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Dankwoord

Een beproeving die volharding vereist, waarbij volhouden tot het einde resulteert in een
overwinning en een glorificatie. De parallellen tussen het schrijven van een
doctoraatsverhandeling en het martyrium zijn zo voor de hand liggend dat als ik de
vergelijking hier niet maak, iemand anders het ongetwijfeld in mijn plaats zou doen. Bij
het schrijven van deze woorden kijk ik terug op een boeiende periode van vier jaar die
begon bij een kaft-tot-kaftlectuur van de Bijbel. Dankzij die lectuur en het nauwgezet
bestuderen van de laatantieke verhalen over de christenvervolgingen, groeide mijn
inzicht in en begrip van de christelijke traditie - en daarmee van de (West-)Europese
cultuur - steeds verder. De persoonlijke verrijking is alvast enorm geweest, maar ik
hoop dat mijn werk ook kan bijdragen tot het onderzoek van deze groep teksten, die al
te vaak aan de wetenschappelijk aandacht ontsnappen. Graag wil ik hier van de
gelegenheid gebruik maken om een aantal personen te danken die mij de voorbije jaren
ondersteund en vooruitgeholpen hebben met hun advies en die mij hebben
aangemoedigd om dit werk tot een goed einde te brengen.

Om te beginnen wil ik mijn promotoren prof. dr. Danny Praet en prof. dr. Kristoffel
Demoen bedanken. Als bezielers van dit onderzoeksproject hebben zij het in de eerste
plaats mogelijk gemaakt voor mij om me in de laatantieke acta martyrum & passiones te
verdiepen. Zonder hen zou ik de Bijbel waarschijnlijk nooit volledig gelezen hebben Ik
bedank hen ook voor hun kritische geest en hun constructieve feedback tijdens de
voorbije jaren. Zij wezen mij de weg als ik het spoor bijster was en hebben een aantal
keren vermeden dat ik hier blunders zou publiceren. Ik heb van hen beiden veel geleerd
- zowel over het onderwerp van het onderzoek zelf als daarbuiten.

In de tweede plaats wil ik mijn naaste collega Annelies bedanken. We zijn samen
begonnen aan ons onderzoek en hebben de voorbije vier jaren in de beste
verstandhouding doorgebracht. Zij is steeds een zeer gewaardeerd klankbord en
gesprekspartner geweest, en ik hoop alvast voor haar hetzelfde geweest te zijn. De
talrijke discussies die we gevoerd hebben, waren steeds interessant en hebben niet



zelden geleid tot nieuwe inzichten. Voor alle vragen - van fundamentele tot
onbelangrijke kwesties - kon ik bij haar terecht voor advies. Daarnaast bood ze ook
steeds een luisterend oor wanneer er stoom moest worden afgelaten. Tot slot is
natuurlijk ook haar ‘functie’ als boekenkoerier vanuit Leuven niet te vergeten. Voor al
deze zaken een welgemeende en hartelijke dank.

Vervolgens wil ik ook zeker Guy Philippart bedanken voor zijn advies en verheldering
met betrekking tot de complexe situatie van het primaire tekstcorpus. Zijn
bereidwilligheid om een hele middag te discussiéren over de problemen die optreden bij
de datering van de verschillende passiones heb ik ten zeerste geapprecieerd. Daarnaast
ook een woord van dank aan mijn begeleidingscommissie met prof. dr. Marc De Groote
en prof. dr. Geurt Henk van Kooten voor de nuttige feedback en de interesse in mijn
onderzoek. Ten slotte wil ik hier ook prof. dr. Heinz-Giinther Nesselrath van de
Universitdt Gottingen bedanken om mij als gast te ontvangen tijdens mijn studieverblijf
aan het Institut fiir klassische Philologie.

Niet te vergeten zijn uiteraard een hele grote groep mensen op wiens voortdurende
aanmoediging ik kon rekenen: mijn ouders, mijn zus en Patrick, mijn schoonouders,
mijn vrienden en vooral ook de vele collega’s tijdens de voorbije jaren. Hierbij denk ik
aan Aagje, beide Anneliezen, Berenice, Dimitris, Eline, Maria, Matthias, Rachele, Steff,
Thierry, Tijs en Tine. De lunches, de (verjaardags)feestjes, de wederzijdse steun en
vooral ook hun vriendschap zorgden voor de welkome verstrooiing tijdens het lezen en
schrijven door. Ook dank aan Els van de bibliotheek voor de korte, maar ontspannende
babbels en voor haar meeleven tijdens het schrijfproces. Van deze mensen wil ik apart
nog Berenice bedanken voor het nalezen van dit proefschrift.

Graag richt ik nog een woord van dank aan Gitte Callaert voor het ontwerp van de
kaft en de eindredactie voor het drukken, alsook aan de hele ICT-dienst van de faculteit
voor het aanbieden van het geavanceerde scriptiesjabloon. Hierdoor kon ik mij
maximaal richten op de inhoud zonder me zorgen te hoeven maken over de lay-out.

Tot slot wil ik heel in het bijzonder mijn vriendin Ann bedanken. Ik dank haar
eveneens om deze verhandeling na te lezen, maar vooral ook voor de steun gedurende
de voorbije jaren - zeker tijdens de laatste maanden, waarin mijn gedachten al te vaak
bij de martelaren achterbleven. Zij was er om te luisteren naar mijn ‘gezaag’, was een
klankbord voor ideeén en heeft me meermaals nuttig advies gegeven. En niet te
vergeten: zij zag erop toe dat ik niet vergat om te ontspannen. Ik hoop uit de grond van
mijn hart dat we samen verder een mooie toekomst tegemoet gaan.
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Voorwoord

Voor het eerst worden in dit proefschrift de Latijnstalige acta martyrum & passiones uit de
late oudheid (4*-6% eeuw) aan een globale analyse onderworpen.! De bedoeling hiervan
is om inzicht te verkrijgen in de manier waarop deze narratieven de vervolgingen en
terechtstellingen van de christenen onder de Romeinen literair construeren. Het
uitgangspunt van dit onderzoek vormt de Bijbelse stilering. Hieronder versta ik elke
vorm van intertekstuele beinvloeding van de Bijbelse traditie’ op de onderzochte
passiones van de martelaren. Deze beweging kan enerzijds bewust gebeuren, wanneer de
hagiografen episodes, personages of concrete verzen direct overnemen, er zich op
inspireren, of ernaar verwijzen om (delen van) hun verhaal vorm te geven. Anderzijds
kan de overname onbewust gebeuren wanneer bepaalde Bijbelse voorstellingen tot het
wereldbeeld van de hagiograaf behoren en zo ongemerkt in het narratief terechtkomen.
Of de stilering nu bewust of onbewust gebeurt, zij verleent het relaas een Bijbels
karakter, of brengt het er op zijn minst mee in verband. De Bijbelse achtergrond maakt
de gebeurtenissen in het verhaal begrijpelijk en/of legitimeert de handelingen van de
personages. Daarenboven plaatsen de intertekstuele echo’s de beschreven
gebeurtenissen in het bredere perspectief van de heilsgeschiedenis.

Deze focus op de stilering van het narratief door de auteur heeft weliswaar een aantal
beperkingen. Naast de talrijke expliciete of overduidelijke verwijzingen naar de
Bijbeltekst zijn er verschillende gevallen waar het aan de lezer is om eventuele
parallellen op te merken. Afgezien van de implicaties van deze vaststelling voor het
toenmalige publiek van de acta & passiones betekent dit dat je als onderzoeker vaak moet

! Het onderzoek waaruit dit proefschrift voortkomt, maakt deel uit van het FWO-onderzoeksproject G062010N,

De Bijbelse stilering in de laatantieke acta martyrum & passiones.

? In principe komen zowel de canonieke als de apocriefe traditie in aanmerking. In de praktijk zal deze laatste

groep om praktische redenen grotendeels buiten beeld blijven.
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proberen om de (actieve) stilering door de auteur te reconstrueren. Aangezien we in het
overgrote deel van de gevallen niet weten wie de auteurs van de passiones waren of wat
hun achtergrond was, valt het niet uit te sluiten dat we soms Bijbelse parallellen
postuleren die wellicht nooit in de gedachten van de hagiografen gekomen zijn, of
omgekeerd, dat we parallellen van de hand wijzen omdat we de Bijbelkennis van de
auteurs niet correct kunnen reconstrueren.

De keuze voor de Bijbelse stilering als uitgangspunt van dit onderzoek is ingegeven
door het werk van de Gentse hoogleraar Marc Van Uytfanghe, die zich voornamelijk op
de Bijbelse stilering in de Merovingische heiligenlevens geconcentreerd heeft. De studie
van de laatantieke passiones vult zo een leemte op in het bredere onderzoek naar de
verhouding tussen de Bijbel en de christelijke hagiografie, dat tot dusver grotendeels
aan deze groep teksten voorbijgegaan is.’

In dit proefschrift worden 113 passiones in aanmerking genomen waarvan aan te
nemen valt dat ze uit de 4*-6% eeuw stammen. Van deze teksten heb ik zo nauwgezet
mogelijk alle Bijbelse referenties opgelijst - gaande van duidelijk herkenbare tot de
veeleer hypothetische overeenkomsten. Deze gegevens vormen het vertrekpunt voor
mijn verdere uiteenzetting, waarin ik naga hoe en op basis van welke modellen de
hagiografen het narratieve verloop van hun passiones hebben vormgegeven.

Zoals gezegd heeft dit onderzoek een globale analyse van de laatantieke Latijnse acta
& passiones tot doel. Door de keuze voor een breed corpus teksten - zowel in het aantal
teksten, als in de chronologische en geografische spreiding ervan - zullen de
bevindingen in de eerste plaats een algemeen beeld bieden van ‘de laatantieke passiones’.
Detailanalyses en studies van individuele teksten zijn daardoor niet mogelijk geweest. Ik
besef dat ik door deze aanpak de heterogeniteit van het corpus niet afdoende in
beschouwing neem en dat ik al te vaak moet voorbijgaan aan nuances in teksten of
tussen verschillende teksten onderling. In de plaats daarvan probeer ik de meest
opvallende tendensen in het onderzochte tekstcorpus weer te geven en schets ik
waaraan de lezer zich in het algemeen kan verwachten in een passio. Dit betekent dat
men de observaties op basis van dit grote aantal teksten nooit zonder meer mag
extrapoleren naar individuele passiones. De bedoeling van deze brede aanpak is in de

® Hoewel Van Uytfanghe de hier onderzochte teksten niet zelden in beschouwing neemt, heeft hij zich vooral
op de Merovingische periode geconcentreerd. Concreet voor de Bijbelse stilering, zie VAN UYTFANGHE (1984),
(1989), (2003) en vooral zijn boek Stylisation biblique et condition humaine dans I'hagiographie mérovingienne uit
1987. Voor de vroegste christelijke hagiografie, zie SAXER (1986); VAN UYTFANGHE (1985a). Voor vergelijkbaar
onderzoek in de Griekstalige traditie, zie het proefschrift van GoLDFARB (2005). Zie ook p. 57, noot 1.
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eerste plaats om een groep onderbestudeerde teksten onder de aandacht te brengen en
zo bij te dragen tot de verdere wetenschappelijke ontsluiting ervan. In de voorbije vier
jaren hebben de acta & passiones nog lang niet al hun geheimen kunnen prijsgeven. Ik
ben er dan ook van overtuigd dat zij voor verder onderzoek van de late oudheid en de
vroege middeleeuwen (zowel literair als cultuur-historisch) nog van grote waarde
kunnen zijn.

De indeling van dit proefschrift is als volgt. In een eerste hoofdstuk zet ik de
ontwikkeling van het christelijke martelaarschap uiteen en de betekenis ervan voor de
heiligenverering die vanaf de 4% eeuw opbloeit. Ik start bij de historische ontwikkeling
van het martelaarschap. Vervolgens licht ik de rol van de martelaar in de laatantieke
heiligenverering toe. Grote aandacht gaat hierbij uit naar de berichten over hun
vervolging, proces en terechtstelling - in het bijzonder de teksten uit de late oudheid
die hier bestudeerd worden.

In een tweede hoofdstuk ga ik in op de selectie van de primaire teksten die ik
onderzocht heb. Hier besteed ik ruime aandacht aan de uitdagingen die de afbakening
van een betrouwbaar onderzoekscorpus compliceren, en in welke mate een antwoord op
die moeilijkheden geboden kan worden.

Het derde hoofdstuk licht de analysemethode toe die ik gebruikt heb voor het
opsporen en het klasseren van de Bijbelse stilering in de pa ssiones. In eerste instantie
stel ik me de vraag naar de vorm en de inhoud van de Bijbel in het Latijnstalige Westen
van de late oudheid. Vervolgens stel ik het classificatiesysteem voor dat Marc Van
Uytfanghe in zijn boek (1987b) gebruikt heeft en dat het voorbeeld en de basis vormt
voor mijn eigen onderzoek. Daarna licht ik toe hoe ik zijn indeling vertaald heb in een
database om de observaties in de laatantieke passiones te registreren en te ordenen.

Hierna begin ik aan de eigenlijke analyse van het corpus. In het vierde hoofdstuk
bespreek ik het gebruik van Bijbelse exempla in de acta martyrum & passiones. Ik behandel
deze retorische figuur als eerste omdat het exemplum treffend aantoont hoe de passiones
de geschiedenis conceptualiseren en zo de verhouding tussen het martyrologische
narratief en de heilsgeschiedenis blootlegt. Daarbij bespreek ik het exemplum eerst als
retorische figuur en behandel ik de raakpunten met de typologische Bijbelexegese.
Vervolgens geef ik een overzicht van alle exempla die ik heb aangetroffen in de passiones
en welke rol ze telkens in het narratief vervullen.

In het vijfde hoofdstuk sta ik stil bij de alomtegenwoordige tegenstelling in de acta &
passiones tussen martelaren en heidenen - tussen redding en verdoemenis. 1k geef een
overzicht van de verschillende plaatsen in het narratief waar deze dichotomie naar voor
komt en op welke Bijbelse beelden zij daarvoor teruggrijpt. Zo toon ik aan dat de acta &
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passiones te begrijpen zijn als een vorm van propaganda tegen elke vorm van niet-
christelijke religiositeit.

In het zesde en laatste hoofdstuk behandel ik de specifieke Bijbelse modellen en
scenes die de gebeurtenissen in de passiones gestalte geven. Enerzijds kijk ik naar de
afbeelding van de martelaar als perfecte christen en welke Bijbelse vermaningen of
oproepen diens optreden funderen. Anderzijds overloop ik de verschillende echo’s die
doorklinken in de beschrijving van de vervolgingen. Hierbij zal ik in het bijzonder
aandacht besteden aan de literaire invloed van het lijdensverhaal als model voor het
christelijke martyrium.

Achteraan in dit proefschrift bevindt zich tot slot een overzicht van de passiones in
het primaire corpus. Naast de referentie van de gebruikte editie geef ik er het BHL-
nummer van de tekst, de verschillende dateringshypothesen en de geografische
situering van de tekst. Helemaal op het einde is nog een index ingevoegd die aangeeft
welke passio waar geciteerd wordt in het proefschrift.

Aangezien er verschillende Bijbelcanons naast elkaar bestaan met onderling afwijkende
nummeringen kan er verwarring ontstaan bij de Bijbelse referenties. In dit proefschrift
zal de indeling van de Griekse Bijbeltekst (Septuagint en Nieuwe Testament) gevolgd
worden.” Waar ik Nederlandse vertalingen gebruik, of Bijbelse namen in het Nederlands
weergeef, volg ik de Willibrordvertaling (De Bijbel uit de grondtekst vertaald (1995)).

4 Op de redenen ga ik verder (3.3.3.1, p. 76; zie ook cit, p. 84, noot 86) in.



Overzicht van de gebruikte afkortingen

ASS
BHG
BHL
CCSG
CCSL
CCSA
CSEL
GCS
LLT-A
LXX
MGH

PG
PL
RépGén

SC
TLG
TLL

Vet. Lat.

Vulg.

Acta Sanctorum

Bibliotheca Hagiographica Graeca
Bibliotheca Hagiographica Latina

Corpus Christianorum Series Graeca

Corpus Christianorum Series Latina

Corpus Christianorum Series Apocryphorum
Corpus Scriptorum Ecclesiasticorum Latinorum
Die griechischen christlichen Schriftsteller
Library of Latin Texts - Series A
Septuaginta

Monumenta Germaniae Historica

Passio

*P. duidt een passio aan waarvan één of meerdere dateringshypothesen

buiten de chronologische vork 4%-6% eeuw vallen (zie p. 55).
Patrologia Graeca

Patrologia Latina

GRYSON, FISCHER en FREDE . 2007. Répertoire général des auteurs
ecclésiastiques latins de I'Antiquité et du Haut Moyen Age.

Sources chrétiennes

Thesaurus Linguae Graecae

Thesaurus Linguae Latinae

Vetus Latina

Vulgata

Xi



Gen
Ex
Leu
Num
Deut
los
Iud
Ruth
1Regn
2Regn
3Regn
4Regn
1Par
2Par
2Esr
Est
Idt
Tob
1Mac
2Mac
3Mac
4Mac
Ps

od
Prou
Eccl
Cant
Iob
Sap
Sir

Ps Sal
Os
Am
Mich
Toel
Abd
Ion
Nah
Hab
Soph
Agg

Genesis

Exodus

Leviticus

Numeri
Deuteronomium
Iosue

Iudicum

Ruth

Regnorum I
Regnorum II
Regnorum III
Regnorum IV
Paraleipomenon I
Paraleipomenon II
Esdrae II (Esdras-Nehemias)
Esther

Judith

Tobit
Machabaeorum I
Machabaeorum II
Machabaeorum III
Machabaeorum IV
Psalmi

Odae

Prouerbia
Ecclesiastes
Canticum

Iob

Sapientia
Siracides

Psalmi Salomonis
Osee

Amos

Michaeas

Toel

Abdias

Ionas

Nahum

Habacuc
Sophonias
Aggaeus

Zach
Mal
Is

ler
Bar
Thr
Epler
Ez
Sus
Dan
Bel-et-Dr
Mt
Mc
Lc
Joh
Act
Rom
1Cor
2Cor
Gal
Eph
Phil
Col
1Th
2Th
1Tim
2Tim
Tit
Phm
Heb
Jc
1Petr
2Petr
1Joh
2Joh
3Joh
Jd
Ap
4Esr

Zacharias

Malachias

Isaias

leremias

Baruch

Threni

Epistula Ieremiae (= Bar 6)
Ezechiel

Susanna (= Dan 13)
Daniel

Bel & Draco (=Dan 14)
Mattheus

Marcus

Lucas

Johannes

Acta Apostolorum

Ad Romanos

Ad Corinthos I

Ad Corinthos II

Ad Galatas

Ad Ephesios

Ad Philippenses

Ad Colossenses

Ad Thessalonicenses I
Ad Thessalonicenses II
Ad Timotheum I

Ad Timotheum II

Ad Titum

Ad Philemonem

Ad Hebraeos

Epistula Iacobi I
Epistula Petri I
Epistula Petri Il
Epistula Iohannis I
Epistula Iohannis II
Epistula Iohannis I1I
Epistula Iudae
Apocalypsis

Esdrae IV
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Hoofdstuk 1 Het martelaarschap als bron van
heiligheid

Martyres nonne testes sunt Christi, et testimonium
perhibent veritati?
(Augustinus, sermo 128,3)

1.1 Inleiding

Het voorwerp van deze studie zijn de laatantieke Latijnse acta martyrum & passiones. Zij
berichten in verhalende vorm over de vervolgingen, veroordelingen, het lijden en de
dood van christenen door de heidense Romeinse overheden, en funderen op die manier
het statuut van de martelaren als christelijke heiligen. Deze acta & passiones zijn deel van
een uitgebreide literaire erfenis die behalve de martelaren ook andere soorten heiligen
behandelt in verschillende literaire vormen. In dit hoofdstuk wil ik achtereenvolgens
stilstaan bij de achtergrond van het martelaarschap als voorwerp van christelijke
bewondering; vervolgens de acta & passiones schetsen in verhouding tot de overige
martyrologische tradities; en tot slot stilstaan bij de socioculturele context waarin de
acta & passiones functioneerden.

1.1.1 Martelaarschap en heiligheid

Een centraal begrip in dit proefschrift is uiteraard het concept martelaarschap. In de
acta & passiones betekent dit het bereidwillige aanvaarden van de dood in een
vervolgingssituatie, vanuit de overtuiging dat wie toegeeft aan de eisen van de



vervolgers en een (heidens) offer brengt, zijn christelijke geloof verzaakt en zo elke
hoop op verlossing verliest. De martelaren, als protagonisten van dergelijke
martyrologische narratieven, zijn dus diegenen die zich zelfs ten koste van hun leven
tot Christus blijven bekennen.' Als gevolg hiervan stellen ze niet alleen hun toekomst
post mortem veilig, maar verwerven ze ook de eretitel ‘heilige’ en in die hoedanigheid
komt hen een verering toe.

Het christelijke concept van heiligheid is het resultaat van een lange ontwikkeling die
teruggevoerd kan worden tot in het Oude Testament en in de 4%-5% eeuw p.C.n. zijn
uiteindelijke vorm zal krijgen.” In het Oude Testament heeft het adjectief dyiog/qds (en
afgeleiden) oorspronkelijk een sterk cultische dimensie: wat heilig genoemd wordt (bv.
de tempel, offergaven, priesters, het volk Israél), is aan God gewijd of intrinsiek met God
verbonden, en is daardoor afgezonderd van het profane.’ Vanaf de periode van de
ballingschappen, en vooral na de vernietiging van de tempel door de Babyloniérs
evolueert het begrip stilaan weg van zijn cultische focus. In plaats wordt het nu ook op
de individuele mens toepasbaar, voor zover hij een onlaakbare levenswandel en een
strikte opvolging van de Thora voorstaat.*

In het Nieuwe Testament behoudt het adjectief dyio¢ zijn cultische connotatie, zij het
in een gespiritualiseerde vorm. Door het hernieuwde verbond met God vormt de
gemeenschap van gedoopten het nieuwe Israél dat - zowel collectief als individueel -
heilig is, want aan God gewijd. Daarbij wordt van de leden van de gemeenschap een
levend offer gevraagd (cf. Rom 12,1; 15,16; 1Petr 2,5), dat eruit bestaat om in zuiverheid en
in liefde tot elkaar te leven. Waar de heiligheid in het Oude Testament lag in de wijding

! Cf. de definitie van de martelaar van Jan Willem van Henten: “a person who in an extremely hostile situation
prefers a violent death to compliance with a demand of the (usually pagan) authorities.” (HENTEN en AVEMARIE
(2002), 3, herhaald in HENTEN (2012a), 301). Deze definitie is echter niet sluitend. Door de vaagheid van
“extremely hostile situation” moet strikt genomen ook elke dienstweigeraar die gefusilleerd wordt een
martelaar zijn. Bovendien ontbreekt het aspect van een ‘hoger goed’, die de martelaar tot stervensbereidheid
motiveert.

Op de etymologie en semantische ontwikkeling van de term martelaar ga ik verder (1.2.2.2, ‘Mdptug/martyr:
van getuige tot martelaar’) in.

? 7ie DELEHAYE (1933), 44-5; VAN UYTFANGHE (1991), 97-104.

® Zie DELEHAYE (1927), 24; PiETRI (1991), 17-8 en vooral de gedetailleerde analyse van het oudtestamentische
heiligheidsbegrip bij DiHLE (1988), 26-31; PRocKSCH en KUHN (1933), 88-101.

Wat het Septuagintgrieks betreft, stellen ProckscH en KUnN (1933), 90, vast dat dyioc er de semantische
invulling van het Hebreeuwse qd3 krijgt. Voor het gebruik van dyiog in het buitenbijbelse Grieks, zie DIHLE
(1988), 2-23; PROCKSCH en KUHN (1933), 87-8.

* DELEHAYE (1927), 24-5; DIHLE (1988), 31-3; PROCKSCH en KUHN (1933), 100.
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(van een offerdier) aan God (bv. Leu 27,9-10), komt die in de evangelische verkondiging
voort uit de levenswandel van de christen zelf. Hoe dan ook is het essentieel om op te
merken dat het begrip ‘heilig’ in het Nieuwe Testament betrekking heeft op alle leden
van de gemeenschap. Hier gaat het niet om een eretitel die men uit verdienste
verwerft.’

Later, bij de ontwikkeling van het martyrologische discours (zie lager, 1.2.2) en het
gebruik van de martelarenherdenking (zie 1.4), treedt er een semantische evolutie op bij
het begrip sanctus/&yiog. Het wordt wel een eretitel die binnen de christelijke
gemeenschap een aparte groep geloofsbroeders aanduidt die door hun onberispelijke
handelen in een bijzondere relatie tot God staan en daarom ook het respect van de
overige gelovigen verdienen.® Deze evolutie lijkt mede beinvloed door de aanwezigheid
in de Schrift van een aantal figuren (zoals de aartsvaders, Salomon, de profeten...) die
door hun exemplarische levenswandel en hun speciale relatie tot God uitblinken
tegenover de andere leden van de gemeenschap en in die hoedanigheid uitdrukkelijk als
‘heilig’ verschijnen. Het christendom erft deze figuren en recipieert ze als model voor de
christelijke heiligen.’

De eerste heiligen, in de zin van een christelijke elite, waren zij die de marteldood
geleden hadden.? De bereidheid van de martelaren (martyres/udptupeg)’ om zich zelfs
onder doodsbedreigingen tot Christus te blijven bekennen, werd gezien als het summum
van de christelijke geloofsbeleving. Wie op deze manier sterft, is martelaar, en dus
heilig. Bovendien krijgt de christen in zijn lijden uitzicht op de heerlijkheid die hem te
wachten staat aan het einde der tijden.' Dit betekent dat wie niet gestorven is voor

> DELEHAYE (1927), 27-9; DiHLE (1988), 37-41; LouTH (2011), 3-5; PROCKSCH en KUHN (1933), 101-12. Het collectieve
gebruik van het begrip wordt eveneens in de epigrafie en briefwisseling van de eerste generaties christenen
weerspiegeld. Zie Hippolyte Delehaye (o.c. 29-45) voor voorbeelden.

® DELEHAYE (1927), 58-9; LouTH (2011), 5.

7 Zie PHILIPPART (2006), 16-9. Op de receptie van deze Bijbelse ‘heiligen’ ga ik verder in (4.3, p. 110 sqq.).

Hoewel dyto¢ in de Septuagint als epitheton voorkomt voor Adron (Aapwv tov dylov kupiov, Ps 105,16) en
Jacob (&yidoovory Tov dytov Takwf kal Tov 06V T00 IopanA @opndricovtal, Is 29,23), worden de exemplarische
figuren uit het Oude Testament er voor zover mij bekend niet lexicaal gemarkeerd. De bewondering voor deze
exemplarische figuren blijkt daarentegen duidelijk uit de oudtestamentische pseudepigrafen uit de laatste
eeuwen voor onze tijdrekening (zie ALEXANDER (2001), 805-6).

® DELEHAYE (1927), 47-50; DIHLE (1988), 50-1; LOUTH (2011), 4; PHILIPPART (2006), 22-4.

° Zie verder (1.2.2.2, ‘Mdptuc/martyr: van getuige tot martelaar’) voor de semantische ontwikkeling van

uéptug tot zijn betekenis van ‘martelaar’.

10 7ie EBEL en SCHIPPERS (1986), 808-9; KELHOFFER (2010), 37-41; Moss (2010b), 25-6.



Christus, per definitie geen martelaar genoemd mag worden. De brief over de
martelaren van Lyon en Vienne toont echter aan dat hierover discussie bestond, en stelt
daarom duidelijk: zolang men de marteldood niet gestorven is, is men geen martelaar
(martyr/udptup), maar ‘slechts’ bekenner (confessor/ouéAoyog):"

‘H€wG yap Tapexwpouv TNV THG paptupiag mpoonyopiav @ Xp1ot@ T Mot Kal
GANOVG pdpTLpL Kol TPWTOTOKW TAOV VEKPQOV Kol Gpxny® Thi¢ (wilg Tod B0, kal
gnepipuviokovto TV €€eAnAvbdtwv fdn uaptopwv kai Eleyov: “’Ekeivor {dn
UdpTUpEG 0UG €V Tfj opoAoyla Xpiotdg NEiwoev GvaAngdival Eno@payloduevos
avt@V i thig €€680v TNV paptupiav, Nueic 8¢ OudAoyor pétpiot Kai tametvoi”.
(Martyrium Lugdunensium, 2.3)

Dit rigoureuze onderscheid kende echter ook tegenstanders. Onder meer bij
Cyprianus vinden we de gedachte terug dat niet de daadwerkelijke marteldood de
martelaar en dus de heilige maakt, maar de ingesteldheid van de christen:"

Aliud est martyrio animum deesse, aliud animo defuisse martyrium. Qualem te inuenit
dominus cum uocat talem pariter et iudicat, quando ipse testetur et dicat: et scient omnes
ecclesiae quia ego sum scrutator renis et cordis. Nec enim sanguinem deus nostrum sed
fidem quaerit. Nam nec Abraham nec Isaac nec lacob occisi sunt, et tamen fidei ac iustitiae
meritis honorati inter patriarchas primi esse meruerunt (De Mortalitate, 17)

Dergelijke opvattingen zetten natuurlijk de poort open om ook andere figuren aan de
martelaren pur sang gelijk te stellen. Op die manier konden ook asceten en bisschoppen,
die niet de marteldood geleden hadden tot heilige geproclameerd worden. Vooral vanaf
de vierde eeuw zette zich een voorstelling van heiligheid door waarbij het bloedige
martelaarschap vervangen wordt door een equivalent, waarbij de christen (bv. in

ascese) dagelijks zijn getuigenis aflegt.”” Opmerkelijk is dat het martyrium steeds het

1 7ie BAUMEISTER (2009€), 14-5; DELEHAYE (1927), 81-90; SCORZA BARCELLONA (2001), 20-1; STRATHMANN (1942), 513.
Het onderscheid is daarvoor reeds zichtbaar in de Pastor Hermae (midden 2% eeuw; zie VERHEYDEN (2006), 397),
waar hen die “gestorven zijn” (naBévtec) een hogere waardering toekomt dan hen die enkel “geleden”
(OA1BévTeq) hebben (Oi éotepavwuévor ovtoi giotv of uetd o0 SrafdAov malaicavteg kal vikioavteg adTOV:
o0tol elotv o Umép Tod vduov mabdvreg oi 8¢ Erepor kai avrol tag PdPSous XAwpdg émdedwkdteg kai
napauddag exovoag, kaprov 8¢ ur €xovoag, vnep Tod véuov OAPévteg, un nabdvreg 8¢ unde dpvnoduevor Tov
véuov abt®v. Pastor, 69,6-7). Zie ook BAUMEISTER (1987), 136, (2009d), 235.

12 Verdere voorbeelden van niet-martelaren die toch de auctoritas van een martelaar verwerven bij DELEHAYE
(1927), 109-12; KELHOFFER (2010), 361-7.

13 Bastez (2007), 223-6; BAUMEISTER (1987), 136-43; FEVRIER (1991), 79-80; GEMEINHARDT (2009), 308-10; VAN
UYTFANGHE (1998), passim, (2001a), 1332-3. Zie ook daar voor verdere referentie.
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model blijft, zoals blijkt uit de aanwezigheid van martyrologische topoi in niet-
martyrologische hagiografie." Dit gegeven, en de voortdurende populariteit van
martelarenpassies tot ver in de middeleeuwen (vgl. verder 2.1.2, p. 51 sqq.), toont aan
dat de figuur van de martelaar een belangrijk Leitbild bleef in de christelijke denkwereld.

1.1.2 Martelaarschap en hagiografie

De daden van de martelaar - en de andere heiligen - werden literair vastgelegd opdat de
herinnering aan deze figuren niet verloren zou gaan. Vanaf de verlichting wordt het
geheel hiervan met de term hagiografie benoemd: letterlijk, ‘beschrijving van heilige
zaken’, en concreet, de beschrijving van de levens en de daden van heiligen.” De
manieren waarop dit gebeurt zijn haast eindeloos, wat zich vertaalt in een breed palet
aan genres: naast de acta martyrum & passiones die in dit proefschrift centraal staan, zijn
er ook vitae, mirakelcollecties, gedichten, lofredes, inscripties, ... En naast proza kennen
we ook poézie, en ook picturale voorstellingen kan men in beschouwing nemen. Deze
veelvormigheid van het bronnenmateriaal verhindert echter een allesomvattende
definitie (althans op vormelijk vlak). Daarom ook spitst de invloedrijke definitie van
Hippolyte Delehaye zich vooral toe op het functionele aspect van hagiografie:

[L]le document [hagiographique] doit avoir un caractére religieux et se proposer
un but d'édification. Il faudra donc réserver ce nom a tout monument écrit inspiré

par le culte des saints, et destiné a le promouvoir.'®

Een gekende uiting van dit idee is Sulpicius Severus’ beoordeling van Martinus: implevit tamen sine cruore
martyrium (ep. 11.12).

' Bij wijze van voorbeeld verwijs ik naar COPPIETERS et al. (2014) m.b.t. Hieronymus’ vitae, of GEMEINHARDT
(2012), 91-9 voor Athanasius’ Vita Antonii. Zie verder ook FEVRIER (1991), 79-80; GEMEINHARDT (2009), 306-10. Tot
slot komt ook buiten het christendom het substitueren van het martelaarschap door alternatieve vormen voor
(zie hiervoor GERLITZ et al. (1992), 200-1).

15 yoorheen duidde de term hagiografie vnl. (een deel van) de Schrift aan (o.a. als vertaling voor Ketubim).
Vanaf de 15de eeuw wordt de semantische koppeling met heiligen zichtbaar, al is het vooral het werk van de
bollandisten dat ‘hagiografie’ zijn technische betekenis geeft, zoals we die vandaag kennen (zie PHILIPPART
(1994), 3-16).

1% DELEHAYE (1955), 2. Zijn nadruk op de rol van de cultus is evenwel niet zonder problemen. Zijn definitie lijkt
immers te veronderstellen dat een cultus het bestaan van hagiografische documenten chronologisch moet
voorafgaan.



Een andere benadering biedt Marc Van Uytfanghe. Hij probeert deze genrerijkdom te
overstijgen door op een gemeenschappelijk hagiografisch discours te wijzen dat in al
deze narratieven en genres aanwezig is (zowel in de christelijke als in de algemenere
context van de spirituele biografie) om ‘het heilige’ talig uit te drukken en voor te
stellen.”

In dit proefschrift staan de Latijnse acta martyrum & passiones uit de periode van de 4%
tot 6% eeuw centraal, die slechts een beperkte groep van de totale hagiografische
productie voorstellen. Het gaat om (gewoonlijk) anonieme verhalen in proza, die de
vervolging en terechtstelling van de christelijke martelaren beschrijven. In de rest van
dit hoofdstuk, wil ik stilstaan bij een aantal aspecten die voor dit onderzoek belangrijk
zijn. Om te beginnen wil ik het martyrium als hagiografisch concept afbakenen, met
speciale aandacht voor de Bijbelse achtergrond ervan. Vervolgens zal ik stilstaan bij de
specificiteit van de hier onderzochte acta & passiones en hun relatie schetsen met
vroegere martyrologische berichten. Ten slotte wil ik het functioneren van deze
narratieven in de socioculturele context van de late oudheid nader toelichten.

1.2 Het martyrium als ideaal

Zoals gezegd vormt het martelaarschap het centrale element in de acta martyrum &
passiones. Het is immers omdat de protagonist zijn leven opgeeft voor het christelijke
geloof, dat deze als heilige beschouwd kan worden. Dat de marteldood in de passiones de
hoeksteen van heiligheid vormt, is het resultaat van een historische evolutie, waarvan
ik de belangrijkste lijnen hier wil weergeven.

1.2.1 Prechristelijke voorlopers

Vaak is de vraag gesteld of het martyrium een specifiek christelijk concept is, dan wel
een overname is van bestaande elementen door het vroege christendom. Zelfs zij die het

7 AN UYTEANGHE (1987a), 155-8, (1999), 144-68. Zie VAN UYTFANGHE (2011) voor de oorsprong en ontwikkeling

van dit hagiografische discours.
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martyrium als een specifiek christelijk concept beschouwen'®, moeten toegeven dat ook
de antieke en joods-hellenistische traditie vergelijkbare voorbeelden overgeleverd heeft
van een ideologisch gemotiveerde bereidheid tot sterven. Voor een uitvoerige
uiteenzetting over deze parallelle attestaties en voorlopers zijn er voldoende
overzichten voorhanden', waardoor ik me hier tot enkele hoofdlijnen beperk.

Enerzijds zijn er opvallende overeenkomsten met de literaire tradities over de dood
van filosofen en andere figuren die omwille van de ‘vrijheid’ en de ‘waarheid’ niet willen
gehoorzamen aan de tirannie van de keizer en daarom bereid zijn om te sterven - met
Socrates als archetypisch model.”” De gelijkenissen tussen de christelijke martelaren en
deze figuren is ook de apologeten niet ontgaan. Alsof ze het christelijke martelaarschap
wilden assimileren aan de dood van de filosofen vergelijken ze occasioneel de
bereidheid van de martelaren om te sterven met die van Socrates, zoals hier bij Justinus
en Tertullianus:*

Kal oi uetd Adyov Prwoavteg Xpiotiavoi glot, kv &0eor évouiobnoav, olov &v
“EAAnot pév Zwkpdtng kai ‘HpdkAeitog kai ot Suotot avtoig, €v PapPdpoig 8¢
ABpacyu kal Avaviag kol Alapia¢ kai MicanA kai "HAlag kai &AAot moAAot
(Justinus, Apol. I 46,3)

‘0 Tavtwv 8¢ ATV €VTOVWTEPOS TPOG TODTO YEVOUEVOS ZWKPATNG TA aOTA MUV
EVeEKANON Kal yap Epacav aTOV Kava dapdvia elo@épety, Kai oUg 1 TOALC vouilet
Beovg un fyeiobot avtov. (Id., Apol. 11 10,5)

18 By, BOWERSOCK (1995), 7-13; DELEHAYE (1955), 141.

19°0.a. BasLEz (2007), 24-8; BOYARIN (1999), vnl. hoofdstuk 4; DELEHAYE (1955), 140-201; GRIG (2004), 8-11; HENTEN
(2012b), 91-5; HENTEN en AVEMARIE (2002), hoofdstuk 1, pp. 9 sqq.; STRATHMANN (1942), 479, 89-91.

%% Een algemeen overzicht van antieke parallellen voor het martelaarschap (dood van de filosofen - waaronder
Socrates, Seneca en de filosofen in Diogenes Laertius’ Vitae philosophorum -, sterven voor het vaderland, dood
als zoenoffer) bieden HENTEN (2012a), 304-9; Moss (2014), 29-44; RONCONI (1966), 1258-63, met verdere
referenties. Specifieker op de parallel tussen christelijk martelaarschap en het sterven van de filosofen, zie
BAUMEISTER (2009a), 74-5, (2009b), 29-31; DELEHAYE (1966), 113-5; DGRING (1979), 143-61; RONCONI (1966), 1263-8;
STRATHMANN (1942), 483-4.

?! Zie BAUMEISTER (1983), 59-61, (2009a), 74-5, (2009b), 29-31; RONCONI (1966), 1263 voor de parallel met de
filosofie in de apologetiek.

Vergelijk ook de parafrase van Mt 10,28 (kai pr} @oPeicOe &nd T@V dmoktevvévtwy T oD, TV 3¢ Puxnv un
duvapévwv drokteivai) in Justinus, Apologia I 2,4 (Oueic & dmokteivar pev d0vaoBe, PAdPar &’ ol) op basis van
de woorden van Socrates in Platon, Apol. 30c.



Denique Socrates ex ea parte damnatus est, qua propius temptauerat ueritatem, deos
uestros destruendo: quamquam nondum tunc in terris nomen Christianum, tamen ueritas
semper damnabatur (Tertullianus, Ad nationes 1,4,6)

Naast deze invloed van antieke figuren zoals Socrates lijkt de oorsprong van het
christelijke martyrologische ideaal toch vooral te liggen in de moederreligie van het

2% eeuw a.C.n. geleidelijk een discours van

christendom, waarin zich vanaf de
vervolging en heldhaftig verzet ontwikkelt.

Opmerkelijk voor het judaisme van de hellenistische periode is een gevoel van
bedreiging en verdrukking dat de toenmalige joden klaarblijkelijk ervoeren. Het lijkt
erop dat de politieke subordinatie aan buitenlandse heersers in die periode resulteerde
in een gepercipieerde bedreiging van de joodse identiteit. Dit leidde ertoe dat het
dualisme tussen het godsvolk Israél en de nationes sterker dan ooit benadrukt werd. Op
verschillende plaatsen in de joodse Schrift wordt de verdrukking van wie zijn geloof
correct wil beleven weliswaar gethematiseerd®, toch is dit motief vooral tijdens de twee
laatste eeuwen voor onze tijdrekening populair. Zowel in de deuterocanonieke
Bijbelboeken en pseudepigrafen uit die periode, als in de Dode Zeerollen lezen we op
verscheidene plaatsen over de weigering van bepaalde joden tot acculturatie aan de

cultuur van het heidense gezag en over de repressie die hieruit voortvloeit.” Opvallend

%2 EBEL en SCHIPPERS (1986), 806-8. Programmatische uitdrukkingen van de dichotomie tussen religieuze
naleving en apostasie zijn 0.a. de scéne met de verering van het gouden kalf (Ex 32-34; herhaald in Deut 9) en
Ps 118 (vnl. 118,134: AUtpwoai ue dnd cukopavtiag dvOpwnwv kal @UAGEwW tdg évtoAdc cov). Bemerk wel dat
de bedreiging hier veeleer als intern communautair voorgesteld wordt. Van een bedreigende externe invloed
is hier geen sprake.

% De bekendste voorbeelden zijn de veroordeling van de ‘joodse martelaren’ in het tweede boek Makkabeeén
(2Mac 6,18-7,42; waarschijnlijk eerste helft 1°*° eeuw a.C.n.: zie NickLAs (2011), 1378) en later herverteld in 4Mac
(20-120 p.C.n.; zie BROWN, R, E., PERKINS en SALDARINI (1990), §67:36; KLAUCK (2011), 1453-6; RAJAK (2014), 41-4) en
de verhalen over Daniel in de leeuwenkuil (Dan 6) en de drie jongelingen (Dan 3; uiteindelijke redactie wordt
halfweg de 2% eeuw a.C.n. gesitueerd, maar de verhalen zelf zijn mogelijks een stuk ouder, zie DAVIES, P. R.
(2001), 563). Andere verwijzingen naar de al dan niet historische onderdrukking van het judaisme vinden we
o.a. in Est 3,8-9 (Septuaginttekst vermoedelijk uit de 1% eeuw a.C.n.-1°* eeuw p.C.n., zie DE TROYER en WACKER
(2011), 1264-5); 1Mac 1,59-61 (rond 100 a.C.n., zie RAPPAPORT (2001), 711, §B.2); Dan 11,33-5; 3Mac 2,25-6,22
(waarschijnlijk tussen midden 2% eeuw en 30 a.C.n.: zie KNOPPLER (2011), 1418-9) en Ezechiel Tragicus, Exagoge,
4-6 (tussen midden 3%-midden 1 eeuw a.C.n., zie LANFRANCHI (2006), 10).

Ook bij de Essenen keert deze sfeer van vijandigheid en vervolging terug. De thematiek is vooral zichtbaar in
de strijd tussen de ‘leraar der gerechtigheid’ en zijn tegenstander, de ‘goddeloze priester’ die de eerste doodt -
al gaat het hier om een intern conflict, en niet om een vervolging door een externe mogendheid. Zie bv.
1QpHab 11,5-7 over Hab 2,15 (“Interpreted, this concerns the Wicked Priest who pursued the Teacher of
Righteousness to the house of exile that he might confuse him with his venomous fury.”) of 4Q171 4,7-10 m.b.t.
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is dat er zich in dit proces een ideaal ontwikkelt dat opvallende overeenkomsten
vertoont met het latere, christelijke martyrium*. Zoals uit enkele verhalen uit die
periode (de marteldood van Eleazar (2Mac 6, 18-31) en de zeven broers met hun moeder
(2Mac 7), de terechtstelling van de drie jongelingen in de brandende oven (Dan 3) en
Daniel in de leeuwenkuil (Dan 6; zie noot 23)) blijkt, werd een volgehouden weigering
tot idolatrie® - zelfs op gevaar van leven - als model naar voor geschoven. Vergelijkbaar
met de christelijke martelaren gaat het hier om vrome figuren die ertoe gebracht
worden hun strikte religieuze (i.c. exclusief monotheistische) npacig op te geven en zich
naar het politieke gezag te schikken. Omdat ze dit weigeren, worden ze terechtgesteld,
wat tot een roemvolle dood of de bescherming door God leidt, die bevestigt dat hun
houding rechtmatig was.*

Een ander joods model dat de christelijke conceptie van het martelaarschap
beinvloed heeft, is de profeet, “always on the side of the Law, proclaiming God’s Law
against all odds and warning the Israelite kings against compromises with

"7, In het Oude Testament wordt hier en daar melding gemaakt van

heathendom
profeten die omwille van hun vermaningen tegen de goddeloosheid van het joodse volk

gedood worden.” Toch ontwikkelt de thematiek van de vervolgde profeet zich pas tegen

Ps 36,32-3 (= 4QpPs* “Interpreted, this concerns the Wicked [Priest] who [watched the Teacher of
Righteousness] that he might put him to death [because of the ordinance] and the law which he sent to him.
But God will not aban[don him and will not let him be condemned when he is] tried.”, vertaling VERMES (1998), 484, 8).
Verdere details over de vervolgingsthematiek in de Dode Zeerollen bij CHARLESWORTH (2000), 899-900; KNIBB
(1992), 168-9; NITZAN (2010), 339-44.

