam had gehad en dus niet 'vleselijk' onder zijn kruisiging had geleden. Hij zei ook dat de god van het Oude Testament niet de echte schepper God was, maar een minder wezen wiens werk moest worden gecorrigeerd door Jezus en Paulus. Hij werd ondanks zijn extreme ideeën pas in 144 uitgestoten, toen hij een vergadering bijeenriep van het presbyterium (de leiders van de verscheidene christelijke gemeenschappen in Rome) en probeerde hen over te halen zijn ideeën aan te nemen. Een aanzienlijke donatie die hij had gedaan aan de charitatieve fondsen van de kerk in Rome werd hem teruggegeven.36 Marcion heeft kort daarna de stad verlaten en kreeg een veel grotere aanhang in het Oosten, waar zijn gedachtegoed nog een eeuw lang werd aangehangen.


  Hoewel dit voorbeeld illustreert dat tegenstrijdige ideeën naast elkaar konden bestaan binnen de christelijke gemeente in Rome, toont het ook de grenzen van de mogelijkheden die de leiders hadden om een doctrinaire eenheid op te leggen. Excommunicatie kreeg als straf eeuwen later pas echt betekenis, en in deze periode was de bedoeling meer symbolisch dan praktisch. Naarmate het belang van de eucharistische dienst groeide konden de verscheidene christelijke groepen als teken van verbondenheid wekelijks gezegend brood en gezegende wijn uitdelen. De bisschop stuurde het naar alle huiskerken die zijn gezag aannamen. Excommunicatie betekende dat eucharistische gedaanten niet langer naar groepen werden gestuurd of erdoor werden aangenomen. Er werd nog niet gedreigd met een bovennatuurlijke of andere straf; de betrokken partijen hadden gewoon niet langer met elkaar te maken.


  Na Marcion heeft het bekendste geval van excommunicatie in Rome in de tweede eeuw plaatsgevonden in de periode dat Victor bisschop was (circa 189tot circa 198). Er waren in die tijd twee manieren om de datum te bepalen van Pasen, het belangrijkste christelijke feest. De ene gebruikte de oosterse methode van berekening, waarbij het op dezelfde dag werd gevierd als het joodse Pascha, en bij de andere werd de berekening van Rome gebruikt, waarbij het werd gevierd op de eerste zondag daarna. Victor stuurde brieven naar alle grote gemeenten, maar met weinig succes. Uiteindelijk excommuniceerde hij iedereen in Rome die weigerde het oosterse rekensysteem op te geven. Daarop werd hij door de christenen in Lyon berispt om zijn strengheid, hoewel hun bisschop, Irenaeus, sinds kort benadrukte hoe belangrijk het apostolische gezag van de bisschoppen in Rome was. Irenaeus' belang in het vaststellen van een niet helemaal historische continuïteit binnen het episcopaat in Rome sinds de tijd van de apostelen was een centraal punt in zijn oppositie tegen de gnostici, wat op zichzelf weer een reactie op een vervolging in Lyon in 177 was, waarbij zijn voorganger als bisschop en vele leden van zijn clerus openbaar en met tentoonspreiding van enorme wreedheden waren geëxecuteerd. Zijn woede jegens de gnostische leermeesters werd ingegeven door argumenten die ze gebruikten om te rechtvaardigen dat ze executie probeerden te ontlopen, waarbij ze zo ver gingen dat ze zelfs hun christelijke geloof ontkenden. Als, volgens hun geloof, de echte waarheid van het christendom geheim was en niet tot de letterlijke wereld van de heilige geschriften of het uitvoeren van religieuze rituelen behoorde, wat maakte het dan uit als je ontkende te geloven in dergelijke teksten of vormen van godsdienstoefening? Het lijden van degenen die openbaar hun geloof erkenden heeft het mogelijk voor niet-gnostici nog belangrijker gemaakt dat er grotere uniformiteit in geloof zou komen. Waarom zouden ze het risico nemen gevangen te worden gezet, te worden gemarteld en een zeer pijnlijke dood te sterven als mensen die beweerden dat ze medegelovigen waren hen bespotten omdat ze alles te letterlijk zouden nemen en onnodig dapper zouden zijn?


  


  De apostolische opvolging


  


  De behoefte aan een erkende vorm van autoriteit die toegang gaf tot een authentieke traditie van lesgeven die terugging tot Jezus dwong Irenaeus en Tertullianus ertoe de episcopale opvolging als sleutel te gebruiken. Ze gingen ervan uit dat de apostelen een aantal belangrijke kerken hadden gesticht en de eerste bisschoppen hadden benoemd of die zelfwaren geweest. Ze veronderstelden hoe dan ook een ongebroken lijn van ambtsbekleders, die de leer doorgaven die ze van de apostelen hadden ontvangen, die hem op hun beurt weer van Jezus zelf hadden gehoord. Dat weersprak de beweringen van de gnostische leermeesters, die een geheime leer zouden hebben ontvangen die terug zou zijn te voeren op Paulus en anderen, maar de gnostici konden niet zo'n complete en schijnbaar goed bewezen lijn van opvolging presenteren als de bisschoppen van de grote steden.


  Het was een slim argument, dat de verscheidene gnostische leermeesters min of meer onderuithaalde op hun eigen beweringen, en het recht van directe opvolging heeft eeuwenlang onaangevochten vastgestaan, ondanks het feit dat er voor het begin van de tweede eeuw helemaal geen echte bisschoppen waren. Zowel Irenaeus als Tertullianus gebruikte Rome als belangrijkste voorbeeld, niet alleen vanwege de speciale betekenis van Petrus en Paulus voor de christelijke geschiedenis, maar ook doordat het de enige belangrijke bisschopszetel was met een dergelijke complete lijn van overtuigende episcopale opvolging. We moeten aannemen dat er goede documentatie van vroege ambtsbekleders in Rome is geweest, ook al waren die geen echte bisschoppen, aan de hand waarvan die opvolging werd vastgesteld. Toen Eusebius van Caesarea rond 325 probeerde een lijst te maken van bisschoppen in de belangrijkste christelijke centra, waaronder Alexandrië, Antiochië en Jeruzalem, had hij niet genoeg betrouwbare gegevens om die op te stellen, behalve voor Rome, waarvoor hij zijn vroege informatie op Irenaeus baseerde. Een ander probleem met de argumentatie van Irenaeus en Tertullianus is dat ze uitgaat van een functie van de apostelen in de jaren na de kruisiging die mogelijk niet geheel historisch is. De canonieke evangeliën vertellen ons over de rol van de apostelen in de clerus en preken van Christus, maar deze teksten zijn niet het eerste bewij s van het christendom. De brieven van Paulus, die zijn geschreven tussen het jaar 40 en de vroege jaren 60, verwijzen niet naar de apostelen als leidinggevende groep binnen een beweging. Uit zijn opmerkingen is op te maken dat Petrus, Johannes en Jacobus - de broer van Jezus - als leiders van de beweging werden gezien. Jacobus, bekend als 'de Mindere' of'de Rechtvaardige', combineerde een ascetisme dat deed denken aan dat van een profeet uit het Oude Testament met absolute trouw aan joodse rituelen en dieetregels en werd later de belangrijkste figuur binnen de groep.37 Tijdens een zuiveringsactie tegen christenen in Jeruzalem tijdens de Joodse Opstand in 66 n.Chr. werd hij door orthodoxe joden door steniging ter dood gebracht. Zijn status werd geërfd door andere leden van zijn familie, van wie sommigen waarschijnlijk nog leefden toen Domitianus keizer was (81-96), maar tegen die tijd was het leiderschap allang overgegaan op anderen.'8


  De vroege vooraanstaande plaats van familieleden van Jezus, samen met de verwachting dat er een wederkomst zou komen, beperkte de behoefte aan een institutionele structuur en autoriteit. Pas tien tot twintig jaar na de vernietiging van de Tempel in 70 werd het eerste Evangelie, dat van Marcus, gevolgd door die van Mattheus en Lucas. In hun vertellingen nemen de apostelen voor het eerst een speciale rol aan als groep binnen de openbaring en verspreiding van de leer van Christus. Dat kan een uiting zijn van het groeiende idee dat het Einde niet nabij was en dat christelijke gemeenten, waarvan sommige nu beweerden dat ze een relatie met een specifieke discipel hadden, de apostolische overdracht van Jezus' woorden als bron van leiding en gezag gingen zien.


  Zo denkt men dat er een christengemeente in Oost-Anatolië (Aziatisch Turkije) heeft bestaan die beweerde een speciale band met de apostel Johannes te hebben, in wiens naam aan het einde van de eerste en het begin van de tweede eeuw een aantal geschriften zijn geproduceerd. Hieronder bevond zich niet alleen zijn Evangelie, maar ook Openbaringen en de twee Brieven.'


  In het geval van Petrus is het heel goed mogelijk dat de eerste Brief die aan hem is toegeschreven - maar die zeker niet van zijn hand is - heel goed in de laatste decennia van de eerste eeuw in Rome kan zijn geschreven, hoewel dat niet onomstotelijk vaststaat. Als het zo is, is dat verder bewijs van de speciale relatie tussen de Prins der Apostelen en in ieder geval enkele van de christelijke groepen in de keizerlijke hoofdstad. Het is interessant op te merken dat zijn theologische ideeën in essentie die van Paulus zijn.40


  Hoewel de geschiedenis van deze vroege jaren misschien vaag en twijfelachtig lijkt, met te weinig driedimensionale karakters of duidelijk af te bakenen gebeurtenissen en veel te veel wetenschappelijke twijfel, onenigheid en gebrek aan bewijs, is het belang ervan niettemin onomstotelijk. De eerste vragen die ons onderzoek sturen zijn waarom en hoe de banden zijn gesmeed tussen de apostolische stichters en een lijn van opvolgers die hen zouden hebben geïnstitutionaliseerd en via wie hun leer uniek is doorgegeven. Dit proces is de blauwdruk waarop het gehele bouwwerk van episcopaal primaatschap in de daaropvolgende eeuwen zou worden gebaseerd.


  


  


  


  2


  Petrus ontvangt primaatschap


  (180-312)


  


  Een vervolgde kerk


  


  In 64 n.Chr., toen Nero keizer was, heeft een brand een groot deel van het centrum van Rome vernietigd. Volgens de historicus Cornelius Tacitus, die een generatie later schreef, was de bevolking ervan overtuigd dat de brand door de keizer was gesticht om op die manier de aandacht van zichzelf af te leiden en christenen te gaan vervolgen, maar klaarblijkelijk niet wegens brandstichting.


  Eerst liet Nero alle christenen arresteren die openlijk hun geloof beleden. Toen werden met de informatie die hij via hen had verzameld vele anderen veroordeeld, niet voor brandstichting, maar voor antisociaal gedrag. Hun dood werd tot farce gemaakt. Ze werden gekleed in dierenhuiden gekruisigd of door honden verscheurd, of er werden toortsen van hen gemaakt, die in het donker werden aangestoken en als verlichting werden gebruikt. Het spektakel vond plaats in Nero's tuinen en circus, waar hij zich onder de menigte begaf of gekleed als wagenmenner in zijn triomfwagen stond. Maar de huiveringwekkende executies hadden een onbedoeld gevolg: 'Ondanks hun schuld als christenen en de meedogenloze straf die ze daarom verdienden had men medelijden met de slachtoffers. Want men had het gevoel dat ze werden opgeofferd aan de wreedheid van één man, en niet aan het nationaal belang.'1


  We weten de namen van deze martelaren, of hoeveel er zijn gestorven, niet. De enige mogelijke uitzonderingen zijn Petrus en Paulus, maar de vroege christenen in Rome hebben hun dood nooit met Nero's vervolging in verband gebracht. De eerste expliciete verwijzing naar hun martelaarschap komt uit een brief van bisschop Dionysus van Korinte aan zijn collega, Soter (circa 166-circa 174), in Rome, en het was pas in 325 dat de eerste christelijke historicus, bisschop Eusebius van Caesarea, de vervolging onder Nero in verband bracht met verslagen over hun gewelddadige dood.2


  De christenen in Rome zijn voor zover we weten de eerste die zijn vervolgd door de Romeinse staat, maar vergeleken bij christelijke gemeenschappen elders gingen de Romeinse christenen pas laat hun martelaren vereren en hun naam en sterfdatum documenteren. De eenvoudige verklaring voor deze terughoudendheid moet zijn dat christenen in Rome, evenals in andere delen van het Romeinse Rijk, zich schaamden voor hun status als criminelen die om hun geloof werden vervolgd. Het risico van arrestatie en de doodstraf was niet iets waar ze in eerste instantie trots op waren, en ze probeerden publieke verontwaardiging of officiële represailles te voorkomen door hun geloof niet openlijk te belijden. De leer van de Evangeliën: 'Geeft dan den keizer, dat des keizers is, en Gode, dat Gods is' (Mattheus 22:21) en die van Paulus moedigden ook aan afstand tot de seculiere maatschappij te n^rnen en gehoorzaam te zijn aan de rechterlijke macht.


  Die terughoudendheid begon rond 180 af te nemen. Bij vervolgingen van christenen in steden langs de Rhóne in 177 en in het stadje Scillium in NoordAfrika ontstonden de eerste westerse bijdragen aan een opkomende literatuur van martelaarschap, die tot het einde van de vierde eeuw anoniem beschreven werd. Een van de eerste teksten, De passie van de martelaren van Scillium, werd geschreven in de vorm van transcripties van een proces met levendige - hoewel fictieve - dialogen tussen de martelaren en hun rechters.3


  Andere teksten waren eenvoudigere vertellingen, maar over het algemeen met dialogen waarin de standvastigheid van de martelaren en hun lijden als bevestiging van hun geloof werd benadrukt.4 Deze 'martelarenprocessen'werden ter aanmoediging en inspiratie onder christelijke gemeenten in het hele rijk verspreid. Hoewel er één dergelijke tekst in Rome rond het einde van de tweede eeuw is geschreven resulteerde die niet in de verheerlijking van het martelaarschap zoals die zich elders in het Westen ontwikkelde.'


  Ondanks de eerdere tegenzin de daden van hun martelaren op te tekenen werd in Rome in 336 het eerste westerse martyrologium geschreven, een lijst met dagen in het kalenderjaar waarop slachtoffers waren geëxecuteerd en waar ze lagen begraven, zodat hun dood op die dagen en plaatsen door de gemeenschap kon worden herdacht. Bij een enkel geval werd ook het sterfjaar genoteerd.6 Er staan eenentwintig data op deze lijst waarop een of meer van achtenveertig martelaren uit Rome werden herdacht. De dag voor Petrus en Paulus is 29 juni, en hun begrafenis staat respectievelijk genoteerd 'in de catacomben en op de Via Ostiensis'. Dit verslag maakt ook melding van het jaar 258, waarin Petrus waarschijnlijk opnieuw is begraven en de christenen nogmaals met vervolging werden bedreigd. Er is niet opgetekend of zijn lichaam mee terug is genomen naar waar het aanvankelijk begraven zou zijn, onder wat nu het hoogaltaar van de Sint-Pietersbasiliek is.


  Dit martyrologium, dat bewaard is gebleven in een collectie teksten die in 354 is samengesteld, bevat maar heel weinig namen van bisschoppen van Rome uit de eerste drie eeuwen n.Chr. Zo is Telesforus bijvoorbeeld de enige uit de periode voor 180 (circa 130). Dit is belangrijk omdat het aantoont dat maar heel weinigen van hen in die tijd als martelaren werden beschouwd. Dat zou gaan veranderen en werd een reflectie van de manier waarop latere generaties bisschoppen de controle wilden hebben over alle vormen van religieuze activiteit in de stad en martelarenverering een van de machtigste vormen van volkse vroomheid werd voor zowel christenen uit de stad als een groeiend aantal pelgrims. Dat is de reden waarom tegen de vroege zesde eeuw bijna alle bisschoppen uit de periode voor 312 als martelaren werden herdacht, hoewel maar heel weinigen van hen dat daadwerkelijk waren. Als de belangrijkste ontwikkelingen in de rol en autoriteit van de bisschoppen plaatsvond vanaf de vroege vierde eeuw, kan hun groeiende status in de samenleving al worden gezien in de derde eeuw, in bijvoorbeeld hun speciale grafkamer in de catacomben van San Callisto. Deze kamer werd in 236 voor het eerst gebruikt voor bisschop Pontianus, die het jaar daarvoor in ballingschap was overleden, en voor zijn opvolger Anterus, die de functie maar een maand bekleedde. De negen na hen volgende bisschoppen, tot en met Eutychianus (274-282), zijn in dezelfde ruimte begraven. Op de jaardagen van hun overlijden werden er diensten gehouden, tijdens een van welke, op 6 augustus 258, bisschop Sixtus n (257-258) en vier van zijn zeven diakens werden overvallen en gedood door keizerlijke soldaten. De drie andere diakens werden gevangengenomen en kort daarna geëxecuteerd. Een van hen was Laurentius (Sint-Laurentius), die tegen de vroege vierde eeuw een van de beroemdste en meest vereerde martelaren in Rome was geworden. Niemand weet waarom zijn zeven collega's de heiligenstatus niet hebben bereikt, maar hij wel.7


  Het was een opmerkelijk gewelddadige actie, temeer gezien het feit dat de slachtoffers zonder proces zijn omgebracht. Keizer Valerianus (253-260) had echter aangekondigd dat alle christenen die samenzwerend in de catacomben zouden worden aangetroffen paraat zouden worden geëxecuteerd. Hoewel we wel zeker weten dat er wetten tegen christenen bestonden weten we maar weinig over de details, aangezien ze niet werden overgenomen in de juridische geschriften van de christelijke keizers uit de vierde eeuw en later. Het is echter wel duidelijk dat er tot het midden van de derde eeuw geen algemene executies hebben plaatsgevonden en dat de toepassing van antichristelijke wetgeving gewoonlijk resulteerde in openlijke rellen en veroordeling van personen. In het Rome na Nero waren strafmaatregelen tegen christenen altijd verbonden aan het behoud van openbare orde, een onderwerp dat het stadsbestuur altijd bezighield. Zo werden Pontianus (230-235) en Hippolytus (circa 217-235), twee rivaliserende bisschoppen van Rome, in 235 uit de stad verbannen door keizer Maximinus 1 (235-238) vanwege straatgevechten tussen hun volgelingen.


  Hun twist is terug te voeren naar de tijd van bisschop Calixtus 1 (217-222), die door Hippolytus een bevrijde slaaf, mislukte bankier en veroordeeld crimineel werd genoemd. Hippolytus kwam tegen Calixtus in opstand omdat die toestond dat tweemaal getrouwde mannen tot de clerus mochten toetreden en dat clerici mochten hertrouwen.9 Hippolytus accepteerde de benoeming van Calixtus niet, en Hippolytus werd verkozen tot bisschop door degenen die net als hij vonden dat morele tekortkomingen zwaarder moesten worden bestraft.


  Omdat er een systeem van huiskerken was konden rivaliserende bisschoppen naast elkaar bestaan zolang ze werden gesteund door een deel van de vele christelijke groepen binnen de stad. Maar de verdeeldheid resulteerde gewoonlijk in gewelddadige confrontaties tussen volgelingen van twee pretendenten, en in alle gevallen intervenieerde de keizerlijke regering om een einde te maken aan de bloedige gevechten door een van de twee rivalen te verbannen, zoals gebeurde in 235,306-307 en 308.


  De eerste algemene vervolging van christenen in het keizerrijk was het resultaat van het edict van keizer Decius (249-251) dat verordende dat alle volwassen mannen in de stad aan een vorm van verering moesten deelnemen waarbij ze moesten betalen voor het offeren en ritueel bereiden van een dier in een tempel, gevolgd door het openbaar opeten van een deel ervan en wijn aanbieden aan de 'genius' of geleidegeest van de keizer. Als bewijs dat aan het ritueel werd deelgenomen werd een getekend en gedateerd certificaat uitgedeeld. De christenen weigerden gevolg te geven aan het edict omdat het in tegenspraak was met hun verbod op het vereren van afgodsbeelden en het eten van voedsel dat daarvoor was geofferd. Hoewel ze later de mening waren toegedaan dat deze wet speciaal tegen hen was gericht waren de ware bedoelingen ervan anders en veel radicaler, aangezien het de eerste keer was dat de Romeinse staat een openlijke demonstratie van loyaliteit van alle inwoners eiste. Het was een periode van politieke instabiliteit, militaire verliezen en economische malaise, dus werd christelijke oppositie tegen het edict van de keizer op religieuze gronden door de regering geïnterpreteerd als verraad." Het resultaat was dat acties door de staat tegen een aantal bisschoppen en clerici van Rome in de jaren 250 zwaarder waren dan alle sinds de tijd van Nero. Tij dens de periode van wijdverspreide weigering door christenen de offers uit te voeren werd bisschop Fabianus (236-250) gearresteerd. Hij stierf tijdens de ondervragingen. Cornelius (251-253) kon pas na de dood van de keizer worden benoemd, maar hij werd in 252 verbannen onder het evenzo onstabiele regime van Treboianus Gallus (251-253). Toen Valerianus 1 in 253 een periode van relatieve politieke en militaire rust inluidde konden opeenvolgend twee bisschoppen, Lucius 1 (253-254) en Stefanus 1 (254-257), vrij functioneren tot de situatie in 2 57 weer omsloeg toen Valerianus het edict van Decius opnieuw instelde. Hij gaf tevens opdracht alle christenen met de rang van senator van hun status en bezit te ontdoen. Nadat de keizer in 260 door de Perzen werd gevangengenomen herriep zijn zoon Gallienus (253-268) de wetten weer en gaf de christenen hun bezittingen terug.


  


  Straf of barmhartigheid?


  


  Hoewel een groot deel van de kerkgeschiedenis van Rome in de derde eeuw onduidelijk is, zijn enkele gebeurtenissen uit de periode 250-258 ongewoon helder, dankzij de brieven van Cyprianus, bisschop van Carthago, de belangrijkste stad in Romeins Noord-Afrika. Cyprianus kwam uit een welgestelde aristocratische familie en had zich net tot het christendom bekeerd toen hij in 248 tot bisschop werd verkozen. Zijn voormalige heidendom was minder belangrijk dan zijn sociale status, aangezien bisschoppen vaak werden verkozea om hun rijkdom en politieke connecties, die ten goede kwamen aan de kerk. Hij zou de overvloedigst schrijvende christelijk-Latijnse auteur uit zijn tijd worden en bekrachtigde de intellectuele reputatie van de kerk in Afrika die door Tertullianus was gevestigd. Het werk van Cyprianus bevat onder meer collecties brieven die na zijn martelaarschap in 258 zijn samengevoegd, waarvan sommige ingaan op zijn niet altijd even gemakkelijke omgang met Rome. Zijn benoeming werd gevolgd door het edict van Decius. Sommige christenen voerden de verplichte rituelen uit, sommigen deden dat niet maar betaalden ambtenaren voor de benodigde certificaten, en anderen weigerden en werden gevangengenomen en geëxecuteerd. Cyprianus verliet Carthago om de wet te omzeilen, maar bisschop Fabianus stierf in januari 250 tijdens zijn verhoor in Rome, waarna het leiderschap van de christenen in de stad werd overgenomen door een groep priesters tot het veertien maanden later weer veilig genoeg was om een episcopale verkiezing te houden. De leider van deze priesterlijke oligarchie was Novatianus, die streng optrad tegen christenen die tijdens de vervolgingen afvallig waren geweest. Hij en zijn aanhangers stelden voor dat dergelijke zondaars, inclusief degenen die certificaten hadden gekocht, pas op hun sterfbed de communie opnieuw zouden ontvangen en tot die tijd een volledige boete moesten doen: vasten, onthouding, matigheid en uitsluiting van de eucharistie. De clerus in Rome voelde zich ongemakkelijk dat Cyprianus zich verdekt had opgesteld tot het edict van de keizer was ingetrokken. Hij stuurde hun een brief waarin hij beargumenteerde dat hij zich niet had verstopt, maar alleen de stad had verlaten, waar hij een open doelwit zou zijn geweest. Cyprianus was het er duidelijk niet mee eens dat hij zich moest verdedigen en eiste al snel zelf een antwoord toen er in Rome in maart 251 een ruzie uitbrak over de verkiezing van een nieuwe bisschop. Novatianus had verwacht de nieuwe bisschop te worden, maar er werd in Rome een andere priester, Cornelius, gekozen. Hij vertegenwoordigde een meerderheid onder de clerus die voorstelde afvallige leden na een korte periode van uitsluiting weer ter communie toe te laten. Novatianus weigerde zich neer te leggen bij het resultaat vg,n de verkiezing en werd door zijn volgelingen tot bisschop benoemd, waardoor een schisma binnen de kerk in Rome ontstond dat zou voortduren tot de vijfde eeuw. Het was toen echter zijn hoop dat hij algemene erkenning zou krijgen als rechtmatige bisschop van Rome, en hij stuurde zijn volgelingen erop uit om steun te krijgen van christelijke leiders elders. Cyprianus nam er de tijd voor zijn steun aan Cornelius te bevestigen, hoewel hun ideeën wat betreft het opnieuw opnemen van afvalligen hetzelfde waren, en hij stuurde een paar Afrikaanse bisschoppen naar Rome om naar de recente verkiezing te informeren.


  Acceptatie door de leidinggevende bisschoppen rechtvaardigde uiteinde-lijk de keuze van Cornelius, maar Novatianus liet zich niet monddood maken. Hij bleef door de rigoristen in Rome als ware bisschop van de stad erkend worden en gebruikte zijn status om christenen met dezelfde ideeën elders te steunen. Zo orkestreerde hij de wijding van een rigoristenbisschop in Carthago, in verzet tegen zowel Cyprianus als een andere rivaal, die kort daarvoor was verkozen door de clerici in de stad, die vonden dat afvalligen direct ter communie moesten worden toegelaten. De drie bisschoppen leefden vijandig naast elkaar tot Cyprianus in 258 als martelaar stierf. 


  


  Kerkbestuur


  


  De brieven van Cyprianus vormen samen met een handjevol van die van andere bisschoppen die bewaard zijn gebleven in Eusebius' Kerkgeschiedenis essentieel bewijs voor deze periode. Een brief van bisschop Cornelius leert ons dat er in zijn tijd zesenveertig priesters en zeven diakens waren in de kerk van Rome, evenals tweeënveertig acolieten en vijfenzestig voorlezers, exorcisten en portiers, en ongeveer vijftienhonderd weduwen en anderen die onder de zorg van de kerk vielen. Uit deze cijfers is geconcludeerd dat er rond de 30.000 christenen in de stad woonden.12


  Uit deze brieven blijkt ook hoe belangrijk synoden of regionale bijeenkomsten van bisschoppen onder leiding van een hooggeplaatste bisschop of metropoliet waren. In Spanje wordt in 300 melding gemaakt van de eerste synode en in Gallië in 314, maar er werden in Rome en Afrika waarschijnlijk al in een groot deel van de derde eeuw kerkvergaderingen georganiseerd. Het ideaal was twee bijeenkomsten per jaar, een tijdens het veertigdaagse vasten en een rond oktober. De synodes in Rome werden bezocht door tot wel zestig bisschoppen, maar de namen van de steden waaruit ze kwamen zijn niet vastgelegd.


  Opmerkelijk aan de synodes is hun centrale rol in de besluitvorming. Excommunicaties van individuen of groepen werden er besproken en aangekondigd, evenals recente kwesties. De synodes stuurden er delegaties op uit om verzoeken of klachten van andere bisdommen te behandelen. Tijdens grote geschillen, zoals de verkiezing in Rome van 251, werd in het hele rijk gevraagd naar meningen en werden brieven van de bisschoppen voorgelezen tijdens de kerkvergaderingen. Achter de schermen waren dergelijke bijeenkomsten wellicht zorgvuldig georkestreerd, niet het minst door metropolieten zoals de bisschoppen van Rome, die altijd de besluitvorming in de synodes voorzaten en proclameerden. Deze bijeenkomsten benadrukten echter de collegialiteit en consensus, zoals blijkt uit de interpretatie die Cyprianus gaf aan Christus' gemeente van Petrus (Mattheus 16:18-19), die hij citeerde als getuigenis van het door God ingegeven gezag van alle bisschoppen, niet alleen dat van de bisschop die zich de opvolger van Petrus kon noemen. Toch was de bisschop van Rome in deze periode uitzonderlijk in de mate van respect die hij van andere bisschoppen kreeg. Zoals Cyprianus schreef in een tractus over de eenheid van de kerk: 'De andere apostelen waren ongetwijfeld wat Petrus was, maar primaatschap wordt aan Petrus gegeven zodat duidelijk is dat de kerk één is.'13 Het lag al lang vast dat er een klein aantal patriarchale bisdommen was: Antiochië en Alexandrië (waarover vanouds wordt gedacht dat ze zijn gesticht door Petrus' discipel Marcus) in het oostelijke deel van het Rijk en Rome in het westelijke. Jeruzalem had ook een speciale status. Aangezien Carthago geen apostolische basis had kon het wat dit betreft niet meedingen, hoewel het wel een belangrijke politieke en economische status had en de bisschoppen zichzelf gelijk achtten aan hun collega in Rome en zelfs petities ontvingen van andere westelijke kerken te-gen besluiten die waren genomen door de bisschop van Rome en zijn synodes.


  


  Cyprianus en Rome


  


  Enkele van Cyprianus' brieven bevatten steeds fellere uitwisselingen tussen hem en bisschop Stefanus i (254-257) van Rome. De relatie was slecht van start gegaan toen enkele Spaanse bisschoppen Cyprianus onder druk zetten twee collega's in de ban te doen, die tijdens de recente vervolgingen afvallig waren geweest, maar het voor elkaar hadden gekregen dat hun straf door Rome was herroepen. In een tweede geval klaagden enkele bisschoppen uit Gallië bij Cyprianus dat Stefanus niet, zoals ze hadden verzocht, de bisschop van Arles had berispt, die de lijn van Novatianus volgde in het omgaan met afvalligen. We weten in beide gevallen niet hoe het is afgelopen, maar er broeide een fundamenteler conflict. Onenigheid over doctrine en de omgang met afvalligen in veel van de christelijke gemeenschappen binnen het Romeinse Rijk leidden tot schisma's en het betwisten van de validiteit van sacramenten die werden uitgevoerd door bisschoppen die werden gezien als afvallig of schismatiek. Dat gold met name voor het doopsel, een sacrament dat maar één keer wordt ontvangen. Cyprianus en de Afrikaanse bisschoppen volgden de praktijk van hun collega's in Antiochië en Klein-Azië door sacramenten die werden toegediend door afvalligen ongeldig te verklaren en die daarom moesten worden herhaald. Rome en de kerken in Egypte hadden een tegenovergesteld standpunt, dat de waardigheid van degene die het sacrament toedient de geldigheid ervan niet aantastte, aangezien het een goddelijke gave is, en iemand dus onder geen omstandigheden opnieuw hoeft te worden gedoopt. De theologie achter het standpunt van Rome zou in de vierde eeuw algemeen worden geaccepteerd, maar in de tijd van Cyprianus verwierpen twee synodes van Afrikaanse kerken de ketterdoop.14 Stefanus weigerde de acta - de formele uitspraken over de genomen beslissing - en de begeleidende brieven van Cyprianus in ontvangst te nemen, laat staan dat hij ze wilde lezen. Stefanus dreigde de communie met de kerken in Klein-Azië te verbreken als ze de ketterdoop ongeldig bleven verklaren en stuurde brieven naar de belangrijke bisschoppen in het Rijk om hun om steun te vragen. Hoewel er slechts fragmenten van zijn brieven bewaard zijn gebleven, is het wel duidelijk dat ze aanleiding waren tot verhitte reacties. Cyprianus noemde de bisschop van Rome 'een vriend van ketters, een vijand van christenen' en zijn opmerkingen 'arrogant of irrelevant'.1' Bisschop Firmilianus van Caesarea in Cappadocië, de belangrijkste stad in Klein-Azië, was het met hem eens en merkte op dat de leiders in Rome de rituelen van de kerk in Jeruzalem niet volgden, die hij als model zag. Hij bekritiseerde Stefanus ook: 'Aangezien hij die zo opschept over zijn bisschopszetel en die zo benadrukt dat hij een directe opvolger van Petrus is, op wie de fundering van de kerk is gebouwd, heel veel nieuwe stenen legt en vele nieuwe kerken bouwt', en hij vroeg 'of er"één lichaam en één geest" kon zijn bij zo een man, die gezien hoe glad, veranderlijk en labiel hij is, misschien zelf niet één geest heeft?'16


  Achter de hekeling ligt een afwijzing van Stefanus' aanspraak dat Rome bijzonder gezag genoot vanwege de relatie tot Petrus en de unieke apostolische traditie.17 Voor Firmilianus waren de gebruiken van Jeruzalem en die erkend door de oostelijke raden van bisschoppen superieur, en hij was van mening dat Rome beoordeeld moest worden volgens de normen van Jeruzalem. Rome verdedigde in zijn ogen heterodoxie en verdeelde de kerk in plaats van die samen te brengen, zoals Stefanus zei.


  Cyprianus kon zich niet beroepen op een dergelijke basis van traditie, maar wel op de soliditeit van de ideeën die werden geuit door zijn episcopale collega's, die samen vergaderden en wier unanimiteit zijn standpunt valideerde. Deze tegenstrijdige meningen over de bron van gezag en de expressie ervan zouden in latere eeuwen nog veel vaker de kop opsteken. Het is niet bekend hoe deze specifieke kwestie is opgelost, aangezien Stefanus in 257 is gestorven en ons unieke licht op de periode dooft met de executie van Cyprianus in 258.


  


  Een episcopale verrader?


  


  Over de rest van de derde eeuw is vrijwel niets bekend met betrekking tot de kerk in Rome, alleen de namen van een opeenvolging van bisschoppen zijn opgetekend. De barbaarse moord op Sixtus n en zijn diakens in 258 creëerde nogmaals een sedisvacatie, aangezien het onmogelijk of onverstandig was om een nieuwe bisschop te kiezen tot keizer Gallienus de antichristelijke edicten die door zijn vader waren ingesteld in 260 herriep, toen christenen hun bezittingen terugkregen, weer toetraden tot de gemeenschap in Rome en zelfs de staat gingen betrekken bij hun interne zaken.


  Toen er in Antiochië onenigheid ontstond tussen twee rivaliserende bisschoppen deed een van hen een appèl op keizer Aurelianus (270-275). De onenigheid ging over welke bisschop van beiden door de grotere christelijke gemeenschap in het Rijk moest worden erkend. De keizer besloot dat het degene zou zijn met wie de bisschop van Rome en zijn synode brieven wilden uitwisselen.18 Het gezag van de door Rome ingenomen positie in het oplossen van geschillen onder christenen zou groter worden door beslissingen die keizers in de vierde eeuw namen. Voordat dat gebeurde kwam echter eerst de langste en zwaarste periode van vervolging.


  Keizer Diocletianus (284-305) startte in 303 wat vanwege de lengte en grote hoeveelheden veronderstelde slachtoffers de Grote Vervolging wordt genoemd. Ze ging verder tijdens de periode van zijn opvolgers, maar met een verschillende mate van hevigheid in het gehele rijk, tot er formeel een einde aan werd gemaakt door keizerlijke decreten in 311 (in het Westen) en 312 (in het Oosten). De kerk in Rome leed minder dan in de jaren 250, en keizerlijke edicten die christelijke verering verboden, die christelijke bezittingen confisqueerden en eisten dat kopieën van de Heilige Schrift werden ingeleverd, werden in de stad vanaf 306 al niet meer uitgevoerd of herroepen. Toch leden sommigen onder hun weigering te gehoorzamen. Er zijn maar weinig namen betrouwbaar genoteerd, maar er zouden er in latere eeuwen steeds meer aan de lij st worden toegevoegd, een resultaat van de misvatting dat vrijwel ieder lichaam dat in de catacomben was begraven en kon worden geïdentificeerd er een van een martelaar was. Onder de weinige namen van degenen die in ieder geval in deze période zijn omgekomen en die zijn opgetekend op een lijst van martelaren die de kerk in Rome rond 336 heeft samengesteld, staat die van de dertienjarige Agnes, die later tot beschermheilige van jonge meisjes werd verklaard en een van de meest vereerde heiligen van de stad werd. Ze werd als christen gehekeld nadat ze de avances van een heiden had afgewezen. Zijn vader, die magistraat was, veroordeelde haar ertoe dat ze naakt naar een bordeel zou worden gestuurd, maar volgens de overlevering groeide haar haar als door een wonder zo snel en lang dat het haar naaktheid bedekte. Toen haar voormalige vrijer haar opnieuw kwaad wilde doen werd hij gedood door goddelijke interventie, maar kwam weer tot leven door haar gebeden. Ze werd nogmaals voor zijn vader geroepen en ter dood veroordeeld. Volgens de overlevering werd ze terechtgesteld in de arena van Domitianus, onder wat nu de Piazza Navona is, een plaats die sindsdien met haar wordt geassocieerd.1^ Het eerste verslag van haar martelaarschap is van bijna een eeuw later en is mogelijk meer een model voor heiligdom dan een waarheidsgetrouwe weergave van feiten.20


  Het opnieuw instellen van de vervolging en de eis dat de christenen hun heilige geschriften moesten inleveren leidde tot vergelijkbare reacties als die in de jaren 250. Sommigen gehoorzaamden uit angst of zelfs loyaliteitsgevoel aan de keizer. Het overhandigen - in het Latijn tradere, 'overhandigen' of'overgeven' - van de geschriften leidde ertoe dat ze onder hun minder inschikkelijke broeders bekend werden als traditores (waarop het Engelse trai- tor, verrader, is terug te voeren). De vragen die ook speelden in de jaren 250, over hoe men moest omgaan met christenen die de moed verloren tijdens de vervolgingen en die compromissen sloten of hun geloof verzaakten, staken weer de kop op toen er vanaf 306 opnieuw ruimte voor tolerantie was. Onder de betrokkenen bevond zich een voormalige bisschop van Rome, Marcellinus (296-303), die er in 313 door een groep rigoristische Afrikanen van werd beschuldigd traditor te zijn geweest. De bewering dat Marcellinus en twee van zijn diakens kopieën van de Heilige Schrift hadden ingeleverd werd tot ver in de vijfde eeuw algemeen aanvaard.21 Hoewel dit zowel in Rome als Afrika vurig werd tegengesproken zijn er terechte twijfels over Marcellinus. Zijn episcopaat eindigde in het najaar van 303, hoewel er geen melding is van zijn dood en of het een marteldood was.22 Er volgde weer een sedisvacatie tot de verkiezing van zijn opvolger, Marcellus, in 305 of 306. Een plausibele verklaring, die door sommigen wordt betwijfeld, is dat Marcellinus is afgetreden omdat hij tijdens de korte maar hevige eerste periode van vervolging compromissen had gesloten.2' Zelfs als hij zijn episcopale functies niet meer uitoefende kon hij tot zijn dood, twee of drie jaar later, niet worden vervangen door een nieuwe bisschop. Wat de waarheid over het gedrag van Marcellinus ook is, dat hij daadwerkelijk heeft bestaan wordt niet tegengesproken, evenals het feit dat hij de eerste bisschop van Rome is die Papa (paus) werd genoemd. Een verkorte vorm van het woord staat in de inscriptie in een catacombe uit die tijd die door een van zijn diakens is gemaakt.24 Ondanks de latere populariteit van de titel werd hij tot het eind van de elfde eeuw maar heel zelden gebruikt voor bisschoppen van Rome. De term was meer in zwang als een van toegenegen respect en werd ook voor andere bisschoppen gebruikt, in ieder geval tot de zesde eeuw, wat de periode is dat het begrip in het Westen uniek was voorbehouden aan de houder van de bisschopszetel van Rome. In het Oosten stonden de bisschoppen van Alexandrië sinds de derde eeuw bekend als 'paus'.


  


  


  


  3


  De opvolger van de visser


  (312-384)


  


  Het Rome van Constantijn


  


  Op 28 oktober 312 vond er bij een brug over de Tiber een slag plaats die de geschiedenis van het christendom zou wijzigen. De uitkomst had ook een drastisch effect op de bisschoppen van Rome, die functionarissen werden in de staat die hen zo lang had vervolgd. De relatie tot de burgerlijke macht, tot dan toe een van voorzichtige neutraliteit en soms vijandigheid, veranderde toen het christendom eerst de religie van een keizer werd en daarna van een heel keizerrijk.


  De strijd die zulke verstrekkende gevolgen had was het product van rivaliteit tussen twee van de vier keizers die in die periode over het Romeinse Rijk heersten en onderdeel van een proces waaruit in 324 een van hen, Constantijn 1 (306-337), als enige heerser over het hele rijk naar voren kwam. Hij werd in 306 in York tot keizer van Brittannië, Gallië en Spanje gekroond en nam de eerste stap naar alleenheerschappij door Italië binnen te vallen, dat werd geregeerd door zijn zwager Maxentius (306-312). Net voor de slag bij de Milvische Brug had Constantijn een droom waarin hem werd verteld dat hij 'het heilige teken van God op de schilden van zijn soldaten moest zetten'.1 Dat was hoe de leraar van de zoon van de keizer de gebeurtenis drie jaar later beschreef, nadat officieel bekend was gemaakt dat Constantijn zich tot het christendom had bekeerd. Tien jaar later werd in het Oosten een veel uitgebreider verslag gegeven, waarin door een van de theologische adviseurs van de keizer ook het visioen werd beschreven van een kruis in de hemel dat door sommigen van zijn soldaten werd gezien. Hoewel de teksten elkaar hier en daar tegenspreken maken beide vertellingen de slag met Maxentius tot het keerpunt dat maakte dat Constantijn de eerste christelijke keizer werd.2


  Zijn Britse en Gallische legioenen overweldigden de troepen van Maxentius, die in de Tiber verdronk toen de brug tijdens zijn vlucht instortte. Het hoofd van de verslagen keizer, dat op een speer werd gespietst, ging Constantijn en zijn leger de volgende dag voor bij hun triomfantelijke intocht in Rome.


  Hoewel Maxentius in 306 zonder toestemming van zijn medekeizers de macht in Italië en Afrika had gegrepen heeft hij nadien zijn stempel op Rome gedrukt op een manier die sinds de tweede eeuw niet meer was geëvenaard. Er werd tijdens zijn regering een enorme hoeveelheid openbare en particuliere gebouwen opgetrokken, vooral rond het Forum, om zichzelf en zijn familie mee te eren.' Hij was ook de eerste keizer die in zijn territoria een einde maakte aan de christenvervolging. In 310-311 gafhij bisschop Miltiades (310-314) de eigendommen van de kerk in Rome terug, die in 304 waren geconfisqueerd. Voor de christenen in Rome was Maxentius' onpartijdige tolerantie minder belangrijk dan de persoonlijke erkenning nu een keizer te hebben die hun geloof deelde. We weten echter niet wanneer Constantijn zijn bekering bekendmaakte, en hij is hoe dan ook niet lang in Rome gebleven, aangezien hij na een paar maanden naar een bijeenkomst in Milaan vertrok met de Oost-Romeinse keizer Licinius (308-324), waarbij beiden overeenkwamen een einde aan de vervolging te maken. Constantijn was in 315 kort terug in Rome en nogmaals in 326, maar is er daarna niet meer geweest. Hij was liever in zijn nieuwe keizerlijke hoofdstad, die hij naar zichzelf Constantinopel noemde (het huidige Istanbul) en waarvan de opbouw begon na de executie van Licinius in 324.


  Men heeft lang aangenomen dat Constantijn prachtige nieuwe gebedsplaatsen voor de christenen in Rome heeft laten oprichten, evenals een woning voor hun bisschop in een voormalig keizerlijk paleis. De eerste geschiedenis van de bisschoppen, het Liber Pontificalis, waaraan de eerste bijdragen rond 540 werden geschreven, vermeldt hoe de keizer op verzoek van paus Silvester en anderen een serie kerken liet bouwen, die hij optuigde met opmerkelijke schatten en waar hij landgoederen bij betrok om een regelmatig inkomen voor het onderhoud ervan te garanderen. Onder deze kerken bevonden zich de basiliek van Constantijn ofbasiliek van Sint-Jan van Lateranen; de oorspronkelijke SintPietersbasiliek, 'een basiliek voor Sint-Paulus', waarvan wordt aangenomen dat het de San Paolo fuori le mura is; 'een basiliek in de Domus Sessoriana'; en andere, opgedragen aan Sint-Agnes, Sint-Laurens, Marcellinus en Petrus 'tussen de twee laurieren'; en kleinere in steden buiten Rome. Hoewel het twee eeuwen na de tijd van Constantijn is geschreven en hier en daar aantoonbaar bevooroordeeld of inaccuraat is, wordt algemeen aangenomen dat het verhaal over de constructieprojecten van Constantijn klopt, gezien de gedetailleerde informatie die erin staat over zijn giften en schenkingen, die zo te zien uit een officiële bron zijn overgenomen. Hoewel de gegevens niet helemaal contemporain zijn, zijn ze van een generatie na Constantijn, ruwweg het midden van de vierde eeuw. Hoewel de meeste financiële informatie waarschijnlijk betrouwbaar is, is de achtergrond die in het Liber Pontificalis wordt beschreven dat niet. Die context is belangrijk omdat het verhaal van deze gebouwen direct is gerelateerd aan de bisschoppen van de stad, van wie men aanneemt dat hun sociale en economische status aanzienlijk is veranderd door wat Constantijn heeft geïnvesteerd. Zowel de chronologie als de bedoeling van het bouwprogramma van de keizer kan ter discussie worden gesteld. Geen van zijn constructies zijn geheel intact gebleven, maar er zijn nog wel sporen van de meeste. Voor zover ze archeologisch zijn bestudeerd zijn er geen tekenen van datering van vóór circa 330, hoewel men volgens de lijst in het Liber Pontificalis al in 315 is begonnen te bouwen aan de basiliek van Constantijn, toen de keizer tijdens zijn tweede korte bezoek in Rome was. In 360 stond die al bekend als basiliek van Lateranen, aangezien zij op de plaats staat van wat ooit de woning van het adellijke huis Laterani was.4 Het pand werd de kathedraal of belangrijkste kerk van de bisschoppen van Rome, dat het nog steeds is, maar wanneer het die functie heeft gekregen is niet bekend.


  Net als de basiliek van Sint-Jan van Lateranen wordt de Sint-Pieter, die in de zestiende eeuw geleidelijk is vervangen door het pand zoals we het nu kennen, algemeen gezien als oorspronkelijk uit de periode van Constantijn, zoals ook in het Liber Pontificalis staat. Maar aangezien al de bezittingen die worden opgegeven als inkomen voor deze basiliek zich in de oostelijke provincies van het rijk bevinden, waar Constantijn in 324 de macht kreeg, kan het werk aan de Sint-Pieter niet eerder dan die datum zijn begonnen. Het noemen van het begraven van Sint-Petrus zelf'in de catacomben' in het martyrologium van 336 suggereert ook dat een tombe in de catacombe van San Sebastiano aan de Via Appia maar een jaar voor Constantijns dood in 337 nog het centrum van zijn godsverering in Rome was. Men neemt nu aan dat het werk aan de basiliek pas tegen het einde van de jaren 350 klaar was, tijdens het bewind van Constantijns zoon, Constantius 11 (337-361). Er wordt ookgesuggereerd dat Constantius of zijn broer, Constans 1 (337-350), met wie hij na de dood van hun vader het Rijk deelde, opdracht voor de bouw van de SintPieter heeft gegeven.5


  Een van de andere basilieken waarover werd gezegd dat Constantijn haar had laten bouwen is zeker niet in opdracht van hem opgetrokken. Hoewel in het Liber Pontificalis staat dat hij 'op suggestie van bisschop Silvester een basiliek voor Sint-Paulus de apostel liet bouwen', zijn bij archeologisch onderzoek geen sporen aangetroffen van een ander gebouw dat op de veronderstelde begraafplaats van Petrus 'aan de Via Ostia' is neergezet behalve het pand dat Theodosius i (379-395), de stichter van de Theodosiaanse dynastie, heeft laten plaatsen.


  Het lijkt opmerkelijk dat geen van de stichters-apostelen van de kerk van Rome werd vereerd in de eerste fase van kerkenbouw in de stad. Een basiliek op de veronderstelde tombe van Sint-Petrus was pas tegen het midden van de eeuw klaar, en die op zijn begraafplaats kwam er pas een generatie later. De verering van de twee apostelen die zo belangrijk waren voor de bisschoppen had misschien geen evenzo sterke aantrekkingskracht op de christelijke keizers. Behalve de basiliek van Sint-Jan van Lateranen staan alle gebouwen die in ieder geval uit de tijd van Constantijn zijn buiten de stadsmuren, en ze worden circusvormige basilieken genoemd omdat hun grondplan erg lijkt op dat van de typisch Romeinse wagenrenbaan of het circus, met lange, smalle parallelle kanten, een gebogen einde (apsis) en een plein. Er waren maar weinig interne structuren en archeologen nemen aan dat ze voornamelijk als massabegraafplaats dienstdeden.7 Voorbeelden zijn basilieken die vlak bij de tombes van twee derde-eeuwse martelaren, Laurens en Gorgonius, zijn gebouwd. De laatste werd op de begraafplaats van Maxentius' keizerlijke lijfwachten gebouwd, die na de slag bij de Milvische Brug werd ontbonden, en de zerken werden tijdens de bouw opzettelijk vernield. Vergelijkbaar werd de basiliek van Sint-Jan van Lateranen op de plaats van de vernietigde barakken van dezelfde eenheid gebouwd, wat suggereert dat het bouwprogramma van Constantijn een tweede functie had: het wegvagen van de herinnering aan zijn verslagen voorganger.8


  Tegen de basiliek die aan Gorgonius werd opgedragen was aan de westkant een rond gebouw geplaatst, het enige deel dat tegenwoordig nog bestaat (bij treinstation Termini). Vorm en ontwerp geven aan dat het een mausoleum moet zijn geweest. Als dat het geval is, is het mogelijk dat het oorspronkelijk voor Constantijn zelf was bedoeld (die echter in zijn nieuwe hoofdstad Constantinopel werd begraven), of voor zijn moeder, Helena, wier porfieren sarcofaag nu in het Vaticaanmuseum staat. Rond 340 werd er nog een grote circusvormige basiliek met een mausoleum eraan buiten de stadsmuren gebouwd, in de buurt van de begraafplaats van Sint-Agnes. De bouwopdracht werd gegeven door Constantijns dochter, Constantina, die er in 354 werd begraven.9


  Zoals deze voorbeelden aantonen was deze fase van de constructie van grote basilieken, waarvan enkele in hun latere vorm nog steeds de christelijke topografie van Rome bepalen, geheel het product van keizerlijk initiatief. Voor deze periode hadden de christenen geen doelmatig gebouwde en herkenbare plaatsen van verering en kwamen ze in plaats daarvan samen in kleine, discrete huiskerken die gezamenlijk bezit waren. Hoewel is aangenomen dat Constantijns indrukwekkende bouwprogramma in Rome en elders in het Rijk een baanbrekende poging was dit tekort op te lossen, is dat onwaarschijnlijk.10 Alle basilieken behalve die van Lateranen waren verbonden aan een begraafplaats, die volgens de Romeinse wetgeving buiten de stadsmuren moest liggen. Dus ze zijn zeker niet gebouwd als de eerste kerken voor stadsgemeenten. In tegenstelling tot wat heel lang is aangenomen, dat het in gebruik nemen van locaties in het centrum voor de kerken aanstootgevend zou kunnen zijn voor de overwegend heidense bevolking, onder wie de nog erg invloedrijke senatoren, betekende hun opzettelijke band met christelijke begraafplaatsen dat nooit overwogen is ze binnen de stadsmuren te bouwen. Er lijkt hoe dan ook geen rekening gehouden met de niet-christelijke opinie, aangezien vele kerken zijn opgericht op voormalige heidense civiele en militaire begraafplaatsen, die tijdens de bouw opzettelijk zijn vernield.11


  Sommige van de basilieken van Constantijn hielpen de herinnering aan het voorgaande regime wegvagen en sommige waren bedoeld als laatste rustplaats voor leden van de keizerlijke familie die in Rome woonden. Misschien dat sommige ook zijn gebouwd om bepaalde martelaarsheiligen te gedenken, maar aangezien het eerste bewijs van hun verering van na de tijd is dat deze panden werden opgetrokken, is het ook heel goed mogelijk dat het bestaan van de basilieken hielp de verering op gang te brengen en niet andersom. Hoe dan ook, de constructies waren meer bedoeld als uitingen van keizerlijke vroomheid dan als faciliteit voor de nieuwe godsdienstijveraars, die werden bediend in een groeiend aantal veel kleinere kerken binnen de stadsmuren. De Sint-Pieter was de grootste van de basilieken in Rome, met een groot plein met een zuilengalerij voor de hoofdingang, maar de schatten en schenkingen die ervoor werden aangetrokken waren er veel minder en waren minder waardevol dan die voor de basiliek van Sint-Jan van Lateranen.12 Volgens de lijsten in het Liber Pontificalis bedroegen het liturgische vaatwerk en de decoratieve stukken die door Constantijn (of mogelijk zijn zoons) aan de basiliek van Sint-Jan van Lateranen zijn geschonken bijna 12.000 pond zilver en 1200 pond goud. Land in Italië, Afrika en op Sicilië werd ook gedoneerd en de inkomsten daarvan werden geraamd op 14.384 solidi, de grootste gouden munt in die periode, per jaar. Vergeleken daarbij waren de giften voor de SintPieter veel bescheidener: ongeveer 1720 pond zilver en 291 pond goud met land in Syrië en Egypte dat een jaarlijks inkomen van 3708 gouden solidi genereerde, alsmede vergoedingen voor wierook, papyrus en specerijen. Nog kleiner waren de schenkingen van Constantina aan haar basiliek van SintAgnes: maar 330 pond zilver en 60 pond goud, plus Italiaans land dat 595 solidi per jaar binnenbracht.1'


  Hoe dan ook waren dergelijke schenkingen veel groter dan wat de bisschoppen van de stad voor onderhoud van de kerken die ze in de vierde eeuw in Rome stichtten konden geven, waarvoor ze tevens vaak keizerlijk patronaat kregen. Toen paus Marcus (336) bijvoorbeeld een kleine basiliek bij een kerkhof op de Via Ardeatina als zijn begraafplaats liet bouwen, voorzag hij haar van liturgisch vaatwerk van 96 pond zilver en drie boerderijen met een jaarlijks inkomen van 126 solidi.14 Dergelijke relatief bescheiden bedragen onderstrepen het enorme verschil in de schaal van keizerlijk en episcopaal patronaat in deze periode.


  


  Bisschoppen en keizer


  


  Er wordt ook wel gedacht dat Constantijn de bisschoppen van Rome een grootse residentie in een voormalig keizerlijk paleis heeft geschonken, maar dat is niet zeker. Het paleis in kwestie was eigendom van Constantijns echtgenote en is voor een bijeenkomst van bisschoppen in 313 aan hen uitgeleend. Het was in ieder geval niet hetzelfde pand dat vastzat aan de basiliek van Sint-Jan van Lateranen, dat tot de vijftiende eeuw de belangrijkste pauselijke residentie werd. Dat paleis wordt voor het eerst vermeld in de tijd van het pontificaat van Zacharias (741-752), en we weten niet wanneer het is gebouwd. De basilieken waren eigendom van de keizer, in sommige gevallen bedoeld voor begrafenissen van leden van de dynastie, en er is geen contemporain bewijs dat de keizer het eigendomsrecht aan de kerk heeft overgedragen. De bewering dat dat wel het geval is staat voor het eerst in het verslag van het pontificaat van Silvester in het Liber Pontificalis uit het midden van de zesde eeuw. We weten niet precies wanneer het eigendomsrecht op de bisschoppen is overgegaan, maar het is onwaarschijnlijk dat dat eerder was dan het eind van de Constantinische dynastie in 363; waarschijnlijk was het later. Geen paus voor Celestinus 1 (422-432) is opgetekend als donateur van een van deze keizerlijke basilieken, en geen van de pausen uit die periode ligt er begraven. Ze verkozen allemaal te ruste te worden gelegd in de catacomben of kleinere grafbasilieken die ze zelf buiten de stadsmuren hadden opgericht. Aan de andere kant diende een speciaal geconstrueerd mausoleum aan de SintPieter van ongeveer 400 tot 455 als begraafplaats voor alle leden van de westelijke tak van de keizerlijke dynastie van Theodosius. Het kan belangrijk zijn dat de eerste paus die in de Sint-Pieter werd begraven - de keuze van zo velen van zijn opvolgers - in 461 Leo 1 was. Hij en zijn opvolger, Hilarius (461-468), waren tevens de eerste grote pauselijke donateurs van vrijwel alle grote basilieken. Het kan dus zo zijn dat (bijna) al deze gebouwen tot de vijfde eeuw keizerlijk bezit zijn geweest, en het is heel goed mogelijk dat dat zo was tot het midden van die eeuw. Zo verrassend is dat niet. De heidense tempels van Rome en de giften waarmee ze werden onderhouden werden in 394 staatseigendom, toen alle vormen van traditionele Romeinse religie werden verboden. Zelfs aan het einde van de zevende eeuw moest paus Bonifatius iv (608-615) toen hij van een ervan, het enorme Pantheon met koepeldak, een kerk wilde maken aan keizer Phokas, die in Constantinopel regeerde, vragen die hem te schenken. Gezien dergelijke vasthoudendheid kun je je afvragen waarom de keizers hun eigendomsrecht van de grote basilieken van Constantijn hebben opgegeven. Een van de redenen kan 'een goddelijk vuur' zijn geweest dat de Sint-Pieter in de tijd van Leo 1 ernstig heeft beschadigd.1' De reparaties aan het pand, boven op de onderhoudskosten van de andere, ondertussen meer dan honderd jaar oud, in een periode waarin het West-Romeinse Rijk zijn snel krimpende leger en bureaucratie niet langer kon onderhouden, kan overdracht van eigendomsrechten aantrekkelijk hebben gemaakt en dat des te meer aangezien de kerk in Rome nu veel rijker was en veel meer schenkingen kreeg dan in het begin van de vierde eeuw. We kunnen dus niet achterhalen wat de hoofdresidentie en het administratieve centrum van de bisschoppen in die periode is geweest, of hoe ze hun tijd verdeelden tussen de verscheidene kerken in de stad. Elke paus van Silvester (314-335) tot Damasus (366-384) liet basilieken op belangrijke plaatsen in de stad oprichten, waarvan meerdere zich hebben ontwikkeld tot grote kerken die een belangrijke rol speelden in de ceremonies van het pauselijke liturgische jaar. Vooral opmerkelijk is de Basilica Liberiana, gesticht door bisschop Liberius (352-366), en in het midden van de vijfde eeuw opnieuw gebouwd als de Santa Maria Maggiore, een van de grote patriarchale basilieken. Blijkbaar wilde iedere paus een kerk die met hem persoonlijk in verband werd gebracht. De groeiende afmetingen en pracht van deze gebouwen getuigen ook van de toenemende rijkdom van het bisdom, dankzij de hoeveelheid giften en legaten die het nu ontving van een groter wordend keizerlijk patronaat en christelijke adellijke families in de stad.


  De bekering van Constantijn heeft meer gedaan dan het verbeteren van de sociale status en politieke invloed van de leiders van de christelijke gemeenten in het keizerrijk. Hij heeft de bisschoppen een plaats gegeven in de administratieve en juridische organisatie door hen magistraat te maken in zaken waarbij christenen waren betrokken. In eerste instantie werd die rol beperkt tot geschillen tussen medegelovigen, maar hij werd vervolgens uitgebreid tot zaken waarin een van beide partijen christen was, die dan kon verzoeken om een bisschoppelijke in plaats van een civiele rechter. Hoewel we niet in detail weten hoe deze nieuwe verantwoordelijkheid van invloed was op de bisschoppen in Rome, klaagde een Noord-Afrikaanse bisschop rond het einde van de eeuw dat zijn rechterlijke plichten veel te veel tijd kostten en dat ze ten koste gingen van zijn pastorale functie.16


  De bisschoppen van Rome kregen niet gemakkelijk toegang tot de eerste christelijke keizer, die na 312 nauwelijks in Rome is geweest en vanaf 326 permanent in het Oosten resideerde. Constantijn zelf vond de bisschoppen in zijn tijd minder van pas komen dan hij had gedacht. Kort na zijn overwinning op Maxentius moest hij een ruzie onder zijn collega-godsdienstijveraars slechten, toen enkele bisschoppen in Noord-Afrika weigerden de verkiezing van Caecilianus voor de zetel van Carthago te accepteren en verkondigden dat hij was gewijd door bisschoppen die traditores waren geweest tijdens de Grote Vervolging. Toen de Afrikaanse dissidenten in 313 appèl deden op de keizer, verwees hij de zaak, in de hoop op een snelle en bindende beslissing, naar paus Miltiades.17 De keizer benoemde tevens twee Gallische bisschoppen om het tribunaal samen met Miltiades voor te zitten, waartegen die openlijk in opstand kwam. Wat was bedoeld als eenvoudige rechtszaak leidde tot een volledige synode van Italiaanse bisschoppen met uitgebreide wettelijke procedures.18


  De dissidenten, onder leiding van bisschop Donatus, stormden uiteindelijk naar buiten, gefrustreerd door de tactiek van de paus, waardoor die in staat was bij verstek een uitspraak ten gunste van Caecilianus te doen. Donatus en zijn volgelingen, die al snel bekend werden als donatisten, weigerden de uitspraak te accepteren en deden opnieuw appèl op de keizer. Ze beschuldigden de paus persoonlijk er zelfs van een traditor te zijn, net zoals zijn voorganger Marcellinus. Constantijn droeg de kwestie over aan een synode van Gallische bisschoppen, maar die lukte het ook niet de kwestie op te lossen. Eris bijna niets bekend over het lange pontificaat van Miltiades' opvolger, Silvester 1 (314-335), hoewel hij volgens de overlevering, die vorm kreeg tussen de zesde en achtste eeuw, de paus is die de nauwste band had met Constantijn. In de verhalen geneest Silvester de keizer van lepra, en bekeert en doopt hij hem nadat Constantijn een visioen over de heilige Petrus en Paulus had gehad. Zoals we weten had de bekering van Constantijn niets te maken met de bisschoppen van Rome uit zijn tijd, en is hij vlak voor zijn dood in Nicomedia bij Constantinopel gedoopt. In de westerse historische traditie is dat allemaal vergeten, en in de overlevering bleef hij tot het einde van de Middeleeuwen permanent verbonden met paus Silvester.


  


  Rome en de arianische controverse


  


  Hoewel paus en keizer in deze periode weinig contact hadden, ontstond er verdeeldheid in de kerk die hen snel in conflict zou brengen. De kwesties die eraan ten grondslag lagen waren centraal in de vorming van een christelijke doctrine, en als ze nu geen strijdpunten meer zijn, komt dat doordat ze toen zijn opgelost, zelfs ten koste van een permanent schisma binnen de kerk. Christenen, die pas kort vrij waren van de bedreiging vervolgd te worden, zochten naar een complexer begrip van hun geloof, maar met elke vraag die werd beantwoord ontstond een nieuwe. Het pausdom speelde bij alle vragen een rol en bevestigde daarmee zijn eigen idee van functie en gezag. De eerste van deze grote scheuren was het debat over God dat bekendstaat als de arianische controverse, genoemd naar Arius, een diaken van de kerk van Alexandrië. Hij verkondigde rond 318 dat de drie personen van de Drieeenheid noch gelijk, noch allemaal eeuwig waren, dat alleen God eeuwig en niet geschapen was, en dat de Zoon, hoewel superieur aan alle andere wezens, inferieur was aan de Vader en niet geheel goddelijk. De basis van zijn ideeën gaat terug tot Origenes ("f 254), die ooit aan het hoofd van de christelijke school in Alexandrië en tevens aan dat van de zeer invloedrijke contemporaine filosofie van het Neoplatonisme had gestaan. Origenes bleef in Alexandrië controversieel, en opeenvolgende bisschoppen op de zetel, Alexander (313-328) en Athanasius (328-373), probeerden de ideeën van Arius te onderdrukken, maar die kreeg steun van invloedrijke oostelijke bisschoppen, van wie sommigen een gewillig oor bij de keizer vonden.


  Constantijn riep in 325 in Nicea (nu Iznik, Turkije) het eerste grootschalige concilie van de kerk bijeen om de kwestie op te lossen, dat werd bijgewoond door minimaal 220 bisschoppen. Hoewel er meerdere bisschoppen uit de westelijke provincies waren, was paus Silvester afwezig, die twee priesters en twee diakens stuurde om hem te vertegenwoordigen. Een verslag uit die tijd vertelt dat hij te oud was om de reis te ondernemen, maar zijn afwezigheid stond aan de wieg van de traditie dat pausen nooit concilies bijwoonden die ze niet zelf hadden georganiseerd. Hoewel de kerkvergadering tot een credo of uiting van theologische ideeën leidde die het Concilie van Nicea wordt genoemd, een van de oudste en nog steeds gezaghebbendste van dergelijke formuleringen, lukte het niet het probleem op te lossen waarvoor het was georganiseerd. De achterban van Arius was niet overtuigd, en andere bisschoppen vonden bepaalde theologische uitspraken van de antiarianische groep verontrustend. Kerkelijke politiek en botsingen tussen persoonlijkheden maakten de licht ontvlambare samenstelling alleen maar explosiever, vooral nadat Athanasius in 328 Alexander opvolgde als bisschop van Alexandrië. Deze theologische onenigheid vormde ook de context voor steeds fellere rivaliteit tussen de twee belangrijkste patriarchale bisdommen in het Oosten: Alexandrië en Antiochië. Het zesde van de artikelen die werden opgesteld tijdens het Concilie van Nicea legde vast dat de bisschop van Alexandrië gezag heeft boven die van de episcopale bisdommen van Egypte en Libië, 'zoals de bisschop van Rome over die onder Rome heeft'.19 De mannen die de tekst hebben opgesteld wisten vast wat ze bedoelden, en men heeft lang aangenomen dat de genoemde territoriale eenheden die worden vermeld civiel-administratieve zijn. Maar het is niet duidelijk of er in het geval van Rome naar een kleiner of groter gebied wordt verwezen: de regio van voorsteden onmiddellijk rond de stad of Italië in het algemeen. Voor de bisschoppen van Alexandrië, voor wie de tekst is geschreven, was die echter duidelijk. Ze kregen aartsbisschoppelijk gezag over alle andere bisschoppen van Egypte en de aangrenzende provincies ten westen ervan.20


  Het bisdom van Alexandrië had al prioriteit genoten, maar had geen disciplinair gezag over de andere Egyptische bisdommen, dus het was niet eenvoudig die vast te stellen. Athanasius probeerde zijn gezag te waarborgen via zijn patronaat van de zeer snelgroeiende kloostergemeenten in de Nijlvallei en nu en dan nam hij zijn toevlucht tot hardhandigere maatregelen. Maar het geweld dat hij goedkeurde en dat gericht was tegen de leiders van de afgescheiden christelijke gemeenten in Egypte gaf zijn theologische en politieke tegenstanders grond tot klagen bij de keizer. Aangezien Constantijn ondertussen werd geadviseerd door mensen die ideeën met Arius deelden, volgde er een kering van het tij. Athanasius werd in 337 tijdens een synode van bisschoppen in Tyrus veroordeeld. Constantijn verbande hem naar Gallië en stelde daarmee een voorbeeld voor hoe keizers met recalcitrante bisschoppen zouden omgaan. Deze veranderingen in keizerlijke voorkeur waren al snel van invloed op de bisschoppen van Rome. Die hadden sinds in ieder geval het midden van de derde eeuw contact met de bisschoppen van Alexandrië, wat mogelijk was vanwege de regelmatige handel tussen de twee steden, die via zee verliep. Ze wisselden ideeën uit over alle belangrijke theologische kwesties, hoewel ze het niet altijd met elkaar eens waren. Geloof dat de zetel van Alexandrië was gevestigd door Petrus' discipel Marcus maakte het gevoel van een speciale band alleen maar groter, in ieder geval wat betreft de kant van Rome. Tijdens theologische uitwisselingen maakte Rome zich regelmatig zorgen over ideeën die geloof in de eenheid van God bedreigden. Enkele van de fijnere onderscheidingen die de Griekse christenen in de relatie tussen de drie personen van de Eenheid beschreven verbijsterden de Romeinen, deels vanwege de moeilijkheid dat in het Latijn te doen. Over het algemeen gesproken probeerden de bisschoppen van Rome daarom na 325 de beslissingen van het Concilie van Nicea als maatstaf voor christelijke eenheid te gebruiken en een goede band met de bisschoppen van Alexandrië te onderhouden. Hoewel Athanasius na de dood van Constantijn terugkeerde naar Egypte wilden zijn tegenstanders hem per se uit de weg hebben, en ze vonden een luisterend oor bij de nieuwe Oost-Romeinse keizer, Constantius 11(337-361). Athanasius lag binnen twee jaar weer onder vuur. Zijn tegenstanders, geleid door bisschop Eusebius van Nicomedië, die Constantijn had gedoopt, schreven de nieuwe paus, Julius (337-352), met de vraag een Italiaanse synode te beleggen, die hun veroordelingsgrond moest bekrachtigen. Julius reageerde door beide partijen naar Rome te roepen voor een algemene vergadering. Dit was de eerste keer dat een paus zichzelf had betrokken bij een dispuut waarbij de partijen buiten zijn westelijke patriarchaat functioneerden. Julius beweerde dat Athanasius geen eerlijk proces had gekregen en wilde dat een onpartijdige groep bisschoppen onder leiding van hemzelf het bewijs zou horen, 'zodat een rechtvaardig oordeel kan worden geveld'. Athanasius was ondertussen uit Alexandrië verbannen en wilde maar al te graag naar Rome ontsnappen, terwijl Eusebius en zijn aanhangers weigerden te komen en niet op de uitnodiging reageerden tot de datum die voor de bijeenkomst was voorgesteld was verstreken.


  Julius raakte in Rome overtuigd van Athanasius' theologische orthodoxie en was gecharmeerd van zijn charismatische persoonlijkheid. Toen de paus de kerk in Egypte schreef toen Athanasius in 346 triomfantelijk naar Alexandrië terugkeerde, beschouwde Julius het als 'een speciaal teken van goddelijke goedgunstigheid dat we het voorrecht hebben gehad een dergelijk voortreffelijke persoon te mogen leren kennen'.21


  Na zijn rehabilitatie door de pauselijke synode in Rome in 340 liet Athanasius zijn charme los op de West-Romeinse keizer Constans (337-350), die zijn oudere broer Constantius 11 overhaalde een vergadering te beleggen die gehouden moest worden op de grens tussen hun territoria, waar bisschoppen van beide kanten hun meningsverschillen zouden oplossen. Dus kwamen er in 343 ongeveer 160 bisschoppen bijeen in Sardica (het huidige Sofia in Bulgarije). Toen Constantius' bisschoppen echter hoorden dat Athanasius en anderen die ze eerder hadden veroordeeld en afgezet er ook zouden zijn- waarmee hun veroordeling impliciet werd teruggedraaid - weigerden ze te komen en riepen in plaats daarvan een eigen vergadering bijeen in Philippopolis, in het territorium van Constantius. Daar excommuniceerden ze paus Julius en andere westerse bisschoppen die Athanasius hadden ontvangen. Deze breuk in kerkelijke harmonie werd hersteld door de dreiging van burgerlijk geweld. Na de eliminatie van een derde broer was Constans in 340op militair gebied de dominantste van de overgebleven twee keizers, en na het mislukken van het Concilie van Sardica was het zijn dreiging een oorlog te beginnen over de kwestie die Constantius 11 dwong Athanasius en de andere bannelingen in 346 toe te staan terug te keren naar hun zetels in het Oosten. Constans werd echter in 350 door zijn troepen gedood, waarop een generaal, Magnentius, de macht greep en een burgeroorlog bespoedigde. Paus Julius 1 stierf in de nasleep daarvan, in 352, vlak voordat Constantius 11de overweldiger had geëlimineerd en zichzelf meester van het hele rijk had gemaakt.


  Dus begon de nieuwe bisschop van Rome, Liberus (352-366), zijn pontificaat in een gewijzigd politiek klimaat. Athanasius werd beschuldigd van verraderlijke correspondentie met Magnentius en dook zes jaar onder bij de monniken in Boven-Egypte, terwijl Constantius probeerde steun te krijgen voor een aangepaste arianische theologie die hij en zijn theologische adviseurs prefereerden, waarin Athanasius, de vaandeldrager van de Niceense orthodoxie, werd veroordeeld. Liberius' verzoek aan Constantius een concilie bijeen te roepen resulteerde in dat van 355, waarbij de keizer zijn wil oplegde met dreigementen en de vertegenwoordigers van de paus werden gedwongen een veroordeling van Athanasius te ondertekenen. Toen Liberius hen verstootte werd hij in het holst van de nacht uit Rome gezet en naar de keizer in Milaan gebracht. Toen hij Athanasius bleef steunen werd Liberius afgezet en naar Thracië verbannen.


  


  Schisma en rellen


  


  In Rome werd het gezag gegrepen door aartsdiaken Felix, die van de zeven diakens de meeste anciënniteit had. Hij organiseerde een bijeenkomst voor de geestelijken van de stad, waar werd besloten dat ze zolang Liberius leefde geen andere bisschop zouden aannemen. Het besluit bleek van korte duur, aangezien ze onder druk van de keizer nogmaals bijeenkwamen en Felix zelf kozen. Athanasius beweerde nadien dat Felix zijn wijding had ontvangen van keizerlijke geheime agenten, met drie eunuchen van het hof als enige vertegenwoordigers van het volk.22 Liberius werd ondertussen tot communie met tegenstanders van Athanasius gedwongen. Gevolg daarvan was dat sommige clerici in Rome weigerden hem te erkennen, waarop onlusten volgden tussen volgelingen van de twee pausen, van wie er een in Rome woonde en de ander nog in ballingschap leefde.


  Het handhaven van de openbare orde in de West-Romeinse hoofdstad, nog steeds de grootste stad van het rijk, was een gevoelige kwestie. De senator die was aangewezen het uitvoeren ervan te overzien, prefect van de stad, informeerde de regering veelvuldig over de toestand van de publieke opinie.2' Oproer ontstond gemakkelijk in Rome en was normaal gesproken gewelddadig. Zo brak er een rel uit toen een prefect oud metaal vorderde in plaats van kocht om openbare gebouwen mee te repareren. Hij moest de stad uit vluchten toen een menigte probeerde zijn huis in brand te steken. Toen Constantius in april 357 zelf naar Rome kwam wilde hij niets liever dan een snelle oplossing voor de tweestrijd binnen het bisdom. Een excuus voor keizerlijke clementie werd gegeven in petities van meerdere belangrijke christelijke senatoren, waarover werd gezegd dat ze waren ingegeven door hun echtgenotes. Liberius werd teruggeroepen uit ballingschap, maar pas nadat hij ermee had ingestemd zijn zetel met Felix te delen, een inherent onwerkbare situatie. Kort na Liberius' terugkeer in augustus 357 werd Felix uit de stad gezet door een menigte die scandeerde: 'Één God, één Christus, één bisschop!'24


  Hij probeerde zijn zetel het jaar daarop terug te krijgen, toen zijn medestanders controle kregen over de basiliek van wijlen paus Julius, op de plaats van de huidige kerk van Santa Maria in Trastevere, maar de volgelingen van Liberius bestormden de kerk. Felix trok zich terug op een landgoed buiten de stad en hield tot zijn dood in 365 vol dat hij de rechtmatige bisschop was. Liberius en Felix waren in die periode niet de enige bisschoppen in de stad. Vrijwel iedere afgescheiden christelijke gemeente in het keizerrijk had volgelingen in de enorme keizerlijke hoofdstad, en aangezien die groepen niet in communie met elkaar waren, hadden ze allemaal een bisschop van hun specifieke geloof nodig om hun dooprituelen, wijdingen en zegeningen uit te voeren. Dus bestonden er, net als in de tweede en derde eeuw, verscheidene gemeenten naast elkaar, die elkaar weigerden te erkennen. We weten het meeste over de donatisten, Afrikaanse rigoristen die de communie met paus Miltiades verbraken. Aangezien er een grote Noord-Afrikaanse gemeenschap in Rome woonde, die zich niet alleen met het verschepen van olie en graan bezighield, hadden de donatisten kort na 313 een bisschop geïnstalleerd om hun gemeente te dienen, en er is een volledige lijst van opvolgers tot in de jaren 380 bewaard gebleven.25 Novatianen, melletinisten, marcionisten, sabellianisten en anderen hadden ook bisschoppen en een eigen clerus in Rome in die eeuw.


  Dat was allemaal niet mogelijk geweest als de staat er prioriteit van had gemaakt eenheid te creëren en schismatieke groeperingen te vervolgen. De scheidingen waren echter grotendeels het product van onenigheid over discipline, en de keizerlijke regering negeerde ze tot het begin van de vijfde eeuw zolang het geen geloofsvraagstukken betrof. Constantijn had de novatianen het recht op eigen kerken en begraafplaatsen gegeven, en de staat regelde vrij vervoer voor zowel schismatieke als orthodoxe bisschoppen die vergaderingen bijwoonden.26


  Dat volgelingen van Felix in 358 de basiliek van Julius bezetten was symbolisch, aangezien de stichter, paus Julius, zichzelf had onderscheiden omdat hij het Concilie van Nicea en Athanasius steunde. Dat was een erfenis waar Felix graag aanspraak op wilde maken, in tegenstelling tot Liberius, die Athanasius had geëxcommuniceerd en het jaar daarvoor een arianisch credo had geaccepteerd om terug te kunnen naar Rome. Dat was in de ogen van sommigen onvergeeflijk verraad, en Liberius' reputatie had er zwaar onder te lijden, zowel tijdens zijn leven als na zijn dood.


  Sporen van deze ondermijning van zijn reputatie kunnen worden gevonden in het Liber Pontificalis, waarin de beschrijvingen van zowel Liberius als Felix ii in sommige opzichten misleidend zijn. Over Liberius zegt het dat hij drie jaar in ballingschap is geweest omdat hij de doctrine van Arius weigerde aan te nemen, maar er vervolgens wel mee instemde in communie met de arianisten te zijn, en dat hij tijdens zijn ballingschap werd vervangen door Felix, die hij zelf had gewijd. Toen hij terugkwam naar Rome verbleef hij buiten de stadsmuren, met de zus van de keizer in haar basiliek van Sint-Agnes in de, ijdele, hoop dat zij hem zou steunen. De keizer riep uiteindelijk een raad van arianische bisschoppen bijeen om de rehabilitatie van de paus op te dragen en 'de katholieke' Felix te verbannen. Over Liberius' daaropvolgende rehabilitatie wordt gezegd dat ze leidde tot 'een vervolging die de oorzaak was van de dood en het martelaarschap van priesters en clerici van de kerk'.27


  Het verslag van Liberius' pontificaat wordt in het Liber Pontificalis gevolgd door een afzonderlijke biografie van Felix, waarin wordt gezegd dat hij Constantius IIeen ketter zou hebben genoemd en dat hij daarom 'op 11november in het geheim bij het aquaduct van Trajanus tezamen met vele clerici en gelovigen werd onthoofd'.28 Vier dagen later werd zijn lichaam teruggehaald door ©amasus en begraven in de basiliek die Felix aan de Via Aurelia had gesticht. Het staat al lang vast dat dit verhaal een herhaling is van de evenzo legendarische vertelling over een eerdere paus, Felix i (268-273), over wie ook wordt gezegd dat hij als martelaar is gestorven en een basiliek aan de Via Aurelia heeft gesticht. We hebben hier te maken met verwarde herinneringen aan gebeurtenis-sen uit het midden van de vierde eeuw die zijn gebaseerd op vijandige propaganda die door rivaliserende partijen uit die periode in omloop is gebracht, die is overgeleverd tot in de zesde eeuw en is vastgelegd in het gezaghebbende verslag over de vroegepiscopale geschiedenis. Dat was jammer voor Liberius, in ieder geval postuum. Hij was wellicht geen held, maar hij heeft geprobeerd zijn gebrek aan martelaarsgeest in het laatste deel van zijn pontificaat te compenseren, toen hij pogingen in het Oosten steunde om de eenheid in de kerk op basis van de Niceense orthodoxie te herstellen en ervoor te zorgen dat er in Italië geen tegenbeschuldigingen kwamen tussen de bisschoppen die het arianische geloof hadden geaccepteerd op het Concilie van Rimini in 359 en bisschoppen die dat hadden weerstaan. Deze opleving van de pro-Niceense partij kon alleen plaatsvinden bij de gratie van een verandering in het keizerlijk regime. Constantius 11 stierf in 361, op de vooravond van een burgeroorlog met zijn enig overlevende familielid, een jongere neef die Julianus heette en die hem zonder tegenstand opvolgde. Hoewel Julianus als christen was opgegroeid had hij zich in zijn jeugd in het geheim bekeerd tot een heidendom op filosofische basis, en toen hij eenmaal keizer was maakte hij zijn ware religieuze overtuiging bekend. Hij draaide alle privileges en verantwoordelijkheden die zijn voorgangers de bisschoppen hadden gegeven terug, en aangezien niets hem beter uitkwam dan dat de christenen elkaar te lijf gingen, riep hij alle bannelingen terug. Zijn regering kwam in 363 abrupt ten einde toen hij omkwam tijdens een schermutseling tijdens de inval in het Perzische Rijk, en na een kort interval kwam de Valentiniaanse dynastie op. De stichter, Valentinianus 1 (364-375), hoewel een toegewijd christen, was niet echt theologisch actief en was meer geïnteresseerd in het vestigen van een goede orde in het West-Romeinse Rijk, waarbij hij het oostelijke deel overliet aan zijn broer Valens (364-378).


  


  Damasus


  Het verschuiven van de keizerlijke prioriteiten was positief voor de volgende paus, Damasus (366-384), een van de belangrijkste vertegenwoordigers van het ambt in de vroege eeuwen. Hij had niet veel bewonderaars: 'Hoewel een man met praktische scherpzinnigheid en zelfbewuste energie... ontbrak het hem evenzo duidelijk aan de grootsheid van geest die zo opvalt bij zijn tijdgenoten Athanasius, Basilius, Gregorius van Nazianze en Ambrosius. Zijn daden, brieven en metrische inscripties verraden allemaal hetzelfde droge, kille temperament en zijn opmerkelijk gespeend van spontane grootmoedigheid van gevoel, inzicht of visie. '29 Hij heeft wat te veel bloed aan zijn handen en gaat gehuld in een waas van schandalen.


  Hij werd rond 305 in Spanje geboren en was een van de diakens van Liberius, met wie hij in 355 werd verbannen, maar hij stelde zijn mening bij, ging terug naar Rome en legde zich erbij neer dat Felix bisschop was. Toen Liberius opnieuw werd opgenomen ondernam hij geen actie tegen Damasus, en hij gaf aan dat hij hem graag als zijn opvolger zag, wellicht om de kloof tussen beide facties te dichten. Maar Damasus' wisselende loyaliteit werd hem kwalijk genomen door diegenen die nooit weifelden in hun steun voor Liberius. Nadat die in september 366 was gestorven, bezette een groepje clerici de basiliek van Julius en koos Ursinus, een andere diaken, tot bisschop.'0 Bijna op hetzelfde moment koos een meerderheid van kerkelijke kiezers Damasus in de kerk in Lucinis (nu San Lorenzo in Lucina), die een week later in de basiliek van Sint-Jan van Lateranen zijn wijding ontving. Dit is de eerste vermelding dat er in deze basiliek een pauselijke ceremonie werd gehouden.3'


  Het is mogelijk de eerste omstreden pausverkiezing sinds 250, maar ze resulteerde niet in dezelfde ongemakkelijke co-existentie van rivaliserende pretendenten. Damasus' aanhangers - die in een vijandige bron worden beschreven als 'doodgravers en schurken van de renbaan' - vielen de basiliek van Julius aan, die ze na drie dagen van straatgevechten in handen kregen.32


  Toen de aanhangers van Ursinus de basiliek van Liberius bezetten werd ook die bestormd. Een neutrale tijdgenoot beschreef in de nasleep hoe de lichamen van 137 mannen en vrouwen in de kerk werden aangetroffen.33


  De controversiële en gewelddadige aard van zijn beginperiode markeerde het grootste deel van Damasus' pontificaat. Ursinus en een groep van acht priesters die hem steunden werden naar Gallië verbannen toen er een jaar later opnieuw rellen uitbraken.34 Ze legden hun ruzie nooit bij en pogingen Damasus op een andere manier zijn zetel te ontnemen gingen onverminderd door. In 378 werd hij door twee van zijn diakens beschuldigd van seksueel wangedrag en in 380 van moord. Hij werd in beide gevallen vrijgesproken door synoden van Italiaanse bisschoppen in Rome, die verslag moesten uitbrengen bij de keizer.35 Hoewel het mogelijk is dat aanhangers van Ursinus deze beschuldigingen hadden gefabriceerd, waren zij niet Damasus' enige vijanden. Na zijn dood werd er bij de toenmalige keizers door twee priesters uit een rigoristengroep die eerder die eeuw door bisschop Lucifer van Cagliari was gesticht een lange petitie ingediend. Ze beschuldigden de voormalige paus er onder meer van dat hij op gewelddadige wijze een van hun diensten had verstoord en dat hij een van hun clerici tijdens zijn arrestatie zo wreed had mishandeld dat die aan zijn verwondingen was overleden.36


  Andere kritiek was potentieel schadelijker. Hij werd in een klacht aan de keizer over zijn gewelddadige onderdrukking van de volgelingen van Ursinus 'een kietelaar van de oren van vrouwen op middelbare leeftijd' genoemd, waarmee wordt geïmpliceerd dat hij zijn positie en charme misbruikte om in de gunst te komen bij vrouwelijke leden van zijn gemeente.37 Dat hij zich persoonlijk probeerde te verrijken wordt duidelijk uit een keizerlijk edict uit juli 370, dat persoonlijk naar Damasus is gestuurd en dat moest worden voorgelezen in alle kerken in Rome. Alle huidige en voormalige clerici werd verboden de huizen van weduwen, meisjeswezen en pupillen te bezoeken, en ze mochten geen geschenken of legaten van hen aannemen.38 Dergelijk bezit zou worden geconfisqueerd door de staat. De wet werd gehaat door zowel potentiële donateurs als ontvangers en werd in 455 uiteindelijk herroepen.39


  Damasus was niet het enige onderwerp van dergelijke aantijgingen. Vergelijkbare beschuldigingen werden gericht tegen Hiëronymus, in zijn laatste jaren adviseur en secretaris van Damasus. Het was Hiëronymus die in een brief aan Damasus in 376 als eerste over het contrast schreef tussen de majesteit van de bisschop en de nederige origine van de eerste bekleder van de functie: 'Uwe eminentie beangstigt me, maar tegelijk trekt uw welwillendheid me aan. Van de priester eis ik bescherming van het slachtoffer, van de herder bescherming van de schapen. Weg met alle sporen van trots; laat de Romeinse majesteit verdwijnen. Ik wend mij tot de opvolger van de visser, tot de discipel van het Kruis.'4° Zijn beschrijving van de paus als opvolger van Petrus de visser is binnen de episcopale beeldspraak blijven bestaan. Zes jaar later werd Hiëronymus secretaris van Damasus, en hij werd al snel in de controverse meegetrokken. De geruchten en toespelingen vertegenwoordigden in beide gevallen verdeeldheid die was ontstaan onder leden van de aristocratie in Rome. De families uit de bovenste drie lagen van de aristocratie waaruit de Romeinse senaat bestond waren nog steeds veruit de rijkste en sociaal meest prestigieuze in het keizerrijk. De meeste van hqn ge-noten een inkomen van tussen de één-en vierduizend pond goud per jaar, maar er was een handjevol extreem rijken, onder wie Melania, wier jaarlijkse inkomen rond het jaar 400120.000 pond goud bedroeg.41 Het christendom had in de vierde eeuw geleidelijk meer vat gekregen op de aristocratie, en het merendeel van de senatoriale families had zich begin vijfde eeuw bekeerd, waardoor ze een band kregen met de bisschoppen, hun beleid en verkiezing.42


  Hoewel de senatoriale families verdeeld waren in hun religieuze loyaliteit ontstonden er geen interne conflicten nu er steeds meer bekeerlingen waren, en dat ondanks een wijziging in keizerlijke wetgeving: heidense rituelen werden verboden en tempels werden gesloten. Een korte 'heidense reactie'onder keizer Eugenius (392-394) was niet meer dan een tijdelijke herroeping van die wetten en een terugkeer naar eerdere religieuze diversiteit, zoals gereflecteerd in de beroemde uitspraak van senator Quintus Aurelius Symmachus 'dat er vele wegen naar een dergelijk grote waarheid zijn'.4' Paus Damasus had zich verzet tegen die uitspraak toen die in 384 werd gedaan, maar zijn opvolger Siricius (384-399) en de kerk van Rome lijken geen verlies van rijkdom en privileges te hebben geleden in de korte periode dat Eugenius aan de macht was, niet het minst omdat zo veel senatoren tegen die tijd christelijk waren. Er kan echter binnen de christelijke aristocratie een duidelijkere scheidslijn worden geconstateerd in de ontwikkelingen die plaatsvonden in de kloosterbeweging. Hoewel er grote gemeenschappen waren ontstaan - geïnspireerd op het voorbeeld van uitzonderlijke asceten en leermeesters zoals Antonius en Pachomius in gebieden als Egypte, Palestina en andere oostelijke provincies in de vierde eeuw - kwam het kloosterleven in het westelijke deel van het rijk voornamelijk binnen aristocratische kringen tot stand. Het onderscheidde zich door het verzaken van voedsel en ander lichamelijk genot, toegewijd bestuderen van de Heilige Schrift, en bidden en mediteren in kleine, besloten groepen, die vaak werden gevormd in aristocratische huishoudingen in de stad en op het platteland. In tegenstelling tot de oostelijke provincies, waar regels voor grotere, sociaal diversere gemeenschappen vanaf het midden van de vierde eeuw werden vastgelegd, ontbrak een dergelijke literatuur in het Latijn in de aristocratische huiskloosters in de westelijke delen, waar men veel afhankelijker was van de persoonlijke instructie die werd gegeven door populaire spirituele gidsen en leiders.44


  Een van de problemen die voortkwamen uit de groeiende trekkracht van wereldlijke verzaking en toewijding aan maagdelijkheid was de invloed ervan op families die trots waren geweest op hun lange bestaansgeschiedenis en eminente voorvaderen, of die nu echt of ingebeeld waren. Toen erfgenamen gingen verzaken te trouwen en zichzelf gingen wijden aan kuisheid werden aristocratische dynastieën bedreigd met uitsterven en verdwenen enorme fortuinen uit de invloedssfeer van dergelijke families, des te meer toen het opgeven van persoonlijke rijkdom het monastieke ideaal werd. Toen Melania en haar echtgenoot na de dood van hun twee kinderen voor een leven van kuisheid kozen, begonnen ze onmiddellijk met de verkoop van haar familiebezit om liefdadigheidsinstellingen op te zetten.45 Het was onontkoombaar dat dergelijke situaties gepaard gingen met conflicten en beschuldigingen. Populaire spirituele leiders werden ervan beticht dat ze hun kwetsbare begunstigers uit eigenbelang manipuleerden. Het overhaaste vertrek van Hiëronymus uit Rome na de dood van Damasus was een resultaat van beschuldigingen van seksueel wangedrag tussen hemzelf en zijn belangrijkste vrouwelijke discipel, een welgestelde weduwe. Een onderzoek dat werd opgedragen door paus Siricius, die niet dol was op ascetische goeroes, sprak hem vrij, maar Hiërony-mus en zijn aristocratische volgelingen vonden de sfeer in de stad zo vijandig dat ze vertrokken om een gemeente op te zetten in Bethlehem.46


  


  Het Petrus-thema


  


  Ondanks de aanvallen op zijn karakter door zijn tegenstanders gaf Damasus het pausdom een sterkere basis dan die tot dan toe had gehad, zowel in Rome als in de hele kerk. Hij wordt onder meer herdacht om een serie korte poëtische inscripties die hij heeft geschreven ter ere van belangrijke martelaars in Rome, die hij op grote marmeren tabletten liet graveren.47 Hoewel de meeste van deze monumenten zijn beschadigd en sommige geheel verloren zijn gegaan, laten de dertien die min of meer volledig bewaard zijn gebleven zien hoe hij ze gebruikte om zichzelf en zijn functie te associëren met de steeds populairder wordende verering van deze martelaars.48 Bezoekers van hun tombes buiten de stadsmuren merkten deze indrukwekkende eerbetuigingen van de paus zeker op. Het pauselijke patronaat was tot dan toe beperkt gebleven tot de bouw van een of twee kerken in elk pontificaat, en geen enkele paus had zich ontfermd over bouwwerken die zijn voorgangers hadden achtergelaten. Maar Damasus vereeuwigde zijn aanwezigheid in een grote hoeveelheid tombes in de catacomben en basilieken die hij niet zelf had laten bouwen. Het markeert het begin van een traditie waarin een episcopale band met bepaalde gebouwen in Rome wordt verkondigd via inscripties in monumenten, een gewoonte die door velen van zijn opvolgers, tot in de twintigste eeuw, werd overgenomen.


  De opmerkelijke neergang in de invloed van het arianisme in de westelijke provincies na de dood van keizer Constantius in 361 resulteerde in pogingen een meetlat van theologische orthodoxie te vinden waartegen nieuwe ideeën konden worden afgemeten om zo toekomstige conflicten te voorkomen. De westerse en oosterse keizers kwamen in 380 overeen dat die meetlat'de religie die Petrus de goddelijke apostel aan de bewoners van Rome heeft geschonken' moest zijn, die werd gedefinieerd als de religie die werd gevolgd door Damasus van Rome en patriarch Petrus 11 van Alexandrië (373-38o).49


  Dit keizerlijke decreet legde dezelfde nadruk op de apostolische traditie van het erkennen van de orthodoxie zoals die door schrijvers zoals Irenaeus in het einde van de tweede eeuw was geëist, maar concentreerde zich nu geheel op Petrus als enige gezaghebbende bron voor zowel de oostelijke als westelijke provincies. Wat er gebeurde als het geloof volgens Petrus in Rome anders werd geïnterpreteerd dan in Alexandrië wordt hier in het midden gelaten, maar dat zou in de vijfde eeuw een belangrijk vraagstuk worden. Maar er broeide eerst een andere controverse die uitgevochten moest worden. De opvolging van keizer Valens (3 64-378) - die de theologische ideeën van Constantius 1 had gedeeld - door generaal Theodosius (379-395), wiens familie uit Spanje kwam, markeerde de definitieve nederlaag van het arianisme in het Oost-Romeinse Rijk. Die nederlaag werd bekrachtigd tijdens een kerkvergadering die in 381 te Constantinopel werd gehouden. Hoewel de uitspraak warm werd verwelkomd door Damasus, die vertegenwoordigers naar de bijeenkomst had gestuurd, was hij fel tegen een ander besluit - 'de bisschop van Constantinopel krijgt gezag zoals de bisschop van Rome, omdat Constantinopel het nieuwe Rome is' - omdat het Constantinopel prioriteit gaf boven andere oostelijke metropolitaanse zetels.50


  Hoewel de positie van Rome als enig apostolisch patriarchaat in het westelijke deel van het rijk onbetwist was, ging men er niet mee akkoord dat een bisdom dat pas sinds 330 bestond boven dat van de zetels van Petrus in de oostelijke provincies - Antiochië, waarvan Petrus als eerste bisschop werd beschouwd, en Alexandrië, waarover lang werd gedacht dat het was gesticht door de discipel Marcus - werd verkozen. Damasus weigerde de decreten van het Concilie van Constantinopel aan te nemen. Dit markeerde het begin van een aanhoudende weerstand van Rome tegen wat het zag als de pretenties van Constantinopel.5'


  In de westelijke provincies was de invloedrijkste kerkelijke figuur in het einde van de vierde eeuw Ambrosius, bisschop van Milaan (379-397), vooral nadat het westelijke keizerlijk hof zich in 388 in de stad had gevesti gd. Zijn fysieke nabijheid tot het hof maakte het mogelijk dat hij confrontaties met de keizers kon regelen als hij vond dat ze moreel laakbare beslissingen namen. Hij kon ook een goed woordje doen voor Damasus toen steeds meer beschuldigingen het hof in Milaan bereikten, maar hij negeerde zelf het patriarchale gezag van de paus.52


  De pausen van deze periode verlieten Rome nooit en konden dus geen persoonlijke invloed op de wereldlijke leiders uitoefenen. Het prestige van hun stad en van de petrinische basis van haar kerk gaven hun uniek gezag. Keizer Gratianus (367-383) accepteerde het voorstel van Damasus dat de paus en zijn opvolgers juridische kwesties uit alle kerken in de westelijke helft van het rijk zouden horen. Dit gaf de paus en zijn adviseurs een rol in kerkelijke zaken die gelijkwaardig was aan die van de keizer en zijn consistorie als laatste hof van beroep in alle civiele zaken, waarbij een logische administratieve structuur werd gevestigd die de Romeinse juridische geest tevredenstelde. Wat de keizer niet wilde accepteren was het voorstel dat bisschoppen van Rome vanwege hun nieuwe status als magistraten in kerkelijke zaken van beroep zelf in het hof van civiele zaken niet aansprakelijk waren.5? Zoals we zullen zien zouden vragen omtrent de superioriteit van het episcopaat boven alle andere rechtsgebieden nog eeuwenlang blijven spelen.
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  Petrus zelf


  (384-496)


  


  Kerkbewind


  


  In 416 verklaarde paus Innocentius 1 (401-417): 'In heel Italië, Gallië, Spanje, Afrika, Sicilië en de eilanden ertussen bestaan geen kerken behalve die van degenen die tot bisschop zijn gewijd door de Hoogeerwaarde Petrus of"zijn opvolgers.'1 Hoewel de bewering historisch niet accuraat is, stond ze Petrus'opvolger Zosimus (417-418) toe de mythe te propageren dat de Romeinse provincies in Gallië waren gekerstend door Trophimus, een discipel van Petrus en de eerste bisschop van Arles.2


  Zosimus' bewering gaf hem de rechtvaardiging de bisschoppen van Arles de nieuwe status van pauselijk vicaris (een titel die hij had geleend van de keizerlijke regering) te geven, die hun gezag gaf als plaatsvervanger van de paus in alle Gallische provincies en over alle andere metropolieten in Gallië. Het was niet verrassend dat de andere metropolitaanse zetels, zoals die in Lyon en Wenen, die aan het hoofd stonden van enkele van de oudste christelijke gemeenschappen in het Westen, het daar niet mee eens waren. Damasus had in de oostelijke Balkan al eerder een vergelijkbaar pauselijk vicariaat gesticht voor de bisschoppen van Thessalonica omdat de macht in de provincies in deze regio in 379 was overgedragen van de westelijke keizer op die van zijn oostelijke collega. De betrokken bisdommen vielen nu onder het metropolitaanse gezag van Rome, dus de overdracht scheidde hun poli-tieke en kerkelijke loyaliteit, waarop het nieuwe pauselijke vicariaat een reactie was. Thessalonica was veruit de belangrijkste stad met de oude kerkgemeenten in de oostelijke Balkan en het noorden van Griekenland, dus de zet van Damasus creëerde geen rivaliteit. Het ziet er echter naar uit dat Zosimus in Gallië een nieuwe organisatorische structuur heeft ingesteld, die een weerspiegeling was van de keizerlijke regering, met aparte vicarissen voor de Gallische, Spaanse en Afrikaanse provincies. Als het inderdaad zo is gegaan, hebben de korte duur van zijn pontificaat en de weerstand die er tegen hem was de ontwikkeling tegengehouden.


  Hoewel Zosimus' poging de status van Arles te verhogen de onorthodoxie van verscheidene aanspraken van het bisdom in Rome sinds het einde van de vierde eeuw benadrukt, is het doel erachter altijd het behoud van traditie geweest. Zoals we hebben gezien heeft de staat in 378 de petrinische tradities van Rome en Alexandrië erkend als de toetssteen van orthodoxie. De tweedeling binnen de individuele kerken, met name in Rome zelf, en in de kerk als geheel in de halve eeuw die werd gedomineerd door de arianische controverse maakte de definitie en het behoud van die verenigende traditie van nog groter belang. Wat in 381 de uiteindelijke zege over het arianisme leek ging vergezeld van een vastberadenheid dat dergelijke scheuring nooit meer zou moeten plaatsvinden.


  Het is dus niet verrassend dat de oordelen en opdrachten die door de bisschoppen van Rome werden gegeven in deze periode een gezaghebbender en minder meegaand karakter kregen en dat ze over het algemeen werden aangenomen door alle betrokken partijen. Veel van de vroegere correspondentie tussen bisschoppen, onder wie die van Rome, was weinig meer dan het uitwisselen van ideeën tussen gelijken, maar aan het einde van de vierde eeuw verschijnt er een nieuw soort pauselijke brief, later 'decretaal' genoemd en gedefinieerd als 'een brief met daarin een pauselijke uitspraak'. Dergelijke brieven betroffen kerkelijk disciplinaire kwesties en werden gestuurd in antwoord op een verzoek om advies.' Aangezien deze uitspraken als bindend werden beschouwd werden ze overgeschreven en verspreid, en men ging ze bovendien verzamelen en citeren. Het resultaat was dat decretalen binnen enige decennia werden erkend, in ieder geval in de westelijke provincies, als tweede bron van canonieke of kerkelijke wetgeving, naast de besluiten die door de bisschoppen tijdens kerkelijke vergaderingen werden genomen.4


  De verandering in toon is te zien als we een brief uit de laatste jaren van Damasus aan een synode van bisschoppen in Gallië - die hem bijna twintig keer om advies vroeg over onderwerpen van het doopsel tot het verbieden van ooms met hun nichtjes te trouwen - vergelijken met een uit het volgende pontificaat. Damasus presenteert de antwoorden alsof ze niet van hemzelf komen maar van een synode in Rome en de motivatie achter meerdere van de uitspraken wordt zorgvuldig uitgelegd. 5 Deze brief staat in contrast met een die begin 385 door paus Siricius (384-399) is gestuurd in antwoord op enkele vragen van bisschop Himerius van Tarragona in Spanje. Deze vragen werden ook formeel gepresenteerd aan een synode in Rome, maar meerdere uitspraken van Siricius zijn veel gebiedender dan die van Damasus, en de authenticiteit waarop hij zich beriep was die van hemzelf, als opvolger van Sint-Petrus. De ontvanger werd tevens geïnstrueerd het antwoord van de paus te doen circuleren onder alle andere Spaanse bisschoppen.6


  De aloude petrinische traditie was orthodoxie, die werd bedreigd door nieuwe ideeën en praktijken, die fout waren omdat ze per definitie heterodox waren, hoe triviaal ze ook konden lijken. Toen paus Leo i de Grote (440-461) er in 447 achter kwam dat bisschoppen op Sicilië tijdens Driekoningen meer doopfeesten vierden dan tijdens de paasweek, vertelde hij hun dat hij 'verbijsterd was dat u of uw voorgangers een dergelijke onredelijke onorthodoxie kunnen hebben ingevoerd', en hij voegde toe: 'U zou deze fout niet hebben gemaakt... als de stoel van de heilige apostel Petrus, de moederzetel van uw priesterlijke waardigheid, ook uw leermeester in kerkelijke procedure zou zijn.'7 Maar hij legde ook in detail uit waarom een correcte periode voor de doopceremonie van theologisch belang was.


  Deze angst voor de schade die heterodoxie kon aanrichten maakte het gezag van kerkvergaderingen bijzonder precair. Als ze aan zichzelf werden overgelaten konden groepen van bisschoppen, hoe groot en eminent di<e ook waren, ideeën en ceremonies bekrachtigen die anders waren dan die van Rome, en zo verdeeldheid in de kerk veroorzaken. Vanaf de tijd van in ieder geval Celestinus (422-432) werd het een vaststaande opvatting van de paus dat kerkraden enkel eerder genomen pauselijke beslissingen moesten volgen. Zoals Leo de Grote schreef: 'Want zelfs onder de heilige apostelen, die allemaal even eervol waren, was er zeker onderscheid in macht. Hoewel ze allemaal gelijk waren in de zin dat ze allemaal waren gekozen, stond een van hen boven de anderen. Uit deze situatie kwam het voort dat er ook verschil is tussen bisschoppen', met meer gezag voor metropolieten en vicarissen, 'en door hen kwam de verantwoordelijkheid voor de universele kerk samen in de ene zetel van Petrus, en niets moest zijn leiderschap ooit in de weg staan'.8


  Dit standpunt vond niet veel steun in de oostelijke provincies, waar het gebrek aan een enkele gezaghebbende metropool betekende dat de kerkraden de belangrijkste bron van gezag bleven, of in Afrika, dat een sterke traditie van conciliaire beslissingen had.


  Rome zag zichzelf in haar functie van bewaker van de petrinische traditie als enige bron van gezaghebbende uitspraken. Hoewel er draagwijdte was voor disciplinaire kwesties voor gevallen die werden gehoord door de andere niet-apostolische metropolieten in de westelijke provincies, konden vragen over centrale kwesties van geloof en belijdenis alleen afdoend worden beantwoord in Rome. Daarom moesten alle beslissingen van provinciale bisschoppen of synodes er worden ingediend ter bevestiging of correctie, om het gevaar van heterodoxie te voorkomen. Als kleinere kwesties in principe plaatselijk konden worden opgelost, mocht alleen Rome een uitspraak doen over wat dan klein was, en was het dus slimmer eerst bij de paus te rade te gaan in plaats van achteraf de vernedering van een berisping te moeten ondergaan. Zo feliciteerde paus Siricius Himerius van Tarragona dat hij zijn vraag 'naar de kerk van Rome als naar het hoofd van uw lichaam' stuurde.9


  De precieze aard van de apostolische traditie liet zich niet gemakkelijk omschrijven, aangezien Petrus geen teksten of mondelinge instructies had achtergelaten voor zijn opvolgers. In die zin was hij nuttiger dan Paulus, van wie veertien brieven ondertussen deel uitmaakten van de canon van het Nieuwe Testament zoals dat in 415 door Innocentius 1 was gedefinieerd.10 Over geschreven teksten kon men in discussie gaan. Petrus gaf echter leiding middels zijn opvolgers, die het ambt bekleedden dat hij zou hebben ingesteld. Het is dus niet verrassend dat Paulus tegen het einde van de vierde eeuw steeds minder in de pauselijke correspondentie wordt genoemd, en dat de Prins der Apostelen vanaf het begin van de vijfde eeuw duidelijk de pauselijke ideologie gaat domineren." Aangezien de christelijke ideologie en verering onder nieuwe invloeden veranderden behoefde de petrinische traditie meer dan een verzameling regels uit het verleden. Er moest een manier zijn waarop pausen bindende beslissingen over nieuwe ontwikkelingen binnen het christendom konden ne-men, zoals het monnikenleven, dat sinds de apostolische tijd was ontstaan. Als Petrus de arbiter van correct geloof en correcte uitoefening was, moest hij een wereld toespreken die aan het veranderen was. Dat kon hij doen via zijn opvolgers.


  Hoewel de petrinische grondslag van de bisschopszetel in de derde en vroege vierde eeuw genoeg waren geweest als basis van pauselijk gezag, werd het steeds meer de apostel zelf als levende aanwezigheid binnen de kerk van Rome die werd voorgesteld als directe gezaghebbende voor beslissingen die door zijn episcopale opvolgers werden genomen. Volgens Damasus was Petrus altijd aanwezig om zijn opvolgers te leiden, en Bonifatius 1 (418-422) beweerde dat pauselijke daden in werkelijkheid die van de apostel waren. Hij was ook de eerste die het beeld van de apostel als poortwachter naar de hemel gebruikte, die besloot wie er toegang toe kreeg, en Bonifatius gebruikte het tevens als bedreiging aan het adres van diegenen die de orders van de bisschoppen van Rome in de wind sloegen. Leo 1 ontwikkelde de associatie van de paus met Sint-Petrus ten volste in een serie preken en brieven waarin hij zichzelf niet alleen als opvolger van Petrus voorstelde, maar, in wettelijke zin, als Petrus zelf, en dus als directe erfgenaam van de macht die Christus aan de eerste apostel had gegeven. Hoewel een dergelijk argument nu vergezocht kan lijken, was het stevig geworteld in het Romeinse juridische gedachtegoed over de rechten en plichten van erfgenamen.12


  Romes aanspraak op autoriteit werd ter discussie gesteld, voornamelijk door de eeuwenoude Afrikaanse kerken met hun jaarlijkse synodes die pauselijke beslissingen vaak negeerden. Het kwam echter ook voor dat de Afrikanen het gezag van het pausdom nodig hadden om een kwestie die belangrijk voor hen was kracht bij te zetten. Het bekendste voorbeeld is dat van Pelagius. Geboren in Brittannië was hij vele jaren een populaire kloosterlijke leermeester in Rome, die patronaat van de aristocratie ontving tot hij in 410werd gedwongen de stad te verlaten nadat de Goten de stad hadden geplunderd.13 Toen hij Afrika als toevluchtsoord koos haalde Augustinus, bisschop van Hippo, met wie hij in het verleden strijd had gehad over predestinatie en genade, de andere bisschoppen over tot een onderzoek naar de orthodoxie van zijn leer. Toen Pelagius door een synode te Carthago werd veroordeeld vertrok hij naar Palestina, maar Augustinus en zijn volgelingen waren gebrand op een universele veroordeling van zijn ideeën, dus werd er om een pauselijke uitspraak gevraagd.


  Hoewel het zonder twijfel bevredigend moet zijn geweest dat de Afrikanen eens een beroep op Rome deden, was het moeilijker hen tevreden te stellen dan was gedacht. Innocentius 1 sprak vlak voor zijn dood in 417 een gedeeltelijke veroordeling van Pelagius uit, die min of meer werd teruggedraaid door zijn opvolger Zosimus. De reden dat de Afrikanen aarzelden was de invloedrijke steun die Pelagius jarenlang had genoten in Rome en van de aristocratie nog steeds ontving. Toen Augustinus werd geconfronteerd met de aarzeling van de paus, die bang was leden uit vooraanstaande senatoriale families tegen zich in het harnas te jagen, zette hij, die ooit professor was geweest in Milaan, toen de hoofdstad van het keizerrijk, zijn persoonlijke contacten in de regering in.14 Hij speelde in op de keizerlijke angst voor politieke opschudding in Rome, die was ontstaan na een rel in de stad in 418, waar de volgelingen van Pelagius nu heel handig de schuld van kregen. Ze werden onmiddellijk verbannen door de keizer, en paus Zosimus moest wel volgen met een openlijke aanklacht, die algauw leidde tot een algemene veroordeling van Pelagius, zijn leer en zijn volgelingen in zowel de oostelijke als westelijke provincies.15


  De band tussen pausdom, regering en plaatselijke kerken was complex, en de verscheidene partijen konden proberen de instanties in hun eigen voordeel te manipuleren. Wat Rome kon aanbieden als hof van beroep en via de functie die het had als maatstaf voor apostolische doctrine en handelingen werd echter steeds aantrekkelijker voor individuele bisschoppen en regionale kerken in de westelijke provincies. Bisschoppen die bij plaatselijke conflicten werden bedreigd met afzetting konden zich wenden tot een onafhankelijk hoger hof, en synodes die onzeker waren of ze besluiten namen die in conflict waren met de orthodoxie konden voordat ze uitspraak deden om bevestiging vragen. In Rome zelf bleven de bisschoppen gevoelig voor de opinie van de aristocratie. In de vroege vijfde eeuw waren de grotere senatoriale families welgestelder en invloedrijker dan de pausen, hoewel dat zou gaan veranderen. De Gotische plundering van 410 leidde tot de versnippering van de aristocratie en markeerde het begin van haar economische verval. Als instituut dat nog steeds donaties en legaten ontving werd de kerk van Rome niet bedreigd met uitsterven door gebrek aan erfgenamen, zoals zo veel nobele families overkwam, en de kerk was zelfs in de moeilijkste omstandigheden beter in staat haar bezit veilig te stellen. Wat ook bijdroeg was dat de Goten, christenen sinds het einde van de vierde eeuw, de kerken tijdens hun plundering van 410 ongemoeid lieten, een van de weinige positieve aspecten die christelijke geloofsverdedigers zoals Augustinus en de Spaanse priester Orosius later als troef konden inzetten.


  De senatoriale aristocratie was ondertussen overwegend christelijk, maar bisschoppen en clerici werden nog niet uit de aristocratie gerekruteerd. De eerste paus van aristocratische afkomst, Felix 111 (483-492), werd pas eind van de vijfde eeuw gewijd, maar de politieke invloed van de bisschoppen was iets waarop de senatoren steeds meer konden terugvallen. Toen de senaat in 416wilde dat de keizer hielp bij de restauratie van de stad, die nog niet was hersteld van de Gotische plundering, verzochten de senatoren paus Innocentius 1 als een van hun vertegenwoordigers aan het keizerlijke hof op te treden. Tegen het midden van de vijfde eeuw werd het vermogen van de westelijke keizers om hun rijk te verdedigen hevig in twijfel getrokken. Brittannië was in 410 aan zijn lot overgelaten, grote delen van Spanje en delen van noordelijk en oostelijk Gallië stonden er vanaf het midden van de jaren 420 alleen voor en de Afrikaanse provincies werden in 442 aan de Vandalen overgedragen. Alleen het noordoosten van Spanje, het zuiden van Gallië, en Italië werden rechtstreeks uit Ravenna geregeerd, sinds 402 de westelijke keizerlijke hoofdstad. Zelfs dit gereduceerde rijk werd bedreigd door de Hunnen, die al een halve eeuw de macht hadden over het land ten noorden van de Donau. Toen Attila in 452 Italië binnenviel kon keizer Valentianus m (425-455) geen weerstand bieden. In plaats daarvan ontmoette een delegatie van twee senatoren en paus Leo 1 de Hunnenkoning in het noorden van Italië en haalde hem - zeer geholpen door een epidemische uitbraak binnen de gelederen van de Hunnen - over zich terug te trekken. Het pausdom kreeg omdat het bemiddelde in dergelijke gebeurtenissen een prestige dat het mogelijk maakte dat het episcopaat een steeds grotere rol ging spelen in wereldlijke zaken, met name die in de stad, een macht die nog groter werd door het snelle verval van de keizerlijke macht in de westelijke provincies na 455.


  


  Rome, Alexandrië en Constantinopel


  


  Waar Rome de slag niet kon winnen was in relatie tot de kerken in de oostelijke provincies, vooral de kerken die zich als haar gelijke zagen. Zoals we hebben gezien was er in 381 frictie ontstaan toen het Concilie van Constantinopel de zetel daar, die pas vijftig jaar bestond, precedentie gaf over alle patriarchale zetels in het Oosten. Paus Damasus weigerde die beslissing te accepteren omdat ze in tegenspraak was met de traditie en impliciet het argument ondermijnde dat het gezag van een zetel voortkwam uit de apostolische basis ervan. Voor de meerderheid van de oostelijke bisschoppen die voor dit decreet hadden gestemd was het geldig omdat het door een oecumenische raad- een die alle kerken vertegenwoordigde - was goedgekeurd. De ambitie van Constantinopel had in die periode de banden tussen de twee petrinische zetels Rome en Alexandrië alleen maar verstevigd. Dit aloude verbond zou echter binnen een paar decennia worden gesaboteerd door pogingen van de bisschoppen van Alexandrië hun oostelijke rivalen te ondermijnen. De eerste volgde na de benoeming van de grote predikant Johannes Chrysostomus (Guldenmond) tot het bisschopsambt in 398. Hij was opgeleid in Antiochië, waar de traditie van theologie en bijbelse interpretatie anders was dan in Alexandrië, waarvan de bisschop, Theofilus (385-412), des te vastberadener was van hem af te komen.


  Als vurig orator en streng moralist aarzelde Johannes niet leden van de keizerlijke familie openlijk op zijn preekstoel te bekritiseren. Dus hoefde hij geen hulp van de aristocratie te verwachten toen Theofilus in 403 een kerkvergadering vol Egyptische bisschoppen manipuleerde Johannes af te zetten omdat hij steun zou hebben gegeven aan voortvluchtige monniken uit Egypte, die bekendstonden als de vier 'Lange Broers'. Theofilus beweerde dat Johannes hiermee het decreet van het Concilie van Nicea had gebroken, dat bemoeienis met de zaken van een ander patriarchaat verbood.16 Het was een doortrapte beschuldiging, aangezien Rome de handelingen van Nicea als onschendbaar beschouwde omdat ze pauselijk waren bekrachtigd. Ondanks het feit dat Johannes veel steun ontving in Constantinopel bekrachtigde de Oost-Romeinse keizer Arcadius de kerkvergadering door Johannes in 404 naar Armenië te verbannen en zijn belangrijkste aanhangers te vervolgen. Sommigen vluchtten naar Rome met een verzoek van Johannes aan Innocentius 1. De paus voelde zich al ongemakkelijk over Theofilus' weergave van de feiten en toen hij hoorde dat Johannes bij verstek door de raad was veroordeeld probeerde de paus Johannes in zijn ambt te laten herstellen door de West-Romeinse keizer Honorius zijn broer Arcadius over te laten halen in te stemmen met een nieuw pauselijk plan voor een nieuw concilie van oostelijke en westelijke bisschoppen in Thessalonica. Theofilus en zijn aanhangers werden gelijktijdig door een synode van Italiaanse bisschoppen te Rome geëxcommuniceerd. In de praktijk konden noch de westelijke keizer, noch de paus het steeds vijandigere oostelijke hof dwingen de zaak opnieuw te behandelen, aangezien de politieke banden om andere redenen al gespannen waren. Hun interventie leidde er zelfs toe dat Johannes werd verbannen naar een troostelozer oord, de oostkust van de Zwarte Zee. Zijn dood op weg daarnaartoe in 407 maakte een einde aan de kwestie, en de band tussen Rome en Alexandriëbleef verbroken tot de dood van Theofilus in 412.


  De relatie verbeterde in de periode dat Theofilus' neefje en opvolger, Cyrillus (412-444), de historische alliantie maar al te graag opnieuw wilde bestendigen. Hij kreeg in 430 steun van Rome om de stichting van de nieuwe patriarchale zetel in Jeruzalem tegen te houden door gebruik te maken van de goede diensten van diaken Leo uit Rome, belangrijk adviseur van zowel Celestinus 1 als Sixtus m, die al snel zelf paus zou worden. Cyrillus begon, tevens met hulp van Leo, steun in Rome te zoeken om de theologische ideeën van de nieuwe bisschop van Constantinopel, Nestorius (429-431), te veroordelen. In tegenstelling tot Johannes Chrysostomus, wiens eigen orthodoxie onberispelijk was geweest, had Nestorius steeds controversiëlere interpretaties ontwikkeld van de ideeën van de theologische school in Antiochië, waarvan hijzelf een product was, over de relatie tussen de goddelijke en menselijke aard in Christus. Hij begon de scheiding van beide te benadrukken, en ontzegde Maria haar populaire kwalificatie van Theotokos (God-baarster). De term was met name populair in Egypte, en stond centraal in de theologische traditie van de school in Alexandrië, die juist nu de nadruk legde op de eenheid van de twee naturen. Strikte scheiding van de twee naturen betekende dat Maria alleen de moeder van de menselijke Jezus kon zijn, en minimaliseerde, of ontkende, de implicatie dat ze de Moeder van God was. Cyrillus, die niet alleen de belangrijkste theoloog was die de Egyptische kerk heeft voortgebracht, maar ook de vakkundigste kerkelijk politicus, bracht in Rome al snel twijfels over de orthodoxie van Nestorius ter sprake. Hij overtuigde paus Celestinus 1 (422-432), die was bevriend met Leo, dat Nestorius impliciet de volledige goddelijkheid van Christus ontkende, waarbij hij inspeelde op de bezorgdheid die al lang aanwezig was in Rome, dat Griekse theologie altijd al in die richting neigde. Cyrillus was slimmer dan Theofilus en het lukte Cyrillus om van tevoren steun van de paus te krijgen voor een concilie te Efeze in 431, waar Nestorius' geloof ter discussie werd gesteld en hij werd afgezet. Hij werd verbannen naar de oase Kharga in Egypte, waar hij verbleef tot zijn dood in 451, maar zijn leer werd aangenomen door de Mesopotamische of Assyrische kerk, die haar missionaire activiteit later naar Centraal-Azië en China uitbreidde, waar die tot op heden bestaat.17


  Niet alles ging na het Concilie van Efeze zoals Cyrillus het had gewild. Hij had zijn agenda er al door geduwd voordat de delegaties uit Rome en de patriarch van Antiochië waren gearriveerd, en de laatste had bezwaar tegen een deel van de theologie die door Cyrillus was gebruikt om Nestorius te veroordelen, met name een tekst die De twaalf anathema heette. Resultaat was een formele breuk tussen Antiochië en Alexandrië die tot 433 zou duren, toen een formule tot verzoening werd overeengekomen, waartoe een modificatie van enige van Cyrillus' uitspraken over de relatie tussen de goddelijke en menselijke naturen van Christus behoorde. Die werd warm onthaald door paus Sixtus in (432-440), maar werd gezien als onacceptabele nederlaag door sommige aanhangers van Cyrillus, die waren toegewijd aan een pure monofysitische - niet-gescheiden godmenselijke - natuur in Christus. Aldus was de weg geplaveid voor een veel groter conflict dan dat over Nestorius. Cyrillus werd opgevolgd door Dioscorus (444-451), een onbuigzame aanhanger van het monofysitisme. De doctrine werd in Constantinopel in deze periode tevens door Eutyches gepropageerd, een populaire kerkelijk leermeester die steun kreeg van Chrysaphius, de belangrijkste eunuch en adviseur aan het keizerlijk hofvan keizer Theodosius 11 (408-450). Eutyches'propagatie van een extreme versie van Cyrillus' leer was zo flagrant dat de patriarch van Constantinopel, Flabianus, in 448 actie tegen hem moest ondernemen. Eutyches schreef paus Leo dat hij werd vervolgd door neonestorianen, maar hoewel hij een voorzichtig doch goedkeurend antwoord kreeg, sloeg de pauselijke houding jegens hem volledig om toen Flabianus een volledig verslag van de gebeurtenissen stuurde. Leo behandelde de kwestie op de Romeinse manier - als verzoek om pauselijke, en dus petrinische bevestiging van de ware doctrine en veroordeling van theologische heterodoxie - en schreef zijn beroemdste brief, die bekend is geworden als zijn Tomus, die zijn bindende uitspraak over de kwestie bevat.


  Flabianus bevond zich ondertussen in een kwetsbare positie. Hij moest verschijnen voor een oostelijke kerkvergadering waartoe Eutyches zich had gewend, waarin vele Egyptische bisschoppen zouden zitten, en net als Johannes Chysostomus voor hem moest Flabianus het zonder keizerlijke steun doen, daar had Chrysaphius wel voor gezorgd. Leo stuurde naar deze vergadering afgevaardigden met zijn Tomus, die hij volkomen eenduidig vond.


  Tijdens het tweede Concilie van Efeze, in 449, dat werd gedomineerd door Dioscorus, werd Flabianus verschalkt, weggestemd en afgezet. Hij werd onmiddellijk verbannen door de keizer en stierf minder dan een jaar later. De bisschoppen stonden niet toe dat Leo's Tomus werd voorgelezen, en de ideeën van Eutyches over de eenheid van de twee naturen van Christus werden in plaats daarvan volledig onderschreven. De pauselijke vertegenwoordigers ontsnapten in de vijandige sfeer op de vergadering ternauwernood aan een lynchpartij toen ze hun steun voor Flabianus uitspraken. Toen hij hun verslag ontving hekelde Leo de raad als een latrocinium (beroving), en Efeze n staat sindsdien bekend als de 'roverssynode'. Leo verbrak de communie met Dioscorus van Alexandrië en de onlangs gewijde patriarch van Constantinopel, wat betekende dat hun naam niet werd genoemd tijdens gebeden op belangrijke vieringen, maar er was geen enkele kans dat de beslissingen van de synode zouden worden teruggedraaid, aangezien ze werden gesteund door het oostelijke hof.


  Na de dood van keizer Theodosius n in 450 trouwde zijn zus, die al met de paus correspondeerde, met generaal Marcianus, die de nieuwe keizer werd. De impopulaire Chrysaphius werd geëxecuteerd. De nieuwe machthebbers weigerden de jaarlijkse schatplicht aan de Hunnen, ingesteld door Chrysaphius, langer te betalen, wat leidde tot hun invasie van Italië in 452, en de ontmoeting van paus Leo met Attila. Maar lang daarvoor maakte de paus al gebruik van de oostelijke regimeverandering door de keizers aan te sporen een nieuw concilie te organiseren om de beslissingen die waren genomen tijdens Efeze 11 terug te draaien. Resultaat was het Concilie van Chalcedon in 451, waar de doctrines van Eutyches werden veroordeeld en Dioscorus van Alexandrië, die had geweigerd de vergadering bij te wonen, werd afgezet en verbannen. Er waren keizerlijke troepen voor nodig om hem de stad uit te krijgen.


  Leo had een exemplaar van zijn Tomus naar Chalcedon gestuurd, weer in de veronderstelling dat de bisschoppen deze zonder erover in discussie te gaan zouden bekrachtigen. Deze keer werd hij voorgelezen, maar pas nadat de kwesties waren besproken en het concilie zijn besluiten had genomen. Hoewel hij door de bisschoppen openlijk werd erkend als de woorden van Petrus, was dat alleen omdat ze er eerst voor hadden gezorgd dat ze er zeker van waren dat de doctrine in overeenstemming was met waar zij het al over eens waren geworden. Twee verschillende concepten van gezag kwamen samen, deze keer zonder conflict omdat iedereen achter het resultaat stond, hoewel niet achter de weg daarnaartoe. Voor Leo betekende het dat hij en hij alleen als Petrus' opvolger de beslissingen van een kerkvergadering kon bevestigen of de raad zelfs kon vertellen welke beslissingen hij moest nemen. Voor de bisschoppen in Chalcedon betekende het feit dat ze waren samengeroepen door zowel de oostelijke als westelijke keizers, en dat alle patriarchale zetels waren vertegenwoordigd, dat dit een waar oecumenisch concilie was, het enige soort dat bindende beslissingen kon nemen. Hoewel verschillende ideeën tijdens deze vergadering niet botsten, zou dat vele eeuwen erna wel het geval zijn.


  Wat betreft één onderwerp ontstond er door Chalcedon wel frictie met Rome. Het achtentwintigste decreet bevestigde dat van 381, waarin Constantinopel prioriteit kreeg ten opzichte van de andere oostelijke patriarchale zetels en enkel ondergeschikt was aan Rome: Chalcedon gaf'gelijke privileges aan de heilige troon van Nieuw Rome, en oordeelde rechtvaardig dat de stad die wordt vereerd met de Soevereiniteit en de Senaat, en die gelijke privileges geniet als het oude keizerlijke Rome, in kerkelijke zaken even groots moet zijn als zij, en in rangorde direct onder haar moet staan'.18 Leo was razend, niet het minst op zijn eigen vertegenwoordigers, die niet hadden voorkomen dat het decreet werd aangenomen. De status van Rome werd niet bedreigd door de verhoging in status van Constantinopel, maar de beslissing bekrachtigde onorthodoxie: de nieuwere bisschopszetel werd vóór oudere pendanten geplaatst en ondermijnde impliciet het oppergezag van de petrinische tradities van Rome en Alexandrië.


  Leo zelf hechtte zeer aan het bewaren van een correct samengestelde hiërarchische orde. In 448 berispte hij in een van zijn toornige brieven een bisschop van Benevento in het zuiden van Italië voor het 'haastig en slecht overdacht' bevorderen van een recent gewijde priester over de hoofden van leden van zijn clerus met meer anciënniteit. De paus was misschien nog wel geïrriteerder over het feit dat de twee gepasseerde priesters daar niet tegen in protest waren gegaan, en vroeg zich af of ze hun ambt wel moesten behouden als ze zich blijkbaar zo onwaardig voelden. Uiteindelijk besloot hij uit 'barmhartigheid' dat de jonge priester moest worden gedegradeerd naar de juiste status en dat het tweetal dat zich zo aanstootgevend had gedragen door zich te laten passeren veroordeeld werd altijd minderwaardig in rang aan hem te zijn.'9 Een paus met dergelijke ideeën zou er nooit mee kunnen instemmen dat Constantinopel superioriteit kreeg over Antiochië en Alexandrië en ook nooit tolereren dat die ermee instemden.


  Er was in de praktijk echter weinig wat Leo ertegen kon doen. Alexandriëwas te gronde gericht door de verbanning van Dioscorus, en zijn opvolger Proterius kon er alleen blijven dankzij de bescherming die hij van de keizerlijke troepen kreeg. Hij werd kort na het nieuws dat keizer Marcianus was overleden in 457 gelyncht, en er ontstond een onverzoenlijke kloof in de oostelijke provincies tussen aanhangers van de beslissingen die in Chalcedon waren genomen en hen die dat concilie zagen als ketters verraad van de ware doctrine van eenheid, of de hypostatische verbinding van de naturen van Christus. Die laatsten worden door historici vaak monofysieten genoemd, maar dat begrip werd toen niet gebruikt en kan grotere eendracht onder de tegenstanders van de theologie van Chalcedon impliceren dan het geval was. De term zal hier voor het gemak verder wel worden gebruikt. Voor Marcianus en Pulcheria en hun opvolgers in de oostelijke provincies was het verhogen van de status van Constantinopel een goede zaak en een gepast compliment aan de keizerlijke hoofdstad. Noch zij, noch de volgende patriarchen van de stad sympathiseerden met het standpunt van Rome of toonden veel interesse zich ernaar te voegen. De pausen waren op hun beurt niet genegen tot compromissen. Simplicius (468-483) berispte een poging van patriarch Acacius van Constantinopel hem over te halen het achtentwintigste decreet van Chalcedon aan te nemen, dat door Leo was geweigerd. De kwestie bleef tientallen jaren gevoelig en werd in de vijfde eeuw, toen Constantinopel zichzelf het 'oecumenische patriarchaat' begon te noemen, alleen maar erger.


  


  Het episcopaat en de val van het West-Romeinse Rijk


  


  Tijdens de laatste jaren van Leo betrad het West-Romeinse Rijk een laatste stadium van verval, ingeluid door het einde van de Theodosiaanse dynastie met de moord op Valentianus 111 in 455. De macht was in de daaropvolgende twintig jaar in handen van een reeks militaire dictators en kortlevende keizers, van wie meerderen niet werden erkend door hun pendanten in Constantinopel. Rome werd in 455 geplunderd door de Vandalen en was in 472het toneel van de gewelddadige laatste fase van een burgeroorlog tussen een keizer en een generaal. Directe keizerlijke macht over de westelijke provin-cies behalve Italië eindigde in de jaren 470, en de laatste de facto keizer van het West-Romeinse Rijk werd in 476 afgezet door nog een generaal. In dergelijke omstandigheden eindigde de nauwe samenwerking tussen de kerk van Rome en de keizerlijke regering, die zo belangrijk was geweest in de ontwikkeling en bekrachtiging van het pauselijke gezag sinds het einde van de arianische controverse. Zoals we hebben gezien werden de westelijkTheodosiaanse keizers in Rome begraven en steunden ze alle pauselijke initiatieven die met betrekking tot de oostelijke kerken werden genornen. De keizers in Constantinopel konden geografisch of anderszins nooit zo dichtbij zijn en gaven hun steun aan de patriarchen van de stad. Hun belangrijkste kerkelijke prioriteit was het oplossen van de controverse over de monofysitische theologie, die in Syrië en Egypte een rivaliserende kerk voortbracht. Hoewel de pausen in Rome nog driehonderd jaar loyale politieke aanhangers van het rijk zouden blijven, werden ze vanaf 476 steeds meer op zichzelf teruggeworpen en zouden ze nooit de volgzame hofkapelaans zijn die hun pendanten in het Nieuwe Rome vaak werden.


  Al deze problemen kwamen aan de oppervlakte onder de opvolgers van Leo. De Suebische generaal Ricimer, die Italië tussen 457 en 472 domineerde, was zoals de meeste van zijn soldaten arianist. De militie bestond uit onder meer Goten, Rugiërs, Sueben en andere etnische groepen die in de Balkan waren gevormd uit een mengeling van immigranten uit gebieden ten noorden van de Donau en inheemse bevolking in een tijd dat het arianisme in het keizerrijk de dominante vorm van christendom was, en ze hingen dit geloof nog aan nadat het in zijn algemeenheid was veroordeeld. Bisschop Ambrosius van Milaan had in de jaren 370 geweigerd zijn kerken op te geven zodat die door de arianische troepen van de keizer konden worden gebruikt. Paus Hilarius (461-468) was bijna een eeuw later niet in staat te voorkomen dat er in Rome een kerk - later bekend geworden als de Santa Agata dei Goti, Sint-Agatha van de Goten - voor de mannen van Ricimer werd gesticht. De daaropvolgende paus, Simplicius (468-483), kreeg te maken met een keizer, Anthemius, opgedrongen uit het Oosten, die ervan werd verdacht heidens te zijn, en die daarom misschien een tolerant beleid ten aanzien van alle ketterse vormen van het christendom zou voorstaan. Hij werd omvergeworpen voordat dat kon gebeuren.


  Het West-Romeinse Rijk kwam onder Simplicius ten einde, hoewel de keizer in Constantinopel in theorie gezag had over alle voormalige westelijke provincies. In de praktijk werden die nu geregeerd door een variëteit aan'barbaarse' koningen, die zichzelf en hun aanhangers als militaire elite aan de voormalige provincies van het rijk hadden opgedrongen. De macht in Italië werd in 476 via een coup gegrepen door generaal Odoaker, maar in plaats van nog een schijnkeizer aan te stellen erkende hij de formele autoriteit van de keizer van het Oost-Romeinse Rijk, Zeno (474-491), en regeerde het schiereiland als koning, waarbij hij senatoren uit Rome aanstelde voor de administratieve functies in Rome en Ravenna. Odoaker speelde via een van hen, de pretoriaanse prefect Decius Maximus Basilius, een directe rol in het veiligstellen van de verkiezing van de aristocratische paus Felix m in 483.20


  


  Het Schisma van Acacius: Rome versus Constantinopel


  


  Zowel Hilarius als Simplicius had zich meer geconcentreerd op zijn relatie met de westelijke kerken dan de oostelijke, onder meer door de rol van de bisschop van Arles als pauselijk vicaris in Gallië nieuw leven in te blazen, en daarna door een vergelijkbare status aan de bisschop van Sevilla te geven voor de Spaanse provincies. In het Oosten vonden echter gebeurtenissen plaats die tot een formeel schisma tussen de kerken van Rome en Constantinopel zouden leiden. Keizer Zeno werd in 375 gedwongen Constantinopel tijdens een coup te verlaten, en zijn plaats werd ingenomen door zijn zwager Basiliscus. De nieuwe keizer was echter een toegewijd monofysiet en ging meteen aan het werk het Concilie van Chalcedon te ondermijnen en te zorgen dat de canons daarvan en het Tomus van Leo zouden worden veroordeeld. Basiliscus' regime werd al snel omvergeworpen, niet het minst dankzij steun van het volk, geleid door kerkelijke voorstanders van Chalcedon, onder wie Daniël de Styliet, die drieëndertig jaar van zijn leven op een pilaar doorbracht. Voor de beproefde Zeno, die ondertussen weer aan de macht was, maakte deze episode het noodzakelijk een manier te vinden om het bij te leggen met de monofysieten, voor wie het Concilie van Chalcedon symbool stond voor alles wat was misgegaan in de kerk. De keizer werkte samen met patriarch Acacius van Constantinopel (472489) om tot een compromis te komen, dat in 482 tot een document leidde dat het Henotikon heet.21 Het accepteerde het gezag van zowel het eerste Concilie van Efeze, dat Nestorius veroordeelde, als de Twaalf anathema's van Cyrillus, die later waren ingetrokken. Zeno gaf niet een dergelijke status aan de decreten van Chalcedon en impliceerde zelfs dat er fouten in konden staan. Hij bevestigde de Chalcedonische definitie van geloof ook niet en noemde Leo's Tomus niet, waardoor het voor Rome onmogelijk was om acceptatie van het Henotikon ook maar te overwegen. Het document was ook niet bepaald populair onder de extremere monofysieten, die met niets minder genoegen zouden nemen dan met een volledige verwerping van Chalcedon. Hetzelfde jaar gaf ook gelegenheid tot het dichten van een kloof binnen de kerk van Alexandrië. Hier was een opeenvolging van monofysitische patriarchen gekozen door een meerderheid van clerici, die vervolgens waren verbannen door de regering, die juist probeerde een lijn van Chalcedonische priesters aan te houden. Het regime van Basiliscus rehabiliteerde in 475 de verbannen monofysiet Timoteüs 11, maar de kerk weer werd opgesplitst na zijn dood in 477, toen zijn aanhangers Petrus m kozen en de Chalcedonische partij de monnik Timoteüs. Om het nog erger te maken erkende paus Simplicius een derde pretendent, die al snel naar Rome vluchtte. De dood van Timoteüs in 482 stelde Zeno en Acacius in staat Petrus m te kiezen in een hernieuwde poging het de monofysieten naar de zin te maken.22


  Het nieuws over het Henotikon en de erkenning van Petrus 111 door de keizer bereikte Rome kort nadat Felix m in 483 was gewijd. Hij was de eerste paus die legaten verstuurde om de keizer op de hoogte te stellen van zijn verkiezing, een praktijk die daarmee standaard werd tot in de achtste eeuw, en ze waren dus aanwezig in Constantinopel toen de naam van Petrus m werd'toegevoegd aan de diptiek', wat wil zeggen dat hij formeel op een lijst werd gezet met namen van levende en overleden bisschoppen die als orthodox werden erkend en die vanaf dat moment zouden worden herdacht in de plechtige liturgische vieringen in de kerk. Aangezien de pauselijke afgevaardigden niet protesteerden dat een bekend monofysiet op dergelijke wijze werd erkend, gaf de paus opdracht tot een proces door een synode van bisschoppen toen ze terugkwamen in Rome, waar ze ervan werden beschuldigd steekpenningen te hebben aangenomen. Hij weigerde tevens het Henotikon aan te nemen en excommuniceerde patriarch Acacius, die daarop reageerde door de naam van Felix van zijn diptiek in Constantinopel te halen, waarmee hij een schisma tussen de twee kerken initieerde dat tot 519 zou voortduren. Een dergelijke breuk in de kerk als geheel werd gezien als schandaal. In de politieke omstandigheden van die periode hadden de wereldlijke leiders in Italië en het rijk niet veel interesse een compromis voor te stellen, maar er werd druk op de bisschoppen uitgeoefend om dat wel te proberen. Constan-tinopel deed direct na de dood van Acacius in 489 de eerste toenaderingspoging, maar Felix stond erop dat zowel de naam van Acacius als die van Petrus in van de diptiek in de keizerlijke hoofdstad zou worden verwijderd. De nieuwe patriarch, Eufemius (490-496), was een onwankelbaar aanhanger van Chalcedon, maar hij wilde zijn populaire voorganger niet onteren en was bang dat een postume verkettering een rel zou veroorzaken. Een volgende poging tot verzoening volgde na de dood van Zeno, wiens weduwe de opvolging had bepaald door met een zestigjarige financieel administrateur, Anastasius 1 (491-518), te trouwen, die verklaard monofysiet was. Maar Felix m weigerde nogmaals zijn eis dat de namen van de diptiek werden verwijderd in te trekken.


  De verkiezing van een nieuwe paus, Gelasius 1 (492-496), die van NoordAfrikaanse origine was, hielp ook niet, aangezien hij aartsdiaken en hoofdadviseur oostelijke zaken van Felix m was geweest. Net als zijn voorganger verwierp hij alle pogingen tot verzoening van Constantinopel die erop neerkwamen dat de aanspraak van Rome minder zou worden, ondanks het feit dat er duidelijk onrust begon te groeien onder de Italiaanse bisschoppen over voortzetting van het schisma. Gelasius werd in 495 door een synode overgehaald de excommunicatie op te heffen van de pauselijke legaat die niet had geprotesteerd dat de naam van Petrus m in 482 op de diptiek was gezet. Dit was tevens de eerste gelegenheid waar de paus de 'vicaris van Christus' werd genoemd, in de formele toejuichingen aan het einde van de synode, een gebruik dat werd geleend uit de senaat. De verzamelde bisschoppen juichten hun voorzitter toe en er werd precies genoteerd hoe vaak de kreten werden herhaald: 'Leven aan Gelasius (15 keer), Heer Petrus, u dient hem (12 keer), Vicaris van Christus, we zien u (11 keer), Apostel Petrus we zien u (6 keer), van wie de zetel en tevens de jaren (37 keer).'23


  De nieuwe paus kwam in een uitzonderlijk moeilijke tijd aan de macht, nu de Gotische generaal Theodorik probeerde het gezag over Italië aan Odoaker te ontfutselen en hem belegerde in Ravenna. Gelasius zette zijn eigen voorraden en voedsel van de pauselijke landgoederen in Italië in om een hongersnood in Rome te voorkomen voordat hij in 493 een beroep kon doen op de zegevierende Theodorik. Hoewel het de Gotenleider was gelukt Italië binnen te komen doordat hij een overeenkomst had met de voormalige keizer Zeno, had hij geen dergelijke band met Anastasius 1. Theodorik vermoordde Odoaker en vestigde vervolgens in Italië een koninkrijk in zijn eigen naam. Hij negeerde dus de pogingen die werden gedaan door de senaat, daartoe aangespoord door de keizer, hem over te halen de paus zover te krijgen een compromis te sluiten in het Schisma van Acacius. Een kerkelijke hereniging van Rome en Constantinopel was onder Gotisch bewind geen prioriteit. Ondanks de korte duur van zijn pontificaat is Gelasius een van de opmerkelijkste pausen, een van slechts enkelen die grote geschriften hebben voortgebracht, een onderscheiding die hij in het eerste millennium deelt met alleen Leo de Grote en Gregorius de Grote. Het Liber Pontificalis, waarvoor een jaar of veertig later de eerste bijdragen werden geschreven, meldt dat hij de auteur was van een werk in vijf delen over de doctrines van Nestorius en Eutyches, 'dat nu veilig bewaard ligt in het archief van de kerkbibliotheek' ,24 Hij produceerde ook een verhandeling in twee delen over het arianisme, en schreef hymnen en liturgische gebeden en inleidingen, naar aanleiding waarvan in het midden van de zevende eeuw in Rome een misboek voor het hele liturgische jaar is samengesteld, dat verkeerd is geïdentificeerd als zijn werken de titel Gelasiaanse sacramentaliën draagt.25


  Helaas heeft geen van Gelasius' grotere werken de tijd doorstaan. Er zijn een paar brieven overgebleven, waaronder enkele korte verhandelingen die instructies voor Felix in kunnen zijn geweest. Behalve twee over het monofysitische dispuut en het Schisma van Acacius is er ook een over het pelagianisme, dat recent opnieuw was opgekomen in Dalmatië, aan de Adriatische kust van de Balkan.26 In 494 heeft hij een opmerkelijke brief aan keizer Anastasius 1 gestuurd. Hij formuleert hierin zijn later zo genoemde tweezwaardenleer, over de relatie tussen seculier en kerkelijk gezag. Het kernidee wordt samengevat in een prachtig geformuleerde zin:' Er zijn twee machten, verheven keizer, door welke deze wereld grotendeels wordt geregeerd: de heilige macht van de priesters en de keizerlijke macht, waarvan de machtigste die van de bisschoppen is, aangezien die tevens verantwoording moeten afleggen aan de koning der mensen.'27


  Hoewel dit het radicale nieuwe idee tot uitdrukking brengt dat het kerkelijk gezag groter is dan dat van de seculiere leider, is het minder een manifest voor een nieuwe orde in relaties tussen kerk en staat dan wel wordt beweerd. Het is maar een fragment uit een heel lange brief en was maar een van vele argumenten die de paus inzette om te proberen de keizer zover te krijgen dat hij de lijn van Rome zou gaan volgen in de monofysitische controverse. Hij was zeker niet bedoeld als abstracte verklaring van een politiek principe. Maar aangezien het een van de drieënveertig brieven van Gelasius is die werden overgenomen in een van de eerste collecties pauselijke decreten is hij bewaard gebleven en werd hij in de negende en elfde eeuw voorgelezen door hervormers die probeerden het episcopaat de macht terug te geven die zij dachten dat het ooit had gehad.28 Deze en andere passages uit vroege pauselijke correspondentie zijn vaak ingezet als onderbouwing van hun argumenten, zoals we in latere hoofdstukken zullen zien. De doctrine van Gelasius zou later in de tijd veel invloedrijker worden dan die in zijn eigen tijd was. Keizer Anastasius was niet onder de indruk van dit of andere argumenten in de brief. Hij liet zien hoeveel waarde hij hechtte aan de episcopale superioriteit toen hij in 496 Eufemius van Constantinopel afzette naar aanleiding van een gefabriceerde politieke aanklacht, zodat hij een patriarch kon aanstellen die de monofysieten welwillender gezind was. Paus Gelasius bevond zich buiten de machtssfeer van de keizer, maar zijn opvolgers hadden niet allemaal zo veel geluk, zoals de gebeurtenissen in de zesde eeuw aantonen.
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  De twee zwaarden


  (496-561)


  


  Het Schisma van Laurentius


  


  De eeuw opende met de langste en meest verbeten aangevochten pauselijke verkiezing van het eerste millennium. Bekend geworden als het Schisma van Laurentius speelde het een rol in het bredere Schisma van Acacius, dat Rome en Constantinopel sinds 484 had verdeeld, en stelde het opnieuw de vraag ter discussie of een paus een ketter kan zijn en wie over hem kan oordelen. Gelasius 1 werd in november 496 opgevolgd door Anastasius 11, die afgezanten naar Constantinopel zond om zijn verkiezing aan te kondigen en een poging te doen een einde te maken aan de verdeeldheid binnen de kerk. De schijnbare welwillendheid van de paus om een compromis te sluiten deed echter het debat in Rome over de tweestrijd met Constantinopel, nu de langste breuk die er ooit was geweest tussen twee patriarchale zetels, opnieuw op-vlammen. Een rigoristenpartij binnen de kerk van Rome, trouw aan de nagedachtenis van Felix 111 en Gelasius 1, verbrak de communie met Anastasius nog voordat die had ingestemd met enig compromis. De mening van de rigoristen werd weergegeven in het Liber Pontificalis, waarin ongeveer vijfendertig jaar later werd beweerd dat Anastasius een ketter was en dat zijn vroege dood in november 498 er het resultaat van was dat hij werd 'geveld door goddelijke interventie'.1 Dit was het verslag dat Dante deed beslissen Anastasius in de hel te plaatsen.2


  Anastasius' dood maakte van de daaropvolgende pauselijke verkiezing een wedstrijd in het oplossen van het Schisma, maar met een nieuwe, seculier-politieke dimensie. Sinds de tweede eeuw werd een bisschop door de hele christelijke gemeente van zijn stad gekozen, maar in erg grote bevolkingscentra zoals Rome en met een groeiend aantal gelovigen was dit systeem gedoemd in de praktijk te mislukken. Aangezien de senaat sinds het einde van de vierde eeuw overwegend christelijk was, hadden de niet-geestelijke leden effectief een monopolie over inmengingsrecht met pauselijke verkiezingen.3


  Een pauselijke verkiezing voorzag in een forum voor conflicten tussen de facties. In 498 speelden twee kwesties waardoor zo'n forum nodig was. Een ambassade van de senaat, geleid door het lid met de meeste senioriteit, voormalig consul Festus, was in 497 naar Constantinopel geweest om erkenning van de keizer te vragen voor de regering van de Gotische koning Theodorik in Italië. Die was gegeven, maar Festus beloofde als tegenprestatie een einde te maken aan het Schisma van Acacius. Het is niet duidelijk of hij daar met Anastasius 11 bij terugkeer in slaagde, maar de dood van de laatste creëerde een kans om een paus te kiezen die compromissen zou willen sluiten met Constantinopel.


  Er was in diezelfde periode onrust onder senatoren over pauselijke macht over de kerkgoederen in Rome. Sinds de kerk in de vroege derde eeuw een instituut met rechtspersoonlijkheid en eigen bezit was had de episcopale kerk in de stad rijkdom vergaard via donaties en legaten. Deze bezittingen namen in de vierde eeuw snel toe, toen keizers en senatoren donaties gingen doen. In het Liber Pontificalis staat sinds de tijd van Damasus de uitbreiding opgetekend van door de paus opgedragen bouwprojecten, waaronder kerken en kloosters, maar ook bibliotheken en badhuizen. Ze zijn een getuigenis van de steeds grotere institutionele rijkdom die door de paus via zijn diakens werd vergaard en beheerd.4


  De liefdadige activiteiten van de kerk botsten met de traditionele rol van de aristocratie als belangrijkste beschermheer van de stad en senatoren waren erop tegen dat donaties die hun families aan de kerk hadden gedaan werden verkocht of weggegeven. Het indammen van het pauselijke eigendomsrecht over deze bezittingen werd een politiek doel, en de pretoriaanse prefect Basilius stelde in 483 een edict op waarin onteigening van kerkgoederen door de bisschoppen van Rome werd verboden. Deze wet was niet populair bij de clerus, vooral omdat hij was opgesteld door een seculiere in plaats van kerkelijke autoriteit, en weerstand ertegen werd in de pauselijke verkiezing van 498een tweede beleidskwestie.


  Drie dagen na de dood van Anastasius 11 werd diaken Laurentius in de Santa Maria Maggiore tot paus gewijd nadat hij was gekozen door Festus en een meerderheid van senatoren die de politieke en religieuze banden tussen Rome en Constantinopel graag volledig hersteld zagen. Op dezelfde dag werd in het Lateraanse paleis door een minderheid van senatoren, geleid door Festus, die wel een meerderheid van clerici achter zich had, Symmachus gekozen, een Siciliaanse bekeerling van het heidendom, die de groep vertegenwoordigde die compromisloos was in het Schisma van Acacius. Hoewel keizer Honorius in 420 had bepaald dat alle christenen in Rome moesten stemmen wanneer er sprake was van een omstreden pauselijke verkiezing, vond men die inspraak in 498 maar lastig. De kwestie werd voor koning Theodorik in Ravenna gepresenteerd, hoewel die arianisch was en in de ogen van beide partijen dus een ketter. Hij bepaalde dat degene met de meeste stemmen tot winnaar zou worden uitgeroepen, waarop Symmachus als paus werd erkend en Laurentius ter compensatie een Italiaans bisdom kreeg. Net als tijdens het conflict tussen Damasus en Ursinus in 366 bleek dit een kwetsbare oplossing omdat ze de fundamentele kwesties achter de onenigheid negeerde. Aanhangers van Laurentius probeerden de beslissing in 501 te herroepen door Symmachus te beschuldigen van ontucht en verkwisting van de rijkdom van zijn kerk. Er werd gezegd dat hij vele vrouwelijke volgelingen had, en dat hij in het bijzonder toegenegen was aan ene Conditaria (Specerijenvrouw).5 Symmachus liet als reactie op de beschuldiging dat hij misbruik maakte van kerkelijke eigendommen in november 501 een synode van vijfenzestig bisschoppen bijeenkomen, die het decreet van 483 dat pauselijke overdracht van kerkgoederen verbood, herriep.6 Symmachus zat ondertussen met zijn aanhang verschanst in de Sint-Pieter, waar hij naast de basiliek de eerste pauselijke residentie liet bouwen terwijl de andere kerken en stadsdistricten in handen van zijn tegenstanders bleven.


  Er braken straatgevechten uit, waarvan de bronnen, die overwegend zijn geschreven door voorstanders van Symmachus, de schuld bij Festus en zijn senatoriale gevolg legden, maar het is goed mogelijk dat beide partijen gelijke verantwoordelijkheid deelden. Nu de beschuldigingen tegen de paus nog niet Waren opgelost en het paasfeest van 502 naderde haalden Festus met anderen Theodorik over een visitator (een bisschop van een ander bisdom) naar Rome te laten komen om de vieringen, de doopsels en de wijdingen die in dat seizoen gebruikelijk waren uit te voeren. Hij moest tevens het eigendomsrecht over de kerkgoederen van Symmachus overnemen. De koning gaf in augustus tevens opdracht tot een officiële synode in de kerk van Santa Croce om de aanklachten tegen de paus te horen. Symmachus zei dat hij alleen zou komen als de visitator zou vertrekken en weigerde geheel nadat hij op weg naar de synode werd aangevallen door partizanen van Laurentius. De bisschop probeerde bijna twee maanden lang zonder succes te bedenken hoe je iemand moest veroordelen die superieur is in de hiërarchie en weigerde te verschijnen. Ze probeerden ondertussen met klem Theodorik over te halen de zaak zelf te horen, maar die zei dat hij niet in staat was dat te doen. Uiteindelijk werd besloten dat over de houder van het bisschopsambt van Petrus alleen door God kon worden geoordeeld. Ze verklaarden zich volledig in communie met Symmachus en gingen naar huis. Het besluit dat was genomen tijdens deze lange synode leidde tot een stelling die in de daaropvolgende eeuwen vaak herhaald zou worden, dat geen mens over de paus kan oordelen en dat er geen aardse jurisdictie is, civiel of kerkelijk, waaraan hij is onderworpen. In de praktijk kwam dit besluit voort uit een discussie die tijdens een impasse uit noodzaak was ontstaan. Pausen waren in het verleden wel veroordeeld. Damasus was onderworpen aan hoorzittingen door zowel een synode in Rome als de keizer, en paus Silvester (314335) verscheen voor Constantijn 1 toen hem 'vulgaire beschuldigingen' ten laste werden gelegd.7 Dus was deze uitspraak in 502 niet gebaseerd op precedenten, en precedenten die wel bestonden waren ermee in tegenspraak. De gevolgen waren echter langdurig.


  De opportune aard van de verklaring van de bisschoppen in 502 werd onderstreept door de kritiek die erop werd geleverd, en door het besluit van Theodorik om Laurentius, die kort daarvoor zijn toevlucht had genomen tot het hof, later dat jaar terug te sturen naar Rome. Daar aangekomen maakte Laurentius zich met een sterke achterban meester van het grootste deel van de stad terwijl Symmachus in de Sint-Pieter bleef. Die onstabiele situatie en de resulterende gewelddadigheden duurden tot 506, toen Theodorik definitief tussenbeide kwam ten gunste van Symmachus, waarschijnlijk omdat Theodoriks diplomatieke band met de keizer aan het afbrokkelen was en hij niet langer de steun van prokeizerlijke senatoren nodig had. Laurentius werd met retraite gestuurd op een landgoed van Festus, wijdde zijn leven aan het ascetisme en stierf een jaar of twee later. Symmachus behield tot zijn dood in 514 de pauselijke zetel onbetwist, en zijn liefdadigheidswerk maakte hem steeds populairder.


  Onder de belangrijkste bronnen uit deze periode bevinden zich teksten die bijna geheel zijn geschreven door het kamp van Symmachus en die de ideeën van de synode van 502 verdedigen. De eerste is een felle retorische verdediging uit 503 van Ennodius, een diaken uit Milaan, die met het nieuwe idee kwam dat pausen niet in staat zijn te zondigen of fouten te maken: 'God heeft het zo beschikt dat de opvolgers van de heilige apostel Petrus hun onschuld aan de hemel te danken hebben.'8 Deze woorden zouden essentiële munitie gaan vormen voor latere generaties van pauselijke theoretici. Hetzelfde zou gelden voor de vervalste historische teksten die anoniem werden geschreven of werden toegeschreven aan eerdere auteurs, die algemeen bekendstaan als de Vervalsingen van Symmachus. Dit was de eerste keer dat de kerk van Rome, op zoek naar precedenten, terugkeek op haar eigen geschiedenis, met name die in de derde en vierde eeuw. Dat deze grotendeels gefabriceerd was ontkracht het belang van het proces niet. Vervalsen is een emotief woord, en we moeten niet zonder meer aannemen dat de documenten, waaronder de transcripten van twee synodes, gewetenloos zijn verzonnen om een of andere bewering te rechtvaardigen. Sommige van de periodes die worden beschreven, zoals de pontificaten van Silvester (314-335) en Liberius (352-366), werden hoe dan ook al meer door een prisma van legende dan dat van de geschiedenis gezien, en in de Middeleeuwen werden teksten maar al te vaak vervalst omdat de auteurs overtuigd waren dat wat ze schreven de waarheid was. Hun gefabriceerde documenten voorzagen in tastbaar bewijs van wat zij al geloofden dat de waarheid was.


  De vervalsingen van Symmachus gaven een nieuwe interpretatie van enkele van de gênantste episodes uit de pauselijke geschiedenis, zowel echt als ingebeeld. In de zogenaamde transcripten van een synode die werd gehouden in de Santa Maria Maggiore geeft paus Marcellinus (296-304) toe dat hij wierook heeft gebrand voor afgodsbeelden tijdens de vervolging van Diocletus, maar de bisschoppen verklaren dat ze niet over hem kunnen oordelen, omdat 'het eerste bisdom door geen mens kan worden beoordeeld'. Op een vergelijkbare manier wordt paus Sixtus 111 (431-440) in het 'Verslag van de loutering van Sixtus' beschuldigd van het misbruik maken van kerkbezit en het plegen van ontucht met een non, maar een bevriende senator beriep zich op pauselijk gezag over elke vorm van aardse veroordeling om te voorkomen dat Sixtus voor het gerecht zou worden gedaagd.


  Hoe overtuigend deze teksten in het begin van de zesde eeuw leken is niet bekend, maar toen ze in latere eeuwen opnieuw werden ontdekt werden ze gezien als authentieke verslagen met ondubbelzinnig kerkelijk gezag. Hun invloed was op de korte termijn echter beperkt, en de aanspraken die erin werden gedaan konden in de zesde en zevende eeuw niet voorkomen dat er over meerdere pausen werd geoordeeld en dat sommigen werden bestraft door seculiere leiders.


  Het is geen toeval dat de eerste systematische werken in de pauselijke geschiedenis verschijnen in de periode dat het verleden van de kerk van Rome voor polemische doeleinden werd herschreven. Het vroegste is mogelijk een prolaurentiaanse lijst van pausen met een korte omschrijving van hun pontificaat, samengesteld tussen 514 en 5x9. Er is maar een fragment van bewaard gebleven, maar dat werd het model voor het Liber Pontificalis, de collectie pauselijke biografieën, waarvan de eerste editie van kort na 530was. Ook die is verloren gegaan, op twee zeer verkorte versies na, maar een gereviseerde versie werd tussen 537 en het midden van de jaren 540 geschreven, waarin het pontificaat van Silverius (536-537) ook werd meegenomen. Dan blijft de collectie in gebreke tot ergens rond 625 tot 638, toen een nieuwe auteur de draad weer oppakte. Zijn taak werd overgenomen door een opeenvolging van grotendeels anonieme schrijvers die tot het einde van de negende eeuw voor de pauselijke administratie werkten.


  Herinneringen aan het Schisma van Laurentius bleven helder omdat veel van de betrokkenen nog decennia erna leefden. Symmachus hield in 499, na zijn eerste triomf over Laurentius, een synode waar de regels van verkiezing werden gewijzigd zodat een paus zijn eigen opvolger kon aanwijzen. Als dat niet lukte werd de nieuwe bisschop gekozen door de clerus van Rome, zonder inmenging van leken. Symmachus wees zijn diaken Hormisdas (514523) aan, die een belangrijke rol speelde in de synode van 501. De opvolger van Hormisdas, Johannes 1 (523-526), was tevens veteraan in het schisma en steunde Laurentius tot 506. De laatste paus met persoonlijke ervaring met de gebeurtenissen was Agapitus (535-536), wiens vader, een priester genaamd Gordianus, door voorstanders van Laurentius was omgebracht tijdens straatgevechten.


  


  


  De pausen en de arianische koningen


  


  Ondanks aanvankelijk enthousiasme bekoelde de relatie tussen het keizerrijk en het Gotische koninkrijk in Italië al snel. De keizerlijke aandacht richtte zich op de toenemende macht van het Gallische koninkrijk van de Franken, gesticht door Clovis ('\ circa 511). Anastasius 1 werd in het Oosten bedreigd door een pro-Chalcedonische generaal, die de monofysitische sympathieën van de keizer, die niet populair was in Constantinopel, inzette om zijn opstand te rechtvaardigen. Gevolg was dat een hereniging met Rome ineens keizerlijke prioriteit werd, en Anastasius nodigde paus Hormisdas uit een vergadering voor te zitten die het schisma moest oplossen, maar hij verloor zijn interesse zodra de rebel was uitgeschakeld. Onderhandelingen gingen af en aan verder, maar echte vooruitgang kon alleen worden geboekt als er een nieuwe dynastie zou komen.


  De dood van de keizer in 518 zette aan tot een coup door de commandant van de keizerlijke garde, die werd uitgeroepen tot Justinus 1 (518-527). Hij kwam uit de westelijke Balkan, sprak Latijn en hing in zijn theologie Chalcedon aan. Hij was vastberaden de kerkelijke en andere banden met Rome aan te trekken zoals zijn voorgangers hadden gefaald dat te doen. Hij werd hierin aangemoedigd door zijn belangrijkste adviseur in dergelijke kwesties, zijn neefje en opvolger, Justinianus. Een ambassade uit Rome, geleid door de diakens Felix en Dioscorus, die later beiden paus werden, kreeg bijna alles voor elkaar wat het episcopaat verlangde, en een overeenstemming die bekend is geworden als de Formule van Hormisdas werd in 519 getekend. Volledige communie werd hersteld, en de namen van Acacius en zijn opvolgers, samen met die van Petrus m van Alexandrië, werden van de diptiek geschrapt. De pauselijke eis dat alle afgezette pausen een proces in Rome zouden krijgen, waarmee de superieure jurisdictie van de paus zou worden erkend, werd echter stilletjes uit de weg gegaan toen de keizer alle afzettingen van voor de acceptatie van de formule herriep. Hormisdas erkende in reactie daarop impliciet de prioriteit van Constantinopel over de oostelijke patriarchaten, iets wat zijn voorgangers sinds 381 hadden weerstaan. De formule zelf werd vaak geciteerd in daaropvolgende eeuwen, en werd in 1870 tijdens het Eerste Vaticaans Concilie aangevoerd als bewijs dat het Oosten de superioriteit van Rome erkent. Hoewel de kerkelijke band tussen Italië en het keizerrijk na 519 verbeterde, verslechterde de politieke relatie alleen maar. Er kwam een einde aan de keizerlijke tolerantie jegens het arianisme, niet het minst omdat de Gotischarianische troepen in keizerlijke dienst hadden deelgenomen aan een reeks mislukte opstanden. Kerken die voor arianische diensten werden gebruikt werden geconfisqueerd en de druk tot bekering werd opgevoerd. Theodorik, die tot 490 commandant van arianische troepen was geweest in de Balkan, eiste een ander beleid in Constantinopel en dreigde met represailles ten aanzien van katholieke belangen in Italië. De verkiezing van Johannes 1 in 523 plaatste een voormalig laurentiaans diaken, en dus voorstander van nauwe politieke banden tussen Rome en het Rijk, op de pauselijke troon. Hij had invloedrijke en gelijkgestemde vrienden in de senaat, onder wie Boëthius, filosoof en voormalig minister voor de regering. Johannes was een spiritueel mentor voor Boëthius, die drie korte theologische verhandelingen aan hem had opgedragen. Boëthius en andere hooggeplaatste senatoren hadden familieleden in de oostelijke provincies, evenals een sterke emotionele binding met het keizerrijk en het Romeinse verleden. Andere leden van deze kring waren Symmachus, Boëthius' schoonvader en auteur van een nu verloren geschiedenis van Rome, zijn twee ascetische dochters Proba en Galla, en abt Eugippius, wiens Vita Sancti Severini (Het leven van Sint-Severinus) vertelt over het einde van de Romeinse heerschappij in wat nu oostelijk Oostenrijk is. Ze wisselden ook brieven uit met enkele Noord-Afrikaanse bisschoppen die door de arianische Vandalenkoningen naar Sardiniëwaren verbannen. Als groep konden ze worden gekarakteriseerd als Romeinse patriotten, ultra orthodox in hun theologie, voorstanders van strenge vormen van monnikenleven en niet genegen geregeerd te worden door ketters of barbaren. Dat het nieuwe Gotische regime in Ravenna de paus en zijn vrienden met achterdocht bejegende is niet verrassend. De volgorde van de gebeurtenissen hierna is onduidelijk, maar Boëthius werd in 524 of 525 van verraad beschuldigd door leden van een andere factie in de senaat. Nadat hij door Theodorik ter dood was veroordeeld schreef hij in afwachting van zijn executie zijn De consolatione philosophiae (De vertroosting der wijsbegeerte). Kort daarna overkwam Symmachus eenzelfde lot. Theodorik stuurde rond deze tijd Johannes i met vier belangrijke senatoren en de aartsbisschop van Ravenna op weg om keizer Justinus zijn antiarianische maatregelen te laten terugdraaien. Zo werd Johannes de eerste paus die Italië verliet en zelfs naar Constantinopel reisde. Hij werd warm onthaald in de keizerlijke hoofdstad en zijn status als eerste onder de patriarchen werd erkend door hem de paasliturgie te laten vieren in aanwezigheid van zowel de keizer als de bisschop van Constantinopel. Justinus deed enkele concessies aangaande de arianen, maar de details zijn niet duidelijk. Het Liber Pontificalis vertelt ons dat Johannes bij terugkeer waardevolle ge-schenken van de keizer bij zich had voor de vier grote patriarchale basilieken in Rome. Dit weerspreekt de latere bewering dat de paus zodra hij in Italiëterug was in Ravenna werd gearresteerd, maar het is wel zeker dat hij al snel werd opgepakt en kort daarna, op 18 mei 526, in gevangenschap overleed. Zijn distributie van keizerlijke rijkdom en zijn band met Boëthius en Symmachus kunnen de reden voor zijn arrestatie zijn geweest. Huiveringwekkende details over het lot van het drietal werden al snel gecirculeerd in een propagandaoorlog tegen het Gotische koninkrijk in Italië door de opvolger van Justinus 1, Justinianus (527-565), en hielpen de daaropvolgende vernietiging van het koninkrijk rechtvaardigen. Net zoals de senaat steeds meer gepolariseerd raakte tussen diegenen wier eerste loyaliteit bij de keizer in Constantinopel lag en degenen die hun steun liever gaven aan een sterk Gotisch koninkrijk in Italië, was de kerk van Rome op dergelijke wijze verdeeld. Johannes 1 wees geen opvolger aan, en de senatoren maakten bezwaar tegen het decreet van paus Symmachus dat hen buiten de pauselijke verkiezing had gesloten. Dus eindigde een constitutionele crisis van twee maanden in de benoeming van de pro-Gotische Felix iv (526530), onder wie de banden tussen het pausdom en de monarchie werden aangetrokken. Een consequentie van het vriendschapsverdrag was een koninklijk edict dat het recht bevestigde dat de paus alle zaken in het koninkrijk mocht horen die clerici betroffen, zowel civiele als strafrechtelijke. Dit was een belangrijk stadium in een lang proces waarin alle clerici werden vrijgesteld van seculiere jurisdictie. Felix maakte ook het eerste christelijke gebouw in het oude hart van Rome een feit door een grote hal, ooit onderdeel van het vredesforum van keizer Vespasianus (69-79),basiliek uit te roepen, gewijd aan de heiligen Cosmas en Damianus, tweelingbroers en geneesheren uit Syrië die tijdens de Grote Vervolging de marteldood waren gestorven. De ingang van de nieuwe kerk liep van het Romeinse Forum via een voormalige tombe voor de legendarische stichter van de stad, Romulus, tweelingbroer van Remus. De nadruk op tweelingen en geneeskunde in de keuze van beschermheilige was opzettelijk, aangezien dit deel van het Forum vroeger in verband werd gebracht met heidense helingsrituelen die zich centreerden rond de tempel van de goddelijke tweeling Castor en Pollux.


  In deze kerk is een van de fraaiste apsismozaïeken van Rome te vinden, hoewel het in de zevende eeuw slecht is gerestaureerd. Felix zelf wordt erop aan Christus gepresenteerd door een van de twee heiligen. Het is de eerste keer dat een paus wordt afgebeeld in een kunstwerk. De nieuwe iconografie- de beschermheiligen die de paus naar Christus leiden - werd door latere pausen veelvuldig overgenomen.


  Na de dood van Felix stak de verdeeldheid opnieuw de kop op toen een Lateraanse meerderheid van clerus en senatoren diaken Dioscorus, die oorspronkelijk uit Alexandrië kwam, tot paus koos. Leden van een opponerende factie riepen op hetzelfde moment een andere diaken, Bonifatius, in de Santa Maria Maggiore tot paus uit. Het was een herhaling van de omstreden verkiezing van 498 en had net zo verbeten kunnen worden als Dioscorus een maand later niet plotseling was gestorven. Grondwettelijk was Dioscorus waarschijnlijk de rechtmatige paus omdat hij meer medestanders had, maar hij is nooit als zodanig erkend, aangezien de kwestie nog niet was opgelost toen hij stierf. De uitkomst zou misschien hoe dan ook hetzelfde zijn geweest, aangezien Bonifatius 11 (530-532) een Goot was en de voorkeur van Ravenna genoot. Zijn nu leiderloze tegenstanders onderwierpen zich aan hem, maar zoals een vijandige auteur in het Liber Pontificalis schrijft: 'Bonifatius, die werd gedreven door afgunst en gekte', dwong hen een document te teke-nen dat Dioscorus postuum veroordeelde, dat Bonifatius vervolgens in het pauselijke archief liet leggen.


  Het korte pontificaat van Bonifatius werd gevolgd door een even zo kort pausdom van Johannes 11 (533-535), die de eerste was die zijn naam wijzigde toen hij paus werd. Dit zou pas standaard worden aan het einde van de tiende eeuw. Johannes heeft er waarschijnlijk voor gekozen omdat zijn echte naam, Mercurius, hoewel hij hem als priester wel was blijven gebruiken, die van een heidense god was.


  De wijding van Johannes 11 in januari 533 werd tien weken uitgesteld wegens conflicten binnen de partij en een heropleving van de discussie over het verkiezingsproces. Symmachus' poging inmengingsrecht door leken uit te sluiten en de benoeming van zijn opvolger aan de paus over te laten had na 514 geen wortelgeschoten, maar Bonifatius 11 probeerde het gebruik in 531nieuw leven in te blazen tijdens een synode in Rome, waar hij zijn diaken Vigilius als opvolger benoemde. Hij herriep zijn besluit echter tijdens een tweede synode, grotendeels onder druk van de senaat, die weerstand bleef bieden tegen pogingen zijn invloed op de pauselijke verkiezingen in te perken. Aartsdiaken Agapitus werd in 535 met veel stemmen tot paus gekozen. Hij was, evenals veel van zijn voorgangers, de zoon van een belangrijk lid van de clerus in Rome uit een senatoriale familie. Het was niet verrassend dat hij een duidelijke mening had over de omstreden verkiezing van 530, die de kandidaat van de senatoren had verloren vanwege zijn vroegtijdige dood, en Agapitus gaf opdracht het document te vernietigen dat door Bonifatius 11 'niet in overeenstemming met de canon en boosaardig was ontfutseld aan de priesters en bisschoppen die tegen Dioscorus waren'.9


  De nieuwe paus was bezig met de plannen voor een bibliotheek en academie voor de christelijke leer met senator Cassiodorus, die onder de Gotische koningen Theodorik en Athalarik een hoge ambtenaar in de regering was geweest. De bibliotheek en academie zouden worden gevestigd in de familiewoning van Agapitus op de Coelius, tegenover de kerk van Sint-Johannes en Sint-Paulus, waarvan de apsis van de grote publieksruimte bewaard is gebleven. Het plan voor de academie is echter nooit van de grond gekomen omdat het afhankelijk was van inschrijvingen, die niet kwamen vanwege een dreigende oorlog. Het laatste stadium van het korte pontificaat van Agapitus was gewijd aan een poging die te voorkomen.


  De dood van de jonge koning Athalarik in 534 bespoedigde een crisis in het Gotische koninkrijk. Zijn weduwe-moeder, Amalasuintha, dochter van Theodorik, was regentes geweest en wilde haar macht niet opgeven. Zij en een oudere neef, Theodehad, kwamen overeen dat hij de troon formeel zou krijgen terwijl zij de echte macht behield, maar de regeling bleek al snel onwerkbaar en hij liet haar gevangennemen op een eiland, waar ze in 535 werd vermoord door leden van de Gotische aristocratie, die ze ooit had beledigd. De moord was voor keizer Justinianus precies het excuus dat hij nodig had om in te grijpen in Italië na zijn succesvolle herovering van Afrika door zijn legers in 533-534. Tegen het einde van 535 stond het halve leger dat het Vandalenkoninkrijk had overwonnen in Sicilië klaar om Italië onder leiding van hun commandant, Belisarius, binnen te vallen.


  Theodehad capituleerde en stuurde in december 535 de paus naar Constantinopel om met de keizer te onderhandelen over de overgave van zijn koninkrijk in ruil voor landgoederen en een pensioen in het Oosten. Agapitus'aankomst in Constantinopel in maart 536 werd zowel om kerkelijke als om seculiere redenen verwelkomd. Hoewel zowel keizer als hoofdstad het Concilie van Chalcedon steunde, bleven de oostelijke provincies van het Rijk, met name Syrië en Egypte, bolwerken van de verscheidene monofysitische theologische doctrines. Ze groeiden onder een nieuwe generatie leermeesters, van wie de uitzonderlijkste patriarch Severus van Antiochië er één was, in populariteit en intellectuele verfijning. Hoewel Justinianus even gretig was als zijn voorgangers om de breuk in de oostelijke kerk met compromissen te lijmen was zijn vrouw, keizerin Theodora (j 548), overtuigd tegenstandster van Chalcedon, en ze begunstigde bisschoppen die er net zo over dachten als zij. Een van haar overwinningen was dat haar medestander Anthimus, bisschop van Trebizonde, in 535werd overgeplaatst naar het patriarchaat van Constantinopel. Ze verzekerde in datzelfde jaar de verkiezing van een volgeling van Severus van Antiochië, die zeifin ballingschap in Egypte leefde, als patriarch van Alexandrië. Van de patriarch van Jeruzalem was ook bekend dat hij twijfelde of hij Chalcedon moest steunen. Zelfs in Constantinopel, een bastion van Chalcedonisme tijdens de periode van Anastasius, was de algemene opinie explosief. Toen de stad tijdens een aardbeving in 533 gespaard bleef van ernstige schade begon men te scanderen: 'Verbrand het document dat door de bisschoppen tijdens de synode van Chalcedon is opgesteld.'10


  Nu de omstandigheden steeds gunstiger werden stelde Anthimus voor de eenheid in de kerk in het Oosten te herstellen. Hij wilde dat bereiken door algemene acceptatie van de Concilies van Nicea (325), Constantinopel 1 (381) en Efeze 1 (431), en het Henotikon van Zeno, met weglating, en daarmee impliciete veroordeling, van het Concilie van Chalcedon en Leo's Tomus. Dit kon alleen maar lukken als Agapitus zich zou schikken.


  De paus was op de hoogte gesteld van de ontwikkelingen door onwankelbare voorstanders van Chalcedon in het Oosten en kwam dus goed ingelicht naar Constantinopel, ondanks problemen rond zijn reis, die moest worden bekostigd met verkoop van kerkgoederen. Het prestige van zijn functie bleef onbetwist en hij werkte met zijn medestanders snel in op de keizer om patriarch Anthimus van Constantinopel af te laten zetten. Anthimus' overplaatsing uit Trebizonde negeerde namelijk het Concilie van Nicea, waarin expliciet wordt verboden dat bisschoppen van bisdom wisselen. De patriarch van Jeruzalem ging na deze onverwachte overwinning van de Chalcedonianen weer in de pas lopen, en een gewelddadig geschil tussen de monofysieten leidde in Alexandrië tot keizerlijke inmenging en het veroordelen van patriarch Theodosius tot dertig jaar verbanning. Maar paus Agapitus kon niet lang genieten van zijn overwinning, aangezien hij in april 536 te Constantinopel stierf. Zijn lichaam werd teruggebracht naar Rome en werd begraven in de Sint-Pieter. De keizerin zon ondertussen op wraak, die niet lang op zich zou laten wachten.


  Het instrument dat ze koos was diaken Vigilius uit Rome, de apocrisiarius (pauselijke diplomatieke afgezant) in Constantinopel. Deze functie, die sinds het eind van het Schisma van Acacius bestond, was belangrijk omdat degene die hem uitvoerde aanwezig was aan het keizerlijk hof. Verscheidene apocrisiarii uit deze periode werden later paus, aangezien deze band door keizers en kiezers zeer werd gewaardeerd.


  Agapitus' missie kon een oorlog in Italië niet voorkomen en Theodehad werd in 536 afgezet door het Gotische leger. Hij wilde niet vechten en werd vermoord, waarna Wittigis, een Gotische generaal, de troon besteeg. Belisarius en zijn keizerlijke leger waren ondertussen overgestoken uit Sicilië en hadden Napels ingenomen. Omdat ze daar niet werden toegelaten en vroegen met rust te worden gelaten, 'vermoordde Belisarius zowel de Goten als de Napolitanen, en begon hij aan een plundering waarbij zelfs de kerken niet werden gespaard. Hij was zo bloeddorstig dat hij echtgenoten met zijn zwaard doodde in bijzijn van hun vrouwen en de gevangengenomen vrouwen en zoons van leden van adel elimineerde. Niemand werd gespaard, geen priesters, geen dienaren van God en geen maagdelijke nonnen.'11 Italië zou aan nog veel meer van dergelijke taferelen worden onderworpen voordat de oorlog twee decennia later ten einde kwam.


  Met deze gewelddadigheden geconfronteerd en ondanks het feit dat ze koning Wittigis hadden gezworen dat ze de stad niet zouden overgeven openden de senatoren, daardoor aangespoord door een nieuwe paus, de poorten van Rome voor Belisarius. De prijs die ze daarvoor betaalden was de afslachting van senatoriale gijzelaars die door de Goten in Ravenna werden vastgehouden. Agapitus was in Rome een paar maanden eerder opgevolgd door een jonge subdiaken, Silverius, zoon van de voormalige paus Hormisdas. Er moet worden opgemerkt dat clerici huwden en kinderen kregen, wat in latere eeuwen veroordeeld zou gaan worden. Zoals uit brieven van Leo de Grote blijkt mocht een getrouwde man gewoon lid van de clerus worden, zolang hij of zijn vrouw maar niet al eerder getrouwd was geweest. Opnieuw trouwen was verboden, en als een geestelijke eenmaal in functie was, werd van hem verwacht dat hij niet trouwde. Abstinentie was een ideaal, maar geen verplichting, dus mochten getrouwde clerici kinderen krijgen, ook al waren sommige rigoristen het daar niet mee eens.


  Volgens het Liber Pontificalis had Silverius de pauselijke zetel van koning Theodehad gekregen en werd hij ondanks oppositie van de clerus in Rome gewijd, maar 'met geweld en angst'. Er wordt gezegd dat ze hem pas na zijn wijding accepteerden en dat alleen 'om de eenheid van kerk en religie te waarborgen'.12 De anonieme samensteller schreef dit echter in de beginjaren van het volgende pontificaat, toen er, zoals we zullen zien, overtuigende argumenten waren dat Silverius niet rechtmatig was verkozen. In de omstandigheden van 536 maakten zijn familiebanden hem echter tot de perfecte keuze.


  Hoewel Silverius verantwoordelijk was voor het verwelkomen van Belisarius en zijn leger in Rome in december 536 werd hij daarna gearresteerd, beschuldigd van verraderlijke correspondentie met de Goten - die voorbereidingen aan het treffen waren om de stad te belegeren - en naar Constantinopel gestuurd. Belisarius handelde in opdracht van Theodora, die Belisarius'vrouw Antonina, een goede vriendin van de keizerin, souffleerde. Theodora wilde een gezeglijke paus die ongedaan zou maken dat Agapitus haar monofysitische medestanders had verslagen. Haar keuze viel op apocrisiarius Vigilius, die naar Rome werd gestuurd om tot paus te worden gekozen ondanks het feit dat er niet was geprotesteerd tegen de rechtmatigheid van de verkiezing van Silverius het jaar daarvoor, en zijn afzetting werd geregeld door een seculiere en geen kerkelijke autoriteit. Ondanks de flagrante onordelijkheid van het proces werd Vïgilius op 29 maart 537 tot bisschop gewijd, kort nadat de Goten waren begonnen aan hun belegering van Rome.


  De tegenstrijdige aard van het religieuze beleid dat werd uitgezet onder Justinianus en Theodora werd nog duidelijker toen het Silverius, die door de keizerin was verbannen naar Lycië in Klein-Azië, lukte een audiëntie bij de keizer te regelen, die bevel gaf dat Silverius terug zou worden gebracht naar Rome voor een correct onderzoek van de beschuldigingen die tegen hem waren geuit. Eenmaal daar aangekomen was Silverius in handen van zijn vijanden, en hij werd in november 537 gedwongen af te treden. Hoewel Silverius de kloostergeloften aflegde werd hij verbannen naar het eiland Ponza, waar hij enkele weken later overleed. Volgens het Liber Pontificalis heeft paus Vigi-lius hem de hongerdood laten sterven, maar volgens de toenmalige keizerlijk historicus Procopius had een handlanger van de vrouw van Belisarius met zijn dood te maken.13


  Deze episode werd problematisch voor latere generaties katholieke historici, aangezien Vigilius paus was geworden terwijl zijn voorganger nog leefde en in ambt was. Dat Silverius vervolgens is gedwongen te vertrekken loste het probleem van het einde van zijn pontificaat op, maar Vigilius was acht maanden daarvoor al gewijd. Eind zestiende eeuw probeerde de analist kardinaal Baronius, die tegen protestantse interpretaties van de vroege geschiedenis van het pontificaat streed, het cirkeltje rond te maken door te beweren dat Vigilius onmiddellijk na het aftreden van Silverius had meegedaan aan een herverkiezing, waarmee zijn positie werd bekrachtigd, maar er is geen bewijs voor deze bewering. De wijding van Vigilius is ongetwijfeld niet gegaan zoals het hoorde, maar dat was toen het gebeurde niet iets waar de kerk van Rome zich druk over maakte.


  


  De Drie Kapittels


  


  Het lijkt misschien paradoxaal dat het Liber Pontificalis de verkiezing van Silverius zo vijandig beschrijft en vervolgens zo medelevend rapport doet van zijn afzetting en overlijden. De twee delen van de biografie van deze paus zijn echter opgetekend door twee verschillende auteurs, die een eeuw na elkaar schreven. De eerste van hen, die rond 540 schreef, presenteerde de officiële rechtvaardiging voor het afzetten van Silverius, maar tegen de tijd dat de tweede het verhaal vanaf 537 tot zijn eigen tijd voortzette, werd deze paus vereerd als heilige, en was zijn opvolger, Vigilius, enorm controversieel geworden. De reden hiervoor is terug te leiden tot iets wat bekendstaat als de controverse van de Drie Kapittels, het resultaat van een gedoemde poging de kloof binnen de oosterse kerken over de theologie van de naturen van Christus, die elk decennium dieper werd, te slechten. Keizer Justinianus nam in de vroege jaren 540 een nieuwe theologisch adviseur aan, Theodorus Askidas, bisschop van Caesarea in Cappadocië. De bisschop overtuigde Justinianus ervan dat een verzoening gerealiseerd kon worden door het verketteren van drie theologen uit de vij fde eeuw, wier ideeën bij zonder veel aversie opriepen bij de monofysieten. De keizer werd ervan overtuigd dat de monofysieten het Concilie van Chalcedon, waaraan hij zelf geheel was toegewijd, zouden aannemen als het drietal zou worden uitgeroepen tot volgelingen van Nestorius. Dat gebeurde in een edict in 544. De aard van de terechtwijzing varieerde per geval. Van een van de doelwitten, Theodorus van Mopsuestia ("j" 428), werd zowel de persoon als al zijn werk geëxcommuniceerd. In het geval van Theodoretus van Cyrrhus (f 457/' 5 8) werden alleen zijn werken tegen Cyrillus van Alexandrië veroordeeld, terwijl de enige verdachte tekst van Ibas van Edessa (y 457) een anonieme brief aan een Pers genaamd Mari was, van wie iedereen wist dat hij hem had geschreven, maar waarvan het auteurschap officieel twijfelachtig werd verklaard.


  De behandeling van Theodorus deed de overtuiging geweld aan dat een individu niet bij verstek of postuum mocht worden veroordeeld, zelfs niet als specifieke werken van die persoon konden worden geëxcommuniceerd. De grootste onrust ontstond echter door de behandeling van Theodoretus en Ibas, omdat beiden tijdens de 'roverssynode' van Efeze waren geëxcommuniceerd en vervolgens werden gerehabiliteerd tijdens het Concilie van Chalcedon. Deze hernieuwde aanval, bijna een eeuw nadat Theodoretus en Ibas betrokken waren geweest bij deze toetssteen van orthodoxie, werd, met name in het Westen, gezien als nóg een poging om het gezag van Chalcedon te ondermijnen.


  Er was ook bezorgdheid onder de pro-Chalcedonische bisschoppen in het Oosten, en patriarch Mennas van Constantinopel, die afgunstig was op de invloed van Theodorus Askidas, wilde het edict alleen accepteren als de paus dat ook deed. Bisschoppen in westelijke keizerlijke territoria zoals de Balkan, Sicilië en Noord-Afrika reageerden er nog vijandiger op. Steun van de paus voor het nieuwe beleid was absoluut noodzakelijk wilde het succesvol worden, maar het advies dat Vigilius van de belangrijkste Afrikaanse theoloog in die periode, diaken Ferrandus van Carthago, kreeg, was te weigeren. Dus gaf keizerin Theodora in 545 opdracht dat Vigilius naar Constantinopel moest komen zodat ze hem kon dwingen in de pas te gaan lopen. Het vijandige Li- ber Pontificalis beschrijft hoe een keizerlijke macht Vigilius tijdens het vieren van een mis in de kerk van Santa Cecilia in Trastevere greep en hem op een schip zette dat in de Tiber lag te wachten, terwijl uitgehongerde burgers- Rome werd weer belegerd door de Goten - met stenen en pannen smeten en riepen: 'Neem de hongersnood mee! Neem de moorden mee! Je hebt de Romeinen slecht behandeld en zult onheil treffen waar je naartoe gaat!'14 De laatste van deze verwensingen zou in ieder geval uitkomen. De reis van Vigilius was langzaam, hij moest het hele jaar 546 op Siciliëblijven vanwege de oorlog, waar hij per brief en persoonlijk onder druk werd gezet door Italiaanse en Afrikaanse bisschoppen die tegen het keizerlijke edict waren. Hij hoorde ook dat patriarch Mennas het edict van de keizer ondertussen had geaccepteerd, dus toen Vigilius in het voorjaar van 547 uiteindelijk in Constantinopel aankwam, excommuniceerde hij Mennas stante pede. Dit vertoon van bravoure hield niet lang stand. De keizer en keizerin beslotfen de paus te paaien, en vier maanden later herriep die zijn straf voor Mennas. Tegen 548 stond hij volledig achter Justinianus en schreef een per soonlijkjudicatum waarin hij bevestigde dat hij het eens was met excommunicatie van de drie auteurs. Twee van zijn diakens, die vonden dat hij Chalcedon daarmee verried, lieten het uitlekken. De westelijke provincies waren het al snel met de diakens eens en Vigilius werd tijdens een Afrikaanse synode geëxcommuniceerd. Er ging een gerucht dat hij in 537 de keizerin had gesteund in het propageren van het monofysitisme zodat ze hem paus zou maken en dat hij sindsdien heimelijk met de monofysitische bisschoppen was blijven corresponderen.


  Nu er zo razend op hem werd gereageerd krabbelde Vigilius terug, hoewel hij zijn twee ontrouwe diakens wel ontsloeg, met een begeleidende snibbige ontslagbrief. Hij trok zijn judicatum in en drong er bij Justinianus op aan dat hij zijn edict zou uitstellen tot hij een volledige raad van bisschoppen uit zowel de oostelijke als de westelijke provincies bijeen kon roepen om de kwestie mee te bespreken. Daarmee werd ingestemd, maar de vertegenwoordigers uit het Westen maakten geen haast te komen, en er arriveerde er maar één uit de Balkan en niet één uit Afrika. Toen Vigilius weigerde verder te gaan voordat er meer delegaties uit het Westen zouden zijn gearriveerd, bekrachtigde de geïrriteerde keizer het edict, en de paus dreigde, met steun van de bisschop van Milaan, met wie hij sinds Sicilië al in contact was, eenieder die het accepteerde te excommuniceren. Toen vluchtte hij naar een kerk in Constantinopel. Een poging Vigilius uit zijn toevluchtsoord te sleuren mislukte omdat hij zich aan het altaar vastklampte, en hij werd uiteindelijk overgehaald naar het paleis terug te gaan dat hem was beloofd toen hij ermee had ingestemd rationelere manieren van communicatie aan te wenden. Hij was er min of meer onder huisarrest, klaagde over sinistere geluiden in zijn slaapkamer en het lukte hem met een handjevol clerici per boot te ontsnappen naar Chalcedon, aan de andere kant van de Bosporus, waar ze zich terugtrokken in de kerk van Sint-Eufemia. Dit was een te heilige en te openbare plaats om hem met meer geweld te kunnen bejegenen, en men kwam tot een wapenstilstand, waarbij het edict weer werd ingetrokken tot er een volledige raad over was samengekomen. Toen die vergadering in mei 553 samenkwam, was de balans nog steeds niet gelijk, met 165 bisschoppen uit het Oosten en maar 16 uit het Westen. Vigilius beweerde dat hij ziek was en weigerde te komen, maar hij stelde een constitutum (decreet) op waarin hij zijn verzet tegen de veroordeling van de drie auteurs duidelijk maakte en verbood dat er verder woorden aan vuil zouden worden gemaakt.1' Het werd ondertekend door de westelijke bisschoppen, maar Justinianus weigerde dat het aan de raad zou worden voorgelegd, die haar overleg in juni eindigde en de drie auteurs excommuniceerde. De kwestie van Vigilius' aanvaarding was nog niet opgelost. Ondanks het standpunt dat hij in zijn constitutum had ingenomen werd de paus ertoe overgehaald, niet het minst door zijn eigen adviseurs, zich neer te leggen bij de beslissingen van de raad, en hij veroordeelde de drie schrijvers in brieven die hij in december 553 schreef alsnog. Hij kreeg het jaar daarop toestemming om naar Rome terug te keren, waar de Gotische oorlog net was beëindigd met het verslaan en doden van de laatste twee Gotische koningen. Maar Vigilius kwam niet verder dan Sicilië, waar hij in juni 555 stierf. Na een sedisvacatie van tien maanden werd er een nieuwe paus gewijd. Hoewel nergens wordt uitgelegd waarom, was er zo lang geen paus omdat de keuze van de opvolger van Vigilius in handen van de keizer was. Er waren nog maar weinig senatoren in Rome, aangezien veel van hen in 552 door de Goten waren afgeslacht, en de clerus had geen leider. Veel van de belangrijke leden waren nog in het Oosten, en zo ook een diaken genaamd Pelagius. Hij kwam uit een Romeins-aristocratische familie en had Agapitus in 535 naar Constantinopel begeleid, waar hij Vigilius als vertegenwoordiger van de paus daar had opgevolgd. In 551 was hij weer terug nadat de raad bijeen was geroepen en diende nadien als belangrijkste theologisch adviseur van Vigilius. Het is heel goed mogelijk dat hij in 553 het constitutum voor de paus heeft geschreven, die hij niet volgde toen die zich later dat jaar bedacht. Hij weigerde de Drie Kapittels, zoals de excommunicatie van Theodorus, Theodoretus en Ibas bekend werd, aan te nemen en bleef in ballingschap in het Oosten toen Vigilius naar Rome terugkeerde. Pelagius schreef een lijvige verdediging van de drie auteurs en bekritiseerde de paus om zijn uiteindelijke capitulatie en twee van zijn diakens omdat die hem hadden geadviseerd dat te doen. Desondanks accepteerde Pelagius uiteindelijk de excommunicatie van het drietal en accepteerde de beslissingen van de raad toen hij begin 556 van Justinianus de pauselijke zetel kreeg aangeboden. Pelagius keerde in april terug naar een beschadigd en verpauperd Rome en ontving er ondanks aanzienlijke vijandigheid van zowel de clerus als het volk zijn wijding. Maar twee bisschoppen, in plaats van de vereiste drie, wilden hem wijden. Het Liber Pontificalis, dat net zo bevoordeeld tegen hem is als tegen Vigilius, vertelt het onwaarschijnlijke verhaal dat Pelagius zijn voorganger heeft vergiftigd en in het openbaar op het evangelie zwoer dat hij dat niet had gedaan. Dit verhaal vestigde een belangrijk precedent voor hoe een paus zichzelf kon vrijpleiten van ernstige aantijgingen.


  Het is echter wel aannemelijk dat Pelagius 1 (556-561) kort na zijn wijding publiekelijk heeft verklaard wat zijn theologische principes waren, om zo te pogen het gerucht de kop in te drukken dat hij een overeenkomst met de keizer zou hebben getroffen. Zijn populariteit groeide vanaf het moment dat hij met geld van zijn familie aan de wederopbouw van Rome begon, dat ernstig was beschadigd tijdens twee belegeringen en een periode van verlating van drie maanden. Hij bekostigde tevens eten voor de armen. Hij kondigde echter ook zijn acceptatie van het recente concilie aan, dat later officieel werd erkend als het Oecumenisch Concilie v (of het tweede Concilie van Constantinopel), en verordonneerde dat de decreten die er waren uitgevaardigd niet ter sprake zouden worden gesteld of ook maar zouden worden besproken in de regionale synodes in het Westen. Een aantal bisschoppen in Noord-Italië, Sicilië, de westelijke Balkan en Afrika weigerde acuut zijn gezag aan te nemen omdat ze vonden dat hij Chalcedon verried, en ze verbraken de communie met hem. Resultaat was het langste schisma dat tot heden bekend is binnen de westerse kerk, en dat tot en met de zevende eeuw voortduurde. De aanvankelijk brede geografische impact slonk echter snel, en Rome moest, vanwege factoren die niets met de discussie zelf te maken hadden, een paar concessies doen om gezag terug te winnen. In Afrika, dat sinds 533 door de keizer werd geregeerd, werd geweld gebruikt om de bisschoppen en leidinggevende abten de keizerlijke theologie te laten accepteren. Er werden er een paar naar het Oosten verbannen en anderen capituleerden. Sommigen die weigerden, inclusief hele kloostergemeenschappen, verhuisden, vaak naar Spanje, waar hun aankomst, samen met hele bibliotheken vol boeken, in de Spaanse kerk aanzette tot een intellectuele renaissance die duurde tot de Arabische verovering in 711. Hun vlucht werd tevens aangespoord door de invallen van Berberstammen in de kustdistricten, die de keizerlijke garnizoenen niet konden tegenhouden. Deze vervolgingen, oorlog en migratie waren een nekslag voor de intellectuele kracht en onafhankelijkheid van de Afrikaanse kerk. In Italië berokkende de oorlog tussen de keizerlijke troepen en de Goten, die meer dan twintig jaar duurde, blijvende schade aan zowel stad als platteland. Slachtingen, plunderingen en het vernietigen van boerderijen door beide kampen leidden tot hongersnood en ontvolking. De laatste enclaves van Gotische weerstand werden pas in 560 geëlimineerd. In dezelfde periode werd de verdediging van de Balkan vrijwel opgegeven vanwege overbelasting van de keizerlijke legers in campagnes in Afrika, Italië, Spanje en aan de oostelijke grenzen, waardoor veel gebieden onder de voet werden gelopen door Slaven die over de Donau heen migreerden. Diplomatieke pogingen werden gedaan om de controle over de Donau terug te krijgen door verdragen te sluiten met rivaliserende barbaarse staten. In 568 leidde een slecht ingeschatte beleidswijziging van de kant van de nieuwe keizer, Justinus 11 (565-578), ertoe dat de Langobardi (Lombardijers) de Alpen overstaken en zonder tegenstand Italië binnenvielen. Ze maakten zichzelf binnen een decennium meester van een groot deel van het noorden en het centrum van het schiereiland, met hun koningszetel in Pavia bij Milaan. Rome werd in 579 onderworpen aan de eerste belegering door de nieuwe indringers. De Lombardijers zouden de daaropvolgende twee eeuwen de grootste bedreiging voor de veiligheid van Rome en de politieke banden van de paus met het keizerrijk worden. In deze omstandigheden, nu de legers van de keizerlijk gouverneur, de exarch, vanuit Ravenna militaire en diplomatieke pogingen deed de Lombardijse overwinningen tot een minimum te beperken, leken theologische meningsverschillen minder belangrijk. Vandaar dat bisschop Laurentius 11 van Milaan, wiens voorganger een uitgesproken tegenstander van de theologie van Justinianus was, er in 573 mee instemde de communie met Rome te herstellen en de Drie Kapittels te accepteren. Al snel was de metropolitaanse provincie Aquileia in het noordoosten van Italië de enige die weigerde de band met Rome op die voorwaarden weer aan te trekken. Paus Pelagius 11(579-590) probeerde de exarch over te halen de bisschoppen te dwingen zich te onderwerpen, maar de Lombardijse dreiging maakte inzet van een derge-lijke tactiek te gevaarlijk. Meerdere bisdommen rond de noordelijke Adriatische Zee bleven communie met Rome weigeren tot de tijd van paus Sergius i (687-701).


  De kloof bracht het episcopaat in verlegenheid. De Ierse abt Columbanus schreef in 608 een kostelijke brief aan paus Bonifatius iv om hem op de hoogte te brengen van het aanhoudende schisma, dat in de weg stond van Columbanus' missionarissenwerk in het Lombardijse koninkrijk. Hij was niet bepaald eerbiedig over Vigilius: 'Let daarom goed op, smeek ik u, paus, let goed op, en ik zeg nog eens: let goed op, want het zou kunnen dat Vigilius niet al te waakzaam was.' Hij had ook gehoord dat Bonifatius net zo mild was ten aanzien van ketters als Vigilius, die een goed woordje had gedaan voor'oude ketters als Eutyches, Nestorius en Dioscorus' tijdens de een of andere vergadering, 'ik weet niet welke'. Hij spoorde de paus aan een nieuw concilie te beleggen om de kwestie op te lossen, die hij een noodgeval noemde, en'niet zomaar een dagje naar de races'.16 Met een dergelijke nalatenschap is het niet verrassend dat de samensteller van het Liber Pontificalis in het midden van de zevende eeuw niet helemaal objectief terugkeek op het tijdperk van Vigilius en Pelagius 1 en elk verhaal dat hen in diskrediet bracht geloofde. De tweezwaardenleer van Gelasius 1 werd in hun tijd duidelijk geen realiteit.
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  Slaaf van de slaven van God


  (561-687)


  


  Gregorius de Grote


  


  De enorme muren van Rome, die rond 270 v.Chr. waren gebouwd en in het begin van de vijfde eeuw waren versterkt, hielden in 579 de Lombardijers buiten, maar toen paus Benedictus 1 (575-579) stierf tijdens de Lombardijse belegering was het onmogelijk iemand naar de keizer te sturen om verkiezing van zijn opvolger, Pelagius 11 (579-590), te bevestigen, dus die werd gewijd zonder het gebruikelijke lange uitstel. Een van zijn eerste beslissingen tijdens de belegering was dat hij zijn nieuwe apocrisiarius, lid van een van de weinige overgebleven aristocratische families in de stad, Gregorius, een nakomeling van paus Felix in en naaste familie van paus Agapitus 1, naar Constantinopel stuurde. Gregorius kan evenzeer om zijn politieke ervaring als zijn familiebanden zijn gekozen, aangezien hij na de Gotische oorlogen civiel gouverneur van Rome was geweest. Sindsdien was hij monnik geworden en had een gemeente gesticht in het huis van zijn familie op de Coelius, waar de bibliotheek van Agapitus ooit was opgezet. Toen Gregorius in 580 op weg ging naar de keizerlijke hoofdstad nam hij een paar van zijn monniken mee en zette een monnikenhuishouding op in de officiële residentie van de apocrisiarius. Gregorius' eerste taak in Constantinopel was proberen keizer Tiberius 11 (578-582) over te halen versterkingen naar Rome te sturen om verdere bedreiging te voorkomen. Dat lukte niet, en Tiberius adviseerde de Lombardijers met geld van de kerk om te kopen tot vrede. Gregorius was succesvoller in de kerkelijke sfeer en overtuigde de keizer er in 582 van dat Eutychius, patriarch van Constantinopel, ketterse uitspraken had gedaan toen hij beweerde dat lichamen onlichamelijk zouden zijn na de opstanding van de doden. Gregorius legde ook persoonlijke contacten die belangrijk zouden worden in toekomstige jaren. Het intiemste was hij met bisschop Leander van Sevil-la (t 599), die keizerlijke steun zocht in de kwestie met Hermengild, een Gotische prins die in het zuiden van Spanje rebelleerde tegen zijn vader, Leovigild (569-586). Leander orkestreerde in 587 de bekering van Hermengilds broer Reccared van het arianisme en daarna, tijdens het Derde Concilie van Toledo in 589, die van het hele Gotische koninkrijk. Gregorius was vanwege zijn nauwe band met Leander erg betrokken bij Spanje, waar zijn nagedachtenis en werken later in het bijzonder werden vereerd.1


  Gregorius zorgde voor het spirituele welzijn van zijn kloostercollega's door les te geven over de historische, allegorische en morele betekenis van het Boek Job. Daar maakte hij later zijn Moralia in lob in vijfentwintig delen van, de grootste pauselijk literaire bijdrage uit het eerste millennium. Gregorius was de productiefste pauselijke auteur, en hij schreef commentaar op meerdere stukken uit de Heilige Schrift, hoewel hij als schrijver minder actief werd na zijn wijding, en sommige van zijn werken zijn afgeleid van aantekeningen van zijn preken en van het verbale commentaar op teksten dat hij aan zijn monniken gaf, die ze voor hem opschreven. Zijn tijd in Constantinopel en de vij f j aren die volgden na zij n terugkeer naarRomein585zijnzijn productiefste. Deze periode eindigde toen in 589 de pest uitbrak en ook Pelagius n tot slachtoffer maakte. Dat Gregorius (590-604) als opvolger werd gekozen was geen verrassing, aangezien vele pausen in deze periode als pauselijk afgezant aan het keizerlijke hof hadden gefungeerd en dus goed bekend waren bij de keizer. Gregorius' administratieve ervaring was ook een pre, en hij was bovendien net als veel van zijn voorgangers diaken van de kerk van Rome. Hij onderscheidt zich als eerste paus die monnik was, maar zelfs toen hij, voor zijn wijding, nog in zijn gemeente leefde was hij al goed op de hoogte van de actuele kwesties in de maatschappij.2


  Hoewel hij eraan gewend was leiding te geven geloofde Gregorius ook in het klassieke ideaal dat je een ambt niet moet najagen. Dat betekende in een christelijke context dat hoewel het aannemen van wereldlijke verantwoordelijkheden het spirituele welzijn van het individu bedreigt, weerstand bieden ongepast was aangezien dienstig zijn een plicht was. Gregorius verwees toen hij paus was altijd naar zichzelf als Servus Servorum Dei, slaaf van de slaven van God (de meer gangbare versie 'dienaar van de dienaren van God' heeft niet dezelfde lading van eigendomsrecht als het origineel). Dit werd een permanente pauselijke titel die werd aangehouden door zijn opvolgers en nadien verscheen in formele documenten. Gregorius' ideeën over de juiste uitvoering van spiritueel gezag staan in zijn Regula Pastoralis, die waren bedoeld voor iedereen die verantwoordelijk is voor het geven van spirituele leiding. Toen hij paus werd was Gregorius' eerste zorg de pest, die volgde op jaren van oorlog en hongersnood op het hele schiereiland. De stad Rome had belegering van Goten en Lombardijers doorstaan en veel van de belangrijke families waren gevangengenomen toen de Goten de stad in 546 overwonnen en de inwoners er kort uit verbanden. Degenen die de slachtpartijen die volgden in de laatste fase van de oorlog overleefden hadden hun rijkdom grotendeels verloren. Toen de omstandigheden tijdens de over het algemeen genomen desastreuze middendecennia van de eeuw veranderden nam de kerk van Rome de verantwoordelijkheid op zich die ooit door de aristocratie was gedragen om als beschermheer en weldoener van de stad en de inwoners te fungeren. De administratieve organisatie ontwikkelde zich om die rol aan te kunnen nemen. De zeven diakens hadden de leiding gehad over de financiële en liefdadige activiteiten van het bisdom voor de veertien districten die de stad sinds in ieder geval de derde eeuw telde. Er werden nu overal in Rome speciale dia-conale administratieve kantoren en pakhuizen tegen kapellen aangebouwd die dienstdeden als centra voor het inzamelen en uitdelen van voedsel en voor andere liefdadige activiteiten.3 Hoewel individuele pausen en clerus met familielandgoed royaal bijdroegen werd de belangrijkste bron van de liefdadige activiteiten van de kerk van Rome gevormd door de landgoederen op Sicilië en in de Provence. Die hadden tijdens de oorlog veel minder geleden dan die in Italië. De kerk van Rome had bezwaar tegen het seculiere openbare amusement zoals wagenraces en gladiatorengevechten die tot de tijd van Theodorik (493526) door de seculiere aristocratie waren bekostigd, en probeerde de keizers al lang over te halen de bloedigste vormen van Romeins vertier te verbieden.4


  Ze had ook bezwaar tegen andere, onschuldigere plaatselijke festivals vanwege hun associatie met heidense goden, maar die werden georganiseerd door de christelijke aristocratie omdat ze traditioneel en populair waren. Het lukte paus Gelasius 1 (492-496) niet om de senaat het Romeinse festival van de Lupercalia te laten verbieden, waarbij naakte mannen met wolvenmaskers door de straten renden en vrouwen met een kinderwens met stukken geitenhuid sloegen, maar de gruwelen van de zesde eeuw maakten er uiteindelijk een einde aan. Hoewel de boetvaardige processies die Gregorius in 590 organiseerde om openbare spijt te betogen voor de zonden die tot de pest hadden geleid niet bepaald een vervanging van de Lupercalia waren, werden de openbare kerkrituelen langzaamaan wel de belangrijkste jaarlijkse evenementen in het stadsleven. Levendiger en populairder was het groeiende aantal jaarlijkse festivals waarbij de vroegchristelijke martelaren van Rome werden herdacht, die werden gevierd op hun begraafplaatsen en in kerken die aan hen waren gewijd.6


  De behoefte aan processies van boetedoening bleef toen meer overstromingen, uitbraken van de pest en hongersnoden de stad teisterden onder paus Bonifatius iv (608-615). Een andere bedreiging stak al eerder opnieuw de kop op. De Lombardijers probeerden de stad in 593 na een wapenstilstand van vier jaar opnieuw in te nemen. Dankzij de stadsmuren lukte dat ook deze keer niet. Gregorius nam een actievere plaats in dan zijn voorgangers door te zorgen dat de stad militair paraat stond en te onderhandelen met de leider van de Lombardijers, Agilulf (590-616). Hoewel de koning arianer was, was zijn vrouw, Theodelinda, dat niet, en ze werd daarmee een potentiële bondgenote aan het Lombardijse hof. Ze heeft Gregorius mogelijk geholpen een wapenstilstand voor Rome te onderhandelen in een periode van openlijke oorlogvoering tussen Agilulf en het keizerrijk. Het resulterende verdrag maakte de relatie tussen de paus en keizer Maurikios (582-602), die Gregorius uit Constantinopel kende, gespannen. Maar aan Gregorius' politieke loyaliteit werd nooit getwijfeld, en zijn acties hadden niet tot doel Rome en haar kerk te emanciperen van keizerlijke macht.7


  We weten zoveel over Gregorius omdat er 850 van zijn brieven bewaard zijn gebleven, wat er veel meer zijn dan van welke paus voor de twaalfde eeuw dan ook. Zelfs vergeleken bij getalenteerde christelijke auteurs van wie de brieven opzettelijk zijn verzameld en verspreid na hun dood is de productie van Gregorius zeer bijzonder en bijvoorbeeld ruim drie keer zo groot als die van Sint-Augustinus.


  Toch bezitten we maar een fractie van alle brieven die in zijn naam zijn geschreven. De paus onderhield een zeer overvloedige correspondentie met medepatriarchen en bisschoppen, seculiere leiders, contacten aan het hof, pauselijke afgezanten en andere ambtenaren. Brieven werden geschreven door een permanente staf van notarii die in de pauselijke huishouding werkten, hoewel we maar heel weinig weten over de organisatie daarvan. Sommige brieven, vooral die aan de keizer werden gestuurd of die waarin theologische uitspraken werden gedaan, werden door de paus zelf of door zijn trouwste adviseurs geschreven. Routinebrieven werden door de notarii volgens standaardprocedures opgesteld, en er werd eenformularium, het Liber Diurnus, gebruikt met modelbrieven voor doelen als het bevestigen van afspraken of het toekennen van verzoeken.8 We weten niet of ze werden goedgekeurd door de paus zelf. Zelfs de toonaangevendere en persoonlijkere hebben misschien alleen een laatste afsluitende zin in het handschrift van de paus gekregen.9 Wat we wel zeker weten, dankzij een biografie over Gregorius die rond 873 door een diaken uit Rome, Johannes, werd geschreven, is dat kopieën van brieven door het pauselijke secretariaat in chronologische volgorde werden overgeschreven op enorme rollen papyrus die bekendstaan als registers, die in de archieven van de kerk van Rome werden bewaard. Dat werd al voor de tijd van Gregorius gedaan, en pauselijke archieven bestonden in ieder geval sinds de vierde eeuw, zo niet eerder.


  Rond 720 kwam een Angelsaksische diaken genaamd Nothelm naar Rome om een waardevol handjevol van die rollen over te schrijven, niet alleen van Gregorius, maar ook van een aantal van zijn opvolgers. Nothelm was een van de zeer weinigen die ze ooit gebruikte, aangezien die registers van papyrus enorm groot waren en heel moeilijk uit te rollen. Ze stonden vol met een heleboel saaie administratieve teksten die niemand later nog interesseerden, zonder index en geschreven in een handschrift dat steeds archaïscher en moeilijker ontcijferbaar moet zijn geweest. Het is dus niet verrassend, hoewel oneindig spijtig, dat niemand heeft voorkomen dat ze tegen de dertiende eeuw lagen weg te rotten en nooit zijn overgeschreven op het duurzamere perkament. Dat zo veel van de brieven van Gregorius de tijd hebben doorstaan is te danken aan zijn reputatie in de eeuwen na zijn dood, met name buiten Rome. Zo werden er in de achtste eeuw kleine collecties van zijn brieven samengesteld aan de hand van kopieën van de originelen die naar een variëteit aan ontvangers werden gestuurd en door hen en hun opvolgers werden bewaard. Maar onder paus Adrianus 1 (772-795) werd een veel grotere editie van 684 brieven van Gregorius direct overgeschreven uit de papyrusregisters in Rome, in opdracht van de Frankische koning Karel de Grote. Er is gelukkig maar heel weinig overlap tussen de inhoud van deze en de kleinere collecties, waardoor we nu 85 o verschillende brieven hebben. Het behoud van deze correspondentie is niet alleen belangrijk voor het licht dat ze werpt op een van de bekendste gebeurtenissen tijdens Gregorius' pontificaat, de missie die hij naar de Angelsaksen stuurde. De Northumbrische monnik, exegeet en historicus Beda (f 735; hij kreeg tijdens een synode in Aken in 836 de titel vene- rabilis, eerbiedwaardig) baseerde zijn vertelling over deze gebeurtenissen in zijn Historia ecclesiasticagentis Anglorum (Kerkgeschiedenis van het Engelse volk, uit 731) op de pauselijke brieven die Nothelm uit Rome meenam en die Beda verbatim in zijn tekst overnam. Maar hij heeft nooit brieven gezien over Gregorius' diplomatieke onderhandelingen met de leiders van de Franken, die ertoe leidden dat de missie in de winter van 596 door hun territorium mocht trekken, aangezien Nothelm die niet had overgeschreven.10


  Een consequentie van zijn beperkte informatie was dat Beda niet wist waarom Gregorius die missie heeft gestuurd en haar verklaarde met 'goddelijke inspiratie'. Gregorius reageerde op een verzoek van Ethelbert, koning van de Centaurii (mannen van Kent). Gregorius stuurde Augustinus, prior van zijn klooster van Sint-Andreas, met veertig monniken op de missie en re-gelde dat hij zijn wijding als metropolitaanse bisschop ontving van de pauselijk vicaris in Gallië, de bisschop van Arles. De zetel van Augustinus was eigenlijk bedoeld voor Londen, het voormalige centrum van de Britse provincies tijdens de Romeinse overheersing, maar hij werd in plaats daarvan, op verzoek van Ethelbert, gevestigd in Canterbury, de hoofdstad van het koninkrijk Kent. Gregorius geloofde dat er een heuse kerkprovincie gevestigd zou gaan worden, maar de weigering van de bisschoppen van de Britse domeinen in het westen om het gezag van Augustinus aan te nemen beperkte de missie tot de Angelsaksische koninkrijken. Toen die zich bekeerden werden er nieuwe bisdommen gesticht, beginnend met een tweede missie uit Rome in 601, die meer monniken en nieuwe bisschoppen naar de zetels in Rochester en Londen xoo bracht.


  De aanwezigheid van monniken in de missies van 596-597 en 601 is kenmerkend voor Gregorius. Ze waren er niet om te prediken of in pas gestichte kerken te dienen, aangezien dat de idealen van gemeenschap en stabiliteit tegensprak die schrijvers van klooster-en synoderegels van bisschoppen benadrukten. De monniken werden gestuurd om het soort episcopale kloosterhuishoudingen te stichten waar Gregorius zeifin Rome ook woonde en die hij zag als essentieel voor de spirituele steun van de rector, de leraar-bisschop. In de praktijk had de missie van Gregorius niet veel effect. Oorzaak hiervan waren de wijzigende machtsverhoudingen tussen de Angelsaksische koninkrijken, die de paus niet had kunnen voorzien. Zelfs voor de dood van Ethelbert in 616 verviel zijn rijk in Kent al tot een tweedeklasstatus waar het nooit meer uit zou herrijzen, terwijl de echte macht over het laaglandse Brittannië onderwerp van strijd tussen de steeds verder uitbreidende koninkrijken van Northumbrië, Mercia en Wessex werd. Dus werd de bekering van de Angelsaksen in de zevende eeuw een geleidelijk proces dat werd bereikt door een mengeling van invloeden, waaronder die van de kerk in het noorden van Frankië op Wessex en die van Ierse monniken uit Iona op Northumbrië en Mercia, maar de unieke autoriteit en status van de zetel van Rome was in alle gevallen belangrijk onderdeel van de boodschap. De kerken in de Angelsaksische koninkrijken zochten leiding en steun in Rome in een mate die nog niet was voorgekomen in alle andere, veel oudere, kerken in het Westen. Ze ontwikkelden ook een speciale verering van Gregorius, die zo ver ging dat de eerste biografie over hem ongeveer een eeuw later werd geschreven in Northumbrië, in het gemengde klooster van Whitby aan de kust in het noorden van Yorkshire.


  


  


  De nalatenschap van Gregorius


  


  Gregorius stierf in 604 na een lang ziekbed. De decennia die volgden worden gezien als reactie op onderdelen van zijn beleid, met name zijn promotie van het kloosterwezen en het tot kloostergemeenschap maken van de pauselijke huishouding. Pausen Sabinianus (604-606), Adeodatus (615-618), Bonifatius v (619-625) en Severinus (640) worden anti-Gregoriaans genoemd, en Bonifatius m (607), Bonifatius iv (609-615) en Honorius (625-638) pro. Bonifatius iv maakte van zijn huis een klooster, terwijl Sabinianus 'de kerk met clerici vulde'.11


  Het is moeilijk een dergelijke redenering vast te houden. Bij Sabinianus, die zo veel nieuwe clerici aanwees, bijvoorbeeld, moeten we er rekening mee houden dat Gregorius vanwege zijn lange en verzwakkende ziekte minder 101wijdingen heeft uitgevoerd dan je zou kunnen verwachten. De enige paus uit deze periode die een duidelijke mening over Gregorius had was Honorius, die hem als rolmodel zag.12 Honorius stak zijn bewondering voor Gregorius niet onder stoelen of banken in zijn brieven aan de Northumbrische koning Edwin (616-633), waarin hij de koning aanspoorde zo veel mogelijk tijd in het werk van 'uw spirituele gids en mijn heer van apostolisch geheugen', te steken, in de hoop dat de gebeden van wijlen de paus zowel het koninkrijk als de burgers tot steun zouden zijn en hen volmaakt voor God zouden brengen.13


  Zijn eigen biografie in hetLiber Pontificalisis opzettelijk gemodelleerd naar die van Gregorius, en aangezien alle pauselijke biografieën tussen 537 en zijn eigen tijd in deze periode zijn samengesteld, heeft Honorius waarschijnlijk zelf opdracht gegeven voor de uitbreiding van het werk, waar een eeuw lang niet in was geschreven. Hierna werd het min of meer, pontificaat na pontificaat, regelmatig bijgehouden. De periode wordt gekenmerkt door grote vooruitgang in het transformeren van Rome tot een christelijke stad. Keizer Phokas, die Maurikios tijdens een militaire opstand in 602 had verslagen, gaf Bonifatius iv in 609 toestemming het Pantheon, de heidense tempel voor alle goden op de Campus Martius, om te bouwen tot kerk. Dit was de eerste keer dat een voormalige tempel werd hergebruikt als kerk, aangezien dergelijke bouwwerken tot dan toe exclusief voor seculiere functies werden gebruikt. Phokas werd vereerd door het episcopaat omdat hij, op verzoek van Bonifatius 111, Rome had uitgeroepen tot hoofd van alle kerken. Nog opmerkelijker was de manier waarop paus Honorius het voor elkaar kreeg de Senaat op het Forum, gebouwd in opdracht van Diocletus, om te bouwen tot de kerk van Sint-Hadrianus, waarmee hij ervoor zorgde dat het pand op de lange termijn zou overleven. We weten niet wanneer de senaat als functionerend instituut is opgehouden te bestaan, maar het moet zijn geweest voordat de voormalige vergaderruimte in 630 werd opgeheven. Aan de andere kant van het Forum van de Senaat ligt de Palatijn, waar de keizerlijke paleizen van de dynastieën sinds de oprichting van het Romeinse Rijk onder Augustus waren gehuisvest. Na de regering van Maxentius (306312) werden er weinig nieuwe gebouwen bij geplaatst, maar recente archeologische opgravingen hebben aangetoond dat er in enkele van de vroege panden opeenvolgende huishoudingen hebben gewoond, in het bijzonder in het paleis van Tiberius, dat nu verborgen ligt onder de Farnesische Tuinen. Dergelijk gedeeltelijk hergebruik van gebouwen, waarbij sommige vleugels tot ruïne werden, is typerend voor de periode, er zijn veel voorbeelden van te vinden in de stad. De Palatijn zelf bleef keizerlijk bezit en in delen van het paleis 102 die nog in gebruik waren huisde waarschijnlijk de veel kleiner geworden civiele regering. Vanaf de jaren 620-630 zijn er geen sporen van bewoning meer te vinden.14


  Wat overeind bleef was de militaire organisatiestructuur. Rome was het centrum van een administratief district dat bekendstaat alsducatum(hertogdom) , waarvan de troepen, die onder leiding stonden van eendux(hertog), de regio met name tegen de Lombardijers beschermden. Communicatie met de keizerlijk gouverneur van Italië, de exarch, wiens zetel was gevestigd in Ravenna, was volledig afhankelijk van een enkele weg door de Apennijnen, de Via Amerina, die werd beheerd door het fort van Perugia, hoofdstad van een tussenliggend hertogdom. Deze stad viel in de jaren 590 ten prooi aan de Lombardijers onder Agilulf, maar werd door middel van diplomatieke onderhandelingen herwonnen door paus Gregorius, waarbij keizerin Theodelinda opnieuw een grote rol speelde. Voorkomen dat de weg opnieuw werd bedreigd en zorgen dat hij open bleef was een hoge prioriteit voor het pausdom gedurende het grootste deel van de twee daaropvolgende eeuwen. Hoewel de dux en zijn troepen onder de macht van de exarch vielen was hun vaste onderhoud afhankelijk van de kerk van Rome, die in het bezit was van de faciliteiten, waaronder pakhuizen, die nodig waren om de nu verdwenen civiele administratie te vervangen. Zorgen dat het regionale leger bevoorraad en tevreden was, werd steeds belangrijker, aangezien de omstandigheden in Italië extreem turbulent waren, en dat niet alleen vanwege de Lombardijers. Het omverwerpen van Phokas in 610 door een militaire expeditie die werd gestuurd door de exarch van Afrika, Heraclius - die zijn zoon met dezelfde naam tot keizer uitriep - initieerde een periode van politieke instabiliteit in het gehele rijk. Dat werd nog erger toen de Perzen het grootste deel van de oostelijke provincies onder de voet liepen. Syrië viel in 612, Jeruzalem in 614 en Egypte in 616. In 626 had een Perzisch leger zijn kampen opgeslagen aan de andere oever van de Bosporus, tegenover Constantinopel. Er was weinig keizerlijke interesse in het Westen te verwachten en de exarchaten in Italië en Afrika moesten zichzelf verdedigen. Gebrek aan soldij leidde tot muiterij, en plaatselijke legercommandanten kwamen in de verleiding zelf koninkrijken te stichten of op delen van het rijk te bieden. Zo kwam het dat een hofeunuch genaamd Eleutherius, die in 619 werd gestuurd om de muiters te straffen die de exarch in Ravenna hadden gedood en om een opstand van de dux in Napels de kop in te drukken, zichzelf zodra hij dat had gedaan tot heerser van Italië uitriep, om vervolgens vermoord te worden door leden van een andere militaire eenheid, die zijn hoofd als teken van loyaliteit naar de keizer stuurden.1' Tijdens een wachtperiode van negentien maanden in Rome in 639 op keizerlijke bevestiging van paus Severinus probeerden de troepen van het hertogdom in het Lateraanse complex binnen te dringen omdat ze hadden gehoord dat de kerk hun soldij inhield. De exarch was acht dagen op zoek in de gebouwen voordat hij de klacht van de soldaten gegrond achtte, meerdere kerkelijke administrateurs verbande en een groot deel van wat hij aantrof confisqueerde. HetLiber Pontificalisnoemde het een plundering en beweerde dat de in beslag genomen kerkgoederen bedoeld waren voor liefdadige distributie. Hoe het ook zij, het is duidelijk dat de pausen in deze periode behalve goede geestelijken ook deskundige diplomaten en kwartiermeesters moesten zijn. Zoals we zullen zien kon er ook worden getwijfeld aan hun politieke loyaliteit.


  


  De Griekse pausen


  


  De Perzische overwinningen in het Oosten eindigden net zo dramatisch als ze waren begonnen toen keizer Heraclius in 628 de sjah versloeg in zijn hoofdstad Cteciphon bij Bagdad. De verloren provincies werden heroverd en de relikwie van het Heilige Kruis, dat door de Perzen was meegenomen, werd in 630 aan Jeruzalem geretourneerd. Hoewel het Rijk de uiteindelijke overwinnaar was, was het ernstig verzwakt door dertig jaar van onafgebroken oorlogvoering op vrijwel alle fronten, waarbij de helft van het territorium gedurende het grootste deel van die tijd verloren was geweest aan buitenlandse invasies. De keizer en zijn adviseurs wilden het in deze omstandigheden maar al te graag hebben over wat zij als de oorzaken van de recente rampspoed zagen, die ze identificeerden als theologisch. De voortslepende verdeeldheid binnen de kerk over de theologie van de naturen van Christus en de status van het Concilie van Chalcedon werd gezien als reden voor het tijdelijke verlies aan goddelijke goedkeuring, dat zo duidelijk werd gedemonstreerd in de overwinningen van de Perzen. Patriarch Sergius was in 626 de held van de verdediging van Constantinopel, toen de stad aan de Europese oever werd bedreigd door Avarennomaden van de andere kant van de Donau en een Perzisch leger zijn kamp opsloeg aan de overzijde van de Bosporus. Zijn openbare smeekbeden aan Maria om de stad te beschermen en de processie rond de muren van haar populairste icoon versterkten het moreel van de verdedigers terwijl op het seculiere vlak de keizerlijke vloot voorkwam dat de Perzen hun belegeringstechnologie gebruikten om hun Avarenbondgenoten bij te staan. Sergius probeerde na de oorlog de kloof in de oosterse kerken te slechten. Hij onderhandelde in 630 over hetSatisfactiomet de Armeense monofysieten en opende gesprekken met die in Antiochië en Alexandrië. Zijn belangrijkste adviseur was Cyrus, een bisschop en gunsteling uit Lazica in het zuiden van de Kaukasus, die de christologische leerstelling van het mono-energisme ontwikkelde, die het scheiden van de goddelijke en menselijke natuur van Christus toestond zoals de verdedigers van Chalcedon eisten, terwijl een enkele functie kon worden behouden. Cyrus werd in 631 overgeplaatst naar het patriarchaat van Alexandrië, waar zijn voorganger al had aangegeven dat hij Chalcedon wel wilde accepteren indien het in het licht van mono-energisme werd geïnterpreteerd. HetSatisfactiowerd in 633 door de Egyptische monofysieten aangenomen.


  Een algemene verzoening leek tot de mogelijkheden te behoren, tot een invloedrijke Syrische monnik, Sophronius, die tijdens de Perzische bezetting een paar jaar in Rome had doorgebracht, de nieuwe christologie verwierp. Sergius en Cyrus probeerden een conflict te voorkomen en deden een poging paus Honorius ervan te overtuigen dat het mono-energisme te verzoenen was met hetTomusvan Leo de Grote, de toetssteen van orthodoxie voor het bisdom in Rome. Honorius was overtuigd van hun argumentatie en schreef niet alleen om Sergius te feliciteren, maar ontwierp zelfde doctrine van een enkele goddelijke energie tot die van een enkele goddelijke wil. Deel van het probleem was het linguïstische verschil tussen Grieks en Latijn. Theologen uit het Westen werden steeds gebrekkiger in hun kennis van het Grieks en konden dus niet altijd de fijnere details van de argumentatie van hun oosterse collega's volgen, die vaak complexe ideeën en een genuanceerd technisch vocabulaire gebruikten. Leo de Grote en Gregorius waren dit niveau van de Griekse taal niet meester en bedienden zich in plaats daarvan van Latijnse vertalingen en interpretaties van anderen toen ze de debatten in het Oosten volgden. Hetzelfde gold voor Honorius, die maar één kant van het argument hoorde. Dat veranderde in 634, toen Sophronius tot patriarch van Jeruzalem werd gekozen en hij een synodische brief naar zijn medemetropolieten stuurde waarin hij uitlegde waarom mono-energisme of monotheletisme - de theologie van één wil - in tegenspraak was met de decreten van Chalcedon. Honorius stuurde Sergius een tweede, minder overtuigende brief, maar trok zijn eerdere steun niet in.


  Hoe er op Sophronius werd gereageerd is niet duidelijk, aangezien er nu meer dramatische ontwikkelingen van een andere aard in het Oosten plaatsvonden, waar de eerste Arabische aanvallen op de sterk verzwakte rijken van Rome en Perzië in 633 losbarstten. Keizer Herakleios werd definitief verslagen tijdens de slag bij de Jarmuk in 636 en Jeruzalem viel ten prooi aan'Omar, de Arabische kalief of opvolger van de profeet Mohammed, later dat jaar'. Arabische legers liepen in 640 Egypte onder de voet en namen in 642


  Alexandrië in, toen patriarch Cyrus en de laatste keizerlijke troepen de stad verlieten. Geen van deze territoria zou ooit worden heroverd, en meer verlies volgde. De apocalyptische angst groeide en zette paus Honorius er in 638 toe aan de Gotische koning Chintila in Spanje te smeken dat hij en zijn bisschoppen 'robuuster zouden optreden in naam van het geloof en gretiger zouden zijn in het verslaan van verderfelijke ketterij van de ontrouwen'.10


  Sergius van Constantinopel haalde in hetzelfde jaar de keizer over een document dat bekend is geworden als deEkthesisuit te vaardigen, en dat een groot deel van deSatisfactiobevatte. Honorius stierf voordat een exemplaar ervan Rome bereikte en keizer Herakleios maakte acceptatie van deEkthesisvoorwaarde voor de wijding van de nieuwe paus, Severinus. Aangezien de nieuwgekozen paus onwillig was dat te doen duurde het twintig maanden voordat er tot een compromis zonder gezichtsverlies werd gekomen, waarbij de pauselijke afgevaardigden in Constantinopel beloofden te proberen hem over te halen ermee in te stemmen als ze op hun beurt een keizerlijk document van bevestiging zouden ontvangen. De paus stierf echter twee maanden na zijn wijding in mei 640. Zijn opvolgers weigerden allemaal deEkthe-siste ondertekenen en de theologie erachter werd in januari 641 tijdens een synode in Rome onder Johannes iv (640-642) veroordeeld.


  De christelijke clerus uit de oostelijke provincies die door de Arabieren waren veroverd vluchtte ondertussen westelijk naar Italië en Noord-Afrika, waardoor onder andere de verkiezing van de eerste Griekse paus, Theodorus (642-649), die uit Jeruzalem naar Rome was gekomen, een feit werd. Hij was een volgeling van Sophronius, die in 638 was gestorven, en was net zomin als zijn voorgangers genegen deEkthesiste accepteren. Een even vastberaden tegenstander van de door de keizer gepropageerde theologie was een oosterse monnik, Maximus, die in 642 in Afrika arriveerde. Hij won er een openbaar debat met een voormalig patriarch van Constantinopel, Pyrrhus (638-641), die had geholpen deEkthesisop te stellen, maar die sindsdien uit de gratie was geraakt. Na zijn overwinning vertrok Maximus in 646 naar Rome. De keizerlijke regering in Constantinopel bevond zich ondertussen in een verzwakte toestand. De stervende Herakleios had de macht aan zijn terminaal zieke zoon en zijn tweede vrouw overgedragen. Toen haar regime in 641omver werd geworpen ging het gezag over naar een minderjarige kleinzoon, terwijl de val van Alexandrië in 642 werd gevolgd door verdere Arabische expansie naar Cyrenaica en Tripolitanië, en in 646 riep de exarch van Afrika, die het jaar daarvoor gastheer was geweest voor het debat tussen Maximus en Pyrrhus, zichzelf uit tot keizer, maar hij sneuvelde in 647 tij dens een gevecht met een Arabische invalstroep.


  Geconfronteerd met een opeenvolging van dergelijke rampen en felle theologische controverse probeerden de jonge keizer Constans 11 (641-668) en patriarch Paulus 11 (641-668) van Constantinopel tot een oplossing te komen door een edict genaamd deTyposop te dringen waarin verdere discussie over de kwestie van één of twee goddelijke willen of functies werd verboden. Maar deTyposwerd gezien als onderdrukkende orthodoxe doctrine én ketterij. Zoals iemand in die tijd opmerkte: 'De Romeinen staan niet toe dat de verlichte verklaringen van de heilige Vaders tegelijkertijd worden tenietgedaan met de uitdrukkingen van onzuivere ketterij, of dat de waarheid simultaan wordt uitgedoofd met onwaarheid, of dat het licht simultaan sterft met duisternis.'17 Anastasius, de pauselijk apocrisiarius in Constantinopel, die de nieuwe regel weigerde aan te nemen, werd verbannen naar Trebizonde. De publieke opinie in Rome bleef vijandig, en de verkiezing in 649 van paus Martinus 1, een voormalig apocrisiarius en tegenstander van het monotheletisme, weerspiegelde deze vijandigheid. De nieuwe paus vroeg niet om de gebruikelijke keizerlijke bevestiging en plande een grote synode in Rome voor later dat jaar met tot doel het bespreken van de onderwerpen waarover de keizer stilte had geëist. De uitgedaagde keizer droeg zijn exarch, Olympius, op de paus te arresteren of zelfs te vermoorden. Olympius trof in de stad echter een zo sterke publieke opinie voor Martinus dat noch het een noch het ander hem lukte, en in plaats daarvan greep hij zelf de macht in Italië. Olympius daagde Constans 11 in het Oosten niet uit, maar had wellicht wel plannen om het oude West-Romeinse Rijk nieuw leven in te blazen. De paus heeft zijn macht waarschijnlijk erkend, aangezien er in 651-652 zilveren munten zijn geslagen in naam van de overweldiger. De synode van 105 bisschoppen die bijeen was geroepen door Martinus 1kwam in oktober 649 samen in de Lateraanse basiliek en verketterde deEk-thesis,deTyposen alle recente patriarchen van Constantinopel. In de praktijk zal de bisschoppen misschien niet meer gevraagd zijn dan een serie van canons te bevestigen die van tevoren waren opgesteld door de paus en Maximus, die nu adviseur was van Martinus, zoals hij dat ook van Theodorus was geweest. De verhandelingen van de synode bevatten verscheidene van Maximus' eigen geschriften en waren in het Grieks geschreven voordat ze in het Latijn waren vertaald zodat de bisschoppen erover konden discussiëren. Al waren ze wellicht geënsceneerd, de besluiten van de synode waren een indrukwekkende westerse verwerping van zowel de theologie die in Constantinopel werd voorgestaan als de poging van de keizer om het debat de kop in te drukken.


  Kopieën van de decreten van de synode werden naar andere bisschoppen die afwezig waren geweest verzonden om een algemene veroordeling van het monotheletisme te waarborgen, hoewel ze verrassend genoeg Engeland pas in 679 bereikten en in Spanje helemaal nooit zijn aangetroffen.1? Er werd ook kunst ingezet om de beslissingen van de synode kracht bij te zetten: de kerk van Santa Maria Antiqua aan het Romeinse Forum werd opnieuw versierd met fresco's met afbeeldingen van kerkvaderen die geschriften vasthielden met sleutelfragmenten uit de decreten. Hoe goed deze pauselijke reactie ook mag zijn georkestreerd, de politieke gebeurtenissen waren toch sterker. Het Rijk begon in de vroege jaren 650militair en economisch op te krabbelen. In 652 stierf overweldiger Olympius, en er werd een expeditie gestuurd om de keizerlijke macht over Italië te herstellen. Een nieuwe exarch, Theodorus Calliopas, viel in 653 zonder weerstand Rome binnen en nam zijn intrek in het oude keizerlijk paleis op de Palatijn. Calliopas wachtte twee weken, waarin hij paus Martinus een vals gevoel van veiligheid gaf, en liet hem toen terwijl hij de mis in de Lateraanse basiliek aan het opdragen was arresteren wegens verraad. De paus werd midden in de nacht de stad uitgejaagd en op de boot naar Constantinopel gezet, waar hij arriveerde met de klacht dat hij zich zevenenveertig dagen niet had mogen wassen.


  De eerste aantijging tegen de paus was dat hij had samengezworen met Olympius, maar hij werd er tevens van beschuldigd dat hij brieven, geld en zelfs een theologische verhandeling naar de Arabieren had gestuurd. Martinus ontkende al deze beweringen in een brief aan een vriend. Hij gaf toe dat hij liefdadige donaties had verstuurd om monniken en clerici te helpen die leden onder de overwinningen, maar begreep niet hoe die in handen van de Arabieren konden zijn gekomen. Al met al had hij het gevoel dat wat hem overkwam de inleiding was tot de rampen die werden voorspeld als voorbode van de komst van de antichrist.21


  Hoewel hij Olympius in zijn brieven 'infaam' noemde wilde een van de ambtenaren van de overweldiger wel getuigen dat de paus zijn opstand had gesteund. Toen Martinus in Constantinopel arriveerde werd hij drie maanden gevangengehouden voordat hij voor de senaat werd berecht en ter dood werd veroordeeld. Die straf werd echter door interventie van patriarch Paulusiivan Constantinopel (641-653), die toen op zijn sterfbed lag, omgezet in een openbare geseling gevolgd door verbanning naar de Krim, waar de paus in 655 of 656 stierf. Hij had gehoopt dat de clerus in Rome zolang hij leefde geen opvolger zou kiezen en stuurde een bericht dat de zetel tijdens zijn afwezigheid moest worden geleid door de priester met de meeste senioriteit, diaken en hoofd van de pauselijke bureaucratie. Maar Eugenius 1, een oudere priester in Rome, werd in augustus 654 tot paus gekozen terwijl Martinus nog in leven was. De Romeinen waren razend over het feit dat de keizer het monotheletisme steunde en over hoe hij de paus behandelde. Eugenius probeerde de communie met de nieuwe patriarch in Constantinopel, Petrus (654-666), te herstellen, maar hij kreeg maar weinig bewegingsruimte van de publieke opinie in de stad. Toen er een synodische brief met een compromisformule, die pauselijke afgezanten met de patriarch waren overeengekomen, werd voorgelezen aan de verzamelde clerus en leken in de Santa Maria Maggiore ontstond er tumult, en de paus werd gedwongen hem te verwerpen. Eind 656 dreigden pauselijke afgezanten van de keizer en de patriarch de paus met hetzelfde lot als zijn voorganger, maar hij stierf voordat er actie werd ondernomen. Zijn opvolger, Vitalianus (657-672), was veel verzoeningsgezinder. Hij keurde de synodische brief niet af en herstelde onmiddellijk de communie met Constantinopel. De Lateraanse Synode van 649 werd niet genoemd. Maximus, de adviseur van Martinus 1, die na het keizerlijke herstel te Rome*ook naar Constantinopel was gestuurd, werd in 655 ook berecht. We zijn in het bezit van een bevooroordeeld, doch gedetailleerd verslag van de zitting, opgetekend als een vroeg martelaarsproces, waarin hij ervan werd beschuldigd dat hij 'Egypte, Alexandrië, Pentapolis en Afrika aan de Saracenen'had verraden. De getuigenis die als onderbouwing van deze uitzonderlijke beschuldiging werd aangevoerd kwam van een militair schatmeester die zei dat zijn generaal om Maximus' zegen had gevraagd toen hij een expeditie plande tegen de Arabieren, maar dat hem was verteld dat 'God steun aan het Romeinse Rijk tijdens het bewind van Herakleios en zijn familie afkeurde'.22


  Ondanks de ernst van de tenlastelegging, die illustreert hoe theologie, politiek en militair succes in deze eeuwen elkaar overlapten, werd Maximus slechts naar Thracië verbannen, vanwaar hij zonder succes poogde paus Vitalianus een compromis met Constantinopel te ontraden. Zijn inmenging resulteerde erin dat hij nogmaals voor het gerecht werd gedaagd, in 662, waar hij samen met voormalig pauselijk apocrisiarius Anastasius en andere discipelen werd berecht. Deze keer werd de tachtigjarige Maximus gegeseld, waarbij zijn tong en rechterhand werden afgehakt (een symbolische straf voor het uitspreken en opschrijven van woorden van verraad) en werd hij verbannen naar Lazica in de Kaukasus, waar hij al snel stierf. Anastasius en de anderen kregen een vergelijkbare straf.


  Paus Vitalianus ontving in 6 63 in Rome Constans 11. De keizer had zich zo veel vijandigheid van het volk op de nek gehaald door in 660 zijn jongere broer te vermoorden dat hij besloot naar het Westen te verhuizen en zichzelf op Sicilië te vestigen. In Rome aangekomen gaf Constans na een mislukte campagne tegen de Lombardijers en een tekort aan geld om zijn troepen te betalen opdracht de vergulde bronzen tegels van het dak van het voormalig Pantheon te slopen, hoewel dat nu de kerk van Santa Maria ad Martyres was. Hij trok ook het standbeeld van Trajanus van zijn zuil terwijl leden van zijn hofhouding Constans' naam in een aantal monumenten in de stad graveerden, waar die nog steeds is te lezen. Nog meer belediging van het episcopaat kwam in 666 toen de keizer de metropolitaanse zetel in Ravenna autocefaal verklaarde - vrij van de verplichting van pauselijke goedkeuring - voordat een nieuwe bisschop kon worden gewijd. Toen Constans 11 terugkeerde naar zijn nieuwe hoofdstad, Syracuse, werd hij in 668, toen hij pas dertig was, tijdens een militaire coup vermoord terwijl hij in bad zat. Vitalianus' weigering de overweldiger in Syracuse te erkennen en zijn steun voor de jonge zoon van de vermoorde keizer, Constantijn iv (668-685), bleken vooruitziend, aangezien de rebel al snel werd geëlimineerd en de nieuwe heerser dankbaar was. Hij draaide het besluit van zijn vader ten aanzien van de status van de zetel van Ravenna terug, die in 682 volledig ondergeschikt aan Rome werd gemaakt. De keizer bleek ook veel minder gretig dan zijn vader om deTyposaf te dwingen. Aangezien Alexandrië, Antiochiëen Jeruzalem nu volledig waren onderworpen aan een moslimbewind werd het herstellen van de twee patriarchaten van 'het oude en het nieuwe Rome'belangrijker dan het dichten van de tweespalt binnen de oostelijke. Als het monotheletisme niet meer was dan slecht bedachte theologische nonsens, en enkel ontworpen om een waarschijnlijk onmogelijke verzoening tussen Chalcedonianen en monofysieten tot stand te brengen, is het moeilijk te begrijpen waarom de voorstanders zo onverzettelijk waren toen de keizer zich ertegen keerde. Maar de theorie was niet intellectueel onverdedigbaar en er waren ook kwesties van loyaliteit bij betrokken. Verwerping ervan betekende verkettering van een lijn van patriarchen die terugging tot de alom vereerde Sergius 1. Dat is echter wel wat Constantijn iv nu eiste, en hij kreeg uiteindelijk zijn zin door drie recalcitrante patriarchen op rij af te zetten voordat de welgevoeglijkere Georgius werd gewijd. Er werd een nieuwe oecumenische raad gepland om de harmonie tussen Rome en Constantinopel te herstellen en een einde te maken aan het monotheletisme. De raad werd in Rome gesteund door een nieuwe paus, Agatho (678-681), die de westerse metropolieten mobiliseerde om synodes te organiseren om hun orthodoxie te bekrachtigen. Een van de resultaten was een bijeenkomst van bisschoppen van het Frankische koninkrijk Neustrië en Bourgondië in september 679. Beter gedocumenteerd is de synode van Hatfield (wat nu Hertfordshire is), die in dezelfde maand werd gehouden en werd bezocht door de bisschoppen van de Angelsaksische koninkrijken onder voorzitterschap van aartsbisschop Theodorus van Canterbury. Hij kwam oorspronkelijk uit Tarsus, zijn moedertaal was Grieks en hij had als vluchteling in Rome gewoond en was in 668 door paus Vitalianus naar Engeland gestuurd. Op zijn synode van Hatfield werden de decreten van de concilies van Nicea, Constan110 tinopel 1, Efeze 1, Chalcedon, Constantinopel 11 en 'de synode in de stad van Rome in de tijd van de zeer gezegende paus Martinus' aangenomen.23


  Paus Agatho stuurde zeven vertegenwoordigers naar de oecumenische vergadering, en een van hen schreef later de biografie van de paus in hetLiberPontijicalisen voegde tevens een ooggetuigenverslag van een deel van de handelingen toe. Zijn Algemeen Oecumenisch Concilie vi of Derde Concilie van Constantinopel opende in november 680 en duurde met enkele onderbrekingen tot september 681. De pauselijke gezanten brachten een brief van de paus mee naar de raad, evenals de aktes van een synode van 125 bisschoppen die recent in Rome was gehouden.


  Als de brieven van Agatho aan de keizer en de kerkvergadering nooit de iconische status van hetTomusvan Leo de Grote hebben bereikt, was dat niet omdat dat niet werd geprobeerd: ze citeerden een breed spectrum aan gezaghebbenden om de pauselijke definitie van het geloof kracht bij te zetten. De paus presenteerde Sint-Petrus aan de keizer als 'medewerker aan uw zo vrome werk' en benadrukte de petrinische geloofstraditie die onveranderd door de opvolgers van de apostel was doorgegeven. Het aanhangen van deze onveranderlijke doctrine werd tevens gepresenteerd als sine qua non van militaire overwinning: 'Dit is de levende traditie van de apostelen van Christus... die het christelijke rijk van uwe clementie behoudt, die verrijkende overwin-ning van uw zo vrome standvastigheid van de Heer der hemelen, die u in de strijd begeleidt en uw vijanden verslaat.'24 Dat Constantijn iv kort daarvoor door de Bulgarennomaden was verslagen en daarna veel van zijn keizerlijke territorium in het oosten van de Balkan was kwijtgeraakt kan extra kracht aan deze stelling hebben gegeven.


  Agatho accentueerde de resolute orthodoxie van zijn voorgangers en verwees naar de belofte van Christus aan Petrus dat hij zijn geloof nooit zou verzuimen, en hoe dat was doorgegeven aan 'de apostolische pausen, de voorgangers van mijn nietigheid'.25 Hij verwees niet naar paus Honorius, wiens gezag, tezamen met dat van Cyril van Alexandrië, door de monotheleten werd aangehaald tijdens hun presentatie voor de raad. Net als op voorgaande oecumenische vergaderingen formuleerden de samengekomen bisschoppen hun eigen mening voordat ze de pauselijke brief op 15 februari 681 lieten voorlezen en die vervolgens met gejuich begroetten omdat hij overeenkwam met wat zij hadden beslist dat orthodox was, in plaats van dat ze de brief voor hen lieten bepalen wat orthodox was. Toen de leidinggevende monotheleten tien dagen later werden verketterd en letterlijk uit de vergadering werden gegooid, merkte een observant uit Rome op: 'Op dat moment vielen er zo veel gitzwarte spinnenwebben op de mensen dat iedereen verbijsterd was over de smerigheid van de ketters die werden verwijderd.'26


  De uitkomst was in veel opzichten bevredigend: deEkthesisenTypos,enalle patriarchen van Constantinopel sinds Sergius, werden definitief verketterd. Datzelfde lot was de monotheletische patriarch van Antiochië en meerdere van zijn belangrijke monniken beschoren, die voor de paus mof sten verschijnen om te worden geïnstrueerd over de ware doctrine. Ze waren onverzettelijk en werden gevangengenomen in kloosters in Rome. Er was echter wel een prijs die het episcopaat moest betalen voor deze enorme overwinning. Toen de bisschoppen tijdens de laatste sessie hun juichkreten slaakten om de keizers, senaat en belangrijkste metropolieten te prijzen, en ook hun banvloeken tegen ketters scandeerden, behoorde tot de juichkreten ook 'vele jaren aan Agatho, paus van Rome!' en tot de banvloeken 'Aan Honorius de ketter, anathema!'27 Voor paus Agatho was de toewensing te laat. Hij was in januari 681 gestorven. Hoewel het nieuws in mei Constantinopel had bereikt, verzetten de Romeinse legaten daar zich lang tegen de postume verkettering van Honorius, die de bewering van het episcopaat bedreigde dat het de bron en verdediger van de apostolische traditie was. De keizer probeerde de impasse open te breken door te weigeren de verkiezing van de nieuwe paus, Leo 11 (682-683),te bevestigen totdat er overeenstemming was zeker gesteld. Zo werd dus Agatho terwijl hij al dood was een lang leven toegewenst en werd Leo pas gewijd in augustus 682, nadat hij de uitspraak van de raad had geaccepteerd dat een van zijn voorgangers een ketter was. Leo 11 schreef in een brief aan Constantijn iv uit mei 683 over Honorius dat hij 'de apostolische stoel niet had verlicht met de leer van de apostolische traditie, maar het zuivere geloof had ondermijnd met profaan verraad'.28 In zijn geschriften aan bisschoppen in het Westen was hij echter minder kritisch op deze opvolger van Sint-Petrus.
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  De sleutels van het koninkrijk


  (687-799)


  


  Rome en Constantinopel


  


  In 680 werd Rome geteisterd door de pest. Volgens een ooggetuige werden'ouders en hun kinderen, broers en hun zussen, in tweetallen op lijkbaren naar hun graf gebracht'.1 In januari 681 werd paus Agatho geveld, en de pest was de reden dat de pontificaten van zijn opvolgers maar zo kort duurden.2 In 698 stak de ziekte de kop weer op in Constantinopel, waarna hij zich over het gehele Middellandse-Zeegebied uitstrekte.


  Het Romeinse Rijk was nog een derde van het formaat dat het een eeuw eerder had gehad. De grootste verliezen werden in het Oosten geleden, veroorzaakt door de Arabische invasies vanaf 635, maar een groot deel van de westelijke Balkan en het noorden van Griekenland waren door de Slaven gekoloniseerd, en de Lombardijse overwinningen in Italië waren even onomkeerbaar. Het Rijk kromp nog verder toen de Bulgaren in 680 de oostelijke Balkan binnenvielen en de Arabieren in 698 hun overwinning op de Afrikaanse provincies compleet maakten. Deze rampen dienden uitgelegd te worden in het licht van de brief uit 680van paus Agatho aan Constantijn iv, waarin hij Christus beschrijft als de 'collega-heerser' van de keizer en waarin hij Constantijn militaire overwinning belooft omdat hij loyaal is aan de apostolische traditie. De ongebreidelde verspreiding van ketterij was een duidelijke verklaring, en de pausen waren niet de enigen die dat verband zagen: de monotheletische controverse hield zo lang aan en was zo verbeten omdat beide partijen ervan overtuigd waren dat alleen hun overwinning God tevreden zou stellen.


  Dergelijke gevoelens waren niet voorbehouden aan de kerkelijke elite. Na een militaire coup werd in 711 een Armeense keizer geïnstalleerd, Philippikos, die het monotheletisme zo trouw was dat hij zijn bewindvoering begon met het vernietigen van een icoon dat het Oecumenisch Concilie vi van 680681 afbeeldde. Toen hij een decreet naar Rome stuurde dat monotheletische uitspraken bevatte, weigerde paus Constantinus het aan te nemen. Nog opmerkelijker was het dat de bewoners van Rome de nieuwe keizer weigerden te erkennen en zeiden dat ze zijn wetten niet aannamen, dat ze zijn naam niet zouden gebruiken om documenten te dateren en dat ze zijn munten niet als wettig betaalmiddel zouden gebruiken.3 Een icoon met een afbeelding van alle Oecumenische Concilies, inclusief het zesde, werd door paus en volk in de Sint-Pieter geplaatst als teken van opstand. Het was nog nooit voorgekomen dat de stad of de bisschop ervan een keizer vanwege een theologisch meningsverschil had weigeren aan te nemen. Philippikos bleef niet lang keizer en werd bij een coup in 713 afgezet, maar de reactie van de Romeinen markeert een belangrijk moment in de pauselijke loyaliteit aan de keizers van Constantinopel.


  Even opvallend was de groeiende politieke loyaliteit aan de pausen, en dat was niet alleen in Rome het geval. Keizers hadden pausen sinds het midden van de zesde eeuw zonder pardon afgezet als dat hun zo uitkwam. Maar die gewoonte ondervond steeds meer weerstand, en Martinus 1, die in 653 door Constans 11 werd afgezet, werd een symbool van verzet. Paus Johannes vu (705-707) liet een schilderij van Martinus plaatsen in de kerk van Santa Maria Antiqua, die bij het bisschoppelijk paleis hoorde dat hij op de Palatijn had laten bouwen. Martinus werd erop afgebeeld als martelaar, hoewel hij was veroordeeld als verrader van de keizer, wiens kleinzoon op dat moment over Constantinopel heerste.


  Keizers verwachtten nog steeds pauselijke gehoorzaamheid, maar na Martinus kon die niet meer met geweld worden afgedwongen. Justinianus 11(685-695 en 705-711) riep in 691 een kerkvergadering bijeen in Constantinopel, die werd bijgewoond door pauselijke afgevaardigden die de akten ondertekenden. De paus, Sergius 1, weigerde echter het kistje te openen waar een kopie van de decreten in zat en dat hem was toegestuurd, omdat er 'onorthodoxe euvels' in stonden zoals het voorstel tot een vergevensgezindere behandeling van clerici die met weduwen huwden of een tweede echtgenote aannamen en daarmee de regels uit de vijfde eeuw van paus Leo de Grote in de wind sloegen. Leo's nagedachtenis werd in deze periode in het bijzonder geeerd in de pauselijke huishouding, en een nieuwe collectie van zijn preken werd in omloop gebracht, waarin het accent lag op het unieke petrinische gezag van Rome. Toen Sergius bleef weigeren te ondertekenen stuurde de keizer Zacharias, hoofd van de keizerlijke lijfwachten, om hem te arresteren. Toen eenheden van het leger van de exarch van Italië en van het hertogdom Rome echter ontdekten wat er aan de hand was, muitten ze om te voorkomen dat de paus naar Constantinopel werd gestuurd, en de doodsbange Zacharias moest zich onder het bed van de paus verstoppen en zich door Sergius laten beschermen voordat hij de stad uit werd gezet 'met verwondingen en terwijl hem beledigingen werden toegeroepen'. In 695 werd Justinianus n tijdens een coup afgezet, iets wat de auteur van de biografie van Sergius toeschreef aan hoe de keizer de paus had behandeld,5 hoewel Justinianus tien jaar later zijn troon terugkreeg. Dat het pausdom weigerde de door Justinianus bijeengeroepen synode van 691 aan te nemen bleef een onopgeloste kwestie. De keizer leek vergevensgezind en vroeg Johannes vn alleen de decreten te bevestigen waarin hij kon meegaan, maar de paus retourneerde het document zonder commentaar of handtekening.6


  Na het korte episcopaat van Sissinus (708), die zo vreselijk aan artritis leed dat hij niet zelfstandig kon eten, werd Constantinus 1 paus, de eerste die tijdens zijn wijdingsceremonie werd gekroond met een mijter. In 710 ontbood keizer Justinianus paus Constantinus in Constantinopel, die in oktober op weg ging met een aanzienlijk gevolg, onder wie de secundice- rius (de plaatsvervangend leider van de pauselijke bureaucratie), de sacellarius (betaalmeester), de defensores (het hoofd van de pauselijke lijfwachten), en de nomenclator (de ceremoniemeester van het pauselijk hof). Kort na vertrek van de paus arriveerde er een nieuwe exarch in Rome, die vier vooraanstaande leden van de pauselijke entourage liet onthoofden, onder wie de vicedominus, die de leiding had over het pauselijke paleis, de arcarius (de schatbewaarder), en de ordinator (de plaatsvervangend nomenclator). We weten niet waarom ze zijn geëxecuteerd, maar de titels geven ons inzicht in de pauselijke huishouding,"die was gemodelleerd naar de keizerlijke. Dit is niet het enige bewijs van oostelijke invloed in Rome in deze periode. De Arabische overwinningen en Slavennederzettingen in de Balkan leidden tot vele vluchtelingen die hun heil in Italië zochten, onder wie gemeenschappen van monniken. Meerdere daarvan konden zich met hulp van sympathieke pausen vestigen, en meerdere Griekssprekende monnikenhuishoudingen werden gesticht, met name rond de Aventijn. Rond 661 vond een tweede Griekse en Syrische migratie plaats, toen Constans 11 militaire eenheden op Sicilië en in het zuiden van Italië begon te plaatsen als onderdeel van zijn plan om de keizerlijke regering naar het westen te verplaatsen. Exarchen en andere hoge ambtenaren werden bijna altijd uit het Oosten naar Italië gestuurd. Meerdere pausen in deze periode waren zoons van officieren en ambtena-ren met een oosterse afkomst. Paus Conon (686-687) was de zoon van een officier uit Thracië, die was opgegroeid op Sicilië. Johannes v (685-686) werd geboren in Syrië. Sergius (687-701) was van Syrische afkomst, maar geboren op Sicilië, en de vader van Johannes vu was de beheerder van de keizerlijke paleizen in Rome. Vrijwel elke paus tussen 678 (Agatho) en 772 (Stefanus 111) was van oosterse origine of kwam van Sicilië, waar Grieks de voertaal van de elite was. Er werd in meerdere kloosters in Rome Grieks gesproken en het verscheen in deze periode ook in inscripties en op muurschilderingen. Constantinus werd geweldig ontvangen in Constantinopel: hij werd door de zoon van de keizer, Tiberius, naar de stad begeleid.7 Andere ceremonies markeerden de ophanden zijnde bijeenkomst met Justinianus: de keizer kuste de voeten van de paus en Constantinus droeg de mis op voor Justinianus en zijn hofhouding. Alle bestaande pauselijke privileges, zoals de vrijheid van keizerlijke bevestiging - die Constantinus iv in 685 had gegeven - voordat een paus kon worden gewijd, werden bestendigd. Wat betreft de synode van 691nam de paus het aanbod aan alleen die canons te accepteren die Rome goedkeurde. Justinianus was in de ogen van de paus volledig in ere hersteld en werd 'de christelijke en orthodoxe keizer' genoemd.8 Paus Constantinus ging irioktober 711 terug naar Rome. Nieuws dat Justinianus en zijn zoon waren gedood tijdens een opstand en dat hij was opgevolgd door een monotheleet, Philippikos (711-713), bereikte Rome al snel. In 717 begonnen de Arabieren aan een belegering van Constantinopel die een jaar zou gaan duren, en die als hij was gelukt mogelijk het hele rijk zou hebben vernietigd.


  


  Heilige beelden


  


  Uit deze periode van politieke instabiliteit en militaire dreiging stond een nieuwe keizerlijke dynastie op, de Syrische, die werd gesticht door Leo 111, bijgenaamd de Isauriër, een generaal van de Syrische grens. Zijn succes in het behouden van de hoofdstad, grotendeels dankzij het geheime wapen dat bekendstond als Grieks Vuur en het herstellen van de orde bracht opnieuw de vraag te berde waarom God had toegestaan dat het christelijke rijk aan dergelijke rampspoed was onderworpen. Er werd een nieuwe theologische verklaring voorgesteld: dat het Rijk het Tweede Gebod negeerde door beeltenissen te vereren. Het betrof een kwestie met een lange geschiedenis. Bisschop Epiphanius van Salamis (f 404) had volhard dat het afbeelden van Christus en de heiligen in kunstvormen idolaat was, maar aan het eind van de vierde en begin vijfde eeuw ontstond er een herkenbare christelijke iconografie, die we vandaag de dag nog kennen, waaronder die van Christus met lang haar en een baard en Sint-Petrus met korte krullen en een baard.9


  De verering van heiligen, niet het minst van de martelaren die waren vervolgd, werd steeds populairder, en hun rol als bemiddelaars tussen de devoot en het hemelse hof werd steeds groter. Geschilderde afbeeldingen van de heiligen, bekend als iconen, werden kanalen van communicatie tussen gelovigen en het object van hun verering, en sommige opmerkelijk prominente fungeerden als talismannen voor de veiligheid en voorspoed van de stad, zoals de icoon van de Hodegetria, die tijdens de belegering van de Avaren in 626 rond de muren van Constantinopel werd gedragen.10


  Er bleef in sommige christelijke kringen weerstand tegen beeltenissen be-staan, in deze periode met name in de oostelijke grensprovincies, dus het was niet verrassend dat de nieuwe, in Syrië geboren keizer, Leo m, de traditie van iconenverering in Constantinopel en zijn westelijke territoria als verklaring voor de recente catastrofen in het rijk zag. Bijgestaan door clerici die er hetzelfde over dachten als hij probeerde hij een einde te maken aan de iconenverering, waarmee hij een al licht ontvlambare situatie in Italië nog explosiever maakte, omdat de tegenstand tegen het rijk al hoog opliep vanwege belastingkwesties.


  Constantinus 1 werd in 715 opgevolgd door Gregorius 11 (715-731), een van de weinige pausen in deze periode die uit Rome kwamen. Hij was er in 669geboren en had enorm veel ervaring opgedaan als eerste sacellarius (betaalmeester) en bibliothecarius (in de betekenis van hoofd van de pauselijke administratie) onder paus Sergius, en hij had zijn voorganger als diaken naar Constantinopel begeleid. Als paus volgde hij het voorbeeld van zijn naamgenoot, Gregorius de Grote, en maakte van zijn familiewoning een klooster. Hij herstelde meerdere kloosters en kerken in en rond Rome in functie. Evenals zijn voorganger Sisinnius bestelde hij ongebluste kalk om de stadsmuren te laten repareren, een proces waarbij antieke marmeren standbeelden en armaturen werden verbrand." Nu het Rijk zo zwak was, was het prioriteit de verdediging van de stad te versterken, maar Gregorius vertrouwde ook op diplomatie om de Lombardijers buiten te houden, die nu werden geregeerd door Liutprand (712-744). Hoewel de Lombardijers in keizerlijke en pauselijke correspondentie vaak worden beschreven als 'onuitsprekelijk' en barbaars, erkenden ze dat hun koninkrijk vreedzaam moest co-existeren met zowel het keizerrijk als het pausdom in Italië. Ze hadden in het midden van de zevende eeuw het arianisme afgezworen en erkenden het patriarchale gezag van de paus in Italië. Zelfs hun sterkere vorsten, onder wie Liutprand, waren onwillig te proberen Rome en het bijbehorende land over te nemen.


  Voor keizer Leo 111 betekende de verzwakte economische staat in de vroege jaren 720 dat Italië zijn eigen verdediging moest betalen, dus verhoogde hij de belasting op land, inclusief land dat in bezit was van de kerk. Omdat het bisdom Rome de grootste landbezitter in Italië was, protesteerde paus Gregorius, die druk bezig was met zijn restauratieprogramma. Zijn weerstand tegen de belasting inspireerde leden van de seculiere elite in alle keizerlijke territoria in Italië ertoe hetzelfde te doen, wat leidde tot een staking van belastingbetalers. Het was de eerste keer dat een paus een boegbeeld voor politieke opstand tegen een keizer werd in een kwestie die niet theologisch was. Leo ontwierp in 724 een plan om Gregorius te vermoorden, maar dat werd verijdeld, en de samenzweerders werden stante pede gelyncht door een Romeinse menigte, wat bevestigde hoe populair de paus was. In 725 marcheerde exarch Paulus naar Rome, waar hij buiten de stad werd geconfronteerd met de legers van het hertogdom Rome en de Lombardijse hertogen van Spoleto en Benevento, die hem dwongen zich terug te trekken. De Romeinse troepen maakten hun eigen hertog blind omdat hij betrokken was bij het plot en vielen het aangrenzende hertogdom Campanië binnen, waarbij de hertog en zijn zoon werden vermoord omdat ze de keizer hadden gesteund. Dit alles leidde tot een opstand in Ravenna en de moord op de exarch. Hoewel het klinkt als een door de paus geïnspireerde nationalistische opstand, bleef Gregorius zijn hele pontificaat loyaal aan het keizerrijk, wat zijn onmiddellijke opvolgers ook waren. De crisis werd afgewend en toen een nieuwe exarch in 729 een verbond met Liutprand sloot waardoor de koning in staat was zijn gezag aan de Lombardijse hertogen van Spoleto en Bene-vento, recente bondgenoten van Rome, op te dringen, trok het keizerlijke leger zonder weerstand Rome binnen en was de belastingkwestie opgelost. De controverse over iconenverering culmineerde echter toen Leo in 726brieven aan Gregorius stuurde om hem om zijn steun te verzoeken. De pauselijke antwoorden zijn mogelijk bewaard gebleven in de akten van het Concilie van Nicea 11 uit 787, waarin het iconoclastische beleid van de Syrische dynastie werd teruggedraaid. In de eerste van die brieven benadrukte paus Gregorius dat de christelijke doctrine niet kon worden gedicteerd door seculiere leiders.12 Het tegenovergestelde idee van absoluut keizerlijk gezag over de kerk werd duidelijk geformuleerd in Leo's brief, waarin hij schreef:' Impe- rator sum et sacerdos (ik ben keizer en priester) ."3 De paus verwierp die opvatting en voegde toe: 'Keizers die een vroom leven leidden maakten zelden bezwaar tegen het gehoorzamen van pausen.'14


  De oosterse kerken waren vanaf het begin van de vierde eeuw van mening dat kerk en keizerrijk van elkaar afhankelijk waren en dat de keizerlijke macht een essentiële rol speelde in het richting geven aan de christelijke samenleving. De patriarchen van Constantinopel weigerden alleen met de keizers samen te werken als die zich met dogmatische vraagstukken bemoeiden, aangezien dogma's alleen konden worden gewijzigd met toestemming van alle kerken, uitgedrukt in een kerkvergadering. Toen keizer Leo iii dus in 730 probeerde patriarch Germanus van Constantinopel zover te krijgen dat die openlijk zou verklaren dat hij tegen iconenverering was, was Germanus' antwoord:


  'Als ik Jonas ben, werp me dan in de zee. Want zonder oecumenische raad is het onmogelijk voor me, 0 keizer, vernieuwend te zijn in geloofskwesties.'15


  Zoals het in het Oosten traditie was legde Germanus zich neer bij het keizerlijke gezag. Hij accepteerde dat hij werd afgezet en trok zich direct terug op zijn familielandgoed. Omdat hij was afgezet door een gemengde vergadering van leken en kerkelijke notabelen en niet door een kerkvergadering, verklaarde de paus de uitspraak ongeldig en beschouwde de nieuwe patriarch van de keizer, Anastasius (730-754), als overweldiger. Gregorius 11 weigerde de brief waarin Anastasius werd benoemd aan te nemen, en dus waren Rome en Constantinopel niet in communie toen Gregorius in februari 731 stierf. Zijn opvolger, een priester op leeftijd van Syrische afkomst die Gregorius 111werd, werd op een zeer ongebruikelijke manier verkozen: bij acclamatie van het volk tijdens de begrafenis van zijn voorganger. Bonifatius 111 (607-608) had verordonneerd dat er geen discussie mocht zijn over de opvolging van een paus zolang die nog leefde, en dat de verkiezing van een nieuwe drie dagen na de begrafenis van de oude moest plaatsvinden. Tegen het einde van de jaren 680 was het leger van het hertogdom Rome naast de clerus en het volk in Rome een derde partij met stemrecht geworden, hoewel we nog steeds niet weten hoe het proces er in de praktijk uitzag. Het einde van de zevende eeuw wordt gekenmerkt door omstreden verkiezingen. Gewoonlijk werden rivaliserende kandidaten gesteund door meerderheidsgroepen binnen respectievelijk de clerus en het leger. De pretendenten waren over het algemeen de priester en diaken met de meeste anciënniteit. Maar Gregorius 111 werd in 731 gekozen door 'alle mensen, van de hoogste tot de laagste', terwijl ze bij de lijkbaar van Gregorius 11 stonden. Spontane acclamatie werd vanaf dat moment een erkend alternatief voor een formele verkiezing, zelfs in latere eeuwen, toen het verkiezingsproces geheel werd uitgevoerd door het college van kardinalen.16


  Gregorius 111 had meer met zijn voorganger gemeen dan alleen zijn naam. Hij stuurde brieven aan de keizer waarin hij zijn verkiezing aankon-digde, maar ook het iconoclasme en de behandeling van Germanus veroordeelde. De post werd gebracht door een priester genaamd Georgius, die zo bang werd van de vijandige sfeer in Constantinopel dat hij rechtsomkeert maakte zonder ze af te leveren. Gregorius overwoog hem uit zijn functie te zetten omdat hij zo laf was geweest, maar besloot het toch bij een mildere straf te laten: terug naar Constantinopel met een nog uitgesprokener veroordeling van de keizer. Deze keer kwam de ongelukzalige priester niet verder dan Sicilië, waar hij een jaar door de gouverneur werd vastgehouden. Hetzelfde lot overkwam de volgende pauselijke boodschapper, die met de post reisde van een grote synode van drieënnegentig bisschoppen die in november 731 waren samengekomen en hadden besloten: 'Als iemand van nu af aan... de heilige afbeeldingen van onze God en Heer Jezus Christus of van zijn Moeder de altijd-maagdelijke, onbevlekte en roemrijke Maria verwijdert, vernietigt, profaneert of blasfemeert, laat die dan uit het lichaam en het bloed van Onze Heer Jezus Christus en de eenheid en het lidmaatschap van de gehele kerk worden gedreven.'17 Andere pauselijke brieven en verzoeken van Italiaanse bisschoppen en burgerlijke leiders werden op dergelijke wijze onderschept op weg naar Constantinopel, aangezien ze afgeleverd moesten worden om rechtsgeldig te zijn.


  Uiteindelijk werden er enkele pauselijke brieven Constantinopel binnengesmokkeld, en keizer Leo m besloot in 733 de weerstand in Italië de kop in te drukken. Hij stuurde een vloot met versterkingstroepen voor de exarch, maar die ging verloren tijdens een storm boven de Adriatische Zee. Nog meer van dergelijke verliezen kon hij zich niet veroorloven, dus besloot Leo een andere methode aan te wenden, en hij schreef het eigendomsrecht van alle pauselijke landgoederen op Sicilië, in het zuiden van Italië en de westelijke Balkan over aan het patriarchaat van Constantinopel. Daardoor werden de economische middelen van het bisdom Rome aanzienlijk kleiner en afhankelijk van het hertogdom Rome. Ondanks alle verbittering naar aanleiding van het theologische conflict en het verlies van kerkgoederen bleef Gregorius m de keizer in seculiere kwesties trouw. De paus haalde de Lombardijse koning in 733 over Ravenna terug te geven, dat Liutprand net van de exarch had buitgemaakt. Gregorius erkende tevens de duidelijke militaire zwakte van de keizerlijke territoria in Italiëen het onvermogen van de exarch om die te verdedigen, dus maakte hij het project waaraan zijn voorganger was begonnen af en liet de muren van Rome restaureren. Toen sloot hij een verbond met de Lombardijse hertogen van Spoleto en Benevento tot gezamenlijke verdediging tegen Liutprand, maar dat zette de koning ertoe aan in 739 het hertogdom Rome binnen te vallen en vier belangrijke fortsteden te confisqueren. Hij wilde de paus zo dwingen het verbond met de hertogen te verbreken, die de koning als rebellen beschouwde. Gregorius vreesde dat het uiteindelijke doel van Liutprand Rome zelf was, en hij vroeg nu om steun bij de nieuwe vorst van de Franken, wat opmerkelijke gevolgen voor alle betrokken partijen had. Om die beter te begrijpen moeten we een stukje teruggaan in de tijd om te zien hoe het episcopaat betrokken raakte bij een grote regimewijziging in Frankië, waarbij Angelsaksische missionarissen waren betrokken.


  


  De Frankische connectie


  


  Hoewel Gregorius de Grote rond de tijd van Augustinus' missie naar Kent in 596 brieven had uitgewisseld met de Frankische koningen betekent het verlies van zo een groot deel van de navolgende pauselijke correspondentie dat we niet weten in hoeverre het contact daarna is onderhouden. De gewoonte echter van de aartsbisschoppen van Canterbury om persoonlijk het pallium (een witte wollen band die de paus aan geprefereerde metropolieten schonk) in ontvangst te nemen was een van meerdere manieren waarop de pauselijke huishouding op de hoogte bleef van wat zich in Frankië afspeelde. De verslagen van pelgrims, die in steeds grotere aantallen uit Engeland en Ierland naar Rome kwamen, samen met die van handelaren en sporadische diplo120 matieke uitwisselingen en brieven van Gallische bisschoppen en van de beheerders van de pauselijke landgoederen in de Provence, vormden samen een bron van informatie over de steeds groter wordende macht van de Frankische koninkrijken voor het episcopaat. Sommigen kwamen naar Rome om te sterven in de nabijheid van de tombes van de apostelen, zoals koning Coenred van Mercia in de tijd van paus Constantinus 1 (708-715). Maar de meeste bezoekers uit Brittannië keerden weer naar huis terug, met informatie over de gewoontes in Rome. Een frequent bezoeker was de Northumbrische abt Biscop, stichter van het gemengde klooster van Wearmouth-Jarrow, waar Beda woonde. Hij bracht vijfbezoeken aan Rome en het zuiden van Gallië, waar hij het kloosterleven bestudeerde en een grote hoeveelheid boeken aanschafte.


  Biscop keerde in 666 van zijn reis terug en werd vergezeld door abt Johannes, de cantor van de Sint-Pieter in Rome, die de liturgie en gezangen uit Rome in de kloosters van Wearmouth en Jarrow moest introduceren. Zoals Beda opmerkte zijn de liturgische manuscripten die Johannes voorbereidde'tot op de dag van vandaag bewaard gebleven in het klooster en zijn er elders vele kopieën gemaakt'.18 Romeinse vormen van godsdienstoefening begonnen zich wijd te verspreiden in Engeland. Johannes was er ook, in opdracht van paus Agatho, als zijn vertegenwoordiger op de synode die aartsbisschop Theodorus te Hatfield had bijeengeroepen en om ervoor te zorgen dat de Angelsaksische theologie net zo degelijk werd onderwezen als de zangkunst. Hoewel alleen de kerken in het zuidoosten van het eiland door missionarissen uit Rome waren gesticht zochten alle kerken in de Angelsaksische koninkrijken tegen het midden van de zevende eeuw hun leiding bij de paus. Dat werd duidelijk tijdens de synode te Whitby in 664, waar Rome absolute prioriteit kreeg boven de koning van Northumbrië tijdens een conflict over de dag waarop Pasen moest vallen. Clerici die bleven vasthouden aan de Ierse praktijk - die ironisch genoeg zelf van Romeinse origine was - werden uit het koninkrijk verbannen, om vervolgens door de Pieten nogmaals het land uit te worden gezet. Het schisma eindigde in 715, toen Iona en de andere kloosters die in Ierland door Colomba (7 597) waren gesticht uiteindelijk de Romeinse gebruiken overnamen.


  De sterke Romeinse invloed op de Angelsaksische kerken was met name belangrijk toen ze zich op hun beurt vanaf het einde van de zevende eeuw gingen bezighouden met missionaire activiteiten op het continent. De belangrijkste inspiratie voor dergelijke ondernemingen was Iers, maar het kerkelijk gezag erachter was Romeins, en in de seculiere sfeer Frankisch. De volken ten oosten van de Rijn, waar de Angelsaksische missionarissen werkten, waren door de Frankische koningen lang als onderdanen gezien, hoewel de realiteit sinds 650 anders was. De Frankische militaire zwakte werd vanaf 687 duidelijk zichtbaar, toen de controle overging naar een aristocratische factie die werd geleid door de Pepiniden, voorouders van de Karolingen. Meerderen van hen maakten er een prioriteit van deze territoria zodra ze die hadden overwonnen te kerstenen, niet het minst omdat dit de bevolking vatbaarder maakte voor Frankische culturele invloeden en politieke controle. In 690 werd Magna Frisia, ten oosten van de Rijn aan de Noordzeekust, de eerste grote overzeese missie voor de Angelsaksen, geleid door de Northum-brische abt Willibrord. Hij vroeg steun bij paus Sergius 1 en hertog Pepijn van Herstal, die probeerde het gebied te veroveren. Van een bezoek aan Rome om pauselijke goedkeuring te verzekeren nam Willibrord relieken van Romeinse martelaren mee voor de kerken die hij in Frisia hoopte te gaan stichten. Sinds de zesde eeuw was het plaatsen van relieken onder het altaar van een nieuwe kerk een onderdeel van het wijdingsritueel. Meerdere pausen hadden in de zevende eeuw relieken naar Engeland gestuurd, en de keuze van Willibrord was nog een teken van de sterke invloed van Rome achter deze missies. In 696 werd Willibrord in Rome, op verzoek van Pepijn, die nu politiek leider in Frisia was, tot aartsbisschop van de Friezen gewijd door Sergius 1, waarbij Utrecht zijn zetel werd. De dood van Pepijn van Herstal in 714 bespoedigde een Friese opstand, en aangezien het christendom nauw in verband werd gebracht met Frankische opperheerschappij moesten Willibrord en zijn clerus vluchten. Hij stierf in 739 in zijn klooster in Echternach (in het huidige Luxemburg) nadat het hem niet was gelukt veel voortgang te boeken in Frisia. De banden die hij echter had opgebouwd tussen de Frankische leiders, de Angelsaksische missionarissen en het episcopaat waren van enorm belang voor de toekomst, zoals wel bleek uit de carrière van een van zijn volgelingen. Dat was een West-Saksische priester genaamd Wynfreth (Winfried), die in 716 in Frisia werkte voordat hij verder naar het zuiden trok op zoek naar een nieuwe missie. Om toestemming te vragen aan Gregorius n bezocht hij in 719 Rome, waar hij in 722 nogmaals was om tot bisschop-missionaris gewijd te worden onder de nieuwe naam Bonifatius, die hij van de paus kreeg. Hij werd in 732 door Gregorius in tot aartsbisschop gewijd, wat hem de mogelijkheid gaf op zijn gezag ondergeschikte episcopale zetels te herstellen ofte stichten, en hij werd pauselijk vicaris van Germanië, met gebruikmaking van de Romeinse nomenclatuur. Het idee achter de promotie van Bonifatius was dat hij dan een nieuwe kerkprovincie ten oosten van de Rijn kon stichten, die de tradities van Rome zou volgen, en die vrij was van de zonden waarvan men toen vond dat ze de kerk in het Frankische Rijk infecteerden. Het project hing echter af van het 122 behoud van de Frankische hegemonie in dit land, en aanhoudend plaatselijk verzet gedurende een groot deel van de jaren 730 en 740 maakte het onuitvoerbaar. Met name de Saksen boden erg veel weerstand, en ze werden pas in 804 onderworpen door de Franken. Bonifatius had lang gehoopt dat het hem zou lukken die 'Oude Saksen', die hij als continentale neven beschouwde, te kerstenen. Paus Gregorius m stuurde hem in 738 zelfs een brief waarin hij de Saksen aanspoorde Christus aan te nemen via de preken van Bonifatius, maar dat was onmogelijk omdat die steun van de Franken kreeg. Dus trok hij zuidelijk naar Beieren, waar hij in 739 als pauselijk vicaris een netwerk van vier nieuwe bisdommen voor de hertog daar, Odilo, creëerde. Dat maakte een plan af dat in 716 door Gregorius 11 was ontwikkeld, toen hertog Theodo van Beieren de eerste van zijn dynastie was geweest die Rome bezocht. Höewel hij was toegewijd aan zijn missionariswerk was de belangrijkste rol van Bonifatius in de jaren 730 en 740 die als agent van door de paus geïnspireerde hervormingen in Frankië. Hij voorzag een rij opeenvolgende pausen van verontrustende verslagen over de toestand van de Frankische kerk en merkte in 742 op dat er al tachtig jaar geen synode was geweest in de Frankische koninkrijken, dat 'zogenaamde diakens sinds ze een jongeling waren een leven leiden van losbandigheid, overspel en vunzigheid' en dat zich 'onder hen bepaalde bisschoppen bevinden die, hoewel ze ontkennen dat ze ontuchtig en overspelig zijn, dronkaards en ledigaards zijn, die jagen en vechten in het leger als soldaten, en die bloed aan hun eigen handen hebben, zowel van heidenen als christenen'.'9 Structuren van kerkelijke organisatie waren overal in Gallië afgebrokkeld en er waren in deze periode helemaal geen metropolieten in de Frankische koninkrijken. Als Bonifatius overdreef, deed hij dat met mate. De laatste synode van Frankische kerken was voor zover we weten rond 696, vijftig jaar daarvoor, en de voorgaande bisschop van Mainz was gedood toen hij een aanval tegen de Saksen leidde. Zijn zoon, Gewillib, die hem zowel als bisschop opvolgde als dat hij een wraakactie tegen de Saksen begon, vormde een belangrijk obstakel in Bonifatius' missionariswerk aan de andere kant van de Rijn. De sleutel van vooruitgang was de houding van de Frankische heersers. We hebben geluk dat er na de dood van Bonifatius (die in 754 werd vermoord door Friese heidenen) een collectie van zijn brieven is samengesteld, die meerdere uitwisselingen bevat met de pausen van Gregorius 11 (715-731) tot Stefanus 11 (752-757), evenals boodschappen van hen aan leiders in Frankiëen Beieren. Aangezien er maar zo weinig pauselijke correspondentie uit deze periode bewaard is gebleven, is ze heel waardevol, niet het minst omdat ze verwijst naar andere brieven, die verloren zijn gegaan. Het missionariswerk van Bonifatius en andere Angelsaksen was voor de pausen een mogelijkheid te corresponderen met de Pepiniden, die na 719 als leiders van heel Frankië opstonden. Dat de nieuwe macht van deze familie niet rustte op een stabiele constitutie en dat ze de laatste Merovische koningen moesten inzetten als spreekbuis voor hun beslissingen maakte hen toegankelijker vQor invloed van de paus dan het geval was geweest in de zevende eeuw. Onder Karel Martel (| 741) werd weinig bereikt, aangezien zijn militaire behoeften prioriteit hadden, en hij werd later onterecht berucht omdat hij kerkgoederen zou hebben gebruikt om zijn aanhangers te belonen. Maar zijn zoons, Pepijn de Korte en Carloman, kregen een sterkere positie door zijn campagnes, die hem dominant hadden gemaakt in Frankië en aan de andere kant van de Rijn. Carloman (741-747), die macht over de oostelijke territoria erfde, wilde de Frankische kerk onder leiding van Bonifatius graag nieuw leven inblazen. Er werden jaarlijkse synodes georganiseerd, en de beslissingen die er werden genomen werden naar Rome gestuurd. De positie van Bonifatius werd er gereguleerd nadat het was mislukt een nieuwe metropolitaanse provincie ten oosten van de Rijn te vestigen en hij werd formeel overgeplaatst naar het eeuwenoude bisdom Keiden. Hij werd echter tegengewerkt daarnaartoe te gaan, zoals vele van de hervormingen werden tegengewerkt door inertie en oppositie van de gevestigde orde, dus werd hij in 745 in Mainz geïnstalleerd door een synode die de onverzoenlijke Gewillib afzette. Carlomans broer Pepijn in, die enthousiast beschermheer van het klooster van Saint-Denis bij Parijs werd, opende een eigen communicatiekanaal met het episcopaat, en verzocht in 747 om een code voor kerkrecht uit Rome. Hij ontving van paus Zacharias (741-752) een verzameling van zevenentwintig canons uit de collectie van conciliaire en pauselijke decreten die voor paus Hormisdas (514-523) waren samengevoegd door een monnik die bekenstond als Dionysius Exiguus (de Kleine).20


  In datzelfde jaar was er een grote politieke ommezwaai in Frankië, toen Carloman troonsafstand deed om als monnik te gaan leven in Italië. Hij liet zijn territoria na aan zijn zoon Drogo, maar Pepijn m wierp het regime van zijn neefje binnen een paar maanden omver, met steun van Bonifatius en anderen.21 Hoewel hij nog steeds vele tegenstanders had leidde deze coup Pepijn tot een andere, gedurfdere: het opeisen van de troon in eigen naam. In 749 stuurde hij de bisschop van Würzburg en de abt van Saint-Denis om met paus Zacharias te overleggen over de legitimiteit van het afzetten van de laatste der Merovische koningen, die sinds het einde van de vijfde eeuw over de Franken hadden geregeerd. Volgens een Frankische bron van iets later besloot de paus dat 'het beter was degene met de koninklijke macht in plaats van degene zonder die macht koning te noemen'.22 Hoewel de daaruit volgende afzetting van de laatste Merovische koning door Pepijn de Korte in eerste instantie afhankelijk was van de partijpolitiek van de Frankische aristocratie, werd het antwoord van de paus inzake de vraag van de monarch geciteerd als formele rechtvaardiging. Het is zeer onwaarschijnlijk dat Zacharias dacht dat hij de overgang naar een nieuwe dynastie autoriseerde met zijn nogal dubbelzinnige antwoord, maar de gebeurtenis zou later gezien gaan worden als bewij s van het recht van de paus om een seculiere leider af te zetten.


  


  De Franken schieten te hulp


  


  Pepijn III verloor na de troonsafstand van zijn broer in 747 zijn interesse in kerkhervormingen. Regelmatige synodes stopten en Bonifatius werd buiten spel gezet. Het episcopaat had nu echter om andere redenen de nieuwe Frankische monarch nodig. De dreiging van de Lombardijers gericht op Rome was dat decennium minder geworden, tot hun koning, Ratchis (744-749), zich in een klooster terugtrok. Het is mogelijk dat de Lombardijers hem hebben afgezet omdat het hem in 749 niet lukte Perugia in te nemen, wellicht omdat paus Zacharias hem verzocht de belegering stop te zetten. Zijn opvolger Aistulf moest zich bewijzen, wat hij deed door Ravenna en het resterende territorium van het exarchaat in het noordoosten van Italië in 751 te veroveren. Andere bedreigingen voor het pauselijk hertogdom werden ook steeds acuter, nu er in de jaren 730 in de buurt van Rome Arabische invallen waren.23 Er kon geen hulp worden verwacht van het zeer verzwakte keizerrijk, dat zich tegenover jaarlijkse invasies en eigen interne geschillen zag gesteld. De zoon en opvolger van keizer Leo 111, Constantijn v (741-776), was een nog vuriger iconoclast en sloot kloosters en dwong monniken te trouwen omdat ze weerstand hadden tegen zijn beleid. Een vijandige kroniekschrijver noemde hem later 'een voorganger van de antichrist' en beweerde dat hij zich had ontlast in de doopvont toen hij als baby werd gedoopt, een teken van hoeveel kwaad hij in de kerk zou aanrichten.24 Hoe dan ook verbeterde in de jaren 740 de band tussen de paus en de keizer. Constantijn v schonk de kerk twee keizerlijke landgoederen in de buurt van Rome als gedeeltelijke compensatie voor het verlies van pauselijke territoria op Sicilië en in de Balkan.2'


  Over het algemeen gesproken bleven pausen waar het seculiere kwesties betrof trouwe onderdanen van de keizers: ze bleven hun brieven dateren met de jaren van keizerlijke heerschappij, en gouden munten werden in Rome in naam van de keizers geslagen. Gregorius m en Zacharius lieten kleine vierkante bronzen munten slaan met hun eigen naam en titel erop, en produceerden daarmee wat waarschijnlijk de eerste pauselijke munten waren,26maar gouden munten bleven een keizerlijk monopolie. Dat ze in Rome in naam der keizer werden geslagen was een teken van de aanhoudende politieke loyaliteit van het pausdom. Desondanks was er dringend behoefte aan militaire hulp. Karel Martel had niet gereageerd op de verzoeken van Gregorius m in 739omdat de Lombardijse koning in een campagne tegen de Arabieren in de Provence zijn bondgenoot was geweest, maar Pepijn de Korte was gemakkelijker over te halen, vooral nadat paus Stefanus 11 (752-757) de Alpen was overgestoken om hem in 754 te Reims tot koning te zalven. Het was een bevestiging van een Frankisch kroningsritueel uit 751. Stefanus' zalving van Pepijn was de eerste die met gewijde olie gebeurde, waarschijnlijk een gebruik dat was overgenomen van Spaanse koninklijke initiatieriten, en het benadrukte de behoefte van de nieuwe leider aan spirituele bevestiging van zijn seculiere gezag. Het was tevens de eerste keer dat een paus naar Frankrijk reisde. Als dank viel Pepijn in 755 Italië binnen om Aistulf tegen te houden. Hij deed hetzelfde in 756, toen de Lombardijse koning zich niet aan de afspraken hield die het jaar daarvoor waren gemaakt. De Lombardijers weigerden beide keren op een open slagveld de confrontatie aan te gaan met de Franken, en capituleerden toen hun koninklijke hoofdstad Pavia werd belegerd. Aistulf stierflater in 756, en zowel Pepijn als paus Stefanus 11 wilde inspraak in het benoemen van zijn opvolger, een Lombardijse hertog genaamd Desiderius (756-774), maar de Frankische koning bemoeide zich daarna niet meer met Italiaanse zaken. Koning Desiderius wilde een openlijk conflict met het episcopaat vermijden, maar wilde evenmin het recent overwonnen territorium dat in de verdragen was overeengekomen restitueren. Verdere pauselijke verzoeken aan het adres van Pepijn werden in de wind geslagen, aangezien hij te druk was met de vernietiging van half Aquitanië.


  


  Karel de Grote


  


  De dood van Pepijn in 768 opende een nieuw hoofdstuk in de relatie tussen de paus en de Franken, aangezien hij zijn koninkrijk naliet aan zijn twee zoons, Karel, later bekend als 'de Grote', en Carloman, die al snel ruzie kregen. Externe bondgenoten werden belangrijk nu de dreiging van een burgeroorlog steeds groter werd, en Karel was zijn jongere broer te vlug af door een diplomatiek huwelijk te arrangeren met de dochter van de Lombardijse koning. Een nieuwe paus, Stefanus m (768-772), was geschokt te horen dat een van zijn Frankische beschermheren op het punt stond een verbond te sluiten met 'dat trouweloze en gruwelijk stinkende volk der Lombardijers... een ras waaruit wel zeker de melaatsen zijn voortgekomen'.27 Hoewel dit ongebruikelijk sterke taal was, zelfs om de Lombardijers mee te beschrijven, waren de paus en zijn adviseurs met reden bang voor de effecten van dit nieuwe verbond, zoals de geschiedenis van de relatie tussen de Lombardijers en de pausen in de jaren daarvoor aantoont. Stefanus 11, die de Frankische koning Pepijn had gezalfd, werd in 757 opgevolgd door zijn broer, Paulus 1 (757-767). De nieuwe Lombardijse koning, Desiderius, kreeg in zijn regeringsperiode de controle over de hertogdommen Spoleto en Benevento, waarmee het Romeinse territorium in feite omsingeld was. De dreiging van een verbond tussen de Lombardijers en de keizer speelde ook kort, toen Constantijn v tot razernij was gebracht door de pauselijke steun voor tegenstanders van zijn iconoclastische politiek in het Oosten. Hij begon het Frankische hof te paaien en stuurde Pepijn m het extravagante geschenk van een draagbaar orgel, en probeerde in 767 niet geheel zonder succes de Franken over te halen het iconoclasme aan te nemen. In de praktijk was het allemaal niet echt een ernstige bedreiging, maar er hing tij dens het gehele pontificaat van Stefanus 11 een sfeer van diplomatieke wanhoop in Rome, met vijanden aan alle kanten. De enige vreugdevolle gebeurtenis was het verwijderen uit de catacomben van wat men dacht dat het lichaam en de marmeren tombe van de dochter van Sint-Petrus waren, Petronilla, met daarop de inscriptie: aan aurea petronilla, liefste dochter, in de hand van de apostel zelf. De tombe werd in een processie naar de SintPieter gebracht en in het voormalige mausoleum van de Theodosiaanse dynastie geplaatst.28


  Hoewel onderdeel van een breder pauselijk gecoördineerd programma waarin de veronderstelde relieken van martelaren uit de catacomben werden verwijderd en in kerken binnen de stadsmuren werden geplaatst, had deze verhuizing ook een politiek doel. Pepijn 111 verzocht de paus in 757 computer (peetvader) van zijn pasgeboren dochter Gisela te zijn. Dit impliceerde een veel nauwere relatie dan tegenwoordig, aangezien de peetouder het spirituele equivalent van de fysieke vader of moeder was en een unieke band met zowel hen als het kind vormde. Het was voor paus Paulus i een unieke gelegenheid om een sterker bondgenootschap met de Frankische beschermheren van het episcopaat te smeden, en hij organiseerde in 758 een uitvoerige ceremonie in de pas gewijde kapel van Sint-Petronella, waarin hij de doopjurk van de baby zegende - zelf werd ze voor haar doop niet naar Rome gebracht die hij van Pepijn had gekregen. In een brief die de gebeurtenis beschreef trok de paus een parallel tussen de relatie van Sint-Petrus met zijn dochter en die tussen hemzelf en de Frankische prinses. Dat leverde in de praktijk weinig op, aangezien Pepijn weigerde zich verder in Italiaanse aangelegenheden te laten trekken, maar de gebeurtenis was onderdeel van een intensieve pauselijke pluimstrijkerij door de Franken. Sint-Petronella werd later uitgeroepen tot beschermvrouwe van verbonden tussen het episcopaat en de Franse monarchie, en de kapel zelf werd gebruikt voor pauselijke ceremonies met betrekking tot Frankrijk tot hij in 1606 werd verwoest. De eisen die de organisatie van de militaire en civiele administratie van het hertogdom Rome stelden maakten de pausen in deze periode tot de facto seculiere leiders van een aanzienlijk territorium in centraal Italië, waaronder enkele voormalig keizerlijke hertogdommen. Vandaar dat pausen, die zeggenschap hadden over veel inkomsten en een groot aantal plaatselijk gerekruteerde soldaten, regelmatig als seculier soeverein moesten optreden als ze niet het risico wilden lopen hun gezag over anderen te verliezen. Een van zulke mensen was hertog Toto van Nepi, wiens troepen de macht hadden over de noordelijke wegen naar Rome. Toen paus Paulus 1 in 767 stierf, pleegde Toto een coup en gebruikte de legerstem in het benoemen van de paus om de keuze van zijn broer, Constantinus, op te dringen, die op dat moment nog niet-geestelijke was, maar tot subdiaken en diaken werd gewijd voordat hij paus werd.


  Hoewel de juiste procedure naar de letter maar misschien niet naar de geest was gevolgd en er geen wet was die zei dat een niet-geestelijke geen paus mocht worden bracht deze coup de leiders van de vorige pauselijke administratie tot razernij, met name Christoffer, de primicerius notariorum (hoofdnotarius, hoofd van de ambtenarij). Er was behoefte aan een militair tegenwicht voor hertog Toto, en Christoffer begon onderhandelingen met koning Desiderius en de hertog van Spoleto, die ermee instemde troepen te sturen. Op 30 juli 768 zette Christoffers zoon Sergius een contracoup in Rome op stapel, met hulp van de Lombardijse bondgenoten, waarbij Toto werd gedood en Constantinus 11 werd gevangengenomen.


  Desiderius hoopte op een sympathieke paus en zette een Lombardijse priester genaamd Waldipert in als zijn tussenpersoon, en een andere priester, Philip, was hun keuze. Hij werd door Waldipert en 'een stel Romeinen' in de basiliek van Sint-fan van Lateranen gewijd, waarbij werd uitgeroepen:


  ' Sint-Petrus heeft Philip tot paus gekozen.' Philip werd luttele uren later door plaatselijke troepen van Christoffer en Sergius uit het Lateraanse paleis gezet en teruggestuurd naar zijn klooster. Zijn lot was minder grimmig dan dat van paus Constantinus n, die in het openbaar werd vernederd en rond de stad moest paraderen 'op een paard met een vrouwenzadel', en een 'enorm gewicht' aan zijn voeten. Hij werd op 6 augustus 768 door een synode in de basiliek van Sint-Jan van Lateranen afgezet.


  Een deel van de akten van deze vergadering heeft de tand des tijds door-staan, en ze vermelden dat de vergadering werd voorgezeten door de 'driemaal gezegende en engelachtige paus Stefanus m, opperste paus van de universele kerk en van de stad Rome', bijgewoond door verscheidene bisschoppen, onder wie vertegenwoordigers uit Ravenna en Frankië, acht priesters van de kerk van Rome, diakens en monniken van zowel de Latijnse als de Griekse kloosters van de stad, en 'de nobelen en militie', samen met'oprechte burgers en algemeen publiek'.29 De veroordeling van Constantinus, ondanks zijn weerwoord dat anderen, onder wie wijlen de bisschop van Ravenna, tot hoge functies in de clerus waren benoemd terwijl ze niet-geestelijke waren, stond vast. Zoals al dit soort gebeurtenissen werd ook deze met ritueel drama omringd. Constantinus werd 'afgeranseld' en letterlijk de basiliek uitgegooid, waarna alle documenten die hij had uitgevaardigd en het verslag van de synode die hem had gekozen in het koor van de kerk werden Verbrand. 'Hierna wierpen de heilige paus Stefanus en alle clerici en het Romeinse volk zich op de grond en schreeuwden en jammerden Kyrie elei- son, en biechtten op dat ze allemaal hadden gezondigd omdat ze de communie uit handen van Constantinus hadden aangenomen.' Er werd besloten dat iemand die de hiërarchische ladder van de clerus niet had beklommen'en niet tot kardinale diaken of priester' was gewijd niet tot paus kon worden verkozen.30


  Constantinus' broer Passibus en een van zijn belangrijkste volgelingen, bisschop Theodorus, de vicedomus of ceremoniemeester van het pauselijk paleis, waren 'verblind door enkele geperverteerde individuen' en werden naar een klooster gestuurd. Constantinus zelf werd gevangengenomen in het klooster van Sint-Saba, waar hij werd gegrepen door troepen die loyaal waren aan Christoffer en Sergius, die 'zijn ogen uitstaken en hem blind op straat achterlieten' .31 Hetzelfde lot trof Waldipert, maar diens tong werd ook uitgesneden, wat tot zijn dood leidde.


  De man achter deze gruweldaden was Gratiosus, familie van Christoffer, die werd beloond met Toto's hertogdom Nepi. Hun familie had Rome bemachtigd, maar had een nieuwe paus nodig via wie ze hun nieuwe macht konden uitoefenen. Daarom werd tijdens een synode op 6 augustus 768 de verkiezing van een priester van bescheiden Siciliaanse afkomst, Stefanus, georkestreerd, die lang in het Lateraanse paleis had gewerkt en voor Paulus 1had gezorgd toen die op zijn sterfbed lag. Maar Stefanus m liet al snel merken dat hij niet van plan was een pion te blijven van degenen die zijn verkiezing hadden opgedrongen, vooral aangezien er anderen waren die niets liever wilden zien dan het eind van de dominantie van Christoffer en zijn familie. De belangrijkste onder hen was Desiderius, die Waldipert wilde wreken en boos was dat er eisen voor territoriale restitutie werden gesteld. Na zijn verbond met de nieuwe Frankische koning Karel in 771 was er geen gevaar dat een Lombardijse ingreep tegen Rome een reactie van Frankië zou uitlokken, en hij had bovendien een geheime bondgenoot aan het pauselijk hof weten te verzekeren, een kamerheer genaamd Paul Afiarta. Desiderius trok in het voorjaar van 771 richting Rome met een leger pnder het voorwendsel dat hij wilde bidden in de Sint-Pieter en de paus wilde spreken. Christoffer en Sergius barricadeerden zichzelf in de stad, erop voorbereid lang stand te houden, terwijl Stefanus in wegglipte naar de koning in de Sint-Pieter. Medestanders van Christoffer en Sergius verbleven in de stad, terwijl hun tegenstanders samenkwamen in de Sint-Pieter aan de andere kant van de Tiber, en de beweging de ene of de andere kant op liet zien wie de overhand had, tot zelfs Gratiosus zijn familie in de steek liet toen hij zag hoe de wind waaide. Hij en zijn aanhangers haalden een hek neer, waardoor Rome onverdedigbaar achterbleef, en voegden zich bij de paus en koning De-siderius. Stefanus m verzekerde Christoffer en Sergius dat hun leven gespaard zou blijven, maar dat ze naar de Sint-Pieter moesten komen voordat ze zich in een klooster zouden terugtrekken. Toen ze dat deden droeg hij ze over aan Paul Afiarta, die hun dezelfde avond de ogen uitstak. Afiarta deelde nu macht met de broer van de paus, een hertog genaamd Johannes. Christoffer stierf drie dagen later. Sergius werd opgesloten in een klooster en werd vermoord toen Stefanus in op zijn sterfbed lag.


  Maar weinig andere gebeurtenissen in de geschiedenis van het episcopaat zijn zo gedetailleerd opgetekend als deze gruwelijke episode. Behalve dat ze illustreert hoe gewelddadig de politiek aan het pauselijk hof in deze periode kon zijn, is het ook zeldzaam bewijs van hoe de sociale elite werkte. Ooit populaire ideeën over scheidslijnen tussen leken-en kerkelijke, of civiele en militaire aristocratie gingen niet meer op nu families leden hadden die in alle categorieën pasten, en zich in sommige gevallen van de ene naar de andere categorie bewogen. We zien tevens dat aristocratische families met plaatselijk gezag op het platteland om de macht in de metropolis strijden. Luttele maanden na de omverwerping van Christoffer en Sergius viel het verbond achter hun coup uit elkaar. De jongste van de twee Frankische koningen, Carloman, stierf in december 771 en liet enkel twee jonge kinderen als erfgenamen na. In plaats van een lange minderjarigheid af te wachten liepen zijn hovelingen over naar Karel, en Carlomans vrouw en kinderen vluchtten naar het Lombardijse koninkrijk. Karel had niet langer behoefte aan een Lombardijse bondgenoot en scheidde van de dochter van Desiderius, wat op zich al bijna een oorlogsverklaring was. De wederopstelling werd compleet toen Stefanus m in januari 772 stierf. Volgens de voorwaarden van een nieuwe procedure voor het verkiezen van een paus, verordonneerd in 769, werd zijn opvolger enkel door de clerus van Rome gekozen. Ondanks pogingen van Paul Afiarta om de uitkomst te beïnvloeden werd Adrianus 1 (772-795), lid van de nieuwe aristocratie, de volgende paus.32 Zijn oom van moederskant, die hem had opgevoed, was hertog geweest en daarna primicerius notariorum onder Stefanus 1 en Paulus. Adrianus was misschien relatief jong, aangezien Stefanus 111 hem net diaken had gemaakt, maar hij had goede connecties, was zelfverzekerd en als het nodig was meedogenloos. Hij werkte Afiarta, die de leiding had over de pauselijke paleisbewakers, Rome uit door hem op een diplomatieke missie te sturen, riep toen iedereen terug die had geleden onder de coup tegen Christoffer en Sergius het jaar daarvoor en verleende alle betrokkenen gratie. Hij liet Afiarta uiteindelijk toen die op weg terug was van het hof van Lombardije aanhouden door de aartsbisschop van Ravenna. Er Werden ondertussen vragen gesteld over de moord op Sergius, wiens lichaam in een veld werd aangetroffen met een touw om zijn nek, en enkele kerkelijke en militaire functionarissen gaven toe dat ze de moord in opdracht van Afiarta hadden gepleegd. Ze werden naar Constantinopel gestuurd om te worden veroordeeld, waarmee werd gesuggereerd dat de paus de keizer nog steeds als zijn soeverein erkende. Afiarta, die gevangenzat in Rimini, werd geëxecuteerd. Het Liber Pontijicalis suggereert dat de aartsbisschop op eigen gezag de opdracht gaf en dat de bedoelingen van de paus vergevensgezinder waren, maar Adrianus was ongetwijfeld de belangrijkste begunstigde. In Rome werd de schuld van alle gewelddadigheden van de voorgaande vijf jaar opnieuw bij de Lombardijers gelegd en Adrianus eiste nogmaals teruggave van de steden zoals dat in het Frankisch-Lombardijse verdrag van 756 was afgesproken. Desiderius bereidde om de paus te intimideren in het voorjaar van 773 een mars naar Rome voor, en Adrianus zond boodschappers over zee naar Frankië om koning Karel te smeken diplomatiek of desnoods militair in te grijpen. Aangezien Desiderius eerder had geprobeerd de paus over te halen de jonge zoon van Carloman tot koning van de Franken te wijden maakte de dreiging van Lombardijse steun voor een rivaliserende familie Karel ontvankelijk voor Adrianus' verzoek, ondanks zijn andere verplichtingen. Karel overrompelde snel de Lombardijers in de Alpenpassen en aan het einde van de herfst van 773 belegerde hij Desiderius in Pavia. Tot dusverre weerspiegelden de campagnes die van 755 en 756, maar in plaats van te onderhandelen hield Karel Pavia de hele winter belegerd. In 774ging hij met Pasen naar Rome. Hij werd ontvangen als een exarch, pauselijke functionarissen werden uitgezonden om hem veertig kilometer van de stad te gaan begroeten en de militie werd anderhalve kilometer van de Sint-Pieter opgesteld, waar de paus wachtte om hem te ontvangen. Dit illustreert wat voor rol de paus hoopte dat de Frankische koning in Italiaanse aangelegenheden zou gaan spelen. Volgens het Liber Pontificalis maakte Adrianus gebruik van de gelegenheid om Karel 'te smeken, waarschuwen en aan te sporen' de belofte na te komen die Pepijn III in 753 aan Stefanus 11 had gedaan, namelijk aan 'Sint-Pjeter'een grote hoeveelheid steden en territoria in het noorden van Italië over te dragen, reikend van Venetië, Ravenna en het gehele land van het exarchaat in het oosten tot het eiland Corsica in het westen, en zuidelijk tot en met de hertogdommen Spoleto en Benevolento. De koning zou een nieuwe kopie van de belofte van zijn vader hebben laten opstellen, die hij 'met zijn eigen handen boven het lichaam van Sint-Petrus legde, onder de evangeliën die daar worden gekust, als een blijvende zekerheid en herinnering aan zijn naam en die van het koninkrijk der Franken'.33


  Dit is uitzonderlijk belangrijk, aangezien de overdracht vaak wordt gezien als de stichting van de kerkelijke staat, de territoria waarover de pausen tot 1870 soeverein gezag zouden houden. Deze bewering is echter niet geheel onbetwistbaar, aangezien er geen contemporaine bronnen zijn die melding maken van deze schenking, en er wordt ook niet naar verwezen in de vele brieven die Karel en Adrianus hebben uitgewisseld; bovendien had Pepijn in 753, toen het document opgesteld zou zijn, geen controle over welk deel van Italië dan ook en was hij niet van plan het koninkrijk Lombardije binnen te vallen.


  Het is ook onduidelijk wat er wordt bedoeld met 'overdragen aan Sint-Pieter' . I s het een overdragen van politieke soevereiniteit of van kerkelijke superioriteit? Hoewel Rome niet het enige apostolische patriarchaat in het Westen was, gold het metropolitaanse gezag, in tegenstelling tot de invloed, niet voor heel Italië. We weten niet zeker wie er na 774 over Ravenna regeerde, hoewel een plaatselijke bron naar aartsbisschop Sergius (744-769) verwijst met een gezag 'als dat van de exarch'.34 Er is geen bewijs dat paus Adrianus een dergelijke rol speelde, en Corsica en Benevento vielen in deze periode absoluut niet onder pauselijke suzereiniteit. De volledige biografie van Adrianus in het Liber Pontificalis is pas lang na zijn dood afgemaakt, en zoals we zullen zien illustreert deze bewering de pauselijke aspiraties van de jaren 820 beter dan ze de diplomatieke realiteit van 774 doet.


  Het is duidelijk dat een aantal voormalig keizerlijk militaire en administratieve districten in het midden van Italië rond 741 door de Lombardijse koning Liutprand werden overgedragen aan paus Zacharias.35 Het betrof gebieden van Sabina, ten oosten van Rome, tot Ancona aan de Adriatische kust. Meerdere gebieden werden in de decennia erna heroverd door de Lombardijers, maar tijdens Karels belegering van Pavia weer teruggegeven aan Rome. In diezelfde periode onderwierp het Lombardijse hertogdom Spoleto zich aan pauselijke suzereiniteit. Dus was de paus vanaf 774 opperheer van deze territoria, maar het betrof niet alle gebieden uit de veronderstelde concessie van 753 van Pepijn de Korte. Het pausdom had dus politieke superioriteit, maar geen soevereiniteit over de vele steden, plaatselijke militaire en civiele functionarissen en landbezitters in deze territoria, die bij bepaalde gelegenheden belasting moesten betalen. Dat compenseerde het verlies van de pauselijke landgoederen op Sicilië, in Afrika en de Provence en werd in eerste instantie gebruikt voor het liefdadigheidswerk in de diaconiae (diaconale centra), waar er aan het einde van de achtste eeuw achttien van waren, en de onderhoudskosten voor de kerken van Rome en hun liturgie. Sommige hiervan, zoals de Santa Maria in Cosmedin, werden onder Adrianus 1 grotendeels herbouwd. Hij bekostigde ook stedelijke restauratie, waaronder reparaties aan enkele van de vroegkeizerlijke aquaducten, die de watervoorraad van de stad verzekerden. De politieke alliantie van de paus bleef bij de keizers in Constantinopel, maar ontwikkelingen in Italië zouden daar een einde aan maken. Toen Karel na Pasen terugging ontving hij de overgave van de stad en van koning Desiderius, die werd afgezet en met zijn familie naar een klooster in Frankië werd gestuurd. Karel riep zichzelf vervolgens met toestemming van de Lombardijse hertogen tot koning der Lombardijers uit, en gebruikte die titel samen met die van koning der Franken. Deze ongekende actie werd gerechtvaardigd door een Frankische aanspraak op opperheerschappij over de Lombardi j ers, gebaseerd op verdragen die in het einde van de zesde eeuw waren opgesteld. Wat de constitutionele details ook waren, Karel stelde een vriendelijker en afstandelijker Frankisch bewind in de plaats van een Lombardijs regime dat met tussenpozen bedreigend was geweest voor de territoria die in handen van de pausen waren en voor hun onafhankelijkheid in een groot deel van de achtste eeuw. Zowel binnen de muren als erbuiten betrad Rome onder Frankisch bewind een periode van grotere stabiliteit. Nu er geen militaire Lombardijse dreiging meer was kon Adrianus verdergaan met de reorganisatie van pauselijke landgoederen waar paus Zacharius mee was begonnen. Hij voegde ze samen tot grotere eenheden, gecentreerd rond nieuw opgezette boerderijen, schuren en winkels met kerken eraan. Twee hiervan zijn onlangs opgegraven, waardoor we meer te weten zijn gekomen over hoe ze functioneerden.'6 De opbrengst van deze domus cultae, zoals ze werden genoemd, ging naar de stad, waar ze werd gedistribueerd via het netwerk van diaconiae in heel Rome. Deze waren ook afhankelijk van liefdadigheid en werden nu gesteund door beschermheren, die vaak lid waren van de niet geestelijke aristocratie of pauselijke administratie. De donaties van een van die beschermheren, Theodotus, oom van paus Adrianus i, in 755 aan het diaconia van Sint-Paulus, nu de kerk van Sant'Angelo in Pescheria, zijn vastgelegd in een inscriptie.


  De materiële rijkdom van het episcopaat werd ook vergroot door giften van de Frankische koning. Sommige hiervan waren spectaculair, zoals in het geval van de herverdeling van de schat die Karel had verworven toen het nomadische rijk der Avaren ten noorden van de Donau in de jaren 790 ineenstortte en zijn generaals het grote Avarenkamp, dat bekendstond als 'de ring', op hun gemak konden plunderen. Een andere schat van Karel werd gegeven naar aanleiding van een verzoek na zijn dood in 814. De invloed van een beter management van de eigendommen van het episcopaat zelf en de Frankische overdaad is te vinden in de bouwprogramma's die door Adrianus 1 en zijn op-volger Leo in (795-816) zijn uitgevoerd, waaronder een grote uitbreiding van het Lateraanse paleis, en de opdracht tot het maken van fresco's in de kerken van de stad.


  De Frankische koning en zijn hofhouding, die sinds 794 in Aken waren gevestigd, zochten gezag in Rome voor het proces van renovatio (hernieuwing) binnen de Frankische kerk en maatschappij, dat Karel als essentieel zag voor het aanhouden van de goddelijke goedgunstigheid voor zijn koninkrijk. Onder zijn kerkelijke adviseurs bevonden zich de Northumbrische diaken Alcuin 804), wiens beeld van het gezag van Rome werd gevormd door de bijzonder nauwe banden die hadden bestaan tussen de Angelsaksen en de zetel van Petrus sinds de zevende eeuw. De Angelsaksen hadden veel boeken uit Rome meegenomen en Karel wendde zich nu tot de paus voor gezaghebbende teksten met betrekking tot het werk dat moest gebeuren om de Frankische kerk te hervormen. Dat betekende in het bijzonder dat hij behoefte had aan boeken over kerkrecht en liturgie. De eerste aanwinst was een veel grotere en gereviseerde editie van de collectie van vergaderingen en pauselij ke decreten van Dionysus de Kleine dan de bundel die in 747 aan Pepijn 111


  was gestuurd. Hij werd door Adrianus i aan Karel gepresenteerd tijdens zijn bezoek aan Rome vroeg in 774. Karel verzocht in 785-786 om een kopie van het pauselijk misboek dat het Gregoriaans Sacramentarium wordt genoemd, waarvan ten onrechte werd gedacht dat het persoonlijk was samengesteld door Gregorius de Grote. In 798 werd de selectie van brieven van Gregorius die in het vorige hoofdstuk is besproken in Rome voor Karel samengesteld. Evenzo gaf Karel in 791 in Frankië opdracht tot het samenstellen van een collectie van de nog bewaard gebleven correspondentie tussen pausen en zijn familie sinds 739. Deze is bekend als de Codex Carolinus en bevat het merendeel van de pauselijke brieven die nu nog bekend zijn. Het belang van deze 'Romeinse boeken' kan te veel worden benadrukt.37


  De collectie gereviseerd kerkrecht, vanwege de gecombineerde origine bekend als de Dionysio-Hadriana, was misschien de belangrijkste, aangezien die een bron van regulatie werd voor de Frankische kerk, vooral in gevallen dat ze werd gecombineerd met andere collecties, zoals een zevende-eeuwse Spaanse, de Hispania. Aan de andere kant bevatte het Gregoriaanse Sacramentarium zoveel dat exclusief was voor de speciale liturgie van de paus zelf dat het moest worden uitgebreid met een aanzienlijk supplement, dat vroeg in de regeringsperiode van Karels zoon Lodewijk de Vrome (814-840) aan het Karolingische hof werd samengesteld om het bruikbaar te maken voor Frankische bisschoppen en priesters.