2% BAUMEISTER (2012), 36-8; FREND (1965), 42-65; PIETRI (1991), 21; SCORZA BARCELLONA (2001), 25-6; STRATHMANN
(1942), 489-91.

% Deze weigering valt als een metonymische uitdrukking voor een strikte naleving van de Thora te begrijpen.
Vgl. bv. 2Mac 7,30: o0y Unakobw to0 npootdypatog tod PactAéwg, Tob 8¢ Tpootdyuatog dkodw tol VOHoL ToT
doBévtog Toig matpdoty MUV d1d Mwucwg.

%% Occasioneel wordt het vertrouwen uitgedrukt dat op de dood de opstanding zal volgen. Bv. 2Mac 7,14
(xipeTov petaAldocovtag & dvBpWTwY Ta¢ UIO oD B0l Mpocsdokdv EAmidac Ay dvacthoecbat U adTOD
ool Pgv yap &vdotaoig gic {wrv oUk £otat). Zie ook BASLEZ (2007), 157-9.

De diesseitige reddingen van figuren als de drie jongelingen (Dan 3) en Daniel uit de leeuwenkuil (Dan 6) lijken
op het eerste zicht problematische modellen voor het martyrium. Verder (p. 118) zal ik betogen dat deze
paradox overstegen kan worden omdat men de dood van de martelaar eveneens kan beschouwen als een
redding.

7 FReND (1965), 57.

%8 Bv. 2Par 24,21 (kal énéBevro adT® kol EMBoPSAncav adtdv [tév Alapiav] 81’ évtoAfic Iwag ToD PactAéwg v

aOAf] ofkou kupiov); 2Esr 19,26 (kal AAagav kal dnéotnoav &md ool kal Eppupav OV vépov cov Omiow
oOUATOG AVTGOV Kol TOUG TPOPHTAG 00V GMEKTELVAVY, 01 SIEUAPTUPAVTO £V aTOIG EMOTPEYAL AUTOVG TIPOG OE,




de eerste eeuw p.C.n. tot een model voor de marteldood. Deze thematiek blijkt alvast in
het Nieuwe Testament gekend.” Bovendien zijn er aanwijzingen dat profeten
toentertijd als ‘martelaren’ vereerd werden.® Op de verdere invloed van dit motief op
de vorming van het christelijke martyriumsbegrip kom ik later terug (1.2.2.2,
‘Mdptug/martyr: van getuige tot martelaar’).

De schatplicht van de christelijke martyrologie aan het judaisme blijkt duidelijk uit de
overname van deze oudtestamentische thematiek en motieven in de christelijke
beschrijvingen van de vervolgingen. Enerzijds is er de algemene atmosfeer van
(externe) weerstand tegen hen die de religieuze voorschriften willen volgen; anderzijds
zien we de receptie van oudtestamentische modellen, zoals Daniel in de leeuwenkuil of
de jongelingen in de brandende oven (Dan 3 en 6; cf. infra, p. 115 sqq.), om de
vijandigheden tegen de christenen te beschrijven. Wat Daniel Boyarin en Marie-
Frangoise Baslez voorstellen, lijkt mij bijgevolg waarschijnlijk. Zij wijzen op een
aanzienlijke wederzijdse beinvloeding tussen het vroege christendom en de
contemporaine traditie, met in het bijzonder de ontwikkeling van het martyrologische
begrip.”!

Kal €noinoav mapopyiopovg peydAoug); Jer 33:23 (kai €€nydyosav avtov [Ovplav] ékeibev kal eionydyosav
avTOV TPOG TOV PaciAéa, kai éndragev abtov év payaipa kai €pprev adTov €ig TO pvijua vidv Aaod adtod).

2 By, Mt 5,12: xaipete kal dyaAAidode, 6t1 O pio06g VUGV TOADG €V TOI¢ 0Vpavois oUtwg yap £diwEav Tovg

TPOPNTAG TOUE PO LU@V; 1Th 2,15: @V Kai TOV KUPLoV ATOKTEVAVTWY ‘INoodv Kai ToUE TPOPNTAC KAl NUEG
gkdiwédvwy kal Be@ pun dpeokdvtwv kal ndolv &vBpwmoig évavtiwv. Vgl. ook Mt 23,30-1.34.37; Lc 6,23; 11,49;
13,34. Nadere toelichting bij KELHOFFER (2010), 246-50, 77-81, 348.

Daarnaast bevat Heb 11,36-8 een cataloog van vervolgde profeten (... éMBd&oOnoav [= Zekarja], énpicOnoav [=

Jesajal, v @6vw paxaipng &nébavov [= Ezechiél] ...; Heb 11,37). Inhoudelijk verwant zijn de Vitae prophetarum
(1°° eeuw p.C.n.; zie ALEXANDER (2001), 806, §3) en de Ascensio Isaiae (waarvan §§ 6-11 het zgn. martyrium Isaiae
vormen; 1°-2% eeuw p.C.n.; zie KNIGHT (2012), 68-71, voor een recent overzicht van het dateringsdebat) waarin
van verschillende profeten de gewelddadige dood beschreven wordt. Verdere details over het thema van de
vervolgde profeet in de eerste eeuwen na Christus, zie BASLEZ (2007), 195-7; SCHWEMER (2012), 51-4.

30 BAUMEISTER (1987), 98,100-1; SCHWEMER (2012), 47-9.

> BAsLEZ (2007), 192-3; BOYARIN (1999), 95-115; HENTEN (1995), 304-13,

De conceptuele overnames zijn m.i. zo duidelijk dat het vreemd is dat Bowersock (1995), 6-18, zich zo sterk
tegen deze opvatting verzet heeft en de ontwikkeling van het christelijke martyrologische ideaal in de tweede

eeuw p.C.n. heeft willen situeren als een exponent van een groeiend verzet (niet alleen van christenen) tegen
het keizerlijke gezag.
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1.2.2 De ontwikkeling van het christelijke martyrium

De verworteling van de eerste christenen in het judaisme maakt het begrijpelijk dat de
vervolgingsthematiek al van in het begin in het christelijke discours verschijnt.** Door
de terechtstelling van ‘de Messias’ te duiden als een vervolging door joden en heidenen,
kreeg de thematiek van vervolging al zeer vroeg een centrale positie in het zelfbeeld van
de christenen, en kon het zich tijdens de eerste en tweede eeuw p.C.n. ontwikkelen tot
de conceptie van het martyrium.”

1.2.2.1  Vervolging in het Nieuwe Testament

Reeds in zijn eerste brieven verwijst Paulus naar de weerstand tegen de christelijke
verkondiging, waarmee de gemeenten en hun leden haast per definitie te maken
krijgen.** Opvallend daarbij is dat Paulus dergelijke gewelddadige situaties niet zelden
als een vorm van mimesis (uuntng, yipéopat — imitator, imitari)*® voorstelt. Wie de blijde
boodschap aanvaardt en de daaruit volgende vijandigheid weerstaat, ondergaat
hetzelfde lot als Christus en zijn apostelen.’® Deze piunoig heeft bovendien ook een

32 Zie BasLez (2007), hoofdstuk 6, p. 169 sqq.; FREND (1965), 79-91; HENTEN (2012a), 316. Merkwaardig genoeg
beperkt van Henten zich m.b.t. de vervolgingsthematiek in het NT enkel tot het erkennen van “thematische
Uberschneidungen”. Waarom hij de aanwezigheid van martyrologische passages (zoals m.i. de
Stephanusepisode; Act 6,8-7,59) ontkent, is mij niet duidelijk.

3 f. Bastez (2007), 263: “Les auteurs du Nouveau Testament ont véritablement inventé le concept de
« persécution » (diogmos), ainsi que le néologisme « persécuteur », en restreignant le sens de ces dérivés du
verbe « poursuivre », qui pouvait déja s’appliquer en grec aux procédures judiciaires, et en leur donnant un
sens dépréciatif.”

** Bv. 1Th 1,6-7 (Ko Opeic puntal fudv éyevidnte kod tod kupiov, Sefdpevor Tov Adyov &v OAfPer TOAAf petd
Xopa¢ TVeEOUATOC &yiov, ’ (dote yevéshat DUAC TUTOV TtV To1¢ TioTevovoty v Tf Makedovig kal v Tfi Axaiq);
2,14 (Oueic yap wuntal yevidnre, ddedgol, TV ékkAnol®dv to0 B0 TV 0Vo@V €V Tf] Tovdaiy £v Xplot®d
'Inood, 8Tt td adTd éndfete kal DUEIC VIO TAOV 1wV cLUUPLAETOV KaBW¢ Kal avTol VO TV Tovdaiwv); 3,4
(mpoeAéyopev DUiv 1 uéAAouev OAPecbat); 2Cor 6,4-10 (GAN’ év mavTi cuVISTAVTEG £xuTovg W B=0D didkovor,
v Oropovi] ToAAR, &v OA Yoy, &v dvdykaig, év otevoxwpiaic...).

Zie FREDRIKSEN (2006), 601; KELHOFFER (2010), 62-3 voor verdere voorbeelden, met nadere toelichting.

*> De termen pipgopat en (cup)uiuntic komen in het NT enkel in de brieven voor. Zoals uit een zoekopdracht
met BibleWorks blijkt, komen de meeste attestaties (5) voor in de paulinische brieven (1Cor 4,16; 11,1; Phil
3,17;1Th 1,6; 2,14). Verder verschijnen er drie in de deuteropaulinische brieven (Eph 5,1; 2Th 3,7.9) en nog drie
in Heb 6,12; 13,7 en 3Joh 1,11.

*1Th 1,6 (Kaid Opeic puntod Audv éyevidnte kai tod kupiov, Sefduevor Tov Adyov &v BAIPer TOAAR petd
Xapd¢ mvevpatog ayfov). Gelijkaardig is de oproep in 1Cor 4,16 en Phil 1,29-30, waar Paulus oproept om hem
(i.c. zijn bereidheid om voor Christus te lijden) na te volgen. In 1Th 1,7; 2,14 ten slotte stelt Paulus dat de
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eschatologische dimensie: in het lijden krijgt de christen uitzicht op de heerlijkheid die
hem of haar aan het einde der tijden te wachten staat.”

Ook elders in het Nieuwe Testament keert deze hoge waardering voor het lijdzaam
verdragen van (al dan niet reéle) vervolgingen terug als het lot van de volgeling van
Christus. In de evangelién wordt dit gekoppeld aan de oproep om Christus te volgen
(dkoAovBéw - sequi). In de context van het evangelische narratief is dit letterlijk op te
vatten®, maar in de context van de apostolische verkondiging krijgt deze sequela een
gespiritualiseerde betekenis. Men volgt immers niet langer de rondtrekkende leraar
Jezus, maar de verrezen Messias die de mensheid de weg naar de overwinning op de
dood getoond heeft.”” Daarenboven verbinden de evangelisten de oproep tot navolging
niet zelden met een bereidheid om te sterven®, of toch ten minste om de vervolgingen

te verdragen.” Het toont in elk geval aan dat de toenmalige christenen vijandigheid

volhardende houding van de Thessalonicenzen op haar beurt een voorbeeld tot navolging voor andere
gemeentes vormt.

Het mimesisbegrip bij Paulus is echter breder dan enkel de oproep tot volharding onder vervolging. In het
algemeen gaat het om een gehoorzame navolging van het geloof en de nederigheid van Christus zoals die ook
door Paulus nagevolgd worden: 1Cor 11,1; Phil 2,5-11; 3,17 (zie CONSTABLE (2006), 151-4, 69-79; COTHENET (1970),
1548-58; THYSMAN (1966), 146-8, 70-74).

%7 ¢f. Rom 5,3-5 (kai kawxdpeda v taic OA{Peaty, eidétec 8T 1) OATYIC Umopoviy katepydletar, fj 8¢ Oropovi
doxunv, 1 8¢ dokiun EAntida. 1] 8¢ eAniq o katatoxUvet, 8T i} dydrn tod 000 ékkéxvtat €v Taig kapdioig UGV
d1a mvedpatog ayiov tob dobévtog Muiv); 8,18 (Aoyilopar yap St ook G ta mabAuata tod viv kapod Tpdg
v péAAovoav d6&av anokalvebijvar gic fuag); 2Cor 1:7 (kai 1} éAmig AUV Pefaia Unep DUGV €18dteg 8T MG
Kowvwvol £o0te TOV Tabnudrwv, oltwg Kai tfi¢ tapakAfoewg). Zie ook referenties hoger, noot 10.

38 Bv. in Mt 4,18-22; 8,22; 9,9; 19,21; Mc 1,16-20; 2,14; 10,21; Lc 5, 1-11.27; 9,59; 18,22; Joh 1,38-9.43.

Verdere toelichting bij COTHENET (1970), 1542-3; KITTEL (1933), 213; Luz (1994), 679; THYSMAN (1966), 144, 79-84.
%% vgl. Joh 14,1-4: kai £&v TopevO® Kal £Toudow TémOV LTV, TdAY Epxopal kai mapaAfupopal Dudc TPdC
¢uavtdy, fva Smov il éym kai Oueic Ate (hier 14,3).

COTHENET (1970), 1547-8; SUSO FRANK (1994), 687; THYSMAN (1966), 146-7, 70-72.

0 By, Mt 16, 24-5: €l Tic BéAer dmiow pov EABelY, dmapvnodobw EavTdv Kal dpdtw TOV oTawpdV avTod Kal
akoAovBeitw pot. 6¢ yap £av BEAN TV Puxrv avTtod odoal GroAésel avthv: 0¢ & &v droAéon Ty Puxnv avtod
£vekev £uol evprioet avThv. (vgl. Mc 8,34-5; Lc 9,23-4 en Mt 10,38-9; Lc 14,27).

Joh 13,36-7: Aéyel adt® Zipwv Métpog kOpie, To0 Umdyelg; dmexpidn [adT®] ‘ool mov Umdyw o dvvacal
pot vOv dxoAouBfical, dxolovBricelg d¢ Uotepov. Aéyer avt® O TMétpog kuptle, St ti ov dUvapai oot
axoAovbiicat dpti; Thv Puxniv pov vmep 6ol Brjow.

1 Mt 5, 10-12: pakdpior oi SeSiwypévor Evekev Sikatootvng, 8t avT®V éotiv 1 PactAela TV oDpavadV.
Uakdprof éote Stav dveldiowotv LUag kal dibéwotv kal einwotv Tdv Tovnpdv ka® Lu®v [Pevdduevor] Evekev
€uoD. xaipete kal dyaAAidobe, 8t1 0 U000 UGV TOADG €V TOIG 0Upavois oVTwG Yap EdiwEav ToLg Tpo@riTag
ToUG Tpd LUGV. (vgl. Joh 12,24-5).

Joh 15,20: ... €1 éu¢ ediwav, kai Ludg Siwovary ...
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ervoeren, en dat volharding en bereidheid tot lijden daarop het enige valabele antwoord
waren."

In de overige boeken van het Nieuwe Testament vallen in dit opzicht vooral
Handelingen en de Apocalyps op.*” Het narratief van Handelingen bevat talloze passages
waarin de verkondiging afgewezen wordt (vooral door de joden), of waarbij de apostelen
moeten uitwijken om aan hun tegenstanders te ontkomen.” Niettemin wordt het leven
van de verkondigers slechts in een aantal gevallen bedreigd, waarbij we enkel de dood
van Stefanus en Jacobus vernemen.” De toon van Apocalyps is daarentegen veel
grimmiger. Op verscheidene plaatsen alludeert de auteur op de dood van christenen als
gevolg van hun volhardende geloof in Christus*® en voorspelt hij zelfs (Ap 13,7-10) een
wereldwijde christenvervolging. De compromisloze weigering van alles wat de
zuiverheid van het individu in de weg staat en de keuze voor dood in situaties van
verdrukking krijgt er grote waardering.”’

Voor een nauwgezette uiteenzetting over de vervolgingsthematiek in de evangelién en de onderlinge
accentverschillen, zie Kelhoffer (2010), 183-351. Vgl. ook Moss (2010b), 28-34.

*2 Cf. TursEsst (1972), 205: “La comunione di vita e di destino con Gesti comporta la partecipazione alla sua
sorte, come € espresso bellamente nella risposta di Cristo ai figli di Zebedeo: « Potete voi bere alla coppa del
mio calice »?” Zie ook COTHENET (1970), 1552-3; Moss (2010b), 28 sqq.; VERHEYDEN (1992), 1151-8.

3 Voor de referenties naar de deutero- en niet-Paulinische brieven, zie KELHOFFER (2010), 66-141. De daar

voorkomende thema’s liggen in de lijn van de evangelies en Paulus.

* Een gedetailleerd overzicht per passage biedt opnieuw KELHOFFER (2010), 286-351. Hij merkt daarbij op (ibid.
p- 315) dat de beschrijvingen zo bedoeld zijn dat er een duidelijk terugkerend patroon zichtbaar wordt.

In de apocriefe aposteltraditie wordt deze thematiek voortgezet. Details zijn te vinden bij Moss (2014), 134-8.

* Stephanus: Act 6,12-7,60 (zie p. 18); Jacobus: Act 12,2 (&veilev 8¢ TdkwPov TV &8eApdv Twdvvou payaipn;
verdere details ontbreken, maar worden buiten de Bijbel verder uitgewerkt, zie noot 65). Driemaal wordt een
complot tegen Paulus beraamd (9,23; 20,3 en 23,12) en in 5,33 worden Petrus en enkele medeapostelen bijna
gestenigd.

*® Ap 2,13 (kal 00k ipvAcw ThY TloTiv pov &v Taic Auépaic év alc Avinac & udptug pov, & motdc, 8¢ dmektdvon
nap’ Ui, 6mov O Zatavdg Katotkel); 6,9 (tag Puxag TV Eopayuévwy d1a tov Adyov tod g0, kai S thv
paptupiay tod &pviov fiv eixov); 12,17 (roificat TdAepov etd TGV AomGv tod omépuatog avtig [yuvaikdg;
12,1] TGV TNpoldvTwV TaG évToAdg ToD BeoD kai éxévtwv TV Haptupiav Incod); 17,6 (kai eidov TV yuvaika
pebovoav éx tod afuatog TV ayiwv kal €k 1ol afuato¢ T@V paptipwv ‘Incov); 20,4 (tag Puxdg tdVv
neneAeKiopEVwY da TV paptupiov Tnood kai d1a tov Adyov tod Beod kai oitiveg 00 mpooekvvnoav to Onpiov
00d¢ TNV eik6va avTol kal o0k EAaPov TO xdpayua i To Y€twmov Kal éml thv xelpa abT®OV).

Enkel in 2,13 vernemen we een naam (Antipas), de overige figuren blijven anoniem. ERNST en KOGLER (2008),
560.

*7 Een uitgebreide bespreking van de vervolgingsthematiek in Apocalyps bij KELHOFFER (2010), 143-77.
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De thematiek van vervolging en bedreiging, waaraan de volgeling van Christus
blootgesteld is, loopt als een rode draad doorheen het Nieuwe Testament. Of het nu een
realiteit was of vooral een kwestie van perceptie, de christenen voelden zich
voortdurend bedreigd in confrontatie met het aardse leven. Maar net daarin lag voor
hen de essentie van de christelijke identiteit. Zij vertrouwden er immers op dat net door
de ‘vervolgingen’ te verdragen, hun glorificatie aan het einde der tijden veiliggesteld
werd.

1.2.2.2  Mdptug/martyr: van getuige tot martelaar

Ondanks de aanwezigheid van deze vervolgingsthematiek in het Nieuwe Testament lijkt
het niettemin te vroeg om van een christelijk martyriumsbegrip te spreken. Pas in de
2%-3% eeuw komt het christelijke martelaarschap tot zijn conceptuele wasdom.
Essentieel hiervoor is de ontwikkeling van de term udptug/martyr tot terminus technicus.

De hoger (p. 1) gegeven definitie van het martyrium als een bereidwillig sterven voor
het christelijke geloof blijkt evident wanneer men acta martyrum & passiones leest. Toch
is de specifieke martyrologische betekenis van paptug, paptupeiv, martyr, martyrium en
dergelijke het resultaat van een semantische evolutie. In het Oude en Nieuwe Testament
is deze specifiek martyrologische geladenheid van de genoemde termen nog niet, of
hoogstens embryonaal, aanwezig.

In de Septuagint hebben de begrippen pdptuc en afgeleiden nog de juridische
betekenis van getuige(nis): een uitspraak of gebeurtenis wordt op basis van directe,
persoonlijke ervaring bevestigd of ontkracht.” Behalve deze juridische betekenis, kent
het Grieks het begrip ‘getuige(nis)’ ook in afgeleide zin, zoals STRATHMANN (1942), 480-1,
observeert: “Die Wortgruppe meint ndmlich jetzt [i.e. in niet strikt juridische zin] nicht
mehr nur die auf unmittelbare Erfahrung gegriindete Bezeugung einzelner Vorginge
oder tatsdchlicher Verhiltnisse oder allgemeiner Erfahrungstatsachen, sondern auch
die Bekundung von Ansichten oder von Wahrheiten, von denen der Redende iiberzeugt ist.
Sie bezieht sich dann also auf Inhalte, die ihrer Natur nach einer empirischen
Tatsachenermittlung gar nicht unterliegen kénnen.” Binnen het Oude Testament heeft

*8 Voor een meer gedetailleerd overzicht, zie o0.a. BAUMEISTER (2009f), vnl. hoofdstukken 3, 5 en 7; GriG (2004),
15-8; HENTEN (2012a), 317-22; Moss (2010b), 37-44; STRATHMANN (1942), 511-3.

Boyarin (1999), 117-8, gaat ervan uit dat het discours van verworpenheid aanvankelijk gedeeld wordt door
christendom en judaisme, maar in de derde eeuw door de christenen gemonopoliseerd wordt, vermits

nagenoeg alle slachtoffers van de vervolgingen onder Decius en de Grote Vervolging christenen waren.

9 SCHWEMER (1999), 323; STRATHMANN (1942), 479-80, 84-87. Zie daar voor concrete referenties.
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dit vooral op de profeet betrekking, die kond doet van de boodschap die hij van God
ontvangen heeft.”® Toch staat deze vorm van ‘getuigen’ ver af van het martelaarschap.
Het thema van de profeet die omwille van zijn ‘getuigenis’ vervolgd wordt, is weliswaar
van belang voor de ontwikkeling van het christelijke martyrium, toch vallen het
eventuele sterven vanuit religieuze motivatie en de ‘getuigenis’ hier niet samen.”

De activiteit van de eerste christenen - zoals programmatisch voorgesteld in de
pinksterepisode, Act 2 - ligt in diezelfde lijn: zij verkondigen de blijde boodschap die
Jezus hen geopenbaard heeft, zijn kruisdood en zijn opstanding, waarvan ze zichzelf als
de directe getuigen zien. De inhoud van die ‘getuigenis’ is echter meer dan slechts wat
ze gezien en gehoord hebben: het gaat tout court om de ‘waarheid’ die ze verkondigen™.
Hieruit blijkt erg duidelijk de overeenkomst tussen de volgeling van Christus en de
vervolgde profeet: beide roepen hun medemensen op tot inkeer, maar worden omwille
daarvan vervolgd en gedood.” Men merkt dat de betekenis van ‘getuigenis’ stilaan in
een martyrologische zin evolueert: ‘getuigen’ van de opstanding van Christus, wordt
haast vanzelfsprekend verbonden met de afwijzing en vervolging die hierop volgen. De
voorstelling van de vervolgde christenen in Openbaring® en de traditie over het

*0 STRATHMANN (1942), 486-7.
Ook hier is de profeet een ‘getuige’ in de directe zin, aangezien verondersteld wordt dat hij de boodschap in
een visioen op een directe manier waarneemt.

L GERLITZ et al. (1992), 208; SCHWEMER (1999), 326-7; STRATHMANN (1942), 488.

JMJit der Bezeichnung der ermordeten Propheten als »Zeugen« war die Voraussetzung fiir die spétere
christliche Entwicklung [van het begrip udptug] gegeben. Auch die Vorstellung, daR das heldenhafte Sterben
der makkabdischen Mirtyrer ein »Zeugnis« fiir ihr Volk ist, gehort in diese Vorgeschichte.” (SCHWEMER, Lc.,
329). Cf. supra, p. 9.

>% SCHWEMER (1999), 329-35; STRATHMANN (1942), 495-8, 502; TRITES (1977), hoofdstuk 7-8, pp. 66 sqq.

Zie bv. Lc 24,48 (Opeic pdptupeg tovtwv [sc. de boodschap van de opstanding als redding van de mensheid]).
Voor verdere voorbeelden, zie de aangegeven referenties.

>3 Cf. noot 29 voor de vergelijking van de volgelingen van Christus in het NT met de vervolgde profeten.
Vooral SCHWEMER (1999), 320-8 heeft gewezen op de invloed van de profeet op het christelijke
martelaarsbegrip. Toch wil ik niet zover gaan als zij en beweren dat deze figuur de condicio sine qua non
geweest is voor de ontwikkeling van het christelijke begrip. Daarvoor zijn er - zoals hoger beschreven -
voldoende andere modellen voorhanden, en wijkt de voorstelling van de vervolgde profeet te sterk af van de
christelijke voorstelling (zie bv. KRAUTER (2011), 64-6).

>4 By, Ap 2,13 (... AvTInag 6 pudptug pouv O TMOoT6G Hov, 6¢ AnektdvOn map’ vuiv, mov 6 catavag katotkel); 11,7
(Kal 8tav tedéoworv thv paptupiav adt@v, to Onpilov to dvapaivov £k tfi¢ &Pfdocov motfoel et aOTOV
néAepov kal Vikfoel adTovg Kai dmokTevel abtoug); 12,11 (kai adtol éviknoav adtov did to aipa Tod dpviov kai
§1x tov Adyov Tiig paptuplag adt@v kai o0k fydmnoav Ty YPuxnv adt@v dxpt Bavdtov); 17,6 (kai idov TV
yuvaika pefdovoav £k tob aipatog TV dylwv kai €k o0 aipatog TV paptipwyv ‘Incod).
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martelaarschap van nagenoeg alle apostelen, die vanaf de apostolische vaders zichtbaar
wordt, bieden hiervan veelzeggende voorbeelden.”

Het begrip paptopiov wordt voor het eerst ontegensprekelijk voor ‘martelaarschap’
gebruikt in het Martyrium Polycarpi.’® De manier waarop de woorden op de stam paptop-
er gebruikt worden®’, toont dat halfweg de tweede eeuw het begrip paptipiov in de zin
van een martelaarschap, los van het idee ‘getuigenis’, (ten minste) bij de Smyrnase
christenen een bekend gegeven was. Vanuit Klein-Azi€ zou het begrip zich vervolgens
verspreid hebben en enkele decennia later duikt martyrium als technische term en
leenwoord op in de Acta Scilitanorum (180 p.C.n.),”* waar een van de christenen zijn
veroordeling verwelkomt met Hodie martyres in caelis sumus: Deo gratias (M. Scilitanorum,
15).

> vgl. 1Clem 5,4-7 (Tétpov, 8¢ S1ix {filov &Sikov ovy Eva 008E Svo, dGAAG mhelovag Untfveykev mévoue kal oTw
Haptuprioag €nopevbn €i¢ tov d@eidduevov témov thg 86&ng S {AAov kai €pv TladAog Unopoviic PpaPeiov
£8e1ev Entaxig deoud popéoag, puyadevbeic, Mbacbeic, kfipuE yevouevog év te Tf] avatolf] kai év tfj dvoet, TO
yevvaiov tfig tiotewg avtod kAfog EAaPev. Sikatoovvnv Sidd€ag GAov TOV kdopov, kal £nl TO Tépua Tfig dVoEWS
EAOOV Kal paptuprioag éml TV fyovpévwy, obtwe arnAAdyn tod kdopov kai €ig ToV dylov témov dveAruedn,
UTIOPOVT|G YEVOUEVOG HEYLOTOG UTTOYPAUUEG).

De traditie over het martelaarschap van de apostelen zal vooral vanaf de tweede eeuw haar weg vinden in de
apocriefe apostelakten, met als bekendste voorbeelden de kruisiging van Petrus (Acta Petri, 37-40) en Andreas
(Acta Andrae, 54-63) en de onthoofding van Paulus (Acta Pauli, 14.5). Verdere referenties naar ‘martyrologische’
episodes in de nieuwtestamentische apocriefen bij BovoN, GEOLTRAIN en VoIcU (1997), index, s.v. ‘Martyre’, p.
1744; EHRMAN (2003b), 91-154; ELLIOTT, J. K. (2001), 1325, §P.18-19.

Verdere referenties naar martyrologische motieven in de vroegchristelijke traditie bij BARNES (2010), 20;
BAUMEISTER (2009b), 34-9; DELEANI-NIGOUL (1985a), 254-6, 319-20; HENTEN (2012a), 321-3; SAXER (1986), 204;
STRATHMANN (1942), 500, 7, 11.

*® De exacte datum van het document is omstreden, maar algemeen gaat men er van uit dat het martyrium
tussen 156 en 167 plaatsgevonden moet hebben en de brief die de gebeurtenissen beschrijft, niet lang hierna
opgesteld moet zijn. Voor meer details, zie BAUMEISTER (1987), 112-3; DEHANDSCHUTTER (1979), 191-219; MARAVAL
(2010), 40-1. De bekendste tegenstander van deze datering is Candida Moss (zie Moss (2010a)), die de tekst pas
in de derde eeuw situeert.

*7 Van de 19 woordvormen die de TLG in het M. Polycarpi geeft, speelt er ogenschijnlijk enkel in 13,2 en 22,1
geen martyrologische betekenis mee. Elders is die minstens ambigu (1,1 (2x); 14,2; 17,1; 19,1 (3x) en 22,4 (2x)),
terwijl 1,1 (1x); 2,1.2; 15,2; 17,3; 18,3; 21,1 en 22,2 duidelijk verwijst naar het martelaarschap waarin de
geloofsbekentenis bekroond wordt met de dood (zie ook de analyse van DEHANDSCHUTTER (1991), 35-6, van deze
vormen).

BARNES (2010), 12-9; BAUMEISTER (2009¢), 12-3; GEMEINHARDT (2009), 291; Moss (2014), 27-8; SAXER (1986), 204-5;
SCHWEMER (1999), 322; SCORZA BARCELLONA (2001), 22-3; STRATHMANN (1942), 512. Theofried Baumeister (2009¢),
13-4, ziet - in navolging van Norbert Brox (zie Lc. voor de referentie) - hier de invloed van Ignatius van
Antiochig.

>8 BAUMEISTER (2009¢), 16.
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Na verloop van tijd is het semantische accent van paptopiov en afgeleiden met
andere woorden verschoven van ‘getuigenis’ zonder meer naar de combinatie
‘getuigenis’ + ‘sterven’, met de nadruk op dat laatste.”” Die bereidheid om voor Christus
te sterven wordt zo uiteindelijk de kern van ‘s martelaars identiteit, programmatisch
weergegeven in zijn onverschrokken antwoord voor het tribunaal: “ypiotiavég eiut -

christianus sum”.*°

1.2.2.3  Het martyrium als imitatio Christi

De grote bewondering die in het Nieuwe Testament uitgesproken wordt voor wie bereid
is om een eventuele vervolging te doorstaan en net als Christus het kruis op te nemen,
wordt ook daarbuiten voortgezet. Jezus’ kruisdood wordt het ultieme voorbeeld voor de
christen, wat ertoe leidt om de marteldood als een imitatio Christi te duiden.

De eerste om het sterven voor Christus expliciet op die manier te interpreteren, was
Ignatius van Antiochié (T kort na 110)*, die in zijn brief aan de Romeinen zijn
persoonlijk verlangen tot martelaarschap als volgt uitdrukt:

OVdEV pot weeAnoet Td Tépata Tod KOGHOL 0vdEV al PaciAeiat Tod ai®dvog Tovtov.
KaAdv pot dnobaveiv gi¢ 'Inoobv Xpiotdv, 1| PactAevelv TtV mepdtwv Th¢ YAG.
"Ekeivov {Nt®, TOV Umep NUOV drobaviovtar ékeivov BéAw, TOV ' NuUdg dvaotdvra.
‘0 0¢ ToKeTOG pot Emikeltal. ZOYYVWTE pot, adeAgol ur éumodionté pot foat, un
OeAfionté e dmoBaveiv- TOV 0D 00l BéAovta eivat kouw ur| xapionode unde GAn
ganationte deeté pe kabapov ¢ Aafeiv: €kel mapayevouevog GvOpwmog
€oopat. 'EmrpéPaté ot uuntiyv givat tod mdBoug tod Beod pov. Ef Tig adtov év

£auT® £xel, vonodtw 6 BéAw, kol ovunadeitw pot, ldwg T& cuvéxovtd ue. (Ad
Romanos 6,1-3; ik onderstreep)

Enkele decennia later® keert hetzelfde idee terug in het martyrium Polycarpi. Om
uitdrukking te geven aan de imitatio in het martyrium stelt de auteur ervan de
gebeurtenissen op verschillende plaatsen voor als een reactualisatie van het

>® Vergelijk Origenes (Comm. in Joh. 11.34.210): TI&c 8¢ & paptup®dv tf dAnbela, eite Aéyoig eite Epyorc eite
OMWOTOTE TAUTH TAPLOTAUEVOC, « UAPTUG » EDAGYWS &v xpnuatifor. AAN’ fidn kuplwg <we> T6 Tfi¢ GdeApdtrTog
£00¢ gkmAayévteg didbeotv TV £w¢g Bavdatov dywvicauévwy vnep GAndelag | dyveiag, kvpiwe pdvoug
« HEpTLPAC » WVOUACAV TOVG Tf] €KXVOEL TOD £AUTGOV ATUATOG HapTLPHoavVTaG «T@ TG BeooePeiag pvotnpiw»,
100 0WTAPo¢ TEVTA TOV HapTLPOTVTA TOIG TEpl AUTOD KATAYYEAAOUEVOLS « UdpTLpa » OvoudlovToc.

%0 BovARIN (1999), 95; BREMMER (1991), 14-8; HENTEN (2012a), 321-3.

®1 KAHLER (1960), 1288; Luz (1994), 687; Moss (2010b), 41-3.

2 yvoor de datering, zie noot 56.
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passieverhaal- een literaire techniek die doorheen de volledige martyrologische (en bij
uitbreiding hagiografische) literatuur® vast te stellen valt. De meest expliciete uiting
hiervan is de commentaar van de auteur op de arrestatie van de bisschop. Hij vertelt ons
dat Polycarpus naar het stadion gebracht wordt, “iva ékeivog [TToAOkapmog] pev tov
idtov kAfipov anaption, Xp1otod KOWVWVOG YEVOUEVOG, Ol 3¢ TPodOVTEG avTOV TNV avTOD
t00 Iovda Undoyotev Tipwpiav.”® Daarnaast gebeurt de stilering naar het lijdensverhaal
van Christus ook subtieler. Woorden uit de passie klinken door (bv. de arrestatie van de
bisschop gebeurt wg ént Anotnv tpéxovreg (§7.1; cf. Mt 26,55; Mc 14,48; Lc 22,52));
Polycarpus herhaalt woorden van Jezus (bv. To 8éAnua tod 0e0d yevésOw (ibid.; cf. Mt
26,42; Lc 22,42; Mc 14,36; Joh 5,30)), een aantal handelingen resoneren met het
passieverhaal (bv. Polycarpus wordt op een ezel gezet en naar Smyrna gevoerd (§8.1; cf.
Mt 21,7; Lc 19,35; Joh 12,14), en na zijn dood wordt het lichaam met een zwaard
doorboord, waaruit bloed - en volgens sommige manuscripten ook een duif - voortkomt
(816,1; cf. Joh 19,34)). Door deze citaten uit of toespelingen op het passieverhaal wordt
de identificatie tussen het martelaarschap en de imitatio Christi meer dan enkel een vaag
begrip. De voortdurende koppeling tussen de martelaar en diens model maakt de
imitatio zeer concreet en tastbaar.

Dergelijk intertekstueel spel bij de voorstelling van het martelaarschap is geen
innovatie van het martyrium Polycarpi, maar zien we reeds in Handelingen bij de
beschrijving van het proces en de steniging van Stefanus (Act 6-7), de eerste volgeling
van Christus van wie de ‘marteldood’” beschreven is. De gebeurtenissen worden
uitgebreid geschilderd en vallen op door hun duidelijke stilering naar het passieverhaal,

%3 DELEANI-NIGOUL (1985a), 330. De literaire koppeling tussen passio Christi en het martyrium wordt beschreven in
Moss (2010b), (2014), 62-74; PELLEGRINO (1958), 40-9 voor de preniceense acta martyrum & passiones en in
TAVERNE (2014 (verwacht)) voor de postniceense passiones. Voor de stilering van het martelaarschap in de
apocriefe apostelakten, zie ELLIOTT, J. K. (2001), 1325, §18-19. CzacHESZ (2010), 10, is daarentegen van oordeel
dat de parallellen tussen al deze martyrologische narratieven en het lijdensverhaal beter verklaard kan
worden vanuit een gemeenschappelijk achterliggend “martyrdom script” (ibid., 16) dan vanuit een imitatieve
stilering, ook al hoeven beide verklaringen m.i. elkaar niet uit te sluiten.

®% §6.1. Verder (§17.2) duidt de auteur Polycarpus en zijn medemartelaren aan ¢¢ padnTac kal piuNTaC T00
Kupiov.

Uitgebreide overzichten met referenties naar de passie van Christus bieden 0.a. DEHANDSCHUTTER (1979), 233-
58, HOLMES (2007), 408-17; MARAVAL (2010), 42-54; Moss (2010b), 56-9, (2014), 63-4. De hier genoemde
voorbeelden komen uit TAVEIRNE (2014 (verwacht)).
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zowel tijdens de verhoorscénes als tijdens zijn terechtstelling.”® Vergelijkbaar met Jezus
wordt Stefanus opgepakt (6,8-12) omdat zijn retorische overwicht voor wrevel zorgt bij
de joden. Hij wordt voor het Sanhedrin aangeklaagd (Act 6,12; vgl. Mc 14,53.55; Mt
26,57.59; Lc 22,66) op basis van valse getuigen (Act 6,13; vgl. Mc 14,55-9; Mt 26,59-61) met
woorden waarin duidelijk de aanklacht tegen Jezus uit het Marcusevangelie resoneert.*
En wanneer Stefanus uiteindelijk door de massa gestenigd wordt, brengt de auteur van
Handelingen de echo’s tot een climax door Stephanus in zijn laatste gebed de woorden
van Jezus te laten herhalen: x0Upie 'Inco0, dé€at TO TveDud pov ... Ekpaev ewvi peydAn:
KUPLE, Un 0TAONG a0TOIC TAUTNV TNV AUXpTIaV. Kal ToDTo einwv ékotundn.”’

Hoewel de voorstelling van het martyrium als een imitatio Christi algemeen herkenbaar
is in de acta martyrum & passiones, was dit literaire procedé niettemin gevaarlijk en
potentieel blasfemisch. Want indien men imitatio doordenkt, dan kan dit impliceren dat
de dood van een mens gelijkgesteld wordt met die van de Messias, of zelfs dat men de
martelaar bovenmenselijke kwaliteiten kan toemeten. Er zijn duidelijke aanwijzingen
dat deze kwestie inderdaad een probleem vormde voor de kerkelijke overheden.

Enerzijds stel ik een terughoudendheid vast bij de hagiografen om in het narratief al
te veel verwijzingen naar de passie van Christus te verwerken opdat de identificatie niet
te sterk zou worden. Ook directe parallellen met de kruisiging vallen in de Latijnse
passiones van de late oudheid op door hun afwezigheid. De enige mij bekende passage in
het onderzoekscorpus waar een christen gekruisigd wordt, is de P. Epipodii & Alexandri:

% De overeenkomsten zijn reeds veelvuldig beschreven: bv. BRAUN (2010), 141-53, 391-425; FITZMYER (1998),
354-61; 89-95; MATTHEWS (2010), 73-4; PESCH (1986), 236-8, 64-65. De argumenten van Alan Watson (1997), 84-7,
tegen de aanwezigheid van een literaire stilering zijn niet overtuigend.

Deze parallellen waren reeds de kerkvaders opgevallen. Zie bv. DuroNT (2006) voor de figuur van Stephanus bij
Augustinus, of LEEMANS (2010) bij Gregorius van Nyssa.

De andere figuur in Handelingen die sterft omwille van de verkondiging, Jacobus, wordt niet uigewerkt (zie
noot 45). Wel is bij Eusebius (Hist. Eccl 2.23.4-18) een traditie bewaard met de omstandigheden van zijn dood,
waarin eveneens parallellen met de passio Christi herkenbaar zijn (zie CROUZEL en MUHLENKAMP (2013), 550;
MATTHEWS (2010), 81-3; PELLEGRINO (1958), 40).

% Act 6,14: dknkSapev yap adtod Aéyovrog 8t Incodc & Nalwpaiog odtog kataAboel TdV Témov TodTov Kal
GANGEer T £0n & Tapédwrev MUV Mwiiofg.

Vgl. Mc 14,58: 611 Nueig Axovoapev adtod Aéyovtog 6Tt £y KATAAVGW TOV VAOV TOUTOV TOV XELPOTIOINTOV Kal
1 Tp1&dV Nuep®V &AAov dxetpomointov oikodopriow. Vgl. ook Mt 26,61.

%7 vgl. Lc 23,46: kal Quvioac QwVvij peydn ¢ Inoodc einev: nétep, ei¢ xelpdc cov mapatiepat T TVETUG pov.

to0t0 8¢ einwv é€énvevoey; Le 23,34: dtep, Epeg adtols, ol yap oidacty ti motoouv.
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Tunc Iudex: “[...] Alexander fixus cruci, animam, sicut meretur, effundat.” Post quam
sententiam ministri saevique carnifices acceperunt beatum Alexandrum, salutarique signo
eum, extensis in diversa brachiis ac manibus nexuerunt. (§11)

Toch gaat de hagiograaf niet verder in op de overeenkomst met het passieverhaal. Ook
in de P. Sebastiani vinden we iets dat op een kruisiging lijkt (ambo ligati [Marcellinus et
Marcus] ad stipitem clavos in pedibus acutos acceperunt; §84), wat versterkt wordt door het
doorboren van hun zijden (lanceis per latera verberari, ibid., cf. Joh 19,34). Maar opnieuw
lijkt de hagiograaf de parallel niet ten volle uit te willen buiten en explicteert hij de
parallel niet.®®

Anderzijds zijn er talrijke testimonia die aantonen dat de martelaren en heiligen in de
late oudheid niet zelden als figuren met bovenmenselijke krachten werden beschouwd,
van wie de ‘gewone’ gelovige wonderen verwachtte. Vanuit doctrinair oogpunt is dit
uiteraard een inbreuk tegen het idee dat alles van God uitgaat, zodat de kerkoverheden
aanzienlijke energie moesten investeren om de heilige als mens duidelijk van het
goddelijke te onderscheiden. Wie als mens Christus navolgt, wordt daarom zelf niet
goddelijk. Een opmerking in het martyrium Polycarpi is alvast veelzeggend: we lezen er
dat de Smyrnase joden bij het stadsbestuur lobbyen om Polycarpus’ lichaam niet vrij te
geven, omdat - zo zeggen ze - dit ertoe kan leiden dat de christenen ‘de gekruisigde’
zullen veronachtzamen om in plaats van Christus hun bisschop te vereren.®” De auteur
van het Martyrium Polycarpi reageert verontwaardigd: alleen Christus komt verering toe;
de martelaren daarentegen prijzen ze als diens volmaakte leerlingen.”

Wanneer enkele eeuwen later de martelarencultus tot volle ontplooiing komt (zie
verder, 1.4.1, p. 34 sqq.) blijkt de verwarring over de al dan niet bovenmenselijke status

% vgl. verder 6.3.2.1, p. 274.

Het kruisigen van christenen is daarentegen wel aanwezig in de apocriefe aposteltraditie, zoals in het geval
van Petrus en Andreas (zie CzacHESz (2010), 12; ELLIOTT, J. K. (2001), 1325, §18; NORELLI (2007), 28-9).

Opmerkelijk is dat ook in de christelijke iconografie afbeeldingen van de gekruisigde Christus nagenoeg
afwezig zijn tot in de vijfde eeuw. De oudste bekende afbeeldingen zijn de zgn. Alexamenosgraftito, schijnbaar
een spotprent van de christenen uit eind tweede, begin derde eeuw, en een handvol geciseleerde edelstenen
uit de derde en vierde eeuw (zie DRESKEN-WIELAND (2010), 32-7; GRIG (2013), 860-2; HARLEY (2009), 321-5).

%% §17.2: Gote un Sodvan adTod TO UK A, PNoty, APEVTEC TOV EoTavpwuévoy TodTov &pwvTal oéPeobat.

Hier klinkt Mt 27,64 duidelijk door (urjmote éA0SVTeC o1 pabntai avtod KkAEYwoly adTov Kal eintwoty Td Aag:
AYEpON &To TV vekpDV).