  Paus en koning waren het niet altijd met elkaar eens. Een goed voorbeeld zijn de verschillende reacties die er waren op de veroordeling van het iconoclasme in het Rijk die tijdens het Tweede Concilie van Nicea in 787 door regentes Irene werd bereikt. Hoewel de rehabilitatie van het vereren van beeltenissen enthousiast en zonder aarzeling werd verwelkomd in Rome waren de reacties in Frankië minder positief. Deel van het probleem was de gebrekkige Latijnse vertaling van de aktes van het concilie, die geheel in het Grieks waren geschreven. De vertaling werd in Rome gemaakt en naar Karel gestuurd, en wekte de indruk dat idolatrie in plaats van verering van iconen werd toegestaan. De iconoclastische tendensen waren in deze periode sterk in Frankië, misschien onder invloed van de propagandacampagne die keizer Constantijn v in de jaren 760 was begonnen. Een Gotische vluchteling uit Spanje, Theodulf, later bisschop van Orléans, kreeg opdracht een weerlegging van de theologie achter de beslissingen van het Tweede Concilie van Nicea te schrijven, die gepresenteerd moest worden op een grote synode van de Frankische kerk die in 794 in Frankfurt zou samenkomen. Zoals de gewoonte was aan het koninklijk hof moest dit werk gepresenteerd worden als dat van de koning zelf. Vandaar dat het geheel bekendstaat als de Libri Carolini (Karolijnse boeken). Wat oorspronkelijk de titel zou worden is onbekend, aangezien het project werd gestaakt toen het bijna klaar was, omdat men erachter kwam dat paus Adrianus de besluiten van Nicea volledig steunde, en een openlijk conflict met het episcopaat niet wenselijk was. In de seculiere sfeer, met name in de relatie tot de Lombardijse hertogdommen Spoleto en Benevento, behandelde de Frankische koning de paus in centraal Italië als zijn onderkoning, terwijl hij wat betreft kerkelijke zaken gretig was pauselijke goedkeuring van zijn orthodoxe doctrine te krijgen, bijvoorbeeld tijdens de controverse over het adoptionisme, dat in de jaren 780in Spanje ontstond. Hoewel een resultaat van wederzijdse misverstanden over wat er precies werd bedoeld met dat Christus zijn menselijkheid had 'geadopteerd' en veroorzaakt door verschillen in de theologische tradities in Rome en het voormalige Gotische koninkrijk in Spanje, werd deze controverse door Karel aangegrepen om de paus de onberispelijke orthodoxie van de kerk en zijn domeinen te bewijzen, wat hij deed in meerdere verhandelingen die Alcuin werd opgedragen te schrijven, en in de uitgebreide veroordeling van het adoptionisme tijdens een grote synode die in 794 in Frarjkfurt werd belegd.


  De complexe interactie tussen het episcopaat en de Frankische monarchie in deze periode brengt vragen te berde over de aard van de politieke verstandhouding tussen hen. Waren de pausen nog politiek onderworpen aan de keizers in Constantinopel en beheerden ze hun territoria in naam van die verre monarchen? Of was er, spontaan of georkestreerd, een onafhankelijke kerkelijke staat ontstaan, met de paus als seculiere soeverein in zijn eigen naam?


  Als dat het geval was, hoe en wanneer was dat dan gebeurd? Het zijn vragen waarover door historici die zich met deze periode bezighouden veel is gediscussieerd. Wat in ieder geval zeker is, is dat er geen groots moment van verandering was, laat staan een van bevrijding. Geen paus heeft ooit een onafhankelijkheidsverklaring afgelegd of aanspraak gemaakt op een nieuwe, seculiere, politieke rol. Voor een institutie waarvan de leiders al heel lang overduidelijke en specifieke uitspraken deden over hun verantwoordelijkheden en de status binnen de kerkelijke sfeer, is het gebrek aan duidelijkheid over hun seculiere rol niet verrassend.


  Historici hebben pauselijke attitudes en aspiraties geïnterpreteerd in het licht van elkaar vaak tegensprekende aanwijzingen. Aan de ene kant worden verwijzingen in brieven en andere documenten van de episcopale administratie aan de Respuhlica Sancti Petri gezien als bewijs voor het bestaan van een kerkelijke staat sinds uiterlijk het midden van de achtste eeuw. Ons moderne 'republiek' is een afgeleide van het Latijnse 'respublica', en we lopen het gevaar de term te interpreteren alsof hij in eerdere perioden een even duidelijke institutionele betekenis had, hoewel de betekenis vroeger veel breder en minder helder was. Belangrijker is misschien nog wel dat het dateren van documenten aan de hand van de keizerlijke regering en het slaan van gouden munten in Rome onder supervisie van de paus doorgang bleef vinden, niet alleen voor Constantijn v (741-775), maar ook voor zijn zoon, Leo iv (775780). Beide praktijken kwamen uiterlijk in 781 ten einde. Adrianus begon toen zijn documenten aan de hand van het jaar van zijn pontificaat te dateren, en de munt produceerde zilveren geldstukken met de beeltenis van SintPetrus en de naam en titel van de paus erop. Dergelijke munten werden tevens geslagen in de jaren van zijn opvolger Leo in tot het jaar 800.38


  Waarom 781 een belangrijk keerpunt was is niet duidelijk. De leiding van het Rijk was in handen van Irene, de weduwe van Leo iv, regentes voor haar minderjarige zoon Constantijn vi (780-797). Als Atheense was ze tegen het iconoclastische beleid van de familie van haar echtgenoot, en ze was al aan het werk om het te herroepen, wat haar uiteindelijk in 787 lukte. In 781 werd er een diplomatieke overeenkomst opgesteld tussen het Rijk en het Frankische koninkrijk, die werd bestempeld met een verloving tussen Constantijn vi en een van de dochters van Karel. Hoewel het huwelijk nooit zou worden voltrokken is het heel goed mogelijk dat de onderhandelingen tevens de status van de hertogdommen die in pauselijke handen waren bespraken. Vanuit pauselijk perspectief was de belangrijkste gebeurtenis in 781 het tweede bezoek van Karel aan Rome, met Pasen, toen paus Adrianus de tweede zoon van de koning doopte, de vierjarige Pepijn. Vervolgens zalfde en kroonde hij Pepijn tot koning van de Lombardijers en zijn driejarige broertje Lodewijk tot koning van Aquitanië. De ceremonie was onderdeel van Karels plannen om zijn territoria onder zijn zoons te verdelen en misschien was een wijziging in de loyaliteit van het episcopaat aan het keizerrijk de noodzakelijke voorwaarde toen Adrianus de twee jongens aan hun niet-Frankische koninkrijken verbond. Als dat het geval is veroorzaakte het een soort constitutionele tweestrijd voor de paus. De paus was geen koning en had ook nooit de aspiraties dat te worden, maar hij was het er ook niet mee eens dat hij onder opperheerschappij van de koning van de Lombardijers viel, ook al was die Frankisch. Een oplossing was het West-Romeinse Rijk nieuw leven in te blazen.
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  Alle mensen veroordelend,veroordeeld door niemand


  (799-896)


  


  Een nieuw Romeins Rijk


  


  Paus Leo III verliet op 25 april 799 het Lateraanse paleis met functionarissen van de kerk van Rome voor de jaarlijkse litanie waarbij Gods zegen voor de oogst voor het nieuwe seizoen werd gevraagd. De route was die van een heidense processie, de Robigalia, die begon bij de kerk van San Lorenzo en eindigde bij de Sint-Pieter. Toen Leo bijna bij het beginpunt was werd hij overvallen, en zijn belagers probeerden zijn ogen uit te steken en zijn tong af te snijden.1


  We weten de beweegredenen achter deze eerste poging om een paus op gewelddadige wij ze af te zetten niet, maar we weten wel dat ten minste twee leden van Leo's gevolg erbij waren betrokken. Het is mogelijk dat zijn aanvallers hem alleen wilden verminken zodat hij niet meer in staat zou zijn zij n ambt uit te oefenen. Ze namen hem gevangen in een klooster, maar er werd geen poging gedaan hem te vervangen, waardoor zijn volgelingen hem konden bevrijden en naar de Sint-Pieter konden brengen, vanwaar hij naar Spoleto vluchtte. Het was zijn belagers niet gelukt zijn ogen uit te steken, maar zijn volgelingen beweerden dat hij was verblind en als door een wonder was genezen.2


  Leo iii was een van de weinige pausen aan het eind van de achtste eeuw die geen aristocraat was. Zijn enige recente niet-adellijke voorganger was Stefanus ui (768-772), wiens pontificaat werd gedomineerd door conflicten tussen aristocratische clans en de pauselijke administratie. De leiders van het plot, de hoofdnotarius en de pauselijk schatmeester, waren neefjes van de vorige paus, Adrianus 1. Tijdens het pontificaat van hun oom regelden ze de administratie van Rome voor hem en na zijn dood stelden ze de verkiezing van Leo 111 als zijn stroman veilig. Maar Leo was onafhankelijker dan ze hadden verwacht. Leo's bondgenoten konden hem niet rehabiliteren, dus trokken ze aan het einde van de zomer van 799 noordwaarts om de steun van Karel de Grote in te roepen, die met zijn leger in Saksen was. Voor hen uit gingen brieven van Leo's tegenstanders, die probeerden hem zwart te maken. We weten veel van wat er heeft plaatsgevonden uit brieven van de Northumbrische diaken Alcuin, een van de belangrijkste adviseurs van de koning. Karel besloot Leo in Rome in zijn ambt te herstellen, maar hij stuurde tevens functionarissen om de aantijgingen tegen hem te onderzoeken. Een van hen, Am, aartsbisschop van Salzburg, schreef zijn oude vriend Alcuin om hem van details te voorzien. Alcuin was zo geschokt door de beschuldigingen dat hij de brief vernietigde, maar uit een brief die hij zelf schreef bleek dat Leo onder meer werd beschuldigd van ontucht en meineed.'


  Het was vrijwel dezelfde aanklacht als tegen paus Symmachus tijdens het Schisma van Laurentius drie eeuwen daarvoor. Het is dus wel toepasselijk dat de 'aktes van Silvester', oorspronkelijk opgesteld door aanhangers van Symmachus en waarin werd verklaard dat 'het aan de apostolische stoel is te oordelen, maar niet te worden beoordeeld', nu ter verdediging van Leo werden gebruikt.4 Alcuin citeerde eruit aan Karel de Grote in een poging te voorkomen dat Leo voor het gerecht zou worden gedaagd. Zijn aanklagers betwistten de authenticiteit van dit en dergelijke documenten niet. Ze waren van mening dat een openbare eed van Leo waarin hij zou zweren dat de aantijgingen vals waren even effectief zou zijn, aangezien ze aannamen dat hij geen meineed zou durven plegen en zijn ambt dus zou moeten neerleggen.


  Leo en Karel de Grote zijn tijdens hun besprekingen in Paderborn in Saksen in september 799 waarschijnlijk overeengekomen dat de koning in 800naar Rome zou komen om tot keizer te worden gekroond. Daar wordt echter in de beschikbare bronnen met geen woord over gerept, aangezien toenmalige ideeën over hoe de macht moest worden gegrepen het essentieel maakten dat de promotie van Karel de Grote als onverwacht en spontaan moest worden gezien. Gelukkig bevatten de verscheidene bewaard gebleven kronieken die de gebeurtenissen beschrijven details en tegenstrijdigheden waaruit blijkt dat het plan al een tijd daarvoor nauwgezet was bedacht.5


  Hoewel er in de praktijk sinds 840 geen keizer meer in het Westen had geregeerd, betekent dat niet dat zijn positie vacant was. De Romeinse gedachte was dat het keizerrijk universeel en ondeelbaar was. Toen er in de vierde en vijfde eeuw aparte keizers in het Oosten en Westen waren geweest, werden die gezien als collega's die samen een enkel Rijk regeerden. Dat idee over een ondeelbaar Rijk leefde nog in het Constantinopel van de achtste eeuw, en de inwoners beschouwden zichzelf daar nog als Romeinen. De westerse koningen deelden het idee ook, en bleven de superieure status van de keizers van Constantinopel erkennen. Karel kon dus niet tot keizer worden gekroond zonder dat het Oosten daarmee zou instemmen, maar de kans dat dat zou gebeuren was nihil. Paus Leo had echter een oplossing voor het constitutionele probleem. De jonge keizer Constantijn vi waren in 796 de ogen uitgestoken en hij was vermoord door zijn moeder toen hij had geprobeerd het iconoclastische beleid van zijn voorgangers nieuw leven in te blazen. Ze had daarop zelfde troon bestegen en was daarmee de eerste vrouw in de geschiedenis van het Romeinse Rijk die in eigen naam regeerde, maar de ongemakkelijke aard van haar positie wordt geïllustreerd door het feit dat ze de mannelijke vorm voor haar keizerlijke titel gebruikte. Haar regime bleef zwak tot dit in 802 omver werd geworpen.6 Het feit dat ze een vrouw was stond het Westen in 800 toe te beweren dat er geen oosterse keizer was, en dat er dus geen toestemming van het Oosten nodig was om er in het Westen een uit te roepen. Desondanks was het wel nodig uit te leggen waarom de heerser van wat de Romeinen zouden zien als een barbaarse natie recht zou hebben op een keizerlijke titel. Het argument dat werd opgeworpen, waarschijnlijk op advies van de paus, om dit te rechtvaardigen was dat Karel de heerschappij had over vrijwel alle zetels van de keizerlijke regering in het Westen: Arles, Trier, Milaan, Ravenna en Rome zelf.7


  Dan was er nog het probleem van de traditionele weigering van macht. Hoe goed de omstandigheden misschien ook waren, de Frankische koning kon geen openlijke aanspraak op de keizerlijke titel maken. De paus was wat dat betreft in een unieke positie om te helpen, dankzij toenmalige ideeën over wat de eerste christelijke keizer de pauselijke zetel had geschonken en wat de geschiedenis in was gegaan als de Donatie van Constantijn. Constantijn stond in de achtste eeuw voornamelijk bekend om hoe hij werd beschreven in de legende van paus Silvester. Hij werd op die manier ten onrechte afgeschilderd als een keizer die het christendom had vervolgd tot hij door lepra was geveld. Nadat hij het voorstel van zijn heidense priester had afgewezen dat hij zou baden in het bloed van geofferde baby's, kreeg hij een visioen van de heiligen Petrus en Paulus, die tegen hem zeiden dat hij bisschop Silvester bij zich moest roepen, die hem genas en doopte. Aan deze kernvertelling werd de bewering toegevoegd dat toen Constantijn later besloot naar het Oosten te vertrekken, hij paus Silvester uit dankbaarheid een set keizerlijke regalia gaf, waaronder een kroon, met het daaraan verbonden gezag voor hemzelf en zijn opvolgers in het Westen als de omstandigheden daar ooit om vroegen een keizer aan te wijzen.


  Iedereen nam dit als gegeven aan, nog voordat het werd opgetekend in een tekst die bekendstaat als de Constitutie van Constantijn, die werd gepresenteerd als het officiële concept van keizerlijke concessie aan de paus. Dit document, waarvan de authenticiteit pas in 1452 succesvol werd aangevochten, werd waarschijnlijk pas in het midden van de negende eeuw geschreven, in een Frankisch klooster, maar de ideeën erachter waren ouder en zijn mogelijk ontwikkeld aan het pauselijke hof.8 Dat ze zo wijdverbreid werden aangenomen stelde Leo in staat Karel met pauselijk gezag tot keizer te benoemen zonder dat het overkwam als het product van tirannieke ambities van de kant van de Frankische koning.


  Een laatste vereiste was dat de paus geschikt was om een nieuwe keizer te wijden. Hoewel men er lang van uit was gegaan dat de sacramenten ook van kracht waren indien ze werden toegediend door iemand die zondig was, was worden gekroond door een man die werd beschuldigd van ontucht en meineed een zwakke basis voor de rechtmatigheid van een keizer wiens titel zeker zou worden aangevochten. Dus moest Leo zweren dat de aantijgingen die tegen hem werden geuit vals waren. Toen Karel op 30 november 800 te Rome arriveerde was er al een raad van bisschoppen en andere leken-en kerkelijke hoogwaardigheidsbekleders uit Frankië en Italië samengekomen, die zijn aanname van de keizerlijke titel formeel goedkeurde vanwege het femineum imperium (vrouwelijk bewind) in Constantinopel. Toen legde Leo zijn eed af. De enige overgebleven bron uit die tijd benadrukt dat hij dat geheel uit vrije wil deed, aangezien de doctrine dat de paus superieur was aan alle vormen van seculiere rechtspraak impliceerde dat er geen gezag bestond dat hem kon dwingen zoiets te doen.9 Zijn aanklagers stonden versteld en werden zelf kort daarna aangeklaagd. Wat Karel echt van Leo dacht is niet duidelijk. Een brief van Alcuin onthult dat Leo tot ergens in het voorjaar van 801 uit de gratie was bij de nieuwe keizer, en Karel de Grote lijkt hem persoonlijk nooit zo toegenegen te zijn geweest als hij zijn voorganger, Adrianus 1 was, wiens grafschrift (dat hoog in de muur van de narthex van de Sint-Pieter nog te lezen is) persoonlijk was opgedragen door Karel de Grote en naar Rome werd gestuurd.10


  Leo zelf profiteerde enorm van de heropleving van het Rijk in het Westen. Hij bemachtigde de steun van de nieuwe keizer in een mate van bescherming van zichzelf en Rome zoals die sinds de vijfde eeuw niet meer was voorgekomen. Dat hij nog steeds vijanden in de stad had is duidelijk, zelfs nadat degenen die hem in april 799 hadden aangevallen ter dood waren veroordeeld, hoewel die straf op zijn verzoek werd omgezet in levenslang. In 815was hij minder vergevend toen een andere samenzwering tegen zijn leven werd verijdeld en hij alle leiders van de oproerkraaiers liet doden voordat de Frankische heerser kans had in te grijpen. Toen hij in 816 stierf was hij zo impopulair dat het volk zijn bezittingen plunderde. Leo's mening over wat er op eerste kerstdag 800 was gebeurd werd visueel uitgedrukt in de nieuwe eetzaal die hij in het pauselijk paleis van Lateranen had laten bouwen, in een mozaïek boven zijn stoel, waarop hij en Karel knielend aan beide zijden van Sint-Petrus op een troon werden afgebeeld, die hen respectievelijk decoreerde met een militair vaandel en een pallium. Het was met andere woorden een verbond tussen gelijken, die beiden in dienst waren van de Prins der Apostelen en zijn kerk, waarbij de keizer het materiële bezit ervan verdedigde en de paus voor spiritueel welzijn zorgde. Het is vrijwel zeker dat Karel de Grote de afbeelding nooit heeft gezien, aangezien hij in het voorjaar van 801 Rome heeft verlaten en er nooit meer is teruggekeerd, maar de kans is klein dat hij er zijn goedkeuring aan zou hebben gegeven. Hij maakte zich in ieder geval al zorgen om zijn nieuwe titel, Keizer der Romeinen (en niet Heilige Keizer der Romeinen, die door niemand is gebruikt) , wat te veel klonk als keizer van Rome en de bewoners. Hij voelde zich ook ongemakkelijk over de manier waarop hij zijn titel had verkregen. De gebeurtenissen in december 800 deden het lijken alsof het keizerlijke ambt een gift van het episcopaat of een raad van magnaten was. Beide waren wat hem betreft geen acceptabel precedent, en hij begon al snel naar zichzelf te verwijzen als 'de keizer, gekroond door God... die heerst over het Romeinse Rijk'.11 Toen de tijd aanbrak voor zijn eigen opvolging ontbood hij zijn enige nog levende zoon, Lodewijk de Vrome (813-840), naar een ceremonie te Aken, waar de nieuwe keizer zichzelf kroonde, een procedure die Napoleon bijna duizend jaar na hem zou overnemen. In beide gevallen waren de implicaties duidelijk: het keizerlijk ambt was niet afhankelijk van het episcopaat, en een pauselijke kroning was geen voorwaarde om keizer te worden. Hoe helder de bedoelingen van zowel Karel de Grote als Napoleon ook waren, vrijwel iedere westerse keizer tot de zestiende eeuw wilde een pauselijke kroning om zijn gezag te bekrachtigen. Lodewijk de Vrome zelf was er al snel van overtuigd dat hij meer nodig had dan de ceremonie in Aken om een echte keizer te worden. In 816 informeerde de nieuwe paus, Stefanus iv (816817), de keizer niet alleen van zijn verkiezing, maar gaf ook te kennen dat hij naar Frankië kwam voor een persoonlijke ontmoeting met Lodewijk. Hij nam de zogenoemde kroon van Constantijn met zich mee, waarvan waarschijnlijk werd gedacht dat het dezelfde was als die waarnaar werd verwezen in de 'Donatie van Constantijn'.12 De twee ontmoetten elkaar in Reims - waar Frankische koningen sinds de zesde eeuw werden gekroond - waar de paus Lodewijk en zijn echtgenote Ermengarde kroonde en de keizer zalfde, waar-mee weer een element aan het ritueel werd toegevoegd. Het was een opzettelijk oproepen van de herinnering aan het zalven van Lodewijks grootvader als eerste koning van de Karolingische dynastie door paus Stefanus 11 in 754.


  'Toen wisselden ze vele geschenken uit, genoten van schitterende banketten en werden goede vrienden.'1'


  Een dergelijk patroon van dubbele investituur werd gevolgd toen Lodewijk besloot zijn keizerlijke status met zijn eigen oudste zoon, Lothar, te delen. Een initiële zelfkroning vond in 817 te Aken plaats, maar paus Paschalis 1 (817824) kroonde en zalfde Lothar in 823 in Rome nadat die door zijn vader was gestuurd om over Italië te heersen. Een volgend nieuw element werd aan de ceremonie toegevoegd toen Paschalis de keizer een zwaard aanbood, een handeling die deed denken aan de speer die Sint-Petrus aan Karel de Grote gaf op het mozaïek in de pauselijke eetzaal. Hoewel de betekenis ervan niet expliciet werd gemaakt tijdens de ceremonie, impliceerde de handeling het pauselijke recht de heerser tijdelijk gezag te geven. Het episcopaat paste zich snel aan de kansen aan die haar inmenging in het proces van het maken van een keizer bood. De Frankische civiele ceremonie werd in Aken na 817 nooit meer uitgevoerd, en de enige vorm van keizerlijke kroning was die van Rome in 823. Dit monopolie van kronen, zalven en het aanbieden van een zwaard gaf het episcopaat al snel aanzienlijke invloed in het kiezen van een nieuwe keizer.


  


  Het episcopaat onder Frankische heerschappij


  


  De relatie die Leo m aanging door in 799 zijn eigen problemen te gebruiken om de Frankische monarchie in te zetten bij de bescherming van Rome had ook nadelen voor het episcopaat. Pausen waren sinds het midden van de zesde eeuw politiek onderworpen geweest aan een heerser in het veraf gelegen Constantinopel, wier plaatselijke vertegenwoordigers slechts beperkte macht hadden als het op inmenging met de kerk van Rome aankwam. Na 800 werd de politieke loyaliteit die de pausen schuldig waren overgeheveld naar de westerse kekers, die door de pausen zelf werden ingezegend, wat vragen opwierp over hoe die nieuwe keizerlijke macht in Rome tot uiting moest worden gebracht. Het vraagstuk werd bijzonder actueel na 823, toen Lothar 1, de oudste zoon van Lodewijk de Vrome en zijn medekeizer, zijn hof in Pavia vestigde. Vanaf dat moment zouden er tot 875 Frankische heersers in Italië gevestigd zijn die inmengingsrecht hadden met betrekking tot de heerschappij van de pausen over Rome.


  Karel de Grote had via zijn functionarissen in de stad wanneer hij maar wilde en hoe hij maar wilde ingegrepen in Romeinse en pauselijke kwesties in de jaren voor zijn dood in januari 814. Sporadische klachten over de vertegenwoordigers van de Frankische heerser door Leo m waren genegeerd. De paus kreeg alleen zijn zin waar het theologische vraagstukken betrof, zoals in 810 het geval was toen de keizer eiste dat het woord Jilioque ('en van de Zoon') werd toegevoegd aan het Niceense Credo dat stelde dat de Heilige Geest'voortkomt uit de Vader'. Deze doctrine van 'dubbele processie' van de Heilige Geest uit zowel de Vader als de Zoon was opgekomen in de zesde eeuw, voor het eerst op schrift in de zogenaamde Geloofsbelijdenis van Athanasius i, die ten onrechte werd gezien als het werk van de vierde-eeuwse Athanasius van Alexandrië, maar die in werkelijkheid in die periode in Gallië of Spanje is opgesteld.14 Gebaseerd op deze pseudoautoriteit werd de doctrine van het filioque, dat de Heilige Geest uitgaat van de Vader én de Zoon, in het Westen in de achtste eeuw algemeen aanvaard, maar ze werd correct gezien, zowel in het Oosten als door het episcopaat, als een onorthodoxie. De standvastige weigering van Leo m de doctrine aan te nemen was zijn enige succesvolle trotsering van Karel de Grote. Ze werd tot de tiende eeuw niet tot de geloofs-belijdenissen die in Rome werden gebruikt geïncorporeerd. Tijdens het bezoek van Stefanus iv aan Frankië in 816 'verwierf de paus', volgens het Liber Pontificalis, 'alles waarom hij vroeg'. Dit verwijst mogelijk naar de concessie die bekendstaat als het Ludovicianum. De rechten van de paus op administratieve controle over zijn territoria zouden erin worden erkend, en er zou in worden beloofd dat de keizer en zijn functionarissen alleen zouden ingrijpen als werd gedacht dat de paus zijn onderdanen onderdrukte, of op zijn verzoek. Pauselijke verkiezingen moesten vrij zijn, maar met de stipulatie dat de nieuwe paus nadien de keizer op de hoogte stelde. Toen Paschalis i in januari 817 Stefanus iv opvolgde vertelde hij de keizer dat 'de pauselijke waardigheid hem niet alleen tegen zijn wil was opgedrongen, maar ook onder zijn nadrukkelijke protest'.15 Aangezien hij binnen vierentwintig uur na de dood van zijn voorganger was gekozen, was dat protest op zijn best symbolisch, en de snelheid meer een teken van een coup. Hij verzocht de keizer ook of'het convenant met zijn voorgangers plechtig met hem kon worden afgesloten' .l6


  Het Ludovicianum is echter even controversieel als de zogenaamde concessie van Pepijn m aan Stefanus 11 in 753.17 Het is goed mogelijk dat ze niet alleen met elkaar te maken hebben, maar zelfs tegelijk zijn gefabriceerd. Er zijn geen andere contemporaine verwijzingen naar het Ludovicianum, en er zijn enkel fragmenten overgebleven in collecties kerkrecht uit de elfde en twaalfde eeuw. Onder die fragmenten bevinden zich de territoriale concessies die Pepijn in 753 zou hebben gedaan en die in 774 door Karel de Grote zijn bekrachtigd, met toevoeging van Sicilië, dat werd geregeerd door de oostelijke keizer. Hoewel zulke afwijkende toevoegingen zijn geïnterpreteerd als van een latere datum is het mogelijk dat het idee dat de vroege Karolingische koningen indrukwekkende concessies aan het episcopaat hebben gedaan misschien wel ontworpen onder Paschalis 1, en zijn omschrijvingen van de pseudotoekenningen van 753 en 774 die in het onvolledige rapport van Adrianus 1 in het Liber Pontificalis staan een gefabriceerde rechtvaardiging voor wat er werd beweerd.


  Het weinige wat we van het interne beleid van de nieuwe paus weten suggereert verdeeldheid binnen het pauselijk hof, mogelijk over hoe er moest worden omgegaan met de Frankische heersers in Italië. In de herfst van 823, kort na de kroning van Lothar in Rome, werden de hoofdnotarius en zijn schoonzoon, die ook een hooggeplaatste functionaris in de pauselijke administratie was, blind gemaakt en onthoofd in het Lateraanse paleis, schijnbaar in opdracht van paus Paschalis omdat ze te loyaal aan de nieuwe keizer zouden zijn. Frankische onderzoekers die door keizer Lodewijk werden gestuurd werden bejegend met een muur van stilte totdat de paus, vergezeld door de bisschoppen van zijn synode, openlijk zwoer dat hij niets met de moorden te maken had.


  Deze gebeurtenis had een verwoestende invloed op de relatie tussen de keizer en de paus. Dus waren de kiezers na de rellen die waren ontstaan na de dood van de duidelijk impopulaire Paschalis in februari 824 gretig een nieuwe paus te kiezen die meer zou meewerken. Eugenius 11 (824-827) zwoer direct zijn trouw aan de keizers, en Lothar kwam naar Rome om 'de zaken van het volk van Rome te regelen, dat heel lang in verwarring was achtergelaten vanwege de verdorvenheid van enkele pausen'.18 Wat Lothar onder meer organiseerde was dat de weduwen en kinderen van slachtoffers van Paschalis 1en andere politieke bannelingen terug mochten komen naar Rome. In november 824 werd er een nieuw decreet uitgevaardigd over supervisie over pauselijke territoria. Pausen konden vrijelijk worden verkozen 'door alle Romeinen', maar konden niet worden gewijd zonder keizerlijke toestemming, zoals ook het geval was geweest tot 681. Het document verklaarde ook dat eenieder onder keizerlijke of pauselijke bescherming geen letsel kon worden toegebracht, dat de magistraten van Rome persoonlijk voor de keizer moesten verschijnen om instructies aangaande hun plichten te ontvangen en dat er twee speciale afgevaardigden in de stad moesten zijn - van wie er één door de paus zou worden gekozen en de andere door de keizer - die jaarlijks aan het keizerlijk hof zouden rapporteren hoe het ervoor stond met de regering van Rome. Er kwam met andere woorden veel striktere supervisie over wat zich in de pauselijke territoria afspeelde, en degenen die trouw waren aan de keizer zouden beter worden beschermd. Deze grondwet van 824 bleef ruim een eeuw de officiële verklaring waarin werd toegelicht wat de plichten van de paus jegens de keizer waren, en overtredingen van pauselijke kant werden streng gestraft. Toen Sergius 11(844-847) vanwege een omstreden verkiezing werd gewijd voordat de keizer op de hoogte was gesteld van de verkiezing, stuurde Lothar zijn zoon Lodewijk 11 er met een leger op af om het pauselijk landgoed te vernietigen. Het episcopaat werd niet schadeloos gesteld, maar wijzigende politieke omstandigheden maakten het geleidelijk aan steeds moeilijker voor de keizer om zich met Rome te bemoeien. In 829 zwengelden Lothar en twee van zijn broers de eerste van een opeenvolging van burgeroorlogen met hun vader Lodewijk de Vrome aan, tijdens welke het Frankische Rijk tot 843 verzwakte en voorgoed in aparte koninkrijken verdeeld achterbleef, die in aantal groeiden naarmate de eeuw vorderde. Hoewel dit de pausen gelegenheid bood enkele van de beperkingen uit 824 te negeren, betreurde een opeenvolging aan pausen, die steeds meer behoefte aan bescherming kregen, de gewelddadige conflicten tussen christenen en die binnen het Karolingische vorstenhuis zeer.


  Dus haalde Lothar paus Gregorius iv (eind 827 verkozen maar pas gewijd in mei 828-844) in 833 over hem naar Frankië te vergezellen nadat hij nog een verbond met zijn broers tegen hun vader had gesloten. De paus hoopte verder bloedvergieten te kunnen voorkomen en ging mee om een overeenkomst tot stand te brengen over de belangrijkste oorzaak van het familieconflict: hoe de territoria verdeeld zouden moeten worden als Lodewijk zou zijn gestorven. Toen de legers bij Colmar in de Elzas van twee kanten de confrontatie aangingen begon Gregorius te onderhandelen, maar hij kwam er al snel achter dat Lothar en zijn broers de tijd die daarmee werd gewonnen alleen maar gebruikten om aanhangers van hun vader te overreden van kamp te wisselen. Het leger van Lodewijk viel uit elkaar terwijl hij en de paus tot overeenstemming kwamen, en de keizer werd gevangengenomen en afgezet door zijn zoons. Gregorius iv, die besefte dat hij voor hun kar was gespannen, ging terug naar Rome en bemoeide zich verder niet met Lodewijks herstel op de troon in 834 of de burgeroorlog van drie jaar die tussen de broers volgde na de dood van de oude keizer in 840. De plaats waar hij in 833 zijn gesprekken met Lodewijk had gevoerd werd bekend als het Veld der Leugens. Deze conflicten ten noorden van de Alpen leidden de aandacht van de seculiere leiders af van de groeiende bedreiging van de pauselijke territoria in het zuiden van Italië. Sicilië, Calabrië en andere kleinere regio's in het zuiden waren onder oosters keizerlijk bewind gebleven toen bijna de gehele rest van het schiereiland eerst onder Lombardijs en daarna onder Frankisch bewind viel. In 827 begonnen Arabische troepen uit Tunis aan de verovering van Sicilië. Het werd een langzaam proces, maar toen ze eenmaal voet op het eiland hadden gezet gebruikten de Arabieren het als basis voor aanvallen op de Italiaanse kust tot aan Rome. De Arabische invallen namen in aantal toe tijdens de jaren 830, en Gregorius iv moest Ostia, nog steeds de belangrijkste haven van Rome, beschermen. Aangezien de oorspronkelijke Romeinse stad vrijwel weerloos was - de bevolking was al lang aan het slinken - stichtte hij een nieuwe, met vestingen versterkte, gemeenschap net ten oosten van het moderne Ostia, dat hij naar zichzelf Gregoriopolis noemde. Maar het fort van Gregorius overleefde hem niet erg lang, aangezien het in augustus 846, twee jaar na zijn dood, werd ingenomen en geplunderd door de Arabieren. Gregoriopolis was niet het enige doel van de inval, dat was Rome zelf. De stadsmuren, ondertussen bijna zeshonderd jaar oud, hielden de aanvallers buiten, maar omliggende gebieden werden geplunderd, inclusief de twee grote patriarchale basilieken Sint-Pieter en Sint-Patdus. Dit plunderen van de heiligdommen van de twee apostelen was een enorme klap voor het moraal van zowel de stad als het episcopaat, zo erg dat het verhaal de wereld in werd gebracht dat de moslims na hun aanval waren omgekomen in een bovennatuurlijke storm nadat Sint-Petrus was verschenen en hun had gewaarschuwd voor hun op handen zij nde verdoemenis. Het eerste wat de volgende paus, Leo iv (847-855), liet doen was praktischer van aard: hij liet een muur bouwen - die gedeeltelijk nog steeds staat - rond het hele terrein van de SintPieter, waardoor dat een gefortificeerde citadel werd die bekendstaat als de Civitas Leonina. Hij was in 852 gereed en bleek vooral later buitengewoon waardevol, in perioden dat pausen hun controle over de rest van de stad kwijt waren.


  Leo iv beschermde de pauselijke territoria krachtdadig en kreeg de steden Napels, Amalfi en Gaeta zover dat ze schepen voor een vloot bijdroegen, die een Arabische aanval bij Ostia in een zeeslag neersloeg. Hij installeerde in de andere haven van Rome, Porto, een garnizoen dat was samengesteld uit vluchtelingen van Corsica die door Arabische aanvallers van het eiland waren verdreven, en verhuisde de gemeenschap van Centumcellae naar een gefortificeerde plaats, het moderne Civitavecchia, die hij naar zichzelf Leopolis noemde. De toenemende militaire kosten betekenden dat een groter deel van het pauselijke inkomen ervoor moest worden uitgetrokken en er dus minder beschikbaar was voor de kerken en andere gebouwen in Rome, ondanks sporadische bijdragen van de keizer. Gevolg was dat er aan minder bouw-en restauratieprojecten in de stad werd begonnen naarmate de negende eeuw vorderde, en geschenken van de paus in de vorm van liturgisch vaatwerk, zijden gewaden en wandtapijten namen in aantal en grootte af. Hoewel er minder besteedbaar inkomen was voor de pausen dan in de tijd van Leo m en Karel de Grote betrad het episcopaat zelf een belangrijke periode van hervorming en opleving. Die ging gepaard met een hernieuwde interesse in de eigen geschiedenis. Pausen in de negende eeuw werden zich steeds bewuster van de levens van hun voorgangers en de tradities van hun kerk, en gebruikten die om nieuwe aanspraak op pauselijke macht te rechtvaardigen. Dit bewustzijn van het verleden is bijvoorbeeld te zien in de manier waarop kerken uit de vroege negende eeuw, grotendeels geconstrueerd of opnieuw gebouwd in opdracht van Paschalis i en Gregorius iv, direct zijn gemodelleerd op de architectuur van de vierde en vroege vijfde eeuw. De mozaïeken die zijn overgebleven zijn ook echo's van vroege ontwerpen en omvatten prominente afbeeldingen van pauselijke beschermheren die voor het hemelse hof worden gepresenteerd door de heiligen aan wie die kerken zijn gewijd. In de kerk van Santa Prassede, waarin Paschalis begraven wilde worden, liet hij een kapel ter ere van zijn moeder, Theodora, bouwen en hij gaf haar de titel, nog nooit eerder gebruikt in Rome, van episcopa (vrouwelijke bisschop).


  Bewustzijn van het christelijk verleden van Rome en de spirituele bronnen die er vrijwel onaangetast in en met name onder lagen groeide al sinds de tijd van Paulus i (757-767). Hij en zijn opvolgers verplaatsten de daaropvolgende honderd jaar de lichamen van christenen die in de catacomben buiten de stadsmuren lagen naar de stad om ze opnieuw te begraven in het groeiende aantal kerken. De overtuiging dat iedereen die in de catacomben lag begraven slachtoffer van de vervolgingen van de tweede en derde eeuw was groeide naarmate de verering van de relieken van martelaren populairder werd. Zoals we al hebben gezien groeide het aantal pausen van wie men dacht dat ze een martelaarsdood waren gestorven aanzienlijk tussen de vierde en zesde eeuw. In veel gevallen bestond er geen verslag van het leven en de heroïsche dood van de veronderstelde heilige, en legendes moesten worden bedacht om de beenderen van een toepasselijk verleden te voorzien. De Arabische overvallen vergrootten de druk om spirituele schatten uit de catacomben te verwijderen en in de stad in veiligheid te brengen, en tijdens het pontificaat van Leo 1 v werden de overgebleven tombes leeggemaakt. Buiten de stad was ook veel interesse in het verkrijgen van relieken uit Rome, vooral onder degenen die kerken en kloosters ten noorden van de Alpen bouwden en die relieken nodig hadden voor de consecratie van hun nieuwe fundamenten. Einhard ("j" 836), een hoveling van Karel de Grote en auteur van de biografie van de keizer, schreef een gedetailleerd verslag van een missie die hij in 827 naar Rome stuurde om te proberen in het geheim de beenderen van enkele vroegchristelijke martelaren te bemachtigen, die hij in het altaar van een kerk wilde plaatsen die hij in Seligenstadt in de Mainvallei liet bouwen. Het maakte hem niet uit wie ze waren, zolang hij maar zeker wist dat het echte heiligen waren, en hij vertrouwde op een Romeinse diaken die hij aan het hof van keizer Lodewijk de Vrome had leren kennen voor de benodigde hulp. De vertelling van Einhard geeft de moderne lezer een levendige impressie van hoe clerici in Rome gebruik konden maken van het vrome enthousiasme van rijke buitenlandse reliekenjagers, vooral omdat het ongereguleerd opgraven en meenemen van martelarenbeenderen verboden was en kennis van de omgeving nodig was om ze te vinden. Als er geld van hand tot hand ging vertrokken maar weinig reliekenzoekers teleurgesteld. Het is dus onwaarschijnlijk dat de beenderen die Einhards agenten meenamen inderdaad die van de martelaren Marcellinus en Petrus waren. Hun basiliek in Rome werd in ere hersteld door paus Benedictus m (855-858), zonder dat ook maar werd gesuggereerd dat hun relieken dertig jaar daarvoor waren gestolen. Een visioen van de twee martelaren overtuigde Einhard er uiteindelijk van dat zijn nieuwe relieken inderdaad die van heiligen waren.


  Relieken uit Rome werden ook als diplomatieke geschenken gebruikt toen paus Leo iv in 850 de overblijfselen van vijf martelaren, onder wie twee van zijn pauselijke voorgangers, naar keizerin Ermengarde, echtgenote van Lothar 1, stuurde. Het opgraven van martelarenrelieken, zowel officieel als clandestien, zwengelde nieuwe interesse in de stad en de kerk aan in gebieden die voorheen niet erg nauw aan Rome waren gelieerd, aangezien de aankomst van dergelijke relieken een vraag naar informatie over hun leven en dood aanzwengelde. De oostelijke expansie van het Karolingische Rijk opende ook gebieden aan de andere kant van de Rijn waar geen vroegchristelijke aanwezigheid was geweest en waar dus ook geen verhalen bestonden over plaatselijke heiligen. Romeinse relieken zoals die door Einhard werden verzameld waren daarom zeer in trek, en hun aanwezigheid droeg bij aan de invloed van het episcopaat op de kerk ten noorden van de Alpen.20


  Hoewel Leo 111 en Paschalis 1 zich in de vroege negende eeuw vooral bezighielden met de interne politiek van Rome en de band met de nieuwe keizerlijke macht begonnen hun opvolgers de episcopale aanspraak op meer kerkelijk gezag nieuw leven in te blazen. Eugenius 11 (824-827) organiseerde in november 826 een synode van Italiaanse bisschoppen in het Lateraanse paleis, waar nieuwe regels werden uitgevaardigd over het onderwijs dat iemand moest volgen voordat hij tot de clerus kon worden toegelaten, over de procedure die diende te worden gevolgd bij het verkiezen van bisschoppen, over episcopale verplichtingen en over kloosterregels. Het was de bedoeling dat deze canons, of verzamelingen kerkrecht, werden gehoorzaamd in het gehele Karolingische Rijk en ze vertegenwoordigden samen de grootste pauselijke poging in drie eeuwen tot het opleggen van een standaard voor de hele westerse kerk. Deze decreten werden bevestigd en uitgebreid tijdens een andere synode onder Leo iv in 853. Het idee van het episcopaat dat het onbetwistbare macht had waar het zaken van kerkdoctrine en discipline betrof was niet aangetast door de Frankische supervisie.


  


  Heropleving van de pauselijke macht


  


  Er waren in deze periode tot de tijd van Nicolaas i (858-867) echter maar weinig pausen die ongevraagd ingrepen in kerkelijke zaken buiten Italië. Hij wordt ook wel eens Nicolaas de Grote genoemd en was de belangrijkste paus tussen Gregorius de Grote (590-604) en de hervormers aan het eind van de elfde eeuw. Hij en zijn onmiddellijke opvolgers vergrootten de pauselijke macht over de kerk in een groot deel van het westen van Europa en de invloed op de seculiere leiders zoals dat sinds het eind van de vijfde eeuw niet meer was gebeurd. Hun prestaties waren een kort leven beschoren, maar waren een inspiratiebron voor latere generaties van pauselijke hervormers. Nicolaas werd rond 820 geboren en was de zoon van een civiel ambtenaar van de pauselijke administratie die via de rangen van de clerus opklom tot een van de diakens onder Leo iv. Het Liber Pontificalis vertelt ons dat hij een van de belangrijkste adviseurs van zijn voorganger, Benedictus m (855-858), was en in die hoedanigheid van invloed op zijn beleid kan zijn geweest, dat veel robuuster was dan dat van voorgaande pausen, vooral waar het omgang met seculiere heersers betrof. Zo dreigde Benedictus bijvoorbeeld de broer van een koningin te excommuniceren voor het plunderen van kloosters en eiste hij dat de echtgenote van een lid van de Karolingische dynastie die ervandoor was gegaan met haar minnaar werd teruggestuurd naar haar echtgenoot. Zijn invloed was ook duidelijk merkbaar in de familiepolitiek van de Karolingers toen de paus bij de dood van Lothar 1 in 855 ingreep in de familieruzies die waren uitgebroken over de verdeling van de territoria van wijlen de monarch tussen zijn twee zoons en zijn halfbroer. Benedictus 111 volgde een even strikte lijn in zijn betrekkingen met Constantinopel en bekrachtigde de pauselijke aanspraak dat Rome primaatschap in jurisdictie had en het hoogste hof van beroep was in alle kerkelijke zaken.


  Nicolaas 1 volgde wat al deze kwesties betreft eenzelfde beleid. Hij kwam in 862 beslissend tussenbeide toen Lothar 11 (855-869) probeerde te scheiden van zijn kinderloze vrouw, hoewel dat al was goedgekeurd door een Frankische synode. De koningin, Theutberga, deed een beroep op de paus, die vertegenwoordigers naar een tweede synode stuurde, die was bijeengeroepen om te rechtvaardigen dat de koning met zijn minnares zou trouwen. De pauselijke agenten die waren gezonden om hun veto uit te spreken werden echter omgekocht de beslissing te accepteren, en de aartsbisschoppen van Keiden en Trier namen de decreten van de synode mee naar Rome, waar ze pauselijke instemming met een fait accompli verwachtten. Nicolaas excommuniceerde echter beide mannen omdat ze bigamie hadden toegestaan. Toen keizer Lodewijk 11 (850-875) vervolgens naar Rome oprukte om Nicolaas te dwingen in te stemmen met de scheiding van zijn broer en de aartsbisschoppen te rehabiliteren trok de paus zich terug in de gefortificeerde Civitas Leonina. De keizer haalde uiteindelijk bakzeil en Lothar moest instemmen met een verzoening met zijn vrouw, met als resultaat dat hij in 869stierf zonder wettige erfgenamen en dat zijn koninkrijk werd opgedeeld tussen zijn familieleden. De paus liet in 858 ook zijn afkeuring blijken toen Michaël in, de oosterse keizer, de patriarch van Constantinopel, Ignatius, afzette. Nicholas weigerde zijn opvolger, Fotius, aan te nemen en stuurde eigen agenten om onderzoek te doen naar de beschuldigingen tegen Ignatius. Toen ze verslag uitbrachten in het voordeel van Fotius veegde hij hun bevindingen van tafel en excommuniceerde de nieuwe patriarch, die hierop reageerde door hetzelfde te doen, maar Nicolaas stierf voordat het nieuws Rome bereikte. Iets anders wat vijandigheid uitlokte was dat Nicolaas missionarissen stuurde om de Bulgaren in de oostelijke Balkan te kerstenen, een gebied dat geworteld lag in de invloedssfeer van Constantinopel. Nicolaas behandelde andere kerkleiders even ferm. In 861 zette hij de aartsbisschop van Ravenna af omdat hij het gezag van Rome het hoofd had geboden en in 864 ging hij de confrontatie met aartsbisschop Hincmar van Reims aan, de belangrijkste adviseur van de West-Frankische koning (840877) en een geducht verdediger van de privileges van zijn bisdom. Als polemist stond Hincmar niet boven het vervalsen van documenten die de aanspraken van Reims bekrachtigden, maar in dit geval zag hij zich voor een onverzettelijke paus en een nog indrukwekkendere verzameling vervalste teksten gesteld.


  De collectie teksten die accuraat maar onverschrokken de wereld in is gegaan als de Pseudo-Isidorische Decretalen is de invloedrijkste verzameling vervalsingen die in de Middeleeuwen is geproduceerd, een gouden periode waar het valse documenten aangaat. We zullen ze vaak tegenkomen in de geschiedenis van de eeuwen erna. De collectie bestaat uit een serie van drieënnegentig pauselijke brieven met daarin uitspraken over een breed spectrum aan onderwerpen, die bijna allemaal met klem het gezag van de paus en de macht van zijn jurisdictie benadrukken. Van deze decreten zijn er achtentachtig gefabriceerd. De pausen wier brieven ze beweren weer te geven variëren van Clemens uit het eind van de eer ste eeuw totGregoriusnaanheteindevande achtste, en de man die zich voordeed als de samensteller van de collectie gaf zichzelf de naam Isidorus Mercator. Hij verstopte zijn corpus nepteksten in een authentieke zevende-eeuwse collectie kerkrecht van Spaanse origine, die bekendstaat als de Hispania.


  Mercator, die zijn naam ontleende aan de zevende-eeuwse Spaanse bisschop Isidorus van Sevilla 636), die de vroegste versie van de Hispania had samengesteld, camoufleerde zijn vervalsingen dus zorgvuldig door ze tussen deze authentieke pauselijke brieven te verbergen. Dat de brieven vals waren werd nooit vermoed, niet in deze periode of de rest van de Middeleeuwen, en ze werden aangenomen door generaties van pausen, bisschoppen en kerkgeleerden. Er werd uit geciteerd in alle belangrijke middeleeuwse collecties kerkrecht vanaf het midden van de negende eeuw. Wat belangrijk is, is het doel achter dit gedurfde staaltje van vervalsing. De brieven werden gefabriceerd in het Noord-Franse klooster Corbie in de jaren 840, waarvan de abt, Paschasius Radbertus (842-847), mogelijk Mercator was.21 Een van zijn bedoelingen, zoals blijkt uit de tendens in de vervalsin-gen, was het verdedigen van de rechten van bisschoppen tegen het gezag van de aartsbisschoppen of metropolieten die jurisdictie over hen hadden. Voor Mercator was het beste tegenwicht tegen de aartsbisschoppen de paus, dus schreef hij aan de hand van het Liber Pontificalis brieven van een groot aantal pausen wier naam hij erin aantrof.


  Toen bisschop Rothad van Soissons bij Nicolaas 1 in beroep ging tegen zijn afzetting wegens ongehoorzaamheid door aartsbisschop Hincmar, deed hij dat op basis van wat hij had gelezen in de Pseudo-Isidorische Decretalen, waarvan hij in 864 een kopie meenam naar Rome om zijn zaak persoonlijk voor de paus te presenteren. Dit lijkt de eerste keer te zijn dat het episcopaat deze collectie van wat eigen documenten moesten zijn tegenkwam. Gek genoeg vond niemand het verdacht dat geen van de brieven voor die tijd bekend waren of beschikbaar in de pauselijke archieven, maar de onderliggende tendens in de collectie, waarin de loftrompet wordt gestoken over het pauselijke gezag en rechten van jurisdictie, paste perfect in de toenmalige sfeer aan het pauselijk hof, waar de paus en zijn adviseurs zochten naar historische precedenten om een actievere en assertievere rol voor het ambt te rechtvaardigen in een periode waarin het ondergeschikt aan seculiere heersers was geweest. Onder de belangrijkste leden van deze groep kerkelijk adviseurs rond Nicolaas 1 bevond zich nog een van de opmerkelijkste personen uit deze periode, Anastasius Bibliothecarius. Hij was opgeleid in een van de weinige resterende Griekse kloostergemeenschappen in Rome, waar hij een goede kennis van de taal had opgedaan, wat nu zeldzaam was in het Westen. Hij gebruikte zijn kennis om meerdere Griekse teksten te vertalen, voornamelijk biografieën van heiligen, maar ook de akten van contemporaine oosterse kerkvergaderingen in het Latijn. Hij kreeg ruzie met paus Leo iv en werd door hem geëxcommuniceerd toen hij weigerde terug te keren van een zelfverkozen verbanning van het hof van keizer Lodewijk 11. In 855 werd met keizerlijke en aristocratische steun een poging gedaan hem in plaats van de recent verkozen Benedictus in, die korte tijd gevangenzat, tot paus te maken. Maar hij kreeg in Rome te weinig steun en moest aftreden.


  Zijn kerkelijke status werd hem ontnomen en technisch gezien werd hij voor latere generaties van kerkhistorici tegenpaus Anastasius n i, hoewel het episcopaat de term pas in de dertiende eeuw ging bezigen. Hij werd vanaf dat moment gebruikt voor degenen die aanspraak maakten op de titel van bisschop van Rome of de functie uitoefenden, maar wier verkiezing als onrechtmatig werd gezien. Zoals we zullen zien is er niet altij d overeenstemming geweest over op wie de term moest worden toegepast. Anastasius werd gerehabiliteerd door Nicolaas i en werd een van zijn belangrijkste adviseurs en auteur van een deel van de biografie van de paus in het Liber Pontificalis. Hij werd tevens bibliothecarius, wat betekende dat hij ook het hoofd van de pauselijke administratie was. Na de vroege dood van Nicolaas in 867, die nog geen vijftig was, behield hij zijn post en adviseerde zijn opvolger Adrianus 11 (867-872), voor wie hij veel brieven opstelde. De nieuwe paus, die vijfenzeventig was toen hij aantrad en het pausdom toen hij in 855 en 858 de eerste keuze was al twee keer had afgewezen, volgde nu de lijn van zijn onmiddellijke voorgangers door aan te dringen op superieure jurisdictie in alle disciplinaire kerkzaken en te proberen seculiere heersers uit zijn tijd over te halen te handelen naar christelijke maatstaven. Maar hij bleek minder succesvol dan de voorgaande twee pausen, hoewel de toon van de brieven die door Anastasius voor hem werden geschreven gebiedend was en de ideeën over pauselijk gezag van Nicolaas 1 en zijn kring verkondigden. Maar Adrianus 11 was over het algemeen minder resoluut en effectief. Zo werd-hij bijvoorbeeld overgehaald de excommunicaties die zijn voorganger over Lothar 11 en zijn minnares Walrada had uitgesproken te herroepen toen de koning faalde zich te verzoenen met zijn van hem vervreemde vrouw, wat hij had beloofd te doen. Toen Lothar in 869 zelf plotseling overleed en zijn koninkrijk achterliet om te verdelen, was Adrianus ook niet in staat de succesvolle interventie van Benedictus 111 over de verdeling van het land van Lothar 1 uit 855 te herhalen. Hij had in het bijzonder een deel van het koninkrijk van Lothar 11 willen veiligstellen voor de seculiere beschermheer van Rome, keizer Lodewijk 11, wiens eigen territoria geheel in Italië lagen. De andere leden van de dynastie die het koninkrijk verdeelden gaven de paus duidelijk te verstaan dat het niet aan de paus was zich ermee te bemoeien. Evenzo werden de eisen van Adrianus dat verscheidene kerkelijke disputen in het West-Frankische koninkrijk van Karel de Kale in Rome beoordeeld moesten worden volledig afgewezen. Vooral Hincmar, die dat bij Nicolaas 1nooit durfde, zei hem dat hij zich niet moest bemoeien met zaken waar zijn gezag niet gold. Adrianus verweet Anastasius vervolgens dat hij hem verkeerd had afgeschilderd in de brieven die in zijn naam naar het West-Frankische hof en de bisschoppen waren verstuurd. Anastasius schreef deze pauselijke ambtsbrief waarin hij zichzelf bekritiseerde onder dwang, en hij was ook niet in de positie te weigeren, aangezien een ander schandaal in 868 bijna een einde aan zijn carrière had gemaakt. Zijn broer Eleutherius, lid van de Romeinse seculiere aristocratie, was ervandoor gegaan met de dochter van paus Adrianus toen ze op het punt stond met iemand anders te trouwen. Toen er met gerechtelijke stappen tegen hem werd gedreigd schijnt Eleutherius zowel de echtgenote van de paus als zijn dochter te hebben vermoord om te voorkomen dat ze tegen hem zouden getuigen, maar hij werd veroordeeld en geëxecuteerd. Hincmar beweerde dat Anastasius zelf zijn broer had geadviseerd de twee kroongetuigen te vermoorden, maar dat was waarschijnlijk slechts kwaadsprekerij, aangezien hij zijn oude functie als bibliothecarius en pauselijk secretaris binnen een jaar terugkreeg. Hij bleef adviseur van Adrianus n en Johannes vm (872-882) tot zijn dood in 879. Deze gebeurtenis laat ook zien dat de regels over gehuwd priesterschap zoals Leo 1 die had bepaald nog steeds van toepassing waren, en er was dus nog steeds geen verbod dat een getrouwde man lid van de clerus werd of zelfs paus. Hoewel zeker het kleurrijkste lid van de groep om Nicolaas 1 en zijn opvolgers was Anastasius Bibliothecarius niet uniek. Onder de anderen in zijn kring bevonden zich een diaken uit Rome genaamd Johannes Diaconus, die mogelijk de biografie van Adrianus 11 in het Liber Pontificalis heeft geschreven. Hij is zonder twijfel de auteur van een grotere, weinig originele biografie van Gregorius de Grote in vier delen, die hij op verzoek van Johannes vm rond 874 schreef. Deze commissie is een van meerdere indicatoren dat de pausen uit deze periode geïnteresseerd waren in het leven en werk van deze specifieke voorganger.


  Tegen de tijd van het pontificaat van Johannes vm (872-882) was de fut een beetje uit de poging het pauselijke gezag in de kerk en de spirituele leiding van seculiere leiders opnieuw te bevorderen. Meerdere van de leidinggevende figuren die dit hadden gepropageerd leefden nog in de tijd van Johannes, dus was de verandering minder het resultaat van een verlies aan zelfvertrouwen aan de kant van de paus of zijn adviseurs en meer een van de gewijzigde omstandigheden waarin ze moesten functioneren, met name de groeiende militaire problemen waar niet alleen de Frankische monarchen mee werden geconfronteerd, maar het episcopaat zelf ook.


  De Arabische verovering van Sicilië was nu in de laatste fase, en de Arabieren begonnen hun macht uit te breiden naar delen van Zuid-Italië. Plaatselijke christelijke leiders in Napels, Amalfi, Salerno en Capua werkten vaak met hen samen, tegen elkaar en tegen de twee keizerlijke machten die ook zeggenschap hadden in de regio. In 872 had een van hen zelfs keizer Lodewijk 11 gevangengenomen en hem gedwongen te zweren dat hij Zuid-Italiëals prijs voor zijn vrijheid zou opgeven. Gevolg was dat de Arabieren nog gemakkelijker konden opereren, en in 876 vernietigden zij tijdens een van hun invallen het gebied rond Rome. Johannes vm probeerde de plaatselijke christelijke leiders in het zuiden over te halen samen te werken tegen de Arabieren, maar hij werd in 880 gedwongen de bisschop van Napels te excommuniceren omdat hij een alliantie met de Arabieren had gesloten die had geresulteerd in grootschalige vernietiging en verlies van christelijk leven. De paus had dringend behoefte aan iemand die Rome en de pauselijke territoria kon verdedigen, maar het zou niet eenvoudig worden om die te vinden. Keizer Lodewijk 11 stierf in 875 zonder mannelijke erfgenamen. De westelijke keizerlijke titel lag in feite ter beschikking van het episcopaat, aangezien alleen een pauselijke kroning een keizer rechtmatig kon verklaren. Er waren meerdere kandidaten, aangezien de verdeling van de koninkrijken tussen alle wettige mannelijke erfgenamen het ooit verenigde Frankische Rijk van Karel de Grote in zes rijken had opgesplitst, die werden geregeerd door zijn nakomelingen. Maar hun aandacht was geconcentreerd op het gebied ten noorden van de Alpen omdat daar intensieve plundertochten van de Vikingen plaatsvonden en er periodes waren van interne conflicten tussen leden van de dynastie zelf. Johannes vm had een nieuwe keizer nodig die een aanzienlijke militaire aanwezigheid in Italië kon waarborgen. Zijn eerste keuze was de West-Frankische koning Karel de Kale, die op eerste kerstdag 875 naar Rome kwam voor een keizerlijke kroning, die die van zijn grootvader Karel de Grote vijfenzeventig jaar daarvoor weerspiegelde.


  Dat Karel zich met Italië bemoeide viel thuis niet in goede aarde, in ieder geval niet bij Hincmar van Reims, die vond dat Karels militaire verplichtingen in het noorden prioriteit hadden. Hincmar zou inderdaad in 882 op de vlucht voor een Vikingenplundertocht in zijn stad sterven. De Oost-Frankische koningen vonden het ook niet acceptabel dat Karel het Italiaanse land van Lodewijk 11 zou krijgen, dus viel een van hen, Carloman, in 877 Italië binnen. Karel trok zich terug en stierf terwijl hij de Alpen overstak. De paus zelf moest daarop naar West-Frankië vluchten, aangezien hij niet gedwongen wilde worden Carloman te moeten kronen, maar toen hij daar eenmaal was lukte het hem niet de zoon van Karel de Kale, Lodewijk de Stamelaar (877879), in de vacante post van keizer geïnteresseerd te krijgen. Uiteindelijk had hij na een paar jaar van vruchteloos onderhandelen en de dood van meerdere kandidaten geen andere keuze dan de keizerlijke titel in 881 aan Karel de Dikke (881-887) te geven, die ondertussen de enige nog levende volwassen en wettelijke Karolinger was. Karel had het na zijn kroning te druk met de Vikingen en zijn andere problemen om zich actief met de verdediging van Italië bezig te kunnen houden. Een heropleving van de oosterse keizerlijke macht in het zuiden van Italië vanaf 880 hield de Arabische overwinningen beperkt en wist ze deels terug te draaien.


  Johannes VIII zelf stierf in 882. Volgens een versie van een Duitse kroniek van iets daarna werd hij nadat een poging hem te vergiftigen was mislukt met een hamer doodgeslagen. Hoewel dit verhaal vaak wordt herhaald en algemeen wordt aanvaard, maakt het feit dat het maar in één bron zo staat beschreven en bovendien het detail bevat dat de anonieme moordenaar na de moord zelf dood neerviel, het verhaal verdacht. Hoe zijn leven ook ten einde is gekomen, de zoektocht van Johannes vm tussen 875 en 881 naar een geschikte keizer toont niet alleen aan hoe nauw verbonden het episcopaat en het keizerrijk sinds 799 waren geworden, maar ook hoe anders hun relatie nu was. Tijdens diezelfde decennia had er ook een transformatie in de status van de paus plaatsgevonden, met name in het Westen. In 800 was het misschien algemeen aangenomen dat de paus 'door niemand kon worden veroordeeld', maar het duurde nog een halve eeuw of langer voordat hij 'over iedereen oordeelde'. In de praktijk hield de status van gezag die werd bereikt door Benedictus m, Nicolaas 1 en hun cirkel van adviseurs en assistenten niet lang stand in de moeilijke periode die volgde. Maar de ideeën die hen inspireerden en de teksten waarin die ideeën werden uitgedrukt, vooral de brieven van Nicolaas 1 en Adrianus 11, werden overgeleverd om een vergelijkbare maar langer durende beweging van pauselijke hervorming en heropleving in de elfde eeuw te stimuleren. Tussen deze twee perioden lag echter een tijdperk in het episcopaat dat wel eens de Pornocratie wordt genoemd.22
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  Onze Lieve Vrouwe de HeiligeRoomse Kerk


  (896 -999)


  


  De kadaversynode


  


  In januari 897 werd het lichaam van paus Formosus (891-896) uit zijn graf gelicht, in een pauselijk gewaad gekleed, op een troon gezet en onder druk van zijn opvolger, Stefanus vi (896-897), voor het gerecht gebracht tijdens een synode in Rome. Een diaken stond als zijn wettig vertegenwoordiger naast het ontbindende lijk bij het beantwoorden van beschuldigingen over meineed en het schenden van het kerkrecht. Toen Formosus schuldig werd bevonden werden de drie vingers van de rechterhand die worden gebruikt bij pauselijke zegeningen afgesneden, en de rest van het lichaam, dat plechtig werd ontdaan van het pauselijk gewaad, werd in de Tiber gegooid. Dat was het einde van de beruchte kadaver synode, een gebeurtenis die lang is gezien als een van de grootste dieptepunten van het episcopaat.


  Sommige moderne discussies over de synode gaan niet verder dan voor te stellen dat Stefanus' 'rol in deze gruwelijke kwestie alleen kan worden uitgelegd door aan hysterie grenzende haat'.1 Maar de kadaversynode was enkel de ontstellendste gebeurtenis in een serie met elkaar verbonden episodes van de tijd van Johannes vm (872-882) tot de dood van Sergius m in 911. De moeilijkheid er iets van te begrijpen ligt in het bewijs. Het Liber Pontificalis eindigt met de dood van Adrianus 11 in 872, en hoewel er een fragment van de biografie van Stefanus v (885-891) is overgebleven, volgt er een groot gat tot men vanafhet eind van de elfde eeuw weer pauselijke biografieën ging schrij ven. We zijn voor de complexe gebeurtenissen rond de kadaversynode afhankelijk van korte verwijzingen in kronieken en verdedigingen van Formosus door twee priesters, Auxilius en Eugenius Vulgarius.


  De aanleiding van de kadaversynode kan worden teruggevoerd naar de periode voordat Formosus tot paus werd gekozen. Nicolaas 1 maakte hem in 864 bisschop van Porto, een van de naburige bisdommen van Rome. Sinds het einde van de achtste eeuw assisteerden de zeven suburbicaire bisschoppen om beurten de paus bij de zondagse liturgie in het Lateraanse paleis, en drie van hen, die van Ostia, Porto en Albano, hebben een nieuwe paus ge-wijd. Ze konden vanwege het decreet van Nicea uit 325, dat verbood dat een bisschop van het ene bisdom naar een ander overstapt, zelf niet worden verkozen, en hetzelfde decreet was er ook de reden van dat Nicolaas 1 en Adrianus 11 Formosus niet konden bevorderen tot eerste aartsbisschop van het koninkrijk van de Bulgaren na de succesvolle missie daarnaartoe in 866-867. Johannes vm stuurde Formosus op pad om de keizerlijke titel aan de WestFrankische koning Karel de Kale aan te bieden. Johannes vm keerde zich echter het jaar daarna tegen Formosus. Hij zette hem in april 876 af en excommuniceerde hem omdat hij zou hebben samengezworen paus te worden en daarmee een recent synodisch decreet in de wind had geslagen dat alle discussie over pauselijke opvolging verbood. Het is mogelijk dat Formosus Karel de Kale heeft overgehaald zijn kandidatuur als paus te steunen, maar Formosus verloor zijn beschermheer toen die overleed en onderwierp zich in augustus 878 aan de paus, waarbij Formosus beloofde levenslang in ballingschap te blijven en degradatie tot de status van niet-geestelijke te accepteren.


  Johannes vm stierf in december 882 en werd opgevolgd door Marinus 1(882-884), een belangrijke pauselijk adviseur inzake de relaties met Constantinopel. Aangezien hij al bisschop van Caere (het huidige Cerveteri) was, negeerde zijn verkiezing schaamteloos het verbod op het overstappen naar een ander bisdom, en ging ze gepaard met partijgeweld, inclusief de moord op een pauselijke functionaris, nomenclator Gregorius, in de Sint-Pieter: 'De vloer van de kerk was doordrenkt van zijn bloed toen hij eroverheen werd gesleept.'2 De nieuwe paus, die het niet was gelukt vooraf keizerlijke toestemming voor zijn verkiezing te krijgen, moest zich daarop naar het noorden haasten om keizer Karel de Dikke (881-887) in het klooster van Nonatula te ontmoeten. Karel eiste onder andere dat Formosus in ere zou worden hersteld, die daarop weer bisschop van Porto werd. Tijdens het pontificaat van Marinus' opvolger Adrianus m (884-885), dat ook zo kort was, volgden meer geweld en afrekeningen binnen de partij. Hij liet Georgius van de Aventijn, een civiel ambtenaar, een van de bannelingen uit de tijd van Johannes vm die door Marinus was gerehabiliteerd, blind maken, en liet om onbekende reden de weduwe van de vermoorde nomenclator Gregorius naakt door de straten van Rome jagen.


  Een controversieel punt was de opvolging van Karel de Dikke, wiens enige zoon, Bernard, een bastaard was. Dat betekende in de negende eeuw dat hij zijn vader niet kon opvolgen voordat hij was gelegitimeerd, wat de paus kon doen. Aangezien de andere kandidaat voor de oostelijk-Frankische rijken de evenzo onwettige hertog Arnulf van Karinthië was, hoopte Karel de Dikke dat een bijeenkomst van leken-en kerkelijke magnaten onder voorzitterschap van de paus tot de opvolging van Bernard zou leiden, dus haalde hij Adrianus in over een bijeenkomst in Worms bij te wonen. De paus stierf in september 885 helaas op weg ernaartoe en werd begraven in Nonantula, waar hij dankzij verering van zijn cultus door het klooster de enige pauselijke heilige werd in de twee eeuwen tussen Nicolaas 1 (858-867) en Leo ix (1049-1054). De dood van Adrianus 111 was rampzalig voor keizer Karel de Dikke, aangezien de volgende paus, Stefanus v (885-891), werd verkozen bij acclamatie en werd gewijd zonder goedkeuring van de keizer vooraf. Hoewel de keizer probeerde de onrechtmatigheid van Stefanus' wijding als voorwendsel te gebruiken hem te kunnen afzetten en door een plooibaardere kandidaat te vervangen maakte de unanimiteit van de kiezers dat onmogelijk. Stefanus zocht een uitvlucht om niet naar het noorden te hoeven en haalde in plaats daarvan de keizer over naar Italië te komen om over zaken te praten die in beider be-lang waren, zoals dat Rome opnieuw werd bedreigd door Arabische invallen. Vijf maanden later dwong een inval in Parijs door de Vikingen Karel ertoe Rome te verlaten zonder dat hij veel had bereikt. Dus vond het plan Bernard te legitimeren geen doorgang, en in 887 scheidde de keizer van zijn echtgenote in de hoop alsnog een wettige erfgenaam te kunnen produceren.3 Hij werd echter in november uitgeschakeld door een beroerte, afgezet en opgevolgd door Arnulf, en stierf kort daarna. Voorstanders van Arnulf waren niet de enigen die tegen het legitimeren van Bernard waren. Degenen met Karolingisch bloed via de vrouwelijke lijn konden hun voordeel doen als de mannelijke lijn uitstierf, en ze droegen twee van de vier grote regionale magnaten uit het noorden en midden van Italië voor: Berengarius, markgraaf van Friuli, en Guido, markgraaf van Spoleto. Berengarius maakte in 888 aanspraak op het koninkrijk Italië, dat sinds 850 de keizerlijke titel had gedeeld, terwijl Guido een bod deed op het rijk ten noorden van de Alpen. Toen zijn bod mislukte deed hij in 889 een wedereis op het Italiaanse koninkrijk en trok ten strijde tegen Berengarius. Aangezien de kans groot was dat dit erin zou resulteren dat een van hen Rome zou gaan overheersen probeerde Stefanus v in 890 de nieuwe OostFrankische koning Arnulf over te halen de titel van keizer aan te nemen. Maar het rijk dat kort was verenigd onder Karel de Dikke werd nu opgedeeld tussen rivalen die om regionale macht streden en zijn zoon Bernard kwam in opstand. Dus kon Arnulf de reis naar Rome niet riskeren. Guido van Spoleto won de oorlog tegen Berengarius en Stefanus v had geen andere keuze dan hem te erkennen. Hij nam Guido in 891 als zijn spirituele zoon aan en kroonde hem op 21 februari in de Sint-Pieter tot keizer. Zijn opvolger Formosus kroonde Guido en zijn zoon Lambert in 892 als medekeizers terwijl Rome en haar territoria in garnizoen werden gelegd door hun troepen. Formosus deelde het ongemakkelijke gevoel van zijn voorganger over de macht over Rome die het huis Spoleto had, en hij nodigde Arnulf in 893 in het geheim uit om naar Rome te komen en het uit te dagen. Pauselijke weerstand tegen een onafhankelijk en sterk koninkrijk Italië (die er een eeuw later weer zou zijn) lijkt kortzichtig, aangezien een dergelijke machtsverhouding de beste manier zou kunnen zijn geweest om Rome te beschermen tegen zowel interne als externe vijanden. Sinds 876 hadden de keizers en koningen van Italië gezworen 'het Heilige Roomse Rijk dat aan het hoofd staat van alle kerken', te beschermen, de paus te eren en 'de grenzen van de heilige Petrus en Paulus' te beschermen, er met andere woorden de territoriale integriteit van de pauselijke landgoederen te waarborgen.4 Toen Guido in februari 889in Pavia tot koning van Italië werd gekroond zwoer hij evenzo als eerste de eer, privileges, landerijen en autoriteit van 'onze moeder de Heilige Roomse Kerk' te bewaren, zoals die haar waren geschonken 'door oude en moderne keizers en koningen'. De paus zou 'met gepaste hoogachting door alle prinsen worden geëerbiedigd'.5 Deze garanties werden geëist door de clerus, geleid door de aartsbisschop van Milaan, en andere kiezers die waren samengekomen in Pavia voor de kroning, en ze laten zien hoe belangrijk de Roomse kerk was in de ogen van leken-en kerkelijke magnaten uit het noorden en midden van Italië. Een uitvloeisel hiervan was dat meerdere pausen uit de periode naar het noorden kwamen en synodes in zowel Ravenna als Rome hielden. Pauselijke angst voor een dominante seculiere macht op het schiereiland was terug te voeren naar de tijd van het Lombardijse koninkrijk, en als de Frankische leiders niet langer konden helpen was er een oudere verdediger van Rome tot wie de paus zich kon wenden. De verhoudingen tussen Rome en Constantinopel waren aanzienlijk verbeterd sinds de periode van Johannes vm in de negende eeuw, geholpen door een keizerlijke militaire herwinning in het zuiden van Italië in de tijd van keizer Basileios 1 (867-886). Paus Stefanus v vroeg hem een vloot te sturen om de pauselijke territoria tegen Arabische invallen te beschermen.


  In het westen werd de echte politieke macht steeds plaatselijker. De militaire bedreiging van Vikingen, Arabieren, Slaven en daarna Magyaren, samen met de structurele zwakte van de regering, scheurde niet alleen het rijk van Karel de Grote uiteen, maar versterkte ook de behoefte aan regionale oplossingen voor problemen met defensie en plaatselijke ordehandhaving. De vier Italiaanse markgraven waren even bang als het episcopaat de macht aan koningen van Italië te verliezen, die uit hun eigen regionen werden getrokken, en de hertogen en prinsen in het zuiden, grotendeels van Lombardijse afkomst, speelden oosterse en westerse keizers en Arabische leiders tegen elkaar uit om hun eigen onafhankelijkheid te waarborgen. Guido stierf in 894, maar Lambert behield ondanks een hernieuwd conflict met Berengarius zijn gezag, tot Arnulfuiteindelijk in 896 Italië binnenviel en daarbij in februari de troepen van Lambert uit Rome verdreef. Formosus kroonde Arnulf een paar dagen later tot keizer, en de leiders van Rome zwoeren dat ze, getrouw aan de eer en loyaliteit die ze 'de heer paus Formosus' schuldig waren, Lambert en zijn moeder, Agiltrude, nooit zouden steunen of in de stad zouden toelaten.6 Formosus stierf echter in april en Arnulf raakte verlamd door een beroerte, waardoor hij werd gedwongen onmiddellijk naar Duitsland terug te keren, waar hij in 899 stierf. Geen enkele gebeurtenis in zijn pontificaat verklaart het bizarre juridische proces waaraan het lichaam van deze paus zeven maanden later zou worden onderworpen. Formosus had de reputatie dat hij vroom en ascetisch was. Als paus was hij geneigd tot ingrijpen. Hij dreigde de Engelse bisschoppen te excommuniceren omdat het hun niet lukte de Vikingen te kerstenen en beschermde het nieuwe missionaire aartsbisdom Hamburg-Bremen tegen pogingen van de aartsbisschop van Mainz om de status ervan te laten verlagen. Hoewel moorden en verminkingen steeds veelvuldiger voorkwamen binnen de rangen van de pauselijke administratie is er geen een van beschreven in de periode dat hij paus was. Waar hij tegen het kerkrecht inging was dat hij op de pauselijke troon werd geplaatst nadat hij bisschop van Porto was geweest, waardoor de rechtmatigheid van zijn verkiezing aanvechtbaar was, evenals zijn status en die van de clerici die hij had gewijd. Formosus' onmiddellijke opvolger, Bonifatius vi, was een veel dubieuzere keuze, aangezien hij door Johannes vi 11 wegens immoreel gedrag tot twee keer toe was gedegradeerd en na zijn tweede overtreding niet was gerehabiliteerd, maar hij stierf geveld door jicht toen hij pas vijftien dagen paus was.


  Stefanus vi (896-897), toen bisschop van Agnani, werd in zijn plaats gekozen. Formosus had hem tot bisschop gewijd, dus dit beletsel hem tot paus te maken kon worden opgelost als alle wijdingen van Formosus nietig werden verklaard. Wat voorafging aan de kadaversynode was meer een kwestie van procedure dan irrationele haat. Hoewel een dergelijke gebeurtenis nooit eerder had plaatsgevonden, toont de gedachte achter het proces hoe groot de invloed van Gregorius de Grote in deze periode in Rome was.7 Gregorius had in zijn Dialogen benadrukt dat 'degenen die het terwijl ze in een staat van doodzonde verkeren regelen te worden begraven in een kerk zullen worden veroordeeld om hun arrogantie'. Hij somde meerdere voorbeelden op van li-chamen die door bovennatuurlijk of ander ingrijpen uit hun rustplaats waren verwijderd.8 Het lot van het lichaam van Formosus in 897 was een reenscenering van een dergelijk gregoriaans verhaal. En het vervolg was dat ook. Volgens een bron die kort na de gebeurtenissen schreef spoelde het lichaam, hoewel het was verzwaard met gewichten voordat het in de Tiber was gegooid, al snel aan. Een monnik had een nachtelijk visioen waarin de dode paus hem vertelde waar zijn lichaam lag, waarop de monnik het aan wal haalde en verstopte tot het in november 897 eerbiedig kon worden herbegraven in de Sint-Pieter.


  Dit verhaal circuleerde al en wierp twijfel op de validiteit van de kadaversynode toen er in de zomer van 897 een nog dramatischer teken van goddelijke toorn kwam voor Stefanus vi: de Lateraanse basiliek werd vernietigd, waarschijnlijk door brand. Clerici in Rome die waren gewijd door Formosus weigerden nietigverklaring van hun status aan te nemen, en een opstand in augustus leidde ertoe dat Stefanus vi werd gevangengenomen en gewurgd. Een van zijn kortlevende opvolgers, Theodorus 11, zat een synode voor die de beslissingen van de kadaversynode herriep en de plechtige herbegraving van Formosus op zich nam.


  De kern van dit conflict was de validiteit van de wijdingen die Formosus had uitgevoerd. Stefanus vi was niet de enige die wilde dat ze ongeldig werden verklaard, zodat zijn eigen verkiezing als paus niet in twijfel kon worden getrokken omdat hij al bisschop was. Een aristocraat uit Rome riep Sergius, die door Formosus tot bisschop van Caere was gewijd, bij zich, die gewillig zijn ambt opgaf toen Formosus door de kadaversynode werd veroordeeld en Sergius leider werd van een factie die vastberaden was de beslissingen ervan te onderschrijven. Toen Theodorus 11 na een pontificaat van maar drie weken in 898 plotseling stierf werd Sergius tot paus gekozen, maar hij werd Rome uitgezet door keizer Lambert, die erop gebrand was dat de wijdingen van Formosus niet werden herroepen. Hoewel Formosus Arnulf in 896 had gekroond wilde Lambert niet dat de beslissingen van de voormalige paus werden teruggedraaid, aangezien dat twijfel zou werpen op de rechtmatigheid van zijn eigen kroning door Formosus in 892. Dus ondernam Lambert in januari 898 stappen tegen Sergius 111en stelde de verkiezing van een onbekende monnik als Johannes ix (898900) veilig. Een synode bevestigde vervolgens de veroordeling van de kadaversynode, verbrandde de akten ervan en verbood in de toekomst rechtszaken tegen doden. Aan deelnemers van de kadaversynode behalve Sergius en een handjevol van zijn volgelingen werd gratie verleend als ze zwoeren dat ze onder dwang hadden gehandeld, en de wijdingen van Formosus werden erkend, inclusief de keizerlijke kroning van Lambert. Die van Arnulf werd herroepen met het valse voorwendsel dat hij was gekroond onder dreiging van geweld.


  Johannes ix zat vervolgens een nog grotere synode van Italiaanse bisschoppen voor in Ravenna, waar alle rechten werden bevestigd die waren toegekend door 'vrome keizers' tot de 'Heilige Roomse Kerk Onze Moeder'sinds het eerste ontstaan. De synode bevestigde tevens de beslissingen van de recente synode in Rome en veroordeelde alle 'onwettige verdragen' tussen Romeinen, Lombardijers en Franken gericht tegen de keizer of de paus in de'territoria van de heilige apostel Petrus, Prins der Apostelen'. Een ander decreet was de aanzet tot het opnieuw bouwen van de Lateraanse basiliek, die zou zijn uitgesteld door een 'infestatie van boosaardige mannen', met andere woorden: aanhangers van Sergius.9 De prijs die moest worden betaald voor Lamberts bescherming van het episcopaat was herstel van de grondwet van 824 waarin pauselijke verkiezingen en keizerlijk toezicht op de administratie van Rome en haar territoria werden gereguleerd. Romeinen 'zowel uit de clerus als uit de senaat, of uit welke orde dan ook', kregen het recht in hoger beroep te gaan bij de keizer om zo te voorkomen dat het pauselijk gezag bevooroordeeld zou worden gebruikt.10


  De kans de goede regering van Rome en Italië die in de vroege negende eeuw had bestaan nieuw leven in te blazen ging verloren toen Lambert tijdens een jachtongeluk op 15 oktober 898 werd gedood. Berengarius van Friuli deed nog een bod op de macht maar kreeg maar weinig steun, en zo was er zestig jaar lang geen effectieve centrale macht in Italië. De vier markgraven- van Friuli, Ivrea, Spoleto en Toscane - bleken net zo afkerig een sterke monarchie in het noorden van Italië te zien en pasten hun loyaliteit aan als hun privileges of regionale gezag in het geding kwamen.


  Paus Benedictus iv (900-903) steunde de tegenstanders van Berengarius in het zoeken naar een nieuwe regeerder die uit het gebied ten noorden van de Alpen kwam en kroonde in 901 koning Lodewijk van Provence (890-928) tot keizer. Als kleinzoon van keizer Lodewijk 11 (850-875) kon hij sterke aanspraak op het Italiaanse koninkrijk maken, maar markgraaf Adalbert van Toscane liet hem in de steek en Lodewijk werd in augustus 902 verslagen door Berengarius, die hem dwong te zweren dat hij Italië zou verlaten. Diezelfde Adalbert keerde zich in 904 tegen Berengarius en haalde Lodewijk over terug te komen, die hij op zijn beurt een jaar later verried. Lodewijk werd in Verona door Berengarius gevangengenomen en hem werden de ogen uitgestoken voor het verbreken van zijn eerdere eed.


  


  Het huis Theophilus


  


  Het pauselijke Rome was in de negende eeuw een regionale macht geworden, die qua omvang en status erg leek op de vier noordelijke markgraafschappen, geregeerd door een aristocratische dynastie, maar met een unieke religieuze status die het gehele Latijnse christendom behelsde. Een sterk gevoel van plaatselijke identiteit leidde tot straatgevechten tussen Romeinen, Lombardijers en Franken; vreemde heersers, zoals keizer Arnulf, werden gehaat door de bewoners van Rome. Het begrip senatoriaal gezag, inclusief dat van vrouwelijke senatrices, verschijnt voor het eerst weer sinds de zesde eeuw en suggereert een nieuwe groepsidentiteit onder de vooraanstaande families in Rome die tot uiting kwam in begrippen uit het verleden. Zo werd ook de titel van consul weer ingesteld als ereteken voor vooraanstaande leden van de adellijke klasse.


  Er is weinig bekend over de origine van deze nieuwe Romeinse aristocratie, die voortkwam uit militaire functionarissen en landeigenaren uit deachtste eeuw, met een paar Frankische nieuwkomers die hun weg naar binnen vochten in de eeuw daarna. De pausen van deze periode die van Romeins-aristocratische origine waren, onder wie Gregorius iv, Adrianus n, Stefanus v en Sergius m (898/904-911), behoorden tot deze 'senatoriale' families, en aristocratische partijpolitiek ging opnieuw een rol spelen in pauselijke verkiezingen. Er stonden meerdere steden met een eigen plaatselijke aristocratie in de pauselijke territoria, en facties in Rome die zich aan dergelijke groepen lieerden breidden hun invloed uit tot buiten de stad. De landgoederen van de kerk in de pauselijke territoria waren ook afhankelijk van deze plaatselijke aristocratie om de functionarissen te leveren die nodig waren om er toezicht op te houden en om familieleden aan de clerus te leveren.


  Al deze factoren speelden een rol in de turbulente gebeurtenissen van deze periode. De aristocratische Benedictus iv stierf in augustus 903, en zijn opvolger Leo v was een compromiskandidaat, een priester van buiten de stad zonder eerbiedwaardige reputatie. Hij werd drie weken later afgezet en gevangengenomen door zijn verslagen rivaal Christoforus. Maar in januari 904 nam Sergius m, die in 898 was afgezet maar zichzelf als de rechtmatige paus beschouwde, met hulp van markgraaf Alberic van Spoleto de macht over." In zijn epitaaf stond dat hij naar de stad terugkeerde 'met de gebeden van het volk'.12 Christoforus kwam bij Leo v in de gevangenis terecht en beiden werden gewurgd. Sergius vond namelijk dat ze uit hun lijden moesten worden verlost. Ondertussen herstelde hij de decreten van de kadaversynode, ondanks de 'eeuwige' veroordeling daarvan in 898, en verklaarde de wijdingen van Formosus nietig. Zijn tegenstanders zochten hun toevlucht in Napels, waar ze pamfletten in voorspraak van Formosus schreven, waarop het grootste deel van onze kennis over de gebeurtenissen is gebaseerd. Sergius 111 vond in Rome bondgenoten in de familie van een senator Theophilus circa 920), en zijn vrouw Theodora (f circa 916). Sergius zou een verhouding hebben gehad met hun vijftienjarige dochter Marozia, bij wie hij de toekomstige paus Johannes xi zou hebben verwekt.13 Na de dood van de paus in 911 trouwde ze met zijn bondgenoot, markgraaf Alberic van Spoleto, met wie ze nog een zoon kreeg, Alberic. Het huis Theophilus kreeg door zijn band met Sergius 111 en markgraaf Alberic een leidinggevende rol binnen de dominante aristocratische partij in Rome. Theophilus kreeg de leiding over de financiële administratie van de kerk van Rome en de stadswacht, waarmee hij de controle kreeg over zowel de materiële als de militaire middelen van het episcopaat.


  Sergius 111 liet de externe restauratie van de Lateraanse basiliek tijdens zijn episcopaat afronden, voor de schade waarvan hij en zijn medestanders onterecht verantwoordelijk waren gesteld tijdens de Synode in Ravenna van 898; intern kwam er een nieuwe verzameling fresco's onder Johannes x (914-928). Over het algemeen gesproken was Sergius m even efficiënt als meedogenloos. Evenals zijn voorgangers gaf hij zilveren munten uit met daarop afbeeldingen en symbolen van de Sint-Pieter, met daaronder zijn eigen naam en niet altijd die van de keizer.14


  De twee onmiddellijke opvolgers van Sergius m, Anastasius m (911-913) en Lando (913-914), vonden zich voor hernieuwde Arabische dreiging gesteld nadat een groep overvallers in 908 een basis bij de rivier de Garigliano tussen Rome en Napels fortificeerde. Ze vernietigden onder paus Lando de kathedraal in Vescovio in Sabina, ten noordoosten van Rome, wat bijdroeg aan de verkiezing van Johannes x (914-928). Hij was sinds 905 aartsbisschop van Ravenna, waarmee door zijn verkiezing het verbod genegeerd werd dat een bisschop van zetel wisselde, maar Johannes ondernam geen pogingen zijn positie te reguleren. Een halve eeuw later werd beweerd dat hij was gekozen omdat hij de minnaar van Theophilus' tweede dochter, Theodora de Jongere, was, en aan het episcopaat was gekomen 'door een misdaad die elke wetgeving, menselijk en goddelijk, tartte'.15 Het is waarschijnlijker dat de Romeinen hem nodig hadden omdat hij een man van actie was. Hij had als aartsbisschop van Ravenna dicht bij Berengarius van Friuli gestaan, die hij in december 915 tot keizer zou kronen. Hij onderhandelde als paus over een verbond met onder meer Berengarius, Theophilus en Alberic van Spoleto en enkele Lombardijse prinsen uit het zuiden om het Arabische fort aan de Garigliano te vernietigen. Met steun van een vloot uit het Oosterse Rijk werden de Arabieren drie maanden gebarricadeerd voordat hun basis in augustus 915 met de grond gelijk werd gemaakt tijdens een actie waaraan de paus persoonlijk deelnam.


  De daaropvolgende jaren zijn weer vaag, maar het is duidelijk dat Berengarius zelfs als keizer niet in staat was de trouw van de markgraven veilig te stellen, en in 922 was er een wijdverspreide opstand tegen hem. Rudolf 11, koning van Bourgondië (912-937), werd in Italië uitgenodigd om Berengarius te vervangen. Rudolf versloeg hem met gemak en Berengarius werd in 924 in Verona geëxecuteerd. In 926 werd een andere nakomeling van de Karolingische keizers, graaf Hugo van Arles, door Johannes x en anderen overgehaald Italië binnen te vallen, waarbij Rudolf werd gedwongen naar Bourgondië terug te keren en Hugo het koninkrijk Italië het zijne kon noemen. De dood van Theophilus rond 920 had een machtsvacuüm gecreëerd dat werd gevuld door markgraaf Petrus van Spoleto en de paus, maar aangezien die niet uit Rome kwamen was hun positie onzeker. In juni 928 pleegden Theophilus' dochter Marioza en haar tweede echtgenoot, markgraaf Guido van Toscane, een coup, waarbij Petrus en Johannes x werden overvallen in het Lateraanse paleis, waar de markgraaf werd gedood. De paus werd gevangengenomen in de Engelenburcht, het mausoleum van de Romeinse keizer Adrianus in de buurt van de Sint-Pieter en nu een fort. Johannes x werd na de dood van markgraaf Guido in 929 verstikt, waardoor de stad in handen kwam van de domina senatrix (senatrice) en patriciër Marioza. Zoals een kroniekschrijver van Rome het stelde: 'Rome werd onderworpen aan een machtige vrouwenhand, net zoals we in Profeten kunnen lezen: "En vrouwen zullen heersen over Jeruzalem.'"16


  De onmiddellijke opvolger van Johannes x, de aristocratische priester Leo vi (928-929), was ondertussen ook dood en werd vervangen door de eveneens bejaarde Stefanus vu (928-931). Ze hielden de pauselijke troon warm tot het geloofwaardig was om Johannes xi (931-936) te kiezen, de zoon van Marioza en mogelijk Sergius 111 (hoewel hij, als hij dat was, nauwelijks de minimumleeftijd van dertig kan hebben gehad die iemand moest hebben om tot bisschop gewijd te mogen worden). Het regime van zijn moeder was niet stabiel, wat ertoe leidde dat ze aanbood met koning Hugo te trouwen, met een keizerlijke kroning door haar zoon als onderdeel van de overeenkomst. Het huwelijk, dat in 932 werd gesloten, was niet populair in Rome, en al helemaal niet bij Marioza's tweede zoon, Alberic, die in december een opstand leidde waarbij Hugo en Marioza werden belegerd in de Engelenburcht.17 De koning ontsnapte, maar Marioza bracht de rest van haar lange leven door als gevangene van haar zoon, die onder de titel van princeps (prins) tot zijn dood in 954 de onbetwiste heerser over Rome was.


  


  Het tijdperk van Alberic


  


  De tweeëntwintig jaar durende heerschappij van Alberic bracht vele voordelen met zich mee.18 Hij en zijn bondgenoten namen de administratie van Rome en haar territoria over alsof het een van de Lombardijse vorstendommen in het zuiden of een markgraafschap in het noorden was, terwijl de pausen en hun kerkelijke bureaucratie alle zaken afhandelden die met de kerk te maken hadden, zowel plaatselijk als in het gehele christendom. In sommige opzichten was dit de verstandigste oplossing voor een situatie die zich grotendeels toevallig zo had ontwikkeld, waarbij een bisdom geleidelijk was uitgegroeid tot een territoriale staat die zichzelf niet goed kon verdedigen. Zelfs in tijden van politieke onrust of als er een ongeschikte paus regeerde bleef de administratie functioneren en bleven litiganten en pelgrims naar Rome komen op zoek naar rechtvaardigheid en spirituele beloning. In een dergelijke context waren de persoonlijke tekortkomingen en zelfs de naam van de paus onbelangrijk. Toen bisschop Rather van Verona in 965 naar Rome schreef en alleen wist dat Leo vm (963-965) was gestorven, adresseer-de hij zijn brief'aan de Heer van de Heilige Stoel van Rome, wie hij ook moge zijn...'19 Veel van de documenten die in naam van een paus zijn vervaardigd zijn mogelijk nooit door hem gezien, afhankelijk van hoe toegewijd hij aan zijn werk was. De meeste boodschappen hadden weinig meer nodig dan conventionele reacties uit een lang bestaande en zelfverzekerde bureaucratie met eigen tradities qua geschriften en documentvormen. De documenten werden vervaardigd door scrinarii (klerken), die werkten onder een archiscri- nariuS, en ze werden gecontroleerd en ondertekend door de primicerius van de Apostolische Stoel, het hoofd van het pauselijke notariaat. Een opeenvolging van pausen volgde Alberics kortlevende halfbroer Johannes xi, en ze werden waarschijnlijk allemaal gekozen met goedkeuring van de prins. Geen van hen speelde een belangrijke rol in de seculiere politiek van de periode, hoewel een latere revisie van het Liber Pontijicalis beweert dat Stefanus vm werd afgezet wegens betrokkenheid bij een mislukte samenzwering tegen Alberic. Aan de andere kant werd de periode wel gekenmerkt door pauselijke steun voor bewegingen van kloosterhervorming. Dat was een interesse die werd gedeeld door Alberic, die beschermheer van kloosters zoals Farfa en Subiaco was, op de plaats van een grot waarin de beroemde kloosterstichter Sint-Benedictus ("j-circa 547) ooit leefde.20 Alberic werd later die eeuw beschreven als voorvechter van kloosters door monnik en kroniekschrijver Benedictus van Sint-Andreas, wiens eigen huis op de Monte Soratte werd gerestaureerd, gefortificeerd en gesubsidieerd door de 'roemrijke prins'.21 Deze decennia zagen de eerste introductie van de Regula Bene- dicti, kloosterregels die door Sint-Benedictus waren geschreven, in meerdere kloosters in Rome, waar ze tot dan toe nauwelijks invloed hadden gehad. De documenten geven ook aan dat het grootste deel van het land dat in bezit was van de kloosters in Rome aan de regionale aristocratie werd verhuurd. De monniken hadden maar een beperkte opbrengst voor eigen consumptie nodig en moesten landgoederen cultiveren en verdedigen die ze niet direct zelf bewerkten. Zo ontstond er een waardevolle band met de lekenadelstand- waarvan het huis Theophilus het eerste voorbeeld was - die de landerijen zo winstgevend mogelijk kon beheren en ondertussen de kloosters een vast en regelmatig inkomen kon garanderen. Familieleden woonden vaak op zo'n landgoed, werden er soms abt van, zoals bijvoorbeeld het geval was in het klooster van de heiligen Cyriacus en Nicolaas in Rome, dat tot ongeveer 1045onafgebroken werd geleid door abten van het huis Alberic.22


  Het midden van de tiende eeuw zag enorme heropleving en hervorming van de kloostergemeenten in West-Europa, gecentreerd rond kloosters Cluny in Bourgondië, Fleury in de Loirevallei en Gorze in het voormalige koninkrijk Lotharingen. Fleury was een van de eerste kloosters dat pauselijke bescherming en bevestiging zocht, en het kreeg al in de achtste eeuw het recht in Rome in hoger beroep te gaan tegen beslissingen van de plaatselijke bisschop. Cluny, dat werd gesticht in 909, ontving in 931 een charter van pauselijke bescherming van Johannes xi en maakte er een punt van pauselijke bevestiging te krijgen van vele geschenken die het in latere jaren ontving, om ze zo veilig te stellen. Het cartularium van dit klooster vormt een belangrijk deel van de weinige pauselijke documenten die uit het midden van de tiende eeuw zijn overgebleven.23 Gorze ontving de eerste pauselijke privileges van paus Leo vii, die zelf monnik was, in juni 938.24


  Deze gewoonte van stichters van kloosters of abten die om documenten van pauselijke tuitio (bescherming) van hun huizen vroegen is een reflectie van de snelle groei en geografische verspreiding van het kloosterwezen sinds de negende eeuw. De wortels ervan liggen in de al lang bestaande traditie van het ver-lenen van immuniteit, die een landgoed van een heer, seculier ofkerkelijk, vrij maakte van inmenging door plaatselijke ambtenaren van de koning in ruil voor overname van verantwoordelijkheden zoals de rechtsbedeling. In het midden van de negende eeuw worden pogingen van diocesane bisschoppen om het gezag in te perken dat werd uitgeoefend door hun metropolitanen beschreven in de invloedrijke Pseudo-Isidorische Decretalen, waarin wordt benadrukt dat pauselijke supervisie over de diocesanen boven die van de aartsbisschoppen gaat. Op een dergelijke manier wendden kloostergemeenschappen zich tot de paus voor toekenning van tuitio als ze zichzelf wilden bevrijden van bemoeienis door plaatselijke bisschoppen met betrekking tot het afhandelen van hun zaken, niet het minst het kiezen van hun abten.


  De pausen beschikten niet over praktische methoden om de beloofde bescherming te implementeren, maar ze konden eenvoudig bondgenoten vinden in koningen of aartsbisschoppen, voor wie het bestaan van een pauselijk privilege een waardevol excuus was om het klooster te steunen tegen een episcopale opperheer. Over het algemeen genomen maakte dat het pausdom een nog invloedrijker instituut in het westerse christendom in een periode dat zijn eigen verstoorde toestand en de algemene politieke versplintering het aanzienlijk hadden kunnen verzwakken.


  Het pausdom en prins Alberic raakten zo geïnteresseerd in hervormingen van de kloostergemeenten die werden doorgevoerd door abt Odo van Cluny dat hij in 936 door Leo vu in Rome werd uitgenodigd en daar een vredesovereenkomst tussen Alberic en prins Hugo van Italië bewerkstelligde, bezegeld door een huwelijk tussen Alberic en Hugo's dochter Alda. Het belangrijkste doel van Odo's bezoek was echter de hervormingen van Cluny te introduceren in de kloosters van de stad, te beginnen bij San Paolo fuori le mura, dat door Johannes vm was gefortificeerd.25 Er was echter plaatselijke weerstand, met name in San Paolo. Paus Marinus 11 plaatste het klooster in 945 onder gezag van de abt van Monte Cassino, en toen dat weinig effect bleek te hebben haalde Agapitus 11 monniken uit het hervormde huis Gorze om de plaatselijke monniken te vervangen die hadden geweigerd de nieuwe, strenge, levensstijl aan te nemen.


  Onder andere bezoekers aan Rome in deze periode bevond zich Flodoardus (f 966), priester van het bisdom van Reims en geschiedschrijver. Hij kwam in 936 als afgezant van een van de rivaliserende kandidaten voor het aartsbisdom van zijn stad en bleef bijna een jaar. In die periode dineerde hij met paus Leo vu en verwees naar diens wijsheid en persoonlijke charme in een lang verhalend gedicht, De Triumphis Christi apud Italiam (Over de triomfen van Christus in Italië), dat ook een geschiedenis van de bisschoppen van Rome bevatte.26


  In de vroege jaren 940 leek Hugo van Arles' greep op het Italiaanse koninkrijk sterk, maar hij was feitelijk zwak. In 945 dreigde een verbond van leken-en kerkelijke notabelen in het noorden hun steun aan de verbannen markgraaf Berengarius van Ivrea te betogen en werd Hugo gedwongen af te treden zodat zijn zoon Lothar (945-950) hem kon opvolgen. Hugo trok zich terug in de Provence, waar hij in 947 stierf. Berengarius van Ivrea, wiens moeder de dochter van keizer Berengarius 1 was, liet Lothar in 950 vergiftigen, waarop hij als Berengarius 11 (950-962) samen met zijn zoon Adalbert de troon opeiste.27


  Hugo was in 937 met Bertha getrouwd, de weduwe van zijn oude rivaal Rudolf ii van Bourgondië. Hugo's zoon Lotharius trouwde met Adelheid, de dochter van Bertha uit haar eerste huwelijk met Rudolf. Toen Adelheid door de moord op Lotharius in 950 weduwe werd was ze een zeer gewilde partij voor zowel haar Italiaanse als haar Bourgondische connecties. Toen ze Adalbert 11 weigerde liet Berengarius 11 haar opsluiten om haar zo te dwingen zich te bedenken, maar ze deed een appèl op de Duitse (oostelijk Frankische) koning Otto 1 (936-973) en bood hem in plaats van Adalbert haar hand aan. Het resultaat van deze verbintenis was het begin van een interventie die de geschiedenis van Italië en het pausdom drastisch zou wijzigen. De Karolingische dynastie was in Oost-Frankië in 911 uitgestorven met de dood van Lodewijk het Kind, de enige wettige nakomeling van de voormalige keizer Arnulf. Het koningschap werd daarmee een optie tussen de hertogen, de grotere regionale magnaten die controle hadden over territoria die de belangrijkste etnische groeperingen vertegenwoordigden waaruit het koninkrijk bestond: de Saksen, Beiers, Zwaben en Franken, samen met wat er over was van het voormalige koninkrijk Lotharingen. De tweede van de koningen die aldus werden gekozen was de Saksische hertog Hendrik 1 (919-936), wiens nakomelingen de monarchie erfden tot die in 1024 uitstierf. Het was zijn zoon Otto 1 de Grote die in antwoord op het verzoek van Adelheid in 951Italië binnenviel.


  Otto versloeg Berengarius moeiteloos, bevrijdde Adelheid, trouwde met haar en werd in Pavia tot koning van Italië gekroond. Hij begon onderhandelingen met Agapitus 11 (946-955) voor een keizerlijke kroning in Rome in 952. Wat het persoonlijke sentiment van de paus ook geweest mag zijn, prins Alberic was niet van plan een machtige buitenlandse leider en zijn leger de stad binnen te laten en droeg Agapitus op te weigeren. Aangezien Otto het thuis had te stellen met rebellie en aanhoudende aanvallen van de Magyaren kon hij zich geen weg Rome in forceren en keerde in plaats daarvan in 952terug naar Duitsland met Adelheid, waarbij hij Berengarius 11 met een groot deel van het Italiaanse koninkrijk in handen achterliet.


  Ondanks deze gebeurtenis was Agapitus 11 gretig de nieuwe Saksische dynastie in Duitsland te steunen. Het pausdom in deze periode wilde de seculiere leiders graag steunen en het was nog steeds het meest prestigieuze instituut in het Westen. Een rij van elkaar opvolgende pausen gebruikte in deze eeuw hun invloed om de sterk verzwakte Karolingische koningen in het westen van Frankië te steunen, hoewel ze niet konden voorkomen dat de dynastie in 987 werd overgenomen door hun rivalen van het huis Capet. In het voormalige oostelijk Frankische koninkrijk steunden pausen koninklijke initiatieven voor kerkhervorming en -organisatie, en hielpen ze de monarchen tegen sterke regionale hertogen.


  


  Johannes XII


  


  Het controversieelste pontificaat uit deze periode is ongetwijfeld dat van Johannes xii (955-964). Hij was Octavianus genoemd, naar de eerste Romeinse keizer, en de onwettige zoon en enige erfgenaam van prins Alberic. Er wordt gezegd dat Alberic in 954 op zijn sterfbed Agapitus 11 en anderen dwong te zweren dat ze Octavianus als paus zouden kiezen zodra de positie vacant was.28 De bevordering van de achttienjarige Johannes xn, een flagrante trotsering van het kerkrecht, maakte een einde aan de scheiding van politieke en kerkelijke macht in Rome die de regering van Alberic zo had gekenmerkt. Wat we van hem weten is over het algemeen doordrenkt van schunnigheid, aangezien het grotendeels uit de pen komt van bisschop Liutprand van Cremona (962-972), diplomaat en propagandist voor Otto 1 en een uitzonderlijk predikant en exegeet. Hij doet in drie elkaar opvolgende teksten ver-slag van veel van wat we weten over de gebeurtenissen in Italië sinds het eind van de negende eeuw. Zijn loyaliteit aan Otto en aan zijn voormalige meester, Hugo, staat vast, evenals zijn talent schandalige en obscene verhalen te fabriceren over hun vijanden. Hierin zette hij, met duidelijk vermaak, de klassieke traditie voort door tegenstanders in diskrediet te brengen met verhalen over hun werkelijke of gefingeerde seksuele uitspattingen. Objectievere bronnen suggereren dat Johannes xn de interesse in kloosterhervorming en de pauselijke territoria deelde met klooster Sint-Benedictus in Subiaco, waar hij in 958 naartoe ging op pelgrimstocht. Hij bevestigde de eigendomsrechten, en voegde eigen geschenken toe. 'Voor de verlossing van onze ziel en die van onze opvolgers zullen de priesters en monniken dagelijks honderd Kyrie eleisons en honderd Christe eleisons zingen, en zullen de priesters drie keer per week tij dens de plechtigheid van de mis in drie dorpen de heilige offerandes aan God aanbieden voor de absolutie van onze ziel en die van onze opvolgers.'29 Hij liet in de Lateraanse basiliek in Rome een kapel bouwen die was opgedragen aan Sint-Thomas.30 Kloosters en kerken in heel Europa bleven pauselijke bescherming en bevestiging van hun eigendomsrechten vragen, en aartsbisschoppen Oscytel van York (in 957) en Dunstan van Canterbury (in 960), beide voorvechters van kloosterhervorming in het Engelse koninkrijk, kwamen naar Rome om het pallium persoonlijk van de paus in ontvangst te nemen.


  Johannes xn was minder adept in de seculiere sfeer. Zijn pogingen de Lombardijse vorstendommen in Capua en Benevento over te nemen werden moeiteloos tegengehouden en het pauselijke territorium ten noorden van Rome werd onder de voet gelopen door een steeds agressievere Berengarius 11. Johannes moest in 960 een beroep doen op Otto 1 om naar Italië terug te keren, waartoe hij hem aanspoorde met een keizerlijke kroning. In Duitsland had ondertussen een drastische wederopstelling plaatsgevonden. Een beslissende overwinning op de Magyaren aan de rivier de Lech in 955 had een einde gemaakt aan hun dreiging, en de eliminatie van enkele van Otto's rivalen had zijn onbetwiste dominantie over de regionale hertogdommen veiliggesteld. Dus kon hij in de zomer van 961 terugkeren naar Italië om verder te gaan waar hij een decennium daarvoor was gebleven. Berengerius n was geen partij voor hem, hij werd in 963 gevangengenomen in het fort van Montefeltro en naar Bamberg in Duitsland verbannen, waar hij in 966 stierf. Otto arriveerde in februari 962 in Rome en werd met zijn echtgenote Adelheid in de Sint-Pieter tot keizer gekroond. Hij presenteerde geschenken aan de kerk van Rome en vaardigde een charter uit waarin het bezit werd bevestigd. Hieronder bevonden zich landgoederen die ooit van de pausen waren geweest maar verloren waren gegaan, of waarop ze aanspraak maakten die nooit was toegekend, zoals gold voor Ravenna en het voormalig keizerlijk exarchaat, het Pentapolis, Istrië en Venetië, het zuiden van Toscane, Napels, het hertogdom Benevento, het eiland Corsica en 'het patrimonium Sicilië, als God ons dat doet toekomen'. De bases voor deze concessie, bekend als het Ottonianum, waren de eerdere concessies van Pepijn de Korte en Karel de Grote uit de achtste eeuw. Er werden tevens een paar elementen uit de constitutie van 824 opnieuw bekrachtigd: het reguleren van de pauselijke verkiezing en het instellen van legaten om erop toe te zien dat de rechtspleging correct werd uitgevoerd. Dit, en de verklaring dat de keizers de verdedigers van land en inkomen van de Roomse kerk waren, maakte het duidelijk dat de strikte keizerlijke controle op de pausen voor het eerst sinds het midden van de negende eeuw werd hersteld.31


  Otto's kroning in 962 wordt vaak gezien als de basis van het 'Heilige Roomse Rijk', waarover Voltaire de beroemde schimpscheut maakte dat het'noch heilig, noch Rooms, noch een rijk' was.32 Aangezien we dit instituut nog veel vaker zullen tegenkomen in de volgende hoofdstukken en er veel verwarring over de naam bestaat moeten hier enkele woorden over het onderwerp worden gezegd. De volledige titel is: 'Het Heilige Roomse Rijk der Duitse Natie', maar die begon men pas te gebruiken aan het eind van de Middeleeuwen. De lijn van keizers reikt terug naar de kroning van Karel de Grote door Leo m in 800, maar geen van hen werd ooit 'Heilige Roomse Keizer'genoemd, hoewel 'Roomse Keizer' vanaf het einde van de tiende eeuw wel eens voorkwam. De term 'Roomse Rijk' om een conglomeraat van territoria mee aan te geven in delen van het moderne Duitsland, Oostenrijk, Italië, Zwitserland, het zuidwesten van Frankrijk en het oosten van Europa waarover de keizers macht uitoefenden (in origine, karakter en effect vaak variërend van regio tot regio) verschijnt voor het eerst in 1034, en in 1157 werd het beschreven als een 'Heilig Rijk', maar de twee werden pas in 1254 gecombineerd. Om verwarring te voorkomen worden geen van deze namen of titels hier gebruikt.


  De dreiging van actievere keizerlijke controle of bemoeienis verklaart waarom Johannes xii zich in 963 bedacht en ondanks de eed die hij een jaar daarvoor aan Otto had gezworen de zoon van Berengarius 11, Adalbert, in Rome uitnodigde. Liutprand van Cremona schreef deze uitnodiging toe aan pure kwaadaardigheid: 'Paus Johannes haat de heilige keizer... net zoals de duivel zijn schepper haat.' Liutprand beweerde dat hij een brief citeerde die de bewoners van Rome aan Otto hadden geschreven met daarin een opsomming van de seksuele uitspattingen van paus Johannes, inclusief hoe hij zo geobsedeerd was geraakt door de weduwe van een van zijn functionarissen dat hij haar 'de heiligste gouden crucifixen en miskelken uit de Sint-Pieter schonk', en hoe hij een kind had verwekt bij de minnares van wijlen zijn vader en een verhouding met haar zus had gehad, met tot resultaat dat 'het Lateraanse paleis, dat ooit de woning van heiligen was nu een bordeel voor hoeren is'. Hij beschrijft hoe vrouwelijke pelgrims niet naar Rome durven te komen uit angst te worden verkracht door de paus, zoals werd gezegd dat meerdere van hen al was overkomen, terwijl over de kerken werd geschreven dat ze zo vervallen waren dat de regen op de altaren kletterde en mensen er niet naar binnen durfden uit angst geraakt te worden door vallend metselwerk.33


  Höewel het een kleurrijk verhaal is moeten we het niet zomaar voor waar aannemen, zoals heel vaak wel is gedaan. Liutprand was een propagandist die niet echt gebaat was bij het verklaren van de motivatie van de paus. Hij had zijn sensationele beschrijvingen nodig om te rechtvaardigen wat erna kwam. Toen Adalbert in Rome arriveerde gingen hij en de paus op zoek naar bondgenoten, waarvoor ze gezanten naar zowel de oostelijke keizer als de Magyaren zonden, maar ze waren niet sterk genoeg om Otto te weerstaan, die Rome in november 963 heroverde, toen Johannes xn en Adalbert ondertussen op de vlucht waren geslagen. Een synode van bisschoppen, onder wie enkele uit Duitsland, werd bijeengeroepen om de paus af te zetten, niet enkel op grond van zijn immoraliteit, maar tevens wegens ketterij en apostasie. Liutprand, die aanwezig was, schreef op wie er waren, inclusief 'vertegenwoordiger van de prinsen der Romeinen'. Hoewel de uitkomst voorspelbaar was werd de kwestie gecompliceerd door het bestaan van de bekende teksten waarin staat dat er geen jurisdictie is die superieur is aan die van de paus en dat niemand competent is hem te beoordelen. Resultaat was dat er een hele serie van aantijgingen, waarvan sommige extreem bizar waren, op Johannes xn werd afgevuurd om zijn afzetting te rechtvaardigen. Hieronder bevonden zich beweringen dat hij een diaken had gewijd in een stal, dat hij zich had laten omkopen tot wijdingen, een verhouding met zijn eigen nicht had gehad (en met meerdere van de dames die eerder werden genoemd), dat hij een subdiaken had gecastreerd en vermoord, brand had gesticht, in het openbaar in wapentuig was verschenen, wijn uit liefde voor de duivel dronk, heidense goden aanriep die hem geluk moesten brengen tijdens kansspelen, dat hij nooit de metten of het brevier zei en nooit een kruis sloeg.34 De raad nodigde Johannes vervolgens uit te reageren op deze beschuldigingen, waarop hij een brief schreef waarin hij dreigde iedereen die probeerde hem af te zetten te excommuniceren.3' De bisschoppen bekritiseerden hem vervolgens om een grammaticale fout in zijn brief, die 'meer het niveau van een dom kind heeft dan dat van een bisschop'. Wat betreft de belangrijkere kwestie van het verbod een paus af te zetten beweerden de bisschoppen dat de macht van binden en ontbinden door Christus aan alle apostelen was gegeven, inclusief Judas Iskariot. 'Terwijl Judas en zijn medediscipelen goede mannen waren, had hij de macht te binden en ontbinden, maar toen hij later uit hebzucht een moord pleegde en het leven van eenieder wilde vernietigen, wie kon hij toen nog ontbinden die gebonden was of binden die ontbonden was behalve zichzelf, die hij wurgde met de vervloekte strop?' Johannes xn als Judas van zijn tijd had elke macht te binden of ontbinden verloren door zich zo te gedragen. Hoewel dit een vernuftige, maar niet bepaald overtuigende exegese van Mattheus 16 en 18 was, was het voor de bisschoppen genoeg de keizer te verzoeken dat 'dit monster, dat door geen enkele rechtschapenheid van zijn verdorvenheid kan worden bevrijd, uit de Heilige Roomse Kerk wordt verbannen en dat een ander zijn plaats overneemt'.30 Zo werd de uiteindelijke verantwoordelijkheid bij de keizer gelegd, ook al voerden de bisschoppen de afzetting in opdracht van hem uit. De synode negeerde regels over een strikt Rooms electoraat en koos op 4 december 963 de hoofdnotarius, die Leo vm werd (963-965). Aangezien hij geen geestelijke was op het moment dat hij werd gekozen moest hij alle rangen van de clerus doorlopen voordat hij twee dagen later tot paus werd gewijd.


  Niet alle deelnemers aan de synode waren enthousiast, met name de vertegenwoordigers van de 'prinsen der Romeinen'. Rome had zo lang onder eigen bestuur gestaan dat men niet was gediend van buitenlandse overheersing. De plaatselijke steun was zo groot dat Johannes xn in Tivoli, nog geen dertig kilometer van Rome, kon standhouden. In januari 964 leidde een opstand in de stad tegen de keizer en zijn nieuwe paus tot gewelddadige rellen. Otto gijzelde mensen uit vooraanstaande families uit Rome, maar werd door Leo vm, die zelf uit Rome kwam en verzoening een beter beleid vond, overgehaald ze vrij te laten. Zijn vergissing werd duidelijk toen Johannes xn onmiddellijk naar Rome terugkwam nadat Otto was vertrokken om campagne te voeren tegen Adalbert en Leo vin dwong naar Spoleto te vluchten. Johannes riep in februari 964 een synode bijeen, die werd bijgewoond door enkele bisschoppen die ook op de synode van een jaar daarvoor waren geweest, waar hij was afgezet en waarvan de beslissingen nu werden teruggedraaid. De decreten van de synode van Johannes maakten meesterlijk gebruik van eerdere pauselijke geschiedenis door te veroordelen hoe hij bij verstek en in openlijke ongehoorzaamheid aan het algemeen aangenomen geloof in de pauselijke superioriteit over alle aardse veroordeling was veroordeeld. Johannes zelf stierf plotseling op 14 mei. Volgens de niet bepaald objectieve getuigenis van Liutprand kreeg hij een beroerte terwijl hij in bed lag met een getrouwde vrouw en de laatste sacramenten had geweigerd.37


  


  Het pausdom tussen de Ottonen en het huis Crescentius


  


  De clerus van Rome koos vervolgens Benedictus v, een diaken die bekendstond om zijn geleerdheid en vroomheid, maar Otto en Leo vin barricadeerden de stad tot die in juni 964 capituleerde. De bisschopsstaf van Benedictus v werd tijdens een synode in het Lateraanse paleis door Leo vm doormidden gebroken en aan de menigte getoond,38 maar hij is nooit gezien als tegenpaus. Hij werd gedegradeerd tot diaken en naar Hamburg verbannen, en toen Eeo vin in maart 965 stierf, weigerde Otto het verzoek van de clerus van Rome Benedictus v als paus in ere te herstellen.


  Na een sedisvacatie van vijfmaanden werd Johannes xm (965-972) gekozen, die pauselijk bibliothecarius en bisschop van Narni (Umbrië) onder Johannes xn was. De controversiële gewoonte een bisschop van een andere zetel op de pauselijke troon te zetten - zo'n enorm probleem in de tijd van Formosus - was ondertussen onbelangrijk geworden. Maar Johannes had als buitenstaander en feitelijk genomineerde van de keizer een onzekere positie in Rome. Hij begon in het zuiden van Italië aan een reorganisatie van de kerk om de keizerlijke macht daar te propageren en creëerde in 9 67 het nieuwe aartsbisdom van Capua en in 989 dat van Benevento, tot razernij van de patriarch van Constantinopel, die de bisdommen in Calabrië en Apulia al in handen had sinds de heropleving van de oostelijk keizerlijke macht in die regio's aan het einde van de negende eeuw. Dat Johannes xni afhankelijk was van Otto 1 werd in 965 duidelijk toen hij werd gevangengenomen en verbannen tijdens een opstand in Rome nadat de keizer naar Duitsland was teruggegaan. Het gezag werd in Rome al snel gegrepen door Crescentius, zoon van Theodora de Jongere, zus van de notoire Marioza. Dat hij de macht greep markeerde de opkomst van een jongere tak van het huis Theophilus, hoewel hun greep op Rome en het pausdom minder stevig bleek dan die van Alberic en Johannes xn.


  Otto keerde in 966 naar Italië terug en had al snel de macht weer, en hij onderhandelde met Crescentius voor het veilige eerherstel van Johannes xin. Dit was onderdeel van een serie stappen die werd ondernomen om een stabielere relatie tussen de paus en de keizer te bewerkstelligen. De keizer voerde eindelijk enkele punten uit het Ottonianum van 962 uit en plaatste het land van het voormalige exarchaat in handen van de paus, hoewel andere concessies die waren toegezegd niet plaatsvonden en omstreden bleven. Johannes xiii kroonde op eerste kerstdag 967 Otto's twaalfjarige zoon Otto 11tot medekeizer, een ceremonie die erg deed denken aan de kroning van Karel de Grote. Aangezien Otto tot 972 in Italië bleef was de veiligheid van de paus tot die tijd gegarandeerd.


  Toen Johannes xm in september 972 stierf werd Benedictus, zoon van Hildebrand de Monnik, tot Benedictus vi gekozen, maar hij moest tot januari 973 op keizerlijke toestemming voor zijn wijding wachten. De dood van Otto 1 in Maagdenburg in mei 973 liet de nieuwe paus vrijwel onmiddellijk in een aanzienlijk verzwakte toestand achter, aangezien de jonge Otto 11 het aanvechten van zijn autoriteit in Duitsland het hoofd moest bieden. Crescentius pleegde in juni 974 een coup, waarbij Benedictus in het Castel Sant'Angelo werd opgesloten en werd vervangen door diaken Franco, zoon van Ferrucio, die in 972 pauselijk kandidaat voor zijn familie was geweest en nu de naam Bonifatius vu aannam. Toen een keizerlijk legaat, graaf Sicco van Spoleto, arriveerde om de vrijlating van Benedictus vi te eisen werd de gevangengenomen paus in opdracht van Bonifatius gewurgd. Bonifatius vu werd door een tijdgenoot beschreven als een 'gruwelijk monster dat alle stervelingen in kwaadaardigheid overtreft' en vergeleken met de antichrist.Graaf Sicco dwong in 974 toegang tot de stad af en Bonifatius ging ervandoor met de pauselijke schatkist. Daarop hield de graaf toezicht op de verkiezing van Benedictus vu (974-983), voormalig bisschop van Sutri en, belangrijker, familie van Crescentius. Er werd een synode bijeengeroepen om Bonifatius vu in de ban te doen, die was gevlucht naar het oostelijk keizerlijke territorium in het zuiden van Italië. De nieuwe paus werkte net als Johannes xm nauw samen met de keizer, Otto n, en keurde het herstructureren van de kerk in Duitsland goed. Hij was evenzo afhankelijk van keizerlijke militaire steun, aangezien Bonifatius vu met plaatselijke bijstand in 980 terugging naar Rome en pas kon worden afgezet toen Otto 11 in 981naar Italië terugkeerde. Hij arriveerde in voorbereiding op een campagne die hij tegen de Arabieren in het zuiden had gepland en was tevens van plan zijn opperheerschappij over de Lombardijse vorsten-en hertogdommen daar realiteit te maken. Otto n en Benedictus vu woonden voordat ze daaraan begonnen in maart 981 een synode in de Sint-Pieter bij, die alle vormen van simonie verbood - een overtreding die naar Simon Magus is genoemd, die geld had geboden voor spiritueel gezag (Akten 8.18-24) - en waaronder niet alleen het aanbieden of eisen van geld voor een kerkelijk ambt viel, maar ook elke verkiezing of investituur die gepaard ging met verlies van kerkelijke goederen. Dit thema zou met meer beslistheid worden opgepakt door pauselijke hervormers in de tweede helft van de elfde eeuw.


  Benedictus vu deelde de interesse van meerdere van zijn tiende-eeuwse voorgangers op het gebied van kloosterhervorming. Hij correspondeerde met abt Majolus van Cluny (965-994) en zorgde dat het klooster zeggenschap kreeg over het mediterrane eiland Lérins, dat in de vijfde eeuw was gesticht en ooit het centrum van het kloosterleven in Gallië was geweest. Benedictus voelde zich net als Johannes xn enorm aangetrokken tot Subiaco, waar hij in 980 de kerk wijdde, die werd opgedragen aan Sint-Benedictus'zus Scholastica. In Rome stimuleerde hij een verdere kloosteropleving in de stad door in 977 het huis van de heiligen Bonifatius en Alexius op de Aventijn te stichten, dat hij liet leiden door een voormalige patriarch van Damascus, Sergius, die op de vlucht voor moslimvervolging recent naar Rome was gekomen. Otto's campagne in het zuiden bleek in 982 rampzalig. Hij werd verslagen door de Arabieren en kon maar net voorkomen dat hij werd gevangengenomen door naar een van zijn schepen langs de kust te zwemmen. Toen hij terugkwam naar het noorden kreeg hij na de dood van Benedictus vn in juli 983 te maken met een pauselijke verkiezing. De keizer maakte er een kwestie van keizerlijke nominatie van en bood eerst de pauselijke stoel aan abt Majolus van Cluny aan en wees, toen die weigerde, bisschop Petrus van Pavia aan, zijn lang dienende kanselier van het koninkrijk Italië, die uiteindelijk begin december werd gewijd. De nieuwe paus veranderde zijn naam en werd Johannes xiv (983-984), omdat hij het ongepast vond als er een tweede Petrus zou zijn. Het moment was ongelukkig, aangezien Otto n diezelfde maand aan malaria overleed en diens driejarige zoon Otto 111 (983-1002) als erfgenaam achterliet, wiens recht op de troon al snel werd uitgedaagd door zijn familielid Hendrik 11 de Ruziezoeker, hertog van Beieren. De weduwe van Otto 11, keizerin Theophanu, nicht van de oosterse keizer Johannes 1 Tzimiskes (969976), moest al haar energie en diplomatieke contacten aanwenden om te proberen de troon voor haar zoon veilig te stellen. Ze trok zich terug in Pavia en liet de nieuwe paus weerloos achter toen Bonifatius vu in april 984 naar Rome terugkeerde nadat hij zijn toevlucht in Constantinopel had gezocht. Jo-hannes xiv stierf de hongerdood in het Castel Sant'Angelo terwijl Bonifatius, die de jaren van zijn pontificaat sinds 974 telde, onaangevochten heerste met steun van Crescentius ("j" 984) en diens zoon Johannes Crescentius, tot hij in juli 985 stierf. Toen bekend werd dat Bonifatius dood was werd zijn lichaam uit het Lateraanse paleis gesleept en naakt onder het ruiterstandbeeld van Marcus Aurelius (dat nu in de Capitolijnse musea staat) op het piazza buiten gelegd, waar het werd gestoken en getrapt door een menigte. Hij werd pas in 1904 als tegenpaus ingedeeld.


  Nu de Ottonen hun handen vol hadden aan de gebeurtenissen in Duitsland bleef Rome in de ferme greep van het huis Crescentius en hun adellijke en kerkelijke bondgenoten. Het was deze familie die in 985 Johannes xv (985-996) koos, zoon van een priester genaamd Leo. Johannes Crescentius, die de oude titel van Patricius Romanorum (patriciër of beschermer der Romeinen), gebruikte die ooit aan Pepijn m en Karel de Grote was gegeven, nam de controle over het politieke leven in Rome over op dezelfde manier zoals prins Alberic dat in de jaren tussen 932 en 954 had gedaan en liet alleen de kerkelijke zaken aan de paus over. Hij werd na zijn dood in 988 opgevolgd door zijn broer Crescentius 11 Nomentanus.


  In 991 klaagden Franse bisschoppen tijdens een synode bij de pauselijklegaat, een abt genaamd Leo, dat hun afgezanten Crescentius moesten omkopen om tot de paus te worden toegelaten. Dergelijke druk leidde Johannes xv er in 995 toe Rome te verlaten en naar Sutri te gaan. Vandaar uit deed hij appèl op de jonge Otto m om naar Rome te komen voor zijn keizerlijke kroning, die het jaar daarop plaatsvond. Bedreigd met de eerste serieuze Ottoonse ingreep sinds 983 haalden Crescentius n en zijn bondgenoten de paus over terug te komen naar Rome, maar hij stierf er aan malaria in maart 996, toen Otto net in Pavia was gearriveerd. Crescentius was bang voor vergelding wegens de slechte behandeling van Johannes xv in het verleden en vroeg de koning de nieuwe paus te kiezen.


  Net als de Romeinse aristocratie begon de stadsclerus in deze periode een duidelijker gedefinieerde collectieve identiteit te vormen. We treffen in de geschriften van Liutprand uit de jaren 960 regelmatig gebruik van de titel car- dinalis (kardinaal) aan voor leden van de Roomse clerus, zowel voor priesters als voor diakens. De term werd in de kerk van Rome al lang gebruikt. De eerste keer waarvan we het zeker weten is in de akten van de synode van paus Symmachus uit 49 9 en in enkele van de zogenoemde Vervalsingen van Symmachus uit dezelfde periode, waar hij werd gebruikt voor de priesters die het hoogste stonden in de hiërarchie in de vijfentwintig tituli (kerkgemeenten) in de stad. Het Liber Pontificalis schrijft de creatie van de organisatie in tituli aan paus Marcellus (^o^/'oG-^oG/'o'y) toe, maar dat is onwaarschijnlijk. De kardinale priesters dienden tegen het eind van de vijfde eeuw ook het doopsel toe, en voerden tevens boeteriten en andere diensten uit in de patriarchale of pauselijke basilieken. Aangezien er zeven aan elk van de vier basilieken werden toegewezen was er een vast aantal van achtentwintig. Johannes vin (872882) gaf hun aanvullende niet-liturgische verantwoordelijkheden, en ze moesten twee keer per jaar samenkomen met de lagere clerici om hun gedrag en kleding te beoordelen, om kwesties te bespreken die tussen hogere en lagere clerici speelden en om als rechter te fungeren in ruzies tussen leken en clerici. Het woord 'kardinaal' gaf in eerste instantie status aan binnen de rangen van het priesterschap in Rome, maar sommige diakens, waarschijnlijk de zeven die dienden bij de pauselijke mis in het Lateraanse paleis, gebruikten de titel ook formeel. Een echte orde van kardinale diakens zou pas aan het eind van de elfde eeuw ontstaan, en het volledige College van Kardinalen als ver-enigde eenheid met drie graden - kardinaal-diakens, kardinaal-priesters en (suburbicair) kardinaal-bisschoppen - pas in de twaalfde eeuw. In deze periode werd ook voor het eerst aan een seniore clericus van buiten Rome een titulus toegewezen. In 975 benoemde Benedictus vu aartsbisschop Dietrich van Trier tot kardinaal-priester van de kerk van de Quatro Sancti Coronati in de buurt van het Lateraanse paleis. Hoewel het precedent pas laat opvolging vond was dit het begin van het nu eeuwenoude gebruik dat kardinalen een kerk in Rome toegewezen krijgen.


  Zoals we hebben gezien betekende de groei van plaatselijk patriottisme in Rome en van het gevoel van groepsidentiteit onder zowel de leken als clerici in de stad dat pausen die waren opgedrongen door Duitse keizers, ook al waren ze van Romeinse origine, niet populair waren en een onzekere positie hadden. Dat was nog sterker het geval toen Otto 111 een opvolger voor Johannes xv koos, namelijk zijn eigen neef Bruno, die vierentwintig was en priestervan de koninklijke kapel. Hij was zowel de eerste Duitse paus als de eerste paus van niet-Italiaanse afkomst sinds Zacharias in de achtste eeuw. Het was Bruno - die de naam Gregorius v (996-999) aannam in ere van Gregorius de Grote - die Otto m op 21 mei 996 in de Sint-Pieter tot keizer kroonde. De nieuwe keizer ontving tevens de titel Patricius Romanorum, en de vorige drager van de titel werd verbannen, een straf die op verzoek van de nieuwe paus werd teruggedraaid. Zoals echter Leo viii in 984 ook was overkomen kwam dergelijke clementie over als teken van zwakte, en Gregorius v werd zich nadat Otto m in juni Rome had verlaten steeds bewuster van zijn impopulariteit. Het lukte hem niet de keizer over te halen terug te komen, aangezien ze onenigheid hadden gehad toen Otto weigerde het Ottonianum van zijn grootvader Otto i na te leven. Toen de keizer in oktober terugkeerde naar Duitsland bevond Gregorius zich in een kritieke positie. Hij werd, in een opstand onder leiding van Crescentius, uit de stad verbannen en vluchtte naar Spoleto. Het mislukte tot twee keer toe om Rome met geweld weer in te nemen, waarop hij naar het noorden vertrok en in februari 997 een synode in Pavia bijeenriep, waar Crescentius werd geëxcommuniceerd. Een van degenen die de synode had moeten bijwonen was in het geheim op weg naar Rome. Hij beweerde dat hij op pelgrimstocht was, maar bereidde zich er in plaats daarvan op voor door Crescentius tot paus te worden gemaakt als Johannes xvi. Het was Johannes Philagathos, sinds 988 aartsbisschop van Piacenza en voormalig leraar van Otto 111. Zijn nauwe band met de keizer leek van hem een goede keuze te maken als de Romeinen keizerlijke vergelding wilden voorkomen. Hij was al lang in dienst van de Ottonen: hij was van 980 tot 982 en nogmaals in 991-992 kanselier van het koninkrijk Italië geweest. Hij kwam uit Calabrië en zijn moedertaal was Grieks, hij had geholpen met diplomatiek contact met het Oosterse Rijk en was in 994 in Constantinopel geweest om te proberen een keizerlijke bruid voor Otto 111 te vinden, waarin hij niet was geslaagd.


  De belangen van de oosterse keizers in het zuiden van Italië werden bedreigd sinds de Ottonen vanaf 961 steeds sterker werden op het schiereiland, en er is enig bewijs dat Constantinopel achter de keuze stond Johannes xvi als paus te kiezen. Brieven van bisschop Leo van Synnada, afgezant van keizer Basileios 11 de Bulgarendoder (976-1025), tonen aan dat hij de pauselijke ambities van Johannes bewust heeft gesteund in de hoop Rome tegen de Ottonen op te zetten, wier keizerlijke titel, zoals die van de Karolingers voor hen in het Oosten, niet werd erkend.


  De hoop van Johannes om zijn voormalige pupil voor zich te winnen was kortstondig, aangezien Otto 111 zich erop voorbereidde terug te komen naar Italië en Gregorius v te rehabiliteren. Het aanbod van Johannes om zich te onderwerpen werd onderdrukt door Crescentius, en Johannes vluchtte naar een fort in Campanië voordat Otto en zijn leger in februari 998 buiten Rome arriveerden. Aangezien er geen oosterse militaire hulp onderweg was gaf de stad zich zonder weerstand over, terwijl Crescentius twee maanden werd belegerd in het Sant'Angelo voordat dat ook viel. Hij werd onthoofd en zijn lichaam werd aan de voeten genageld opgehangen zodat het publiek het kon zien. Johannes xvi, die in zijn schuilplaats werd gevonden, werd teruggebracht naar Rome en onderworpen aan een gruwelijk vernederend ritueel. Zijn ogen werden uitgestoken en zijn neus, tong en oren afgesneden. Zijn zeer vereerde stadgenoot, de vrome abt Nilus van Rossano, had appèl gedaan op keizer en paus voor clementie. Die beloofden dat Johannes onder zijn hoede zou worden vrijgelaten. Johannes werd echter tijdens een synode in mei onderworpen aan kerkelijke degradatie, waarbij hij eerst in zijn pauselijke gewaad op de troon werd gezet en zijn kleding daarna van zijn lijf werd gescheurd, zoals dat bij Formosus tijdens de kadaversynode ook was gebeurd. Toen werd hij achterstevoren op een ezel gezet en door de stad gereden om te worden beschimpt door het volk. Een contemporaine Duitse kroniekschrijver legde de schuld bij 'die vreselijke Romeinen'.41


  Abt Nilus weigerde een verontschuldiging van de keizer aan te nemen en verliet onmiddellijk Rome, waarbij hij hem en de paus vervloekte.42 Gregorius v, die Nilus met name verantwoordelijk hield, stierf in februari 999, zoals zo vele pausen, aan malaria. Gregorius wordt in Duitsland herdacht als iemand die 'bezig werd gehouden met het herstellen van de canonieke discipline' in Rome. Hij heeft met vurigheid een hervormingsbeleid uitgevoerd en het pauselijk gezag voorgestaan.43 Zijn synode te Pavia in februari 997 is een van de weinige uit deze periode waarvan de decreten bewaard zijn gebleven, in een brief waarin andere bisschoppen worden geïnformeerd over de beslissingen die er waren genomen. Er werd onder meer in gedreigd met spirituele sancties tegen enkele leden van het West-Frankische of Franse episcopaat, hun koning Robert 11 en de aartsbisschoppen van Napels en Maagdenburg Het was een nogal ambitieus programma voor een paus die uit Rome was verbannen en die maar op een handjevol Noord-Italiaanse bisschoppen kon rekerfên. Opvallend afwezig waren bijna alle suburbicaire bisschoppen, en van de drie die hem hadden gewijd was er maar één, Albano, aanwezig op de synode. De andere twee, de bisschoppen van Ostia en Porto, waren in Rome voor de wijding van Johannes xvi. Er was ook weinig steun voor Gregorius en pauselijk gezag in het algemeen onder de Franse bisschoppen, die verbolgen waren dat zijn voorganger, Johannes xv, had gepoogd aartsbisschop Arnulf van Reims te rehabiliteren, die in 989 het nieuwe huis Capet had verraden ten gunste van een kortlevende Karolingische pretendent, die familie van hem was. In 991 klaagden ze tijdens een andere synode over het persoonlijke gedrag van meerdere recente pausen en verklaarden in 994 dat pauselijke beslissingen die de decreten van eerdere kerkvergaderingen of recentere episcopale synodes tegenspraken niet bindend waren.45 Dat wierp een vraag op die nog eeuwenlang actueel zou blijven: of de hogere autoriteit in pauselijke decreten of in conciliaire statuten lag. De positie van Gregorius was in werkelijkheid minder precair dan die leek, en dat dankzij een nu diepgewortelde acceptatie van het pauselijk gezag binnen het westerse christendom. Wij dverspreide acceptatie van het idee dat de paus en zijn synode het recht hadden de discipline van het kerkrecht op te leggen aan lekenheersers en kerkelijke magnaten betekende dat een koning op de langere termijn moest instemmen met het episcopaat als hij zeker wilde zijn van de trouw van de kerk en zijn koninkrijk. Er zouden in elk rijk altijd mensen zijn voor wie de pausen natuurlijke vijanden waren. De vooraanstaande kloosters in Frankrijk waar hervormingen hadden plaatsgevonden, die al begunstigd werden in meerdere pauselijke charters van bescherming, begonnen doctrines van pauselijk gezag boven die van bisschoppen te stellen. Zo stelde abt Abbo van Fleury (988-1004), die in 996 in Spoleto een bezoek bracht aan Gregorius v en een persoonlijke vriend van hem werd, een collectie kerkrecht samen, die bestond uit onder meer brieven van Gregorius de Grote, ter verdediging van de pauselijke macht.40 Vervolgens handelde hij als vertegenwoordiger van de paus in het ten uitvoer brengen van de rehabilitatie van aartsbisschop Arnulf en in 997zorgde hij dat koning Robert gehoorzaamheid beloofde. In de volgende eeuw zou steun vanuit het klooster voor het pauselijk beleid nog belangrijker worden. Over het geheel genomen was de tiende eeuw, die ook wel de IJzeren Eeuw wordt genoemd, niet zo'n desastreuze voor het pausdom als vaak wordt gedacht; de slechte reputatie is vooral een gevolg van de bevooroordeelde en vrijpostige verhalen van Liutprand van Cremona.47 Als de pausen niet altijd meester van hun eigen stad waren, bleef de administratieve machinerie van de kerk van Rome functioneren en breidde de invloedssfeer zich uit. Principes werden zelden gecompromitteerd, wat de persoonlijke omstandigheden of zelfs de moraliteit van de pausen ook was, en precies een eeuw na de kadaversynode toonde de synode van Pavia hoe resoluut een hervormende paus ondanks de kwetsbaarheid van zijn positie kon zijn. De volgende eeuw zou veel radicalere hervormingen en confrontaties tussen de machten van kerk en staat zien, in een mate die onvoorstelbaar was in het millennium dat nu ten einde liep.
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  Vrij, kuis en katholiek


  (999-1099)


  


  De weg naar Canossa


  


  De westerse keizer Hendrik iv knielde eind januari 1077 drie dagen lang in de sneeuw bij een kasteeltje op een rots bij Canossa in het noorden van Italië, blootsvoets en gekleed in eenvoudige wollen kleding en 'smeekte met veel tranen om de hulp en troost van apostolische genade'. In het fort, dat eigendom was van een loyale pauselijke bondgenote, de geduchte gravin Mathildis van Toscane, was paus Gregorius vu, die met 'ongewone hardheid van geest'zijn best deed zich niet door zijn adviseurs te laten overhalen de schijnbaar berouwvolle keizer te vergeven, die deze zichzelf toegebrachte boete deed om te proberen een pauselijke excommunicatie ongedaan gemaakt te krijgen.1


  Deze scène, die voor latere generaties het archetypische beeld werd van het deemoedigen van lekenautoriteit door de kerk, lijkt heel ver af te staan van het patroon van pauselijk-keizerlijke relaties zoals ze driekwart eeuw daarvoor bestonden, toen het nieuwe millennium aanbrak. Hoe deze dramatische wending zich voordeed heeft wat uitleg nodig. Keizer Otto m (983-1002) resideerde vanaf 998 grotendeels in Rome, en toen zijn neef Gregorius v in 999 stierf koos hij zijn eigen persoonlijke leraar Gerbert van Aurillac als nieuwe paus. Gerbert nam de naam Silvester 11 aan, naar de voorganger die Constantijn zou hebben gedoopt, de eerste christelijke keizer. Hij is een van de bekendste middeleeuwse pausen, dankzij zijn uitzonderlijke carrière en het feit dat er 264 van zijn brieven bewaard zijn gebleven, hoewel maar dertig daarvan tijdens zijn episcopaat werden geschreven. De intelligente zoon van vrije boeren was monnik in Aurillac, in het zuidwesten van Frankrijk, tot de graaf van Barcelona hem in 976 naar de abdij van Ripoll in Catalonië stuurde om verder te studeren, waar hij vertalingen van Arabische wetenschappelijke en wiskundige werken aantrof die ten noorden van de Pyreneeën nog onbekend waren. Toen de graaf hem in 970 meenam op een diplomatieke missie naar Rome werd hij bekend om deze nieuwe kennis. Paus Johannes xiii stuurde hem naar het Ottoonse hof, waar hij leraar werd van de toekomstige Otto n en de leiding kreeg over de kathedraal van Reims. Otto maakte hem in 980 abt van het vooraanstaande klooster van Bobbio in Noord-Italië, waaruit hij in de nasleep van de vreemdelingenhaat die volgde op de plotselinge dood van de keizer in december 983 door zijn monniken werd verdreven. Gedwongen terug te keren naar Reims was hij nauw betrokken bij de gecompliceerde politieke gebeurtenissen in de jaren 980 omtrent de opvolging van de kinderkoning Otto m in Duitsland en de vervanging van de Karolingische dynastie door het huis Capet in Frankrijk. Gerberts hoop in 989 de opvolger van aartsbisschop Adalberdo van Reims te worden werd verijdeld toen koning Hugo Capet de post aan de onwettige Karolingische prins Arnulf gaf. Toen de nieuwe aartsbisschop door een synode in 991 echter werd afgezet wegens zijn aandeel in een mislukte Karolingische opstand werd Gerbert gekozen om hem op te volgen. Arnulfs appèl op Rome werd bevestigd door Johannes xv en Gerbert was afhankelijk van koninklijke steun om zijn functie te behouden. Toen die steun zwak bleek vertrok hij naar Italië om zijn zaak te bepleiten voor de recent gewijde Gregorius v, die hem begin 997 afzette tijdens de synode van Pavia. Hij had meer geluk toen hij werd gevraagd als leraar van Otto iii, die begin 998 de paus overhaalde Gerbert tot aartsbisschop van Ravenna te benoemen. Otto 111 liet hem op 2 april 999 tot opvolger van Gregorius v benoemen.


  Geen paus voor hem had zoveel gereisd of zo'n gevarieerde carrière gehad als Silvester n. Als auteur van een verhandeling over het astrolabium en in zijn werk over logica, wiskunde en astronomie komt hij over als de geleerdste van alle pausen op vakgebieden buiten de theologie. In latere legendes wordt hij geportretteerd als tovenaar die de pauselijke troon wist te bemachtigen door een pact met de duivel te sluiten.


  De persoonlijke band tussen paus en keizer resulteerde erin dat ze nauw samenwerkten in het stimuleren van de westerse keizerlijke opperheerschappij , de kerstening van het koninkrijk van de Magyaren en de ontwikkeling van de kerk in Moravië en Polen. Maar Otto 111 en Silvester 11 waren het niet altijd met elkaar eens. De keizer verwierp pauselijke aanspraak op delen van het voormalige exarchaat in het noordoosten van Italië en is voor zover we weten de enige die voor het einde van de Middeleeuwen de authenticiteit van de Donatie van Constantijn ontkende. Silvester was op zijn beurt niet gehoorzaam zonder kritisch te zijn en weigerde in 1000 het verzoek van de Poolse hertog Boleslav om de koninklijke titel, die door de keizer werd verleend, goed te keuren. Otto 111 was toegewij d aan Rome, waar hij zij n intrek nam ineen nieuw paleis op de Aventijn, maar dat bleek zijn ondergang te worden.2 In februari iooi dwong een opstand onder leiding van het huis Crescentius zowel de keizer als de paus de stad uit te vluchten. Otto liep kort daarna malaria op en stierf op tweeëntwintigjarige leeftijd. Zijn erfgenaam, zijn neef Hendrik n (1002-1024), hertog van Beieren, moest eerst zijn autoriteit ten noorden van de Alpen bevestigen, en Arduin, markgraaf van Ivrea, werd in afwezigheid van Hendrik in Pavia tot koning van Italië gekozen. Silvester 11 moest een compromis sluiten met het huis Crescentius en keerde terug naar Rome, waar hij onder hun gezag leefde tot zijn dood op 12 mei 1003. Johannes 11 Crescentius domineerde onder de titel Patricius Romanorum de daaropvolgende drie pausen, van wie de eerste twee waarschijnlijk familie van hem waren. De derde, paus Sergius iv(ioo9-ioi2), zoon van een schoenmaker, met de bijnaam buccaporca (varkensbek), is mogelijk degene die het concept kruistocht heeft ingevoerd. In 1009 gaf de steeds grilliger wordende kalief van Egypte, Al-Hakim (996-1021), opdracht tot de volledige vernietiging van de Heilig Grafkerk in Jeruzalem. Paus Sergius overwoog een expeditie om Jeruzalem in te nemen en de kerk te laten restaureren, maar verder dan een idee is het plan nooit gekomen.


  In het Westen herstelde de overwinning van Hendrik 11 op Arduin in 1004de Ottoonse macht in Italië, maar Crescentius was onwillig Hendrik Rome binnen te laten, aangezien zijn vader was onthoofd en zijn moeder in opdracht van Otto in in 998 meerdere keren was verkracht.' Dus werd Hendriks verzoek om een keizerlijke kroning door meerdere elkaar opvolgende pausen afgewezen, tot er een dramatische coup plaatsvond in Rome. Sergius iv stierf op 12 mei 1012 en Johannes 11 Crescentius twaalf dagen later. Toen hij in doodsstrijd lag had hij al geen macht meer, en zijn kandidaat voor het pausdom werd afgewezen ten gunste van Benedictus vin (1012-1024), tweede zoon van de hertog van Tusculum. Zowel het huis Tusculum, zoals het wordt genoemd, als het huis Crescentius bestond uit afstammelingen van senator Theophilus, die vroeg in de tiende eeuw over Rome had geregeerd, respectievelijk via zijn dochters Theodora en Marioza, maar de huizen waren verbeten politieke rivalen. Benedictus, die geen geestelijke was toen hij werd gekozen, nam persoonlijk de leiding over militaire operaties tegen het huis Crescentius in de Sabijnse Heuvels ten noordoosten van Rome. De paus was voor het eerst sinds Johannes xn meester over zijn eigen stad, en hij installeerde zijn jongere broer Romanus als gouverneur. Benedictus draaide in 1014 het beleid van Crescentius tegen Hendrik 11terug en nodigde hem in Rome uit voor een keizerlijke kroning. Na de ceremonie stemde een synode in Rome op verzoek van de nieuwe keizer in met acceptatie van het filioque als toevoeging op het Niceense Credo, een gebruik dat Rome sinds de tijd van Karel de Grote had weerstaan. Benedictus en Hendrik ontmoetten elkaar later dat jaar ook in Ravenna, waar de paus presideerde over een synode die simonie (de handel in geestelijke ambten of privileges) verketterde. Een synode te Pavia in 1022, gehouden tijdens het daaropvolgende bezoek van Hendrik aan Italië, deed hetzelfde en verbood bovendien dat clerici met de rang van subdiaken ofhoger trouwden of een minnares hadden. De nieuwe paus was meer een man van actie dan een hervormer of wetenschapper. Hij herstelde met geweld het pauselijk gezag in het zuiden van Toscane en Campanië en nam in 1016 persoonlijk het commando over een vloot die gelieerd was aan de maritieme steden Pisa en Genoa en die de Arabieren versloeg en ze van Sardinië verdreef. Hij aarzelde ook niet van de gelegenheid gebruik te maken om het pauselijk gezag in het zuiden van Italië uit te breiden door een opstand tegen de oosterse keizer Basileios 11 (969-1025) in Apulia te steunen, ook al leidde die ertoe dat zijn naam uit de diptiek in Constantinopel werd geschrapt. Toen de rebellie was neergeslagen vielen troepen van Basileios pauselijke territoria binnen, waardoor de paus werd gedwongen Rome te verlaten en om hulp aan te kloppen bij Hendrik 11 in Bamberg. Hendrik hernieuwde er het Ottonianum van 961 en zegde militaire steun toe. Zijn campagne in Italië in 1022 bracht een halt toe aan het op-rukken van het oosterse leger. Benedictus werd opgevolgd door zijn jongere broer, de consul, hertog en senator Romanus, die Johannes xix werd (1024-1032), naar wordt beweerd door omkoping.4 Hij begon als niet-geestelijke en doorliep alle rangen tot die van bisschop in één dag. Johannes verzoende zich in een minder krijgshaftig episcopaat dan dat van zij n broer met het met geweld onderdrukte huis Crescentius en steunde de Duitse koning Koenraad 11, de eerste vorst van de nieuwe Salische dynastie, die hij in 1027 tot keizer kroonde. De kroning werd bijgewoond door koning Knoet van Denemarken en Engeland (ioi3/' i6-io35), die van de gelegenheid gebruikmaakte door een jaarlijkse betaling aan het episcopaat toe te zeggen die al snel bekend werd als de Sint-Pieterspenning. Volgens een contemporaine kroniekschrijver uit een klooster ontving Johannes in 1024 een gezantschap van de oosterse keizer Basileios 11 de Bulgarendoder, die hem geschenken aanbood als hij zou accepteren dat de patriarch van Constantinopel even 'universeel' in zijn eigen invloedssfeer was als de bisschop van Rome op de hele wereld. Misschien dat Johannes wel wilde instemmen, aangezien 'in onze tijd hebzucht naar rijkdom de koningin van de wereld is', maar abt Willem van Volpiano bracht hem op andere gedachten. Hij zei dat de Romeinen ooit hadden geregeerd over 'het hele hemellichaam van de wereld', maar aangezien het nu in vele landen was onderverdeeld, die werden geregeerd door 'ontelbare scepters', was de macht te binden en ontbinden, in de hemel zowel als op aarde, exclusief voorbehouden aan degene die de zetel van Petrus bezette.5


  Het monopoliseren van de pauselijke zetel door het huis Tusculum ging na de dood van Johannes xix door. Een derde broer, Alberic, die graaf van Tusculum was, was ook administrateur van het Lateraanse paleis. Hij was getrouwd en had vier zoons, van wie er in 1032 één tot Benedictus ix werd gekozen. Hoewel de contemporaine kroniekschrijver Rodulfus Glaber beweerde dat Benedictus toen pas tien was en dat er geld van hand tot hand ging om zijn verkiezing veilig te stellen, was in ieder geval de eerste van deze aantijgingen sterk overdreven. Glaber was monnik in Cluny en schreef als voorstander van hervormingen. Zijn Historiarum Libri Quinque (De Historiën), waaraan hij in 1026-1027 begon, vertelde over een groeiende onrust binnen het episcopaat, waartoe verkiezing afhankelijk leek van dezelfde simonie die door pausen werd veroordeeld. De Duitse koning, Hendrikm (1039-1056), stelde zijn verzoek om keizerlijke kroning uit omdat hij de kroon niet wilde ontvangen van een paus die besmet was met een dergelijke zonde.


  Nog schokkender, en nog nooit voorgekomen, was dat Benedictus ix in 1045 besloot af te treden. Het gerucht ging dat hij zowel wilde trouwen als dat hij het pausdom te koop had gezet om de kosten van zijn verkiezing terug te verdienen. De waarheid is moeilijk te achterhalen, maar het abdiceren van Benedictus markeert een cruciale wijziging in de geschiedenis van het pausdom. Het huis Crescentius leidde in september 1044 een opstand waardoor Benedictus naar Tusculum moest vluchten, en het waarborgde in januari 1045 de verkiezing van bondgenoot Johannes, bisschop van Sabina, als Silvester in. De rivaliserende pausen excommuniceerden elkaar. Het bewind van Silvester was kort, aangezien Benedictus op 10 maart Rome terugnam en Silvester dwong naar Sabina terug te gaan, waar hij verbleef onder bescherming van Crescentius en volhield dat hij de rechtmatige paus was. Maar Benedictus gaf op 1 mei het pausdom op ten gunste van zijn peetvader, een bejaarde priester uit Rome genaamd Johannes Gratianus, die bij acclamatie van het volk en in nagedachtenis aan Gregorius de Grote de naam Gregorius vi kreeg.


  Hoewel er werd gezegd dat er omkoping was betrokken bij zijn verkiezing werd de paus toegejuicht door hervormers in heel West-Europa. Glaber eindigde zijn Historiën in Bourgondië met deze gebeurtenis en verklaarde Gregorius 'een zeer religieus en godvruchtig man... wiens goede reputatie heeft hersteld wat zijn voorganger had bezoedeld'.6 In eenzelfde sfeer schreef de toonaangevende Italiaanse hervormer en asceet Petrus Damianus, prior van Fonte Avellana, om de nieuwe paus te feliciteren en hem aan te sporen hard op te treden tegen het kwaad van simonie. De veranderingen in Rome leidden ertoe dat Hendrik n om de keizerlijke titel verzocht, en de kroning werd gepland op eerste kerstdag 1046.


  De ambtsaanvaarding van Gregorius vi werd verwelkomd als een positieve verandering in de spirituele kwaliteit van degene op de zetel van Petrus. Het is ook heel goed mogelijk dat Benedictus ix abdiceerde omdat hij steeds afkeurender werd bejegend in West-Europa en zelfs Rome zelf, niet alleen vanwege zijn persoonlijke gedrag, maar ook om de vorm van pausdom die hij vertegenwoordigde. De voorgaande anderhalve eeuw waren pausen óf lid geweest van de dominante aristocratische factie die de stad regeerde, of ze stonden er onder invloed van. Hun bredere rol in het westerse christendom, als hoorders van kerkelijke verzoeken en uitvaardigers van charters van privilege, was ondergeschikt aan hun gedienstigheid aan de politiek van Rome. Dat was logisch in de context van de plaatselijke machtsstructuren die zich hadden ontwikkeld tijdens de neergang van het Karolingische Rijk, maar bij de opening van het nieuwe millennium vonden er belangrijke veranderingen plaats in Europa, waarbij hervormingsidealen die de handel en communicatie verbeterden zich steeds verder wortelden in de kerk. Er begon zich bovendien een internationalere blik te vormen nu staten qua omvang en ontwikkeling groeiden. Toen de paus en de toekomstige keizer elkaar in 1046 in Piacenza ontmoetten leek alles goed, maar Hendrik werd al snel op de hoogte gebracht van het gerucht dat Gregorius zijn functie had gekocht. Het kwam Hendrik ook slecht uit dat er drie pausen naast elkaar bestonden, aangezien hij moest weten wie de rechtmatige was zodat die hem kon kronen. Om de kwestie op te lossen voor de geplande kroning droeg Hendrik de bisschoppen van Rome en de bisschoppen die met hem waren meegekomen uit Duitsland en NoordItalië op een synode in Sutri, ten noorden van Rome, bijeen te roepen op 20 december, waar de rivaliserende pausen ook werden ontboden. Silvester 111 en Gregorius vi waren aanwezig, maar Benedictus ix weigerde te komen. De bisschoppen, met de koning als voorzitter, zetten Silvester en waarschijnlijk ook Gregorius af, hoewel later werd beweerd dat die abdiceerde. Hoewel hij formeel werd veroordeeld tot levenslange opsluiting in een klooster functioneerde Silvester 111 tot in 1062 nog als bisschop van Sabina, en hij is nooit als tegenpaus geclassificeerd. Dat had te maken met het belang zijn beschermheren, het huis Crescentius, te vriend te houden. Gregorius vi werd echter naar Duitsland verbannen. Een tweede bijeenkomst van de synode werd in Rome op 24 december 1046 gehouden om kandidaten voor de nu lege pauselijke zetel te selecteren. De eerste keus van de koning, aartsbisschop Adalbert van Hamburg, bedankte en stelde zijn vriend bisschop Suitger van Bamberg voor, die op eerste kerstdag werd gewijd als Clemens n. De nieuwe paus kroonde direct Hendrik en zijn vrouw, Agnes. Clemens organiseerde op 5 januari 1047 een hervormingssynode voordat hij met de keizer meeging op een expeditie in het zuiden van Italië. Hij stierf in Pesaro op 9 oktober, en zijn lichaam werd op zijn verzoek teruggebracht naar zijn bisdom Bamberg, dat hij nooit had opgegeven, om daar te worden begraven. Toen zijn lichaam in 1942 werd opgegraven werd als doodsoorzaak loodvergiftiging geconstateerd, waarschijnlijk veroorzaakt door de waterleidingen van het oude Romeinse watersysteem. Zijn goudzijden sokken bevinden zich onder de schatten in de kathedraal van Bamberg.7


  De plotselinge dood van Clemens 11 maakte het voor Benedictus ix mogelijk om zichzelf opnieuw in Rome te vestigen, waaruit hij in juli 1048 door keizerlijke troepen werd verdreven. Toen hij in 1049 weigerde een synode bij te wonen werd hij erdoor geëxcommuniceerd, en hij verbleef opstandig in de Albaanse Heuvels tot zijn dood eind 1055. Een van zijn hervormingsgezinde tegenstanders droomde dat hij reïncarneerde als ezel.8


  


  Het hervormende pausdom


  


  Keizer Hendrik m was in Duitsland op zoek naar een vervanger voor Clemens n en ging te rade bij zijn adviserende bisschoppen. Een van hen, Wazo van Luik (1042-1048), verraste hem door de gebeurtenissen van 1046 openlijk te veroordelen. Hij had de biografieën van de pausen, hun decreten en de canons van de kerkvergaderingen bestudeerd en zei dat er consensus was dat'de paus, wat zijn levensstijl ook moge zijn, moet worden geëerd en door niemand mag worden beoordeeld'. Hij legde uit dat Gregorius vi om die reden nog steeds de rechtmatige paus was.


  Hendrik m weigerde naar dit argument te luisteren, en de verbannen Gregorius vi stierf eind 1047 in Keulen. Wazo was echter niet de enige die zich dingen afvroeg. Een anonieme Franse klerk schreef een verhandeling die bekendstaat als De Ordinano Pontijice (Over de wijding van de paus), waarin een aantal teksten wordt geciteerd, in het bijzonder uit de Pseudo-Isidorische Decretalen en de brieven van Gregorius de Grote, en hij stelde dat niemand over de paus kan oordelen en dat niet-geestelijken, hoe machtig ook, geen rol horen te spelen in hun verkiezing: 'De keizer, verfoeilijk voor God, twijfelde niet dat hij kon afzetten wie hij geen macht had te kiezen; hij koos iemand die hij wettelijk niet kon afzetten.'9


  Een dergelijke mening was nog voorbehouden aan een minderheid en Hendrik m nomineerde een tweede Duitse bisschop voor het pausdom, de Beierse Poppo, bisschop van Brixen. Benedictus ix had ondertussen de markgraaf van Toscane aan zijn zijde gekregen, die weigerde Poppo naar Rome te laten gaan en de keizer probeerde te overtuigen dat Benedictus zijn zetel rechtmatig en met toestemming van de Romeinen had teruggekregen. Pas toen Hendrik dreigde hoogstpersoonlijk te komen dwong dat markgraaf Bonifatius Poppo op 17 juli als Damasus 11 te installeren. De nieuwe paus stierf drie weken later aan malaria.


  Het duurde even voordat er een vervanger was gevonden, maar in december besloot de keizer dat het Bruno zou worden, lid van een familie van graven uit de Elzas en sinds 1026 bisschop van Toul. Hij stemde in op voorwaarde dat hij formeel zou worden gekozen door de clerus van Rome zodat zijn bevordering tot paus procedureel correct zou verlopen, wat in februari 1049het geval was. De stipulatie verzekerde voor de nieuwe paus, die de naam Leo ix (1049-1054) aannam, ook de steun van een Toscaanse monnik genaamd Hildebrand, die kapelaan van Gregorius vi was geweest en hem op diens verbanning naar het Rijnland had vergezeld. Hildebrands reputatie en connecties in Rome maakten hem een waardevolle toevoeging aan de entourage van de nieuwe paus, hoewel hij Leo's aanbod aanvankelijk had geweigerd toen het leek of die zijn ambt alleen aannam omdat hij door de keizer werd benoemd.10


  Leo bracht ook een stel Lotharingers mee naar Rome, onder wie Humbert (■j" 1061) uit het klooster van Moyenmoutier, die hij in 1050 titulair bisschop van Sicilië maakte en in 1051 kardinaal-bisschop van Silva Candida; Hugo de Witte uit het klooster van Remiremont; en Frederik van Luik, die hij tot kanselier (hoofd van de pauselijke administratie) benoemde. Onder de Italianen die in de nieuwe pauselijke cirkel werden toegelaten bevonden zich de kluizenaar Petrus Damianus, die ongeduldig was ten aanzien van het langzame tempo van de hervormingen sinds 1046 en die later schoorvoetend kardinaal-bisschop van Ostia werd. Op die wijze ontstond een groep pauselijk adviseurs die het zelden over alles eens waren maar wel allemaal vergelijkbaar toegenegen aan hervorming waren als de kring die in het midden van de negende eeuw rond Nicolaas 1 had gestaan. We kunnen Leo ix, zijn medestanders en opvolgers hervormers noemen, maar dat is niet hoe ze zichzelf zagen. Ze wilden de kerk uit het 'ijzeren tijdperk', waarin die zich nu bevond, terugbrengen naar een 'gouden tijdperk'waarvan zij dachten dat het ooit had bestaan.11 Ze wilden fouten en slechte gewoontes die zich zonder weerstand in de voorgaande eeuwen hadden ontwikkeld rechtzetten. Het verleden dat ze wilden terughalen was grotendeels imaginair, afgeleid uit vervalste teksten als de Pseudo-Isidorische Decretalen en de conciliaire akten van het Schisma van Laurentius, waarin schijnbaar betrouwbaar bewijs van pauselijke alleenheerschappij stond. Eerste doel was het herstellen van 'de vrijheid van de kerk', of vrijheid van dominantie door niet-geestelijken. Dat was onderdeel van een bredere beweging om de status van de clerus boven die van niet-geestelijken te verheffen en het onderscheid te verscherpen tussen wat steeds meer als twee verschillende groepen binnen de samenleving werd gezien, de clerus en de leken. Aan het einde van de tiende en de elfde eeuw werden het elimineren van simonie en nicolaïsme (gehuwd priesterschap) als essentieel gezien om die doelen te bereiken. Hoewel er tijdens synodes in Rome in 1014 en 1022 over deze kwesties was gesproken werden de pausen uit die periode gezien als simonieplegers die werden gedomineerd door leken, terwijl Leo ix en zijn opvolgers zichzelf zagen als een nieuwe generatie van correct verkozen pausen. De primaire aandacht van hervormende synodes uit deze periode in het Westen voor simonie en nicolaïsme lijkt misschien beperkt, maar is wel logisch als we begrijpen wat deze kwesties met zich meebrachten. De poging te verbieden dat een geestelijke zou trouwen was relatief recent. Een synode te Rome had in 743 bepaald dat bisschoppen en priesters niet met vrouwen mochten wonen 'behalve misschien hun moeder of andere naaste familie', maar een brief van paus Zacharias aan aartsbisschop Bonifatius uit datzelfde jaar maakte het duidelijk dat hoewel de clerus na wijding niet kon trouwen, het nog steeds was toegestaan dat getrouwde mannen priester werden.12 De nadruk op een volledig celibataire clerus werd echter in de vroege negende eeuw, toen er in het gehele Karolingische Rijk gereguleerdere en strengere kloosterpraktijken werden opgelegd, steeds groter. Die druk kwam deels voort nit een nieuw gevoel van behoefte aan de absolute rituele reinheid van een priester die sacramenten toedient, waarvan men dacht dat die werd bedreigd door elke vorm van seksuele activiteit. Bovendien was er de angst dat familiebesognes, met name de noodzaak om voor erfgenamen te zorgen, kon leiden tot vervreemding of misbruik van kerkgoederen door priestersbeheerders. Simonie werd ook als een smet gezien die de werkzaamheid van de sacramenten teniet kon doen als die werden uitgevoerd door iemand die zich er schuldig aan had gemaakt. In eerdere periodes had het pausdom het idee gesteund dat populair werd gemaakt door Sint-Augustinus, dat de sacramenten effectief waren ongeacht de morele positie van degene die ze toedient, maar in het midden van de elfde eeuw waren er hervormers, onder wie Humbert in zijn Libri tres adversus simoniacos (Drie boeken tegen simonieplegers), die alle wijdingen door simonieplegers ongeldig verklaarden. Anderen, zoals Petrus Damianus, bleven bij de Augustianiaanse positie, die over het algemeen werd voorgestaan door pausen in deze periode. Wat betreft het betalen voor een functie binnen de clerus was deze vorm van ketterij, zoals die werd gedefinieerd door een Lateraanse synode in 1059, relatief zeldzaam, hoewel er enkele flagrante voorbeelden van zijn, met name in Engeland na de Normandische verovering van 1066. In hun pogingen de kerk te bevrijden van invloed van niet-geestelijken begonnen de hervormers simonie echter veel breder te interpreteren. Elke vorm van overeenkomst, uitwisseling van goederen of belofte van politieke trouw die was betrokken bij het kiezen van een bisschop, of zelfs alles wat een rol speelde in het proces van zijn vrije verkiezing door de clerus en mensen van zijn bisdom, werd gezien als vorm van simonie. Hetzelfde gold voor elke vorm van lekeninvestituur, zoals een heerser die een bisschop een ring en bisschopsstaf presenteert om de overdracht van verantwoordelijkheid voor de administratieve en rechterlijke verantwoordelijkheden van zijn functie te symboliseren. Wat de hervormers uiteindelijk wilden verzekeren was, zoals paus Gregorius vu in 1084 schreef, dat 'de heilige kerk, de bruid van Christus, onze vrouwe en moeder terugkeert naar haar voormalige glorie en vrij, kuis en katholiek is'.13 De kerk moest dus worden bevrijd van elke vorm van seculiere autoriteit, een volledig celibataire clerus hebben en de doctrinaire en disciplinaire regels aanhangen die werden ontvangen en verdedigd door de opvolgers van Petrus. Achter dit alles kan de invloed van de kloosteropleving worden gevonden die door veel delen van West-Europa ging sinds het begin van de tiende eeuw, waarbij het celibaat en de vrijheid van seculiere bemoeienis belangrijke thema's waren. Veel van de vooraanstaande adviseurs van de 'hervormende pausen' en sommige pausen zelf waren monnik. Leo ix was een enthousiaste voorvechter en verdediger van kloosters in zijn bisdom Toul voordat hij paus werd, en zijn invloedrijkste opvolger was Gregorius vu (1073-1085), voordien bekend als de monnik Hildebrand. De Libertas Romana (vrijstelling van plaatselijke seculiere en episcopale inmenging), die zo vele kloosters aan de paus hadden gevraagd in deze eeuwen, leidde er op haar beurt toe dat Rome ging proberen zich te emanciperen van seculiere opperheerschappij. Paradoxaal genoeg kwam de eerste aanzet hiertoe van de keizers, met name van Hendrik m, wiens interventie in 1046 een einde maakte aan anderhalve eeuw dominantie van de zetel van Sint-Petrus door de aristocratie van Rome, en die de pauselijke administratie openstelde voor ideeën, personeel en praktijken van de andere kant van de Alpen. De door keizers gesteunde pausen die volgden waren veel minder gebonden aan de stad zelf, maar op hun hoede voor het gevaar van een herhaalde bevestiging van de macht door families als het huis Tusculum. Zo begon Leo ix zijn pontificaat door opnieuw de Alpen te kruisen om persoonlijk bisschopssynodes in Reims en Mainz voor te zitten, waarbij hij de autoriteit dat te doen rechtvaardigde met een Pseudo-Isidorische tekst waarin stond dat dergelijke vergaderingen al-leen konden worden bijeengeroepen met pauselijke toestemming vooraf. Een plaatselijke geschiedschrijver van de kerk van Reims rapporteert hoe sommige bisschoppen en abten, onder wie de aartsbisschop van Sens, zich zorgen maakten over de mogelijke uitkomst van de synode en koning Hendrik i van Frankrijk overhaalden om een militaire noodtoestand uit te roepen, waardoor ze gedwongen waren hun delegaties van ridders te leiden op weg naar het koninklijke leger en niet naar de synode van Reims konden. Ze werden echter door hun collega's geëxcommuniceerd omdat ze niet verschenen, terwijl iedereen die er wel was moest zweren dat hij niet aan zij n functie was gekomen door simonie te plegen. Vier van hen weigerden en er sloeg er één op de vlucht, die vervolgens werd geëxcommuniceerd door de rest, terwijl de aartsbisschop van Reims een uitvlucht zocht en beloofde het jaar daarop naar Rome te komen om de eed af te leggen.14


  De synode zelf vaardigde twaalf decreten uit die typerend zijn voor het hervormingsprogramma. Verkiezing door clerus en volk werd verplicht voor alle bisschoppen, en elke vorm van simonie werd verboden. Niet-geestelijken mochten geen kerkelijke functie uitoefenen of een kerk leiden; dit decreet was gericht op kerken die particulier of familiebezit waren en die sinds de Romeinse tijd in de meeste delen van West-Europa bestonden. Tarieven voor het toedienen van de sacramenten of intrede tot een kerk werden verboden en clerici mochten geen wapens dragen of geld uitlenen tegen rente. Overspel, incest, stelen van armlastigen en het overvallen van clerici op reis werden tevens verboden.15 De meeste van deze decreten waren nog steeds meer vrome hoop dan uitvoerbare regels en veel ervan zouden straffeloos worden genegeerd, maar hun herhaalde bevestiging op deze en vergelijkbare kerkvergaderingen zorgde dat ze geleidelijk waarden werden die algemeen werden aanvaard, ook al werden ze in de praktijk niet altijd in de gehele westerse maatschappij opgevolgd. De synodes van Leo ix in Italië en aan de andere kant van de Alpen vormden de blauwdrukken voor de terugkeer van de kerk naar een gouden periode onder pauselijke leiding. In het zuiden van Italië ontwikkelde zich echter een meer praktische uitdaging. Normandische families trokken in steeds groteren getale uit het noorden van Frankrijk de regio in om te dienen als huurlingen, in 1018 voor het eerst in dienst genomen door Benedictus vm voor zijn mislukte campagnes daar. Sindsdien waren er twee families in het bijzonder, die van Robert Guiscard en Richard van Aversa, die territoriale vorstendommen hadden gesticht en hun macht aan het uitbreiden waren ten koste van de oudere Lombardijse heersers en de oosterse keizers, die de territoria in Calabrië handhaafden. Het hertogdom Benevento plaatse zichzelf onder pauselijke heerschappij toen het werd bedreigd met een Normandische verovering en accepteerde daarmee de al lang bestaande aanspraak van Rome op de opperheerschappij. Leo ix voerde in 1053 persoonlijk een leger aan om het te verdedigen, maar werd op 18 juni bij de slag bij Civitate overtuigend verslagen en gevangengenomen door Robert Guiscard. Hij bleef gevangene van de Normandiërs in Benevento tot maart 1054, vlak voor zijn plotselinge dood op 19 april.


  Leo's uitstapje naar militaire aangelegenheden werd door contemporaine kroniekschrijvers als desastreus beschreven. Het was mogelijk ook in tegenspraak met de geest, zo niet de letter, van het recente decreet dat clerici verbood wapens te dragen, maar degenen die omkwamen bij Civitate werden als martelaren beschouwd en de expeditie zelf werd beschreven als spiritueel geïnspireerd, waarmee nog een precedent werd geschapen voor het idee van de kruistocht.


  Een van de gevolgen van de betrokkenheid van de paus bij de kwesties in het zuiden van Italië was nog een breuk met Constantinopel. De patriarch, Michaël Cerularius (1043-1058), was al een uitgesproken tegenstander van wat werd gezien als misleide onorthodoxie in de praktijken van de westerse kerk, met name de doctrine van de dubbele processie uit zowel de Vader als de Zoon, uitgedrukt in de toevoeging van filioque aan het credo, en het gebruik van ongedesemd brood in de eucharistie. Vooral die laatste praktijk zette hem ertoe aan in 1053 alle westerse kerken in Constantinopel te sluiten. Leo ix probeerde vanuit zijn opsluiting een overeenkomst te onderhandelen en stuurde in januari 1054 een gezantschap onder leiding van Humbert van Silva Candida naar Constantinopel. Hij was de opvliegendste van de pauselijke kring en griefde de oosterse opinie al snel door universele pauselijke autoriteit voor te staan, die hij rechtvaardigde aan de hand van een gereviseerde tekst van de Constitutie van Constantijn die in 1053 voor Leo ix was samengesteld, waarvan de authenticiteit terecht werd ontkend door Constantinopel.16 Humbert was even intolerant ten aanzien van uitdaging van de doctrine van de dubbele processie, hoewel die pas net door Rome was aangenomen. In zijn mening was de autoriteit daarvan geheel afhankelijk van acceptatie ervan door de paus. Cerularius was even ondiplomatiek en Humbert rende op 16 juli, tijdens steeds grimmigere onderhandelingen, de kathedraal van Hagia Sophia in Constantinopel uit en legde een pauselijke excommunicatie van de patriarch op zijn hoogaltaar. Cerularius sprak tijdens een synode acht dagen later zijn anathema uit over de paus. Hoewel dat toen nog niet werd verwacht, zou de breuk tussen het oosterse en westerse christendom die hieruit voortkwam bijna een millennium duren, en de wederzijdse excommunicaties werden pas in 1965 herroepen.


  Dat dit zo lang duurde was toevallig. Cerularius viel al snel uit de gratie en meerdere keizers in de tweede helft van de elfde eeuw begonnen aan onderhandelingen om de breuk te lijmen, wat echter niet serieuzer werd gedaan dan in de eeuwen ervoor. De opinie in Rome was over het algemeen welwillend. Constantinopel werd als dochter van de kerk van Rome gezien en de oosterse keizer als de spirituele zoon van de paus. Dat simonie in de oosterse kerk vrijwel niet voorkwam werd ook als positief gezien, maar aanvaarding van het filioque en het feit dat clerici huwden, wat in de Griekse kerk was toegestaan, bleven omstreden. De onderhandelingen stokten elke keer voordat een verzoening kon worden bereikt.


  Opvolger van Leo ix was Gebhard, bisschop van Eichstatt, die als keizerlijk kanselier Hendrik in in 1053 had ontraden een campagne tegen de Normandiërs te beginnen. Na langdurige onderhandelingen, onder leiding van Hildebrand, die nu aartsdiaken van Rome was, werd Gebhard in november door de keizer gekozen, maar hij stemde er pas in maart 1055 mee in zijn ambt te aanvaarden. Hij was als Victor 11 de laatste door de keizer aangewezen paus, resultaat van de vroege dood van Hendrik m in oktober 1056 en diens opvolging door zijn vijfjarige zoon Hendrik iv (1056-1105), waardoor de greep die de dynastie op het pausdom had in de cruciale decennia die volgden fataal verzwakte. Paus Victor haastte zich terug naar Duitsland, waar hij een essentiële rol zou spelen in het verzekeren van een algemene aanvaarding van de jong^ Hendrik iv onder regentschap van zijn moeder, keizerin Agnes, en in de verzoening met enkele van de tegenstanders van wijlen de keizer. Onder hen bevonden zich hertog Godfried met de Baard van NederLotharingen, die een alternatieve machtsbasis in Italië voor zichzelf had veiliggesteld door zijn huwelijk met de dochter van markgraaf Bonifatius van Toscane. Deze verbintenis maakte hem na 1056 de dominante macht in het noorden van Italië, toen de politieke problemen van het regentschap in Duitsland voorkwamen dat er vanaf de andere kant van de Alpen werd ingegrepen. Een vroeg teken van zijn nieuwe invloed was de verkiezing van zijn broer Frederik, pauselijk kanselier van Leo ix, als abt van Monte Cassino, en toen, na de vroege dood van Victor 11, als paus Stefanus ix (1057-1058). Na de dood van Stefanus stelde de steun van hertog Godfried de hervormende factie in staat een nieuwe paus te kiezen, Nicolaas 11 (1058-1061), uit hun eigen groep in Siena en openlijk ongehoorzaam aan de verkiezing van de bisschop van Velletri als Benedictus ix (1058-1059) in Rome acht maanden daarvoor. Benedictus, die de aristocratie van Rome achter zich had, werd in januari 1059 door het leger van de hertog Rome uitgezet.


  De andere wederopstelling in de Italiaanse politiek in deze periode vond plaats in de pauselijke relatie met de Normandiërs. Victor n had de vijandigheid van zijn voorganger tegen hen doorgezet en had steun van Hendrik ni verwacht bij het lanceren van een nieuwe campagne. Maar nu daar na 1056geen kans meer op was begonnen de hervormers zich tot de Normandiërs te wenden voor militaire steun tegen vijanden die dichterbij waren. Nicolaas 11hield in 1059 een synode in Melfi in het door Normandiërs gedomineerde Apulia, waar hij Richard van Aversa tot prins van Capua benoemde en Robert Guiscard tot hertog van Apulia en Calabrië en het nog te overwinnen eiland Sicilië. De Normandische leiders erkenden de paus en zijn opvolgers als hun feodale opperheer en beloofden militaire steun.


  De omstreden verkiezing van 1058 leidde tot nieuwe regels voor pauselijke verkiezingen, die werden uitgeschreven door een Lateraanse synode in april van het volgende jaar. Deze legde het proces geheel in handen van de kardinale bisschoppen van de suburbicaire bisdommen, die de kandidaat zouden kiezen, hem indien nodig tot bisschop zouden wijden en zouden inzegenen als paus. De clerus en het volk moesten ook toestemming geven, zonder welke eenieder die aanspraak op de functie maakte 'niet zou worden gezien als paus en apostel, maar in plaats daarvan als apostaat'.17 De verkiezing hoefde niet langer plaats te vinden in Rome, en kandidaten hoefden geen lid van de clerus van Rome te zijn.18


  De andere kardinalen van Rome waren weinig enthousiast dat hun episcopale collega's het exclusieve kiesrecht kregen, maar maakten er geen punt van. Het decreet van 1059 was voornamelijk bedoeld om achteraf de verkiezing van Nicolaas 11 te rechtvaardigen en om bemoeienis van de niet-geestelijke aristocratie in Rome te elimineren. Het Duitse hof legde zich er echter niet zo gemakkelijk bij neer, aangezien de rol van de keizer in het kiezen van de paus hem hiermee in feite werd afgenomen. De 'hoogachting en eer' die hem verschuldigd waren werden erkend in het verkiezingsdecreet van 1059, maar zelfs dat werd beschreven als iets wat was ingewilligd door de Apostolische Stoel. De Duitse bisschoppen raakten steeds geïrriteerder over de hervormingsdecreten van de jaarlijkse synode in Rome, en ze excommuniceerden met koninklijke steun Nicolaas 11 en verklaarden zijn decreten ongeldig. Keizerin Agnes, regentes voor haar zoon Hendrik iv, riep bij de dood van Nicolaas een kerkelijke synode te Basel bijeen, die werd bijgewoond door vertegenwoordigers uit Rome en enkele Noord-Italiaanse bisschoppen, die Pietro Cadalus, de bisschop van Parma, als Honorius 11 (1061-1064) kozen. Dat deden ze openlijk ongehoorzaam aan de leiders van de hervormende partij, Hildebrand en Petrus Damianus, die de bisschop van Lucca al hadden gekozen als Alexander n (1061-1073). Een partijgenoot van de hervormers schreef de keuze van Cadalus toe aan de 'vrouwelijke aanmatiging' van de keizerin en beschreef zijn wijding als het werk van 'zijn medeontuchtigen en simonieplegersV9


  Zoals alle pausen sinds 1046 behielden de twee rivalen hun voormalige episcopale zetels, een praktijk die alleen kan worden verklaard uit financiële noodzaak. De landerijen van Rome genereerden niet genoeg inkomen om de pauselijke administratie te bedruipen. Dit kwam mogelijk doordat zo veel landgoederen in handen waren van de plaatselijke aristocratie, die ze in hun eigen recht bezat, of als huurders van de kloosters en kerken. De hervormende partij, die bijna volledig bestond uit mensen die niet uit Rome kwamen, kon hun niet dwingen de huur en tol te betalen die ze schuldig waren. In april 1062 maakten Honorius 11 en zijn medestanders zich meester van Rome, maar ze werden een maand later door hertog Godfried met een superieure macht geconfronteerd. Godfried eiste dat beide pausen in afwachting van een definitieve uitspraak over hun aanspraak de stad verlieten. Het regentschap in Duitsland werd datzelfde j aar vervangen door een dat werd geleid door de aartsbisschoppen van Keulen en Bremen, die de hervormers veel goedgezinder waren. De verwachte wijziging in koninklijke steun kwam tijdens een synode in Mantua in 1064, die Alexander 11 erkende en Honorius afzette, die had geweigerd te komen toen hem het recht van voorzitterschap werd ontzegd. Hij bleef in Parma en verkondigde zijn pauselijke titel tot zijn dood rond 1071. Nu zijn positie was veiliggesteld verscherpte Alexander n het pauselijk toezicht - of in de ogen van sommigen de bemoeienis - van de westerse kerk door middel van legaten, normaal gesproken vooraanstaande leden van de pauselijke entourage, die werden gestuurd om regionale synodes voor te zitten, ervoor te zorgen dat die het hervormingsprogramma steunden, en om misbruik te onderzoeken en voorkomen. Het inzetten van dergelijke legaten was sinds Leo ix steeds gewoner geworden. Hoewel er geen echte historische precedenten voor dergelijke vertegenwoordigers waren, wier macht groter was dan die van de metropolieten naar wier kerken ze werden gestuurd, boden de Pseudo-Isidorische teksten ook hier weer een rechtvaardiging voor het pausdom om te beweren dat het enkel zijn eigen autoriteit herwon. Het pausdom maakte zich zorgen om de situatie in de kerk van Milaan. De steden in het noorden van Italië waren in de loop van de eeuw qua omvang en economisch belang gegroeid, wat sociale en politieke spanning met zich meebracht. Met name de plaatselijke macht van hun bisschoppen, die normaal gesproken werden aangesteld door de Duitse keizers, en die de controle hadden over de stedelijke administratie en belastingen, werd steeds meer verfoeid door de kleinere landbezitters en handelsfamilies, die groepen begonnen te vormen om de episcopale rechten aan te vechten. De spanning in Milaan nam in 1057 toe toen een dergelijke factie, bekend als de Pataria (wat waarschijnlijk 'voddenpikkers' betekent) een programma voor kerkhervorming aannam als manier om de geconsolideerde macht van de aartsbisschop en de hogere clerus aan te vechten. De beweging werd geleid door een priester van laagaristocratische afkomst en riep niet-geestelijken op diensten te weigeren van clerici die met een vrouw woonden of ervan verdacht werden dat ze schuldig waren aan simonie. Vervolgens creëerde ze een alternatieve kerkorganisatie. De aartsbisschop zocht pauselijke steun, en zowel Stefanus ix als Nicolaas 11 stuurde legaten om de argumenten van beide kanten aan te horen en tot een oplossing te komen. Hoewel de sympathie van de hervormers bij de idealen van de Pataria lag konden ze geen blijvende breuk in de eenheid van de kerk toestaan. De Lateraanse synode van 1061schaarde zich achter de aartsbisschop, maar Alexander 11 stuurde een pause-lijk bericht om zijn persoonlijke steun aan de Pataria uit te spreken. In 1070 trad aartsbisschop Guido van Milaan af. Hij koos een van zijn priesters tot zijn opvolger en stuurde hem naar Hendrik iv om op de traditionele manier de episcopale ring en bisschopsstaf in ontvangst te nemen. Dat brak oudere conciliaire regels die verboden dat een nieuwe bisschop zijn wijding ontving als de voormalige nog leefde, bood het hoofd aan recente synodische wetgeving die een vrije verkiezing door de clerus en het volk eiste en negeerde de weerstand van de hervormers tegen lekeninvestituur. De Pataria en anderen in Milaan weigerden de nieuwe bisschop aan te nemen en toen Guido in 1071 stierf kozen ze met pauselijke goedkeuring zelf iemand. Vlak voor de dood van Alexander 11 in april 1073 excommuniceerde een synode in Rome vijf van de adviseurs van Hendrik iv voor hun aandeel in de onenigheid.


  


  De zachtaardige macht van de Apostolische Stoel: Gregorius VII


  


  De opvolger van Alexander 11, bij acclamatie van clerus en volk, was aartsdiaken Hildebrand, die ter nagedachtenis aan zijn mentor Gregorius vi en in ere van Gregorius de Grote, wiens werk hem sterk beïnvloedde, de naam Gregorius vu (1073-1085) aannam. Hij zou een van de invloedrijkste en controversieelste pausen worden. De kennis die we hebben over zijn beleid komt uit de akten van de tweejaarlijkse synodes, gehouden tijdens de Lent en in november, maar ook uit 390 brieven.20 Hij is in de periode tussen 882 en 1198 de enige paus wiens register (de officiële collectie van de correspondentie van een paus) de tand des tijds heeft doorstaan.


  Tussen de overgebleven teksten bevindt zich er een met de titel Dictatus Papae, een lijst van zevenentwintig ideeën van de paus zelf, samengesteld in 1075. Hoewel het geen officieel decreet is, blijkt eruit wat Gregorius' idealen waren en toont het ook iets van de 'demonische ijver' waarmee hij die propageerde.21 Sommige van de begrippen waren omschrijvingen van al lang geaccepteerde pauselijke rechten, zoals het horen van beroepen en het beoordelen van belangrijke kwesties. Nieuwer waren de theses dat alleen de paus'keizerlijke insignia mag dragen' en dat 'alle prinsen alleen de voeten van de paus kussen'. Eveneens nieuw waren verklaringen dat de paus 'is toegestaan keizers af te zetten', en 'een eed van trouw aan eenieder die verdorven is kan herroepen'.22 Deze uitspraken kwamen voort uit recente discussies in de pauselijke kring over het conflict in Milaan en de zoektocht naar historische precedenten, zoals de rol van paus Zacharias in het afzetten van de Merovische dynastie in 751. De uitspraken zouden voordat het jaar voorbij was in de praktijk worden uitgetest.


  Gregorius informeerde Hendrik iv niet dat hij verkozen was, maar de koning stond voor een ernstige opstand in Saksen gesteld en was in eerste instantie gretig zijn positie bij de nieuwe paus veilig te stellen, in ieder geval tot de opstand was neergeslagen, wat in oktober 1075 lukte. Nadien negeerde hij pauselijk protest, stelde op eigen autoriteit Italiaanse bisschoppen aan en riep op 24 januari 1076 in Worms een synode van Duitse en Noord-Italiaanse bisschoppen bijeen. Koning en episcopaat betichtten Gregorius vu ervan dat hij zich met hun zaken had bemoeid en hun hun rechten ontzegde. De zesentwintig bisschoppen zegden hun steun aan hem op en beweerden dat hij een belofte had gebroken dat hij zich niet tot paus zou laten verkiezen, en ze beschuldigden hem van ontucht met gravin Mathildis van Toscane. Ze klaagden dat 'alle beoordelingen en decreten van de Apostolische Stoel worden geënsceneerd door vrouwen, dat de hele invloedssfeer van de kerk wordt georkestreerd door deze nieuwe senaat van vrouwen' en dat Gregorius zijn medebisschoppen 'hoerenzoons noemde en vergelijkbare schimpnamen'voor hen gebruikte.23


  Hun brieven arriveerden voor de opening van de Lentsynode in Rome in februari, waar Gregorius zijn antwoord opstelde: bij gratie van de macht 'die mij door God is gegeven om in de hemel en op aarde te binden en ontbinden... verloochen ik koning Hendrik, zoon van keizer Hendrik, die met ongehoorde trots tegen Uw kerk, de regering van het hele koninkrijk der Duitsers en van Italië in opstand is gekomen, en ontsla ik alle christenen van elke eed die ze in relatie tot hem mogelijk hebben afgelegd, of zullen afleggen; en ik verbied eenieder hem als koning te dienen.'24 Hendrik en alle bisschoppen die met hem hadden gecorrespondeerd werden geëxcommuniceerd verklaard. De koning kon geen geweld tegen de paus gebruiken en alles was ervan afhankelijk of de straf die Gregorius aan Hendrik had opgelegd enig praktisch effect zou hebben. De paus viel terug op de tactiek die hij gebruikte om zijn kerkelijke oordelen van kracht te maken door kopieën van zijn decreet naar iedereen die hij kon bereiken te sturen om zich er zo van te verzekeren dat zo veel mogelijk mensen op de hoogte waren. Als er een aartsbisschop werd geëxcommuniceerd zorgde de paus dat al zijn suffraganen ervan op de hoogte waren, aangezien de pauselijke beslissing rechtvaardigde dat ze de metropoliet het hoofd boden. De zwakke politieke positie van de koning in Duitsland bleek in dit geval cruciaal, aangezien Saksische aristocraten het pauselijke decreet gebruikten om te rechtvaardigen dat ze opnieuw in opstand kwamen, aangezien het hun eerdere onderwerping aan de koning ongeldig maakte. Andere ontevreden magnaten waren net zo gretig de pauselijke banvloek te gebruiken om te rechtvaardigen dat ze zich niet aan hun gelofte van trouw hielden. Veel Duitse bisschoppen, hoe laakbaar ze het gedrag van Gregorius ook vonden, vonden dat ze zich niet in de positie bevonden om de pauselijke autoriteit te verwerpen en accepteerden zijn straf. Zo brokkelde Hendriks positie in Duitsland in de loop van 1076 af, en hij was niet in staat Gregorius zijn wil op te leggen, die de steun had van Mathildis van Toscane, de erfgename van markgraaf Bonifatius en de rijkste en machtigste niet-geestelijke magnate in het noorden van Italië. De koning probeerde het met een spirituele riposte en vroeg zijn bisschoppen Gregorius vu te excommuniceren. Maar één van hen wilde dat doen, maar hij stierf een paar weken later plotseling, waardoor het leek of God de paus gunstig gezind was. Toen Hendrik op 16 oktober de Duitse prinsen ontmoette was zijn positie onhoudbaar geworden. Ze eisten dat hij binnen zes maanden zou zorgen dat de excommunicatie werd teruggedraaid of dat ze zich anders vrij zouden voelen van de eerdere geloften van trouw die ze hem hadden gedaan. Ze nodigden tevens Gregorius vu uit hen in februari 1077 in Augsburg te ontmoeten om hen te laten bemiddelen in zijn conflict met de koning. De paus was op weg naar deze afspraak toen hij in januari 1077 in het kasteel van gravin Mathildis in Canossa door koning Hendrik werd onderschept. De weg naar Canossa was in veel opzichten een korte. Het conflict dat tot Hendriks onderwerping leidde was recent, evenals de hervormende partij zelf en de politieke problemen die de koning in Duitsland had. Maar de nieuwe relatie tussen de paus en de Duitse vorst, die grotendeels gespannen, wantrouwig en bij tijd en wijle vol conflicten was, zou nog eeuwen standhouden. De traditie van een harmonieuzere pauselijk-keizerlijke band die het voorgaande millennium kenmerkte vervaagde en stierf in feite toen het pausdom in essentie niet langer een Romeins instituut was met bredere aspiraties en in plaats daarvan probeerde een universeel instituut met een band met Rome te worden.


  De transformatie in de aard van het pausdom in deze periode weerspiegelt grotere veranderingen die plaatsvonden in West-Europa. Het ideaal van een algemene christelijke gemeenschap met een gedeeld geloof en een gedeelde cultuur had een institutionele structuur nodig, die de keizers niet langer konden bieden. Het keizerlijke ambt was in het Westen sinds het midden van de tiende eeuw beperkt tot Duitse heersers en was weinig meer dan een constitutioneel excuus voor hun zwakke greep op de regionale hertogdommen en de opperheerschappij van verscheidene Slavische staten voorbij de oostelijke 200 grens. Welke vorm van respect ook met de titel gepaard ging, de keizer had geen gezag over de andere westerse koninkrijken en probeerde daar ook nooit aanspraak op te maken. Het enige instituut met op een ideologie gebaseerde en algemeen geaccepteerde aanspraak op superioriteit over alle seculiere regeerders was het pausdom. Canossa was in politieke termen een minder grote overwinning voor Gregorius vu dan die misschien leek, en dat is mogelijk waarom hij aarzelde de koninklijke onderwerping te accepteren. Nu de paus Hendrik weer had opgenomen ontzegde hij daarmee diens vijanden in Duitsland hun excuus dat ze opstandig bleven. Ze zouden zich in de toekomst minder gretig afhankelijk maken van pauselijke steun en kozen in maart 1077 in plaats daarvan een'tegenkoning', Rudolf van Rheinfelden.


  Hendrik was tegen 1080 in staat alle plechtige beloften die hij de paus in Canossa had gedaan in de wind te slaan, en Gregorius excommuniceerde hem tijdens een synode voor de tweede keer. Het resultaat was nu veel minder indrukwekkend, en een groep van zevenentwintig bisschoppen en een kardinaal die trouw waren aan Hendrik kwam op 25 juni bijeen in Brixen in Noord-Italië waar de 'pseudomonnik Hildebrand, die bekendstaat als Gregorius vi 1' werd beschuldigd van onder meer ketterij, heiligschennis en brandstichting. De geestelijken beweerden dat 'hij een openlijke vereerder van waarzeggerij en dromen is, en een dodenbezweerder die met een profetische geest werkt' en zetten hem af. Hij werd er ook van beschuldigd dat hij vier voorgaande pausen had vermoord, onder wie Alexander 11, en dat hij verknocht was aan 'obscene theatervoorstellingen'.25 Nadat ze deze misdaden met aanzienlijk genot hadden genoteerd verkozen de bisschoppen aartsbisschop Wibert van Ravenna tot paus. Hij nam in ere van de eerste Duitse paus, Clemens 11, de naam Clemens m aan.


  Zoals bij eerdere schisma's ook gebeurde zette het conflict aan tot een koortsachtige studie van eerdere pauselijke teksten op zoek naar bevestiging van de verscheidene beslissingen, en waar nodig van het opstellen van nieuwe. Zo vervalsten advocaten die in de jaren 1080 voor Clemens 111 werkten een decreet van de obscure paus Leo vm (963-965), waarin werd gesteld dat het de keizer was die de paus maakte. Rond 1085 schreef een Italiaanse bisschop die door de hervormers was verbannen aan Hendrik iv om aan te tonen dat het Liber Pontificalis bewees dat bisschoppen en pausen door koningen en keizers moeten worden aangesteld. Hij citeerde ook dat Otto 111 'een zekere valse paus' had verminkt (Johannes xvi) en dat Hendrik 11 in 1046 te Sutri drie pauselijke pretendenten had beoordeeld.26 Bijbelse exegese werd tevens ingezet om commentaar op de huidige crisis te geven, met name door een kring van schrijvers die werd begunstigd door Mathildis van Toscane.27


  Hendrik doodde in 1080 de 'tegenkoning' Rudolf, waardoor hij effectiever kon ingrijpen in Italië. Hij en zijn leger trokken in maart 1084 Rome binnen en Gregorius vu vluchtte het Sant'Angelo in. Clemens 111 werd formeel tot paus gekozen door de clerus en het volk van Rome en kroonde Hendrik tot keizer. Maar het naderen van de Normandische bondgenoten van Gregorius, onder leiding van Robert Guiscard, maakte dat Hendrik en zijn tegenpaus zich in mei moesten terugtrekken. De Normandiërs plunderden Rome en slachtten iedereen af die zich verzette, een gebeurtenis die heel lang niet zou worden vergeten. Bewijs van de vernietiging is aangetroffen op de Coelius, waar de basilieken van San Clemente en het Quatro Sancti Coronati zijn afgebrand.28 Gregorius zelf werd door de razende bevolking verbannen na het vertrek van de Normandiërs, bij wie hij onderdak zocht in het zuiden. Hij stierf in mei 1085 en werd in 1606 door Paulus v heilig verklaard.


  


  De opkomst van de kruistochten


  


  Gerelateerd aan de poging van Gregorius om een nieuwe orde onder de episcopale leiding binnen de christelijke gemeenschap te creëren was zijn bezorgdheid om hoe het pausdom zich moest verdedigen tegen vijanden van buiten. Het Oosterse Rijk werd tijdens de onstabiele periode die volgde nadat de Macedonische dynastie in 1057 ten einde kwam bedreigd door de Seltsjoekse Turken. Nadat ze keizer Romanos iv (1068-1071) in 1071 definitief versloegen tijdens de slag bij Manzikert liepen Seltsjoekse oorlogsheren Klein-Azië onder de voet en bedeelden zichzelf nieuwe staten toe. Keizer Michaël vu (1071-1078) was niet in staat het leger te vervangen dat bij Manzikert verloren was gegaan en vroeg de paus militaire steun uit het Westen te sturen. Als tegenprestatie beloofde hij herstel van de band tussen Rome en Constantinopel op voorwaarden van de paus.Gregorius liet op i maart 1074 een algemene brief opstellen 'aan iedereen die het christelijke geloof wil verdedigen', waarin hij verkondigde dat 'een ras van heidenen heeft gezegevierd over het christelijke rijk... en duizenden christenen als vee heeft afgeslacht'.29 In een brief aan Mathildis van Toscane meldde hij dat hij van plan was de expeditie persoonlijk te leiden, hoewel hij verwachtte dat het tot zijn martelaarschap zou leiden.30 Later datzelfde jaar zei hij tegen koning Hendrik iv dat hij hoopte een leger van 50.000 man op de been te kunnen krijgen en hintte dat de Heilig Grafkerk in Jeruzalem zijn einddoel was. De expeditie kwam in werkelijkheid nauwelijks verder dan het voorstel op papier, en een idee dat werd ingediend door de Franse graaf Ebles de Roucy om een leger samen te stellen om tegen de moslims in Spanje te vechten, dat Gregorius in 1073 steunde, was hetzelfde lot beschoren. Grego202 rius' voorganger Alexander n heeft mogelijk toestemming gegeven voor wat achteraf als de prototypische kruistocht kan worden gezien: een vergelijkbare Franse expeditie in 10 64 die de Pyreneeën kruiste en het fort van Barbastro in Aragón innam (en dat overigens een jaar later weer verloor). Gregorius had op het Iberisch schiereiland meer succes in het onderdrukken van de mozarabische liturgie, die kenmerkend was voor de kerk in Spanje en waarvan de teksten, muziek en rituelen anders waren dan die van de Romeinse en Frankische equivalenten. De paus baseerde zich op een legende over een bezoek aan Spanje van zeven bisschoppen, die door Petrus en Paulus zelf gestuurd zouden zijn om te verkondigen dat 'het kristalhelder is hoe groot de overeenstemming tussen Spanje en de stad Rome was ten aanzien van religie en de organisatie van het goddelijke ambt'. Maar die uniformiteit in geloof en godsdienstoefening, zo stelde Gregorius, was in eerste instantie verstoord door de verbreiding van ketterij en daarna door de overwinning van Spanje door eerst de Goten en daarna de Arabieren. Hij eiste in 1074 van koning Alfons van Castilië (1072-1109) dat hij en zijn koninkrijk 'de kerk van Rome erkennen als uw ware moeder... en dat u de congregatie en ritus van de kerk van Rome ontvangt, niet die van Toledo of enige andere, maar dat u zich zoals de andere koninkrijken in het westen en noorden houdt aan datgene wat is gesticht door Petrus en Paulus op de bestendige rots en dat is gewijd met hun bloed, waartegen de poorten van de hel, dat wil zeggen de tongen van ketters, nooit hebben kunnen prevaleren'.31


  Ondanks tegenspraak en uitvluchten van zowel de monarch als zijn bisschoppen werd de mozarabische liturgie formeel opgegeven tijdens een synode in Burgos in 1087 en vervangen door pauselijk goedgekeurde kerkboeken, die echter niet zuiver Rooms van origine waren, aangezien ze heel veel Frankische elementen bevatten. De pauselijke mening dat er ooit een uniforme Latijnse liturgie van Roomse origine had bestaan die door alle kerken in het Westen werd gebruikt en dat plaatselijke varianten, zoals de Spaanse mozarabische ritus of de Ambrosische die in Milaan werd gevolgd, afwijkingen waren die waren ontstaan door een verlies aan communicatie met Rome was een misvatting.


  De dood van Gregorius te Salerno in mei 1085 liet zijn aanhangers verdeeld achter, en ze werden het pas een jaar later eens over een opvolger, de Lombardijse aristocraat Desiderius, abt van het grote klooster van Monte Cassino sinds 1058. Hij nam de naam Victor 111 aan en werd niet alleen geopponeerd door tegenpaus Clemens m, maar ook door de minder inschikkelijke volgelingen van Gregorius omdat hij ooit had getracht tot een compromis te komen met Hendrik iv. Victor werd tijdens een rel vier dagen na zijn verkiezing Rome uit gedreven en trok zich terug in Monte Cassino, waar hij weigerde als paus te fungeren tot zijn functie opnieuw werd bevestigd door een synode van bisschoppen die in maart 1087 samenkwam in Capua. Zijn medestanders, onder leiding van de Normandische prins van Capua en gravin Mathildis van Toscane, grepen twee dagen later de macht in de Civitas Leonina, het gefortificeerde gebied rond de Sint-Pieter, waar hij op 9 mei uiteindelijk werd gewijd. Hoewel de tegenpaus in juni uit Rome werd verbannen bracht Victor het grootste deel van zijn korte pontificaat door in Monte Cassino, waar hij op 16 september overleed. Tegen die tijd had Clemens m de macht in Rome weer gegrepen, en de hervormende partij was pas in maart 1088 in staat samen te komen in Terracina, waar Odo de Chatillon werd verkozen tot Urbanus n (1088-1099). Hij was Frans aristocraat en voormalig monnik in Cluny, en was in 1080 kardinaal-bisschop in Ostia gemaakt door Gregorius vu en in 1084 pauselijk legaat in Duitsland. Hij was Gregorius geheel trouw en schreef: 'Vertrouw op mij en geloof in alles in mij zoals in mijn gezegende heer paus Gregorius', en was zo in staat degenen die Victor m hun gehoorzaamheid hadden geweigerd te verzoenen.33 Hij bevestigde het hervormingsprogramma in de decreten van een synode die in 1089 onder Normandische bescherming te Melfi werd gehouden.


  De controle over Rome bleef fluctueren en Urbanus moestin 1090 de stad opgeven aan Hendrik iv en Clemens m en zijn toevlucht nogmaals bij de Normandiërs zoeken. In 1093 kreeg hij een deel van de stad weer in zijn macht, en hij werd in 1096 triomfantelijk opnieuw geïnstalleerd door het leger van de oorlogszuchtige Mathildis van Toscane (wier wapenuitrusting tot in de zeventiende eeuw bewaard bleef), maar Clemens 111 verloor het laatste beetje van zijn invloed op de stad pas in 1098, toen het Sant'Angelo viel. Clemens trok zich terug in zijn aartsbisdom Ravenna, waar hij in september 1100 stierf.


  Net zoals de positie van Urbanus in Rome in de jaren 1090 geleidelijk beter werd, werd zijn aanzien in het westerse christendom dat ook. Er waren compromissen nodig om dat te laten gebeuren, die Gregorius vii nooit zou hebben overwogen. Een verzoening met Hendrik iv behoorde niet tot de mogelijkheden, maar de pauselijke band met Frankrijk herstelde zich toen Gregorius vii dreigde koning Filips 1 te excommuniceren omdat hij wilde trouwen met een naast familielied. Urbanus moest er in 1095 in Engeland mee instemmen dat zijn legaten het koninkrijk alleen mochten binnenkomen met koninklijke toestemming, en het lukte hem niet om koning Willem 11


  (1087-1100) over te halen Anselm toe te laten, die hij als aartsbisschop van Canterbury had aangewezen. Pauselijke inmenging werd in Spanje warmer verwelkomd nadat Alfonso vi van Castilië in 1085 Toledo overwon en Urba204 nus 11 het aartsbisdom in 1088 tot zetel van het hele Iberisch schiereiland maakte.


  De principes van het hervormingsprogramma, met name dat leken niet langer inspraak kregen bij het selecteren en wijden van bisschoppen, bleven herhaald worden, in het bijzonder tijdens de kerkvergadering die Urbanus in 1095 in Clermont organiseerde en tijdens zijn laatste synode in Rome in 1099. Dergelijke decreten provoceerden de frequente confrontaties die het pontificaat van Gregorius vii hadden gekenmerkt niet, niet het minst omdat Urbanus andere, dringendere zaken had, vooral zijn doel de christenen in het Westen over te halen mee te doen aan een expeditie naar Jeruzalem. Aangezien de brieven van Urbanus 11 en de tekst van de preek die hij hield tijdens de opening van de kerkvergadering in Clermont in november 1095verloren zijn gegaan, is het onmogelijk te weten hoe hij de doelen heeft gepresenteerd van wat de Eerste Kruistocht zou worden. De oosterse keizer Alexios 1 (1081-1118), stichter van de Komnenische dynastie, had eerder in 1095 afgezanten naar de paus gestuurd om militaire steun aan het Westen te vragen voor zijn campagnes tegen het steeds groter wordende rijk van de Seltsjoeken in Klein-Azië.'4 Urbanus volgde het idee van Gregorius vu om naar de Heilig Grafkerk op te rukken, maar concentreerde zich op het bijeenroepen van een expeditie om de christelijke macht in Jeruzalem te herstellen. Dit lukte twee weken voordat hij stierf.
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  Niet de opvolger van Petrus,maar die van Constantijn


  (1099-1198)


  


  De investituurstrijd


  


  Het opmerkelijke succes van de Eerste Kruistocht, waarbij christelijke legers geleid door nobelen uit het noorden en zuiden van Frankrijk, uit Vlaanderen en Normandisch Italië zich een weg door Anatolië en Syrië vochten om in 1098 Antiochië te overwinnen en in 1099 Jeruzalem, en waarbij vier kruisvaardersstaten in de Oriënt werden gesticht, leek de mening van Urbanus n te rechtvaardigen dat de christenen dit land in de zevende en achtste eeuw door zondigheid hadden verloren. De heropleving van het geloof aan het einde van de elfde eeuw onder pauselijke leiding beloofde alle eerdere verliezen terug te draaien, met meer triomfen in het vooruitzicht, maar in de praktijk bleek deze kruistocht de enige echt succesvolle. De Tweede Kruistocht, aangespoord door het verlies van de jongste kruisvaardersstaat, het graafschap Edessa, aan Zengi, de Turkse leider van Mosoel in 1145, werd uitgeroepen door paus Eugenius m (1145-1153) en gepassioneerd gepredikt door de grote cisterciënzer Bernard, abt van Clairvaux ("j" 1153). Zowel Lodewijk vii van Frankrijk als Koenraad m van Duitsland leidde legers naar het Heilige Land, die in 1147 verpletterend werden neergeslagen door Turken in Anatolië voordat ze zich in een nutteloze aanval op Damascus stortten, die in het verlies van het koninkrijk Jeruzalem aan een van de weinige bondgenoten van Zengi resulteerde. Deze evidente mislukking leidde tot kritiek op degenen die de aanval hadden voorgesteld, in het bijzonder Bernard van Clairvaux en paus Eugenius. Bernard zelf zag het als een straf van God, maar hij beriep zich op het precedent van pauselijk gezag over zowel het seculiere als het spirituele en spoorde Eugenius aan zich niet te laten ontmoedigen: 'We moeten in deze tweede passie van Christus de twee zwaarden trekken die ook tijdens de eerste passie waren getrokken. En wie is er om die te trekken behalve u? De beide zwaarden van Petrus moeten wanneer nodig worden getrokken; het ene door zijn macht, het andere door zijn hand.'1 Het mislukken van de tweede kruistocht en de twijfel die dat opriep had tot resultaat dat er pas een volgende dergelijke expeditie werd gelanceerd nadat Jeruzalem in 1187 in handen was gevallen van de Egyptische sultan Saladin. Maar dit was niet het enige probleem waartegen het pausdom zich gesteld zag. De dood van tegenpaus Clemens m in 1100 bood een kans het conflict op te lossen dat al zo lang woedde tussen de pauselijke hervormers en keizer Hendrik iv. Meerdere vooraanstaande leden van de clerus in Rome dankten hun wijding echter aan Clemens en waren onwillig hun legitimiteit te zien worden ontkend. Dus kozen ze achtereenvolgens twee pausen uit hun eigen gelederen: Theodoricus (1100-1001) en Albertus (1101), terwijl Paschalis n 206 (1099-1118), die door een meerderheid van kardinalen werd gekozen, niet in Rome was. Beiden faalden hun precaire greep op Rome te behouden en beiden werden afgezet. Paschalis kreeg in 1105 met een derde tegenpaus te maken toen een groep nobelen uit Rome hem - bij verstek - beschuldigde van ketterij en simonie en de aanklacht gebruikte om aartspriester Maginulf te kunnen bevorderen, die Silvester iv (1105-1111) werd. Hoewel hij al snel uit Rome werd verbannen overleefde hij onder bescherming van de graaf van Ancona.


  Het ontbeerde Maginulf aan keizerlijke steun, aangezien Hendrik iv bestookt werd door conflicten met Duitsland, die in 1105 culmineerden in een rebellie van nobelen geleid door zijn zoons, Hendriken Koenraad. Paschalis n had de excommunicatie door Gregorius vu van de keizer in 1102 bestendigd en gebruikte die nu om te rechtvaardigen dat de rebellen hun eed van trouw braken. Dat leverde hem echter geen welwillendheid op toen de jonge Hendrik zijn vader opvolgde als Hendrik v(no6-ii25)en even koppig bleek in het weerstaan van de pauselijke eis dat hij zich niet zou mengen in het selecteren en installeren van bisschoppen. Aangezien zowel koning Henry 1 van Engeland als koning Lodewijk vi van Frankrijk in deze kwestie in 1107 al tot een overeenstemming was gekomen, had Paschalis n minder bondgenoten dan zijn voorgangers, maar hij bleef de ban op lekeninvestituur in een opeenvolging van synodes bevestigen. Hendrik v ging in 1111 op weg naar Rome, vastberaden zijn keizerlijke kroning veilig te stellen. Paschalis had geen middelen om hem te weerstaan en probeerde tot een compromis te komen. De monarch zou zich niet bemoeien met het verkiezen van bisschoppen en zou zijn recht op investituur met een ring en bisschopsstaf opzeggen, en de bisschoppen en abten uit de keizerlijke territoria zouden de aanzienlijke landgoederen en inkomsten van hun instituten aan de koning overdragen en in plaats daarvan gaan leven van tienden (het verplichte jaarlijkse opgeven van eentiende van het inkomen van niet-geestelijken). Dit plan zou hen bevrijden van seculiere verplichtingen - zoals het leveren van ridders en infanteristen aan het koninklijke leger die dergelijk landbezit met zich meebrachten, maar het zou alleen aangenomen worden als de leiders van de kerk in Duitsland en Noord-Italië even idealistisch waren als de paus.


  Een voorwaarde voor deze overeenkomst, die op 4 februari te Sutri werd gesloten, was dat hij zou worden aangekondigd tijdens de aanstaande keizerskroning. Hendrik ging een week later naar Rome, waar hij werd begroet door magistraten en vertegenwoordigers van de twaalf regio's van de stad en tweemaal zwoer dat hij de concessies zou handhaven die jegens de bewoners van Rome door zijn voorgangers waren gedaan.2 Toen de voorwaarden van de overeenkomst van Sutri de volgende dag werden voorgelezen in de Sint-Pieter brak er onlust uit onder vooraanstaande clerici van Hendrik, en bisschop Koenraad van Salzburg verklaarde dat hij liever werd onthoofd dan dat hij het eigendom van zijn bisdom zou opgeven. De rellen waren zo enorm dat de kroning moest worden afgelast.' Het is mogelijk dat Hendrik dat verwachtte, aangezien er troepen stonden te wachten om de paus en kardinalen mee te nemen naar het Castel Sant'Angelo, waar ze twee maanden lang zijn gevangenen waren.


  De koning dreigde tegenpaus Silvester iv te erkennen als Paschalis zich bleef verzetten, dus werd er een nieuwe overeenkomst bereikt, waarbij de Duitse regeerder een veto kon uitspreken over de lijst van kandidaten voor een bisdom, maar vrij e keus uit de lij st toestond. Hij behield ook zijn recht op investituur van de bisschop met ring en staf in een aparte ceremonie, die vooraf zou gaan aan zijn episcopale wijding. De paus stemde ermee in dat een bisschop niet kon worden gewijd zonder voorafgaande koninklijke investituur en zwoer Hendrik, die hij tot keizer kroonde, nooit te excommuniceren.4 Tegenpaus Silvester 1 v gaf vervolgens in opdracht van Hendrik zijn titel op. In deze overeenkomst, die op 12 april ini werd gedocumenteerd als het Privilege van Ponte Mammolo, deden beide partijen plechtige beloftes. Paschalis 11 probeerde de concessies die de keizer had gedaan echter bekend te maken terwijl hij die van zichzelf geheimhield. Onder de kardinalen bevond zich een groepje onverzettelijke hervormers dat protesteerde dat Paschalis de principes had verraden waarvoor zijn voorgangers hadden gevochten. Bruno van Segni, door Gregorius vu aangewezen als kardinaal-bisschop en auteur van een biografie over Leo ix, beschuldigde de paus openlijk van ketterij omdat hij had ingestemd met het verdrag, en werd vervolgens afgezet als abt van Monte Cassino. Zijn collega's waren minder uitgesproken maar even vijandig. De kardinalen hadden ondertussen een duidelijke institutionele identiteit ontwikkeld, die in de loop van de eeuw vorm zou krijgen als het College van Kardinalen. Ze waren zichzelf al gaan beschrijven als nieuwe Romeinse Senaat. Het proces werd afgerond door het vormen van een orde van kardinale diakens aan het eind van de elfde eeuw. De zes diakens die in het Lateraanse paleis dienden namen onder tegenpaus Clemens iii de titel van kardinaal aan, en dat privilege werd uitgebreid tot de twaalf regionale diakens van de stad onder Urbanus iii. In dezelfde periode zag men tevens de opkomst van een meer ontwikkelde pauselijke bureaucratie onder leiding van een kanselier, wiens abt het oudere van bibliothecarius overnam. Een consequentie hiervan was dat documenten die waren uitgevaardigd in naam van de paus en die zijn stempel droegen ook werden ondertekend door leden van het Col208 lege van Kardinalen. Over het algemeen gesproken nam hun rol in het uitstippelen van het pauselijk beleid toe, iets wat werd verfoeid door absolutistische pausen. Nu Paschalis werd geconfronteerd met deze sterke groep bood hij aan te abdiceren, maar de hervormers dwongen hem in plaats daarvan het Privilege te herroepen, dat zij pravilegium (slecht privilege) noemden tijdens een synode in het Lateraanse paleis in 1112. Paschalis verkondigde hier zijn trouw aan alle decreten van alle voorgaande heilige pausen in Rome, met name Gregorius vu en Urbanus 11: 'Wat zij prezen, prijs ik; wat zij hooghielden, houd ik hoog; wat zij bevestigden, bevestig ik; wat zij veroordeelden, veroordeel ik... en dit alles zal ik altijd blijven doen.'5 Hij liet het recht op investituur weer intrekken en herhaalde dat in 1116, maar hij werd tijdens een opstand uit Rome gedreven. Hij kwam terug en stierf in januari 1118 in het Castel Sant'Angelo. Hij wordt door historici die hem liever als martelaar hadden gezien tot op heden beschreven als een zwakke leider. Het pausdom had de tijd mee. Hoewel Hendrik v in 1117 naar Italië terugkeerde, in eerste instantie om het land van Mathildis van Toscane, die in 1115zonder erfgenamen was gestorven, veilig te stellen, zag hij zich in Duitsland tegen steeds meer opstand gesteld, met name door de aartsbisschoppen van Keulen en Mainz, en er moest blijvende overeenstemming komen. Opvolger van Paschalis 11 was de oude Johannes van Gaeta, die als kardinaal-diaken sinds 1089 als kanselier had gediend en in die functie verantwoordelijk was geweest voor verbeteringen in het opstellen en schrijven van pauselijke documenten. Hij ontving zijn wijding als Gelasius 11, in ere van de eerste Gelasius, wiens geschriften in de hervormingsperiode heel invloedrijk waren. Toen de keizer naderde trok Gelasius 11 zich terug in Gaeta, en die weigerde Hendrik te ontmoeten of zijn vrouw, Mathilde, dochter van Henry 1 van Engeland, tot keizerin te kronen. De keizer viel terug op het veelvuldige gebruikte redmiddel zelf een paus te kiezen. Het werd Mauritius Burdinus, monnik uit Cluny en aartsbisschop van Braga, die onenigheid had met de aartsbisschop van Toledo en in Rome was om zijn rechten te verdedigen. Hij nam de naam Gregorius vm aan, maar kreeg geen enkele plaatselijke steun toen Hendrik v uiteindelijk naar Duitsland terugkeerde. Gregorius vertrok in 1119 naar het fort van Sutri, waar hij in 1121 werd gevangengenomen. Hij werd na openlijke vernedering in een klooster opgesloten tot zijn dood rond 1137.


  Omdat hij het geschil moest oplossen liet Hendrik v Gregorius vm net zo hard vallen als hij Silvester iv had laten vallen. Gelasius 11 had zich in 1118 in Frankrijk teruggetrokken, waar hij te Cluny stierf en werd begraven. De kardinalen die hem begeleidden kozen een buitenstaander, Guido, zoon van de graaf van Bourgondië en aartsbisschop van Wenen sinds 1088, die de naam Calixtus 11 (1119-1124) aannam in ere van de pauselijke martelaar uit het begin van de derde eeuw. Hij had al bewezen dat hij een resoluut verdediger van zijn zetel was en niet aarzelde historische documenten te laten vervalsen om zijn beweringen te onderschrijven, en hij kwam tot een nieuwe overeenkomst met de keizer, van wie hij verre familie was. Die zou worden bestendigd tijdens een bijeenkomst aan de Maas in 1119, maar Hendrik trok zich terug toen hij ontdekte dat zijn concessies waren herschreven door de pauselijke notarii, ogenschijnlijk om stilistische redenen, maar daadwerkelijk om meer profijt uit de onderhandeling te halen.


  De twee kampen heropenden hun onderhandelingen in 1121, toen de Duitse prinsen erop stonden dat Hendrik een overeenkomst trof met de paus. Calixtus 11 was even gretig om tot een oplossing te komen, aangezien hij keizerlijke steun nodig had om de pauselijke territoria te verdedigen tegen de Normandische leider Rogier n, die net Sicilië had overwonnen. Het uiteindelijke akkoord leek erg op wat was overeengekomen met de koningen van Engeland en Frankrijk in 1107. In het Concordaat van Worms uit 1122 gaf de keizer elk recht op investituur door ring en staf op en tevens elke rol in het kiezen van bisschoppen, maar nieuwe bisschoppen in Duitsland zouden worden gekozen in aanwezigheid van de keizer en hun temporalia ontvangen door aangeraakt te worden met de koninklijke scepter. Calixtus, nu geïnstalleerd in Rome, riep in maart 1123 het Eerste Concilie van Lateranen bijeen om het concordaat te bekrachtigen, wat gebeurde ondanks protest door een aantal verstokte hervormers. De investituurstrijd was eindelijk voorbij. Calixtus gaf na het concilie opdracht tot het vervaardigen van een artistieke weergave van de triomf van de rechtmatige pausen over hun rivalen voor in zijn nieuwe Camera pro secretis consiliis (ruimte voor privégesprekken) in het Lateraanse paleis. Op de fresco's werden Alexander 11, Gregorius vu, Victor in, Urbanus n, Paschalis n, Gelasius n en hijzelf afgebeeld met de tegenpausen - Clemens in, Theodorik, Albertus, Silvester iv en Gregorius vi 11 - als voetenbankj e. Hendrik v werd ook afgebeeld, staand terwijl de paus op zijn zetel zat, en hem een document overhandigend met daarin de openingswoorden van het concordaat, dat werd vergeleken met een nieuwe Donatie van Constantijn. Die associatie is ook te vinden in een fries waarop Calixtus wordt afgebeeld met de heiligen Petrus en Paulus en de vierde-eeuwse paus Silvester i in de Lateraanse basiliek, waar hij in december 1124 werd begraven.6


  


  De pausen en hun stad


  


  Hoewel de gebeurtenissen op een groter vlak indrukwekkender zijn moeten bepaalde aspecten van het dagelijkse leven van de paus niet worden verwaarloosd. Een hiervan was de dagelijkse viering van de liturgie, die in detail afhankelijk was van het feit of de paus in Rome was of niet, waar specifieke gebeurtenissen moesten worden gevierd in speciaal daarvoor aangestelde basilieken. Hij had ook plichten als opperheer van de lappendeken aan steden, kloosters, leken-en kerkelijke landgoederen die samen de pauselijke territoria vormden, waarvoor een complexe diplomatie in het afhandelen van conflicten over eigendomsrechten tijdens veelvuldige plaatselijke strijd om de macht nodig was. Zo steunde Paschalis 11 in 1109 de abt van Subiaco bij de inbezitneming van twee gefortificeerde dorpen die waren ingenomen door een familielid van de graven van Tusculum. Een dorp werd teruggenomen door deabdij, maar het andere, waarvan het eigendomsrecht omstreden was, werd aan de paus verkocht en toen onmiddellijk van hem teruggekocht om zo vast te leggen dat het rechtmatig eigendom van de abdij was.7


  Met name gevoelig was de relatie van de paus met de stad Rome en haar inwoners. Toen Gelasius 11 in januari 1118 werd gekozen was hij kort gevangengehouden door het adellijke huis Frangipani, en later dat jaar werd hij er wederom door aangevallen, waarna hij naar Frankrijk vluchtte. Nadat een meerderheid van kardinalen in 1124 iemand uit hun eigen gelederen tot Celestinus 11 had benoemd drongen leden van het huis Frangipani bij zijn bisschopswijding binnen, dwongen hem af te treden en forceerden de kardinalen om in plaats daarvan de bisschop van Ostia te kiezen als Honorius 11(1124-1130). Om het pausdom in deze periode te begrijpen moeten we wat meer over Rome weten.


  Het gebied binnen de muren stond nu vol bewoonde clusters, die werden afgescheiden door landbouwgrond. De meeste bewoning stond in de noordelijke helft van de aloude stad, in twee zones die elkaar ontmoetten bij de brug over de Tiber naar de Sint-Pieter. De eerste liep zuidelijk langs de rivier naar de Aventijn, de tweede zuidoostelijk via de Campus Martius, de Capitolijn en het Forum naar de Coelius, rond het Lateraanse paleis. Er waren ook enclaves op enkele van de andere heuvels, zoals de Quirinaal. Sinds de neergang van het huis Tusculum sinds het midden van de elfde eeuw was er geen andere adellijke familie in Rome meer die een dergelijke macht over de stad uitoefende. In plaats daarvan waren er verscheidene nieuwe clans opgekomen die delen van de stad in handen hadden, er torens lieten bouwen, zoals bijvoorbeeld de Torre de la Milizie, die er nog steeds staat, en die aloude monumenten lieten fortificeren om hun land te beschermen en de omliggende wijken te intimideren.


  Enkele van deze families verkregen hun status door handel en het uitlenen van geld, niet het minst aan de pausen. Het politieke tumult maakte hetinzamelen van inkomsten van de pauselijke landgoederen onregelmatig, waardoor toeschietelijke bankiers essentieel waren. Een invloedrijke familie was het huis Pierleoni, een dynastie die in het midden van de elfde eeuw was gesticht door een joodse bekeerling tot het christendom, die bekendstond als Benedictus Christianus, wat zowel Benedictus de Christen als de Gezegende Christen betekent. Hij was aangetrouwde familie van Gregorius vu en hij en zijn nakomelingen waren trouwe aanhangers van de hervormende pausen. Ze namen het gemakkelijk te verdedigen Tibereiland over van Trastevere en maakten een fort van het Theater van Marcellus. Hun belangrijkste rivalen waren het huis Frangipani (Brekers van Brood), voor het eerst te boek gesteld in 1014, dat in deze eeuw de Palatijn innam en het Colosseum fortificeerde. Andere clans waren onder meer het huis Corsi, op de Capitolijn, en het huis Colonna, op de Quirinaal, voorheen het bolwerk van Alberic en het huis Tusculum. Het omgaan met deze machtige families was een belangrijke kommernis van de pausen als ze in Rome waren. Een scherpzinnige paus als Calixtus n gebruikte zowel stroop als de stok om het huis Frangipani te dwingen enkele van hun torens af te breken terwijl hij een van hun leiders aanspoorde het commando te nemen over de pauselijke militie. Een gelijke verdeling van profijt was essentieel en een gebrek eraan kon desastreus zijn. Paschalis 11raakte te nauw betrokken bij het huis Pierleoni, waarmee hij de aanvallen van het huis Frangipani op zijn opvolger en het conclaaf in 1124 veroorzaakte. Het vooruitzicht op een paus uit het huis Pierleoni zette het huis Frangipani er in 1130 toe aan een minderheidsgroep van kardinalen te steunen om te voorkomen dat hij gekozen zou worden. De stervende Honorius 11 werd naar het klooster van San Gregorio op de Coelius gebracht, leengoed van het huis Frangipani, en zijn dood werd geheimgehouden tot de samenzweerders konden aankondigen dat ze Innocentius n (1130-1143) hadden gekozen. Deze flagrante onordelijkheid zette de meerderheid van kardinalen ertoe aan Pietro Pierleoni in de kerk van San Marco te kiezen als Anacletus n (11301138). Dergelijke vetes werden ook door facties binnen het pauselijk hof gebruikt, zoals bijvoorbeeld in 1124 en 1130, toen rivaliteit tussen de huizen Frangipani en Pierleoni door de pauselijk kanselier, kardinaal Haimerich, zo werd gemanipuleerd dat er pausen werden gekozen die hem zijn baan lieten houden.


  De verspreiding van de adellijke clans en hun bolwerken kwam slechts deels tot uiting in het opdelen van de stad in veertien regio's, wat in de zevende eeuw of eerder gebeurde. Elke regio had een sterk gevoel van identiteit, werd vertegenwoordigd door een leider(patronus), en had eigen vaandels. 212 Deze werden door gardes gedragen in processies, bijvoorbeeld nadat een paus zijn wijding had ontvangen, wanneer hij vanuit de Sint-Pieter te paard door de stad reed om formeel bezit te nemen van zijn kathedraal, de Lateraanse basiliek. Het aanstellen van vaandeldragende gardes was een van de privileges die in de vervalste Constitutie van Constantijn specifiek aan de pausen waren gegeven. Het is niet verrassend dat rivaliteit tussen de verschillende wijken bijdroeg aan de vijandigheid in de stad, en hun bewapende bendes vormden milities voor alle soorten conflicten.


  Een ander gevoel van identiteit kwam voort uit lidmaatschap van een van descholae(scholen), verschillende groepen pauselijke werknemers. Aan de top van de sociale ladder stonden deschola cantorum(het pauselijk koor), en deadextratores(mannen van de rechterhand), die de cavalerie van de pauselijke garde vormden en het privilege hadden met de paus te dineren op de dag dat hij zijn wijding ontving. Er was een schola vanhostiarii,die de pauselijke paleizen beheerde, een van kamerheren(cubicularii)en een van stimulatoren, die de menigte in bedwang hield langs de routes van pauselijke processies. Andere groepen van arbeiders en functionarissen zoals kaarsenmakers en kerkvegers, en zelfs de makers van de pannen voor de pauselijke keukens, vormden ook dergelijke scholen, waarvan de werknemers een vaststaand salaris hadden. De grandeur van het pauselijk hof werd nog indrukwekkender door het aannemen van hoge functionarissen, zoals de hofmeester en de ceremoniemeester, wier eretitels werden overgenomen van de koninklijke hoven uit deze periode en die speciale diensten voor de paus uitvoerden tijdens belangrijke gebeurtenissen. Zo plaatste de stalmeester een rijhoed op het hoofd van de nieuwe paus als die uit de Sint-Pieter kwam om nadat hij zijn wijding had ontvangen naar het Lateraanse paleis te rijden.


  De functie vanstrator(stalknecht), de man die het paard van de paus verzorgde, was bijzonder belangrijk, aangezien die traditioneel door de keizer werd uitgevoerd als de twee elkaar ontmoetten. Volgens de biografie van Stefanusiiin hetLiber Pontificaliswas dat wat de Frankische koning Pepijn had gedaan, 'als een stalknecht', toen de paus in 754 naar Frankië kwam. Latere pausen verwachtten een soortgelijke behandeling van de erfgenamen en opvolgers van Pepijn, en dat werd opgenomen in de Constitutie van Constantijn.8 Weigering kon uitmonden in een rel, zoals in 1155, toen de Engelse paus Adrianus iv (1154-1159) weigerde op te staan om Frederik 1 de vredeskus te geven nadat die zijn 'functie van stalknecht' niet had uitgevoerd. Toen Frederik beweerde dat hij niet verplicht was dat te doen werd er een hele dag doorgebracht met het bestuderen van historische precedenten en het opnemen van verklaringen van degenen die het ritueel eerder hadden gadegeslagen. De Duitse prinsen die de keizer begeleidden besloten uiteindelijk dat hij het ritueel mocht verzuimen.9 Dat Frederik dat had gedaan was onmiddellijk geïnterpreteerd als teken van zijn vijandigheid jegens de entourage van de paus, waarop die Adrianus acuut in de steek liet en zich terugtrok in een nabij gelegen fort. Het wel of niet uitvoeren van rituele handelingen leek in deze periode erg veel te betekenen.


  Bekommering om rechten en plichten betekende dat er gezocht moest worden naar precedenten en gezaghebbende historische bronnen. Dit was het tijdperk dat probeerde het rechtmatige erfgoed van Rome nieuw leven in te blazen, met name in de vorm van de codificaties uit de Codex Justinianus. De jurist Irnerius uit Bologne, die verdedigde dat Hendrik v tegenpaus Gregorius vin installeerde, speelde een belangrijke rol in deze ontwikkeling. Het is niet verrassend dat sleutelteksten over pauselijk gezag, zoals de Pseudo-Isidorische Decretalen, een prominente rol speelden in dergelijke argumenten, en de teksten werden wel eens aangepast om contemporaine doelen te dienen. Zo werd een frase uit de oorspronkelijke versie van de Constitutie van Constantijn, waarin de pausen het gezag kregen over al het keizerlijk bezit op de westelijk-mediterrane eilanden, nu herschreven om te beweren dat de eilanden als geheel waren geschonken, om zo de pauselijke aanspraak op opperheerschappij van Sicilië te rechtvaardigen.10 Dat was geen kleine aanpassing, aangezien ze er uiteindelijk toe zou leiden dat een paus in de zestiende eeuw de Amerika's tussen Spanje en Portugal zou verdelen. Symbolen van autoriteit kregen nieuwe betekenis. Naast andere privileges die in de Constitutie van Constantijn werden verleend aan het pausdom was er het recht een speciaal hoofddeksel, hetfiygium,te dragen, dat doet denken aan de Frygische muts, die later nieuw leven werd ingeblazen als de vrijheidsmuts van de Franse Revolutie. Hiervan afgeleid is de mijter, gebruik waarvan exclusief was voorbehouden aan seniore clerici van Rome, tot Leo ix(ic>49'io54) bepaalde dat alle bisschoppen ze mochten dragen. Nicolaas n (1058-1061) ontwierp kort daarna een speciaal pauselijk hoofddeksel, in de vorm van een frygium met een gouden kroon, de eerste stap naar de kenmerkende driekroon die de pausen eind dertiende eeuw begonnen te dragen. Tegen het einde van de elfde eeuw was de ritus van pauselijke initiatie meer een kroning dan een episcopale wijding geworden, en sinds Kerstmis 1075 droegen pausen hun kronen tijdens speciale gelegenheden. Sinds het eind van het pausdom van Tusculum waren er maar weinig pausen die een groot deel van hun pontificaat in Rome doorbrachten. Alexander 11 en Gregorius vu waren de belangrijkste uitzonderingen, maar het conflict met de keizers, de activiteiten van de vele tegenpausen en een grote hoeveelheid militaire, politieke en pastorale verplichtingen hielden de pausen na 1046 op pad. Hoewel ze onaangevochten opperheerschappij over de stad hadden delegeerden ze die over het algemeen aan aangewezen prefecten die het vreemde privilege genoten dat ze één rode en één gouden sok droegen en achter de paus reden aan het uiteinde van belangrijke processies. Voor hen reed de prior van de subdiakens, die de pontificale zakdoek vasthield, voor het geval de paus 'wilde spugen of zijn mond wilde afvegen'. De veelvuldige afwezigheid van het pauselijk hof leidde ertoe dat de in Rome verblijvende parochieclerus een eigen, onafhankelijk gevoel van identiteit ontwikkelde, bekend als deClerus Romanus. 11


  Deze periode wordt gekenmerkt door een herleving van de interesse in de geschiedenis en monumenten van Rome, evenals in het episcopaat. Gregorius vu stelde liturgische feestdagen in voor meerdere voorgangers uit het verre verleden, onder wie Silvester 1, en veel van de pausen uit het eind van de elfde en de twaalfde eeuw namen de naam aan van eerdere pausen, zoals Anastasius, Gelasius, Innocentius en Anacletus, in plaats van de voordien populaire namen Johannes, Leo, Gregorius en Benedictus. In deze periode werd ook voor het eerst sinds de negende eeuw hetLiber Pontificalisweer uitgebreid, waarin werd geschreven door vooraanstaande mensen uit de kerk van Rome.


  Aangezien Gregorius vu had bepaald dat alleen pausen het recht hadden keizerlijke insignia te dragen namen ze de aloude ceremonies van deAdven-tusover om formele pauselijke intochten in Rome te markeren. Hierbij gingen de processies onder alle belangrijke triomfbogen in de stad door, en nieuwe werden opgericht langs de route, die vervolgens bij opbod werden verkocht aan clerici van de stad om hun kerken mee te decoreren. In een vergelijkbare sfeer van heropleving verschenen de pausen in een serie grote jaarlijkse festivals in scharlakenrode gewaden met juwelen die waren afgeleid van die van de keizers. Het tegenovergestelde hiervan is te zien in rituelen van vernedering, zoals bijvoorbeeld in 1121, toen tegenpaus Gregorius vin achterstevoren op een kameel werd gezet en door de stad werd gereden in een bloederige geitenvacht, die binnenstebuiten was gekeerd zodat hij aan een scharlakenrode mantel deed denken.


  Andere vergelijkbare imitaties van keizerlijke onderscheidingstekens kwamen voor als pausen keizerlijke sarcofagen of doodskisten hergebruikten voor hun eigen begrafenis. Paus Innocentius n (1130-1143) nam die van keizer Hadrianus en stelde hem tentoon voor het Lateraanse paleis tot hij nodig was voor gebruik. Anastasius iv (1153-1154) stuurde het lichaam van Constantijns moeder Helena naar Frankrijk als reliek toen hij haar purperstenen sarcofaag voor zichzelf annexeerde. DeLupa,een eeuwenoud bronzen beeld van de wolf waarover werd gezegd dat ze Romulus en Remus zou hebben gezoogd, werd om de symbolische waarde ook door het pausdom toegeëigend en naar het Lateraanse paleis verplaatst. Daar vergezelde het het ruiterstandbeeld van Marcus Aurelius, waarvan men toen dacht dat het van Constantijn was, en een gigantisch Romeins beeld van een hand met een globe, dat werd gezien als symbool van de wereld en de macht om die vast te houden. Het internationaliseren van het pausdom in de hervormingsperiode leidde ertoe dat er pausen buiten Rome werden gekozen, en dat niet altijd uit de rangen van de kardinalen. De pausen brachten, zoals eerder beschreven, minder tijd in de stad door dan in voorgaande eeuwen. Hoewel de band tussen Rome en de pausen nooit werd betwist, werd die wel metafysischer, wat wordt uitgedrukt in het conceptUbi Papa ibi Roma:waar de paus is, daar is Rome.


  De fysieke aanwezigheid van het pauselijk hof bracht voor de inwoners van Rome aanzienlijke economische voordelen met zich mee. De financiële benodigdheden en dagelijkse behoeften zorgden voor werk en inkomen voor alle klassen, van bakkers tot bankiers. Het groeiende aantal litiganten en petitionarissen dat naar het pauselijke hof of de Curia kwam - naast de bestendige stroom pelgrims - stimuleerde de plaatselijke economie ook. Daar stond tegenover dat men de klerikale dominantie van de stadsadministratie en de belastingen en tol die werden opgelegd onder pauselijke opperheerschappij steeds meer ging verfoeien. Dat was geen puur Romeins fenomeen, aangezien de steden in het noorden van Italië ook steeds vijandiger werden ten aanzien van het gezag van hun bisschoppen.


  Gevoelens van plaatselijke trots en economische concurrentie veroorzaakten conflicten tussen belangrijke steden binnen de pauselijke territoria, waarvan meerdere hun eigen gemeentebestuur hadden. Plaatselijke oorlogen kwamen veelvuldig voor, met name tussen Rome, Tivoli en Tusculum, en werden steeds langerlopende vetes. Zo werd de opstand van de inwoners van Rome tegen Innocentius n in 1143 aangewakkerd doordat hij niet toestond dat de Romeinen wraak zouden nemen op Tivoli, waarvan de troepen die van Rome het jaar daarvoor hadden verslagen. Ze wilden dat de paus de stadsmuren van Tivoli zou laten neerhalen en een vernederend verdrag oplegde. Later die eeuw mocht Clemens m (1187-1191), die in Pisa was gekozen, Rome pas betreden nadat hij had beloofd dat hij zich niet zou bemoeien met de oorlog die Rome voerde met Tusculum. De Romeinen belaagden in die periode mensen uit Tusculum die zich buiten hun stadsmuren waagden en stuurden ze blind gemaakt naar huis terug.12 Celestinus 111 (1191-1198) zei in 1191 tegen Hendrik vi dat hij alleen op een vredige kroning in Rome mocht rekenen als hij de bescherming die hij Tusculum bood introk. De Romeinen maakten Tusculum vervolgens met de grond gelijk en het werd nooit meer opgebouwd.


  Hoewel de situatie in Rome al lang explosief was, was het schisma van 1130 de katalysator voor dramatische verandering. De meeste families van adel steunden Anacletus in reactie op de pre-emptieve verkiezing door het huis Frangipani van Innocentius 11 (1130-1143), die al snel naar Pisa moest vluchten en daarna naar Frankrijk. Beide kampen probeerden in een goed blaadje te komen bij de Duitse koning Lothar van Süpplinenburg (1x25-1137) door hem een keizerlijke kroning aan te bieden, maar de Romeinse aanhang van Anacletus stond erop dat hij ermee zou instemmen zich 'te onderwerpen aan de wetten van Rome en ervan af te zien de eensgezindheid van haar bewoners te verstoren', het eerste signaal dat het schisma werd ingezet om de rechten en onafhankelijkheid van de Romeinen vooruit te helpen.1' Het was niet verrassend dat Lothar ervoor koos Innocentius te erkennen en hem in 1133 met geweld opnieuw in Rome te installeren.


  Anacletus 11 had tot dan toe de controle over Rome behouden en had zich van de steun van Rogier 11 van Sicilië verzekerd, die hij in september 1130 erkende als koning van Sicilië, Apulië en Calabrië, en eveneens als opperheer van de andere zuidelijke hertogdommen. Verder werd Innocentius 11 overal in het Westen, behalve in het koninkrijk van de Schotten, aangenomen als de rechtmatige paus, grotendeels met dank aan de diplomatie van zijn kanselier Haimerich, die de steun van Bernard van Clairvaux en andere kloosterleiders veiligstelde. Zoals Bernard het zei: 'Verbannen uit de stad werd hij verwelkomd door de wereld', waarbij hij benadrukte dat Innocentius de ware paus was omdat hij als eerste was gekozen, en door 'het oordeelkundigere deel van hen aan wie de verkiezing van de paus toebehoort'. De joodse achtergrond van Anacletus 11 werd tegen hem gebruikt in de propagandaoorlog tussen beide partijen.


  Anacletus zelf benadrukte zowel de rechtmatigheid van zijn verkiezing als de consensus met zijn hervormende voorgangers. Hij liet in de kapel van Sint-Nicolaas - die Calixtus n in het Lateraanse paleis had laten bouwen een fresco in de apsis maken waarop Anacletus n en Calixtus n aan beide zijden van de op de troon zittende Maria met Kind knielden. Naast Calixtus stond paus Silvester i, ontvanger van de Donatie van Constantijn, en naast Anacletus 11 stond Anacletus i, over wie werd gezegd dat hij het gedenkteken boven de tombe van Sint-Pieter zou hebben laten plaatsen. Een niveau lager werd Sint-Nicolaas geflankeerd door de twee grote pausen van het vroege christendom, Leo i en Gregorius i, met naast zich links de recente helden van de hervormende pausdommen: Gelasius n, Paschalis n en Urbanus n. Rechts van hem bevonden zich Alexander n, Gregorius vu en Victoriii. Na zijn dood werden de namen van Anacletus n en Anacletus i vervangen door die van Anastasius iv (1153-1154) en Anastasius 1.


  Hoewel het koning Lothar en Innocentius 11 in juni 1133 lukte Rome binnen te komen konden ze het door het huis Pierleoni ingenomen Tibereiland en de Civitas Leonina niet in beslag nemen, waardoor Lothar in het Lateraanse paleis moest worden gekroond. Hij en zijn paus verlieten snel Röme, en hun pogingen in 1136-1137 om Anacletus' bondgenoot Rogier 11 van Sicilië te verslaan waren evenmin succesvol. De nieuwe keizer stierf op weg terug naar Duitsland, waardoor een nieuwe koninklijke verkiezing werd bespoedigd, aangezien hij geen mannelijke erfgenamen had. Maar de onvermoeibare inspanningen van Bernard van Clairvaux om de medestanders van Anacletus aan zijn zijde te krijgen begonnen effect te hebben en de dood van Anacletus zeifin maart 1138 werd gevolgd door een snelle ineenstorting van het regime van zijn pseudo-opvolger Victor iv.


  Hoewel het huis Pierleoni en andere medestanders van Anacletus zich onderworpen aan Innocentius 11 was zijn positie zwak. Hij werd in 1139 gevangengenomen door Rogier n, die hij vervolgens wel als koning van Siciliëmoest erkennen, hoewel hij toen hij eenmaal weer op vrije voeten was het verdrag ontbond. Hij had eerder dat jaar Bernard van Clairvaux van zich ver-vreemd door de belofte Victor iv en de kardinalen die Anacletus hadden gesteund gratie te verlenen niet na te komen. In plaats daarvan had hij hen tijdens het Tweede Concilie van Lateranen afgezet. Uiteindelijk dwong een opstand in Rome in 1143 onder leiding van de broer van Anacletus 11, Giordano Pierleoni, Innocentius in te stemmen met een gemeentebestuur voor Rome onder een senaat. Gevestigd op de Capitolijn bestond die uit zesenvijftig leden - er werden er vier gekozen uit elke regio - onder voorzitterschap van Giordano, die de titel van Patricius droeg. Dat was een veelzeggende keuze, aangezien het zijn status als Patricius Romanorum (een ambt dat werd gesymboliseerd door het dragen van een speciale groene mantel met een gouden hoofdband), waarvan men geloofde dat die keizerlijk inmengingsrecht gaf in pauselijke verkiezingen, bestendigde. Sinds de dertiende eeuw stond het gekozen hoofd van het stadsbestuur bekend als 'senator van Rome'en leidde hij de stad soms autocratisch zonder raad.


  De turbulentie in de stad werd niet minder onder de twee kortstondige pontificaten na Innocentius, aangezien de nieuwe senaat steeds assertiever werd. Het lukte paus Lucius n (1144-1145) niet om militaire steun van de Duitse koning Koenraad 111 (1138-1152) te krijgen. Hij probeerde de clan in februari 1145 met geweld te onderdrukken en viel de Capitolijn met pauselijke wachters aan. Hij kreeg een klap op zijn hoofd met een steen, overleed aan zijn verwondingen en was de enige paus die in de strijd stierf. Zijn opvolger, Eugenius 111 (1145-1153), een cisterciënzer abt, werd gekozen op de dag dat Lucius stierf, verliet direct Rome en weigerde de clan te erkennen. Rond deze tijd kreeg de clan ook ruzie met enkele van de adellijke bondgenoten. Giordano Pierleoni verdween van het toneel en er kwam een nieuw leiderschap op met onder anderen Arnold van Brescia, voormalig prior van de Augustijner orde van canons in Brescia, een stad die werd bestuurd door een gemeente die regelmatig conflicten had met haar graaf-bisschop. Arnold doceerde dat alleen leken bezit kunnen hebben en dat bisschoppen dus de wereldlijke bezittingen van hun bisdom moesten overdragen aan seculiere autoriteiten en in plaats daarvan een sober leven moesten leiden dat gewijd was aan hun pastorale verantwoordelijkheden. Arnold drukt het gedachtegoed achter hetpravilegiumvan ini uit, en de inspiratie voor zijn ideeën kwam wellicht van Paschalis 11. Tijdens het Tweede Concilie van Lateranen in 1139 was Arnold verketterd en werden zijn boeken verbrand, terwijl hijzelf zijn toevlucht nam in Frankrijk, samen met de even controversiële theoloog Peter Abelard.


  Toen Abelard zelf werd veroordeeld om zijn ideeën, wat grotendeels door Bernard werd bekokstoofd, op het Concilie van Sens in 1140, bleef Arnold hem in Parijs, Zwitserland en uiteindelijk Bohemen verdedigen, achtervolgd door brieven van Bernard, die de plaatselijke autoriteiten waarschuwde dat Arnold iemand was die 'met de duivel dineert met het bloed van zielen' en'het hoofd van een duif en de staart van een schorpioen' had.14 In 1145 onderwierp hij zich in Viterbo uiteindelijk aan paus Eugenius m (1145-1153), die hem op een pelgrimstocht naar Rome stuurde om boete te doen. Daar was hij in zijn element. Hij won de senaat voor zich en hekelde de kardinalen om hun 'trots, gierigheid, hypocrisie en vele andere vormen van verdorvenheid'en omdat ze de kerk tot 'een plaats van handel en een rovershol' hadden gemaakt.15 Arnold beschreef de paus als 'een man van bloed die zijn macht oplegt met vuur en het zwaard; een die de kerken martelt en de onschuldigen mishandelt, die niets anders doet dan vlees eten terwijl hij zijn eigen buidel vult en die van anderen leegt'.16


  In januari 1146 dreef de clan Eugenius m door Arnold geïnspireerd de stad weer uit. Arnold werd in 1148 door de paus geëxcommuniceerd, en in december 1149 kwam Eugenius met hulp van Rogier 11 van Sicilië kort terug naar de stad. De clan reageerde door de Duitse koning Koenraad te vertellen dat de paus met Rogier en de huizen Pierleoni en Frangipani tegen hem samenzwoer, en bood Koenraad het Castel Sant'Angelo aan, zodat hij vandaar de stad kon domineren.17 Dat dreef Eugenius opnieuw Rome uit. In 1152 begon het tij ten gunste van de paus te keren. Koenraad m stierf voordat hij naar Rome kon komen om te worden gekroond en zijn zoon, Frederik 1 Barbarossa (1152-1191), volgde hem op zonder de gebruikelijke pauselijke goedkeuring. Hij begon onmiddellijk met de clan te onderhandelen om de terugkeer van Eugenius veilig te stellen, aangezien hij de keizerlijke kroning wilde die zijn vader was beloofd. Die werd overeengekomen na verkiezingen in de Romeinse senaat in november 1152 tijdens welke meerdere medestanders van Arnold hun zetel verloren. De dood van Eugenius 111 in juli 1153 veroorzaakte echter nog meer uitstel.


  Zijn opvolger op leeftijd, Anastasius iv (1153-1154), kwam uit Rome en had een betere band met de clan dan al zijn voorgangers. Maar deze verslechterde onder de Engelse abt Nicolas Breakspeare, die Adrianus iv (1154-1159) werd, toen een van zijn kardinalen op de Via Sacra werd vermoord door Arnolds bondgenoten. Adrianus legde in reactie daarop een interdict op aan de stad, wat betekende dat clerici geen sacramenten meer mochten toedienen, waardoor er dus geen doopsels en missen konden worden gedaan en begrafenissen niet met religieuze riten konden worden begeleid, waardoor het spirituele welzijn van de inwoners van de stad in het geding kwam. Aangezien het bijna Pasen was gaf de senaat op de woensdag van de Stille Week eindelijk toe en stemde ermee in Arnold te verbannen als het interdict werd opgeheven. Arnold zocht zijn toevlucht in Toscane, maar Adrianus had gezegd dat hij Frederik later in 1155 niet zou kronen als Arnold dan niet gevangen was genomen. Arnold werd mee teruggenomen naar Rome, waar hij werd opgehangen. Zijn lichaam werd verbrand en de as over de Tiber uitgestrooid om te voorkomen dat het als reliek bewaard zou worden. De macht van de senaat werd ingedamd.


  


  Bent u met die mijter op geboren?


  


  Hoewel Arnold wellicht een extreme criticus van de pausen en de Romeinse Curia was maakten meer gevestigde en orthodoxe leden binnen de kerk zich zorgen om de richting waarin het pausdom zich in deze periode bewoog. Een van de opmerkelijkste en ontzagwekkendste critici was Bernard van Clairvaux. Hij richtte zijn vijfdelige boekDe Consideratione(Over bezinning) tot paus Eugeniusiii, die een van zijn eigen monniken in Clairvaux was geweest voordat hij abt werd van een cisterciënzer klooster in de buurt van Rome. Bernard sprak hem toe alsof hij nog steeds diens superieur was en waarschuwde de paus dat hij een 'wachter over iedereen' was, en dat hij moest beseffen dat'hij die denkt dat hij superieur is, de laagste is' en nooit mocht vergeten dat 'u de mensen die u naar de troon hebt gevolgd ook naar het graf zult volgen'.'8


  Bernard had een hekel aan de rituelen en weelde aan het pauselijk hof. Toen hij vroeg: 'Bent u met die mijter op geboren?', wees hij erop dat SintPetrus nooit zijde had gedragen of had deelgenomen aan processies en dat de paus 'in deze opsmuk niet de opvolger van Petrus, maar die van Constantijn'was. Wat Eugenius persoonlijk betreft was dit niet eerlijk, aangezien die als paus gewoon zijn kloosterhabijt bleef dragen, maar de mening van Bernard was gevormd door de cisterciënzer traditie die de nadruk legde op een sober leven en elke vorm van praalzucht, zelfs in de liturgie, afwees. Bernard benadrukte ook de collegialiteit binnen het episcopaat en zei dat de paus 'niet de heer van bisschoppen, maar een van hen' was.


  Bernard maakte zich net als Gregorius de Grote zorgen dat het spirituele welzijn van de paus zou lijden onder de druk van de seculierdere aspecten van zijn rol. Hij stelde voor dat Eugenius iemand zoals de prior van een klooster zou aanstellen om leiding te geven aan de pauselijke huishouding, waardoor de paus vrij zou zijn zichzelf geheel te wijden aan de spirituele behoeften van de kerk. Zijn enige stipulatie was dat de paus de verantwoordelijkheid moest behouden voor de discipline en verschijning van zijn gevolg: 'jongens met overdadige krullen en fatterige jongemannen' hoorden niet thuis in het gevolg van een bisschop, en hij merkte op dat een van de kardinalen zoveel hij kon 'aantrekkelijke jongelingen voor kerkelijke beneficies [elke functie binnen de kerk waaraan materiële voordelen en inkomen verbonden zijn] heeft bevorderd'.19


  Bernard wilde met name dat de paus minder van zijn tijd zou besteden aan het horen van beroepen uit de gehele westerse kerk. Deze verantwoordelijkheid had bestaan sinds het pausdom in de vierde eeuw onder paus Damasus het hoogste hof van beroep was geworden in kerkelijke disputen, maar was meerdere eeuwen grotendeels beperkt tot conflicten tussen bisschoppen en hun metropolieten en het overtreden van pauselijke privileges. Tijdens de lange periode die Innocentius n in het noorden doorbracht was de stroom aan rechtszaken die naar het pauselijk hof kwam enorm gegroeid in zowel hoeveelheid als variëteit, en in de volgende decennia zou die alleen nog maar groter worden.


  Bernard gaf toe dat de groeiende hoeveelheid beroepen 'getuigenis van uw unieke vooraanstaande plaats' was, maar klaagde dat veel van de zaken


  'licht... en met slechte bedoelingen' werden opgepakt, en dat de kosten om naar Rome te komen voor een hoorzitting exorbitant waren. Hij wilde in essentie dat Eugenius zou toegeven dat hij te veel tijd doorbracht met het aanhoren van litiganten en dat veel van de zaken het niet waard waren door een paus te worden gehoord.


  Bernard maakte zich tevens zorgen om het gezelschap waarin de paus zich bevond. De Romeinen, vond hij, waren arrogant en koppig, en de pauselijke hovelingen vergeeflijk, trouweloos en inhalig: 'Ze worden op aarde en in de hemel veracht, ze zijn vijandig jegens beide; oneerbiedig jegens God, respectloos jegens heilige zaken, ruzie zoekend onder elkaar, afgunstig ten aanzien van hun buren, onbeleefd tegen vreemden... ze beloven van alles, maar geven niets; ze vleien kruiperig en lasteren meedogenloos; ze zijn flagrante leugenaars en verdorven verraders.'20


  Bernard was niet de enige die zo'n slecht beeld had van de entourage van de paus; de kritiek op de Curia als geheel en individuele leden ervan werd algemeen. Zo ontving Eugenius 111 morele terechtwijzingen van de profetische abdis Hildegard van Bingen. Johannes van Salisbury, later bisschop van Chartres, schilderde twee kardinalen die in 1150 als legaat naar Koenraad in werden gestuurd af als 'kwellers van mensen en afpersers van geld' die 'de kerken verstoorden zoals bijenkorven worden verstoord als er honing van de bijen wordt afgenomen'.21 Maar geen van de pausen zelf was onderwerp van lastercampagnes, zoals sommigen van hun voorgangers uit de tiende en elfde eeuw dat wel waren geweest. Soms kwam kritiek op de pausen ook van de kardinalen, die zichzelf zagen als verdedigers van de tradities van de kerk van Rome. Ze benadrukten de verantwoordelijkheid die de paus had jegens degenen die hem hadden gekozen en zeiden tegen Eugenius 111: 'U moet beseffen dat u - aangezien u bent bevorderd tot de hoogste macht in de kerk door ons kardinalen, om wie de spil van de universele kerk draait, door ons gemaakt van ambteloos burger tot vader van de gehele kerk - niet uzelf toebehoort, maar ons.'22


  De materiële beslommeringen van het pausdom werden steeds groter, een resultaat van de oproerige geschiedenis van de voorgaande decennia. De inkomsten werden minder, goederen waren verpand of definitief verloren en rechten werden niet gehandhaaft. Eugenius 111 deed een poging de pauselijke financiën op krachten te laten komen door de kamerheer, kardinaal Boso, op te dragen de pauselijke landgoederen te reorganiseren, een proces dat werd voortgezet onder Adrianus iv. Boso bestudeerde oude pachtboeken en andere documenten in de archieven van de kerk van Rome in een poging oude rechten opnieuw te gelde te maken, en hij herzag de distributie van giften die werden gedaan door een groeiend aantal pelgrims als onderdeel van zijn pogingen het pauselijk inkomen te verhogen. Een deel van het geld dat werd verzameld werd gebruikt voor het kopen of bouwen van forten binnen de pauselijke territoria en om troepen in te huren, seculiere doelen die het decreetvan een synode in Rome in 1082 negeerden, waarin werd gesteld dat het inkomen van de kerk alleen mocht worden gebruikt om armlastigen te helpen, gevangenen vrij te kopen en de liturgie uit te voeren. Bernard de Clairvaux had in 1145 gevraagd: 'Is Rome niet zowel de Apostolische Stoel als de hoofdstad van het rijk?'2' De Duitse koningen noemden zichzelf sinds de tijd van Hendrik iv rooms-koning in afwachting van hun vaak lang uitgestelde keizerlijke kroning, maar ze brachten weinig tijd door 222 in de stad en waren er zelden welkom. De kwestie van het relatieve gezag van paus en keizer bleef ook omstreden. Adrianus iv moest in 1157 de suggestie terugnemen die door een pauselijk gezantschap was gedaan aan Frederik 1, dat het rijk eenbeneficium(beneficie) was dat door de paus was verleend, met de implicatie dat hij de feodale superieur van de keizer was. Een van die afgezanten was kardinaal Orlando Bandinelli, pauselijk kanselier sinds 1153 en een medestander van het beleid dat sinds 1156 door Adrianus werd gevolgd ten gunste van een goede band met de nieuwe Normandische koning Willem van Sicilië ten koste van die met Frederik, die probeerde zijn macht aan de steden in Noord-Italië op te dringen.


  


  Alexander III


  


  Op 7 september 1159 werd Orlando Bandinelli als Alexander m (1159-1181) door veertien kardinalen tot paus gekozen terwijl negen anderen kardinaal Octaviano kozen, die de naam Victor iv (1159-1164) aannam. Er deden al snel meerdere versies van wat er was gebeurd de ronde. Alexander zelf beweerde in een brief dat het pauselijk gewaad zodra hij het aanhad door Victor van zijn schouders werd gerukt. Toen een senator het terugpakte, haalde Victor een tweede gewaad tevoorschijn, dat zijn medestanders al klaar hadden, maar hij droeg het achterstevoren: 'Zoals zijn geest verwrongen was en zijn doel verdorven, zo werd zijn mantel in het teken van zijn verdoemenis verkeerd en scheef aangetrokken.'24 Senatoren die de coup van Victor steunden zetten Alexander en degenen die hem hadden gekozen vervolgens gevangen, maar ze werden twaalf dagen later door het huis Frangipani bevrijd en vluchtten de stad uit. Alexander excommuniceerde Octaviano, 'de apostaat en schismaticus', en verdoemde hem en zijn medestanders.25


  Kardinalen die achter Victor iv stonden beweerden echter dat ze hem hadden gekozen omdat degenen die Alexander steunden de overeenkomst hadden verbroken dat als de verkiezing niet unaniem zou zijn ze op zoek zouden gaan naar een kandidaat van buiten. Ze beweerden ook dat Alexander Victor in eerste instantie had geaccepteerd en dat zijn medestanders hem pas tot paus hadden uitgeroepen toen ze de stad waren ontvlucht, en dat naar een onzalige plaats, een cisterne waar Nero zich ooit had schuilgehouden. Victor zelf schreef aan de keizer in Noord-Italië om hem te waarschuwen tegen de schismatieke en ketterse 'Roland, de voormalig kanselier die met Willem van Sicilië is betrokken bij een samenzwering en plot tegen de kerk van God en het rijk'. Frederik besloot op advies van zijn hofklerken dat hij het gezag had - in navolging van precedenten door Constantijn, Theodosius i, Justinianus en Karel de Grote - een kerkraad bijeen te roepen om de aanspraken van de rivaliserende pausen te beoordelen en hen beiden in januari 1160 in Pavia te ontbieden. Er werden bisschoppen verwacht uit Engeland, Frankrijk, Denemarken, Spanje en Hongarije, maar er waren er maar vijftig uit alle keizerlijke regio's aanwezig toen de synode in februari uiteindelijk opende.


  Alexander 111 had ondertussen aangekondigd dat hij niet zou komen en beweerde dat de keizer 'de grenzen van zijn ambt had overschreden, aangezien hij een kerkraad bijeen heeft laten komen zonder dat de bisschop van Rome daarvan op de hoogte was en ons heeft opgedragen te komen alsof hij iemand zou zijn die de macht heeft dat te doen'. Hij rechtvaardigde zijn positie met het eeuwenoude principe dat niemand over de paus kan oordelen: 'Is het niet zo dat het tot op de dag van vandaag in voor-en tegenspoed is volgehouden, indien nodig tot op het punt waarop bloed werd vergoten, dat als de situatie daarom vraagt, het gezag van Petrus kerkelijke kwesties onderzoekt en beoordeelt, maar dat zijn eigen gezag onderworpen is aan het gezag van geen ander?'20 Er werd alleen bewijs gehoord van de partizanen van Victor, en de bisschoppen in Pavia besloten ten gunste van hem. Ze 'verketterden kanselier Roland als samenzweerder en schismaticus die predikt dat onenigheid, strijd en meineed goed zijn'.2? Alexander reageerde hierop door de keizer te excommuniceren. Victor iv overleed in 1164 plotseling in Luca en werd in een klooster daar begraven (hoewel zijn lichaam in opdracht van Gregorius vm in 1187 uit zijn tombe werd gehaald). Alexander 111 zou om hem hebben gerouwd - ze waren sinds 1151 collega-kardinalen geweest - en zijn kardinalen hebben berispt omdat ze jubelden toen ze het nieuws hoorden. De keizer hoopte tot een vergelijk te komen met Alexander 111, maar de keizerlijk kanselier, Reinoud van Dassel, aartsbisschop van Keulen, die samen met Victor in Luca was geweest, was hem voor door de verkiezing van een opvolger te organiseren, die Paschalisiii(1164-1168) werd. Zelfs binnen de keizerlijke territoria weigerden vele plaatselijke kerken Paschalis aan te nemen, maar de keizer zwoer in 1165 tijdens een keizerlijke rijksdag (een bijeenkomst van leken-en kerkelijke nobelen) in Würzberg dat hij hem altijd trouw zou blijven. Paschalis reageerde hierop door Karel de Grote heilig te verklaren, wiens cultus werd gepropageerd door Frederik. De keizer installeerde Paschalis in 1167 in Rome, verbande Alexander, die daar sinds 1165 was, en ontving een tweede keizerlijke kroning van hem. Kort daarna stelde hij echter voor dat beide pausen zouden aftreden om zo de twist op te lossen. Paschalis handhaafde zijn precaire greep op Rome tot zijn dood in september 1168, terwijl Alexander 111 een groot deel van de jaren 1160 en 1170 in Frankrijk doorbracht. De koning daar, Lodewijk vu (1137-1180), sprak zijn steun voor hem uit in oktober 1160, wat Henry 11 van Engeland (1154-1189) ook had gedaan. Het zou misschien zelfs zijn gelukt zich in 1169 van de steun van Frederik 1 te verzekeren, maar de onderhandelingen mislukten en de keizer erkende een andere tegenpaus, die in Rome als Calixtus (1168-1178) was gekozen.


  Er is wel gezegd dat de pauselijke brieven van Alexander 111 'even kleurloos zijn als ze correct zijn'.28 Dat kan een gevolg zijn van zijn vroege juridische opleiding aan de vooraanstaande universiteit van Bologna, maar zijn positie in deze periode was ongemakkelijk. Politiek was hij afhankelijk van de aanhoudende steun van de Franse en Engelse monarchen en financieel van de Sint-Pieterspenningen die via Engeland en de Scandinavische landen naar zijn hof kwamen. Daarom kon hij de aartsbisschop van Canterbury, Thomas Becket, niet zo hartgrondig steunen in diens conflicten met Henry 11


  als sommigen van zijn partizanen wilden. De paus stelde zich tevreden met de relatief geringe boete die de Engelse koning na de moord op de aartsbisschop in 1170 deed. De bepalende factor in het beëindigen van het schisma, na het pontificaat van Alexander 111 - het langste sinds dat van Adrianus 1 (772-795) - was het geluk dat een oorlog bracht die werd gevochten in het noorden van Italië tussen de keizer en enkele van de grote steden in de regio. De kern van steun voor de dynastie van Hohenstaufen, die in 1138 aan de macht was gekomen met Koenraad 111, lag in het zuidwesten van Duitsland, met name in het eigen hertogdom Zwaben, en het was hier en in de aangrenzende territoria in het noorden van Italië dat Frederik probeerde zijn macht te bestendigen. Tijdens de rijksdag van Roncaglia in 1158 maakte hij aanspraak op direct keizerlijk gezag over Italië, waarmee hij de confrontatie aanging met de bewoners van Milaan en andere steden die gemeentelijk zelfbestuur wilden. Het resultaat was een langdurige oorlog, waarbij partijen vóór en tegen de keizer in de regio ontstonden, en de stichting rond 1167 van de Lombardijse Liga van steden en adellieden tegen de keizer. Andere steden die hadden geleden onder de territoriale ambities van de sterkere buren schaarden zich achter Frederik en tegen de grote steden. Er werd ook partij gekozen in het pauselijke schisma van 1159, toen imperialisten, die bekend werden als Ghibellijnen, achter Frederik en zijn tegenpausen stonden, en zijn tegenstanders, de Welfen, Alexander 111 steunden. (De namen zijn afgeleiden van de Italiaanse kreten die de leden van de dynastie van Hohenstaufen en hun Beierse tegenstanders, de Welfen, uitstootten tijdens een slag in 1140.) De oorlogslotgevallen varieerden van de keizer die in 1162 Milaan innam en plunderde tot zijn enorme nederlaag tegen de liga tijdens de slag bij Legnano op 29 mei 1176. Resultaat van deze tegenspoed was een wapenstilstand van zes jaar, bekend als de Vrede van Venetië, die in juli 1177 werd ondertekend, waarbij de rebellerende steden hun plaatselijke zelfbestuur behielden maar keizerlijke opperheerschappij accepteerden. Frederik erkende tevens Alexander 111 en trok zijn steun voor Calixtus 111 in, die het jaar daarop aftrad, waarvoor hij door de paus werd beloond met het gouverneurschap van Benevento. Alexander keerde uiteindelijk in 1178 naar Rome terug, maar werd het jaar daarop door de Romeinen weer uit de stad verdreven. Een groep clerici koos vervolgens Innocentius m, een van de kardinalen van Victor iv, maar die werd in januari 1180 overgedragen aan Alexander en opgesloten in een klooster. Alexander 111 stierf, ouder dan tachtig, in augustus 1181.


  


  Oorlogen, nabij en ver


  


  Opvolger van Alexander was de oude Lucius III (1181-1185), die sinds 1138kardinaal was geweest en een van de meest ervaren diplomaten in de Curia was. Hij had bij meerdere verdragen onderhandeld, waaronder de recente Vrede van Venetië, en was als pauselijk afgezant in 1166-1167 naar Sicilië en in 1167-1168 naar Constantinopel geweest. Hij voegde in zijn korte pontificaat vijftien nieuwe kardinalen toe aan een zeer gereduceerd college van ze-venentwintig. Dat was een belangrijke gebeurtenis, aangezien een revisie van het verkiezingsproces in 1179 de eis - die tot op de dag van vandaag geldt - introduceerde dat er bij de verkiezing van een paus een twee derde meerderheid moet zijn onder de kardinalen. Rome was echter in handen van de clan, waardoor Lucius een groot deel van zijn pontificaat in Velletri, in de heuvels ten zuidoosten van Rome, en daarna in Verona doorbracht, waar hij na zijn dood werd begraven. Zijn opvolgers waren eveneens gedoemd rond te zwerven: Urbanus m (1185-1187) werd begraven in Ferrara en Gregoriusviii(1187) in Pisa.


  De laatste jaren van de twaalfde eeuw werden gedomineerd door twee kwesties: de oproep tot een nieuwe kruistocht en de opvolging in het koninkrijk Sicilië. De toenemende macht van Saladin in de jaren 1180, die Egypte en een groot deel van Syrië verbond, maakte dat het Latijnse Koninkrijk Jeruzalem voor het eerst in decennia werd bedreigd, en verzoeken om een nieuwe kruistocht en militaire steun uit het Westen werden ingediend. Er werd echter uiteindelijk pas actie ondernomen na de desastreuze nederlaag van het leger van het koninkrijk tijdens de slag bij Hattin in 1187, kort daarna gevolgd door de val van Jeruzalem. De Derde Kruistocht, waarin de koningen van Engeland en Frankrijk samen met de keizer deelnamen, slaagde er niet in de stad te herwinnen, maar het lukte wel een veel kleiner kruisvaarderskoninkrijk met een nieuwe hoofdstad, Akko, te stichten. Een van de belangrijkste 226 slachtoffers van de campagne was keizer Frederik 1, die in 1190 in een rivier verdronk toen hij zijn leger naar Anatolië leidde.


  Zijn zoon was in Italië ondertussen als leider opgestaan, en hij volgde zijn vader op als Hendrik vi (1190-1197). Frederiks verzoeken Hendrik als keizer gekroond te krijgen waren in de jaren 1180 door Lucius 111 en Urbanus 111verworpen op de niet historische grond dat er maar één keizer kon zijn. Dat maakte de spanning tussen het huis Hohenstaufen en de pausen groter, en leidde onder meer tot een ruzie over de landgoederen van Mathildis van Toscane {'[ 1115), die ze op verschillende momenten aan het pausdom en de keizer had nagelaten. Deze en andere kwesties werden opgelost, grotendeels ten gunste van de keizer, in Straatsburg in 1189. Paus Clemens 111, die een reputatie als vredestichter had, stemde hier ook in Frederiks zoon tot medekeizer te kronen en kreeg op zijn beurt de pauselijke territoria terug, die in 1186grotendeels door Hendrik waren geannexeerd in een poging Urbanus 111 te onderdrukken.


  De grootste diplomatieke zorg van de pausen in deze periode lag bij de opvolging van koning Willem 11 van Sicilië (1166-1189). Hij had geen kinderen, en erfgename van het koninkrijk was zijn tante Constance, die zich in 1185verloofde met prins Hendrik van Hohenstaufen. Door deze verbintenis dreigde een Hohenstaufen zowel het rijk als het koninkrijk Sicilië te bemachtigen, terwijl het pausdom sinds de tijd van Gregorius vu naar het een had gekeken om het ander in evenwicht te houden. De Sicilianen wilden geen Duitse koning, zelfs niet als die in het recht van zijn vrouw regeerde, en ze kozen in 1190 een ander familielid, graaf Tancred van Lecce, als koning. Het lukte Hendrik in eerste instantie niet om zichzelf op te dringen en vervolgens moest hij zijn positie in Duitsland veiligstellen voordat hij in 1194een tweede en succesvolle poging deed Sicilië over te nemen. Celestinus 111 (1191-1198), die sinds 1144 kardinaal was, kroonde Hendrik in 1191 tot keizer, maar probeerde oproer tegen hem in Duitsland te stimuleren en gaf Tancred (die in 1194 stierf) het koninkrijk Sicilië, een pauselijk leengoed sinds het door Urbanus 11 aan Rogier 1 was overgedragen. Toen Hendrik in november 1194 de kroon van Sicilië kreeg weigerde hij trouw aan de paus te zweren, maar er volgde geen formele breuk, aangezien Celestinus Hendrik wilde overhalen een nieuwe kruistocht te lanceren, en de keizer wilde dat de paus zijn pasgeboren zoon Frederik doopte, erfgenaam van zowel het rijk als Sicilië.


  Het aanhoudende probleem van de koninklijke controle over de kerk op Sicilië - die voortkwam uit een permanente overdracht van pauselijk gezag over het koninkrijk aan de vorst door Urbanus 11 - speelde ook een rol in de onderhandelingen die nog bezig waren toen Hendrik in september 1197plotseling stierf. Celestinus, die ondertussen de negentig was gepasseerd, bood aan te abdiceren als de kardinalen ermee instemden een kandidaat te kiezen die zijn voorkeur had, maar dat werd unaniem geweigerd met het valse voorwendsel dat er geen precedent was voor een paus die aftrad.29 Hij stierf in januari 1198 en werd opgevolgd door de bekendste paus uit de Middeleeuwen.
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  Lager dan God, maar hoger dan de mens


  (1198-1294)


  


  Een lastig geval


  


  Op 15 augustus 1202 stonden de monniken van het klooster van Evesham, in West-Engeland, voor een dilemma. Hun abt Roger had het geld voor het eten van de monniken verduisterd, liet het klooster zo ernstig vervallen dat het inregende, gaf bezittingen weg aan zijn familie en 'had de gewoonte zijn concubines van 's morgens tot 's avonds op zijn kamer te houden'.1 Sommige monniken steunden hem, maar de meeste beklaagden zich tot tweemaal toe bij de nieuwe aartsbisschop van Canterbury, Hubert Walter. Roger werd beide keren berispt, maar verviel weer snel in zijn oude gewoontes. En dus besloot de bisschop van Worcester, het diocees waarin Evesham lag, een bezoek af te leggen en het klooster aan een formele inspectie te onderwerpen, waarbij de monniken hun klachten tegen de abt op tafel konden leggen. De monniken van Evesham beschouwden bisschop Mauger van Worcester (1200-1212) als 'een rechtvaardig en godvrezend man' met 'de scherpzinnigheid van een kardinaal van de Roomse kerk'. Toch besloten ze hem niet te ontvangen, op grond van argumenten van één monnik, Thomas van Marlborough, die humanistiek had gestudeerd in Parijs en theologie in Oxford, waar hij ook les had gegeven. Een deel van zijn tijd had hij besteed aan onderzoek naar de geschiedenis van Evesham. Hij had de reputatie dat hij 'slim was en goed op de hoogte van de wet' en hij vertelde de monniken dat het klooster alleen verantwoording verschuldigd was aan de paus middels diens afgevaardigde, op dat moment de aartsbisschop van Canterbury. Stonden zij de bisschop van het diocees een inspectiebezoek toe, dan erkenden zij daarmee zijn gezag over hen, wat hen van hun vrijheid zou beroven. Volgens Thomas betekenden de bijzondere banden van de abdij met het pausdom dat 'de paus nooit uitspraak zou doen tegen zichzelf'.2


  De monniken sloten hun gebouwen af en weigerden in het kapittelhuis voor de bisschop te verschijnen, hoewel abt Roger 's nachts de wijk nam naar een van de heerlijkheden van de abdij. Na een week onderhandelen werden de monniken (maar niet de voortvluchtige abt) door bisschop Maurer geëxcommuniceerd, omdat ze volhielden alleen door een pauselijke afgevaardigde te kunnen worden geïnspecteerd. Daarop ging Thomas naar de aartsbisschop, verzocht om opheffing van het vonnis van de bisschop en zei hem:


  'Wij staan voor uw zaak.' Aartsbisschop Hubert hield hem aan het lijntje en beval vertegenwoordigers van beide partijen op drie verschillende locaties telkens één dag voor hem te verschijnen, terwijl hij de details doorgaf aan Rome. Al snel kwam er een pauselijk mandaat terug, dat het onderzoek delegeerde aan de abten van Malmesbury, Abingdon en Eynsham. Een commissie als deze bestond meestal uit drie geestelijken, normaliter bisschoppen of abten, die ter plaatse het onderzoek uitvoerden. De pauselijk 'afgevaardigd rechters' vonnisten niet zelf, maar stuurden hun bevindingen naar de paus die het uiteindelijke oordeel velde na ruggespraak met kardinalen in een kerkenraad. De keuze voor deze drie abten scheen te gunstig voor Evesham en dus richtte de bisschop een rechtstreeks appèl aan de paus. Omdat een dergelijk beroep bij een hoger geestelijk college de rechtspraak van het lagere college direct schorste, moesten beide partijen tegen aanmerkelijke kosten vertegenwoordigers naar Rome sturen. In Rome werd het beroep van de bisschop eerst gehoord door het hof van auditoren, een onlangs opgericht instituut dat zich met kleine gevallen bezighield of, zoals hier, met het voorspel tot ingewikkelder zaken. Het verslag dat de voorzittende kardinaal van de zitting maakte, resulteerde in zending van pauselijke mandaten naar weer een andere commissie van rechters die in Engeland was afgevaardigd en die onderzoek en verslag moest doen. Tevens kregen zij een machtiging om een voorlopig besluit te nemen, wat in het voordeel van de bisschop uitviel. Ondertussen werd de partijen verzocht procureurs met het bewijsmateriaal waar ze zich op baseerden naar de curie te sturen, zodat de paus zelf het uiteindelijke oordeel kon vellen. Deze keer gingen Thomas en de abt zelf, de laatsten namens de abdij, en zij legden een eed af van wederzijdse loyaliteit voor de duur van de reis. Thomas werd duidelijk minder populair, aangezien zijn advies de monniken had opgescheept met dit geschil, dat steeds duurder werd, en hij verzekerde hun dat hij niet terug zou komen als hij verloor.


  In Rome probeerde Thomas van de paus een herroepingsbrief te krijgen die het voorlopig oordeel van de commissie van gerechtelijk afgevaardigden in Engeland moest opschorten. Bij dit soort geestelijke gedingen was er bijna geen stadium vóór het uiteindelijke oordeel door de paus. Bij diens oordeel was het ook niet mogelijk een nóg hoger hof te vragen om het besluit van een lager hof te schorsen of wijzigen, hangende een later appèl of onderzoek. Als dit beroep succes had, zou de bisschop initiatief moeten nemen om te proberen de rechten die hij opeiste weer in bezit te krijgen. Toen Thomas zo'n herroepingsbrief werd beloofd gaf hij de paus, Innocentiusiii(1198-1216), een zilveren beker, maar er werd hem gezegd dat hij de brief niet zou krijgen voor de aankomst van abt Roger.


  Roger was in Frankrijk aangehouden en tegen de tijd dat hij zich had vrijgekocht en Rome had bereikt, achtten Thomas en hij het te laat om de besluiten te herroepen die de afgevaardigde rechters in Engeland hadden genomen. Zij vestigden hun hoop op de uiteindelijke pauselijke hoorzitting. Een urgente eis was meer geld en ze regelden een lening waarmee zij de paus een 230 'geschenk deden toekomen dat honderd pond aan zilveren munt waard was, en de kardinalen en de curie geschenken ter waarde van honderd marken'.3


  Vermoedelijk deed de procureur van de bisschop een vergelijkbare schenking. Aangezien er niets meer kon worden gedaan tot het verslag van de in Engeland afgevaardigde rechters was aangekomen, ging de abt na een verblijf te Rome van zes weken naar huis, terwijl Thomas op voorstel van de paus zes maanden naar de beroemde juridische faculteit in Bologna ging, waar hij zich voorbereidde op de rechtszaak en dagelijks lessen bijwoonde over burgerlijk en kerkelijk recht. Rond begin oktober 1205 ging hij terug naar Rome, meer dan drie jaar na het ontstaan van het geschil, en het langverwachte verslag kwam eind november eindelijk aan. HeJ werd vergezeld door drie vertegenwoordigers van de bisschop die tot Thomas' verbijstering om een laatste hoorzitting verzocht. Omdat de bisschop de voorlopige beslissing van de afgevaardigde rechters had bestendigd, was het meer in zijn belang om de zaak te vertragen dan op een definitief besluit aan te dringen, dat slecht voor hem uit kon pakken. Thomas nam daarop de vier beste advocaten van Rome in dienst, tot grote ergernis van zijn tegenstanders. Ze beklaagden zich bij de paus, die met een grapje antwoordde dat advocaten het enige was waar in Rome nooit gebrek aan was. De professionele advocaten zouden echter in wettelijke zaken alleen van advies dienen, daar de procureurs namens de twee partijen zouden optreden. De procureur van de bisschop begon met een lange en geleerde preambule, maar dit was een hof dat op bondigheid was gesteld en hij werd onderbroken door de paus: 'Sla die hele introductie maar over en leg je argumenten op tafel.' Aldus gewaarschuwd stapte Thomas snel over op het gedocumenteerd bewijs; hij vertelde dat zijn klooster vroeg in de achtste eeuw met koninklijke steun was gesticht en dat twee brieven van paus Constantinus 1 (708-715) het klooster vrijstelden van bisschoppelijk toezicht. Daarna voerde hij documenten aan, van Innocentius n (1130-1143) tot Celestinus m (1191-1198), die de rechten van Evesham bevestigden omdat ze door paus Constantinus waren toegekend.


  Alles hing af van de authenticiteit van de twee pauselijke brieven of bullen die dateerden uit 709 en 713 en die Evesham zei te bezitten. De procureur van de bisschop van Worcester beweerde dat het vervalsingen waren omdat 'het schrijfmateriaal, de schrijftrant, het thema en het zegel van Constantinus'privileges volkomen onbekend zijn in ons land'. Hij beweerde ook dat enkele van de meer recente pauselijke documenten eveneens het werk waren van een notoir vervalser, Nicholas van Warwick.


  Documenten zoals deze werden geschreven op papyrus of perkament, met loden zegels diebulla'sheetten - vandaar dat de documenten zelf bullen werden genoemd. De bulla's droegen de naam van de paus die ze uitgaf, en waren met koorden van hennep of zijde aan de documenten vastgehecht. Die koorden konden worden gebruikt om het document vast te binden nadat het was ondertekend, zodat de inhoud ervan geheim bleef tot het door de ontvanger werd geopend. Het zegel werd als essentieel beschouwd voor de verificatie van een pauselijke brief. Ook andere proeven konden worden genomen, zoals de literaire stijl van een pauselijk document waarvan de authenticiteit werd betwijfeld.4


  In het geval van Evesham draaide alles om de bullen. Paus Innocentius beval Thomas hem twee brieven te geven. Hij nam ze aan en trok aan het zegel en het document om te zien of hij het zegel los kon maken van het koord. Hij bestudeerde ze zeer zorgvuldig, gaf ze ter bestudering aan de kardinalen en toen iedereen ze had gezien kwamen ze terug bij de paus. Hij hield het privilege van Constantinus omhoog en zei: 'Privileges als deze, die u niet kent, kennen wij zeer goed en zij zouden niet kunnen worden vervalst', en terwijl hij de brieven omhooghield, zei hij: 'Deze brieven zijn echt.'5


  Hoewel Innocentius 111 grootbelang stelde in de opsporing van vervalsingen en verschillende decreten over dat onderwerp uitvaardigde, vergiste hij zich in dit geval ernstig. Juist datgene, wat de documenten van Evesham in zijn ogen waarmerkte, bewijst dat het vervalsingen waren. Echte documenten van paus Constantinus 1 (708-715) zouden geen zegels hebben gehad die er in de vroege dertiende eeuw als echt uitzagen. Hoewel pauselijke documenten ten minste sinds de tijd van Agapetus 1 (535-536) van zegels waren voorzien, droegen zij verscheidene eeuwen lang alleen de naam van de paus die ze uitgaf. Pas vanaf Alexander n (1061-1073) werd een afbeelding op het pauselijk zegel opgenomen, en wel van de heilige Petrus die de sleutels ontvangt. Paschalis 11 introduceerde iets nieuws wat een definitieve stijl zou worden toen hij dit beeld verving door bustes van de heilige Petrus en Paulus, naast elkaar, met de naam van de uitvaardigende paus en zijn rangnummer op de keerzijde. Met een paar onregelmatige veranderingen in kunstzinnige stijl is dit tot op heden de gangbare praktijk gebleven.6 Innocentius 111 bracht zelf een wijziging aan, die bestond uit een groter aantal stippen in de baard van Sint-Petrus en meer lijnen in die van Sint-Paulus, teneinde een subtiel verschil te maken tussen zijn zegel en dat van zijn directe voorgangers. Hij realiseerde zich echter niet dat een authentiek zegel van Constantinus 1 heel anders van uiterlijk en inhoud zou zijn. Verder zouden echte documenten van die paus op papyrus geschreven zijn en niet op perkament. Dit laatste werd voor het eerst gebruikt bij het pauselijk notariaat in 1007, en het verving het breekbaarder papyrus geheel in 1057.7 Het is tenminste eerlijk tegenover Thomas om op te merken dat hijzelf niet de vervalser was van de documenten die hij vond bij zijn historische onderzoeken in het kloosterarchief. Ze waren bijna zeker vervaardigd bij een eerder wettelijk dispuut in de jaren 1120.


  Na de inspectie en onterechte certificering van de documenten van de abdij gingen de partijen uit elkaar om te eten. De hoorzitting rommelde nog een paar bijeenkomsten lang door terwijl de twee partijen kibbelden over de precieze betekenis van de tekst van de valse documenten, maar in januari 1206 oordeelde de paus ten slotte in het voordeel van de abdij. Daarmee was de zaak nog niet helemaal gesloten en Thomas, die abt van Evesham werd (1229-1237), schreef een geschiedenis van het klooster en zijn grote juridische strijd in Rome als advies aan zijn opvolgers, voor het geval de zaak ooit heropend werd.


  En dan was daar de aanmerkelijke schuld van de abdij aan de Romeinse geldschieters, vanwege reiskosten, geschenken, advocaten en het onderhoud van de procureurs gedurende bijna twee jaar. Innocentius 111 verbood Thomas en twee monniken die hem vergezelden om de uitspraak ten gunste van het klooster mee naar huis te nemen vóór ze de bankiers hadden betaald, maar ze trokken zich niets van hem aan en glipten weg uit Rome; de woedende geldschieters achtervolgden hen tot in Engeland maar werden pas in 1214 terugbetaald.


  Waar de partijen in deze zaak uitsluitend geestelijken waren, konden ook wereldlijke procederenden het kerkelijk hofgebruiken als er kerkelijk eigendom of een geestelijke bij betrokken was. Later die eeuw beschuldigde een Engelse ridder de bisschop van Lichfield er bijvoorbeeld van dat hij ontucht pleegde met de stiefmoeder van de appellant en haar hielp bij het vergiftigen van zijn vader. Hij beweerde ook dat de bisschop regelmatig eer bewees aan de duivel en diens achterwerk kuste. Terwijl dit werd onderzocht, werd de bisschop geschorst en in Rome op het matje geroepen, maar de ridder kwam niet opdagen op de hoorzitting. Zijn beschuldigingen waren duidelijk opzettelijk en waarschijnlijk kwaadaardig bedoeld, aangezien de bisschop tegen die tijd bijna drie jaar uit zijn ambt was ontheven. Desondanks liet paus Bonifatius vin het er niet bij zitten. Om opnieuw te worden geïnstalleerd moest de bisschop een eed afleggen die zijn onschuld bevestigde en twintig hogere geestelijken vinden die voor hem wilden pleiten.


  


  De juridische pausen


  


  Gezien de groeiende nadruk op hun juridische activiteiten wekt het nauwelijks verbazing dat de meeste pausen uit deze periode geoefende rechtsgeleerden waren en zich inzetten voor de codificatie van het voortdurend groeiende corpus aan wetten die het pausdom zelf voortbracht. Zo gaf Hotloriusiii(1216-1227) de eerste geautoriseerde verzameling pauselijke decreten uit, die hij tevens opstuurde aan de universiteiten die begonnen te verschijnen in Italië, Frankrijk, Engeland en Spanje. Een van de neven van Innocentius 111, die later paus Gregorius ix werd (1227-1241), autoriseerde in 1234 een officiële verzameling pauselijke decreten in vijfhoeken, die voor hem werden samengesteld door zijn biechtvader Raymond van Penaforte. Een andere adviseur van Gregorius ix, Sinibaldo Fieschi, werd tot paus verkozen onder de naam Innocentius iv (1243-1254) en publiceerde drie verzamelingen van zijn eigen decreten en een commentaar op die van Gregorius. Clemens iv (12651268) was civiel rechter voor hij na de dood van zijn vrouw werd gewijd. Niet alleen zij die gerechtigheid zochten, wendden zich in deze periode in steeds groteren getale tot de pauselijke curie. Er kwamen ook boetelingen en smekelingen. Hoewel boetes voor de meeste zonden plaatselijk werden opgelegd, werden boetelingen vanaf de eerste helft van de dertiende eeuw ter berechting naar het pauselijk hof gestuurd als ze een 'voorbehouden zonde'hadden begaan, zoals aanvallen op de clerus of leden van kloosterorden, vervalsing van pauselijke brieven en brandstichting. Er konden ernstige zaken bij zijn, zoals van een bediende van de graaf van Orkney, die in 1200 de bisschop van Caithness zijn tong afsneed, maar de straffen waren veel milder dan onder het civiele recht en de doodstraf werd nooit opgelegd, zelfs niet wegens moord. Het stijgende aantal boetelingen bracht Innocentius 111 tot de instelling van het ambt van kardinaal-grootpenitentiarius, dat alle gevallen behalve de zwaarste moest behandelen, en al snel moest hij een deel van de stijgende werkdruk verdelen over assistenten, de lagerepenitentiarii.Zelfs penitentiële zaken die geen verband hielden met 'voorbehouden zonden' konden de paus worden voorgelegd. In 1200, bijvoorbeeld, kwam een priester uit het diocees van Lincoln de paus uitleggen hoe hij per ongeluk een zuigeling had gedood. Hij leed aan een kwaal die hem van zijn eetlust en slaap beroofde en bedacht dat een ritje te paard hem goed zou doen. Zijn paard steigerde toen een teugel brak en verpletterde een kind. De priester had zichzelf geschorst van het opdragen van de mis, maar de paus beval hem zijn prediking te hervatten daar het sterfgeval een ongeluk was geweest. In zulke gevallen trad de paus op als wat canonieke rechtsgeleerden de universeleordinarisnoemen. Een ordinaris was de geestelijke superieur binnen een bepaald rechtsgebied, zoals een bisschop in zijn diocees, maar de paus werd nu beschouwd als de universele superieur waar ieder een beroep op kon doen.


  Behalve procederende partijen, boetelingen en allerlei soorten smekelingen bezochten leden van de hogere regionen van de kerkelijke hiërarchie uit heel West-Europa de curie regelmatig. Verkiezingen van bisschoppen en abten vereisten bevestiging, die persoonlijk moest worden vastgelegd. De paus kon elke geestelijke beschikking nietig verklaren, of hem daar nu wel of niet om was gevraagd, en als er een belemmering in de canonieke wet bestond die de verkiezing van een kandidaat verbood, moest deze 'postuleren', dat wil zeggen vooraf om pauselijke vergunning verzoeken om zijn verkiezing toe te staan.


  Toen Mauger van Worcester, die voorheen lijfarts was van Richard Leeuwenhart, tot bisschop was verkozen door het kapittel van Worcester in 1200, bekende hij onmiddellijk aan de aartsbisschop van Canterbury dat zijn ouders nooit waren getrouwd. Hoewel de aartsbisschop van York en de bisschop van Salisbury eveneens buitenechtelijk waren geboren, was dit een bezwaar tegen uitoefening van een hoog ambt binnen de kerk. Mauger ging dus naar Rome, waar Innocentius m onder de indruk was van 'zijn geleerdheid, zijn oprechtheid, zijn deugdzaam leven en zijn persoonlijke reputatie'en van zijn beslissing 'zijn tekortkoming te bekennen, liever dan de episcopale troon met een schuldig geweten te bestijgen'. Hij oordeelde dat een decreet van het Derde Lateraans Concilie van 1179 de oorspronkelijke verkiezing ongeldig maakte, verklaarde de verkiezing vervolgens nietig, maar stond de kiezers toe opnieuw voor Mauger te stemmen en te 'postuleren'voor een pauselijke verschoning van de smet van bastaardij.9


  Het pausdom kon van hogere geestelijken verlangen de curie te bezoeken om financieel voordeel te behalen. In 1257 zond een pas gekozen abt van Bury Sint-Edmunds boodschappers om Alexander iv (1254-1261) van zijn aanstelling op de hoogte te brengen, maar hem werd bevolen zelf te komen, zoals alle abten van kloosters die ontheven waren van bisschoppelijk toezicht moesten doen. Was het eerder mogelijk geweest een ontheffing van deze regel te kopen, in 1257 begon Alexander de regel volledig toe te passen. De nieuwe abt moest in Rome tweeduizend pond betalen voor het privilege van confirmatie, later de 'dienstenbelasting' genoemd; bovendien maakte hij reis-en verblijfkosten terwijl hij wachtte op de pauselijke audiëntie.10


  Alexander iv schiep ook de eis die nog steeds aan bisschoppen wordt gesteld omad liminabezoeken af te leggen, zich 'tot op de drempel der apostelen' in Rome te begeven of waar de paus ook mocht zijn. Dit bracht de verdeling van toepasselijke geschenken voor de paus en de kardinalen met zich mee. De financiële eisen die gesteld werden bij nagenoeg alles wat aandacht van de curie vroeg, werden meer en meer berucht en sommige pausen uit deze periode werden door Dante wegens Hebzucht in het Purgatorium of zelfs de Hel geplaatst, met name Nicolaas 111, die in de Inferno boven op verschillende van zijn voorgangers verschijnt: 'De anderen die mij in de simonie zijn voorgegaan, zijn hier onder mijn hoofd naar beneden getrokken en liggen daar nu platgedrukt in de spleten van de rots.'11


  Zoals werd opgemerkt door Hildegard van Bingen en Bernard van Clairvaux bedreigde de juridische werkdruk op het pausdom niet alleen het geestelijk welzijn van de pausen zelf, maar ook het welzijn van het hele instituut. Het werd een groot internationaal hof, dat honoraria vroeg voor zijn rechtspraak; daardoor werd het minder een bron van geestelijk leiderschap en vernieuwing terwijl daar steeds meer behoefte aan was. In plaats daarvan leek geld verdienen de grootste zorg te zijn. Zoals de vermaarde prediker broeder Hugh van Montpellier in 1240 zei: 'De Romeinse curie bekommert zich niet om schapen zonder wol', en met een woordspeling op de naamvallen in de Latijnse grammatica 'als je in de accusatief naar de curie gaat, kom je nergens zonder datief' (d.w.z. zonder iets te geven).12


  De schijnbaar eindeloze procesvoering door kloosters en hogere geestelijkheid bracht vaak met zich mee dat zij zich meer zorgen maakten om vergroting van hun inkomsten en uitoefening van hun financiële rechten dan om hun herderlijke verantwoordelijkheden. Dit droeg bij aan het gevoel dat de gevestigde kerk de gelovigen in de steek liet. Op zijn beurt veroorzaakte dit een belangstelling voor alternatieve vormen van vroomheid die de georganiseerde kerk geheel verwierpen, of ten minste de onderdelen die de Mammon leken te dienen. Peter Waldo, een koopman uit Lyon, nam in de vroege jaren 1170 het gebod in het evangelie om zijn eigendom weg te geven en een leven in apostolische armoede te leiden voortaan letterlijk (net zoals Sint-Franciscus van Assisi in 1209zou doen). Hij kreeg een groeiend gevolg van vrome leken die hun leven graag naar bijbelse principes inrichtten en ontving pauselijke goedkeuring van Alexanderiiiin 1179. Daaraan was echter de voorwaarde verbonden dat hij en zijn volgelingen niet zouden preken zonder voorafgaande goedkeuring van de bisschoppen van hun dioceses. Toen zij dit gebod in de wind sloegen, werden zij als ketters veroordeeld door Lucius 111 in 1184, hetgeen bevestigd werd door het Vierde Lateraans Concilie in 1215. In 1211 werden tachtig van hen door een bisschoppelijke inquisitie wegens ketterij veroordeeld en verbrand. Bedreigender nog voor de gevestigde orde dan de Waldenzen, zoals ze bekend werden, waren de Katharen, ook Albigenzen genoemd (naar de stad Albi), die zich vanaf de vroege elfde eeuw ingroeven in de samenleving van Zuidwest-Frankrijk, in gebieden die beheerst werden door de graven van Toulouse en de koningen van Aragón. Hun ideeën ontleenden zij aan de lessen van de Manicheeërs, die invloedrijk waren geweest in de Romeinse en Perzische rijken van de derde tot de vijfde eeuw en die geloofden dat goed en kwaad, licht en donker, materieel en immaterieel gelijkelijk verdeeld waren, met elkaar vermengd en in voortdurende botsing. Zij zagen Christus als pure geest, aangezien materie gelijkstond aan het kwaad. Het pausdom beschouwde hen als onherstelbaar ketters, maar zij telden veel van de voornaamste magnaten uit de regio onder hun gelederen en konden pauselijke gezantschappen daardoor grotendeels negeren, alsook de veroordeling van hun ideeën op het Derde Lateraans Concilie in 1179.


  


  Verdediger van het geloof: Innocentius 111


  


  Innocentius 111 (1198-1216) was een neef van Clemens 111, van adellijke Romeinse afkomst, geschoold in theologie en canoniek recht, schrijver van twee theologische verhandelingen en toen hij tot paus gekozen werd was hij jonger dan al zijn directe voorgangers.1' Waar hij wijd en zijd gezien wordt als de grootste der middeleeuwse pausen, kunnen zijn successen in zekere mate zowel aan geluk als aan wijsheid worden toegeschreven. Rome was betrekkelijk rustig en in de meeste jaren van zijn pontificaat kon hij zelfde senator en het burgerlijk bestuur van de stad aanstellen. Hij werd kort na de dood van Hendrik vi gekozen, een potentieel gevaarlijke tegenstander die op het punt had gestaan om de heerschappij van Staufen te verwezenlijken, over het Roomse Rijk zowel als over het koninkrijk Sicilië. Zijn erfgenaam was de peuter Frederik 11. Diens moeder was erfgename van het Siciliaans koninkrijk; zij stierf eind 1198, waardoor haar zoon onder voogdij kwam van de paus. Hoewel Hendrik de Duitse vorsten al een eed van trouw jegens de kleine Frederik had laten afleggen, vereiste de politieke nood een sterker vorst dan een tweejarig kind.


  De keizerlijke titel ging normaliter over van vader op zoon, maar in omstandigheden als deze was verkiezing door de vorsten - de grote wereldlijke en kerkelijke magnaten van het Roomse Rijk - van wezenlijke betekenis en niet zomaar een formaliteit. De keurvorsten weigerden Frederik n te steunen en overwogen zelfs kandidaten van buiten het Roomse Rijk, zoals Richard i van Engeland (1189-1199) en Filips Augustus van Frankrijk (11801223) voor ze het eens werden over Filips, hertog van Zwaben en broer van Hendrik vi, benevens Otto van Brunswijk van de rivaliserende familie Welf, die vooral steun had in Saksen. Beiden werden door hun eigen aanhangers gekozen en het koninkrijk bleef verdeeld tot Filips in 1208 werd vermoord. Gedurende deze periode verdedigde Innocentius m de rechten van de jonge Frederik n in Sicilië terwijl hij over het algemeen Otto iv steunde tegen Filips van Zwaben in Duitsland, zoals hij ging doen, teneinde te voorkomen dat de twee koninkrijken werden verenigd.


  In Italië leidde de successieoorlog ertoe dat veel van de impopulaire Duitse plaatselijke landvoogden en legerleiders zich aan de paus onderwierpen of naar huis gingen. Een deel van hen probeerde het Siciliaanse koninkrijk in te nemen maar werd in 1204 verslagen door een alliantie van pauselijke en plaatselijke strijdkrachten. Onder deze zeer gunstige omstandigheden kon Innocentius m zijn persoonlijke heerschappij opleggen aan het grootste deel van centraal Italië, een succes dat door sommigen wordt gezien als de schepping van de pauselijke staat.


  Voor het eerst was er een verenigd grondgebied waar de paus erkend alleenheerser was en waar hij aan geen enkele politieke superieur verantwoording aflegde. Hij had volledige monarchale macht over de talrijke ondergeschikte adellijke goederen en steden waarin deze contreien waren verdeeld. Sinds de achtste eeuw hadden pausen heerschappij uitgeoefend over gebieden in centraal Italië, zoals het hertogdom Rome, krachtens de delegering van macht door de oosterse keizers. Hieraan waren in de negende eeuw landerijen in leen toegevoegd door de Karolingische heersers, hoewel ze niet allemaal onder bestuur van de paus waren gekomen. Maar zelfs binnen de oorspronkelijke kern van pauselijke gebieden bleven steden bestaan, zoals Tivoli, en instituties met bezittingen, zoals de abdij van Farfa bij Rome, waar de feodale superieur de keizer was en niet de paus.


  In de twaalfde eeuw waren er regelmatig twisten geweest over de gebieden die de krijgshaftige gravin Matilda van Toscane bij haar overlijden in 1112 zowel aan de keizers als aan de paus had nagelaten. Onder Frederik 1 en Hendrik vi werd de keizerlijke aanspraak algemeen erkend, hoewel die van de paus niet werd opgegeven. In de tijd van Hadrianus iv (1154-1159) was de oppervlakte van de gebieden die onder pauselijk gezag vielen teruggebracht tot die van de voormalige hertogdommen van Rome en Spoleto, maar onder Innocentius in, die in Italië feitelijk weinig keizerlijke tegenstand had, breidden ze zich uit tot een omvang die vrijwel intact zou blijven tot de annexatie van de pauselijke staten door het koninkrijk Italië in de jaren 1860. Na zijn verkiezing in 1198 was het een van Innocentius' prioriteiten om een nieuwe kruistocht op touw te zetten. De Derde Kruistocht was er niet in geslaagd Jeruzalem te heroveren en een nieuwe poging was vereist. Het conflict over de opvolging van Hendrik vi in het Roomse Rijk en de oorlog die in 1199 uitbrak tussen de Franse en Engelse koningen betekenden echter dat elke expeditie van deze orde het zonder koninklijke leiding zou moeten doen. In plaats daarvan beantwoordden verschillende magnaten van de tweede orde de oproep van de paus en er werd een leger samengesteld dat vanaf 1200werd aangevoerd door markies Bonifatius van Montferrat. Uit de samenstelling is afgeleid dat het doel was de Nijldelta aan te vallen, daar macht over Egypte werd gezien als sleutel tot herovering van het koninkrijk Jeruzalem. De kruisvaarders hadden echter maar iets meer dan de helft van het geld bij elkaar dat ze de Venetianen voor het transport van het leger hadden beloofd. Dus legde Venetië zijn eigen voorwaarden op en verlegde de koers van de kruistocht naar de kust van Kroatië om Zadar te veroveren, een vroeger eigendom dat nu echter schatplichtig was aan de koning van Hongarije. Daarna werd de expeditie weer een andere kant op gestuurd en moest ze assiste-ren bij de restauratie van de afgezette oosterse keizer Isaac 11 (1185-1195, 1203-1204), in ruil voor beloften van financiële steun. Hoewel de restauratie slaagde in 1203 konden Isaac 11 en zijn zoon Alexius iv niet betalen en waren ze ter .plaatse zó impopulair vanwege hun westerse bondgenoten dat ze snel werden vermoord. Een nieuwe keizer, Alexius v, weigerde hun beloften in te lossen; in april 1204 namen de kruisvaarders op aandringen van de Venetianen Constantinopel in en installeerden een van hun leiders, graaf Baldwin van Vlaanderen, als keizer van een nieuwe Latijnse staat van Roemenië, welke zou bestaan tot 1261. Drie achtste van het in 1204 veroverde gebied werd afgestaan aan Venetië.


  Innocentius 111 was woedend omdat de kruistocht in een aanhoudende aanval op medechristenen was veranderd, maar hoewel hij zijn afgevaardigden bij het leger berispte, erkende hij keizer Baldwin, die in 1205 stierf. Hij stelde ook een Latijnse patriarch van Constantinopel aan, wiens status binnen de kerk van eerste-na-de-paus werd bevestigd op het Vierde Lateraans Concilie in 1215. Het succes van de Vierde Kruistocht, gericht tegen christenen die niet in verbinding stonden met Rome, vestigde ook het idee dat zulke expedities even gelegitimeerd waren tegen afvalligen als tegen niet-christenen.Innocentius 111had deconversie van de Katharen vanaf hetbegin van zijn pontificaat prioriteit gegeven, maar plaatselijke prediking, waarin de nieuwe dominicaanse orde het voortouw nam, leidde niet tot het gewenste resultaat. De Vierde Kruistocht kan hem geïnspireerd hebben tot de oproep tot een kruistocht tegen ketterij in Zuidwest-Frankrijk in 1208. Directe aanleiding was de moord op een pauselijk afgevaardigde, Pierre de Castelnau, in januari. Graaf Raymond vi van Toulouse werd daarvoor verantwoordelijk gehouden, daar hij het vorige jaar wegens steun aan de Katharen was geëxcommuniceerd. In reactie op de oproep van de paus werd in het noorden van Frankrijk onder Simon de Montfort een leger samengesteld, dat in het zuiden moest worden ingezet tegen Raymond en andere vorsten van wie werd gedacht dat zij ketters beschermden. Er volgden meer dan twintig jaar gevechten in het zuidwesten, gekenmerkt door verscheidene slachtpartijen en verminking van de burgerbevolking van belegerde steden, om te beginnen in Béziers in 1209. Er werd weinig onderscheid gemaakt tussen de Kathaarse en de niet-Kathaarse bevolking. Toen koning Filips 11 van Aragón in 1213 tussenbeide kwam en zijn vazallen in de regio te hulp schoot tegen de kruisvaarders, werd hij verslagen en gedood in de slag bij Muret. Zijn afstammelingen zouden wraak nemen op het pausdom bij de inname van Sicilië in 1282. Na de dood van Simon de Montfort, die bij een onsuccesvolle belegering van Toulouse werd verpletterd door een blijdesteen, leidde de Franse koninklijke belangstelling voor vergroting van de macht in het zuiden tot inmenging door Lodewijk vm (1223-1226). Een raad van Franse bisschoppen in Bourges riep in 1225 nog een kruistocht uit tegen de nieuwe graaf van Toulouse, Raymond vu, die snel werd beëindigd toen Lodewijk stierf aan dysenterie.


  Toen Raymond vu van Toulouse in 1229 veel van zijn land afstond aan zowel het pausdom als het Franse koninkrijk werden de oorlogen in het zuiden van Frankrijk ten slotte beëindigd. Ze hadden het karakter van het kruisvarend ideaal, als dat in deze tijd nog het juiste woord is, getransformeerd tot een instrument dat tegen vrijwel iedereen kon worden gericht die kon worden voorgesteld als vijand van de kerk. Voor de eeuw ten einde was, gebruikten Innocentius' opvolgers kruisvaardersbullen om te proberen legers op de been te brengen tegen niet-ketterse christelijke heersers met ambities waarvan gedacht werd dat ze de rechten van de paus schonden. Men zou kunnen zeggen dat als het pausdom het concept van de kruistocht schiep, het dat tevens heeft gecorrumpeerd. Het jaar 1208 bracht nieuwe problemen voor Innocentius 111 in het Roomse Rijk. Na de moord op Filips van Zwaben in dat jaar was Otto iv minder afhankelijk van pauselijke steun, in het bijzonder nadat hij in november als keizer was geaccepteerd door een landdag van de voornaamste magnaten van het Roomse Rijk. Het jaar daarop verzocht hij om een kroning door de paus, waarbij hij akkoord ging met het opgeven van de keizerlijke aanspraak op het gebied van Matilda van Toscane en op Ravenna en de Romagna, die het pausdom nog steeds opeiste op grond van de veronderstelde schenking door Pippijn m. In ruil daarvoor werd hij in de Sint-Pieter gekroond op 4 oktober 1209. Hij begon in 1210 echter met de verovering van de pauselijke gebieden Ancona en Spoleto en viel Sicilië binnen om te proberen Frederik 11 te onteigenen. De paus excommuniceerde hem in november en haalde enkele keizerlijke keurvorsten over om hun loyaliteit te verleggen naar Frederik. In 1212 werd Frederik volwassen en in 1215 werd hij in Aken tot keizer gekroond. Toen Otto in 1218 stierf was hij uit de meeste van zijn gebieden verdreven; opnieuw waren het Roomse Rijk en het koninkrijk Sicilië in handen van dezelfde vorst. 240 In april 1213 vaardigde Innocentius 111 een bul uit waarin werd opgeroepen tot het Vierde Lateraans Concilie dat in november 1215 werd geopend en werd bijgewoond door eenenzeventig aartsbisschoppen en patriarchen, vierhonderdtwaalf bisschoppen en meer dan negenhonderd kloosterleiders. Hoewel de Griekse kerk alleen werd vertegenwoordigd door het recent geïnstalleerde en van pauswege aangewezen Latijnse patriarchaat van Constantinopel, werd het beschouwd als een alomvattend college, het twaalfde in de Roomse opsomming van dergelijke vergaderingen. Er stonden concrete doelen op het programma, zoals de discussie over de nieuwe Vijfde kruistocht, die in 1217 werd ondernomen. Er werd afgekondigd dat degenen die een kruisvaarderseed aflegden tot bestrijding van ketters dezelfde aflaat zouden ontvangen die werd toegekend aan hen die streden voor de herovering van de heilige;,plaatsen. Het concilie vaardigde gedragsregels uit voor de geestelijkheid, waarbij verboden waren inbegrepen op het bezoek aan herbergen, op de jacht en op gokken. Het herbevestigde het ideaal van het kerkelijk celibaat. Het waarborgde dat de geestelijkheid haar inkomen kreeg van haar parochianen: het werd gedecreteerd dat het tiende deel dat de kerk toekwam voorrang kreeg boven seculiere belastingen. Het verbood verschillende vormen van tiendontduiking. Het concilie is nog steeds berucht om zijn aandringen op onderscheidende kleding voor joden en moslims, 'opdat christenen zich niet bij vergissing verenigen met de vrouwen der joden of Saracenen, of joden of Saracenen met de vrouwen der christenen'.14


  Het Vierde Lateraans Concilie vaardigde ook een verbod uit op de stichting van nieuwe religieuze orden. Er was al pauselijke toestemming gegeven aan franciscanen en dominicanen, en de ontwerp-/beginselverklaring van de laatste werd op het concilie besproken door de paus en de stichter, de Spaanse kanunnik Domingo de Guzman. We hebben al opgemerkt dat de inspiratie achter Peter Waldo en zijn beweging, die door het concilie als ketters werden bestempeld, sterk leek op de inspiratie achter Franciscus van Assisi en zijn orde. Het essentiële verschil was dat Franciscus zowel de bisschop van Assisi als paus Innocentius ervan had overtuigd dat hij en zijn volgelingen volledig zouden gehoorzamen aan het gezag van de paus. Over het geheel genomen was dit concilie met zeventig wetten en de decreten over de kruisvaart het belangrijkste van de middeleeuwse concilies van de Roomse kerk. Over Innocentius in herinnerde men zich later die eeuw dat 'de kerk in zijn tijd sterk en krachtig was en haar heerschappij bestendigde over het Roomse Rijk en alle koningen en heersers ter wereld'.15 Maar dat zou niet lang duren.


  


  Een stormachtige periode


  


  Innocentius III werd opgevolgd door Honorius III (1216-1227), voorheen Romeinse aristocraat Cancio Savelli, kardinaal vanaf 1193 en kanselier onder Celestinus 111. In 1192 had hij een eerste versie van hetLiber Censuum(boek der belastingen) samengesteld, een verslag van de financiële activa en de verwachte jaarlijkse inkomsten van het pausdom. Als paus keurde hij de leefregels van de pasgestichte broederorden goed - van de dominicanen in 1216 en van de franciscanen of minderbroeders in 1223 - en benoemde hij kardinaal Hugo, die hem als paus zou opvolgen, tot officieel beschermheer van de franciscanen.


  Voor Honorius' verkiezing was het in Rome onder andere zijn plicht geweest als pauselijk voogd de jonge Frederik 11 te onderwijzen. De persoonlijke banden die zo werden gesmeed droegen bij aan beperking van latere conflicten tussen koning en paus, en toen de Lombardische Liga in 1226 nieuw leven werd ingeblazen haalde Frederik er Honorius toe over te bemiddelen tussen hemzelf en de opstandige steden. De voornaamste wrijving kwam voort uit het mislukken van de Vijfde Kruistocht tussen 1217 en 1221, waar zowel Frederik 11 de schuld van kreeg als de pauselijke afgevaardigde, kardinaal Pelagius, en Honorius dreigde de koning met excommunicatie als hij in 1227geen nieuwe kruistocht op touw zou zetten.


  Toen hij in 1221 nog kardinaal Hugo was, predikte Gregorius ix (12271241) de kruisvaart in Italië. Als paus was hij achterdochtiger jegens de keizer en hij gaf uitvoering aan de excommunicatie waar hij mee dreigde toen Frederik onder zijn belofte uit leek te willen komen om de leiding te nemen. Dat was wat overhaast, want de expeditie ging op weg en de geëxcommuniceerde Frederik bracht Jeruzalem in 1228 weer onder zijn bewind, zij het meer door onderhandeling met de bestuurder van Egypte dan door slag te leveren. Intussen had de paus een invasie van Sicilië goedgekeurd waarna hij akkoord ging met een wapenstilstand.


  Het was op dit ogenblik dat de Albigensische Kruistocht werd beëindigd met het verdrag van Meaux in april 1229. De Kathaarse leer bleef sterk in Zuidwest-Frankrijk, ondanks het verlies aan mensenlevens en de schade die door de Kruistocht aan de regio waren toegebracht, en in november vestigde Gregorius ix de inquisitie in Toulouse om de onderdrukking van ketterij voort te zetten. Vanaf de jaren 1180 hadden diocesaanse bisschoppen het recht uitgeoefend op instelling van inquisitiecommissies voor het onderzoek naar verdachten van ketterij, maar die waren beperkt in hun macht en geografische reikwijdte. Dit was het eerste onderzoek in zijn soort dat onder gezag van de paus werd opgezet en het werd, zoals de norm zou worden, grotendeels uitgevoerd door leden van de dominicaanse orde, waarvan de prediking tegen de Kathaarse leer een oorspronkelijke doelstelling was geweest. Terwijl de broe242 ders en andere inquisiteurs de ondervraging van verdachten uitvoerden, werden de veroordeelden overgedragen aan het plaatselijk seculier gezag dat het vonnis, gewoonlijk de brandstapel, ten uitvoer bracht.


  De verhoudingen tussen de paus en de keizer verbeterden in 1232 toen Frederik Gregorius in Rome weer aan de macht hielp, nadat hij was verdreven bij een gemeentelijke opstand die werd geleid door senator Luca Savelli, een neef van Honorius 111 en de vader van Honorius iv. De paus beantwoordde het gebaar in 1234 door namens de keizer te onderhandelen met de Lombardische Liga en Frederiks zoon Hendrik te excommuniceren toen hij opstond tegen zijn vader. Een beslissende overwinning op de Liga herstelde in 1237 echter de keizerlijke overheersing in Italië en in 1238 installeerde Frederik een van zijn buitenechtelijke zonen als koning van Sardinië, zonder toestemming van Gregorius, hoewel het een pauselijk leengoed was. De wrijving veranderde in een openlijk conflict toen Frederik in 1239 een geheime briefwisseling met enkele kardinalen begon om ze ertoe te bewegen Gregorius af te zetten en enkele brieven in handen vielen van de paus. Die excommuniceerde de keizer opnieuw en begon een nieuwe alliantie met de noordelijke steden. Frederik riep op tot een algemeen concilie van de kerk dat aanklachten tegen de paus moest horen en Gregorius gaf lik op stuk door zo'n concilie in het Lateraans paleis onder zijn eigen gezag bijeen te roepen. De macht die de keizer over grote delen van Italië uitoefende, stelde hem ertoe in staat degenen te arresteren die op weg waren naar het pauselijk concilie en in april 1241 belegerde hij Rome, waar Gregorius ix zich staande hield tot hij op 22 augustus stierf.


  Op dat ogenblik waren er maar twaalf kardinalen, waarvan er twee door de keizer gevangen werden gehouden. Hoewel Innocentius m tweeëndertig nieuwe kardinalen had benoemd, vertrouwden de pausen nu over het algemeen op een kleine binnenste groep van ongeveer zes voor het dagelijks bestuur van de curie. Financiële en politieke overwegingen pleitten eveneens tegen een teveel aan kardinalen, aangezien zij een deel van de pauselijke inkomsten ontvingen en facties konden vormen. Gregorius ix liet het aantal daarom afnemen. Vanaf de late twaalfde eeuw wilden pausen ook wel eens familieleden tot kardinaal benoemen om steun in het college te creëren. Innocentius m was de neef van Clementius m geweest en benoemde drie familieleden tot kardinaal. Vooral Innocentius iv (1242-1254) was berucht om zijn promotie van familieleden.