70 §17.2-3: 811 olite TOV XploTév Mot KATAAITETV Suvnodueda, TOV Unep MavTOC KGoHoL TGV owlOoHEVWY
owtnpiag tabdvta, duwpov LTEP AUAPTOADV, oUte ETepdv Tva oéfecbat. Tobtov uev yap vidv Svta tod Beod
TPOOKLVODUEY, TOUG 8¢ updptupag w¢ HadnTag kal uiuntdg tod kvpiov Gyandpev afiwg €veka edvoiag
avunepPAfTov thic £l TOV 1d10v PaciAéa kai diddokaiov.
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van de heilige nog niet verminderd. Meermaals moet Augustinus het onderscheid tussen
de martelaren en God, resp. Christus duidelijk stellen, en erop wijzen dat God steeds
centraal moet staan in de christelijke geloofsbeleving.”

nobis martyres non sunt dii, quia unum eundemque deum et nostrum scimus et martyrum
(Augustinus, De civitate Dei 22,10)

Vultis securi honorare angelos sanctos et martyres sanctos? Illum colite, in quo uno se
honorari uolunt. (Id., Sermo 26 Dolbeau, 46)

De verwarring omtrent de (boven)menselijkheid van de martelaar is in elk geval
begrijpelijk wanneer we hun literaire voorstelling in de hagiografie bekijken. Typisch
voor de latere passiones, die het voorwerp van dit onderzoek vormen, zijn de talrijke
wonderen die de martelaar verricht (in onderscheid met de vroege acta & passiones, waar
wonderen zo goed als afwezig zijn; zie verder, 1.3.1)"%, en de onbewogenheid waarmee de
protagonisten zelfs de gruwelijkste folteringen verdragen. Toch mag men - althans in
theorie - niet aannemen dat de martelaar een bovenmenselijke figuur is, want niet de
martelaar, maar Christus, die in zijn volgeling aanwezig is, bewerkt al deze
bovenmenselijke daden.” Een vroeg voorbeeld hiervan bevindt zich in de Passio
Perpetuae & Felicitatis: «<Modo ego patior quod patior; illic autem alius erit in me qui patietur pro
me, quia et ego pro illo passura sum» (8§15.6), maar dergelijke interpretaties blijven ook in

"L BAVEL (1995), 358-9; BOEFT (1989), 117-20; GEMEINHARDT (2009), 304-5; PIEPENBRINK (2005), 319-20.

Cf. VAN UYTFANGHE (2001a), 1341-2, 5-9: “Im jiidischen und christlichen Monotheismus bleibt der Heilige, trotz
der Theorie von der Vergdttlichung des Menschen platonisierender Theologen wie Philon, Clemens von
Alexandrien, Origenes, Gregor von Nazianz und Gregor von Nyssa [..] und trotz bestehender Analogien,
grundsitzlich ein Mensch, &vBpwmog 8ol und Bepdmwv kupiov, nicht Beiog &vrip oder Oedc [...).” (ibid. 1341-
2).

Anderzijds bleven figuren als Vigilantius en Faustus van Mileve zich verzetten tegen de heiligencultus. Zij
beschouwden deze verering als een inbreuk tegen het monotheistische beginsel. Niettemin konden deze
tegenstemmen de populariteit van de heiligencultus amper bedreigen. Zie hiervoor BoerT (1989), 117-9; GUYON
(2010), 340-2; PIETRI (1991), 29-32.

7% Het belang van het wonder in de Late Oudheid blijkt verder o.a. uit de verspreiding van libelli met mirakels
van heiligen, die Augustinus liet verspreiden om de devotie bij de bevolking te vergroten (zie DELEHAYE (1933),
124-9; GRIG (2004), 100-2), en het gebruik vanaf de 5% eeuw om de mirakels van heiligen op te lijsten (zie VAN
UYTFANGHE (1981), 217, (2007), 26-7).

73 CROUZEL en MUHLENKAMP (2013), 549-50; DELEANI-NIGOUL (1985a); MARAVAL (2010), 27; SAXER (1984), 211-3; VAN

UYTFANGHE (1989), 170-7. Zie ook daar voor verdere referenties.

21



de latere passiones opduiken. Niet zelden worden dergelijke passages met de
evangelische belofte in Mt 10,19-20" verbonden, zoals in de P. Sebastiani:

Tranquillinus dixit: «Non meditantur discipuli Christi quid in conspectu iudicum
prosequantur. Sic enim praemonuit dicens: Quando potestatibus huius mundi vos causa
mei nominis tradent, nolite cogitare quomodo aut quid loquamini, dabitur enim vobis
divinitus in illa hora quid loquamini. Non enim vos estis qui loquimini, sed Spiritus Dei, qui
loquitur in vobis.» (845)

Ook al wordt de goddelijke bijstand van de martelaar niet altijd geéxpliciteerd, en is
het in verschillende acta & passiones niet duidelijk dat de bovenmenselijke daden niet van
de christen zelf uitgaan, het publiek van deze narratieven moet steeds voor ogen
houden dat de martelaar steeds mens blijft en dus altijd van Gods ondersteuning
afhankelijk is.”” Door te sterven volgt de martelaar Christus wel degelijk na, maar van
een identificatie kan nooit sprake zijn. Zelfs wanneer Christus of de Heilige Geest de
christen vervult, blijft de martelaar te allen tijde mens.

1.3 De acta martyrum & passiones

Omwille van de grote ideologische en psychologische waarde van het martelaarschap,
hebben de christenen uit de eerste eeuwen p.C.n. de herinnering aan hun martelaren
schriftelijk vastgelegd. Deze berichten, traditioneel bekend onder de verzamelnaam acta
martyrum & passiones, verhalen de processen van de vervolgde christenen en hun
daaropvolgende terechtstelling door de Romeinse overheden. Hun aantal is ontelbaar
groot: ze bestaan in verschillende talen en stammen van de 2% eeuw p.C.n. tot in de late
middeleeuwen. In dit proefschrift staan de Latijnstalige berichten in proza centraal die
(vermoedelijk) uit de periode van de vierde tot zesde eeuw stammen. Omdat de
tekstselectie van het corpus erg complexe materie is, wordt die in volgend hoofdstuk

7 Stav 8¢ napad@oty Oudc, u pepiuvAonte TS A tf AaAdonte Sobrcetal yap Ouiv év ékefvn Th Gpa T

AaAfionte: ov yap Oueig £ote of AaAolvteg GAAX TO mvedua tol Tatpdg VPV T© Aadodv év Oyiv. (cf. .Mc 13,11;
Lc12,11-2).
7> Zoals ook blijkt uit mijn interpretatie van de Bijbelse exempla in de gebeden van de martelaren (TAVEIRNE ((te

verschijnen))).
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apart behandeld. Hier beperk ik me tot de kernlijnen van de literaire ontwikkeling van
deze acta & passiones.

1.3.1 De vroegste documenten

Door het antichristelijke geweld, en vooral de gedecreteerde vervolgingen onder Decius,
Valerianus en de tetrarchen, staan de eerste vier eeuwen p.C.n. voor de christenen
traditioneel bekend als de periode van de christenvervolgingen.”® Uit deze periode van
de tweede tot vierde eeuw stammen verschillende berichten over het martelaarschap
van christenen onder de Romeinen - gewoonlijk preniceense acta martyrum & passiones
genoemd.” Van deze teksten neemt men doorgaans aan dat ze historisch betrouwbare
informatie over de vervolgingen bevatten, omdat ze in de directe context van de
gebeurtenissen geschreven zijn. Deze vroege berichten zijn zowel qua vorm als inhoud
voorlopers van de hier onderzochte teksten te noemen. Op inhoudelijk vlak is dit, omdat
ze eveneens spreken over de vervolging, terechtstelling en het onwankelbare geloof van
de christenen; op vormelijk vlak omdat de latere teksten klaarblijkelijk op de oudere
gemodelleerd zijn, zoals o.a. blijkt uit de overname van de dialogen tussen vervolgers en
christenen tijdens de processen.

Sinds Herribert Rosweyde en de bollandisten is er veel energie geinvesteerd in het
opsporen van de documenten met historisch betrouwbare inhoud.” Dit historisch-
kritische selectieproces heeft geleid tot een lijst acta martyrum & passiones die
chronologisch gezien dicht bij de eigenlijke gebeurtenissen staan, en (voor een deel)
historisch betrouwbare informatie over de vervolgingen bevatten. Enerzijds zijn er een
aantal teksten die Eusebius citeert; anderzijds een aantal narratieven die vermoedelijk
opgesteld zijn door personen die nauw betrokken waren bij de gebeurtenissen - in een
aantal gevallen misschien zelfs op basis van officiéle procesverslagen.”” Toch moet men

7® omdat ik in deze studie niet stilsta bij de historische accuratesse van de afgebeelde vervolgingen in de
laatantieke passiones, ga ik voorbij aan een bespreking van de historische gebeurtenissen. Studies hierover zijn
voldoende voorhanden. Het klassieke werk is FREND (1965), vanaf p. 104. Recentere studies zijn BARNES (2010);
FREDRIKSEN (2006), 601-3; MARAVAL (1992); SALINERO (2009) en het heel uitgebreide en erudiete werk van Baslez
(2007), vnl. hoofdstukken 9-12. Zie ook PRAET (2014), 39-44 en DE STE. CROIX (2006).

"7 Voor de keuze voor het concilie van Nicaea als keerpunt, zie SCORZA BARCELLONA (2001), 39.

’® De methode hiervoor wordt uiteengezet in het tweede deel van het hagiografiehandboek van Aigrain, “la
critique hagiographique” (2000), 195-285, met uitgebreide bibliografie op pp. 435-7.
79 AIGRAIN en GODDING (2000), 132-8, 207-8; BOWERSOCK (1995), 27; HENTEN (2012a), 317.
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ook bij deze documenten steeds voor ogen houden dat we te maken hebben met
retorische constructies die in eerste instantie bedoeld waren om het martyrium als
bewonderenswaardig voor te stellen.®

Over het aantal documenten dat als betrouwbaar ingeschat kan worden, is tot op
vandaag discussie, al blijft de selectie in de uitgave van Herbert MusuriLLO (1972)
invloedrijk.*’ Op een aantal teksten na* behoudt hij de selectie van KNoPF en KRUGER
(1929), wat een selectie van 29 Griekse en Latijnse documenten oplevert, die ik in
onderstaand schema weergeef. Bij wijze van vergelijking geef ik ook aan welke van deze
teksten als historisch betrouwbaar® beschouwd worden door Timothy BARNES (2010),
hoofdstukken 2-3 (aangeduid met ‘BARN’), BASTIAENSEN et al. (2007) (aangeduid met ‘BAST’)
en Candida Moss (2014), 62 (aangeduid met ‘Moss’).

Eeuw: | Grieks Latijn

2de Passio Polycarpi (BARN, BAST, MOsS)
Acta Carpi, Papyli & Agathonices (BAST)
Martyrium Ptolemaei & Lucii (Moss)
Acta Iustini & soc.(BARN, BAST, MOsS)
Martyrium Lugdunensium (BAST, M0ss)

Martyrium Apollonii Acta Scillitanorum (BARN, BAST, M0SS)
3de Martyrium Potamiaenae & Basilidis Passio Perpetuae & Felicitatis (BARN,
BAST, MOsS)
Passio Mariani & Iacobi (BARN) Passio Cypriani (BARN, BAST)

Martyrium Mariani & lacobi (BARN)
Passio Maximiliani (BAST)

Passio Marcelli Tingitani (BARN)

80 DEHANDSCHUTTER (2007), 115.

81 Recenter, maar minder uitgebreid en minder gebruikt, is de uitgave met Italiaanse vertaling en commentaar
van BASTIAENSEN et al. (eerste ed. 1987); voor vroegere edities en vertalingen, zie AIGRAIN en GODDING (2000), 417.
Voor verdere referenties per tekst, zie BARNES (2010), 43-150; HARVEY (2008); MARAVAL (2010); RHEE (2005), 39-
47; WLosok (1997b). Specifiek voor de teksten uit Noord-Afrika, zie SAXER (1994), 25-54. Zie SCORZA BARCELLONA
(2001), 44-88, voor de overige vroege testimonia in het Latijn.

82 Volgende teksten laat hij weg: A. Acacii, A. Claudii, Asterii & soc., A. Cassiani, A. Maximi, Martyrium Marini.

83 . o ) . .
Weliswaar mits inachtneming van de retoriek van deze teksten, alsook eventuele latere redacties.
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49 Martyrium Pionii (BARN, BAST) Passio Fructuosi ep. & soc. (BARN)
Martyrium Dasii Passio Montani & Lucii (BARN)
Martyrium Agapes, Irenes & Chiones Passio Felicis ep. Thibiacensis (BARN)
(BARN)

Acta Eupli (BARN) Passio Iulii veterani
Epistula Phileae Passio Irenaei ep. Sirmiensis
Acta Phileae (BARN, BAST) Passio Phileae

Martyrium Cononis Passio Crispinae (BARN)
Testamentum x| martyrum Sebastiae

(BARN, BAST)

De vroegste berichten verschijnen in verscheidene vormen: als brieven aan andere
gemeenten, in de traditie van de nieuwtestamentische brief (bv. de berichten over het
martyrium van Polycarpus of dat van de christenen in Lyon en Vienne); berichten met
het uitzicht van juridische protocollen (en daarom acta (proconsularia) genoemd); en ten
slotte de veeleer narratieve berichten, de passiones.*® Verder verschijnt met de Vita
Cypriani van Pontius (tweede helft 3% eeuw) ook de beschrijving van het leven van de
martelaar voor diens dood, als aanvulling op het relaas van het martyrium. In het geval
van Pontius gaat het om een apologie en duiding bij het (omstreden) martelaarschap
van de Carthaagse bisschop Cyprianus.”

Tegenover deze vormelijke verscheidenheid staat echter een opvallende inhoudelijke
eenheid: uit alle teksten spreekt een duidelijke bewondering voor de houding van de
martelaren in hun verzet tegen politiek-religieus conformisme en daarmee
samenhangend, het gevaar voor een eventuele ‘polytheistische bezoedeling’. Door de
martelaar op te voeren in een context van vervolgingen werd op basis van zijn
exemplarische (en zelfs normatieve) habitus een christelijke identiteit afgebakend. Op
die manier verwierf de toenmalige christelijke gemeenschap haar eigen ‘helden’, naar

wie men kon opkijken.*

% SAXER (1991), 322-4; SCORZA BARCELLONA (2001), 29-33.

Doordat de procesdebatten - zeker in de latere traditie - heel vaak geintegreerd wordt binnen het narratief zal
ik geen verder onderscheid maken tussen acta en passiones. Cf. VAN UYTFANGHE (1987a), 177: “vom
ProzeRprotokoll abgesehen [sind] die eigentlichen Martyrien gleichfalls mehr eine Frage des Inhalts als
gefestigter Form.”

8 AIGRAIN en GODDING (2000), 156-7; VAN UYTFANGHE (2001a), 1171-4; WLOSOK (1997b), §472.10..

8 HENTEN (2012a), 317-21. Voor een algemene beschouwing over de rol van literatuur bij de identiteitsvorming

van een gemeenschap, zie de inleiding van MILEs (1999), 1-15.
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1.3.2 Laatantieke acta martyrum & passiones: ‘les passions épiques’

De meeste bewaarde martyriumsberichten stammen echter uit de periode na de
vervolgingen, wat opmerkelijk is maar niet onlogisch. De ommekeer voor het
christendom in de vierde eeuw, van een vervolgde kerk naar een religie die plots op
keizerlijke begunstiging en financiering kon rekenen, moet enorm geweest zijn. De
plotse stijging van het aanzien ging gepaard met een groeiend aantal bekeringen, wat
snel tot onbehagen leidde. Want hoe kon en moest de Kerk haar zuiverheid bewaren
toen ze zelf deel werd van een ‘aards’ systeem, waaraan ze zich tot kort daarvoor niet
wou conformeren? Eén van de oplossingen werd klaarblijkelijk gevonden in het
stimuleren van een cultus van de slachtoffers van de vervolgingen: “The cult of the
martyrs brought the heroic past back into the very different present.”® Die nieuwe
context is duidelijk merkbaar in de tekstproductie vanaf de vierde eeuw.

In tegenstelling tot de groep vroege teksten met (ten minste gedeeltelijk) authentieke
informatie, treffen we in de late oudheid teksten aan waarvan het duidelijk is dat ze
onmogelijk betrouwbare gegevens kunnen bevatten over de vervolgde martelaar over
wie ze pretenderen te berichten. Het is genoegzaam bekend dat de laatantieke
martyriumsberichten gekenmerkt worden door een gebrek aan historische accuratesse,
waarbij vooral anachronismen (bv. in titulatuur, topografie en namen van personages)
kenmerkend zijn.* Men neemt aan dat deze teksten uit tijden stammen, waarin men
niet meer kon terugvallen op ooggetuigen of contemporaine bronnen en men bijgevolg

de lacunes in de kennis met waarschijnlijkheden moest opvullen:

“Tout indique que les hagiographes [...] ne savaient point ou ne savaient gueére ce
que ces martyrs avaient été réellement, et, ne concevant point a notre maniére le
scrupule que se fait I'historien d’inventer quoi que ce soit sans un garant qui
vaille, se mirent a la besogne en littérateurs qui s’abandonnent a leur verve,
nullement en érudits qui ne se résignent point a se passer de l'appui d’'un
document éprouvé, ou du moins d’'une tradition sérieuse.” (AIGRAIN en GODDING
(2000), 142)

Op deze specifieke rol en functie van de martelaar ga ik later (1.4, p. 33 sqq.) in.
¥ MaRrkUS (2004), 399-403; citaat: 403.

8 Vioor verdere details, zie AIGRAIN en GODDING (2000), 142-5; DELEHAYE (1955), 18 sqq., (1966), 173 sqq. Barnes

(2010), 285-328, geeft een aantal casussen waarvan de historiciteit gefalsifieerd kon worden door een
anachronistische naamgeving.
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Hoezeer deze procedure voor de toenmalige auteurs legitiem geweest moet zijn en de
narratieven zelf ons willen overtuigen dat ze de gebeurtenissen weergeven wie es
gewesen, vanuit modern oogpunt hebben we duidelijk te maken met literaire artefacten,
die een fictioneel relaas bieden van de vervolgingen. 1k zal niet stilstaan bij de vraag hoe
deze verhalen tot stand kwamen, noch welke delen al dan niet historische informatie
bevatten. Mij interesseren deze teksten in de eerste plaats als literaire constructies: i.c.
als verhalen die de vervolgingen en de terechtstellingen van de christenen weergeven
aan de hand van een (grotendeels) vaststaande literaire stereotypering.

1.3.2.1  Christenen en heidenen: een dichotomie

In alle acta martyrum & passiones vormt de oppositie tussen het ‘aardse’ en het ‘hemelse’
de essentie van het discours.” Telkens weer moet de martelaar kiezen tussen offeren of
weigeren te offeren. In dat opzicht verschillen de latere acta & passiones niet van de
oudere.” Maar waar de berechting van de christen in de vroegere teksten al bij al
bescheiden voorgesteld wordt, zonder uitgesproken bloederige scénes en met dialogen
die op de context van het proces zelf betrekking hebben, representeren de late
narratieven telkens een verbeten strijd tussen christenen en goddelozen. Aan de ene
kant staan agressieve en bloeddorstige Romeinen, die met alle mogelijke middelen
(zowel dreigementen, geweld als rijke beloningen) de christen tot apostasie willen
brengen, door ze te laten offeren. Daartegenover staat Christus’ bloedgetuige, die
vastberaden alles doorstaat en de dood verkiest boven een heidens offer. Deze wijziging
in de voorstellingswijze knoopt ogenschijnlijk aan bij de bestaande tradities over de
gewelddadige dood van Bijbelse figuren (zie hoger, 1.2.1). Denken we bijvoorbeeld aan
het apocriefe 4% boek Makkabeeén®, dat met zijn expliciete beschrijvingen van de
folteringen (6,1-30; 9,10-12,19) in niets moet onderdoen voor zelfs de meest gruwelijke
scénes uit de passiones.

De aanwezige dichotomie wordt in de laatantieke passiones verder versterkt door een
ambigue omkering van het gebruikte juridische discours. Het folteren dient niet om een

% Een uitgebreide bespreking van deze thematiek bied ik in Hoofdstuk 5, ‘Het dichotome wereldbeeld van de
acta & passiones’.

%% voor de dichotomie in de vroege acta & passiones, zie PRAET (2003), 257-64.

1 7ie hoger, noot 23.
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bekentenis van een misdrijf te verkrijgen - in dit geval, christen te zijn® -, want de
christen geeft dat hoe dan ook toe, maar net om de christen van deze bekentenis af te
brengen. Bovendien is wat de heidenen als een inbreuk tegen de wet beschouwen, in de
ogen van de christenen net wel het volgen van de wet - namelijk die van God. Wat
vanuit heidens perspectief normaal lijkt, blijkt in de (christelijke) realiteit net het
omgekeerde, zoals hier bij Cyprianus:

Quae haec est insatiabilis carnificinae rabies, quae inexplebilis libido saeuitiae? Quin potius
elege tibi alterum de duobus: christianum esse aut est crimen aut non est. Si crimen est,
quid non interficis confitentem? Si crimen non est, quid persequeris innocentem? Torqueri
enim debui, si negarem. (Cyprianus, Ad Demetrianum 13 (CPL 46))

De ambiguiteit wordt echter nog duidelijker door de paradox die de hagiografen
herhaaldelijk oproepen rond de begrippen ‘dood” en ‘leven’. Kiest de christen voor de
dood, dan kiest hij eigenlijk voor het leven. Omgekeerd zou de keuze voor het leven de
dood betekenen.” Bovendien betekent de keuze voor de dood ook de overwinning, wat
treffend uitgedrukt kan worden door het dubbelzinnige gebruik van de werkwoorden

vivere en vincere.’

1.3.2.2 Heldendom in de laatantieke acta & passiones

Een ander kenmerk van de laatantieke acta martyrum & passiones is de vlakke
karakterisering van de personages. In plaats van echte mensen zien we stereotypes: men
is ofwel goed, ofwel slecht, zonder iets ertussenin.”” De martelaar belichaamt uiteraard

%2 Vanuit Romeins perspectief is de christelijke weigering tot deelname aan de cultus een politieke zaak,
aangezien ze de pax deorum op de helling zet. Zie DE STE. CROIX (2006), 6-31. Een uitgebreide analyse van het
juridische kader van de christenvervolgingen biedt RoBINSON (2007), 102-29.

% Cf. P. Pancratii, 3: Diocletianus dixit: “O infantule, cur tam praeceps festinas ad mortem?” Pancratius respondit: “Non
ad mortem, sed ad vitam per poenam...”. Zie verder, 5.1.4, p. 164.

% cf. Tertullianus, Apologeticum 50.2-3: Victoria est autem, pro quo certaveris, obtinere. Ea victoria habet et gloriam

placendi deo et praedam vivendi in aeternum. Sed occidimur. — Certe, cum obtinuimus. Ergo uincimus, cum occidimur,
denique euadimus, cum obducimur.

Een mooie illustratie vinden we terug in de epistula prima van Hieronymus, die voortdurend speelt met het
martyrologische discours. In de beschrijving van een terechtstelling, merkt Hieronymus op: non moritur,
quisquis uicturus occiditur (§1.3), waarbij victurus zowel ‘overwinnen’ als ‘leven’ kan betekenen (zie COPPIETERS et
al. (2014), 392).

% Een gedetailleerde bespreking van deze binaire oppositie biedt ELLIOTT, A, G. (1987), 18-41. Mijn collega

Annelies Bossu toont echter aan dat de zwart-witkarakterisering toch ruimte laat voor nuances (zie 0.a. Bossu,
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het goede: onverschrokken doorstaat hij zelfs de meest gruwelijke folteringen en hij
lijkt boven alle menselijkheid verheven. De bloedgetuige is de christelijke pendant van
de onverschrokken epische held geworden - vandaar ook de naam ‘passions épiques’
voor deze narratieven met heroische protagonisten.” Deze martelaren representeren
het ideaaltype van christelijk geloof, erop vertrouwend dat God - en God alleen - zowel
bescherming biedt tijdens de aardse vervolgingen, alsook instaat voor de verlossing na
de dood.

De ideaaltypische karakterisering blijkt op een aantal vlakken. Een eerste is de
retorische overtuigingskracht waarmee de christen spreekt. Typisch voor de laatantieke
martelarennarratieven zijn de lange speeches waarmee de christenen hun standpunten
uiteenzetten over de waarheid van het kerygma en de dwaling van elke niet-christelijke
religiositeit. Hun succesvolle retoriek bevestigt bovendien de evangelische belofte dat
de Heilige Geest de christen bijstaat in benarde situaties.”

Een tweede aspect waaruit de bijzondere kwaliteit van de heiligen blijkt, is de
aanwezigheid van talloze wonderen in de acta & passiones. Hun grote aantal en hun vaak
fantasierijke karakter was voor de historisch georiénteerde onderzoekers een duidelijk
kenmerk van het ‘verval’ van de latere teksten, in onderscheid met de ‘betrouwbare’
berichten, waarin thaumaturgie nagenoeg afwezig is.”® De prominente rol van het

PRAET en DE TEMMERMAN (2015 (verwacht))). Niettemin zijn deze nuanceringen niet voldoende om het statuut
van de heilige te ondermijnen.

%® DELEHAYE (1966), 173.

Vgl. KUHLMANN (2012), 143-52: in deze studie van Prudentius’ Peristephanon stelt Kuhlmann de ‘epische’
kenmerken van de martelaar voor als een retorische strategie om de houding van de protagonisten te laten
aansluiten bij de aristocratische Romeinse idealen, met in het bijzonder de virtus.

%7 ¢f. Mc 11,13 (xod 8tav dyworv dudc napadidovrec, uf mpouepiuvate tf Aalfionte, GAN 8 &dv 8007 Ouiv &v
gkeivn tf] Opa tolto AaAeite o0 ydp éote UUeTg ol Aadobvteg GAAG TO Tvelua To dylov); Le 12,11-12 (“Otav &¢
elo@Epwotv DUEG €Ml TAG cUVAYWYAG Kol TAG dpxag kal tag E€ovoiag, ur ueptpvionte Tdg 1 ti droloyronode f
i einnte 10 yap dyrov nvebua 318d€et VUAG v avTii T dpq & dei einelv).

Niettemin zijn er tussen verschillende personages onderling verschillen vast te stellen, zoals Bossu, PRAET en
DE TEMMERMAN (2015 (verwacht)) aangetoond hebben.

%8 7ie AIGRAIN en GODDING (2000), 147-8, met de veelzeggende titel “L’abus du merveilleux”.

De redenering hierbij is vaak dat het grotendeels ontbreken van mirakels in de preniceense acta & passiones
een teken van hun historische betrouwbaarheid en objectiviteit is. Deze gedachtegang verliest echter zijn
kracht wanneer we in aanmerking nemen dat de vroege berichten ontstaan zijn in een periode van twijfel
over het mogelijke optreden van mirakels in het postapostolische tijdperk (zie PRAET (1995), 65-6; VAN
UYTFANGHE (1981), 210-1). In dat opzicht is het ontbreken van thaumaturgie in de preniceense teksten eerder te
verklaren vanuit de Zeitgeist dan op te vatten als een teken van objectiviteit.
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wonder in de passiones vanaf de vierde eeuw toont aan dat de heilige reeds bij leven een
bijzondere relatie tot God had. Het is bovendien aannemelijk dat de grote nadruk op de
wonderen in de passions épiques in het perspectief van de heiligencultus™ begrepen moet
worden: de wonderen in het narratief funderen immers de waarschijnlijkheid dat de
heilige de wensen van de bidder kan laten vervullen.

Gewoonlijk resulteren zowel het overtuigend spreken als de wonderen in een
bekering van de heidenen, die tot geloof en inzicht komen.'” Deze voorstelling is ook
hier een retorische strategie van de hagiograaf: het succes van de missionering door de
martelaar ondersteunt immers niet alleen zijn autoriteit als volmaakte christen, maar
bevestigt bovendien de waarheidsclaims van het christendom als de redding voor de
mensheid."”!

Door de periode van de vervolgingen voor te stellen als een glorierijke strijd tegen
het heidendom van de Romeinen, presenteren de auteurs van de acta & passiones op
subtiele wijze de periode van de vervolgingen niet als een donkere bladzijde uit de
geschiedenis van het christendom, maar juist als een overwinning. Meer zelfs: hoe
hardnekkiger de christenen vervolgd worden, des te eclatanter is hun overwinning.'®
VAN UYTFANGHE (2007), 19, merkt op dat de hagiografen op die manier het triomfalisme
van de Kerk na de vervolgingen reeds in de bloederige eeuwen daarvoor laten
voorafschaduwen:

“En fin de compte, les Passions épiques et romanesques projettent en quelque
sorte sur 'époque des persécutions, voire, dans certains cas, sur celle des apdtres
et leurs successeurs, le christianisme victorieux de l'apres-Constantin et de
I'aprés-Théodose. L'atmospheére est telle, en effet, que, nonobstant I'exécution
finale du héros, les dieux et les empereurs paiens se révelent déja impuissants et
inférieurs, alors que dans la période traitée le paganisme était toujours la religion
officielle: Vere magnus est Deus christianorum, s’exclame le peuple de Spolete dans la

Voor de mogelijke rol van wonderen bij de groei het christendom, zie PRAET (1992), 9-11, met een kritische
evaluatie van het motief op pp. 24-7.

% Zie verder, 1.4.1, p. 34 sqq.

100 . . . L
Bv. *P. Bonosae, §6: Ministri autem Praesidis cum vellent eam caedere obstupebant eorum brachia prae nimio dolore,

& non valebant inferre aliquod malum in sanctam Virginem ; Sancta autem Bonosa respondit ministris. Numquid non
videtis virtutem Domini mei lesu Christi, miserrimi? Quare non creditis in Dominum meum Jesum Christum? At illi
respondentes dixerunt : Credimus in Deum, quem tu praedicas o beata virgo.

101 73 DE NIE (1996), 121.

102 . , ) - ) ) , ,
Cf. Tertullianus’ welbekende woorden: Etiam plures efficimur, quotiens metimur a uobis: semen est sanguis

christianorum! (Apologeticum 50,13).
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passion de saint Pontien, comme en écho au Magna Diana Ephesiorum des Orfevres a
Ephése (Act 19:28).”

1.3.2.3  Een stereotiepe opbouw

Een laatste opvallend kenmerk van de laatantieke acta & passiones is hun grote graad van
repetitiviteit en voorspelbaarheid.'” Elke passio is opgebouwd uit een aaneenrijging van
steeds weer dezelfde scenes, waarvan volgende paratactische beschrijving door
DELEHAYE (1966), 221, een treffende evocatie biedt:

“Généralités sur la persécution, introduction du héros, arrestation, interrogatoire,
refus de sacrifier, tortures, renvoi en prison, vision céleste, nouvel interrogatoire,
nouvelles tortures, nouveau séjour en prison et ainsi de suite jusqu'a I'exécution,
tel est le programme que 1'hagiographe essaiera en vain de modifier en répétant
certaines scénes, en introduisant quelques incidents, en répartissant diversement

les interventions miraculeuses.”

Het procedé dat de hagiografen hier toepassen doet sterk denken aan de principes
van modulariteit, zoals die gekend zijn in het domein van de hedendaagse architectuur
en design.'™ Zoals men goederen kan produceren, of bouwen door verschillende
bestaande modules met elkaar te combineren, zo construeert de hagiograaf zijn
narratief als het ware door een beperkt aantal beschikbare stock scenes met elkaar te
verbinden. De basis vormt een kern die bestaat uit een ondervraging (al dan niet onder
foltering) en het eigenlijke martyrium. Daar omheen kristalliseren zich gewoonlijk
verschillende andere scénes: gebeden, redevoeringen, mirakelscénes in onderscheiden
vorm en grootte. Vaak worden scenes herhaald. Gebruikelijk is bijvoorbeeld de
accumulatie van ondervragings- en folterscénes, afgewisseld met rustpauzes in de

t105

kerker, waar de martelaar gewoonlijk herstelt'®, zodat hij nadien opnieuw zijn

volharding onder de folteringen kan bewijzen.

193 Cf. VAN UYTFANGHE (2007), 43: “[Rien n’est plus prédictible, plus répétitive et souvent plus monotone que

I'hagiographie.”
104 of SALINGAROS en TEJADA (2006), 159: “A “module” could be a semi-autonomous component of design; a piece
that can be repeated; or a component produced in a standard size. What is commonly understood as
“modularity” in the architectural literature refers to the use of modules and modular systems in design and
construction.”

105 By, *P, Bonosae, 8: nadat Bonosa gefolterd (§7) is, wordt ze opgesloten in de kerker. Quae cum esset reclusa
apparuit ei Angelus Domini confortans eam, deditque ei panem caelestem, quae cum comedisset recreata sunt omnia

viscera eius. De volgende dag kan het folteren van vooraf aan beginnen.
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Desondanks is er enige ruimte voor variatie. Het narratieve skelet blijft weliswaar
gelijk - waarbij de inhoud van de stock scenes en de voorkomende topoi a priori
vastliggen - maar de aparte scenes blijken met enige vrijheid onderling combineerbaar.
De hagiografen konden zo bepaalde thematieken meer benadrukken en hun narratief
individuele karaktertrekken verlenen. Zo vindt men acta & passiones met uitgebreide
uiteenzettingen over christelijke doctrine; andere met een focus op de catechetische
activiteit van de martelaar; nog andere die de folteringen schijnbaar eindeloos laten
voortduren; terwijl elders bepaalde scénes nauwelijks uitgewerkt worden.'” Hoe dan
ook is er per definitie een scene waarin de martelaar berecht wordt en een scéne met
het eigenlijke martyrium.'” In de regel zijn er eveneens folteringen en (kortere of
langere) apologieén van het christelijke geloof. Daarbij komen heel vaak nog
bekeringen, genezingen, gebeden, aanvallen op het heidendom, geforceerde huwelijken,
&c. Door de verschillende scénes naar wens uit te breiden of in te korten kon de
hagiograaf het vaststaande discours enigszins variéren, zonder de inhoudelijke kern er
echter wezenlijk door te veranderen.

1.3.2.4  Motivaties achter de ontwikkeling van de acta & passiones

Indertijd meende Hippolyte Delehaye dat de toenemende fictionaliteit van het discours
in de laatantieke passiones verklaard kon worden door de “pieuse curiosité” van het
publiek van de heilige, dat nieuwsgierig was om een duidelijk beeld van diens leven te
hebben en zo de aanzet gaf om de lacunes in de kennis over de heilige aan te vullen.'®
Afgaand op de grote aantallen passions épiques kan men ervan uitgaan dat het toenmalige
publiek voor dergelijke ‘epische’ passiones inderdaad ontvankelijk was, maar dat hoeft
niet te betekenen dat de legendarisering er (uitsluitend) kwam op vraag van het publiek.
Ook de kerkoverheden hadden baat bij de ‘productie’ van dergelijke narratieven. Jean
Guyon (2003), 128-151, stelt (althans voor Galli€) vast dat de populariteit van de heiligen
en de heiligencultus zeker niet voortkwam uit volkse devotie, maar net het resultaat
was van een geslaagde strategie van de clerus om hun gelovigen beter te bereiken.

196 Zie ook LANERY (2010), 26-30: zij geeft een aantal voorbeelden van Italiaanse passiones met eigen

thematische accenten.

197 Toch tonen de Acta disputationis Acacii aan dat ook dit geen allesbepalende wet is: tot vlak voor het einde
lijkt dit een passio als alle andere, ware het niet dat Acacius’ ondervraging door Decius uiteindelijk uitmondt in

zijn vrijlating (... Acacium vero vehementer admirans [Decius] aestimationi propriae et legi suae reddidit. §5, rr. 135-6).

198 DerEHAYE (1933), 410, (1955), 86.
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Wanneer we de laatantieke passiones vanuit die optiek bekijken, dan dient zich een
bijkomende verklaring aan voor de toenemende fictionaliteit van deze teksten.

Deze discoursen vormen naast een weergave van de vermeende gebeurtenissen
vooral stichtelijke narratieven'” waarvan de boodschap zo toegankelijk mogelijk
gehouden werd. Voorheen is ondermeer op de invloed van de antieke fictionele
traditie''’, en op het belang van évapyeia voor deze narratieven''' gewezen om dit doel
te bereiken. Daarnaast lijkt het mij evident dat ook de stereotiepe opbouw en het
spectaculaire karakter van de acta & passiones bijdragen aan een maximale
toegankelijkheid van deze teksten. De zopas beschreven dichotomie tussen de
christenheid met haar heroische martelaarschap en de agressieve, heidense Romeinen
is hier één aspect van. Daarnaast draagt ook het beperkt aantal stereotiepe scénes
waaruit de acta & passiones opgebouwd zijn bij tot het eenvoudige begrip ervan. Die
combinatie van wederkerende scénes en een vaststaande thematiek creéert een
duidelijk verwachtingspatroon bij het publiek en zorgt ervoor dat het alle beschreven
gebeurtenissen in eenvoudige categorieén (goed-slecht, christelijk-heidens ...) kan
indelen.

1.4 Het martyrium en de heiligencultus

De grote toegankelijkheid en bijwijlen ook spektakelwaarde van de laatantieke acta
martyrum & passiones staat hoe dan ook niet op zichzelf, maar moet betrokken worden op
de context waarin deze narratieven fungeerden. Het is zeker geen toeval dat de bloei

199 DELEHAYE (1966), 261; MARAVAL (2010), 8; VAN UYTFANGHE (2001b), 208. Vgl. ook 0, p. 40 sqq.

Vgl. bv. Eusebius Hist. Eccl. V praef. 2 (ik onderstreep): o ndv oOyypappa tfi tdV paptipwv UiV katatétaktal
oUVAYWYT], 00X 16TOPIKNV a0TO pdvov, GAAX Kol didaokaAikny TtepiExov dinynotv.

110 yoor verdere informatie, zie bv. KEcH (1977); VAN UYTFANGHE (1987a), 168-77; YOUNG (2004) en vooral ook het
werk van mijn collega Annelies Bossu (zie bibliografie).

Voor de link tussen hagiografie en de antieke biografie vanaf de keizertijd, zie VAN UYTFANGHE (2001a), 1331-6,
(2005b), 243-8.

11 Zie bv. BAUMEISTER (2009g), 255; KECH (1977), 89-98, 117-9 en RaPP (1998), 441-8.

Wat ook blijkt uit de proloog van de P. Vincentii Aginnensis, die de motivatie aangeeft om de daden van
Vincentius in een narratieve vorm weer te geven: nam merita illius [Vincentii] facilius queunt virtutibus cognosci

quam sermonibus explicari.
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van de ‘epische’ passiones samenviel met die van de heiligencultus. Een nadere blik op de
bloei van die verering is mijns inziens essentieel om de acta & passiones te begrijpen. De
cultus vormde naast een platform voor verering immers ook een geschikt forum om de
gelovigen via verhalen de christelijke boodschap te onderrichten.

1.4.1 Martelaren als heiligen

De grote bloei van de martelarencultus in de vierde eeuw is zeker geen evolutie ex nihilo.
Vanaf halfweg de tweede eeuw hebben we weet van het gebruik bij christenen om hun
martelaren te herdenken. Het vermoedelijk oudste bewaarde martyriumsbericht, dat
van de Smyrnase bisschop Polycarpus, is meteen de eerste attestatie van zon
herdenking.'” Daarna duikt een dergelijke herdenking ook elders op.'" In deze vroegste
fase ligt de martelarenherdenking grotendeels in de lijn van de bestaande dodencultus,
en heeft ze een sterk lokaal karakter.'

Dit verandert wanneer het christendom erkend, en daarna staatsgodsdienst wordt.
Niet alleen neemt het aantal bekeringen explosief toe, ook de martelarenverering neemt
een hoge vlucht'” - volgens Marc Van Uytfanghe (2001b), 206, geen toevallige evolutie:

[D]'une part, le (haut) clergé se fait le propagandiste du culte des martyrs, mais,
d’autre part, la masse des nouveaux convertis (qui le sont parfois
superficiellement) a besoin de nouveaux protecteurs qui puissent assumer
certaines fonctions dévolues auparavant a des dieux, demi-dieux ou héros paiens.

12 ¢f. Mart. Polycarpi 18.3 (6g Suvatdv Auiv cuvayouévorg év dyaAdoet kai xapd mapé€er 6 kopiog Emreheiv

v _to0 paptupiov adtod Nuépav yevéBhov €i¢ te thv TOV MPondANKSTWY uUvAunY kai TOV peAAdviwv
doknolv te kal £towaciav). Verdere referenties, zie BAUMEISTER (1987), 113-4, (2009d), 237. Voor de datering
van het document, zie hoger, noot 56.

Op de antieke en joodse voorlopers van de martelarencultus ga ik niet in. Zie hiervoor BAUMEISTER (1987), 97-
104; DELEHAYE (1933), 24-35; MACMULLEN (1997), 123-46. Voor de Bijbelse en patristieke fundering van de cultus
biedt VAN UYTFANGHE (1989), 194-202, een prima overzicht.

113 Noord-Afrika, einde tweede eeuw (zie BAUMEISTER (1987), 116-9, (2009d), 240-1; DELEHAYE (1933), 41-2; SAXER
(1994), 28; VAN UYTFANGHE (2001b), 205-6); Rome, vanaf begin derde eeuw, maar de grote bloei pas onder
Damasus (zie BARNES (2010), 21-41; BAUMEISTER (1987), 105-11; GUYON (2003), 115-21; SAGHY (2010), 18-31; SAXER
(2002), 47-57; THACKER (2011), 57); Galli€, beperkte attestaties vanaf halfweg vierde eeuw (zie BEAUJARD (2000),
23-115).

114 Guyon (2003), 115-21; VAN UYTFANGHE (2001b), 203; YASIN (2009), 61-9. Zie daar voor verdere details m.b.t. de

lokale invulling van deze eerste vormen.

15 B AUMEISTER (1987), 124-5.
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De groeiende populariteit van de cultus vertaalt zich ook op architecturaal vlak.
Aanvankelijk was het graf van de martelaar - als centraal punt van de herdenking - nog
ononderscheiden van de andere graven eromheen.'® Onder impuls van (keizerlijke)
subsidiéring worden de martelarengraven echter toenemend gemonumentaliseerd.
Door de bouw van kapellen (memoriae, martyria) en basilieken ontstaan er nu volledige
cultussites rondom de (al dan niet vermeende) laatste rustplaatsen van de martelaren
en wordt de verering zo ook duidelijk zichtbaar in het straatbeeld."”

Geleidelijk aan was ook de overtuiging gegroeid dat de martelaren na hun dood nog
konden ingrijpen in het leven op aarde. Men was er immers van overtuigd dat de ziel
van de martelaar (en bij uitbreiding elke gelukzalige) meteen na de dood in het
hiernamaals met God verenigd werd en niet het einde der tijden moest afwachten - een
opvatting die we in samenhang met het martyrium vanaf halfweg de tweede eeuw
terugvinden, maar die we al terugvinden in het Nieuwe Testament.'"®
Door die bevoorrechte positie konden de martelaren vanuit het hiernamaals

" Men ging er van uit dat,

optreden als beschermer voor de christenen op aarde.
wanneer men tot een martelaar bad, die voor de biddende christen zou optreden en de
bede als het ware direct aan God zou doorspelen (intercessio). De relieken speelden

daarbij een essentiéle rol, want zij vormden de plaats vanwaar men in het ondermaanse

116 B AUMEISTER (1987), 128; DELEHAYE (1933), 33-40.

17 pen rijk gedocumenteerd overzicht van de verschillende (architecturale) strategieén biedt YasiN (2009),
hoofdstuk vier: 151-208.

Vooral in Rome is de bouwactiviteit erg zichtbaar (zie BAUMEISTER (1987), 128-32; DELEHAYE (1933), 44-9; GUYON
(2010), 332-5; SAGHY (2011), 14-5; een overzicht van de verschillende monumenten biedt het monumentale
werk van KRAUTHEIMER (1980), 24-31, 40-58, 72-6, aan te vullen met een recentere stand van zaken bij FioccHI

NicoLal (2001)).

118 piLE (1988), 51; FERGUSON (2013), 727; VAN UYTFANGHE (1987b), 230-7. Voor de ontwikkeling van het concept

in verband met het martelaarschap, zie GEMEINHARDT (2010). Op pp. 97-8 wijst Acta Iustini & soc., 5,1-3 (Eav
paotiywOeig drokepalicdfig, ménetoal 8t uéAAelg dvafaiverv gic ToV odpavéy; [...] Tobto obv Umovoeig, 8t
&vaprion; Tovetivog einev: 00X ovo®, AN dkpipdc méneiopat) aan als de waarschijnlijk oudste uitdrukking
van deze gedachte in een martyrologische context. De visies over de directe toetreding tot het paradijs in het
NT (cf. Lc 23,43: qunv oot Aéyw, ofjuepov UeT €uod €om v T mapadeicw) worden behandeld door HitL (1992),
154-72. In diezelfde richting vinden we ook passages in 4Mac (zie noot 91): bv. 13,17: oUtw yd&p Bavdvtag Auag
APpaap kal Toaak kai Takwp vmodé€ovtat kai ndvteg ol matépeg énarvécovoty of 17,18: [Omopoviv] 8t fiv kal
TQ Beiy VOV mapeotkaoty Bpdvw kal toV pakdpiov Proborv aidva Vgl. ook ibid. 7,3.19; 9,8; 16,25; 17,18. Zie ook

MICHEL en KLAUSER (1976), 1-22; NicoLas (1971), 1858-61, voor verdere voorlopers van deze conceptie.
119

“«

Volgens VAN UYTFANGHE (1984), 450, een van de redenen van de populariteit van de heiligencultus: “les
saints étaient, pour le peuple chrétien, infiniment plus « accessibles » que le Dieu lointain de la Bible ou que le

Dieu abstrait des théologiens.”
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in contact kon treden met de heilige. Door nabij het graf (of het reliquiarium) te gaan
bidden, hoopte men door de voorspraak van de heilige gunsten (gewoonlijk genezingen)
vanwege God te verkrijgen.'”® De bekendste en meest beeldrijke verwoording van het
intercessioconcept is ongetwijfeld Peter Browns voorstelling van de heiligencultus als
een spiritualisering van laatantieke sociale relaties. De heiligen treden op als de hemelse
patroons van de gelovigen, vergelijkbaar met de beschermheren van de Romeinse
burgers die de wensen van hun beschermelingen aan het keizerlijke hof konden
bepleiten.'”!