  In augustus 1241 waren de tien beschikbare kardinalen het oneens over zowel de behandeling van Frederik 11 als een nieuwe paus. Vanaf 1198 waren de pauselijke verkiezingen gehouden in het Septizonium, een laat-Romaans gebouw op de zuidwestelijke toegang tot de Palatijnse heuvel dat later in een klooster was veranderd. Het had het voordeel dat het gemakkelijk te verdedigen was, maar in 1241 werd dit tegen de kardinalen gebruikt in wat bekend werd als het terreurconclaaf. De senator, Matteo Rosso Orsini, wiens plicht het was om het conclaaf te bewaken, hield de kardinalen twee maanden in het Septizonium gevangen toen ze er niet in waren geslaagd het eens te worden over een nieuwe paus. Hij weigerde ook hun een niet-kardinaal te laten kiezen. Eén kardinaal stierf, waarna de negen overlevenden het op 25 oktober ten slotte eens werden over Celestinus iv. Twee dagen later werd die ziek, waarschijnlijk als gevolg van de gang van zaken bij zijn eigen verkiezing, en hij stierf ongewijd op 10 november. Tegen die tijd waren de overlevende kardinalen uit Rome weggevlucht om aan nog zo'n conclaaf te ontkomen. Aangezien er nu maar acht kardinalen in vrijheid waren en er zonder paus geen manier was om er meer te benoemen, was er anderhalfjaar een vacature terwijl de kardinalen de vrijlating van hun twee door de keizer gevangen collega's poogden te bereiken. Toen dat eenmaal was gelukt, werd er in de stad Anagni, in pauselijk gebied, een conclaaf gehouden dat leidde tot de verkiezing van Innocentius iv (1242-1254). Hij was de zoon van een keizerlijke belastinginner, voormalig pauselijk vicekanselier (het ambt van kanselier bleef na 1216 onvervuld) en zeer ervaren zowel in beheer van de curie als in burgerlijk bestuur.


  Daar de keizer nog steeds de toegangen tot Rome beheerste, hield Innocentius iv in 1245 een algemeen concilie in Lyon. Dit was een politiek verdeelde stad, waarvan het grootste deel op keizerlijk gebied lag (de stad werd pas Frans in 1307), maar een ander deel hoorde tot het koninkrijk van Lodewijk ix (1226-1270), onder wiens bescherming het concilie plaatsvond. Dit markeerde het begin van een veel grotere Franse betrokkenheid bij pauselij-ke zaken. Hoewel de discussies zich toespitsten op kerkhervorming en plannen voor wat de Zevende Kruistocht (1248-1254) zou worden, hoorde dit Eerste Concilie van Lyon tot de in politiek opzicht meest voortvarende van dergelijke bijeenkomsten. Op aanwijzing van de paus zette het concilie Frederik 11 af en vroeg het de Duitse keurvorsten een nieuwe keizer te kiezen. Ter rechtvaardiging beweerde Innocentius iv dat het pausdom in wereldlijke zowel als in kerkelijke zin het hoogste gezag was. Om dit in de praktijk te bereiken steunde hij verscheidene onsuccesvolle uitdagers van Frederik in Duitsland, beval de broederorden een kruistocht tegen hem te prediken en probeerde hem zelfs te laten vermoorden. Later werd beweerd dat de kenmerkende rode kardinaalshoeden met lange linten op dit concilie voor het eerst werden gedragen als symbool van de bereidwilligheid, het eigen bloed te vergieten om de kerk te verdedigen.16


  Frederik overleefde dit alles evenwel en stierf een natuurlijke dood in 1250, maar Innocentius was vastbesloten dat zijn zoon Koenraad iv, die in 1237 tot rooms-koning was gekroond, hem niet als keizer zou opvolgen. Dat het pausdom erop stond dat er in Duitsland noch Sicilië een Staufen aan de macht kwam, laat zien hoe ernstig de verhoudingen sinds Frederik 1 waren verslechterd. Innocentius iv keerde in 1251 terug naar Italië en begon een buitenlandse vorst te zoeken die rooms-koning en uiteindelijk ook keizer kon worden, nadat alle Duitse uitdagingen van de familie Staufen op niets waren uitgelopen. De voornaamste kandidaat was Richard van Cornwall, de jongere broer van de Engelse koning Henry in, maar er kon geen serieuze kandidaat tegen Koenraad iv in het veld worden gebracht voor deze in 1254stierf.


  Manfred, een buitenechtelijke zoon van Frederik 11, erkende de pauselijke heerschappij over het koninkrijk Sicilië na de dood van Koenraad, waarmee hij hoopte zijn eigen bevestiging als koning te bewerkstelligen. Hoewel dit Duitsland en Sicilië zou hebben gescheiden, was Innocentius iv vastbesloten de opvolging door het huis Staufen in beide landen te verhinderen, en hij verklaarde het koninkrijk voor geannexeerd door het pausdom. Manfred kwam in opstand en versloeg het leger van de paus bij Foggia, terwijl Innocentius zelf net in Napels op sterven lag. Hoewel de kardinalen die Innocentius vergezelden naar Rome wilden terugkeren, dwong de burgemeester van Napels hen in zijn stad een conclaaf te houden, opgetogen als hij was om de eer die hem werd aangedaan. De kardinalen kozen snel een neef van Gregorius ix die de naam Alexander iv aannam (1254-1261). Hij was in 1227 tot kardinaal benoemd in een van de meest betekenisvolle kerkenraden van de eeuw; van de zes kardinalen die daarin werden benoemd, werden er drie later tot paus gekozen. Evenzo zouden van de zeven in 1261 benoemde kardinalen er drie later de pauselijke troon bestijgen, net als drie van de vijf die werden benoemd in 1273, wat voor willekeurig welke periode ongebruikelijk hoge aantallen waren.1?


  Daar het hem niet lukte met Manfred een overeenkomst te sluiten, legde Alexander iv zich toe op het zoeken van andere kandidaten voor zowel het Roomse Rijk als het Siciliaanse koninkrijk. Alfonso x De Wijze van Castilië


  (1252-1284) had er wel oren naar om Richard van Cornwall uit te dagen, die nu wel tot rooms-koning was verkozen maar niet tot keizer, en Henry 111 van Engeland was al met Innocentius iv overeengekomen dat hij ervoor zou betalen om zijn jongste zoon te mogen bekleden met het Siciliaanse koningschap. Een pauselijke vergunning die de koning het recht gaf gedurende vijf jaar een belasting van 10 procent op kerkelijke inkomsten te heffen, zoge-naamd om een kruistocht te financieren, was bedoeld om hem met deze betaling te helpen.18 Met andere woorden, geld van de Engelse kerk werd overgebracht naar de pauselijke schatkist, opdat vorst Edmund tot koning van Sicilië kon worden gekroond. In Engeland gaf dit voeding aan ontevredenheid, zowel met de koning als met de paus, maar de overeenkomst werd in 1258 afgeblazen toen duidelijk werd dat Henry zijn deel van de afspraak niet na kon komen, al werden reeds betaalde gelden niet teruggestort. Manfred riep zichzelf nog datzelfde jaar uit tot koning en veroverde snel meer pauselijk gebied, waaronder Spoleto, de Romagna en de Marche van Ancona. In 1261 werd hij door de burgers zelfs tot Romeins senator gekozen. Alexander iv moest in de heuvelstad Viterbo blijven. Daar werd in 1257 een nieuw pauselijk paleis gebouwd dat het decor zou zijn voor de conclaven waar de meeste van zijn directe opvolgers werden gekozen.


  Alexander iv slaagde er niet in kardinalen te benoemen en daarom waren er maar acht toen hij in 1261 stierf. Na drie maanden debatteren werden die acht het eens over Jacques Pantaléon, zoon van een schoenmaker, die door zijn studie in Parijs was gestegen tot universitair docent en vandaar tot hogere ambten binnen de kerk in Frankrijk. Hij diende als pauselijk afgevaardigde in Oost-Europa en titulair patriarch van Jeruzalem. Ter ere van de Franse paus Urbanus 11 nam hij de naam Urbanus iv aan (1261-1264) en hij benoemde snel veertien nieuwe kardinalen waarvan er zes Frans waren. Vergelijkbare vaderlandslievende gevoelens hebben wellicht zijn besluit beïnvloed om het koninkrijk Sicilië eerst aan te bieden aan koning Lodewijk ix en toen aan diens broer Karel, graaf van Anjou; in elk geval was het Franse koningshuis het meest geschikt voor ondersteuning van het pauselijke programma. Karel nam het aanbod van de paus in 1263 aan, betaalde 50.000mark meteen en beloofde nog eens 10.000 ounces goud per annum zodra hij koning was. Ook zwoer hij geen verkiezing tot keizer te aanvaarden. Urbanus kon niet kiezen tussen de tegenstrijdige aanspraken op de keizerlijke titel door Richard van Cornwall en Alfonso x van Castilië, maar verbood de verkiezing van Koenradijn, de zoon van Koenraad iv en de laatste rechtmatige Von Staufen. Het lukte hem evenmin om Rome onder bestuur te krijgen zodat hij zijn pontificaat doorbracht in Orvieto en later Perugia, waar hij werd begraven.


  De stijgende Franse invloed in de curie kwam tot uitdrukking in de verkiezing van een van Urbanus' nieuwe kardinalen, de aartsbisschop van Narbonne, die paus Clemens iv werd (1265-1268). Hij was de laatste paus die wettige kinderen had en wel twee dochters uit een vroeger huwelijk. Hij bracht de curie terug naar Viterbo, waar het paleis in 1267 werd voltooid terwijl hij wachtte op de uitslag van Karels poging Sicilië te veroveren. Karel en zijn leger bereikten Rome in 1265, waar hij tot senator werd gekozen en als koning werd geïnstalleerd door vijf kardinalen, die optraden namens de paus. Een jaar later versloeg en doodde hij Manfred op het slagveld nabij Benevento. De enige uitdaging van zijn verovering van Sicilië en overheersing van een groot deel van Italië deed zich in 1268 voor, toen de achttien jaar oude Koenradijn in Italië aankwam. Die werd hartelijk ontvangen in Rome, maar onmiddellijk geëxcommuniceerd door Clemens iv en toen door Karel verslagen in de slag bij Tagliacozzo. Een van de ambten die Karel met pauselijk mandaat bekleedde, was dat van keizerlijk plaatsvervanger; dat gaf hem de macht de doodstraf op te leggen aan verstoorders van de vrede en hij gebruikte die macht om Koenradijn te executeren. Clemens gaf geen commentaar. Na de dood van de paus in het jaar daarna waren de kardinalen in Viterbo meer verdeeld dan ooit toen ze bijeenkwamen voor een conclaaf dat twee j aar en tien maanden duurde en het langste was dat ooit werd gehouden. Ze werden uiteindelijk opgesloten in het paleis en kregen geleidelijk kleinere rantsoenen om hen tot een besluit te dwingen. Ten slotte kozen ze Teobaldo Visconti, een Italiaans aartsdeken die juist op kruistocht was met Edward 1 van Engeland (1272-1307). Hij bereikte Viterbo pas twee maanden na zijn verkiezing en reisde verder naar Rome, waar hij als Gregorius x de troon besteeg (1271-1276).


  Hoewel hij 'zonder enige twijfel een zeer heilig man was, uiterst vijandig stond tegenover afvalligen en geobsedeerd was door de herovering van het heilig land', onderkende Gregorius tevens de noodzaak om een politiek tegenwicht te vormen tegen Karel van Anjou, die een veel grotere dreiging werd voor de onafhankelijkheid van het pausdom en zijn gebieden dan het huis Von Staufen ooit was geweest, en dus probeerde hij het slepende proces om een nieuwe keizer te vinden nieuw leven in te blazen.19 De dood van Richard van Cornwall schiep in 1272 een gelegenheid en het jaar daarna werd de landgraaf van Alsace, Rudolf van Habsburg, verkozen om zijn plaats in te nemen als rooms-koning. Een afspraak volgens welke hij in februari 1276 tot keizer zou worden gekroond ging niet door omdat de paus in de maand daarvoor stierf. In 1274 had Gregorius al een algemeen concilie bijeengeroepen in Lyon om vorm te geven aan een hereniging van de Latijnse en Griekse kerken, feitelijk op pauselijke voorwaarden. Het oostelijke keizerrijk had het bewind over Constantinopel heroverd in 1261 en moest nu het hoofd bieden aan de dreiging van een aanval door verdreven westerlingen, die zich bij Karel van Anjou hadden aangesloten. Om de aanval te voorkomen opende keizer MichaelviiiPalaeologos (1259-1282) onderhandelingen met Gregorius x over een verzoening van de kerken. Pauselijke afgezanten stonden erop dat dit aanvaarding van de filioque clausule door de geloofsbelijdenis van Nicea met zich mee zou brengen, het gebruik van ongedesemd brood bij de mis en de universele erkenning van het primaat van de paus; juist de punten die in 1054 de breuk hadden veroorzaakt. Hoewel de oosterse bisschoppen en monniken in het algemeen geen concessies wilden doen, al helemaal niet nadat ze zich succesvol hadden verzet tegen westerse overheersing in Constantinopel, was de keizer genegen tot compromissen om vrede te bewerkstelligen. Zijn afgezanten aanvaardden de pauselijke voorwaarden op het concilie, maar het verzet van de oosterse kerk betekende dat ze niet in werking konden treden. Het concilie legde een belasting op van een tiende deel aan de kerkelijke inkomsten, inclusief die van kloosters, om een nieuwe kruistocht te financieren. Dit soort kerkelijke belasting werd steeds minder populair en een kloosterlijke chroniqueur merkte bij het nieuws van Gregorius' dood bits op dat de man die de tienden (decimas)had opgelegd nu zelf was gedecimeerd.20


  Het concilie vaardigde een nieuw electoraal decreet uit om te voorkomen dat toekomstige conclaven zo lang duurden als dat van 1268-1271; voortaan moesten de kardinalen binnen tien dagen na de dood van de paus in vergadering bij elkaar komen en zonder contact met de buitenwereld bij elkaar blijven, terwijl hun rantsoenen en andere gemakken geleidelijk verminderd werden naarmate ze er langer over deden. De kardinalen zelf waren tegen dit voorstel, maar Gregorius drukte het door met steun van de bisschoppen die het concilie bijwoonden.


  Toen ze bij het conclaaf van januari 1276 met deze voorwaarden werden geconfronteerd, kozen de kardinalen snel een Franse broeder dominicaan, Pierre van Tarentaise, tot Innocentius v (januari tot juni 1276). Hij was provinciaal geweest, dat wil zeggen hoofd van het Franse provincialaat van zijn orde, en een bekend geleerde voor hij werd benoemd tot aartsbisschop van Lyon (1272) en daarna tot kardinaal-bisschop van Ostia en kardinaal-grootpenitentiarius. In een zeer kort pontificaat wijzigde Innocentius het beleid van zijn voorganger tegenover Karel van Anjou; hij bevestigde Karels benoeming tot senator van Rome en keizerlijk plaatsvervanger in Toscane, stelde de kroning van Rudolf van Habsburg uit en steunde het idee van een kruistocht tegen Constantinopel. Hij eiste dat de Griekse geestelijkheid zou zweren de filioque en het primaat van de paus te aanvaarden; dit dreigde de voorlopige hereniging te ondermijnen die was bereikt op het Tweede Concilie van Lyon.


  Zijn vroege dood bracht de kardinalen in verwarring. Karel van Anjou hield als senator toezicht op het volgende conclaaf en toen dat niet opschoot paste hij de nieuwe regels toe. In het hartje van de Romeinse zomer gingen verschillende deelnemers met zonnesteken onderuit voor ze het eens konden worden over Ottobono Fieschi, een neef van Innocentius iv, die de naam Hadrianus v aannam. Daar hij er zelf onder geleden had, trok hij het nieuwe electorale decreet onmiddellijk in, maar hij werd ziek en stierf in Viterbo, iets meer dan een maand na zijn verkiezing en zonder tot priester te zijn gewijd of tot paus gekroond.


  


  Gevaarlijke nalatenschappen


  


  Hadrianus' opvolger was een van de weinige pausen uit deze periode die door Dante in het paradijs werden geplaatst en de enige uit Portugal. Pedro Juliao was de zoon van een arts en doceerde geneeskunde aan de pas opgerichte universiteit van Siena. Hij schreef een boek over oogheelkunde, een medische zelfhulpgids met de titelThesaurus Pauperum(Schatkamer der armen) en werken over filosofie. Na te zijn voorgesteld aan Gregorius x door kardinaal Fieschi (later paus Hadrianus v) werd hij pauselijk geneesheer, titulair aartsbisschop van Braga en kardinaal-bisschop van Tusculum. Hij nam de naam Johannes aan en werd ervan overtuigd dat zijn nummer xxi was. De oplettende lezer ziet nu Johannes xx aan zich ontfutseld worden, maar er was geen paus Johannes na de negentiende, die in 1032 stierf, en daarna ontstond verwarring over de nummering. Zelfs als paus wijdde Johannes xxi zich in het paleis te Viterbo liefst aan de wetenschap; het pauselijk beleid werd grotendeels gevoerd door kardinaal Giangaetano Orsini, de zoon van senator Matteo Rosso Orsini. Volgens een tijdgenoot was de kardinaal zo 'kalm in zijn optreden, dat velen hem "el composto" noemden'.21 Daar hij zelf zou worden gekozen tot Nicolaas 111 (12771280) is er een aanzienlijke continuïteit tussen deze twee pontificaten, behoudens het conclaaf van zes maanden dat volgde op de dood van Johannes xxi in mei 1277 als gevolg van de instorting van het plafond in zijn nieuwe werkkamer. Dat hier geen menselijk handelen achter werd gezocht is verbazingwekkend: toen de voormalige aartsbisschop van Canterbury Robert Kilwardby in 1279 stierf, een jaar nadat hij tot kardinaal was benoemd, namen veel mensen in Engeland meteen aan dat hij in de curie was vergiftigd.22


  Op het conclaaf van 1277, dat door slechts zeven kardinalen werd bijgewoond, werd het verzet tegen de verkiezing van Orsini geboden door drie aanhangers van Karel van Anjou. Onder Johannes xxi had het pausdom zich weer van Karel gedistantieerd en hem niet bevestigd als senator of keizerlijk plaatsvervanger in Toscane. Nicolaas 111 dwong hem beide ambten op te geven. Tegelijkertijd werd met Rudolf van Habsburg verder onderhandeld over keizerlijke aanspraken op de Romagna die hij uiteindelijk in 1279 opgaf, waarbij Rudolf toestond dat zij geheel zou opgaan in de pauselijke staten. Hij zou deze concessie te laat blijken te hebben gedaan, daar Nicolaas m de zo-mer daarop stierf aan een beroerte en werd opgevolgd door een andere Franse paus, groter aanhanger van het huis Anjou en minder geïnteresseerd in de benoeming van een nieuwe Duitse keizer. Dus stierf Rudolf nog steeds ongekroond in 1291. Noch Johannes xxi, noch Nicolaas 111 slaagden erin iets te maken van de hereniging van de Griekse en Latijnse kerken, zoals toegezegd op het Tweede Concilie van Lyon. Evenmin waren ze ertoe in staat een nieuwe kruistocht op de been te brengen, ondanks de verkenning van de mogelijkheid om de Mongolen als bondgenoten tegen de moslims te gebruiken. Johannes xxi en Nicolaasiiiwaren op allerlei manieren vergelijkbaar, maar alleen Nicolaas werd door Dante in de Hel geplaatst om zijn nepotisme. In andere opzichten was hij echter een zeer succesvol paus geweest.


  Nicolaas' dood maakte de weg vrij voor kardinalen die Karel van Anjou goedgezind waren om een paus te kiezen die zijn belangen beter diende. Twee Orsini kardinalen, familieleden die door Nicolaas 111 waren bevorderd, werden door Karel gevangengenomen, maar er was toch een conclaaf van zes maanden nodig voor een andere Franse paus werd geïnstalleerd. Dat was Simon de Brion, voormalig kanselier van het Franse koninkrijk, die de naam van Martinus iv aannam (1281-1285)ter nagedachtenis aan de alom vereerde Franse heilige Martinus van Tours (f 397). Hoewel hij overwegend zetelde in Orvieto, werd hij voor het leven tot senator van Rome gekozen, een unieke onderscheiding voor een paus (hoewel iedereen in principe tot senator kon worden gekozen), maar hij gaf de titel aan Karel van Anjou; daarmee verwierp hij een decreet van Nicolaas 111 dat de titel aan buitenlandse vorsten onthield. Martinus iv steunde de expeditie die Karel tegen Constantinopel van plan was en die Nicolaas m voorheen had tegengehouden, en vergemakkelijkte de alliantie met Venetië om te voorzien in het nodige transport overzee. Bij wijze van aanloop excommuniceerde hij keizer Michael 111 in 1281; in het jaar daarna leidde dat tot de formele verwerping van de herenigingsovereenkomst die was gesloten op het Tweede Concilie van Lyon door Andronicus n (1282-1328), de opvolger van Michael. Het begin van Karels veldtocht was voorzien in 1283, maar het hele project werd lekgeschoten toen hij en zijn trawanten in 1282 uit het koninkrijk Sicilië werden verdreven bij de zogenoemde Siciliaanse Vespers, een opstand van het volk tegen de gehate Franse koning en zijn landgenoten. Daarna brachten de Sicilianen hulde aan de paus, waarmee ze het koninkrijk erkenden als een pauselijk leengoed, maar hij eiste dat zij trouw zouden blijven aan Karel. In plaats daarvan begonnen zij een nieuwe monarch te zoeken die zij in 1283 vonden in de persoon van koning Peter m van Aragón (1276-1285). Hoewel hij direct door de paus werd geëxcommuniceerd kon Peter zich vestigen als koning van Sicilië, zowel Martinus iv als Karel van Anjou tartend; zij stierven beiden in 1285. Het daaropvolgende conclaaf in Perugia was ongebruikelijk kort en resulteerde in de verkiezing van de Romeinse aristocraat Giacomo Savelli, vijf dagen na de dood van zijn voorganger. Hij nam de naam Honorius iv aan (12851287) ter ere van zijn achteroom Honorius 111. Hij had diepe wortels in Rome, waar zijn familie de Aventijnse heuvel en het Theater van Marcellus beheerste en hij werd direct tot senator voor het leven gekozen, een ambt dat hij delegeerde aan zijn broer Pandolfo. Hij koesterde dezelfde voorkeur als Nicolaas 111 voor het Vaticaanse paleis boven het Lateraanse maar liet op de Aventijnse heuvel voor zijn familie ook een nieuw, versterkt paleis bouwen waarvan gedeelten nog zichtbaar zijn.


  De nieuwe paus wees het beleid van Martinus iv tegenover Sicilië niet af. Hij beschouwde de politieke zelfbeschikking van de Sicilianen als een belediging van de pauselijke heerschappij en steunde dus een kruistocht tegen het eiland die op touw werd gezet door de Franse koning Filips 111 (12701285). Toen Filips stierf ging de tocht niet door en toen Peter 111 in hetzelfde jaar overleed, werd hij zonder ruzies in Aragonese lijn opgevolgd. Zijn jongste zoon Jacobus 11 (1285-1295) nam de Siciliaanse monarchie over, terwijl zijn oudste zoon Alfonso in (1285-1291) Aragón erfde. Beide Aragonese koningen werden prompt geëxcommuniceerd, maar het al te openlijk gebruik van de pauselijke excommunicatie ten dienste van het huis Anjou bracht een spirituele inflatie teweeg.


  Honorius' dood werd gevolgd door een vacature die elf maanden niet werd vervuld, van april 1287 tot februari 1288, omdat een aantal kardinalen die zomer ziek werden en er zes overleden. De overlevenden vluchtten weg uit Rome maar besloten vervolgens de enige uit hun midden te kiezen die in de stad was gebleven, kardinaal Girolamo d'Ascoli, een franciscaner broeder die Sint-Bonaventura was opgevolgd als generaal van de orde in 1274. Hij werd tot kardinaal benoemd in 1278 en tot bisschop van Palestrina in 1279. Hoewel hij in Rome tot senator voor het leven was benoemd, bewoog hij zich er minder makkelijk dan zijn voorganger; waar een evenrediger verdeling van gunsten werd verlangd gaf hij te veel pauselijke steun aan de Colonna, een van de vooraanstaande aristocratische families van de stad. Hij volgde de lijn van zijn voorgangers inzake Sicilië, waarbij hij een alliantie van Frankrijk en Castilië tegen Aragón aanmoedigde in 1288 en hij kroonde Karel van Salerno ('[ 1309), de zoon van Karel van Anjou, tot titulair koning van Sicilië in 1289. Dit bleek contraproductief, want de Aragonezen en Sicilianen vochten de oorlog in Zuid-Italië uit en begonnen daar gebieden te veroveren. Toen Jacobus 11 zijn broer in 1291 opvolgde als koning van Aragón én Sicilië scheen het pauselijk beleid ten gunste van de Angevins definitief mislukt. Deze moorddadige worstelingen tussen christenen vielen samen met de uiteindelijke ineenstorting van de kruisvaardersstaten in het Nabije Oosten, die werd gekenmerkt door de val van Tripoli in 1289 en van Akko in 1291; beide werden ingenomen door de Mamelukse sultan Baybars van Egypte. Aan nieuwe oproepen tot kruisvaart werd nauwelijks gehoor gegeven. In deze omstandigheden vormde het conclaaf dat volgde op de dood van Nicolaas iv en dat zevenentwintig maanden duurde een dieptepunt in het pauselijk prestige, dat ver verwijderd was van het aanzien dat het in het begin van de eeuw genoot. De algemene hoop, en die van het handjevol kardinalen zelf, werd uiteindelijk gevestigd op de mogelijkheid dat zij met hun keuze in juli 1294de lang voorvoeldepapa angelicusvan de profetische verwachting ten slotte hadden gevonden.
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  Vals, schuldig Babylon


  (1294-1378)


  


  De papa angelicus


  


  In de vroege morgen van 7 september 1303 slopen gewapende mannen door een stad in de heuvels, veertig kilometer ten oosten van Rome, met de bedoe-ling de paus gevangen te nemen of te doden. Hun aanvoerders waren een Romeins aristocraat, Sciarra Colonna, en Guillaume de Nogaret, opperste minister van koning Filips iv de Schone van Frankrijk. Het geluid van troepen die zich in de richting van het pauselijk paleis bewogen, wekte de bewoners van Anagni.1 Terwijl de kerkklokken luidden, verzamelden de meest vooraanstaande burgers van de stad zich op het centrale plein, terwijl anderen de pauselijke schatkamer begonnen te plunderen, alsmede de huizen en wijnkelders van kardinalen die loyaal waren aan de paus. Drie kardinalen vluchtten door een rioolbuis. Twee kardinalen en enkele schildwachten bleven bij de paus, Bonifatius vm (1294-1303).


  De samenzweerders eisten de pauselijke schatkist, de invrijheidstelling van twee gevangen kardinalen van de familie Colonna en het aftreden van Bonifatius. Die avond was Bonifatius vm gevangen in zijn eigen kamer. Sciarra, een broer van de twee gevangen kardinalen, dreigde de paus te doden, maar De Nogaret hield hem tegen. Hem was opgedragen Bonifatius naar Frankrijk te brengen ter berechting door een algemeen concilie van de kerk, waar hij onder meer beschuldigd zou worden van de moord op zijn voorganger Celestinus v (1294), de papa angelicus. Negen jaar eerder koos een klein en bitter verdeeld gezelschap kardinalen de vijfentachtigjarige Pietro da Morrone tot paus, die de naam Celestinus v aannam.2 Geboren als zoon van een boer was hij in zijn jonge jaren benedictijner monnik geweest, waarna hij kluizenaar werd in de Abruzzen en op de Monte Morrone in een grot woonde. Zijn reputatie van heilig man en geneesheer trok zo veel discipelen en leken aan, dat hij zich op een meer solitaire plaats terugtrok. Hij bracht zijn volgelingen echter ook onder in een gemeenschap die in 1263 door Urbanus iv officieel werd erkend als onderdeel van de benedictijner orde en in 1274 door Gregorius x onder bescherming van de paus werd gesteld. In 1293 gaf Pietro de leiding van de gemeenschap, die later de Celestijnse orde zou worden genoemd, uit handen en ging hoog op de Monte Morrone in een kleine grot in retraite.


  Niet zo ver van de wereld staande als zijn loopbaan zou kunnen doen veronderstellen, had Pietro een nieuwe religieuze orde gesticht en geleid, hij had twee van haar kloosters bestuurd en haar eerste algemene kapittel voorgezeten. Daarnaast volgde hij vanuit zijn afgelegen kluis wat er in de kerk gebeurde. Het was zijn eigen brief aan een der kardinalen, waarin hij waarschuwde voor Gods toorn omdat ze er niet in slaagden een nieuwe paus te kiezen, die leidde tot zijn eigen verkiezing in 1294.


  Celestinus' loopbaan stond in nauw verband met de leerstellingen vanGioacchino da Fiore (1135-1202), een Calabrische mystieke kluizenaar en monastiek leider die de komst van de papa angelicus en het tijdperk van de heilige geest had geprofeteerd; daarin zou het eeuwige evangelie worden geopenbaard, de bestaande organisatie van de kerk zou plaatsmaken voor de orde der rechtvaardigen en de mensheid zou rechtstreeks met God communiceren in een tijdperk van universele liefde. In 1200 had Gioacchino zijn geschriften voor onderzoek aan Innocentius 111 gegeven, maar hij stierf voor hij toestemming kreeg. Zijn boodschap werd verspreid, hoewel een deel van zijn leer werd veroordeeld door het Vierde Lateraans Concilie in 1215. Dante, wiens ideeën hij beïnvloedde, plaatste hem in het paradijs. Rond 1250 beweerde een van zijn volgelingen, Gerardo di Borgo San Donnino, dat de broeders franciscanen de orde der rechtvaardigen waren uit de profetie.3 De franciscanen waren zelf bitter verdeeld door een kwestie rond eigendomsrecht van bezit, een zaak die werd verergerd door hun stijgende po-pulariteit en de goederen, landerijen en kerken die hun werden gegeven. De strengere factie binnen de orde, die al snel bekendstond als de spiritualen, wenste alle eigendom te verwerpen en omarmde de boodschap van Gioacchino en vervolgens Celestinus v dus van harte. Dit conflict tussen franciscanen bracht Alexander iv tot het instellen van een commissie die Gioacchino's leerstellingen moest onderzoeken. Dat resulteerde in de veroordeling van de laatste ketter in 1263, maar er werd een compromis bereikt met de spiritualen in 1279, toen paus Nicolaas m al het franciscaner eigendom onder pauselijk bestuur stelde om het in hun naam te gebruiken. Verwachtingen van een nieuw en spiritueler tijdperk waren niet beperkt tot de volgelingen van Gioacchino en de franciscanen. In Milaan bijvoorbeeld, ontwikkelde zich een kleine gemeenschap van leken en religieuzen rond een mysterieuze ascete die Guglielma werd genoemd (")" 1281). Haar volgelingen beschouwden haar als de Heilige Geest in vrouwelijke vorm. Zij benoemde de non Maifreda da Pirovano, familie van de heren Visconti van Milaan, tot paus en plaatsvervanger. Gelovigen verwachtten dat Maifreda in het jaar 1300 met Pasen en Pinksteren de mis zou vieren, wat zou leiden tot Guglielma's wederkeer en het begin van een nieuw tijdperk van de Geest. De inquisitie arresteerde Maifreda en anderen echter en ondervroeg en verbrandde hen voor de tweede mis kon worden gezegd.4


  Ondanks de veroordeling van Gioacchino van Fiore en de vervolging van de Guglielmieten leefde er bij veel christenen, onder wie ook hogere geestelijken, een verlangen naar en verwachting van een nieuw tijdperk. De uiteindelijke keuze van de kardinalen voor Pietro da Morrone in juli 1294 weerspiegelt deze tijdgeest. Hoewel hij in eerste instantie zijn uitverkiezing weigerde, kwam hij de stad L'Aquila binnen op een ezel om te worden gekroond in een kerk van zijn eigen orde. Hij schonk de spirituale franciscanen de status van onafhankelijk genootschap als de Arme Kluizenaars van Paus Celestinus en op 18 september benoemde hij het significante en symbolische aantal van twaalf nieuwe kardinalen, wellicht ter inhuldiging van een 'monastiek tijdperk van de Heilige Geest'.5 Ze waren niet allemaal monnik; onder hen waren ook de aartsbisschoppen van Lyon en Bourges, de kanselier van het diocees Parijs, de pauselijke vicekanselier en de kanselier van het koninkrijk Sicilië. En toen, op 13 december 1294, om redenen die onverklaard bleven, deed Celestinus afstand van de troon, wat voor het eerst was sinds Silverius dat in 537 had gedaan. Kardinaal Benedetto Caetani, die ervan werd verdacht hem bij deze beslissing te hebben beïnvloed, werd op 24 december unaniem tot opvolger gekozen onder de naam Bonifatius vin. Celestinus wilde terugkeren naar zijn grot op Monte Morrone, maar Bonifatius vreesde dat hij een gereedschap zou worden van de vele vijanden van de nieuwe paus. Terwijl hij Bonifatius naar Rome begeleidde voor diens kroning in januari 1295 ontsnapte hij echter en hij werd in heel Zuid-Italië achterna gezeten tot hij in juni gevangen werd genomen bij een poging het oostelijke keizerrijk te bereiken. Bonifatius zette hem gevangen in een kasteel in Anagni en daar stierf hij op 19 mei 1296.


  


  Wolf, leeuw of hond: Bonifatius VIII


  


  De nieuwe paus had een zeer verheven idee van zijn ambt. Hij werkte de pauselijke liturgie uit en verhoogde de pauselijke tiara, waar hij een tweede kroon aan toevoegde en een enorme robijn, die verloren ging bij de kroning van een van zijn opvolgers. In Rome, Orvieto en Anagni werden standbeelden van hem met deze verhoogde tiara opgesteld, waardoor zijn vijanden hem ervan konden beschuldigen beelden van zichzelf te hebben opgericht ter aanbidding door het volk.6 Bonifatius was er ook op belust de belangen van zijn familie, de Caetani, te bevorderen; sommige leden werden benoemd op hoge geestelijke posten en van anderen werd het landgoed uitgebreid. Zijn neef Pietro, die markies van Ancona werd in 1296, kreeg het bestuur van de Torre de la Milizie in Rome en veranderde de enorme tombe van Caecilia Metella op de Via Appia in een versterkt paleis. Pietro's zonen werden geholpen door giften in land en huwelijken met welgestelde erfgenamen. Andere pausen hadden eerder die eeuw kritiek gekregen op de begunstiging van hun families, maar Bonifatius was de eerste die het college van kardinalen samenstelde uit zijn eigen familieleden; vier van de vijftien werden benoemd tijdens zijn pontificaat.


  Geleerd en sterk als hij was, kon Bonifatius ook heerszuchtig en arrogant zijn op ogenblikken dat andere kwaliteiten werden gevraagd. Het pausdom kon niet langer vertrouwen op het resultaat van zuiver spirituele wapenen zoals excommunicatie en miste een sterke wereldlijke beschermer. Maar de meest voor de hand liggende kandidaat, de koning van Frankrijk, werd de meest vastberaden tegenstander van de paus.


  De geestelijkheid was in Engeland en Frankrijk in de vroege twaalfde eeuw vrij van wereldlijke rechtspraak. Geestelijken waren bij decreet van het Vierde Lateraans Concilie van 1215 ook ontheven van belastingen door de wereldlijke heersers, maar zij konden wel verplicht worden tot het betalen van een tiende deel van hun inkomsten aan het pausdom ter ondersteuning van kruistochten.7 De doelstellingen waarmee kruistochten werden ondernomen waren na 1095 uitgebreid en de expedities werden in de dertiende eeuw vaker afgekondigd. Pauselijke 'kruisvaarderstienden' werden steeds algemener en konden wel langer dan een jaar worden geheven. De opbrengst werd meestal gedeeld, waarbij de curie ook wat kreeg, maar het grootste deel werd aan de wereldlijke vorst gegund om hem bij te staan in het gestand doen van zijn kruisvaarderseden.


  Deze handelwijze was zeer impopulair bij de geestelijkheid die werd aangeslagen en hoewel de curie gezanten stuurde om op de incassering toe te zien, werd die incassering met veel passief verzet in toenemende mate getraineerd. De belasting die de Franse geestelijkheid in 1266 kreeg opgelegd door Clemens iv was bedoeld ter dekking van de kosten van de expeditie van Karel van Anjou tegen Manfred van Sicilië, welke expeditie tot kruistocht was uitgeroepen, maar werd uiteindelijk pas in 1274 geïncasseerd. Ambitieuze wereldlijke heersers begonnen de taxatie van de geestelijkheid eveneens te zien als een inkomstenbron die hun rechtens toekwam vanwege hun rol als beschermer van de kerk. In 1294 riep Edward 1 van Engeland in afwezigheid van de nieuwe aartsbisschop van Canterbury een provinciale synode van zijn leidende geestelijken bijeen om te eisen dat ze hem de helft van hun jaarlijkse inkomsten betaalden. Hij verwierp een aanbod van 20 procent en dreigde degenen die weigerden met opheffing van zijn protectie, waardoor zij en hun bezittingen niet meer door de wet werden beschermd. Hij deed hetzelfde voorstel in 1296. Aan de andere kant van het Kanaal nam Filips iv van Frankrijk vergelijkbare maatregelen, waarbij hij de noodzaak van een voorafgaande pauselijke machtiging negeerde en beweerde dat zijn rijk werd bedreigd door een Engelse invasie.


  In februari 1296 vaardigde Bonifatius vin de bul uit die bekend is vanwege de begintekst,Clericos laicos,en die was bedoeld om het koninklijk afromen van het inkomen van de geestelijkheid een halt toe te roepen. Met de stelling dat 'de geschiedenis leert dat leken in het algemeen vijandig staan tegenover de geestelijkheid' werd het de geestelijkheid verboden nog belas-ting te betalen zonder voorafgaande pauselijke goedkeuring, en werd het de leken verboden belasting te innen op straffe van een excommunicatie die de rest van hun leven niet zou worden opgeheven. Zowel in Engeland als in Frankrijk was de reactie hevig.


  Koning Edward maakte de leidende geestelijken van zijn koninkrijk duidelijk dat zij ernstige consequenties tegemoet konden zien als zij het pauselijke bevel gehoorzaamden. Toen zij in januari 1297 besloten dat zij 'de Eeuwige meer vreesden dan hij die voor het moment koning was, en de gevaren voor hun ziel meer dan die van wereldlijke zaken', stelde hij de geestelijkheid buiten de wet en ontnam hun alle wettelijke bescherming ten aanzien van leven en eigendommen. Daar dit snel werd gevolgd door inbeslagname van kerkelijke landerijen en inkomsten, volgde al snel volledige onderwerping aan de wil van de koning.


  In Frankrijk verbood Filips iv in augustus 1296 de uitvoer van ongemunt goud en zilver, juwelen en elke andere vorm van verhandelbare valuta uit zijn koninkrijk, waarmee hij verhinderde dat betalingen van de kerk in Frankrijk naar de paus werden gestuurd. Aangezien al die regelmatige inkomsten het pausdom normaliter lang van tevoren tot onderpand dienden bij het direct verkrijgen van fondsen bij Italiaanse bankiers, dreigde dit het kredietsysteem waarop de pauselijke financiën waren gefundeerd te ondermijnen in een tijd waarin Bonifatius een langdurige en onsuccesvolle oorlog betaalde om de Aragonese koning uit Sicilië te verdrijven.


  Daar een dreigement met excommunicatie van de Franse koning in september 1296 geen effect sorteerde en financiële rampspoed op de loer lag, krabbelde de paus in februari 1297 terug en verklaarde dat deClericos laicosslechts een verklaring van algemeen principe was en dat een monarch in tijden van onmiddellijk gevaar zijn geestelijkheid zou mogen aanslaan zonder voorafgaande pauselijke goedkeuring. Hij gaf niet aan wie er besloot dat zo'n situatie zich voordeed, maar koning Filips wilde dat hij dat besluit zelf mocht nemen en stuurde zijn opperste minister om de paus tot toestemming te bewegen. Intussen zette Bonifatius vaart achter de diplomatiek gezien nuttige heiligverklaring van de grootvader van de koning, Lodewijk ix.8


  In Italië leidden Bonifatius' pogingen om de landerijen van zijn familie uit te breiden tot een botsing met zijn voormalige bondgenoten, de familie Colonna, die de paus tevens zijn groeiende sympathie jegens de familie Orsini kwalijk nam, hun Romeinse rivalen, waarvan er twee onlangs tot kardinaal waren benoemd. De twee Colonna-kardinalen, die in 1294 vóór hem hadden gestemd, begonnen twijfel te uiten over de wettigheid van Bonifatius' vervanging van Celestinus v en in mei 1297 overviel een groep vazallen van de Colonna een pauselijk geldtransport. Bij de onderhandelingen over teruggave eiste Bonifatius dat de Colonna-kardinalen zijn gezag zouden erkennen, dat zij hun broer die de overval had geleid zouden uitleveren en drie vestingen op essentiële posities zouden overgeven. In plaats daarvan vluchtten zij en vaardigden ze het eerste van drie Colonna-manifesten uit, dat beweerde dat Bonifatius een usurpator was en schuldig aan simonie, aangezien het voor pausen illegaal was om af te treden. Zij hadden reeds de mening gepeild van toonaangevende canonieke rechtsgeleerden aan de universiteit van Parijs, het middelpunt bij uitstek van de West-Europese wetenschap van die tijd, en eisten nu dat Bonifatius werd geschorst tot een kerkenraad de zaak kon beslechten.


  Een van de Colonna-kardinalen had banden met de spirituale franciscanen, die zich nu achter hen schaarden. De spiritualen waren geschokt door het lot van Celestinus v en door Bonifatius' opheffing van alle decreten van zijn voorganger, inclusief de herroeping van hun onafhankelijke status. De franciscaner mysticus en dichter Jacopone da Todi voegde zich bij de opstandige Colonna in hun thuisstad Palestrina en stelde aanklachten op tegen Bonifatius, waarvan nu werd aangenomen dat hij Celestinus had vermoord.9


  Een schedel met een spijkergat erin werd als bewijs aangevoerd, terwijl Bonifatius op zijn beurt kruisvaardersvoorrechten en volledige aflaat beloofde aan degenen die de wapenen opnamen tegen de Colonna.


  Gezanten van de rebellen hadden de opperste minister van Filips iv al ontmoet toen hij op weg was naar Bonifatius en hem aangeboden gemene zaak met hem te maken, zodat de paus zou besluiten water bij de wijn te doen. Eind 1297 onthief hij Frankrijk van de voorwaarden van deClericos laicosen stond toe dat kerkelijke belasting door de koning werd opgelegd als die besloot dat dat noodzakelijk was. Toen Filips tot bedaren was gebracht kon Bonifatius zich met de Colonna bezighouden; hij bestormde Palestrina in 1298en verwoestte de hele stad op de kathedraal na.


  Het hoogtepunt van Bonifatius' pontificaat kwam in 1300, het brandpunt van allerlei messiaanse en apocalyptische verwachtingen en een jaar dat hij met een oudtestamentische term tot jubeljaar uitriep. Het was het eerste van wat een reeks van heilige jaren zou worden, waarin pelgrims die de sacramenten kwamen ontvangen in de patriarchale basilieken van Rome een nieuwe, volledige aflaat zouden krijgen. Zo veel pelgrims ondernamen de reis, en zo aanzienlijk waren hun giften dat een tijdgenoot optekende dat twee geestelijken dag en nacht bij het hoogaltaar van de Sint-Paulus buiten de Muren stonden om de enorme hoeveelheden offeranden in munten op te stapelen.10 Deze toevloed van offeranden bracht het pauselijk vermogen, dat sterk verminderd was door de conflicten van 1296 en 1297, weer op peil en maakte Bonifatius minder verzoeningsgezind toen het conflict met de koning van Frankrijk in het jaar daarna weer oplaaide. In 13 01 werd Bernard Saisset, de bisschop van Pamiers, een nieuw diocees ten zuiden van Toulouse, beschuldigd van verraad en ketterij. Hij werd voor de koning berecht, wat een uitdaging was van het canoniek recht. In werkelijkheid was zijn overtreding wellicht nauwelijks meer geweest dan onvoorzichtige kritiek op het koninklijk bestuur, maar de politieke situatie in Zuidwest-Frankrijk was gevoelig en koning Filips kan hebben besloten een publiek voorbeeld te stellen van duidelijke dissidentie.11 De bisschop werd korte tijd gevangengehouden en Filips vroeg Bonifatius per brief om goedkeuring, waarbij hij opmerkte dat de bisschop de paus had beschreven als de vleesgeworden duivel zelf.


  Bij wijze van antwoord eiste Bonifatius de vrijlating van de bisschop, herriep hij de concessies die hij in 1297 had gedaan en dreigde hij met excommunicatie. Met goedkeuring van het college van kardinalen vaardigde hij een bul uit die de koning veroordeelde wegens overtredingen tegen de kerk en tegen zijn eigen onderdanen. Het lukte echter niet om hiermee de sympathie van de Franse geestelijkheid te winnen, want het koninklijk hof hield de echte tekst achter en bracht een gefingeerd decreet in de openbaarheid met de schandelijke bewering dat het pausdom volledig gezag had in het koninkrijk, zowel in wereldlijke als in geestelijke aangelegenheden, alsof Frankrijk net als Sicilië een pauselijk leengoed was. Dit beledigde de nationale trots die zich gaandeweg de dertiende eeuw had ontwikkeld en die het krachtige antwoord van de koning toejuichte, dat hij aan de paus gestuurd zou hebben met de woorden 'Uwe Domheid'.


  Daarop riep Bonifatius vm de Franse bisschoppen in november 1302 voor een concilie naar Rome, maar de koning verbood hun het koninkrijk te verlaten en beval hun in plaats daarvan in april een bijeenkomst van prelaten, baronnen en andere trouwe onderdanen bij te wonen; die werd later gezien als de eerste vergadering van de Staten Generaal en de dichtste benadering van een vertegenwoordigende vergadering in Frankrijk vóór 1789.13 Aldaar weigerde de Franse adel Bonifatius te erkennen als rechtmatig paus, terwijl de bisschoppen hem vroegen de veronderstelde bewering van wereldlijk gezag over het koninkrijk te laten vallen. Bonifatius en zijn kardinalen ontkenden dat die bewering ooit was gedaan en stelden dat hier sprake was van vervalsing, maar zij hielden ook vast aan het standpunt dat een paus tussenbeide kon komen in de wereldlijke zaken van een koninkrijk teneinde zondigheid te onderdrukken of te voorkomen. Het andere verzoek van de Franse bisschoppen, dat het concilie in november zou worden afgeblazen, werd geweigerd, maar slechts de helft trotseerde de koninklijke ergernis en ging er toch heen. Het concile bereikte uiteindelijk weinig.


  Bonifatius, die woedend was vanwege zijn mislukte concilie, vaardigde op 18 november 1302 een nieuwe bul uit met betrekking tot het pauselijk primaat boven wereldlijke heersers,Unam sanctam:aangezien er maar één Arke was geweest, was er daarom ook maar één kerk en zat daar slechts één aan het hoofd: Christus, die op aarde werd vertegenwoordigd door zijn afgevaardigde, de opvolger van Petrus. Hij voegde eraan toe: 'als de aardse macht zondigt, dient zij door de geestelijke macht te worden beoordeeld... maar als de opperste macht zondigt, kan zij slechts door God beoordeeld worden, niet door de mens'.


  In Frankrijk werden plannen gesmeed om een algemeen concilie van de kerk bijeen te roepen teneinde Bonifatius van allerlei te beschuldigen, onder meer van ketterij, afgeleid van zijn bewering dat hij nog liever een hond was dan een Fransman. Van honden werd gedacht dat ze geen ziel hadden en volgens zijn opmerking zou dat dus ook gelden voor de Fransen. Ernstiger waren beschuldigingen in verband met de abdicatie en dood van Celestinus v en beweringen omtrent seksueel wangedrag. Net zoals de manifesten van de Colonna een overijlde stortvloed van verhandelingen over pauselijke abdicatie teweeg hadden gebracht, begonnen canonieke rechtsgeleerden en theologen nu lijvige boeken te schrijven over de verhouding tussen koninklijk en pauselijk gezag. Bijzonder opmerkelijk warenOver christelijk bestuurvan Giacomo van Viterbo,Over ecclesiastische machtdoor Egidio van Rome enOver koninklijke en pauselijke machtdoor Jean van Parijs, die allemaal verschenen in 1302-1303; de eerste twee werken steunden het pauselijke standpunt, het laatste werk steunde het koninklijke standpunt. Bonifatius vin bereidde zich voor op de uitvaardiging van een volgende bul op 8 september 1303, waarin hij alle buitenlandse allianties van de Franse koning nietig verklaarde, diens onderdanen van hun trouw ontsloeg en feitelijk aanzette tot opstand, en vijandige buren zoals Edward 1 van Engeland aanmoedigde Frankrijk binnen te vallen. Het was geen toeval dat de samenzweerders Anagni binnenvielen en Bonifatius gevangennamen op de dag vóór de bul zou worden afgekondigd.


  Als ze de paus meteen uit de stad hadden weggevoerd, zou hun plan hebben kunnen slagen, maar op de negende, terwijl de samenzweerders nog steeds debatteerden over de volgende stap, werden ze verdreven door de burgers van Anagni; zij kwamen de paus bevrijden omdat ze vreesden dat de stad onder interdict zou komen, dat de priesters de sacramenten niet meer moch260 ten toedienen en dat 'de ganse christenheid tegen ons op zal staan'.15 De bevrijde paus vergaf de gemeenschap in het openbaar, inclusief degenen die zijn persoonlijke eigendommen hadden gestolen. Hij kreeg een escorte mee naar Rome, maar zijn gezondheid was ondergraven door wat bekend werd als de Opstand van Anagni en hij stierf een maand later. Zoals een Engelse chroniqueur het onder woorden bracht: 'Hij kwam als een wolf, regeerde als een leeuw en eindigde als een hond.'


  


  De verhuizing naar Avignon


  


  De cruciale vraag voor zijn opvolger was hoe hij moest omgaan met de nasleep van de Opstand. De kardinalen verkozen met algemene stemmen de dominicaan Benedictus xi (1303-1304), die Bonifatius sinds 1298 terzijde had gestaan en die werd gesteund door Karel 11 van Napels. Hij probeerde een fijngevoelig beleid van compromissen te voeren, bracht twee kardinalen van de Colonna terug uit excommunicatie, echter zonder hen weer toe te laten tot het college, en sprak Filips iv vrij van alle schuld aan de zaak Anagni. Hij was echter vastbesloten diegenen te straffen die persoonlijk waren betrokken bij de zaak en stelde een datum vast waarop ze ter berechting of excommunicatie voor hem moesten verschijnen. Hij stierf echter al voor die tijd in Perugia aan dysenterie, hoewel werd vermoed dat er vergif in het spel was.


  Na Benedictus xi kon geen der kardinalen voldoende steun in het college genereren om te worden gekozen, aangezien het nu verdeeld was over de verhouding met Frankrijk en de rehabilitatie van de Colonna. Een ruzie die elf maanden duurde, leidde in juni 1305 tot de verkiezing van een buitenstaander, Beitrand de Got, aartsbisschop van Bordeaux. Zijn onlangs overleden broer was een van Bonifatius' kardinalen geweest en hoewel hij op goede voet stond met Filips iv was hij geboren in Gascogne en dus een onderdaan van Edward i van Engeland, hertog van Aquitaine.


  Met Clemens v (1305-1314), zoals hij zich noemde, begint de periode van het pausdom van Avignon. Die periode zou duren tot 1378, maar het was in eerste instantie niet Clemens' bedoeling permanent buiten Italië te verblijven.17 Hij was in zijn aartsdiocees toen men hem koos en hij werd gekroond in Lyon, zij het niet in de kathedraal, maar in een kerk in dat deel van de stad dat onder Frans bestuur viel, ten westen van de Rhöne. De omstandigheden in Italië bleven onstuimig, dus vestigde Clemens zich in de Comtat-Venaissin. Dat was een van acht gewesten die in 1229 aan de paus waren afgestaan door Raymond vu van Toulouse, maar die pas in 1274 geheel onder pauselijke heerschappij waren gebracht. Verscheidene steden in het gewest, met name Avignon, waren onder pauselijke suzereiniteit in bezit van de koningen van Angevin van Napels, die tevens graven waren van de Provence. Clemens v werd snel na zijn verkiezing ziek, waarschijnlijk door de maagkanker waar hij uiteindelijk aan stierf, en kon in de loop van zijn pontificaat regelmatig niet werken. Hoewel hij verklaarde naar Italië te willen gaan, bleef hij zijn hofhouding door de Comtat-Venaissin heen en weer schuiven en bracht hij een paar maanden in Avignon door in 1309,1311 en de winter van 1312-1313. Zijn grootste onderneming was het bij eenroepen van een algemeen concilie in Vienne in oktober 1310, maar dat werd een jaar uitgesteld. Tegelijkertijd werd op aandringen van Filips iv een postuum gerechtelijk proces tegen Bonifatius vin voorbereid. De koning beweerde dat zijn titel en afkomst - hij was Rex Christianissimus, de Meest Christelijke Koning, en kleinzoon van Sint-Lodewijk - hem de goddelijke verplichting oplegden om op te treden tegen een paus die tot ketterij was vervallen. Ondertussen werkten pauselijke ambtenaren de hoorzittingen tegen tot er een schikking kon worden bereikt die elke gerechtelijke veroordeling van een vorige paus vermeed. Dit lukte ten slotte in 1311, toen alle eerdere concessies aan Frankrijk werden hersteld en er een symbolische boete werd opgelegd aan Guillaume de Nogaret in ruil voor opheffing van zijn excommunicatie. Het proces tegen Bonifatius werd voor onbepaalde tijd geschorst.


  Canonieke rechtsgeleerden hadden vanaf het midden van de twaalfde eeuw glossaria toegevoegd aan verzamelingen van pauselijke decretalen en erover gedebatteerd, waarmee ze een groot corpus aan literatuur schiepen die de decretalen interpreteerde. Een van de onderwerpen die hen interesseerde was de pauselijke superioriteit boven alle aardse jurisdictie en ze ontvouwden de redenering dat een paus alleen wegens ketterij kon worden afgezet.18 Omdat hij echter aan geen enkel hof onderworpen was, kon er geen onderzoek naar het geloof van de paus worden ingesteld. Alleen als hij in het openbaar verklaarde dat hij in doctrines geloofde die al door zijn voorgangers waren veroordeeld, kon hij als een ketter worden beschouwd. En zelfs dan moest nader worden beredeneerd dat hij automatisch geen paus meer was omdat hij toegaf zelf een ketter te zijn, aangezien er niemand als rechter boven hem plaats kon nemen. Er kon geen uitzondering worden gemaakt voor een wereldlijke macht die het recht opeiste om een paus te dagvaarden die niet openlijk had bekend een ketter te zijn en dus aftrad. De Franse koning had twee extra oogmerken: de heiligverklaring van Celestinus v en pauselijke instemming met het proces tegen de ridders van de tempelorde. Dit schijnen allebei cynische stappen, in het eerste geval om Bonifatius nog meer te schande te maken en in het tweede om de koninklijke schatkist te verrijken door inlijving van het bezit van een uiterst welgestelde 262 militaire orde, waarvan de functie als kruisvaarders nu minimaal was. Maar andere invloedrijke belanghebbenden, onder wie de spirituale franciscanen, de orde die Celestinus zelf had gesticht en een aantal leden van het college van kardinalen, drongen aan op zijn heiligverklaring.19 De publieke opinie was gunstig en hoewel Clemens het proces rekte, gafhij in 1313 toe, op aanbeveling van een commissie die tijdens het Concilie van Vienne was samengesteld. De nieuwe heilige werd echter uitgeroepen onder de naam Pietro da Morrone en niet als Celestinus v, waarmee aan zijn pauselijke status voorbij werd gegaan. De zaak van de tempeliers is goed gedocumenteerd.21 Op 1 oktober 1307werden ongeveer 15.000 mensen die bij de orde waren aangesloten in een verbazingwekkend efficiënte, in heel Frankrijk gehouden veegactie gearresteerd; Waarnemers uit die tijd namen aan dat de paus vooraf toestemming gaf omdat de tempelorde een vrijgestelde orde was, dat wil zeggen, aan geen enkele andere wereldlijke of kerkelijke macht verantwoording schuldig dan de paus. Deze indruk werd vurig door Filips iv gepropageerd, maar Clemens hoorde pas twee weken later van de arrestaties en klaagde schriftelijk dat's konings 'overhaast handelen door allen wordt gezien, en terecht, als een daad van minachting voor onszelf en de kerk van Rome', daar de koning zich vergreep aan personen en eigendommen die onder pauselijke bescherming stonden.22


  De kwestie werd opgelost toen de Grootmeester en honderddrieëndertig andere Tempelridders schuld bekenden aan een deel van de aanklachten die tegen hen waren ingediend, inclusief de ontkenning van Christus en het spugen op crucifixen. Hoe de bekentenissen ook verkregen waren - er werd officieel gezegd dat er geen geweld was gebruikt -, zij stelden Clemens ertoe in staat andere koningen te schrijven en hun in het geheim te gelasten ook in hun koninkrijken de tempeliers op te pakken en hun eigendom te bemachtigen. Een deel van de koningen was woedend om de actie van Filips iv. Zo veranderde het proces in een Europese aangelegenheid die werd geleid door de paus in plaats van door de Franse koning.2'


  In 1305 begon Clemens v met het omvormen van het college van kardinalen tot een corpus dat grotendeels Frans was in plaats van overwegend Italiaans. Daartoe benoemde hij tien nieuwe leden van wie er negen Frans waren. Toen hij in 1314 stierf waren er vierentwintig Franse kardinalen en maar zes Italiaanse. Wat nog opmerkelijker was: acht van hen waren familie van de paus. Anderen waren bevriende Gascogners. Zij bleven titels van de Romeinse priesterlijke en diaconische kerken voeren, maar hadden er geen werkelijke band mee. Het werd afgekeurd dat de meeste nieuwe kardinalen tot canonieke rechtsgeleerden waren opgeleid en Dante betreurde de vervanging van geestelijke waarden door wettelijke met het droge commentaar:


  'Daardoor heeft men het evangelie en de kerkleraren verlaten en bestudeert men alleen nog maar de Decretalen, en wel zo intensief dat het aan de kantlijnen, die vol aantekeningen staan, te zien is', waarmee hij refereerde aan de gewoonte van rechtsgeleerden om interpretatieve aantekeningen te maken in de kantlijn van wetsteksten.


  Terwijl tijdgenoten dachten dat Filips iv van Frankrijk de hand had in de keuze van nieuwe kardinalen, schiep Clemens een corpus van adviseurs en assistenten met wie hij zich op zijn gemak voelde. Het pausdom werd meer het persoonlijk bezit van de houder van het ambt, een imitatie van een dynastieke monarchie, maar dan zonder erfopvolging. Clemens verdeelde andere kerkelijke ambten en beloningen naar believen onder zijn familie, vrienden en landgenoten, hoewel zijn Gasconse bedienden zich met persoonlijke bezittingen uit de voeten maakten toen hij stierf en zijn lichaam lieten voor wat het was. Hij vermaakte het grootste deel van de pauselijke schatkist aan zijn eigen familieleden en de koningen van Engeland en Frankrijk. Het pauselijke financiële departement stond bekend als de Camera - omdat het oorspronkelijk in de pauselijke privévertrekken (camera) gehuisvest was. Van de iets meer dan één miljoen florijnen die daar tegen het einde van zijn pontificaat waren verzameld gingen er 320.000 naar de twee monarchen. Nog eens 300.000 werden aan de neef van de paus gegeven, de burggraaf van Lomagne, vermoedelijk ter ondersteuning van de kruisvaart, en 200.000 florijnen werden als giften verdeeld onder andere familieleden. Slechts 70.000 florijnen werden achtergelaten als specifieke erflating aan de volgende paus.26


  Niemand maakte bezwaar tegen de behandeling van de schatkist als persoonlijk eigendom van de bekleder van het pauselijk ambt; de canonieke rechtsgeleerden hadden vastgesteld dat een paus geen simonie kon plegen, aangezien hij vrijelijk kon beschikken over het geld van de kerk. Na de dood van Clemens in Carpentras verdeelden de kardinalen zich in Gasconse, Proven^aalse en Italiaanse facties die geen van drieën de benodigde meerderheid konden waarborgen. Toen Gascogners onder leiding van de neef van de overleden paus het conclaaf overvielen, vluchtten de kardinalen naar Avignon, waar zij onder bescherming stonden van koning Robert de Wijze van Napels (1309-1343), de zoon van Karel 11. Het kostte hun nog twee jaar om een voormalig bisschop van Avignon te kiezen tot Johannes xxn (1316-1334). Deze was al over de zeventig; hij was kanselier geweest van Karel 11 en Robert van Napels en zijn verkiezing kwam voort uit Franse koninklijke druk op de in Lyon vergaderde kardinalen. Hij was net zo'n nepotist als zijn voorgangers, maar zijn gunsten gingen uit naar zijn streekgenoten uit de Quercy. Van de achtentwintig kardinalen die hij benoemde waren er zes familieleden, twee waren Italiaans, een was Spaans en de rest was Frans. Tot 1368 zou er geen nieuwe Engelse kardinaal worden gekozen en tot 1378 geen uit het Roomse Rijk.


  


  De pausen van Avignon


  


  De nieuwe paus verwachtte dat hij de curie terug kon brengen naar Rome zodra de situatie in Italië was gestabiliseerd. In de pauselijke staten was de curie afwezig en de regering van Gasconse bestuurders die door Clemens v waren benoemd was incompetent. Dat leidde ertoe dat meer en meer steden in de macht kwamen van plaatselijke potentaten of volksgemeenschappen. Elders heerste een inheemse oorlog tussen twee rivaliserende bondgenootschappen die het Welfs-Ghibellijnse of het pro-en contrapauselijke conflict uit voorafgaande eeuwen voortzetten. Rond deze tijd had de kwestie echter veel minder van doen met rivaliserende ideologieën en was zij vooral gericht op de plaatselijke strijd om de macht.27 Zo konden vijandige facties zich scharen achter de naam Welfen of Ghibellijnen, naarmate hun onmiddellijk belang het best werd gediend door de een of de ander. Onder het Welfse verbond, dat zich mocht verheugen in pauselijke bijval en bestond sinds 1266, vielen de Angevin-koningen van Napels en de overheersende factie in de stad Florence. Daartegenover stonden de heren Visconti van Milaan, de steden Pisa en Lucca en de Aragonese koningen van Sicilië. De keizers hadden de laatste twintig, dertig jaar weinig interesse gehad in Italiaanse aangelegenheden, maar steunden in het algemeen de Ghibellijnen. Keizer Hendrik vu stierf plotseling in 1313, kort nadat hij door Clemens v was geëxcommuniceerd wegens een poging tot afzetting van Robert van Napels, en antipausgezinden riepen dat hij op bevel van de paus was vergiftigd door zijn biechtvader. Clemens v greep de dood van Hendrik aan om te decreteren dat het rijk direct was onderworpen aan de paus zolang er een keizerlijke vacature was en dat de eed die een keizer aflegde bij zijn kroning op zichzelf al erkenning van de pauselijke suzereiniteit betekende.28 Daar hij zelf ook al snel stierf en de Heilige Stoel twee jaar vacant bleef, kon deze bewering niet in de praktijk worden getoetst maar bleef ze een twistappel voor later. Bij de keizerlijke verkiezingen van 1314 brak ruzie uit tussen de twee rivaliserende kandidaten, Lodewijk van Beieren en Frederik van Oostenrijk. Johannes xxn steunde de Oostenrijkse hertog, maar die werd in 1322 bij Mühldorf beslissend verslagen en gevangengenomen door inwoners van Beieren. Toen eiste Johannes, in het licht van het decreet van Clemens v, dat Lodewijk de status van vazal van de paus moest aannemen om als keizer te worden bekrachtigd, hetgeen ertoe leidde dat Lodewijk bij conflicten in Italiëstelling nam tegen de paus en geleerden in bescherming nam die het keizerlijke gezag verdedigden tegen dat van de paus. Een van de beste onder die geleerden was de arts Marsilius van Padua (j voor 1343), die de pauselijke beweringen belachelijk maakte in zijn monumentale werkDefensor Pacis(Verdediger van de vrede) uit 1324; daarin ontkende hij dat Sint-Petrus ooit enig gezag had gedragen dat het gezag van de andere apostelen of de kerk oversteeg en hij beweerde dat de keizer de macht had de paus te benoemen, af te zetten of anderszins te straffen. Johannesxxiiveroordeelde Marsilius in 1327 en was onvermoeibaar in zijn pogingen hem te pakken te krijgen; Clemens vi beschreef zijn werk in 1343 als het ergste voorbeeld van ketterij dat hij ooit had gezien.


  Johannesxxiimaakte nog meer vijanden tijdens zijn pontificaat door zijn behandeling van de spirituale franciscanen. Het conflict over de juiste levenswijze van de franciscaner orde was ernstig verdiept na de mislukte poging van Celestinus v hem tot een apart corpus om te vormen. In 1312 vaardigde Clemens v, die duidelijk welwillend was, een decreet uit waarin hij een deling van de orde weigerde te steunen en van de spiritualen verscheidene interpretaties accepteerde van hoe het 'leven in armoede' moest worden ge-leid.30 De meer autoritaire Johannesxxiikreeg in het begin van zijn pontificaat ruzie met sommigen van hen over de opslag van voedsel in franciscaner kloosters. Vier broeders weigerden zijn beslissing te accepteren dat het bewaren van voorraden voor toekomstig gebruik was gerechtvaardigd. Dat was namelijk ernstig in tegenspraak met het evangelisch gebod om 'dus niet bekommerd voor de dag van morgen [te zijn]' (Mattheus 6:34). Zij verklaarden de paus tot 'ketter en vernietiger van het evangelisch leven',31 maar in 1318werden ze zelf in Marseille als ketters verbrand. Een bredere kloof opende zich in 1321 na een ketterproces in Narbonne waar de beschuldigden stelden dat Christus en de apostelen geen bezit hadden gehad. Een franciscaan kwam tussenbeide en zei dat dat een volstrekt orthodox geloof was, wat een jaar later werd bevestigd door een concilie van spiritualen in Perugia. De zaak werd aan de paus voorgelegd. Hoewel hij inschikkelijk wilde zijn, veroordeelde hij hun standpunt toch als ketters en hij herriep de overeenkomst van 1279 waarbij het eigendom van de orde aan het pausdom in beheer was gegeven. Toen enkele spiritualen hem daarop voor ketter uitmaakten, stuurde hij de inquisitie op hen af en beval ten slotte in 1326 hun volledige onderdrukking. Een paar werden er verbrand, andere werden onderworpen, maar een aantal leiders zochten een goed heenkomen bij de keizer en waren hem van dienst bij zijn propagandaoorlog tegen de paus. De voornaamste van hen was 266 de theoloog en filosoof Willem van Ockham (± 1285^ 1347), dieEen korte ver-handeling over Tyrannieke regering van goddelijke en menselijke zakenschreef. Dit werk ging in het bijzonder over de regering van het Roomse Rijk, en over degenen die eraan waren onderworpen en die in het licht van de correcte verhouding tussen geestelijk en wereldlijk gezag werden overweldigd door een paar mensen die de Hoogste Bisschoppen worden genoemd. Zijn kortere werken omvattenEen dialoog over de rechten van het Roomse RijkenAcht kwes-ties over de macht van de pausen in zijn bewijsvoeringen citeerde hij de opmerking van Sint-Bernard tegen Eugenius 111, dat het pausdom in de overvloed aan weelde die het had vergaard de opvolger van Constantinus was en niet van Petrus." Zowel Ockham als Marsilius verloor aan invloed toen de keizer na de dood van Johannes xxn tot een schikking met het pausdom poogde te komen, maar hun geschriften bleven bestaan en kregen in de vroege vijftiende eeuw alsnog een grotere betekenis. Lodewijk iv, die in 1324 door de paus was geëxcommuniceerd, moest nog steeds als keizer worden gekroond. Hij begaf zich in 1328 naar Rome waar hij verklaarde dat Johannes xxn een ketter was en derhalve afgezet diende te worden, en zag toe op de verkiezing van een franciscaan, die in 1303 de naam Nicolaas v aannam (1328-1330). Deze werd erkend door Willem van Ockham en andere tegenstanders van Johannes xxn, maar - wat nog niet eerder was voorgekomen - de keizer liet zich kronen door vertegenwoordigers van de Romeinse gemeenschap, met niemand anders aan het hoofd dan Sciarra Colonna, die in 1303 de aanval op Bonifatius vm leidde. Deze wereldlijke ceremonie bracht de theorieën van de antipausgezinden in praktijk, die ontkenden dat de paus noodzakelijkerwijs deel had aan de keuze of kroning van een keizer. Daar hij zelfs door zijn eigen keizer werd genegeerd, onderwierp Nicolaas v zich aan Johannes xxn toen Lodewijk iv zich in 1330 uit Italië terugtrok en leefde hij nog drie jaar als gepensioneerde onder de rechtmatige paus.


  In de winter van 1331-1332 hield Johannes vier preken waarin hij een standpunt tegenover de eeuwige en directe waarneming van God onder woorden bracht (het beeld dat de ziel van de godheid heeft na de dood) dat zich volstrekt niet verhield met het orthodox geloof. Theologen aan de universiteit van Parijs en elders verwierpen zijn interpretatie toen hun om raad werd ge-vraagd, wat zijn vele vijanden van nieuwe munitie voorzag; zij verwierpen hem als ketter en riepen op tot een algemeen concilie om hem te berechten. Er wordt gezegd dat hij op zijn sterfbed van gedachten veranderde, maar de ideeën die hij naar voren had gebracht werden in 1336 categorisch veroordeeld door zijn opvolger.34


  Waarschijnlijk lag de angst voor een concilie dat de leerstellingen van Johannes xxi 1 moest beoordelen eraan ten grondslag dat de kardinalen in Avignon het onmiddellijk eens waren over de verkiezing van Benedictus xn (1334-1342). Hij is een van de weinige middeleeuwse pausen die bekend is bij lezers van nu, omdat hij onder de naam Jacques Fournier de antiheld is van het boekMontaillouvan Emmanuel Le Roy Ladurie, dat de inquisitieverslagen van 1318-1325 gebruikt om en détail aspecten bloot te leggen van het dorpsleven in Zuidwest-Frankrijk in deze periode. Fournier had in Parijs theologie gestudeerd, was cisterciënzer abt geweest en bisschop van Pamiers en hield toezicht op het onderzoek naar veronderstelde kathaarse ketters in zijn diocees. Toen hij in 1327 kardinaal werd in Avignon nam hij de drie stortingsregisters mee, waarvan er nog één over is. Als ervaren inquisiteur vermeed hij het theologisch kreupelhout waar zijn voorganger zo in verstrikt was geraakt. Contemporaine verslagen zijn het over hem eens in hun beschrijving: 'streng' en 'een vurig tegenstander en hardvochtig vervolger van ketters'.35 Zijn pontificaat was echter meer gewijd aan diplomatieke pogingen tot het waarborgen van vrede dan aan de jacht op ketters. Hij probeerde zonder succes te bemiddelen in het conflict dat in 1337uitbrak tussen de koningen van Engeland en Frankrijk dat uiteindelijk de Honderdjarige Oorlog zou worden. Ondanks de veronderstelde Franse voorkeur van het pausdom was Benedictus zelf onpartijdig. Toen Engelse gezanten op weg naar zijn hof in 1340 werden ontvoerd en aan de Fransen uitgeleverd werden door zijn eigen hofmaarschalk, gebruikte hij kerkelijke sancties om hun vrijlating te bewerkstelligen en liet hij de maarschalk ophangen bij het logement van de gezanten.36 Hij probeerde ook op te treden als eerlijke tussenpersoon in conflicten tussen Engeland en Schotland, Castilië en Navarra, de rivaliserende koningen van Sicilië en de Orsini en Colonna in Rome.


  Net als zijn voorgangers verwachtte Benedictus de Heilige Stoel terug te brengen naar Italië of zelfs naar Rome en hij maakte plannen om zijn hof naar Bologna te verhuizen. Toen die stad vijandig bleef, begon hij Avignon te veranderen in een pauselijke residentie voor de lange termijn. Johannesxxiiwoonde er in het bisschoppelijk paleis daar hij het ambt van bisschop van de stad had aanvaard, maar Benedictus begon een nieuw paleis te bouwen op die plaats, waarvoor hij de bisschop compenseerde met een ander paleis. Hij bouwde een streng-eenvoudig gebouw met kruisgang en kapel, gemodelleerd naar een klooster, maar met de pauselijke vertrekken in een stevige toren.3? De kosten waren hoog terwijl de inkomsten uit Italië en elders juist terugliepen vanwege de oorlog op het schiereiland. Benedictus betaalde ook voor de volledige restauratie van de Sint-Pieter in Rome en voor de werkzaamheden aan het Lateraans Paleis en hij verdeelde 100.000 florijnen onder het college van kardinalen, wier eigen financiën achteruit gingen.'8


  Hij verwierp het nepotisme van zijn voorgangers, weigerde zijn verwanten dan wel binnen de kerk, dan wel in de wereldlijke maatschappij te bevoordelen, herriep afspraken die door eerdere pausen waren gemaakt en vorderde ook schenkingen terug. Er werden gezanten op pad gestuurd om iets te doen tegen misstanden zoals het 'oneindig aantal' Spaanse priesters dat er concubines op na hield.39 Benedictus legde ook een eenvoudiger levensstijl op aan de benedictijner monniken en zijn eigen cisterciënzer orde, hetgeen leidde tot vijandigheden. Een anonieme commentator beweerde dat de paus een krent was die de broeders haatte, alle kardinalen als leugenaars beschouwde en meer dronk dan ieder van hen, waarmee hij het ontstaan veroorzaakte van de toost:'Bibamus papaliter' -'Laat ons drinken als een paus!'4° Anderen verhaalden van wonderen bij zijn graftombe en groot verdriet in de curie zowel als in de kerk toen hij stierf.4'


  De opvolger die de kardinalen kozen was van een heel ander soort. Chroniqueurs juichten de komst van Clemens vi toe (1342-1352) en schertsten dat zijn naam zijn natuur weerspiegelde. Ook anderen waren er blij mee. Filips iv van Frankrijk had zijn zoon gestuurd om het conclaaf over te halen om zijn voormalig kanselier en aartsbisschop van Rouen te kiezen, Pierre Roger, wat de kardinalen al bleken te hebben gedaan. De nieuwe paus herriep de kloosterlijke hervorming van zijn voorganger en het moratorium op de toekenning van beneficiën, wat tot resultaat had dat Avignon algauw overliep van de rekwestranten - volgens een bron wel 100.000 in het eerste jaar. Omdat hij verkondigde dat niemand zijn gezelschap ontevreden zou verlaten, moest hij ook meer vergaren om weg te geven en zijn belofte gestand te doen; in 1344verklaarde hij alle kerken, beneficiën, kerkelijke ambten en waardigheden tot gereserveerd voor de Heilige Stoel, waarmee hij feitelijk alle andere beschermheren van hun rechten onteigende en zichzelf van een ruime voorraad voorzag. In 1343 werd hij er door de Romeinse bevolking toe overgehaald om 1350weer tot jubeljaar uit te roepen, liever dan die gebeurtenis tot eenmaal per eeuw te beperken zoals Bonifatius vin had bedoeld. Men verwachtte dat Rome economisch wel zou varen bij de toestroom van pelgrims en hoopte dat ook de paus verleid zou worden terug te keren naar de lang veronachtzaamde stad die langzaam verviel. Clemens was echter niet van plan te verhuizen, tot irritatie van de Italianen in de curie. Onder hen was de dichter Petrarca (1304-1374), klerk in pauselijke dienst, wiens gedachten over Avignon als zijnde 'de fontein der angsten, de verblijfplaats der gramschap, de school der dwalingen, de tempel der ketterij, eens Rome, nu een met schuld beladen Babyion, de leugensmidse, de afschuwelijke gevangenis, de hel op aarde', daarom al nijdiger en nijdiger werden.42 Onder degenen die gevoelden dat het pausdom naar Rome terug moest keren was ook de Zweedse edelvrouw en zieneres Birgitta Birgersdotter (1303-1373). Zij had een klooster gestichten werd drie keer heilig verklaard onder de naam Sint-Birgitta van Zweden (door verschillende partijen in het Grote Schisma, in 1391,1415 en 1419). In de jaren 1340 begon zij Clemens te kapittelen omdat de verhuizing naar Rome maar niet wilde slagen; zij kwam zeifin 1349 aan en wachtte de komst van de paus af.


  Intussen veranderde Clemens het strenge paleis van Benedictusxiiin een gebouw met meer luxe en grandeur, dat het decor werd van een kwistige opeenvolging van partijen, dansfeesten en toernooien. In 1348 kocht hij Avignon van koningin Johanna van Napels, de kleindochter en opvolgster van Robert de Wijze. De kosten daarvan, tezamen met die van andere bouwprojecten, legden een enorme druk op de pauselijke begroting en het effect ervan zou nog sterk worden gevoeld tijdens de pontificaten van zijn opvolgers. Dit gebeurde in een tijd dat de Engels-Franse oorlog leidde tot terugloop van de bijdragen vanuit de Franse kerk, die toch al protesteerde tegen de pauselijke financiële eisen, terwijl revolutie en wanorde in de pauselijke staat de inkomsten uit Italië afknepen.


  Het jubeljaar 1350 had plaats in de nasleep van de Zwarte Dood die in Europa had huisgehouden en Avignon zwaar trof in 1348. In een brief van een vriend van Petrarca wordt beweerd dat de helft van de bevolking was gestor-ven. Clemens reageerde met de generositeit waar hij om werd toegejuicht, betaalde de artsen en grafdelvers namens de burgers en kocht een stuk land om tot gemeentelijke begraafplaats te dienen, waar tussen 14 maart en 27 april meer dan 11.000 mensen werden begraven. Sommige mensen gaven de joden de schuld van de catastrofe - ze zouden waterputten hebben vergiftigd en de paus kwam tussenbeide om hen te beschermen tegen lynchpartijen. Achteraf werd de pest algemeen ervaren als straf van God en kwamen populaire religieuze bewegingen op met een uiterst boetvaardige inslag, waarbij inbegrepen zelfkastijding. Deze werden zo bedreigend dat Clemens hun onderdrukking gebood in 1349. Politiek gezien had het pontificaat van Clemens vi gemengd resultaat. De Engels-Franse oorlog ging verder, maar de dood van Lodewijk iv in 1347 werd gevolgd door de verkiezing van een nieuwe keizer, Karel iv van Bohemen, die veel warmere banden met de pausen aanknoopte omdat hij veel minder geïnteresseerd was in Italiaanse aangelegenheden dan zijn voorgangers. In Italiënam het geruzie om het koninkrijk Sicilië wel af, maar ernstiger bedreigingen van de pauselijke bezittingen ontstonden met de opkomst van ambitieuze stedelijke tirannen zoals de Visconti's in Milaan, en van plaatselijke potentaten en gemeenschappen in de pauselijke staten. In 1347 vond in Rome 270 een populistische opstand plaats tegen de adellijke facties die de stad lang hadden overheerst. Veel edelen vonden daarbij de dood. Een voormalig notaris, Cola di Rienzo, werd feitelijk als dictator geïnstalleerd met de "buitengewone titel 'de enige die gedoopt is door de Heilige Geest, de ridder, de gestrenge en genadige bevrijder van de stad, de vurige liefhebber van Italië en de wereld en de verheven Tribuun'.43 In zijn titels is een toespeling op het beloofde 'Nieuwe Tijdperk van de Geest' te vinden en zijn positie verzwakte niet toen de paus hem excommuniceerde, maar in 1350 werd hij afgezet en naar Avignon gestuurd om te worden berecht.


  Clemens' vrijgevigheid strekte zich in het bijzonder uit tot zijn eigen familie en vrienden. Acht van de vijfentwintig kardinalen die hij benoemde waren familie van hem, de laatste een pas twintigjarige neef, over wie een kruiperige chroniqueur overtuigd was dat hij 'de glorie van zijn vader' zou zijn.44


  Petrarca beweerde ooggetuige te zijn geweest van pauselijk minnespel en sommige chroniqueurs dachten dat de dood van de paus in 1352 voortkwam uit een losbandige levensstijl; waarschijnlijk was de oorzaak een tumor.45


  Het conclaaf dat volgde was het eerste waar het college van kardinalen het handelen van willekeurig welke gekozene trachtte in te perken, door vooraf een capitulatie of lijst van afspraken op te stellen waar zij vervolgens allemaal trouw aan zwoeren. Eenmaal gekozen was Innocentius vi (1352-1361) de eerste van vele pausen om zo'n contract te verwerpen, omdat het inbreuk maakte op de 'volkomenheid van macht' van de paus. Net als zijn voorganger was hij Frans koninklijk ambtenaar geweest voor hij in 1348 bisschop werd en hij was eveneens een vurig nepotist, zij het op kleinere schaal. Hij legde nieuwe regels op die van de kardinalen verlangden domicilie bij de paus te kiezen en beperkte de aanvullende beneficiën die ze konden verzamelen. Innocentius' belangrijkste doel was het herstel van het gezag in de pauselijke staten, ter voorbereiding van de terugkeer van het pausdom naar Rome, middels de aanstelling in 1353 van kardinaal Gil de Albornoz (f 1367) tot plaatsvervanger en gezant. Albornoz was aartsbisschop van Toledo geweest vanaf 1338, had ruzie gekregen met koning Peter 1 de Wrede van Castilië (13501369) en was in 1350 naar Avignon verhuisd. Hij betoonde zich een geniaal militair die orde bracht in de pauselijke staten en weerstand bood aan de veroveringsdrift van de heren Visconti in Milaan, die de macht hadden gegrepen in de pauselijke stad Bologna. De plaatselijke bestuurders van Rimini, Fermo en Forli, werden eveneens gedwongen weer aan de paus te gehoorzamen. Zijn Aegidische Constituties van 1357 (Aegidiusis Latijn voorGil, Gilles)verenigden verschillende plaatselijke constituties en vormden een blauwdruk die nog vijf eeuwen voor de regering van de pauselijke staten zou worden gebruikt. Innocentius raakte deze winst in 1357 bijna weer kwijt door smeergeld aan te nemen van de Visconti's en in ruil Albornoz te vervangen door de minder competente abt van Cluny, maar herriep het besluit een jaar later. In een tweede veldtocht in 1360 legde Albornoz opnieuw het pauselijk gezag op aan Bologna en versloeg de Visconti's, voor hij in 1365 definitief werd vervangend6 De poging van de paus om iets aan de situatie in Rome te doen door Cola di Rienzo terug te sturen als senator was minder effectief, daar de laatste binnen een paar weken omkwam bij een opstootje. Karel iv werd in 1355 onder pauselijk mandaat in Rome gekroond door de kardinaal-bisschop van Ostia.


  Ziek, ouder en ouder en steeds minder besluitvaardig telde Innocentius zijn laatste jaren, ofschoon hij nog hielp het Verdrag van Brétigny tot stand te brengen dat een korte pauze teweegbracht in de Engels-Franse oorlog. Het verdrag had echter onbedoelde gevolgen, aangezien grote groepen huurlingen die niet langer bij de koningen in dienst waren, plunderend door ZuidFrankrijk begonnen te zwerven en protectiegeld opeisten. Avignon zelf moest in 1360 met muren worden verdedigd nadat plunderaars de stad hadden belegerd tot ze werden afgekocht. Onder een nieuwe paus werd het paleis zelf versterkt.


  


  De terugkeer naar Rome


  


  Urbanus V (1362-1370) is wel 'een man van pietluttige routine' genoemd, 'een geleerde en wellicht de meest spirituele van alle pausen van Avignon', die 's avonds graag wandelde langs de overdekte laantjes van het pauselijk paleis en in de tuinen die hij had vergroot'.47 Hij was abt van het klooster van Cluny in Marseille toen hij werd gekozen in een conclaaf waarin rivaliserende Franse facties van kardinalen eikaars invloed ophieven. Als buitenstaander stond hij meer open dan de Franse kardinalen voor de stijgende behoefte in heel West-Europa aan de terugkeer van het pausdom naar Rome. Een ander motief daarvoor werd geschapen door het aanbod van de oosterse keizer Johannes v Palaeologus om de hereniging van de Griekse en Latijnse kerken op pauselijke voorwaarden te bespreken en een nieuwe kruistocht op touw te zetten, want sinds de Ottomaanse Turken in 1356 voet aan de grond hadden gekregen in Europa steeg de bedreiging van Constantinopel. Voor Urbanus v kon zo'n vergadering alleen in Rome worden gehouden.


  Cruciale voorwaarden daarvoor waren het waarborgen van vrede in Noord-Italië door het afkopen van de Visconti's en het herstel van het bestuur over Bologna, dat in 1364 met dure verdragen werd herwonnen. In Rome had het Lateraans paleis bij een brand in 1360 aanzienlijke schade opgelopen. Het Vaticaans paleis moest dus worden opgeknapt zodat het tot pauselijk verblijf kon dienen toen de verhuizing in 1365 eindelijk was overeengekomen. Er gingen nog twee jaar voorbij tot het pauselijk gezelschap op 30 april 1367wegging uit Avignon en in Rome aankwam op 16 oktober. Aldaar ontving de paus de westerse keizer Karel iv in 1368 en de oosterse keizer Johannes v in 1369.


  De resultaten bleken vluchtig. Hoewel Johannes v het einde van het langdurig schisma verkondigde en zich onderwierp aan alle pauselijke eisen, weigerden zijn bisschoppen kleur te bekennen. De voorgenomen kruistocht kwam niet van de grond en de politieke omstandigheden in Rome verslechterden juist terwijl de pauselijke fondsen werden uitgeput door pogingen om vervallen kerken en paleizen te repareren. Zoals zo vele van zijn voorgangers werd ook Urbanus v uit de stad verdreven en gedwongen in Viterbo onderdak te zoeken. Perugia kwam in opstand en de Visconti's schonden het bestand, terwijl in Frankrijk de Honderdjarige Oorlog in 1369 werd hervat. Tot onverholen vreugde van de Franse kardinalen gelastte Urbanus v de terugkeer van zijn hof naar Avignon. Birgitta voorspelde dat dit tot een vroege dood zou leiden, wat twee maanden na zijn aankomst in Frankrijk inderdaad bewaarheid werd, in september 1370.


  Een broer van Clemens vi had in 1362 voor verkiezing bedankt en in 1370besteeg een neef van de vorige paus de troon onder de naam Gregorius xi (1370-1378). Hij was al kardinaal op zijn negentiende en nu pas veertig jaar oud, maar zijn gezondheid was slecht. Het ambt van bisschop had hij nooit bekleed, maar hij was een opmerkelijk geleerde en is wel omschreven als de eerste humanistische paus.48 Minder nepotistisch aangelegd dan zijn oom, benoemde hij slechts drie extra familieleden tot kardinaal. Hij was even vastbesloten als zijn voorganger omtrent de noodzaak de pauselijke zetel naar Rome terug te brengen. Petrarca bleef daarop aandringen, alsook de heilige Birgitta met een stroom van visioenen tot kort voor haar dood in 1373. De stem van een andere zieneres voegde zich bij de hare, en wel die van de dominicaner non Catharina van Siena (1347-1380, heilig verklaard in 1461), die er bij de paus op aandrong 'met het kruis in de hand, als een mak schaap' naar Rome te komen om de kerk te hervormen en een kruistocht te prediken.49


  Gregorius deelde het standpunt dat de kruistocht hoog op zijn lijst zou moeten staan, maar ondertussen dwong het gebrek aan westerse hulp Johannes v tot een wapenstilstand met de Ottomaanse sultan in 1373.


  Gregorius xi had zijn kardinalen in 1372 aangekondigd dat hij terug wilde naar Rome, maar werd ertoe overgehaald de verhuizing uit te stellen. De curie was er sterk tegen gekant en de koning van Frankrijk drong erop aan dat hij bleef. Het geldgebrek was nu nog groter dan voorheen, na de mislukte poging van Urbanus v terug te keren. Intussen moesten andermaal militaire en diplomatieke problemen worden opgelost om de reis van de paus voor te bereiden. De opstand in Perugia werd in 1371 neergeslagen, maar de oorlog met de Visconti's duurde van 1371 tot 1375. Vervolgens begon een groot contingent huurlingen onder de beruchte Engelse commandant sir John Hawkswood de belangrijkste steden van Toscane te intimideren en af te persen. Dit begon de Florentijnen zodanig te vervelen dat ze besloten dat de kosten voor protectie moesten worden opgebracht door plaatselijke bisschoppen en geestelijkheid, op grond van pauselijk falen. Hun belasting van de kerk provoceerde de paus, die een interdict uitvaardigde. De Florentijnen reageerden met een oproep tot een brede opstand in de pauselijke staten, die korte tijd zelfs Rome omvatte. Dit conflict werd bekend als de Oorlog van de Acht Heiligen, naar de achtkoppige commissie die in Florence was geïnstalleerd om de kosten van de stad op de kerk te verhalen. De oorlog maakte een einde aan het oude verbond met de Welfen, waarin Florence een grote steunpilaar voor het pausdom was geweest, en verhoogde de druk op de overbelaste pauselijke financiën. Catharina van Siena, die er niet in slaagde Lucca en Pisa te weerhouden van de overstap naar de antipausgezinden, stelde Gregorius xi voor om gewoon naar Rome te gaan, vrede te stichten en alle christelijke militaire vermogens te bundelen in een grote nieuwe kruistocht.50


  Onder deze omstandigheden was het in 1376 een moedig besluit van de paus om de terugkeer van de curie naar Rome door te zetten, niet in de laatste plaats omdat hij de reis hartje winter maakte en ten slotte op 13 januari 1377aankwam. Hij was voorzichtiger dan zijn voorganger en liet meer pauselijke administratie en verscheidene kardinalen achter in Avignon; als alles goed ging, zouden die later komen. De omstandigheden in Rome waren zo onaangenaam en gespannen dat de Franse kardinalen bij Gregorius aandrongen op terugkeer naar Avignon, maar hij stierf aan 'een ondraaglijke pijn in zijn blaas' voor hij dat kon beloven.51


  Het pausdom in Avignon had een slechte reputatie, niet in de laatste plaats omdat een Italiaanse bureaucraat met heimwee, die de beroemdste dichter van zijn tijd werd, het een nieuw Babyion noemde. Er waren zeker perioden van hedonisme en uitspattingen, maar ook van eenvoud en hervorming. De residentie in Avignon begon bij toeval en er waren in die tijd maar twee pausen die niet overwogen naar Rome of ten minste Italië terug te gaan. Individueel gezien waren de pausen nauwelijks de schoothondjes van de Franse koningen waar sommigen, vooral de Engelsen, ze voor hielden.52 Aan de andere kant kon de pauselijke invloed maar weinig uitrichten om de Engels-Franse oorlogen, die zich soms tot in Spanje uitbreidden, te laten ophouden. Oproepen tot nieuwe kruistochten bleven grotendeels onbeantwoord, zelfs toen in het Oosten de laatste gebieden onder christelijke heerschappij verdwenen en de Turken voet aan de grond kregen in Europa. Pauselijk leiderschap van het westelijke christendom was hooguit een herinnering. Die weerspiegelde een tanende achting voor degenen die het Heilige Ambt vervulden en een zoektocht naar andere vormen van christelijk leiderschap. Nepotisme, pluralisme, misbruik van het recht op uitvaardiging van wetten en voortdurend stij gende financiële noden gaven voeding aaneen vloed van kritiek die het duidelijkste onder woorden werd gebracht door dissidente wetenschappers, zoals Willem van Ockham en de Oxfordse theoloog John Wyclif (± 1330-1385), die ijverde voor een christendom dat meer op de Schrift was gebaseerd. In 1377 veroordeelde Gregorius xi achttien van Wyclifs betogen, waaronder verscheidene die zeer kritisch waren ten opzichte van het pauselijk gezag, en in 1381 werd Wyclif formeel het zwijgen opgelegd ifiet een bevel zich voortaan te onthouden van prediking en dergelijke standpunten niet langer te publiceren, maar zijn ideeën bleven bestaan en werden opgenomen in bredere en meer populaire protestbewegingen in de jaren die volgden.53
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  Drie bisschoppen op één stoel


  (1378-1449)


  


  Het Grote Schisma


  


  De kardinalen, van wie er nu slechts drie Italiaans waren, hadden gehoopt veilig en wel terug te zijn in Avignon vóór het nodig was weer in conclaaf te gaan, maar de dood van Gregorius xi op 28 maart 1378 dwong hen een conclaaf in Rome te houden. Hun eerste zorg was al hun persoonlijke bezittingen en de pauselijke schatkist naar het Castel Sant'Angelo te brengen. Terwijl op straat luid om 'een Romeinse paus en geen ander, bij de kruisiging des Heren!' werd geroepen, waarschuwde de senator de kardinalen dat ze het beste een plaatselijke paus en ten minste een Italiaan konden kiezen als ze prijs stelden op hun leven.


  Eenmaal onder elkaar kwamen de kardinalen overeen dat ze onmogelijk een van de Romeinse kardinalen konden kiezen: het zou lijken alsof de keus onder dwang was gemaakt. Het overwegend Franse contingent was verdeeld in kardinalen uit Limoges die een paus uit de Limousin wilden kiezen - meest familie of landgenoten van Gregorius xi en zijn oom Clemens vi - en kardinalen uit de rest van Frankrijk die alles goed vonden behalve een Limousin. Dus kozen de kardinalen op 8 april een Napolitaan, de vicekanselier Bartolomeo Prignano. Hij was een kleine, gedrongen man, geel in zijn gezicht, die ambtenaar van de curie en vanaf 1363 titulair aartsbisschop van Bari was geweest. Hij leek een competente, discrete bestuurder die de kardinalen verwachtten te overheersen. Al snel nadat Prignano tot Urbanus vi (1378-1389) was gekroond, merkten ze dat hij als hun meester heel anders was dan als hun knecht. Hij begon aan te dringen op hervorming van de curie en beval de kardinalen zich voortaan tot één lunchgerecht te beperken. Daarnaast gaf hij lucht aan een driftige natuur die tot dan toe goed verborgen was gebleven en die hem rood deed aanlopen als hij de kardinalen op hun donder gaf voor hun genotzuchtige levensstijl en hen uitschold voor dwazen en leugenaars. Zij reageerden daarop met openlijke spot achter een dunne fagade van eerbied en roddelden over zijn drankzucht. Terwijl de verhoudingen verslechterden en de ruzies heftiger werden, vroegen de Franse en Spaanse kardinalen de paus toestemming om naar Anagni te mogen gaan en zo de hitte van de zomer in Rome te ontvluchten. Urbanus vi en de drie Italiaanse kardinalen vestigden zich in Tivoli, in de heuvels ten oosten van Rome. Urbanus vervreemdde veel mensen van zich, wier steun hij nodig had. Hij schold bisschoppen die voor de curie werkten uit voor huurlingen die hun kudden in de steek lieten, weigerde een grote schuld aan graaf Onorato Caetani di Fondi af te doen die Gregorius xi had nagelaten en dreigde koningin Johanna van Napels af te zetten en in een klooster op te sluiten wegens zedeloos gedrag. De graaf stelde daarom zijn troepen ter beschikking aan de kardinalen; die probeerden Urbanus over te halen zich in Anagni bij hen te voegen zodat ze hem gevangen konden zetten of vermoorden. Hij weigerde te komen en stuurde de Italiaanse kardinalen om te onderhandelen, maar ze liepen alle drie over nadat ieder in het geheim was beloofd dat hij tot paus zou worden gekozen zodra Urbanus was afgezet. Met voorbijgaan aan hun eerdere goedkeuring verklaarden de nu eensgezinde kardinalen dat zijn verkiezing onwettig was, omdat ze onder bedreiging met geweld tot stand was gekomen. Nadat ze naar Fondi waren verhuisd, in het koninkrijk Napels, kozen de kardinalen op20september hun maatschappelijk meest onderscheiden lid tot paus: Robert, een zoon van graaf Amadeus 111 van Genève die verwant was fan de Franse koninklijke familie en die de naam Clemens vn ging dragen (1378-1394). Onmiddellijk daarna trokken de huurlingen van de kardinalen op naar Rome, waar ze de stad hadden ingenomen als koningin Johanna niet tussenbeide was gekomen. Enkele weken later erkende ze Clemens als paus en ontving hem gastvrij in Napels voor hij in juni 1379 naar Avignon afreisde. Tegen die tijd had Urbanus vi de overhand gekregen in de pauselijke staten, van Ferrara en Bologna tot de grens met Napels, waarvoor hij zelf huurlingen in dienst nam; die versloegen de huurlingen van zijn rivaal en namen het Castel Sant'Angelo in, dat sinds het conclaaf in handen der kardinalen was geweest. In september 1378 benoemde hij een geheel nieuw college van vijfentwintig kardinalen, vooral bevriende Napolitanen, maar voor het eerst ook een Hongaar en een Bohemer. Daarna excommuniceerde hij Clemens en kondigde een kruistocht tegen hem af. De wettige status van Urbanus vi werd bevestigd door Catharina van Zweden, abdis van Vadstena en dochter van de heilige Birgitta, die in Rome was om te pleiten voor haar moeders heiligverklaring. De bevestiging van Catharina van Siena, die had voorspeld dat hervorming tot een schisma zou leiden, was nog heviger: 'Ik weet zeker dat als de paus probeert de morele standaard van de geestelijken te verbeteren, zij onmetelijke tweedracht in de kerk zullen veroorzaken, die verdeeld zal worden... door een ketterse pestilentie.'1


  Haar ideeën over de schismatische kardinalen waren onstuimig: 'Ik heb gehoord dat die duivels in mensengedaante een verkiezing hebben georganiseerd. Zij hebben geen plaatsvervanger van Christus gekozen, maar een antichrist', en zij schreef hun brieven waarin ze hen allemaal openlijk voor leugenaars, dwazen en simonieten uitmaakte die 'duizendmaal de dood verdienen'.2


  Het Grote Schisma, dat het langdurigste en bitterste dispuut in zijn soort zou worden in de geschiedenis van het pausschap, was geworteld in de spanning tussen enerzijds de aanspraken van de pausen op een absoluut gezag dat aan hun overvloedige macht werd ontleend en anderzijds de aanspraken van de kardinalen, de 'senaat van de Roomse kerk' op advies en goedkeuring van pauselijke besluiten.' De Avignonese pausen waren meer geneigd tot alleenheerschappij dan tot overleg. Met de verkiezing van Urbanus vi kozen de kardinalen iemand die ze verwachtten in toom te kunnen houden. In zijn nieuwe functie stond hij echter op een dictatoriaal standpunt omtrent gezag en hij geloofde diep in de noodzaak van hervorming van de kerk, te beginnen met de curie.


  Het conflict breidde zich over heel West-Europa uit langs bestaande politieke breuklijnen. Koning Karel v van Frankrijk (1364-1380) was welgezind tegenover iemand met pauselijke aanspraken die familie van hem was en het pausdom terugbracht naar Avignon. Engeland, dat vijandig stond tegenover Frankrijk, erkende Urbanus, terwijl Schotland, dat lange tijd overhoop lag met Engeland, zich achter Clemens schaarde. In 1381 eiste John van Gaunt, de dominante figuur aan het hof van de jonge Richard 11 van Engeland, namens zijn vrouw de troon van Castilië op, dus erkende de zittende koning, Hendrik 1 van Trastamara, de Franse paus. Portugal, dat door Castilië werd bedreigd en recent met Engeland was verbonden, verschoof prompt zijn steun naar Urbanus.


  Naarmate de politieke situatie veranderde, veranderde in sommige staten de loyaliteit jegens de ene of de andere 'gehoorzaamheid', zoals ze werd genoemd; in andere staten bleef zij dezelfde. Landen met sterk gecentraliseerde regeringen zoals Engeland konden uniformiteit opleggen. Partijgangers werden beroofd van beneficiën die ze volgens de regering van een tegenpaus hadden gekregen, diens agenten werden gevangengezet en zijn gezanten de toegang geweigerd.4 Grote delen van het Roomse Rijk werden gescheiden, al naar gelang er persoonlijke keuzes voor het ene of het andere kamp door plaatselijke vorsten werden gemaakt, hoewel de pas gekozen keizer Wenzel (Wenceslas) iv van Bohemen (1378-1400, "j" 1418) en de koningen van Polen en Hongarije trouw bleven aan de paus van Rome.


  Geen van de drieënveertig kardinalen die Urbanus vi benoemde, was familie van hem. Bij kerkelijke aanstellingen vermeed hij angstvallig elk nepotisme, maar in wereldse zaken had hij er volstrekt geen moeite mee. In ruil voor de belofte dat een neef van hem in Napels met vorstelijke waardigheid zou worden bekleed, onttroonde hij koningin Johanna van Napels en liet haar vervangen dooreen verre neef van haar, Karel 111(1381-1386), die haar in 1382 liet wurgen. Die zet schiep een precedent voor de pauselijke politiek in de eeuwen daarna. Pausen waren zelden van aristocratische komaf, maar konden de enorme macht van hun ambt aanwenden om het sociaal niveau van hun familie te verhogen door voordelige huwelijken, grondgebied en titels te regelen binnen de hoogste regionen van de Italiaanse maatschappij. De adellijke huizen genoten op hun beurt van de aanzienlijke voordelen die een alliantie met de paus met zich meebracht.


  De nieuwe koning talmde echter met de uitvoering van zijn deel van de afspraak, dus keerde Urbanus zich 'vlammend als een lamp' tegen hem. Dat leidde ertoe dat hij door het Napolitaanse leger werd verslagen bij Nocera en dat het koninkrijk voortaan weer aan Clemens gehoorzaamde. Urbanus' zelfbenoemde nieuwe kardinalen vonden hem net zo'n moeilijk persoon als degenen die hem hadden gekozen en ze begonnen zich te informeren over mogelijke acties tegen een paus die niet meer tot regeren in staat was. Urbanus liet er zes ondervragen en er werd gezegd dat hij in de tuin wandelde en hardop zijn brevier las om het geschreeuw te overstemmen van een van hen die in de kelder werd gemarteld.5 Vijf werden er in het geheim geëxecuteerd: de zesde, de Engelsman Adam Easton, bleef uitsluitend gespaard door tussenkomst van koning Richard 11 (1377-1399) wiens steun de paus nodig had.


  


  Pauselijke rivalen


  


  Urbanus vi stierf in 1389. In Rome was hij niet langer populair en mogelijk werd hij vergiftigd. Clemensviistierf in 1394. Beide werden vervangen door pausen die door hun respectievelijke kardinalen werden gekozen. In Avignon viel de keus op de Aragonese Pedro de Luna, die paus werd onder de naam Benedictus xm (1394-1422), terwijl de Romeinse gehoorzaamheid de Napolitaanse kardinaal Pietro Tomacelli koos, die de naam Bonifatius ix aannam (1389-1404). De laatste was op politiek gebied veel bedrevener dan Urbanus vi en herwon de Napolitaanse sympathie door in de burgeroorlog na de moord op Karel m in 1386 de winnende kant te steunen. Anderzijds verloor hij de steun van het door Aragón bestuurde koninkrijk Sicilië en de stad Genua.


  Bonifatius werd berucht om zijn nepotisme. Zijn voortdurende gebrek aan geld, een probleem dat zijn rivalen in Avignon ook hadden, leidde tot ernstig misbruik van het systeem van pauselijke voorzieningen, waarbij beneficiën en kerkelijke titels openlijk aan rekwestranten werden gegund in ruil voor aanzienlijke schenkingen, boven op de gebruikelijke betaling van een percentage van de inkomsten over het eerste jaar door de benoemde persoon in kwestie. Dergelijke maatregelen, die in beide gehoorzaamheden gepaard gingen met een flinke stijging van de kerkelijke belastingen, leidden in heel West-Europa tot wijdverbreide ontevredenheid over het contemporaine pausdom.


  Aanbiedingen van de ene paus aan de andere om de zaak te schikken, kwamen weinig voor en werden steeds verworpen. Ten slotte probeerde Karel vi van Frankrijk (1380-1423) een oplossing te forceren door zijn erkenning van Benedictus xm in te trekken en Avignon van 1398 tot 1403 te belegeren, wat Benedictus er uiteindelijk toe dwong om als monnik vermomd de stad uit te vluchten. Eerst zocht hij een goed heenkomen in Marseille, later in Genua. In 1408 hadden de meeste van zijn kardinalen hem in de steek gelaten en moest hij zich terugtrekken in zijn geboorteland Aragón. Daar vestigde hij een nieuw pauselijk hof in Peniscola en bleef tot zijn dood toe onverzoenlijk. Het belangrijkste succes van Bonifatius ix was het herstel van het pauselijk bestuur van de stad Rome,6 maar dat bleef niet in stand na zijn dood en zijn opvolger, Innocentius vu (1404-1406), kon niet voorkomen dat koning Ladislas van Napels (1386-1414) een communaal bestuur aan Rome oplegde in 1404. Op het conclaaf dat Innocentius tot paus koos, zwoeren alle kardinalen van de Romeinse gehoorzaamheid dat ze zich aan beëindiging van het schisma zouden wijden indien ze werden gekozen, zelfs als dat hun eigen abdicatie betekende. Innocentius nam wel de moeite om een concilie in Rome bijeen te roepen, maar het had geen tastbaar resultaat.


  Innocentiusviiwerd opgevolgd door de bejaarde Gregorius xn (14061415), een Venetiaans edelman en theoloog met een goede naam, die zich eveneens tot beëindiging van het schisma had verplicht. In zijn verkiezingspleidooien beloofde hij binnen drie maanden te zullen onderhandelen en af te treden als Benedictus xm daar ook toe bereid was. Moeizame diplomatie leidde tot de overeenkomst dat de pretendenten elkaar in Savona zouden ontmoeten op 1 november 1408, maar omdat de stad achter Benedictus stond, vreesde Gregorius dat hij er niet veilig zou zijn. Onder druk van zijn neven en de koning van Napels, die hem niet graag zagen aftreden, stelde hij de ontmoeting steeds weer uit; dat vond Benedictus xm wel prettig, want die had er ook geen zin in. In het bijzonder toen Gregorius nog twee neven aan het college toevoegde, werden zijn kardinalen de zaak zodanig moe dat ze op drie na hun gehoorzaamheid opzegden en de wijk namen naar Pisa, waar vier kardinalen van Benedictus zich bij hen voegden. Ze richtten een gezamenlijk beroep aan de christelijke heersers en riepen op tot een concilie dat in mei 1409in de stad moest plaatsvinden.


  De deelnemers beoogden niet alleen beëindiging van het schisma, maar ook 'de noodzakelijke genezing van de vele kwaden die de universele kerk van God zo vele jaren hebben onderdrukt, zowel in dezelve als in haar leden'7


  Twintig voorstellen van die strekking kregen de goedkeuring van de nieuwe paus, die op het concilie werd gekozen nadat de deelnemers hadden besloten dat ze de bestaande pausen met recht konden afzetten.


  Aangezien zowel Gregorius xn als Benedictus xm geweigerd had om te komen en het recht van willekeurig welk algemeen concilie om een paus af te zetten, anders dan wegens duidelijke ketterij, nooit was bevestigd, legden zij het decreet waarmee zij werden afgezet allebei naast zich neer. Met de benoeming van de franciscaner aartsbisschop van Milaan, kardinaal Peter van Candia, die de naam van Alexander v ging dragen (1409-1410), voegde het concilie een derde, Pisaanse gehoorzaamheid toe aan de bestaande twee.8


  De koningen van Engeland, Frankrijk en Bohemen erkenden de nieuwe Pisaanse paus. Rupert, die door de keizer was benoemd, bleef echter loyaal aan Gregorius xn, evenals koning Ladislas de Grootmoedige van Napels voor zo lang als het duurde; de laatste was ook titulair koning van Jeruzalem en maakte aanspraak op het koninkrijk Hongarij e. Alexander v bleef in Bologna terwijkRome in januari 1410 voor hem werd veroverd door strijdkrachten onder leiding van de meest invloedrijke van zijn kardinalen, de Napolitaan Baldassare Cossa, wiens eerdere bezigheden naar men zei ook piraterij, dronkenschap in het algemeen en zwelgpartijen hadden omvat.9 Vier maanden later was Alexander v dood en het gerucht ging dat Cossa hem had vergiftigd. Waar of niet, in elk geval werd Cossa in Bologna gekozen tot Johannes xxm (1410-1415), grotendeels onder invloed van Florence en de Napolitaanse pretendent Lodewijk 11 van Anjou 1417). Johannes kondigde een kruistocht aan tegen Ladislas en steunde Lodewijk in de hernieuwde oorlog in het koninkrijk Napels, maar zijn kandidaat werd beslissend verslagen in 1412. Niet in de laatste plaats omdat hij gebonden was aan de plechtige beloften van zijn voorganger om hetzelfde jaar nog een hervormend concilie te houden, moest hij Ladislas erkennen als rechtmatig koning. Dat was namelijk de enige manier om toegang te krijgen tot de stad. Dit concilie voltooide de veroordeling van de geschriften van John Wyclif, waar Alexander v een begin mee had gemaakt, maar bereikte verder weinig en in 1413 werd Johannes uit Rome weggejaagd door Ladislas en gedwongen naar Florence te vluchten. De koning zette de verovering van de meeste pauselijke staten voort tot zijn dood in 1414.


  


  Het Concilie van Konstanz


  


  Van Frankrijk kon tegen Ladislas geen militaire steun worden verwacht omdat daar een burgeroorlog woedde en dus deed Johannesxxiiieen beroep op de rooms-koning Sigismund (1410-1437), die steun toezegde op voorwaarde dat de paus in Konstanz in Zuid-Duitsland een concilie bijeen zou roepen om te proberen het schisma te beëindigen. De deelnemers kwamen in november 1414 bij elkaar. Ze verdeelden zich in vijf groepen al naar gelang hun politieke banden en discussieerden en stemden in deze nationale blokken. Johannes had gehoopt dat hij zichzelf na de dood van koning Ladislas zou kunnen belasten met de oorlog ter herovering van de pauselijke staten, maar de kardinalen stonden erop dat hij het concilie zou bijwonen. Aldaar verwachtte hij de leiding over de verzamelde prelaten te krijgen; die maakten echter schoon schip, verwierpen de pretendenten alle drie en kozen een geheel nieuwe paus. Toen Johannes' bevel om het concilie met geweld te beëindigen in maart 1415niet werd opgevolgd, ontsnapte hij in vermomming uit Konstanz, maar hij werd al snel door keizerlijke soldaten opgepakt.


  Het concilie zette hem af omdat hij 'een berucht simoniet was, een berucht vernietiger van de goederen en rechten niet alleen van de Roomse kerk, maar ook van andere kerken', (...) 'een kwaadaardig bestuurder die de geestelijke en wereldlijke aard van de kerk verkwanselde', die 'berucht was omdat hij de kerk van God en het christelijke volk te schande maakte door zijn verfoeilijke en schandelijke zeden en levensstijl, zowel voor zijn verkiezing tot paus als daarna, tot de dag van vandaag'. Hoewel zijn afzetting de oude traditie tartte volgens welke de paus boven alle aardse rechtspraak was verheven, accepteerde Johannes het decreet van het concilie. Hij werd tot juni 1419 in het Rijnland gevangen gehouden, waarna hij in ruil voor een zeer groot losgeld werd vrijgelaten en hersteld als kardinaal door een nieuwe paus, Martinus v (1417-1431), maar hij stierf zes maanden later. Zijn graftombe is gemaakt door Donatello en Michelozzo en staat in het baptisterium van de kathedraal van Florence.


  Het Concilie van Konstanz, waarvan de bijeenkomsten bijna vier jaar lang werden gehouden, betekende ook het einde van de andere pausen die het Grote Schisma overleefden. Gregorius xn had in 1411 onderdak gezocht bij Carlo Malatesta, heer van Rimini. Hij was nu negentig en wilde wel instemmen met zijn abdicatie zoals die werd geëist, maar gaf aan dat hij de legitimiteit niet kon erkennen van een concilie dat bijeen was geroepen door de onlangs afgezette Johannes xxm, die hij (en het concilie nu ook) als tegenpaus beschouwde. Er werd dus overeengekomen dat het concilie onder zijn gezag opnieuw bijeen werd geroepen, zodat zijn kardinalen zich konden verenigen met die van de voormalige Pisaanse gehoorzaamheid en hij zijn abdicatie kon aanbieden. Zo bleef het recht om een dergelijk concilie bijeen te roepen voorbehouden aan de paus. Toen Gregorius' procureurs zijn aftreden aan de vergadering hadden voorgelegd, werd hij tot kardinaal-bisschop van Porto en afgezant van de Marche van Ancona benoemd, welke ambten hij tot zijn dood in oktober 1417 bleef uitoefenen.


  Hoewel de koning van Aragón zijn erkenning van Benedictus' pausschap formeel introk, bleef deze vol opstandigheid in Peniscola zijn eigen kardina-len benoemen, volstrekt niet bereid het concilie te accepteren dat hem in 1417afzette. Hij stierf in 1422 als laatste overlevende van het conclaaf van 1378 dat leidde tot het Grote Schisma. Maar dat was nog niet alles. Ingevolge een eed die zij aan Benedictus op zijn sterfbed hadden afgelegd, kozen drie van de vier kardinalen die hem overleefden een opvolger, Clemensviii(1423-1429). De vierde kardinaal weigerde de verkiezing te erkennen, beweerde dat ze voortkwam uit simonie en benoemde op eigen gezag wéér een andere paus, Benedictus xiv, over wie verder niets meer bekend is dan dat hij koster was in Rodez.


  Clemens vin bleef veilig in Peniscola zitten zolang het de koning van Aragón goed uitkwam, hoewel deze hem nooit als paus erkende. Hij abdiceerde toen hij de koning niet meer van nut was en verzocht zijn handjevol kardinalen dé rechtmatige paus Martinus v tot zijn opvolger te kiezen. In ruil daarvoor kreeg hij het aartsbisdom Mallorca, dat hij behield tot zijn dood in 1446. Daarmee was het Grote Schisma ten einde.


  Toch zou het nog een tijdje duren voordat een definitief oordeel zou zijn geveld over wie van de drie gehoorzaamheden de rechtmatige lijn van opvolgers van Petrus vertegenwoordigde. Eerst werd de eer gegund aan de Pisaanse pausen, grotendeels omdat Johannes xxm als laatste van die lijn het Concilie van Konstanz bijeen had geroepen, wat alleen een rechtmatig paus kon doen.10 Als hij ondanks zijn afzetting werd beschouwd als tegenpaus, waren de handelingen van het concilie niet rechtmatig, zomin als de verkiezing van een nieuwe paus in de persoon van Martinus v. Naarmate de tijd verstreek en het conciliair ideaal vervaagde, werd in plaats daarvan de voorkeur gegeven aan de Romeinse gehoorzaamheid, die nu voor de ware wordt gehouden, maar in 1724 moest de eerste paus die de naam Benedictus weer wilde kiezen ervan worden overtuigd dat hij de dertiende was en niet de veertiende, omdat hij dacht dat de veertiende-eeuwse Benedictus xni rechtmatig paus was geweest. Veel pauselijke namen uit deze periode werden vanwege deze onzekerheid een eeuw of langer niet gebruikt en pas in 1958 zou er weer een paus Johannes zijn: de tweede paus Johannes xxm.


  Het Concilie van Konstanz is ook bekend of berucht om een andere reden: de verbranding van de Tsjechische hervormer Jan Hus vanwege zijn kritiek op theorie en praktijk van het pauselijk gezag binnen de kerk. Hij was priester en leraar aan de universiteit van Praag en zijn geschriften werden sterk beïnvloed door de ideeën van John Wyclif, wiens werk in centraal Europa een steeds grotere invloed kreeg; dat was weer grotendeels te danken aan contacten met Engeland die voortkwamen uit het huwelijk van Richard 11 (13771399) en Anna van Bohemen. Eerder had Hus het voortouw genomen bij het bepalen van de neutrale houding van de universiteit tegenover de drie pauselijke pretendenten. Om zijn invloed tegen te gaan vroeg de aartsbisschop van Praag aan Alexander v om een besluit te nemen over de rechtzinnigheid van die werken van Wyclif, die Gregorius xi in 1377 niet al had veroordeeld. De pauselijke veroordeling die volgde, leidde tot de publieke verbranding van Wyclifs werk en tot Hus' excommunicatie toen deze de paus vroeg zijn beslissing te herzien. Hij behield echter de steun van de voormalige roomskoning Wenzel iv van Bohemen en van zijn universiteit. Die stond hem toe college te blijven geven en onbeperkt in Praag te preken dat alle doctrines en hiërarchieën uitsluitend van de Schrift moesten worden afgeleid en dat de kerk een corpus van gelijken was, samengesteld uit de uitverkorenen die tot verlossing waren voorbestemd. Een paus zou niet louter bij de gratie van zijn ambt voor verlossing in aanmerking komen: 'Indien de paus kwaadaardig is en in het bijzonder als hij is verdoemd, is hij een duivel als Judas de apostel.'


  Toen Johannes xxm in 1411 een kruistocht afkondigde tegen koning Ladislas van Napels, reageerde Hus met een aanval op de aflaten zoals genoemd in de kruisvaardersbul; die beloofden een vermindering van de tijd die in het purgatorium moest worden doorgebracht in ruil voor betalingen aan de kosten van de oorlog. Hus stelde dat de paus noch de bisschop bij de bevordering van oorlog betrokken zouden moeten zijn en dat vergeving van zonden alleen mogelijk was door berouw en nooit door ervoor te betalen. In het algemeen bekritiseerde hij de ethische standaarden van de kerk van die tijd en de verkoop van haar sacramenten. Deze ideeën vonden steun in alle lagen van de Boheemse maatschappij en verspreidden zich in naburige landen. Hoewel de kerkelijke autoriteiten merkten dat ze machteloos stonden tegenover Hus, werden drie van zijn volgelingen geëxecuteerd wegens het omschrijven van de pauselijke aflaat als bedrog.


  In 1414 werd Hus door Sigismund, de nieuwe koning van de Roomsen, uitgenodigd het Concilie van Konstanz onder 's konings bescherming bij te wonen om zijn ideeën te verdedigen. Binnen een paar weken werd Hus in een klooster opgesloten en rond juni 1415 was het debat in een proces veranderd. Hoewel Sigismund woedend was omdat zijn belofte van bescherming werd geschonden, liet hij zich ervan overtuigen dat ingrijpen de ineenstorting van het concilie zou betekenen. Hus gaf zelf zijn verering van Wyclif toe en weigerde ook maar één van zijn ideeën terug te nemen zolang het niet met argumenten uit de Schrift zelve kon worden verworpen. Een van de stellingen die als ketters werden bestempeld was zijn bewering dat 'de pauselijke waardigheid voortkwam uit de keizer'. Hus werd op 6 juli 1415 'als volgeling niet van Christus, maar van de aartsketter John Wyclif' van zijn priesterlijke gewaden ontdaan en ter verbranding aan het wereldlijk gezag overgedragen.


  Het concilie veroordeelde ook driehonderd stellingen uit de geschriften van Wyclif. Verscheidene daarvan bevatten onvoorwaardelijke ontkenningen van het pauselijk gezag die nog veel verder gingen dan die van Hus: 'De paus is de overduidelijke antichrist. Niet slechts de huidige paus, maar alle pausen vanaf de stichting van de kerk, alle kardinalen, bisschoppen en hun medeplichtigen vormen tezamen de monstrueuze persoon van de antichrist.'


  Wyclif gaf toe dat er een paar goede pausen waren geweest, in het bijzonder Gregorius de Grote, maar hij ontkende dat hun berouw voldoende was geweest om hen te redden. Er werd bevel gegeven Wyclifs gebeente op te graven en op ongewijde grond te verspreiden.


  De executie van Hus veroorzaakte rumoer in Bohemen, waar hij krachtige steun genoot, en leidde tot aanvallen op de geestelijkheid en op monniken, waaraan er veel het koninkrijk werden uitgezet. Edelen die door hem waren beïnvloed, vormden een verbond ter bescherming van Hussitische predikers en koning Wenzel iv stond tot 1418 openlijk aan hun kant. Wenzels poging om bisschoppen te herinstalleren die loyaal waren aan Rome leidde tot opstanden. Het resultaat was dat de Hussieten het koninkrijk onbetwist bestuurden tot 1434, toen de opkomst van een nog extremere factie, de Taborieten, de gematigde meningen buitensloot, maar zelfs daarna werd het pauselijk gezag in het grootste deel van Bohemen verworpen. Voorlopers van de Reformatie als Wyclif en Hus zijn de bekendste critici van het pausdom in deze periode, maar er waren er ook die er niet aan twijfelden dat 'de Apostolische Stoel en de Romeinse curie wortel en fundament waren van de gehele kerk' terwijl ze hervorming toch noodzakelijk achtten.11


  Mattheus van Kraków, de bisschop van Worms (1404-1410), schreef dat de curie te veel tijd besteedde aan bestuurszaken, in het bijzonder waar het aanvragen voor beneficiën betrof, en dat de curie deze aan de verkeerde mensen gaf. In een tijd van hernieuwde intense vroomheid onder leken stond hij niet alleen met zijn klacht dat het pausdom tot weinig anders was verworden dan een grote bureaucratische en fiscale machine; een machine die er niet meer in slaagde in het spiritueel leiderschap te voorzien waar de maatschappij zo'n stijgende behoefte aan had.


  Op het Concilie van Konstanz wilden de deelnemende bisschoppen en kardinalen zelf specifieke hervormingen bewerkstelligen in de gezagsstructuur binnen de kerk. Het schisma had twijfels doen rijzen bij canonieke rechtsgeleerden en theologen, niet in de laatste plaats over de juiste wijze waarop de kerk bestuurd zou moeten worden. Het bestaan van rivaliserende pausen was niet zomaar een schandaal dat het geloof van kerk en lekendom bedreigde, het stelde ook de voortzetting van het pauselijk leiderschap ter discussie. De invloedrijke canonieke rechtsgeleerde kardinaal Francisco Zabarella verdedigde bijvoorbeeld dat de Stoel van Petrus feitelijk vacant was, omdat geen enkele paus de trouw van alle christenen kon gebieden en het leiderschap derhalve berustte bij de Congregatie der Gelovigen, vertegenwoordigd door een algemeen concilie.12


  Op advies van Zabarella en anderen besloten de verzamelde prelaten na de vlucht van Johannes xxm in maart 1415 dat zijn vertrek het concilie niet ontbond, zelfs al had hij het bijeengeroepen, en dat het in vergadering moest blijven tot het schisma geheel was bijgelegd. Het concilie maakte aanspraak op 'onmiddellijk gezag namens Christus, dat alle mannen van elke rang en stand, de paus inbegrepen, dienden te respecteren in zaken betreffende het Geloof, de opheffing van het schisma en de hervorming van de kerk van God in hoofd en ledematen'.13


  Het concilie veroordeelde en verbood zekere aspecten van de pauselijke regering, zoals het voorbehoud dat beneficiën alleen op voorspraak van de paus werden vervuld en het aannemen van 'buit', de persoonlijke bezittingen van gestorven bisschoppen wier zetels op pauselijk gezag waren toegewezen. De belangrijkste besluiten van het concilie hadden betrekking op het pauselijk gezag en het verkiezingsproces. Voortaan werd van alle toekomstige pausen een eed verlangd die hun trouw bevestigde aan decreten van een reeks algemene concilies, van Nicea 1 in 325 tot Vienne in 1311, en er werd bepaald dat het volgende algemeen concilie vijf jaar na afloop van het huidige bijeen zou komen en zeven jaar daarna weer. Daarna zouden zij elke tien jaar worden gehouden en de paus diende de plaats van het volgende concilie een maand voor het einde van het lopende concilie bekend te maken. Hij mocht de locatie uitsluitend veranderen in geval van nood en met consent van ten minste tweederde van 'zijn broeders' de kardinalen. Op dezelfde manier kon hij met hun consent de datum naar voren halen, maar onder geen voorwaarde mocht het concilie worden uitgesteld. Mocht er zich een schisma voordoen, dan zou het eerstvolgende concilie precies één jaar nadat een rivaliserende paus was opgestaan op de vooraf overeengekomen locatie worden gehouden. Daarvoor was geen pauselijke dagvaarding vereist en iedere pretendent moest het concilie binnen een maand nadat hij van het bestaan van zijn rivaal had gehoord aankondigen, op straffe van automatisch te worden gediskwalificeerd voor selectie door het concilie als rechtmatig houder van het ambt. Alle pretendenten zouden worden beschouwd als geschorst vanaf de eerste dag van het concilie en geen ervan zou mogen voorzitten. Met de gebeurtenissen van 1378 in het achterhoofd decreteerde het Concilie van Konstanz ook dat als een concilie had plaatsgevonden onder dwang, de betrokken kardinalen op straffe van ontzetting uit hun ambt geen tweede 286 verkiezing mochten houden. In plaats daarvan moesten ze zich op een veilige plaats terugtrekken en bekendmaken dat ze onder druk hadden gehandeld. Dit zou vanzelf tot gevolg hebben dat het volgende reguliere concilie werd vervroegd, net als in het geval van rivaliserende pausen. De achterliggende bedoeling was dat de pausen zich met de dagelijkse gang van zaken binnen de kerk bezig konden blijven houden, terwijl hun gezag voortaan ondergeschikt zou zijn aan dat van de reguliere concilies.


  


  Martinus V, Eugenius IV en de concilies


  


  In november 1417 benoemde het concilie een commissie van tweeëntwintig kardinalen en dertig andere vertegenwoordigers van de vijf'naties' om een nieuwe paus te kiezen. Na drie dagen waren er voldoende stemmen uitgebracht op kardinaal Oddo Colonna, van de Romeinse adellijke familie, die de naam Martinus v aannam (1417-1431). Hij moest zweren dat hij alle besluiten zou verdedigen die het concilie 'op een conciliaire manier' had genomen. Daarop ontbond het concilie zichzelf op 22 april 1418 en de nieuwe paus verhuisde naar Florence, alvorens te proberen het bestuur over de pauselijke staten te herwinnen. Met hulp van de nieuwe vorstin van Napels, koningin Johanna n (14141435), lukte het Martinus zich in 1420 weer in Rome te vestigen. Het pauselijk gezag in de eigen staten heroveren was een veel zwaardere en tijdrovender opgave, aangezien die de onderwerping vereiste van verscheidene goed ingegraven plaatselijke landheren. De gemeenschappelijke bewegingen die vroeger de belangrijkste bron van weerstand tegen het pauselijk bestuur waren geweest, hadden in de veertiende eeuw plaatsgemaakt voor heerschappijen; deze waren tot stand gebracht door plaatselijke magnaten die met hun verworven rijkdom privélegers konden huren om hun steden te beheersen. Onder dezesignoriwaren er ook die hun diensten aanboden als huurkapitein en op contractbasis (condotta, vandaarcondottieri)vochten voor een betaalmeester, een systeem dat in toenemende mate door de pausen werd gebruikt ter vervulling van hun militaire behoeften. De machtigste van hen was Braccio di Montone; Martinus v moest hem erkennen als heer van Perugia tot hij een alliantie bij elkaar had die hem kon verpletteren, wat in 1424 lukte. Voorbij de grenzen van de pauselijke staten kon vanaf eind dertiende eeuw in Noord-Italië hetzelfde fenomeen worden waargenomen in de opkomst van machtige familiedictaturen, vaak in een constitutioneel jasje gestoken, die eerdere vormen van meer democratisch of oligarchisch bestuur vervingen. De bekendste hiervan zijn de Medici in Florence en de Visconti, gevolgd door de Sforza, in Milaan, maar in de meeste andere steden van enige betekenis konden dergelijke families worden aangetroffen: de Malatesta in Rimini, de Scaligeri in Verona en de Este in Ferrara.14 Menig familie, en ook de Republiek Venetië, keek gretig naar de pauselijke gebieden zodra de pausen in moeilijkheden zaten.


  Martinus v was de eerste paus sinds de dertiende eeuw die permanent in Rome woonde. In de tussenliggende jaren had de stad nogal te lijden gehad, ondanks sporadische pogingen tot restauratie van de grotere kerkelijke gebouwen. Het Lateraans paleis was onbewoonbaar en Martinus veranderde het Vaticaan in de voornaamste pauselijke residentie. Hij begon ook met een intensief restauratie-en nieuwbouwprogramma dat werd betaald van de inkomsten uit de stap voor stap heroverde pauselijke staten en middelen van zijn eigen familie. Slechts één van zijn verwanten werd in 1426 tot kardinaal benoemd, maar de benoeming werd tot 1430 geheim gehouden. Dit was een van de eerste voordrachtenin pectore,de werkwijze die Martinus als eerste hanteerde, volgens welke de paus in het geheim, 'in de borst' een kardinaal benoemde.


  Zijn electorale eed ten spijt was Martinus v niet te porren voor de uitvoering van het beleid van het Concilie van Konstanz inzake de financiën van de paus en het regelmatig bijeenroepen van concilies. Hij voegde de curiale administraties van de voormalige Romeinse en Avignonese gehoorzaamheden weer samen en voerde in de lente van 1418 een aantal hervormingen door, waaronder het opgeven van het recht van de paus op de inkomsten van vacante diocesen. Hij deed echter geen afstand van de provisie op voorbehouden beneficiën, want dat zou een ernstige inkomstenderving hebben betekend. In 1423 riep hij een concilie bijeen in Pavia, overeenkomstig het decreet van Konstanz, maar er kwamen slechts twee kardinalen en vijfentwintig bisschoppen opdagen. Nadat het eerst nog naar Siena was verplaatst, werd het een jaar later zonder resultaat ontbonden. Zeven jaar later riep Martinus onder enige druk van de kardinalen opnieuw een concilie bijeen in Basel onder voorzitterschap van kardinaal Cesarini, zijn afgevaardigde in Duitsland. Evenals voorheen in Pavia was hij zelf niet van plan het concilie bij te wonen; hij stierf in elk geval in januari 1431. Zijn opvolger, Gabriele Condulmer, kwam uit Venetië en was een neef van Gregoriusxiidie hem in 1408 tot kardinaal had benoemd en die hij opvolgde als landvoogd van de Marche van Ancona. Hij nam de naam Eugenius iv aan (1431-1447). De veertien kardinalen die het conclaaf van 1431 bijwoonden, waren weinig gecharmeerd van Martinus' toenemende alleenheerschappij en van de beloning van zijn familieleden. Zij zwoeren dus allemaal dat degene die gekozen zou worden de rechten van het college zou respecteren, de helft van de pauselijke inkomsten aan de kardinalen zou betalen en de curie alleen met hun consent zou hervormen. Ook stonden zij erop dat zij bij elk toekomstig algemeen concilie zouden worden geraadpleegd over de plaats van samenkomst.15


  Eugenius' onmiddellijke zorg was de herovering van enkele forten die zich op sleutelposities ten zuiden van Rome bevonden en die Martinus v aan zijn verwanten van de Colonna had gegeven; deze forten beheersten het verkeer van en naar Napels. Bij de eerste glimp van deze dreiging vielen de Colonna in april 1431 Rome aan; toen koningin Johanna 11 van Napels een huurlingenleger stuurde om de nieuwe paus te helpen, kochten ze de aanvoerder om, die overliep naar hun kant. Andere landheren in de pauselijke staten maakten gebruik van de chaos om het pauselijk gezag te ontduiken. In augustus betaalde Eugenius het enorme bedrag van 13.000 florijnen per maaifd om zijn eigen huurlingen te huren. Daarmee kocht hij alleen de gewone manschappen; hun aanvoerders ontvingen niet nader omschreven betalingen. Met betrouwbaarder assistentie van de koningin dwongen de pauselijke aanvoerders de Colonna in september tot overgave en namen hun kastelen in.


  In de tussentijd kwam het Concilie van Basel langzaam op gang. Toen het in maart moest beginnen, was alleen de abt van Vézelay gearriveerd; in april kreeg hij gezelschap van een andere abt, een bisschop en drie geleerden van de universiteit van Parijs. Op 23 juli ging het concilie eindelijk van start, maar zonder voorzitter. Kardinaal Cesarini, die juist in Bohemen door de Hussieten was verslagen, kwam een maand later aan en wilde de Hussieten graag uitnodigen een vertegenwoordiging naar Basel te sturen om te pogen tot een vreedzame schikking te komen. Het vooruitzicht dat Hussieten de vergadering zouden bijwonen droeg alleen maar bij aan Eugenius' gevoel dat het concilie snel moest worden ontbonden of verplaatst naar een plek waar het minder toegankelijk was voor radicale invloeden.


  Nog een reden waarom hij het concilie wilde verplaatsen vormde een gezantschap dat door de oosterse keizer Johannes vm Palaeologus was gestuurd. Diens ernstig gekrompen rijk werd voortdurend bedreigd door de Ottomanen. Hij wilde nog een poging tot hereniging met het westen wagen, in de hoop dat hij zich kon verzekeren van militaire assistentie, en bood aan persoonlijk een vergadering bij te wonen. Zijn secretaris zei dat Basel wat aan de verre kant was, maar ging akkoord met Bologna. In november stuurde Eugenius onderhands een brief aan Cesarini waarin hij voorstelde het concilie te schorsen en anderhalf jaar later in Bologna te hervatten; in december vaardigde hij een formele bul uit die het concilie ontbond vanwege de uitnodiging aan de Hussieten.


  Al voor de bul openbaar werd, deden geruchten de ronde dat de paus van plan was het concilie te sluiten. De deelnemers, waaronder verscheidene die zich bedrogen voelden door de plotselinge ontbinding van het Concilie van Pavia/Siena in 1424, kondigden aan dat ze zo'n beslissing niet zouden accepteren. Ze richtten een circulaire aan westerse heersers en gaven niet de paus de schuld, maar de kardinalen die hem adviseerden. Ook kardinaal Cesarini drong bij de paus aan op heroverweging, want hij zag onderhandeling met de Hussieten als de enige manier om hun ideeën buiten Duitsland te houden. Toen de bul die de schorsing beval in Basel aankwam, werd hij door het concilie verworpen; in februari 1432 haalde het concilie opnieuw het decreet van Konstanz aan waarin het conciliair gezag boven dat van de paus werd gesteld. De kardinalen in Rome waren gewaarschuwd dat ze 'de paus moesten overhalen tot steun aan het concilie met alle middelen daartoe beschikbaar onder opruiming van alle mogelijke obstakels'.16


  Op een nieuwe bijeenkomst in april beval het concilie de kardinalen die nog niet aanwezig waren om zich binnen drie maanden naar Basel te begeven; het beval de paus om zelf te komen of een procureur te sturen. Toen een afschrift hiervan op 6 juni aan de deur van de Sint-Pieter werd genageld, raakten de kardinalen die nog in Rome waren in paniek, daar ze dreigden uit hun ambt te worden ontzet.


  Dat de kerk behoefte had aan hervorming van bovenaf werd algemeen erkend en een algemeen concilie werd gezien als het beste platform om dat te bereiken. De rooms-koning Sigismund, uit Bohemen buitengesloten door de Hussieten na de dood van zijn broer Wenzel iv in 1418, riep zichzelf uit tot beschermheer van het Concilie van Basel. Andere wereldlijke heersers, waaronder de koningen van Engeland, Schotland, Frankrijk, Castilië en de hertogen Visconti van Milaan stuurden afvaardigingen. Bij elke mogelijke confrontatie zou het concilie het dus waarschijnlijk winnen van de paus. Veel van de kardinalen in Rome besloten gevolg te geven aan de dagvaardingen, zelfs toen Eugenius hun geen toestemming gaf de stad te verlaten; er bleven er maar vijf bij hem.


  Eugenius bood het concilie een compromis aan, maar zijn afvaardiging werd zes weken lang de toegang geweigerd terwijl het concilie erover debatteerde of hun introductiebrieven wel voldoende erkenning inhielden van de oppermachtigheid van het conciliaire boven het pauselijk gezag. Omdat bovendien een van de kardinalen die achter het concilie stonden was uitgesloten van het conclaaf van 1431, beweerde hij dat de resulterende verkiezing ongeldig was en het concilie dreigde Eugenius op grond daarvan af te zetten. Tegen september 1432 was meer dan driekwart van de kardinalen in Basel aangekomen en zij die geen geschreven verklaringen hadden gestuurd, werden nu samen met de paus ongehoorzaam verklaard. In december werden 290 decreten uitgevaardigd die het pauselijk recht van benoeming inperkten en die de ambtenaren van de curie zestig dagen de tijd gaven om Eugenius te verwerpen, anders zouden ze hun baan kwijtraken. In februari 1433 kwam er een massale exodus uit Rome op gang, ondanks het feit dat de paus de stadspoorten liet afsluiten in een ijdele poging die te voorkomen. In zijn hart was Eugenius iv een harde Venetiaanse aristocraat die zich niet makkelijk liet ontmoedigen. In 1433 bood hij het concilie een paar concessies aan, waaronder het intrekken van zijn schorsingsbul, maar hij begon ook te tornen aan de machtsverhoudingen. Hij moedigde meer bisschoppen aan het concilie bij te wonen, bood aan hun reiskosten te betalen en regelde dat koning Sigismund naar Rome kon komen voor de kroning waar hij al sinds 1411 op wachtte. Toen het concilie een nieuwe gouverneur in Avignon benoemde, stuurde Eugenius er een kardinaal naartoe die hem trouw was, om de gouverneur af te zetten en de stad over te nemen.


  Op zijn beurt dreigde het concilie Eugenius af te zetten als hij niet binnen twee maanden kwam opdagen, stelde het vast dat het concilie alleen kon worden geschorst door een tweederde meerderheid van de eigen leden en bracht het al het curiale bestuur over naar Basel. De paus werd ontdaan van zijn recht op de nominatie van beneficiën en aan bisdommen werd het recht op vrije verkiezing toegekend, aangezien 'er nooit volledige harmonie tussen de paus en de prelaten zou zijn' tenzij de rechten van de bisschoppen waren verzekerd.17 Het concilie probeerde ook op eigen houtje onderhandelingen te openen met het oostelijke keizerrijk en bood aan afgevaardigden te sturen naar een herenigingssynode die in Constantinopel plaats moest vinden en niet in Italië. De dreiging van een nieuw schisma hing in de lucht en sommige prelaten in Basel voelden zich daar ongemakkelijk onder. Een andere tegenvaller, toen Eugenius in 1434 weer door een volksopstand uit Rome werd verdreven en zijn hof tot 1443 huisvestte in Florence, kan ook in zijn voordeel hebben gewerkt, daar het zijn plannen voor een ontmoeting met de Grieken versnelde. Terwijl de delegaties die zich in Basel verzamelden de maatregelen aldaar wilden bespreken, of eventueel in Avignon, hadden de oosterlingen steeds de voorkeur gegeven aan een samenkomst in Noord-Italië. Ze accepteerden in 1437 een voorstel van de paus dat voorzag in een herenigingsconcilie in Ferrara; dit werd in januari 1438 onder voorzitterschap van een pauselijk afgevaardigde geopend. Ondertussen stuurde Eugenius iv een bul naar Basel waarin hij het concilie beval naar Ferrara te verhuizen. Daarmee speelde hij hoog spel, omdat het tegen zijn eerdere concessies inging en de doctrine van het concilie uitdaagde dat het alleen kon verhuizen of schorsen met consent van een meerderheid der eigen leden. Als die besloten te blijven waar ze waren, was een schisma onvermijdelijk.


  De angst voor een breuk en de hoop op een einde aan de oude twist met de Grieken bracht veel bisschoppen in Basel ertoe naar Ferrara te reizen en vervolgens naar Florence, waar Eugenius' concilie in januari 1439 naartoe werd verplaatst. Een vastbesloten minderheid bleef in Basel en stemde in januari 1439 voor de schorsing van Eugenius, juist toen diens concilie in Ferrara werd geopend, maar ze ondernam verder niets tot het hoe dan ook te laat was. Pas in juni 1439 verklaarde de sterk geslonken vergadering Eugenius voor afgezet, maar vervolgens wachtte ze tot november voor ze een opvolger koos; tegen die tijd had het pauselijk concilie in Florence geheel op pauselijke voorwaarden de hereniging van Griekse en Latijnse kerken tot stand gebracht. Besloten in het decreet Laetantur Caeli (Laat de hemel zich verheugen) van 6 juli 1439, behelsde de overeenkomst de erkenning van het primaat van de paus, het aanvaarden vandefilioquein het geloof en van ongegist brood in de misviering bij de Grieken.


  De overblijfselen van het Concilie van Basel kozen ter vervanging van Eugenius een leek, hertog Amadeus van Savoie, die de naam Felix v aannam (1439-1449). Hij had de Savoie bestuurd onder de titel van graaf en toen hertog, tot hij in 1434 in een kasteel aan het Meer van Genève in retraite ging bij de Ridders van Sint-Maurice, een militaire kloosterorde die hij zelf had gesticht. Hoewel hij bekendstond om zijn heiligheid was zijn verkiezing grotendeels het werk van de Franse kardinaal Louis Aleman (^ 1450), voorzitter van de commissie die was opgericht om een nieuwe paus te vinden. Een aantal staten zoals Schotland, Aragón en het hertogdom Milaan erkenden hem als rechtmatig paus, maar de nieuwe rooms-koning Frederik in (1440-1493) en de heersers van Engeland, Frankrijk en Castilië deden dat niet. In 1440 benoemde Felix dertien nieuwe kardinalen waaronder Nederlandse, Poolse, Spaanse en Walachijse, en daarnaast Franse, Duitse, Italiaanse en Savooise, waarmee hij een volgend stadium begon in de internationalisering van het college van kardinalen, maar sommigen weigerden het ambt uit zijn handen te ontvangen.


  De verhoudingen tussen Felix v en het Concilie van Basel waren niet harmonieus, daar hij zich verzette tegen verdergaande beperkingen van het pauselijk gezag. Hij nam er afstand van, hield een geleerde hofhouding in stand en ontwikkelde belangstelling voor de levensverlengende eigenschappen van het drinken van goud.18 In 1442 trok hij zich uit Basel terug; hij verhuisde naar Lausanne en later naar Genève, in het hertogdom dat nu door een van zijn zonen werd bestuurd. In hetzelfde jaar trokken bijna alle staten in zijn gehoorzaamheid hun erkenning in, behalve de Savoie.


  In 1446 werden geheime onderhandelingen geopend met de medestanders van koning Karel vi van Frankrijk om zowel concilie als schisma te be292 eindigen. Een compromis kwam dichterbij met de verkiezing van een nieuwe paus, Nicolaas v (1447-1455) en in 1449 beleefde een vergadering zowel de formele opheffing van het Concilie van Basel als de abdicatie van Felix v. Hij werd benoemd tot pauselijk afgevaardigde in het hertogdom dat voorheen het zijne was, en bleef het tot zijn dood in 1451. Enkele van zijn kardinalen, waaronder Louis Aleman (zalig verklaard in 1527), werden eveneens in hun positie hersteld nadat ze zich aan Nicolaas v hadden onderworpen. De tijd van het Grote Schisma scheen voorbij.
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  Een leider van de wereld,niet van de kerk


  (1449-1513)


  


  De 'Donatio' ter discussie


  


  In de winter van 1439 werkte Lorenzo Valla, de Latijnse secretaris van koning Alfonso 1 van Napels, aan een nieuw boek. Daarmee wilde hij de tekst blameren waar de pauselijke heerschappij over alle eilanden van afhing, want zijn meester was tevens koning Alfonso v van Aragón en Sicilië (1416-1458), die in gevecht was met een rivaliserende pretendent op de Siciliaanse troon, die door Eugenius iv werd gesteund. Valla (i4o6/'o7-i457) was een voormalig docent aan de universiteit die ooit missionaris in China had willen worden en reeds beroemd was om zijn discussies over algemeen aanvaarde kennis. Hij had tegenover de inquisitie gestaan omdat hij zich keerde tegen het ortho-doxe standpunt dat iedere apostel had bijgedragen aan de geloofsbelijdenis die zijn naam draagt. Hij zou vervolgens de brief verwerpen die Christus aan koning Abgar van Edessa zou hebben geschreven en Sint-Augustinus van ketterij beschuldigen.


  Hij was niet de eerste die de authenticiteit van de 'Constitutie van Constantijn' ontkende, waarin verondersteld werd dat keizer Constantijn 1 een schenking deed aan paus Silvester 1. Keizer Otto 111 plaatste er in de jaren 990 al vraagtekens bij en een volgeling van Arnold van Brescia had in 1152 de tekst een 'leugen en ketterse fabel' genoemd.1 De tekst was nog onlangs als apocrief bestempeld door de Duitse canonieke rechtsgeleerde Nicolaas van Cusa (1401-1464), deelnemer aan het Concilie van Basel, die in 1433 deCon-cordantia Catholicahad geschreven, een omvangrijke verdediging van het keizerlijk boven het pauselijk gezag.2 Hij beweerde dat de pausen in het westen zelfs na de tij d van Constantijn ondergeschikt waren aan de keizers en dat de bewering dat het pausdom in de tijd van Karel de Grote de keizerlijke waardigheid had overgedragen 'van de Grieken op de Duitsers' niet historisch was.3


  Valla gebruikte munten, inscripties en voorheen verwaarloosde historische teksten en legde met een veel gedetailleerdere historische en linguïstische analyse de vele vergissingen en tekstuele anachronismen in de 'Constitutie' bloot.4 Het enthousiasme in de Renaissance voor de herontdekking van het 'zuivere' Latijn uit de Oudheid voorzag Valla van filologisch gereedschap voor de opsporing van grammaticale vormen en woordgebruik in de tekst die pas vér na de vierde eeuw konden zijn ontstaan.'


  Toch was Valla's werk niet in brede kring bekend. Zelfs in 1520 accepteerde bijvoorbeeld Henry vi 11 van Engeland nog de historiciteit van de' Donatio Constantini' en het pausdom probeerde kritiek erop te onderdrukken.6 Dit werd op de hak genomen in een anoniem gepubliceerde dialoog tussen SintPieter en paus Julius 11 (1503-1513), 'Julius uitgesloten uit de Hemel':


  julius:...ze zeggen dat een zekere Constantijn alle majesteit van zijn rijk heeft overgedragen aan de Roomse paus Silvester...


  petrus:Zijn er betrouwbare verslagen van dat prachtvolle geschenk?


  julius:Alleen een opmerking die bij de decretalen is inbegrepen.


  petrus:Misschien is het gewoon een grap.


  julius:Dat denk ik zelf ook wel eens. Welke man die een beetje bij zijn verstand is zou zo'n fantastisch mooi land afstaan, al is het aan zijn vader? Maar goed, we geloven het graag en we hebben gedreigd met het opleggen van absolute stilte aan de snuffelaars die het tegendeel proberen te bewijzen.7


  


  Nicolaas V en het einde van het conciliarisme


  


  Een groeiende wrijving ten tijde van Eugenius iv tussen het pausdom en de nieuwe wetenschap die in grote delen van Italië werd beoefend, veranderde in hofmakerij onder zijn opvolger, Nicolaas v (1447-1455). Hij werd geboren als Tommaso Parentucelli in 13 97, zoon van een arts. Hij was al jong wees en werkte als leraar met de kinderen van adellijke families om zijn studie in Bologna te bekostigen. Later trad hij toe tot de huishouding van de bisschop aldaar, de kartuizer Niccolö Albergati ("[ 1443). Albergati, die in 1426 tot kardinaal werd benoemd, was een toonaangevend pauselijk diplomaat die voor Eugenius iv in 1438 het Concilie van Fer-rara had voorgezeten.8 Parentucelli stond hem meer dan twintig jaar lang bij en zijn verdiensten vonden erkenning in zijn benoeming tot opvolger van Albergati in Bologna. In 1446 werd hij nogmaals beloond, ditmaal met een kardinaalshoed, vanwege zijn succes bij het helpen overhalen van de keizerlijke vergadering of rijksdag in Frankfurt tot erkenning van Eugenius iv als rechtmatig paus in plaats van Felix v. Parentucelli was een verrassende keus op het conclaaf van 1447, die grotendeels was te danken aan de noodzaak de verkiezing van een Colonnafamilielid van Martinus v te blokkeren. Hij nam de naam Nicolaas v aan (1447-1455) ter ere van zijn voormalige mentor kardinaal Albergati. Als paus legde hij een passie voor boeken en gebouwen aan de dag. Hij stelde een verzameling van twaalfhonderd manuscripten samen die de basis vromde voor de Vaticaanse bibliotheek. Even belangrijk waren zijn pogingen de stad Rome te herstellen.


  Terwijl de curie elders was gevestigd, had Rome geleden onder twee eeuwen verwaarlozing en zelfs de belangrijkste kerken en monumenten waren vervallen. De stad was voor haar economisch welvaren afhankelijk van het pauselijk hof en door de afwezigheid daarvan was het aantal inwoners in de vroege vijftiende eeuw gezakt tot 20.000. De meeste mensen woonden in de ommuurde Leonijnse stad of Borgo, zoals deze ook heette, dicht bij de SintPieter en van daar langs de Tiber tot Trastevere, en er woonden nog maar een paar mensen aan de overkant van de rivier in een paar losse buurten binnen de oorspronkelijke stadsmuren. De stad was een smerige troep. Zoals Martinus v in 1425 tot zijn ongenoegen noteerde: 'Veel inwoners van Rome gooien (...) ingewanden en andere organen, koppen, poten, botten, bloed en huiden op straat, rot vlees en rotte vis, afval, uitwerpselen en allerlei stinkende en rottende kadavers.'9


  In de jaren 1420 was Martinus begonnen met de restauratie van de Lateraanse Basiliek en de Sint-Pieter, maar het stadsherstel werd onderbroken toen Eugenius iv de stad uit werd gegooid. Het was dus Nicolaas v die begon met de gedaanteverwisseling van Rome en die het Vaticaans Paleis tot permanente pauselijke residentie maakte. Daar het binnen de Borgo was gelegen en het Castel Sant'Angelo omvatte, was het Vaticaan veiliger dan het nagenoeg vervallen Lateraans Paleis. Nicolaas begon het Vaticaan te fortificeren en restaureren, maar de stad bleef onrustig. In 1453 werd een moordcomplot en poging een gemeenschappelijke regering te installeren streng onderdrukt. Een slechte gezondheid en de angst voor meer samenzweringen overschaduwden zijn laatste jaren. Een van zijn plannen betrof een nieuw stratenplan in de Borgo, dat in 1450, het volgende jubeljaar, nog niet gereed was. Ondanks slecht weer en een pestuitbraak kwamen voor het eerst in honderd jaar talrijke pelgrims naar Rome. Een tragedie op de brug over de Tiber naar de Borgo, de Ponte Sant'Angelo, waarbij tweehonderd pelgrims ofwel in de stuwing werden verpletterd ofwel verdronken, leidde tot verdere verbeteringen aan de brug en de wijk. Die verbeteringen voorzagen in een bredere en veiligere toegang tot de Sint-Pieter, in 1452 het podium voor de laatste keizerlijke kroning in de stad toen Frederik in (1440-1493) door de paus werd gekroond.


  Behalve dat hij boeken verzamelde, gaf Nicolaas v ook opdrachten tot het schrijven ervan en hij haalde Lorenzo Valla ertoe over Herodotus en Thucydides in het Latijn te vertalen. Dit pauselijk patronaat stond ver af van de ervaringen die de geleerde met Eugenius iv had gehad, toen hij Rome over zee moest ontvluchten om aan vervolging wegens ketterij te ontkomen en het tekent de nieuwe richting die Nicolaas v insloeg. Hij benoemde Nicolaas van Cusa, die eerder de keizerlijke oppermachtigheid verdedigde, in 1448 tot kardinaal en hielp Aeneas Sylvius Piccolomini vooruit door hem bisschop van Trieste en later van Siena te maken; hij was een prominente figuur geweest op het Concilie van Basel en tevens secretaris van tegenpaus Felix v. De neiging tot verzoening van de paus zelf vergemakkelijkte ook het einde van het schisma in 1449, toen hij Felix 1452) toestond af te treden in ruil voor een benoeming tot kardinaal. De paar overlevende kardinalen die door Felix waren benoemd, werden door Nicolaas vrijwel allemaal herbenoemd of anderszins gecompenseerd. Het is opmerkelijk dat zo veel voormalige partijgangers van het Concilie van Basel zich weer aansloten bij het pausdom en dat het enthousiasme voor het conciliarisme bijna helemaal verloren ging. Het conciliair mechanisme was echter niet alleen omslachtig gebleken, het was er ook niet in geslaagd de in brede kring geëiste hervormingen teweeg te brengen. Met steun van wereldlijke leiders slaagden nationale kerkgenootschappen er op hun beurt beter in aan de vraag te voldoen. Aangemoedigd door Karel vu vaardigde de Franse kerk bijvoorbeeld in 1438 een Pragmatische Sanctie uit, die het recht van depaus verwierp zowel ten aanzien van voorbehouden beneficiën als op het nemen vanannaten,zijnde de inkomsten uit het eerste jaar van degenen die werden genomineerd.


  In vroeger eeuwen zou een dergelijke verwerping van het pauselijk gezag de excommunicatie van koning en bisschoppen en de dreiging van een intejdict op het koninkrijk tot gevolg hebben gehad, maar het aanzien van het pausdom was zo sterk gedaald en de wrevel onder de geestelijkheid van de West-Europese koninkrijken zo gestegen dat de ontplooiing van zulke geestelijke sancties geen effect meer had. Deze kwetsbaarheid werd onderkend in de opleving van diplomatieke activiteit tussen de curie en de koninklijke hofhoudingen in de jaren na het einde van het Grote Schisma in 1417. Van de kant van de paus moesten er concessies worden gedaan. Onderhandelingen met de keizer en de Duitse Rijksdag leidden tot beperkingen van de pauselijke rechten en geldelijke vorderingen binnen het Roomse Rijk die vergelijkbaar waren met de eisen die de Franse geestelijkheid in 1438 had opgelegd. In 1442 accepteerde Eugenius iv ten slotte de Aragonese macht in Napels en erkende hij Alfonso i als koning.


  In Engeland bestonden al wettelijke machten die beroepen op Rome beperkten en die pauselijke voorzieningen en de betaling van annaten tegenhielden, dankzij een reeks van parlementaire wetten uit de jaren 1350 en de vroege jaren 1390. Deze werden in de praktijk niet volledig toegepast en hun hoofddoel kan zijn geweest om de Engelse heersers bij hun onderhandelingen met de curie van wisselgeld te voorzien.10 De Franse koningen waren op eepzelfde manier voorzien van een krachtig wapen: het aanbod tot intrekking of de dreiging met herinstelling van de Pragmatische Sanctie van Bourges; ze gebruikten dit bij hun diplomatieke onderhandelingen met het pausdom tot diep in de zestiende eeuw. Onder die omstandigheden is het niet verbazingwekkend dat succesvolle diplomaten zoals kardinaal Albergati en 297


  Aeneas Sylvius Piccolomini in die periode tot de meest geprezen en gewaardeerde dienaren van de paus werden gerekend. Bij hun vaardigheden was ook het vermogen begrepen zich in de wetenschappelijke en kunstzinnige cultuur van de toenmalige koninklijke en prinselijke hoven te begeven. Geleerden die bedreven waren in het schrijven in de nieuwe 'klassieke' stijl en die beantwoordden aan de hang naar de Klassieke Oudheid raakten dus in trek als koninklijke en pauselijke secretarissen, bestuurders en afgevaardigden. De curie bood sommigen onder hen bijzonder goede kansen; in het ge-val van Nicolaas v en Pius 11 (1458-1464) zelfs de weg naar de Heilige Stoel. Een andere nagel aan de doodkist van de conciliaire beweging was het vooruitzicht van hereniging van de Latijnse en Griekse kerken na een schisma van vier eeuwen. Eugenius' instelling van het Concilie van Ferrara en later het Concile van Florence, dat door keizer Johannes vin Palaeologus was bezocht, was doorslaggevend geweest; de oproep om het bij te wonen bracht Nicolaas van Cusa ertoe te breken met het Concilie van Basel en leidde tot zijn stellingname tegen conciliarisme. In de praktijk bleken de overeenkomsten die in 1439 in Florence werden gesloten geen lang leven beschoren omdat de keizer ze in zijn sterk geslonken rijk niet kon handhaven en er bijna niets terechtkwam van de westerse militaire steun waarvoor hij zijn concessies had gedaan. Sommige westerse staten, in het bijzonder de Republiek van Genua, hielpen de Ottomaanse Turken zelfs bij het verslaan van een pauselijk-Hongaarse kruistocht bij Varna in 1444. Anderen, zoals de even handelsgerichte Republiek Venetië, hadden er geen zin in stelling te nemen tegen de Turken zolang hun eigen gebieden veilig waren. Er werd in het westen dus weinig aandacht besteed aan de wankele toestand van het piepkleine overblijfsel van het Romeinse Rijk, zoals de inwoners het nog steeds noemden. Het had zijn langste tijd ruim gehad, totdat het helemaal werd vernietigd door de Turkse verovering van Constantinopel in 1453.


  Deze gebeurtenis veroorzaakte een diepe schok en dat deed ze niet alleen onder degenen die net het Romeinse verleden herontdekten of het belang van het Oosterse Rijk voor het pausdom verwerkelijkten door hernieuwde interesse in werken als hetLiber Pontificalis. 11De Ottomaanse Turken hadden aanvankelijk als bondgenoten van de keizer hun greep op Zuidoost-Europa vanaf het einde van de veertiende eeuw verstevigd." Het grootste deel van de oostelijke Balkan was al in hun handen en de val van Constantinopel werd gevolgd door de verovering van het westelijke deel. Athene viel in 1456, het grootste deel van de Peloponnesus in 1460, Bosnië in 1463 en Epiros in 1479, toen de Turken begonnen met de verovering van Albanië. In het noorden lag het koninkrijk Hongarije, dat nu de frontlinie vormde tegen de Turkse expansie.