Essentieel voor het concept intercessio is dat de heilige steeds ondergeschikt is aan
God, en dat wonderen enkel kunnen geschieden door tussenkomst van God. De heilige is
immers nooit een godheid, noch een 6¢iog avrip. Hoogstens kan men zeggen dat God,
Christus of de Heilige Geest de heilige vervult.'”* Klaarblijkelijk werd dit onderscheid
echter niet altijd begrepen en bestond er verwarring over de macht en de vermeende
goddelijkheid van de martelaren - hoogstwaarschijnlijk ook in de hand gewerkt door de
vaak ambigue representatie van de heiligen als wonderdoeners in de hagiografie - zoals
blijkt uit talrijke uitspraken bij de kerkvaders:

non igitur ideo putandum est vivorum rebus quoslibet interesse posse defunctos, quoniam
quibusdam sanandis uel adiuuandis martyres adsunt, sed ideo potius intellegendum est,
quod per diuinam potentiam martyres uiuorum rebus intersunt, quoniam defuncti per

naturam propriam uiuorum rebus interesse non possunt. (Augustinus, De cura 19)

120 MicHEL en KLAUSER (1976), 22; PHILIPPART (2006), 24; VAN UYTFANGHE (1981), 216-8, (1991), 93-103. Een

beknopte, maar gedetailleerde inschatting van de voorbede biedt MULLER, G. (1986), 249-51.
Zie bv. P. Cornelii papae, ed. p. 373, rr. 27-9: wanneer Cornelius de verlamde vrouw van een soldaat geneest, zegt

hij: In nomine Christi nazareni surge, et sta super pedes tuos, sed non mea auctoritate dico, sed domini mei lesu Chrsiti.

2! Brown, P. (1981), 38-41, 56-67.

Deze voorstellingswijze heeft echter ook heftige kritieken teweeggebracht (bv. FONTAINE (1982); PIETRI (1984)),
m.n. op Browns selectieve en veralgemenende gebruik van het bronnenmateriaal om tot een samenhangend
verhaal te komen. Desondanks blijft zijn hothoudingmetafoor door haar sterke aanschouwelijkheid uiterst
attractief.

122 vgl. hoger, 1.2.2.3, ‘Het martyrium als imitatio Christi’, p. 17 sqq. Voor het kwalitatieve onderscheid tussen

de wonderen van de heiligen en die van heidense 0ot &v8peg, zie VAN UYTFANGHE (2001a), 1341-2, 8-9.
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1.4.2 Het martyriumsnarratief in de cultus

Naast de aanwezigheid van relikwieén blijkt ook het voorhanden zijn van het verhaal
over de martelaar of heilige een positieve invloed op de cultus gehad te hebben.'”
Gregorius van Tours biedt alvast een veelzeggende observatie m.b.t. de cultus van de
martelaar Patroclus:

Loci enim homines parvum exhibebant martyri famulatum, pro eo quod historia passionis
eius non haberetur in promptu. Mos namque erat hominum rusticorum, ut sanctos Dei,
quorum agones relegunt, attentius venerentur. (In gloria martyrum, 63)

Uit verschillende bronnen weten we dat de acta & passiones publiekelijk voorgelezen

t'*, zelfs al zijn gegevens over de concrete

werden in een cultische contex
omstandigheden hiervan schaars en ontbreekt naar mijn weten een synthese die het
fragmentaire materiaal bijeenbrengt. Toch zijn een aantal algemene observaties

mogelijk, die ten minste een algemeen idee kunnen bieden.

1.4.21  Auteurs en publiek

Om te beginnen is er de vraag wie deze narratieven schreef, en met welk oogmerk. Wat
de auteurs betreft weten we zeer weinig. De passiones circuleerden in de regel als
anonieme teksten - wat zelfs een bewuste keuze geweest lijkt te zijn.'” Uit wat we
kunnen opmaken uit de narratieven zelf, moeten de hagiografen - of tenminste zij die
de acta & passiones op schrift stelden - goed vertrouwd geweest zijn met het genre van

123 7ie hiervoor GAIFFIER (1969), 77; LANERY (2010); SPEYER (1971), 228; VAN UYTFANGHE (2005a), 158-62.

4 Bv. P. Agnetis, §1: Diem festum sanctissimae virginis celebremus. Hinc psalmi resonent, inde concrepent lectiones. |[...]
et ad aedificationem virginum, qualiter passa sit Agnes beatissima, ad memoriam revocemus.

Zie verder, 1.4.2.2.

Over andere takken van de hagiografie wil ik me niet uitspreken, maarPHILIPPART (2014), 19, merkt op: “Au
contraire des Passions, les Vitae Patrum ne sont pas liées a la liturgie, aux reliques, a des sanctuaires, a des
manifestations miraculaires; elles circulent comme de volumineux ensembles livresques destinés aux
bibliothéques monastiques et n’ont guere d’utilité sinon entre les mains des religieux. Ce ne sont plus, comme
les Passions, les instruments de base de I'apologétique chrétienne, ce sont, en principe du moins, des « miroirs
du parfait religieux ».”

125 111 de zeldzame gevallen dat een ‘auteur’ zich kenbaar maakt (bv. P. Chrysanthi & Dariae, §28: Varinus et
Armenius fratres), gaat het om verder onbekende figuren, die eerder bedoeld lijken om het narratief (fictieve)
anciénniteit te verlenen dan om de werkelijke auteur te identificeren. Slechts van een aantal passiones is de
auteur geidentificeerd (bv. Eucherius van Lyon voor de P. Acaunensium martyrum en Arnobius de jongere voor
de P. Caeciliae en de *P. Stephani & soc.; zie het overzicht van het primaire corpus, p. 295 sqq.).
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de passiones, goed tot zeer goed vertrouwd met de Bijbel en de exegese ervan (zoals
hier uitvoerig aangetoond zal worden) en in heel wat gevallen ook ervaren in het
gebruik van narratieve en retorische technieken.'” Uit de frequente referenties naar de
Bijbeltekst en het duidelijk stichtelijke karakter van de passiones lijkt het in elk geval
evident dat de auteurs geestelijken geweest moeten zijn, ook al waren er ongetwijfeld
grote verschillen tussen de verschillende hagiografen onderling, zowel op intellectueel
vlak als wat hun positie binnen de kerkelijke hiérarchie betreft.

De beschrijving van de processen en de terechtstellingen van de martelaren bood de
hagiografen een forum om via een narratief een christelijke identiteit te mediéren.'”®
Maar voor minstens een deel van de auteurs waren de passiones ook bedoeld als
aangename en retorisch geraffineerde literatuur. Verschillende passiones delen thema’s
en kenmerken met de antieke biografische traditie en bevatten talrijke retorische en
literaire elementen (vnl. redevoeringen en theologische uiteenzettingen) en een groot
aantal intertekstuele (vnl. Bijbelse) verwijzingen, die aan ‘de goede verstaander’
appelleren.'”

Tegelijk zijn deze martyrologische narratieven (in principe althans) tot de volledige
christelijke gemeenschap gericht, want zij roepen alle christenen op om de martelaren
tot voorbeeld te nemen. Bovendien zijn de verhalen zelf, en hun taal, erg toegankelijk en
begrijpbaar. Het heeft er dus alle schijn van dat de auteurs (en hun opdrachtgevers) een
zeer breed publiek - met zowel clerici, geletterden (zowel zij die enkel konden lezen als
diegene met een grote culturele bagage), als ongeletterden - probeerden te bereiken.'*°

126 yit verschillende passiones blijkt dat scénes of zelfs de volledige plot van andere passiones geimiteerd
werden (zie verder, p. 78).

127 70als duidelijk blijkt uit het werk van mijn collega Annelies Bossu (Bossu (2015 (verwacht)-a), (2015
(verwacht)-b); Bossu en PRAET (2015 (verwacht)); Bossu, PRAET en DE TEMMERMAN (2015 (verwacht))).

128 /AN UYTFANGHE (1985b), 55-8, (2001a), 1344. Cf. PRINZ (1989), 293-5: “Hagiographie ist in ganz besonderem
MaRe kirchliche Zweckliteratur, namlich Literatur zum Zwecke der intensiveren Verchristlichung der
offenbar gar nicht so leicht zu erreichenden Laienwelt.” (ibid. 295). Zie ook de veelzeggende mededeling in de
inleiding van de *P. Cassiani Ludimagistri. De verteller fundeert er zijn herschrijving van Prudentius’ versie van
de passio, “Quam ideo visum est communi sermone describere : ut quae tenentur libris : recenserentur et populis : et
scientiae nota doctorum : auribus quoque omnium non essent ignota fidelium.” (ed. p. 280,9-10).

Zie verder, 1.4.3, ‘Christelijke identiteit in het martyriumsnarratief’.

129 pHiLIPPART en TRIGALET (2008), 119. Zie ook voetnoten 110 en 111.

3% Deze combinatie van maximale begrijpbaarheid en stilistische finesse heeft zijn pendant in de laatantieke

en vroegmiddeleeuwse homiletiek in het Westen, zoals behandeld door BANNIARD (1992), 35-6, 52.
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Het martelaarschap als bron van heiligheid

1.4.2.2  De verspreiding van de acta & passiones

Gewoonlijk wordt de functionele context van de acta & passiones gesitueerd in de liturgie,
waarbij de acta of passio van een martelaar voorgelezen werden tijdens de jaarlijkse
herdenkingsplechtigheid voor de martelaar. Eind tweede, begin derde eeuw was dit
gebruik in Noord-Afrika (misschien onder Klein-Aziatische invloed) ontstaan.” Later
duikt dit gebruik ook elders op.””* Doordat het narratief (en de cultus in het algemeen)
cultisch ingebed was, kon de kerkleiding de herinnering aan de martelaar controleren
en op die manier vermijden dat onorthodoxe ideeén verspreid raakten bij monde van de
martelaar,'”

Het geval van Rome problematiseert echter dit verklaringsmodel. De
martelarencultus in Rome was enorm succesvol en de daar ontstane acta martyrum &
passiones horen tot de rijkste van de late oudheid.” Toch was het voorlezen van de
passiones in een liturgische context er tot in de achtste eeuw verboden."” Daarom lijkt
het er sterk op dat deze verhalen ook in andere, niet-liturgische contexten
functioneerden.”® Bijgevolg vraagt Paolo Golinelli aandacht voor “canali aggiuntivi”
waarlangs de ‘hagiografische boodschap’ haar weg naar het publiek vond, maar die niet

131 AIGRAIN en GODDING (2000), 126-7; BAUMEISTER (1987), 127-8; GAIFFIER (1954), 143-5; VAN UYTFANGHE (2005¢),
696-701.

132 Verdere details en referenties voor de verschillende regio’s in het Westen, bij GAIFFIER (1954), 143-59;
LECLERCQ, H. (1929), 2441-5; RECCHIA (1967), 181-2; VAN UYTFANGHE (2005a), 171-4, (2005c¢), 697-705.

133 BAUMEISTER (1987), 134-24, 27. Vgl. ook BROWN, P. (1981), 33-7, 123-4.

De aanwezigheid van brisante thema’s in de laatantieke passiones, zoals encratitische tendensen (zie hiervoor
ELLIOTT, D. (1993), 25-73, vnl. 63-73) geeft echter aan dat die controle ofwel ontoereikend was, ofwel niet zeer
strikt gebeurde.

3% LANERY (2010), 22-6; VAN UYTFANGHE (2005¢), 707-8.

35 Zie het zogenaamde Decretum Gelasianum (de libris recipiendis et non recipiendis) uit de zesde eeuw -
verkeerdelijk aan de Romeinse bisschop toegeschreven: Gesta sanctorum martyrum secundum antiquam
consuetudinem singulari tutela in sancta Romana ecclesia non leguntur. (IV.4). Verdere details bij GAIFFIER (1954),
138-9, (1969); LECLERCQ, H. (1929), 2442-3, 5-7; VAN UYTFANGHE (2005c¢), 706-7.

3¢ Cf. PHILIPPART (2014), 37: “A Toffice il peut certes y avoir des lectures hagiographiques lors des fétes
solennisées des saints, mais elles n’y jouent de facto qu'un réle subalterne par rapport aux lectures
homilétiques et surtout bibliques. Dans les homéliaires anciens, qui proposent le programme complet des
lectures de Doffice, les récits hagiographiques sont quasi absents et les liturgistes ont observé que jusqu’en
plein XII° siecle, les récits hagiographiques avaient la portion congrue.”
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altijd (eenvoudig) traceerbaar zijn - zoals iconografie, predikanten, rondtrekkende
verhaalvertellers en dergelijke meer."”’

Persoonlijke devotie moet zeker meegespeeld hebben in dit proces. Zo hebben we
weet van laatantieke christenen die zelf hagiografische narratieven lazen, of ze zich

8 Maar vooral de activiteit in en rond de schrijnen moet een grote

lieten voorlezen.
invloed gehad hebben op de verspreiding van de naam en faam van de martelaren. De
bloei van de passioproductie in Rome laat zien dat ofwel minstens een deel van de cultus
buiten de controle van de Romeinse bisschoppen viel, ofwel dat deze de circulatie van
dergelijke verhalen tolereerden.'”

Het is hoe dan ook opvallend dat - hoe fantasierijk deze laatantieke verhalen ook zijn
- wat overgeleverd is, steeds de exemplarische daden van de martelaar bevat met vaak
lange uiteenzettingen over een correcte geloofsbeleving. Zou het dus mogelijk zijn dat
de acta & passiones (deels) tot doel hadden om de blijde boodschap te verspreiden? De
cultus was tenslotte ook voor niet-gedoopten toegankelijk en we weten dat
(wonder)verhalen vaak ingezet werden bij de catechese.'*® Het lijkt bijgevolg niet uit te
sluiten dat de laatantieke acta & passiones uit een context stammen die wel onder
klerikale supervisie stond, maar die niet aan de strikte regels van de liturgie gebonden
was. Dit zou kunnen verklaren waarom “jene rauschenden Heroengeschichten”* toch

een duidelijke didactische inhoud bevatten.

1.4.3 Christelijke identiteit in het martyriumsnarratief

Eén aspect van de literaire vormgeving van de passiones is de sterke intertekstuele
relatie van het martyrologische narratief met de Bijbel. Doordat de acta & passiones op

137 GouNeLLI (2000), 13-7.

138 736 0.a. BAUMEISTER (1987), 122-7; BROWN, P. (1981), 32; GRIG (2004), 87-8; GUYON (2010), 342; SAXER (2002), 51
voor verdere referenties.

139 PHILIPPART (2007), 281; PHILIPPART en TRIGALET (2008), 124-5

De rol van de cultussites als draaischijf voor de uitwisseling en internationale verspreiding van verhalen is een
bekend gegeven. Zie bv. PHILIPPART (2007), 282; PHILIPPART en TRIGALET (2008), 121-2; Rapp (1998), 1251-63, (2004),
1251-63; VAN UYTFANGHE (2001b), 209-10, (2005a), 167-8, (2005¢), 691-7, 724-5. Zie BEAUJARD (2000), 93, 115, 203-4,
voor de ‘import’ van Italiaanse en Romeinse heiligen in Gallié.

10 yioor de deelnemers aan de cultus, zie PRICE (2008), 817; voor het catechetisch gebruik van verhalen, zie
PIEPENBRINK (2005), 96-103. Cf. Moss (2010b), 14-7: zij ziet de terugkerende bekeringsthematiek in deze teksten
als een mogelijke aanwijzing voor het gebruik ervan in een catechetische context, of zelfs in de doopliturgie.

141 BrrscHIN (1986), 74.
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verschillende plaatsen en op verschillende niveaus' aan de Schrift refereren, worden
zij als post-Bijbelse narratieven op hun beurt de dragers van de Bijbelse boodschap, en
mediéren zo de christelijke identiteit aan de toehoorder of lezer van de passio. De
martelaren vormen hierbij concrete en aanschouwelijke modellen die idealiter door
iedereen nagevolgd moeten worden.'*

Hun exemplariteit blijkt op twee vlakken. Enerzijds handelen de personages in de lijn
van Bijbelse modellen. Op die manier wordt de martelaar een tastbaar model van het
ideaaltypische christelijke gedrag dat naar de redding leidt, terwijl de vervolger en
ongelovige de weg naar de verdoemenis verpersoonlijken. Anderzijds zijn de martelaren
ook gezagsvolle sprekers. Met een gepaste Bijbelse argumentatie lichten ze hun keuzes
toe, en bieden zo een theoretisch kader voor het gepropageerde christelijke gedrag. In
een aantal passiones krijgen de discoursen van de christenen zelfs zoveel aandacht dat
het eigenlijke verhaal onderbroken wordt, of zelfs helemaal naar de achtergrond
verdwijnt."** Opvallend is dat de inhoud van die redevoeringen nooit hoogdravend of
abstract is, maar steeds gebaseerd is op toegankelijke beelden.'” Dit alles versterkt de
hypothese dat de laatantieke passiones een catechetisch doel hadden'*: de martelaren
representeren op aanschouwelijke wijze de ideale christelijke levenswandel en leveren
daarbij telkens de relevante Bijbelse fundering.

Die gepropageerde christelijke levenswandel omvat twee aspecten. Enerzijds is er de
positieve oproep tot onvoorwaardelijk geloof en vertrouwen in God als condicio sine qua
non voor wie zijn leven in het hiernamaals wil veiligstellen. De martelaren, die bereid
zijn om te sterven omdat ze op God vertrouwen, gelden hier als voorbeeld. Dit betekent
natuurlijk niet dat elke christen noodzakelijk de marteldood moet lijden, maar wel dat

142 Zie hiervoor lager, 3.3.3.2, p. 81 sqq.

143 Zie BROWN, P. (1998), 654-5; CASTELLI (2004), 28; DEROUET (1976), vnl. 153-4; FEVRIER (1991), 51-80; GRIG (2004),
39, 50-1; HENTEN (2002), 70-2, (2012a), 303; MILES (1999), 10-1; Moss (2010b), 16-7.

14 vgl. saxer (1986), 225.

145 7ie bv. Bossu, PRAET en DE TEMMERMAN (2015 (verwacht)): uit de analyse van de P. Caeciliae blijkt dat de
bekeringsretoriek van Caecilia net succesvol is, omdat zij gebruik maakt van makkelijk toegankelijke beelden.

146 Het gebruik van verhalen is bekend in de catechese. Door de aanschouwelijkheid en de verhaalvorm kregen
de christenen een zintuiglijke toegang tot geloofsinhouden, terwijl een eenvoudige voorstelling van
doctrinaire begrippen ervoor zorgde dat de catechumeen niet overrompeld werd met complexe theologie (zie
NICHOLS (1992), 59-60; PIEPENBRINK (2005), 96-103).
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hij of zij enkel en alleen in God zijn vertrouwen mag stellen'”’, een topos uit de prologen
van de passiones:

Discat ergo fidelis anima divinis inhaerere praeceptis. Discat huius vitae calcare aculeos:
quando videt beatos martyres multa per supplicia mundum calcasse et inextimabili
conditoris dulcedinis nunc luce satiari. Quae nos eorum adipisci merito, si tamen munda
cum manibus ad Deum corda levamus fide credimus et exemplis astruimuis. (P. Nazarii &
Celsi, ed. p. 326, 27-31)

Anderzijds bevatten de acta & passiones negatief een sterke afwijzing van de heidense
godsdienst. Hoewel het binnen het narratief evident is dat de martelaren hun weigering
om te offeren toelichten, krijgen hun verdedigingsredes vaak zoveel aandacht dat ze
veeleer deel lijken van een antipolytheistisch programma.’*® Deze thematiek kan niet
toevallig zijn als we in aanmerking nemen dat tot vele eeuwen na Theodosius de strijd

tegen de oude, heidense religie nog voortduurde.'”

Op die manier krijgen de
uiteenzettingen van de martelaar over de voordelen van een strikt monotheistische
geloofsbeleving, tegenover de nutteloosheid en de gevaren van elke vorm van heidense

cultus een diepere zin. Het lijkt mij in elk geval meer dan waarschijnlijk dat de

7 Er wordt vaak op gewezen dat het beeld van de heilige in de hagiografie zodanig boven het zondige leven
van de de laatantieke en middeleeuwse doorsneechristen verheven was dat er van een navolging geen sprake
kon zijn. De heilige was vooral een superieure figuur voor wie men vol ontzag was en op wiens intercessio men
hoopte (zie BROWN, P. (1998), 655-66, (2000), 5-9; GEMEINHARDT (2008), 471-4; PRICE (2008), 816; SALAMITO (2010),
66-73; VAN UYTFANGHE (1989), 189-90). Deze stelling lijkt mij echter te sterk. De veelvuldige aansporingen tot
navolging van de martelaar in de acta & passiones doen vermoeden dat er wel degelijk inspanningen verwacht
werden van de gelovigen. Basisdeugden als geloof en vertrouwen in God zijn daarbij aannemelijke kandidaten,
die bovendien ook vaak verschijnen in Augustinus’ preken over de martelaren (zie BoErT (1989), 119-20;

FEVRIER (1991), 52-5, voor verdere referenties).

'*8 Behalve het afzweren van de idolatrie vernietigen de heiligen uit de laatantieke hagiografie - ook

martelaren - niet zelden pagane tempels. Meer over deze topos bij 0.a. HAHN, EMMEL en GOTTER (2008), 1-8;

PRAET (2014), 37-9; SARADI (2008), vnl. 113-6; TESTA (2010), 79-87.

19 Voor details en verdere context, zie BROWN, P. (1996), 146-54; FUNKE (1981), 775-80, 819-21; GEMEINHARDT

(2008), 455; JoNEs, C. P. (2014), hoofdstukken 5 en 6, p. 47sqq.; PIEPENBRINK (2005), 'Pagane Religion’, pp. 283 sqq.;
REBILLARD (2012), 70-85; SALAMITO (2010), 63-8. De conflicten die optraden bij de christianisatie van
prechristelijke tradities worden behandeld bij Brown, P. (1998), 659-63; FUNKE (1981), 778-807, 19-21;
MACMULLEN (1997); MARKUS (1990), 107-21.

Vgl. FREDOUILLE (1981), 869, over de blijvende aandacht in de patristiek voor het thema idolatrie: “Doch hitten
sie [i.e. die Kirchenviter] kaum unermiidlich die gleichen Themen und Argumente aufgegriffen, ohne
iiberzeugt zu sein, daf ihr Kampf gegen den Gotzendienst eine Notwendigkeit war.”
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antiheidense invectieven bedoeld waren om de toehoorders van de passiones ervan af te
brengen zich met dergelijke praktijken in te laten.

De talrijke verwijzingen naar de Bijbelse hypotexte verlenen de acta martyrum &
passiones hoe dan ook diepgang, en zorgen ervoor dat de beschreven vervolgingen en
martelaarschappen een heilshistorische dimensie krijgen. Door in de passiones
voortdurend Bijbelse gevallen van vervolgingen (vnl. Daniél in de leeuwenkuil en de
drie jongelingen)'® te laten doorklinken, linken de hagiografen de beschreven
gebeurtenissen aan een historisch patroon van vervolgingen, dat zich doorheen de
geschiedenis steeds weer herhaalt.”! Ze laten zo zien dat de heilsgeschiedenis na de
verlossing van de mensheid door Christus en in afwachting van de voorspelde parousia
nog helemaal niet afgesloten is, maar dat de wereldorde, zoals die uit de Bijbel gekend is,
nog steeds geldt. Op die manier vormen de martelaarschappen van de christenen een
nieuwe episode in de gewijde geschiedenis.'” Ze geven uitdrukking aan haar eeuwige
continuiteit en benadrukken een intrinsieke concatenatio tussen het Bijbelse verleden en
het narratieve hic & nunc." Zoals Marc Van Uytfanghe (1979), 76, terecht opmerkt, zijn
hierbij “niet zozeer de historische contingente variabelen van belang dan wel het
algemene kader, de grote ‘tijdloze’ schema’s van Gods heilbrengend optreden in de
geschiedenis, die steeds weer in andere omstandigheden terugkeren.”

Door het voortdurend citeren van en alluderen op Bijbelse verzen of passages creéren
de acta & passiones een wereld die het Bijbelse verleden actualiseert, en waarin de
protagonisten handelen zoals de roemruchte figuren uit dat verleden. Op die manier

150 pyiippART (2006), 18-9. Zie ook VAN UYTFANGHE (vnl. (1979), (1984), (1987b), (1998)); DELEANI-NIGOUL (1985b):
SAXER (1986) en TAVEIRNE ((te verschijnen)). Zie ook verder, 6.2.1, p. 239 sqq.

De identificatie met het verleden gaat zo ver dat de Bijbelse gebeurtenissen behandeld worden alsof het ging
om de vervolging van christenen. De Sitz im Leben van de Bijbelse personages, en ook het onderscheid tussen
de periode ‘voor’ en ‘na’ de incarnatie en de kruisdood wordt genegeerd.

! De literaire voorstelling van gebeurtenissen als een herhaling van het verleden treffen we reeds in de Bijbel
aan. TROMPF (1979), hoofdstuk 3, en vooral pp. 121-31, biedt een overzicht dat zich vnl. op Lc en Act
concentreert, maar haalt ook verschillende oudtestamentische voorbeelden van dit recurrentiedenken aan.
Zie verder ook DELOUIS (2002), 236; HARVEY (2008), 614; YASIN (2009), 243-50.

152 Vgl. HARNACK (1910), 109-19, die de vroegste martelarenakten interpreteerde als “das eigentliche und
notwendige Supplement zum Neuen Testament” (p. 116). Hij ging er immers vanuit dat, in de ogen van de
auteurs ervan, “die Zeugnisse von Wundern und Taten Gottes miissen fortgehen bis zur Gegenwart.” (p. 109-
10).

153 VAN UYTFANGHE (1985a), 572-3, (1989), 179-81. Zie ook verder, 4.4.1, p. 138.
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komt in en rond de heilige het Bijbelnarratief tot leven.” Door zijn martyrium
actualiseert de bloedgetuige - als navolger van Christus™ - bovendien Jezus’ kruisdood
als centraal heilsgebeuren voor het christendom. Het herinnert de christen eraan dat
het schijnbare debacle van de dood net de overwinning en het eigenlijke lucrum
betekent."

134 Een mooi voorbeeld biedt Elisabeth Goldfarb (2005), 154-5, die de Bijbels gestileerde literaire voorstelling
van de Pachomiaanse patres analyseert als een manier om in de figuur van de heremiet het Bijbelse narratief te

realiseren.
1% Zie ‘Het martyrium als imitatio Christi’, p. 17

156 vgl, BRowN, P. (1981), 81-3, (1983), 16; VAN UYTFANGHE (2001a), 1343.
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Hoofdstuk 2 De samenstelling van het corpus

“Vielleicht wird einmal der Punkt erreicht, dafs man
einen lateinischen Text allein aufgrund seiner
stilistischen Gegebenheiten so datieren und lokalisieren
kann, wie dies die Kunstgeschichte an ihren Objekten
leistet.” BERSCHIN (1986), 29-30

In dit hoofdstuk zal ik stilstaan bij de afbakening van het primaire onderzoekscorpus
acta martyrum & passiones dat de basis van dit onderzoek vormt. Hierbij moet ik meteen
opmerken dat het selecteren van een groep martyrologische narratieven uit de vierde
tot zesde eeuw die zowel vormelijk als inhoudelijk voldoende consistent is, door een
aantal obstakels bemoeilijkt wordt. De belangrijkste daarvan zijn dat de acta & passiones
deel uitmaken van een grotere en zeer verscheiden literaire traditie; dat zij enorm
talrijk overgeleverd zijn; en dat we relatief weinig weten over de verschillende
individuele teksten. Daarom hebben we noodgedwongen een aantal pragmatische
keuzes gemaakt die men kan bekritiseren, maar die nodig bleken om het nu al ruime
corpus niet nog verder te verbreden.

De grootste uitdaging is dat er vanaf de tweede, en vooral de vierde eeuw ontelbaar
veel teksten opgesteld werden die berichten over de marteldood van christenen. Slechts
een fractie daarvan zijn het voorwerp van deze dissertatie: de zgn. acta martyrum &
passiones uit de periode vierde tot zesde eeuw die in het Latijn overgeleverd zijn. Het
gaat om narratieven in proza die de vervolgingen en terechtstellingen van christenen
uit de postapostolische periode door de heidense (Romeinse) overheden beschrijven.'
Dit betekent dat een aantal groepen teksten met vergelijkbare inhoud van dit onderzoek
uitgesloten zijn.

! Vgl. hoger, 1.3, p. 22.
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Om te beginnen op het vlak van personages: ik bestudeer enkel de tradities over de
niet-apostolische martelaren die door de Romeinen vervolgd en terechtgesteld zijn. De

tradities over de marteldood van de apostelen (zowel canoniek als apocrief) zijn
bijgevolg geen onderwerp van dit onderzoek. Deze groep teksten zijn immers generisch
verschillend van de hier onderzochte passiones’, en hebben bovendien reeds uitgebreide
wetenschappelijke aandacht gekregen.

Vervolgens op vormelijk vlak: de tradities over de christelijke martelaren zijn in
verschillende vormen en genres bewaard (homilieén, metrische passiones, martyrologia,
hymnen, inscripties, iconografische voorstellingen...), met voortdurende onderlinge
beinvloeding. Hiervan zal ik uitsluitend de verhalende berichten in proza bestuderen,

die de vervolging en marteldood van de protagonisten beschrijven. Wat inhoud en vorm
betreft, vormen deze een herkenbare eigen groep, die ik met de generische term acta
martyrum & passiones aanduid.

Een verdere inperking van het onderzoekscorpus is chronologisch. Hier bestudeer ik
de postniceense traditie tot de zesde eeuw.’ Dit betekent dat de vroege berichten (cf.

supra, 1.3.1, ‘De vroegste documenten’) buiten beschouwing blijven. Deze hebben
voorheen immers al ruime aandacht gekregen in de Forschung. Als chronologisch
eindpunt wordt het einde van de zesde eeuw vooropgesteld, als conventioneel eindpunt
van de late oudheid en overgang naar de middeleeuwen.

De laatste factor bij de afbakening van het corpus is de taal. Hoewel er
martyrologische tradities bestaan in nagenoeg elke taal die het laatantieke christendom
gekend heeft (Latijn, Grieks, Koptisch, Syrisch, Armeens...), zal ik me hier op de
overlevering in het Latijn concentreren. Aanvankelijk was gehoopt ook de Griekstalige
traditie bij het onderzoek te betrekken, maar daarvan bleek het niet mogelijk om een
betrouwbaar onderzoekscorpus samen te stellen.” Bovendien bleek een analyse van een

2 0ok al vertonen de apocriefe apostelakten op literair vlak overeenkomsten met de bredere hagiografische
traditie. Zie bv. NORELLI (2007), vnl. 42, voor een tentatieve studie op basis van de martyrologische thematiek in
de apocriefe Petrustraditie.

> Zie verder, 2.1.2, p. 51 sqq. voor verdere reflectie over dit begin- en eindpunt.

* In tegenstelling tot de Latijnse teksten, zijn de Griekse acta & passiones veel minder goed gedocumenteerd en
ontbreken repertoria die de bestaande dateringen van de Griekse narratieven oplijsten. VAN UYTFANGHE (1992)
stelt weliswaar een reeks Griekse A&P voor die hij als laatantiek beschouwt, maar gaat niet verder dan het
aanduiden van de teksten met “tardive”. PRAET (1997), ‘Bibliografisch addendum’, pp. 70-2, tracht in zijn
proefschrift de selectie van Van Uytfanghe verder te verfijnen (voor de selectie zie ibid., 14-21). Toch stelt ook
hij vast dat “de haast onoverkomelijke dateringsproblemen” (ibid., 72) het onmogelijk maken om de teksten
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dergelijk groot corpus niet haalbaar. Dit betekent echter niet dat de Griekse traditie
afwezig is in mijn corpus. We weten dat Griekse (hagiografische) teksten ingang vonden
in het Latijnstalige Westen en er niet zelden naar het Latijn vertaald werden.” Een aantal
van de hier onderzochte passiones werden ook als dusdanig geidentificeerd.® Deze
teksten zal ik op dezelfde manier analyseren als de oorspronkelijk Latijnse. Een analyse
van de verhouding van deze vertalingen tot de Latijnse, resp. Griekse traditie ligt
jammer genoeg buiten de mogelijkheden van deze dissertatie.’

Op basis van de hierboven beschreven parameters heb ik een corpus van 113 Latijnse
teksten uit de periode van de vierde tot zesde eeuw samengesteld (zie verder, 2.2),
waarvan de lengte varieert van een paar tot een 50-tal bladzijden. Bij die selectie is het
de bedoeling geweest om een uitdagend corpus af te bakenen, dat tegelijk breed genoeg
en toch voldoende specifiek is voor een analyse.

chronologisch betrouwbaar in te delen. Een heel recent, maar niettemin tentatief overzicht van de passiones in
de Griekse traditie biedt DETORAKI (2014).

> Deze vertalingen stammen uiteraard uit de periode na het verloren gaan van het Grieks als taal van de Kerk
in het Westen (zie lager, 3.1.1, p. 59 sq.).

Een overzicht van de vertaalactiviteit in het Latijnstalige Westen (vnl. Itali€) bieden GRIBOMONT (1984), 9-19;
PHILIPPART DE FOY (2008), 24-37; SIEGMUND (1949), 195-254. Hieruit blijkt dat er- op enkele perioden na - een
blijvende import bestond naar het Westen van Griekse hagiografie in Latijnse vertaling (vnl. 4%-6%, 7% en 9%-
10% eeuw). Het opsporen en dateren van deze vertalingen is echter uiterst moeilijk en tot dusver onvoldoende
onderzocht, waarbij zelfs de identificatie van de vertalingen alleen al vaak quasi onmogelijk is (zie PHILIPPART
DE FOY (2008), 47; SCORZA BARCELLONA (2001), 71-2). PHILIPPART en TRIGALET (2008), 125 geven alvast aan dat in de
manuscripten van voor de 9% eeuw 31 passiones als vertalingen uit het Grieks geidentificeerd kunnen worden.
Welke dit zijn, vermelden ze echter niet.

® CPL en RépGén identificeren de P. Claudii, Asterii & soc; P. Iulianae Nicomedensis; P. luliani & Basilissae; P. Nerei &
Achillei; P. Philippi ep. Heracleensis; P. Quiriaci (Iudae); P. trium geminorum als vertalingen uit het Grieks. Zie het
overzicht van de primaire teksten (p. 295 sqq.).

” Hoe dan ook impliceert het vertalen vanuit het Grieks (maar evengoed vanuit het Latijn) een selectie van het
materiaal. Een mogelijk criterium zou voor de vertalers de literaire kwaliteit van een passio geweest kunnen
zijn (zoals in het geval van de P.Iulianae Nicomedensis, of de P.Quiriaci (ludae)), al tonen de veel minder
narratieve passiones als die van Claudius, Philippus en de drie broers uit voorgaande voetnoot aan dat ook
andere selectiecriteria (bv. een translatio van de relieken) meegespeeld moeten hebben.
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2.1 Een ongerept corpus acta & passiones

Zoals hoger (1.3) reeds gezegd, wordt de overlevering van acta martyrum & passiones
gewoonlijk ingedeeld in een preniceense en een postniceense traditie. De eerste groep
bevat in meerdere of mindere mate historische informatie over de christenvervolgingen
door de Romeinen, terwijl de tweede groep naar moderne normen veeleer als fictie in te
schatten valt. De eerste groep is reeds uitgebreid bestudeerd en is vlot toegankelijk via
moderne kritische edities.’ Bij de tweede groep is dit daarentegen niet het geval. Uit het
werk van de Bollandisten en verder historisch onderzoek is gebleken dat het
leeuwendeel van de laatantieke acta & passiones weinig tot meestal geen historisch
betrouwbare informatie bevat over de christenvervolgingen, waarover ze weliswaar
pretenderen te berichten. Hierbij komen nog de beperkte literaire pretenties van deze
teksten. Weliswaar herkent men invloeden van verschillende antieke literaire genres’,
toch leidt het hergebruik van steeds dezelfde topoi doorheen de acta martyrum & passiones
tot een verstarring, waarbij elke individuele tekst steeds weer een herhaling is van
bekende topoi en thema’s."”

Ten gevolge van hun beperkte historische en literaire waarde raakte deze groep
teksten door de wetenschap grotendeels vergeten en blijft ze tot op vandaag nog al te
vaak onder de radar in het onderzoek van de late oudheid." Het beeld dat men
doorgaans krijgt, is dat hagiografie begint met de acta & passiones (Polycarpus, Perpetua
& Felicitas, Cyprianus &c.), die in de daaropvolgende eeuwen volledig vervangen

werden door nieuwere vormen, zoals asceten- en bisschopsvitae. De martelaren

8 Bv. AMELING (2002); BARNES (2010); MARAVAL (2010); SCORZA BARCELLONA (2001). Een overzicht van de thema’s in
de acta martyrum & passiones, die vaak onderzocht zijn, biedt HARVEY (2008), 604-7.

De bekendste edities zijn BASTIAENSEN et al. (2007); MUSURILLO (1972).

? Zie hiervoor bijvoorbeeld Bossu (2015 (verwacht)-a), (2015 (verwacht)-b); Bossu en PRAET (2015 (verwacht));
Bossu, PRAET en DE TEMMERMAN (2015 (verwacht)) die de literaire kruisbestuiving tussen de acta & passiones en
de antieke fictionele traditie aantonen. Vroegere studies in die richting zijn BoULHOL (1996); DELEHAYE (1966).

10 7ie hoger 1.3.2.3, p. 31 sqq. en DELEHAYE (1933), 410, (1966), 171-3. Dat deze stelling zeker niet zonder meer
voor elke tekst opgaat, blijkt uit het onderzoek van mijn collega Bossu (zie referenties hierboven, noot 9).

1 Helemaal vergeten werden ze evenwel niet., Vooral DELEHAYE (1933), (1955), (1966) vormen fundamentele
studies van de laatantieke acta & passiones. De weinige studies die deze teksten als literaire artefacten
beschouwen zijn vnl. AMAT (1985); BOULHOL (1996); COOPER (1999); GRIG (2002); PRAET (1997); VAN UYTFANGHE
(1991), (2001b), (2005a), (2007), 9-20. Anderzijds tonen LANERY (2010); PHILIPPART en TRIGALET (2008); VAN
UYTFANGHE (2007), 9-20, aan dat de aandacht voor deze teksten groeit.
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verdwijnen nagenoeg uit beeld en lijken niet langer te bestaan. Typerend is de bijdrage
van Susan Ashbrook Harvey (2008), 604-7, in The Oxford Handbook of Early Christian Studies.
Ze besteedt er meer dan drie bladzijden (pp. 604-7) om enkel maar de hoofdlijnen van de
preniceence acta martyrum & passiones te bespreken, terwijl de postniceence teksten in
drie paragrafen (p. 607) oppervlakkig afgehandeld worden. Ook Leonardi (1989), die de
verschillende heiligentypes in de hagiografie van de vijfde tot zevende eeuw bespreekt,
gaat nagenoeg volledig voorbij aan de martelaar. Het klopt dat de acta martyrum &
passiones in de late oudheid geen innovatief genre zijn, toch mag men de blijvende
populariteit van de martelaren doorheen de late oudheid en de middeleeuwen niet uit
het oog verliezen (ook voordat verschillende legendes over martelaren opgenomen
werden in bv. de Legenda Aurea (13% eeuw'?)).

Een studie van dit veronachtzaamde tekstcorpus biedt met andere woorden een
opportuniteit om een bijdrage te leveren aan het onderzoek van en onze kennis over de
late oudheid en haar literaire cultuur. Het huidige onderzoek wil de laatantieke acta &
passiones als geheel analyseren, om de literaire eigenschappen van dit genre in de late
oudheid vast te leggen. Ook al bieden deze narratieven geen historisch betrouwbare
kennis over de heilige zelf, hun betekenis als bronnen voor de periode, waarin ze
geschreven en gebruikt werden, is niet gering.” De keuze om de literaire impact van de
Bijbel op deze narratieven te onderzoeken lijkt daarbij een ideale invalshoek om deze
teksten te ontsluiten.

2.1.1 Uitdagingen bij de afbakening van het primaire corpus

Ondanks de grote onderzoeksmogelijkheden die deze situatie biedt, stuit men echter
ook op grote onzekerheden omtrent de betrouwbaarheid van het te onderzoeken
corpus, en in het bijzonder de datering ervan. Terwijl men voor de oudste acta &
passiones aanzienlijke zekerheid heeft over de ontstaanscontext en datering, is dit in het
geval van de postniceense teksten veelal niet het geval. Om een primair corpus af te
bakenen met narratieven uit de 4% tot 6% eeuw kan men weliswaar gebruik maken van
repertoria als de Clavis patrum latinorum (DEKKERS en GAAR (1995)) en het Répertoire général
des auteurs ecclésiastiques latins de I'Antiquité et du Haut Moyen Age (GRYSON, FISCHER en FREDE

12 7ie RHEIN-HAGL (2001).

13 Vgl. AIGRAIN en GODDING (2000), 285: “[U]n texte venu trop tard pour nous renseigner valablement sur le saint

et son époque prend une valeur toute différente touchant 1'époque ou il fut écrit.”
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(2007)), die de ‘waarschijnlijke’ dateringen voor o.a. acta & passiones oplijsten, maar hun
accuratesse is vaak twijfelachtig." Bovendien komt men voor veel teksten niet verder
dan het opstellen van een chronologische vork, die enkel de termini ante c.q. post quem
afbakent en in veel gevallen veel breder is dan de 4%-6% eeuw. Om die onzekerheid te
verhelpen zijn er de jongste decennia ambitieuze ondernemingen™ opgezet om deze
dateringen te evalueren en indien mogelijk bij te sturen. Mogelijke methodes zijn
codicologisch onderzoek, dat in de tekstoverlevering aanwijzingen voor een datering
tracht te vinden; daarnaast ook linguistische analyses om bv. latere toevoegingen te
achterhalen; of archeologisch onderzoek om teksten met eventuele materiéle artefacten
te koppelen. Desondanks wachten nog vele tientallen, zelfs honderdtallen acta &

' Voor die laatste groep zijn we voorlopig

passiones op een dergelijke analyse.
aangewezen op bovenvermelde repertoria.

Het dateren van de acta & passiones blijft hoe dan ook een extreem complexe
onderneming: het stereotiepe en formulaire taalgebruik, een ondoorzichtige
tekstoverlevering, en het nagenoeg afwezig zijn van referenties naar de externe
historische context maakt dat veel van de voorgestelde dateringen voor de acta
martyrum & passiones (en bij uitbreiding de volledige hagiografie) nooit volledig
verzekerd zullen zijn. De bijdrage van Cécile Lanéry" in het vijfde deel van de reeks
Hagiographies deinst er alvast niet voor terug om de vinger op de wonde te leggen. Zij
spreekt een aanzienlijk aantal van de traditionele dateringen resoluut tegen en

postuleert in plaats een veel latere ontstaansdatum.'®

1 LANERY (2010), 31-3; PHILIPPART (1998), 32-3; PHILIPPART en TRIGALET (2008), 112.

!> onder de leiding van Guy Philippart werd aan de Universiteit van Namen het project Hagiographies opgezet,
met als één van de doelstellingen, alle 'literaire eenheden' uit de BHL te dateren. De reeks Hagiographies.
Histoire internationale de la littérature hagiographique latine et vernaculaire en Occident des origines d 1550, die hieruit
voortgevloeid is, tracht eveneens de verschillende teksten chronologisch te plaatsen.

Voor Gallié werd het project Sources hagiographiques de la Gaule opgezet, met als vergelijkbaar doel de
hagiografische bronteksten uit Gallié chronologisch en geografisch te kaderen: zie DOLBEAU, HEINZELMANN en
POULIN (1987) voor de doelstellingen van het project.

16 ot nog toe is dit werk gedaan voor de Latijnse acta & passiones uit Noord-Afrika (SAXER (1994), 28-78); de
vroegste Latijnse acta & passiones buiten Afrika (SCOrRzA BARCELLONA (2001), 44-88; de productie uit Italié tot en
met de late oudheid (en zelfs later) (LANERY (2010), 35-329) en voor het laatantieke Gallié (BEaujarD (2000), 54-
259).

7 LANERY (2010). Zie pp. 31-4 voor de moeilijkheden bij het dateren.

'® Door een aantal passiones ingrijpend te herdateren lijkt ze de wetenschappelijke gemeenschap te willen

provoceren. Haar kritiek op de traditionele dateringen opent in ieder geval het debat en zal hopelijk leiden tot
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Dans certains répertoires, 1'énumération des Passions anciennes est méme
commodément accompagnée d'une hypotheése de datation [“Cf. Ussant (1931);
mais aujourd'hui, on se reporte plus volontiers a la Clavis Patrum Latinorum (CPL) de
Dekkers, ou au répertoire de la Vetus Latina, récemment mis a jour par GRYSON, t. 1
(2007)”; noot 49]. Mais, dans la quasi-totalité des cas, ces propositions reposent sur
les travaux, aujourd'hui vieillis, de Dufourcq et Lanzoni. Pour I'Italie des IV®-VI®
siecles, ces répertoires énumérent ainsi plus d'une soixantaine de dossiers
hagiographiques (hors traductions et Passions d'apdtres); or, la moitié d'entre eux,
au moins, est bien postérieure a cette date; aprés examen, on constate en effet
qu'ils devraient plutét étre datés de 1'époque lombarde, ou carolingienne, voire du
Moyen Age central ou de la Renaissance. (LANERY (2010), 34)

2.1.2 Zijn de laatantieke acta & passiones laatantiek?

De complexe datering en geografische contextualisering van de martyrologische
narratieven wordt verder bemoeilijkt door onzekerheden omtrent de teksttraditie. Zelfs
in die gevallen waar een tekst met enige zekerheid gedateerd kan worden, blijft reserve
aangewezen. De oudste manuscripten stammen immers pas uit de zesde eeuw - het
einde van de hier onderzochte periode - en zijn zeer beperkt in aantal.” Pas vanaf het
midden van de 8% eeuw worden hagiografische manuscripten enigszins talrijk.”® Bij elk
van de onderzochte teksten is het bijgevolg de vraag in welke mate de ons
overgeleverde traditie een laatantieke Vorlage representeert. Alvorens de hypothetische
archetypus schriftelijk vastgelegd werd, kon immers al een aanzienlijke evolutie van het
verhaal plaatsgevonden hebben, die voor ons nagenoeg ongrijpbaar is.”'

een evaluatie en een verbetering van de te gebruiken methodologie. Verder onderzoek is echter nodig om uit
te maken of Lanéry al dan niet terecht wantrouwig is tegenover de bestaande dateringen.

' Zo DELEHAYE (1966), 224. Hij geeft echter geen verdere details.

20 DOLBEAU (2008), 26-30; PHILIPPART (2014), 36; PHILIPPART en TRIGALET (1999), 269-70. Zie daar voor details en

verdere referenties.

?! Eén van de mogelijkheden is de invloed van een mondelinge traditie buiten de controle van een ‘klerikale
censuur’. Zie hiervoor BAUMEISTER (1987), 122; GOLINELLI (2000), 13-6; PHILIPPART en TRIGALET (2008), 121-2; VAN
UYTFANGHE (2005a), 168, (2005c), 724-5, (2007), 19, noot 88. Zie ook RAPP (2004), 1251-68. Zij schetst hoe
mondelinge verhaaltradities zich in de late oudheid vlot verspreidden tussen het Griekse oosten en Latijnse
westen (en vice versa). Het spreekt echter voor zich dat het geschetste beeld perfect toepasbaar is voor
transmissies binnen één enkel taalgebied.

De invloed van een mondelinge traditie is volgens Lucy Grig (2004), 81, onder meer merkbaar in de Passio
Agnetis, wat ze opmaakt uit tegenstrijdigheden in de passio m.b.t. de doodsoorzaak van de martelares.
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Onderzoek naar de tekstoverlevering in de hagiografie toont aan dat het uitzicht van
deze narratieven doorheen de tijd aanzienlijk kon veranderen. De vastgestelde ingrepen
variéren van het verbeteren van fouten, het wegwerken van barbaritas die het
manuscript ingeslopen was, tot volledige herschrijvingen.” Wat Monique Goullet (2003),
119, betreft, hoorden deze ingrepen nu eenmaal tot de kopieergewoontes in het domein
van de hagiografie: “les réécritures réactualisent, remettent au gotit du jour [le modele
de sainteté], la plupart du temps en opérant de discrétes retouches|.]”

Deze vaststelling levert echter problemen op voor dit onderzoek. Een aanzienlijk deel
van het onderzoekscorpus is immers (nog) niet kritisch uitgegeven en moet daarom
geconsulteerd worden in een vorm die op één of slechts een handvol manuscripten
teruggaat.” Doordat de analyse in dit onderzoek vooral op woord- en zinsniveau
gebeurt, is het dus waarschijnlijk dat een aantal van de observaties hier gebaseerd
zullen zijn op latere aanpassingen of toevoegingen in de tekst.” Maar zelfs wanneer een
tekst kritisch uitgegeven is, is het nagenoeg onmogelijk om in het stemma hoger op te
klimmen dan de oudste bewaarde lezing. Eventuele aanpassingen ten opzichte van de
laatantieke teksttoestand zullen met andere woorden amper in rekening te brengen
zijn. Maar ook de vraag naar de tekstdatering wordt verder gecompliceerd: mogen we
teksten zomaar als laatantiek beschouwen, indien men niet kan uitsluiten, of zelfs kan
vermoeden dat ze geremanieerd zijn?

Ondanks de genoemde reserves zijn er verschillende aanwijzingen dat de situatie
minder dramatisch is dan men op het eerste zicht zou denken. Niettegenstaande de
voorkomende aanpassingen in de tekstoverlevering wordt hagiografie toch vooral
gekenmerkt door een sterk traditionalisme. De moeilijkheden die optreden bij het
identificeren en dateren van de laatantieke acta & passiones zijn alvast instructief voor de
stabiliteit van het hagiografische discours doorheen de eeuwen.” Het lijkt zelfs

22 BERSCHIN (1986), 27; DELEHAYE (1966), 260-75; PHILIPPART (2014), 8. Vooral het recente onderzoek van Monique
Goullet (bv. (2003), (2005)) naar de herschrijvingen van heiligenlegendes gedurende de 10% tot 12* eeuw is
hier toonaangevend.

% De bollandisten startten met het filologisch-kritische uitgeven van hagiografie onder Charles De Smedt, met
vanaf 1882 het tijdschrift Analecta Bollandiana en in 1887 met het eerste volume van November in de Acta
Sanctorum (verdere details bij AIGRAIN en GODDING (2000), 346).

** De studie van patristieke teksten kent een gelijkaardig probleem. Het gebeurt immers niet zelden dat een
kopiist de geciteerde Bijbeltekst aanpaste aan hem vertrouwde lezingen. Zie hiervoor FEE en MULLEN (2013?),
354-5.

% Cf. GUREVIC (1988), 21-2: hij ziet geen wezenlijke evolutie tussen de hagiografie uit de 6% en 13% eeuw. Ook

LANERY (2010), 287, geeft toe dat de jongere teksten vaak moeilijk te onderscheiden zijn van de oudere.
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waarschijnlijk dat volgende vaststelling van Brigitte BEAUJARD (2000), 203, voor de
productie van passiones in het zesde-eeuwse Galli€, veralgemeend kan worden. Zij merkt
immers op dat de passiones uit die periode steeds gemodelleerd zijn op literaire modellen
van de vierde eeuw. Dit belang van de traditie zorgt uiteraard veeleer voor het
behouden van narratieve voorstellingswijzen dan tot het innoveren ervan.

Een andere factor die het conservatisme bevordert is de autoriteit die de martelaar
genoot als heilige, en daarmee ook de autoriteit van diens passio. Ook al was het gezag
van een dergelijk narratief inferieur aan dat van de Schrift zelf, de woorden en de daden
van de heilige genoten toch een aanzienlijke autoriteit®, wat op zijn beurt
veranderingen in de verhaalstof afremde.

Ten slotte moet ook het gebruik van de acta & passiones binnen de liturgie gezien
worden als factor die vernieuwing tegenging.” Het lijkt er dus op dat binnen de
tekstoverlevering het conservatisme overheerste waardoor de distorsie van het
laatantieke materiaal al bij al binnen de perken bleef. Uiteraard zou een diepgaande
studie van elke afzonderlijke tekst nodig zijn om - voor zover mogelijk - zekerheid te
verschaffen over het laatantieke materiaal. Het spreekt voor zich dat dit buiten de
mogelijkheden van dit onderzoek ligt. Daarom zal ik me noodgedwongen beperken tot
het beschikbare bronnenmateriaal en ervan uitgaan dat zij een optimale weergave
bieden van het 4%- tot 6%-eeuws materiaal. Ondanks de genoemde onzekerheden ben ik
er immers van overtuigd dat het geselecteerde bronnenmateriaal een boeiend licht kan
werken op de laatantieke praktijk om de acta martyrum & passiones Bijbels te stileren.

%% Zie DOLBEAU (2006), 427. Daarnaast (ibid., 419) wijst hij nog op de aanwezigheid van gebeden van heiligen in
middeleeuwse gebedsboeken (naast die van kerkvaders).

Cf. GouLLET (2003), 111: “On voit apparaitre la une premiére dimension de I'écriture hagiographique: son
caractére quasi sacré, qui se présente en tout cas par rapport au texte biblique dans la méme relation que le
Saint par rapport au Christ. On ne saurait changer les données de la Vie d’'un Saint comme celles de la vie d’'un

vulgaire personnage littéraire.”

%7 Zie GOULLET (2005), 209. Voor de rol van de acta & passiones in de liturgie, zie 1.4.2, p.37.
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2.2 Naar een uiteindelijke selectie

Het mag duidelijk zijn dat de afbakening van een representatief corpus niet eenvoudig
is. Gezamenlijk hebben mijn collega, Annelies Bossu®, en ik een lijst samengesteld van -
aanvankelijk zowel Griekse als Latijnse - acta martyrum & passiones en zijn daarbij
nagegaan welke dateringen er per tekst beschikbaar waren. Een welkom vertrekpunt
vormde het overzicht van acta & passiones uit het proefschrift van onze promotor, Danny
Praet.” Alle gegeven teksten werden opgelijst in een Microsoft Access database, en
aangevuld met verdere teksten, die tot dusver niet opgelijst waren, maar eveneens met
de chronologische criteria (4%°-6% eeuw) overeenstemden. Van al deze teksten werden
in de databank de beschikbare dateringshypothesen® samengebracht. Toen bleek echter
dat over de Griekse acta & passiones veel minder voorafgaand onderzoek gebeurd is in
vergelijking met de Latijnse narratieven, en dat in veel gevallen de Griekse teksten
eenvoudigweg ongedateerd zijn.’' Het werd duidelijk dat het onmogelijk was om
hierbinnen een representatief onderzoekscorpus af te bakenen. Toen daarenboven bleek
dat een analyse van een tweetalig corpus te ambitieus zou worden, werd in overleg
beslit om op het Latijnstalige corpus te concentreren. Behalve het materiaal dat via
vertalingen uit het Grieks in de Latijnse traditie terechtkwam (zie hoger, p. 47), zal de
Griekstalige traditie hier dus onbehandeld moeten blijven.

Vanuit de hoger (2.1.1) beschreven complexiteit van de datering is het begrijpelijk
dat er vaak tegenspraak is tussen de verschillende gepostuleerde dateringen, en dat
definitieve zekerheid slechts zelden vastgesteld kan worden. Omdat het niet mijn
bedoeling is om zelf teksten te dateren, wil ik geen oordeel uitspreken over de geboden
hypotheses. Daarom zal ik elke Latijnse passio in aanmerking nemen, waarvan een
datering tussen de 4% en 6% eeuw voorhanden is. Dit betekent concreet dat ik uitga van
de ‘gangbare dateringen’ zoals die in CPL en RépGén opgelijst zijn, en die aanvul met
recentere hypothesen®, die nog niet opgenomen - en dus geaccepteerd - zijn in de

repertoria.

% 7ie p. 33, noot 110.
% PRAET (1997), bibliografisch addendum pp. 6-21.

%% Op basis van CPL, RépGén (zie hoger, p. 49), de reeks Hagiographies en eventuele andere bronnen (meestal
inleidingen bij de bestaande tekstuitgaven). Op deze databank ga ik in volgend hoofdstuk (3.3.4, p. 82) in.

1 pe moeilijkheden die hieruit voortvloeien behandel ik hoger, in noot 4.

32 Vnl. LANERY (2010) en recente edities. De exacte referenties worden telkens aangegeven in de bibliografie.

54



De samenstelling van het corpus

Wanneer de bestaande dateringen allemaal uitgaan van een datering tussen 4% tot 6%
eeuw, is er vanzelfsprekend geen probleem. Anders is het natuurlijk wanneer er
tegenspraak is en een gepostuleerde datering buiten het genoemde tijdsvenster valt. In
dat geval wil ik de lezer attent maken op een conflict bij de datering, door de titel van de
passio te laten voorafgaan door een asterisk (*P.). Omgekeerd betekent het ontbreken
van een asterisk echter niet dat de datering zeker is. Het geeft enkel aan dat er mij geen
problematische herdatering bekend is.

Op die manier heb ik een corpus afgebakend van 113 acta martyrum & passiones,
waarvan ik aanneem dat ze uit de periode 4% tot 6% eeuw stammen. De lijst hiervan is
achteraan (p. 295 sqq.) bijgevoegd. Ze bevat de verschillende corpusteksten in
alfabetische volgorde (gerangschikt volgens de naam van de martelaren, in de volgorde
die de BHL geeft), met daarbij het BHL-nummer, een geografische situering (indien
mogelijk) en de bibliografische verwijzing naar de gebruikte tekstuitgave.
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Hoofdstuk 3 De Bijbelse stilering van de acta
martyrum & passiones

“Les rapports entre Bible et hagiographie pourraient
faire l'objet d'une vaste enquéte. Déja le relevé
systématique des citations de la Bible dans les Vies de
saints publiées est une entreprise de longue haleine. A
plus forte raison en serait-il ainsi de celles qui n'y
figurent que comme des allusions voilées, des
réminiscences furtives ou, au contraire, de celles qui
confluent et se fondent nombreuses en un seul lieu.”
(Saxer (1986), 11)

Ondanks de onzekerheden over de ontstaanscontext van individuele acta martyrum &
passiones, valt de correlatie tussen de productie van deze narratieven en de bloei van de
heiligencultus vanaf de 4% eeuw niet te betwisten. Dit onderzoek wil de acta & passiones
uit de vierde tot zesde eeuw vanuit literair oogpunt bestuderen: als teksten waarvan het
narratieve verloop op een bepaalde manier vormgegeven is door een auteur of
redacteur. Een essentieel aspect hiervan is de vormgeving op basis van Bijbelse citaten,
verwijzingen en allusies, of kort gezegd: een Bijbelse stilering - een kenmerk dat
behalve in de acta & passiones ook in andere hagiografische genres en christelijke
literatuur uit die periode terugkeert. Het onderwerp heeft bijgevolg reeds de aandacht
van vele onderzoekers getrokken. ' Zoals Monique Goullet immers - weliswaar te

! De belangrijkste voor het huidige onderzoek is zonder twijfel emeritus hoogleraar van de Universiteit Gent,
Marc Van Uytfanghe, die met zijn proefschrift over Merovingische hagiografie (1979) en verschillende latere
publicaties (bv. VAN UYTFANGHE (1985a), (1987b), (1989), (2003), (2011)) het gebruik van Bijbelse stilering binnen
de hagiografie uitvoerig heeft behandeld. Tevens stond hij mee aan de wieg van dit onderzoeksproject.
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ongenuanceerd - opmerkt, zou hagiografie zonder deze Bijbelse intertekstualiteit
betekenisloos worden.” De intertekstualiteit zorgt ervoor dat de Bijbelse geschiedenis
geassocieerd wordt met de post-Bijbelse gebeurtenissen uit de hagiografie en verleent
zo een heilshistorische dimensie aan het verhaal.’ De Bijbelse stilering van de acta
martyrum & passiones zet daarmee het procedé voort dat ook in de evangelies gebruikt
wordt om auctoritas te verlenen aan het narratief.*

Een analyse van de Bijbelse stilering binnen de laatantieke acta martyrum & passiones
kan met andere woorden inzicht bieden in de betekenis van het martyrologische
discours voor het christendom na de christenvervolgingen. Omdat alle aandacht
decennia-, zelfs eeuwenlang, naar de zogenaamde authentieke bronteksten gegaan is,
zijn de latere passions épiques tot op vandaag nog haast onontgonnen terrein met
waardevolle informatie over het laatantieke christendom.

In wat volgt wil ik de werkwijze uiteenzetten waarop ik de Bijbelse stilering heb
trachten op te sporen. Omdat gekozen werd voor een volledig Latijnstalig corpus wil ik
eerst de toestand van de Latijnse Bijbel tijdens de late oudheid behandelen. Daarna wil
ik ingaan op de vertrouwdheid met de Bijbel in de laatantieke maatschappij, waarbij ik
me vooral de vraag stel tot op welke hoogte het publiek van de passiones in staat was om
de Bijbelse verwijzingen in die verhalen te begrijpen. Tot slot zal ik de methodes
beschrijven om Bijbelse citaten en allusies op te sporen, te identificeren en te ordenen
in een databank, met aandacht voor de moeilijkheden die zich daarbij voordoen.

3.1 Naar een Latijnse Bijbel

Het is genoegzaam bekend dat het christendom zijn wortels heeft in een joods-
hellenistische cultuurcontext en dat Paulus, de evangelisten en apostolische vaders in

Daarnaast zijn nog talloze andere publicaties voorhanden die in verschillende domeinen en over verschillende
periodes de literaire vormgeving naar de Bijbel behandelen, zoals bv. BARTOLI LANGELI (2005), 676-8; BAUMEISTER
(2009¢); BERSCHIN (1986), 33-111; DELEANI-NIGOUL (1985a); FONTAINE (1963); GOLDFARB (2005); RECCHIA (1967);
SINISCALCO (1985); Vos, N. M. (2006).

2 GOULLET (2005), 210-1: “... le récit est vide et le héros ridicule.”
3 VAN UYTFANGHE (1984), passim, (2001a), 1343,

* Zie ALLISON, D. C. J. (2013), 493-6.
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het Grieks schreven. Het is evenzeer bekend dat de gezaghebbende Latijnse
Bijbelvertaling sinds Karel de Grote de Vulgaat is, die op Hieronymus’ vertaalwerk
teruggaat.” Tussen de eerste Griekse Bijbelteksten en Hieronymus zitten echter een
aantal eeuwen, en de Kerk in het Latijnstalige Westen heeft zolang niet gewacht om de
Bijbeltekst ook toegankelijk te maken voor wie het Grieks niet machtig was. Dit zijn de
zgn. Oudlatijnse vertalingen, gewoonlijk Vetus Latina genoemd: “les versions latines non
hiéronymiennes lorsqu'elles remontent a 1'époque patristique”.® De geschiedenis van
deze eerste vertalingen is uiterst complex, niet in het minst omdat het aantal
tekstvarianten en contaminaties in de manuscripten onnoemelijk groot’ is, en de
herkomst ervan vaak onmogelijk vast te leggen valt. Omdat de aanwezigheid van deze
vertalingen consequenties heeft voor het hier gevoerde onderzoek wil ik eerst in grote
lijnen de geschiedenis van deze vroege Bijbelvertalingen schetsen.

3.1.1 De Latijnse Bijbel voor Hieronymus

Terwijl het christendom aanvankelijk ook in het Westen Griekstalig was, dook naar het
einde van de tweede eeuw het probleem op dat niet iedereen het Grieks nog voldoende
machtig was. Daarom begon men de Griekse tekst te vertalen: aanvankelijk
waarschijnlijk mondeling en ad hoc; later werden de vertalingen ook schriftelijk
vastgelegd. Vermoedelijk ontstond dit gebruik in Noord-Afrika. De eerste attestaties
stammen alvast van daar en de latinisering zet er zich ook veel sneller door dan elders.®
De eerste schriftelijke neerslag van die vertalingen vinden we begin derde eeuw bij
Tertullianus, al valt het niet uit te maken of hij een bestaande vertaling gebruikte, uit
het hoofd citeerde, of de citaten zelf vertaalde.” Pakweg een generatie later is het

> Hoewel men over het algemeen en gemakshalve Vulgaat met de vertaling van Hieronymus gelijkstelt, dient
men beide van elkaar te onderscheiden. Ten eerste omdat de term Vulgaat pas vanaf de 16% eeuw met het
concilie van Trente in voege kwam om de Vulgaatversie van de Bijbel aan te duiden. Ten tweede omdat de
Vulgaat ook Latijnse vertalingen bevat die noch van Hieronymus stammen, noch door hem gereviseerd zijn
(BoGAERT (1988a), 140, (1988b), 288-9, (2012), 69; zie ook verder: 3.1.3, ‘De Latijnse Bijbel na Hieronymus’).

® BoGAERT (1988a), ibid.

7 Zie bv. FIScHER (1987), 53.

8 BOGAERT (1988a), 143; BURTON (2013?), 179; CIMOSA en BUZzETI (2008), 13-5; GRIBOMONT (1985), 46-7; METZGER en
FISCHER (1977), 286-9; WLOSOK (1997a), 343-4. Zie ook daar voor verdere referenties.

® BURTON (2013?), 177-8; PETZER (1995), 120-1; ZELZER (1997), 353-254. Het materiaal uit deze groep (met siglum X)

stelt alleszins geen zelfstandig teksttype voor, maar verzamelt vertalingen die nergens elders toegewezen
kunnen worden.
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bestaan van een Latijnse Bijbelvertaling wel zeker en kan op basis van de talrijke
Bijbelcitaten bij Cyprianus gereconstrueerd worden. In diezelfde periode lijkt de
vertaling ook in Rome in omloop.*°

Literair gezien leunden deze eerste vertalingen heel nauw aan bij hun Griekse model,
wat resulteerde in een Latijn dat door zijn vele graecismen en stroefheid ver afstond van
de klassieke stijlidealen.'' Daarnaast was er ook het probleem dat het Latijn het Griekse
origineel niet steeds adequaat weergaf, of dat verschillende vertalingen elkaar
onderling tegenspraken. Daarom begon men de bestaande vertalingen op basis van de
Griekse brontekst te reviseren, om zo tot een betrouwbare Latijnse Bijbeltekst te komen.
Hoewel de vertaalde Bijbel langzaam ingeburgerd raakte in het Westen, bleef de Griekse
tekst er niettemin de norm waaraan de Latijnse vertaling steeds secundair is."

Vanaf de vierde eeuw neemt het aantal Oudlatijnse testimonia significant toe. Ze zijn
grofweg in twee groepen in te delen. Enerzijds is er de zgn. Afrikaanse traditie (‘Afra’),
die een vroegere tekstfase zou voorstellen, anderzijds situeert men de zgn. Europese
traditie (‘Itala’), die een modernere tekstvorm biedt en na verloop van tijd
toonaangevend wordt. Niettegenstaande bleven de verschillende versies elkaar
onderling voortdurend beinvloeden, zodat ‘Europese’ elementen in ‘Afrikaanse’ versies

terechtkwamen en vice versa.*

Opvallend genoeg komt hetzelfde fenomeen ook in de Griekse patristiek van die periode voor. Pas vanaf het
einde van de tweede eeuw (i.c. bij Irenaeus) kunnen de Bijbelcitaten bij de christelijke auteurs verbonden
worden met de overgeleverde manuscripttradities (HILL (2012), 262-76). Dit hoeft niet te betekenen dat - zoals
voorheen vaak aangenomen werd - de Bijbeltekst toentertijd nog niet vastlag, maar zou kunnen wijzen op een
minder strikte manier van citeren of op het gebruik van florilegia en persoonlijke notities (ibid., 265-7).

19 BoGAERT (1988a), 145; GRIBOMONT (1985), 48; PETZER (1995), 121; ZELZER (1997), 354. Meestal gaat men ervan uit
dat de oudste vertalingen teruggaan op een (zelfde) Griekse recensie met eerder volks karakter die op Syrische
vertalingen invloed gehad heeft en affiniteiten vertoont met Antiocheense teksttraditie (verbonden met
Lucianus van Antiochié). Zie GRIBOMONT (1985), 44-5, 52; ZELZER (1997), 354-5 voor verdere referenties. Kritieken
tegen deze monogenetische opvatting van de Latijnse vertalingen biedt BURTON (2013%), 183, 90-91.

" Cimosa en BuzzeTt (2008), 25-36; HERNANDEZ (1990), 93; METZGER en FISCHER (1977), 323-4; WLOSOK (1997a), 345;
ZELZER (1997), 364-6.

12 BoGAERT (1988a), 146-8; GRIBOMONT (1985), 56-7; SCHULZ-FLUGEL (1996), 647-50.

PBoGAERT (1988a), 148, (2013), 509-10; BURTON (20132), 179-81; CIMOSA en BUZZETI (2008), 20-1; GRIBOMONT (1985),
48-51; PETZER (1995), 121-3; ZELZER (1997), 355. Zie ook daar voor details en verdere referenties.

De complexiteit van de overlevering is dermate groot dat Philippe Burton (2013, 183-5, betwijfelt dat
bepaalde lezingen iiberhaupt toe te wijzen zijn aan een bepaalde tak binnen de traditie, en vraagt zich af (ibid.
186-90) of er niet nagedacht moet worden over andere (betrouwbaardere) methoden om afwijkende lezingen
te categoriseren.
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3.1.2 Hieronymus’ Bijbelvertalingen

Het hoeft niet te verbazen dat het voortdurende reviseren van de bestaande vertalingen
leidde tot een hopeloos complexe situatie, waarbij men het figuurlijke bos niet meer
door de bomen zag." Damasus’ opdracht aan Hieronymus, om een betrouwbare tekst
van de evangelies uit te geven, die de wildgroei aan vertalingen en revisies kon
indammen, is dan ook begrijpelijk.”” Voortbouwend op de gangbare methodes
reviseerde hij tussen 382-385 de vier evangelies op basis van Griekse manuscripten, en
voor een eerste keer het psalterium (die spoorloos verloren is gegaan).' De rest van het
Nieuwe Testament zou pas later gereviseerd worden, vermoedelijk door Hieronymus’
leerling, Rufinus de Syriér."”

Wanneer Hieronymus zich na de dood van Damasus in Bethlehem vestigt, krijgt hij
toegang tot een kopie van Origenes’ Hexapla, die het tekstuele model wordt voor zijn
revisies van het Latijnse Oude Testament. Tussen 386 en 389 produceert hij op basis van
de Septuagint - maar wel met respect voor de bestaande Latijnse vertalingen - een
nieuwe Latijnse tekst van Psalmen (het zgn. psalterium Gallicanum), Job, Spreuken,
Hooglied, Prediker en Kronieken."” Tot dan toe blijft Hieronymus dus trouw aan het
principe dat de Latijnse Bijbeltekst secundair is aan het gezaghebbende Griekse model.”

Na verloop van tijd stelt Hieronymus echter vast dat verschillende vertaalproblemen
en afwijkingen tussen het Grieks en het Latijn zich ook voordoen tussen de Septuagint
en de Hebreeuwse tekst. Hij komt ertoe dat als hij een betrouwbare Latijnse Bijbeltekst
wil uitgeven, hij eerst moet nagaan of zijn Griekse brontekst wel een betrouwbare lezing

' Cf. Hieronymus, Praef. in evangelio, r. 12-16: “Si enim latinis exemplaribus fides est adhibenda, respondeant quibus;

tot sunt paene quot codices. Sin autem ueritas est quaerenda de pluribus, cur non ad graecam originem reuertentes ea
quae uel a uitiosis interpretibus male edita uel a praesumptoribus inperitis emendata peruersius uel a librariis
dormitantibus aut addita sunt aut mutata corrigimus?”

> “Nouum opus facere me cogis ex ueteri, ut post exemplaria scripturarum toto orbe dispersa quasi quidam arbiter
sedeam et, quia inter se uariant, quae sint illa quae cum graeca consentiant ueritate decernam.” (Hieronymus, Praef. in
evangelio, r. 2-4).

18BoGAERT (1988a), 157, (2013), 514-7; BROWN, R. E., JOHNSON en O'CONNELL (1990), 141; BROWN TKACZ (1996), 48;
CIMOSA en BUZZETI (2008), 43-6, 142; GRIBOMONT (1985), 59; METZGER en FISCHER (1977), 31-3; PETZER (1995), 123. Zie
ook daar voor details en verdere referenties.

7 BoGAERT (2013), 517-8; BROWN, R. E., JOHNSON en O'CONNELL (1990), §§142-3; BROWN TKACZ (1996), 52-3;
GRIBOMONT (1985), 61; PETZER (1995), 123-5; ZELZER (1997), 361-3.

'® BoGAERT (19884a), 157-8, (2013), 515; GRIBOMONT (1985), 60; KIEFFER (1996), 668.

'% Een gedetailleerdere schets van de Septuagint als vertaalnorm biedt ScHULZ-FLUGEL (1996), 650-2.
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geeft. Een terugkeer ad fontes - Hieronymus’ roemruchte Hebraica veritas - dringt zich
op. Tussen 389 en circa 405 maakt hij zo een Latijnse vertaling van de Joodse canon
(waaronder voor een derde keer een psalmvertaling (iuxta Hebraeos)) en een aantal
deuterocanonieke boeken, die hij met behulp van de Aquila- en Symmachusvertaling en
met joods advies rechtstreeks op de Hebreeuwse tekst baseert - weliswaar met blijvende
aandacht voor de gepaste stijl en de bestaande Griekse en Latijnse tradities.”

Hieronymus’ keuze voor de Hebreeuwse tekst als vertaalmodel zet echter kwaad
bloed bij verschillende van zijn tijdgenoten - met Augustinus ongetwijfeld als bekendste
voorbeeld. In hun ogen betekende de terugkeer naar de Hebraica veritas zoveel als het
ontkennen van de autoriteit van de Septuagint als Bijbeltekst, waarmee Hieronymus de
apostolische traditie en zelfs de eenheid van de Kerk in gevaar bracht. Voor de
tegenstanders van de nieuwe vertaling bleef de Griekse tekst de norm, want ook die was
volgens hen onder goddelijke inspiratie ontstaan.”

Bovendien hadden vele Oudlatijnse vertalingen doorheen de jaren ook zelf autoriteit
verworven in de christelijke gemeentes en was hun bewoording niet zelden vertrouwd
geraakt door het gebruik ervan in gezangen en gebeden.”” Het is bijgevolg begrijpelijk
dat het aanpassen of verbeteren van de bestaande Bijbelteksten niet zonder meer door
iedereen aanvaard werd.” Vooral bij de nieuwe vertalingen van Hieronymus bestond de
vrees dat ze de gemeentes in verwarring en beroering zouden brengen.*

% Hij start vermoedelijk met het psalterium, de vier boeken Koningen en de profeten (inclusief de
deuterocanonieke stukken van Daniel o.b.v. de Theodotionrecensie); daarna Ezra-Nehemia. Voor een tweede
maal vertaalt hij Job, Kronieken, Spreuken, Hooglied en Prediker. Dan volgen nog de Pentateuch, Jozua,
Rechters, Ruth, Judit (0.b.v. een Aramese recensie), Esther (met de Griekse toevoegingen) en Tobit (0.b.v. een
Aramese recensie).

Verdere details en referenties, zie: BOGAERT (1988a), (2013), 515-7; BROWN, R. E., JOHNSON en O'CONNELL (1990),
§§137, 9; BROWN TKACZ (1996), 50-1; GRIBOMONT (1985), 60-1.
Voor Hieronymus’ vertaalmethodes, zie: KIEFFER (1996), 668; SCHULZ-FLUGEL (1996), 661-2.

2! 7ie ScHULZ-FLUGEL (1996), 657-62, voor een gedetailleerde beschrijving van het conflict.
22 Cf. FiscHER (1975), 21; GRIBOMONT (1985), 56.

23 . . . . . ) ) )
Cf. Hieronymus, Praef. in evangelio, rr. 6-10: Quis enim doctus pariter uel indoctus, cum in manus uolumen

adsumpserit et a saliua quam semel inbibit uiderit discrepare quod lectitat, non statim erumpat in uocem, me falsarium
me clamans esse sacrilegum, qui audeam aliquid in ueteribus libris addere, mutare, corrigere?

** Augustinus’ toelichting bij zijn verzet tegen de nieuwe vertalingen in ep. 82 aan Hieronymus is veelzeggend.
Hij hekelt er de nieuwe vertaling hedera (voor koAok0vOn; Ton 4,6.7.9.10) en vraagt zich af welke meerwaarde
deze biedt: et hi, qui me inuidere putant utilibus laboribus tuis, tandem aliquando, si fieri potest, intellegant propterea

me nolle tuam ex Hebraeo interpretationem in ecclesiis legi, ne contra septuaginta auctoritatem tamquam nouum aliquid

proferentes magno scandalo perturbemus plebes Christi, quarum aures et corda illam interpretationem audire consuerunt,
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Anderzijds mogen we niet vergeten dat de polemiek rond Hieronymus’ vertaling niet
van toepassing was op zijn vertalingen vanuit het Grieks (i.e. de evangelies en zijn
Septuagintvertalingen). Deze verwierven geleidelijk aan autoriteit en vonden hun
ingang in de Latijnse Bijbeltraditie.” Toch betekende Hieronymus’ vertaalwerk niet het
einde van de Vetus Latina, die - zeker bij bepaalde boeken - hardnekkig in de
manuscripttraditie vertegenwoordigd blijft.

3.1.3 De Latijnse Bijbel na Hieronymus

Het gezag van de Vetus Latina blijft tot diep in de middeleeuwen zichtbaar en betekent
een rem op de implementatie van innoverende lezingen. Hoewel er slechts een beperkt
aantal volledig Oudlatijnse manuscripten bewaard is (naast een aantal palimpsesten met
Vetus Latina)®® zijn Vulgaathandschriften met Oudlatijnse contaminaties heel gewoon.”
De grootste overlevingskansen hadden de deuterocanonieke Bijbelboeken die
Hieronymus nooit vertaald of gereviseerd had (1-2Mac, Sap, Sir, Bar). Doordat er ook
geen ‘concurrent’ was voor deze boeken, werden zij in een Oudlatijnse versie

1?2 Het overleven van

opgenomen in de Vulgaatcanon - zowaar op naam van Hieronymus
andere Vetus Latinalezingen hing dan weer voor een groot stuk af van de traditie en

autoriteit die deze genoten.

quae etiam ab apostolis adprobata est. unde illud apud Ionam uirgultum si in Hebraeo nec hedera est nec cucurbita sed
nescio quid aliud, quod trunco suo nixum nullis sustentandum adminiculis erigatur, mallem iam in omnibus latinis
cucurbitam legi; non enim frustra hoc puto septudginta posuisse, nisi quia et huic simile sciebant. (Ep. 82,35)

% Vooral de evangelierevisies kenden een vlugge verspreiding (Zuid-Italié en over de Alpen in Gallié en
Engeland). De meeste evangeliemanuscripten uit de periode 500-600 bevatten zelfs de recensio van
Hieronymus. Ook zijn Hexaplarevisie van het Oude Testament vond geleidelijk zijn weg in de
manuscripttraditie. Zie BOGAERT (2013), 518-20; CIMOsSA en BUZZETI (2008), 47-8.

% Te vermelden zijn o.m. de Codex Bobiensis (siglum k; Turijn, Bibl. Naz. G. VIL 15; 4%-5% eeuw; evangelies);
Codex Palatinus (siglum e; Trente, Muz. Naz. s.n.; 5% eeuw; evangelies); Bibl. Nat. Lat. 6400G, foll. 113-30 (Parijs;
5% eeuw; Act + Ap). Verdere referenties, zie GAMBER en BAROFFIO (1968-1988), Pars I, pp. 29-39 en Supplement,
pp. 3-4; GRIBOMONT (1985), 49; LOWE (1934-1971), 'Supplement’, pp. viii-ix, 74.

%7 Een uitgebreid overzicht van de evolutie en van de gemengde traditie is te vinden bij BoGAERT (1988b), 289-
95, (2012), 72-4, (2013), 508; ZELZER (1997).

De reden voor deze blijvende invloed van de oudere vertalingen zijn grotendeels toe te schrijven aan de
auctoritas die bepaalde lezingen (vooral door hun gebruik in de liturgie) hadden verworven. Zie FiscHER (1975),
20-2.

BoGAERT (2012), 77, (2013), 520-2; BROWN, R. E., JOHNSON en O'CONNELL (1990), §132; FISCHER (1975), 29-30;
GRIBOMONT (1985), 61.
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Die impact is het duidelijkst bij het psalterium, dat tenslotte het populairste
Bijbelboek is.” Tot Alcuinus’ keuze voor Hieronymus’ Hexaplarevisie (het zgn. psalterium
gallicanum), maar zelfs daarna nog, blijven de verschillende riten in het Westen sterk
steunen op de oudere psalmvertalingen. Verder bleef de Vetus Latina sterk doorleven in
de liturgie, waar veel gebeden, gezangen en andere teksten op vaak erg oude
Bijbelvertalingen gebaseerd waren. Deze citaten vormen een traditie die grotendeels
autonoom van de Bijbeltekst circuleerde.*® Ten slotte duiken nog tot de 7%-8%¢ eeuw
Oudlatijnse citaten op in exegetische traktaten en andere patristieke werken. Ook zij
tonen aan dat oude vertalingen nog in omloop waren of toch in die vorm uit vroegere
kerkvaders geciteerd konden worden.”

Hoewel Hieronymus’ vertaalwerk opgezet was om de wildgroei aan de Latijnse
vertalingen tegen te gaan met een betrouwbare tekst, zou het tot Karel de Grote - en i.c.
de keuze van Alcuinus voor de Hieronymusvertaling - duren alvorens dit volledig
bewaarheid werd. Vanaf dan begint de Vetus Latina in de manuscripten duidelijk aan
belang te verliezen, zij het opnieuw zonder volledig te verdwijnen.*

Het ononderbroken spanningsveld tussen innovatie en conservatisme; tussen
enerzijds de zoektocht naar een betrouwbare Latijnse Bijbelvertaling en anderzijds het
respect voor de traditie en de vertrouwdheid met de tekst heeft tot een enorme
complexiteit geleid. Een literaire studie van de Bijbelse stilering in de acta & passiones
van de late oudheid kan en mag zich bijgevolg niet tot de Vulgaattekst beperken, maar
moet ook - en zelfs in de eerste plaats - de Oudlatijnse versies in beschouwing nemen.

? Zie hiervoor BOYNTON en REILLY (2011), 13-4; ESTIN (1985), 67-8; FISCHER (1975), 21-2; GROSs-DIAZ (2012), 436-9.
Bonifatius Fischer (o.c,, 29) wijst erop dat het aantal citaten uit de Psalmen in de patristiek (samen met die uit
verdere liturgische cantica) groter is dan alle citaten uit andere oudtestamentische boeken samen.

30 Voor de betekenis van de liturgie bij het voortleven van de Vetus Latina, zie ROUWHORST (2013); SAXER (1985),
170-5.

31 Voor deze en andere bewaarplaatsen van Oudlatijnse lezingen, zie BOGAERT (2013), 508 (hernomen van id.
(1988a), 150). De specifieke rol van de kerkvaders als bron voor de Vetus Latina wordt uitgebreid besproken
door HOUGHTON (2012), 375-85, 92-96.

32 BoGAERT (1988b), 291-5; ZELZER (1997), 367.
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3.2 Bijbelkennis in de late oudheid

Behalve de vraag hoe de Latijnse Bijbel er in de 4%-6% eeuw uitzag, is het voor het
onderzoek hier niet onbelangrijk om de vraag te stellen naar de Bijbelkennis in de late
oudheid. Wat de auteurs van de passiones betreft, tonen de talloze Bijbelse referenties
aan dat de hagiografen in het algemeen goed vertrouwd waren met de Schrift, en in veel
gevallen er zelfs van ‘doordrongen’ waren.” Daartegenover staat het publiek van de
passio en de vraag in welke mate het de Bijbelse stilering van dit soort verhalen kon
aanvoelen en doorgronden. Vanzelfsprekend hangt deze kwestie samen met de vraag
welk deel van de laatantieke toehoorders of lezers vertrouwd was met de Schrift en tot
op welk niveau.

Dat de Bijbeltekst het ultieme referentiepunt voor een deugdzaam christelijk leven
vormt™, kunnen we als een evidentie beschouwen, zoals ook uit volgend citaat van
Caesarius van Arles (ca. 470-542) blijkt. Hij stelt voorop dat iedereen verondersteld wordt
het Schriftwoord tot zich te nemen, hetzij door zelf de Bijbel te lezen hetzij door het te
laten voorlezen:

Quando aliquid de utilitate animae proferimus, fratres carissimi, nemo se excusare conetur,
ut dicat: non mihi vacat legere, et ideo non possum dei praecepta vel agnoscere vel implere.
Nec dicat aliquis vestrum: Non novi litteras, ideo mihi non imputabitur quidquid minus de
dei praeceptis implevero. Inanis est et inutilis excusatio ista, fratres carissimi. Primum est,
quod lectionem divinam etiamsi _aliquis nesciens litteras non potest legere, potest tamen

legentem libenter audire. Qui vero litteras novit, numquid potest fieri quod non inveniat

libros, in quibus possit scripturam divinam relegere? Tollamus a nobis fabulas vanas,

mordaces iocos; sermones otiosos ac luxuriosos quantum possumus respuamus: et videamus
si nobis non remanet tempus in quo lectioni divinae vacare possimus. (Sermo 6,1)

Hoewel het onmogelijk is de concrete situatie van deze preek zowel chronologisch als
geografisch te veralgemenen, vallen toch een aantal zaken op. Klaarblijkelijk wordt de

33 VAN UYTFANGHE (1984), 477-8. Voor HOUGHTON (2012), 396, zijn vervormingen in citaten daarbij veelzeggend,
omdat ze erop kunnen wijzen dat de auteur uit het geheugen citeert.

Anderzijds valt niet uit te sluiten dat Bijbelse elementen in een passio terechtkwamen door de overname van
(delen van) andere teksten, zonder dat de auteur er zich noodzakelijk van bewust was (zie verder, 3.3.3.3).

3 Vgl. STROUMSA en SCHEID (2005), 63-101, voor de centrale rol van heilige boeken in het christendom en
andere boekgodsdiensten. Ondanks de nuttige observaties die hij maakt, gaat hij jammer genoeg volledig
voorbij aan het belang van een orale overlevering.
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volledige christelijke gemeenschap verondersteld om de Bijbelboodschap tot zich te
nemen. Daarnaast impliceert Caesarius’ vermaning dat in het toenmalige Arles
Bijbelkopieén nog vlot toegankelijk waren om te lezen.” Anderzijds toont het citaat ook
aan dat de christelijke bevolking - tenminste in de ogen van Caesarius - tot dan toe niet
(voldoende) op de hoogte was van de inhoud van de Bijbel. Dat deze oproep daar veel
verandering in bracht, lijkt echter weinig waarschijnlijk.

Een ander kanaal om met het Schriftwoord in contact te komen, met grotere impact,
is de liturgie. Doorheen de eeuwen, zowel in het Griekse Oosten als het Latijnse Westen,
was het de praktijk om voor te lezen uit de Bijbel. Daarnaast werden ook gebeden,
hymnen en andere gezangen gecomponeerd op basis van psalm- of andere verzen.
Verder speelde de Bijbeltekst ook een centrale rol bij het opstellen van homilieén en
sermoenen.’® Dit betekent dat wie regelmatig en met aandacht deelnam aan de liturgie,
na verloop van tijd goed vertrouwd moet geweest zijn met de inhoud van de Bijbel - en
dankzij de preken, met de exegese ervan. Daarnaast kan men ook een gelijkaardige
invloed veronderstellen van de christelijke catechese.”

Een laatste kanaal waarnaar vaak verwezen wordt, zijn visuele voorstellingen van
Bijbelse scenes. Een veelgebruikte bron hierover is de brief van Gregorius de Grote aan
Serenus van Marseille, waarin hij het gebruik van afbeeldingen aanbeveelt, omdat deze
ook de analfabeet toelaten om de verhalen uit de Bijbel te ‘lezen’:

Nam quod legentibus scriptura, hoc idiotis praestat pictura cernentibus, quia in ipsa etiam
ignorantes vident quod sequi debeant, in ipsa legunt qui litteras nesciunt; unde et
praecipue gentibus pro lectione pictura est. (Epistulae 11,10, r. 23-6)

Voorzichtigheid is hier echter geboden. Eigen ervaring leert me dat het gewoonlijk
niet mogelijk is om het Bijbelverhaal te reconstrueren vanuit een afbeelding alleen,
maar dat het afgebeelde verhaal op voorhand gekend moet zijn. Niet zelden zijn ook de
tituli die bij de personages geschilderd zijn, noodzakelijk. Bijgevolg is het waarschijnlijk

35 BANNIARD (1992), 121; VAN UYTFANGHE (1994), 67-9.

3¢ Verdere details over de rol van de Bijbel binnen de liturgie en referenties, zie BOYNTON en REILLY (2011), 13-4,
22-7; GROSS-DIAZ (2012), 436-43; KRUEGER (2010), vnl. 69; SAXER (1985), 170-5, (1986), 170; WENZEL (2012), 680-2.