  


  De geleerde paus: Pius II


  


  Op het conclaaf na de dood van Nicolaas v in maart 1455 kwamen de kardinalen om te beginnen overeen dat de gekozen paus zich aan de organisatie van een kruistocht moest wijden. Onder de omstandigheden was de keuze voor de stuurse zesenzeventigjarige Aragonese kardinaal Alfonso de Borja (Borgia op z'n Italiaans) verrassend. Hij werd paus onder de naam Callistus 111(1455-1458). Ook De Borja werd beloond voor zijn diplomatieke successen; eerst kreeg hij het bisdom Valencia voor het doen aftreden van Clemens vm in 1429 en later de kardinaalshoed voor zijn aandeel in het verkrijgen van de erkenning van Eugenius iv door Alfonso v van Aragón en Sicilië. Hij was de eerste Spaanse paus en als zodanig kenmerkend voor het grotere gebied van waar het college van kardinalen nu afkomstig was.


  Zijn verkiezing was bedoeld om die van de Griekse kardinaal Bessarion (| 1452) te voorkomen, de titulair aartsbisschop van Nicea, een buitengewoon geleerd man en een voorname vluchteling in Rome, zoals er meer waren uit landen die door de Turken onder de voet waren gelopen. Bessarion was kardinaal sinds 1439 en werd algemeen gezien als de kandidaat bij uitstek voor de opvolging van Nicolaas v, wiens interesses hij deelde. Vooroordelen die zich concentreerden op zijn baard, een onderscheidend kenmerk van de Griekse geestelijkheid tegenover de Latijnse, gaven zijn tegenstanders echter de middelen om zijn kansen teniet te doen.13


  Callistus was vastberaden zich te houden aan zijn belofte van voor zijn verkiezing en een kruistocht op touw te zetten ter herovering van Constantinopel. Hij stopte de bouwactiviteiten die Nicolaas v in Rome was begonnen, verkocht schatten, wendde fondsen aan voor de huur van galeien en huurlingen en beval de prediking van een kruistocht, waarvoor hij tevens een tiende oplegde aan kerkelijke inkomsten, een steeds minder populair middel om geld bij elkaar te brengen. In Frankrijk dreigden juristen van de universiteit van Parijs opnieuw met een algemeen concilie dat de pauselijke financiële autonomie nog verder moest beperken en er klonk soortgelijk gemor in het Roomse Rijk.


  Hoewel deze tegenstand nergens toe leidde en het bijeengebrachte geld werd gebruikt voor militaire operaties tegen de Turken die resulteerden in een overwinning bij Belgrado (1456) en de nederlaag van een Turkse vloot voor de kust van Lesbos (1457), kon de paus geen enkele grotere westerse macht overhalen zich aan het project te binden. Zelfs in Italië gaf koning Alfonso prioriteit aan de oorlog tegen Genua boven de pauselijke oproep tot kruisvaart. Dit was reden voor Callistus om zich tegen opvolging van de koning van Napels door diens buitenechtelijke zoon Ferrante (1458-1494) te keren terwijl Sicilië verviel aan de kroon van Aragón. Als alternatieve kandidaat overwoog hij liever een van zijn eigen neven dan een van de nu overtollige pretendenten van het huis Anjou, wat typisch was voor Callistus' obsessie met het invoegen van zijn familie in de machtsstructuur van de Roomse kerk en de pauselijke staten. Op een consistorie in september 1456 werden drie nieuwe kardinalen benoemd van wie er twee neven van de paus waren en geen enkele ouder dan vijfentwintig jaar was. Een van de neven, Rodrigo Lanzol Borja y Borja, werd in 1457 tot vicekanselier van de Roomse kerk benoemd, welk cruciaal ambt hij de vijfendertig jaar daarna zou blijven uitoefenen tot hij paus werd onder de naam Alexander vi (14921503). Op een tweede consistorie in december werden nog zes vooral Italiaanse kardinalen benoemd, waaronder ook Aeneas Sylvius Piccolomini, die tot paus werd gekozen in augustus 1458.


  Aeneas Sylvius, telg van een verarmde Sienese adellijke familie, is een van de meest innemende en tevens best gedocumenteerde pausen vóór die van tegenwoordig. Dat is grotendeels te danken aan zijn autobiografische geschriften, die hij in navolging van Julius Caesar 'Commentaren' noemde en die eveneens in de derde persoon geschreven waren. Behalve een apart werk dat gewijd was aan zijn ervaringen ten dienste van het Concilie van Basel in 1438 en 1439 schreef hij een biografie van twaalf delen die zijn gehele leven beslaat, van 1405, het jaar van zijn geboorte, tot eind 1463. Een vervolg in deel dertien loopt tot zijn dood in juli 1464.15 Daarbij kwam nog een aanzienlijk corpus aan andere werken in proza en dichtvorm.


  Na een studie humanistiek en burgerlijk recht aan de universiteiten van Siena en Florence trad hij in dienst bij een reeks van geestelijken die het Concilie van Basel bijwoonden. Daaronder was ook Niccolö Albergati, door wie hij de latere Nicolaas v ontmoette. Albergati stuurde hem namens het concilie in 1435 op een geheime diplomatieke missie naar Schotland om koning Jacobus 1 over te halen de Engelse grens te overschrijden en zo de regering van Henry vi ertoe te bewegen vrede te sluiten met Frankrijk. Hij beschrijft hoe hij bevroren raakt op een barrevoetse pelgrimage naar een Mariaschrijn, waar hij dank zegt voor zijn redding uit een schipbreuk, hoe hij in Schotland vader wordt van zijn eerste onwettige kind - geen van zijn kinderen zou de wieg overleven - en hoe hem op zijn terugkeer in vermomming door NoordEngeland onderdak wordt geboden in een dorp waar de mannen zich uit angst voor Schotse plunderaars in een versterkte toren in veiligheid brengen en hun vrouwen buiten laten, omdat 'ze denken dat de vijand hun vrouwen 300 geen kwaad kan doen, aangezien ze verkrachting niet beschouwen als een misdaad'.16 Geen enkele andere paus was zo'n openhartig chroniqueur van zichzelf en de tijd waarin hij leefde.


  Aeneas' aanhoudende geloof in het Concilie van Basel - waar anderen het lieten afweten - leidde in 1439 tot zijn benoeming als secretaris van tegenpaus Felix v, over wie hij verre van enthousiast was. Bij zijn beschrijving van de resultaten van het afscheren van de baard die Felix als kluizenaar had laten staan, merkte Aeneas op dat 'het scheermes van de barbier datgene had weggehaald wat een waarachtig en passend ornament was geweest... toen hij zonder baard tevoorschijn kwam, met zijn onbeduidende gezicht, zijn scheve ogen (hij was scheel) en zijn slappe wangen, zag hij eruit als een erg lelijke aap'.1? In 1442 gaf Felix met tegenzin zijn bezwaren op tegen Aeneas' overplaatsing naar het hof van Frederik 111. Aeneas was nog onlangs als dichter door Frederik gelauwerd en hij zou later een geschiedenis over hem schrijven. Hoewel hij een deel van zijn inkomen verkreeg uit kerkelijke beneficiën had Aeneas Sylvius zich lang tegen wijding verzet. Maar in 1445 ging hij als keizerlijk gezant naar Eugenius iv, bij wie hij zich persoonlijk verontschuldigde voor zijn langdurige trouw aan het Concilie van Basel, waarna hij zich verzoende met vrienden in Rome die zich veel eerder hadden onderworpen. Die verzoening bracht een dramatische verandering teweeg in zijn standpunten en levensstijl. In 1446 werd hij tot deken gewijd, hij werd bisschop van Trieste onder Nicolaas v toen deze nog maar drie weken paus was, en in 1451 werd hij overgeplaatst naar Siena.


  Daar hij pas vrij recent tot kardinaal was benoemd, was zijn verkiezing tot paus meer te danken aan verdeeldheid in het college dan aan een gevestigd corpus dat hem steunde. Zijn kansen stegen toen de Italiaanse kardinalen in een Orsini-kamp en een Colonna-kamp tegenover elkaar stonden, maar gezamenlijk vastbesloten waren de voornaamste Franse kandidaat, Guillaume d'Estouteville, buiten de deur te houden. Achteraf gezien had hij zelf verbazingwekkend groot vertrouwen in de uitslag en hij schreef dat 'de meeste mensen voorspelden dat kardinaal Aeneas van Siena paus zou worden'.18


  Zijn verslag biedt de meest uitgebreide getuigenis van willekeurig welk conclaaf tot dan toe. Zo beschrijft hij hoe de kardinalen elkaar ontmoeten in de toiletruimten om hun stemmingen te bespreken en hij vertelt ook hoe, als alleen hijzelf (met negen stemmen) en de Franse kardinaal (met zes stemmen) de laatste ronden ingaan, de medestanders van de laatste hun steun aan hem willen overdragenper accessum,voor een noodzakelijke tweederde meerderheid. Dit betekende dat kardinalen openlijk verklaarden hoe zij hun stemgedrag veranderden en niet op de volgende geheime stemming wachtten. Dat deden ze niet zonder eigenbelang, want door zo'n sleutelrol te spelen konden ze een beloning van de gekozen kandidaat verwachten. Kardinaal Rodrigo Borgia was de eerste die zich uitsprak, maar toen een derde kardinaal opstond om te voorzien in de vereiste tweederde meerderheid probeerden twee anderen hem zonder succes de kamer uit te duwen voor hij iets kon zeggen. Aeneas noteert ook met bitterheid hoe de bedienden van de kardinalen volgens de traditie de bezittingen van de pas gekozen paus plunderen en hem van al zijn boeken en kleren beroven.


  Hoewel de pausen uit deze periode wel de neiging vertoonden namen te kiezen van voorgangers van veel langer geleden dan de recente Johannesen, Benedictussen en Clemensen, was Aeneas' keuze voor Pius n een academische grap. Het was veeleer een toespeling op Virgilius' verwijzingen naar de ('pieuze') 'Vrome Aeneas' in de Aeneïs dan een gedenking van de obscure paus Pius i (± i42-± 155). De manier waarop naar kardinalen werd verwezen veranderde ook. Er valt aan af te lezen hoe velen van hen buiten de pauselijke staten de functie van bisschop of aartsbisschop vervulden en dus niet steeds aan het pauselijk hof verkeerden. Zij stonden nu bekend onder hun functie in plaats van onder de kerk waaraan hun titel was verbonden. Aeneas Sylvius zelf kende men bijvoorbeeld als kardinaal van Siena en niet als kardinaal van de Santa Sabina.


  Pius 11 (1458-1464) deelde de wetenschappelijke smaak van Nicolaas v, maar erfde als eerste zorg van zijn pontificaat voor alles de kruistocht van Callistus in. Hij zette daarmee niets voort 'omdat het moest', want hij trok snel het verzet in dat zijn voorganger tegen de opvolging van Ferrante van Napels (1458-1494) had geboden en steunde hem tegen een volgende pretendent van het huis Anjou, die door rebellerende baronnen in huis was gehaald. Pius was ook standvastig bij de verwerping van zijn eigen vroegere overtuigingen. In dat licht vaardigde hij in 1460 de bulExecrabilis(Verwerpelijk) uit, waarin hij op straffe van onmiddellijke excommunicatie elk beroep bij een algemeen concilie verbood ten aanzien van een wettelijk of theologisch pauselijk besluit.20


  Met zijn achtergrond voelde Pius zich meer op zijn gemak als patroon van geleerden die in de humanistische en klassieke leer waren geschoold. Hij hielp de humanisten, onder welke naam ze bekend werden, vooruit bij de pauselijke regering en steunde de Romeinse Academie die door Giulio Pomponio Leto rond 1457 was gesticht. Deze diende als discussieforum voor de geleerden die in toenemende mate werden aangetrokken door de werkgelegenheid in de pauselijke bureaucratie en door de gelegenheid tot bestudering van de overblijfselen van het klassieke verleden van Rome.21


  Hij richtte een College van Abbreviatoren op voor de pauselijke notarissen en opstellers van decreten. Hij kon echter weinig tijd en fondsen besteden aan de herbouw van Rome zelf of aan de bevordering van projecten zoals de Vaticaanse bibliotheek.


  In 1462 gaf hij wel een ander aanzien aan zijn geboorteplaats, het Toscaanse dorpje Corsignano. Het ligt op een heuveltop en hij bracht er de zetel van een bestaand bisdom naar over, bouwde er pauselijke en bisschoppelijke paleizen en verlangde van alle kardinalen van de curie dat ze huizen voor zichzelf bouwden in deze nieuwe stad, die hij naar zichzelf Pienza noemde (ruwweg' Stad van Pius'). Hij wilde een deel van het jaar met zijn hofhouding in Pienza doorbrengen; aldaar schiep hij er behagen in de niet erg enthousiaste kardinalen mee te nemen op lange en vaak modderige wandelingen en picknicks in de plaatselijke bossen en heuvels.


  Behalve aan Pienza besteedde Pius zijn geld en energie aan de werving van manschappen voor een nieuwe kruistocht en aan pogingen de Europese grootmachten tot deelname daaraan te bewegen. Daartoe riep hij in 1459 een congres bijeen in Mantua dat door hemzelf en de kardinalen werd bijgewoond, ondanks de smeekbeden van de Romeinen om de stad niet te verlaten. De afwezigheid van het pauselijk hof vormde een bedreiging voor de welvaart van de stad en wekte angst voor nieuwe politieke rustverstoringen. Het resultaat van het congres stelde teleur. Keizer Frederik m en de ko-ning van Frankrijk, die allebei werden verwacht, kwamen niet opdagen en een plaatsvervangende keizerlijke afvaardiging werd teruggestuurd omdat de leiders niet van voldoende hoog niveau waren. Francesco Sforza, de hertog van Milaan (1450-1466), kwam wel even langs, maar vertrok voordat er overeenkomsten werden gesloten. Het Congres van Mantua, dat duurde tot 1460, bevestigde vooral hoe weinig belang de West-Europese heersers aan een nieuw kruisvaarderswaagstuk hechtten, laat staan dat ze er persoonlijk aan deel wilden nemen.


  Doortastend als altijd verkondigde Pius u evenals de bejaarde Callistusiiidat het zijn bedoeling was mee te gaan op de kruistocht waar hij zelf toe opriep. Geld speelde geen rol van betekenis meer omdat er aluin was ontdekt op pauselijke grond - een onmisbaar middel voor het beitsen van wol dat tot dan toe alleen beschikbaar was door handel met de Turken. De aluinmijn die in Tolfa bij Civitavecchia met steun van de bank van de Medici werd geopend, leverde het pausdom een monopolie op aluin in het westen op en Pius n vaardigde in 1463 een bul uit waarmee hij er bij christenen op aandrong alleen van hem aluin te kopen.22


  In de zomer van 1464, nadat Venetië schepen had toegezegd, verzamelde zich een expeditieleger bij Ancona. De lichamelijk verzwakte paus werd ernaartoe gedragen om een expeditie aan te voeren die feitelijk al uit elkaar viel voor hij aankwam. Hij stierf in Ancona op 15 augustus 1464 en de hele onderneming ging niet door.


  


  Het pausdom in de Renaissance


  


  Pius' autoritaire stijl was de kardinalen als senaat van de kerk een doorn in het oog geweest, daar ze van de paus een meer tot overleg en overeenstemming geneigde houding verwachtten. Dankzij enkele per accessum verklaringen kozen ze in een enkele stemronde Pietro Barbo tot zijn opvolger; hij kwam uit Venetië en was een neef van Eugenius iv.2' Er is gezegd dat hij de naam Formosus 11 (knap, mooi) wilde aannemen omdat hij trots was op zijn uiterlijk en van gedachten veranderde toen de kardinalen begonnen te giechelen - enerzijds om de betekenis van de naam zelf, anderzijds om wat er met de eerste drager ervan op de Kadaversynode was gebeurd. Wat er ook waar moge zijn van dat verhaal (op zijn talrijke portretten ziet hij er niet bijzonder in het oog springend uit), hij nam de naam Paulus 11 aan (1464-1471) en droeg die als eerste paus sinds de achtste eeuw.


  


  Op het conclaaf waren de kardinalen een capitulatie van achttien clausules overeengekomen. Daarin was een eed begrepen die strekte tot gebruik van de opbrengsten van de aluinmijn voor de promotie van een nieuwe kruistocht, en de plechtige belofte om binnen drie jaar tot een algemeen concilie op te roepen. Paulus verwierp de capitulatie na zijn verkiezing, hoewel verscheidene Europese heersers, inclusief de keizer, er bij de nieuwe paus op aandrongen een hervormingsconcilie bijeen te roepen. Hij was bang dat het concilie gericht zou zijn op beperking van het primaat van de paus. Die angst werd gerechtvaardigd door bedreigingen van Lodewijk xi van Frankrijk en de Universiteit van Parijs tijdens polemische onderhandelingen over de vrijheden die de Franse kerk opeiste. Behalve dat hij de kardinalen van zich vervreemdde, verontrustte Paulus in 1466 ook het burgerlijk bestuur door het College van Abbreviatoren af te schaffen, dat door zijn voorganger was opgericht; een van de leden, de latere pauselijke bibliothecaris Bartolomeo Platina (1421-1481) liet zich daarom het commentaar ontvallen dat Paulus een hekel had aan alle daden en decreten van Pius n en ze opzettelijk terugdraaide.24 In 1468 hief Paulus de Romein-se Academie op, beschuldigde de leden van heidense opvattingen en van samenzwering met de Turken. Verscheidene leden, waaronder Platina, werden in het Castel Sant'Angelo gevangengezet en gemarteld om hen tot een bekentenis te dwingen. Paulus verbood ook de studie van heidense dichters op Romeinse scholen, wat toevoegde aan zijn grotendeels onverdiende reputatie van cultuurbarbaar. 304 Zijn belangstelling gold meer het verzamelen van kunstwerken en antiquiteiten, waarvan er veel werden tentoongesteld in het paleis dat hij naast de kerk van San Marco (de beschermheilige van Venetië) had laten bouwen. Van die kerk was hij in 1451 kardinaal-priester geworden. Niet alleen waarborgde hij de verdediging van het paleis tijdens het conclaaf van 1464, wat de menigte ervan weerhield de residentie van de nieuwe paus zoals gebruikelijk te plunderen, hij bleef er ook wonen, liever dan in het Vaticaan. De bouw van het paleis en van het aangrenzende Piazza Venezia aan de zuidgrens van het bewoonde deel van de oude stad betekenden een belangrijke stap in de stedelijke vernieuwing van deze sector van Rome. Met zijn voorkeur voor publiek vermaak, feesten en ceremonieel bracht Paulus leven in de brouwerij, te beginnen met de viering van zijn verkiezing. Hij decreteerde tevens dat voortaan etke kwarteeuw een jubeljaar zou worden gehouden, maar leefde niet lang genoeg om dat van 1475 mee te kunnen maken.


  Zijn opvolger, Francesco della Rovere, was een franciscaan en beroemd prediker die was gestegen tot de rang van generaal van de orde in 1464 en die met steun van kardinaal Bessarion kardinaal werd in 1467. Hij nam de naam Sixtus iv aan (1471-1484) en keerde terug naar de culturele agenda van Nicolaas v; hij stond toe dat de Romeinse Academie werd heropgericht, stelde kamers in het Vaticaan ter beschikking voor een nieuwe bibliotheek, vergrootte het aantal manuscripten en benoemde Platina in 1475 tot eerste bibliothecaris. Hij bouwde een nieuwe, grotere pauselijke kapel in het Vaticaan die bekend werd als de Sixtijnse Kapel, en waarin hij fresco's liet maken door toonaangevende kunstenaars, zoals Perugino, Ghirlandaio en Botticelli. Hij bouwde ook een nieuwe brug over de Tiber, de Ponte Sesto. Een andere opdracht betrof een uitgebreide frescocyclus voor het Santo Spirito-armenziekenhuis in de Borgo dat door Innocentius m was gesticht. De fresco's beeldden Sixtus' moeder af terwijl ze een visioen heeft van zijn toekomstige status, daarna verschillende perioden van zijn leven en ten slotte wordt hem door Sint-Petrus toegang tot het paradijs verleend als beloning voor zijn liefdadigheid jegens de patiënten van het ziekenhuis.25


  Evenals Paulus 11 verwierp Sixtus een in conclaaf gesloten overeenkomst, die in zijn geval de benoeming tot kardinaal van familieleden moest voorkomen. In december 1471 maakte hij twee neven kardinaal en in de loop van zijn pontificaat kwamen er nog vier bij; in totaal benoemde hij er vierendertig. Hij stond ook algemeen bekend als iemand die mensen binnen de pauselijke huishouding en de curie begunstigde die uit zijn geboortestreek Liguria kwamen. Deze herrijzenis van nepotisme op een schaal die niet meer was waargenomen na het einde van het Avignonese pausdom weerspiegelde een heerlijker stijl van pauselijke regering, die vergelijkbaar was met de hofhoudingen van de voornaamste Italiaanse heersers. Pausen vertrouwden in toenemende mate op hun familieleden voor advies en raadgevingen - ook op verwanten die niet tot kerkelijke orden behoorden - dan op de kardinalen, die vijandig konden zijn en kliekjes vormden. Ook werd de persoonlijke veiligheid van de paus vaak aan familieleden toevertrouwd, door middel van benoemingen tot prefect van Rome en gouverneur van het Castel Sant'Angelo. Dat gebeurde ook met het bestuur van het pauselijk leger, waar invloed werd uitgeoefend middels de ambten van kapitein-generaal en vaandeldrager van de kerk. Hoewel dit de pausen voorzag van adviseurs en militaire bevelhebbers die zich aan hun persoonlijk belang verbonden, betekende het ook dat het beleid van de paus in toenemende mate werd beheerst door familiebelangen en dynastieke bevoordeling, die vaak de vorm had van regionale machts-en gebiedsuitbreiding. Een opvallend voorbeeld van waar dit in uit kon monden, deed zich voor onder Sixtus iv. Een van de weinige diplomatieke successen van Paulus 11was de zogenoemde Pax Paolina (Vrede van Paulus) geweest, een verdedigingsverbond dat in 1470 werd gesloten tussen de heersende machten in Italië - het koninkrijk Napels, het hertogdom Milaan, Florence onder de Medici, de republiek Venetië en het pausdom. Dit verbond werd ondermijnd door het Pazzi-complot van april 1478, een mislukte coup in Florence. Het complot beoogde dat de twee zonen van Cosimo de Medici tijdens het gebed in de kathedraal zouden worden vermoord en de familie Pazzi en andere aristocratische bondgenoten die uit de stad verbannen waren in ere zouden worden hersteld. Giuliano, de jongste van de gebroeders Medici, werd gedood, maar Lorenzo overleefde. Zijn medestanders namen de meeste samenzweerders al snel gevangen en de laatsten werden meteen opgehangen vanuit de ramen van het Palazzo Vecchio. Aangezien de aartsbisschop van Pisa, die tegen de Medici was gekant, een van degenen was die aldus zonder vorm van proces aan zijn einde kwam, volgde snel een pauselijke berisping. Er werd een interdict over de stad uitgesproken en de oorlog werd verklaard.26


  Een van de voornaamste samenzweerders was Girolamo Riario. Hij was een neef van Sixtus iv (die hem graaf van Imola had gemaakt) en getrouwd met een zuster van de hertog van Milaan. De Pazzi hadden de Medici in 1474al vervangen als pauselijke bankiers na een terugloop in inkomsten uit het aluinmonopolie door overproductie. Girolamo was inmiddels Sixtus' intieme raadsman in politieke aangelegenheden. Hij verwachtte voor het pausdom financieel voordeel te behalen bij de dankbare Pazzi-familie én wraak te nemen op de Medici, die ertegen waren geweest dat hij Imola kreeg, dat dicht bij de Florentijnse grens lag. Hoewel het niet is bewezen, wordt algemeen aangenomen dat de paus zelf op de hoogte was van het complot en geen bezwaar had gemaakt. Het resultaat was rampzalig. Niet alleen mislukte de samenzwering, maar de oorlog (1478-1480) die eruit voortkwam had weinig resultaat en dreef Florence tot een alliantie met Lodewijk xi van Frankrijk, met wie het pausdom al bijna twintig jaar overhoop lag. Daar kwam nog bij dat de Turken gebruikmaakten van de gelegenheid om Otranto in te nemen en de inwoners over de kling te jagen, wat de dreiging van een islamitische verovering van Italiënieuw leven inblies. Dit dwong de paus tot een overijlde politieke verzoening, gevolgd door een kruistocht ter herovering van Otranto en ter uitroeiing van het Turkse garnizoen dat er was gelegerd. In 1482 brak een algemene oorlog uit en in 1483 bracht Girolamo Riario zijn oom er tevens toe zich te keren tegen een andere voormalig bondgenoot, de republiek Venetië; die had namelijk aspiraties in de Romagna en daar lag zijn eigen graafschap Imola. Het jaar daarop staken de voornaamste Italiaanse staten de koppen bij elkaar om vrede te forceren, waarbij het pausdom nauwelijks werd geraadpleegd. De bittere oorlogen die Sixtus iv in zijn laatste jaren voerde, werden betaald uit fondsen die theoretisch gezien nog steeds bedoeld waren voor de kruisvaart; de oorlogen noodzaakten tot een belastingverhoging in de pauselijke staten; die had rellen en plaatselijk opstanden tot gevolg en een verhoogde verkoop van ambten en aflaten, wat weer voeding gaf aan de vraag naar hervorming. Aan die kwesties moet kort aandacht worden besteed; er zij nog opgemerkt dat Girolamo Riario in 1488 in Imola het slachtoffer werd van de wraak van de Medici.27


  De methoden die het pausdom gebruikte om inkomsten te genereren, waren onderhevig aan beperkingen die door de Concilies van Konstanz en Basel werden opgelegd en door nationale kerken werden overgenomen, en die het pausdom in een steeds moeilijker financiële positie brachten. Er is berekend dat bijna 70 procent van het pauselijk inkomen in de late vijftiende eeuw afkomstig was uit belastingen in de pauselijke staten. Posities in de curie en andere benoemingen van pauswege waren lange tijd alleen vergeven in ruil voor voorafgaande betalingen door de ontvangers. Sixtus iv liet de pauselij ke financiën zodanig verzwakt achter, dat zijn opvolger Innocentius vm (14841492) de pauselijke tiara in 1484 voor 100.000 dukaten moest belenen, en de laatste riep veel nieuwe en overbodige functies binnen de curie in het leven, louter opdat hij ze kon verkopen. Kopers moesten er maar op hopen dat hun kosten konden worden gedekt met leengelden en steekpenningen van smekelingen en procederenden. De doctrine van aflaten was ontwikkeld door middeleeuwse theologen, met name door de dominicanen Albert de Grote (t 1280) en Thomas van Aquino (t 1274) en bevestigd door het Concilie van Konstanz in 1415 tegenover Wyclif die haar verwierp. Een aflaat is gedefinieerd als 'de kwijtschelding voor God van een tijdelijke straf voor zonden die reeds wat hun schuld betreft uitgewist zijn; de christengelovige, die in de goede gesteltenis is en aan zekere en welomschreven voorwaarden voldoet, verkrijgt deze door de hulp van de kerk, die als bedienares van de verlossing de schat van genoegdoening van Christus en de Heiligen gezagvol beheert en aanwendt'.28 Aflaten waren geen middel tot verkrijgen van vergeving of een vervanging van boetedoening: in plaats daarvan stonden zij een beperking toe van de tijd die een ziel in het purgatorium zou moeten doorbrengen, waarvan het bestaan pas in 1254 formeel was bepaald.


  Binnen de typisch scholastische discussie van die periode werd eraan vastgehouden dat de vergeving die met een aflaat werd verkregen was afgeleid van 'de overvloed van verdienste' die de kerk had vergaard, boven alles door Christus' zelfopoffering aan het kruis: 'In de wens, zijn zonen te verrijken met rijkdommen, opdat aldus de mens over oneindige rijkdom mag beschikken en degenen die hem aanwenden van Gods vriendschap deelgenoot worden', zoals Clemens vi het in zijn bulUnigenitus(De Eniggeborene) in 1343 ter verkondiging van deze leer onder woorden bracht. Deze oneindige rijkdom, die moest worden verbreid 'door de gezegende Petrus, drager van de sleutels van de hemel en door zijn opvolgers als plaatsvervangers op aarde', werd nog vermeerderd door het leven van de maagd Maria en de verdiensten der heiligen. Het Vierde Lateraans Concilie van 1215 legde aan bisschoppen de beperking op dat zij slechts aflaten voor de periode van een jaar mochten toekennen. Het recht van de paus om aflaten toe te kennen, was niet beperkt in die zin omdat het was afgeleid van de 'volkomenheid van macht'. De bevordering van kruistochten was een van de vroegste toepassingen van aflaten geweest en ze konden ook worden verdiend met pelgrimages naar Rome tijdens jubeljaren, door het bijwonen van de liturgie en heiligenverering in de patriarchale basilieken en andere daartoe aangewezen kerken in de stad. Hoewel aflaten nooit werden verkocht, vervaagde het onderscheid door de eis om er offerandes voor terug te geven.


  Oorlog was niet het enige wat op de pauselijke financiën drukte, want het groeiende aantal bouwprojecten in Rome moest eveneens worden betaald. Daarin was ook het onderhoud aan de Sint-Pieter begrepen. De oorspronkelijke kerk van Constantinus stond nog steeds overeind, met enkele latere toevoegingen zoals een loggia aan de westgevel vanwaar de paus zegeningen kon uitspreken, maar ondanks regelmatige reparaties in de loop der eeuwen was een grootscheepse restauratie of volledige vervanging nu vereist. Hoewel herstelwerkzaamheden al onder Nicolaas v begonnen, nam Julius n rond 1505 in het verlengde daarvan het besluit om een geheel nieuwe kerk te bouwen. Zo ongelooflijk duur als het was, kenmerkte dit project de manier waarop het pausdom zich nu wilde presenteren.


  Na eeuwen van afwezigheid en verwaarlozing betekende dit een hernieuwd accent op de band tussen de pausen en de stad Rome. Het Rome dat men voor ogen had, was niet de vieze en verkleinde stad waar Martinus v in 1420 naar was teruggekeerd, maar een geïdealiseerd amalgaam van de oude hoofdstad van het Romeinse Rijk en een nieuwe pauselijke stad. Hieruit ontstonden de grootse bouwprojecten die de diensten van de toonaangevende architecten van die tijd vereisten en die stijlen uit de Klassieke Oudheid deden herleven, en tevens het patronaat over geleerden die de literatuur en de materiële overblijfselen van het oude Romeinse verleden boven water haalden waar de nieuwe bouwwerken door zouden kunnen worden geïnspireerd. Onder hen was Flavio Biondo van Forli (j 1463), die pauselijk secretaris was onder alle pausen van Eugenius 1 v tot Pius 11 en die beschouwd wordt als de vader van de archeologie. ZijnRoma Ristorata(Rome hersteld) was de eerste poging tot topologie van de stad en verenigde de antieke monumenten met de belangrijkste christelijke overblijfselen. Hij schreef ook een geschiedenis die het gehele tijdvak besloeg van het einde van het Romeinse Rijk tot 1440 aan toe.


  Hoewel de echtgenote van graaf Girolamo Riario heerste over het Castel Sant'Angelo toen Sixtus iv in augustus 1484 stierf, verwachtte de familie niet dat haar voornaamste kerkelijke vertegenwoordiger, kardinaal Giuliano della Rovere, hem op zou volgen. Sixtus heerschappij had zoveel kwaad bloed gezet dat het familiebezit en het eigendom van zijn Genuese gunstelingen werden geplunderd door Romeins gespuis. Op het conclaaf, het eerste dat in de nieuwe Sixtijnse Kapel werd gehouden, deed kardinaal Della Rovere zijn best om de verkiezing van de vriendelijke lichtgewicht Giovanni Batista Cibo tot stand te brengen, de laatste was immers een voor alle facties op het conclaaf aanvaardbare kandidaat. Toen hij eenmaal netjes was gekozen, nam Cibo de naam Innocentius vm aan. Hij was geboren in Genua en opgevoed in Napels, waar zijn vader diplomaat was en waar hij twee onwettige kinderen had verwekt, waarna hij zijn loopbaan in de hogere geestelijkheid in 1467 vervolgde als bisschop en in 1473 als kardinaal. Innocentius vm brak met kardinaal Della Rovere nadat hij zich door hem had laten meeslepen in een rampzalige poging tot steun aan opstandelingen tegen koning Ferrante van Napels in 1485. Het resulteerde in het verlies van de jaarlijkse schatting die het koninkrijk moest betalen en in een vrede onder nadelige voorwaarden in 1486, die Innocentius ertoe aanzette zich te verbinden met de Medici, vijanden van de familie Della Rovere. Hij huwelijkte een van zijn zonen uit aan een dochter van Lorenzo de Medici ('\ 1493), inmiddels onbetwist heer en meester van Florence, en benoemde diens zoon Giovanni tot kardinaal in 1489, hoewel deze pas dertien jaar oud was. De benoeming werd geheim gehouden tot Giovanni zestien was, de wettig toegestane leeftijd waarop hij het ambt kon vervullen. Even sluw was een in 1489 gesloten verdrag met de Turkse sultan Bayazid 11 (1481-1512), die Innocentius het relikwie van de heilige lans zond, die bij de kruisiging zou zijn gebruikt; tevens betaalde de sultan jaarlijks 40.000 dukaten voor de gijzeling van zijn jongere broer Cem, die op christelijk grondgebied onderdak had gezocht nadat hij een opvolgingsgeschil had verloren. Zo groeiden de pauselijke fondsen terwijl Innocentius' introductie van een nieuw apostolisch secretariaat het regeringsbedrijf verbeterde.


  


  De Borgia-paus: Alexander VI


  


  Een langdurig ziekbed, waarop hij alleen moedermelk zou hebben gedronken, ging vooraf aan de dood van Innocentius vm in juli 1492 - het jaar van de val van Granada en Columbus' eerste reizen naar Amerika. Op het daarop volgende conclaaf werd kardinaal Rodrigo Borgia gekozen tot Alexander vi (1492-1503), hoewel hij de enige niet-Italiaan was binnen een electoraat van drieëntwintig kardinalen, waarvan er acht neven waren van eerdere pausen. Zijn vijfendertigjarige kardinaalschap had hem rijkdom, allerlei functies en verschillende paleizen opgeleverd en dat alles werd de andere leden van het college aangeboden in ruil voor hun stem op het conclaaf.30 Hij hield er alleen in Spanje al zestien bisdommen op na en zijn functie van vicekanselier was de meest lucratieve binnen de curie.


  Zijn pontificaat is lang beschouwd als het meest aanstootgevende en losbandige van allemaal, tenminste sinds de tiende eeuw. Al tijdens zijn leven kreeg hij kritiek op zijn gedrag, maar dat was nog niets vergeleken bij de reputatie die hij in later eeuwen zou krijgen. Hijzelf en enkele van zijn familieleden werden ervan beschuldigd dat ze velen die hen in de weg stonden hadden vermoord; de dood van de paus in augustus 1503 en de gelijktijdige ziekte van zijn zoon Cesare werden al snel toegeschreven aan een slordige poging van hun kant om één der kardinalen te vergiftigen.31


  Ze werden ook gezien als corrupt en liederlijk, omdat ze met verachting zouden neerkijken op het geloof en met cynisme op devotie. Rond 1655 beval een latere paus de vernietiging van een schilderij van Pinturicchio dat Alexander vi geknield afbeeldde voor de Madonna met Kind, omdat er werd verteld dat Alexanders maitresse, Giulia Farnese, model had gestaan voor de heilige maagd. In 1940 zouden er nog twee fragmenten van het schilderij hebben bestaan, waarvan er één, met het kindeke Jezus, onlangs is herontdekt.'2


  In volgende eeuwen werd alles wat met de Borgia's te maken zou kunnen hebben met uiterste omzichtigheid behandeld door de katholieke kerk, daar het mogelijk elementen van laster bevatte die door protestantse polemici en antiklerikalen konden worden gebruikt. Zo waren de toren en appartementen die door Alexander vi aan het Vaticaans paleis werden toegevoegd en die prachtig waren versierd door Pinturicchio lange tijd niet toegankelijk voor toeristen. In 1885 leidde de onverwachte ontdekking van het register van officiële brieven van Alexander door een groep Oostenrijks-Hongaarse geleerden, die toestemming hadden gekregen om het tot dan toe volkomen verwaarloosde archief in het Lateraans paleis te bezoeken, tot onmiddellijke sluiting op bevel van paus Leo xm; er werden gewapende wachters voor de deur gezet en alle documenten werden in allerijl overgebracht naar de veiliger omgeving van het Vaticaanse geheime (d.w.z. persoonlijke) archief.


  De wetenschap dat er een dagboek bestond van Johann Burchard, ceremoniemeester aan het pauselijk hof gedurende een groot deel van de pontificaten van Innocentius vm en Alexander vi, in welk manuscript allerlei intieme details en schokkende onthullingen werden vermoed, was een andere reden voor opwinding onder geleerden en Vaticaanse inbeslagname. Het boek werd'achter slot en grendel gehouden alsof het een demon betrof die niet los rond mocht lopen'.34 Hoewel het een boeiende bron is, beschrijft hij alleen de processies, diplomatieke ontvangsten en liturgische ceremoniën waarbij de auteur zelfwas betrokken, en hij schrijft vaak over zijn protesten tegen inbreuken op het protocol.35 Afgezien van de vermelding van de aanwezigheid van vijftig naakte courtisanes op een banket dat in 1501 in tegenwoordigheid van de paus werd aangeboden door zijn zoon Cesare, staat er vrijwel niets in het dagboek dat ook maar de lichtste schok zou kunnen veroorzaken. Het verhaal van Burchard illustreert de toenemende mate waarin belang wordt gehecht aan ceremonie aan het pauselijk hof in deze periode, met grote aandacht voor protocol en een zorgvuldige organisatie van gebeurtenissen om de rangen en standen van de deelnemers te benadrukken en voor de symbolische betekenis van elk gebaar en elke beweging. Muziek, in het bijzonder gezongen, maakte een steeds groter deel uit van de liturgie en het vermaak aan het hof. De pracht en afmetingen van de nieuwe pauselijke kapel van Sixtus iv stonden grotere aantallen koorzangers en meer doorwrochte vormen van aanbidding toe, in het paleis zowel als in de grote basilieken van de stad. Alexander vi sprong er onder de pausen dan wel uit met zijn openlijke verhoudingen met maitresses en zijn negen onwettige kinderen die hij als kardinaal en paus verwekte, maar dat gedrag ging niet ten koste van de aandacht die hij besteedde aan zijn kerkelijke plichten; die nam hij zeer serieus, zij het met een liefde voor show, pracht en praal. Burchard vertelt dat Alexander liever een halfuur wachtte tot de Heilige Deur (een dichtgemetselde toegang tot de Sint-Pieter die alleen in jubeljaren werd gebruikt) ter markering van het heilige jaar 1500 helemaal geopend was, dan dat hij er voor de vorm een paar stenen uit liet slaan en de basiliek door de gewone deur betrad.37 Zijn persoonlijke smaak - hij had een voorliefde voor sardines - was sober. Politiek gezien werd zijn pontificaat gekenmerkt door zijn reactie op de Franse interventie in Italië en door zijn pogingen zijn kinderen in machtsposities in de Italiaanse maatschappij te manoeuvreren. Hij had van huis uit hechte banden met Aragón, stond veel goedgunstiger tegenover de koningen van Napels dan zijn voorgangers en erkende de opvolging van Ferrante door diens zoon Alfonso 11 (1491-1495). Hij gebruikte de vriendschap ook om zijn eigen kinderen vooruit te helpen, bijvoorbeeld door zijn zoon Joffre aan een onwettige dochter van koning Alfonso uit te huwelijken, waardoor Joffre prins van Squillace werd.


  De aanspraken op het koninkrijk Napels van het verdreven huis Anjou waren geërfd door de oude tak van het Franse koninklijk huis Valois en in 1494leidde Karel vm (1483-1498) een legermacht naar Italië om zijn aanspraken kracht bij te zetten. De joviale maar niet erg competente Franse koning werd aangemoedigd door kardinaal Giuliano della Rovere, wiens eigen ambities werden bedreigd door het pausdom van de Borgia's. Della Rovere was kort na aanvang van Alexanders pontificaat in ballingschap gegaan aan Karels hof. De adellijke facties van de Orsini en de Colonna in Rome spanden eveneens samen met Karel en opnieuw werd er gesproken over een algemeen concilie om de paus af te zetten.


  Geen enkele Italiaanse staat was op zichzelf sterk genoeg om de Franse koning, die bovendien een pact met de hertog van Milaan had gesloten, te weerstaan. Het Franse leger moest zonder tegenstand doortocht worden verleend door de pauselijke staten en Rome, hoewel Alexander zich gedurende het koninklijk bezoek uit voorzorg terugtrok in het Castel Sant'Angelo, waar hij nieuwe pauselijke appartementen had laten bouwen. Zijn zoon Cesare, op dat moment kardinaal, werd gegijzeld maar ontsnapte al snel toen de Fransen met weinig moeite Napels onder de voet liepen. Alfonso n vluchtte en deed afstand van de troon ten gunste van zijn onwettige zoon Ferrantino (1495-1496). De pauselijke diplomatie had inmiddels echter een verbond tot stand gebracht dat bekend werd als de Heilige Liga van 1495 en dat gesloten werd tussen de nieuwe keizer Maximiliaan 1 (1493-1519), de koninkrijken Castilië en Aragón, het hertogdom Milaan en de republiek Venetië. Toen hij hiermee werd geconfronteerd, moest Karel vm zich snel uit Napels terugtrekken en zich al vechtend een weg banen over de Alpen. Hij stierf drie jaar later doordat hij zijn hoofd stootte tegen een deurpost.


  Karels aanspraken en zijn koninkrijk werden geërfd door zijn krachtdadiger en meedogenlozer neef Lodewijk xn (1498-1515), die in 1499 Italië binnenviel om het koninkrijk Napels op te eisen en wraak te nemen op Ludovico Sforza de Moor, hertog van Milaan (1494-1499), die in 1495 Karel vm in de steek had gelaten. Het hertogdom gaf zich al snel over en bleef tot 1511 in Franse handen. Onder de omstandigheden had de paus geen andere keus dan zijn bezwaren tegen de nietigverklaring van Lodewijks huwelijk in te trekken, zoals de koning eiste, en hem toe te staan te trouwen met de weduwe van zijn voorganger; aldus versterkte de koning zijn aanspraken op de troon, ondanks de belachelijke en obscene gronden waar de hele toestand op steunde. De Heilige Liga van 1495 functioneerde niet meer en bij het Verdrag van Granada werden Lodewijk xn en koning Fernando 11 van Aragón, de vorst van Sicilië, het eens over een deling van het koninkrijk Napels. Alexander vi had hier niets bij in te brengen en de laatste onafhankelijke koning werd in 1501 door de Frans-Spaanse alliantie onteigend. Toen de Fransen en Spanjaarden daarop ruzie kregen, namen de laatsten het koninkrijk in 1504 met gemak in en herenigden het met Sicilië. Door een pauselijke erkenning werd dit in 1510 geformaliseerd. Daarna werd het koninkrijk tot 1714 vanuit Spanje bestuurd door onderkoningen. Deze gebeurtenissen markeren het einde van de ongemakkelijke nasleep die de pauselijke installatie van het huis Anjou in het koninkrijk Sicilië in 1266 had gehad. In de laatste jaren van zijn pontificaat maakte Alexander vi zich meer zorgen om de erfenis die hij zelf aan zijn kinderen zou nalaten. Voor zijn dochter, de ten onrechte beruchte Lucrezia (1480-1519), die het onderwerp was van veel schunnige en grotendeels ongegronde achterklap, probeerde hij een huwelijk te arrangeren, wat ten slotte werd gesloten met de erfgenaam van het hertogdom Ferrara. In 1497 gaf Alexander de pauselijke leengoederen Benevento en Terracina als erfgerechtigd eigendom aan zijn oudste zoon Juan, die tevens de Aragonese titel hertog van Gandia droeg. Later dat jaar werd Juan echter in Rome vermoord; afgaande op de roddels kreeg Cesare de verantwoordelijkheid in de schoenen geschoven, en hij kreeg ook de schuld van de moord op een van de echtgenoten van zijn zuster in 1499, maar geen van beide beschuldigingen werd bewezen. Cesare gebruikte de dood van zijn broer om af te treden als kardinaal en daarna was hij als kapitein-generaal van de kerk zijn vaders militaire opperbevelhebber.


  De pauselijke staten bestonden nu uit vier onderscheiden gebieden met een paar losse toevoegingen. Ten eerste was er het oorspronkelijke Patrimonium Petri in de omgeving van Rome en ten tweede het hertogdom Spoleto ten oosten daarvan. Beide grensden in het zuiden aan het koninkrijk Napels, dat enkele pauselijke enclaves omvatte, zoals Benevento. Ten derde was er de Marche van Ancona, ten noorden en oosten van Spoleto, vanuit Rome gezien aan de andere kant van de Apennijnen, en ten vierde de Romagna, die zich ten noorden van de Marche uitstrekte tot aan Ravenna, dat sinds de veertiende eeuw niet meer onder keizerlijke, maar onder pauselijke heerschappij viel. De Romagna had inhalige buren, Florence in het westen en Venetië in het noorden, en het was het meest vluchtige en verafgelegen van de pauselij-ke gebieden. Binnen deze vier grotere gebieden lag een groot aantal kleinere politieke en administratieve eenheden, ook belangrijke steden zoals Bologna. De plaatselijke vorsten betaalden wel belasting aan Rome, maar ze negeerden de pauselijke heerschappij als het maar even kon. Formeel waren ze ingelijfd bij het pauselijk bestuur omdat ze waren benoemd tot zaakgelastigden over de landerijen en nederzettingen die ze bestuurden, maar ze konden nooit volledig worden vertrouwd. Alexander vi en zijn zoon streefden ernaar de Romagna in een erfgerechtigd hertogdom voor Cesare te veranderen door de zaakgelastigden uit de weg te ruimen. Cesare slaagde hier nagenoeg helemaal in met gebruikmaking van meedogenloze methoden, die later door Niccolö Macchiavelli in zijn boek uit 1532 IIPrincipe(De vorst) werden toegejuicht, maar zijn vader en hij werden in 1503getroffen door malaria. De paus stierf en zijn zoon was te ziek om het daaropvolgende conclaafte beïnvloeden; het koos een oude, sukkelende neefvan Pius 11 tot paus onder de naam Pius m, en toen die nauwelijks een maand later stierf, was de weg vrij voor een tweede conclaaf, waar de meest geduchte tegenstander van de Borgia's uit tevoorschijn kwam: kardinaal Giuliano della Rovere, die de naam Julius 11 aannam (1503-1513).


  


  De schrikwekkende paus: Julius II


  


  De dood van zijn vader ondermijnde de positie van Cesare Borgia volkomen en hij moest al snel onderdak zoeken in Spanje, waar hij in 1507 werd vermoord. Andere leden van zijn familie hadden het minder zwaar te verduren, hoewel de landgoederen van de Borgia's in de Romagna pauselijk bezit werden en Rome korte tijd in de greep was van anti-Spaanse gevoelens. De nieuwe paus, over wiens eigen afkomst wijd en zijd werd geroddeld, hanteerde dezelfde methoden als zijn voorganger. Hij arrangeerde voordelige huwelijken voor Felice, een van de drie dochters die werden geboren tijdens zijn kardinaalschap, en een tak van de familie erfde het hertogdom Urbino in de pauselijke staten in 1508; het zou in hun bezit blijven tot 1631.38 Hoewel hij het aanbieden van geldelijke prikkels ten conclave verbood, ging het gerucht dat hij zijn eigen verkiezing met steekpenningen had gekocht en hij legde een afspraak om binnen twee jaar na het conclaaf een algemeen concilie bijeen te roepen naast zich neer.


  Julius 11 leeft nu vooral in de herinnering voort als patroon van Michelangelo, die werkte aan de graftombe van de paus in de kerk van San Pietro in Vinculis. Hij gaf in 1506 ook opdracht aan Bramante om te beginnen aan een nieuwe Sint-Pieter ter vervanging van de basiliek van Constantijn en hij huurde Rafael in om delen van het Vaticaan te versieren, niet in de laatste plaats met een fresco waarop Gregorius ix met de gelaatstrekken van Julius 11zijn verzameling decretalen uitvaardigt. Rafael schilderde ook een opmerkelijk portret van een bebaarde Julius dat zo goed leek, dat bezoekers na zijn doodsbang waren dat hij uit de dood was opgestaan.39


  Julius, die bekend werd alsil papa terribile,was vastbesloten om de grenzen van de pauselijke staten in hun volle omvang in ere te herstellen, om in het bijzonder het pauselijk gezag op te leggen aan Perugia en Bologna en om gebieden die in 1503 door Venetië waren ingenomen te heroveren. Hij nam zelfde leiding over zijn legers, zelfs toen hij tegelijkertijd ten prooi viel aan jicht en syfilis, en verdreef de Venetianen rond 1508 met diplomatie en militair optreden uit de Romagna. In 1506 verjoeg hij de Bentivoglio-dynastie uit Bologna en herwon hij het bestuur van Perugia. Met de bedoeling om een einde te maken aan het Franse bestuur van Milaan veranderde hij van kamp, erkende in 1510 de Spaanse soevereiniteit over Napels en sloot met Venetiëen Spanje in 1511 een nieuwe Heilige Liga. Lodewijkxiireageerde met de hernieuwde uitvaardiging van de Pragmatische Sanctie van Bourges die de rechten van de paus binnen de Franse kerk beperkte en met steun aan een kleine groep dissidente kardinalen die in Pisa in 1511 een algemeen concilie bijeenriepen om Julius af te zetten; een van hen werd tot paus gekozen onder de naam Martinus vi, hoewel hij nooit door een wereldlijke macht werd erkend. Daar hun oproep tot het houden van een hervormingsconcilie de welwillende belangstelling had van keizer Maximiliaan, riep Julius het Vijfde Lateraans Concilie bijeen om ze voor te zijn. Het werd bijna uitsluitend bijgewoond door Italianen, veroordeelde het Concilabulum (de kleine kletswinkel) van Pisa en verklaarde de Pragmatische Sanctie nietig.40


  Het gezag van de rivaliserende concilies hing geheel af van de schommelingen in de militaire en diplomatieke situatie. Een verzwakking van de Franse macht in Noord-Italië dwong het Concilie van Pisa te verhuizen naar Milaan en uiteindelijk naar Lyon.41 De vijf kardinalen die er hun steun aan verleenden, werden geëxcommuniceerd; na de dood van Julius in december 1513 werd het Concilie van Pisa door Lodewijkxiiverworpen, hij herriep de Pragmatische Sanctie en erkende het Vijfde Lateraans Concilie, dat voortduurde tot 1517 en ten slotte het gebruik van smeergelden bij de pausverkiezing verbood.42


  In Julius' laatste levensjaren groeiden de pauselijke staten door de inname van Modena (1510), Parma en Piacenza (1512) en door de verdrijving van de Fransen uit Italië. Hoewel hij het pauselijk gezag in de pauselijke staten herstelde, kreeg Julius uit alle delen van Europa steeds meer kritiek op zijn veldtochten, waar hij zelf tot het eind van zijn leven enthousiast aan deelnam; de critici vonden dat dit niet het soort leiderschap was dat van een paus werd verwacht. In de satirische dialoog 'Julius uitgesloten uit de Hemel', waaruit eerder in dit hoofdstuk is geciteerd, schept Julius op tegen Sint-Petrus over zijn successen, als hij bij de hemelpoort aankomt met twintigduizend soldaten die in zijn oorlogen zijn omgekomen:


  julius:Je droomt zeker nog steeds van die oude kerk waarin je blootgesteld was aan armoede, angst, gevaren en duizend andere beproevingen, met een paar hongerige bisschoppen en een paus die rilt van de kou. Maar de tijden zijn veranderd en alles is beter geworden... ach, stel je voor dat je het leven van nu in Rome kon zien: de kardinalen in het purper, bijgestaan door hele regimenten van vazallen, met paarden die een koning niet zouden misstaan, muilezels getooid met fijne stoffen, goud en juwelen, sommige zelfs beslagen met goud en zilver! Stel je voor dat je maar een glimp ziet van de verheven paus, die op de schouders van zijn manschappen in een gouden stoel omhooggedragen wordt, terwijl zijn volk hem aan alle kanten op een enkel gebaar van zijn hand eer bewijst; stel je het gedonder van de kanonnen voor, het vuur uit de lopen en het gejuich van het volk, de uitroepen, alles verlicht met vlammende toortsen, zelfs de machtigste vorsten wordt maar nauwelijks toegestaan zijn gezegende voet te kussen... stel je voor dat je dat alles kon zien en horen - wat zou je daar niet van zeggen?


  petrus: Dat ik een tiran zou zien die wreder is dan alle andere op aarde, de vijand van Christus, de vloek van de kerk.43


  Als Sint-Petrus aan Julius de toegang tot de Hemel weigert, dreigt de paus de Hemel te bestormen en Petrus te verdrijven. Dit soort kritiek op het pausdom van die tijd was nog mild vergeleken bij wat er later zou volgen.
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  Schoon als een duif


  (1513-1527)


  


  Het pausdom en de Habsburgers


  


  De Sixtijnse Kapel in het Vaticaan was sinds 1484 de vergaderplaats voor alle conclaven geweest. De kardinalen werden in de kapel zelf gehuisvest in speciaal daarvoor gebouwde slaapkamertjes die zich langs de wanden aaneenregen, maar later in de zestiende eeuw, toen het college sterk in omvang was toegenomen, werden die geplaatst in de gangen dicht bij de kapel, waar de stemming zelf plaatsvond, zoals ook nu nog gebeurt. Bij het loten om de slaaphokjes werd je als een grote geluksvogel beschouwd wanneer je het kamertje kreeg recht onder het fresco van Perugino, waarop Christus staat afgebeeld terwijl hij de sleutels aan Petrus overhandigt. Tijdens het conclaaf van 1503 was dit kamertje bezet door Julius 11, en ook Clemens vu in 1523 en Paulus iii in 1534 waren de gelukkigen die het kregen, hoewel dit geen garantie was voor een succesrijk pausdom. Julius 11 was de laatste paus die een doeltreffende, onafhankelijke militaire rol in Italië speelde, en zelfs hij was zowel in diplomatie als in krijgskunst succesvol geweest. In het begin van de zestiende eeuw waren Frankrijk en het keizerrijk in een strijd gewikkeld om de macht over Noord-Italië. De opvolging van een kleinzoon van keizer Maximiliaan 1 op de tronen van de koninkrijken van Castilië (1506) en Aragón (1516) bracht Spanje en zijn groeiende rijk in de Nieuwe Wereld, samen met de koninkrijken van Siciliëen Napels, onder Habsburgse heerschappij. Ondanks een Frans-pauselijke poging om een alternatieve kandidaat te vinden, werd in 1521 dezelfde jongeman ook weer gekozen als keizer van het Heilige Roomse Rijk van de Duitse natie, waarmee hij de facto het monopolie van zijn familie op het bezit van de keizerlijke titel veilig stelde tot de afschaffing daarvan in 1806. De nieuwe keizer, Karel v (1521-1556), was vastbesloten te voorkomen dat zijn Franse rivaal, Frangois 1 (1514-1547), zijn aanspraak op Milaan en het afdwingen van de keizerlijke suzereiniteit over de meeste staten van Noord-Italië, zou waarmaken. Het gevolg was een hele reeks van conflicten tussen die twee, die zich met tussenpozen voortzette totdat Frankrijk vanaf het jaar 1562werd ondergedompeld in burgeroorlogen. Lang voordien was de kwestie van de overheersing in Noord-Frankrijk al opgelost door de overwinning van de Habsburgers in de slag bij Pavia in 1525, waarna Fran^ois 1 de gevangene van de keizer was geworden en moest worden vrijgekocht.


  Wat in de dertiende eeuw de politieke nachtmerrie van het pausdom was geweest, werd werkelijkheid in de zestiende eeuw, waarin rijk en regno (het verenigde koninkrijk van Sicilië en Napels) voor het eerst sinds 1254 weer werden verenigd. In de toenmalige omstandigheden was dit lang niet zozeer een bedreiging voor de onafhankelijkheid van het pausdom als in het vroegere tijdperk, maar sinds de tijd van het Grote Schisma hadden de keizers tot de eerste verdedigers van algemene concilies voor de hervorming van de kerk behoord en waren ze dus nauw verbonden met de conciliare theorie en de pogingen om grenzen te stellen aan de pauselijke almacht. Aan de andere kant hadden twee zeer sterk gedeelde belangen in de jaren 1520 toch een nauwe samenwerking tussen paus en keizer moeten bevorderen. Het eerste hiervan was het bedwingen van de snelle verspreiding van de nieuwe denkbeelden van Martin Luther en Huldrich Zwingli over de hervorming van de religie, die in die tijd hun krachtigste invloed hadden in de keizerlijke territoria. Het tweede betrof de schijnbaar niet tegen te houden Ottomaanse veroveringen, die de oostelijke grenzen van het imperium bedreigden. Belgrado viel in 1521, in 1526 werden de Hongaren definitief verslagen tijdens de slag bij Mohacs, en in 1529 werd voor de eerste maal Wenen belegerd. In feite gaf Wenen de uiterste grens van de Ottomaanse expansie aan, maar dat had toen niemand nog kunnen weten. Vergeefs maakten de elkaar opvolgende pausen plannen voor kruistochten en deden een beroep op de heersers van WestEuropa om vrede met elkaar te sluiten en zo al hun krachten op de islamitische dreiging te richten, maar de pauselijke diplomatie zelf droeg bij tot de de verdeeldheid van het christendom. Tijdens een verrassend snel conclaaf in 1513 werd de eerste Florentijnse paus gekozen, Giovanni de' Medici, de zoon van Lorenzo de Luisterrijke, die de naam aannam van Leo x (1513-1521), om aan te geven dat hij net zo'n hervormer en verdediger van de kerk zou zijn als Leo ix (1049-1054). Hij was ook heerser over Florence geweest sinds zijn familie in 1512 van een achttien jaar durende ballingschap was teruggekeerd, en het bestuur van de Medici over de stad in stand te houden, was voor hem een zeer belangrijk doel. Dit was een belang dat werd gedeeld door zijn neef Giulio, die hij benoemde tot kardinaal en vicekanselier van de Roomse kerk, en die in 1519 heerser over Florence en tevens aartsbisschop van de stad werd. Giulio, die bij Leo's dood op een haar na werd gekozen, werd paus onder de naam Clemens vu (1523-1534) tijdens het heftig bestreden conclaaf dat volgde op het kortstondige pontificaat van Hadrianus vi (1522-1523). Beide Medici-pausen hoopten dat kortstondige Franse interventies in Milaan zouden leiden tot een tegenwicht voor de macht van de Habsburgers in Italië, en ze waren ook bang dat, wanneer ze Frangois 1 niet steunden, dit ertoe zou kunnen leiden dat hij de verbannen leiders van de Florentijnse republiek van 1494-1512 zou helpen. Leo x was de slimste in die steeds verschuivende bondgenootschappen, want in 1513 verbond hij zich met Karel v, Aragón en Engeland tegen Frankrijk. Daarna, in 1515, gooide hij het op een akkoordje met Frangois 1, waarna hij in 1521 ten slotte weer een hele draai terug maakte naar een keizerlijk bondgenootschap. Hadrianus vi, die in Spanje grootinquisiteur was geweest, was op consequente wijze pro-Habsburg, maar Clemens vi betrok in 1524 het pausdom opnieuw bij een bondgenootschap met François 1, veranderde na de Franse nederlaag in de slag van Pavia, in 1525, van positie, maar voegde zich in 1526 weer bij een nieuwe alliantie van Frankrijk, Venetiëen Milaan tegen Karel v, juist toen de keizer trachtte het hoofd te bieden aan de Turkse overwinning in Hongarije.


  De laatste van al die diplomatieke hergroeperingen bleek noodlottig te zijn. Het nieuwe bondgenootschap, bekend als het Verbond van Cognac, bood geen enkele hulp toen keizerlijke troepen, hoofdzakelijk Zwitserse en Duitse huurlingen met nog enkele Spaanse contingenten, Rome belegerden. Hoewel hun bevelhebber door een verdwaalde kogel werd gedood, vielen ze in juli 1527 de stad binnen en begonnen die te plunderen. Het was een plundering die onmiddellijk tot een grote slachting leidde, waar pas een eind aan kwam toen de soldaten begrepen dat het veel voordeliger was hun slachtoffers in leven te houden in ruil voor een losgeld. Hoeveel mensen er omkwamen is niet zeker, maar een Spaanse soldaat herinnerde zich dat hij toezicht had gehouden op de begrafenis van meer dan 10.000 lijken, en dit op maar één oever van de Tiber.1 Men vermoedt dat de bevolking van Rome werd gehalveerd.


  De hierop volgende bezetting van de stad tot augustus 1528 maakte een langdurige plundering en nog meer moordpartijen mogelijk, die soms nog werden verergerd door religieuze verschillen, immers velen van de Zwitserse en Duitse soldaten steunden de nieuwe protestantse hervorming. De universiteit van Sapienza, in 1303 opgericht door Bonifatius vm, werd totaal verwoest, evenals een deel van het pauselijk paleis. De bibliotheek van het Vaticaan overleefde het alleen maar doordat zij als onderdak werd gebruikt voor de officieren van het bezettingsleger. Nadat het allemaal achter de rug was, noteerde een dagboekschrijver uit die tijd: 'Zelfs de hel was fraaier om naar te kijken.'2


  Clemens had zijn toevlucht gezocht in het Castel Sant'Angelo, maar in juni 1528 stemde hij erin toe het reusachtige losgeld van 400.000 dukaten te betalen. Het grootste deel daarvan wist hij met veel moeite bij elkaar te krijgen voordat hij geheel bankroet in december 1528 uit Rome vluchtte. Hoewel Karel geschokt was door de verslagen over de plundering, maakte hij het lijden van de stad nog groter door te weigeren zijn soldaten te betalen, tot ze in de zomerhitte begonnen te verhongeren en aan ziektes overleden. Hierop volgde een korte pauselijk-keizerlijke toenadering, die Karels kroning in februari 1530 in Bologna mogelijk maakte. Later tijdens zijn pausdom vatte Clemens zijn onafhankelijke diplomatie weer op, begon geheime onderhandelingen met Frangois en bezocht in 1533 Frankrijk om aanwezig te zijn bij het huwelijk van Catharina de' Medici, wier overgrootvader, Pietro de'Medici, de grootvader van Clemens vii was, met de zoon en mogelijke opvolger van de koning Henry 11 (1547-1559). Maar hij verzette zich tegen Franse voorstellen om de pauselijke zetel opnieuw naar Avignon te verhuizen. Over het algemeen heeft Clemens' reputatie veel geleden onder de rampzalige gevolgen van zijn diplomatie, en hij werd wel 'zonder enige twijfel de meest noodlottige pontifex die ooit op een pauselijke troon heeft gezeten'3 genoemd. Latere pausen aanvaardden over het algemeen de Habsburgse overheersing in Italië, vooral omdat Frankrijk als alternatief minder mogelijkheden bood. De Spanjaarden riepen bij het volk in Rome dikwijls veel tegenzin op, want-de herinnering aan de plundering van 1527 leefde nog sterk onder hen, en de Napolitaanse paus Paulus iv (1555-1559) koesterde niet alleen een sterke wrok over hun regering in zijn vaderland, maar had ook het gevoel dat hij persoonlijk met geringschatting was behandeld toen hij als gezant in Castiliëwerkzaam was. Dit bracht hem ertoe aan weer een andere van de zich steeds weer herhalende Frans-Habsburgse oorlogen deel te nemen en te proberen de Spanjaarden uit Napels te verdrijven, maar dit liep op rampzalige wijze af. Zijn legertje werd al snel verslagen en de Spaanse onderkoning, de hertog van Alva, viel de pauselijke staten binnen. Het hieruit voortkomende vredesverdrag was alleen mild omdat de nieuwe Spaanse koning, Filips 11, veel respect voor het pauselijk ambt had. Na dit conflict, dat vanwege de achternaam van Paulus iv bekend werd als de Carafa-oorlog van 1555-1560, en het uitbreken van de burgeroorlogen in Frankrijk, werd het vertrouwen in de paus in Spanje bijna absoluut tot aan het eind van de eeuw, vooral vanwege het Spaanse standpunt over de noodzaak om de verspreiding van het protestantisme tegen te gaan. Dit werd nog versterkt door de toenemende economische afhankelijkheid, want de bevol-king van Rome breidde zich snel uit. Het inwoneraantal, tegen het eind van de vijftiende eeuw op 20.000 geschat, was tegen het eind van de zestiende eeuw al tot 100.000 gestegen. De bevolking kon zichzelf niet onderhouden, vooral in de vaak voorkomende j aren van mislukte oogsten in de jaren tachtig en negentig van de vijftiende eeuw. De stad moesat in die periode leven van de verschepingen uit Spanje en het door Spanje geregeerde Sicilië, Napels en Sardinië, waardoor Filips 11 nog meer macht kreeg over het pausdom.4


  


  Pausdom en reformatie


  


  De pauselijke inkomsten namen al bijna even snel af als de nieuwe uitgaven voor oorlogen, bouwprojecten in Rome en de manier van leven aan het pauselijk hof toenamen. In het bijzonder had Leo x het grootse ontwerp van Julius 11 voor een nieuwe Sint-Pieter overgenomen en bovendien was hij wanhopig bezig om geld bijeen te krijgen voor een kruistocht tegen de Turken. Al even slecht bij kas was Albrecht von Brandenburg (overleden in 1545), de aartsbisschop van Mainz en Maagdenburg en tevens administrateur van de bisschopszetel van Halberstadt. In 1517 was hij zijn bankiers de reusachtige bedragen schuldig die hij aan de paus had geschonken voor de dispensaties die hij nodig had om die veelheid aan winsten te kunnen behouden, en hij was zo slim om de speciale aflaat die de paus kort geleden had afgekondigd, te gebruiken voor het financieren van de bouw van de Sint-Pieter, zodat hij de helft van de daarmee in Duitsland verkregen opbrengsten voor zichzelf kon houden.


  Eerdere vermoedens betreffende de verkoop van aflaten en ongerustheid betreffende het definiëren van de doeleinden ervan, had nu de weg vrijgemaakt voor koopmanschap onder hoge druk, met vaste tarieven voor het terugbetalen van vrijwillige offerandes. Volgens de instructies die aartsbisschop Albrecht had gegeven aan de dominicaanse bedelmonnik Johann Tetzel (■(■ 1519), die was belast met het aanprijzen van de nieuwe aflaat, moesten wetgevers, evenals bisschoppen, vijfentwintig gouden guldens per aflaat betalen. Abten, graven en baronnen moesten er tien neerleggen en lagere edelen en geestelijken zes. Gewone leden van het lekendom moesten, afhankelijk van hun inkomen, elk één of een halve grilden betalen.5 Tetzel zelfwerd er later van beschuldigd te hebben beweerd dat aflaten vergeving zouden opleveren, zelfs voor seksuele aanranding van de Heilige Maagd Maria, en ook konden worden gekocht om vergeving te krijgen voor nog niet bedreven zonden. Enkele van de Duitse vorsten, zoals de keurvorst Friedrich von Saksen, weigerden aflaatverkopers in hun staten toe te laten, en het was aan de Saksische universiteit van Wittenberg dat op 31 oktober 1517 de augustijner kanunnik en professor in de theologie Maarten Luther (1483-1546) op de deur van de universiteitskathedraal zijn vijfennegentig stellingen spijkerde die kritiek leverden op de theorie en de praktijk van de aflaat en daarmee een debat moesten uitlokken. Deze bevatten de proposities dat, 'als de paus bekend was met de afpersingen van de aflaatpredikers, hij nog liever zou willen dat de basiliek van Sint-Petrus tot de grond toe afbrandde dan dat deze werd opgebouwd met de huid, het vlees en de beenderen van zijn schapen' (stelling nr. 50), dat de paus met genoegen de Sint-Pieter zou verkopen 'om van zichzelf aan de armen te geven' (51), en dat de rijkdom van de paus zoveel groter was dan die van de rijkste andere mensen, dat hij van zijn eigen geld één basiliek van Sint-Pieter zou kunnen bouwen, in plaats van met het geld van zijn getrouwe gelovigen (86).6 Het pausdom had in dat tijdperk het ongeluk dat het zich had verplicht tot zelfpromotie door middel van een programma van grootse pracht die het niet kon betalen zodat het zich wel moest verlaten op diezelfde hulpmiddelen waarvan idealisten als Luther dachten dat het die nooit door de vingers zou zien.


  Als Luther al meende dat de paus, als hij eenmaal goed was ingelicht, zijn optimistische verwachtingen waar zou maken, dan werd hij al snel teleurgesteld. Albrecht von Brandenburg, nu kardinaal, zond een rapport over Luthers stellingen naar Leo x. Omdat het vrijwel onmogelijk was de doctrine van de aflaten te verdedigen, werd besloten Luther van ketterij te beschuldigen omdat hij het gezag van de paus aantastte. In oktober 1518 werd hij ontboden naar een landdag vaïi het keizerrijk die in Augsburg werd gehouden, en waar de pauselijke afgevaardigde kardinaal Thomas Cajetan (1468-1534) hem bevel gaf zijn stellingen te herroepen. Nadat hij dit had geweigerd, werd Luther in de nacht, uit angst voor arrestatie, de stad uit gesmokkeld.


  In november 1518 verzocht Luther om een algemeen concilie en begon hij de geschiedenis van het pausdom te bestuderen en ook polemische pamfletten uit die tijd, zoals Julius buitengesloten uit de hemel, om argumenten te vinden ten gunste van het conciliair gezag boven dat van de paus. Een beroep op het conciliarisme was lange tijd de gebruikelijke reactie geweest van hen die in onenigheid met het pausdom waren, maar Luther nam na een debat in Leipzig met de dominicaan Johann Eek, in juli 1519, een radicaler standpunt in. Toen Eek hem hekelde omdat hij de denkbeelden van Jan Hus deelde, die in 1415 door de Raad van Konstanz wegens ketterij tot de brandstapel was veroordeeld, raakte Luther ervan overtuigd dat ook algemene concilies zich konden vergissen, en dat de Schrift de enige betrouwbare en gezaghebbende bron was, zoals Hus en Wyclif al hadden betoogd. In 1529 schreef hij: 'Zonder het te weten zijn wij allemaal Hussieten. In datzelfde jaar publiceerde Luther traktaten, zoals Beroep op de christelijke adeldom van de Duitse natie, waarin hij de 'romanisten' aanviel en argumenteerde dat de kerk in Duitsland slechts kon worden gered door de volledige vernietiging van het pauselijk gezag, in het bijzonder door de afschaffing van aflaten, dispensaties, excommunicaties, de betaling van annaten, het klerikaal celibaat, jubeljaren en missen voor de dood. Hij bekritiseerde de rijkdom van de kardinalen en drong aan op een hervorming van het universitaire curriculum, weg van de middeleeuwse scholastische theologie en gericht op bestudering van de bijbel. Al die tijd nam hij ook een krachtig nationalistische toon aan, en vaak wees hij op gebeurtenissen in het Duitse verleden om de schade aan te tonen die het pausdom had aangericht, zoals in zijn traktaat Tegen het roomse pausdom, een instelling van de duivel (1545), waarin hij een diabolisch bezielde Clemens iv beschrijft die eigenhandig de biddende Conradin onthoofdt, de laatste van de dynastie der Staufen. Bescherming door zijn eigen heerser, keurvorst Frederik 111 de Wijze van Saksen (1486-1525), was van groot belang voor het overleven van Luther en de verbreiding van de hervormingsbeweging die door zijn geschriften en zijn preken was begonnen. In 1494 was de dominicaanse monnik Girolamo Savonarola (1452-1498) de facto leider van een nieuwe Florentijnse republiek geworden dankzij zijn preken tegen klerikale misbruiken, waaronder zedeloosheid en de verkoop van aflaten. Hij eiste ook een terugkeer naar een meer op de Schrift gebaseerd geloof, maar zijn aanval op pleziertjes als gokken, muziek en mooie kleren - gesymboliseerd door een 'vreugdevuur van ijdelheden'in 1497 - vervreemdde de openbare mening in de stad van hem en leidde ertoe dat hij aan de inquisitie werd overgeleverd om verbrand te worden.9


  De steun die Luther in veel delen van Duitsland kreeg, en ook in zijn geboorteland Saksen, had steviger fundamenten dan die van Savonarola. Op 15 juni 1520 vaardigde Leo x de bul Exsurge Domine (Sta op, Heer) uit, waarin hij eenenveertig stellingen van Luther veroordeelde, bevel gaf zijn geschrif-ten te verbranden en hem twee maanden gaf om zich te onderwerpen of anders de mogelijkheid van excommunicatie onder ogen te zien. Luthers antwoord hierop was al even dramatisch: hij organiseerde zelf een verbranding in Wittenberg, waarbij boeken met canonieke wetten en pauselijke decreten, samen met een kopie van de pauselijke bul, aan de vlammen werden prijsgegeven. Hij verklaarde dat Leo x de evangeliën had veroordeeld. Zijn excommunicatie volgde in januari 1521, maar hij zelf en zij n toenemende aantal volgelingen bevonden zich toen al buiten bereik van Romes macht. Hoewel de Reformatie in Duitsland vooral wordt gezien in het licht van de dramatische botsing van denkbeelden en persoonlijkheden vertegenwoordigd door Luther en zijn tegenstanders in de jaren 1517 tot 1521, was deze toch duidelijk dieper geworteld dan een vertelling, geconcentreerd op de bijdrage van één enkel individu, zou doen veronderstellen. Luthers tijdgenoot Huldrich Zwingli (1484-1531) in Zürich maakte aanspraak op een onafhankelijke inspiratiebron voor zijn theologische denkbeelden en een soortgelijk hervormingsprogramma. De omvangrijke steun die Luther in vele delen van Duitsland uit alle delen van de maatschappij kreeg, getuigt ook van een diepgewortelde ontevredenheid met de toenmalige toestand van de kerk en de rol die daarin door het pausdom werd gespeeld.


  Voor een deel ligt het probleem bij de richting die het pausdom al sinds de twaalfde eeuw had ingeslagen. Het was een steeds groter en ingewikkelder wettelijke, financiële en administratieve organisatie geworden waarin de eens door Gregorius de Grote en Bernard van Clairvaux bepleite pastorale en spirituele prioriteiten nog maar een kleine rol speelden. Het lekendom kon het pausdom niet langer beschouwen als een dergelijk leiderschap, en ook in de vroomheid van het volk speelde het geen rol meer. Geen enkele paus sinds Leo ix (1049-1059) was om zijn heiligheid vereerd, met uitzondering van Gregorius x (1271-1276), die in de omgeving van Arezzo een zuiver plaatselijke cultus genoot. De meesten van de weinige middeleeuwse pausen die nu als heiligen worden erkend, werden pas aan het eind van de negentiende eeuw heilig verklaard.10


  De pauselijke conflicten met plaatselijke regeerders, die door hun onderdanen vaak werden gezien als een verpersoonlijking van hun nationale identiteit, veroorzaakten spanningen tussen twee politieke en kerkelijke loyaliteiten. Efeze conflicten losten in toenemende mate zichzelf meer ten gunste van de koning dan van de paus op. Dit was vooral het geval in Frankrijk, maar de Duitse vaderlandsliefde was de krachtigste bron voor de steun van zowel de vorsten als het volk aan Luther toen deze tegenover de pausen en de hoofdzakelijk Italiaanse kardinalen kwam te staan. Belastingheffingen voor de kruistochten, die nooit voor dat oorspronkelijke doel werden gebruikt, werden een specifieke bron van ontevredenheid. Zelfs de clerus, wiens superioriteit ten opzichte van het lekendom al was vastgesteld en gewaarborgd sinds de tijd van Gregorius vii, werd er in toenemende mate van vervreemd door zijn belastingen, schandalen en bureaucratische misbruiken. De grandioze pauselijke bouwprogramma's in Rome, al sinds het einde van het Grote Schisma, waarvan het nieuws werd verspreid door de toenemende stroom van bezoekers aan de stad, droegen alleen maar bij tot de abusieve mening dat het pausdom een instelling was die zich wentelde in het geld. Een vergelijkbare situatie had zich voorgedaan in het begin van de dertiende eeuw, toen een opleving in volkse vroomheid hand in had was gegaan met groeiende kritiek op het gedrag en de privileges van de clerus. In sommige gebieden leidde deze tot de verbreiding van bewegingen zoals de waldenzen en katharen, die hun leden een strenger, vromer leven aanboden, hoewel de theologie achter de bewegingen niet orthodox was. De net gevestigde inquisitie hielp in deze periode, waarin geloof in de idealen van de kruistocht belangrijk was en die de opkomst zag van ordes van bedelmonniken, zoals de dominicanen en franciscanen, de onvrede onder leken binnen de perken te houden.


  De rijke kloosterordes waren in de vroege zestiende eeuw nogmaals onderwerp van volkse afkeuring, met name de lang gevestigde ordes, en zelfs de monniken werden verdacht van hebzucht en desinteresse in de pastorale zorg van leken. Hun betrokkenheid als inquisiteurs en aflaathandelaren maakte het volkse wantrouwen alleen maar erger. De Nederlandse wetenschapper Desiderius Erasmus ("j" 1536) leverde in zijn Lof der zotheid (Morae encomium) van 1511 satire op zij 'die zich gewoonlijk religieuzen en monniken noemen: beide benamingen zijn geheel onjuist, omdat [...] een aanzienlijk deel van hen verre van religieus is'.11 Nieuwe lekengemeenschappen voorzagen in een uitlaatklep voor vroomheid die de ordes niet meer konden leveren.


  Lekenvroomheid werd steeds intenser. Een beweging die bekend is geworden als de Moderne Devotie (in het Latijn Devotio Moderna) verspreidde zich eind veertiende eeuw vanuit de Nederlanden en werd invloedrijk in grote delen van Duitsland en Italië. Ze benadrukte het belang van een innerlijk leven voor zowel geestelijken als leken, met name via intensieve reflectie op het lijden van Jezus, stond een spiritueler priesterschap voor en bekritiseerde het idee dat puur externe handelingen tot verlossing kunnen leiden. De bekendste literaire productie van de beweging is Thomas a Kempis' ("j" 1471) Over de navolging van Christus {De imitatione Christi), en de spirituele idealen ervan worden gereflecteerd in schilderijen waarin tijdgenoten deelnemen aan scènes uit het leven van Jezus, met name het geboortefeest en het passieverhaal. Lekengemeenschappen ontstonden onder invloed ervan, en een daarvan, de Zusters en Broeders des Gemenen Levens, had een sterke invloed op de opvoeding van de strenge Nederlandse paus Adrianus vi (15221523). Er was ook een tegenstroom aan het ontstaan tegen de theologie en filosofie die al zo lang werden onderwezen aan de universiteiten van West-Europa. De dominante scholastiek van Thomas van Aquino (1225-1274) en Duns Scotus (1266-1308) lag onder vuur vanwege de dogmatische zekerheden en mechanische methodes van argumenteren, die uit de mode waren in een periode waarin innerlijke spiritualiteit en intellectuele groei werden nagestreefd. Herontdekking van de Klassieke Oudheid leidde ook tot hernieuwde interesse in vroegchristelijke auteurs. Bernard van Clairvaux was, in het bijzonder vanwege zijn kritiek op het pauselijk hof, van invloed op Luther, maar SintAugustinus 430) was dat nog meer.12 Hij was een van de vele schrijvers die baat hadden bij de geboorte van de boekdrukkunst: na 1470 werden er vele edities van zijn werk herdrukt voor een groeiend lezerspubliek. Zijn ideeën over de onverdiende aard van het rechtvaardig zijn voor God als enige vereiste voor verlossing, ondermijnden de dominante nadruk die de kerk aan het einde van de Middeleeuwen legde op het belang van goede werken en het voorzien in hulpmiddelen zoals aflaten, begenadigingen en bedelingen om zonden mee kwijt te schelden die volgens de augustijners zonder genade onuitwisbaar waren. Dit leidde Luther, die ook werd beïnvloed door de geschriften van Paulus, met name zijn Brief aan de Romeinen, tot zijn overtuiging dat rechtvaardiging, dat wil zeggen verlossing, kon worden bereikt via enkel het geloof zelf.


  De zoektocht naar hervorming en een heropleving van een religieus leven was geen fenomeen dat zich enkel in Noord-Europa afspeelde. De nieuwe vroomheid leidde in meerdere Italiaanse steden, waaronder Rome, tot het vormen van oratoria, groepen die grotendeels uit aristocraten bestonden en die samenkwamen om te bidden. In deze decennia werden tevens nieuwe religieuze ordes als de theatijnen (1524), kapucijners (1528) en barnabieten (1530) voor mannen en de ursulinen (1535) voor vrouwen gesticht, maar die werden toen ze net bestonden verdacht van protestantse neigingen of het zoeken naar directe 'verlichting' van de Heilige Geest in ongehoorzaamheid aan de autoritaire structuren en sacramentele gebruiken van de kerk. Zo werd een van de stichters van de orde van barnabieten, Sint-Antonius Zaccaria (die in 1897 heilig werd verklaard) tweemaal onderzocht op ketterij, evenals gravin Ludovica Torelli, de beschermvrouwe van deze nieuwe orde.13 Dat was een teken voor wat nog komen zou, nu de leiders van de kerk zich zorgen maakten over lekenenthousiasme dat niet werd gereguleerd door de clerus en over extremen van hervormingslust in de religieuze ordes die autoriteit bekritiseerden.


  Met name belangrijk onder de nieuwe ordes in het midden van de zestiende eeuw was de Sociëteit van Jezus, de jezuïetenorde. Deze werd in 1539 gesticht door de Baskische edelman Ignatius van Loyola (1491-1556), en ontwikkelde zich uit een groep van zes discipelen in Parijs die zijn spirituele oefeningen volgden en die beloofden óf naar Palestina te gaan om te proberen moslims te bekeren, óf in dienst van de paus te treden. Paulus 111 verklaarde de orde op 27 september 1540 tot gemeenschap voor 'propagatie van het geloof', waarvan de volledig geprofeste leden een 'Vierde Gelofte' moesten afleggen, die 'jezuïeten beschikbaar voor pauselijke missies' maakte, naast de gebruikelijke drie geloften van armoede, kuisheid en gehoorzaamheid.^ Twee van de oorspronkelijke zes leden bevonden zich onder de meest uitgesproken verdedigers van pauselijke autoriteit tijdens het Concilie van Trente, en in de jaren 1580 werden de jezuïeten 'zwarte ruiters van de paus'genoemd.


  We hebben gezien hoe het pausdom ten tijde van Alexander vi en Julius 11werd bekritiseerd. Erasmus veroordeelde dergelijke pausen en hun curie openlijk in zijn Lof der zotheid:


  Zelfs een korreltje van dat zout, waarvan Christus melding maakt [zou genoeg zijn om hen te ontdoen van] zo veel schatten, zo veel eerbewijzen, zo veel heerschappij, zo veel overwinningen, zo veel ambten, zo veel dispensaties, zo veel inkomsten, zo veel aflaten, zo veel paarden, muilezels, wachters, zo veel genietingen. [...] In hun plaats zal zij (de wijsheid) vigiliën, vasten, tranen, toespraken, preken, studie, zuchten en duizenden dergelijke ellenden invoeren. Maar men moet niet over het hoofd zien, dat zo veel schrijvers, zo veel kopiisten, zo veel snelschrijvers, zo veel advocaten, zo veel promotors, zo veel secretarissen, zo veel muilezeldrijvers, zo veel paardenknechten, zo veel wisselaars, zo veel koppelaars [...] honger zouden moeten lijden.15


  


  De katholieke reformatie


  


  Het feit dat de kritiek van de protestantse hervormers zich zo concentreerde op het toenmalige pauselijk leiderschap binnen de kerk leidde ertoe dat degenen die tegen die hervormingen waren dat leiderschap juist verdedigden. Het pausdom werd door één stroming binnen de kerk gewaardeerd en verheerlijkt terwijl het door een ander kamp werd verafschuwd, en naarmate de meningen verhardden en de scheur onherroepelijk werd, werden de geschriften over de autoriteit van de houder van het pauselijk ambt demonstratiever. Zo zei bisschop Tommasso Campeggi, zoon van een kardinaal en broer van een andere, in zijn De Auctoritate et Protestate Romani Pontificis in Ecclesia Dei (Over de autoriteit en macht van de paus van Rome in de kerk van God) tegen Paulus iv:


  Als gevolg van waarheid, genade en rechtvaardigheid heeft de rechterhand van de Heer u op wonderbaarlijke wijze leiding gegeven, o Paulus, beste en grootste der pausen. Zijn rechtvaardigheid en oordeel bereidden uw stoel voor. De Heer is u voorgegaan in zegeningen en heeft de kroon van kostbare juwelen op uw hoofd geplaatst. De Heer heeft u gekleed in de gewaden van verlossing, en Hij heeft u omgeven met de mantel der rechtvaardigheid; Hij heeft u als een bruid getooid met een kroon en als echtgenoot opgeschikt met Zijn juwelen.


  Maar niet iedereen wilde zo ver gaan als Campeggi als het aankwam op het toeschrijven van onbeperkt gezag aan de paus.


  Meerdere kardinalen in de eerste helft van de zestiende eeuw wilden bepaalde oude zekerheden ter discussie stellen. Onder hen bevond zich de inquisiteur van Luther, kardinaal Thomas Cajetan, die toegewijd voorstander van de paus was, maar die tevens van mening was dat scheiding toegestaan zou moeten worden, die twijfelde aan het materiële bestaan van de hel en die voorstander was van een liturgie in lekentaal. Andere kardinalen wilden een grotere rol in de leiding van de kerk spelen en vonden dat de paus afhankelijker moest zijn van hun advies en toestemming. Men begon weer over het college als senaat van de kerk te spreken, maar de invloed van de kardinalen werd ingeperkt door een dramatische toename in hun aantal.1? In 1517 zwoer een verbitterde kardinaal Alfonso Petrucci (1491-1517) samen met een arts van de paus om Leo x te vergiftigen. Toen er indiscrete brieven werden onderschept, werd hij gevangengenomen in het Castel Sant'Angelo. Hij bekende en werd gewurgd, maar Leo vermoedde dat er andere kardinalen bij waren betrokken, waarop hij een ongekend aantal van achtendertig nieuwe kardinalen aanstelde, een aantal dat tot 1946 in geen enkel consistorie zou worden geëvenaard. Hiermee werd het college meer dan twee keer zo groot, wat het altijd «ou blijven. Onder Sixtus v (1585-1590) diende een maximum van zeventig kardinalen, dat pas overtroffen zou worden in 1959. Andere ontwikkelingen, zoals het aanstellen van individuele kardinalen die moesten dienen als beschermheren van de belangen van de staten die aan Rome gehoorzaamden, leidden ook regelmatig tot verdeeldheid onder de leden van het heilig college, zoals het nu bekend begon te worden, en tot beperking van de mate waarin ze mochten meewerken, waardoor het pauselijk absolutisme toenam. Het grotere gezag van de hogere katholieke leiders gaf hun ook meer invloed bij het aanwij zen van nieuwe kardinalen uit hun eigen gelederen, waardoor de politieke verdeeldheid binnen het college groter werd. Toen Sixtus v in 1588 vijftien congregaties instelde, die functioneerden als gespecialiseerde clerus waaraan in Rome woonachtige kardinalen werden toegewezen, werd de scheur nog groter. Partijen en facties binnen de groep kardinalen werden steeds gewoner, met name toen een reeks korte pontificaten in de zestiende eeuw leidde tot duidelijk afgebakende groepen van kardinalen die door de verscheidene pausen waren aangesteld en die over het algemeen na diens dood trouw bleven aan zijn familie en die tijdens conclaven over het algemeen eensgezind optraden.


  Deze tendens binnen het college zich te verdelen in dergelijke politieke of familiegeoriënteerde facties werd versterkt door het formaliseren van de rol van kardinaal-nepoot. Grootschalig nepotisme was sinds het einde van de dertiende eeuw wijdverspreid. Het was van het midden van de zestiende eeuw tot de gewoonte werd afgeschaft door Innocentius xn (1691-1700) gangbaar dat de eerste kardinaal die door de paus werd aangesteld een nauw familielid van hem was, gewoonlijk een neefje, dat de officiële titel 'kardinaal-nepoot' kreeg. De dagelijkse gang van zaken van het pausdom liep gewoonlijk via hem, en vragen om een beslissing werden het eerst aan hem gesteld. Een of twee lekenneven kregen normaal gesproken het commando over het pauselijk leger en de leiding over het Castel Sant'Angelo, in tijden van gevaar het toevluchtsoord van de paus en de plaats waar zijn vijanden werden gevangengenomen.


  Dit systeem werd ontworpen voor iemand die niet in staat was het uit te voeren. In 1550 resulteerde een lang en verbitterd conclaaf in de verkiezing van een compromiskandidaat, Julius 111 (1550-1555). Hij was eerder in zijn carrière erg gecharmeerd geraakt van een Napolitaans zwervertje genaamd Innocenzo en haalde zijn broer over hem te adopteren. Innocenzo was op zijn achttiende Julius' eerst benoemde kardinaal, waardoor alle pauselijkdiplomatieke en administratieve zaken eerst bij Innocenzo terechtkwamen. Hij bleek uitermate incompetent, maar Julius bleef hem zo trouw dat er een nieuwe functie, die van staatssecretaris, moest worden gecreëerd om een andere kardinaal zijn werk uit te kunnen laten voeren. Deze titel werd onder Paulus iv (1555-1559) samengevoegd met die van kardinaal-nepoot. Innocenzo, die altijd de rang van kardinaal bleef behouden, werd beschuldigd van twee moorden en twee verkrachtingen en bracht tot zijn dood in 1577 een aantal jaren als kloostergevangene door.


  Hij was niet het enige voorbeeld dat herinnerde aan het leven aan de curie aan het einde van de vijftiende eeuw. Sommige erg oude kardinalen uit die periode leefden nog. Onder hen bevond zich Alessandro Farnese, geboren in 1468, wiens zus de laatste minnares van Alexander vi was geweest. Alexander maakte Farnese in 1493 kardinaal, waarna hij de bijnaam 'de petticoatkardinaal' kreeg. Net als zijn weldoener had hij een dochter en drie eigen zoons, van wie er één, evenals een kleinzoon, tot kardinaal werden gemaakt toen Farnese tot Paulus 111 (1534-1549) werd verkozen. Hij behield altijd zijn affectie voor de familie Borgia, en stuurde in 1537 een kardinaalshoed naar Alexanders dertienjarige achterachterkleinzoon in Spanje (die stierf tijdens het bezoek van het pauselijk gezantschap dat de hoed presenteerde).19 Hij volgde hun precedent in het vervreemden van pauselijk territorium om een staat voor zijn familie te creëren en installeerde zijn zoon Pierluigi (die in 1549 werd vermoord) in 1545 als hertog van Parma en Piacenza. Hij was degene die Michelangelo opdracht gaf het plafond van de Sixtijnse Kapel te beschilderen, boven het altaar Het Laatste Avondmaal af te beelden, het Campidoglio (het plein op de Capitolijn en voormalige zetel van de regering in Rome) opnieuw vorm te geven, en het grootste van alle grootse paleizen in de stad, het Palazzo Farnese, te ontwerpen.


  Paulus in was beroemd om de uitgebreide liturgische ceremonies die hij ontwikkelde en om het feit dat hij in 1536 het Romeinse carnaval nieuw leven inblies. Dit publieke spektakel en populaire vermaak, samen met zijn bouwen decoratieve programma's, waren onderdeel van een plan om de uniciteit van Rome te vergroten en nadruk te leggen op het sacrale karakter van de stad.20 Hij maakte nadat een vloot Turken in 1535 de mond van de Tiber binnenvoer tevens plannen om de stad opnieuw te fortificeren, maar dat was een te dure onderneming. Hoewel Paulus 111 de laatste renaissancepaus is, initieerde hij tevens een nieuwe fase in de pauselijke geschiedenis door tot de katholieke reformatie over te gaan.


  De term is een belangrijke, aangezien hij aangeeft dat wat over het algemeen de Contrareformatie wordt genoemd niet enkel een reactie was op de kritiek van lutheranen en calvinisten, maar in plaats daarvan een oprechte beweging die hervorming van de kerk van binnenuit voorstond, en een met wortels die dieper lagen dan die van de protestantse reformatie van 1517.22


  Het grootste probleem bij het invoeren van een dergelijk programma van internevernieuwing was de lang gevestigde overtuiging dat fundamentele hervormingen alleen kunnen worden voorgesteld door een algemene raad, die op zichzelf alleen zeggenschap had als hij was bijeengeroepen door de paus. De pausen waren sinds hun ervaring met die in Konstanz, Basel en Pisa echter extreem achterdochtig waar het concilies betrof. Keizer Karel v, hoewel persoonlijk onwrikbaar in zijn traditionele geloof, had behoefte aan religieuze overeenstemming of ten minste stabiliteit binnen de verscheidene staten in zijn rijk, vooral toen hij voor de Turkse dreiging stond gesteld. Hij en vele van de prinsen in zijn rijk waren voorstanders van een hervormingsraad, maar om die zeggenschap toe te kennen, moest die wel in keizerlijk territorium worden gehouden. Frankrijk was niet happig op een dergelijke bijeenkomst en Rome verzette zich, aangezien het vond dat een dergelijke vergadering moest worden gehouden in de kerkelijke staten of in ieder geval in Italië, zodat het concilie op gepaste wijze kon worden georganiseerd en niet uit de hand zou lopen, zoals met de voorgaande door de keizer geïnitieerde vergaderingen het geval was geweest. Pogingen om in 1537 te Mantua en in 1538 te Vicenza een vergadering te beleggen, mislukten toen vertegenwoordigers uit Duitsland weigerden die bij te wonen. Een oplossing werd gevonden door voor te stellen de raad in Trente bijeen te laten komen, dat zowel in Italië lag als in het keizerlijk territorium. Een eerste bijeenkomst daar in 1542 mislukte omdat de Fransen weigerden te komen, maar het Concilie van Trente, de langste bijeenkomst van haar soort in de geschiedenis van de kerk, opende er in december 1545. Aanvankelijk was de opkomst gering, met maar vijf kardinalen en dertig bisschoppen, maar toen in 1562-1563 de derde zitting werd gehouden, waren daar meer dan tweehonderd bisschoppen aanwezig, waardoor het niet eenvoudig was de vergadering in de hand te houden. Het evenement was afhankelijk van de deelnemers, en ook hier speelde Paulus iii een belangrijke rol. Hij stelde tijdens zijn loopbaan als paus zevenentwintig nieuwe kardinalen in twaalf consistories aan, van wie er vier later paus zouden worden.2' Zoals nu standaard was, waren veel van deze kardinalen door de keizer (die tevens koning van Spanje was) of door de koning van Frankrijk genomineerd, maar onder hen bevond zich ook een groep hervormers die nauw betrokken was bij de nieuwe kloosterordes en het Oratorium van de Goddelijke Liefde in Rome, dat in 1516 werd gesticht. Onder de belangrijkste ordes bevond zich een groep die bekendstond als de spiritualen. De orde had vooraanstaande leden als de Venetiaanse aristocraat Gasparo Contarini (1483-1542), de Engelse edelman Reginald Pole (1500-1558, die een neef van koning Henry vin was), Jacopodo Sadoleto ("j" 1547), Marcello Cervini (de toekomstige Marcellus 11) en Gianpietro Carafa, die Paulus iv werd en een van de stichters van de orde van theatijnen was. Aan hen gelieerd waren de Napolitaanse dichteres Vittoria Colonna (1490-1547?), een vriendin van Michelangelo, en de non Giulia Gonzaga, hertogin van Fondi ("j" 1566). Paulus m droeg deze groep kardinalen in 1536 op een rapport te schrijven, dat het jaar daarop verscheen. Het droeg de titel Concilium de Emenden- da Ecclesia (Advies over de hervorming van de kerk) en was een blauwdruk voor verregaande institutionele en theologische veranderingen, waarin de nadruk werd gelegd op de noodzaak voor een goed opgeleide clerus die heldere morele leiding aan leken moest geven. Tevens werd voorgesteld de hoeveelheid curiepersoneel in te krimpen en wanpraktijken aan banden te leggen. Bovenal moesten inspiratie, leiding en het goede voorbeeld van de top komen, in de hoop dat, zoals ze tegen de paus zeiden, 'we de kerk van God onder uw leiding gezuiverd zullen zien en schoon als een duif'.24 Paulus 111was echter onzeker hoe ver hij de hervormingen moest laten gaan, en er ontstonden meningsverschillen over het beleid van verzoening en confrontatie dat men moest voeren ten aanzien van de protestanten.


  Meerdere van de kardinalen die verantwoordelijk waren voor de Emenden- da Ecclesia waren in hun leeswerk en discussies naar een idee van rechtvaardiging via het geloof gekomen dat erg deed denken aan dat van Luther, maar dan zonder zijn verwerping van pauselijk primaatschap of zijn vermindering van de zeven sacramenten van de kerk naar twee - de doop en de eucharistie - waarover hij van mening was dat ze als enige door de Heilige Schrift werden toegestaan. Deze overeenkomst in overtuiging zette de intellectueel invloedrijkste van de spiritualen, kardinaal Contarini, in Regensburg in 1541aan tot discussies met leidinggevende lutheranen. Hoewel er een formule over rechtvaardiging via het geloof werd overeengekomen, kon men het niet eens worden over het vraagstuk van de sacramenten en werd de bijeenkomst in verdeeldheid ontbonden. Dat gaf degenen die geen compromissen wilden sluiten meer invloed bij de paus.


  Kardinaal Carafa, wiens angst voor ketterij hem nu had losgemaakt van zijn eerdere sympathieën, haalde de paus in 1542 over de slapende inquisitie nieuw leven in te blazen. Hij stelde zichzelf en vijf andere kardinalen als inquisiteurs voor om zo te proberen met geweld de verspreiding van lutherse en calvinistische ideeën tegen te gaan. Carafa verklaarde later dat hij vrijwillig het hout zou sprokkelen om zijn eigen vader op de brandstapel te zetten als bleek dat hij een ketter zou zijn. Met gezag om te arresteren, beslag te leggen en te executeren, dat alleen kon worden ingetrokken door de paus zelf, beperkte de nieuwe Roomse inquisitie zich tot delen van Italië, aangezien andere staten, waaronder het door Spanje geregeerde Sicilië en Napels, niet toestonden dat een pauselijk instituut onafhankelijk binnen hun grenzen opereerde. Er werden tussen 1542 en 1555 door de Roomse inquisitie slechts ongeveer tien mensen terechtgesteld voor ketterij, hoewel het er meer werden onder Paulus ^(1555-1559) en met name onder Piusv(i566-i572).25


  Deze verharding van meningen markeerde niet het eind van een zoektocht naar compromissen. Toen het Concilie van Trente in 1545 bijeenkwam, bevonden zich onder de mensen die waren gestuurd om er leiding aan te geven kardinalen Pole en Cervini, die beiden hadden bijgedragen aan de Emen- denda Ecclesia. Pole reisde incognito aangezien hij vreesde voor moordenaars die zouden kunnen worden gestuurd door Henry vin, die Poles moeder en oudere broer al om het leven had laten brengen uit wraak voor de verwerping van het nieuwe religieuze beleid van de koning die Pole hadgepubliceerd.26


  Lutherse vertegenwoordigers werden op de vergadering verwacht, maar kwamen niet.


  Karel v had gehoopt dat er tijdens de raad disciplinaire kwesties besproken konden worden voordat men over de controversiëlere doctrinaire zou beginnen, maar Paulus 111 stond erop dat de volgorde werd omgedraaid. Tijdens het concilie zelf werd een compromis bereikt, waar om en om doctrinaire en disciplinaire onderwerpen werden behandeld. Hoe dan ook, de afgevaardigden, bijna allemaal Italianen, en hun vele theologische adviseurs, bleken bijna zonder uitzondering conservatiever dan hun leidinggevenden. Ze gebruikten een van de allereerste rechtvaardigingen voor pauselijke autoriteit en verordineerden dat de waarheid in zowel de Heilige Schrift als in de traditie sinds de apostelen was geopenbaard. Ze beslisten verder dat het Vulgaat, de Latijnse bijbelvertaling die grotendeels werd vervaardigd door Sint-Hiëro-nymus (I 419), waar en gezaghebbend was, ondanks recente kritiek op de tekst. Zelfs de formule over rechtvaardiging die Contarini in Regensburg met de lutheranen was overeengekomen, werd verworpen ten gunste van een formule, die een combinatie van geloof en werken voorstelde. Ruzie hierover leidde ertoe dat Pole in december 1546 een zenuwinzinking kreeg. De gevaren van dergelijke concilies vanuit het perspectief van de paus werden gerealiseerd in de decreten van Trente, die verordineerden dat bisschoppen in hun bisdommen moesten resideren en die de vermeerdering van beneficies verboden. Er was geen ruimte voor pauselijke vrijstelling van deze voorwaarden, wat nogal een probleem was, aangezien tachtig tot honderd senior-ambtenaren een permanente aanstelling in de curie hadden, die werden betaald door de bisdommen waarvan ze in naam bisschop waren. Het aannemen van geld om meerdere prebenden te kunnen houden was een andere zeer belangrijke financiële strategie. Paulus 111 gebruikte in 1547 een zogenaamde tyfusuitbraak in Trente om de raad in het gareel te krijgen en zijn legaties op te kunnen dragen de vergadering te verplaatsen naar Bologna, in de kerkelijke staten. Veertien keizerlijke bisschoppen, gesteund door Karel v, weigerden te gaan, en men accepteerde uiteindelijk dat de delegaties in Bologna wel mochten vergaderen, maar geen decreten mochten uitvaardigen. Het was niet verrassend dat de paus in februari 1548 de gehele raad ontbond. Het lange en verbitterde conclaaf dat in november 1549 begon en tot februari 1550 duurde was het product van politieke verdeeldheid in het college, met facties van kardinalen die óf Franse, óf keizerlijke belangen steunden, en weigerden een kandidaat te accepteren die werd voorgedragen door hun tegenstanders. Theologische kwesties die voortkwamen uit pogingen met de protestanten te onderhandelen voegden nog een dimensie aan het conflict toe. Pole, die sterk tegen bemoeienis van seculiere leiders had geargumenteerd, werd door Carafa tot ketter verklaard toen het ernaar uit begon te zien dat Pole zou worden verkozen. Zoals de Venetiaanse ambassadeur opmerkte, gaven de bookmakers uit Rome hem ondertussen de grootste kans op het pausschap.27 De keizer vond hem een acceptabele kandidaat, maar hij verloor zijn kans toen werd geweigerd hem midden in de nacht per adorationem door zijn medestanders te laten uitroepen. Tijdens het stemmen de volgende dag kwam hij één stem tekort, en de aankomst van meer Franse kardinalen in Rome deed hem de strijd verliezen.


  Het conclaaf, dat Pole 'een komedie, of nee, een tragedie' noemde, werd gekenmerkt door een flagrante veronachtzaming van de regels. De kardinalen werden vergezeld door hun koks en barbiers en hun leken-en klerikale adviseurs ( conclavisti) , die als tussenpersonen naar de buitenwereld fungeerden. Meerdere conclavisti schreven over de conclaven waaraan ze hadden deelgenomen of waarover ze uitgebreide informatie hadden verstrekt voor hun werkgevers. Er zijn maar weinig van die geschriften gepubliceerd, maar ze zijn de belangrijkste bron van informatie over deze bijeenkomsten. De facties organiseerden feesten om stemmen mee te winnen, en de keizerlijk ambassadeur klom op het dak van de Sixtijnse Kapel om de verkiezing te bespreken met kardinalen die hem steunden. De stank van de riolen en duizenden kaarsen was uiteindelijk zo overweldigend dat het blok van kardinalen dat trouw was aan de familie Farnese van Paulus m met de pro-Franse factie overeenkwam Giovanni Maria Ciocchi del Monte te verkiezen, die in ere van Julius n, wiens kamerheer hij was geweest, de naam Julius m (15501555) aannam.28


  De nieuwe paus liet onder druk van Karel v in 1551 het Concilie van Trente opnieuw bijeenkomen, ondanks tegenwerpingen van Hendrik n van Frank-rijk. Lutherse en calvinistische vertegenwoordigers werden uitgenodigd, maar wilden alleen komen als de kwesties van de Heilige Schrift en traditie opnieöw werden besproken. Het concilie vaardigde decreten uit over transsubstantiatie en de ware aanwezigheid in de eucharistie, maar stelde het uit om te spreken over tweeledige communie: via gewijde wijn en gewijd brood, die aan lekenkerkgangers werden gegeven. Duitse protestanten wilden dat onderwerp al heel lang bespreken, en het concilie hoopte dat ze nu zouden komen om dat te doen. Een opstand van Duitse prinsen tegen Karel v en angst dat het leger van de lutherse hertog Maurits van Saksen de stad naderde leidde ertoe dat de vergadering in de zomer van 1552 werd geschorst. Een van de leidinggevende spiritualen-kardinalen, wetenschapper en voormalig kardinaal-bibliothecaris Marcello Cervini, werd tijdens een kort maar verhit conclaaf in april 1555 tot Marcellus 11 verkozen. Hij behield net als Adrianus vi zijn eigen naam, en zou net als Johannes Paulus 1 in 1978 grote verandering in het pausdom bewerkstelligen. Hij sneed in de kosten voor zijn kroning, plande bezuinigingen aan het pauselijk hof en begon met het opstellen van een hervormend decreet. Hij was criticus van nepotisme onder zijn voorganger en instrueerde zijn familieleden niet naar Rome te komen. De parallel met Johannes Paulus i gaat zo ver dat beiden binnen een maand na hun verkiezing stierven. Het is heel toepasselijk dat hun tombes onder de Sint-Pieter tegenover elkaar liggen. De premature dood van Marcellus, op zijn vierenvijftigste, was van groot belang voor de toekomstige richting van het pausdom, aangezien het conclaaf van mei 1555 tevens een hervormingsgezinde paus koos, maar van een heel andere soort: de negenenzeventigjarige inquisiteur kardinaal Gianpietro Carafa, die de naam Paulus iv (1555-1559) aannam. Hij was streng, autoritairder dan zijn voorgangers en onverzettelijk tegen alle compromissen in kwesties van doctrine of discipline om de protestanten tegemoet te komen. Er werd over hem gezegd dat hij zo fel en vastberaden was dat er vonkjes van zijn voeten vlogen als hij liep. Ignatius van Loyola, stichter van de orde van jezuïeten, die in botsing met hem was gekomen toen Carafa in 1537 inquisiteur in Venetië was, verklaarde: 'Ieder bot in mijn lichaam trilt bij het horen van het nieuws' van Carafa's verkiezing.29 Zijn enige zwakte was nepotisme: hij had overmatig vertrouwen in zijn twee neefjes, van wie hij er een tot kardinaal-staatssecretaris maakte terwijl de andere een hertogdom kreeg. Ze haalden hem over tot een desastreuze overeenkomst met Frankrijk en veroorzaakten een militaire nederlaag tegen Spanje. Paulus' aversie tegen het huis Habsburg in combinatie met zijn wantrouwen jegens concilies maakten dat hij weigerde het Concilie van Trente opnieuw bijeen te laten komen. In plaats daarvan stelde hij een hervormende commissie van zestig bisschoppen in Rome samen, die onder onmiddellijke supervisie van de paus werkte. Hij autoriseerde in 1557 publicatie van de eerste index van verboden boeken door de Heilige Congregatie van de inquisitie, de Index Librorum Prohibitum, die van toepassing was op de gehele kerk; er waren eerder al plaatselijke equivalenten uitgegeven in de Nederlanden (1529), Venetië (1543) en Parijs (1551). Het was een lijst van (delen van) werken die katholieken niet mochten lezen. Bezit van dergelijke werken was zondig en de Index adviseerde hoe ze konden worden aangepast. Dat veroorzaakte diepe verontwaardiging, maar ook spot, aangezien er meerdere klassiekers uit de Italiaanse letterkunde op de lijst stonden, zoals het werk van Dante. Toch werden er in één dag in Venetië meer dan 10.000 boeken die op de Index stonden verbrandt0


  De antipathie van Paulus iv tegen het huis Habsburg en zijn twijfels over de orthodoxie van zijn voormalige vrienden onder de spiritualen leidden ertoe dat hij onenigheid kreeg met koningin Maria 1 (1553-1558) van Engeland, die met Filips 1 van Spanje was getrouwd, en haar aartsbisschop van Canterbury, kardinaal Pole, die het koninkrijk samen net weer trouw aan Rome hadden gemaakt. Hij trok in 1557 Poles benoeming tot pauselijk gezant in en wachtte op zijn terugkomst om hem aan de inquisitie te kunnen onderwerpen. Een andere liberale kardinaal, Giovanni Girolamo Morone, werd ervan beschuldigd luthers te zijn. Hij werd van zijn functie ontdaan en in datzelfde jaar in het Castel Sant'Angelo opgesloten. Pole bereidde een lang document voor om hem te verdedigen, maar was zo verstandig om tot zijn dood in 1558, twee dagen na die van de koningin, in Engeland te blijven. De impopulariteit van de onderdrukkende maatregelen die door Paulus iv werden genomen, waaronder het onderbrengen van de joden in een getto, leidde na zijn dood op 18 augustus 1559 tot een gewelddadige opstand in de stad. Het hoofdkwartier van de Roomse inquisitie, dat hij in 1542 persoonlijk had aangeschaft, werd met de grond gelijkgemaakt en de gevangenen werden vrijgelaten. Meer geïnstitutionaliseerde wraak werd op zijn twee neefjes genomen, die de paus begin 1559 wegens wanbestuur had laten ontslaan. Beiden werden nu beschuldigd van misdaden van ketterij tot moord, veroordeeld door een commissie van acht kardinalen en terechtgesteld in het Castel Sant'Angelo. Een dergelijk lot was kardinaal-nepoten nog nooit eerder overkomen, maar ze hadden dan ook heel wat belangen met voeten getreden, een oorlog verloren en, het belangrijkst van alles, de steun van hun oom verspeeld, dus stonden de achttien kardinalen die Paulus iv had gecreëerd niet achter hen.31


  De nu gewoon geworden politieke complicaties leidden tot nog een lang conclaaf voordat Pius iv (1559-1565) op eerste kerstdag 1559 werd gekozen. Hij vertegenwoordigde in sommige opzichten een terugkeer naar een oudere pauselijke stijl, aangezien hij zijn bevordering dankte aan de familie Farnese, waar zijn broer was aangetrouwd, en hij was een van de laatste pausen die zelf kinderen had. Zijn kardinaal-nepoot, Carlo Borromeo (1538-1584), die in 1610 heilig verklaard zou worden, was van grote invloed op de hervormingen. De activiteiten van de inquisitie werden beperkt, en in 1564 kwam een nieuwe, minder drastische, versie van de Index uit.


  Er was onenigheid over de hervormende vergadering aangezien zowel het Franse hof als keizer Ferdinand 1 (1558-1564), broer van Karel v, een geheel nieuwe raad wilde. Dan zouden alle kwesties die al waren besproken opnieuw op de agenda kunnen worden gezet, wat door de protestanten werd geëist. Calvinisme en lutheranisme groeiden gestaag in zowel Frankrijk als het rijk. De overeenstemming die in 1548 te Augsburg was bereikt, liet elke staat de religieuze overtuiging van de vorst volgen, maar in Frankrijk, dat nu werd geregeerd door Catharina de' Medici, werd de politiek gedomineerd door het steeds groter wordende conflict tussen katholieke en protestantse facties, wat uiteindelijk in 1562 tot een burgeroorlog zou leiden. Religieuze verzoening werd dus in beide staten als essentieel voor politieke stabiliteit gezien. Het was Filips n van Spanje (1556-1598) die deze pogingen verijdelde en ervoor zorgde dat het Concilie van Trente weer bijeenkwam. Zijn perspectief was anders dan dat van zijn oom, de keizer, aangezien de weinige protestanten in Spanje meedogenloos werden vervolgd door de inquisitie, met name nadat een groep in 1559 in de koninklijke hoofdstad Valladolid werd aangetroffen en tot de brandstapel werd veroordeeld. Nog veel meer bisschoppen, met name uit Spanje, woonden deze derde fase van het concilie bij. Aangezien er sinds 1552 geen hervormingen meer waren geweest, was er meer kritiek op het pausdom. De superioriteit van een algemene raad boven die van de paus werd nogmaals verkondigd, maar ook vurig betwist, met name door de Italianen.'2


  De eis dat diocesane bisschoppen in hun eigen bisdom moesten resideren werd bekrachtigd, waardoor er zo veel verdeeldheid ontstond dat de raad op het randje van instorten leek te balanceren. Enkel de aanstelling van de recent bevrijde kardinaal Morone als voorzitter van het concilie leidde tot een resolutie, en het decreet tegen niet-resideren werd vanaf 1564 actief toegepast in de curie, onder invloed van Carlo Borromeo en een groepje hervormende kardinalen die dezelfde mening waren toegedaan. Borromeo, die de eerste aartsbisschop van Milaan was die decennialang in zijn aartsbisdom resideerde, bracht tevens de voorschriften van het Concilie van Trente in praktijk dat bisschoppen frequent moesten preken, intensief toezicht moesten houden op hun clerus en de kloosters in hun bisdom, en regelmatig provinciale synodes moesten organiseren. Zijn neef Mark Sittich von Hohenems, kardinaal Altemps (1533-1595), voerde een vergelijkbaar programma in het bisdom Konstanz in, wat een ander lid van de groep, kardinaal Paleotti (15221597), in Bologna deed.33


  De decreten van het concilie werden op 26 januari 1564 formeel bevestigd door paus Pius iv en werden in gedrukte vorm in circulatie gebracht, hoewel alle documenten en debatten pas in de twintigste eeuw volledig zouden worden gepubliceerd.34 Buiten Italië was circulatie van de decreten afhankelijk van de seculiere machthebbers. De koningen van Spanje en Frankrijk weigerden het recht op te geven hun eigen bisschoppen aan te wijzen. Spanje ontving in 1564 alle decreten van Trente, maar ze konden daar alleen met koninklijke toestemming worden toegepast. In Frankrijk werden de decreten toegelaten door enkele regionale synodes van bisschoppen, maar de gehele kerk van het koninkrijk stemde er pas in 1615 mee in. Zo zou keizer Maximiliaan n (1564-1576), die de harmonie tussen de katholieke en protestantse prinsen moest bewaren, de conciliaire decreten ook niet automatisch aannemen.35


  Pius iv vaardigde onder invloed van zijn neefje Carlo Borromeo in 15611562 een reeks decreten uit die van invloed waren op de meeste administratieve afdelingen binnen de curie. Men loste het probleem van betaling van de pauselijke bureaucratie nu de inkomsten niet meer uit bisdommen buiten Rome mochten worden getrokken op door de belastingen in de kerkelijke staten te verhogen, maar dat zorgde voor aanzienlijk verzet en grote onrust. Kardinaal Borromeo en zijn groep stelden tijdens het conclaaf van januari 1566 de verkiezing van de extreem ascetische Michele Ghisleri veilig. Hij was voormalig herder, dominicaans monnik en universitair docent theologie. Hij was in 1557 door Paulus iv tot grootinquisiteur benoemd, aan wiens herinnering hij trouw bleef, maar hij nam de naam Pius v (1566-1572) aan als teken van goede wil naar Borromeo en de kardinalen van Pius iv. Hij stelde zijn eigen kardinaal-nepoot aan, maar was verder een fel tegenstander van nepotisme. Zo stelde hij een bul op die vervreemding van welk deel dan ook van de kerkelijke staten verbood om zo te voorkomen dat zijn opvolgers hun familieleden op die manier zouden bevoordelen. Controversiëler waren zijn beslissingen de familie Carafa te rehabiliteren en de auteur van een satire over wijlen Paulus iv te laten executeren. Hij overwoog zelfs het inquisitoriale proces tegen kardinaal Morone opnieuw in te stellen en de beelden uit de Klassieke Oudheid die sinds het midden van de vijftiende eeuw door het Vaticaan waren verzameld te laten vernietigen, maar het lukte de kardinalen hem dat plan op te laten geven.


  Tijdens zijn pontificaat werden de catechismus (1566), het brevier (1568) en het misboek (1570) gereviseerd, waarmee projecten werden afgesloten die het concilie aan de paus had verzocht uit te voeren toen het in 1563 werd ontbonden. Pius v deelde het enthousiasme van Paulus iv voor de inquisitie, en stelde een nieuw hoofdkwartier in ter vervanging van het pand dat in 1559was vernietigd, een gebeurtenis waarover men dacht dat ze de 'noordelijke ketters' sterker had gemaakt.37 In 1564 was er een nieuwe Index verschenen, en Pius v stelde in 1571 een permanente Congregatie van de Index samen om hem regelmatig bij te werken en de uitvoer ervan te overzien. Hij vaardigde ook decreten uit met nieuwe of zwaardere straffen voor sodomie, blasfemie en klerikaal concubinaat, en wilde voor overspel de doodstraf opleggen, maar dat werd hem uit zijn hoofd gepraat. Hij verbande prostituees uit Rome, dat al lang de reputatie had de 'Europese hoofdstad van de prostitutie' te zijn (die bekendstond als 'de Franse zonde') en hief belasting op de rijtuigen en juwelen van edellieden. Zijn bul Regnans in Excelsis (Regeren in de hemel) uit 1570, waarin hij koningin Elizabeth 1 van Engeland excommuniceerde en katholieken bevrijdde van hun trouw aan haar was geheel in de lijn met de confronterende aanpak die de Heilige Stoel nu aannam jegens het protestantisme, maar creëerde ernstige problemen voor de Engelse katholieken, wier politieke en religieuze loyaliteit twee kanten op werd getrokken. Ze werden tevens onderwerp van nu schijnbaar gerechtvaardigde verdenking door de koninklijke regering, en katholieke priesters werden vervolgd als verraders. Velen van hen werden gemarteld en terechtgesteld. In 1571 loste een angst op die al heel lang leefde, toen na het opstellen van een Heilig Verbond tussen de paus, Spanje en Venetië de geallieerde vloot de Turken beslissend versloeg tijdens de slag bij Lepanto op 7 oktober. Het verhaal deed de ronde dat Pius v het tijdstip, de dag en het resultaat van de gebeurtenis had voorspeld, wat een van de wonderen werd die zijn canonisatie in 1712 steunden (het andere was de wonderbaarlijke levering van een voorraad tarwe aan een klooster van dominicaanse nonnen in Prato) .39 Hij vierde in 1572 de overwinning in Lepanto door op 7 oktober het nieuwe liturgische feest van de Heilige Maagd Maria van de Rozenkrans op de kalender te plaatsen . Het pausdom had tussen het tijdperk van Pius v en dat van Paulus 111 enorme veranderingen doorgemaakt, die werden gesymboliseerd door, maar die niet ontstonden tijdens, het Concilie van Trente, dat constant met diep wantrouwen door Rome was gevolgd. Uiteindelijk was de uitkomst van het concilie min of meer wat één partij binnen de kerk wilde. Een humanere en liberalere groepering had tijdens het proces gefaald voet aan de grond te krijgen, en de mogelijkheden die ze vertegenwoordigde gingen verloren. Er kunnen parallellen worden getrokken met het Tweede Vaticaans Concilie van 19621965 en de implementatie daarvan. Vanaf 1555 waren autoriteit, centralisatie, uniformiteit en controle in opkomst. Weerstand tegen verandering en oppositie tegen alles wat onorthodox was werd instinctief, waardoor de kerk schijnbaar sterker was, maar in feite slecht was aangepast om de intellectuele uitdagingen aan te gaan waarvoor ze zich zou zien gesteld in het 'tijdperk van de wetenschap'.
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  Zonnewijzer van de kerk


  (1572-1676)


  


  De Galilei-affaire


  


  Toen paus Johannes Paulus 11 zich in november 1991 tot de Pauselijke Academie van Wetenschappen richtte, merkte hij op hoezeer de zeventiendeeeuwse Italiaanse wetenschapper Galileo Galilei (1564-1642) veel had 'geleden... in de handen van de mensen en de instellingen van de kerk'1 Hij verwees naar een beginselverklaring uit 1965 van het Tweede Vaticaans Concilie en betreurde opvattingen die 'velen hadden misleid tot het tegenover elkaar stellen van geloof en wetenschap', dat wil zeggen, die beide als tegendelen beschouwen.2 Johannes Paulus stelde een speciale commissie aan om onderzoek te doen naar de historische bewijzen met betrekking tot de twee processen tegen Galilei - het tweede had geleid tot zijn gevangenneming, de verbranding van zijn boeken en een verbod op toekomstige publicaties.3 Pas in 1820 had de Congregatie van het Heilig Officie, zoals de inquisitie na 1586werd genoemd, dit besluit ingetrokken.4


  Van groot belang voor dit dispuut waren de ideeën van de Poolse priester en diplomaat Nicholas Copernicus (1473-1543), volgens welke de aarde en de planeten om de zon draaiden, en die in 1543 werden gepubliceerd in een boek dat aan paus Paulus 111 was opgedragen. Hoewel Copernicus' argumenten in tegenspraak waren met de orthodoxie, die was gebaseerd op Aristoteles en de Griekse aardrijkskundige Ptolemeus, die de aarde zagen als onbeweeglijk en het vaste middelpunt van het heelal, baarden ze de katholieke theologen van die tijd maar weinig zorgen. Eigenlijk waren ze zelfs blij met die stelling van Copernicus, want het betekende de oplossing van zekere berekeningsproblemen die onder paus Gregorius xm in 1582 de herziening van de kalender mogelijk maakten, van toen af aan bekend als de Gregoriaanse kalender. 5 De protestanten, die een letterlijke interpretatie van de Schrift eisten, stonden er vijandiger tegenover, en Luther verklaarde dat de theorie van Copernicus krankzinnig was, omdat die in tegenspraak was met een verhaal in het Boek Jozua6.


  Dit bracht met zich mee dat de verdraagzaamheid tegenover het stelsel van Copernicus van de zijde van katholieke theologen in gevaar werd gebracht door Galilei, de wiskundige aan het hof van Groothertog Cosimo n de Medici van Florence (1609-1620). Gebruikmakend van de door hem zelfontworpen telescoop werd Galilei een van de eerste wetenschappers die trachtte theoretische argumenten door middel van empirisch bewijs te bevestigen, en zijn gepubliceerde disputen met andere geleerden brachten zijn standpunten binnen het bereik van een groter en minder intellectualistisch lezerspubliek. In december 1614 klaagde tijdens een preek in Florence een eerzuchtige dominicaan de wiskundigen in het algemeen en Galilei in het bijzonder aan omdat ze voorstanders waren van het Copernicaanse denkbeeld van het universum. Hij klaagde ook Galilei aan bij de inquisitie, wat leidde tot zijn eerste proces in 1616.


  Rome behoorde in die tijd tot de meest intellectuele en kunstzinnige centra van Europa, waar het jezuïtische Collegio Romano, de Academia de Lintei en de Sapienza universiteit waren gevestigd, en verscheidene kardinalen al even veel belangstelling toonden voor de argumenten van de wiskundigen als voor het onder hun beschermheerschap nemen van schilders en architecten. Galilei was in dergelijke kringen zeer bekend en geacht. Maar als gevolg van conflicten met de protestanten over de interpretatie van de Schrift en de vroegste kerkgeschiedenis stond paus Paulus v (1605-1621) wantrouwig tegenover alles wat maar verdeeldheid tussen katholieken kon veroorzaken. Zoals de Florentijnse ambassadeur zijn groothertog zei, was dit geen geschikte tijd 'om naar Rome te gaan en over de maan te redetwisten'.7 Maar Galilei's verhoor in 1616 was over het algemeen ondersteunend voor hem, vooral dankzij kardinaal Maffeo Barberini, die later paus Urbanus vin (1623-1644) zou worden. Galilei hoefde alleen maar enkele correcties in zij n laatste boek aan te brengen, om de nadruk te leggen op het hypothetische karakter van het stelsel van Copernicus. Aan het slot van het onderzoek werd Galilei het bevel gegeven 'zich te onthouden van het onderwijzen of verdedigen, of op welke andere wijze ook behandelen van het standpunt van Copernicus volgens welk de zon het onbeweeglijke middelpunt van het universum was, op straffe van opsluiting in de gevangenis'.8 Een dergelijk document zou normaal gesproken door de ontvanger en getuigen worden ondertekend, maar zeventien jaar later, toen Galilei voor weer een ander gerechtelijk onderzoek kwam te staan, was een gesigneerde versie van dit document nergens te vinden, en hij verklaarde zich absoluut niet te kunnen herinneren dat hem dergelijke strikte beperkingen waren opgelegd.


  Intussen was kardinaal Barberini paus geworden. In 1630 vroeg Galilei hem toestemming een nieuw boek dat hij aan het schrijven was over getijdenkrachten aan hem op te dragen. De noodzakelijke regelingen hiervoor werden in Rome getroffen door de Meester van het Heilige Paleis, die verantwoordelijk was voor het autoriseren van alle nieuwe boeken, en door het kantoor van de inquisitie in Florence, waar de uitgave plaats zou vinden. Een tweegesprek over de twee belangrijkste wereldstelsels was in 1632 met officiële goedkeuring uitgegeven, maar als gevolg van een reeks wisselvalligheden en het uitbreken van een pestepidemie, waardoor alle doorgaande artikelen tussen Florence en Rome in quarantaine moesten blijven, was het werk niet zorgvuldig genoeg door de betreffende autoriteiten onderzocht. Het boek werd aangeklaagd door Galilei's tegenstanders in de academie, onder wie de jezuïet van het Collegio Romano met wie hij kort geleden nog onenigheid had gehad over de aard van de kometen, omdat hij had gezegd dat het standpunt van Copernicus juist was. Urbanus vm, die een driftig karakter had, was woedend. In de eerste plaats omdat een argument dat hij eens zelf naar voren had gebracht in het boek werd toegeschreven aan een komische figuur die Simplicius (onnozele Hans) werd genoemd. Bovendien was de paus kort daarvoor al bedreigd met die eeuwige pauselijke nachtmerrie, een algemene vergadering om een onderzoek in te stellen naar het beheer over zijn kantoor, en ook was er in een preek van een pro-Spaanse jezuïet impliciet kritiek op hem uitgeoefend omdat hij ketterij tolereerde. Daar kwam nog bij dat de paus werd ingelicht over het voorschrift dat Galileo, naar men meende, in 1616 had ondertekend, en dus beschouwde Urbanus het nieuwe boek a|seen opzettelijke uitdaging van het pauselijk gezag. Het persoonlijk aandringen van de paus leidde in april 1633 tot het onderzoek voor de Congregatie van het Heilig Officie, hoewel men hem had aangeraden wat langzamer te werk te gaan en de al zeventig jaar oude Galilei vanwege zijn slechte gezondheid om uitstel had gevraagd. Het was ook Urbanus die toestemming gaf om, mocht er enige aanwijzing zijn dat Galilei ontwijkende antwoorden zou geven, met foltering te dreigen, iets wat de inquisitie gewoonlijk niet tegen ouderen gebruikte.11


  Men had niet verwacht dat Galilei ruw zou worden behandeld.12 Hij had misschien net zo'n vonnis kunnen krijgen als in 1616, waardoor het publiceren van de Dialoog zou worden uitgesteld tot de tekst herzien was, maar in plaats daarvan werd het boek op bevel van de paus verbrand en Galilei gevangengenomen, dus de straffen waarmee in het bevel werd gedreigd werden al toegepast. Met pauselijke instemming werd ook bekendgemaakt dat het standpunt van Copernicus, dat de aarde om de zon draaide, ketterij was. Toen Galilei in 1634 het verzoek indiende of hij zich in verband met zijn slechte gezondheid op het platteland terug mocht trekken, weigerde de paus dit persoonlijk en gaf de inquisiteur van Florence bevel hem te zeggen in de toekomst niet meer van dergelijke verzoekschriften in te dienen op straffe van'opnieuw in de gevangenis van het Heilig Officie te worden opgesloten'.13 De humane interventie van de aartsbisschop van Pisa zorgde er ten slotte voor dat Galilei's laatste tien levensjaren wat comfortabeler waren. Dat dit tweede proces en de daaruit voortvloeiende hardvochtige behandeling van Galilei door de paus zelf tot stand werd gebracht, is niet zo verwonderlijk als het lijkt. Ondanks een zeker verzet was het absolute karakter van het leiderschap van de paus in de tweede helft van de zestiende eeuw aanzienlijk toegenomen, zoals ook de verhouding met de protestanten in Noorden Midden-Europa van een poging tot verzoening veranderde in een van confrontatie en onderdrukking. Een bereidheid tot een compromis of toch op zijn minst een discussie, maakte plaats voor de vastbeslotenheid om de essentiële onderdelen van het geloof te behouden en iedere verdere dreiging van een schisma te voorkomen. Hoewel sommige pauselijke praktijken en het gedrag van enkele pausen op zich hadden bijgedragen tot de vraag naar hervormingen in de kerk van de late Middeleeuwen, werd het standpunt van het Heilig Officie versterkt door de besluiten van het Concilie van Trente en de aanvaarding van een meer autoritair leiderschap, uitgedrukt in de Index, de inquisitie en de catechismus van 1566.


  


  Het pauselijke hof


  


  Wanneer de pausen eenmaal waren gekozen, waren ze ook absolute heersers in de stad Rome en de pauselijke staten. Zoals we gezien hebben, werd de rol van de kardinalen als pauselijke adviseurs kleiner naarmate hun aantal toenam, en kerkraden waarin ze met de paus bijeenkwamen, kwamen steeds minder vaak voor. Verscheidene kardinalen die elders bisschopszetels hadden, kwamen nog maar zelden naar Rome, want het Concilie van Trente had hen ertoe aangemoedigd zich vooral te concentreren op de verantwoordelijkheden in hun eigen bisdommen, terwijl de residerende of Palatijnse kardinalen zich hoofdzakelijk bezighielden met het werk van de verschillende congregaties die hun waren toegewezen. Hun status in de stad kwam alleen op de tweede plaats in verhouding tot die van de paus, hoewel de prioriteit onder henzelf een voortdurende bron van zorg was, en hun paleizen en hun gevolg in omvang en luister toenamen. De grootsheid van hun minihoven was nog niets vergeleken met de majesteitelijke stralenkrans die de persoon van de paus omgaf. Om door hem te worden ontvangen was het kussen van de pauselijke voeten verplicht, hoewel bisschoppen zijn knie kusten. Aan de paus gerichte brieven eindigden altijd met een soortgelijke eerbiedigheid: 'Met grote nederigheid kus ik de heilige voeten van uwe heiligheid.'14 In het paleis en ook in de liturgie legde een ingewikkeld ceremonieel de nadruk op de superioriteit van de paus en van de katholieke kerk. In de Sixtijnse Kapel zaten titulaire patriarchen van Alexandrië, Antiochië, Jeruzalem en Constantinopel, die allen kandidaat-pausen waren, niet alleen lager dan het niveau van de paus, die soms ook 'Patriarch van de Gehele Wereld' werd genoemd, maar ook lager dan dat van de kardinalen van Rome. Koningen en keizers (die daar overigens nooit kwamen) werden tussen de kardinale diakenen en de kardinale priesters geplaatst.'5


  Het pauselijk hof, hiërarchisch georganiseerd in de Sixtijnse Kapel, werd beschouwd als een spiegelbeeld van het Hemelse Hof, en als de meest grandioze locus van het heilige op aarde. Voor de leiding van een vernieuwde kerk en de bestrijding van de ketters was een machtig leiderschap vereist. Dit werd in de cathechismus van 1566 uitgelegd in termen van 'een zichtbaar hoofd immers is noodzakelijk om de eenheid in de kerk te bewaren'.'6 De tegen de paus gerichte retoriek van de protestanten vanaf Luther en verder, verhoogde het belang van de paus voor hen die zich tegen hem verzetten, en men voerde aan dat ketterij zelf in hoofdzaak een product was van de niet-erkenning van het pauselijke leiderschap.


  In de preken, die zorgvuldig werden onderzocht en niet langer dan twintig minuten mochten duren, en die bij negentien jaarlijkse gelegenheden eerst in de Sixtijnse Kapel voor de paus moesten worden gepreekt, werd de nadruk gelegd op het pauselijk leiderschap en de speciale verhouding tussen paus en stad.'J In een geliefde metafoor werd de paus, van wie werd gezegd dat hij niet in staat was om in geloof of moraal te dwalen zelfs als hij dit zou willen, beschreven als 'de zonnewijzer van de kerk'.'8 De paus kon niet alleen worden beschreven als 'onfeilbaar' en 'verering waardig', maar ook als een'Vice-God', en Gregorius xiii (1572-1585) werd zelfs geëerd als 'een sterfelijke God... grootser en voortreffelijker dan de mens'.19 De unieke positie van de paus wierp zijn schaduw op de stad waarin hij leefde: in een herdenkingstoespraak voor Sixtus v in 1591 werd de heiligheid van Rome beschreven als totaal afhankelijk van die van de paus.20


  De stad zelf had een minder aangename reputatie, die is terug te vinden in het populaire gezegde: Veduta Roma: perduta fede (Rome zien, geloof verloren).2' Het pausdom van de Renaissance had het ontdekken en bestuderen van de antieke stad gepropageerd, en daarbij vooral ook zijn eigen verzamelingen van klassieke beeldhouwwerken, die reformistische pausen liever wilden weggeven of vernietigen, bijeen gebracht. Dit soort belangstelling had niet alleen maar een antiquarische achtergrond, want van Romes klassieke verleden werd aangenomen dat dit zijn heden meer luister gaf. In de latere zestiende eeuw echter, met de nadruk op de heidense Oudheid, werd dit als onbetamelijk beschouwd, en de triomf van de kerk in de stad werd nu gezien als het enige gepaste onderwerp voor herdenking.


  Dit had gemengde gevolgen, bijvoorbeeld in de pogingen om het oudste christelijke erfdeel van Rome opnieuw te ontdekken in wat wel 'de grootse paleochristelijke herleving' werd genoemd. Gregorius xm 1572-1585) liet gebouwen restaureren die, terecht of onterecht, in verband werden gebracht met Constantijn en opzettelijk de daden van Gregorius de Grote kopiëerden, door het bouwen van graanschuren, het uitdelen van aalmoezen en het oprichten van nieuwe kerken op plaatsen waar wonderen waren gebeurd.22


  De vroege 'kerkvaders', zoals Basilius van Caesarea 369), Gregorius van Nazianze ca. 389), Geronimus en Gregorius de Grote, werden herdacht in door in opdracht van de pausen vervaardigde kunst, en nieuwe uitgaven van de werken van verscheidenen van hen werden gepubliceerd. Felice Peretti, de toekomstige Sixtus v (1585-1590), wijdde een langdurige periode waarin hij onder zijn voorganger in ongenade was gevallen, aan het heruitgeven van de geschriften van Ambrosius van Milaan (~j" 397), waarin hij op anachronistische wijze alle oorspronkelijke bijbelcitaten verving door citaten uit de Vulgata, die tijdens zijn pausdom door het Concilie van Trente was uitgeroepen tot de onfeilbare Latijnse versie van de bijbel. Sixtus' eigen haastig geproduceerde versie van de Vulgata, tijdens zijn pontificaat gepubliceerd, moest, omdat er zo veel fouten in stonden, bij zijn dood worden verboden 'om beschuldigingen te voorkomen dat de paus zelf het Heilige Woord zou hebben vervalst'.23 Het boek werd in 1592 vervangen door een geautoriseerde versie. Meer succes had het schrijven van een veeldelige geschiedenis van de vroege kerk tot 1198 door de bibliothecaris van het Vaticaan en latere kardinaal Cesare Baronio of Baronius (1538-1607), dit op verzoek van paus Gregorius xm en bestemd om de behandeling van dit onderwerp door een ploeg van protestantse schrijvers te bestrijden die bekendstaan als de Maagdenburger Centuriën Baronius, die in 1605 bijna tot paus was benoemd, publiceerde ook een gezaghebbende uitgave van Romeinse martyrologium (1589), waarin hij de erkende martelaren en hun feestdagen opnam. Voor zijn dood had hij de twaalf delen van zijn geschiedenis voltooid.24


  Voor de stad betekende deze nieuwe prioriteit een aanzienlijk minder eerbiedige behandeling van de relieken uit de Oudheid. Sixtus v liet het laattweede-eeuwse Septizonium op de Palatijnse heuvel slopen om de stenen te gebruiken voor zij n herbouwing van het Lateraanse Paleis. Hoewel hij later werd gezien als een meedogenloze verwoester van de klassieke stad, was zijn doel toch niet minder ideologisch dan praktisch, want de overblijfselen van het heidense Rome werden gehergroepeerd ten dienste van het christelijke heden van de stad.25 Zo plaatste hij standbeelden van de Heilige Petrus en Paulus op de zuilen van Trajanus en Marcus Aurelius, en hij richtte drie Egyptische obelisken op andere plaatsen opnieuw op, nadat hij ze van hun boze geesten had bevrijd en er kruisen bovenop had geplaatst. Heidense kentekens werden op die wijze gechristend ofhij liet ze een rol spelen in de vernieuwing van de stad. Stenen van verscheidene antieke aquaducten werden verkocht of opnieuw gebruikt, maar dan wel om een nieuw viaduct te bouwen dat water naar het Esquilinium en de Quirinaal bracht, zodat die gedeeltes van de stad opnieuw bevolkt konden worden. Hij noemde dit het 'Aqua Felice' - het Gelukkige Water ofwel, naar hemzelf, Felice Peretti, het Water van Felice. Sixtus was, net als Clemens vin (1592-1605) na hem, zo slim om de duur en de continuïteit van Romes christelijke geschiedenis te benadrukken, in tegenstelling tot de protestanten, wier recente beeldenstormcampagne hun radicale breuk met de tradities van de kerk benadrukte.26 Het herbouwen maakte ook het opnieuw in gebruiknemen mogelijk van nieuwere bouwwerken die niet langer pasten in het hervormde Rome van de Contrareformatie. Zo sloopte Sixtus het theater en de steekspelarena die door Bramante voor Julius 11 was gebouwd in de aan het Vaticaanse Paleis toegevoegde Belvedere, om de bibliotheek van het Vaticaan te herhuisvesten, die hij decoreerde met fresco's die zowel de grote bibliotheken van de Oudheid als die van de oecumenische concilies afbeeldden. De pauselijke residenties werden in dat tijdperk groter, zorgvuldiger afgewerkt en talrijker. Het Vaticaan beleefde de bouw van nieuwe paviljoenen en strakkere lijnen in zijn grote tuinen, zoals het casino of zomerhuis, dat daar voor Pius iv was gebouwd en dat wel beschreven is als 'het meest heidense van alle pauselijke villa's, hoewel het geheel met bijbelse afbeeldingen is gedecoreerd'.27 Gregorius xm (1572-1585) begon te werken aan een zomerpaleis op de Quirinaal. Hoewel dit nauwelijks meer dan anderhalve kilometer van het Vaticaan was verwijderd, was het op grotere hoogte gebouwd en werd het in het warmste deel van het jaar verfrist door koele briesjes. Zijn opvolger, Sixtus v (1585-1590), die hem verafschuwde, gaf er de voorkeur aan het Lateraanse Paleis te herbouwen op de Coelius, maar overdekte de zalen ervan zo grondig met zijn eigen initialen en emblemen dat latere pausen er de voorkeur aan gaven weer hun intrek in het Quirinaal-paleis te nemen. Onder Paulus v (1605-1621) werd dit gedurende de meeste jaren de belangrijkste pauselijke residentie, terwijl in 1613 zijn neef kardinaal Scipione Caffarelli-Borghese (1576-1633) een zomervilla voor hem bouwde in de omgeving van Frascati, in de oostelijk van Rome gelegen heuvels, die een geliefde streek voor pauselijke vakanties was geworden. Vanaf Gregorius xm maakten de pausen vaak gebruik van de gastvrijheid van kardinalen die villa's in die omgeving hadden, tot Urbanus vu in 1626 een eigen villa in Castel Gandolfo liet bouwen, wat tot op heden de pauselijke zomerresidentie is gebleven. De grotere aandacht voor etiquette, ceremonie en voorrang in het pauselijke Rome was in dat tijdperk al heel gewoon aan veel koninklijke hoven van Europa. Evenals de koning van Spanje at de paus alleen, ook al gebeurde dit bij openbare gelegenheden onder het oog van talrijke hovelingen en bedienden. Maar veel pausen in die decennia waren zeer ascetisch in hun persoonlijke levensstijl. Sommigen, zoals Pius v en Sixtus v, waren bedelmonniken die de discipline en de kleding van hun orde behielden, en tot in de tijd van Urbanus vm droegen ze allen de volledige klerikale tonsuur, waarin de volledige kruin van het hoofd werd kaalgeschoren, afgezien van een smalle cirkel van haar. Verscheidene pausen, niet het minst Paulus v en Urbanus vin, gaven, wanneer ze een luisterrijke of zelfs losbandig hof voorzaten, voor henzelf de voorkeur aan eenvoudiger dagelijkse routines, en ontweken liever het buitensporige vermaak dat bij de diplomatieke kringen hoorde. Hier kwam de jtardinaal-nepoot goed van pas, want hij kon dergelijke gebeurtenissen namens de paus huisvesten. Hoewel de traditie begon met Julius m's meest geliefde losbol, Innocenzo, gebeurde het onder Pius iv (1559-1565) dat de rol van kardinaal-nepoot, ook wel bekend als de cardinale padrone, (kardinaal-baas), ofïiciëel werd ingesteld. Pius v (1566-1572) en Gregorius xiv (1590-1591), die overigens pogingen deed om te voorkomen dat hun familieleden voordeel hadden van hun verkiezing, stelden kardinaal-nepoten aan. Innocentius x (1644-1655) was de eerste paus die geen permanente kardinaal-nepoot had, maar pas nadat zijn enige neefin 1647 afstand deed als kardinaal om te kunnen trouwen en de voortzetting van de familie veilig te stellen. Eén gevolg van zijn aftreden was dat de minister van Buitenlandse Zaken, tot dan toe verantwoordelijk voor de pauselijke correspondentie, de leiding over de administratie van de curie opnieuw moest overnemen en de voornaamste raadgever van de paus werd.29


  Aan het hof van Innocentius x was een zelfs nog invloedrijker figuur. Dit was de al wat oudere schoonzuster van de paus (en volgens geruchten ook zijn minnares), Donna Olimpia Maidalchini. Die ontzagwekkende dame, rechtens erfgename en gehuwd met de broer van de paus, nam het op zich de maatschappelijke en economische status van de familie te veranderen door, bijvoorbeeld, het verlenen van vergunningen aan de bordelen van Rome die onder pauselijk bestuur stonden, iets wat, zei ze, voor de kerk een volstrekt ongepaste activiteit was. Daarna waren de vergunningen die boven de deuren hingen van haar wapens voorzien, wat haar de bijnaam La Pimpessa bezorgde. Ze had zo veel invloed op haar zwager dat naar men zei ambassadeurs eerst een beroep op haar deden voordat ze in het Vaticaan werden ontvangen, wat haar de overigens onofficiële titel bezorgde van La Papessa. Het werd ten slotte zo gênant dat haar invloed sinds omstreeks 1649 tot de laatste jaren van het pontificaat geleidelijk werd ingeperkt. Bij de dood van Innocentius liet ze pas goed zien hoe ze werkelijk in elkaar zat:


  Nadat de stoffelijke resten van de paus drie dagen lang in de Sint-Pieter opgebaard hadden gelegen kon er niemand worden gevonden die de taak op zich nam hem te begraven. Er werd een boodschap naar Donna Olimpia gezonden waarin haar werd verzocht voor een doodkist en begrafeniskleding te zorgen; maar ze antwoordde dat ze ook maar een arme weduwe was. Niemand van haar andere verwanten of neven deed enige moeite, en het lichaam werd naar een kamer gedragen waar de metselaars die voor reparatiewerkzaamheden in dienst waren genomen hun materiaal opborgen... Monseignor Segni, een kanunnik van de Sint-Pieter, die eens de majordomo van Innocentius was geweest en toen was ontslagen, beloonde kwaad met goed door vijf daalders te betalen voor zijn begrafenis.30


  Dit verhaal was een van de talrijke lasterpraatjes die na de dood van de paus de ronde deden, wat weer materiaal opleverde voor het schunnige Het leven van Dgnna Olimpia Maidalchini van de afvallige priester Gregori9 Leti. Het is overigens wel duidelijk dat de familieleden van Innocentius'niet bereid waren om geld aan zijn begrafenis en gedenktekens te verkwisten toen hij eenmaal vertrokken was. Sluwe pausen zoals Sixtus v regelden hun eigen begrafenis. Hij liet zijn eigen grafkapel bouwen in Santa Maria Maggiore, waar hij ook het stoffelijk overschot van zijn vereerde voorganger Pius v naartoe overbracht. Op dezelfde manier bestelde Urbanus vmini627,alheel kort na zijn verkiezing, zijn eigen luisterrijke graftombe in de Sint-Pieter bij Bernini. Dezelfde beeldhouwer werd na zijn dood benaderd door de familie van de Pamphili, maar hoewel Bernini een dramatische schets voor een graftombe produceerde, ging het project als gevolg van hun zuinigheid niet door, en een veel minder luisterrijke graftombe werd pas in de volgende eeuw vervaardigd, maar toen waren zijn stoffelijke resten al (tijdelijk) zoekgeraakt.31


  Na de dood van de paus in 1655 was het ook weer Donna Olimpia die optrad als de leidster van de factie van kardinalen die hij had aangesteld, en ze kreeg zelfs toestemming om het besloten conclaaf voordat de stemming plaatsvond toe te spreken. Ze was een van de zeer weinige leden van het lekendom en de enige vrouw ooit die dit heeft gedaan. Maar de volgende paus verbande haar uit Rome, en ze stierf in Viterbo aan de pest. Evengoed bleef haar familie door een huwelijk met het zeer oude Genuase adellijke huis van de Doria's verbonden en het leidde in de volgende eeuwen een zeer voorspoedig leven. De paus die verantwoordelijk was voor haar ballingschap was Fabio Chigi, een zeer hooggeachte diplomaat die aan het hoofd had gestaan van de pauselijke delegatie naar de vredesbesprekingen, die een eind aan de Dertigjarige Oorlog maakte en die vanaf 1652 als minister van Buitenlandse Zaken van Innocentius x had gediend. De ceremonies rondom zijn kroning waren zo luisterrijk dat volgens zijn biograaf verscheidene protestantse bezoekers die naar Rome kwamen ter plekke werden bekeerd en uitriepen: 'Wij zijn beesten; waar zoveel van het goddelijke wordt vertoond, daar moet God zelf ook wel zijn.''2 Hij nam de naam aan van Alexander vu (1655-1667) ter ere van de twaalfde-eeuwse paus Alexander 111, een medeburger van Sienna. Hij bestelde ook Bernini's meest grandioze pauselijke tombe in de Sint-Pieter. Hoewel de toonaangevende katholieke naties het pauselijke nepotisme als een schandaal beschouwden, waardoor Rome bij onderhandelingen met niet-katholieke staten in het nadeel was, zette Alexander vu de praktijken van zijn voorgangers voort door zijn minister van Buitenlandse Zaken, kardinaal Rospigliosi, meer invloed te geven dan zijn kardinaal-nepoot, die ook Fabio Chigi heette. Hoewel hij aanvankelijk zijn eigen familie het bevel gaf niet naar Rome te komen, werd hij in 16 5 6 door de kardinalen en enkelen van zijn ambassadeurs ertoe overgehaald van mening te veranderen, want zij raakten door het ontbreken van de gebruikelijke invloedskanalen, verschaft door een pauselijke familie, in verwarring en gaven er de voorkeur aan terug te keren naar een systeem dat ze begrepen."


  John Bargrave, een Engelse balling die in Rome woonde, boekstaafde de volgende verandering:


  In de eerste maanden van zijn verheffing tot het pausdom had hij het beroep van een evangelisch leven leiden zo serieus genomen dat hij gewend was zijn vlees met as te kruiden, op een harde bank te slapen, de rijken, roem, pracht en praal te haten, er een geweldig plezier in te vinden ambassadeurs audiëntie te geven in een kamer vol mensenschedels en met uitzicht op zijn doodkist, die daar stond om hem voortdurend aan zijn dood te herinneren. Maar zodra hij zijn familieleden bij zich had geroepen, veranderde zijn aard. In plaats van nederigheid volgde nu ijdelheid; zijn zelftuchtiging verdween, zijn harde bank veranderde in een zacht verenbed, zijn schedels werden juwelen, en zijn gedachten aan de dood werd eerzucht - wat zijn lege doodkist vulde met geld, alsof hij de dood wilde omkopen, en zich een leven met de rijken wilde verschaffen.54


  Hoewel niet gespeend van vooroordelen wordt Bargraves retorische verslag van hoe de paus zijn verwanten begon te verrijken meer gedetailleerd bevestigd door modern onderzoek.35 De familie bleef ook na de dood van de paus in goeden doen en werd in 1721 tot bewakers van het conclaaf uitgeroepen (tijdens conclaven verantwoordelijk voor het sluiten van de deuren van de Sixtijnse Kapel van buitenaf), een functie die ze tot op heden hebben behouden. Achter al dat pauselijke nepotisme ging het grondprincipe schuil dat het een heilige plicht was om voor j e eigen familie te zorgen, en men zei wel: 'Als Italianen waren onze kardinalen in de eerste plaats trouw verschuldigd aan hun families en goede vrienden: als kardinalen waren ze in de eerste plaats trouw verschuldigd aan de kerk. Wanneer deze vormen van trouw met elkaar in botsing kwamen, neigden onze kardinalen ertoe als Italianen te handelen.'36 Maar de kardinalen als geheel meenden ook dat de paus één vertrouwde raadgever nodig had en beschouwden een naast familielid als iemand die voor deze rol het meest geschikt was.


  In het begin van de zeventiende eeuw was de rol van de kardinaal-nepoot eigenlijk niets anders dan die van de koninklijke gunsteling of valido, die we in die tijd aan talrijke koninklijke hoven van Europa konden aantreffen. De gunsteling, eens als een blijk van koninklijke zwakheid beschouwd, wordt nu meer gezien in termen van de zware bestuurlijke last die hij voor de vorst op zijn schouders nam, want deze was al zo gebonden door de eisen van een rigide etiquette dat hij niet persoonlijk als verantwoordelijk voor mislukkingen kon worden beschouwd. Dergelijke gunstelingen wisten soms erg veelweelde en macht te verkrijgen, maar het bezit daarvan beru|tte geheel op onafgebroken koninklijke ondersteuning, en ze konden zo nodig als zondebok dienen en worden ontslagen.


  Het wezenlijke verschil was dat het pauselijke ambt, inmiddels al even absoluut als de talrijke seculiere monarchieën in Europa, niet erfelijk was. Bovendien waren de hovelingen van de paus, afgezien van degenen die enkele titulaire ambten bekleedden die aan de lekenadel waren voorbehouden, allen geestelijken. Terwijl een koning een grote keuzemogelijkheid had bij het kiezen van een minister, moest de paus een neef van een geschikte leeftijd heb-ben. Clemens vm (1592-1602) stelde twee neven aan en verdeelde functies en verantwoordelijjkheden onder hen tot bekend werd dat de een geschikter was dan de ander. Evenals in dit geval kon een kardinaal-nepoot bewijzen dat hij een bekwame bestuurder en politicus was, in staat om leiding te geven aan dat deel van de kardinalen dat na de dood van de paus door zijn oom was benoemd.


  Statistisch gezien kon de ambtsbekleding van een paus van korte duur zijn, en in sommige gevallen zelfs spectaculair kortstondig. Tot aan het eind van de achttiende eeuw was de gemiddelde duur van een pauselijk bestuur om en nabij zesenhalfjaar. In sommige perioden kwam het zelfs tot een zeer snelle ambtswisseling, met vijf verschillende pausen tussen augustus 1590en januari 1592, onder wie Urbanus vu, die het kortst van alle pausen regeerde, want hij stierf twaalf dagen nadat hij was gekozen. In de zeventiende eeuw veranderde dit en kwamen er langere pontificaten, in sommige gevallen omdat jongere mannen, vijftigers, werden gekozen om te voorkomen dat er zo vaak conclaven bijeen moesten worden geroepen als in 1590-1591 en 1605.


  Maar zelfs dan was de tijd die de familieleden van een nieuwe paus kregen, om van de kansen die zijn verkiezing bood gebruik te maken, maar kort. Tot op zekere hoogte was het systeem hiervan afhankelijk, want een langdurig pontificaat gaf aanleiding tot zo'n uitgebreid monopolie van macht en invloed dat dit aanleiding gaf tot hevige ressentimenten, zoals het geval was tijdens de eenentwintig jaar lange ambtsperiode van Urbanus vin (1623-1644) van de familie Barberini.


  Men heeft berekend dat de jaarlijkse inkomsten van het pausdom omstreeks 1625 opliepen tot ongeveer 2,5 miljoen scudi, waar nog een reserve van 2,8 miljoen bijkwam. (Het is moeilijk om voor deze getallen de equivalenten van deze tijd aan te geven, maar het jaarlijkse salaris van een bouwvakker schommelde toen tussen de vijftig en zestig scudi). Maar er waren ook schulden bij pauselijke bankiers, die opliepen tot zestien miljoen scudi, waarvan de rentebetalingen tot tweederde van het jaarlijks inkomen opslokten. Omstreeks 1629 was die schuld opgelopen tot twintig miljoen scudi, ondanks de zeer gehate stijgingen van de belastingen op vlees, zout en wijn. Als gevolg daarvan was het feitelijk beschikbare jaarlijkse inkomen van het pausdom veel lager dan de geschatte 2,5 miljoen. Maar in diezelfde tijd gaf Urbanus vm, die als paus het absolute beheer over de pauselijke inkomsten had, in 163014.000 scudi aan zijn neef Taddeo, de prefect van Rome, 'om luiers te kopen' voor een pasgeboren zoon, en in 1632 nog eens 30.000 om hem te helpen bij het financieren van werkzaamheden aan zijn paleis. In 1635kreeg Taddeo ook nog eens 15.000 scudi van zijn oom voor een jachtpartij.37


  Dergelijke ongeregelde schenkingen waren niet de enige wijze waarop de geldmiddelen van de katholieke kerk werden gebruikt om pauselijke verwanten te begunstigen. Tegen het eind van de zestiende eeuw waren de meeste pausen afkomstig uit provinciale middenstandsfamilies en waren ze door hun opleiding en hun diplomatieke of administratieve diensten aan de kerk hogerop gekomen. Sommigen kwamen zelfs uit zeer arme gezinnen: Sixtus v was de zoon van een landarbeider, en Pius v was schaapherder geweest voordat hij zich bij de dominicanen voegde. Over het geheel genomen kwamen ze uit de kringen van handelaren, bankiers, juristen of de lagere aristocratie, en ze waren ook voor het merendeel afkomstig uit Napels of het noorden van het land, en hadden niet veel connecties met Rome. Omdat het maar heel zelden voorkwam dat twee leden van een familie tot paus werden gekozen, verschafte verwerving van het ambt de enige mogelijkheid tot maatschappelijke verandering.


  Hierbij werden verschillende strategieën gevolgd, maar de meest extreme maatregelen zoals die in het verleden werden toegepast, waren niet langer uitvoerbaar. Paulus in was de laatste paus die nog in staat was om zijn familie, de Farnese, tot onafhankelijke territoriale vorsten te benoemen door hen tot heersers over een van de delen van de pauselijke staten aan te stellen. Al dergelijke waanzinnige praktijken werden door Pius v streng verboden. Maar een huwelijk in de hogere rangen van de Roomse aristocratie vormde een aantrekkelijk alternatief, toegepast, onder anderen, door Clemens ix's familieleden van de Aldobrandini-tak, de Pamphili van Innocentius x en de Rospigliosi van Clemens ix. Op die wijze maakten de rijkdom en de begunstiging die een paus ter beschikking stonden een verbond met zijn familie wel uiterst voordelig.


  De diplomatie bood weer een andere weg, vooral voor pausen die op goede voet stonden met de koningen van Spanje, die als heersers over Napels talrijke landgoederen en titels bezaten die aan verwanten van de paus konden worden geschonken. De meest ongehoorde werkwijze in de financiële afdeling van die altijd om geld verlegen zittende staat van het pausdom was het gebruiken van zijn hulpbronnen om er domweg status mee te kopen. In 1629 gaf Urbanus vin 575.000 scudi uit voor het prinsdom van Palestrinain de pauselijke staten, dat hij van het Romeinse adellijke huis van Colonna kocht voor zijn neef Taddeo, die hij al twee jaar eerder geld had betaald om door huwelijk in hun familie te komen.'8 Omstreeks 1632 waren, naar men zei, de bezittingen en landgoederen van Taddeo vier miljoen scudi waard. Maar de toekomst van de familie was geheel van hem afhankelijk. De zonen uit zijn huwelijk met Anna Colonna stelden de Barberini in staat om in de loop van de volgende generaties, een van de toonaangevende aristocratische dynastieën van de stad te worden.