%7 0ok omgekeerd moeten interpretaties die via de homiletiek en de liturgie verspreid werden ook de

productie van de passiones beinvloed hebben (zie verder 3.3.3.3, p. 81 sq.).
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dat iconografische voorstellingen als bron van Bijbelkennis niet op zichzelf stonden,
maar begeleid werden door een mondelinge toelichting bij het tafereel.”®

Algemeen beschouwd mogen we er wel van uitgaan dat het (leken)publiek van de acta
martyrum & passiones ook de verhalen en onderwijzingen uit de Bijbel hoorde, of ten
minste kon horen. Dat die vertrouwdheid met de Bijbeltekst in de meeste gevallen
eerder oppervlakkig was, lijkt echter waarschijnlijk. Toch wijst het voortdurende
intertekstuele spel met de Schrift in de passiones op een zekere - of ten minste
veronderstelde - vertrouwdheid met de Bijbelse hypotexte bij (een deel van) het publiek.
Vooral die plaatsen zijn veelzeggend, waar enkel een Bijbelse persoon of gebeurtenis
zonder verdere verduidelijking genoemd wordt, of waar de hagiograaf op Bijbelse
materie alludeert. Een dergelijke praktijk kan pas functioneren, wanneer de schrijver
ervan kan uitgaan dat zijn publiek in staat is om deze verwijzingen te begrijpen.”
Bovendien merkt Dale Allison op dat expliciete beschrijvingen vaak zelfs niet

aangewezen zijn, wanneer een allusie volstaat.

Their [= allusions] regular effect is rather to move hearers to become more active.
In any context the explicit soon becomes tedious, and allusions are, among other
things, a way of fighting tedium. Meaning is often enfolded not to obscure but to
improve communication. Allusions give the imagination more to do - it has to fill
in the blanks - and so to heighten attention.” (ALLison, D. C. J. (2013), 486-7)

Anderzijds gaat de betekenis van de passiones niet per se aan de lezer of toehoorder
voorbij, wanneer deze de Bijbelse referenties niet begrijpt. Tenslotte brengt het
hagiografische narratief een boodschap over die ook op zichzelf begrepen kan worden.*

Daarenboven kunnen de Bijbels gestileerde narratieven ook zelf de drager van de
Bijbelse boodschap worden.* Zelfs wanneer men een bepaalde referentie niet (volledig)
kan thuiswijzen, dan is de Bijbelse toon alleen vaak voldoende om het discours een
sacraal karakter te verlenen. Dit betekent dat wie de acta & passiones hoorde of las
evenzeer in contact kwam met de inhoud van de Schrift. Maar zou dit ook kunnen

38 GRriG (2004), 117-8, (2013), 856-8. Zie ook de opmerking van Michel Banniard op de bijdrage van Attilio Bartoli
Langeli (2005), 684: “Les images complétent et relaient la lecture a haute voix de la bible, elle ne remplacent
pas a cette epoque [sic].”

39 ALLISON, D. C. J. (2013), 479-80, 96-98; VON Moos (1988), §121.

In de praktijk lijken deze referenties toch eerder beperkt tot een aantal exemplarische verhalen uit de
heilsgeschiedenis (zie verder, 4.4, p. 136).

%0V AN UYTFANGHE (2003), 356.
*1'vgl. hoger, 1.4.3, p. 40.
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betekenen dat hagiografische narratieven zelf als een vehikel voor kennis van de Bijbel
gezien kunnen worden? De rol van de liturgie als toegangspoort tot het Schriftwoord is
algemeen aanvaard, maar het lijkt me zeker niet onaannemelijk dat ook de acta
martyrum & passiones die taak konden vervullen.”” Door hun eenvoudige taalgebruik
liiken deze narratieven immers voor een breed publiek toegankelijk. Wie deze
narratieven dus hoorde, werd blootgesteld aan de talrijke geciteerde of geparafraseerde
Bijbelverzen- en passages. De toepassing en inbedding in concrete scénes zorgde er
bovendien voor dat ze meteen op een correcte manier geinterpreteerd werden. Zelfs
indien slechts weinigen de Bijbel beter hebben leren kennen via de hagiografie, kwamen
ze niettemin in contact met haar boodschap.

3.3 De analysemethode

De doelstelling om de laatantieke acta martyrum & passiones op hun Bijbelse stilering te
onderzoeken is ambitieus, maar hoopt zo bij te kunnen dragen tot de ontsluiting van dit
grotendeels onderbelichte tekstcorpus. Daarom is bewust gekozen voor een brede focus:
nl. om zoveel mogelijk Bijbelse citaten en echo’s op te sporen in een omvangrijk corpus,
en op die manier een uitgebreide analyse te bieden van het martyrologische discours in
de laatantieke acta martyrum & passiones. In de rest van dit hoofdstuk wil ik de hier
gebruikte methodologie uiteenzetten. Daarbij vertrek ik vanuit het analyseschema van
Marc Van Uytfanghe, dat de basis vormt voor dit onderzoek. Vervolgens licht ik toe hoe
ik de Bijbelse referenties in het primaire tekstcorpus opgespoord en geidentificeerd heb.
Tot slot ga ik nader in op de classificatie van de vondsten, opdat die als vertrekpunt
zouden dienen voor de verdere analyses.

%2 Zie VAN UYTFANGHE (1994), 104-6, die het idee oppert, maar meteen toevoegt dat de impact van deze
communicatiebeweging niet overschat mag worden. Hij ziet de hagiografie als een te indirecte manier, waarbij
de Bijbelinhouden te gefilterd zijn, om van een echt contact met de Bijbeltekst te spreken. Mijn ervaring met
de Bijbelse stilering in de laatantieke acta martyrum & passiones doet me vermoeden dat deze terughoudendheid
te sterk is, 0.a. omdat veel Bijbelcitaten net expliciet aangekondigd worden.
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3.3.1 Een methodologische voorloper

Dit proefschrift is methodologisch schatplichtig aan het werk van Marc Van Uytfange,
die in zijn proefschrift (1979) en de latere boekpublicatie ervan (1987b) de Bijbelse
stilering in de merovingische heiligenlevens geanalyseerd heeft. Hij maakt daarbij een
onderscheid tussen een stilering die expliciet is (waar de link met de Bijbelse hypotexte
herkenbaar is, gaande van letterlijke citaten tot vage allusies) en een stilering die
impliciet is (waar er veeleer sprake is van een Bijbelse toon of atmosfeer, zonder een
concreet aanwijsbare referentie).”” Het onderscheid tussen passages waarin de
hagiograaf duidelijk of vermoedelijk verwijst naar een Bijbelse hypotexte en passages
waarin de thematiek wel Bijbels is, maar zonder directe tekstuele link, werd behouden -
ook al zijn de grenzen tussen beide groepen vaak vaag. Wel opteer ik ervoor om de
begrippen ‘expliciet’ en ‘impliciet’ niet te gebruiken, omwille van mogelijke
verwarringen.” In de plaats daarvan verkies de alternatieve termen ‘woordelijke’ en
‘niet-woordelijke’ (of ‘thematische stilering’) die minder ambigu zijn.

Een interessant aspect van Van Uytfanghes analyseschema is het onderscheid dat hij
maakt tussen verschillende “catégories fonctionnelles” waarin hij, de verschillende
Bijbelse referenties indeelt.” Hij stelt immers vast dat de verwijzingen naar de Schrift
meer zijn dan enkel de overname van woorden of frasen uit een andere tekst, maar
binnenin de hypertexte “une réelle fonction au niveau du contenu” (Lc., 17) vervullen en
daarmee bijdragen tot de interpretatie van het narratief. In het totaal stelt hij zo zes
categorieén voor, weliswaar met de toegeving dat overlappingen tussen verschillende
categorieén onvermijdelijk zijn:

1) Les typologies nominatives (pp. 17-21): hier drukt de stilering een typologische
relatie tussen het Bijbelse verleden en het narratieve heden uit. Meestal gaat
het om de heiligen zelf (hoewel ook andere personages of gebeurtenissen een
typologische relatie kunnen uitdrukken) die vergeleken of geidentificeerd
worden met Bijbelse figuren. De hagiografische personages kunnen zo gezien

%3 VAN UYTFANGHE (1987b), 12

* Het onderscheid ‘expliciet’ - ‘impliciet’ lijkt betrekking te hebben op het al dan niet aankondigen van
Bijbelse citaten in de tekst, maar blijkt te gaan om de kwestie of er een woordelijke overeenkomst is met de

Bijbeltekst of niet. Op die manier gelden zelfs de meest subtiele Bijbelse echo’s als ‘expliciete stilering’.

5 1d, (1987b), 17-43.
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worden als de dvtitunot van de Bijbelse figuren die de voorafbeeldende tomor
zijn.*®

2) L’Ecriture garante de sa propre (ré)actualisation (pp. 21-25): deze vorm van stilering
ligt in de lijn van de Bijbelse typologieén, alleen wordt de overeenkomst met
het verleden gesuggereerd, maar niet geéxpliciteerd. De Bijbelse referentie
stelt hier een bepaalde handeling of gebeurtenis voor als een herhaling van een
vergelijkbare gebeurtenis of handeling uit het verleden

3) L'« accomplissement » des paroles scripturaires (pp. 25-8): opnieuw een categorie
met een typologische dimensie. Hier stelt de stilering een gegeven uit de
hagiografie voor als een vervulling van een Bijbelse profetie of een
Schriftwoord, zoals ook in het Nieuwe Testament het Oude vaak vervuld wordt
(zoals bv. Ps 21,19 (Siepepioavto t& 1HdTId HOL £VTOIC Kol €l TOV iHATIOUOV
pov ERadov kAfipov) ‘vervuld’ wordt in Mt 27,35).

4) L’Ecriture en tant que référence normative et exemplaire (pp. 28-36): in dit geval
wordt de Bijbel opgeroepen als norma vivendi van de personages. De heiligen
worden voorgesteld alsof ze de Bijbelse voorschriften actief gehoor geven, al
stelt Van Uytfanghe vast dat het narratief niet altijd duidelijk maakt of het
personage het Schriftwoord ‘actief’ navolgt, dan wel ‘passief’ (in dat geval is de
stilering van de tweede of derde categorie). Voorts merkt hij op dat deze vorm
van stilering ook een didactische dimensie heeft: “le saint suit et enseigne a la
fois la norme scripturaire”.

5) L’emploi justificatif de IEcriture (pp. 36-40): hier functioneert de Bijbelse stilering
vooral om bepaalde gebeurtenissen of handelingen te legitimeren. In bepaalde
gevallen doet deze vorm van stilering dienst als ‘apologie’ voor eerder
problematische gegevens in het leven en handelen van de personages.

6) L’énonciation d’idées, de concepts ou de sentiments au moyen de citations scripturaires
(pp. 40-1): hier worden Bijbelse woorden of verzen gebruikt om bepaalde
ideeén, gevoelens of realiteiten uit te drukken. Deze vorm van stilering
verleent zo een Bijbelse toon of karakter aan o.m. de gevoelens of de ideeén die
de personages in de hagiografie uitdrukken.

Zoals Van Uytfanghe zelf aangeeft, is in de praktijk het onderscheid tussen de
verschillende categorieén vaak moeilijk te maken. Dit is onder meer het geval bij de
eerste drie categorieén. In elk van de categorieén wordt het Bijbelse verleden op het
narratieve hic & nunc, en meerbepaald op de situatie van de protagonist, betrokken:

*® 0p Bijbelse typologieén ga ik uitgebreid in in Hoofdstuk 4, p. 91 sqq.
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ofwel door een Bijbels model op te roepen dat de heilige a.h.w. voorafschaduwt, ofwel
door een gebeurtenis in het narratief voor te stellen als een herhaling van een situatie
uit het Bijbels verleden, of door een narratieve situatie als een vervulling van een
Bijbelse belofte af te beelden. Voor Van Uytfanghe (Lc. 21) hangt het onderscheid tussen
de eerste en tweede categorie af van hoe sterk de relatie tussen ‘heden’ en verleden
geéxpliciteerd wordt, wat betekent dat de interpretatie athangt van de lezer. Maar ook
bij de derde categorie treden in de praktijk vaak overlappingen met de eerste twee op.
De laatantieke acta martyrum & passiones stellen de hele geschiedenis immers voor als
een voortdurende herhaling van (typologische) modellen uit het Bijbelse verleden.”
Bijbelse stileringen die zo'n typologische verwantschap met een Bijbels model evoceren,
of de (re)actualisatie van een persoon of gebeurtenis uit het verleden uitdrukken,
kunnen in veel gevallen daarom ook als de vervulling van een Bijbelse belofte gezien
worden. De gebeurtenissen uit het verleden houden immers de belofte in dat onder
vergelijkbare omstandigheden een situatie zich op een later ogenblik zal herhalen.

Daarnaast vertonen ook de vierde en vijfde categorie een overlapping. In beide
gevallen vormt de Bijbel de norm en toetssteen voor een bepaalde manier van
handelen.” Ze zijn bijgevolg uiterst geschikt voor de karakterisering van de protagonist
als exemplarische figuur, want ze bewijzen dat het Schriftwoord centraal staat in zijn
leven.”

3.3.2 De Bijbelse stilering identificeren

Alvorens ik het hierboven gegeven theoretische kader kon toepassen op de laatantieke
acta & passiones, moest ik uiteraard eerst de Bijbelse intertekstualiteit in de bronteksten
detecteren en identificeren. Hiervoor werd een geconcentreerde persoonlijke lectuur
gecombineerd met de mogelijkheden van gespecialiseerde software, die samen toelaten
om het grootste deel van de referenties op te sporen. Hoe dan ook zou het onmogelijk
zijn om ‘alle’ vormen van stilering te detecteren. Niet alleen zullen er altijd Bijbelse
bewoordingen of gestileerde zinsdelen aan de aandacht ontsnappen, bij verschillende

Y vgl.4.4.1,p. 138,
8 VAN UYTFANGHE (1987b), 28-40, en specifiek behandeld op pp. 71-101. Cf. Vos, N. M. (2006), 467: “The Holy

Book comprises the witness that is needed to come to a proper understanding of God and his creation, and it
teaches humans the proper ways in whicht to act.”

*° Het is niet onwaarschijnlijk dat bepaalde exemplarische verzen vanuit didactisch oogpunt ook aan het

publiek van de passiones appelleerden (vgl. 1.4.3, p. 40 en 4.2.3.2, p. 106).
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passages is het eenvoudigweg onmogelijk om een concreet onderliggend Bijbelvers aan
te duiden, zelfs wanneer de toon en atmosfeer ervan duidelijk Bijbels zijn.”® Vandaar zal
de aandacht in volgende delen (3.3.2.1 en 3.3.2.2) gericht zijn op de groep waarin een
woordelijke overeenkomst met de Bijbeltekst aantoonbaar is. Op de passages waar er
geen duidelijke overnames vast te stellen zijn, ga ik daarna verder in.

3.3.2.1 De detectie van Bijbelse echo’s

Voor de identificatie van de Bijbelcitaten in de acta & passiones was aanvankelijk gedacht
aan het gebruik van de antiplagiaatsoftware Ephorus, die de Universiteit Gent gebruikt
bij de controle van scripties. Die zou immers zonder veel moeite de primaire
bronteksten op overeenkomsten met de Bijbeltekst kunnen scannen. Een test van de
mogelijkheden van de software bracht echter verschillende elementen naar voor die
twijfel deden rijzen over de rentabiliteit van een dergelijke aanpak. De software is
weliswaar in staat om verschillende verwijzingen in de tekst op te sporen, maar daar
staat een aanzienlijke hoeveelheid false positives tegenover, die door een intensieve
persoonlijke controle uitgefilterd moeten worden.

Daarnaast zoekt de software letterlijke overeenkomsten tussen twee teksten. Dit
betekent dat enkel passages gedetecteerd worden die overeenkomen met de
Vulgaattekst. Oudlatijnse Bijbelteksten zijn nagenoeg niet gedigitaliseerd en bijgevolg
niet doorzoekbaar.”* Bovendien spoort de software in de eerste plaats (langere) citaten
op. Die vallen echter vaak ook vanzelf op, en worden niet zelden ook expliciet
aangekondigd in de tekst. Bij kortere en subtielere citaten, het gebruik van synoniemen,
maar vooral parafrases van Bijbelverzen is die kans veel kleiner, aangezien de
overeenkomsten met de referentietekst veel beperkter zijn. Ten slotte staat ook een
afwijkende spelling tussen bron- en Bijbeltekst een accuraat resultaat in de weg.

Daarom werd geopteerd voor een niet-geautomatiseerde analyse, vanuit de
overtuiging dat deze aanpak mij als lezer attentiever zou maken voor het detecteren van
de minder evidente Bijbelse echo’s en me beter vertrouwd zou maken met de eigenheid
van het martyrologische discours. Hoe groter de vertrouwdheid ermee, des te
makkelijker wordt het opsporen van de stilering. Veelvuldig terugkerende catch words,

0 Cf. de tweedeling bij VAN UYTFANGHE (1987b), 12.

LEr zijn enkele uitzonderingen. Via de LLT-A (zie verder) is het Oudlatijnse Psalterium romanum doorzoekbaar.
Daarnaast is sinds november 2013 de Codex Bezae (met Mt, Mc, Lc, Joh en Act) te downloaden voor BibleWorks
(op bibleworks.oldinthenew.org; op BibleWorks ga ik zo dadelijk in).

Zie ook lager, 3.3.3.1, ‘Bijbelstilering opsporen met de Vulgaat’.
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of frases die inhoudelijk niet volledig passen in de context wijzen immers vaak op de
aanwezigheid van een Bijbelse echo. Naarmate mijn ervaring met het narratief van de
acta & passiones groeide, werd het ook steeds eenvoudiger om de Bijbelse stilering aan te
voelen, waarbij de observaties in de ene tekst toelieten om gelijkaardige echo’s in een
andere op te sporen.

3.3.2.2 De precieze referentie vaststellen

Om de vastgestelde echo’s verder te identificeren werd gebruik gemaakt van
elektronisch doorzoekbare databanken. De twee softwarepakketten die bij dit onderzoek
het meest gebruikt zijn, zijn de online tekstdatabase Library of Latin Texts, Series A, en het
softwarepakket BibleWorks. Beide hebben specifieke kwaliteiten.

De Library of Latin Texts, Series A (LLT-A) is een tekstdatabase die werd ontwikkeld door
het Centre “Traditio Litterarum Occidentalium” (CTLO), onder leiding van Paul Tombeur
(Université catholique de Louvain-la-Neuve), en is online toegankelijk via het platform
brepolis.net. De databank omvat een breed corpus Latijnse literatuur, van Livius
Andronicus tot en met Vaticanum II, maar jammer genoeg geen passiones uit het
voorliggende primaire corpus. Voor dit onderzoek zijn vooral de aanzienlijke
hoeveelheid patristicke teksten en de Vulgaat bruikbaar.”” Een gebruiksvriendelijke
interface laat toe om woordvormen of phrases te zoeken, hetzij doorheen het volledige
corpus, hetzij bij een enkele auteur of in een (aantal) gekozen werk(en). In mijn geval
betekende dit meestal de Vulgaat en/of de patristieke auteurs. Daarnaast biedt de
software de mogelijkheid om zoektermen te combineren met behulp van booleaanse
operatoren (AND, OR, NOT), en om jokertekens (*, ?) te gebruiken. De voordelen zijn dat
je als gebruiker complexe zoekopdrachten kan ingeven en het resultaat overzichtelijk
weergeven wordt, gegroepeerd volgens Vulgaat, patristieke, antieke, middeleeuwse en
moderne auteurs. Op die manier krijg je meteen ook een idee in welke mate een
zoekopdracht ook elders resultaat oplevert. Soms is het voorgevallen dat een gezochte
frase geen resultaat opleverde bij de Vulgaat, maar wel in het patristieke corpus. In dat

2 7ie de webpagina van het CTLO (http://www.corpuschristianorum.org/centres/turnhout.html) en de
Library of Latin Texts - Series A: User’s Guide Library of Latin Texts - Series A (Database for the Western Latin Tradition):
User's Guide (2013), 5-9.

De gedigitaliseerde Vulgaatversie is de editie van Bonifatius Fischer en Robert Weber (Biblia sacra iuxta
Vulgatam versionem) uit 1975 (Stuttgart: Wiirttembergische Bibelanstalt). De patristieke teksten volgen de
edities uit het Corpus Christianorum, CSEL, SC of PL naargelang de beschikbaarheid van de uitgave (zie
hiervoor de hierboven geciteerde User’s Guide, pp. 40 sqq. voor de individuele referenties).
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geval kan je als onderzoeker vermoeden dat je inderdaad een intertekstuele verwijzing
op het spoor bent en kan je verder op zoek gaan naar de eventuele Bijbelse basis ervan.

Dit laatste brengt me echter meteen bij het grootste nadeel van de LLT-A: als
Bijbelversie is enkel de Vulgaat doorzoekbaar, bovendien enkel in de vorm die door de
uitgevers geselecteerd is (zie noot 52). Manuscriptvarianten zijn jammer genoeg niet
opgenomen. Doordat zoekopdrachten op basis van woordvormen gebeuren, kunnen en
moeten relevante resultaten weggevallen zijn door de keuze van de uitgevers voor een
andere lezing. Een ander nadeel aan de LLT-A is het ontbreken van de mogelijkheid om
op lemma te zoeken. Jokertekens kunnen dit probleem gedeeltelijk verhelpen, maar
hebben het nadeel dat ze ook niet-relevante resultaten opleveren die een vlotte
verwerking van de resultaten afremmen.

De functionaliteiten van de LLT-A werden aangevuld met die van het softwarepakket
BibleWorks (v. 9.0).> De hier gebruikte negende versie laat toe om verschillende
Bijbelversies (in de belangrijkste moderne talen, Grieks, Latijn en Hebreeuws)* te
doorzoeken, te lezen en met elkaar te vergelijken. Daarenboven omvat de software ook
een reeks teksten die losstaan van de Bijbelcanon, maar wel van belang geweest zijn
voor de ontwikkeling van het vroege christendom en het judaisme.” Ten slotte geeft de
software ook toegang tot een reeks gedigitaliseerde, maar jammer genoeg weinig
recente referentiewerken (lexica, grammatica’s, lijsten met loci similes, commentaren
&c.). Een zoekfunctie laat toe om één of meerdere woordvormen of ‘phrases’ op te
zoeken, zij het met minder gebruiksgemak dan bij de LLT-A. Het voordeel van BibleWorks

> Sinds 1992 wordt het programma ontwikkeld door BibleWorks, LLC met als doel de Schrift optimaal

toegankelijk te maken zowel voor pastorale als wetenschappelijke doeleinden. Uitgebreide informatie is te
vinden op hun webpagina (http://www.bibleworks.com).

>* De Latijnse Bijbeltekst volgt de Vulgaateditie van Roger Gryson uit 1994 (Biblia sacra iuxta Vulgatam versionem,
4% ed, Stuttgart: Deutsche Bibelgesellschaft). Wat het Grieks betreft zijn er meerdere teksten beschikbaar. De
Septuaginttekst is overgenomen uit de editie van Alfred Rahlfs uit 1935 (Septuaginta: Id est Vetus Testamentum
iuxta LXX interpretes. Stuttgart: Deutsche Bibelgesellschaft); het Nieuwe Testament uit de 27 editie van Kurt
en Barbara Aland e.a. uit 2001 (Novum Testamentum Graece. Stuttgart: Deutsche Bibelgesellschaft), hoewel sinds
kort ook de 28 editie beschikbaar is in BibleWorks. Daarnaast bieden de ontwikkelaars van BibleWorks, LLC
ook zelf een tekst van de Septuagint en Nieuwe Testament aan (Greek New Testament and LXX Database. Norfolk:
BibleWorks, LLC., 1999), evenwel zonder verdere specificaties van de uitgever of de totstandkoming van de
editie.

>> Deze teksten omvatten standaard o.a. de Oud- en Nieuwtestamentische apocriefen en intertestamentaire
geschriften, Flavius Josephus en Philo, de apostolische vaders, en de targoems. Via de website
bibleworks.oldinthenew.org kunnen daarnaast ook verdere tekstcorpora gedownload worden, zoals de
(Griekse en Latijnse) kerkvaders.
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is dat het zoeken niet via internet verloopt en bijgevolg ook offline mogelijk is. Het
meest waardevol is echter de mogelijkheid de gevonden Bijbelverzen in verschillende
versies tegelijk weer te geven®, wat toelaat verschillende versies meteen met elkaar te
vergelijken (zeker wanneer Vulgaat en Griekse tekst afwijken). Bovendien kunnen
parallelplaatsen of opmerkingen over het geselecteerde vers, die in de beschikbare
referentiewerken voorkomen, meteen naast de resultaten weergegeven worden.

Ondanks de grote mogelijkheden die de software biedt, zijn er ook een aantal
beperkingen en ongemakken. Als grootste nadeel ervaar ik het niet kunnen zoeken in
meerdere versies tegelijk, bv. Bijbeltekst + apocriefen + kerkvaders. Om dit te doen moet
men telkens de zoekinstellingen omschakelen en de zoekopdracht herhalen. Vervolgens
is - met uitzondering van de boeken uit de codex Bezae (zie noot 51) - opnieuw enkel de
Vulgaat doorzoekbaar. Verder gebruikt de software niet altijd de meest recente
tekstedities. Een laatste ongemak is een veel minder vlotte invoer van zoekopdrachten,
vooral bij het combineren van zoektermen.

Desondanks vormen de LLT-A en BibleWorks - vooral in combinatie met elkaar - twee
krachtige hulpmiddelen om de Bijbelse intertekstualiteit in de acta martyrum & passiones
na te gaan. De passages met een duidelijke of vermoedelijke Bijbelse echo heb ik stuk
voor stuk ingegeven in de LLT-A en/of BibleWorks om de eventuele verwijzing te
identificeren. Vooral waar de overeenkomsten minder uitgesproken zijn, betekende dit
vaak een moeilijke onderneming. Daarenboven moest dikwijls afgewogen worden of er
iberhaupt een referentie te postuleren valt, respectievelijk welke van de potentiéle
referenties het meest waarschijnlijk is. Vanuit de keuze voor een zo breed mogelijke
focus heb ik hoe dan ook getracht om zoveel mogelijk (plausibele) echo’s te
identificeren.

Een vergelijking met de gegevens uit de online databank Biblindex”’, waarin ook drie
acta & passiones van het hier gebruikte corpus geindexeerd zijn, toont alvast dat de

*% In het huidige geval gewoonlijk de Latijnse en Griekse tekst, met een Nederlandse of Engelse vertaling.

*7 Het project Biblindex (onderdeel van het Institut des Sources Chrétiennes) ontwikkelt sinds 2006 een
databank, met als doel alle Bijbelse citaten en allusies in de joods-christelijke literatuur uit de oudheid en
middeleeuwen opzoekbaar te maken. De online toepassing laat toe, hetzij één of meerdere Bijbelverzen bij één
of meerdere auteurs op te zoeken, hetzij de Bijbelreferenties op te roepen bij een bepaalde auteur of in een
bepaalde tekst. Doordat de toepassing functioneert als een index is het jammer genoeg niet mogelijk om op
tekst te zoeken, noch om de teksten zelf te zien.

Tot dusver werden de gegevens beschikbaar gemaakt van de reeks Biblia Patristica, Index des citations et allusions
bibliques dans la littérature patristique (Strasbourg: CNRS), van 1975 t.e.m. 2000, alsook de gegevens die tot dan
(nog) niet gepubliceerd konden worden. In de toekomst wil het project het corpus sterk uitbreiden, en een
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gekozen werkwijze vruchtbaar is. Voor de *P. Saturnini, Dativi & soc. zijn er 12 referenties
opgenomen in Biblindex. Drie daarvan had ik weliswaar niet opgemerkt, maar
daartegenover heb ik acht andere referenties blootgelegd die niet in de index
voorkomen. Hetzelfde geldt voor de *P.Quirini ep.: de index geeft zeven referenties,
waarvan ik er één niet opgemerkt had, maar daarnaast wel twee andere. In de *P. Sereni
ten slotte geeft de index twee Bijbelparallellen. Eén daarvan vind ik niet overtuigend,
terwijl ik zelf twee andere referenties vastgesteld heb.

Tot slot wijs ik erop dat uit praktische overwegingen de acta martyrum & passiones
enkel gemeten zijn aan de (katholieke) Bijbelcanon. De invloed van de verschillende
apocriefe evangelién, handelingen en andere boeken op de ontwikkeling van de
christelijke literatuur in het algemeen, en de martyrologische in het bijzonder, wil ik
hiermee niet ontkennen. Alleen is de vertrouwdheid met, en vooral ook de
toegankelijkheid van het (Latijnse) apocriefe corpus te beperkt om de analyse nog
werkbaar te houden.

3.3.3 Valkuilen bij de identificatie van referenties

Bij het identificeren van een (concrete) Bijbelse hypotexte in de acta & passiones, doken in
de praktijk verschillende hindernissen op. Deze kunnen geclusterd worden in drie
categorieén. Een eerste hangt samen met de beschikbaarheid van doorzoekbare
Bijbelteksten. Een tweede betreft de praktijk om op Bijbelverzen te alluderen, eerder
dan ze te citeren. En ten slotte is er de moeilijkheid bij citaten die (al dan niet
schijnbaar) niet op een concreet Bijbelvers terug te voeren zijn.

3.3.3.1 Bijbelstilering opsporen met de Vulgaat

Door de blijvende invloed van de Vetus Latina op de christelijke literaire productie, tot
zelfs in de negende eeuw (zie hoger, 3.1.3) is de Vulgaat eigenlijk geen ideale referentie
voor het opsporen van Bijbelse intertekstualiteit in de laatantieke acta & passiones.
Vooral in die boeken die Hieronymus erg vrij vertaald heeft (vnl. Judit en Tobit) is dit
een problematisch gegeven, maar ook elders is het vaak haast onmogelijk om pre-
Hieronymiaanse citaten of allusies met een overeenkomstig Bijbelvers te verbinden.*®

meer gebruiksvriendelijke zoekinterface aanbieden. (MELLERIN (2013), 11-4; voor de laatste stand van zaken, zie
hun webpagina: http://www.biblindex.mom.fr/ en hun blog: http://biblindex.hypotheses.org/).

°8 Zie BOGAERT (1988a), 152-6 voor een uitgebreide bespreking van de optredende problemen.
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Gelukkig zijn er een aantal methodes die - althans ten dele - hieraan tegemoet kunnen
komen. In het beste geval wijkt de Oudlatijnse tekst niet al te sterk af van de
uiteindelijke Vulgaatversie. Zoals hoger immers gezegd (3.1.2, ‘Hieronymus’
Bijbelvertalingen’) bleef Hieronymus zelfs bij zijn nieuwe vertalingen rekening houden
met de bestaande gezaghebbende Latijnse tradities. Soms kan het daarom volstaan om
via andere zoektermen de referentie in kwestie op het spoor te komen. Een andere
methode vormt de omweg via het patristieke tekstcorpus of via de Griekse Bijbeltekst.
Overeenkomsten daar kunnen immers wijzen op de aanwezigheid van een Oudlatijnse
bewoording en in het beste geval tot de identificatie van de referentie leiden. Het
spreekt echter voor zich dat deze tussenweg een stuk arbeidsintensiever is. Vervolgens
kunnen ook kruisreferenties in BibleWorks naar een correcte referentie leiden, hoewel de
ervaring leert dat het resultaat hiervan eerder beperkt is.

Verder is er de Vetus Latina database, toegankelijk via het online platform Brepolis.”
De databank omvat een gedigitaliseerde versie van de cartotheek van het Vetus Latina
Institut in Beuron en vormt een essentieel hulpmiddel bij de uitgave van de Vetus Latina.
Aan de hand van fiches trachten de medewerkers van het instituut per Bijbelvers alle
mogelijke tekstuele testimonia van de Oudlatijnse Bijbelvertalingen te verzamelen.
Dankzij die databank kan de onderzoeker van elk Bijbelvers de gekende attestaties en
hun locatie opsporen. In mijn geval is deze databank nuttig om te verifiéren of een
bepaalde gevonden lezing overeenkomt met één of meerdere geattesteerde Oudlatijnse
loci. Vaak kon ik op die manier inderdaad overeenkomsten terugvinden. Op andere
plaatsen was dat niet het geval en kom ik niet verder dan het vermoeden dat een
tekstvorm uit de Oudlatijnse traditie stamt. Hoe dan ook is het jammer dat de Vetus
Latina database tot dusver niet op tekst doorzoekbaar is - hoewel deze functionaliteit in
ontwikkeling zou zijn.*® Dit betekent dat men nu eerst een ‘kandidaat’-Bijbelvers moet
kennen, alvorens de overeenkomst geverifieerd kan worden.

Het is geenszins mijn bedoeling om een bijdrage te leveren aan de reconstructie van
de Oudlatijnse Bijbelvertalingen. Wel heb ik getracht om bij elke vorm die van de
Vulgaatlezing afwijkt na te gaan of ze in de overlevering van de Vetus Latina geattesteerd
is en op die manier vast te stellen of de hagiograaf een bestaande (Bijbelse of

>° De databank is toegankelijk via http://apps.brepolis.net/vld/. Voor verdere informatie over de databank,
zie BOGAERT (1988a), 151; HOUGHTON (2012), 401.

% HouchToN (2012), 387, 98-99.
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patristische) Vorlage citeert, parafraseert of erop alludeert® - wat ons meteen bij het
volgende probleem brengt.

3.3.3.2 Van citaat naar allusie

De Bijbeltekst is op verschillende manieren aanwezig in de acta martyrum & passiones. Die
aanwezigheid varieert van het woordelijk citeren van meerdere verzen tot een
nauwelijks opvallende Bijbelse couleur. In het eerste geval is de taak van de onderzoeker
in se eenvoudig: het overeenkomstige Bijbelvers vinden. In het laatste geval is de
zoektocht veel moeilijker, en is de vraag zelfs vaak of er iiberhaupt een Bijbelse
referentie in het spel is.*” Daarnaast kan zelfs de volledige plot aan de Bijbel ontnomen
worden, zoals in het geval van de *P. Sereni, die het verloop van het deuterocanonieke
Bijbelboek Susanna volgt, of de P. Felicitatis cum vii filiis en de P. Symphorosae et septem
filiorum suorum, die beiden het oudtestamentische proces van de zeven broers en hun
moeder (2 Mac 6,18-7,42 en 4 Mac) actualiseren.® Dit soort stilering overstijgt uiteraard
het woordniveau en is ook van een heel andere aard dan het citeren van, of alluderen op
Bijbelverzen. Daarenboven is de invulling van de stilering niet in elke passio dezelfde. Zo
toont de casus van Serenus aan dat de herschrijving van een Bijbelse plot niet hoeft te
betekenen dat ook de rest van het narratief met Bijbelse frasen doorspekt is.**

De manier waarop naar de Bijbel gerefereerd wordt, vertoont een aanzienlijke
verscheidenheid, die consequenties heeft voor de opspoorbaarheid ervan. De
verschillende graden van overeenkomst zijn reeds behandeld door Marc Van Uytfanghe
(1987b), 17, (2003), 343-53, voor de hagiografie, maar kunnen aangevuld worden met

®! Omdat de beschrijving van de Bijbelreferenties vaak al complex is, zal ik in het proefschrift niet aangeven in
welke mate het citaat overeenstemt met de Vulgaatlezing.

%2 Maar zoals LECLERCQ, J. (1963), 110-1, opmerkt, moet men steeds behoedzaam zijn: “[D]ans les pages en
apparence les moins significatives, bien des éléments trahissent une étonnante familiarité avec I'Ecriture
Saintel[.]”

% Voor de *P. Sereni, zie PRAET (2010), 573-80, die tot zijn verbazing vaststelt dat de overeenkomsten nooit
eerder opgemerkt zijn. De Bijbelse parallel van beide andere passiones is aangetoond op het einde van de 19%
eeuw, toen hun authenticiteit in twijfel werd gesteld (zie AUBE (1875), 475; LIGHTFOOT (1889), 502-4).

* In de passio zelf heb ik slechts vier woordelijke overeenkomsten met de Bijbeltekst aangetroffen, die
allemaal beperkt zijn tot Serenus’ antwoord voor het tribunaal, §3 (At ille respondit: Quomodo placuit Deo ut huc
usque me reservaret in corpore, Eram autem sicut lapis proiectus ab aedificatione; nunc autem requiret me Dominus in
aedificium suum (cf. Ps 117,22; vgl. Act 4,11; 1Petr 2,7 + 1Cor 3,9). Modo autem quia palam me voluit esse, paratus

sum pro nomine eius pati (Act 5,41; 9,15) ut cum ceteris sanctis eius partem habeam in regno ipsius (cf. Mt 5,9)).
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gelijkaardige studies van de patristieke literatuur (zie bv. OsBURN (2005)) waarvoor
vergelijkbare observaties te maken zijn.

De eenvoudigste categorie vormen de citaten.”” Hier gaat het om het woordelijk
citeren van de Bijbeltekst, al dan niet op basis van een geschreven exemplaar. Vaak
worden citaten (lexicaal) aangekondigd, andere keren zijn ze ongemarkeerd ingebed in
het narratief. Vaak wijken ze af van de tekstvorm die we kennen uit de moderne
Bijbeluitgaves, hetzij omdat de auteur de Bijbeltekst in een andere bewoording kende,
hetzij omdat de tekst uit het (feilbare) geheugen geciteerd werd, of omdat de auteur de
tekst aanpaste aan de nieuwe context®.

Omdat het niet mijn bedoeling is de exacte Bijbeltekst van de auteurs vast te stellen,
reken ik onder de categorie ‘citaten” eveneens de ‘adaptaties’ van de Bijbeltekst die de
bewoording aanpassen aan de syntactische structuur of context van de doeltekst
(flattening of adaptation). Meestal gaat het om het weglaten of vervangen van bepaalde
woorden, maar ook (gedeeltelijke) parafrases zijn mogelijk.*’

Ten slotte worden verschillende aparte citaten niet zelden met elkaar verweven tot
een geheel (conflation).®® Hier tracht ik de samenstelling te ontleden en na te gaan welke
verzen of versdelen op welke manier gecombineerd zijn.

Omdat in al deze gevallen de achterliggende Bijbeltekst uitgesproken aanwezig is,
groepeer ik deze allemaal onder de categorie ‘citaat’. De gevallen die zichtbaar afgeleid
zijn van een Bijbelvers, maar geen woordelijk citaat vormen, zijn in een aparte categorie
‘citaat - parafrase’ ingedeeld.

De volgende groep bevat die Bijbelreferenties waarvan de bewoording een stuk
verder®” van de Bijbeltekst afstaat. Opnieuw zijn hier een aantal onderscheiden te
maken, hoewel de situatie hier veel minder rechtlijnig is. Hier volg ik de onderverdeling
van Marc Van Uytfanghe (2003), 344-52, die de referenties volgens hun overeenkomst
met de Bijbeltekst onderscheidt. Op die manier komt hij tot drie groepen. De eerste
groep zijn de reminiscenties: Bijbelse ontleningen die geen citaten vormen of woordelijk

85 Zie OSBURN (2005), 318-34; VAN UYTFANGHE (2003), 343 voor een gedetailleerde beschrijving.

% De ‘nonchalance’ bij het citeren komt ook in de niet-christelijke literatuur van de oudheid voor (voor details
en voorbeelden, zie HILL (2012), 264-76).

7 HoucHToN (2010), 271-6, (2012), 396; OSBURN (2005), 330-1. Houghton spreekt over flattening, Osburn over
adaptation.

% HouGHTON (2012), 396; OSBURN (2005), 334.

% De scheiding tussen de verschillende categorieén is in de praktijk begrijpelijkerwijze vaak erg dun en zelfs

(gedeeltelijk) subjectief (cf. GRYSON, FISCHER en FREDE (2007), 18).
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aan de Schrift ontnomen zijn, maar die toch meer zijn dan woorden of constructies met
een Bijbelse toon. Ze vormen een tussengroep tussen ‘citaten’ en ‘Bijbels gekleurde
uitdrukkingen’, waarvan de link met de Bijbeltekst minder uitgesproken, maar wel nog
zichtbaar is.”° Een tweede groep vormen de vage reminiscenties. “Il s’agit de syntagmes
ou de juxtapositions non syntagmatiques de mots (iucturae [sic]), qui figurent aussi dans
la Bible latine.” De bewoording is vermoedelijk bewust aan de Bijbel ontnomen, al kan het
evenzeer gaan om (eventueel Bijbels gestileerde) uitdrukkingen die tot het gangbare
hagiografische discours behoorden.” In een derde groep is de overeenkomst met de
Bijbeltekst beperkt tot een enkel woord. Hier is de overname vanuit een bepaald
Bijbelvers vanzelfsprekend het minst zeker.”

Naast deze vormen van stilering, waarbij een bepaalde passage in de Bijbel, de
bewoording van een andere tekst vormgegeven heeft, bestaat er ook een andere
vluchtigere vorm van stilering. Hierbij gaat het niet meteen om lexicale
overeenkomsten, maar om het gebruik van een zekere Bijbelse ‘stijl’ en manier van
verwoorden (locution).”” Omdat die veel moeilijker aan te tonen valt, zal ik deze categorie
niet behandelen.

Hoe vager de overeenkomsten met de Bijbeltekst zijn, des te moeilijker het natuurlijk
wordt om aan te tonen dat we inderdaad te maken hebben met Bijbelse stilering. Zelfs al
kunnen vergelijkbare plaatsen in andere passiones - waar de Bijbelse stilering wel
duidelijk is - helpen om de waarschijnlijkheid van een gepostuleerde overname te
onderbouwen, de factor subjectiviteit zal nooit uit te sluiten zijn in dit
beoordelingsproces.” In geval van twijfel over de waarschijnlijkheid van een
gepostuleerde echo zal ik de referentie markeren met een vraagteken.

70 1c. 344-7; citaat, 344-5. Cf. OSBURN (2005), 335: zij spreekt over allusion: “Allusion involves reference to the
content of a certain biblical passage in which some verbal or motif correspondence is present, but exhibiting
clear intent to give only the gist of the text rather than to cite.”

" lc. 347-52; citaat, 347.

" l.c. 352.

7> OSBURN (2005), 340-1; VAN UYTFANGHE (2003), 353.

7% Cf. ALLISON, D. C. J. (2013), 489-96. Hij stelt een aantal regels voor (pp. 490-3) die de onderzoeker moeten
behoeden voor het postuleren van onwaarschijnlijke intertekstuele overnames (i.c. uit het Oude in het Nieuwe
Testament).
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3.3.3.3 Niet-Bijbels materiaal als bron van Bijbelse stilering

Een laatste factor die het vaststellen van de Bijbelse stilering bemoeilijkt, is dat de
relatie tussen Bijbel en hagiografie complexer is dan men op het eerste zicht zou
vermoeden. De prominente positie van de Schrift voor de christenen betekent immers
dat haar tekst ook op andere literaire genres invloed uitoefende, die op hun beurt de
acta & passiones konden beinvloeden. De Bijbelse stilering van de hagiografie zal met
andere woorden in veel gevallen niet rechtstreeks aan de Bijbel ontnomen zijn, maar via
andere kanalen in de verhalen terechtgekomen zijn.

Om te beginnen zijn er de collecties testimonia en florilegia waarin relevante citaten en
fragmenten rond bepaalde onderwerpen bijeengebracht werden. Er wordt zelfs van
uitgegaan dat dit materiaal een van de belangrijkste bronnen vormde voor de
beschrijving van het wedervaren van de vervolgde christenen.” De invloed van de
patristiek moet vergelijkbaar geweest zijn. Niet zelden is de invloed van hun exegese
merkbaar in het geciteerde Bijbelmateriaal in de acta & passiones. Terwijl bepaalde
verzen in de context van de Bijbel geen martyrologische of cultische ondertoon hebben,
verschijnen ze in de hagiografie niet zelden wel met zo'n betekenis. In dat geval is het
aannemelijk dat de hagiograaf het vers (net als de interpretatie ervan) niet rechtstreeks
aan de Bijbel ontnomen heeft.” Nog een andere niet-Bijbelse invloed moet de liturgie
geweest zijn. In de acta & passiones komen verschillende vormen van gebed voor die
grotendeels opgebouwd zijn uit verschillende psalmverzen. Dat deze gebeden in het
narratief aan de liturgie ontnomen werden of erop geinspireerd waren, lijkt
waarschijnlijk.”” Vergelijkbaar zijn verschillende passages die vermoedelijk ontleend
zijn aan laatantieke credo’s.”® Ten slotte moet ook met de onderlinge beinvloeding van
de verschillende acta & passiones rekening gehouden worden. Zelfs als er geen redenen
zijn om aan te nemen dat een passio een rechtstreekse herschrijving van (delen van) een

andere is”, blijft de grote conformiteit tussen verschillende martyriumsberichten

75 ALLISON, D. C. J. (2013), 485-6; LECLERCQ, J. (1963), 104-5. Zie ook DELEANI-NIGOUL (1985b), 246; SAXER (1986), 171-
3 voor de invloed van dergelijke lijsten op de ontwikkeling van het martyrologische discours.

76 Zie DELOUTS (2002), 244-5; HILL (2012), 29; VAN UYTFANGHE (1989), 165-8; V0s, N. M. (2006), 471, voor verdere
details en voorbeelden.

77 Maar omgekeerd blijken ook bepaalde gebeden van de heiligen vanuit de hagiografie in middeleeuwse
gebedsboeken opgenomen te zijn (DOLBEAU (2006), 419-20).