  De ambities van familieleden konden een gevaarlijke invloed uitoefenen op de paus. Nadat hij in 1637 op een haar na was overleden, werd een zeer verzwakte Urbanus vm in toenemende mate afhankelijk van de raadgevingen van zijn neven, die hem in 1641 ertoe brachten een onzinnige oorlog met Farnese, hertog van Parma, te beginnen over het hertogdom Castro, een pauselijk leengoed dat ze al sinds 1635 hadden geprobeerd in hun bezit te krijgen. De gevolgen van de Driejarige Oorlog van Castro waren rampzalig.40 Een verbond van Noord-Italiaanse staten, gesteund door Frankrijk, dwong de paus in 1644 tot heVvernederende Verdrag van Venetië, waarmee hij niets won, en de kosten van de oorlog, op vijf miljoen scudi geschat, waren rampzalig voor de toch al sterk teruggelopen financiën van de paus. De al zeer gehate belastingen gingen nog verder omhoog, zelfs op basisproducten zoals graan en wijn, en in Rome werd algemeen vermoed dat de neven Barberini een deel van die voor de oorlog bijeengebrachte fondsen in hun eigen zak hadden gestoken.41


  Deze ramp bracht later in dat jaar een onverwachtse reactie teweeg op de dood van Urbanus vin. Gewoonlijk werden de plunderingen van een pauselijke of'regerende' familie zonder meer geaccepteerd, en de lengte van zijn pontificaat hield in dat Urbanus ongeveer vierenzeventig nieuwe kardinalen had benoemd.42 Als vanouds beschouwden dergelijke kardinalen de paus die hen had gekozen als hun beschermheer, en ze werkten dan ook samen bij het bijeenroepen van conclaven en steunden over het algemeen zijn familie. Maar de Barberini's waren zo impopulair geworden dat de factie van kardinalen waar zij op steunden uiteenviel en het zo mogelijk maakte een nieuwe paus te kiezen, Innocentius x, die vastbesloten was ervoor te zorgen dat ze hun winsten teruggaven 43


  In die tijd werd gesuggereerd dat de familie Barberini in de loop van het pontificaat van hun oom ongeveer 105 miljoen scudi uit de pauselijke schatkist had ontvangen; een veel latere schatting van twaalf milj oen scudi komt er dichterbij. Maar zelfs dit is een uitzonderlijk hoog bedrag wanneer we het zien in verband met het jaarlijkse inkomen van de pausen en de hoogte van de schulden waarmee dat bedrag was belast. In de praktijk kwam er niets van de beraamde vervolging, want Frankrijk, in naam van de nog jeugdige koning Lodelijk xiv maar geregeerd door kardinaal Mazarin, gaf, alleen omdat Innocentius x als te pro-Spaans werd beschouwd, zijn diplomatieke steun aan de Barberini's.


  


  Oorlog en diplomatie


  


  Precies zoals de Carafa-oorlog in de jaren vijftig van de vijftiende eeuw aantoonde dat het pausdom in militaire termen gezien geen partij was voor een van de grotere machten van West-Europa, bewees nu de Oorlog van Castro dat het moeite had om zelfs maar tegen een van de kleinere staatjes van Noord-Italië op te kunnen. In 1642 was de hertog van Parma in staat geweest om de pauselijke staten binnen te vallen en met zijn toch niet zo bijzonder sterke leger op nog geen honderd kilometer van Rome te komen, wat in de stad grote paniek, het mobiliseren van een uit allerlei gespuis gevormd militielegertje en de verhuizing van de paus van zijn geliefde Quirinaal naar het beter versterkte Vaticaan veroorzaakte. De Venetiaanse republiek en andere bondgenoten steunden de hertog omdat het Barberini-pausdom kort tevoren zo'n hebzuchtige indruk had gemaakt, toen het hertogdom Della Rovere van Urbino in 1626 in de pauselijke staten werd opgenomen en de oorlog met Parma over Castro werd beschouwd als een bewijs van nog meer op expansie gerichte territoriale ambities. Het resultaat maakte een eind aan dergelijke illusies. De geestelijke bewapening van de pausen was in die tijd al even ondoeltreffend geworden. In het begin van zijn pontificaat kreeg Paulus v (16051621) een confrontatie met Venetië over de rechten van de kerk. De Republiek had verordend dat nieuwe kerken alleen gebouwd mochten worden met toestemming van de staat, en in verband hiermee had ze in haar eigen gerechtshoven een gerechtelijk onderzoek geopend tegen twee priesters, in strijd met de langdurige traditie van klerikale immuniteit van de zijde van de seculiere jurisdictie. Toen protesten van de paus werden genegeerd, plaatste Paulus in april 1606 de republiek onder een interdict en excommuniceerde het complete regerende lichaam, de Venetiaanse Senaat.


  Hoewel dergelijke methoden in het verleden wel effect hadden gehad, waren ze,wel afhankelijk van de medewerking van de plaatselijke clerus. In dit geval verklaarde Venetië het interdict onwettig en verbande de jezuïeten, de enigen die het waarschijnlijk zouden gehoorzamen. De Venetiaanse clerus negeerde het bijna in zijn geheel en steunde hun regering tegen de paus. Talrijke verhandelingen en pamfletten werden aan beide zijden gepubliceerd, waarin ze allerlei historische argumenten ten gunste van hun eisen aanvoerden, en het gevaar bestond dat Venetië zijn gehoorzaamheid aan Rome geheel zou intrekken. Ten slotte werd er in april 1607 een regeling getroffen, dit vooral door Franse tussenkomst, waardoor de beide gevangengenomen priesters weer in vrijheid werden gesteld en het interdict werd opgeheven. Het voornaamste geschilpunt werd niet opgelost en de jezuïeten bleven tot 1656 uit het grondgebied van Venetië verbannen. In werkelijkheid was dit een zeer belangrijke nederlaag voor het pauselijk gezag en de dreiging van een interdict bleef als weinig meer dan bluf bestaan. De vijandige gevoelens van de paus tegenover Venetië bleven krachtig, en op zijn sterfbed sprak Urbanus vm over de Venetianen als becchi juttuti, wat 'genaaide geiten' betekent, ofwel 'hoorndragers'.44


  Na het krachtige, strijdbare pausdom van eind zestiende eeuw lijkt het pausdom van de zeventiende eeuw angstig en met een groot gebrek aan zelfvertrouwen. Vanaf de tijd van Paulus iv (1555-1559) hadden de pausen vrijwel iedere belangstellingfvoor of hoop op een verzoening met de protestanten verloren en begonnen ze met het construeren van een duidelijker omschreven, hervormde en strak gecontroleerde kerk. Omstreeks de tijd van Paulus v (1605-1621) was deze krachtige, zelfs agressieve houding veranderd in een meer op overeenkomst gerichte verlegenheid. De oorzaak hiervan was, dat, als tot dan toe goede katholieke regeerders van Europa werden gedwarsboomd, verworpen of op andere wijze door het pausdom werden tegengewerkt, zich wel eens met de protestanten konden verbinden, of zelfs protestants worden, niet uit theologische overtuiging maar louter omdat ze gepikeerd waren. Venetië speelde dat spelletje in 1606-1607, maar was hierin niet de enige. Een bewustzijn van deze nieuwe schroom werd merkbaar tegen het eind van de zestiende eeuw, toen Filips 11 van Spanje (1556-1598) zich met de pausverkiezingen begon te bemoeien door zijn ambassadeur in Rome te verzoeken de kardinalen in te lichten over de namen van hen die voor hem als paus niet aanvaardbaar zouden zijn, omdat men meende dat ze niet positief stonden tegenover Spaanse belangen of daar zelfs actieve tegenstanders van waren. De praktijk begon ermee dat een of twee van die namen werden doorgegeven, maar in het conclaaf dat volgde op de dood van Urbanus vu in 1590bracht de Spaanse ambassadeur een lijst van dertig kardinalen naar voren van wie zijn meester niet zou willen dat ze werden gekozen. Toen in Frankrijk onder de gewezen protestant Henry iv (1589-1610) de politieke stabiliteit werd hersteld, stond de Franse monarchie erop hetzelfde vetorecht bij de pausverkiezingen te krijgen als Spanje. Deze regeerders begonnen nu ook te eisen dat de paus kardinalen benoemde die door hen werden voorgesteld. Veel kardinalen waren niet blij met deze de facto koninklijke rechten op uitsluiting en benoeming, maar ze durfden het niet aan een standpunt tegen hen in te nemen. Tijdens het conclaaf van 1644 werden de theologen van de curie geraadpleegd over de praktijk van de uitsluitingen en ze kwamen tot de juridische conclusie dat, hoewel er geen theologische of wettelijke gronden waren waarop ze gebaseerd konden worden, er toch ook een belangrijk beginsel bestond volgens welk niets mocht worden gedaan dat een schisma zou kunnen veroorzaken door een machtige koning tegen te werken. Het was kortom beter de katholieke vorsten hun zin te geven, hoewel bij voorkeur alleen in de vorm van het uitsluiten van slechts een handjevol kardinalen elk, dan de mogelijkheid onder ogen te moeten zien dat ze hun banden met Rome zouden verbreken als ze hier niet toe overgingen. Het was dus niet verbazingwekkend dat de Habsburgse keizer ook lijsten van uitsluitingen begon te verzenden. In 1691 werd het recht op uitsluiting door de leidinggevende katholieke vorsten formeel erkend, en zo bleef het tot Pius x dit na het conclaaf van 1903 afschafte.


  Er zat wel enige flexibiliteit in het systeem. Als bekend werd dat een paus op sterven lag, dan werd het tijd dat een katholieke vorst zijn ambassadeur op de hoogte stelde van zijn lijst van uitsluitingen, maar soms gebeurde het onverwachts dat er een vacature voor een paus vrijkwam, en het was mogelijk dat dit nieuws te laat in Madrid, Parijs of Wenen aankwam om nog de juiste instructies te kunnen geven. In dat geval kon de nieuwe paus worden gekozen tegen de tijd dat de koninklijke uitsluitingen bekend waren, zoals het geval was in 1644 met Innocentius x, die werd gekozen voordat een Frans veto aankwam. In sommige enclaves trachtten kardinalen die een specifiek nationaal belang vertegenwoordigden te insinueren dat een of meer kardinalen onaanvaardbaar waren voor hun koninklijke heer, maar omdat de lijsten van de ambassadeurs ontbraken, konden de anderen dergelijke protesten negeren. Hoewel de leidinggevende katholieke regeerders van Europa er belang bij hadden zich te verzekeren van de verkiezing van aanvaardbare pausen, waren ze niet geneigd de pausen een belangrijke rol te laten spelen in wat ze als hun eigen privézaken beschouwden. In dit tijdperk begon men religieuze verdeeldheden in de internationale betrekkingen reeds als van veel minder belang te beschouwen, een situatie waarmee het pausdom zich moeilijk kon verenigen. De burgeroorlogen die Frankrijk tussen de jaren 1560 en 1590


  verscheurden, werden hoofdzakelijk in religieuze termen onder woorden gebracht, maar in werkelijkheid hadden ze meer te maken met de wedijver om een hele reeks van zwakke of minderjarige koningen onder controle te houden. Toen Henry iv in 1589 de vermoorde Henry 111 opvolgde, was hij door Sixtus v als protestant geëxcommuniceerd, maar zijn daaropvolgende bekering maakte de weg vrij voor Clemens vm om deze excommunicatie weer op te heffen. Zijne Katholieke Majesteit Filips n van Spanje stelde alles in het werk om dit te voorkomen, want het laatste wat hij wilde zien gebeuren was wel het opnieuw opkomen van een krachtige Franse monarchie, ook al was ze een katholieke. Ook Clemens vm was ontzet toen hij begreep dat de prijs van een herleefd Frankrijk, een nuttig tegenwicht tegen een opdringerig, dominerend Spanje, de aanvaarding van het Edict van Nantes door Henry iv in 1598 was, dat de religieuze verdraagzaamheid waarborgde ten opzichte van de protestantse hugenoten, wier slachting in Parijs op de avond voor Sint-Bartolomeus, in 1572, Gregorius xiii had gevjerd met een Te Deum en het slaan van een speciale medaille. Clemens schreef aan de koning dat het 'het meest vervloekte edict was dat ik me kon voorstellen... want hierin wordt aan iedereen gewetensvrijheid gewaarborgd, en dit is wel het ergste wat er in de wereld bestaat'.45


  Sinds de dood van Karel v waren de keizers persoonlijk trouw aan Rome gebleven maar hadden ze van weinig of geen belangstelling blijk gegeven wanneer het erom ging een politiek te volgen die een religieus conflict binnen de grenzen van het keizerrijk opnieuw zou kunnen aanwakkeren. In 1609 bijvoorbeeld had keizer Rudolf 11 (1576-1612) vrijheid van godsdienst in Bohemen gewaarborgd. Maar in 1617 vond de verkiezing plaats van Ferdinand n, de voor de hand liggende Habsburgse opvolger, tot de nieuwe koning van Bohemen. In zijn vroegere rol als aartshertog van Styrië en Karinthië had hij zich laten kennen als een fanatiek katholiek en een actief vervolger van ketterij, dus toen hij het jaar daarop in het geweer kwam tegen de vrijheden die in 1609 waren gewaarborgd aan de protestantse meerderheid in Bohemen, werden enkelen van zijn officieren in het Praagse Kasteel uit het raam gegooid (de zogeheten Defenestratie van Praag), maar ze kwamen veilig in een mesthoop terecht (iets wat later als een wonder werd toegejuicht). De kroon werd toen door de opstandelingen aan de protestantse Frederick, paltzgraaf van de Rijn, aangeboden, en hij was waarschijnlijk zo onverstandig die te aanvaarden. Het gevolg was de Dertigjarige Oorlog. Deze oorlog, begonnen als een oorlog over religieuze banden, veranderde geleidelijk van aard toen er ook andere factoren in het spel kwamen. Aanvankelijk zag het ernaar uit dat de oorlog een overwinning voor Ferdinand werd, die in 1619 tot keurvorst werd gekozen en wiens legers al snel de controle over Bohemen en het Rijnland van de Paltz in handen kregen, waarbij de winterkoning werd verstoten toen de paltzgraaf Frederick bekendheid kreeg door de korte periode waarin hij de Boheemse kroon had gedragen. Een ge-volg hiervan was de krachtdadige uitroeiing van het protestantisme in de Tsjechischsprekende landen na twee eeuwen van hussietische traditie, een proces dat door een pauselijke nuntius over het hoofd werd gezien. Via de snelle overwinning op Frederick kreeg het pausdom een geschenk, te weten de grote bibliotheek, die bestond uit handschriften welke in Heidelberg door paltzgraven bijeen waren gebracht, en die, afgezien van een selectie die later als blijk van goede wil werd teruggegeven, tot op de dag van vandaag als de Codices Palatini in de Vaticaanse bibliotheek liggen opgeslagen. Maar terwijl Paulus v deelnam aan een religieuze processie om de nederlaag te vieren van de graaf-koning Frederick, werd hij in januari 1621 getroffen en uitgeschakeld door een beroerte die door een tweede, deze keer fatale, werd gevolgd. De oorlog bleef niet lang eenzijdig, want de Zweedse koning Gustaaf Adolf (1611-1532) nam deel aan de zijde van de protestantse prinsen toen het ernaar uit begon te zien dat de Habsburgers hen zouden verpletteren. Ook bleven de verschillende partijen niet lang door religieuze bondgenootschappen bepaald. In 1631 verbond een militair opgeleefd Frankrijk zich met Zweden en in 1635 verklaarde het de oorlog zowel aan Spanje als aan het keizerrijk. De persoonlijk francofiele en anti-Habsburggezinde Urbanus viii deed weinig meer dan er bij de Franse regering, die door kardinaal Richelieu werd geleid (1585-1642), op aan te dringen de vrede te bewaren, en hij weigerde de keizer materiële hulp. De dood van Gustaaf Adolf en het feit dat de Zweden zich terugtrokken hadden ook de balans al een tikkeltje ten gunste van de Habsburgers laten doorslaan, maar de oorlog werd ten slotte beëindigd door een bij de Vrede van Westfalen bekrachtigde overeenkomst.


  Een pauselijke delegatie, aangevoerd door de nuntius in Keulen, kardinaal Chigi, de toekomstige Alexander vii (1655-1667), nam deel aan de onderhandelingen in Münster, maar weigerde oog in oog met ketters te praten en hij was niet in staat te voorkomen dat er concessies werden gedaan aan de protestantse staten, iets wat Innocentius x er ten slotte toe bracht het hier uit voortkomende verdrag aan te klagen. Maar deze pauselijke afwijzing van de overeenkomst werd stilzwijgend genegeerd: het pausdom scheen nu diplomatiek al even onbetekenend te zijn als militair, toen het aankwam op de beslissingen die moesten worden genomen door de seculaire leiders van Europa, en wist op geen enkele wijze zijn ongenoegen kracht bij te zetten.


  


  Gallicanisme


  


  Al sinds de pausen niet meer in Avignon resideerden, had Frankrijk een vaak agressieve en aanmatigende houding aangenomen in zijn relaties met de Heilige Stoel. Dit werd gerechtvaardigd en nog versterkt door de tradities van de onafhankelijkheid van de Franse kerk, samenvattend bekend onder de naam 'gallicanisme', die de vorsten zelf aanmoedigden wanneer dit hun doeleinden maar ten goede kwam. De Franse clerus, die aanspraak maakte op zeer oude precedenten en voorrechten die teruggingen tot de vroegste kerk en de tijd van Karel de Grote, beweerde nadrukkelijk dat hij een speciale vrijheid genoot van pauselijk toezicht en bemoeienis. In de zeventiende eeuw, toen zowel het keizerrijk als Spanje verzwakt was door de Dertigjarige Oorlog, kwam het Frankrijk van Lodewijk xiv naar voren als de overheersende macht in West-Europa, die maar al te zeer bereid was om zijn gewicht in de onderhandelingen met Rome naar voren te brengen.


  Paulus v (1605-1621) had in 1613 het beroep van de Franse kerk op haar speciale gallicaanse vrijheden veroordeeld, nadat een stroom van pamfletten regelrechte aanvallen op de pauselijke macht bevatten, maar onder Alexander vu (1655-1667) werden de Franse relaties met de paus pas echt gespan-nen.46 Sommige van de problemen kwamen voort uit een persoonlijke vijandigheid tussen de paus, tijdens zijn betrokkenheid met de onderhandelingen voor het Verdrag van Westfalen, en kardinaal Mazarin (1602-1661), de eerste minister van Lodewijk xiv. Alexander was ertegen dat de Fransen zich met het protestantse Zweden hadden verbonden, en in 1654 had Mazarin als minister van Buitenlandse Zaken in Rome onderdak gegeven aan kardinaal De Retz (1613-1679), aanvoerder van de Franse aristocratische opstand die bekend is onder de naam 'La Fronde'. Ook was Mazarin van mening dat Frankrijk niet sterk genoeg was vertegenwoordigd in het College van Kardinalen - van de veertig die Innocentius x had gekozen waren er slechts drie Fransen - en dus wilde hij een paus op wie hij kon vertrouwen er meer te benoemen. Dit bespoedigde een Frans veto op Alexander tijdens het tachtig dagen durende conclaaf van 16 5 5, dat werd ingetrokken toen het duidelij k werd dat de kandidaat die zij begunstigden toch niet genoeg stemmen zou krijgen.47


  Het koninkrijk en het pausdom neigden er vervolgens toe om wat betreft bijna iedere belangrijke zaak aan elkaar tegengestelde posities in te némen. Frankrijk steunde de familie Farnese in zijn pogingen Castro op te eisen, terwijl Alexander vu de verkiezing van keizer Leopold 1 (1658-1705) bevorderde tegen Mazarins pogingen in om de kiezers over te halen een niet-Habsburgse kandidaat te kiezen. Frankrijk sloot het pausdom daarop uit van zijn traditionele rol in conflicten tussen katholieke grootmachten in de onderhandelingen die leidden tot het Verdrag van de Pyreneeën in 1659, dat een eind maakte aan de langdurige oorlog met Spanje.


  


  In Rome had de Franse ambassadeur instructies van zijn koning gekregen om maar zo veel mogelijk moeilijkheden te creëren, en kwesties van etiquette en voorrang te manipuleren, waaronder een verzoek dat een eenheid van de Corsicaanse garde (iets anders dan de Zwitserse garde van de paus) niet voor de officiële residentie van de ambassadeur, het Palazzo Farnese, zou mogen marcheren. In augustus 1662 leidde een ruzie tussen Corsicaanse wachters en enkele bedienden van de ambassadeur ertoe dat een van de pages van zijn vrouw werd gedood juist toen ze van de kerk naar huis terugkeerde. Het gevolg was een belangrijk diplomatiek incident dat uitstekend van pas kwam bij de Franse voorstellen. Lodewijk xiv sneed de diplomatieke banden met het pausdom door en viel Avignon binnen.


  Aangezien noch Filips iv van Spanje, die de schoonvader van de Franse koning was, noch Leopold 1, die als componist van religieuze muziek beter was dan als staatsman, bereid waren tussenbeiden te komen, moest Alexander vu de vernederende voorwaarden van de koning, die waren opgenomen in het Verdrag van Pisa van februari 1664, wel accepteren. In Rome zou een monument worden opgericht waarop de schuld van de Corsicaanse wachter zou worden vermeld. De neef van de paus, kardinaal Flavio Chigi, werd verzocht een persoonlijke verontschuldiging aan de koning aan te bieden, en de paus zelf stemde erin toe de koninklijke voorstelling betreffende de aanstelling van Franse bisschoppen te accepteren, waarmee hij aan Lodewijk rechten van benoeming verleende.


  


  Het Vliegende Eskadron


  


  In dat tijdperk van toenemende tussenkomst door de katholieke monarchieën, van heviger wordende spanningen die leidden tot diplomatieke geringschattingen en een afnemende invloed van de paus in seculiere zaken, begon een groep kardinalen een hervormingsprogramma te bespreken. Hun bedoelingen waren de onafhankelijkheid van het pausdom te herstellen door een eind te maken aan uitsluitingen in conclaven en door zeker te stel-len dat het pausdom een onpartijdige benadering tot diplomatieke betrekkingen met de rivaliserende lekenmachten zou hanteren, en dus niet vatbaar zou zijn voor invloeden of bedreigingen. Zoals werd erkend, was dit tot op zekere hoogte uit eigenbelang, omdat dan vanuit alle kanten de kardinalen om gunsten konden worden verzocht in plaats van dat er van hen werd verwacht de zaak van een van de lekenmachten te begunstigen.48


  Deze groep van kardinalen, afkomstig uit de rangen van hen die door Innocentius x waren benoemd, raakten bekend onder de bijnaam die hun door de Spaanse ambassadeur was gegeven, namelijk hetSquadrone Volante,het Vliegende Eskadron; het was de eerste van dit soort facties, die werd gevormd in het college dat niet op basis van relaties of patronage was gevormd. Andere facties, gewoonlijk aangevoerd door vroegere kardinaal-nepoten, waren gevormd uit kardinalen die allen door eerdere pausen waren benoemd. Omstreeks het eind van de zestiende eeuw waren deze chronologische facties zelfs tot een gentlemen's agreement gekomen volgens welk een nieuwe paus zou worden gekozen uit de rangen van de kardinalen die waren benoemd door de paus die was gekozen al voor het overlijden van de paus die zojuist was gestorven. Zo was Gregorius xm (1572-1585) een kardinaal van Pius iv geweest, Sixtus v (1585-1590) een van Pius v, Gregorius xiv (1590-1591) een van Gregorius xm (1592-1605), Clemens vin (1592-1605) een van Sixtus v, enzovoort.


  Als factie was het Vliegende Eskadron, aangevoerd door de kardinalen Pietro Ottoboni (de latere paus Alexander vin), Decio Azzolini (1623-1689) en Francesco Albizzi (1593-1684), meer door politiek verenigd dan door groepsgeest. Met elf leden vormde het nooit meer dan een minderheid in het college, dat gewoonlijk zijn volledige sterkte van zeventig leden benaderde, rnaar door hun grote samenhang was hun invloed groter dan hun aantal deed vermoeden. Hun eerste succes boekten ze met de verkiezing van Alexanderxiiin 1655, die werd bereikt ondanks het aantal uitsluitingen van de zijde van de Spaanse en Franse hoven. Kardinaal Albizzi had verklaard dat het de bedoeling van zijn groep was uitsluitend een kandidaat te kiezen die'behoedzaam, geleerd en vroom was', en dat ze bereid waren voor dit ideaal hun leven te geven.49


  Het Eskadron had een lekenpatrones in de persoon van koningin Cristina van Zweden (1626-1689), de dochter en opvolgster van Gustaaf Adolf, die in 1654 ten gunste van zijn nicht was afgetreden. Kort na haar vertrek uit Zweden had ze haar bekering tot het katholicisme bekendgemaakt en dus werd ze in Rome met zeer grote geestdrift ontvangen toen ze daar in 1656 aankwam, vooral door Alexandervii.Ze was beschermvrouwe van kunstenaars en geleerden - Descartes was aan haar hof aan griep overleden - zijzelf was schrijfster en een zeer groot verzamelaarster van boeken en handschriften en een van de meest geleerde en invloedrijke figuren van haar tijd. Het feit dat ze Rome als haar nieuwe thuis koos, bleek geen onverdeeld genoegen te zijn. Ze kwam vaak in financiële moeilijkheden, waar de opeenvolgende pausen haar dan weer uit moesten redden, en op diplomatiek gebied was ze een ongeleid projectiel. Ze zwoer samen met de Fransen om te bereiken dat ze heerseres over Napels werd als zij de Spaanse heerser konden afzetten, en tijdens een bezoek aan Frankrijk in 1657 doodde ze op bijzonder schokkende, onmenselijke wijze iemand uit haar gevolg die in werkelijkheid een onderdaan van de paus was, iets wat zowel in Parijs als in Rome tot grote diplomatieke verwikkelingen leidde.50 Kort na haar eerste aankomst in Rome sloot ze een nauwe vriendschap met kardinaal Azzolini, en haar residentie, het Palazzo Riario, werd hoofdkwartier van het Eskadron. Hun echte triomf behaalden ze in 1667 met de verkiezing van de zeer vrome paus Clemens ix (1667-1669), die al lange tijd bevriend was met de koningin.51 Als gewezen hoogleraar in de canonieke wet was Giulio Rospigliosi in de curie bevorderd door Urbanus vin en de Barberini, en voor hun hoven had hij talrijke toneelstukken geschreven.52 Hij werd inderdaad erkend als de grondlegger van de komische opera, en ook als de schrijver van het eerste libretto over een historisch onderwerp. Als diplomaat - voordat hij in 1655door Alexander vii als zijn directe opvolger tot nuntius in Madrid werd benoemd, en vervolgens, in 1657, tot kardinaal, werd hij al evenzeer hooggeacht. Als paus beperkte hij de voordelen waarvan zijn familie mocht genieten. Ondanks zijn eerdere Spaanse connecties koesterde hij ook krachtige proFranse sympathieën en tij dens zijn kortstondige regering was hij in staat met beide machten goede betrekkingen te handhaven. Dit hield een heropleving in van de rol van de paus als bemiddelaar om een eind te maken aan de kortstondige overdrachtsoorlog tussen Spanje en Frankrijk door middel van de Vrede van Aken in mei 1668. Hij had kardinaal Azzolini tot zijn minister van Buitenlandse Zaken benoemd, maar de Franse ambassadeur tekende aan dat de paus er de voorkeur aan gaf'alles op zijn eigen wijze te doen en niet gauw advies of de mening van anderen aanvaardt'.53 Dit hield zijn sinds lang gekoesterde hoop Venetië te helpen bij de herovering van Kreta in, mogelijk als het laatste kruistochtavontuur. Zoals dit al met zo veel eerdere het geval was geweest, leidden verdeelde beraadslagingen tussen de aanvoerders van de gezamenlijke Habsburgse en Franse maritieme expeditie die hij aanvoerde tot mislukking, en de laatste Venetiaanse versterkingen raakten verloren. Dat nieuws veroorzaakte een achteruitgang in de gezondheid van de paus, die in december 1669 tot een beroerte leidde met zijn dood tot gevolg. Koningin Christina en het Eskadron, die aan samenhang begonnen te verliezen, waren niet in staat hun succes van 1667 in het hierop volgende conclaaf te herhalen.54 De overleden paus had slechts een handjevol kardinalen gesteund, en de factie van zijn voorganger, Alexander vi 1, was nog altijd groot in aantal. De Spaanse en Franse partijen trachtten ook een en ander met elkaar in evenwicht te brengen, wat leidde tot een beschermd conclaaf waarin vele kardinalen stemmen kregen. Pas in april 1670 werd een concensus bereikt rondom een hoogst onwaarschijnlijke kandidaat, een teken van hoe groot de verdeeldheid onder hen was geweest. Die kandidaat was Emilio Altieri,jdie bijna doof was, in mei tachtig zou worden en pas een maand voor het conclaaf kardinaal was geworden. Hij nam de naam aan van Clemens x (1670-1676) ter ere van zijn voorganger, die hem had gesteund. Het ambt van kardinaal-nepoot schonk hij aan een aangetrouwd familielid, wiens familie tot de meest roofzuchtige van alle bleek te behoren.


  Zijn pausdom werd gekenmerkt door een nog verdere achteruitgang van de relaties met Frankrijk, waaronder een belangrijk diplomatiek incident in 1675, toen de Franse ambassadeur de paus in zijn stoel terugduwde op het moment dat hij een audiëntie wilde afbreken. Dit gebeurde tijdens een van de vele pogingen om de paus ertoe over te halen meer kardinalen uit de belangrijkste katholieke staten te benoemen. In de loop van de zestiende en zeventiende eeuw was het pausdom buitengewoon geïsoleerd geraakt. Sinds 1522 was er geen enkele niet-Italiaanse paus gekozen, en in het zeer uitgebreide college waren maar weinig niet-Italiaanse kardinalen, van wie er betrekkelijk weinig in Rome woonden. Zij waren dus nauwelijks bekend bij hun Italiaanse collega's en werden in toenemende mate als niet-verkiesbaar beschouwd omdat ze wel eens de belangen zouden kunnen verdedigen van de staat waaruit ze afkomstig waren en zo de anderen in beroering konden brengen. Het pausdom was nu in hoofdzaak Italiaans en Romeins geworden, en dit in een mate die sinds halverwege de elfde eeuw niet meer was bereikt.
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  De laatste paus


  (1676-1774)


  


  Pauselijke hervormers


  


  Toen de zeventiende eeuw ten einde liep, had het pausdom een goede reputatie, die het grotendeels te danken had aan de hervormingen van twee markante pausen, Innocentius xi (1676-1689) en Innocentius xii (1692-1700). De internationale situatie begon echter dreigende vormen aan te nemen. De laatste Habsburgse koning van Spanje, Karel 11 (1665-1700), was bijna dood. Hij was het product van vele generaties inteelt binnen de Spaanse en Oostenrijkse takken van de dynastie. Daardoor had hij geen kinderen, zelfs al waren de heksen die voor zijn aandoening verantwoordelijk werden gehouden door de inquisitie verbrand. Vanwege het huwelijksbeleid van zijn voorgangers konden zowel rivaliserende Habsburgers uit Oostenrijk als leden van de Franse dynastie van Bourbon aanspraak maken op zijn opvolging. Het Spaanse Rijk omvatte Spanje zelf, benevens grote gebieden in Zuid-en Midden-Amerika, de Spaanse Nederlanden en het grootste deel van Italië, behalve Venetië en de pauselijke staten. Verdeling van dat rijk was onacceptabel voor Madrid. De koning werd op zijn sterfbed overreed alles na te laten aan de kandidaat van Bourbon, een kleinzoon van Lodewijk xiv. Daarop bereidden zowel katholieke als protestantse machten zich voor op oorlog om de Habsburgse pretendent te steunen of een verdeling af te dwingen, liever dan dat het hele Spaanse rijk naar een Franse alleenheerser zou gaan. Hoewel het pausdom de natuurlijke bemiddelaar was in zo'n conflict, werden individuele pausen ervan verdacht de ene dan wel de andere kant te bevoordelen. De verhouding tussen het pausdom en de Fransen was stroef geweest onder Innocentius xi. In 1678 probeerde hij de autocratische Lodewijk xiv tegen te houden bij zijn uitbreiding van de controle op de kerk in zijn rijk. Het antwoord kwam in 1682 in de vorm van een vergadering van Franse geestelijken die, aanmoedigd door de koning, vier Gallicaanse Artikelen uitvaardigden waarin de paus elke vorm van wereldlijk gezag werd ontzegd en zijn functie andermaal ondergeschikt werd gemaakt aan een algemeen concilie. Voor historische rechtvaardiging keek Lodewijk naar de werken van geleerden als de jezuïet Louis Maimbourg. Die sprak de koning aan met Lodewijk de Veroveraar en waarschuwde hem dat pauselijke bemoeienis het rijk van Karel de Grote had ondermijnd.1 Maimbourgs boeken werden op de Index van verboden boeken geplaatst. Innocentius verwierp de Gallicaanse Artikelen en weigerde koninklijke benoemingen in Franse bisdommen te bevestigen, wat tot resultaat had dat er in 1685 nog vijfendertig vacatures waren. Paus Alexander vm (1689-1691) probeerde de kloof met Frankrijkte dichten. Dat stelde zich nu meer verzoenend op, aangezien de belangrijkste tegenstander van Lodewijk in Noord-Europa, Willem van Oranje, juist de Engelse troon had verkregen. Avignon werd aan het pausdom teruggegeven, maar de Gallicaanse Artikelen werden niet ingetrokken. Deze toenadering tussen Frankrijk en het pausdom veroorzaakte onrust in Wenen. Die verergerde toen Innocentius xn in 1693 een nieuw verdrag sloot met Frankrijk; dit bevrijdde de Franse bisschoppen van het onderschrijven van de Gallicaanse Artikelen en degenen die nog op pauselijke bevestiging van hun benoeming wachtten, werden nu gewijd.


  Toen de oorlog om de Spaanse opvolging in 1700 uitbrak, stond het pausdom er economisch en bestuurlijk beter voor dan in decennia was voorgekomen. In 1676 had het voor ongeveer vijftig miljoen scudi schulden, en Innocentius xi droeg Giovanni Battista di Luca (benoemd tot kardinaal in 1681) op te berekenen hoeveel middelen er sinds het begin van de eeuw terecht waren gekomen bij familieleden van de paus. Toen Di Luca op de proppen kwam met het duizelingwekkende bedrag van dertig miljoen scudi,2 stelde Innocentius een bul op die de uitkeringen aan de pauselijke familie beperkte. Hij ondervond echter grote tegenstand van de kardinalen, die beweerden dat de luister van de 'heersende familie', zoals ze werd genoemd, die van de paus zelf moest weerspiegelen.3


  Dat Innocentius xi de bul niet uitvaardigde is een symptoom van de meer collegiale stijl van de pauselijke regering in de late zeventiende eeuw. De pausen gingen in deze periode vaker te rade bij hun kardinalen en lieten zich vaker door hen overtuigen van een ander standpunt. Een 'Handleiding voor de Praktijk' voor de kardinalen die in 1680 door de raadsman van Innocentius xi, Di Luca, werd uitgegeven, trok een uitvoerige vergelijking tussen de Romeinse Senaat van de Republiek en het Heilige College. Hij stelt het college voor als de senaat van een 'nieuwe republiek' en de paus speelt er een minder belangrijke rol in.4 Di Luca presenteert hem als eerste senator. Innocentius' eigen eenvoudige levensstijl en de beperkingen die hij oplegde aan zijn familie bewerkstelligden dat nepotisme tijdens zijn pontificaat nooit aanleiding gaf tot schandaal. De opleving van nepotisme dat onder zijn opvolger plaatsvond, Alexander vm (1689-1691), was des te heviger vanwege de vrees van zijn familieleden dat ze maar korte tijd zouden kunnen profiteren van zijn bekleding van het pauselijk ambt; hij was immers al negenenzeventig toen hij werd gekozen: 'Het drieëntwintigste uur heeft reeds geslagen,' waarschuwde hij hen. Deze terugkeer naar de 'slechte ouwe tijd'vereiste een oplossing. Een van de eerste maatregelen van Alexanders opvolger, de Napolitaanse aristocraat Antonio Pignatelli die paus werd onder de naam Innocentius xn, was de bul Romanum decet Pontificum (Het is passend dat de paus van Rome...) van 1692, die paal en perk stelde aan de ambten en douceurtjes die de pauselijke familie ter beschikking stonden. Hoewel het soms is beschreven als de afschaffing van nepotisme, maakte zijn decreet er daadwerkelijk een einde aan dat pauselijke 'heersende families' zichzelf op kosten van de kerk verrijkten. Pausen bleven hun neven en soms broers tot kardinaal benoemen, maar de formele rol van kardinaal-nepoot werd geen nieuw leven ingeblazen; in handen van de favoriet van het conclaaf van 1676, kardinaal Aderano Cibo (1613-1700), werd het ambt van staatssecretaris het belangrijkste binnen de curie. Hij beschreef zichzelf als 'eerste minister van de paus met alle gezag'.5 Onder zijn successen telde Cibo de talrijke economische en administratieve hervormingen van het pontificaat van Innocentius xn (1691-1700). Innocentius xi was een van de oprichters van het Squadrone Volante geweest toen hij nog kardinaal Benedetto Odescalchi was, maar hij verlegde zijn steun later naar een andere factie die de bijnaam 'zeianti' of 'zeloten'droeg. Ze deelden veel van de doelen van het Eskadron ter vermindering van seculiere bemoeienis op conclaven, maar vonden het belangrijker dat pau-sen werden gekozen om hun morele en spirituele kwaliteiten dan om hun politieke of diplomatieke kwaliteiten. De verkiezing van Innocentius xi zelf in 1676 markeerde het eerste succes van deze factie; een volgend succes werd bereikt met de verkiezing van Clemens xi (1700-1721). Als secretaris van Apostolische Brieven had Clemens de bul tegen nepotisme van zijn voorganger opgesteld. Hij werd eenstemmig gekozen op een langdurig en verdeeld conclaaf, dat door de dood van Karel n van Spanje tot een beslissing was gedreven, maar hij weigerde zijn verkiezing te aanvaarden en zei dat hij niet wilde dat hij zijn eigen neven de voordelen van het ambt moest weigeren. Na drie dagen theologische discussie was Clemens ervan overtuigd dat hij de Heilige Geest tartte door weerstand te bieden aan eenstemmige verkiezing. Zijn verheffing markeerde tevens een verandering van stijl: hij werd de eerste baardeloze paus sinds Clemens vu (die zich niet meer schoor na de plundering van Rome in 1527) en begon daarmee een trend die al zijn opvolgers in ere hielden.


  Het pontificaat van Clemens vu werd sterk beïnvloed door de oorlogvoerende katholieke staten. Zoals men van zijn voorgangers dacht dat ze proFrans waren, dacht iedereen dat ook van hem, alleen de Fransen zelf niet. De Oostenrijkse Habsburgers veroverden Napels in 1707, waarmee ze zout in de wonden wreven die hun strooptochten hadden veroorzaakt in de Romagna, het noordoostelijke deel van de pauselijke staten. Clemens verklaarde hun de oorlog - met rampzalige gevolgen. In november 1708 moest een 20.000man sterk pauselijk leger zich overgeven bij Ferrara; de Oostenrijkers trokken op naar Rome en dreigden de stad weer te plunderen. Clemens capituleerde in januari 1709. Hij ging akkoord met demilitarisatie van de pauselijke staten en met vrije doortocht voor Habsburgse troepen tussen Milaan en het koninkrijk Napels. Tevens moest hij zijn neutraliteit opgeven in de nog steeds woedende oorlog om de Spaanse successie en de Habsburgse pretendent als koning erkennen. Dit had een onmiddellijk schisma tot gevolg, daar de kandidaat van de Bourbons in het grootste deel van Spanje allang was aanvaard als Filips v (1700-1746). De Spaanse kerk had geen communie met Rome tot de oorlog in 1714 werd beëindigd.


  


  De jansenistische controverse


  


  Voor een paus die als besluiteloos gekenschetst is, hadden de beslissingen van Clemens xi dramatische of ten minste onverwachte gevolgen.6 Eén besluit betrof een vroegere theologische controverse die van invloed was op de kerk in Frankrijk en Nederland. In een poging de protestanten op eigen grondgebied te verslaan betoogde een Nederlandse bisschop, Cornelius Jansen (1585-1638), in zijn boek over de theologie van Sint-Augustinus dat de noodzaak van goddelijke genade bij de verlossing werd genegeerd ten gunste van individuele vrijheid en verantwoordelijkheid. Dit was gevoelige materie, omdat Augustinus invloed had gehad op het denken van Luther en vooral Calvijn. Het boek dreigde het debat over 'geloof of werken' te heropenen dat op het Concilie van Trente was gesloten. Bijgevolg waren vijf van Jansens stellingen veroordeeld door Urbanus viii en Innocentius x. Toch trokken zijn ideeën ook invloedrijke medestanders aan, aangezien de contemporaine vroomheid zich verwijderde van de op goede daden georiënteerde religiositeit uit de tijd van de Contrareformatie en de kant op ging van een pessimistischer kijk op de menselijke natuur en een geïnternaliseerde spiritualiteit. Bewegingen als het quiëtisme, dat de vernietiging van het zelf door opname in het goddelijke voorstond, waren populair en hadden zelfs invloed op Innocentius xi. In de ogen van de Congregatie van het Heilig Officie (voorheen de Heilige inquisitie) waren dit storende ontwikkelingen. Medestanders van Jansen, bekend als de jansenisten, beschouwden zijn ideeën als orthodox en heilzaam, maar accepteerden ook het gezag van de paus. Zij hadden beweerd dat de vijf veroordeelde stellingen feitelijk niet in zijn boek over Augustinus stonden, maar Alexander vu verwierp dit. De jansenisten namen hun toevlucht tot een staat van 'respectvol stilzwijgen', waren het er niet mee eens maar zeiden dat niet. De kwestie zette zich op controversiële wijze voort in Frankrijk, waar de ideeën van Jansen werden onderwezen in de scholen die aan het deftige cisterciënzer klooster van PortRoyal des Champs waren verbonden; onder de leerlingen waren de toneelschrijver Jean Racine (1639-1699) en de wiskundige en filosoof Blaise Pascal (1623-1662), die jezuïtische kritiek op Jansen had beantwoord in zijn Lettres Provincialesv an 1657.


  Lodewijk xiv, de zonnekoning, die wilde dat 'zijn' kerk een verenigde indruk zou maken, haalde de nieuwe paus ertoe over de controverse te beëindigen. Een bul van Clemens xi die het 'respectvolle stilzwijgen' veroordeelde, voorzag Lodewijk in 1705 van de rechtvaardiging Port-Royal te verbieden. De nonnen werden in 1709 onder dwang afgevoerd en de gebouwen een jaar later met de grond gelijk gemaakt. Meer maatregelen volgden toen er bij het Heilig Officie klachten werden ingediend over het zeer populaire Nieuwe Tes- tament in het Frans met morele reflexies op ieder vers dat in 1693 werd uitgegeven door Pasquier Quesnel (1634-1719). Deze was al eerder met het Vaticaan in botsing gekomen omdat hij vraagtekens zette bij de pauselijke onfeilbaarheid^Hij leefde in ballingschap in het protestantse Amsterdam.7


  In 1713 vaardigde Clemens xi een bul uit met de titel Unigenitus (De Eniggeborene), waarin 101 stellingen uit de Morele reflecties werden veroordeeld,8wat zelfs in Engeland, waar verscheidene vertalingen waren uitgegeven, aanleiding gaf tot enorme opschudding.9 In Frankrijk deden kardinaal De Noailles, aartsbisschop van Parijs, en verscheidene andere Franse bisschoppen een beroep op de paus om Unigenitus te herroepen; zij pleegden passief verzet tot 1728. Anderen beweerden dat het de bul zonder instemming van het Franse episcopaat aan kracht ontbrak en in 1717 riepen vier van hen op tot een algemeen concilie. Deze groep, bekend als de Appellants, werd in 1718 door Clemens xi geëxcommuniceerd, maar het ledenaantal groeide tot het meer dan twintig bisschoppen en drieduizend lagere geestelijken omvatte. Zij bleven Rome uitdagen tot de laatste in 1754 stierf. Op eenzelfde manier vormde een groep Nederlandse jansenistische geestelijken in 1723 een afgescheiden gemeenschap bij wat het oudkatholieke schisma wordt genoemd; deze gemeenschap bestaat nog steeds onder de naam Nederlandse oudkatholieke kerk. Er was in bredere kring bezorgdheid omdat verscheidene passages uit de Morele reflecties, die in Unigenitus werden veroordeeld, puur augustijns gedachtegoed leken te zijn, zoals in de stelling: 'Genade is het werk van de hand van de almachtige God, die door niets wordt belemmerd of vertraagd.'10 Daar Augustinus net zo'n sterke invloed had gehad op Thomas van Aquino als op Luther en Calvijn, vreesden de dominicanen dat hun eigen intellectuele traditie in twijfel werd getrokken en zij drongen er officieus op aan dat de bul werd ingetrokken of herzien. Dit zou hebben kunnen gebeuren toen er een dominicaan paus werd onder de naam Benedictus xm (1724-173 o), maar terwijl hij de broeders verzekerde dat Augustinus en Aquino van onaantastbare orthodoxie waren, beval hij ook dat Unigenitus 'door allen in haar geheel in acht moest worden genomen... van welke rang of stand ook'. Die geestelijken of leden van religieuze orden 'die er geen goede gevoelens voor hadden of er kwaad van spraken' dienden door hun bisschop of provinciaal te worden gecorrigeerd en indien nodig naar Rome gezonden, evenals alle boeken die er kritiek op hadden.11


  De belangrijkste tegenstanders van de jansenisten in Frankrijk waren de jezuïeten geweest. Op hun beurt waren die vanwege hun veronderstelde feilen bekritiseerd door Pascal in zijn Lettres Provinciales; daarin beschuldigde hij hen van 'morele laksheid' en een heidense moraal.12 Hij bedoelde daarmee dat ze zich aan alle meningen en aan alle mensen konden aanpassen en hij bekritiseerde hun haarkloverij, een redeneertrant die absolute beginselen vermijdt. Hun status van favoriete biechtvaders van de machtigen, onder wie de meeste Europese katholieke alleenheersers, gaf hun invloed dankzij hun buigzame benadering in de beoordeling van zondigheid en de lichte boetes die ze oplegden, met als resultaat dat ze 'het christendom heden regeren'.13


  Dat het boek van Pascal een breed lezerspubliek had, leidde ertoe dat de jezuïeten werden gezien als geheimzinnig, manipulatief en staande boven de wet. Er zou niet zoveel aan de hand zijn geweest als ze nog steeds de steun hadden gehad van die ene autoriteit aan wie ze verantwoording waren verschuldigd - de paus. Maar nu bedreigde een nieuwe controverse deze essentiële band.


  


  De Chinese riten


  


  In het midden van de dertiende eeuw kwamen door de paus gesponsorde missionaire contacten met het Verre Oosten op gang, maar die werden verbroken nadat de Mongolen, onder wie de meeste bekeerlingen waren gemaakt, in 1638 door de Ming-dynastie uit China werden verdreven. Dankzij maritieme contacten via de nieuwe Portugese handelsstations in Goa en Indonesië leefde de Chinese missie op in het midden van de zestiende eeuw. De taak werd toevertrouwd aan de jezuïeten, wier stichters zich aan de missie hadden gecommitteerd. Een van de zes oorspronkelijke metgezellen van Ignatius van Loyola, Francis Xavier (heilig verklaard door Gregorius xv in 1622), kreeg toestemming om het evangelie te prediken in Indonesië en Japan; hij was op weg naar China om nieuw missionair terrein te verkennen toen hij in 1552 stierf.


  Zijn belangrijkste opvolger was Matteo Ricci (1552-1610), die in 1582 in Macao arriveerde. Daar leerde hij Chinees spreken en schrijven, en hij vertaalde de Analecten van Confucius en andere klassieke teksten in het Latijn. Zijn vaardigheden als wiskundige en cartograaf werden geprezen door verschillende Chinese provinciaal-gouverneurs en hij werd toegelaten aan het keizerlijk hof, zij het niet tot een audiëntie bij de keizer. Hij kleedde zich Chinees en maakte zich veel eigen van de levensstijl van een boeddhistische monnik; die bereidheid zich aan te passen aan de culturele normen van zijn gastheren en zijn westerse wetenschappelijke kennis maakte hem aanvaardbaar voor een maatschappij die traditioneel een achterdochtige en minachtende houding aannam jegens buitenstaanders. Het daaruit voortkomend succes van de jezuïeten in China was grotendeels te danken aan deze bereidheid tot opname van elementen uit het Chinese denken en Chinese gebruiken, en tot beperking van het contact met andere westerlingen. Vandaar de betekenis van de Chinese riten die door Ricci werden geïntroduceerd en waardoor Chinese bekeerlingen traditionele praktijken konden handhaven, zoals het branden van wierook ter ere van hun voorvaderen en de verering van Confucius. Vooral de dominicanen brachten daar tegenin dat dit afgoderij was, maar degenen die beter bekend waren met de Chinese maatschappij erkenden dat dit geen vormen van aanbidding waren en dat Confucius niet werd beschouwd als een goddelijk wezen. In Rome heerste achterdocht bij de Congregatie voor de Voortplanting van het Geloof (Congregatio de Propaganda Fide), door Sixtus v in 1588 gesticht, en andere religieuze orden die bij het missiewerk waren betrokken, schaarden zich niet achter de jezuïtische leiding. Er volgde een levendig debat over de toepasselijkheid van de riten. In 1645 stemde Innocentius x in met een decreet van de Congregatie dat de riten veroordeelde, maar in 1656 stond Alexander vu de riten toe en erkende ze als niet-religieuze ceremoniën. Hij keurde ook goed dat Chinese geestelijken de dagelijkse mis in hun eigen taal lazen. In hetzelfde jaar beweerde Pascal dat de jezuïeten hun Chinese bekeerlingen toestonden 'afgoderij te beoefenen, door het ingenieuze idee hen ertoe te brengen om onder hun kleren een afbeelding van Christus te verbergen, en hun te leren diegene geestelijk de aanbidding te schenken die in de openbaarheid wordt gewijd aan het idool Chacim-Choan en hun Keumfucum' [Confucius].'4 De volgende vijftig jaar bleef de kwestie echter rusten waar Alexander haar had laten liggen en de kritiek op de Chinese riten werd wel verborgen maar niet gesmoord.


  De zaak trad weer op de voorgrond bij aanvang van het pontificaat van Clemens xi in 1700 omdat de franciscanen beroepschriften richtten aan de Congregatie. De onafhankelijkheid van de jezuïeten, die alleen via hun generaal aan de paus verantwoording aflegden, en hun onderwijs-en evangelisatiemethoden hadden aanleiding gegeven tot zowel afgunst als ongemak bij verschillende instanties, van het college van kardinalen tot ver daaronder; de Chinese riten leken een kwestie te zijn die de kwetsbaarheid van de jezuïeten aan het licht zou brengen. Hun tegenstanders beweerden dat er te weinig toezicht was op de jezuïeten in China en dat zij niet zo toeschietelijk reageerden op bestuur vanuit Rome als het hun betaamde. In antwoord daarop stuurde Clemens xi in 1702 een afgezant naar het Chinese hof om te proberen een permanente diplomatieke aanwezigheid in Beijing van de grond te krijgen die de activiteiten van de jezuïtische missionarissen in de gaten kon houden. Tegelijkertijd werd de zaak van de riten heropend en de jezuïeten verdedigden hun standpunt bij de Congregatie; die besliste in 1704 echter tegen hen. Daarop gingen de jezuïeten in beroep bij de paus, maar die vaardigde in 1715 de bul Ex illa die uit (Vanaf die dag...) waarin de Chinese riten werden verboden, alsmede het gebruik van de Chinese woorden 'shang di' (opperste keizer) en 'tian' (hemel) als vertaling van'god'.15 De jezuïeten legden het verbod van de paus naast zich neer tot dit aan het licht kwam in de tijd van zijn opvolger, Innocentius xm (1721-1724), die al vooroordelen tegen hen koesterde. Hij verbood hun nog langer novicen te ontvangen, dreigde met opheffing van de orde zelf en gaf hun drie jaar om hem te overtuigen van hun absolute gehoorzaamheid. In 1742 beval Benedictus xiv de jezuïtische missionarissen in China te zweren dat ze de riten niet zouden gebruiken.


  Deze episode bracht een fundamentele verandering teweeg in de houding van de Chinese heersers tegenover christelijke missionarissen in hun rijk. Keizer Kangxi (1660-1722) had gebruikgemaakt van jezuïtische priesters die geschoold waren in westerse geneeskunde, wiskunde, muziek, astronomie en cartografie, hoewel hij hun kennis vooral beschouwde als anders en niet noodzakelijk als superieur. Hij was verdraagzaam geamuseerd door de diplomatieke en linguïstische vergissingen van de pauselijk afgevaardigde, Charles Thomas Maillard de Tournon ("j" 1710), titulair patriarch van Antiochië, maar wantrouwde zijn bedoelingen: 'Hij was een vooringenomen en onbetrouwbaar persoon, die recht en krom door elkaar haalde.'16


  Kangxi veegde de argumenten van de gezant voor een permanente afvaar-diging van tafel - 'China heeft geen gemeenschappelijke belangen met het Westen' - waarschuwde de jezuïeten aan zijn hof dat De Tournon hun vijand was en bracht het onderwerp van de Chinese riten ter sprake. Hij werd geïrriteerd door sommige misvattingen van de buitenlanders omtrent de Chinese maatschappij en vond ze twistziek op het eigenaardige af: 'Binnen dat katholieke geloof maakt de gemeenschap van Petrus ruzie met de jezuïeten; Bouvet maakt ruzie met Mariani; de Portugese jezuïeten willen alleen hun landgenoten in de kerk terwijl de Fransen alleen Fransen willen in de hunne.'17


  Omdat hij de riten beschouwde als een erkenning van de waarden van de Chinese cultuur stond hij erop dat ze in stand werden gehouden. Als verder teken van verbintenis zouden toekomstige missionarissen alleen worden toegelaten als ze voor langere tijd naar China kwamen, bij voorkeur hun hele leven, en de keizer maakte duidelijk dat het niet zijn bedoeling was degenen kwijt te raken die reeds aan zijn hofwaren gevestigd en thuis waren in de Chinese gewoonten. Schertsend zei hij tegen de jezuïeten aan zijn hof dat hij ze niet meer terug zou laten gaan naar het Westen en als de paus hen schuldig bevond aan een of ander, dan zou hij hun hoofden afhakken en ze terugsturen naar de paus, zodat die ze kon 'her-vormen'. Tevens begon hij de bewegingsvrijheid van Chinese predikanten te beperken tot de steden; er kwam een ontwikkeling op gang die leidde tot de onderdrukking van alle missionaire activiteiten onder zijn opvolgers. Toen De Tournon in 1707 een gezantschappelijk decreet uitvaardigde dat de jezuïeten beval de ban op de riten te gehoorzamen die Rome in 1704 had uitgevaardigd, werd hij door de keizer in Macau gevangengezet tot zijn dood.


  Ten slotte bleken de besluiten van Clemens xi (die pas in 1939 werden herroepen) omtrent de Chinese riten noodlottig voor het voortdurend succes van de missie in China; ze leidden tot de verzwakking van de banden tussen het pausdom en de Sociëteit van Jezus. De jezuïeten overtuigden zichzelf ervan dat ze met recht praktijken uitoefenden waarvan ze geloofden dat die ondanks pauselijk verbod noodzakelijk waren. De herinnering aan die uitdaging bracht sommige pausen en kardinalen er later die eeuw toe de Sociëteit te beschouwen als minder dan volledig loyaal en ze stonden open voor de kritiek die er in stijgende mate op werd uitgeoefend. Dit was des te belangrijker naarmate er meer wrijving optrad tussen het pausdom en de katholieke machten.


  


  Gelukkige tijden


  


  Die wrijving werd niet veroorzaakt door het pausdom. De pausen van de achttiende eeuw zijn collectief beschreven als 'humane, aangename, vaderlijke, zorgzame... goede mannen - gewoonlijk geen heroïsche mannen, maar ze waren openhartig en vriendelijk en probeerden met een glimlach hun steentje bij te dragen aan een wereld en het menselijk ras gelukkig en welvarend te maken en beter voorbereid op de eeuwigheid'.18 Een van hen, Clemens xiv (1769-1774), bracht een soortgelijk gevoel onder woorden toen hij zijn voorgangers beschreef als 'geschikte kerels'.1^


  Sommigen waren onwerelds, met name Benedictus xm (1724-1730), van de familie Orsini, die vijfenzeventig was toen hij werd gekozen en daaraan voorafgaand meer dan vijftig jaar kardinaal was. Als paus behield hij het aartsbisdom Benevento, dat hij had bestuurd sinds 1686. Hij was zeer gesteld op de stad en bezocht deze nog enkele maanden voor zijn dood. Als aartsbisschop en paus nam hij de regels van de dominicaanse orde in acht, tot welke hij in 1669 was toegetreden, behandelde de generaal steeds als zijn superieur en knielde als hij aan hem schreef. Hij neigde naar mystieke geest-vervoering en wijdde zich liever aan pastorale plichten, preken, biechtafname, het inzegenen van kerken en het bezoeken van ziekenhuizen, liever dan aan de administratieve en diplomatieke zaken die normaliter zo veel tijd van de paus vroegen. Een waarnemer uit die tijd beschreef hem als 'een goed mens, zeer vroom, zeer zwak en zeer eenvoudig, die geen groter vreugde in de wereld kende dan heiligen te creëren'.20 Hij riep in 1725 een synode bijeen van bisschoppen uit de Romeinse provincie. Die zette het beleid van het Concilie van Trente voort, door erop te staan dat in elk diocees een seminarie werd gesticht en bestaande werden verbeterd.


  Ongelukkig voor hem was het pausdom een monarchie die steunde op het bestuur in persoon en die afhankelijk was van de competentie van de monarch. Benedictus delegeerde staatszaken en pauselijke financiën aan een Beneventijnse vertrouweling, Niccolö Coscia (1681-1755), die zijn secretaris was geweest; hij benoemde hem in 1724 tot titulair aartsbisschop van Traianopolis en het jaar daarop tot kardinaal. Coscia was half schurk, half losbol, verkocht ambten en nam steekpenningen aan. Zijn zesjarig functioneren leidde tot ernstige verliezen aan pauselijke financiën en onder de Romeinse burgers tot een toenemende impopulariteit van de paus zelf. Coscia probeerde de paus op afstand te houden van de kardinalen en benoemingen op sleutelposities te controleren, met name de cruciale positie van staatssecretaris. Toen het nieuws van Benedictus' dood in de Romeinse opera bekend werd gemaakt riep het publiek: 'Prachtig! Dan kan Coscia ook op de brandstapel!', en de mensen holden de zaal uit om zijn huis te plunderen.21 Hij werd gevangengezet in het Castel Sant'Angelo en geschorst als kardinaal door Clemens xii (1730-1740), terwijl de ooit zo begunstigde Beneventijnen uit Rome werden verjaagd. Een van de pijnlijkste episoden uit Benedictus' pontificaat was evenwel niet het wangedrag van Coscia. De paus was persoonlijk een geestdriftig bewonderaar van zijn verre voorganger Gregorius vu (1073-1085), die in 1606heilig was verklaard. Zijn liturgisch feest werd alleen in Rome gevierd, maar Benedictus stelde het verplicht voor de hele kerk. Dit vereiste de schepping van een nieuwe liturgie. Eén tekst daarvan verwees naar Gregorius' excommunicatie van keizer Hendrik iv, waardoor deze van zijn koninkrijk werd beroofd en zijn onderdanen uit hun horigheid werden verlost. Deze herinnering aan de nooit opgegeven pauselijke aanspraak op gezag over seculiere heersers viel volkomen uit de toon bij de tijdgeest, waarin religie minder gewicht in de schaal legde dan de rede en waarin priesterlijk bestuur een anachronisme leek. En dus gaven die paar woorden in een minder belangrijke tekst aanleiding tot een kortdurend diplomatiek tumult, waarbij verschillende regeringen bij de paus protesteerden of voorkwamen dat de tekst werd gedrukt en verspreid. Deze episode gaf meer gewicht aan het groeiend koninklijk wantrouwen jegens de jezuïeten, die werden gezien als de toonaangevende verdedigers van het recht van de paus op interventie in wereldlijke zaken. Daarom sprak de Franse monarchie op het conclaaf van 1758 een veto uit over kardinaal Carlo Alberto Guidobono Cavalchini toen hij bijna was gekozen. Cavalchini stond bekend om zijn steun aan de campagne tot heiligverklaring van Robert Bellarmine (1542-1621), de eerste jezuïtische kardinaal, die had beweerd dat een paus een koning kan afzetten als het nodig was voor het welzijn van de zielen van zijn onderdanen. Zijn heiligverklaring zou pas in 1930 plaatsvinden. Kardinaal Coscia werd tijdelijk uit hechtenis ontslagen om deel te nemen aan het vier maanden durende conclaaf dat de paus zou kiezen die hem uit zijn ambt zou ontzetten. De verandering van paus in 1730 maakte wel een einde aan het kwaad dat hij had gedaan, maar maakte nauwelijks iets goed. Clemens xn stond voorheen bekend als kunstbeschermer en 'een van de beste violisten van Italië'. Hij kwam uit de Florentijnse adellijke familie Corsini, was achtenzeventig jaar bij zijn verkiezing en had een zwakke gezondheid.22 Ondanks de ambities van een neef die hij tot kardinaal benoemde, probeerde hij persoonlijk controle te houden op de pauselijke administratie, maar hij werd in 1732 blind en leed aan ernstig geheugenverlies tot hij in het laatste jaar van zijn pontificaat volledig onbekwaam werd. Als pauselijk penningmeester van 1695 tot 1707 en als voormalig lid van tien verschillende Vaticaanse congregaties was Clemens een ervaren bestuurder en zich zeer bewust van de problemen die hij van zijn voorganger erfde. Hij probeerde op verschillende manieren iets te doen aan de aanzienlijke pauselijke schuld die nu zestig miljoen scudi bedroeg; zo introduceerde hij een nationale loterij in 1732 en bracht hij papiergeld in omloop. Hij probeerde ook de economie van de pauselijke staten te verbeteren door de handel aan te moedigen en bijvoorbeeld Ancona in hetzelfde jaar tot een vrijhaven te maken. Maar naarmate zijn handicaps ernstiger werden, nam zijn vermogen tot leidinggeven af en in zijn laatste jaren raakte het pausdom volledig op drift, zowel in interne zaken als in diplomatieke verhoudingen. Het enige doctrinaire besluit van betekenis in deze periode was de veroordeling van de vrijmetselarij als vorm van ketterij in april 1738, grotendeels vanwege het geheime karakter van de genootschappen en vanwege hun gedragslijnen. Zoals de paus in een encycliek schreef - een gezaghebbende pauselijke brief aan het episcopaat als geheel of aan een gedeelte ervan Wij, bevelhebber van de familie van de Heer, gelijk de trouwe en bescheiden dienaar, zouden met Goddelijke Welsprekendheid moeten onderwijzen dat waakzaamheid dag en nacht betracht moet worden, voor het geval dat mensen van dit slag als dieven in huis inbreken en voor het geval zij, als vossen die pogen de wijngaard te vernielen, de harten van de eenvoudigen verleiden en de onschuldige met pijlen doodschieten.23


  Op het diplomatieke vlak werd de positie van de paus verzwakt door de weerstand die Clemens xii bood tegen het herstel van de Spaanse heerschappij over Sicilië en Napels. De verdragen die een einde hadden gemaakt aan de Spaanse successieoorlog resulteerden erin dat keizer Karel vi (1711-1740) Napels verkreeg in 1714 en Sicilië in 1720, maar de uitbraak van een nieuw conflict waar de meeste Europese grootmachten bij betrokken waren - de Poolse successieoorlog - gaf de Spaanse Bourbons de kans de twee gebieden in 1735te veroveren. De paus, die nog steeds werd aanvaard als feodaal opperheer van de twee koninkrijken, had er geen zin in deze verandering van heerschappij te erkennen en er brak een ernstige diplomatieke ruzie uit tussen Rome en Madrid. Die werd pas in 1737 bijgelegd met een nieuw concordaat, waarin ook de koninklijke controle op de Spaanse kerk werd geregeld. In 1738 werd eindelijk een van de zonen van de Spaanse koning door Clemens xii geïnstalleerd als heerser van Napels en Sicilië, maar de hele geschiedenis had veel antipauselijke gevoelens gekweekt aan de hoven van de Bourbons, zowel in Spanje als in Italië.


  Clemens' opvolger, Prospero Lambertini, die Benedictus xiv werd (17401758), was de opvallendste paus van de achttiende eeuw, zowel vanwege zijn praktische als vanwege zijn intellectuele successen. Kardinaal Ganganelli, die later paus Clemens xiv werd, beschreef de jaren van Benedictus' pontificaat als 'de gelukkigste tijd in de geschiedenis'.24 De nieuwe paus werd gekozen aan het einde van een conclaaf dat zes maanden duurde, het langste van de laatste eeuwen. Een Franse waarnemer maakte pentekeningen van de deelnemende kardinalen en beschreef er een als 'zonder manieren, fatsoen, intelligentie of vermogen tot oordelen', en een andere als 'een schurk van de eerste orde' en de kamerheer en deken van het college als 'zonder geloof of principes... de slechtste man in Rome'.25 Maar hij was beter te spreken over kardinaal Lambertini, die hij 'een goed, vriendelijk man' noemde, 'zonder arrogantie; iets zeer zeldzaams onder de zijnen'.26


  Met vijfenzestig jaar was Benedictus xiv bij zijn verkiezing jonger dan de meeste van zijn voorgangers. Hij had zich al bewezen als een zeer competent bestuurder en was vanaf 1720 in dienst geweest als secretaris van de Congregatie van het Concilie, 'de machtigste van alle curiale instellingen', waarna hij aartsbisschop van Ancona en Bologna werd.2? Hij was ook een onderscheiden canoniek wetsgeleerde. Zijn vierdelig werk over geschiedenis en recht van heiligverklaring is nog steeds een standaardwerk over het onderwerp, evenals zijn boek over diocesane synoden.28 De nieuwe paus werd ook bijgestaan door een van de meest capabele staatssecretarissen, kardinaal Silvio Valenti Gonzaga (1690-1756), die het werk van Clemens xn aan de verbetering van handel en economie van de pauselijke staten verder ontwikkelde. Men zegt dat Benedictus zijn medekardinalen op het conclaaf het advies gaf: 'Ais je een heilige wilt, neem dan Gotti; wil je een staatsman, neem dan Aldovrandi; wil je een aardige kerel, neem dan mij.' Geheel in overeenstemming met de traditie van achttiende-eeuwse pausen was dat wat ze kregen, maar daarnaast kregen ze nog meer. In tegenstelling tot de meeste van zijn directe voorgangers speelde Benedictus een grote rol op het Europees toneel. In 1741 droeg Voltaire zijn toneelstuk Dweepzucht of Mohammed de profeet op aan de paus en de twee mannen correspondeerden over Vergilius' antwoord op de vraag of de klinker in het Latijnse woord hic lang of kort moest zijn. In 1745 creëerde Benedictus een academie van vijfentwintig vooraanstaande geleerden uit de pauselijke staten, die bekend werden als de Benedettini. Laura Maria Bassi (1711-1778) was een van hen; ze werd op haar eenentwintigste als eerste vrouw benoemd tot docente in de anatomie (aan de universiteit van Bologna) en ze was een van de eerste docenten in de newtoniaanse fysica in Italië. Niet iedereen was overtuigd van Benedictus' verdiensten. De klassieke kunsthistoricus Johann Winckelmann, die in Rome woonde vanaf 1748 en in 1768 werd vermoord, noemde hem een pias; hij was berucht om zijn obscene taalgebruik en men zei dat hij 'beter grenadier dan paus had kunnen worden'.29


  Benedictus probeerde de wrijving te verminderen die in vroegere decennia zo menige diplomatieke uitwisseling tussen het pausdom en de katholieke machten had gekenmerkt, door met bijna alle machten over nieuwe concordaten te onderhandelen. Zo waarborgde hij dat de betrekkingen tussen kerk en staat op overeenkomsten waren gebaseerd. Evenals in het concordaat met Spanje van 1737 werden de meeste concessies gedaan aan pauselijke zijde en sommige concessies van de kant van de monarchieën werden nooit geheel nagekomen. Een andere hervorming was de radicale herschrijving van de Index. Deze was tot dan toe geordend naar de doopnamen van de veroordeelde auteurs en zat vol fouten. De Latijnse vertaling van Thomas Hobbes' The Levia- than uit 1651 (waarvan het laatste deel gewijd was aan de vraag hoe de Roomse kerk vergeleken kon worden met het koninkrijk der elfen) maakte er bijvoorbeeld wel deel van uit en het Engelse origineel niet. De naam van de auteur was bovendien gespeld als Thomas Gobes.3° De lijst werd gesnoeid en onder andere Copernicus werd er eindelijk van verwijderd. Benedictus schafte ook een aantal obstakels af in de canonieke wet die het katholieken verbood met niet-katholieken te trouwen. In 1747 benoemde hij de jongste zoon van Jacobus vin en iii, de troonpretendent uit het huis Stuart, tot kardinaal en bracht daarmee onherstelbare schade toe aan de jacobitische zaak die in de Engelse publieke opinie in direct verband werd gebracht met de katholieke kerk.31 Kardinaal Henry Stuart (1725-1807) werd het langst dienende lid van het college. Hoe nuttig deze overeenkomsten en hervormingen ook waren, de vlaag van diplomatieke activiteit tijdens Benedictus' pontificaat was een teken te meer van de ongerustheid waarmee het pausdom in toenemende mate de katholieke staten bezag. Die ongerustheid werd gevoed door de nauw verhulde dreiging die sommige staten hanteerden: als ze hun zin niet kregen, dan kon dat tot een schisma leiden naar het vaak aangehaalde voorbeeld van koning Henry vin van Engeland.


  


  'Ik heb mijn rechterhand afgehakt'


  


  Vele eeuwen lang was het pausdom ertoe in staat geweest de wereldlijke machten tegen elkaar uit te spelen die het konden verdedigen of bedreigen. Zo waren de Franse en Habsburgse rijken lang eikaars tegenwicht geweest. Rond 1735 stonden vier koninkrijken - Spanje, Frankrijk, Napels en Sicilië onder bestuur van drie verschillende takken van een enkele dynastie, de Bourbons, die een sterker gevoel van familie-eenheid koesterden en vaker samen optraden dan de Habsburgers dat deden. Tegen het midden van de achttiende eeuw voegde de opkomst van het koninkrijk Pruisen een nieuwe term toe aan de diplomatieke vergelijkingen. Een van de vele grotere Europese conflicten, de Oostenrijkse successieoorlog (1740-1748), onthulde het Pruisisch vermogen om het bij een wedstrijd om de dominantie in de kleinere staten van Noord-Duitsland tegen de Habsburgse keizers op te nemen. Ten gevolge daarvan was het Roomse Rijk na 1748 minder genegen tot ruzie met de Bourbons, uit angst dat die zich met Pruisen tegen het Roomse Rijk zouden verenigen. Rome had dus geen machtige vrienden om haar te helpen toen de Bourbon-staten haar wilden tiranniseren. Dit is de feitelijke diplomatieke achtergrond van het pauselijk verbod van de Sociëteit van Jezus in 1773.


  De jezuïeten leden al onder wantrouwen tegenover hun beweegredenen. Werken van ontgoochelde voormalige jezuïeten schilderden hen in lugubere tinten af als fabelachtig rijk, of als verstokte samenzweerders, en hun rol van biechtvaders en onderwijzers op scholen en colleges in heel katholiek Europa droeg bij aan de angst voor de mistige maar kwaadwillende invloed die ze gedacht werden uit te oefenen. Voeg daaraan hun loyaliteit jegens hun generaal, 'de zwarte paus' toe, en er ligt materiaal voor samenzweringstheorieën: een geheime kerk binnen de kerk. Terwijl deze vage en slechtgefundeerde waarnemingen voedsel gaven aan een wijdverbreid maar volstrekt niet algemeen vooroordeel, werden de politieke tegenstanders van de jezuïeten geïnspireerd door praktische doeleinden. Het eerste slagveld was het koninkrijk Portugal, dat de hele achttiende eeuw met groeiend respect door Rome was behandeld - dankzij zijn bezit van Bfazilië; aan de zuidwestelijke grens daarvan hadden jezuïtische missionarissen grote reservaten gesticht, bekend als de Reducties, voor sommige van de inheemse volkeren van de door Spanje geregeerde regio Paraguay. Zowel kolonisten als slavenhandelaren werden daar buitengesloten, waarmee de jezuïeten invloedrijke vijanden maakten.


  Een verdrag tussen Spanje en Portugal paste de grens tussen Paraguay en Brazilië aan. Zeven van de dertig Reducties moesten daarom worden verplaatst. De jezuïtische vaderen protesteerden en zeiden dat dat praktisch on-mogelijk was en toen plaatselijke opstanden tegen de Portugezen in 1752 tot een wrede oorlog leidden, kregen de jezuïeten er de schuld van die te hebben aangesticht. In 1758 werd de eerste formele stap naar hun opheffing gezet. De Portugese ambassadeur in Rome vertelde de sukkelende Benedictus xiv dat de jezuïeten ofwel moesten worden hervormd, ofwel moesten worden vernietigd. De paus stemde in met de benoeming van een onderzoekscommissie onder voorzitterschap van een Portugese kardinaal die nauwe banden met de regering in Lissabon onderhield.


  De dood van Benedictus in mei 1758 maakte een einde aan dit proces. Zijn opvolger Clemens xm (1758-1769) had les gehad van de jezuïeten en hoewel hij zelf geen lid was van de Sociëteit (geen enkele paus was ooit lid) was hij er een trouwe verdediger van. Als gevolg daarvan nam de Portugese regering in 1759 haar toevlucht tot andere maatregelen, confisqueerde alle jezuïtische eigendommen in het koninkrijk, verdreef de leden of zette ze gevangen onder beschuldiging van ophitsing tot oorlog in Paraguay en samenzwering om de koning te vermoorden. De inquisitie, die net als in Spanje door de staat werd bestuurd, werd eveneens op hen losgelaten. Een eerste zending van honderddrieëndertig Portugese jezuïeten kwam in oktober 1759 in de pauselijke staten aan; verscheidene honderden volgden in hun kielzog en nog eens vijfenveertig anderen werden zonder proces in de buurt van Lissabon negentien jaar opgesloten.


  Ware zij beperkt gebleven tot Portugal, dan zou de controverse over de jezuïeten wellicht geen verdere implicaties hebben gehad, maar al snel daarna kwamen zij elders om andere redenen onder vuur te liggen. De jezuïtische sociëteit in Frans West-Indië was vérgaand en in eerste instantie winstgevend bij de handel met moederland Frankrijk betrokken geraakt. Het verlies van een vloot aan de Engelsen bij het begin van de Zevenjarige Oorlog (17561763) veroorzaakte in 1756 echter het faillissement van hun agenten in Parijs met achterlating van een schuld van zo'n drie miljoen livres. De superieur van de Franse jezuïeten wees verantwoordelijkheid voor handel en wandel van de West-Indische afdeling van de hand, maar de tot in 1761 gerekte processen werden in zijn nadeel besloten, tegen welke tijd de schuld vanwege de rente was gestegen tot vijf miljoen livres.


  Dit bedrag lag ver buiten het bereik van de afdeling én van het hoofdkantoor van de Sociëteit en in april 1762 werd beslag gelegd op het Franse bezit van de jezuïeten, bij wijze van betaling van hun schuld. Dit werd begeleid door een bevel tot sluiting van hun scholen en kantoren en de verdrijving van de leden. Bijna drieduizend jezuïeten werden gedeporteerd naar Avignon, dat nog steeds pauselijk gebied was. Toen Clemens xm een breve uitvaardigde waarin de handelingen van het Parlement de Paris, het Franse Hooggerechtshof, werden beschreven als een vervolging, weigerden de Franse bisschoppen toestemming voor publicatie. De daaropvolgende bul die de paus uitvaardigde en die het vonnis van het Parlement nietig verklaarde, verhoogde de wrijving alleen maar en bracht geen verbetering in het lot van de verjaagde jezuïeten. Tegen die tijd waren anti-jezuïtische propaganda en vooroordelen in grote delen van West-Europa zo hevig geworden dat ze van bijna alles de schuld konden krijgen, wat hen tot handige zondebokken maakte voor willekeurig welke interne moeilijkheden die een regering ondervond. De voorbeelden van Frankrijk en Portugal lieten ook zien dat hun eigendommen straffeloos konden worden geconfisqueerd. Toen dus in 1766 in Madrid rellen uitbraken vanwege een poging van de Bourbon-regering om Franse kledingnormen aan de Spaanse bevolking op te leggen, kregen de jezuïeten onmiddellijk de schuld van het verzet en koning Karel 111 (1759-1788) beval hun verdrijving en de inbeslagname van hun bezit in februari 1767. In april werd een beroep van Clemens xm bij Karel m, wiens installatie als koning van Sicilië en Napels dertig jaar eerder door pauselijke tegenstand was vertraagd, onmiddellijk door de laatste verworpen. Met de verscheping van ten minste twintigduizend jezuïeten vanuit de Spaanse gebieden in Europa en Zuid-Amerika naar de pauselijke staten in het vooruitzicht, liet de paus op advies van de generaal van de jezuïeten aan de koning weten dat hij hen niet zou toelaten. Toen de eerste zendingen met verbannen jezuïeten in de buurt van Rome probeerden te landen bij Civitavecchia werden ze teruggestuurd. Hetzelfde gebeurde toen ze probeerden te landen op Corsica, dat door Genua werd bestuurd, en ze bleven op zee tot ze vijf maanden later toestemming kregen om aan land te gaan. Toen Corsica in mei 1768 aan Frankrijk werd gelaten, werden de jezuïtische vluchtelingen door de nieuwe Franse regering verscheept naar Genua en baanden ze zich in bemodderde toestand een weg naar de pauselijke staten.


  In de derde staat onder Bourbon-bestuur, het verenigd koninkrijk SiciliëNapels, werd de regering nog steeds gedomineerd door 's konings minister Bernardo Tanucci, die vijandig stond tegenover de jezuïeten en afwijzend tegenover Rome. Het excuus om het koninkrijk van de jezuïeten te bevrijden was hier nog buitenissiger. Ze kregen in 1767 de schuld van het veroorzaken van een uitbarsting van de Vesuvius en werden het land uitgezet. Clemens xm bleef onwrikbaar in zijn steun aan de jezuïeten en vaardigde in januari 1765 een bul uit waarin hij zijn vertrouwen in hen uitsprak. Men verwachtte echter niet dat hij lang zou leven en de Bourbon-machten gingen ervan uit dat op het volgende conclaaf een paus zou worden gekozen die ertoe kon worden overgehaald de Sociëteit te verbieden. Toen deed zich een incident voor, dat de toch al hoge spanning tussen Rome en de katholieke monarchieën nog verder opvoerde. Op 16 januari 1768 verbood de hertog van Parma, die van Bourbonse familie was, de geestelijkheid in het hertogdom nog langer wettelijke appèls aan Rome te richten. Parma was na 1714 verschillende malen heen en weer geschoven tussen de Bourbons en de Habsburgers en het pausdom had het verlies van zijn soevereiniteit over Parma nooit erkend. Daarom was deze actie van de vorst met betrekking tot wat Clemens xi 11 beschouwde als 'ons hertogdom' een zware belediging. Twee weken later vaardigde hij een bul uit die het edict van de hertog nietig verklaarde en hij dreigde met excommunicatie van elke onderdaan van de hertog die het edict poogde te verwezenlijken. De ambassadeur van Frankrijk verklaarde onmiddellijk: 'De paus is een dwaas en zijn staatssecretaris [kardinaal Luig Maria Torreggiani] is een ezel.'32 Verlicht Europa was geschokt bij het vooruitzicht dat een kerkelijke potentaat de wetten van een burgerlijke souverein wettig zou verklaren. Voltaire bekritiseerde het hele idee dat het pausdom wereldlijke souvereiniteit zou hebben en Edward Gibbon, de auteur van The Decline and Fall of the Roman Empire, die Rome had bezocht op een rondreis door Italië in 1764-1765, legde trots vast dat hij 'was vertrokken zonder de voet van Rezzonico [Clemens xm] te kussen, die noch over de geest van zijn voorganger Lambertini, noch over de deugden van zijn opvolger Ganganelli beschikte'.33


  Toen Clemens in oktober 1768 weigerde de eis van alle Bourbon-staten in te willigen dat hij zijn bul in zou trekken, ondernamen zij actie om hem ertoe te dwingen. Frankrijk viel Avignon en de Comtat Venaisson binnen, terwijl Napels Benevento annexeerde en dreigde nog meer van de pauselijke staten af te knabbelen en ze te versnipperen. De drie monarchieën eisten in januari 1769dat de Sociëteit van Jezus werd ontbonden. Op 2 februari stierf de paus. De En-gelse minister van het door de Habsburgers bestuurde groothertogdom Florence, sir Horace Mann, schreef aan Horace Walpole, graaf van Orford, De dood van de paus, zo a propos, zou wel eens een halt kunnen toeroepen aan de ongerieflijkheden, die nog steeds moesten worden begrepen vanuit de volharding waarmee hij stond achter wat hij deed met betrekking tot Parma en waarmee hij de jezuïeten beschermde in het gezicht van de Bourbonse hoven, die de onvoorwaardelijke opheffing van de Sociëteit hadden geëist... Kortom, niets anders dan zijn dood kon een nieuw systeem aan dat hof voortbrengen, overeenkomstig met de tijdgeest, en de aardse bezittingen van die staat redden van de ondergang. Alles hing af van het conclaaf. Verdedigers van de jezuïeten probeerden er een verkiezing doorheen te jagen voor de buitenlandse kardinalen er waren, om zich van een paus te verzekeren 'die hun belangen zou zijn toegewijd', maar ze werden gewaarschuwd door de Franse ambassadeur dat 'als zij op eigen houtje een eigen paus kozen, dan er ook op eigen houtje plezier van zouden hebben - waarmee hij hun te verstaan gaf dat zo'n onderneming gegarandeerd op een schisma zou uitlopen'.35 Met dat dreigement onder de neus hadden de heersende kardinalen geen andere optie dan verscheidene weken te wachten op de aankomst van de kardinalen uit de Bourbonse koninkrijken. In de tussentijd moesten zij het protocol naleven dat vereiste dat er tweemaal per dag op het conclaaf werd gestemd en ervoor zorgen dat de stemming niet doorslaggevend was. Zoals sir Horace Mann in een andere brief aan Horace Walpole opmerkte: 'Ik heb groot medelijden met die arme oude kardinalen die zo lang opgesloten moeten zitten en twee keer per dag moeten doen alsof ze een paus kiezen, terwijl hun enige zorg moet zijn dat ze er niet per ongeluk toch een kiezen.'36 Op n mei schreef Walpole zelf dat het conclaaf misschien wel de 'laatste paus' zou kiezen, erop vooruitlopend dat het instituut zelf geheel vernietigd zou worden door de ruzie over de jezuïeten.37


  Op 19 mei werd een nieuwe paus gekozen.


  Clemens xiv (1769-1774), voorheen kardinaal Lorenzo Ganganelli, was een franciscaan en een vooraanstaand theoloog, die tweemaal had geweigerd tot generaal van zijn orde te worden gekozen en zich een vriend van de jezuïeten had betoond; hij had ook een van zijn werken opgedragen ter herinnering aan hun stichter, Sint-Ignatius van Loyola. Op het conclaaf, waar zijn kansen aanvankelijk niet hoog werden ingeschat, maakte hij echter duidelijk dat hij de opheffing van de jezuïeten niet als onmogelijk beschouwde. Waar zo veel andere kardinalen een veto kregen of als ongeschikt werden gezien, was zijn bereidheid de mogelijkheid te overwegen reeds genoeg om hem te kiezen. De nieuwe paus verzekerde de Bourbonse koninkrijken dat hij de jezuïtische kwestie zou aanpakken en voor het jaar ten einde was opnieuw diplomatieke relaties met Portugal zou aanknopen. Hijzelf en zijn nieuwe staatssecretaris, kardinaal Lazaro Opizio Pallavicino (1719-1785), die als nuntius in Madrid goede relaties met het Spaanse hof had gehad, hoopten echter dat dergelijke gebaren en enig traineren zouden volstaan om te voorkomen dat de zaak moest worden geforceerd. Bovendien was volstrekt niet duidelijk of de vernietiging van de jezuïeten zou worden aanvaard door de vrome Habsburgse keizerin Maria Theresa (1740-1780), die samen met haar zoon Jozef n (1765-1790) regeerde. In 1770 liet zij echter weten dat haar houding ter zake neutraal was en onder onophoudelijke druk van de Bourbonse monarchieën werd een besluit over opheffing onvermijdelijk. Een protestantse godgeleerde herinnerde zich vrolijk voorspellingen hoe 'God ten slotte zijn wet zal rechtvaardigen door deze sociëteit te beëindigen, zelfs door de handen van degenen die haar het meest hebben geholpen en gebruik van haar hebben gemaakt; dus ten slotte wordt zij door alle naties gehaat'.38 Verlichtingsdenkers haastten zich de paus te feliciteren, hoewel hij zelf zou hebben gezegd: 'Ik heb mijn rechterhand afgehakt', door de opheffing te bevelen.39


  Op 21 juli 1773 vaardigde Clemens xiv in de basiliek van Santa Maria Maggiore de bul Dominus ac Redemptor Noster (Onze Heer en Verlosser) uit, waarin de Sociëteit van Jezus werd opgeheven. In een tweede decreet van 6 augustus benoemde hij een commissie van kardinalen onder de venijnig antijezuïtische Mario Marefusco om op de gang van zaken toe te zien. Dominus ac Redemptor Noster, een lang en tamelijk onsamenhangend document, werd snel vertaald in het Frans, Duits en Engels. Het wijdt veel aandacht aan historische voorbeelden van de manieren waarop eerdere pausen allerlei andere orden hadden opgeheven.40 Wat verbaast is het gebrek aan alles wat zelfs maar lijkt op een enigszins beredeneerde rechtvaardiging voor de actie die werd ondernomen. De hoofdbedoeling van de bul is het gezag te onderstrepen waarmee de paus de stap zette en elke vorm van kritiek te voorkomen. Er wordt gewag gemaakt van het gebrek aan reactie op eerdere waarschuwingen aan het adres van de jezuïeten, maar het karakter van hun veronderstelde overtredingen wordt geheel in het duister gehouden en elke vorm van discussie over het pauselijk decreet, in druk of in conversatie, was strikt verboden. Geruchten waren er in overvloed. Er werd gezegd dat de jezuïtische generaal Lorenzo Ricci (1703-1775) zijn volgelingen had bevolen de bul te negeren omdat de verkiezing van de paus simonitisch was geweest en Clemens daarom geen echte paus was. Hoewel werd ontdekt dat iemand anders achter het gerucht zat, werd Ricci gevangengezet in het Castel Sant'Angelo, waar hij stierf. Inquisiteurs die de jezuïtische archieven doorzochten, zouden ook een document hebben gevonden dat bewees dat de Sociëteit achter het Gunpowder Plot van 1605 had gezeten, dat tot doel had de Engelse Houses of Parliament op te blazen, en de Engelse regering beval haar man in Rome een kopie te bemachtigen.41


  Clemens xiv zelf ontwikkelde een obsessieve angst dat er jezuïtische plannen werden gesmeed om hem te vermoorden, trok zich steeds meer terug en liet toe dat de pauselijke regering werd gedomineerd door wat een keizerlijke ambassadeur noemde 'een kleine bende incompetente en gewetenloze gunstelingen', waardoor het pausdom nog dieper in de schulden werd gestort.42


  Een symptoom van Clemens' toenemende geslotenheid was de voorheen ongekende manier waarop hij zo veel kardinalen in pectore benoemde en hun namen pas enkele jaren later onthulde. Deze werkwijze werd vaker gehanteerd als er te weinig speelruimte was in de pauselijke financiën om een nieuwe kardinaal het stipendium te betalen dat hem toekwam, maar ze kon ook worden gebruikt om de loyaliteit van de in het geheim benoemde persoon te verzekeren. Bij zijn laatste consistorie in april 1773 hield Clemens xiv elf van de dertien namen van nieuwe kardinalen geheim. Daar hij stierf zonder ze te hebben onthuld, werden de benoemingen officieel niet erkend. Dankzij zijn onderdrukking van de jezuïeten werd Clemens gevierd door niet-katholiek Europa en zou hij later bekend worden als de protestantse paus. Na zijn dood werden een anonieme biografie en twee delen met brieven (sommige mogelijk vervalst) uitstekend verkocht en snel vertaald in het Engels en Frans. Hij stierf plotseling en op het toppunt van zijn roem in september 1774. Het gerucht ging dat zijn chocolade was vergiftigd door voormalige jezuïeten, een geloof dat aan kracht won door de snelle ontbinding van zijn lichaam.


  Tijdens het daaropvolgende conclaaf maakte een Venetiaanse waarnemer een humoristische lijst van de ondeugden van de verschillende volkeren en vorsten van Europa. Hij bekritiseerde de Engelsen omdat ze 'tegen iedereen vochten' en de Nederlanders omdat ze 'alles kochten'. Over de pausen zei hij dat ze 'overal bang voor waren'.43 Toont de kwestie rond de jezuïeten aan dat er een kern van waarheid in die opmerking schuilt - niemand kon in die tijd zien aankomen dat er voor het pausdom nog veel meer redenen om bang te zijn in het verschiet lagen.
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  De laatste grootsheid die aanItalië is voorbehouden


  (1774-1878)


  


  Het tijdperk van revolutie


  


  Begin 1799 was het twijfelachtig of het pausdom het eind van het jaar zou halen. Rome was sinds het de februari ervoor was bezet door Franse troepen een republiek, en de tachtigjarige Pius vi zat gevangen in Frankrijk, waar hij in augustus stierf. De kardinalen waren uiteengedreven en er was nauwelijks hoop dat ze terug zouden mogen naar Rome om een conclaaf te houden. Sommige contemporaine verslaggevers beschouwden het pausdom als een anachronisme, als een instituut dat zijn nut had gehad. In Frankrijk zelf was het gehele christelijk geloof vogelvrij verklaard en er kon niet veel hulp worden verwacht van katholieke machthebbers. Spanje was militair niet in de positie in te grijpen en het rijk was net verslagen door een Frans leger dat werd aangevoerd door de nieuwe eerste consul, Napoleon Bonaparte. Een vierendertigjarige monnik genaamd Mauro Cappellari publiceerde datzelfde jaar een boek: Zegepraal des Heiligen Stoels en der kerk, over de aan- vallen der met hunne eigene wapenen bestreden en geslagen neologen, 1 waarin een nieuwe, systematische presentatie werd gegeven van argumenten vóór pauselijke onfeilbaarheid, de overtuiging dat de uitspraken van een paus aangaande kwesties van doctrine en gedragscode per definitie niet fout konden zijn. Het was voor een pausdom waarvan het gehele bestaansrecht op de tocht stond niet bepaald het moment om meer autoriteit op te eisen, maar Cappellari zou iets meer dan dertig jaar later verkozen worden tot paus Gregorius xvi (1831-1846), en veertig jaar daarna zou de doctrine van pauselijke onfeilbaarheid worden verkondigd tijdens het grootste oecumenische concilie sinds dat van Trente. In de tussenliggende decennia namen het pausdom en de katholieke kerk veel van de kenmerken aan die hen tot op de dag van vandaag karakteriseren.


  De onderdrukking van de jezuïeten was niet geëindigd met de pogingen van de katholieke monarchie om het pausdom tot een ornamentele functie te reduceren. Er kwam met name druk uit Wenen, waar Jozef n absoluut heerste sinds de dood van zijn vrome moeder, Maria Theresia, in 1780. Als soeverein die vastberaden was rationeel en verlicht te regeren, stelde Jozef voor om alle instituties en praktijken uit de weg te ruimen die in de weg stonden van zijn efficiënte bestuur van het rijk. De kerk was een vanzelfsprekend doelwit voor een dergelijke verandering, en de keizer legde hervormingen op - zoals het instellen van een nieuwe parochiestructuur - zonder eerst met Rome te overleggen. Alle kloosters werden onder de jurisdictie van de plaatselijke bisschop geplaatst, ongeacht pauselijke toezeggingen op immuniteit, en enkele religieuze ordes werden bij keizerlijk decreet verboden. De keizer vaardigde in oktober 1781 een edict van religieuze tolerantie uit, dat de ontsteltenis die er in Rome al was vanwege het feit dat wetenschap en landbouw onderdeel waren geworden van het curriculum van de nieuwe staats seminaries, die de diocesane seminaries vervingen, alleen maar vergrootte.


  Van invloed op de ideeën van de keizer was een verhandeling uit 1763 van de Duitse bisschop Johann Nikolaus von Hontheim (1701-1790), die onder het pseudoniem Justinus Febronius pleitte tegen autoriteit van de paus in de seculiere sfeer.2 Hontheim, een vooraanstaand antiquair, dankte zijn ideeën aan de meer rigoureuze en sceptische wetenschap van die tijd, die met name tot uitdrukking kwam in het werk van Ludovico Muratori in Italië, Edward Gibbon in Engeland en Lenain de Tillemont in Frankrijk, waarin de zekerheden waarop het beeld dat het pausdom van zijn eigen verleden uitdroeg, werden aangevochten. Hontheim spoorde Clemens xm, aan wie zijn boek was opgedragen, aan de niet-historische aanspraak die het episcopaat op absolute autoriteit deed op te geven en terug te keren naar een eerdere en meer collegiale vorm van primaatschap, die een einde zou kunnen maken aan het schisma met de protestantse kerken. In die nieuwe vorm zou niet alleen de superioriteit van algemene kerkraden moeten worden erkend, maar hij zou tevens van toepassing zijn op de rechten van seculiere prinsen, die hun eigen nationale kerken op advies van hun bisschoppen zouden mogen hervormen. Hontheim beargumenteerde ook dat de paus volgens de definitie van de doctrine niet onfeilbaar kon zijn en dat Rome niet per definitie de episcopale stoel hoefde te zijn. Hoewel hij in 1778 werd gedwongen zijn ideeën te herroepen, vond zijn model voor de relatie tussen kerk en staat - dat 'febronianisme'werd genoemd - erg veel aanhang in verlichte kringen.


  De aanpassing van de keizer op de ideeën van Hontheim - die bekend werd als 'jozefisme' - werd ook opgelegd aan territoria van het huis Habsburg in Noord-Italië, die werden geregeerd door de broer van Jozef 11, Leopold, groothertog van Toscane. Leopold stuurde in januari 1786 een circulaire naar alle Toscaanse bisschoppen, waarin hij zevenenvijftig hervormingsvoorstellen deed die tot doel hadden de episcopale autoriteit ten koste van de pauselijke autoriteit te vergroten. Zo stelde hij voor regelmatig diocesane synodes te houden, de kloosterlijke privileges te beperken en legendarische heiligverklaringen te herroepen.


  Het programma werd enthousiast aangenomen door Scipione de' Ricci, bisschop van Pistoia en Prato (1780-1790), die in september 1786 een diocesane synode bijeenriep waarin hij zijn 246 clerici aanspoorde vrijuit te spreken.5 Ze besloten, sterk onder invloed van jansenistische en febronianistische ideeën, onder andere dat de kerk geen seculiere autoriteit mocht uitoefenen, niet het recht had nieuwe dogma's te introduceren en alleen onschendbaar kon zijn in zoverre ze zich aan de Heilige Schrift en traditie confirmeerde. Hoewel de beperking van het pauselijke primaatschap tot de puur spirituele sfeer niet specifiek werd geëist, werd ze door deze decreten wel geïmpliceerd.


  De clerus van Pistoia toonde zich ook vijandig ten opzichte van nieuwe en'enthousiaste' vormen van vroomheid, zoals de cultus van het Heilig-Hartverering. De clerici wilden dat afbeeldingen van de heiligen werden vervangen door die van bijbelse taferelen en dat het aantal heiligenfeestdagen werd gereduceerd. Ze waren het erover eens dat leken moesten worden aangespoord de bijbel te lezen en raadden gebruik van de jansenistische Réflexions morales (morele overwegingen) van Pasquier Quesnel uit 1693 aan, ondanks het feit dat de paus erin werd veroordeeld, en eisten een liturgie in begrijpelijke landstaal voor parochieleden. Radicaler waren de plannen voor religieuze ordes binnen het bisdom, die allemaal moesten worden samengesmolten tot één geheel met een enkele kloosterlijke regelgeving. Geen stad mocht meer dan één klooster hebben. Het onderscheid tussen koormonniken en lekenbroeders (de vaak ongeletterde leden van de gemeente die het zware werk deden) moest worden afgeschaft en geen monnik zou nog permanente geloftes afleggen, zodat hij op elk gewenst moment de orde kon verlaten. Nonnen mochten die geloftes nog wel afleggen, maar op zijn vroegst als ze veertig waren.


  Elders in de territoria van het huis Habsburg verzetten zelfs de leden van de hogere clerus zich tegen pauselijke bemoeienis met hun zaken. De Duitse aartsbisschoppen vormden in 1786 een front dat weigerde toe te staan dat er in München, de hoofdstad van het koninkrijk Beieren, een nieuwe pauselijke nuntiatuur zou worden gevestigd. De autoriteit van nuntii, als pauselijk vertegenwoordigers met zowel precedentie als autoriteit over vaak lang gevestigde regionale aartsbisdommen, werd verfoeid. Met Frankrijk toegenegen aan het gallicanisme en de andere monarchen van het huis Bourbon die het pauselijk toezicht over hun nationale kerken al beperkten, dreigden de hervormingen van het huis Habsburg de paus te reduceren tot weinig meer dan de spirituele stroman van het katholicisme, of in de gevleugelde woorden van Frederik de Grote de 'Grote Lama van het Vaticaan'4 De nieuwe paus, Pius vi, bezocht in 1782 Wenen in de hoop dat persoonlijke tussenkomst ertoe zou leiden dat de keizer van gedachten zou veranderen. Hij was geschokt toen de keizerlijk kanselier hem de hand schudde in plaats van die te kussen. De kanselier vertelde na vertrek van de paus dat hij een blauw oog was geslagen.


  


  Pius VI


  


  Het zou hoe dan ook moeilijk zijn een geschikte opvolger voor Clemens xiv te vinden, en het conclaaf van 1174/5 had er bijna vijf maanden voor nodig om het eens te worden over Giovanni Angelo Braschi, die de naam Pius vi (1775-1799) aannam. Hij was met zijn achtenvijftig jaar jonger en fitter dan de meesten van zijn voorgangers, en als voormalig secretaris van Benedictus xiv en thesaurier onder Clemens xm had hij ervaring opgedaan met zowel curiale administratie als politiek. Hij brak met de lange traditie van pausen die uit eerbetoon de naam Benedictus, Clemens of Innocentiüs aannamen, en koos in plaats daarvan die van de laatste pauselijke heilige, Pius v, waarmee hij een verschuiving in waarden inluidde. j Zijn persoonlijke reputatie bij historici houdt echter niet over. Dat is ten dele te wijten aan de opmerkingen van een Schotse arts en romancier, John Moofe, die in Rome aanwezig was toen de paus het Heilig Jaar 1775 inhuldigde, en wiens ironische boek Society and Manners in Italy with Anecdotes Rela- tingto some Eminent Characters (Maatschappij en zeden in Italië, met anekdotes over enkele eminente inwoners) veel werd gelezen in de jaren voorafgaand aan de Franse Revolutie. Hij deelde het beeld dat gemeengoed was in de protestantse wereld, dat Clemens xiv 'een man was van matigheid, gezond verstand en eenvoudige manieren die niet zonder terughoudendheid en tekenen van walging de opzichtige parade die bij zijn functie hoorde kon uitvoeren'.'


  Over Pius vi was hij echter van mening dat die gekozen was als standvastige gelovige in alle aspecten van de katholieke kerk en een strikte en nauwgezette waarnemer van alle geboden en al het ceremonieel ervan. Aangezien zijn pretenties aangaande familie, fortuin en connecties bescheidener waren dan die van de meeste van zijn broederkardinalen, is het waarschijnlijker dat hij zijn promotie aan deze karaktereigenschap dankte, die van hem iemand maakte die goed in staat was het misbruik recht te zetten waaraan geen enkele aandacht was besteed door de voormalige paus; tijdens wiens ambtsperiode wordt gezegd dat vrijdenkerij oogluikend werd toegestaan en protestantisme in het algemeen met minder afschuw werd gadegeslagen.6


  Moores commentaar op het verschijnen van Pius tijdens de kerstliturgie in de Sint-Pieter ligt ten grondslag aan elke moderne verwijzing naar de ijdelheid van deze paus: Zijne Heiligheid handelde de gehele ceremonie met een behendigheid en flexibiliteit van lichaam die zeer zelden wordt gezien bij iemand die de tiara draagt; over het algemeen zijn dat mannen die gebogen gaan onder het gewicht van jaren en ziekte... De huidige Heiligheid is zich niet onbewust van de charme waarmee hij is behept en staat niet onverschillig jegens de externe accessoires die erediensten omringen.7


  Minder cynisch is wellicht de observatie van dokter Moore dat de nieuwe paus werd verkozen in reactie op het beleid van zijn voorgangers. Hoewel de pausen tijdens een groot deel van de achttiende eeuw onder druk hadden gestaan van en waren geïntimideerd door katholieke lekenregeerders en zich heel wat aan hen hadden moeten aanpassen, ontstond er in de laatste decennia een tegenstroom. Er waren de gehele eeuw bepaalde kardinalen, zeianti (zeloten), die geloofden dat de spirituele waarden van de kerk nooit mochten worden aangetast. Ze wantrouwden hun broeders, de politicanti, die het onderhouden van een goede relatie met de seculiere leiders als prioriteit zagen. De mening van de zeianti werd door veel leken gedeeld. De achttiende eeuw zien als een tijdperk van rede is er door de ogen van een kleine hoeveelheid filosofen, historici en andere denkers naar kijken. Het was ook een periode die werd gekenmerkt door emotionele - hoewel theatrale - vroomheid, die tot uiting kwam in de muziek en religieuze kunst. Nieuwe manieren van godsvrucht, zoals het volgen van de kruiswegstaties en verering van het Heilig Hart, waren wijdverbreid, ondanks minachting daarvan door verlichte clerici, en populair enthousiasme leidde tot de canonisatie van vele nieuwe heiligen.


  In hoeverre bisschop Ricci van Pistoia en andere klerikale 'rationalisten'er een ander idee op nahielden dan vele leken, vooral op het platteland, is te zien in de manier waarop Ricci zelf uit de gratie viel. Een synode van alle Toscaanse bisschoppen in april 1787 verwierp de decreten van zijn synode, met maar drie stemmen vóór. Zijn positie in zijn eigen bisdom werd onhoudbaar, aangezien Pistoia al muitte vanwege Ricci's pogingen de dominicaanse kerk daar te moderniseren door het lichaam van een veertiende-eeuwse monnik, die plaatselijk als heilige werd vereerd, weg te laten halen omdat hij volhield dat het geen echt reliek was. Toen kwam in 1787 Prato in opstand, naar aanleiding van een gerucht dat de ronde deed, dat Ricci van plan was het altaar te vernietigen waarin de gordel van Maria, een vereerd reliek, werd bewaard. Terwijl boeren de stad binnenstroomden, werd het bisschoppelijk paleis geplunderd, het staatsseminarie onder de voet gelopen, en de orde moest worden hersteld door het leger. Ricci deed afstand van zijn ambt toen zijn beschermheer, groothertog Leopold, in 1790 uit Toscane vertrok om keizer te worden.


  Ondanks plannen van hervormers om de kloosterordes te rationaliseren vond er in deze eeuw in veel van de grote kloosters in katholiek Europa een ui390 terlijke transformatie plaats waarbij de middeleeuwse kerken en kloostergebouwen met de grond gelijk werden gemaakt en werden vervangen door overdadigere rococopanden en vanaf de jaren 1770 door neoclassicistische panden. Tijdens het laatste kwart van de eeuw werden in Rome voor Pius vi vele grootschalige projecten uitgevoerd, waaronder het afmaken van het werk aan de Sint-Pieter, dat onder meer een enorme nieuwe sacristie en kanunnikenwoning behelsde. Er was een hernieuwde interesse in het verleden van de stad en in de Oudheid in het algemeen, en welgestelde aristocraten en anderen die hun grand tour (een rondreis door Europa) maakten, kochten beeldhouwwerken uit de Klassieke Oudheid en ander antiek - dat soms pas net was nagemaakt - om mee naar huis te nemen. Er verdween zoveel van het erfgoed van Rome dat Pius vi opgravingen en het verwijderen van antieke beeldhouwwerken zonder dat daar toestemming voor was gevraagd verbood. In plaats daarvan stimuleerde hij een project dat door zijn voorganger was geïnitieerd, het vormen van een pauselijke collectie kunst uit de Klassieke Oudheid, om tentoon te stellen aan bepaalde bezoekers van het Vaticaans Paleis in een museum dat later het Pio-Clementino zou worden genoemd, waarvan de inhoud werd gecatalogiseerd in vier enorme banden van dubbelfolioformaat. Dit eerste pauselijk museum werd onder Gregorius xvi (18311846) uitgebreid met andere, die Egyptische en Etruskische kunst bevatten. Rome was zowel de beste bron voor schatten uit de Klassieke Oudheid als dat het uniek vroegchristelijk erfgoed bezat dat kon worden benut om de missie en autoriteit van het pausdom in moeilijke tijden te bevestigen. Opgravingen op heilige plaatsen waren dus van tweeërlei belang en de antiquarische interesse verbond zich aan de hoop de spirituele rijkdom van het verleden van de stad nieuw leven in te blazen. Opgravingen in de kerk van Santa Prassede, vlak bij de Santa Maria Maggiore, leidden in 1729 tot de ontdekking van relieken van meer dan tweeduizend lichamen waarvan men aannam dat het martelaren waren die daar door Paschalis i (817-824) naartoe waren overgebracht, evenals het lichaam van de 'Santo Papa' zelf, wiens tombe in het bijzijn van Benedictus xm werd geopend.8 Hoewel opgravingen in de Sint-Pieter nog veel dramatischere resultaten hadden kunnen hebben, was er geen paus die die onderneming aandurfde.9


  Dat men in het laatste deel van de eeuw andere ideeën begon te krijgen werd weerspiegeld in een nieuwe krant, de Giornale ecclesiastico di Roma, die in juli 1785 werd opgericht en die geheel was gewijd aan het verdedigen van traditionele katholieke waarden en pauselijke autoriteit. De Franse Revolutie van 1789 was voor de resterende katholieke monarchieën veel bedreigender dan de veronderstelde samenzweringen van de jezuïeten of de archaïsche aard van het pausdom. Pius vi zette in augustus 1794 met zijn bul Auctorem Fidei (Auteur van ons geloof) de aanval in, waarin hij de decreten van de synode van Pistoia verwierp. Ontwikkelingen in Frankrijk waren echter al bedreigender voor Rome gebleken dan het 'verlichte despotisme' van Jozef 11. De revolutionaire assemblee richtte zijn aandacht in 1790 op hervorming binnen de kerk en stemde voor de Civiele Constitutie van de Clerus, die staatsambtenaren met salaris van alle Franse geestelijken maakte. Pius vi reageerde er pas op in maart 1791, toen de Franse clerici een eed van trouw moesten afleggen. Hij dreigde dat priesters die de eed zouden zweren uit hun ambt zouden worden ontheven, en veroordeelde zowel de Civiele Constitutie van de Clerus als de Verklaring van de Rechten van de Mens uit 1789. Dit pauselijk decreet leidde ertoe dat de diplomatieke betrekkingen tussen Parijs en Rome werden opgeschort, en tot wat de permanente Franse confiscatie van Avignon en het Comtat Venaissin zou worden. Pius vi reageerde erop door de coalitie van monarchieën tegen de revolutionaire regering in Frankrijk en de Franse royalisten in de kerkelijke staten te steunen. Franse clerici, die waren opgeleid met gallicanisme en febronianisme, en die in sommige gevallen de idealen van de Revolutie steunden, hadden moeite te kiezen bij wie hun loyaliteit lag.


  Napoleon versloeg in 1796 bij de slag van Lodi de Oostenrijkers en bezette het hertogdom Milaan. Hoewel hij nauwelijks over eigen troepen beschikte, weigerde Pius vi zich terug te trekken, waarop het Franse leger de kerkelijke staten binnenviel, die zich al snel overgaven. Op 19 februari 1797 werd de Vrede van Tolentino getekend, waarbij het pausdom een grote schadeloosstelling moest betalen en een aantal waardevolle manuscripten en kunstwerken aan de overwinnaar moest overdragen. De meeste noordelijke delen van de kerkelijke staten, die bekendstonden als Legaties omdat ze werden geregeerd door pauselijke legaten, werden overgedragen aan de nieuwe Cisalpijnse Republiek, met als hoofdstad Milaan, dat sinds kort onder Franse bescherming viel. Rome en het onmiddellijke achterland bleven onder pauselijk bewind, maar de situatie bleef gespannen nu de Franse troepen zo nabij waren. De dood van een Franse generaal tijdens een rel in Rome in februari 1798 was voor de Fransen het excuus dat ze nodig hadden om binnen te vallen. Er werd een Romeinse Republiek uitgeroepen, met enthousiaste steun van vele stadsbewoners, en Pius zelf werd afgezet als staatshoofd en naar Sardiniëverbannen. Hernieuwde oorlogvoering in Europa leidde ertoe dat hij in plaats van naar Sardinië naar Frankrijk werd gestuurd, waar hij op 29 augustus 1799 te Valence overleed.


  


  De pauselijke gevangene: Pius VII


  


  Tegen deze tijd, toen Napoleon zichzelf tot eerste consul had uitgeroepen, was de situatie in Frankrijk gewijzigd. Het leger van keizer Frans 11 (17921834) voerde in 1799 een tegenaanval uit en wist de hertogdommen van Habsburg kort te heroveren. Een van de laatste dingen die Pius vi als paus had gedaan, was dat hij toestemming had gegeven dat zijn opvolger buiten Rome zou worden verkozen, dus hielden de kardinalen in december een conclaaf in Venetië. Aangezien de stad sinds 1797 in handen van de Habsburgers was, werd er druk op hen uitgeoefend een paus te kiezen die de goedkeuring van Wenen zou wegdragen, maar zelantikardinalen waren bang voor permanent verlies van de noordelijke kerkelijke staten, die net door Frans 11 waren bezet* Voortbestaan van de kerkelijke staten, zoals ze nu werden genoemd, was in hun ogen de enige garantie voor politieke en economische onafhankelijkheid van het pausdom. Ze ondervonden tegenstand van kardinalen die de keizerlijke belangen steunden en van anderen met liberale overtuigingen, die vonden dat enige inschikkelijkheid nodig was ten opzichte van de revolutionaire idealen die door de Fransen in Italië waren uitgedragen. Het resultaat was een langdurig conclaaf, dat uiteindelijk een kandidaat voordroeg die voor alle partijen acceptabel was, de achtenvijftigjarige monnik Barnaba Chiaramonti, voormalig biechtvader van Pius vi, die zichzelf in ere van hem Pius vu (1800-1823) noemde. Hij was zo klein dat geen van de pauselijke gewaden, die voordat het conclaaf plaatsvond waren klaargelegd, hem pasten, en zelfs de pontificale muiltjes moesten met stro worden opgevuld. De nieuwe paus hield er liberale ideeën op na. Als universitair docent te Parma was hij een van de zevenentwintig inwoners die intekenden voor de grote Encyclopédie v an Denis de Diderot, en hij las het filosofische en historische werk van John Locke, Muratori en De Tillemont. Zijn voorkeuren leidden tot formele achterdocht toen hij in 1775 naar het College van San Anselmo in Rome werd overgeplaatst, en hij preekte in 1797, tijdens de hoogtijdagen van de revolutionaire dreiging uit Frankrijk, tot zijn congregatie:


  'Wees goede christenen en u zult uitmuntende democraten zijn.'


  De Habsburgers, wier eigen kandidaten waren afgewezen, waren geïrriteerd dat hij was gekozen en weigerden toe te staan dat hij werd gekroond in de kathedraal van Venetië. Ze waren er ook niet blij mee dat hij erop aandrong terug te keren naar Rome, waar de door de Fransen gesteunde republiek net was neergeslagen door de Bourbonse koning van Napels. Pius breidde er het aanzienlijk kleiner geworden Heilig College uit en nam in februari 1801 vierentwintig nieuwelingen aan. Maar hoewel hij achterdochtig was ten aanzien van de Habsburgers was hij geen vriend van het revolutionaire Frankrijk. Hij vergeleek in zijn eerste encycliek de recente acties tegen Pius vi met hoe Martinus 1 in de zevende eeuw door de keizer was behandeld, en prees de Franse bisschoppen die weigerden op de eisen van de staat in te gaan.


  Pius vu probeerde samen met zijn nieuwe staatssecretaris, kardinaal Ercole Consalvi (1757-1824), de regering van de kerkelijke staten te verbeteren, die economisch en administratief steeds verder achter gingen lopen op de rest van Italië, laat staan op andere delen van West-Europa. Toen Pius vi in 1774 de troon had bestegen, werd er gezegd dat hij 'een lege schatkist en een nauwelijks aanwezige handel overladen met een zwaar en onrechtvaardig belastingsysteem erfde'.10 Hij had stappen bedacht om de economie te stimuleren, waaronder het droogleggen van de Pontijnse Moerassen om meer landbouwgrond te creëren (hoewel dat plan niet werd uitgevoerd) en het ontwaarden van de munteenheid, dat echter enkel tot inflatie leidde. De regering in de kerkelijke staten bleef een klerikaal monopolie dat werd verfoeid door de plaatselijke aristocratie, van wie vele leden de republieken van 17961799 verwelkomden. De economische achterstand van de kerkelijke staten betekende dat er geen stedelijke middenklasse was behalve die van bepaalde beroepsgroepen als artsen en civiele advocaten.


  Pius vu verleende amnestie aan iedereen die politieke overtredingen had begaan tot de tijd van herstel van de pauselijke regering en er werden in Rome vier nieuwe congregaties samengesteld om toezicht te houden op de hervormingen, waaronder het herroepen van de gedevalueerde munteenheid van Pius vi en het uitgeven van een nieuwe munt met een correcte metallieke waarde, en het vrijmaken van de handel van tol. Enkele administratieve functies werden voor het eerst toegankelijk voor leken, wat ook gold voor bepaalde militaire rangen in het pauselijk leger. In mei 1801 werd in Rome ter bescherming van de paus de Nobelgarde opgericht, die bestond uit leden van de aristocratie, die de pauselijke vertrekken beveiligde en de paus begeleidde tijdens openbare ceremonies en zijn reizen. De garde werd in 1970 afgeschaft, waarna de Zwitserse Garde, die in 1800 opnieuw werd ingesteld door Pius vu, de enige pauselijke militaire eenheid bleef. Napoleon had na zijn overwinning bij Marengo op 14 juni 1800 de Oostenrijkers opnieuw uit Noord-Italië verdreven, en het was duidelijk dat het leger van de paus dat van Napoleon niet kon trotseren. De paus en de kerkelijke staten waren overgeleverd aan de genade van de overwinnaar, en er werd in 1801 in Frankrijk een concordaat ondertekend om te voorkomen dat er een nieuwe republiek zou worden opgedrongen. Hierin werd tot overeenstemming gekomen dat het katholicisme 'de religie van de meerderheid van het 394 Franse volk' was, en hun godsdienstvrijheid werd erin gegarandeerd, 'onderhevig aan regulatie door de politie'. Wat dat in de praktijk betekende werd niet duidelijk tot het concordaat in februari 1802 in Frankrijk werd ondertekend, samen met zevenenzeventig Organieke Artikelen, waaronder de verdere restricties dat pauselijke bullen en nuntii niet in Frankrijk zouden worden toegelaten zonder voorafgaande instemming van de staat. Een pauselijk protest hiertegen werd genegeerd.


  Andere stipulaties in het concordaat van 1801 moderniseerden voorwaarden die overeen waren gekomen tussen Leo x en Frans 1 in 1516, waaronder het recht van de seculiere leider om alle bisschoppen te benoemen, die vervolgens door de paus zouden worden bevestigd. De bisschoppen bleven verantwoordelijk voor het wijden van priesters, die moesten worden goedgekeurd doofde regering. Zowel bisschoppen als priesters werden ambtenaren met een salaris van de Franse staat. Goederen die al door de kerk waren geconfisqueerd hoefden niet te worden teruggegeven en er werd niets gezegd over herstel van het kloosterleven. Dat was vroeg in de Revolutie uitgeroeid, toen vele kloosters waren vernietigd en hun landerijen waren verkocht. De paus hielp ook met de reconstructie van de hiërarchie binnen de Franse kerk door de bisschoppen te verzoeken samen te werken. In dit proces werden achtenveertig van hen gevraagd afstand te doen van hun ambt, van wie er zevenendertig uit principiële gronden weigerden. Pius vii verklaarde hun zetels vacant. Hoewel de meesten zich bij zijn decreet neerlegden, scheidden anderen zich af en vormden een afgescheiden kerk die meerdere decennia standhield.


  Pius benoemde in 1803 als teken van goede wil vijf Franse kardinalen, onder wie Napoleons oom Joseph Fesch (1763-1839), die Pius er in 1804 toe overhaalde naar Parijs te reizen om de komende keizerlijke kroning bij te wonen, tegen advies van het Heilig College in, van wie vele leden ook vijandig stonden jegens de recente administratieve hervormingen die de paus had ingevoerd. De paus zegende de keizerlijke kroon, maar de nieuwe keizer plaatste hem op zijn eigen hoofd. Pius was wel in staat om Napoleon over te halen met keizerin Josephine te trouwen voordat hun keizerlijke kroning plaatsvond. Grotere druk op de band tussen Frankrijk en de paus ontstond toen Napoleon in februari 1806 op eigen houtje besloot een Saint Napoleon op de liturgische kalender te plaatsen, die hij vaststelde op 15 augustus, de dag van de Maria-Tenhemelopneming. Hij vroeg tevens leiders van joodse gemeenschappen in Europa naar Parijs te komen om een nieuwe sanhedrin te vormen, iets wat alleen de Messias kan doen. Hoewel dergelijke tentoonspreiding van beginnende megalomanie kunnen worden genegeerd, vormde Napoleon al snel een realistische bedreiging voor het pausdom. De Italiaanse Republiek (sinds 1802 de naam voor de Cisalpijnse Republiek) werd in 1805 een monarchie om in die hoedanigheid de kroon aan Napoleon te kunnen aanbieden. Dat hij zichzelf tot koning van Italië uitriep, rechtvaardigde de annexatie van het koninkrijk Napels in februari 1806, dat hij aan zijn broer Jozef schonk zonder verwijzing naar de pauselijke suzereiniteit die was erkend, hoewel alleen formeel, door het huis Bourbon.


  Napoleon bezette in oktober 1806 de haven van Ancona in de kerkelijke staten, zogezegd om het tegen de Engelsen en de Turken te beschermen. Hij had Pius vi 1 in antwoord op pauselijk protest eerder dat jaar medegedeeld dat'heel Italië onderworpen is aan mijn wetten. Ik zal de onafhankelijkheid van de Heilige Stoel nooit bedreigen... onder voorwaarde dat uwe Heiligheid in seculiere kwesties mij hetzelfde respect zal tonen als ik hem toon in spirituele zaken... Uwe Heiligheid is vorst van Rome, maar ik ben de keizer. Al mijn vijanden moeten die van u zijn.'11


  Hij schreef op dezelfde dag aan zijn afgezant in Rome, zijn oom kardinaal Fesch, om hem te instrueren ervoor te zorgen dat de Britse en Napolitaanse agenten uit het pauselijk territorium werden gedreven en dat havens gesloten moesten worden voor hun schepen. Hij moest er tevens voor zorgen dat de paus zou beseffen dat 'ik Karel de Grote ben, het zwaard van de kerk, en als dusdanig dien te worden bejegend... en als hij zich niet schikt zal ik het pausdom reduceren tot de staat waarin het verkeerde voor de tijd van Karel de Grote'. Pius vii weigerde eind 1807 Napoleons bevel de pauselijke havens voor Britse schepen te blokkeren uit te voeren en deel te nemen aan de Continentale Blokkade, die tot doel had de handel van Groot-Brittannië met Europa te verbreken. Pius zag het bevel als oorlogshandeling, die hij niet kon vergoelijken. De keizer reageerde daarop door te eisen dat de paus al zijn wereldlijke macht opgaf en daarmee zijn gezag over wat er over was van de kerkelijke staten. Toen Pius weigerde, vielen Franse troepen in februari 1808 opnieuw Rome binnen. De paus werd feitelijk een gevangene in het Quirinaalpaleis, de belangrijkste pauselijke residentie sinds de tijd van Benedictus xiv en nu het enige deel van de stad dat hem nog restte. De impasse hield stand tot mei 1809, toen er per keizerlijk decreet geheel een einde werd gemaakt aan de wereldlijke soevereiniteit van de paus.


  Pius vu reageerde hierop door iedereen te excommuniceren die betrokken was bij het onteigenen van de staten van het pausdom. Hoewel Napoleon niet bij naam werd genoemd, viel hij wel binnen de bepaling. De bul werd opgehangen aan de deuren van alle patriarchale basilieken, maar in het geheim, aangezien de paus vreesde dat degenen die zijn opdracht uitvoerden'zeer zeker ter dood zouden worden veroordeeld en ik dan ontroostbaar zou zijn'.12 Napoleon was razend en verklaarde in een brief aan zijn onderkoning in Italië, maarschalk Joachim Murat, dat de paus 'een gevaarlijke gek die in bedwang moet worden gehouden' was.


  Napoleons woorden wekten bij Murat de indruk dat hij gerechtvaardigd was de paus te arresteren, hoewel het de vraag blijft of dat de intentie van Napoleon was. Franse troepen vielen in de nacht van 5 juli het Quirinaalpaleis binnen. Pius vi 1 werd met enkel zijn brevier en rozenkrans bij zich verbannen naar Savona, aan de kust van Ligurië bij de Franse grens, waar hij in het bisschoppelijk paleis mocht wonen met een maandelijkse toelage en het gebruik van drie rijtuigen. Zoals Napoleon later vermeldde:' De paus is een beste man, maar een naïeve fanatiekeling.'


  De keizer kwam met grootse plannen voor de stedelijke transformatie van Rome, waarvan hij de tweede stad in zijn rijk wilde maken onder titulaire heerschappij van zijn minderjarige zoon, Napoleon n, die in 1811 was geboren. Die plannen werden gelukkig nooit ten uitvoer gebracht; ze betroffen onder meer de volledige vernietiging van bestaande gebouwen en het met de grond gelijkmaken van de belangrijkste delen van de oude stad die toen nog niet waren opgegraven. Hij was ondertussen druk met de uitvoer van een plan dat werd geïnspireerd door het concordaat van 1801. Als het katholicisme de religie van zijn onderdanen zou zijn, dan moest het hoofdkwartier ervan hetzelfde zijn als dat van het rijk zelf. Napoleon droeg in 1810 op dat de zevenentwintig nog levende kardinalen naar Parij s moesten komen en dat ze het gehele Vaticaanse archief moesten meenemen. Op enkele uitzonderin-gen na toonden de kardinalen zich minder plooibaar dan hij had verwacht, aangezien dertien van hen weigerden het huwelijk van de keizer met de Oostenrijkse prinses Marie Louise bij te wonen, omdat hij geen pauselijke dispensatie voor zijn scheiding van zijn eerste echtgenote, keizerin Josephine, had gekregen. Ze werden verbannen wegens hun weerstand, en alleen degenen die meewerkten bleven vrij. Er waren ook langdurige onderhandelingen met Pius vu aan de gang over een revisie van het concordaat toen de politie in Parijs in januari 1811 beweerde dat ze bewijs had aangetroffen van een door de paus ingegeven plot om een volksopstand aan te zwengelen. De keizer gebruikte dit gegeven om te rechtvaardigen dat hij een commissie van Franse bisschoppen onder leiding van kardinaal Fesch aanstelde om het pauselijke gezag te vervangen. De commissie weigerde echter de paus zijn recht te ontzeggen bisschoppen aan te wijzen en werd daarom ontbonden door een razende keizer. Nadat de commissieleden allemaal persoonlijk waren geïntimideerd, kwam de commissie weer samen en verklaarde deze keer dat de paus geen macht had in wereldlijke zaken en geen spirituele straffen zoals excommunicatie kon opleggen aan lekenregeerders en hun dienaren.


  De druk op Pius vn om zijn positie te matigen werd ook opgevoerd. Hij was in slechte gezondheid en had zijn adviseurs niet om zich heen, en stemde in met het voorgestelde nieuwe systeem van benoeming van metropolieten in alle regio's behalve de kerkelijke staten. Toen Napoleon eiste dat dat daar ook zou gebeuren, trok Pius zijn toestemming voor het gehele plan in. Hij werd in 1812 van Savona naar het paleis van Fontainebleau overgebracht. Tegen de tijd dat hij er echter in juni arriveerde, was Napoleon op weg naar zijn desastreuze campagne in Rusland.


  De paus zou pas in 1813 worden gedwongen in te stemmen met een nieuw concordaat. Hij onderhandelde zes dagen met Napoleon zelf, die niet schroomde de paus letterlijk door elkaar te schudden, wat hij ook regelmatig deed met officieren die hem irriteerden. Het resulterende verdrag stipuleerde dat alle bisschoppen in het rijk, behalve die in het gebied rond Rome, door de keizer zouden worden genomineerd en zouden worden bevestigd door de paus, of door hun metropolieten als hij dat niet binnen zes maanden deed. De paus moest bovendien alle kardinalen veroordelen die hadden geweigerd Napoleons tweede huwelijk goed te keuren, en hij stemde ermee in in Avignon te gaan leven met een toelage van de staat. Hij moest ook het volledige verlies van de kerkelijke staten incasseren, die sinds februari 1810 formeel waren geannexeerd als twee nieuwe départements van Frankrijk. Napoleon zelf zei hier het volgende over: 'Ik heb Rome en het Rijk weer samengebracht.'14 In april 1810 werden alle kloosters in Rome gesloten, en ongeveer 10.000 monniken in de kerkelijke staten werden op straat gezet. De politieke situatie in Europa had zich nu echter beslissend tegen Napoleon gekeerd en kardinaal Consalvi haalde de paus over het net ondertekende concordaat te verwerpen. Napoleons legers en bondgenoten waren verslagen of deserteerden, en hij stuurde de paus terug naar Savona, maar Pius werd in maart 1814, toen het napoleontische regime instortte, toegestaan terug te keren naar Rome. Tegen de tijd dat hij er in mei arriveerde, had de keizer troonsafstand gedaan.


  De laatste jaren van het pontificaat van Pius vii waren toegewijd aan het opruimen van de brokstukken. Zijn eigen vroege liberale standpunten werden ondermijnd door zijn ervaringen en de invloed van een groep zelantikardinalen, die de klok terug wilden draaien naar 1796. Recente gebeurtenissen versterkten de overtuiging van de paus en de kardinalen dat volledig gezag over de kerkelijke staten de enige manier was voor de paus om vrij te zijn van seculiere mogendheden. Dus werden op 11 mei 1814 alle napoleontische administratieve hervormingen en toepassing van de Franse Civiele Code herroepen. De Sociëteit van Jezus werd naar aanleiding van aansporing van de zeianti op 7 augustus geheel in ere hersteld, hoewel enkele liberalere kardinalen, onder wie Consalvi, die was hersteld als staatssecretaris, hierop tegen waren. Ondertussen begonnen in Parijs, in eerste instantie onder leiding van nuntius aartsbisschop Annibale della Genga en daarna van Consalvi, onderhandelingen voor een nieuw concordaat, dat accepteerde dat Avignon en het Comtat Venaissin onherroepelijk deel van Frankrijk waren.


  De nieuwe Franse regering van Louis xviii bood in 1814 slechts een kleine bijdrage aan de kosten om het pauselijk archief terug te brengen naar Rome. Het gehele proces werd afgelast toen Napoleon kort weer aan de macht was, maar na zijn val in 1815 weer opgestart. De Franse staatsarchivaris, een vurig anticlericus en voormalig priester, wist zijn collega in het Vaticaan ervan te overtuigen dat het geld zou besparen om de delen van het archief die geen praktisch nut hadden te vernietigen of te verkopen. Kardinaal Consalvi liet in 1816 een circulaire rondgaan naar de congregaties met daarin de vraag of ze hun documenten terug wilden. Gelukkig wilden de meeste dat, maar een deel was ondertussen al verbrand of verkocht om het perkament opnieuw te gebruiken. De terugkeer van de resterende archieven was pas in december 1817 een feit. Aangezien er in 1810 3239 kisten met daarin documenten Rome verlieten en er tien jaar later maar zo'n 2200 terugkeerden, is ongeveer eenderde van het totaal vernietigd of verkocht. r5


  Ondertussen vonden er ook op hoger niveau onderhandelingen plaats die leidden tot de Conventie van Wenen, waarin onder meer de grenzen van veel van de staten in West-Europa opnieuw werden bepaald. Dankzij de diploma-tieke inspanningen van kardinaal Consalvi werd de pauselijke soevereiniteit hersteld over al het land van de Legaties ten zuiden van de Po en werd het bewind van de paus over Romagna erkend. Benevento en Pontecorvo, pauselijke enclaves binnen het koninkrijk Napels (of het koninkrijk der Beide Siciliën, zoals het in 1816 werd genoemd), werden ook herwonnen. Pius vii benoemde tijdens een consistorie op 8 maart 1816 eenendertig nieuwe kardinalen, onder wie zijn twee onmiddellijke opvolgers. Hoewel enkelen van hen conservatief waren, haalde Consalvi de paus ertoe over toestemming te geven voor administratieve hervormingen in de kerkstaten- waaronder afschaffing van een hele reeks feodale gebruiken - en stappente ondernemen om de economie te stimuleren. De zeianti verzetten zich hevig tegen zijn introductie van vaccinaties, straatverlichting en een brandweerdienst in Rome, die ze afdeden als 'nutteloze vernieuwingen' en waarvan ze eisten dat ze tijdens het volgende conclaaf zouden worden herroepen.16 Het klerikale monopolie van regeren bleef bovendien onaangevochten, en de zogenoemde rigidification sacrale bleef van kracht.17


  Serieuze weerstand was echter al voelbaar. De napoleontische republieken, de Franse wetten en administratie, en de filosofische en andere literatuur die achter de revolutionaire vurigheid van de voorgaande decennia lagen, hadden de politieke idealen in heel Italië beïnvloed, vooral onder de stedelijke middenklasse en aristocratie. Hoe goed de bedoelingen ook waren, een ondemocratische klerikale regering zonder uit volksvertegenwoordigers samengestelde instituten leek steeds meer een anachronisme. Met name in Romagna was er hevige weerstand tegen het aannemen van orders uit het verre Rome, met name toen de communicatie traag en moeilijk verliep. Er was tevens een sterke antiklerikale tendens die werd versterkt door revolutionaire aanvallen op religie, waarin de tegenstand tegen bewindvoering door pauselijke legaten als civiele gouverneurs een speerpunt was.


  


  De onverzoenlijke pausen


  


  In dezelfde periode waren er krachten aan het werk om deze politieke weerstand uit te breiden. De vrijmetselarij, die in 1738 door Clemens xn in de ban was gedaan, was in Italië ondergronds gegaan en had een radicaler en antiklerikaler karakter gekregen. Aangezien de geheimhouding moest worden gewaarborgd, ontstond er tevens een celstructuur. Tijdens het napoleontische bewind ontstond er in Zuid-Italië een aantal geheime politieke verenigingen. De leden werden collectief bekend als carbonari (kolenbranders), naar een van de bekendste van deze groepen, hoewel hun doelen en methoden zeer uiteenliepen. De verenigingen op Sicilië zijn voorlopers van de moderne maffia. Onder de vroegste bevonden zich cellen van verzetsstrijders tegen de Franse bezetting van het koninkrijk Napels, maar andere werden geïnspireerd door radicale politieke idealen. Na 1814 begonnen dergelijke clandestiene groepen zich meer te verspreiden, met name in Romagna en de Marche van Ancona, en ze namen de leiding in het aanwakkeren van verzet tegen het pauselijk bewind. In een bul van 21 september 1821 werden alle dergelijke verenigingen, inclusief de vrijmetselarij, in de ban gedaan. Protestantse bijbelverenigingen waren in 1816 op vergelijkbare wijze uitgeroepen tot actieve vorm van ketterij omdat ze gratis bijbels verspreidden met verklarende opmerkingen in de marges die de katholieke leer weerspraken. Op 16 juli 1823 werd de eind vierde-eeuwse Sint-Paulus buiten de Muren, tot dan de best bewaarde doch meest verwaarloosde van de grote patriarchale basilieken, tijdens een brand bijna geheel vernietigd.18 Het nieuws werd weggehouden van de zieke, tachtigjarige Pius vii, die er tijdens zijn eerste jaren in Rome heel veel tijd had doorgebracht, aangezien men bang was dat het zijn dood, die op 23 augustus volgde, zou bespoedigen.


  Het volgende conclaaf werd zonder op de niet-inwonende kardinalen te wachten, gedomineerd door de zeianti, ook al werd hun eerste kandidaat af400 gewezen door een veto van het huis Habsburg. Een tweede werd afgewezen toen ze erachter kwamen dat Consalvi voor hem stemde en ze dus aannamen dat hij er in het geheim liberale ideeën op nahield. Hun derde keuze, Annibale della Genga, werd verkozen met precies het minimum van tweederde van de stemmen, ondanks zijn verzoek aan zijn collega's hem niet te kiezen omdat ze 'voor een lijk stemden'.19 Hoewel hij leed aan aambeien en benen vol zweren hield hij het nog bijna zes jaar vol en nam in ere van Leo 1 de Grote de naam Leo xii aan, van wie hij zichzelf een 'nederige onderhorige, een zeer onbetekenende erfgenaam van een dergelijk grootste naam' noemde, en in wiens nabijheid hij begraven wilde worden.20


  Hoewel hij een van de onbekendste pausen is, is zijn pontificaat van belang wegens de stem die hij gaf aan het antiliberale standpunt van de meerderheid van kardinalen.21 Hij was persoonlijk secretaris van Pius vi geweest en diende nadien als pauselijk diplomaat. Hij bezocht in die functie in juni 1806 de rijksdag van Regensburg, waar, onder napoleontische aansporing, het zogenoemde Heilige Roomse Rijk formeel werd opgeheven en werd vervangen door een Duitse Bond. Hij stond als afgezant bekend om zijn elegante kledingkeuze en spitsvondige conversatie en had een grote aanhang onder de dames aan het hof. Zelfs als paus schoot hij graag vogels in de tuinen van het Vaticaan, tot ergernis van de kardinalen.


  Consalvi gaf hem er in 1814 de schuld van dat hij tijdens onderhandelingen in Parij s, waar hij erg laat arriveerde, Avignon niet voor het pausdom wist te behouden. Het was dus niet verrassend dat hij op de dag dat hij tot paus werd verkozen de kardinaal uit zijn functie van staatssecretaris ontsloeg. Leo xii had een historische kijk op zaken en besloot dat het pauselijk hof uit het Quirinaalpaleis, waar nu zelfs de conclaven plaatsvonden, terug zou keren naar het langverlaten Vaticaan. Leo was een strenge regeerder over Rome. Hij verminderde het aantal openbare feestdagen en legde nieuwe beperkingen op aan de joodse gemeenschap, die in 1814 door Pius vii was gedwongen weer in het traditionele getto te gaan wonen. Hij draaide in de kerkelijke staten de hervormingen van Consalvi terug, herstelde het judiciële proces dat er vóór 1798 van kracht was geweest en deelde de lekenraden op in aparte adellijke en bourgeoisafdelingen. Hij ondernam ferme actie tegen struikroverij, die weer veelvuldig werd gepleegd sinds de turbulente laatste jaren van de napoleontische periode. Velen die op heterdaad werden betrapt of werden verdacht van banditisme werden geëxecuteerd, evenals enkele carbonari, tegen wie in 1825 nieuwe apostolische brieven werden uitgevaardigd. De vrijmetselarij werd nogmaals in de ban gedaan en katholieke leiders werden gewaarschuwd dat vrijmetselaars niet enkel de religie probeerden te ondermij nen, maar ook van zin waren de koninklijke regering omver te werpen.22


  Op een breder vlak veroordeelde Leo xii in zijn encycliek van mei 1824 het indifferentisme (religieuze tolerantie), en initieerde wat hij zag als de restauratie van ware religie. Zoals hij het zei: 'God heeft, volgens Sint-Augustinus, de doctrine der waarheid op de stoel van eenheid geplaatst', met andere woorden op de troon van Petrus.23 Het was dus geen kwestie van kiezen welke geboden van het geloof die door Rome waren uitgeschreven je wel of niet wilde volgen. Volgens een moderne opinie was hij 'de laatste paus van het Ancien Régime, gevangene van een onbreekbare band met de oude orde en een reactionair project voor de reorganisatie van de kerkelijke staten en de heilige stad dat inging tegen alle wensen van de inwoners ervan en de eeuw zelf. Het was boven alles dankzij hem dat de katholieke kerk in de negentiende eeuw een pad insloeg richting onverzettelijk herstel van discipline en traditie.'24


  Tijdens het conclaaf dat op zijn dood volgde, werd Francesco Castiglione verkozen, die door Pius vi 1 was benoemd tot grootpenitencier en prefect van de Congregatie van de Geloofsleer. Hij nam in ere van zijn oude patroon de naam Pius vm aan. Hoewel hij in het verleden veel aan de zeianti te danken had gehad, toonde hij zichzelf in vele kwesties gematigd, en hij genoot in 1829 de voorkeur van de Oostenrijkse koninklijk kanselier, prins Klemens von Metternich (1773-1859), omdat hij als politiek conservatief werd gezien, maar tevens als veel minder reactionair dan Leo xn.


  Dat was een belangrijk onderscheid. Metternich maakte zich zorgen dat de steeds groter wordende onrust in de kerkelijke staten en de pauselijke onwil om hervormingen door te voeren mogelijk tot opstand zouden leiden, wat dan elders in Europa weer tot rellen zou kunnen aanzetten, niet het minst in Frankrijk, waar het regime van Karel x (1823-1830) buitengewoon ongeliefd was. Liberalere ideeën waren echter even onwenselijk, uit angst dat te enthousiaste hervormingen hetzelfde effect zouden hebben. Dus wilden Metternich en zijn bondgenoten een conservatieve hervormer als paus, die ze vonden in de achtenzestigjarige Pius vin.


  Zijn pontificaat van twintig maanden was te kort om veel uit te kunnen richten, en hij was op het gebied van religieuze kwesties even onbuigzaam als zijn voorganger. Zijn eerste encycliek bevatte een razende afwijzing van het indifferentisme: 'Onder deze ketterij valt die smerige vernuftigheid van de sofisten van deze tijd, die geen verschil tussen de verscheidene manieren van geloofsbelijdenis erkennen en die denken dat de poort naar eeuwige verlossing openstaat voor iedereen, van welke religie dan ook.' Protestantse bijbelverenigingen werden er nogmaals in afgewezen, evenals de exemplaren van de Heilige Schrift die ze uitdeelden: 'Ze verdraaien behendig de betekenis ervan door hun eigen interpretatie te geven. Ze drukken bijbels in volks402 taal en delen ze, ondanks de enorme kosten, gratis uit, zelfs aan ongeletterden. Die bijbels bevatten bovendien bijna allemaal perverse toevoegingen om er zeker van te zijn dat de lezer hun dodelijke gif in plaats van het reddende water van de verlossing tot zich neemt.'25


  Pius vm en zijn staatssecretaris, kardinaal Giuseppe Albani (1750-1834), wisten echter wel de politieke onrust die in deze periode in een groot deel van West-Europa een feit was, het hoofd te bieden. Zo scheidden de overwegend katholieke zuidelijke provincies van de Nederlanden zich af om het nieuwe koninkrijk België te vormen, en was er in 1830 tevens een revolutie in Frankrijk, waarbij het autocratische regime van Karel x werd vervangen door de liberale monarchie van Lodewijk Filips, de Burgerkoning (1830-1848). De paus riep de Franse clerus tegen het advies van zijn nuntius in Parijs op om op hun post te blijven, waarmee hij de rechtmatigheid van de nieuwe regering bevestigde, en hij schonk de koning de erfelijke maar pauselijk toegewezen Franse koninklijke titel 'Meest Christelijk'. De revoluties van 1830 dreigden problemen in de kerkelijke staten te veroorzaken. Toen Pius vm in november plotseling overleed, wilde Metternich graag een snelle verkiezing om te voorkomen dat radicale groepen gebruik zouden maken van de immobilisatie van de pauselijke regering die er altijd was tijdens een conclaaf. Hij werd tegengewerkt door zijn eigen agent, kardinaal Albani, die vastberaden was de verkiezing van een paus veilig te stellen die hem zou laten aanblijven als staatssecretaris. Hij deed alles wat hij kon om te voorkomen dat Wenen er een snelle beslissing door zou drukken en suggereerde zelfs dat hij een Oostenrijks veto tegen de belangrijkste kandidaat had, wat niet waar was. Pas toen Metternich op de hoogte werd gebracht van wat zich afspeelde, kwamen zijn intriges aan het licht, en het conclaaf koos op 2 februari 1831 voor Mauro Cappellari. Hij nam in ere van Gregorius de Grote, van wiens klooster op de Coelius hij abt was, de naam Gregorius xvi aan. Twee dagen later brak er in Romagna een door carbonari aangewakkerde rel uit, en een provisorische commissie greep de macht in Bologna. De nieuwe paus was vicaris-generaal van de strenge benedictijner orde van camaldulenzer monniken geweest, die de voorgaande jaren zeer hadden geleden doordat al hun kloosters, behalve die in Rome en Venetië, onder napoleontisch bewind waren opgeheven. In 1830 resteerden er nog maar zesenzeventig monniken. Zoals blijkt uit zijn boek uit 1799, Zegepraal des Heili- gen Stoels en der kerk, over de aanvallen der met hunne eigene wapenen bestreden en geslagen neologen, dat ondertussen in het Spaans, Duits en Nederlands was vertaald, was Gregorius onverzettelijk in zijn toewijding aan pauselijk gezag en tegen elke concessie aan liberale hervormingen die zijn vat op de kerkelijke staten konden verminderen, waarvan hij het eigendomsrecht zag als garantie voor de onafhankelijkheid van de Roomse kerk. Gematigde hervormingen van het politieke systeem en amnestie voor de rebellen waren precies wat Metternich wilde dat hij zou opgeven, aangezien Oostenrijks militair ingrijpen om de opstand de kop in te drukken het risico met zich meedroeg dat er een diplomatieke breuk zou ontstaan met het nieuwe liberale regime in Frankrijk, dat met oorlog had gedreigd als dat zou gebeuren. De lang bestaande rivaliteit tussen Frankrijk en het rijk (sinds 1806het Keizerrijk Oostenrijk) over territorium en invloed in Noord-Italië bleef na de revolutie van 1830 even sterk als ervoor.


  Oostenrijkse inmenging was ook iets wat Gregorius xvi en zijn staatssecretaris, kardinaal Tommaso Bernetti (1779-1852), die onder Leo xii dezelfde functie bekleedde, graag wilden vermijden, aangezien de annexatie van pauselijke territoria in Romagna in de jaren 1790 door het huis Habsburg maar al te vers in het geheugen lag. Bernetti probeerde in plaats daarvan een contrarevolutionaire militie uit vrome boeren samen te stellen om daarmee de reguliere pauselijke eenheden aan te vullen waarvan leden al deserteerden of slecht werden geleid. Het werd echter al snel duidelijk dat Oostenrijkse militaire interventie de enige manier was om een einde te maken aan de opstand, die zich nu zuidelijk naar Umbrië verspreidde. Vandaar dat Habsburgse troepen in de pauselijke territoria werden toegelaten. Ze drukten de rebellie eind maart 1831 de kop in, terwijl schrandere diplomatieke onderhandelingen de dreigende Franse reactie afweerden. Een oplossing voor de lange termijn was afhankelijk van politieke hervormingen, die met name grotere bemoeienis van leken in de regering en het samenstellen van instituten met volksvertegenwoordigers moesten garanderen. Staten in het westen, zowel liberale als Engeland en Frankrijk na 1830 als conservatieve als het Oostenrijkse rijk, vonden het moeilijk een pauselijk regime te steunen dat afhankelijk was van een ondemocratisch klerikaal machtsmonopolie. Frankrijk en Oostenrijk eisten in 1831 gezamenlijk dat de paus constitutionele hervormingen zou invoeren. Gregorius' weigering gekozen assemblees toe te staan, leidde tot hernieuwde opstand en zo tot militaire interventie door zowel Oostenrijk als Frankrijk in respectievelijk Romagne en Marche. Het grootste deel van de kerkelijke staten buiten Lazio, het gebied rond Rome, bleef de daaropvolgende zeven jaar door hen bezet. Voor de korte periode dat hun bestaan nog beschoren was, waren de kerkelijke staten volkomen afhankelijk van externe beschermers die ze wilden laten bestaan.26 Intern was de ordehandhaving afhankelijk van een groter gemaakte en gevreesde politiemacht die onder meer bestond uit geheime eenheden en informanten. De straffen voor politiek samenzweren waren zwaar: onder meer executie en dwangarbeid in de galeien. Tijdens het feest van de Tenhemelopneming van Maria in 1832 zegde Gregorius xvi plechtig zijn steun op aan zowel het 'absurde en onjuiste' principe van gewetensvrijheid,'dat verwoesting brengt in heilige en civiele zaken' als 'die schadelijke en nimmer voldoende veroordeelde' persvrijheid. Over die laatste beklaagde hij zich: 'We gruwelen te zien welke monsterlijke doctrines en verbijsterende misvattingen worden verspreid in talloze boeken, pamfletten en andere geschriften, die hoewel klein in gewicht enorm groot zijn in het kwaad dat ze aanrichten.'27 Hierbij voegde hij veroordelingen van liberalisme in het algemeen toe, van alle argumenten vóór de scheiding van kerk en staat, en van de activiteiten van de Bijbelvereniging van Londen. Het Amerikaanse equivalent, de New York Christian Alliance, kreeg in mei 1844 dezelfde behandeling in Gregorius' encycliek Inter praecipuas machinationes (Over de belangrijkste complotten). De leden werden beschuldigd van een samenzwering ter verbreiding van 'de gekte van het indifferentisme' onder de bewoners van Rome en Italië, en Italiaanse bisschoppen werden gewaarschuwd de havens van hun steden goed in de gaten te houden om te voorkomen dat hun subversieve literatuur naar binnen zou worden gesmokkeld. De paus was politiek gezien even conservatief, grotendeels op theologische gronden. Wat betreft de noodzaak van gehoorzaamheid aan civiele macht (Romeinen 13:2) nam hij een sterk paulinisch standpunt in, zelfs waar het de relatie tussen katholieke onderdanen en niet-katholieke regeerders betrof Zo was hij in 1832 kritisch ten aanzien van de Poolse bisschoppen omdat ze de mislukte nationalistische opstand tegen Rusland steunden, en hij spoorde de Ierse clerus aan zich verre te houden van bewegingen voor katholieke emancipatie en pogingen tot herroeping van de Act of Union met Groot-Brittannië. Het conservatisme van de paus weerhield hem er niet van een radicaler standpunt in te nemen ten aanzien van humanitaire kwesties, met name in zijn veroordeling van de slavernij in 1839. Sinds de tijd van Paulus m (15341549) hadden meerdere pausen het tot slaaf maken van indianen in de Nieuwe Wereld afgewezen, maar er heerste stilzwijgen over de Afrikaanse slavenhandel. Daarover schreef Gregorius xvi in zijn encycliek het volgende: We waarschuwen en smeken trouwe christenen van elke hoedanigheid oprecht dat niemand in de toekomst het waagt iemand te kwellen, hem zijn bezittingen af te nemen, hem te reduceren tot slavernij, of iemand steun en gunsten te verlenen die zich met dergelijke praktijken inlaat, of die deelneemt aan het onmenselijke vervoer waaraan de Zwarten, alsof ze geen mensen maar dieren zijn, als slaven zijn onderworpen, ongeacht op welke manier ze zonder uitzondering met minachting van hun recht op rechtvaardigheid en onderworpen aan menselijk minachten worden gekocht, verkocht en soms de zwaarste arbeid moeten verrichten.28


  


  Het pausdom en het Risorgimento


  


  Aan een kant van het perron op station Spoleto staat een monument dat de opening herdenkt van de lijn van Rome naar Ancona, die te danken is aan Giovanni Maria Mastai-Ferretti, aartsbisschop van Spoleto (1827-1832). Het aanleggen van een spoorlijn tussen Rome en zijn bisdom was een gewaagde onderneming in de tijd van Gregorius xvi, die tegen de Franse ambassadeur zei dat de chemins defer (spoorwegen) beter chemins d'enfer (hellewegen) hadden kunnen worden genoemd, aangezien ze er de oorzaak van waren dat gevaarlijke ideeën zich sneller verspreidden. Maar toen Gregorius in juni 1846stierf, was het Masta-Ferretti die als zijn opvolger werd aangewezen, en hij nam in ere van Pius vn de naam Pius ix aan.


  Hij werd gekozen tijdens een ongebruikelijk snel conclaaf van maar twee dagen, als kandidaat van een meerderheid van kardinalen die verandering wilden, hoewel niet te veel. Wat ook bijzonder was, was dat de nieuwe paus niet alleen ervaring buiten Italië had, maar zelfs buiten Europa, aangezien hij in 1819 deel had uitgemaakt van een pauselijk afgezantschap naar Peru en Chili, en sinds 1832 een goede reputatie had opgebouwd bij de bisschop van Imola. Verdenking tijdens het voorgaande pontificaat dat hij er liberale ideeën op nahield, maakte de verwachtingen van hem als paus alleen maar hoger.


  Er waren in deze periode andere krachten aan het werk nu de ambities verder gingen dan regionale onafhankelijkheid of hervorming van plaatselijke instituten. Het napoleontische koninkrijk Italië stond model voor iedereen die nu hoopte dat het hele schiereiland verenigd zou worden en vrij zou zijn van externe machten. Verscheidene van de geheime genootschappen namen dit ideaal aan en een groeiende hoeveelheid literatuur stak er de loftrompet over. Er waren meerdere, tegenstrijdige, plannen over hoe die gewenste onafhankelijkheid moest worden bereikt en welke vorm die moest aannemen. Een van de invloedrijkste van deze grondplannen was het lijvige Del pri- mato morale e civile degli Italiani (Het morele en civiele primaatschap der Italianen) van de priester en politicus Vincenzo Gioberti (1801-1852) uit Piemonte, dat in 1843 werd gepubliceerd. De toekomstige Pius ix las het in 1845, en toen hij het jaar daarop naar het conclaaf ging, beloofde hij de vrienden die hem het boek hadden gegeven dat hij ervoor zou zorgen dat degene die tot paus zou worden verkozen het ook zou lezen.29 Gioberti was via een studie van de geschiedenis van Italië en de vele buitenlandse bezettingen tot de conclusie gekomen dat het ideale model voor de toekomst een federatie van staten op het schiereiland onder presidentschap van de paus zou zijn. Hij noemde het pausdom 'de laatste grootsheid die aan Italië is voorbehouden'. Ironisch genoeg werden zijn werken vanwege zijn kritiek op de jezuïeten op de Index geplaatst.


  Gioberti was niet de enige die van mening was dat pauselijk Rome een centrale rol zou moeten spelen in wat bekend zou worden als het Risorgimento, het Ontwaken of de Wedergeboorte van Italië. Maar andere nationalisten, niet het minst degenen met een antiklerikale instelling, vonden dat het koninkrijk Piemonte-Savoye, de enige belangrijke Italiaanse staat die niet onder buitenlands bewind viel, de leiding moest nemen. Dat was zeker de verwachting van de eerste minister van de koning van Piemonte, graaf Camillo Cavour (1810-1861), wiens beleid er sterk op was gericht dat voor elkaar te krfjgen. De eenmaking van Italië zou hoe dan ook serieuze implicaties voor Rome en de kerkelijke staten hebben, aangezien het ondenkbaar was dat het centrum van het schiereiland geen deel zou uitmaken van welk regeringsmodel er ook zou worden aangenomen. De joviaal tabak snuivende Pius ix leek precies de liberale en nationalistische paus waar velen op hadden gewacht. Hij stond erom bekend dat hij over de 'Italiaanse natie' sprak en verleende kort na zijn kroning amnestie aan degenen die betrokken waren geweest bij recente opstanden. Hij begon al snel aan de invoering van politieke hervormingen, waaronder consulterende raden op stads-en staatsniveau. Hij gaf in maart 1848 zelfs toestemming voor het opzetten van een assemblee van twee kamers als soort parlement voor de kerkelijke staten.


  Waar het op geloof en pauselijke autoriteit aankwam, hield hij echter de lijn aan van Gregorius xvi en zijn voorgangers. Hij veroordeelde in zijn eerste encycliek het indifferentisme, de protestantse bijbelverenigingen en de'onuitsprekelijke doctrine van het communisme', en maakte er tevens zijn ideeën over pauselijke onfeilbaarheid in duidelijk:


  God zelfheeft een levende autoriteit aangesteld om de ware en gezaghebbende betekenis van Zijn hemelse openbaring te benoemen en uit te dragen. Deze autoriteit beoordeelt onfeilbaar alle onenigheid aangaande geloofskwesties en moraal, opdat gelovigen niet worden heen en weer geslingerd door elke wind van doctrine die voortkomt uit het kwaad van mannen die worden omringd door misvattingen. En deze levende, onfeilbare autoriteit is alleen actief in die kerk die door Christus de Heer voor Petrus is gebouwd, hoofd van de gehele kerk, leider en herder, wiens geloof Hij beloofde dat nooit zou weifelen. Deze kerk kent een onafgebroken lijn van opvolging sinds Petrus zelf; deze legitieme pausen zijn de erfgenamen en verdedigers van dezelfde leer, rang, functie en macht. En de kerk is waar Petrus is, en Petrus spreekt over de Paus van Rome, die altijd leeft in zijn opvolgers, die altijd beoordeelt en de waarheid van het geloof schenkt aan degenen die haar zoeken.'0


  In 1848 ging er een nieuwe golf van opstanden door West-Europa, aangewakkerd door de omverwerping van het regime van Lodewijk Filips in Frankrijk, waarbij Oostenrijk werd overspoeld. Metternich vluchtte en de keizer deed troonsafstand. De revoluties zetten tevens aan tot opstand tegen Oostenrijkse overheersing in Italië, die werd gesteund door Piemonte. Pius ix weigerde de kerkelijke staten prijs te geven en zei dat hij niet kon deelnemen aan een oorlog tegen een katholieke staat, waarbij de hoop die sommige nationalisten op hem hadden gevestigd, vervloog. Gevolg was dat zijn eigen regering een doelwit werd, en zijn recent aangestelde lekenminister, graaf Pellegrino Rossi, kwam op 15 november tijdens een aanslag om het leven. Negen dagen later brak er in Rome een opstand uit, en de paus vluchtte vermomd als priester naar Gaeta. Op 9 februari 1849 werd een Romeinse Republiek uitgeroepen.


  De orde in Europa was ondertussen hersteld en zelfs de regeringen die waren gevormd naar aanleiding van de revoluties het jaar ervoor hadden geen behoefte aan rumoer in de kerkelijke staten, en al helemaal niet toen de paus de katholieke machthebbers verzocht zijn restauratie veilig te stellen. De Tweede Franse Republiek, die al werd gedomineerd door Karel Lodewijk Napoleon, die zichzelf in 1852 tot keizer Napoleon m zou uitroepen, wilde maar al te graag helpen. De Romeinse Republiek werd met geweld onderdrukt en de paus keerde op 12 april 1850 sterk tegen het nationalisme gekant naar Rome terug. Rome was tijdens de opstanden in de jaren 1830 consequent trouw aan de paus gebleven, maar nu was er hier zelfs militaire steun uit het buitenland nodig om te behouden wat er over was van de seculiere macht van het pausdom.


  Ondertussen bewoog Piemonte, dat samen met Sardinië werd geregeerd door koningen van het huis Savoye, richting eenwording van het schiereiland via militaire en diplomatieke middelen, en werd het daarin door de meeste nationalisten gesteund. Het beleid van Piemonte werd steeds antiklerikaler en in 1854 werden de kloosters er verboden. In 1859 verklaarde het met hulp van Frankrijk de oorlog aan Oostenrijk, wat leidde tot de overwinning van Milaan en het groothertogdom Toscane. In dezelfde periode brak een opstand uit in het pauselijke Bologna, wat inmenging van Piemonte om er de orde te herstellen rechtvaardigde. Nationalisten in de noordelijke kerkelijke staten, waaronder Romagna en Parma, werden aangespoord referenda te organiseren, die vóór eenwording met Piemonte stemden. Pius ix reageerde erop door de koning van Piemonte, Victor Emmanuel n, te excommuniceren, en hij vaardigde een encycliek uit waarin hij iedereen veroordeelde die 'onderdaan van die Italiaanse regering' wilde worden en 'die zich de afgelopen jaren als tegenstander van de kerk en haar legitieme rechten en heilige ambt heeft gedragen', maar hij kon het verlies van zijn territoria niet voorkomen. Zoals zo velen van zijn voorgangers de eeuwen voor hem was hij ervan overtuigd dat 'seculiere macht nodig is voor deze Heilige Stoel, zodat die ten bate van het geloof zonder tegenwerking spirituele macht kan uitoefenen'.31


  In 1860 viel zijn sterk antiklerikale vrijwilligersleger, de Roodhemden, het Bourbonse Koninkrijk der Beide Siciliën binnen, waarvan de volledige overwinning het jaar daarop een feit werd. Victor Emmanuel 11 gebruikte dit gegeven en de daaropvolgende rellen in pauselijke steden om te rechtvaardigen dat hij zijn leger naar Umbrië en Marche stuurde. Er werd nogmaals beweerd dat het leger er was om de orde te herstellen en het pausdom tegen Garibaldi te beschermen. Deze keer droeg de paus zijn leger, dat onder meer uit vrijwilligers uit Frankrijk en België bestond, op om hem te weerstaan, maar het werd overweldigend verslagen in de laatste slag waarin het ooit vocht, op 16 september 1860 bij Castelfidardo. De overgebleven kerkelijke staten behalve Rome en de onmiddellijke omgeving daarvan volgden vervolgens het voorbeeld van de noordelijke delen en stemden vóór eenwording met Piemonte. Rome zelf bleef dankzij de bescherming van Napoleon 111 gespaard. Zijn verbond met Piemonte bevatte onder andere de garantie op pauselijke onafhankelijkheid, verzekerd door de aanwezigheid van een Frans garnizoen in de stad. Dus moest Victor Emmanuel, die in 1861 tot eerste koning van een nieuw koninkrijk Italië werd uitgeroepen, Garibaldi onderscheppen, die uit Napels op weg was om Rome te 'bevrijden'. Maar elke wijziging in het Franse standpunt zou het eind van het pauselijk gezag inluiden. Op 19 juli 1870 brak er oorlog uit tussen Frankrijk en Pruisen, die ertoe leidde dat Napoleon 111uiteindelijk bij Sedan werd verslagen en dat hij het jaar daarop troonsafstand deed. De keizer moest van af het begin al zijn middelen inzetten, dus trok het Franse garnizoen zich in augustus 1870 uit Rome terug.