78 Cf. Vos, N. M. (2006), 471. Een aantal voorbeelden hiervan haal ik aan in 6.1.3.1, p. 232 sqq.

7 Zie bv. de duidelijke resonanties tussen de A. vitae & passionis Felicis presb., Fortunati & Achillei en de P. Ferreoli &
Ferrucii (zie STRAETEN (1961), 135-42); of tussen de P. Chrysanthi & Dariae en de *P. Columbae (BEAUJARD (2000), 226).
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opvallend. Het is bijgevolg waarschijnlijk dat de hagiografen hun narratief dikwijls
modelleerden op de passiones die hun bekend waren® of minstens de topoi uit de
bestaande martyrologische traditie herhaalden. Dit impliceert dat de Bijbelse echo’s in
een bepaalde passio evengoed aan een ander narratief ontnomen kunnen zijn als aan de
Bijbel zelf.

Men kan dus aannemen dat in veel gevallen de Bijbelse stilering niet op een
persoonlijke lectuur van de Bijbel terug te voeren valt. Op het ogenblik dat de
laatantieke acta & passiones neergeschreven werden, beschikten hun auteurs reeds over
een grote hoeveelheid materiaal, waarin de relevante en bruikbare Bijbelpassages voor
de compositie van het narratief al geselecteerd waren.* Soms wordt er een dubbele
beweging tussen Bijbel en hagiografie voorgesteld: de Bijbel levert de hagiografie
relevante modellen aan (ook uit de apocriefe traditie) die het narratief betekenis
verlenen, terwijl deze modellen in het hagiografische narratief op hun beurt de
Bijbeltekst verklaren.*” Mij lijkt het dat we in deze binaire voorstelling ook de para-
Bijbelse traditie (testimonia, patristiek, liturgie ...) moeten betrekken. Deze laatste groep
heeft immers als het ware het bruikbare ‘martyrologische’ materiaal geselecteerd
alvorens het in het hagiografische narratief gebruikt werd. Omdat de impact van deze
‘filter’ op de Bijbeltekst de opzet van deze studie extra zou compliceren, zal hij buiten
beschouwing gelaten worden. Of de vastgestelde Bijbelreferenties nu ontnomen zijn aan
de Bijbel zelf of aan andere auteurs, de Bijbelse stilering blijft dezelfde, en haar
betekenis voor het narratief is nagenoeg altijd duidelijk. Vandaar zal ik in de eerste
plaats kijken naar de betekenis die uit het narratief zelf naar voor komt.

3.3.4 De resultaten ordenen

De volgende stap na het opsporen en identificeren van de Bijbelreferentie was het
klasseren van de gegevens, opdat deze makkelijk consulteerbaar zouden zijn voor de
latere verwerking en analyse. Daartoe heb ik met behulp van Microsoft Access een
database gebouwd als persoonlijk werkinstrument waarin ik alle vaststellingen kan

Voorts kan ook gewezen worden op de proloog van de P. Anastasiae, de *P. Cantii, Cantiani & Cantianillae en de *P.
Secundi, die in alle drie de teksten dezelfde is (zie GAIFFIER (1964), 341-3; LANERY (2010), 53, i.c. noot 79).

8 GouLLET (2005), vnl. 14.

81 Vgl. VAN UYTFANGHE (1987b), 42-58, voor de optredende betekenisveranderingen tussen de Bijbel en het

hagiografische narratief.

82 7ie GOULLET (2005), 210; Moss (2012), 13; VEYRARD-COSME (1993), 182-3.
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invoeren. Haar structuur is tweeledig®, en vertaalt zich in twee referentielijsten. Een
eerste lijst bevat alle passages waarin een link met een concrete Bijbeltekst duidelijk
herkenbaar is. In een tweede lijst zijn de passages opgenomen die de uitdrukking zijn
van bepaalde terugkerende thema’s en motieven (cf. infra) binnen de acta & passiones. Die
thema’s en motieven hebben meestal eveneens een Bijbelse achtergrond, al is die niet
altijd zichtbaar, laat staan uitgedrukt in de passio. Samen met een derde lijst, met daarin
de gegevens van de bronteksten van het corpus, vormen zij een essentieel instrument
voor dit onderzoek. De gegevens die erin opgenomen zijn, vormen immers het

fundament voor alle analyses van de acta & passiones in dit proefschrift.

3.3.4.1 Primaire teksten

De basis vormt een overzichtslijst van alle primaire teksten.** Elke passio van het
primaire corpus is in deze lijst een aparte eenheid met een unieke code (zo is bv. de
P. Anastasiae nummer 37) die toelaat om in de databank onderlinge verwijzingen naar
verschillende teksten te maken. In deze lijst primaire teksten is de essentiéle informatie
over elke tekst opgenomen:
1) De naam van de passio, met de namen van de hoofdpersonages en het BHL-
nummer van de tekst in kwestie.
2) De referentie(s) naar de beschikbare tekstuitgave(n).
3) Eventuele informatie over, of verwijzingen naar de geografische oorsprong van
de tekst.
4) De beschikbare dateringshypotheses, zoals toegelicht in het tweede hoofdstuk
(p. 45 sqq.).
5) Eventuele opmerkingen.

3.3.4.2 Concordantielijst

De concordantielijst vervolgens bevat alle passages uit het primaire tekstcorpus,
waarvan een verwijzing naar een Bijbels vers of passage duidelijk of aannemelijk is. Elke
geregistreerde passage bevat volgende gegevens:

% Deze tweedeling komt grotendeels overeen met de onderverdeling die VAN UYTFANGHE (1987b), 12, voorstelt
(zie hoger, 3.3.1).
84 Cf. infra (p. 295 sqq.).
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1) De passio waarin de referentie voorkomt. De gegevens hiervan worden
automatisch ontnomen aan de lijst met primaire teksten. Bij het ingeven moet
men enkel de gewenste tekst selecteren.

2) De plaats waar de referentie in de tekst voorkomt (gewoonlijk het
paragraafnummer) met het citaat van de passage in kwestie.

3) De rol die de Bijbels gestileerde passage binnenin het narratief vervult op
communicatief vlak. Hier kiest men uit volgende mogelijkheden: als aforisme -
als argument in een discussie - als deel van een beschrijving - deel van een
gebed - in een didactische (parenetische) context - of in een gesprek (andere
dan degene die reeds genoemd zijn).*

4) De referentie naar de Bijbel (boek + vers). Waar er meerdere overeenkomsten
zijn, werd ofwel een nieuwe entry aangemaakt (indien de verschillende
referenties op zichzelf voldoende gewicht hebben), of werd de extra informatie
bij de andere gegevens toegevoegd (indien de interfererende referentie geen
uitgesproken autonoom karakter heeft).

Aangezien we uitgaan van de primauteit van de Vetus Latina tijdens de late
oudheid volg ik hier de indeling en versnummering van de Septuagint en het
Griekse Nieuwe Testament.*

5) De graad van overeenkomst met Bijbeltekst, zoals hoger in ‘3.3.3.2” beschreven.
Hier zijn de mogelijkheden: citaat (Vulgaat) - citaat ((mogelijk) Vetus Latina) -
citaat (parafrase) - reminiscentie - vage reminiscentie (losse woorden) -
losstaande woorden en termen. Ten slotte kan ook aangeduid worden dat een
referentie twijfelachtig is, of vermoedelijk op een andere (extra-Bijbelse) bron
terug te voeren valt.

6) De functie die de Bijbelreferentie op inhoudelijk vlak vervult. Dit zijn de zes
functionele categorieén die Marc Van Uytfanghe voorgesteld heeft (typologies -
(ré)actualisation de la Bible - I'« accomplissement » des paroles scripturaires - Ecriture
comme référence normative et exemplaire - emploi justificatif - 'énonciation d’idées, de

concepts et de sentiments; zie hoger, 3.3.1), en die kunnen helpen bij de

% Deze keuzemogelijkheden zijn in een vroege fase van het onderzoek opgesteld, maar bleken bij de analyse
van de acta & passiones zelf onvoldoende gedifferentieerd. Daarom is hun waarde voor dit onderzoek jammer
genoeg beperkt en zal deze classificatie bijgevolg niet in aanmerking genomen worden.

8 Cf. BocAERT (1988b), 154: “Ce qui est sir, c'est que la vetus latina de I'Ancien Testament devrait étre citée
selon la (ou une) numérotation des Septante.”

Vgl. MELLERIN (2013), 15-8, voor hetzelfde probleem voor de methodologie van het project Biblindex.
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interpretatie van de Bijbelse stilering in de laatantieke acta & passiones. Bij elk
van de vastgestelde Bijbelse referenties in de acta & passiones ben ik nagegaan
welke rol ze in het narratief vervullen - ondanks de eventuele moeilijkheden
om een passages met één specifieke categorie te verbinden.

Na verloop van tijd stelde ik echter vast dat er zich binnen de zesde groep
(I"énonciation d’idées, de concepts ou de sentiments) een aparte groep aftekenende:
die waarmee de martelaar God en/of Christus beschrijft. Deze groep heb ik
apart afgebakend onder de categorie doxologie.

Tot slot merkte ik dat Bijbelse referenties in de passiones vaak gebruikt worden
als autoriteitsargumenten die een waarheidsclaim gezag moeten verlenen. Ook
deze groep heb ik afgezonderd in een aparte categorie: auctoritas. Men kan
opwerpen dat deze groep niet veel afwijkt van de legitimerende en/of
normatieve functie van de stilering. Toch zie ik volgend verschil tussen beide.
Waar de stilering die Van Uytfanghe als normatief of legitimerend zich steeds
concentreert op de duiding van een handeling of gebeurtenis?, is de categorie
auctoritas voorbehouden voor die plaatsen waar het Schriftwoord in de eerste
plaats een zekerheid weergeeft, waaraan niet te twijfelen valt. De focus van
deze stilering ligt in de eerste plaats op de waarheidsclaim, terwijl de eventuele
legitimatie van secundaire aard is. Vaak gaat het om Bijbelpassages die de mens
‘zekerheid”  verschaffen over dingen die buiten het menselijke
beoordelingsvermogen liggen (vnl. over het hiernamaals).*®

Deze verschillende categorieén zijn een waardevol hulpmiddel om de Bijbelse
stilering in de passiones te interpreteren, en hadden kunnen dienen als
uitgangspunt voor de verdere analyse van het tekstcorpus. Doordat ik er echter
voor gekozen heb om de bespreking rond een aantal thematische bereiken te
structureren (cf. infra, p. 88), zal ik niet consequent de functie van elke
referentie aangeven, maar dit enkel doen waar dit relevant is.

Omdat het niet mogelijk is een strikte scheiding te maken tussen thema’s die

zonder concrete Bijbelse verwijzing in de tekst aanwezig zijn (zie hieronder,

87 VAN UYTFANGHE (1987b), 36.

% 0m slechts één voorbeeld te geven: in de *P. Euticii (§84-6) doet de protagonist een uiteenzetting over de
gevolgen van een idolate verering tegenover de beloningen voor de christenen. Daarbij citeert hij Jc 1,12 om
aan te geven dat hem, als christen, het eeuwige leven wacht: Est vita alia, quae numquam finem habet, quam et
promisit Dominus diligentibus se (§6). Hoewel deze referentie deel is van Euticius’ argumentatie waarom hij
weigert te offeren, wordt het Bijbelcitaat m.i. hier gebruikt als autoriteitsargument. Aangezien het uit de
Bijbel komt, mag niet getwijfeld worden aan de geldigheid ervan.
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‘3.3.4.3") en passages waarvan de Bijbelse echo wel duidelijk is, is er tot slot de
mogelijkheid om elke passage te linken aan één of meer van die thema’s. Op die
manier kunnen bij de verdere analyse de thematieken in de acta & passiones
zowel benaderd worden vanuit hun woordelijke als niet-woordelijke stilering.

3.3.4.3 Recurrente thema’s

Bij het lezen van de acta martyrum & passiones wordt snel duidelijk dat bepaalde passages
met een duidelijke Bijbelse toon toch niet steeds met een concrete Bijbelpassage of -vers
verbonden kunnen worden, of dat er zoveel overeenkomsten met de Bijbeltekst op te
sommen zijn dat er onmogelijk van een een-op-eenrelatie sprake kan zijn. Veel van die
gevallen zijn inhoudelijk niettemin gelijkaardig en vormen samen als het ware
‘hagiografische topoi’. In veel gevallen gaat het klaarblijkelijk om een onbewuste
stilering die voortvloeit uit het wereldbeeld van de hagiograaf dat fundamenteel Bijbels
van aard was, alsook uit diens doordrongen-zijn van het Bijbelse discours.”” Ook deze
passages heb ik opgelijst, vergelijkbaar met de concordanties. Opnieuw wordt de passio
in kwestie geselecteerd uit een lijst, gevolgd door de tekstreferentie en een citaat.
Vervolgens wordt aan de passage de passende topos (of meerdere) toegewezen.

Zoals gezegd kunnen deze thema’s ook aan passages met een duidelijke Bijbelse
stilering toegewezen worden. Op die manier hoeft de woordelijke niet van de niet-
woordelijke stilering losgekoppeld te worden als ze beide dezelfde topoi uitdrukken.
Bovendien kunnen de woordelijke Bijbelreferenties het begrip van de niet-woordelijke
versterken. De som van de eerstgenoemde vormt immers de onuitgesproken
achtergrond van de tweede groep.

De lijst met topoi uit de acta & passiones is voor een groot stuk organisch gegroeid, en
in de loop van de tijd gedifferentieerd om de verschillende vondsten zinvol in te delen.
Om het geheel overzichtelijk te houden, vat ik de 128 thema’s en topoi die in de
databank opgenomen zijn hier in een aantal clusters samen. Nadien ga ik nader in op de
manier waarop ik de verschillende gegevens gebruikt heb bij de analyse van de Bijbelse
stilering in de passiones.

1) De meest uitgesproken groep topoi bevat de uitdrukkingen van een fundamentele

dichotomie tussen het christelijke en het niet-christelijke. Deze thematiek neemt

verschillende vormen aan: christenen worden aan heidenen geopponeerd,

8 7ie GOULLET (2005), 206; VAN UYTFANGHE (1984), 477-9.
Men moet wel voor ogen houden dat het Bijbelse wereldbeeld van de hagiograaf bepaald wordt door het
contemporaine begrip en interpretatie van de Schrift (zie ook hoger, p. 82).
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martelaren aan hun vervolgers; het aardse aan het eeuwige, duisternis aan licht
&c. Het accentueren van de onoverbrugbaarheid van beide polen vormt hiervan
een variant. Dit komt onder meer tot uiting in het benadrukken van de
standvastigheid van de martelaar (of van diens koppigheid, zoals de Romeinse
vervolgers het gewoonlijk noemen) en wordt versterkt in verschillende scénes
waarin de christenen tot apostasie verleid worden. Nog een andere strategie is het
gebruik van dramatische ironie en omkeringen, gewoonlijk van de aard ‘kiezen
voor het leven betekent de dood” en omgekeerd. Hiermee wordt de verblinding
benadrukt die aan een ‘aards’ leven verbonden is, en geopponeerd aan het
christelijke leven ‘in het licht’. Tot slot kan ook de afbeelding van het jenseitige in
deze categorie ondergebracht worden. Enerzijds is er de ‘hemel’, die voorbestemd
is voor de martelaren® en die een aangename plaats is, anderzijds is er de
onderwereld die voorbehouden is voor de ongelovigen en afvalligen en die net
een plaats van verschrikking vormt. Voor de voorstelling ervan worden
verschillende Bijbelse beelden en voorstellingen met elkaar versmolten, zonder
dat ze - voor zover ze aan de canonieke Bijbel ontnomen zijn - steeds duidelijk te
identificeren zijn.

2) Sterk met de eerste groep verwant, maar voldoende uitgesproken om apart te
behandelen is de thematiek van het polytheisme. Als de exponent par excellence
van het niet-christelijke bevat deze groep vooral uitingen over de onmacht van
alle niet-christelijke vormen van religie. Heel vaak worden daarbij de vernietiging
van de idolen en de verwachte bestraffing van hun vereerders gethematiseerd.

3) Een derde grote groep omvat de beschrijvingen van de rol van de verschillende
actanten in de kosmos: de rol van God, die van engelen; de invloed van de duivel
en die van de demonen. De rol van God wordt bij uitstek uitgedrukt door te
verwijzen naar zijn voortdurende ingrijpen in het aardse leven doorheen de
heilsgeschiedenis. Een duidelijke exponent hiervan zijn de verschillende mirakels
in de acta & passiones. Door hun onderlinge inwisselbaarheid lijken de wonderen
immers vaak niet meer dan de zoveelste variatie op een bekend thema. In deze
groep kan men ook de evocatie van Bijbelse exempla plaatsen, zij het dat deze net
heel expliciet naar de Bijbelse hypotexte verwijzen. Ook zij geven uitdrukking aan

% Zoals hoger (p. 35) aangegeven was men ervan overtuigd dat de martelaren na hun dood onmiddellijk het
rijk der hemelen betraden. Wat het lot post mortem van de ‘modale christen’ was, wordt echter niet vermeld in
de acta & passiones - tenzij voor wie zich door idolatrie bezoedeld was: die zou kennelijk gestraft worden (zie
5.2.2.5, p. 191 sqq).
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de steeds geldende structuren in de kosmos en het herhaaldelijke ingrijpen van de
verschillende machten doorheen de geschiedenis

4) Nog een andere groep thematiseert het leven in en voor Christus zoals dat uit de
passiones naar voor komt. Belangrijke aspecten hiervan zijn het onwankelbare
geloof van de martelaar, zijn nederigheid en zijn caritas. Daarnaast wordt in een
aantal teksten ook de kuisheid of - weliswaar zelden - de ascese van een
martelaar benadrukt. Hoewel de relevante Bijbelverzen niet zelden geciteerd
worden, verraadt de voorstelling van het ideale christelijke gedrag ook duidelijke
post-Bijbelse invloeden, die niet (altijd) probleemloos op een duidelijke Bijbelse
hypotexte teruggevoerd kunnen worden.

5) Een laatste groep vormen de metaforen. Hoewel men hier moeilijk van een thema
of topos kan spreken, is beeldspraak een veelvoorkomend gegeven in de acta &
passiones. Opnieuw liggen hier vaak verschillende Bijbelse modellen aan de
grondslag van de gebruikte metaforen, al is het niet steeds duidelijk of de
hagiograaf die modellen ook effectief in gedachten had.

Veel van de topoi verschijnen reeds als dusdanig in het Oude en/of Nieuwe
Testament, terwijl bij andere de invloed van buiten-Bijbelse evoluties merkbaar is, of
ten minste te vermoeden valt. Daarnaast kan men zich afvragen of de hagiografen zich
steeds bewust waren van de Bijbelse achtergrond van bepaalde thema’s die ze
gebruikten en of ze bij het schrijven of redigeren altijd de Bijbelse modellen voor ogen
hadden. Vooral waar woordelijke Bijbelreferenties ontbreken kan men daarover
twijfelen. Anderzijds merkt men dat verschillende thema’s zowel met als zonder
nadrukkelijke Bijbelse echo uitgedrukt worden en dat ‘woordelijke en ‘niet-woordelijke’
stilering gewoonlijk hand in hand gaan. Zelfs al was de hagiograaf zich misschien niet
steeds (even) bewust van de Bijbelse achtergrond van een bepaalde thematiek of
bewoording, dan betekent dit nog niet dat een Bijbelse echo daarom minder aanwezig is.

3.3.5 De mogelijkheden van de databank voor het proefschrift

Voor dit onderzoek is de hierboven beschreven gegevensbank een onmisbaar
instrument. Ze centraliseert alle mogelijk bruikbare informatie, zowel over de primaire
teksten zelf, als over de gedane observaties in die teksten.” De bedoeling ervan is in de
eerste plaats het materiaal snel en eenvoudig doorzoekbaar te maken. Dit betekent

°! In de concordantielijst zijn 1490 referenties opgenomen; de lijst met thema’s bevat 1727 entries.
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onder meer dat per tekst nagegaan kan worden welke thema’s en Bijbelse verwijzingen
ik opgelijst heb, welke topoi of Bijbelboeken in welke tekst gebruikt worden, in welke
teksten bijvoorbeeld psalmverzen gebruikt worden in gebeden enzovoort.. Deze
gegevensbank is het ideale hulpmiddel om in enkele muisklikken het werk van
maandenlange arbeid volgens de gewenste parameters op te roepen. Zonder haar ware
het waarschijnlijk nooit mogelijk geweest om in dit proefschrift zoveel acta & passiones te
behandelen.

Zoals Victor Saxer (1986), 11, echter opmerkt, volstaan lijsten met Bijbelse referenties
niet om de “richesse scripturaire” van de hagiografie te bevatten. Daarom is het
oplijsten van deze gegevens slechts het startpunt voor de verdere analyses. Pas door alle
verwijzingen - gaande van de duidelijk herkenbare citaten tot de meest subtiele allusies
- samen te beschouwen, kan duidelijk worden hoe de hagiografie functioneert als de
erfgenaam van het Bijbelse narratief. De gegevens in de databank zijn hiervoor een
prima beginpunt, ook al is het in het bestek van dit proefschrift onmogelijk om ze
allemaal te behandelen.”” In de komende hoofdstukken wil ik niettemin de meest
prominente vormen van Bijbelse stilering in de laatantieke Latijnse acta martyrum &
passiones bespreken en op die manier inzicht bieden in de ‘typische’ inhoud van deze
narratieven.

In het volgende hoofdstuk, waar ik de Bijbelse exempla behandel, baseer ik me op de
gegevens in de databank die ik als ‘exemplum’ en ‘antonomasie’ gemarkeerd heb. Door de
expliciete heilshistorische dimensie van de exempla is hun functie vanzelfsprekend
nagenoeg altijd typologisch.

In het daaropvolgende vijfde hoofdstuk bespreek ik de alomtegenwoordige
tegenstelling in de passiones tussen het christendom en het polytheisme, alsook op de
verhouding tussen God en de duivel als de twee tegengestelde krachten binnenin de
schepping. Hier baseer ik me op de gegevens in de databank die het polytheisme
thematiseren, tegenstellingen uitdrukken, en een voorstelling geven van het jenseitige
leven. De functie van de Bijbelse stilering is in deze gevallen voornamelijk normatief, als
autoriteitsargument of als Bijbelse expressievorm. Niet zelden is de teneur didactisch.

In het laatste hoofdstuk behandel ik de Bijbelse echo’s die gestalte geven aan de
verschillende typische scenes van de passiones en de handelingen of gebeurtenissen die
erin plaatsvinden. Enerzijds sta ik stil bij de representatie van de martelaar als ideale
christen. De gegevens hiervoor vormen opnieuw een aparte categorie in de databank.

°? Hierbij denk ik vooral aan de aanwezigheid van ascetische thematieken in de passiones, en het gebruik van

metaforen die merkbaar gebaseerd zijn op Bijbelse modellen.
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Hun functie is in de regel normatief of legitimerend, maar heeft ook een typologische
dimensie - zij het minder uitgesproken. Anderzijds ga ik na welke Bijbelse modellen de
grondslag vormen voor de verschillende typische scenes in de passiones. Een belangrijk
deel van de gegevens hier is in de database gemarkeerd als ‘imitatio Christi’, omwille van
de echo’s van het lijdensverhaal. Opnieuw heeft de stilering hier voornamelijk een
historisch-typologische dimensie.
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Hoofdstuk 4 Bijbelse exempla en typologie in de
acta & passiones

Quod non fictis fabulis, ut philosophi disputant, sed
uerissimis iustorum uirorum exemplis docere possumus.
(Ambrosius, De officiis 3,5,29)

De overeenkomsten tussen de acta & passiones en de Bijbel gaan verder dan enkel de
overname van Bijbelse citaten en allusies in de hagiografie. Het principe om een tekst
vorm te geven op basis van een hypotexte vinden we ook in de Bijbel terug. Het is
duidelijk dat de auteurs van het Nieuwe Testament heel vaak op passages uit de joodse
Schrift steunden om hun eigen discours diepgang en betekenis te verlenen. Dit betekent
dat wie die linken wist bloot te leggen, dichter bij de boodschap van de
nieuwtestamentische verkondiging kon komen. Dit leidde in het vroege christendom
geleidelijk tot de ontwikkeling van een exegetisch systeem dat de vaak enigmatische en
(op het eerste zicht) inconsistente Bijbeltekst wilde verklaren - o.m. op basis van
passages elders in de Schrift. De christenen bouwden hierbij voor een groot deel voort
op de allegorese van de ‘heidense’ filosofen en retoren, die ze (gewoonlijk) gebruikten
om Homeros te interpreteren, en op vergelijkbare methodes van joods-hellenistische
intellectuelen (vooral Philon) om de filosofische waarde van de Thora aan te tonen." Het
spreekt voor zich dat die interpretaties van de Schrift op hun beurt ook de literaire
productie van de christenen zouden beinvloeden.

! Voor de antieke exegese, zie FREYTAG (1992), 332-8; JOOSEN en WASZINK (1950), 283-6; PROCOPE (1996), 462-76;
SCHRECKENBERG (1966); voor de joodse variant, zie JOOSEN en WASZINK (1950), 287; MAYER (1966), 1203-9; SIEGERT
(1996), 144-87.
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Mij interesseert hier vooral die vorm van exegese die verbanden en analogieén
‘blootlegt’” tussen verschillende gebeurtenissen in de geschiedenis van de Bijbel: de
typologie.” Deze concentreert zich meestal op de relatie tussen nieuw- en
oudtestamentische gebeurtenissen, waarbij een gebeurtenis uit het Nieuwe Testament
een vervulling of een herhaling op een hoger niveau voorstelt van een voorval of
profetie uit het oudtestamentische verleden. Het verleden wordt hierbij voorgesteld als
een ‘model’ (tVrnog: als het ware een gietvorm of stempel, maar treffender weer te geven
met het Duitse das Prdgende) dat latere gebeurtenissen in de geschiedenis ‘vormgeeft’
(i.e. de avtitumog of das Geprigte).” Dergelijke typologische relaties laten toe om
verschillende Bijbelse gebeurtenissen onderling aan elkaar te koppelen, en maken
duidelijk dat God doorheen de geschiedenis ononderbroken voor de mensheid optreedt.*
De typologische relaties zijn daarom hét fundamentele structuurelement van de
(heils)geschiedenis, want alles gebeurt steeds volgens patronen die a priori vastliggen.
Op die manier laat de Bijbel zich lezen als een zich voortdurend herhalend schema van
geloofsafval en re-integratie.’

Ook voor de acta martyrum & passiones blijkt dit denkschema geldig. Daar vinden we
eveneens de patronen terug die uit de gewijde geschiedenis gekend zijn. Ze geven aan
dat in de post-Bijbelse periode de gebeurtenissen nog steeds volgens dezelfde schema’s
verlopen. In dit hoofdstuk zal ik stilstaan bij de meest expliciete uitdrukking van deze
historische conceptie: het gebruik van Bijbelse exempla in de acta martyrum & passiones,
door middel waarvan de situatie van de martelaar in het narratief bij momenten

expliciet vergeleken wordt met een episode uit het Bijbelse verleden. Als duidelijke

? De term typologie zelf stamt uit de 18% eeuw, waar Bernard Sebastiaan Cremer het in 1727 als boektitel

(Typologia, sive doctrina de vera typos exponendi methodo) gebruikt (SUNTRUP (2009), 843).

> De termen t6mo¢ en &vritumog komen aanvankelijk, in het klassiek Grieks, uit de ambachtelijke sfeer (smeed-,
reliéf- en plastische kunst), waar de verbinding met tontw duidelijk is. Het gaat er om objecten die vorm
krijgen door te slaan of te drukken, en in die hoedanigheid op hun beurt zelf ook model (bv. gietvorm,
stempel) kunnen worden. Later treedt een semantische verbreding op, waardoor tinog ook ‘vorm’, ‘model’,
‘type’ in een abstracte zin kan betekenen (BLUMENTHAL (1938), 393-408; GOPPELT (1969), 246-8; YOUNG (1994), 38).
Het Bijbels Grieks neemt de termen in de verschillende betekenissen over. Zo is in Am 5,25; Joh 20,25 en Act
7,43 het achterliggende tontw duidelijk herkenbaar, terwijl elders andere betekenissen bedoeld zijn (cf. infra).
Naast tOmog vinden we in het NT bv. ook okid, Unddetypa, eikdv en tapaPoAr] met een vergelijkbare betekenis
(vgl. GuiNot (1989), 5-6).

* BAKER (1976), 242-3; 66-67; DANIELOU (1963), 141; SUNTRUP (2009), 842.

> VEYRARD-COSME (1993), 158: “Dieu, maitre de |'Histoire, inscrit dans la trame méme du temps humain des
signes porteurs d’espérance en ce qu'ils manifestent le salut a venir.”
Zie ook YOUNG (1994), 42-3. Zij ziet de typologische geschiedenisconceptie als een mogelijks Semitische erfenis.
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Bijbelse exempla en typologie in de acta & passiones

referenties naar de Bijbeltekst, die evenwel geen citaten zijn, kunnen de Bijbelse exempla
in het systeem van Van Uytfanghe gecategoriseerd worden als reminiscenties.®

Ik kan alvast opmerken dat de frequentie van de exempla in de passiones al bij al
beperkt is, en het typologische wereldbeeld dus niet steeds geéxpliciteerd wordt. De
typologische dimensie in de acta & passiones is weliswaar meestal herkenbaar, toch is het
heel vaak aan de lezer zelf om ze - op basis van andere vormen van Bijbelse stilering -
op te merken. De exempla in de passiones wil ik in dit hoofdstuk alvast apart behandelen,
precies omwille van hun zeer nadrukkelijke vergelijking met het Bijbelse verleden. De
bevindingen die hier gemaakt worden, zullen ook elders van pas komen om het belang
van de Bijbelse stilering te interpreteren en hun typologische karakter te begrijpen.

Om te beginnen zal ik de typologie als exegetisch begrip toelichten. Vervolgens zal ik
stilstaan bij het exemplum als retorische figuur, met bijzondere aandacht voor de
raakpunten tussen het exemplum en het typologiebegrip. Daarna volgt een overzicht van
de verschillende Bijbelse exempla die voorkomen in het onderzochte corpus acta &
passiones. Een samenvattende beschouwing vormt het einde van dit hoofdstuk. Omdat de
aantallen het toelaten, zijn de exempla die in dit hoofdstuk besproken worden exhaustief
voor het primaire tekstcorpus.

4,1 Typologie en exegese

4.1.1 Typologische structuren in de Bijbel

De eerste christenen waren ervan overtuigd dat Jezus de Messias was die het volk Israél
voorspeld was en dat zijn verkondiging de ‘correcte’ interpretatie van de Wet vormde.
De verschillende intertekstuele referenties naar het Oude Testament in het Nieuwe
laten er geen twijfel over bestaan dat de Hebreeuwse Schrift in de ogen van de
christenen christologisch te lezen wvalt. Doordat de evangelies verschillende
gebeurtenissen beschrijven aan de hand van oudtestamentische beloftes en profetieén

® VAN UYTFANGHE (2003), 344-7. Vgl. hoger, p. 79.
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wordt aangetoond dat Jezus inderdaad de verlosser moet zijn die in het verleden
meermaals aangekondigd was.”

Verschillende plaatsen in het Nieuwe Testament accentueren het onderscheid tussen
de periode voor en na de incarnatie. Het uitgebreide lemma tOmo¢ van Leonhard
Goppelt in het Theologisches Wérterbuch zum Neuen Testament (1969) kan hier als leidraad
dienen. Hij stelt vast dat de term t0mog in het Nieuwe Testament - naast de eerder
letterlijke betekenissen afgeleid van tontw (zie daar pp. 249-51) - de correlatie met het
Oude Testament uitdrukt, met enerzijds een horizontale en anderzijds een verticale
dimensie. In het eerste geval gaat het om oudtestamentische gebeurtenissen die
nieuwtestamentische voorafschaduwen of voorspellen. Het bekendste voorbeeld
hiervan is Adam, die in Rom 5,14 t0nog to0 uéAAovtog genoemd wordt. Ook in 1Cor 10,1-
11 fungeert het verleden als voorafbeelding voor latere gebeurtenissen: Paulus
waarschuwt de christelijke gemeente om zich niet zoals hun afvallige voorvaderen uit
het Oude Testament te gedragen, omdat hun dan een gelijkaardige vergelding te beurt

zou vallen®

tadta 8¢ TUTIK®OG cuVEPaLveV €kelvolg, £ypden 6 Tpdg voubesiav MUV, £1¢ 0U¢ T
TEAN TOV aiwvwv kativinkev. (1Cor 10,11)

Tegenover die horizontale relatie schetst Goppelt (o.c. 257-60) ook een typologie met
verticale dimensie. Hier gaat het om een hemelse tomog, die het model vormt voor een
materiéle realiteit, zoals bij de referenties naar Ex 25,40 in Act 7,44 en Heb 8,5.°

oitveg Umodeiypatt Kal okid Aatpedovoty TV Enovpaviny, KaBWG KeXpNUATIoTAL
MwUof|¢ pEAAWV €mTeEAETV TNV oKNVAV- Opa YAp PNOLV, TOINGELG TTAVTA KATX TOV
oMoV tov detxBévta oot £v T Bpet (Heb 8,5)

7 7Zie DEMOEN (1996), 240-1; GERBER (1966), 1211-4; HUBNER (1996), 340-71, voor verdere referenties, waarbij

vooral Hans Hiibner een uitgebreide bespreking biedt.
® GopPELT (1969), 251-3.

? Act 7,44: ‘H oknvi) To0 paptoplov [...] katd tov tomov 8v éwpdkel [Mwioficl; Heb 8,5: thv oknviv [...] katd tov
tonov tov deixbévta [...] év 1d Spet. Hier wordt verwezen naar Ex 25 die de constructie van het heiligdom voor
God beschrijft (kal motfoeig pot katd ndvta o £y oot detkviw v T@ Bpet TO mapddetypa ThG oknViic kal To
TapEdelyla TAVTWY TOV OKELGV AVTHG 0UTW TOIATELS, 25,9; Gpa TOL0ELG KATX TOV TUTOV TOV dederypévov cot
£v @ 8pet, 25,40).

De metafoor van een hemels model met een daarvan afgeleide aardse afbeelding lijkt een evidente
beinvloeding door het platonisme (cf. GOPPELT (1969), 259).
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Bijbelse exempla en typologie in de acta & passiones

Vooral deze passage uit Hebreeén is interessant, omdat ze een volgend aspect van de
Bijbelse typologie laat zien: tomnog is er deel van een groter interpretatiekader, waar de
aardse tempel en tempeldienst aan de hemelse geopponeerd worden. Tot aan de komst
van de Messias was er de Mozaische Wet en de daarmee verbonden leefregels. Vanaf de
incarnatie werden deze echter met een volmaaktere realiteit geconfronteerd. Ook al
draagt de vroegere traditie eveneens een hemels model in zich, tegenover het Nieuwe
Testament is ze duidelijk inferieur en slechts van voorlopige waarde - een motief dat
ook elders terugkeert:

TKIAV yap €xwv O VOUoG TOV HeEAAOVTWV dyad®v, ok avTnV TNV eikdova t@v

npayudtwv (Heb 10,1)"

GOPPELT (1969), 259-60, merkt op dat in zulke gevallen de voorafbeelding, behalve een
horizontale, ook een verticale dimensie krijgt: de oudtestamentische tomog wordt
overtroffen door de superioriteit van de nieuwe openbaring. Wat in het Oude Testament
voorspeld was, wordt pas door de komst van Christus ten volle duidelijk en gaat ultiem
in vervulling binnen de Kerk.

Ook bij de apostolische vaders vinden we typologische interpretaties van het Bijbelse
verleden. De Barnabasbrief is hiervan het duidelijkste voorbeeld, waar tOnog een
uitgesproken christologische lading heeft.'" Niettemin stelt Goppelt (1969), 257, vast dat
het belang van typologie bij de apostolische vaders enerzijds afneemt, maar dat

19 ¢f. 1Petr 2,9 (Opeic 8¢ yévog EkAekTdv, [...] Smwe Tée dpetdc eEayyeiAnte ToD &k okéTovC DuAC KaAéoavToc el
76 BaupaoTov avTol @&C), of Gal 4,22-7, waar Abrahams kinderen bij enerzijds Hagar en anderzijds Sara (Gen
16; 18) geinterpreteerd worden als voorafschaduwingen van de twee verbonden: het ene dat van de slavernij,
het andere dat van de vrijheid (yéypantar yap 6ti APpady dvo viovg €oxev, €va €k thig tardiokng kal Eva £k TAg
ghevBépac. GAN 6 pev €x thi¢ madiokng kata odpka yeyévvnral, 6 O €k tiig EAevbépag &' émayyeAiog. dtivd
¢ottv dAAnyopolueva -abtat ydp elotv §0o Siadfikat, pia uév dnd Epoug Ziv eig SovAeiav yevvdoa, fric £otiv
‘Aydp. to 8¢ Ayap Ziva 8pog £otiv €v tfj Apapiae cvotoixel d¢ tfj VOV Tepovsalny, dovAevel yap petd TV
TEKVWV aUTiG. 1] 8¢ Avw Tepovoadnu EAevBépa €otiv, fiTIC £0TiV UATNP NUOV).

Het beeld uit Heb 10,1 wordt verder uitgewerkt in de patristiek om het typologische procedé aanschouwelijk
voor te stellen: de oudtestamentische tomot zijn als de schetsen van een schilderij. Het uiteindelijke beeld is
weliswaar al zichtbaar, maar pas wanneer de schilder alles inkleurt, bereikt de afbeelding haar perfectie, te
vergelijken met de dvtitunoc in de Bijbel (zie FRYE (1982), 80-3; GUINOT (1989), 23-32; YOUNG (1994), 35-8).

" Barn 7,3-8,1 werkt de typologische relatie tussen Isaac en Christus uit, terwijl Barn 12 Mozes als t6mog
voorstelt. Elders betekent tomog veeleer een didactisch model (Barn 6,11; Ignatius, Ad Magn. 6,2; Hermas,
Pastor, gelijkenis 51 (2.2); Didache 4,11), het hemelse model voor het bestuur van een gemeente (Ignatius, Ad
Trall. 3,1), of een voorafbeelding van latere gebeurtenissen zonder meer (Hermas, Pastor, visioen 22 (4.1.1); 23
(4.2.5); 24 (4.3.6)). Zie ook SKARSAUNE (1996), 376-87, voor een uitgebreid overzicht van de Bijbelinterpretatie bij
de apostolische vaders.
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anderzijds de semantische grenzen van het begrip verbreden. Duidelijke
overeenkomsten zijn niet langer noodzakelijk: tomor worden veeleer ‘verhulde
beschrijvingen’ die via allegorese verklaard moeten worden."

4.1.2 Typologie in de Bijbelexegese

De manier waarop de eerste generaties christenen typologie gebruikten om de nieuwe
verkondiging te funderen vertoont geen conceptuele eenheid. TVnog is noch terminus
technicus, noch de enige term om de relaties tussen het Oude en Nieuwe Testament te
benoemen. Dat verandert wanneer het christendom toenemend zijn legitimiteit moest
verdedigen (tegenover vnl. joden en heidenen) en voor steeds meer aspecten van het
menselijke leven een Bijbelse fundering gezocht moest worden.

Methodologisch bouwde men verder op de bestaande procedés. Vanuit de
veronderstelling dat het Goddelijke kerygma doorheen de hele heilsgeschiedenis spreekt
en naar de komst van de Messias vooruitwijst, gingen de christelijke schrijvers - zij het
met apologetisch, zij het met exegetisch doel - in de Bijbel op zoek naar bruikbare
passages om hun stellingen mee te onderbouwen."”

De eerste om een methodologie uit te schrijven voor de interpretatie van de Schrift
was Origenes (De principiis 4,1-3). Hij nam aan dat door haar goddelijke inspiratie de
volledige™ scriptura een ‘hogere’ betekenis bevat, die weliswaar niet direct toegankelijk
is, en zeker niet voor iedereen. Daarom ontwikkelde hij een systeem om de Bijbeltekst
‘spiritueel’ te lezen (tov vodv adt®V [tV ypap®v] ékAaupdverv, De princ. 4,2,4). Vanuit
Prov 22,20 stelde hij zijn bekende drievoudige lezing voor: somatisch (&m0 tfg olovel
o0pKOG TAG Ypa@fic) - psychisch (&no tfic womepel Puxfic) - pneumatisch (and tob
nvevpatikod vouov) (ibid.) die moest toelaten om de vaak obscure en tegenstrijdige
bewoording van de Bijbel te doorgronden en zo een beter inzicht te krijgen in de

128y, 1Clem 12,7: de auteur duidt de rode draad die in Ios 2,18 als geheim teken geldt om het huis van Rachab
te beschermen bij de inname van Jericho als een voorafbeelding van de redding vanwege God door het bloed
(671 816 ToD afpatog tol kupiov AUTpwoig €otat oty Toig mistevovotv Kal éAniovotv £mti Tov Oeodv).

13 Guzie (1971), 650-1; KANNENGIESSER (2006), 238-9. Een uitgebreid overzicht van het Bijbelgebruik bij de
apologeten biedt SKARSAUNE (1996), 387-418. DaNIELoU (1950), x-xv, biedt een overzicht van het
typologiegebruik vanaf de apostolische vaders tot Augustinus.

' Dit leidde begrijpelijkerwijs tot de vraag naar de samenstelling van de Bijbelcanon. Ook divergerende
lezingen tussen de bestaande Griekse Bijbelvertalingen zorgden voor interpretatieproblemen, wat uiteindelijk
de aanzet gaf voor zijn monumentale Hexapla (cf. CARLETON PAGET (1996), 501-8; KANNENGIESSER (2006), 539-40).
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waarheid die ze uitdrukt.” Concreter houdt dit in dat de exegeet elke Bijbelpassage
probeert te duiden door uiteen te zetten welke gebeurtenissen uit de heilsgeschiedenis
in een bepaalde passage aangekondigd zijn en hoe symbolen uitdrukking geven aan
morele of spirituele principes in het leven van een christen.'® Ook typologische
verklaringen spelen in dit proces een rol."”

Dit laatste is alvast geen onbelangrijk gegeven wanneer we kijken naar de
ontwikkeling van de christelijke exegese - en vooral de moderne perceptie ervan, die
gewoonlijk een indeling maakt tussen een Alexandrijnse en een Antiocheense traditie.
Traditioneel wordt Origenes (samen met zijn voorganger Clemens'®) verbonden met de
eerste groep, die geassocieerd wordt met allegorese. Zij wordt gewoonlijk geopponeerd
aan de Antiocheense, typologische, exegese”, die vertrekt vanuit de letterlijke lezing
van de tekst (iotopia) om tot de ‘hogere’ interpretatie (Bewpia) te komen.” Die nadruk
op de letterlijke en historische lezing is kenmerkend voor de afschuw van de
Antiocheense exegeten voor een allegorische interpretatie, omdat die zich - zo gaat hun
kritiek - in zweverige interpretaties verliest.”

De traditionele dichotomie tussen een Alexandrijns-allegorische en een Antiocheens-
typologische exegese” is echter problematisch. De theoretische concepties over de
verhouding tussen de Bijbeltekst en zijn niet-letterlijke betekenis mogen in beide

15 CARLETON PAGET (1996), 509-19; GERBER (1966), 1218-9; KANNENGIESSER (2006), 545-50.

16 CARLETON PAGET (1996), 519-29; DEMOEN (1996), 241-3

17 CRoUZEL (1964), 172-3; MARTENS (2008), 296-9.

8 yoor de exegetische arbeid van Clemens van Alexandreia, zie CARLETON PAGET (1996), 484-99; DANIELOU (1957).

' Overzichten van de verschillende figuren en de belangrijkste kenmerken van hun exegese: GERBER (1966),
1220-5; HIDAL (1996); JOOSEN en WASZINK (1950), 290-1.

?% HipAL (1996), 546-50.

Zie Diodoros van Tarsus (Comm. in Pss I-L, prol. rr. 123-30): “Ouwg, ka®’ 8cov 0idv T, [...] kol katd TV ioTopiav
kol TV A€V abThV €kBnodueda kal thv dvaywynv kal thv Bewpiav TV DYnAotépav ovk AmOKWAVGOUEV.
00d¢ ya&p évavtiodtal 1] iotopia Tff VPnAotépy Bewpiq, tovvavtiov d¢ kpnmic evpioketar kai UoPddpx TGOV
OPnrotépwv vonudtwv. Voor de verdere invloed van Diodoros op de exegetische traditie, zie HIDAL (Lc. pp.
550-68).

1 "Ekeivo 8¢ uévov xpi guAdttesat, uf mote dvatpor) Tod Unokeuévou 1) Bewpia d@O7, Step obkéTt &v €in
Bewpla GAN dAAnyopia. TO yap dAAwG dyopevdpevov mapd to Kelpevov ov Bewpia €otiv GAN dAAnyopia.
(Diodoros van Tarsus, ibid., rr. 130-3).

Zie DEMOEN (1996), 244-5; GUINOT (1989), 10; HIDAL (1996), 548. Christoph SCHAUBLIN (1974), 34-7, meent dat de
invloed van de klassieke retorische en grammaticale schoolfilologie op de ‘Antiocheense’ stroming de
bepalende factor geweest is om zich te verzetten tegen het vaak ongebreidelde allegoriseren.