  Op 10 september zei een afgezant uit Piemonte tegen de paus dat zijn koning klaarstond om de stad te bezetten en gaf hij de voorwaarden door om dat te voorkomen: Pius zou worden erkend als soeverein met volledige rechten over de Civitas Leonina - het ommuurde gebied van het Vaticaan tot het Castel Sant'Angelo en de Tiber - en financiële compensatie ontvangen voor verlies van zijn territoria. De paus reageerde hier zo razend op dat de afgezant bijna uit een raam viel toen hij zich probeerde terug te trekken. Het Piëmontese leger marcheerde de volgende dag Rome binnen, waar het op de 19de arriveerde. Pius ix had zijn resterende troepen opgedragen weerstand te bieden in de hoop dat een Italiaanse aanval op de paus diplomatieke gevolgen in zijn voordeel zou hebben, maar toen het koninklijke leger op de 20ste via de Ponta Pia de stad binnenkwam, liet hij zijn mannen capituleren en verschanste zich in het Vaticaan. Twee weken later stemde een volksreferendum met een overweldigende meerderheid vóór toetreding van Rome tot de nieuwe Italiaanse staat. Het Quirinaal, waarvan de paus weigerde de sleutels in te leveren, werd het nieuwe koninklijk paleis.


  Pius verbleef in het Vaticaan, naar eigen zeggen als gevangene, tot zijn dood in 1878. Hij weigerde te onderhandelen met de Italiaanse regering of die te erkennen en wees een financiële regeling af die veel genereuzer was dan die waarmee uiteindelijk in 1929 werd ingestemd. Een unilaterale motie werd zonder pauselijke deelname door het nieuwe Italiaanse koninkrijk opgelegd in La legge delle guarentigie (De wet van garanties), die in december 1870 werd aangenomen. De wet formaliseerde het verlies van de kerkelijke staten, en zelfs het Vaticaan werd tot staatsbezit verklaard. De paus kreeg wel het eerbewijs en de wettelijke immuniteit van een soeverein, compleet met een lijfwacht, en hij mocht zijn intrek nemen in de Vaticaanse en Lateraanse paleizen, met het Castel Gandolfo als zomerresidentie. Hij kreeg tevens een jaarlijkse toelage van drieënhalf miljoen lire aangeboden. Aangezien Pius de rechtmatigheid van het Italiaanse koninkrijk bleef ontkennen in de hoop dat een buitenlandse mogendheid zijn gezag over de kerkelijke staten zou herstellen, weigerde hij het geld. Maar er was noch binnen, noch buiten Italië steun voor een terugkeer naar klerikaal gezag, enkel enorme oppositie ertegen. De spirituele autoriteit van de paus zou echter, hoewel zijn seculiere macht geheel werd ingetrokken, nog groter worden.


  


  Onfeilbaarheid en het Eerste Vaticaans Concilie


  


  Pius vii was vanwege zijn lange weerstand tegen napoleontische intimidatie in heel Europa een beroemdheid geworden, en dat had effect op zowel zijn functie als zijn persoon. Tegelijkertijd maakte de ervaring met een door de staat gereguleerde kerk, zoals die in Frankrijk had bestaan onder de revolutionaire en napoleontische regimes, dat meerdere invloedrijke Franse katholieken het gallicanisme zagen als een gevaarlijke erfenis en een bedreiging voor het geloof, aangezien het werd beschouwd als nauw verbonden met het scepticisme en rationalisme van de Verlichting. De conclusie die ze trokken was dat als de kerk buiten de invloedssfeer van leken moest worden gehouden, ze de oppermachtige en onvoorwaardelijke autoriteit van het pausdom moest aannemen. Aangezien het pausdom zijn basis in Rome had, over de Alpen, werd het programma ervan het 'ultramontanisme' genoemd en de aanhangers ervan 'ultramontanen', 'over de bergen'.


  De intellectuele wortels van het Franse ultramontanisme kunnen worden teruggeleid tot een boek van een door jezuïeten opgeleide diplomaat uit het koninkrijk Sardinië, graaf Joseph de Maistre (1753-1821). In zijn Du Pape (Over de paus) uit 1819 beargumenteerde hij dat de paus soevereine autoriteit over de kerk had, die hij uitdroeg via zijn rol als leermeester. Aangezien een kenmerk van soeverein gezag is dat er geen beroep op een hogere jurisdictie kan worden gedaan om beslissingen te herroepen, volgt daaruit dat pauselijke lessen onfeilbaar zijn en onvoorwaardelijk moeten worden gehoorzaamd. Hij opperde dat individuele naties een superieur gezag aan dat van de eigen natie moesten erkennen, een gezag dat in staat was hun conflicten op te lossen, aangezien tijdens de voorgaande oorlogen de noodzaak daarvan was gebleken, en hij stelde voor dat dat het pauselijk gezag zou zijn. Even invloedrijk waren de werken van de Bretonse priester Félicité de Lamennais (1782-1854), die in 1808 een anoniem boek publiceerde over de situatie binnen de Franse kerk, dat al snel werd verboden door de politie. Na dit boek volgde zijn aanval op het gallicanisme (1814) en het indifferentisme (1817), waarin hij tegen religieuze tolerantie pleitte en vóór ultramontaan katholicisme. Zijn werk werd door veel mensen gelezen, met name een jongere generatie priesters. Men vermoedde later dat hij mogelijk de priester was die door Leo xii in 1826 in pectore werd benoemd, wiens identiteit nooit werd bekendgemaakt, maar van wie werd gezegd dat hij een wetenschapper was wiens werk de ware religie vurig verdedigde.


  De lijn die hij en een groep medestanders echter kozen, met name in de krant L'Avenir (De toekomst), die ze in 1830 oprichtten en waarin ze een volledige scheiding tussen kerk en staat voorstonden, werd niet gewaardeerd door Rome, waar een dergelijke aanpak het recht van de paus op seculiere macht over zijn staten in twijfel leek te trekken, wat een extreem gevoelig onderwerp was voor het pausdom. Lamennais werd op politiek gebied een steeds liberalere en uitgesprokener democraat, wat de onwankelbaar conservatieve en monarchistische kerkhiërarchie verder vervreemdde. Zijn uiteindelijke breuk met het pausdom ontstond naar aanleiding van de kritiek van Gregorius xvi op de Poolse bisschoppen omdat ze de opstand tegen de tsaar steunden, en zijn ideeën werden in de encycliek Mirari vos (U kunt u afvragen waarom) uit 1832 veroordeeld als in één lijn met die van de waldenzen, wyclifisten en 'andere zonen van Belial'. Hij en degenen die zijn ideeën deelden, werden erin beschreven als 'schaamteloze voorstanders van vrijheid' die 'vurig hun best doen de wederzijdse overeenstemming tussen de seculiere macht en het priesterschap te verbreken'.'2 Hoewel hij stierf voordat hij zich had verzoend en weigerde begraven te worden met religieuze riten hebben de vroege boeken en essays van Lamennais bijgedragen aan de groei van ultramontane ideeën, die zich al snel over de landsgrenzen van Frankrijk verspreidden. In Engeland, waar katholieken sinds 1829 stemrecht hadden en waar een systeem van katholieke bisdommen in 1850 opnieuw werd ingesteld door Pius ix, ontwikkelde zich tevens een sterke ultramontane tendens. Die werd ook gestimuleerd door de vijandigheid waarmee het herstel van de hiërarchie werd begroet door onder meer koningin Victoria, haar premier, lord John Russell, en de krant The Times, en door een toename van het aantal enthousiaste bekeerlingen die vonden dat hun nieuwe geloof niet laf en voorzichtig moest zijn." Onder de opmerkelijksten van hen bevond zich Henry Manning (t 1892), anglicaans aartsbisschop van Chichester, wiens bekering in 1851 deels werd beïnvloed door een zaak waarin de Britse Geheime Raad de rechten van een dominee tegen die van zijn bisschop beschermde, alsook door de antikatholieke rellen die gepaard gingen met het herstel van de hiërarchie. Zijn weerstand tegen seculiere bemoeienis in kwesties van kerkelijke discipline maakte van hem, toen hij eenmaal door de katholieke kerk was opgenomen en waar hij al snel floreerde, een geboren ultramontaan.34 Als aartsbisschop van Westminster sinds 1865 (kardinaal sinds 1875) steunde hij de groeiende campagne voor verklaring van de doctrine van pauselijke onfeilbaarheid en speelde vervolgens een leidinggevende rol in de raad die die onfeilbaarheid moest definiëren. Het is niet bekend wanneer Pius ix bedacht een oecumenische raad bijeen te roepen. Hij sprak er voor het eerst over met enkelen van zijn kardinalen in december 1864, en de bul Aeterni Patris (Over de eeuwige Vader) verscheen pas op 29 juni 1868, waarin hij een dergelijke raad bijeenriep om op 8 december van het volgende jaar samen te komen in het Vaticaan. De raad werd bezocht door ongeveer 750 bisschoppen.


  Hoewel hij nu het bekendst is om de verklaring van pauselijke onfeilbaarheid was dit onderwerp oorspronkelijk niet bedoeld om besproken te worden tijdens wat later het Eerste Vaticaans Concilie genoemd zou gaan worden. Het onderwerp was te controversieel om van tevoren aan te kondigen, niet het minst omdat het lijnrecht inging tegen een van de Gallicaanse Artikelen waaraan de Franse kerk nog trouw was. Het betrof artikel 4, waarin stond dat'hoewel de paus de belangrijkste stem in geloofskwesties heeft en zijn decreten van toepassing zijn op alle kerken en elke kerk, zijn beslissingen niet onherroepelijk zijn totdat de kerk dat heeft bevestigd'.35 Ultramontane aanhangers van de paus hoopten de algemene raad die hij bijeenriep te kunnen gebruiken om de pauselijke superioriteit voor elke raad voor eens en voor altijd vast te kunnen leggen. Het propageren van de doctrine van onfeilbaarheid werd niet zozeer door het Vaticaan zelf gestimuleerd, waar de gebruikelijke voorzichtigheid de scepter zwaaide, als wel door enthousiaste leken-en klerikale katholieken in Frankrijk en Italië. Op 6 februari 1869 stond in een artikel in La Civïlita Cat- tolica dat pauselijke onfeilbaarheid bij acclamatie door de deelnemende bisschoppen tot kerkdoctrine zou worden uitgeroepen. Of dat een list van de krant was om het onderwerp op de agenda te krijgen of dat er informatie was uitgelekt dat het inderdaad zou worden besproken, is onbekend. Het resultaat was in ieder geval de wijdverspreide controverse die waarschijnlijk opzettelijk was aangezwengeld. Verscheidene leken-en klerikale opiniemakers in zowel Frankrijk als Duitsland discussieerden verhit over het onderwerp. Toen de raad in december in Rome bijeenkwam, was een meerderheid van de bisschoppen vóór de doctrine, grotendeels omdat het een manier was om de gallicanen, febronianisten en anderen die de pauselijke autoriteit ingeperkt en onderhevig aan conciliaire supervisie wilden zien weg te stemmen. Anderen waren het eens met het principe maar hadden het gevoel dat dit niet het goede moment was om er een volledig gedefinieerd geloofsartikel van te maken, zeker ook uit vrees voor negatieve reacties van zowel leken als enkele regeringen. Hun angsten bleken uiteindelijk gerechtvaardigd, maar ze vertegenwoordigden een kleine minderheid: 107 van meer dan 700 aanwezige aartsbisschoppen en bisschoppen, inclusief zevenentwintig van de vierenveertig uit de Verenigde Staten. Hoewel het onderwerp niet op de officiële agenda stond, werd het eind januari 1870 aangekondigd in het stadium van de vergadering waarin petities of postulata (postuleringen) door de bisschoppen aan de paus werden voor-gedragen. Meer dan vierhonderd hiervan verzochten tot proclamatie van de doctrine van onfeilbaarheid. Pius ix stemde er uiteindelijk op 1 maart mee in en liet een commissie een tekst opstellen die door de raad moest worden besproken, wat gebeurde van 13 tot 16 juli, voordat er op 18 juli werd gestemd. Hoewel de extremere ultramontanisten, onder wie Manning, graag zouden hebben gezien dat vrijwel alle pauselijke uitspraken onfeilbaar zouden worden verklaard, leidden zorgen die door anderen werden uitgesproken ertoe dat de context waarin een onfeilbare uitspraak gedaan kon worden precies werden omschreven.


  Het decreet dat de doctrine definieerde, werd uiteindelijk tijdens een enorme onweersbui met 533 stemmen tegen 2 aangenomen, hoewel een aantal tegenstanders zich eerder al uit de raad had teruggetrokken om zich er niet publiekelijk tegen uit te hoeven spreken. Onder hen bevonden zich enkele vertegenwoordigers van de oosterse kerken die de Roomse riten volgden, die een toename van pauselijke superioriteit zagen als nóg een barrière voor verzoening met de orthodoxen en die zelf ontevreden waren over de steeds invloedrijkere latinisering van hun eigen tradities. De tekst die door de raad werd aangenomen, werd gepubliceerd in de dogmatische constitutie Pastor Aeternus (Eeuwige herder). Deze is onderverdeeld in vier hoofdstukken. Het eerste verklaart dat het primaatschap van jurisdictie direct door Christus aan Petrus was geschonken en hem niet toekwam via de kerk, met de implicatie dat de kerk zoals die wordt vertegenwoordigd door een algemene raad geen recht had de uitvoering van die jurisdictie hoe dan ook te beperken of zich ermee te bemoeien. Het tweede hoofdstuk stelt dat het pauselijk primaatschap eeuwig is. In het derde wordt de aard van het primaatschap gedefinieerd, en wordt expliciet gesteld dat een oecumenische raad een pauselijk decreet niet kan wijzigen. Het vierde hoofdstuk raakt de kern van de kwestie door de voorwaarden te beschrijven waaronder de paus ex cathedra (van de troon) spreekt. Deze zijn ten eerste dat hij zijn uitspraken expliciet doet in zijn 'functie als Pastor en Leermeester van alle Christenen'. Ten tweede moeten ze een kwestie van geloof of moraliteit betreffen. Ten derde moeten ze geadresseerd worden aan 'de Universele Kerk', en ten vierde moeten ze worden uitgesproken in termen die duidelijk maken dat het een gezaghebbende uitspraak van waarheid betreft. Als aan die voorwaarden werd voldaan, waren 'dergelijke uitspraken door de paus van Rome bij gratie van zichzelf en niet bij gratie van toestemming door de kerk onherroepelijk'.'6 Hoewel het decreet binnen deze nauwkeurig omschreven context een opmerkelijke erkenning van pauselijke lerende autoriteit is, kwam het niet in de buurt van de aspiraties van degenen die de paus zagen als 'vice-God van de mensheid' of die zeiden: 'Als de paus denkt, is het God die in hem denkt.'


  Er was enorm enthousiasme voor het decreet, maar er was ook felle kritiek. Theologen, met name in de Duitssprekende wereld, die zich zorgen maakten om de effecten op de band met de niet-katholieke regeringen, verwierpen het. Een groep van hen kwam in september 1871 in München bijeen om erover te praten, maar dat had weinig effect. Oppositie van leken tegen de Pastor Aeternus was vooral in Zwitserland sterk, waar een schismatieke christelijk-katholieke kerk werd gesticht. In enkele Duitse staten werd publicatie van de akten van het Vaticaans Concilie verboden, het Oostenrijks-Hongaarse Rijk verwierp een concordaat uit 1855, en de Pastor Aeternus zette kanselier Otto von Bismarck in het nieuwe Duitse Rijk (dat in 1871 was uitgeroepen) aan tot zijn Kulturkampf (cultuurstrijd) van 1871-1878. Het was een uiteindelijk mislukte poging katholieke politieke partijen en scholen te elimineren, niet het minst omdat die werden gezien als vijandig jegens de overwegend Pruisisch-protestantse en seculiere tradities die de Duitse kanselier aan de man wilde brengen. Premier W.E. Gladstone deed in Engeland felle uitspraken tegen de Vaticaanse decreten. Pius ix werd na zijn dood in 1878, na een pontificaat van tweeëndertig jaar- het langste ooit - begraven in de Santa Maggiore, maar zijn lichaam werd in 1881 verplaatst naar de Sint-Laurentius buiten de Muren, waarmee hij nauw verbonden was geweest. In de ogen van liberalen en nationalisten bleef hij zo gehaat dat een menigte probeerde de cortège te verstoren en zijn lichaam in de Tiber te werpen. Hoewel dat niet lukte, vermoedt men wel dat zijn lichaam niet in de sarcofaag werd geplaatst waarop zijn naam staat, maar in het geheim elders in de basiliek werd bijgezet om nog een aanval te voorkomen. Zijn lange en getroebleerde pontificaat, samen met zijn sterke Maria-devotie, maakten zijn herinnering geliefd bij zijn opvolgers. Johannes xxnr (1959-1963) hoopte van zijn canonisatie een feit te maken, maar die was nog te controversieel tijdens het Tweede Vaticaans Concilie. Pius ix werd echter in 2000 samen met de veel liberalere Johannes xxm zalig verklaard, als eerste stap naar volledige heiligverklaring door Johannes Paulus n, die in de homilie omtrent de gebeurtenis over hem opmerkte: Hij was te midden van de turbulente gebeurtenissen in zijn tijd een voorbeeld van onvoorwaardelijke trouw aan het onveranderlijke in bewaring geven van geopenbaarde waarheid. Getrouw aan de plichten van zijn ambt in iedere omstandigheid wist hij altijd absoluut primaatschap aan God en spirituele waarden te geven. Zijn lange pontificaat was in het geheel niet gemakkelijk en hij heeft veel geleden tijdens het vervullen van zijn missie van dienst aan het evangelie. Hij was zeer geliefd, maar werd ook gehaat en verguisd.'8


  Met een bestaanstraditie van twaalfhonderd jaar of meer achter zich is het niet moeilijk te begrijpen waarom verlies van de kerkelijke staten zo hard aankwam bij Pius ix. Eigendom ervan had in zijn ogen de enige manier geleken waarop het pausdom zij n onafhankelijkheid van controle door leken kon behouden, die met zo veel moeite was bereikt in de elfde en twaalfde eeuw, en het was de verdediging van die staten die de pausen in de tussenliggende jaren tot ontelbare politieke verbonden en oorlogen had doen beslissen. Buitenlandse mogendheden waren Italië binnengebracht en er soms weer uitgezet om de pauselijke soevereiniteit te waarborgen. Er was veel bloed vergoten, niet alleen in Italië, ter bescherming van deze territoria. De gebeurtenissen van 1870 lieten zien dat het pausdom zonder de staten kon overleven, en dat de krachten binnen het negentiende-eeuwse katholicisme die tijdens het Eerste Vaticaans Concilie gecombineerd tot de declaratie van onfeilbaarheid leidden de autoriteit en invloed in de hele wereld van de kerk in de decennia die erop volgden alleen maar groter zouden maken.
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  De gevangene van het Vaticaan


  (1878-1939)


  


  De kerk breidt zich uit


  


  Terwijl Pius ix treurde om het verlies van de pauselijke staten was het aanzien van het pausdom tijdens zijn pontificaat wereldwijd spectaculair gestegen. Dankzij het groeiende aantal krantenlezers in Europa, Azië, Noord-en Zuid-Amerika was hij de bekendste in het ambt sinds Sint-Petrus. Overal waren plaatjes van hem te zien en hij kwam voor op spotprenten, hangertjes, penningen, foto's en een reeks van snuisterijtjes voor de gelovigen. De politieke moeilijkheden die hij in zijn laatste jaren moedig en waardig het hoofd bood, droegen bij aan zijn roem. Net zoals bij Johannes Paulus 11, die hem een eeuw later zalig verklaarde, werd de herinnering aan eerdere kritiek uitgewist door de houding van de paus in een laatste periode van lijden. Debeide pausen deelden ook een diepe persoonlijke devotie aan de Heilige Maagd Maria. Die devotie bracht Pius ix in 1854 tot de definitie van de doctrine van de Onbevlekte Ontvangenis. Zo werd Maria een noodzakelijk geloofsartikel voor katholieken, daar zij geboren was zonder de smet van de erfzonde. Het maakte een einde aan een eeuwenlang debat tussen theologen en moedigde een al groeiende vroomheid jegens Maria aan. In 1830 had de Franse non Catherine Labouré een visioen van de Heilige Maagd Maria, staande op een wereldbol, met sterren gekroond en in een raamwerk dat het opschrift droeg: o maria, vrij van zonde ontvangen, bid voor ons die tot u komen.1 Er werd haar verteld dat iedereen die een penning droeg waar de Maagd op deze manier op was afgebeeld bijzondere genade zou ontvangen. Toen het visioen van Catherine geldig werd verklaard door de plaatselijke kerkelijke gezagsdragers, begon men de penningen in grote aantallen te fabriceren en overal te verspreiden. Ze droegen bij aan een golf van populaire devotie en een groeiend aantal verzoeken aan de paus, vooral uit Frankrijk, om het dogma te definiëren. In 1848 benoemde Pius ix een commissie van theologen om hem te adviseren of hij dat moest doen en in ballingschap stuurde hij een jaar later een encycliek aan de bisschoppen waarin hij om hun standpunten verzocht.


  Hoewel sommigen vonden dat er te zeer onenigheid uit voort kon komen, was de meerderheid enthousiast en de paus ging voort met de uitvaardiging van de definitie. Hij legde er echter de nadruk op dat dit gebeurde op zijn gezag en niet vanwege episcopale bijval. De pauselijke definitie leek al snel een teken van hemelse goedkeuring te ontvangen: in 1858 kreeg een Frans boerenmeisje, Bernadette Soubirous (1844-1879), in Lourdes in de Pyreneeën achttien visioenen; in het zestiende visioen zei de Maagd tegen haar: 'Ik ben de Onbevlekte Ontvangenis', woorden die Bernadette zelf duidelijk niet begreep. De hele episode droeg bij aan het wijdverbreide enthousiasme voor de pauselijke onfeilbaarheid die in 1870 was vastgelegd. Mariaverering werd bevorderd door Pius' opvolger Leo xm (1878-1903); deze vaardigde zesentachtig encyclieken uit waarvan er elf het gebruik van de rozenkrans aanmoedigden als hulpmiddel bij de belijdenis, met de bijbehorende herhaling van het gebed 'Wees gegroet, Maria' en Onzevaders.


  Door aan te sluiten bij deze golf van vroomheid onder de leken maakte Pio Nono zichzelf tot de eerste werkelijk populaire paus in de geschiedenis. Zodoende gaf hij het pauselijk ambt voor de gewone katholieken een veel grotere betekenis en een centralere plaats in hun beleving van de religieuze identiteit dan ooit tevoren, ondanks het feit dat hij na 1850 niet meer buiten Rome kwam. De vastlegging van onfeilbaarheid op het Eerste Vaticaans Concilie droeg bij aan de ervaring van de unieke betekenis van het pauselijk ambt. Er is over die onfeilbaarheid gezegd dat ze 'de Romeinse pausen wereldwijd een enorm moreel en spiritueel gezag over de rooms-katholieke kerk' gaf, dat het'met toenemende frequentie de toepassing van publieke interventies door de pausen [mogelijk maakte] in een brede variëteit van voor kerk en lekendom belangrijke onderwerpen'.2


  Niet alleen de rol van de paus als publieke persoonlijkheid ontwikkelde zich in deze periode, het katholicisme breidde zich in zijn geheel snel uit. Gregorius xvi, een duistere figuur in termen van Europese politiek, gaf enorme stuwkracht aan de activiteiten van de missie. In 1845 had hij de oprichting van diocesaanse organisaties in de belangrijkste missiegebieden goedgekeurd, waarbij inbegrepen West-Afrika, India, de Stille Oceaan en ZuidAmerika; de verantwoordelijkheid daarvoor werd gedelegeerd aan de verschillende religieuze orden. Tijdens zijn pontificaat werden tweehonderd bisschoppen voor werk in de missiegebieden gewijd. De nieuwe diocesen werden grotendeels bediend door inheemse geestelijken, in weerwil van de tendens om plaatselijke christenen te beschouwen als inferieur, maar in lijn met de verklaring tegen slavernij die de paus zeifin 1839 aflegde. In de Verenigde Staten, waar tot 1776 het Britse strafrecht van kracht was geweest, concentreerde de katholieke bevolking zich in het begin in Maryland; ze groeide enorm door immigratie vanuit Ierland, in het bijzonder na de hongersnoden van 1846 tot 1849. Deze stijging van het aantal katholieken veroorzaakte later die eeuw culturele conflicten. De geestelijkheid werd ervan beschuldigd dat ze probeerde haar congregaties het contact met nietkatholieke medeburgers te beletten en dat ze hen zo gescheiden hield van de rest van de Amerikaanse maatschappij. Die verdenkingen leidden tot antikatholieke rellen. Gregorius xvi riep tien nieuwe diocesen in het leven in de Verenigde Staten en vier in Canada; tegen 1850 waren er 1.750.000 katholieken in de Verenigde Staten en eenendertig diocesen. De hoofdzetel, gesticht in 1789, was in Baltimore en er waren ook vier apostolische vicariaten in staten waar diocesen nog geen toestemming hadden gekregen zich te vestigen. De aantallen bleven stijgen en in 1869-1870 werd het Eerste Vaticaans Concilie bijgewoond door zevenenzestig katholieke bisschoppen uit de Verenigde Staten en Canada. Daar stonden er veertig uit Azië en achttien uit de Stille Zuidzee tegenover.


  De koloniale veroveringen door de Europese grootmachten opende de deur voor verdere expansie omdat die machten de missie aanmoedigden of ten minste beschermden. De Franse annexatie van Tunesië en delen van Zuidoost-Azië, de inbezitneming van Somalië door Italië en het beruchte privérijk dat de Belgische koning Leopold 11 (1865-1909) schiep in Congo boden gelegenheid tot de oprichting van diocesen en tot kerstening, met gemengd resultaat. Zoals Leo xm (1878-1903) in 1880 in een encycliek schreef: 'Ten gevolge van een vollediger verkenning van andere landen en volken zijn nieuwe wegen geopend naar oorden die tot nu toe voor onbegaanbaar werden gehouden; talrijke expedities van de soldaten van Christus zijn samengesteld en er zijn nieuwe missieposten opgericht; vandaar dat we nu vele werkkrachten behoeven die zichzelf aan deze missies willen wijden en bij gelegenheid hulp willen bieden.'' Hij moedigde de oprichting aan van parochiale en andere organisaties die in Europa en de Verenigde Staten geld inzamelden voor speciale missionaire ondernemingen en er steun aan verleenden. Dit droeg bij aan een gevoel van het bestaan van een wereldwijde onderling verbonden katholieke gemeenschap. In dezelfde periode dat de westerse grootmachten China begonnen te intimideren en Japan dwongen zich open te stellen voor commerciële en culturele uitwisseling verzocht het Vaticaan om bewegingsvrijheid en bescherming van zijn missionarissen en hun bekeerlingen. In 1885 schreef Leo xm aan de Japanse keizer over de voordelen van katholieke onderdanen, waaronder hun bereidheid de wet te gehoorzamen en hun ingebouwde respect voor de burgerlijke macht. Het pauselijk vertrouwen op Europese staten kon echter ook problemen geven waar zaken van nationaal prestige in het geding waren. In 1886 stuurde Leo xm een nuntius naar Beijing. Hij werd echter gedwongen hem terug te roepen onder druk van Frankrijk, dat beweerde dat de katholieke kerk in China onder Franse bescherming stond; Frankrijk kon niet tolereren dat dit werd ondermijnd door direct contact tussen het Vaticaan en het Chinese hof. De mogelijkheden van gelijkschakeling van de kerken werden voor het eerst in de negentiende eeuw verkend en zijn daarna altijd onderwerp van discussie gebleven. Er werd meer energie gestoken in toenadering tot de orthodoxe kerken in het Oosten dan in toenadering tot de protestantse in het Westen en er werden een paar waarachtige concessies gedaan. Leo xm herriep het beleid van zijn voorganger die de Latijnse liturgie en westerse praktijken aan de Griekse kerken poogde op te leggen, dat wil zeggen aan de oosterse gemeenschappen die het primaat van de paus en het katholieke dogma erkenden. In 1882 gaf hij de praktijk op volgens welke aan Roomse kardinalen en aartsbisschoppen patriarchale titels werden verleend, een handelwijze die vanaf het begin in de zestiende eeuw als beledigend werd ervaren. In 1888 leek een gelijkschakeling met de Armeense orthodoxe kerk tot de mogelijkheden te behoren, maar de onderhandelingen werden afgebroken na de katholieke eis dat het pauselijk gezag werd erkend als superieur aan dat van de oecumenische concilies.


  Toentertijd werd er door de High Church ofwel Anglo-katholieke leden van de Church of England nog op gehoopt dat de communnie met Rome kon worden hersteld of dat er zelfs een volledige hereniging kon plaatsvinden. Dit hing af van een gemeenschappelijke erkenning van de geldigheid van orden, wat in de praktijk de Romeinse acceptatie betekende van het anglicaanse priesterschap. Er werden pauselijke brieven gestuurd met de bedoeling'de dag van een warme verzoening naderbij te brengen', maar het aanvankelijk enthousiasme werd de bodem ingeslagen door de encycliek Apostolicae Curae (Apostolische Zorg) van september 1896.


  Apostolicae Curae volgde op het verslag van een speciale commissie die Leo xm had benoemd om de kwestie van de geldigheid van anglicaanse orden te onderzoeken en te bepalen of er wel of niet een ononderbroken keten van wij ding bestond die terugging tot een apostolische oorsprong. Die keten werd niet noodzakelijk aangetast door de breuk van de Engelse kerk met Rome onder Henry vin, want als bisschoppen die voordien waren ingezegend hun opvolgers op de juiste sacramentale wijze hadden gewijd en als die op hun beurt hetzelfde hadden gedaan 'volgens de gebruikelijke katholieke ritus', dan liep er een ongebroken keten van wijdingen terug tot Petrus' inzegening van Linus. Zo konden de kerken wel in schisma zijn, maar elke kerk zou iets hebben dat de andere kon erkennen als een geldig priesterschap. Het probleem dat in 1896 opdook was gerelateerd aan wat er in Engeland gebeurde onder Edward vi (1547-1553). De invloed van continentale hervormers was toen op een hoogtepunt en nieuwe manieren van aanbidding werden geïntroduceerd, in het bijzonder in het Edwardian Prayer Book uit 1552. De commissie had de opdracht 'opnieuw alle documenten in de Vaticaanse archieven te onderzoeken die iets met deze kwestie hebben uit te staan, nieuwe te zoeken, en zelfs alle akten ter beschikking te hebben die met dit onderwerp in verband staan en die bewaard worden door de Heilige Stoel'. Hier420 mee was het lot van de onderneming bezegeld, aangezien kardinaal Pole tijdens een korte restauratie van het katholicisme onder Mary 1 (1553-1558) verslag had gedaan van onvoldoende naleving van de regels door anglicaanse orden zoals voorgeschreven door het Edwardian Prayer Book. Zowel Julius 111als Paulus iv had verkondigd dat het de orden aan sacramentale geldigheid ontbrak. Rome zou het anglicaanse priesterschap niet erkennen. De geografische spreiding van de katholieke kerk had haar tegenhanger in de manier waarop de pausen vanaf Leo xm hun betrokkenheid bij sociale en economische relaties zagen als een nieuwe en noodzakelijke verantwoordelijkheid. Het beginpunt was Leo's encycliek Rerum Novarum (Nieuwe Zaken) uit mei 1891, die de 'rechten en plichten van kapitaal en arbeid' aan de orde stelde tegen de achtergrond van de recente dramatische veranderingen: Dat de geest van revolutionaire veranderingen, die reeds lang de landen dezer aarde heeft verstoord, zich uit de politieke atmosfeer heeft begeven en haar invloed heeft voelbaar gemaakt in de verwante atmosfeer van de praktische staathuishoudkunde is niet verbazingwekkend. De elementen van het tegenwoordig woedende conflict zijn onmiskenbaar, in de weidse expansie van industrieel streven en de prachtige ontdekkingen van de wetenschap; in de veranderende relaties tussen meesters en knechten; in de enorme fortuinen van enkelingen en de diepe armoede van de massa; het toegenomen zelfvertrouwen en de nauwe onderlinge vereniging van de werkende klasse; en ook, ten slotte, in de overheersende morele degeneratie.4


  De angst voor politieke instabiliteit was een krachtig motief. De paus merkte op hoe de ongelijkheid in de verdeling van rijkdom in de loop van de eeuw was gegroeid en hoe de traditionele verdediging van arbeid, zoals ambachtsgilden, was weggekwijnd of verdwenen. Hij zag de socialisten, die het privéeigendom wilden afschaffen, als een bedreiging en hij beschreef ze als 'nadrukkelijk onrechtvaardig, want zij zouden de wettige eigenaar beroven van zijn eigendom, de functies van de staat verdraaien en diepe verwarring scheppen in de maatschappij'.5 Hij benadrukte dat privé-eigendom een algemeen recht was 'in overeenstemming met de wet van de natuur'. Hij was echter ook bereid het recht van de arbeiders te verdedigen om zich te verenigen in vakbonden, in de hoop dat die laatsten overwegend katholiek zouden zijn. Hij was er ook op gespitst dat de mate werd beperkt waarin de staat zich met individuele gezinnen en huishoudens kon bemoeien en eiste juist een hoofdrol op voor de kerk bij pogingen de socio-economische verhoudingen te reguleren naar christelijke beginselen. Dit bracht met zich mee dat de rijken werden geïnformeerd over de vergankelijkheid van aardse goederen en over hun verantwoordelijkheid te zorgen voor degenen die er minder goed voorstonden. Hoewel deze en volgende encyclieken in termen van sociale en politieke theorie nauwelijks radicaal mochten heten, werd pauselijke bemoeienis met dergelijke kwesties verwelkomd door katholieke arbeiders die uit de buurt van het socialisme en de retoriek van de klassenstrijd moesten blijven, zoals ze te horen kregen van hun kerk en van werkgevers die voorzagen dat dat een volgzamer werkmacht zou voortbrengen. Toen Leo xm in 1903 stierf, werd hij, bijvoorbeeld in Argentinië, betreurd als 'de Afgevaardigde van de Goddelijke Ambachtsman van Nazareth... die de rechten en plichten van patroons en arbeiders tot stand bracht en verdedigde... en die de Vader van de Werkende klasse wenste te worden genoemd'.6 Dit werd gezegd over een aristocraat die nooit een woord had gewisseld met de koetsier die hem een kwarteeuw diende.7


  


  De veldtocht tegen het modernisme


  


  Rerum Novarum was een reactie op een nieuwe bedreiging van de sociale orde en een poging een positief alternatief te bieden voor de 'gevaarlijke'ideeën van het socialisme, zoals die werden gezien. In de loop van de jaren daarna zouden sociale leerstellingen van steeds groter belang worden voor de pauselijke leiding van de gelovigen. Maar in andere opzichten waren'nieuwe zaken' voor het pausdom juist een bron van zorg geweest gedurende een groot deel van de voorafgaande twee eeuwen: tijdens de Verlichting, in de tijd van de revoluties en in de tijd van het romantisch nationalisme had de paus immers aan gezag ingeboet en was zijn territoriale macht weggekwijnd en verloren. Vernieuwing was steeds een bedreiging, net zoals dat het geval was geweest in de theologische disputen van de vroege kerk of tijdens de Reformatie, waarin een standpunt moest worden ingenomen in naam van onveranderlijke traditie. In 1899 schreef Leo xm een brief aan kardinaal James Gibbons van Baltimore en het Amerikaans episcopaat om hen te waarschuwen tegen: een groter gevaar en een tastbaarder verzet tegen de katholieke doctrine, en discipline in de mening van de minnaars van nieuwigheid, volgens welke mening zij volhouden dat die vrijheid binnen de kerk toegestaan zou moeten zijn en dat de kerk, met in zekere zin verminderde supervisie en waakzaamheid, toegeeflijkheid zou moeten betrachten tegenover de gelovigen, waarvan ieder het leiderschap van zijn eigen gemoed zou moeten volgen en de loop van zijn eigen handelen. Zij zijn van mening dat een dergelijke vrijheid haar tegenhanger heeft in de pas gegeven burgerlijke vrijheid die nu het recht is en het fundament van 422 bijna elke seculiere staat [en dus] kunnen wij geen goedkeuring geven aan die standpunten die, in hun collectieve betekenis, door een of ander'Amerikanisme' worden ingenomen.8


  Deze aanklacht verwees indirect naar de succesvolle pogingen van de kardinaal om de grote en nog steeds groeiende katholieke bevolking aan te moedigen tot een grotere betrokkenheid bij het politieke, sociale en culturele leven van het land. Maar de kritiek was zo indirect dat Gibbons de pauselijke encycliek zonder reserve kon aannemen; hij vond namelijk dat geen van de gevaren waar de paus tegen waarschuwde op dat moment een bedreiging vormden voor de kerk in de Verenigde Staten. 'Amerikanisme' werd dus beschouwd als'fantoomketterij'.9


  Angst voor vernieuwing en onafhankelijk denken beheerste het pontificaat van Pius x (1903-1914), wiens eerste encycliek E Supremi (Van de stoel van het Opperste Apostolaat) in oktober 1903 begon met een klaagzang over'de rampzalige staat van de menselijke maatschappij van vandaag'. 'Wie,'vroeg de paus, 'kan ontkennen dat de maatschappij van vandaag... lijdt aan een verschrikkelijk en diepgeworteld gezwel dat haar, terwijl het dagelijks groeit en zich in haar diepste wezen invreet, naar haar vernietiging sleept?'


  Daarbij inbegrepen was 'elke poging en elke kunstgreep die werd gebruikt om de herinnering aan en kennis van God volledig te vernietigen', en hij schreef dat 'er een goede reden is tot vrees, tenzij deze grote perversiteit als het ware slechts een voorproefje is en wellicht het begin van die kwaden die worden bewaard voor de laatste dagen, en dat er alreeds in de wereld is het"kind der verdoeming" waar de apostel over spreekt (2 Thess 2:3)'.10


  Dergelijke apocalyptische retoriek was geen dagelijkse kost in pauselijke verklaringen maar geeft aan hoezeer Pius x de moderne ideeën opvatte als een bedreiging voor het voortbestaan van 'verhoudingen tussen de mens en de Godheid'. Hij zag de bijzondere plichten van zijn pontificaat als het herstel van de verering van de evangeliën en het herstel van de leerstellingen van de kerk over zaken als huwelijk, onderwijs, 'het bezit en gebruik van eigendom, de plichten die de mens draagt tegenover degenen die de staat regeren', en 'evenwicht tussen de verschillende maatschappelijke klassen naar christelijk voorschrift en gewoonte'. Hij waarschuwde in het bijzonder die leden van de geestelijkheid die zouden kunnen worden 'aangetrokken tot de verlokkingen van een bepaalde nieuwe en bedrieglijke wetenschap, die niet van Christus proeft maar die er met gemaskeerde en sluwe argumenten naar streeft de deur te openen voor de vergissingen van rationalisme en semirationalisme'. Voor de meeste latere generaties katholieken is Pius x de modelpastoor geweest, de paus die de regelmatiger gang ter communie populariseerde en de leeftijd waarop ze voor het eerst werd ontvangen verlaagde: van rond vijftien naar zeven jaar; daarmee schiep hij de speciale plaats die 'Eerste Communie'sindsdien binnen het gezin en de parochie heeft ingenomen. In 1985 verklaarde Johannes Paulus 11 dat 'met hem een era van kerkelijke historie werd afgesloten en een andere begon die zou leiden tot het Tweede Vaticaans Concilie'.11 Hij is het onderwerp van kinderboeken, in verscheidene talen, waarin het verhaal wordt verteld van De boerenjongen die paus werd. 12 Zijn verkiezing op het conclaaf van augustus 1903 had de bedoeling een andere stijl van pontificaat te bewerkstelliggen dan die van zijn voorganger. Als zoon van een postbode en een dorpsnaaister had Giuseppe Sarto, de latere Pius x, een andere sociale achtergrond dan de aristocratische Leo xm en de twee pausen hadden een contrasterende loopbaan binnen de kerk. Leo voltooide zijn opleiding in Rome aan de Academie voor Adellijke Geestelijken die was gesticht door Clemens xi, hij was kapelaan geweest onder Gregorius xvi en steeg in rang binnen de Vaticaanse diplomatieke dienst. Toen hij nuntius was in België leidde een interventie tegen de koninklijke regering van de kant van de bisschoppen tot zijn terugroeping en overplaatsing naar het diocees Perugia, waar hij in verborgenheid leefde dankzij de vijandigheid van de staatssecretaris van Pius ix, kardinaal Giacomo Antonelli (1806-1876) die reeds lang in dienst was. Hij werd in 1878 gekozen vanwege zijn gebrek aan banden met het vorige pauselijk regime, maar vanwege zijn breekbare verschijning werd niet van hem verwacht dat hij nog lang zou leven. Hij leek op Voltaire, niet alleen in uiterlijk, en verraste zijn kiezers met een van de langste pontificaten ooit.1'


  Aan de andere kant werd Pius x gekozen omdat de kardinalen een paus op het oog hadden 'die oud geworden was in de zielzorg... die boven alles een vader en herder zou zijn'.14 Hij had verscheidene jaren gediend als hulppredikant en pastoor in Noord-Italië, waar hij was geboren, tot hij directeur werd van het seminarie in Treviso en in 1884 bisschop van Mantua. Zijn succes in dit diocees werd opgemerkt en leidde in 1893 tot zijn benoeming als patriarch van Venetië. Hij zou de eerste van drie pausen zijn die in de twintigste eeuw vanuit dat ambt tot paus werd gekozen (de andere waren Johannes xxiii en Johannes Paulus 1) en alle drie stonden ze in hoog aanzien om hun pastorale kwaliteiten.


  Pius x stond de mensen toe in zijn aanwezigheid te zitten, waar Leo xiii ze altijd had laten staan. Hij legde ook nieuwe regels vast voor gewijde muziek bij de liturgie en stond achter de opleving van gregoriaans gezang in parochiale en kloosterlijke kerken. Niet alleen droeg hij zelf bij aan de campagne voor de vroegere en regelmatiger gang ter communie, maar hij gaf in Rome 424 ook catechisatieles op de zondagmiddag. Diezelfde kerkelijke imperatief maakte hem tot een geducht tegenstander van heterodoxie en vernieuwing; hij gaf er de voorkeur aan zijn wereldwijde kudde te beschermen tegen de dreiging die van nieuwe ideeën uitging, niet alleen in de sociale en politieke arena maar ook op meer abstract intellectueel gebied.


  


  De slag om de bijbel


  


  Sinds de zestiende eeuw was Rome een centrum van geleerdheid geweest op het vlak van de talen uit het Nabije Oosten. Die kennis was nodig voor de studie van bijbelse teksten, maar het pausdom was niet erg gecharmeerd van uitgaven van de Schrift in westerse talen die leken daadwerkelijk konden lezen zönder kerkelijk onderricht. Dit gebrek aan vertrouwen lag ten grondslag aan regelmatige veroordelingen van de protestantse bijbelgenootschappen en hun openlijk verspreide 'zelfverklarende' bijbels; deze veoordelingen vonden hun weg in negentiende-eeuwse pauselijke encyclieken. Een uitzondering was gemaakt voor de bijbel van Douay-Rheims, een Engelse vertaling van de Latijnse Vulgaat, tot stand gebracht in het Engelse College in Douai (Nieuwe Testament in 1582, Oude Testament in 1609-1610). Deze vertaling beoogde afgescheiden katholieken in Engeland te voorzien van een tekst die tegenover de protestantse volksbijbels in stelling kon worden gebracht. Het Concilie van Trente had de Vulgaat, die was afgeleid van het werk van Sint-Hiëronymus, 'onfeilbaar' verklaard en deze betiteling kon er met meer kracht aan worden gegeven toen er in 1592 een officiële uitgave van werd gepubliceerd onder Clemens vi 11. Dit opgelegd vertrouwen op een tekst die feitelijk een vijfde-eeuwse vertaling was van nog oudere Hebreeuwse, Aramese en Griekse originelen, leidde tot wetenschappelijke problemen bij de bestudering van de originele tekst. Tot de negentiende eeuw waren protestantse versies in volkstalen echter vrijwel even onnauwkeurig. De situatie veranderde met de ontdekking van manuscripten die in Egyptische kloosters en elders waren bewaard en die aanmerkelijk ouder waren dan welke andere ook die de tekst van de Vulgaat behelsde.


  Constantin Tischendorf (1815-1874), een Duitse bijbelgeleerde, stuitte in 1844 in het klooster van de heilige Catherina in Sinai op 'een aanmerkelijk aantal vellen met een afschrift van het Oude Testament in het Grieks, dat me een van de oudste toescheen die ik ooit had gezien', die op het punt stonden te worden verbrand.15 In 1859 verkreeg hij (onder controversiële omstandigheden) de restanten van wat nu de Codex Sinaiticus wordt genoemd, die dateert uit de eerste helft van de vierde eeuw. Aan dit manuscript en aan een handjevol andere, zoals de vierde-eeuwse Codex Vaticanus, zijn talloze fragmenten toegevoegd van andere bijbelse en aanverwante codices, niet in de laatste plaats afkomstig van vuilnishopen uit de Oudheid in Oxyrhynchus en de Fayyum in Egypte; sommige fragmenten zijn zelfs nog ouder.16 Een moderne kritische uitgave van het Nieuwe Testament is gebaseerd op lezing van letterlijk honderden manuscripten en papyri.17


  Deze stille revolutie in de studie van de tekst van de bijbel werd voelbaar in het Vaticaan. In 1893 stond Leo xm de dominicanen toe in Jeruzalem een centrum voor bijbelstudie op te richten, de École biblique, en in 1902 richtte hij de Pauselijke Bijbelcommissie op in Rome. Hij nam een wetenschappelijk, zij het conservatief standpunt in. In 1881 had hij de Vaticaanse archieven opengesteld voor wetenschappers ongeacht hun religieuze overtuiging en hij had persoonlijk de hernieuwde belangstelling aangemoedigd voor de theologie van Aquinas met de oprichting van de Academie van Sint-Thomas in 1879 in Rome. Deze veranderde echter in een controle-instrument toen Leo in 1892 katholieke leraren in de theologie erop wees dat sommige van Aquinas' theologische stellingen vaststonden en dat hun standpunten met die van de 'Doctor Angelicus' in overeenstemming dienden te zijn, hetgeen leidde tot wat wel een 'versteende orthodoxie' is genoemd.18


  De verbeterde kwaliteit van de bijbelse tekst was een uitdaging van het vertrouwen in de Vulgaat en niet de enige manier waarop de moderne weten-schap inbreuk maakte op de orthodoxie. Archeologisch onderzoek in het Heilige Land en Egypte bracht ontdekkingen voort die het bewijsmateriaal uit het Oude en Nieuwe Testament ter discussie konden stellen. Bedreigender nog was de ontwikkeling van nieuwe vormen van letterkundige analyse die het mogelijk maakten om bijbelse teksten anders te interpreteren dan op een puur letterlijke manier. Er werden vragen opgeworpen naar de bedoeling van de auteur, de structuur en het genre, vragen die de historische narratieven verder weg plaatsten van de gebeurtenissen die ze heetten te beschrijven. Contradicties in bijbelse teksten werden onderzocht omdat ze uitsluitsel konden geven omtrent auteurschap en datering. Onbetrouwbare maar traditionele zekerheden werden ondermijnd. Afhankelijk van het ingenomen standpunt zag dat er angstwekkend of opwindend uit.


  Toonaangevend op het gebied van de toepassing van moderne methoden bij de literaire analyse van bijbelse teksten was de Franse pastoor en theoloog Alfred Loisy (1857-1940). Als leraar Hebreeuws aan het Institut Catholique in Parijs vanaf 1881 beweerde hij dat het begin van het boek Genesis geen letterlijk verslag doet van de schepping en dat de Pentateuch niet was geschreven door Mozes, onder meer omdat diens eigen dood erin beschreven staat. Dit leken toentertijd buitengewoon radicale stellingen; in 1899 moest Loisy zijn zetel opgeven maar hij kreeg een nieuwe leerstoel aan de uiterst prestigieuze École pratique des hautes études. Hier schreef hij een reeks boeken om te laten zien dat doctrines zich in de loop der tijd hadden ontwikkeld en dat er geen manier was om te proberen de kerktraditie te omzeilen en tot een historische Jezus te komen die toegankelijk zou zijn door een letterlijke lezing van de Schrift. Deze redenering was bedoeld om het traditionele protestantse vertrouwen op het gezag van de bijbel te bestrijden; het was tevens de verwerping van traditie zoals die werd verdedigd door de Duitse theoloog Alfred von Harnack (1851-1930). Loisy bracht echter meer bezorgdheid teweeg in Rome dan in Duitsland en in 1908 werd hij door Pius x vitandus geëxcommuniceerd om zijn boek over de synoptische evangeliën (Mattheus, Marcus en Lucas); dat betekende dat het katholieken de rest van zijn leven verboden was met hem te spreken. Dépaus maakte zich meer en meer zorgen over de sceptische tendens van de bijbelse wetenschap, omdat hij vreesde dat die het vertrouwen in religieuze waarheid zou ondermijnen. Vanuit zijn pastorale verantwoordelijkheid vond hij dat hij daar een eind aan moest maken. We hebben al gezien dat hij zich in oktober 1903 zorgen maakte over 'de rampzalige staat van de menselijke maatschappij van vandaag' in zijn encycliek E Supremi. Hij was verheugd 'de jonge priesters [te kunnen] prijzen die zich wijden aan nuttige studiën in alle takken van geleerdheid [en] zich des te beter voorbereiden op de verdediging van de waarheid en de weerlegging van de laster van de vijanden van het geloof', maar in 1907 was hij vastbesloten om 'ecclesiastische en literaire eruditie' te beperken. Op 3 juli 1907 vaardigde Pius het decreet Lamentabili Sane (Met waarlijk betreurenswaardig resultaat) uit, een waarschuwing aan het adres van katholieke geleerden die 'verder gingen dan de grenzen die door de Vaderen en de kerk zelve zijn bepaald'. De waarschuwing stelde dat zij 'in naam van hogere kennis en historisch onderzoek (zo zeggen zij) die voortgang van dogma's zoeken die in werkelijkheid niets anders is dan een corruptie van dogma's'. Het decreet bevat een lijst van vijfenzestig stellingen die geacht werden een veroordeling en verbod waardig te zijn.19 Daaronder waren de volgende standpunten: dat de bijbel fouten kon bevatten omdat zij niet door God was ingegeven (clausule n), dat de teksten van het evangelie niet waren vastge-steld totdat de canon van het Nieuwe Testament volledig tot stand was gekomen (15), dat 'de goddelijkheid van Jezus Christus niet door de evangeliën wordt bewezen' (27), dat 'de doctrine van de boetvaardige dood van Christus paulinisch is en niet evangelisch' (38) en dat 'terwijl het christelijk avondmaal geleidelijk het karakter aannam van een liturgische handeling, degenen die het avondmaal gewoonlijk voorzaten het priesterlijk karakter kregen'(49). De meeste stellingen zouden vandaag de dag als vanzelfsprekend waar worden aangenomen door bij belgeleerden van zo goed als alle gezindten. 427


  Voor Pius x was kritiek op de bijbel maar één facet van een bredere bedreiging van 'de waarborg van het geloof die de heiligen bieden' door moderne filosofische, politieke en psychologische theorieën. Hij nam de tijdgeest waar als bijzonder gevaarlijk en waarschuwde in 1907 in zijn encycliek Pascendi:'hoewel er altijd wel "holle praters en verleiders" (Titus 1:10) zijn geweest... moeten we erkennen dat het aantal vijanden van het kruis van Christus de laatste tijd buitengewoon is toegenomen en dat zij met geheel nieuwe en verfijnde kunstgrepen streven naar de vernietiging van de levenskracht van de kerk en, als ze kunnen, naar de volledige omverwerping van Christus' koninkrijk zelve'.20 Hij verklaarde dat 'degenen die dwalen niet slechts gezocht moeten worden onder de openlijke vijanden van de kerk; zij liggen verborgen, en dat is diep te betreuren en te vrezen, in haar eigen borst en hart'. Als gevolg daarvan ontketende hij wat wel is beschreven als 'een schrikbewind'.21


  Dit bracht het opsporen, muilkorven, ontslaan en uitsluiten uit de kerk met zich mee van die katholieken, in het bijzonder theologen, geleerden en journalisten, die ervan werden verdacht modernistisch gedachtegoed te bevorderen, een proces dat vergeleken is met 'de kerk die haar eigen kinderen verslindt'.22 In elk diocees werd een raad van waakzaamheid opgericht die het onderwijs op scholen en seminaries in de gaten moest houden en er werden diocesaanse censors uitgekozen om werken van katholieke schrijvers goed te keuren of te verbieden; werken die nu in grotere aantallen werden gepubliceerd dan dat ze alleen in Rome konden worden onderzocht. Degenen die werden aangeklaagd omdat ze leerden of publiceerden wat 'de ketterse ideeën van het modernisme' werden genoemd, konden disciplinerende maatregelen verwachten en hun boeken werden op de Index geplaatst. Er was weinig speelruimte. Zoals Pius x zei: 'Vriendelijkheid is voor dwazen', en over de modernisten: 'Ze willen met olie, zeep en liefkozingen behandeld worden. Maar ze verdienen een pak slaag.'23 Hij bewaarde zijn goedgunstigheid voor integralisten, de goede katholieken die zonder vragen te stellen alles accepteerden wat de kerk leerde en wat de paus uitvaardigde. Zijn belangrijkste werktuig in Rome was Monsignor Umberto Benigni, een voormalig leraar kerkgeschiedenis aan het Seminarie van Rome, die in 1906 tot onderminister voor Buitengewone Aangelegenheden was benoemd. In een artikel dat Benigni publiceerde in 1904 zou hij wel eens de term modernisme kunnen hebben uitgevonden voor alle denkrichtingen die het Vaticaan van Pius x kopzorgen gaven.24 Eenmaal binnen de curie haalde hij de Anglo-Spaanse staatssecretaris Merry Del Val ertoe over hem propaganda te laten voeren tegen de modernisti. Hij begon zijn eigen krant, hield katholieke journalisten op de hoogte en stuurde regelmatig nieuwsbrieven rond. Hij verspreidde ook valse informatie onder de liberale pers, terwijl Merry Del Val met de Italiaanse postdienst overeenkwam dat correspondentie van bisschoppen en priesters die van modernistische sympathieën werden verdacht, werd geopend en gelezen. Benigni opereerde ook middels een vrome broederschap, de Sodalitium Pianum, die hij oprichtte ter ere van de inquisitoriale heilige Pius v. De leden gaven stafleden van het seminarie en parochiale geestelijken aan als ze teke-nen van modernistische ketterij vertoonden en poogden hen soms ook te compromitteren door zelf van sympathie met het modernisme blijk te geven. Regelmatig werden er mensen aangeklaagd, zelfs kardinalen, en men denkt dat de opvolger van Pius x, Benedictus xv (1914-1922), een van degenen was die werden beschuldigd van modernistische neigingen toen hij aartsbisschopvan Bologna was, wat verklaart waarom hij in 1914 pas tot kardinaal werd benoemd - zes maanden voor hij tot paus werd gekozen. Het hoogtepunt van de campagne was de verplichting tot de Eed Tegen het Modernisme op 1 september 1910, die van dat moment af moest worden afgelegd door alle leden van de geestelijkheid, door religieuze superieuren en door leraren aan het seminarie en die gehandhaafd bleef tot hij in 1967 werd afgeschaft. De eed verlangde de bevestiging van vijf stellingen, waaronder het geloof dat 'de kerk voor de eeuwigheid is gebouwd op Petrus, de vorst van de apostolische hiërarchie, en zijn opvolgers' en de volledige verwerping van'de verkeerde ketterse voorstelling dat dogma's geleidelijk ontstaan'. Wie de eed aflegde, zwoer ook 'met zijn hele hart' volledige omarming van Pius' decreet Lamentabili en de encycliek Pascendi uit 1907 en verwierp 'de methode van beoordeling en interpretatie van de Heilige Schrift die, terwijl zij de traditie van de kerk, de analogie van het geloof en de normen van de Heilige Stoel achter zich laat, de verkeerde voorstelling van zaken door de rationalisten omarmt en zonder terughoudendheid of voorbehoud de tekstuele kritiek als enige en alles overstijgende norm aanvaardt'. Ten slotte verbond men zich ertoe 'tot mijn laatste ademtocht mij te houden aan het geloof van de Vaderen in het charisma van de waarheid, die met zekerheid in de opvolging van het episcopaat vanaf de apostelen is, was en altijd zal zijn'. Het resultaat hiervan was een veroordeling van de katholieke wetenschap op veel theologische en bijbelse gebieden tot een halve eeuw van intellectuele steriliteit; het onafhankelijk denken binnen de kerk werd nog lang nadat andere onderdrukkende controlemechanismen uit de tijd van Pius x waren ontmanteld beperkt. In die ontmanteling van het 'schrikbewind' was ook begrepen dat Benigni na 1911 geleidelijk uit de gratie raakte, dat zijn krant werd opgeheven, dat de ontslagaanvraag van kardinaal Merry Del Val als staatssecretaris onder Benedictus xv in 1914 onmiddellijk werd aanvaard en dat Benedictus weigerde nog enige apostolische zegeningen te geven aan de Sodalitium Pianum. Toen hij hoorde dat kardinaal Della Chiesa zeker was van een voldoende aantal stemmen om gekozen te worden tot Benedictus xv (1914-1922), fluisterde Merry Del Val tegen een buurman op het conclaaf:


  'Maar dat is een ramp!', waarop de andere kardinaal antwoordde: 'Uiteraard, voor Uwe Eminentie is het dat.'25


  Daarmee was de modernistische ketterij nog niet voorbij. Hoewel Benedictus xv er anders tegen liet optreden, was hij het niet oneens met het standpunt van zijn voorganger dat veel modern gedachtegoed een bedreiging vormde voor de onveranderlijke geloofstraditie. In zijn eerste encycliek van november 1941 stond hij erop 'dat katholieken zich verre dienden te houden van de vergissingen van het modernisme, maar tevens van de tendens die wel de geest van het modernisme is genoemd' op grond dat 'degenen die door die geest zijn besmet een afkeer ontwikkelen tegen alles wat maar riekt naar de Oudheid en onstuimig in alles zoeken naar vernieuwingen'. Maar hij was vastbesloten dat priesters en theologen niet langer door hun tegenstanders als modernisten verguisd dienden te worden alsof ze een ketterse sekte aanhingen.26 Hij verklaarde ook: 'De periode van geheime aanklachten is voorbij.'2?


  Er is gezegd dat er een schok door het Vaticaan ging toen Pius xu zich in 1949 sterk maakte voor heiligverklaring van Pius x en tijdens dat proces ook de behandeling aan het licht kwam die verscheidene prominente katholieken gedurende de antimodernistische kruistocht hadden ondergaan. Het was alleen te danken aan de vastbeslotenheid van de paus dat die heiligverklaring in 1954 haar beslag kreeg; hij wilde een voorganger heiligverklaren voor wie hij eerbied had en wiens ideeën hij in de laatste jaren van zijn pontificaat in toenemende mate deelde. Een vergelijkbaar proces werd begonnen voor de zaligverklaring van Merry Del Val maar nooit voltooid.


  


  De Romeinse Kwestie


  


  Pius x betoonde zich ook strijdbaar op het internationale front en keerde zich tegen antiklerikale maatregelen die in 1905 werden genomen door de regering van de Franse republiek. Dat hij integralistische bisschoppen en abten tot gezanten benoemde in plaats van professionele Vaticaanse diplomaten deed de verhoudingen met buitenlandse machten geen goed. De Romeinse Kwestie, de voortdurende eis van het pausdom dat de van oorpsrong pauselijke staten moesten worden teruggegeven, was bron van speciale problemen. Het bestaan van de Italiaanse staat en de monarchie werd niet erkend door de pausen of door de traditionele aristocratie van Rome; veel families waren door huwelijken in de loop der eeuwen met de families van opeenvol430 gende pausen verwant geraakt en daar waren enkele van de oudste Romeinse adellijke huizen bij, zoals de Orsini en de Colonna, die in de jaren 1890nog steeds kibbelden over voorrang.


  Vergeleken met de 'witte' aristocratie, die het koninklijk huis van Savoye steunde, leed deze pauselijke of'zwarte' aristocratie, zoals ze werd genoemd, in dezelfde tijd onder een geleidelijke sociale en economische achteruitgang; haar leden werden meer en meer afhankelijk van giften van successievelijke pausen.28 In de tijd van Leo xm kwamen die giften uit een ijzeren kist onder het bed van de paus.29 Ondertussen leidde de impasse die was ontstaan door de weigering van de paus om het verlies van de staten te accepteren tot eindeloze moeilijkheden in zowel protocol als diplomatie. Toen keizer Wilhelm 11bijvoorbeeld op audiëntie ging bij Leo xi 11 kwam de Duitse heerser vanuit de Pruisische ambassade in een koets die speciaal daarvoor uit Duitsland was overgekomen, zodat hij technisch gesproken 'vanuit Pruisisch gebied in het Vaticaan aankwam'.3°


  De Romeinse Kwestie had ingewikkelde vertakkingen. Over Leo xm werd na zijn dood onthuld in de pers dat hij in het geheim was blijven betalen voor de watervoorziening in het Quirinaalpaleis, het thuis van de Italiaanse monarchie sinds 1870, omdat het hem een sterkere positie zou kunnen geven bij een wettelijke aanspraak op het gebouw.'1 Er werden kleineringen uitgewisseld. Koning Umberto 1 (1878-1900) liet zich ontvallen dat geestelijken allemaal moesten worden gecastreerd en Leo xm wierp allerlei obstakels op tegen een christelijke begrafenis van de koning, die daardoor weer beledigd was. Alle monarchen van het huis Savoye waren openlijk tegen de kerk en in 1919 dreigde Victor Emmanuel m (1900-1944) met aftreden als zijn regering met het Vaticaan over oplossing van de Romeinse Kwestie zou onderhandelen.'2 Inmiddels was het het pausdom dat om verschillende redenen naar een oplossing streefde.


  De vastbeslotenheid van Pius x en zijn directe opvolgers om hun aanspraken op de pauselijke staten niet op te geven, had ernstige beperkingen opgelegd aan de invloed van de Vaticaanse diplomatie op het wereldtoneel in een periode dat ze een bemiddelende rol had kunnen spelen. De weigering het koninkrijk Italië te erkennen, betekende dat het Vaticaan niet kon worden toegestaan betrokken te zijn bij willekeurig welke onderhandelingen waar Italiaanse deelname was vereist. Tegelijkertijd was internationale diplomatie een gebied waarop het pausdom zijn overleven als onafhankelijke staat veilig kon stellen, zij het als een staat zonder grondgebied. Toen de Russische tsaar in 1898 voorstelde om in Den Haag een grote internationale conferentie te houden, zetten Leo xm en zijn staatssecretaris alles op alles om een uitnodiging te krijgen. Ze bleven dat proberen, ook toen al duidelijk was dat Italië en Duitsland alleen zouden komen op voorwaarde dat het Vaticaan werd uitgesloten. Hetzelfde gebeurde in 1918 op de vredesconferentie in Versailles na afloop van de Eerste Wereldoorlog. Toen Italië in 1915 bij de oorlog werd betrokken, had het met de andere geallieerde machten vastgelegd dat het het Vaticaan niet zou worden toegestaan om aan dergelijke discussies deel te nemen. De voortdurende grieven maakten het ook moeilijk voor het pausdom om in internationale conflicten nog als neutrale macht te worden beschouwd, zelfs in de Eerste Wereldoorlog, die samenviel met de eerste helft van het pontificaat van Benedictus xv. Vanwege de veronderstelde vijandigheid jegens de Italiaanse regering en de vroegere afhankelijkheid van Oostenrijkse steun heerste er een diep gewortelde verdenking onder de geallieerden dat het Vaticaan achter Oostenrijk-Hongarije stond, en dus achter de centrale mogendheden. In Frankrijk werd dit versterkt door het sterk antiklerikale standpunt van de regering van de Republiek. In Engeland werd het Vaticaan ervan verdacht dat het uit eigenbelang samenzwoer om zowel van Italië als van Frankrijk te winnen en dat het de oorlog wilde ombuigen tegen de protestantse Engelsen en de orthodoxe Russen." De Italiaanse militaire inlichtingendienst raakte ervan overtuigd dat de paus in het geheim onder controle stond van een duister triumviraat in Zwitserland, waar de generaal van de jezuïeten en de bisschop van Chur deel van uitmaakten, en de Duitsers overdreven de betekenis van elk teken dat de paus of hun bondgenoten gunstig gezind was.


  In de lente van 1917 besprak de Duitse kanselier de mogelijkheid van een schikking met de pauselijke nuntius, kardinaal Eugenio Pacelli, later paus Pius xii. Hierdoor geïnspireerd, legde Benedictus xv in augustus 1917 een vredesplan op tafel volgens hetwelk alle partijen zich terugtrokken achter hun oorspronkelijke grenzen zonder enige herstelbetaling. Hierna werd hij door Frankrijk uitgemaakt voor 'de moffenpaus' en in Italië gingen geruchten dat de Duitsers hadden aangeboden hem de pauselijke staten terug te geven. Inderdaad had er in 1915 korte tijd een plan gecirculeerd waarbij Oostenrijk-Hongarije enkele Italiaans sprekende grensgebieden aan het pausdom zou afstaan in ruil voor de garantie van neutraliteit van Italië. De afgestane districten zouden vervolgens aan het Italiaanse koninkrijk worden aangeboden, in ruil voor toestemming tot vestiging van een onafhankelijke pauselijke staat rond het Vaticaan, met een corridor naar zee.


  Het pausdom koos echter nooit de kant van de centralen, ondanks het feit dat de Duitse regering toestond dat de 'Sint-Pieterspenning', de vrijwillige bijdragen van de Duitse katholieke congregaties, aan Rome konden blijven worden betaald met Zwitserse banken als intermediairs. Tegen het einde van de oorlog nam het pausdom een gevaarlijk geïsoleerde plaats in op het wereldtoneel. In 1914 mocht het zich onder de grootmachten tenminste nog verheugen in diplomatieke relaties met Oostenrijk, Duitsland en Rusland, en met Spanje en België.34 In 1918 was Rusland in handen van de communisten en de Oostenrijkse en Duitse rijken waren opgeheven. Een oplossing voor de Romeinse Kwestie was van essentieel belang als het pausdom nog als morele macht wilde optreden in internationale aangelegenheden. Gelukkig kwam de zaak in betere omstandigheden toen het Vati-caan de Italiaanse regering begon te beschouwen als bondgenoot tegen de ernstiger dreiging van het socialisme. Al in 1904 had Pius x de banvloek van zijn voorganger opgeheven die het Italiaanse katholieken verbood zich kandidaat te stellen of hun stem uit te brengen, zodat ze politieke partijen konden oprichten en mee konden doen aan het politieke leven in het koninkrijk. De economische omstandigheden op het schiereiland voorafgaand aan de eenwording, met grote aantallen landloze arbeiders die migreerden om seizoenswerk te doen en een betrekkelijk kleine middenklasse die voornamelijk in de noordelijke steden woonde, gaven de linkse politieke ideologieën een aantrekkingskracht in Italië die ze sindsdien nooit meer kwijt zijn geraakt. Geheime genootschappen waren vanaf de achttiende eeuw endemisch geweest en verscheidene ervan, met name de vrijmetselaars, hadden zo consequent onder pauselijke vijandigheid te lijden gehad dat ze institutioneel antiklerikaal werden. Enkele nieuwere politieke bewegingen, zoals de communistische, waren ook inherent antiklerikaal; de algemene solidariteit van de kerk met de landeigenaren en haar eigen aanzienlijke onroerende bezit maakten haar tot doelwit van herverdelingspolitiek en retoriek.


  De Russische Revolutie en de communistische greep naar de macht onder Lenin in 1917 droegen bij aan het ongemak, in het bijzonder omdat een nieuwe paus, Pius xi (1922-1939), enkele gevolgen aan den lijve had mogen ervaren. Hij was een van de in het oog springende pausen, hoewel hij nu enigszins over het hoofd wordt gezien, en hij is wel beschreven als 'rijker begiftigd'en 'met een ingewikkelder en indrukwekkender karakter dan zowel zijn twee voorgangers als zijn opvolger'.'5 In verschillende opzichten was hij een ongebruikelijke keuze. Achille Ratti werd in 1857 in de buurt van Milaan geboren. Hij was een eminent geleerde op het gebied van middeleeuwse kerkgeschiedenis en paleografie en promoveerde verscheidene malen. Hij werd bibliothecaris van de Bibliotheca Ambrosiana in Milaan voor hij in Vaticaanstad werd ontboden om daar in de bibliotheek te werken. Hij werd prefect van de bibliotheek in 1914. In zijn vrije tijd klom hij in de bergen, waar hij ook een boek over schreef.


  Als begaafd taalkundige zonder enige voorafgaande diplomatieke ervaring werd hij in 1918 door Benedictus xv als apostolisch visiteur naar Polen gestuurd en in het jaar daarna bevorderd tot nuntius en aartsbisschop. Tijdens zijn verblijf ervoer hij de herleving van de macht van de Sovjet-Unie, die de Polen en hun westerse bondgenoten dachten te hebben verpletterd. Aartsbisschop Ratti weigerde zijn post te verlaten toen de Russische strijdkrachten Warschau belegerden in augustus 1920 en deze ervaring overtuigde hem van het gevaar dat het communisme vormde. Het jaar daarop werd hij teruggeroepen naar Italië en benoemd tot aartsbisschop van Milaan en tot kardinaal. Hij bekleedde zijn nieuwe ambt slechts enkele maanden toen hij in februari 1922 in de achttiende stemronde tot paus werd gekozen. Het conclaaf behoorde tot de meest polemische van de moderne tijd, omdat een groep kardinalen die Pius x was toegedaan, vastbesloten was de verkiezing van een liberaal, zoals ze Benedictus xv beschouwden, te voorkomen. Men zegt dat de kardinalen Merry Del Val en Gaetano De Lai op het conclaaf tijdelijk werden geëxcommuniceerd, de laatste omdat hij kardinaal Ratti zijn stemmen had aangeboden in ruil voor de belofte dat Benedictus' staatssecretaris, kardinaal Pietro Gasparri, zou worden ontslagen.


  Pius xi had de Vaticaanse politiek zorgvuldig vermeden in de tijd dat hij in de bibliotheek werkte en toonde nu de onafhankelijkheid van zijn denken door voor het eerst sinds 1870 de zegen 'urbi et orbi' te geven en nogmaals in het openbaar te verschijnen op de dag van zijn kroning. Het waren voorboden van de openstelling van het Vaticaan die onder zijn pontificaat plaatsvond, inclusief zijn eigen voormalig leengoed, de bibliotheek, die beter toegankelijk werd voor wetenschappers. Op een groter toneel zette hij diplomatieke stappen om relaties met verscheidene staten te verbeteren door nieuwe concordaten, zoals met Letland en Beieren in 1924, Polen in 1925, Roemenië en Litouwen in 1927, Pruisen in 1929, Oostenrijk in 1933 en het koninkrijk Joegoslaviëin 1935.


  Voor het Vaticaan hadden deze verdragen een bijzondere waarde omdat er meestal in werd afgesproken dat nationale bisschoppen werden benoemd door de paus en niet door de staat. Dit was een toevoeging aan het oude recht van de pausen bisschoppelijke verkiezingen te bevestigen. Sinds de afschaffing van de pauselijke uitvaardiging van wetten aan het eind van de Middeleeuwen had het pausdom nog maar weinig directe benoemingsrechten buiten Italië. Dit begon pas te veranderen in 1831, toen de grondwet van het nieuwe koninkrijk België de paus de verantwoordelijkheid gaf voor de keuze van zijn bisschoppen.36 Als onderdeel van de centralisatie van het gezag na het Eerste Vaticaans Concilie werd controle op de benoeming van bisschoppen in alle staten met een katholieke gemeenschap een hoogst belangrijk beleidsdoel voor de successievelijke pausen en het was bijvoorbeeld een centraal punt in discussies over de heropening van diplomatieke betrekkingen tussen het Vaticaan en China in 2000.


  De vanuit pauselijk perspectief significantste overeenkomst die door Pius xi werd gesloten, was het Lateraans Verdrag met de Italiaanse staat die op dat moment, in februari 1929, werd bestuurd door Benito Mussolini. Het verdrag stelde dat de Romeinse Kwestie definitief was opgelost.37 Er werd een kleine onafhankelijke Vaticaanse staat van bijna vierenveertig hectare rond de SintPieter gecreëerd. Daar werden de Lateraanse basiliek, het pauselijk zomerverblijf Castel Gandolfo, een aantal instituten, paleizen en de Gregoriaanse universiteit in de stad aan toegevoegd; ze werden allemaal zorgvuldig in kaart gebracht en zouden 'het voorrecht van exterritorialiteit en ontheffing van onteigening en belasting' genieten.38 Er werd eindelijk een geldelijke compensatie geaccepteerd voor het verlies van de pauselijke staten en andere delen van het zogenoemde Patrimonium Petri, maar er moest rekening worden gehouden met 'de financiële situatie van de Staat en de economische omstandigheden van het Italiaanse volk, in het bijzonder sinds de oorlog'.3^ De afgesproken som bedroeg 1750 miljoen lire, maar bijna de helft werd in staatsobligaties uitgekeerd.


  Binnen de curie waren twijfels gerezen over de wijsheid achter dit verdrag en werd kritiek geuit op de omvang van de betaling, maar Pius xi was er de man niet naar zich dat te laten welgevallen. Hij was normaliter een vriendelijke man, maar berucht om zijn verschrikkelijke woedeuitbarstingen als hij werd gedwarsboomd of getraineerd door de Vaticaanse bureaucratie. Hij tolereerde niets minder dan totale gehoorzaamheid. Mensen konden trillend uit een audiëntie tevoorschijn komen en een Franse ambassadeur merkte op dat 'Pius xi zo'n sterke persoonlijkheid had dat iedereen die om hem heen stond achter hem verdween'40


  Het concordaat of Lateraans Verdrag van 1929 hielp de financiën van het Vaticaan er weer bovenop. Het verlies aan inkomsten uit de staten van de kerk was na de jaren 1860 gecompenseerd door een stijging van de vrijwillige offeranden, ook bekend als Sint-Pieterspenningen of de Obolo, die afkomstig waren van katholieke kerken over de hele wereld41 Een groot deel werd geïnvesteerd, grotendeels middels een netwerk van katholieke banken, in een stortvloed aan bouwactiviteiten die Rome tussen 1870 en 1914 overspoelde. Daarna werd de toevloed van gelden ernstig beknot door de Eerste Wereldoorlog, terwijl de inflatie in Italië tijdens de oorlog steeg tot 300 procent. Er is berekend dat het Vaticaan in deze periode 40 procent van zijn kapitaal kwijtraakte door hulpverlening en door pogingen de katholieke banken overeind te houden bij een reeks crises, die het Vaticaan in 1919 zelf in een eigen crisis stortten.


  In de jaren na de oorlog steunden de financiën van het Vaticaan en in het bijzonder een reeks grotere bouwprojecten die Pius xi had opgezet in de eerste plaats op de ruimhartige toevloed van offeranden vanuit de katholieke kerken in de Verenigde Staten - uit het aartsdiocees van Chicago in 1920 bijvoorbeeld alleen al $ 100.000.43 Amerikaanse katholieken namen ak belangrijkste donoren de plaats in van de Duitse (een situatie die zich nog eens voordeed in 2004, toen de bijdragen van de Amerikaanse katholieke gemeenschap 25 procent uitmaakte van de jaarbegroting van het Vaticaan, die$ 260 miljoen bedroeg)44


  Het Lateraans Verdrag van 1929 waarborgde dat 'na zestig jaar van onzekerheid en moeilijkheden de financiën van het pausdom nu verzekerd waren, het nooit meer armoede zal lijden'. Maar om dat te bereiken, moest er een politieke prijs betaald worden in de vorm van de vernietiging van de katholieke Partito Popolare Italiano (de Italiaanse volkspartij) die aan het eind van de Eerste Wereldoorlog met goedkeuring van Benedictus xv was gesticht en die werd geleid door een pastoor, Luigi Sturzo 45 Na de benoeming van Mussolini tot eerste minister door Victor Emmanuel 111 in oktober 1922werd duidelijk dat andere politieke partijen niet lang zouden worden getolereerd en dat de eliminatie van de ppi een voorwaarde was voor een goede relatie met de nieuwe fascistische regering. Dus werd Sturzo in 1923 onder druk van het Vaticaan gedwongen af te treden en in het jaar daarna werd priesters gelast geen lid te worden van politieke partijen. Tegen het eind van 1926 was de ppi uit elkaar gevallen.


  Pius xi gaf een fameuze beschrijving van Mussolini als 'een man, door de Voorzienigheid gezonden' en was daar op datzelfde moment zonder twijfel van overtuigd, daar de oplossing van de Romeinse Kwestie van wezenlijk belang was geweest. Hij dacht de toekomst van de Katholieke Actie in Italië veilig te hebben gesteld - een paraplu waaronder een hele reeks katholieke nietpolitieke organisaties van leken viel en die in 1867 was begonnen als de Italiaanse Katholieke Maatschappij voor de Jeugd. Pius x had zich er sterk voor gemaakt in zijn encycliek in 1905 en ze was onderwerp van de eerste encycliek van Pius xi. Hij was er uitermate enthousiast over en moedigde wereldwij de uitbreiding aan. Het fascisme was echter onvervalst totalitair van aard en zou niet gemakkelijk het bestaan tolereren van op zichzelf staande educatieve en sociale organisaties. Al snel na de ondertekening van het Lateraans Verdrag begon Mussolini de Katholieke Actie aan te vallen en sloot hij, soms met geweld, de jeugdverbonden en katholieke studentenassociaties. Dit bracht Pius xi tot de uitvaardiging van zijn in ferme taal gestelde encycliek Non abiamo bisogno (geen behoefte) in juni 1931, waarin hij het gedrag van de paramilitaire fascisten afkeurde, evenals 'de verzinsels, leugens en waarachtige lasterpraat, die door de vijandige drukpers van de partij worden verspreid, de enige pers die vrij is om te spreken en om wat dan ook te durven zeggen'.46 Het resultaat was een overeenkomst met Mussolini. Hij zou de Katholieke Actie met rust laten zolang die zich beperkte tot zuiver religieuze activiteiten. Pius xi was er bijna net zo op gespitst geweest de relatie met Frankrijk te herstellen als die met de Italiaanse regering en hij was evenzeer bereid om daar impopulaire stappen voor te zetten. Hier stond een onverzoenlijke katholieke organisatie in de weg, de Action Frangaise, die sterk gekant was tegen de Derde Republiek. De Action Frangaise werd geleid door een journalist, de antisemitische monarchist en latere medestander van het Vichy-regime Charles Maurras, wiens werk zeer werd bewonderd door Pius x. In 1925 plaatste Pius xi het periodiek van de organisatie, dat dezelfde naam droeg, en alle werken van Maurras op de Index. In 1927 excommuniceerde hij de aanhangers. De Franse jezuïet kardinaal Louis Billot, die in een brief van zijn deelneming blijk gaf, werd daarom onmiddellijk door de paus gevraagd ontslag te nemen. Hij was de enige kardinaal die zijn functie in de twintigste eeuw ter beschikking stelde. In 1930 volgde Eugenio Pacelli, die sinds een jaar kardinaal was, Gasparri op als staatssecretaris. Hij was een neef van de belangrijkste financieel adviseur en bankier van Leo xm, kende de curie vanbinnen en vanbuiten, had Umberto Benigni in 1911 vervangen als onderminister voor Buitengewone Aangelegenheden en kon goed overweg met de verschillende meningen binnen het Vaticaan. In 1917 werd hij als nuntius naar Beieren gestuurd en in 1920 naar Berlijn, waarmee hij een langdurige en nauwe band met Duitsland aanging. Een nog langduriger band zou hij met zuster Pasquilina Lehnert (1894-1983) onderhouden, een Beierse non die in 1917 zijn huishoudster werd en dat tot zijn dood in 1958 bleef. Haar invloed, die door zijn familie werd afgekeurd, gaf haar de bijnaam La Papessa.


  Waarschijnlijk de belangrijkste verantwoordelijkheid van kardinaal Pacelli was het onderhandelen over een concordaat met de Duitse regering onder haar pasgekozen kanselier Adolf Hitler. Net als bij het Lateraans Verdrag leidde dit tot het intrekken van de steun aan een katholieke politieke partij, de Duitse Zentrumspartei, en niet in de laatste plaats tot de overplaatsing naar Rome van haar leider, Monsignor Ludwig Kaas, die vervolgens werd betrokken bij het opsporen van het gebeente van Sint-Petrus. Daaraan voorafgaand stemde de Zentrumspartei in 1933 in de Rijksdag voor de machtigingswet die de nationaalsocialistische regering haar wetgevende macht gaf, in ruil voor de garantie dat ze kon blijven bestaan en voor vrijheid voor de katholieke kerk en haar educatieve instellingen. Dit werd gevolgd door een aanbod van de nieuwe regering aan het Vaticaan van een Rijksconcordaat, een nationale overeenkomst ter aanvulling van de regionale overeenkomsten die al bestonden tussen het pausdom en Beieren, Pruisen en Baden. Het resulterend concordaat, dat vandaag de dag nog steeds van kracht is, werd in Berlijn getekend op 20 juli 1933 en in september geratificeerd.


  Onder de voorwaarden was de ontbinding van de Zentrumspartei* tégen alle eerdere beloften in, die twee weken na tekening van het concordaat werd uitgevoerd met instemming van Pacelli en Kaas. Van Duitse bisschoppen werd een eed van loyaliteit jegens de staat geëist en deelname van geestelijken aan de politiek, partijlidmaatschap inbegrepen, was niet toegestaan. In ruil daarvoor was de vrije communicatie tussen het Vaticaan en Duitse katholieken en de betaling van kerkbelasting gegarandeerd. Dit laatste was een systeem uit 1919 waarbij de staat een evenredig deel van het inkomen van zelfverklaarde leden van bepaalde religieuze gezindten inzamelde en dat aan hun kerk gaf. Verder werden katholieke geestelijken door een geheime clausule van militaire dienst ontheven. Net als in de verhoudingen met de fascisten in Italië maakte optimisme in het begin al snel plaats voor irritatie naar aanleiding van regelmatige schendingen van het concordaat door de staat. Meer dan dertig protesten werden door het Vaticaan tussen 1933 en 1936 in Berlijn ingediend, maar ze hadden weinig resultaat en Pius xi besloot in 1937 weer tot uitvaardiging van een af-keurende encycliek, Mit brennender Sorge (met grote zorg), die in Duitsland in het geheim moest worden verspreid. Hierin sprak de paus uit wat hij vreesde dat er zou zijn gebeurd als hij het concordaat niet op Hitlers voorwaarden had aangenomen: 'Ondanks vele en ernstige bange voorgevoelens besloten Wij niet Ons consent te onthouden omdat Wij de Duitse Getrouwen de beproevingen en moeilijkheden wilden besparen die zij gezien de omstandigheden tegemoet hadden kunnen zien als de onderhandelingen waren mislukt' .47 Dit was ook het standpunt van kardinaal Pacelli:' Ik moest kiezen tussen een overeenkomst en de feitelijke eliminatie van de katholieke kerk in het Reich.'


  Het is duidelijk dat de sukkelende paus op zijn tachtigste de hoop op verbetering van de betrekkingen met het naziregime in dit stadium had opgegeven. In Mit brennender Sorge stelde hij uitdrukkelijk dat 'de mensheid bestaat uit één groot universeel menselijk ras', een aanwijzing omtrent zijn bezorgdheid over de rassenpolitiek die op dat moment in Duitsland in steeds afschrikwekkender praktijk werd gebracht. Dit was een onderwerp waarvan hij wist dat hij zich erover uit zou spreken. Ondanks zijn zwakke gezondheid gaf hij drie priesters opdracht een nieuwe encycliek op te stellen die hij vroeg in 1939 wilde uitvaardigen, die de titel Humani Generis Unitas zou dragen (Eenheid van het menselijk ras) en die een krachtige weerlegging was van alle vormen van politiek totalitarisme. De encycliek waarschuwde tegen de gevaren van een al te groot vertrouwen op de staat als verdediger van de eenheid der mensheid, van de ontpersoonlijking van het menselijk leven door economische en sociale krachten en van de dwang tot uniformiteit die eruit voortkwam. Al deze gevaren samen brachten 'mechanisch-totalitaire' regeringssystemen voort waarin rechten op vereniging werden onderdrukt, waar individualiteit verloren ging door staatscontrole op onderwijs en media, een bedrieglijk nationalisme werd voortgebracht en buitenstaanders en nonconformisten werden vervolgd.48 Helaas stierf Pius xi op 10 februari 1939vóór de nieuwe encycliek kon worden uitgevaardigd. Kardinaal Pacelli beloofde Mussolini's gezant in het Vaticaan onmiddellijk dat dat ook niet meer zou gebeuren en dat het 'een dode brief zou blijven'.49
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  De onneembare rots van Petrus


  (1939-2008)


  


  Pius XII


  


  Van alle pausen uit de tweede helft van de twintigste eeuw wordt momenteel de heiligverklaring overwogen en een paar zijn er niet ver meer van verwijderd. Misschien waren de tijden zo merkwaardig dat er een ononderbroken lijn van heiligen aan het roer van de kerk moest staan om er doorheen te laveren. Op een meer wereldlijk vlak zou men zich kunnen afvragen welke invloed de ontwikkeling van massacommunicatie heeft gehad op de publieke belangstelling voor het karakter en de daden van de pausen uit deze periode, aangezien er een bijna exacte correlatie is tussen de opkomst van televisie en de waardering voor deze pontificaten.


  De mate waarin pausen in levenden lijve of op het scherm door mensen over de hele wereld worden waargenomen is zonder precedent. Sinds 1958zijn conclaven, gekenmerkt door de dramatiek van witte en grijze rooksignalen uit de schoorsteen van de Sixtijnse Kapel, op televisie uitgezonden. Vanaf de jaren zeventig hebben de pausen zelfde wereld rondgereisd, met pers en televisie in hun kielzog, op een manier die hun voorgangers zich nog niet eens konden voorstellen. Het effect is dat moderne pausen een plaats in de geest van gelovigen hebben gekregen op een manier die vroeger geheel onbekend was. Van die pausen die wellicht heilig verklaard zullen worden, is Johannes Paulus 11 verreweg het populairste, maar de enige controversiële is Pius xii (1939-1958) vanwege de vragen naar zijn gebrekkige veroordeling van de behandeling van joden in nazi-Duitsland. Dit debat valt niet makkelijk te beslissen, vooral omdat materiaal in het Vaticaans archief op dit moment slechts toegankelijk is tot het einde van het pontificaat van Pius xi, hetgeen al een verschuiving is van de eerdere limiet van 1922. Verhandelingen over zijn optreden, inclusief zijn verblijf in Duitsland voor de onderhandelingen over het concordaat van 1933, hebben terecht vraagtekens opgeworpen, maar het pleit tegen hem is verre van gewonnen. Ernstiger zou de veel minder breed geventileerde beschuldiging kunnen zijn dat het Vaticaan in 1941 niet wilde ingrijpen om katholieken te weerhouden van deelname aan etnische zuivering van orthodoxe christenen en joden in Kroatië. Bij de gebeurtenissen van deze jaren werd Pius xn op zijn minst beperkt door de gebruikelijke terughoudendheid die hem tot een goed Vaticaans diplomaat maakte en niet tot een natuurlijke leider van mensen in crisistijd.


  Dat die tijd nakende was moet de drieënvijftig kardinalen die zich in het Vaticaan verzamelden na de dood van Pius xi zeer helder voor ogen hebben gestaan. Net als bij het conclaaf van 2005 neigde hun instinct naar continuïteit. Kardinaal Pacelli was de laatste tien j aar de naaste medewerker van de vo440 rige paus geweest en had als opvolger wellicht diens voorkeur gehad. Zijn familie had nauwe banden met het Vaticaan, hij was leraar in kerkelijke diplomatiek geweest en zijn praktijkervaring op dat vlak was uitgebreid. Hij had bezoeken gebracht aan Frankrijk, Hongarije, Engeland, Argentinië en de Verenigde Staten, wat hem tot een voor de hand liggende keus maakte als de grootste zorg van de nieuwe paus bestond uit het onderhouden van internationale betrekkingen. Pacelli was een 'zeer vriendelijke, gecultiveerde, verlegen, uiterst beheerste, vrome en eenzame man met een smachtend christenhart' en hij werd gekozen in de derde stemronde op de eerste dag van het conclaaf, 2 maart 1939.1


  Het besluit om de encycliek over 'de eenheid van het menselijk ras', die Pius xi had voorbereid, niet te publiceren kwam voort uit de karakteristieke terughoudendheid van de nieuwe paus, maar hij kan ook hebben gewild dat het eerste document van dien aard onder zijn pontificaat van zijn eigen hand zou zijn. Pas op 20 oktober 1939, twee maanden na het begin van de Tweede Wereldoorlog, vaardigde hij de encycliek Summi Pontificatus uit (Van het Op- perste Pontificaat), waarin hij de oorzaak van het lopende conflict aanmerkte als 'de vergiftigde bron van religieus en moreel agnosticisme'.2 Hoewel het onderwerp van de encycliek de 'Eenheid van de Menselijke Maatschappij'was en de paus sprak over het 'wonderbaarlijke visioen dat ons het menselijk ras toont in de eenheid van een gemeenschappelijke oorsprong in God', vermeed hij de uitdrukkelijke veroordeling van totalitair bestuur die zijn voorganger gehoopt had uit te spreken. Het zou de toon zetten voor de houding van het Vaticaan tijdens de oorlogsjaren die volgden; het conflict werd betreurd en de oorzaken zouden liggen in 'de afwijking van de christelijke leer waar de Stoel van Petrus de bewaarplaats en vertegenwoordiger van is'.3 De ontdekking van wat het gebeente van Petrus scheen te zijn, leek op ditzelfde moment een opmerkelijke bevestiging te zijn van deze analyse, die alleen door de voorzichtigheid van de paus niet voortijdig werd onthuld. In de tijd van de 'schemeroorlog', voordat er in de lente van 1940 daadwerkelijk in West-Europa werd gevochten en België en Frankrijk onder de voet werden gelopen, werd het Vaticaan een middelpunt van geheime diplomatieke activiteit en samenzwering. Een van de belangrijkste episoden betrof de toenadering die werd gezocht door een groep binnen deAbwehr, de geheime dienst van het Duitse leger, die tegen het naziregime was. In Rome werd de groep vertegenwoordigd door een voormalig advocaat, Kapitein Josef Müller. Hij legde contact met Ludwig Kaas, de voormalig leider van de Zentrumspartei en nu prefect van de fabrica ecclesiae van de Sint-Pieter. Ze gebruikten bezoeken aan opgravingen onder de basiliek als dekmantel voor hun discussies. Die betroffen de mogelijkheid dat de paus zou optreden als tussenpersoon met de geallieerden om te zien hoe ze erop zouden reageren als de samenzweerders binnen de Abwehr zich van Hitler zouden ontdoen. Vergelijkbaar contact werd gelegd door een Duitse jezuïtische leraar, Robert Leiber, die een goede vriend van de paus was.


  Hoe realistisch de plannen van de Abwehr-groep voor het uit de weg ruimen van Hitler eigenlijk waren, blijft onzeker. De Engelse regering was achterdochtig, omdat ze onlangs agenten was kwijtgeraakt die naar een vergadering van zogenaamde antinazi's waren gelokt, en weigerde de toenadering daarom serieus te nemen in de maanden voorafgaand aan het uitbreken van de oorlog in 1940. Omdat er al zo vaak vals alarm was geslagen weigerde ze ook een echte waarschuwing te geloven die de groep via het Vaticaan stuurde: dat de blitzkrieg zou worden uitgeroepen in mei van dat jaar, wat inderdaad gebeurde. Toen de oorlog eenmaal werkelijkheid was, verbrak de Abwehrgroep het contact en het Vaticaan trok zich terug in een toestand van bezorgde neutraliteit.4


  Het is onwaarschijnlijk dat Mussolini het Lateraans Verdrag van 1929 zou hebben geschonden als het Vaticaan zich krachtiger had opgesteld tegenover zijn Duitse bondgenoot, maar er ontstond een andere situatie toen hij in juli 1943 door de koning werd ontslagen. Dit versnelde de Duitse bezetting van Rome en het grootste deel van Midden-en Noord-Italië in september. De bezetting was erop gericht de vanuit het zuiden oprukkende geallieerden tegen te houden. Waar een pauselijke afkeuring van Mussolini's regime tijdens eerdere stadia van de oorlog veel Italianen onvaderlandslievend zou zijn toegeschenen, had openlijke oppositie tegen de sterk verafschuwde Duitse bezetters zeker op bijval kunnen rekenen. Maar Pius xii was er altijd bang voor geweest dat een publieke uitspraak tegen de nazi's represailles tegen de katholieke kerk in Duitsland tot gevolg zou kunnen hebben en in 1943 geloofde hij dat de Duitsers zelfs het Vaticaan zouden innemen. De koffers stonden ingepakt gereed voor het geval een snelle ontsnapping nodig was en de kolonel van de pauselijke lijfwacht, de Zwitserse Garde, was opgedragen geen weerstand te bieden als de Duitsers binnenvielen.5


  Toen Hitler de inval in Rome beraamde, had hij het over die optie en 'die hele zwijnenbende die moest worden opgeruimd' in feite al gehad. Hij werd er echter van weerhouden door Goebbels en Joachim von Ribbentrop, zijn ministers van Propaganda en Buitenlandse Zaken, vanwege de verwachte invloed op de internationale opinie.6 Met de behandeling van Pius vii door Napoleon in het achterhoofd had de paus zelf vanaf het begin van de oorlog een ontslagbrief gereed, zodat de kardinalen een opvolger konden kiezen als hij gevangen werd genomen.


  Pius xii liet talrijke vluchtelingen toe tot het Vaticaan toen de Duitsers 442 Rome binnenvielen in september 1943. Het is onbekend in hoeverre hij zelf op de hoogte was van de manier waarop sommige geestelijken en Vaticaanse ambtenaren de Romeinse joden in bescherming namen en geallieerd militair personeel in de stad hielpen onderduiken of ontsnappen in de laatste stadia van de oorlog. Deze activiteiten zouden echter zeker veel moeilijker zijn geweest als hij ze had verboden. Als zijn betrokkenheid werd bewezen, zou hij waarschijnlijk naar Duitsland worden afgevoerd en men zegt dat de Gestapo, tot op het moment dat de stad in juni 1944 door de geallieerden werd bevrijd, bewijs vergaarde om aan te tonen dat het Vaticaan zijn neutraliteit overtrad.7


  In de naoorlogse jaren van het pontificaat van Pius xii herleefde de geest van de tijd van Pius x. Waar het om de dreiging van het modernisme ging, had hij er altijd een wat strijdvaardige mentaliteit op na gehouden, net als zijn pas geheiligde voorganger. In zijn eerste encycliek van 1939 schreefhij al over 'de onverbreekbare eenheid van de katholieke kerk die allen zich doet scharen om de onneembare Rots van Petrus, om daaromheen een muur en een bolwerk op te werpen waar de vijanden van Christus stoutmoediger worden'.8 Ondanks de oorlog zag Pius xii het communisme als een veel grotere bedreiging dan het fascisme, omdat het openlijk antireligieus was en omdat de ideologie van de klassenstrijd botste met de boodschap van sociale harmonie die vanaf Leo xm door de pausen was gepredikt. De vernietiging van kerken en religieuze objecten, en de dood en verbanning van degenen die de utopische vooruitgang in Rusland zogenaamd in de weg zouden staan, was al sinds 1917 overduidelijk en er was een sterk gevoel dat de politieke overwinning van het communisme in andere landen vergelijkbare resultaten zou hebben. Dus werd er in 1949 een decreet uitgevaardigd dat voor iedere katholiek die steun verleende aan het communisme excommunicatie dreigde. Aangezien de communistische partij in Italië na de oorlog veel invloed kreeg in de Italiaanse politiek, leidde dit in heel Italië tot plaatselijke botsingen tussen kerk en partij, zoals met humor beschreven in de Don Camillo-verhalen van Giovanni Guareschi die voor het eerst verschenen in 1946. In de jaren vijftig vaardigde Pius xn vijfentwintig encyclieken uit in acht jaar, over onderwerpen die uiteenliepen van 'de bestrijding van atheïstische propaganda wereldwijd' tot de vervolging van de kerk in China na de communistische machtsovername, die resulteerde in het verbreken van de diplomatieke betrekkingen in 1951. Niet alle encyclieken gingen over zaken van contemporain belang. Er was er een gewijd aan de Angelsaksische zendeling Sint-Bonifatius (martelaar in 754) dankzij wie 'een nieuw tijdperk daagde voor het Duitse volk' en een andere aan Sint-Bernard van Clairvaux, wiens'leerstellingen vrijwel uitsluitend waren afgeleid van de bladzijden van de Heilige Schrift en van de Vaderen, die hij dag en nacht bij de hand had bij zijn diepe meditaties: en niet van de spitsvondige redeneringen van dialectici en filosofen die hij, bij meer dan een gelegenheid, duidelijk laag schatte'. 9 Waarmee Bernard was ingeschreven als antimodernist. In deze periode viel ook de enige gelegenheid tot nu toe waarbij de 'paus een onfeilbare uitspraak deed. In 1950 legde Pius xn de doctrine vast van 'de lichamelijke opname ten hemel van de Maagd Maria, Moeder van God'. Zoals hij aangaf, was er een theologisch verband tussen deze nieuwe doctrine en die van de Onbevlekte Ontvangenis waarover Pius ix bijna precies een eeuw eerder had verkondigd: 'Als de corruptie van het lichaam door de zonde wordt veroorzaakt en Maria zonder die smet was geboren, dan zou zij geen gezuiverde stoffelijke vorm behoeven bij de wederopstanding en dus kon zij worden beschouwd als ten hemel tronende onmiddellijk na haar dood'. In zijn soort is het een tamelijk abstracte en theoretische doctrine, vereist om de logica van een vroegere aan te vullen, maar ze werd door de katholieken met enorm enthousiasme ontvangen en vier jaar later gevolgd door de encycliek Ad coeli Reginam, die Maria tot Koningin des Hemels uitriep. Dit kwam voort uit de instelling van het liturgische feest Christus Koning door Pius xi in 1925.


  In zijn talrijke encyclieken, apostolische constituties en brieven werd Pius xn uiterst communicatief, in de ogen van enkele commentatoren zelfs in buitensporige mate. Hij hield van televisie en als hij iets later had geleefd, zou hij er waarschijnlijk meer gebruik van hebben gemaakt dan sommige van zijn opvolgers. Hij onderkende dat er gevaar in school, waaronder het risico van familieruzies, en een van zijn laatste documenten, uitgevaardigd in augustus 1958, was een apostolische brief waarin de Heilige Claire, de non van Sint-Franciscus van Assisi, werd uitgeroepen tot Hemelse Beschermheilige van de Televisie 'om haar gebreken teniet te doen en haar eerlijk gebruik te ondersteunen'.10 Zij werd gekozen omdat ze eens een visioen had gehad van de Geboorte dat zo helder en precies was dat ze er bijna zelfbij kon zijn geweest.


  De verlegen en teruggetrokken Pius xn, die een licht stotteren in bedwang moest houden als hij sprak, was toegewijd aan een kleine groep mensen waarvan de invloed werd gewantrouwd. Onder hen was zijn Duitse huishoudster, zuster Pasqualina, die hem zelfs op het conclaaf van 1939 had bijgestaan, en zijn lijfarts, Riccardo Galeazzi-Lisi, en er was kritiek op de gunsten die hij zijn neven toestond in het laatste deel van zijn pontificaat. Net als Pius xi ontbood hij zelden de niet-curiale kardinalen naar Rome en hij liet verscheidene belangrijke staatsambten onvervuld blijven. Hij had bijvoorbeeld na 1944 geen permanente staatssecretaris en er was geen kamerheer 444 in functie toen hij stierf, zodat de kardinalen er meteen een moesten kiezen om de pauselijke paleizen te beheren en het conclaaf te organiseren. Invloed was belangrijk, in het bijzonder als beschuldigingen van liberale neigingen konden worden gebruikt om een rivaal dwars te zitten of een succesvolle carrière te ondermijnen. Giovanni Battista Montini, de latere Paulus vi, had vanaf 1924 op het staatssecretariaat gewerkt en was een van Pius'naaste adviseurs in de oorlog, waarna hij een van de twee waarnemende staatssecretarissen werd. Twee jaar later werd hij echter als aartsbisschop overgeplaatst naar Milaan. Het was een voorname positie, maar ook een verrassende benoeming voor iemand die tot dan toe in de curie had gewerkt en een bescheiden karakter had.


  Dat het iets van een schandvlek aangaf, werd duidelijk gemaakt doordat hij niet werd bevorderd tot kardinaal, wat daar vrijwel altijd mee gepaard ging. Daar Pius xn zijn tweede en laatste consistorie voor de benoeming van kardinalen hield in 1956, leek het duidelijk zijn bedoeling te voorkomen dat Montini op het volgende conclaaf kandidaat kon zijn. Er is geopperd dat Montini's ballingschap het resultaat was van vijandigheid van de kant van zuster Pasqualina, maar zijn liberale sympathieën, in een periode waarin het pausdom onder Pius xii steeds conservatiever werd, zijn een aantrekkelijker verklaring. In elk geval was het een goed voorteken voor de toekomstige paus, aangezien Leo xm en Benedictus xv onder hun voorgangers ook 'jaren in de wildernis' hadden doorgebracht.


  Het vertrouwen van Pius xn in zijn lijfarts werd duidelijk niet aangetast door de foutieve identificatie van de beenderen uit de Vaticaanse opgravingen, daar hij ermee instemde door Galeazzi-Lisi te worden ingespoten met een serum dat was gemaakt uit de klieren van ongeboren lammetjes en dat een levensverlengend effect zou hebben. De didactische neigingen van Pius'laatste jaren, die worden weerspiegeld in de stortvloed van documenten over zo menig onderwerp, geven een indicatie van zijn gevoel dat hij veel te vertellen had, terwijl het nutteloze serum een even sterke indicatie geeft van zijn bewustzijn omtrent de beperkte tijd die hij had. Na zijn dood in Castel Gandolfo in oktober 1958 paste de dokter een balsem toe die hij zelf had samengesteld om de ontbinding van het lichaam op de reis terug naar Rome te vertragen, maar die had het tegenovergestelde effect. Er werd gezegd dat 'geen paus ooit zo in de publieke belangstelling had gestaan als Pius xii; toch stierf geen moderne paus zo eenzaam als hij en zo omringd door ongepaste dramatiek'.


  


  Een keerpunt?


  


  Tien jaar later werd het resultaat van het conclaaf van 1958 toegejuicht als 'het onherroepelijk einde van een tijdperk' in de geschiedenis van het pausdom.12


  Maar wat eens oorspronkelijk leek, kan er na een halve eeuw heel anders uitzien, want verandering wordt in de loop der tijd gemeten en het effect van wat ooit een aardschok was, kan afnemen tot dat van een lichte trilling. Het valt niet te ontkennen dat de verkiezing van Johannes xxm op 28 oktober 1958dramatische, en naar pauselijke maatstaven zeer snelle resultaten had, maar we kunnen ons afvragen wat er ongeschonden is overgebleven van wat er op het Tweede Vaticaans Concilie werd bereikt en hoeveel er is teruggedraaid. Zelfs veertig jaar later is het te vroeg om met zekerheid te zeggen wat de erfenis van het concilie op de lange termijn zal zijn. De effecten en consequenties op de kortere termijn zijn makkelijker te onderkennen.


  De opening van het conclaaf dat volgde op de dood van Pius xii was de eerste die op televisie werd uitgezonden. Snellere en regelmatigere lijnvluchten maakten het mogelijk dat kardinalen van over de hele wereld aankwamen voor de te nemen maatregelen, zelfs uit Australië.1' Dat betekende dat meer niet-Italianen deelnamen aan de verkiezing dan ooit eerder het geval was. Vanwege de vele curiale kardinalen en het grote aantal aartbisdommen in Italië, waarvan de bisschoppen normaliter tot kardinaal werden benoemd, bleven de Italianen echter toch het grootste contingent op het conclaaf, zij het niet steeds verenigd. Op de conclaven van 1914 en 1939, toen de wereld in oorlog was of althans bijna, was het onmogelijk geweest om de verkiezing van een niet-Italiaan zelfs maar te overwegen omdat het de schijn van partijdigheid kon wekken. In 1958 werd een niet-Italiaan wel overwogen, maar omdat hij een Armeniër was die in Rome woonde, was hij niet de meest voor de hand liggende kandidaat om een traditie te verbreken die terugging tot 1523. Eenmaal in vereniging bijeen moesten de kardinalen nog steeds in tijdelijke onderkomens verblijven die in gangen rond de Sixtijnse Kapel waren opgezet; dat veranderde pas in 2005, toen een hospitium in gebruik werd genomen op het terrein van het Vaticaan. Het conclaaf zelf werd voorafgegaan door een Mis van de Heilige Geest en een traditionele toespraak in het Latijn, die werd uitgesproken door de curiale ambtenaar die bekendstaat als de secretaris van instructie der vorsten, over het onderwerp de eligendo pontifice (hoe men een paus dient te kiezen).


  Het electoraal proces in de kapel bleef in essentie zoals het in de bul van Gregorius xv (1621-1623) was vastgelegd en door Urbanus vm bevestigd in 1626. Dit proces voorzag erin dat de kardinalen een eed aflegden volgens welke ze alleen op een achtenswaardige kandidaat zouden stemmen en verkiezing omwille van bewondering uitsloten. Verder voorzag het in geheime stemronden die meestal, maar niet altijd, tweemaal in de ochtend en tweemaal in de middag werden gehouden. Een kiezer mocht niet op zichzelf stemmen. Er werden speciale stembriefjes ontworpen waarop een kardinaal zijn eigen naam schreef en die van de kandidaat op wie hij stemde; de laatste hoefde zelf geen kardinaal te zijn, hoewel op het stembriefje de zin stond 'Eligo in Summum Pontificem Rv.mD. meum D. Cardin' (ik kies als opperste paus de weleerwaarde heer mij n heer kardinaal). Van de kardinalen werd verwacht dat ze hun handschrift zouden verdoezelen maar dat ze zichzelf zouden doen herkennen aan een persoonlijk motto, zoals Gloria in excelsis, om te voorkomen dat ze in naam van hun collega's zouden stemmen.14


  Op het conclaaf van 1958 werden ten minste twee stemmen uitgebracht op de niet-kardinaal, aartsbisschop Montini van Milaan, die Pius xii sinds 1954 promotie had ontzegd. Van de kandidaten die een voortzetting vertegenwoordigden van het beleid van de vorige paus was kardinaal Giuseppe Siri, aartsbisschop van Genua sinds 1947, als persoonlijke protégé van Pius xi 1 f avoriet, maar verscheidene traditionelen stemden niet op hem omdat hij pas tweeënvijftig was en uitzicht had op een langdurig pontificaat, waarmee hij anderen de hoop ontnam en angst voor stremming wekte.1' Zoals over Leo xm werd gezegd, die behoorlijk oud werd: 'We kozen een Heilige Vader, geen Eeuwige Vader.'16


  Drie dagen maar elf stemronden later kreeg Angelo Roncalli, de patriarch van Venetië, de noodzakelijke meerderheid. Hij was in feite de eerste keus van degenen die verandering wilden - minder rigiditeit en meer gevoel voor het herderschap, liever dan de gezaghebbende verantwoordelijkheid van het pauselijk ambt - maar hij was als compromiskandidaat ook acceptabel voor traditionelen omdat hij in veel opzichten tamelijk conservatief was. De nieuwe paus was 'een serieus kerkhistoricus' en een ervaren Vaticaans diplomaat- zij het niet in de curie - die voor en tijdens de Tweede Wereldoorlog dienst had gedaan als apostolisch afgevaardigde in Bulgarije, Griekenland en Turkije, en nuntius in Frankrijk was vanaf januari 1945.17 In 1953 werd hij overgeplaatst van Parijs naar Venetië. Zijn ontmoetingen met niet-katholieke christenen in Turkije en Bulgarije en met marxisten in Frankrijk hadden hem enthousiast gemaakt voor dialoog en voor hereniging van de kerken, maar omdat hij in 1958 al zevenenzeventig was, werd niet verwacht dat zijn pontificaat lang zou duren. Er werd gedacht dat hij daarom koos voor de naam Johannes, die voor het laatst gedragen was in 1410, aangezien geen van zijn voorgangers met die naam lang hadden geleefd, maar hij zei dat hij hem koos omdat het de naam van zijn vader was en van de heilige aan wie zijn doopkerk was gewijd. Dit gevoel van eindigheid droeg bij tot zijn vastbeslotenheid zijn tijd nuttig te besteden. Hij hield zijn eerste consistorie voor de benoeming van drieëntwintig nieuwe kardinalen op 15 december 1958; Giovanni Battista Montini uit Milaan was de eerste. Hiermee bracht hij het aantal leden van het college op vierenzeventig, voorbij de grens die door Sixtus v was gesteld. Op 25 januari 1959, het feest van de Conversie van Sint-Paulus, deed Johannes xxiii in de basiliek Sint-Paulus buiten de Muren drie aankondigingen. Ten eerste riep hij op tot een oecumenisch concilie in september 1962. Ten tweede zou dat concilie worden voorafgegaan en voorbereid door een synode van de bisschoppen van het Romeinse metropolitanaat, de eerste die werd uitgeroepen sinds de Middeleeuwen. En ten derde zou er een herziening worden ondernomen van het Corpus Juris Canonici (het canonieke recht). De vorige versie van het Corpus, waar Pius x opdracht toe had geven en die in 1917 was uitgegeven, had de eerste systematische organisatie van het canonieke recht voortgebracht en was zodoende geworden tot 'waarschijnlijk het belangrijkste instrument van centralisatie en Romanisatie van deze tijd'.18 In de door Johannes xxm voorgestelde nieuwe versie moesten ook de decreten van het aanstaande concilie worden opgenomen.


  De keuze voor tijd en plaats van deze aankondigingen was niet toevallig, daar Johannes xxm het concilie wilde doen plaatsvinden in de Sint-Paulus onder de naam Concilium Ostiensis (Concilie aan de Ostiaweg), en niet onder de naam Tweede Vaticaans Concilie. Dit was het eerste signaal dat de paus wilde breken met een aantal tradities uit het verleden en een nieuwe openstelling wilde aangeven voor dialoog met de protestantse en orthodoxe kerken.19 De voorkeur van de paulinische context boven de petrinische voor zowel aankondiging als concilie impliceerde een bezorgdheid over eenheid en verspreiding van het woord onder 'Gentiles' en minder nadruk op gezag en gehoorzaamheid. De verplaatsing naar het Vaticaan, om praktische redenen, was een van de vroege overwinningen van de curiale kardinalen die de oorspronkelijke aankondiging in volledige stilte hadden ontvangen en die, toen ze zagen dat de paus niet van zijn plan was af te brengen, vastbesloten waren de agenda van het concilie in beheer te nemen. Ze deden dat door zichzelf te installeren in de tien commissies en twee secretariaten die in 1960werden opgericht om de conciliaire zaken voor te bereiden en door hun eigen personeel met staffuncties te belasten.


  Wat Johannes xxm ertoe bracht om een oecumenisch concilie bijeen te roepen is niet duidelijk. Zelf zei hij 'de eerste gedachte aan dit concilie kwam onverwacht bij ons op', en de volgende stap die hij noemt was de aankondiging in de Sint-Paulus.20 Hij herinnerde zich dat degenen die bij die gelegenheid aanwezig waren plotseling en diep geroerd waren, alsof ze werden verlicht door een bovennatuurlijke lichtstraal - een gemoedelijke interpretatie van hun geschokte stilte. Liberale katholieken verwachtten dat het concilie grote veranderingen teweeg zou brengen; zij zagen uit naar ontspanning van het gezag, naar hervorming en een modernisering van standpunten tegenover hiërarchie, geboortebeperking, het kerkelijk huwelijk, de rol van vrouwen binnen de kerk, liturgie in de eigen taal en het kloosterleven, onder veel meer. Traditionelen erkenden dat veranderingen nodig waren op een paar veel nauwer begrensde terreinen, maar twijfelden eraan of het concilie wel de goede manier was om die te bereiken. Een van hen zei: 'Ik vermoed dat de grootste hervorming van onze tijd door Sint-Pius x werd doorgevoerd: die oversteeg wat het concilie zal bereiken, hoe groot de behoefte eraan ook mag zijn.'21


  Een maand voor het concilie bijeenkwam op 11 oktober 1962 werd bij de paus terminale kanker vastgesteld, maar hij weigerde een operatie zodat hij aanwezig kon zijn. De opening van de tweede zitting werd uitgesteld van mei tot september 1963 omdat werd verwacht dat hij dat jaar zou sterven. Binnen de curie heerste de vrees dat als dat gebeurde terwijl het concilie in zitting was, de vergadering van zo'n tweeënhalf duizend bisschoppen zich met de verkiezing van de nieuwe paus zou gaan bemoeien; men verwees naar de verkiezing van Martinus v op het Concilie van Konstanz in 1417 bij wijze van precedent. Een vergelijkbare angst had Pius ix in 1869 tot het decreet gedreven dat zijn dood automatisch een einde zou maken aan het Eerste Vaticaans Concilie, om te voorkomen dat de deelnemers zouden proberen zijn opvolger te kiezen. Het Tweede Vaticaans Concilie had al laten zien dat het zich moeilijk door de curie de wet liet voorschrijven en het liet weinig heel van de agenda die de kardinalen en de curiale commissies ervoor hadden opgesteld. Tegen de tijd dat het concilie in september 1963 opnieuw bij elkaar kwam, werd het voorgezeten door een nieuwe paus, Paulus vi (1963-1978), voorheen Giovanni Battista Montini. De polarisatie van opvatingen die het Heili-ge College verdeelde in een liberale en een traditionele groepering werd nog meer benadrukt door het recente werk van het concilie. Het college zelfbestand nu uit eenentachtig kardinalen en zou zelfs groter zijn geweest als drie namen die Johannes xxm in pectore hield voor zijn dood waren onthuld. In het openbaar benoemde hij tweeënvijftig kardinalen in vier jaar en verlegde hij aldus het evenwicht in het college. Toch bleven de Italianen het grootste blok vormen en zowel aan liberale als aan traditionele zijde was een Italiaan de favoriete kandidaat. Uit Noord-en Zuid-Amerika en Afrika waren meer kardinalen aanwezig dan ooit. Een beledigende pre-electieve preek van een van de meer conservatieve kardinalen die 'de eenvoud van geest van wijlen de paus belachelijk maakte' versterkte de opinie ten gunste van Montini, die in de vijfde stemronde gekozen werd op een conclaaf dat nog geen twee dagen duurde.22


  Termen als 'liberaal' en 'traditioneel' zijn betrekkelijk en er was weinig radicaal aan Paulus vi behalve zijn naam, die hij koos ter ere van de apostel en die paste bij het oorspronkelijke plan van Johannes xxm voor diens concilie. Toen het concilie onder zijn voorzitterschap opnieuw bij elkaar kwam, liet hij zien hoezeer hij de zorg deelde van zijn voorganger inzake de dialoog door niet-katholieken en niet-christenen als waarnemers uit te nodigen. Dit volgde op een ontmoeting die vóór het concilie plaatsvond; in december 1960was Geoffrey Fisher de eerste aartsbisschop van Canterbury die door de paus werd ontvangen sinds de Reformatie.


  In de zin van opleiding, ervaring en zelfs karakter was Paulus vi meer een curialist dan een zielenherder. Hij was verlegen en wetenschappelijk ingesteld, bezat een persoonlijke bibliotheek van zesduizend boeken, hij had vanaf 1924 op het pauselijk staatssecretariaat gewerkt en werd in 1937 plaatsvervangend Secretaris voor Dagelijkse Ecclesiastische Zaken, waarmee hij bijzondere verantwoordelijkheden kreeg voor de Katholieke Actie en soortgelijke organisaties. Hij was nauw betrokken bij de Vaticaanse hulpprogramma's tijdens de oorlog en verleende assistentie aan vluchtelingen en gevangen strijders. Samen met Domenico Tardini, die de eerste staatssecretaris van Johannes xxm werd, was hij de naaste curiale adviseur van Pius xii tot hij in 1954 naar Milaan werd gestuurd.


  Paulus brak met een traditie door de pauselijke tiara met de drie kronen af te schaffen na zijn eigen kroning en deze in de liturgische omstandigheden, waar ze normaliter zou zijn gedragen, te vervangen door een bisschopsmijter. Hij verkocht zijn eigen tiara ten behoeve van liefdadigheid, tot grote irritatie van traditionelen, en zijn opvolger Johannes Paulus 1 weigerde hoe dan ook te worden gekroond; hij ontving in plaats daarvan het pallium als teken van universeel pauselijk gezag, evenals al zijn opvolgers. Paulus vi staakte ook het gebruik van ander traditioneel vertoon, zoals de seda gestatoria, de draagbare troon waarop de paus bij formele gelegenheden op de schouders van de leden van een speciaal korps van sediari pontifici werd vervoerd, begeleid door anderen die Jlabelli droegen, lange liturgische waaiers die vroeger bedoeld waren om de paus koelte toe te wuiven en de vliegen weg te houden als hij in de openlucht in processie ging. In 1970 schafte Paulus ook de Pontificale Nobelgarde af, alsmede het pauselijk politiekorps, dat in 1816 was opgericht en sind 1851 bekend was als de pauselijke gendarmerie. De verwerping van het machtsvertoon betekende echter niet de afschaffing van de bijbehorende werkelijkheden. Paulus vi legde beperkingen op aan de onderwerpen waar het Tweede Vaticaans Concilie zich over kon buigen. Uitgesloten waren bijvoorbeeld anticonceptie en het kerkelijk celibaat, dat zelfs op de agenda van het Concilie van Trente had gestaan. Hoewel hij erop gespitst was te bevorderen wat hij in zijn eerste encycliek noemde 'de heroïsche en ongeduldige worsteling om vernieuwing' en dialoog aanmoedigde met andere christelijke gemeenschappen, was hij even vastbesloten deze niet ten koste te laten gaan van het primaat van de paus.23


  Toen hij tegen het einde van het concilie 'een speciale Raad van bisschoppen [instelde], met het doel te voorzien in een voortzetting na het concilie van de grote overvloed van weldaden, die Wij tot ons genoegen gedurende het concilie naar de christenen hebben zien vloeien als gevolg van Onze nauwe samenwerking met de bisschoppen', werd de zuiver raadgevende en ondergeschikte rol ervan duidelijk gemaakt in de tekst van het decreet dat het in het leven riep: 'Op ons eigen initiatief en op Ons apostolisch gezag, richten Wij hierbij op en vestigen hier in Rome een permanente Raad van bisschoppen voor de universele kerk, direct en onmiddellijk onderworpen aan Onze macht.'


  In 1966 schafte Paulus vi eindelijk de Index Librorum Prohibitorum af, die voor het laatst was bi j gewerkt in 194 8. Maar ook daarna werd van katholieken verwacht dat ze geen boeken zouden lezen of verspreiden waarover hun van hogerhand was gezegd dat ze hun geloof of moraal in gevaar zouden brengen. De geschriften van katholieke theologen bleven onder controle staan van de Congregatie voor de geloofsleer. Werken die zij ter bestudering aanboden werden aan een grondiger onderzoek onderworpen als er 'bepaalde vergissingen en onjuistheden' in werden aangetroffen. Als deze boeken zich mochten verheugen in een breed lezerspubliek of in gebruik waren op seminaries kon dit de opname in 'het proces van urgente studie' versnellen. De auteur zou over 'dwalingen of gevaarlijke stellingen' die in zijn werk werden gevonden, worden geïnformeerd en men zou hem ter verantwoording roepen inzake de punten die naar voren werden gebracht. Ging dit niet ver genoeg in de richting die de congregatie aangaf, dan kon ze een Kennisgeving uitvaardigen, een officiële verklaring die door de paus persoonlijk was goedgekeurd en in detail aangaf waar het boek 'met name discrepanties bevat met het geloof van de kerk'. De meest recente Kennisgeving werd uitgevaardigd in november 2oo6.25 In gevallen waar het werk van een auteur wordt beoordeeld als bevattende 'ernstige doctrinaire vergissingen tegen het goddelijke en katholieke geloof van de kerk', kan het oordeel stellen dat de auteur 'totdat zijn stellingen gecorrigeerd zijn en in volledige overeenstemming met de doctrine van de kerk, geen katholieke theologie mag doceren'.26


  Binnen het Vaticaan was Paulus vi verantwoordelijk voor het gelasten van de grondigste reorganisatie van de administratieve structuur sinds het pontificaat van Sixtus v in de late zestiende eeuw, waarmee hij voortborduurde op veranderingen die Pius x had doorgevoerd. Hij introduceerde ook de regel dat kardinalen boven de tachtig geen stemrecht hebben op een conclaaf en hij beperkte het aantal kardinalen onder die leeftijd in het Heilig College, dat verder was gegroeid in de jaren daarvoor, tot honderdtwintig. Hij benoemde in totaal honderddrieënveertig nieuwe kardinalen. Hoewel Johannes Paulus n een groter aantal kardinalen zou benoemen, namelijk 231, was dat een kleiner jaarlijks gemiddelde dan dat van Paulus vi. Zijn benoemingen maakten een einde aan de numerieke dominantie van de Italianen, wat de verkiezing van een niet-Italiaanse paus op een volgend conclaaf alleen maar waarschijnlijker maakte.


  De internationale belangstelling van Paulus vi, die dan ook de eerste paus was die buiten Europa reisde - naar India, de Verenigde Naties, Zuid-Amerika, Uganda en Australië - zijn eveneens voorboden van de nog uitgebreidere en talrijkere reizen van Johannes Paulus 11 en droegen eraan bij dat dit een re-gelmatig en vanzelfsprekend aspect werd van de pontificale activiteiten. Het was ook Paulus vi die het contact voortzette dat Johannes xxm had gelegd met patriarch Athenagoras, wat leidde tot de opheffing van de wederzijdse excommunicaties die in 1054 door Rome en Constantinopel waren afgekondigd. Dit werd bereikt op 7 december 1965 en twee jaar later werd Paulus vi de eerste paus sinds 710 die een bezoek bracht aan de voormalige hoofdstad van het Oost-Romeinse Rijk, die lang geleden al de naam Istanbul had gekregen. Hoewel het contact en gesprek zijn voortgezet, is er verder geen vooruitgang geboekt ten aanzien van de hereniging van de katholieke en orthodoxe kerken, niet in de laatste plaats vanwege onoverbrugbare verschillen omtrent het primaat van het pauselijk gezag boven dat van oecumenische concilies.


  In de afgelopen jaren heeft de Congregatie voor de geloofsleer, voorheen de inquisitie, die van 1981 tot 2005 werd voorgezeten door kardinaal Joseph Ratzinger, inmiddels paus Benedictus xvi (2005-), 'doctrinaire documenten'uitgevaardigd. Deze zijn bedoeld ter verheldering of herinterpretatie van de betekenis van sommige decreten die door het Tweede Vaticaans Concilie zijn uitgevaardigd. Eén ervan, gepubliceerd in juni 2007, gaat over 'de authentieke betekenis van enkele ecclesiastische uitdrukkingen', of liever de status van christelijke organisaties die niet in volledige communie met Rome staan. Over de orthodoxe kerk stelt het document dat het concilie er met de term'kerken' naar verwees omdat ze 'waarachtige sacramenten hebben en boven alles - vanwege de apostolische opvolging - het priesterschap en de eucharistie, door middel waarvan zij met ons verbonden blijven met zeer nauwe banden'. Toch worden zij ook gezien als onvolkomen 'aangezien gemeenschap met de katholieke kerk, waarvan de Bisschop van Rome en Opvolger van Petrus het zichtbaar hoofd is, niet zomaar een externe aanvulling is op een bepaalde kerk in het bijzonder, maar veeleer een van haar interne constitutieve beginselen'. Met andere woorden, zonder acceptatie van het Romeins primaat kan er van hereniging geen sprake zijn. Gezien vanaf de Rots van Petrus staan de orthodoxen er beter voor dan de protestanten en anderen die louter 'kerkelijke gemeenschappen' heten omdat ze 'niet de apostolische opvolging genieten in het sacrament van orden' en daarom 'vanwege de afwezigheid van het sacramentale priesterschap niet de waarachtige en integrale substantie van het Eucharistisch Mysterie hebben bewaard'.27 Paus Benedictus xvi keurde het document van de congregatie in juli 2007 officieel goed en gaf daarmee aanleiding tot verontwaardiging uit oecumenische hoek. Zoals deze episode laat zien, hebben de resultaten van het Tweede Vaticaans Concilie in de loop der jaren geleid tot verdeeldheid; sommigen werden erdoor gestreeld en anderen beledigd en er waren interpretaties vereist om de resultaten aan te passen aan het pauselijk begrip van de betekenis van de conciliaire decreten. De vervanging van de Latijnse mis door liturgie in de landstaal kan grote ontsteltenis hebben veroorzaakt, tezamen met veranderingen die nieuwe gezichtspunten over het karakter van aanbidding weerspiegelen, zoals dat de priester achter het altaar en tegenover de congregatie staat, in plaats van met zijn rug naar de leken. De weigering van de Franse aartsbisschop Marcel-François Lefebvre ("j" 1991) de afschaffing van de Latijnse mis te accepteren en zijn inzegening van geestelijken die de mis zouden opdragen, waren de eerste openlijke uitdagingen van de belangrijker decreten van het concilie. Paulus vi schorste de aartsbisschop in 1976. Lefebvre weigerde op zijn beurt de uitkomsten van de twee conclaven van 1978 te erkennen omdat het stemrecht werd onthouden aan kardinalen boven de tachtig. Hij bleef ook zijn steun verlenen aan het ultratraditionele genootschap van Sint-Pius x, dat hij zelf in 1970 stichtte en waarvoor hij in 1988 oncanoniek vier bisschoppen had gewijd. Johannes Paulus 11 verklaarde hem daar-om automatisch geëxcommuniceerd. Het genootschap wordt niet als schismatiek beschouwd maar 'in staat van afscheiding' van de kerk. Hoewel Benedictus xvi in juli 2007 de Latijnse mis opnieuw instelde als toelaatbaar alternatief voor de liturgie in de landstaal, hoeft dit op zichzelf de kloof nog niet te dichten; Lefebvre-gezinde bisschoppen en geestelijken hebben zich immers over Vaticaan 11 uitgelaten in termen die vergelijkbaar zijn met die van de monofisieten over het Concilie van Chalcedon en zullen er de legitimiteit waarschijnlijk niet van aannemen. In 1983 scheidden negen priesters in New York zich af van het genootschap van Sint-Pius x en richtten het genootschap Sint-Pius v op; zij keerden zich tegen het missaal van 1962dat door aartsbisschop Lefebvre was geaccepteerd in plaats van dat van 1570en beweerden dat de pauselijke troon vacant was sinds 1958, een standpunt dat niet door hun vroegere collega's werd gedeeld.


  De aarzeling die Paulus vi zelf ervoer bij het nastreven van de verandering die velen binnen de kerk zouden willen zien na de sluiting van het concilie kwam naar voren in zijn encycliek over geboortebeperking, Humanae Vitae, van 25 juli 1968. Hij had dat onderwerp eerder buiten het conciliair debat gehouden, maar zich er ook lang het hoofd over gebroken voordat hij dit document uitvaardigde. De eerste paragrafen zetten enkele kwesties uiteen waarom dit een urgent onderwerp voor verandering was, met name 'een nieuw begrip van de waardigheid van de vrouw en haar plaats in de maatschappij, van de waarde van liefde binnen het huwelijk en de verhouding van echtelijk handelen tot deze liefde' en een erkenning 'dat niet alleen arbeids-en woonomstandigheden, maar ook hogere eisen die op het vlak van economie en onderwij s worden gesteld een levendige situatie scheppen waarin het heden ten dage vaak moeite kost een groot gezin te onderhouden'.28 Daarop volgt een verslag van het werk van een commissie die in 1963 ten behoeve van dit onderwerp werd geïnstalleerd door Johannes xxm, maar Paulus vi besloot dat de conclusies 'niet door Ons konden worden beschouwd als definitief en absoluut zeker, wat Ons ontheft van de plicht deze ernstige kwestie persoonlijk te bestuderen'.29


  Bij het trekken van zijn eigen conclusies over deze zaak werd Paulus vi beïnvloed door het advies van Karol Wojtyla, de aartsbisschop van Kraków, die hij twee maanden eerder tot kardinaal had benoemd. Terwijl hij er in de encycliek uitgebreid op inging, was het pauselijk besluit helder: De juiste en wettelijke regeling van geboorten vereist in de allereerste plaats dat echtgenoten de ware zegeningen van het gezinsleven erkennen en waarderen en dat zij volledig meester worden over zichzelf en hun emoties. Want als zij met behulp van gezond verstand en vrije wil hun natuurlijke driften in bedwang moeten houden, kan er volstrekt geen twijfel bestaan aan de noodzaak tot ontzegging. Slechts dan zal de uitdrukking van liefde, zo essentieel voor huwelijksleven, in overeenstemming zijn met de juiste orde. Dit is in het bijzonder duidelijk in de praktijk van de periodieke onthouding.30


  Oppositie of teleurstelling werd tegemoet gezien: 'Het moet worden verwacht dat misschien niet iedereen deze leerstelling in het bijzonder gemakkelijk zal accepteren. Er is te veel luidkeels protest tegen de stem van de kerk en dit wordt geïntensiveerd door moderne communicatiemiddelen'. Maar'de kerk is ervan overtuigd dat zij bijdraagt aan de schepping van een waarlijk menselijke beschaving. Zij dringt er bij de mens op aan zijn persoonlijke verantwoordelijkheden niet te verraden door al zijn vertrouwen te stellen in technische hulpmiddelen.'31 Het verwachte protest was in feite veel luider dan men had zien aankomen en de encycliek droeg zelfs bij aan een gevoel onder liberalen dat de beginselen van het Tweede Vaticaans Concilie werden verraden door deze en andere besluiten van Rome. Aan de andere kant beweerden de traditionelen dat het concilie de kerk had verraden. Toen hij tegenover een spanning kwam te staan zoals die heerste tussen twee krachtige groepen met elk een andere mening, verviel de aarzelende Paulus vi in feite tot stilzwijgen. Na Humanae Vitae vaardigde hij geen encyclieken meer uit in de tien jaar die zijn pontificaat nog duurde en zijn enthousiaste aankondiging van de ontdekking van het gebeente van SintPetrus in 1968 kan zijn ingegeven door het gevoel dat dit een teken was waarover alle verschillende meningen binnen de kerk zich in vereniging zouden kunnen verheugen. Misschien was aarzeling hier voor één keer verstandiger geweest. Het conclaaf dat volgde op de dood van Paulus vi was opmerkelijk vanwege een paar veranderingen die voortkwamen uit zijn eigen electorale decreet uit 1975. Het persoonlijk gevolg van conclavisten dat kardinalen eeuwenlang met zich meenamen, werd nu vervangen door een zeventig man sterke staf en er werden elektronische maatregelen genomen om afluistering te voorkomen, alsmede andere ongeoorloofde communicatie van het conclaaf met de buitenwereld, die meer dan ooit geïnteresseerd was in de gebeurtenissen in de Sixtijnse Kapel. Niet alleen het grote publiek, maar ook regeringen hadden belangstelling voor de uitslag, vooral de communistische regimes in Oost-Europa, die na 1958 allengs bitsere contacten met het Vaticaan onderhielden. Eens te meer was het kardinaal Siri die het vaandel droeg van de traditionele vleugel en in de eerste stemronde aan kop ging, maar hij werd ingehaald door Albino Luciani, de patriarch van Venetië. In de vierde stemronde kreeg Luciani zesennegentig stemmen. Hij nam de naam Johannes Paulus i aan, een volkomen breuk met de voorafgaande pauselijke nomenclatuur, ter ere van zijn beide directe voorgangers en om zijn hoop te symboliseren dat de conflicten tussen hun respectievelijke nalatenschappen werden geharmoniseerd. Bij zijn verschijning op het balkon vanwaar de pauselijke zegen placht te worden uitgesproken die werd uitgezonden op televisie, viel zijn warme glimlach op en hij werd bekend als 'de lachende paus'. Na vij ftien j aar met het nadenkende, bezorgde gezicht van Paulus vi hield dit op zichzelf al een belofte in van een nieuwe pauselijke stijl, die werd bevestigd door afschaffing van de tradtitionele kroning.


  De plotselinge dood van Johannes Paulus i na een pontificaat van drieëndertig dagen veroorzaakte wijd en zijd consternatie, aangezien er sinds de zesentwintig dagen van Leo xi in 1605 geen pontificaat zo kort had geduurd. In het conflict over de erfenis van het Tweede Vaticaans Concilie voorzag de korte regering van Johannes Paulus 1 de traditionelen van munitie; zij protesteerden tegen de uitsluiting van kardinalen boven de tachtig door Paulus vi. Anderen betwij felden of de verkiezing van Johannes Paulus 1 wel het werk van de Heilige Geest was geweest, terwijl de volgelingen van aartsbisschop Lefebvre opperden dat hij door vrijmetselaars was vergiftigd. Andere samenzweringstheorieën beweerden dat hij was vermoord door duistere figuren in het Vaticaan om openbaarmaking van een financieel schandaal te voorkomen dat verband hield met betrokkenheid van de Vaticaanse Bank bij de Banco Ambrosiano. Deze zaak kwam recent aan het licht en zou een schaduw werpen over de eerste jaren van het pontificaat van Johannes Paulus 11. Een nauwkeurig onderzoek door de Engelse katholieke geschiedkundige John Cornwell onthulde dat de curie niet op de hoogte was geweest van de zorgwekkende gezondheid van de nieuwe paus omdat zijn medische dossiers nog steeds bij zijn lijfarts in Venetië lagen, en dat het Vaticaan, toen hij bij het ochtendkrieken werd gevonden door de non die hem meestal wekte, tegenstrijdige verklaringen over zijn dood uitgaf uit verlegenheid met het gegeven dat hij vroeg in de nacht was gestorven, terwijl er niemand op hem lette, waarschijnlijk met aanmerkelijke pijn en zonder de zegening van de laatste sacramenten. De oorzaak van de dood van Johannes Paulus 1 was niets meer dan een zwak hart, hoewel de fatale hartaanval kan zijn veroorzaakt door de werkdruk waar de nieuwe paus aan moesten wennen.'2


  Het belangrijkste resultaat van het ontijdig verscheiden van Johannes Paulus 1 was de verkiezing in oktober 1978 van zijn opvolger, Johannes Paulus 11, die het langste pontificaat ooit zou bekleden op dat van Pius ix na. Het is nog steeds te vroeg om zijn gevarieerde nalatenschap op waarde te schatten, niet alleen omdat veel bewijsmateriaal nog niet toegankelijk is, maar, en dat is nog belangrijker, omdat zo kort na zijn dood moeilijk te zien is wat de werkelijke en blijvende resultaten zouden kunnen zijn. De zwakke gezondheid van de paus in zijn laatste levensjaren, een gevolg van de moordaanslag die in 1981 op hem werd gedaan, blies de discussie over pauselijke abdicatie nieuw leven in, aangezien er een gevaar bestond dat hij volledig onbekwaam zou worden. Johannes Paulus 11 onderkende hier zelfde mogelijkheid van, maar ondanks nu en dan voorkomende gejaagde speculaties in de curie was het niet de weg die hij zelf ooit wilde gaan. Evenmin zouden zijn adviseurs hem ertoe hebben aangemoedigd, daar zijn toenemende lichamelijke zwakte de curie een grotere controle gaf over het Vaticaans beleid dan zou worden getolereerd door een paus die bij zijn volle verstand was. Zijn erg zichtbaar, immer dapper gedragen lijden tijdens die laatste jaren, vaak vergeleken met een persoonlijke Calvarie, deed zijn grote aanhang onder het volk en de sympathie waarmee hij over de hele wereld werd beschouwd alleen maar toenemen. Onder de positieve aspecten van het pontificaat van Johannes Paulus 11moet zeker de buitengewone serie reizen worden begrepen die hij ondernam, met de enorme menigten en het enthousiasme die ze teweegbrachten (hoewel zijn langdurige afwezigheid niet altijd even hoog werd gewaardeerd in de curif^ en zijn rol bij het inspireren van het Poolse verzet tegen de communistische regering. Over de exacte reikwijdte van zijn bijdrage aan de ineenstorting van het communisme in Oost-Europa zal nog lang worden gedebatteerd, maar dat hij daar een essentiële rol in speelde kan niemand ontkennen. Het doctrinair conservatisme van Johannes Paulus 11, zijn OostEuropese vroomheid en zijn strikte moraal hadden meer gemengde reacties tot gevolg - bij sommigen enthousiasme, bij anderen afkeer. Zijn absolute verwerping van de mogelijkheid dat vrouwen werden toegelaten tot het priesterambt en van het toepassen van anticonceptiemiddelen om de wereldwijde aidsepidemie te bestrijden, kregen zware kritiek. Dat gold ook voor zijn onverzoenlijke houding in de meeste kwesties rond oecumene en de hereniging van kerken op andere dan Vaticaanse voorwaarden. Theologen werd het zwijgen opgelegd door de Congregatie voor de Geloofsleer, die van 1981 tot 2005 werd voorgezeten door kardinaal Ratzinger, nu Benedictus xvi, in een mate die sinds de modernistische controverse niet is geëvenaard. Johannes Paulus' heiligverklaring van vijfentachtig en zaligverklaring van ongeveer vierhonderd nieuwe heiligen ging het volledige aantal verklaringen te boven van al zijn voorgangers vanaf de tijd van Innocentius 111 in de dertiende eeuw. Het bracht het evenwicht terug voor zover het Oost-Europa aanging en er waren verscheidene prominente en opmerkelijke figuren bij, zoals Moeder Teresa 1997), Padre Pio ("j" 1968) - aan wie de duivel was verschenen in de gedaante van Pius x - en Josemaria Escriva de Balaguer (t I975)> de oprichter van Opus Dei."


  De bijna stilzwijgende reactie van Johannes Paulus 11 op de verschillende schandalen met betrekking tot seksueel misbruik van kinderen door leden van de geestelijkheid, en de pogingen van sommige bisschoppen om de daders in Europa en de Verenigde Staten te beschermen die in de laatste jaren van zijn pontificaat werden ontdekt, verrieden een mentaliteit van de geestelijkheid die aan de Middeleeuwen deed denken: geestelijken maken door hun wijding geen deel uit van het lekendom, zij staan erboven en zijn geen verantwoording verschuldigd aan de wereldlijke rechtspraak. De verhalen over misbruik, dat zich soms vijftig jaar geleden afspeelde, kwamen voor het eerst naar buiten in 2000 en sindsdien traden er nog veel meer aan het licht. Terwijl de compensatie aan de slachtoffers werd geregeld op het niveau van het aartsdiocees en heeft geleid tot de betaling van schikkingen ter waarde van honderden miljoenen dollars door de kerk, moet het de slachtoffers hebben verbaasd dat er door het Vaticaan geen donderende afkeuring werd uitgesproken van wat zij hadden ondergaan. In plaats daarvan wekten bepaalde pauselijke stellingen in bedekte termen de indruk dat de slachtoffers de werkelijke schuldigen waren omdat ze de geestelijken tot lustobject hadden gediend.34 Dit gebeurde in een tijd van 'stijgende onzekerheid omtrent wie er de leiding hr A in het Vaticaan', en het schijnbare gebrek aan belangstelling voor de slacht ffers werd gecorrigeerd toen Benedictus xvi bij verschillende gelegenheden in het openbaar over de kwestie kwam te spreken tijdens zijn bezoeken aan de Verenigde Staten en Australië in april, respectievelijk juli 2008."


  


  De vriendelijke Christus op aarde


  


  Voor een kleine minderheid van katholieken was het resultaat van het Tweede Vaticaans Concilie bijna een ramp, een massale apostasie of verraad. Zelfs als de pausen na Johannes xxm de conciliaire besluiten op een conservatievere manier herinterpreteerden dan de bisschoppen wellicht bedoelden toen ze ervoor stemden, dan nog beschouwden ultratraditionelen veel van de decreten van het concilie als onacceptabele compromissen met de moderniteit. In de verwerping van het modernisme als ketterij door Pius x zagen zij een rechtvaardiging voor het uitdagen van zijn opvolgers. Omdat die vanaf Johannes xxm de moderne ideeën omarmden die hij als laatste heilig verklaarde paus had veroordeeld, konden de ultratraditionelen hen beschuldigen van ketterij. Zelfs Johannes Paulus n, een meer traditionele en autoritaire paus, is veroordeeld omdat hij deel uitmaakte van een opvolging en voorgangers heeft wier legitimiteit verloren ging omdat zij tot ketterij vervielen. Volgens deze redenering is de pauselijke troon vacant sinds de dood van Pius xn in 1958.


  Ultratraditionele groepen hebben verschillende manieren ontworpen om voor zichzelf nieuwe pausen te kiezen, van de verkiezing van Michael 1 door hemzelf, zijn ouders en drie anderen in een pakhuis in Kansas tot de zelfbenoeming (of de mystieke kroning door Christus) van een Spaanse verzekeringsagent, Clemente Domlnguezy Gómez (-j-2005), na een reeks visioenen waarin hem de opvolging van Paulus vi werd beloofd die, zo geloofde hij, in het Vaticaan gevangen werd gehouden door de kardinalen.'6 In 1978 werd hij Gregorius xvn, toen de zetel van Petrus' successie werd overgebracht van Rome naar Palmar de Troya bij Sevilla. Zijn opvolger is Peter n. Niet al deze afscheidende pausschappen hebben zich beroepen op het argument van de sede vacante. Onder de meest spitsvondige alternatieven is de bewering dat kardinaal Siri (1906-1989), aartsbisschop van Genua, in feite tot paus werd gekozen op het conclaaf van 1958, maar dat die stemming opzij geschoven zou zijn door de kardinalen vanwege mysterieuze dreigementen. Hij zou ook in 1963 en 1978 zijn gekozen, met hetzelfde resultaat. Een kleine groep gelovigen erkende hem onder de naam Gregorius xvn als 'de Rode Paus' wiens komst was voorspeld in een van de visioenen van de augustijner non Anne-Catherine Emmerich (1774-1824), die door Johannes Paulus 11 zalig werd verklaard in 2004. Hoewel over kardinaal Siri is gezegd dat hij zo woedend was over het vooruitzicht dat Paulus vi werd gekozen op het conclaaf van 1958 'dat hij met zijn vuist op tafel sloeg en zijn bisschopsring brak', bestaat er geen zekerheid dat hij ooit het idee heeft aangemoedigd dat hij werkelijk Gregorius xvii was.37


  Maar degenen die hem als de ware paus accepteerden, geloven dat hij een geheime opvolger heeft, gekozen door anonieme kardinalen die door Siri waren aangewezen; daarmee werd een andere voorspelling vervuld, deze keer gedaan door een Franse schaapherderin met de naam Melanie Calvat (± 1850), die gezegd zou hebben: 'De kerk zal in duisternis zijn. Eerst zullen we niet weten wie de ware paus is.' Na vijf eeuwen zonder, blijkt de wereld weer vol tegenpausen te zijn. Voor deze traditionele groepen is de toonaangevende katholieke kerk de'apostatische sekte van Vaticaan n' of de Novus Ordo of'Nieuwe Orde'-kerk, een spottende verwijzing naar de stelling van Johannes Paulus n: 'In de tegenwoordige staat van menselijke gebeurtenissen, waarin de mensheid een Nieuwe Orde der dingen lijkt binnen te gaan, zou ik in de eerste plaats de mysterieuze plannen zien van Goddelijke Voorzienigheid'.'8 Voorspelling speelt een centrale rol in veel rechtvaardigingen voor breuken met Rome en in hun verwachtingen van wat ons te wachten staat. Toch staan ze daarin niet volledig los van de belangrijkste traditie van het pausdom zelf, dat vanaf het einde van de Verlichting de boodschap van profetie heeft omarmd, zoals in het geval van 'het derde geheim van Fatima'.


  In 1917 hadden drie boerenkinderen in Fatima in Portugal visioenen van de Maagd Maria die pas twintig jaar later schriftelijk werden vastgelegd; twee kinderen waren toen al gestorven. Het derde kind schreef verschillende verslagen in de vroege jaren 1940 op verzoek van de plaatselijke bisschop. Hier werd officieel uit afgeleid dat de eerste twee geheimen verwezen naar 'de Tweede Wereldoorlog en... de enorme schade die Rusland aan de mensheid zou toebrengen door het christelijk geloof te verlaten en het communistisch totalitarisme te omarmen'.39 Het derde deel werd geschreven in 1944, in een verzegelde envelop gedaan en in augustus 1959 gelezen door Johannes xxm. Hij 'besloot de verzegelde envelop naar het Heilig Officie terug te brengen en het derde deel van het "geheim" niet te onthullen' .4° Paulus vi deed hetzelfde in 1965. Johannes Paulus 11 las het in de zomer van 1981 terwijl hij herstelde van de moordaanslag die op 13 mei 1981 op het Sint-Pietersplein op hem was gepleegd. Hij besloot te zijner tijd de tekst te publiceren, nadat hij in juni 1981 'de wereld reeds had [ingewijd] in het Onbevlekt Hart van Maria', zoals de eerste geheimen werden genoemd.


  In het derde visioen van 13 juli 1917 zagen de kinderen:een Bisschop, in het wit gekleed - wij hadden de indruk dat het de Heilige Vader was. Andere Bisschoppen, Priesters, mannen en vrouwen Religieus gingen een steile berg op, en op de top daarvan was een groot Kruis van grofgehakte stammen... op zijn knieën aan de voet van het grote Kruis werd hij gedood door een groep soldaten die kogels en pijlen op hem afvuurden, en op dezelfde manier stierven daar één voor één de andere Bisschoppen, Priesters mannen en vrouwen Religieus, en allerlei andere volken van verschillende rangen en standen.41


  Johannes Paulus 11 vatte dit derde visioen op als een verwijzing naar de moordaanslag die een Turkse schutter in mei 1981 op hem had gedaan en schonk de kogel uit dankbaarheid aan de schrijn in Fatima. Hoewel de moordaanslag waarschijnlijk het initiatief was van een Oost-Europese macht die zich zorgen maakte over de invloed van de paus op de groeiende weerstand tegen het communistisch regime in zijn geboorteland Polen, zijn de motieven van de moordenaar nooit vastgesteld. Maar voor sommigen binnen de curie 'was de twintigste eeuw een van de meest cruciale in de geschiedenis van de mensheid en culmineerden haar tragische en wrede gebeurtenissen in de moordaanslag op de "vriendelijke Christus op aarde'".42


  In het "Theologisch Commentaar' wordt de betekenis van het visioen op een meer gematigde manier door kardinaal Joseph Ratzinger, toenmalig prefect van de Congregatie voor de Geloofsleer, verbreed tot ze de hele twintigste eeuw omvat:


  In de Via Crucis van een hele eeuw speelt de figuur van de paus een bijzondere rol. In zijn zware beklimming van de berg kunnen we zonder twijfel een convergentie van verschillende pausen zien. Van Pius x tot de huidige paus deelden zij allen in het lijden van de eeuw en worstelden, door alle pijn heen, om verder te gaan op de weg naar het kruis.43


  Het pontificaat van Benedictus xvi zelf laat een beweging zien die zich verwijdert van wat begon te lijken op een 'persoonlijkheidscultus' en die nadert tot een grotere mate van episcopale collegialiteit. In symbolische zin is dit uitgedrukt in de vervanging van de tiara in het pauselijk wapen door een eenvoudige bisschopsmijter. Het is ook opmerkelijk dat hij het jaar 2008 aan Sint-Paulus opdraagt. Evenals Johannes xxm legt hij daarmee de nadruk op de apostolische symboliek van de zending; hij interpreteert Paulus' betekenis echter zowel in de context van zijn eigen tijd, waar 'een crisis plaatsvindt in de traditionele religie', als in de zin van inspiratie van katholieken van vandaag: 'om te leren van Sint-Paulus, om geloof te leren, om Christus te leren kennen en ten slotte de weg naar een rechtschapen manier van leven'.44


  Dit betekent niet dat er op enigerlei manier minder nadruk ligt op Petrus, de apostel die het gezag vertegenwoordigt. Net als zijn directe voorgangers tot Pius ix heeft Benedictus xvi laten zien dat hij synodes wantrouwt, of nationale bisschopsconferenties, zoals ze tegenwoordig heten. Deels spreekt hier de traditionele pauselijke vrees dat zulke vergaderingen al te onafhankelijk kunnen zijn, maar zijn persoonlijke voorkeur ziet hervorming liever voortkomen uit de innerlijke transformatie van de individuele christen dan uit veranderingen op een institutioneel niveau.4' Het is dus iets wat moet worden bereikt op het vlak van moreel en geestelijk leven en niet op dat van regerings-en organisatiestructuren


  Eén aspect van het pontificaat betreft ook een grotere afstand tot het intense populisme dat zo'n belangrijk kenmerk was van dat van Johannes Paulus 11. De huidige paus was er in eerste instantie minder toe genegen om even ver en vaak te reizen als zijn voorganger, maar dat heeft bijgedragen aan het effect van de reizen die hij wél maakte, niet in de laatste plaats bij zijn reis naar de Verenigde Staten in 2008. Het is nog steeds te vroeg om te zeggen wat voor werkelijke verschillen tussen de twee pontificaten aan het licht zullen komen, laat staan welke richting het pausdom zal kiezen in de eerste eeuw van het derde millennium. Dat het aan het eind van het een en zelfs aan het eind van het ander nog zal bestaan, lijkt op grond van de geschiedenis waarschijnlijk, maar het zal afhangen van het karakter van zijn respons op oude en nieuwe uitdagingen. Een van die nieuwe uitdagingen komt naar voren in de erkenning van Benedictus xvi dat de christelijke erfenis van Europa niet langer wordt bedreigd door het communisme dat zijn voorgangers kopzorgen gaf, maar door de verspreiding van de islam. De militaire vorm die deze vroeger aannam eindigde in 1685 met de mislukte belegering van Wenen en de daaropvolgende neergang van het Ottomaanse Rijk. Heden ten dage heeft de islam de vorm van de geheel andere krachten van immigratie en bekering. In de twintigste eeuw zat het pausdom defensiever op zijn onneembare rots dan in bijna iedere andere periode van zijn bestaan en het werd meer door veranderingen in de menselijke maatschappij en het denken in beroering gebracht dan ooit, in elk geval sinds de Reformatie. Deze laatste blijft het grote keerpunt in zijn geschiedenis. Anderzijds is de persoon van de paus in de laatste decennia in ongeëvenaarde mate in de eerste gelederen terechtgekomen van het katholieke gevoel van identiteit en tot een brandpunt geworden van de populaire devotie. Tegelijkertijd zijn er verliezen geweest, zowel in roepingen als in geloof, in sommige delen van de wereld meer dan elders, naarmate verwachtingen van verandering, hervorming en leiderschap werden beschaamd. Het pausdom zal zich wellicht moeten aanpassen aan de veranderende omstandigheden en eisen van het nieuwe millennium, maar als zijn geschiedenis daar al iets over laat doorschemeren: het zal langzaam worden gedaan, met tegenzin en onder stellige ontkenning dat er iets dergelijks plaatsvindt. In zijn boek over de interpretatie van de figuur van Jezus in het Nieuwe Testament, dat verscheen in 2006, schrijft Benedictus xvi: 'Iedereen is vrij mij tegen te spreken. Ik zou mijn lezers alleen willen vragen om voorafgaande welwillendheid, zonder welke geen begrip kan bestaan.'46 Die laatste gedachte is een goede opmerking om dit onderzoek mee te besluiten.


  


  


  


  Lijst van pausen


  (De eerste twaalf pausen, tot en met Victor I, komen van Irenaeus' lijst, met recentelijkgesuggereerde data. Tegenpausen zijn cursief gedrukt.)


  Linus: ca. 70


  Anacletus 1: ca. 85


  Clemens 1: ca. 95


  Evaristus: ca. 100


  Alexander 1: ca. 110


  Sixtus 1: ca. 120


  Telesforus: ca. 130


  Hyginus: ca. 140


  Pius 1: ca. 145


  Anicetus: ca. 160


  Eleuterus: ca. 180


  Victor 1: ca. 195


  Zefyrinus: 198/9-217


  Calixtus 1:217-14 oktober 222


  Urbanus 1:222-18 mei 230


  Pontianus: 30-28 september 235


  Anterus: 22 november 235-3 januari 236


  Fabianus: 10 januari 236-20 januari 250


  Cornelius: 251-253


  Lucius 1:26 juni 253-5 maart 254


  Stefanus 1: mei 254-2 augustus 257


  Sixtus 11:30 augustus 257-6 augustus 258


  Dionysius: 22 juli 260-26 december 267


  Felix 1: januari 268-30 december 273


  Eutychianus: 4 januari 274-7 december 282


  Cajus: 17 december 282-22 april 295


  Marcellinus: 295-herfst303


  Marcellus 1:305/6; overleden 308


  Eusebius: 8 april 308-september 308


  Miltiades: juli 310-10 januari 314


  Silvester 1:1 januari 314-31 december 335


  Marcus: januari 336-7 oktober 336


  Julius 1:6 februari 337-12 april 352


  Liberius:i7 mei 352-24 september 366


  Felix n: 55-22 november 365


  Damasus 1:1 oktober 366-11 december 384


  Ursinus: september 3 66-novemberj 67


  Siricius: december 384-26 november 399


  Anastasius 1:27 november 399-19 december 401


  Innocentius 1:21 december 401-12 maart 417


  Zosimus: 18 maart 417-26 december 418


  Eulalius: 27 december 418-3 april 419; overleden 423


  Bonifatius 1:28 december 418-4 september 422


  Celestinus 1:10 september 422-27 juli 432


  Sixtus 111:31 juli 432-19 augustus 440


  Leo 1: augustus/september 440-10 november 461


  Hilarius: 19 november 461-29 februari 468


  Simplicius: 3 maart 468-10 maart 483


  Felix 111:13 maart 483-1 maart 492


  Gelasius 1:1 maart 492-21 november 496


  Anastasius 11:24 november 496-19 november 498


  Symmachus: 22 november 498-19 juli 514


  Laurentius: 22 november 49 8-februari 499; 501-506; overleden 507/8


  Hormisdas: 20 juli 514-6 augustus 523


  Johannes 1:13 augustus 523-18 mei 526


  Felix iv: 12 juli 526-22 september 530


  Dioscurus: 22 september 530-14 oktober 530


  Bonifatius n: 22 september 530-17 oktober 532


  Johannes n: 2 januari 533-8 mei 535


  Agapitus 1:13 mei 535-22 april 536


  Silverjus: 8 juni 536-11 november 537; overleden 2 december 537


  Vigilius: 29 maart 537-7 juni 555


  Pelagius 1:16 april 556-3 maart 561


  Johannes 111:17 juli 561-13 juli 574


  Benedictus 1:2 juni 575-30 juli 579


  Pelagius n: 26 november 579-7 februari 590


  Gregorius 1:3 september 590-12 maart 604


  Sabinianus: 13 september 604-22 februari 606


  Bonifatius m: 19 februari 607-12 november 607


  Bonifatius iv: 15 september 608-8 mei 615


  Adeodatus 1:19 oktober 615-8 november 618, ook wel bekend als Deusdedit Bonifatius v: 23 december 619-25 oktober 625


  Honorius 1:27 oktober 625-12 oktober 638
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