%2 Een overzicht van de belangrijkste vertegenwoordigers in dit debat biedt MARTENS (2008), 283-5.
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stromingen dan wel verschillen®, in de praktijk blijken hun methodes vaak moeilijk van
elkaar te onderscheiden. Dit betekent dat typologische interpretaties zowel in de
Antiocheense als in de Alexandrijnse traditie tot het exegetische instrumentarium
behoorden, zonder dat een van beide er afstand van deed of er het alleenrecht over
claimde.”

Naast deze ontwikkelingen in het oostelijke rijksdeel, ontstond in het Westen een
eigen traditie, die voor een groot stuk de bestaande interpretatiemethodes voortzette.
De eersten onder hen, zoals Hippolytus, Irenaeus en Tertullianus, lijken - in de lijn van
de vroegere traditie - de voorkeur gegeven te hebben aan typologische interpretaties®,
terwijl bij de latere auteurs - onder invloed van Origenes’ exegese - typologische en
allegorische interpretaties elkaar aanvullen.” Later, door het vertalen van de Griekse
Bijbeltekst naar het Latijn, onstaan nieuwe invalshoeken en interpretatiemogelijkheden.
De bewoording van de Latijnse vertalingen biedt immers de mogelijkheid om verbanden
te leggen die in de oorspronkelijke Griekse tekst niet mogelijk waren.”’

De rol van het Oude Testament, dat op verscheidene vlakken latere christelijke
realiteiten voorafschaduwt, blijft met andere woorden door de eeuwen heen een
belangrijk aspect van de christelijke exegese en heeft het christelijke wereldbeeld
diepgaand beinvloed. Ook de laatantieke acta & passiones zijn door de typologische
geschiedenisvisie duidelijk beinvloed, zoals bij uitstekt blijkt uit de Bijbelse exempla in
het martyrologische narratief.

2 f. Youn (1997), 123: “[T]he difference between Antiochene and Alexandrian exegesis lies in the way
perceived deeper meanings were taken to relate to the surface of the text. The difference may be
characterized as that between an 'tkonic' and a 'symbolic' relationship. An 'tkon' represents and images the
underlying reality, a 'symbol' is a token, with no necessary likeness.”

2% DEMOEN (1996), 243-4; GUZIE (1971), 651; YOUNG (1994), 33-4.

25 yerdere referenties, zie GERBER (1966), 1225-6; KANNENGIESSER (2006), 528-32; SKARSAUNE (1996), 420-42.

%6 yerdere referenties, zie GERBER (1966), 1227-9; JACOB (1996); JOOSEN en WASZINK (1950), 291-2; KIEFFER (1996),
674-5.

?7 ScHULZ-FLUGEL (1996), 643-5. Een overzicht met de belangrijkste figuren in de Latijnse exegetische traditie
bieden GERBER (1966), 1225-9; JOOSEN en WASZINK (1950), 289-92 en de bijdragen van JACOB , KIEFFER , SKARSAUNE
(i.c. 421-42) en WRIGHT in SZ£B@ (1996).
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Bijbelse exempla en typologie in de acta & passiones
4.2 Bijbelse exempla: typologische exempla

De aanwezigheid van Bijbelse exempla in de passiones is zonder twijfel een van de meest
interessante vormen van Bijbelse stilering in de acta & passiones. Met deze retorische
tiguur wijst de hagiograaf immers expliciet op een overeenkomst tussen het wedervaren
van de martelaar en een gebeurtenis uit het Bijbelse verleden. Daarenboven vertoont
het Bijbelse exemplum meerdere raakpunten met de typologische geschiedenisconceptie.
In wat volgt wil ik hier nader op ingaan. Eerst zal ik stilstaan bij het exemplum als
retorische figuur, daarna als didactisch model, en vervolgens zal ik de kruisbestuiving
tussen typologie en exemplum toelichten. Voorts wil ik ook wijzen op de bijdrage die de
analyse van de laatantieke exempla kan leveren voor de diachrone studie van deze
figuur. Dit interpretatiekader zal vervolgens (4.3) gebruikt worden voor de analyse van
de Bijbelse exempla in de hier onderzochte passiones.

4.2.1 Het exemplum in de retorische traditie

Om het exemplumgebruik in de laatantieke acta & passiones te begrijpen kan men best
vertrekken vanuit het theoretische kader van de antieke retoriek. In zowat alle
retorische traktaten uit de oudheid komt het exemplum (napdderyua) aan bod. Twee

essentiéle elementen wil ik hier behandelen: de vorm van het exemplum en diens functie.

4,2.1.1 Illustrantia - illustranda

De kern van het exemplum (napddetypa) als retorische figuur vormt “an appeal to a
similar or illustrative incident (the illustrans) which is not intrinsically connected with
the matter under discussion (the illustrandum).””® Het illustrans is een
“Ereigniszusammenhang”® - gewoonlijk een persoon of gebeurtenis uit het verleden -

% DEMOEN (1996), 126. De termen illustrans — illustrandum heeft hij ontnomen aan de doctoraatsthesis van
Bennett J. Price (Paradeigma and Exemplum in Ancient Rhetorical Theory) uit 1975.

2 ¢f. de definitie bij voN Moos (1988), xi: “Exemplum ist ein in pragmatischer, strategischer oder theoretischer
Absicht zur Veranschaulichung, Bestdtigung, Problemdarlegung und Problemldsung, zur Reflexion und
Orientierung aus dem urspriinglichen Kontext ad hoc isolierter, meist (in einer historia) erzdhlter oder nur
anspielend erwdhnter (commemoratio) Ereigniszusammenhang aus dem wirklichen oder vorgestellten
menschlichen Leben naher oder ferner Vergangenheit.”
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die in een tekst of rede ingeroepen wordt omwille van een (vermeende) overeenkomst
met het illustrandum.

Het vergelijken van een situatie met een andere leidt er echter toe dat het exemplum
op bepaalde vlakken overlappingen vertoont met de similitudo - wat ook blijkt uit de
onderlinge terminologische overlappingen tussen verschillende antieke retorische
traktaten.® Waar Aristoteles een onderscheid maakt tussen de vergelijking als deel van
een argumentatie (mapaPoln, Rhet. 2.20 (1393a)) en de vergelijking als troop (gikwv,
Rhet. 3.4 (1406b)), vervagen bij de latere retorici de verschillen tussen beide
categorieén.’ Toch blijft er - mede onder invloed van de grammatici - een onderscheid
bestaan tussen het exemplum en de similitudo. Voortbouwend op de Rhetorica ad
Herennium wordt de term exemplum/mapdderyua gereserveerd voor de vergelijking op
basis van een analoge gebeurtenis uit het verleden (res gestae), terwijl de similitudo
voorbehouden wordt voor vergelijkingen van niet-historische aard (res, i.e. materiéle
objecten of de natuur).”” Ook in dit proefschrift zal de term exemplum uitsluitend
gebruikt worden voor de ‘historische’ variant: concreet betekent dit voor de acta &
passiones de verwijzingen naar het Bijbelse verleden en personages.

30 ¢f. het overzicht in voN Moos (1988), 49-50, noot 114:

Aristoteles Quintilianus Cicero Rhet. ad Herennium.
‘Vergleichsargumente’: ) Exemplum (similitudo,  Similitudo
Paradeigma ) , , —
algemene term inductio) Comparabile
1. Historisch vb. Paradeigma ~ Exemplum Exemplum Exemplum
2. ‘Geconstrueerd’ vb.
a) gelijkenis,
g J“ ) Parabole Similitudo, collatio Collatio, imago Similitudo, imago
vergelijking, parallel
b) mythe, fabel Logos Fabula poetica, fabella ~ — —

31 Cf. Rhet. ad Herennium 4.62: Exemplum est alicuius facti aut dicti praeteriti cum certi auctoris nomine propositio. Id

sumitur isdem de causis, quibus similitudo.

Cicero, De inv. 1.49: conparabile autem est, quod in rebus diuersis similem aliquam rationem continet. Eius partes sunt
tres: imago, conlatio, exemplum.

Zie verder KLEIN, J. (1996), 62-3; LAUSBERG (1973), §422; voN Moos (1988), §18, i.c. pp. 56-7.

32 DEMOEN (1997a), 138-9; LAUSBERG (1973), §8410-4; VITALE-BROVARONE (1980), §§3.1., 3.2.1, pp- 98-100; VON M00S
(1988), §18, pp. 55-9. Ook Lausberg behandelt exemplum exclusief als ‘historisch exemplum’.

Vgl. Aristoteles, Rhet. 2.20 (1393a): t& Aéyev mpdyuata mpoyeyevnuéva; Ps-Anaximenes, Rhet. ad Alex. 8,1:
Hapadetypata & €oti npdéeic Guotat yeyevruéval kol évavtiot Taig vov 0’ NUGOV Aeyouévaig; Rhet. ad Her. 4.62:
Exemplum est alicuius facti aut dicti praeteriti cum certi auctoris nomine propositio; Cicero, De inventione 1.49:
exemplum est quod rem auctoritate aut casu alicuius hominis aut negotii confirmat aut infirmat; Quintilianus, Inst Or.
5.11.6: quod proprie vocamus exemplum, id est rei gestae aut ut gestae utilis ad persuadendum id quod intenderis,

commemoratio.

100



Bijbelse exempla en typologie in de acta & passiones

Wat de vorm van het exemplum betreft, kan die verschillende gedaanten aannemen.
Het illustrans kan uitgebreid beschreven, slechts kort vermeld, of beperkt worden tot
een allusie.” Een bijzondere vorm van het exemplum is de antonomasie. Hier gaat het om
een metonymie van de soort genus pro specie, waarbij een eigennaam vervangen wordt
door een epitheton of perifrase.”® Maar ook omgekeerd kan een eigennaam gebruikt
worden om het illustrandum aan te duiden: de zgn. Vossiaanse antonomasie. Hier is de
metonymische relatie met het illustrans van de aard species pro genere.” Het is evident dat
de allusieve exempla een grotere uitdaging vormen voor het publiek dan de
uitgesponnen beschrijvingen.’® Meer zelfs: het gebruik van allusies kan erop wijzen dat
de hagiograaf het niet opportuun achtte om de eventuele parallel volledig toe te lichten
om de concentratie van zijn toehoorders niet te verliezen.”” Summiere allusies op
bepaalde Bijbelse passages in de acta & passiones verraden met andere woorden een deel
van de (veronderstelde) Bijbelkennis van het publiek.

Een ander aspect is de onderlinge verhouding tussen illustrans en illustrandum.
Heinrich Lausberg (1973), §421, wijst op een dubbele gelaagdheid die inherent is aan het
exemplum. Het gegeven voorbeeld heeft immers op zichzelf een betekenis: “die (auf die
causa von vornherein nicht bezogene) Eigenbedeutung des exemplum-Inhaltes” (ik

onderstreep). Die wordt echter overstegen door “die semantische Intention [..] des
Sprechers” en krijgt in relatie met het illustrandum een bijkomende betekenis: “das
exemplum wird als Tréger einer giiltig gemeinten Ernstbedeutung in den Dienst der causa

genommen” (ik onderstreep). Soms expliciteert de auteur zelf de ‘Ernstbedeutung’,
a.h.w. als tertium comparationis. Zo niet, dan moet het publiek de link weten te vinden.*
In dit laatste geval ligt volgens Lausberg (ibid.) de sleutel tot de ‘Ernstbedeutung’ in de

‘Eigenbedeutung’ vervat.

33 DEMOEN (1997a), 141-7; LAUSBERG (1973), 415.
> DrRews (1992), 753; LAUSBERG (1973), 580.
3% DEMOEN (1997a), 145-6; LAUSBERG (1973), §581.

Ot Quintilianus, Inst. Or. V 11,15-16: quaedam autem ex iis, quae gesta sunt tota narrabimus [...] quaedam significare
satis erit [...] Haec ita dicentur prout nota erunt vel utilitas causae aut decor postulabit.
Zie ook DEMOEN (1997a), 141-6; LAUSBERG (1973), §415, 7.

37 70 ALuiso, D. C. J. (2013), 486-7, zie citaat p. 67. Hoewel haar analyse betrekking heeft op allusies in het

Nieuwe Testament is ze ook van toepassing op de acta & passiones.

38 DEMOEN (1997a), 144-5.
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4.2.1.2 Retorisch bewijs - retorische opsmuk

Wat de functie van het exemplum betreft wordt gewoonlijk een onderscheid gemaakt
tussen een exemplum dat als bewijsmiddel (probatio, miotig) gebruikt wordt en het
exemplum dat bedoeld is als opsmuk van het discours (ornatus, kdopoc) - een dualiteit die
andermaal de overeenkomsten tussen exemplum en similitudo accentueert.”

Wanneer we het exemplum als een bewijsmiddel beschouwen, dan knopen we aan bij
de aristotelische benadering. Vanuit dat opzicht is het exemplum een inductie waarbij
één of meerdere concrete gevallen de waarschijnlijkheid van een stelling funderen.®
Toch leidt die inductie volgens Aristoteles niet tot het vaststellen van een algemene
regel, maar kan men volgens hem hoogstens een analogie tussen twee of meerdere

' Anderzijds kan de analogie tussen beide gevallen slechts

gevallen aanduiden.*
gepostuleerd worden mits een tussenstap via het ‘algemene en universele’ dat beide
concrete gevallen met elkaar verbindt, zodat het vinden van een funderende algemene

regel toch mogelijk lijkt*

[T]he particular illustrans (uépog) is quoted because of an Ernstbedeutung [cf. infra]
which is assumed to have a more general validity (a kind of §Aov), and from which
a conclusion is drawn for the particular illustrandum (npog uépog). DEMOEN (1997a),
134

De bewijskracht van het exemplum ligt erin om op basis van voorbeelden die bij het
publiek bekend zijn, een these aannemelijk te maken.” De redenering hierachter is dat
een gegeven situatie waarschijnlijk op eenzelfde manier zal aflopen als een andere,
indien de omstandigheden in beide situaties gelijkaardig zijn.** Vandaar wordt aan

39 DEMOEN (1997a), 129-31; LuMPE (1966), 1230; VON Moos (1988), §§9-11.

0 Cf, Aristoteles, Rhet. 1.2 (1356b): o pev émil ToAAGVY kal duoiwv deikvucbon 8t oUtwe #xet éxel [sc. in Topical

uev émaywyn éotiv évtadOa [in Rhetorica] 8¢ tapddetypa...

Zie ook VON Moos (1988), §2; ZorzeTTI (1980), 34-5.

1 DEMOEN (1997a), 133-4.

Cf. Aristoteles, Rhet. 1.2 (1357b): mapddsiyua 8¢ 8t1 pév éotiv énaywyn kal mepl moia Enaywyh, eipntat ot 6¢
oUte W¢ uépog oG GAov 0G0’ g GAov PG UEPog 08’ wg SAov pdg SAov, AN ¢ uépog TPog HéPOg, Suotov
npdg Gpotov. Vgl. Quintilianus, Inst. or. V 11,3-5.

*? DEMOEN (1997a), 134-5; VON M0os (1988), 38-9.

3 Cf. Ps-Anaximenes Rhet. ad Alex. 8,1: Téte 8¢ xpnotéov avtoig (tapadeipaoct) éotiv, Stav dmotov dv TO VIO
600 Aeyduevov eivat @avepdv motfjoat OEAnG.
* Cf. Aristoteles, Rhet. 2.20 (1394a): Spoia yp w¢ &mi td moAd T& uéAhovra Toi¢ yeyovéorv; minder statisch,

maar gelijkaardig in Rhet. ad Alex. 8,14: toA\& 8¢ AP mapadelypata S tdV npoyeysvnuévwy npdéewv kal
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Bijbelse exempla en typologie in de acta & passiones

historische exempla de hoogste overtuigingswaarde toegeschreven - een tendens die
doorheen de retorische traditie ogenschijnlijk alleen maar sterker wordt.* Wie immers
kan aantonen dat bepaalde omstandigheden zich in het verleden al voorgedaan hebben,
heeft een sterk argument in handen om de situatie op het eigenste ogenblik in te
schatten en er een gepast voorstel voor te formuleren.

Anderzijds kan het exemplum ook gebruikt worden voor de opsmuk en de
verduidelijking van een betoog - hoewel het bewijsvoerende aspect van het exemplum
nooit (helemaal) afwezig* zal zijn. In verschillende traktaten die specifiek de retorische
Aé€1c behandelen verschijnt het napdaderypa als troop, zoals duidelijk blijkt uit Rhetorica
ad Herennium:"’ De auteur geeft er aan dat het gebruik van exempla - in de lijn van de
similitudo - het betoogde duidelijker en aanschouwelijker maakt.

[exemplum] sumitur isdem de causis, quibus similitudo. Rem ornatiorem facit, cum nullius
rei nisi dignitatis causa sumitur ; apertiorem, cum id, quod sit obscurius, magis dilucidum
reddit ; probabiliorem, cum magis ueri similem facit ; ante oculos ponit, cum exprimit
omnia perspicue, ut res prope dicam manu temptari possit. (Rhet. ad Her. 4.62)

Een exemplum met ornamentele functie dient met andere woorden niet (uitsluitend)
om een bepaalde stelling te onderbouwen, maar vooral om een betoog verder te
verduidelijken. Hier functioneert het voorbeeld veeleer deductief: men vertrekt vanuit
een regel die a priori vaststaat en die geillustreerd resp. bevestigd wordt door het

gegeven exemplum.

Nd t@v VOV yvouévwv t@ yap TAgiota TtV £pywv Tff uev Ouowx, Tfi 8¢ &vouoia GAARAoC £otiv, en
Quintilianus, Inst. or. 3.8.66: ... cum plerumque videantur respondere futura praeteritis.

STIERLE (1972), 183; VON Moos (1988), §17, p. 54. Cf. ZorzETTI (1980), 35: “Se in una situazione A si verifica un
comportamento a discendente da una valutazione di quella situazione, questa connessione tra situazione e
comportamento pud essere assunta come exemplum di un possibile comportamento connesso a tutte le
situazioni simili ad A.” (ik onderstreep).

% DEMOEN (1997a), 138-41; LAUSBERG (1973), §§411-2; vON Moos (1988), §18.

*® Zoals ook blijkt uit de geciteerde passage uit Rhet. ad Her. (probabiliorem, cum magis ueri similem facit).

*7 DEMOEN (1996), 43, (1997a), 132-3; KLEIN, J. (1996), 62; LUMPE (1966), 1230; ZORZETTI (1980), 50.
Cf. Rhet. ad Her. 2.46: Quoniam exornatio constat ex similibus et exemplis et amplificationibus et rebus iudicatis et ceteris

rebus, quae pertinent ad exaugendam et conlocupletandam argumentationem...
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4.2.2 Het exemplum als prescriptief model

Naast de conceptie van het exemplum in de retoriek, moeten we voor de analyse van de
Bijbelse exempla in de acta & passiones ook een andere soort exempla in aanmerking
nemen, die in principe losstaan van het retorische betoog. Hier gaat het om
voorbeeldfiguren uit het verleden die in de antieke (vnl. Romeinse) opvoeding en het
onderwijs naar voor geschoven werden als modellen om na te volgen.* Ze verschijnen
in concrete situaties waar ze voorbeeldig handelen en spreken, en zo een duidelijke
morele boodschap representeren. Binnen de christelijke instructie wordt dit gebruik
voortgezet®, zij het dan wel aangepast aan de christelijke context. Waar in de klassieke
oudheid figuren als Cato, Sokrates of Scipio de exemplarische deugdzaamheid
belichaamden, worden in het christendom de apostelen, oudtestamentische figuren, en
vooral Christus exemplarische modellen, en bij uitbreiding ook de heiligen.”

Dergelijke modellen staan echter verder af van het exemplum dat een illustrandum
nader toelicht. Als didactisch voorbeeld staan ze veeleer op zichzelf. Anderzijds stellen
hun exemplarische daden eveneens gebeurtenissen uit het verleden voor met een
duidelijk stichtelijke inhoud. Bijgevolg vormen zij uiterst geschikt materiaal om ook als
retorisch exemplum in een betoog ingevoegd te worden - wat m.i. zou kunnen verklaren
waarom de Latijnstalige retoren voor exemplum kozen als vertaling voor het Griekse
Tapddetyua.

*® Een bekend voorbeeld hiervan is de collectie Factorum ac dictorum memorabilium libri IX van Valerius
Maximus (1°*° eeuw p.C.n.; zie WHITTICK en CAVEN (2012), 1534; zie ook verder 4.2.4).

Zie GOLDFARB (2005), 42-58; LAUSBERG (1973), §§82, 19, 26, 9; LUMPE (1966), 1233-6; VON M00s (1988), §21-2; ZORZETTI
(1980), 38-40 voor verdere referenties.

9 GOLDFARB (2005), 42-57; LUMPE (1966), 1242-3; VON Moos (1988), 84. Zie bv. Skemp (2011): hij stelt vast dat het
exemplagebruik in Hieronymus’ brieven en zijn Bijbelvertaling in essentie een voortzetting is van het antieke
opvoedingsideaal op basis van exemplarische modellen.

>0 1 umPE (1966), 1243-52; VON Moos (1988), §25-6. Zie daar voor verdere referenties. Vgl. ook verder, 4.2.3.2, p.
106, voor de rol van heilige als moreel voorbeeld.

Toch raakten ook de ‘heidense’ exempla niet in onbruik. Zie bv. DEMOEN (1996), 211-31, voor de studie van
antieke exempla in het werk van Gregorius van Nazianze.
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4.2.3 Exempla tussen retoriek en typologische exegese

4.2.3.1 Bijbelse modellen voor de heilige

Tussen het exemplum in de retoriek en typologie in de exegese bestaan er raakvlakken.
Wanneer de martelaren in de acta & passiones Bijbelse res gestae evoceren om op hun
martyrium te betrekken, dan maken zij retorisch gezien gebruik van exempla, maar in het
licht van de heilsgeschiedenis van tomol. Beide concepten postuleren immers dat
bepaalde gebeurtenissen zich doorheen de geschiedenis kunnen herhalen.

Alleen gaat de typologische benadering van de geschiedenis een stap verder dan de
retorische. Vanuit retorisch perspectief wordt aangenomen dat indien zich gelijkaardige
omstandigheden voordoen als in het verleden, de uitkomst waarschijnlijk gelijkaardig zal
zijn.”' Een typologisch perspectief neemt daarentegen de historische herhaling
eenvoudigweg als een zekerheid aan. Heden en verleden zijn vanuit typologisch
oogpunt immers intrinsick met elkaar verbonden, met in het verleden de
voorafschaduwing van latere gebeurtenissen en personen. Op die manier drukken de
Bijbelse exempla ook de continuiteit binnen de heilsgeschiedenis uit.*

De typologische geschiedenisconceptie in de passiones vertoont niettemin een
opmerkelijke afwijking ten opzichte van het concept in het vroege christendom. Terwijl
het typologische denken bij de eerste christenen duidelijk gebaseerd is op een
vooruitgangsgedachte, waarbij Christus en zijn Kerk de vervulling van
oudtestamentische tomot betekenen, is het typologische denken in de passiones veeleer
gebaseerd op de historische terugkeer van een aantal Bijbelse patronen. Dat de
oudtestamentische profetie in de openbaring van Jezus Christus geculmineerd heeft,
sluit met andere woorden niet uit dat bepaalde historische schema’s zich doorheen de
geschiedenis blijven herhalen, zonder dat er noodzakelijk sprake is van vooruitgang.

Maar is meer. Terwijl het exemplum technisch gezien verschillende gebeurtenissen in
een chronologisch lineaire structuur plaatst, zorgt de typologische relatie tussen
verschillende gebeurtenissen en personen ervoor dat die lineariteit overstegen wordt
naar een sacraal perspectief. Sub specie aeternitatis verdwijnt het onderscheid tussen
individuele personen en hun daden, en versmelten ze tot één enkele communio

1 7Zie Lyons (1989), 33-4.
2 1yons (1989), 11-2, 26-8; VON Moos (1988), §§2-4, 13.
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sanctorum. Wat er ook gebeurt, uit alles spreekt steeds de ononderbroken actualiteit van
de Bijbelse geschiedenis, met Christus als middelpunt.”

Door die onderlinge identificatie met personen en gebeurtenissen uit het verleden
drukken de Bijbelse exempla niet zozeer een analogie uit, maar een metonymische
relatie. Het exemplum suggereert immers geen overeenkomst, maar toont een reéle
verwantschap aan tussen verschillende stadia in de heilsgeschiedenis.” Dit betekent ook
dat het exemplum hier niet gebruikt wordt om het rationale achter verschillende
gebeurtenissen te ontdekken, maar om Gods voortdurende sturing van de kosmos aan te
duiden en te bevestigen.”

4.2.3.2 Heilige modellen voor de christen?

De hagiografische modellering van de heilige door Bijbelse tomor kan ook buiten het
narratief doorgetrokken worden. Idealiter moet elke christen immers geprdgt worden
door het ‘goddelijke model’ dat voorheen ook de godvrezende figuren uit Bijbel en
hagiografie gevormd heeft. Elke christen wordt geacht de Blijde Boodschap ter harte te
nemen, zoals die door Jezus en de apostelen verkondigd is, en in principe ook in de
Schrift neergeschreven staat. De martelaren van de acta & passiones geven hier het
voorbeeld. Door zelf (expliciet) modellen na te volgen, incorporeren zij de ideale vorm
van christen-zijn en worden ze op hun beurt zelf een voorbeeld tot navolging. De
martelaar als &vtitumog van een Bijbels model wordt zo zelf weer een tonog. Op die
manier ontstaat er een mimetische ketting die het Bijbelse verleden, Christus, de heilige
en de christen met elkaar verbindt en in zekere mate zelfs met elkaar assimileert.”® Zo

>3 EARL (1975), 17-9; FUSER (1999), 33-4; JAFFELIN (2000), 446; VON Moos (1988), §29, vnl. pp. 102-3. DELEANI-NIGOUL
(1985a), 330-3, observeert m.i. terecht dat welk model de martelaar ook navolgt, deze in se altijd ook Christus
navolgt, vermits Bijbels model, martelaar en Christus door hun typologische relatie sterk met elkaar gelinkt
zijn. DELOUIS (2002), 247-8, maakt deze stap niet en ziet de heilige als post-Bijbelse dvtitvmog daarom als
potentieel gevaarlijk.

>* DEMOEN (1994), 308: “Si 'on accepte que la relation entre I'histoire exemplaire et la situation actuelle n’est
pas simplement basée sur la ressemblance, mais sur une correspondance sotériologique, il vaudrait mieux
parler, non d’exemplum analogique, mais d’exemplum métonymique.” Dezelfde gedachte herhaalt hij in id.
(1997b), 101. Vgl. ook JAFFELIN (2000), 446-54; TUBACH (1962), 409.

% Hier kan men eventueel denken aan catechetische context (cf. KLEN, J. (1996), 1433-4: “Vor allem in Predigt,
Traktat und lehrhafter Dichtung fungiert das Beispiel primir als <Gedankenfigur> zur Erlduterung (religios-

)Jmoralischer Maximen.”).

%% Zie ALFORD (1992), 1-3; VAN UYTFANGHE (1989), 180; VEYRARD-COSME (1993), 175-9.
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zorgt de evocatie van exempla (als retorische en/of ornamentele figuur) ervoor dat de
martelaar, samen met de genoemde modellen, ook zelf een exemplum (als prescriptief
model) wordt.

Ondanks die identificatie van de martelaar met zijn Bijbelse voorgangers is er een
wezenlijk onderscheid tussen beide. Terwijl de figuren uit het Bijbels verleden in de acta
& passiones ingebed worden als historische exempla van de martelaar, staat deze laatste
als voorbeeldfiguur op zichzelf. In die zin is de martelaar eerder een exemplum in de
betekenis van een prescriptief model (zie hoger, 4.2.2).

Het is bekend dat hagiografie didactisch ingezet werd - vooral in een monastieke
context, maar evengoed daarbuiten - om een Bijbels geinspireerde levenswijze aan het
publiek over te dragen.” Ondanks de tegenargumenten en nuanceringen van deze
stelling®® blijft het opvallend dat de martelaar als model, en het martelaarschap als
metafoor voor het volmaakte christelijke leven® naar voren geschoven worden, zoals
vaak ook blijkt uit de prologen van de passiones:

... hi sunt perpetui sanctorum triumphi, qui merito scriptis proditi mittuntur ad posteros; ut
si non contingit occasio passionis, succensae tamen mentis aemulationis ardore,
immaculatam vitam et contritione corporum et imitatione martyrii, consequantur. Itaque
beatissimorum Epipodii & Alexandri conflictus atque victorias, Christo in illis triumphante,
referimus; ut fides credentium praemissum et desideret et sequatur exemplum. (P. Epipodii
& Alexandri, 1)

Deze gedachte lijkt o.a. gestimuleerd door oproepen zoals die van Paulus in 1Cor 11,1 (uuntai pov yiveofe
kabwg kayw Xpiotol) of de cataloog van de “vé@og paptopwv” in Heb 11, bekroond door het voorbeeld van
Christus (12,2-3), die de christen moet inspireren om op gelijkaardige wijze “de wedstrijd te lopen waarvoor
we hebben ingeschreven” (Heb 12,1.3-4; citaat: 12,1).

>7 Zie 0.a. GOLDFARB (2005), 83-6; KRUEGER (2004), vnl. hoofdstuk 5 en 9; VAN UYTFANGHE (1999), 150-1; VITALE-
BROVARONE (1980), § 5.1.. Zie ook 1.4.3, ‘Christelijke identiteit in het martyriumsnarratief’ p.40.

%8 Gric (2004), 51; SALAMITO (2010), 72-3; verder ook PRICE (2008), 816, met verdere referenties: [There is
widespread agreement among historians that for most Christians till at least the late Middle Ages the chief
significance of the saints lay in something that was easier to venerate than to imitate: their conquest over the
normal limitations of human life through union with the death and resurrection of Christ, in a triumph that
was made present and active in the celebration of their cult.” Vgl. p. 42: noot 147.

9 HENTEN (2012a), 303.

Vooral, zij het niet exclusief, bij Augustinus is deze oproep tot navolging van de martelaren als richtsnoer voor
het christelijke leven sterk aanwezig. Zie DUPONT (2006), 43-4, (2012), 168, 77; FEVRIER (1991), 52-61, met verdere
referenties.
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De vraag is natuurlijk: indien de toenmalige kerkleiding ervan overtuigd was dat de
doorsneechristen nooit de perfectie van de heiligen konden bereiken, waarop doelt dan
de onmiskenbare oproep tot navolging van de martelaar? Mijn inschatting is dat de
hagiografen voornamelijk een onwankelbaar vertrouwen in God en Christus als
hoeksteen van het christelijk geloof wilden propageren. De martelaren zijn immers bij
uitstek die figuren die bewijzen dat een goede christen zich exclusief tot God bekent en
zijn vertrouwen onvoorwaardelijk in Hem stelt. Het is een eenvoudige, maar zeker geen
onwaarschijnlijke boodschap. Hier gaat het tenslotte om het eerste gebod: het
basisbeginsel van het christelijke geloof.*

4.2.4 Nut van de studie van de exempla in de laatantieke passiones

Uit de bestaande secundaire literatuur over het exemplum blijkt dat een analyse van de
exempla in de laatantieke acta & passiones een bijdrage kan leveren aan de diachrone
studie van deze figuur. Tot nog toe is het exemplum uitgebreid behandeld voor de
oudheid - van Aristoteles tot Quintilianus - en in zekere mate ook voor het gebruik
ervan bij de kerkvaders.® Wat de periode daarna betreft, is er echter een lacune van
ongeveer zes eeuwen. Voor de twaalfde eeuw en later zijn er opnieuw talrijke studies
voorhanden, voornamelijk uit de cirkel rond de recent overleden Jacques Le Goff.*” Wat
zij onder het exemplum begrijpen, wijkt echter aanzienlijk af van de ‘antieke’ vorm die
hierboven beschreven is. In dat opzicht biedt de analyse van de Bijbelse exempla in de
laatantieke passiones een opportuniteit om zicht te krijgen op het gebruik van het
exemplum in de periode daartussen.”

In vergelijking met de antieke retoriek wordt het exemplum in de hoge middeleeuwen
aanzienlijk anders gedefinieerd. Men bedoelt er voornamelijk een (kort) narratief met
stichtelijke betekenis mee — wat veeleer doet denken aan de parabels uit de evangelies

%0 Zie TAVEIRNE ((te verschijnen)) en 5.2.1 p. 167 sqq.

51 By. JAFFELIN (2000); KLEIN, J. (1996); LAUSBERG (1973), §§410-26; LUMPE (1966); ZORZETTI (1980).

%2 Fen globaal overzicht van hun onderzoek naar het exemplum bieden BERLIOZ et al. (1992), 17-73; SCHMITT
(2005). Een voorloper van hun werk was o.m, WELTER (1927).

% VITALE-BROVARONE (1980), §81..-2, stelt daarentegen dat een diepgaand onderzoek van het exemplum tussen
de late oudheid en 12% eeuw door een nijpend gebrek aan geschreven bronnen eenvoudigweg onmogelijk is.
Daarenboven ontkent hij dat in deze periode het exemplum wezenlijk verandert. De blijvende populariteit van

de passiones doorheen de middeleeuwen (zowel in het kopiéren, pasticheren en herschrijven; cf. 2.1.2, p. 51)
maakt van deze teksten hoe dan ook interessante onderzoeksmaterie.
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of de moraliserende anekdote uit antieke exemplumverzamelingen, zoals van Valerius
Maximus.* Inhoudelijk gaat het gewoonlijk om anonieme anekdotes (meestal ingeleid
door “quidam...”) over (schijnbaar) historische figuren en gebeurtenissen, of andere
verhaaltjes die vooral in preken gebruikt worden om een moraliserende les over te
brengen.®” Kenmerkend is dat deze exempla niet met een specifieke situatie verbonden
zijn, maar in grote mate autonome®® narrationes voorstellen. In plaats van een retorisch
gebruik, om de achterliggende structuren van bepaalde gebeurtenissen of handelingen
te achterhalen - die in principe vanuit de christelijke openbaring bekend zijn-
illustreren ze voornamelijk een bepaald (abstract) gegeven of regel.”” Hun gebruik wordt
voornamelijk in de homiletiek gesitueerd, waar ze door hun eenvoudige taal en
aanschouwelijke voorbeelden vaak complexe concepten aan de catechumenen en de
rudes probeerden te verklaren.®®

De laatantieke acta martyrum & passiones nemen als het ware een middenpositie in.
Enerzijds bevatten de narratieven Bijbelse exempla, wat aansluit bij het gebruik ervan in
de retorische traditie. Anderzijds vormen zij als geheel exemplarische vertellingen met
een duidelijke les, waardoor ze voorlopers van de middeleeuwse exempla lijken. Hoe dan
ook mag bij de analyse de impact van de antieke retorische theorie nooit over het hoofd
gezien worden, vermits zij de conceptie van het exemplum bij de (klassiek geschoolde)
christelijke auteurs mee bepaald heeft.*

% Factorum ac dictorum memorabilium libri IX (zie hoger, noot 48). Vergelijkbare collecties exemplarische
anecdotes uit de oudheid en vroege christendom biedt LumpE (1966), 1234, 7-9, 53-54.

65 Bv. BREMOND, SCHMITT en LE GoFF (1982), 36-8, met als werkdefinitie van het exemplum: “un récit bref donné
comme véridique et destiné a étre inséré dans un discours (en général un sermon) pour convaincre un
auditoire par une lecon salutaire” (pp. 37-8).

Zie ook DEMOEN (1997a), 152-3; LYONS (1989), 11; SCHMITT (2005), §8 10, 6-7; VITALE-BROVARONE (1980); WELTER
(1927), 1.

% De toenemende autonomie van het exemplum blijkt uit het aanleggen van exemplacollecties (zie
DAXELMULLER (1996), 55-7; VITALE-BROVARONE (1980), §5.2), maar ook uit de tendens naar het einde van de
middeleeuwen toe, om de Ernstbedeutung van de exempla steeds meer achterwege te laten, zodat enkel nog een
leuk ‘verhaaltje’ overblijft (STIERLE (1972), 185; VON Moos (1988), §13, §20 (i.c. pp. 79-80)).

7 TiLieTTE (1998), 52-5

Niettemin verdwijnt het gebruik van exempla om de waarschijnlijkheid van stellingen mee af te toetsen niet
68 BREMOND, SCHMITT en LE GOFF (1982), 48-9; DELCORNO (1989), 9-10; LUMPE (1966), 1242-3; RECCHIA (1967), 158;
VITALE-BROVARONE (1980), §5.1.; WELTER (1927), 66-77: met verdere referenties.

% De klassieke opleiding van de kerkvaders is bekend, en de invloed daarvan op de vorming van het
christelijke denkkader is logisch (cf. SCHAUBLIN (1992), 149-55).
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4.3 Bijbelse exempla in de laatantieke acta & passiones

De exempla in de acta martyrum & passiones zijn een zeer nadrukkelijke vorm van Bijbelse
stilering. De evocatie van personages of gebeurtenissen uit het Bijbelse verleden
expliciteert immers de analogie tussen de vervolging in de passio en de Bijbelse ‘tomor’
hiervan. Op die manier geven de exempla de gebeurtenissen in het narratief een plaats in
het bredere kader van de heilsgeschiedenis™, en dragen ze bij tot de karakterisering’
van de personages als heiligen, die als het ware de ‘opvolgers’ van de Bijbelse figuren
zijn en het Bijbelse verleden ‘herbeleven’.

Exempla komen in de acta & passiones zowel in de verteller- als in de personagetekst
voor. We vinden ze voornamelijk in de gebeden en in mindere mate in de redevoeringen
van de martelaar, terwijl ze in de vertellertekst vooral gebruikt worden om de
gebeurtenissen in de passio expliciet te duiden.

Wat de functie van de exempla betreft (persuasief - illustratief), moet men rekening
houden met een dubbele communicatieve situatie. Enerzijds is er de communicatie die
intradiégetisch plaatsvindt. In het geval van de gebeden die de martelaar uitspreekt, is
God in principe de ontvanger. Hier functioneren de exempla als overtuigingsmiddel, dat
God ertoe moet bewegen om net als in het verleden het gebed te verhoren en in te
grijpen voor de gelovige - een kenmerk dat gedeeld wordt door zowel Grieks-Romeinse,
joodse als christelijke gebeden.”” In de redevoeringen helpen de exempla om andere

De invloed van de antieke retoriek op het christelijke exemplumgebruik wordt echter niet altijd ten volle
erkend. Welkome uitzonderingen zijn studies zoals DEMOEN (1996), GOLDFARB (2005), of de indrukwekkende
inleiding van Geschichte als Topik (vON Moos (1988)).

7 Cf. VEYRARD-COSME (1993), 182-3.

Anderzijds zijn exempla geen absolute voorwaarde om het narratief typologisch in verband te brengen met de
Bijbelse geschiedenis. Ook waar de modellen niet woordelijk genoemd worden, schemeren vaak Bijbelse
passages door, die uitdrukking geven aan de typologische eenheid binnenin de heilsgeschiedenis.

"' Het gebruik van exempla voor de karakterisering van personages is ook buiten de hagiografie bekend. Zie bv.
DE TEMMERMAN (2010). Hij benoemt exempla er (pp. 29, 32) als ‘metaforische karakterisering’. Hier dient wel
opgemerkt te worden dat de exempla in de passiones door hun typologische relatie met het Bijbelse verleden in
principe ‘metonymische karakterisering’ worden (cf. ibid., 29: “Metonymical characterization, on the other
hand, draws upon a relation of contiguity between the characterized person and the characterizing
attribute”), zoals o0.a. aangegeven door DEMOEN (1997b), 101.

72 De tripartiete indeling (invocatie - argumentatie - bede) is gewoon voor het antieke gebed (zie FURLEY
(2007), 122; SEVERUS (1972), 1137-8 voor verdere details en referenties). Zie ook LUMPE (1966), 1241-2, 52;
SEVERUS (1972), 1250-6 voor de rol van het verleden in de joodse en christelijke gebedstraditie.
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personages bepaalde inzichten bij te brengen. Anderzijds is er de communicatie die
plaatsvindt met het publiek van de acta & passiones. Hier moeten zowel de exempla in de
verteller- als in de personagetekst in aanmerking genomen worden, zij het wel dat de
communicatieve betekenis van die in de personagetekst wijzigt. Omdat de toehoorder
van de passio het narratief vanop een afstand beoordeelt, zijn de exempla niet zozeer
bedoeld om via inductie tot overtuiging te leiden, als wel om de geldigheid van een
(verondersteld) vaststaande regel te illustreren en te bevestigen - nl. dat wie in geloof
en vertrouwen tot God bidt, verhoord zal worden.

In de komende bladzijden zal ik de exempla die in de acta & passiones voorkomen,
introduceren. Bij die voorstelling kies ik voor een thematische categorisering. Eerst
behandel ik de expliciete verwijzingen naar het Bijbelse verleden die aspecten van de
vervolgingen, de folteringen en het martyrium belichten. Vervolgens komen de exempla
die de veelvuldige wonderen (vnl. genezingen) begeleiden. Deze twee groepen nemen
het leeuwendeel van de exempla voor hun rekening. Tot slot blijven nog een aantal
exempla over die specifiek het karakter van de personages beschrijven. Zoals elke
categorisering heeft ook deze indeling zijn beperkingen. Niet alle exempla laten zich
immers eenduidig aan een van de voorgestelde categorieén toewijzen, en niet zelden
hangt veel af van de interpretatie van het opgeroepen model. Te allen tijde moet men
voor ogen houden dat de hier voorgestelde indeling in de eerste plaats bedoeld is om de
verschillende voorbeelden overzichtelijk voor te stellen.

4.3.1 Modellen voor het martyrium

43.1.1 Van vervolging tot martelaarschap

In veel van de acta & passiones vormen de christenvervolgingen het beginpunt van het
narratief.” In de P.Fabii Vexilliferi werkt de hagiograaf hierrond een geélaboreerde

In het voorbije decennium is het gebed toenemend benaderd als een vorm van retorisch discours (zie bv.
FURLEY (2007), 122; GOEKEN (2010), 6-7, en vnl. 240. Jammer genoeg heeft het exemplum in het gebed niet van die
vergrote aandacht kunnen profiteren. Reflecties hierover zijn wel te vinden bij DEMOEN (1997b), 96-101; LUMPE
(1966), 1231, 41-42, 52.

De observaties hier zijn voor een deel overgenomen uit mijn artikel over het exemplumgebruik in de gebeden
van de martelaren in de laatantieke acta & passiones (TAVERNE ((te verschijnen))).

73 7ie bv. P. Cornelii papae, ed. p. 373,1 (Temporibus Decii caesaris maxima persecutio orta est christianis); *P. Domnini,
1 (Tempore Maximiani imperatoris facta est persecutio super Christianorum gentem persecutio magna); *P. Mustiolae, 1

(Temporibus aureliani augusti seva persecutio orta est in Xpianis (sic)).
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vergelijking met de zondvloed (Gen 6-8) uit. Hij schetst de vervolgingen als een conflict
tussen goddeloosheid en vroomheid. De martelaren zijn de pauci electi die in de ‘storm’
van de vervolging heen en weer gesleurd worden, maar dankzij hun geloof uiteindelijk

gered zullen worden.

Ibat per campum saeculi edictorum feralium saeua tempestas, et mundi faciem aequa
praeceptionis caligo praenubilans, fidei solem perfidia noctis obscurabat. Ferebatur uelut in
diluuio saeculi arca fidelium; hinc persecutionis iactata turbinibus, illinc nefariis flatibus

perturbata, inter profanorum cautes et scopulos perfidorum non sinebatur anchoram tutae
stationis securitati committere. (§2)

Op het eerste zicht lijkt het beeld van de storm een probleemloos model. De christenen
bevinden zich net als Noé in een hachelijke situatie, maar worden vanwege hun
vroomheid door God beschermd. Toch vertoont dit exemplum een hiaat. De saeva
tempestas moet met de vervolgers geidentificeerd worden die de christenen teisteren,
terwijl in Genesis de zondvloed net bedoeld is om de goddelozen (in de passio de
vervolgers) te bestraffen, en de ark de godvrezenden net aan het stormgeweld onttrekt.
Ook de geimpliceerde actieve rol van God als aanzetter van de saeva tempestas is
problematisch - vooral omdat niets in de tekst suggereert dat God de christenen op de
proef wil stellen.” Hoewel we het niet met zekerheid kunnen zeggen, lijkt het alsof de
hagiograaf een treffend Bijbels voorbeeld zocht om de benarde situatie van de
martelaren weer te geven, maar zich onvoldoende rekenschap gegeven heeft van de
implicaties van het exemplum wat de rol van de tegenstanders betreft.

In de P. Philippi ep. Heracleensis beschrijft de hagiograaf omstandig hoe de kerk van
Philippus geplunderd en zijn boeken publiekelijk verbrand worden. Desondanks blijft de
bisschop strijdvaardig en probeert op basis van Rom 1,18 en het exemplum van de
vernietiging van Sodom door vuur (Gen 19,1-25) deze vervolging vooralsnog ten goede
te duiden.

Revelatur enim ira Dei de caelo super omnem impietatem et iniustitiam hominum (Rom
1,18). Et in Sodomis ideo venit ira iusta propter iniustitias eorum, ut si Sodomorum timeant

iudicium et iniustitiam fugiant et quaerentes qui sit qui hoc fecit iudicium, ad eum
convertantur ex vanis lapidibus et sint salvi. Quare his, quibus per Orientem in Sodomis
ignis apparuit, signum iudicii et indicium fuit irae caelestis. Ac ne in solo Oriente pius se

7% Zelfs indien dit laatste het geval was, dan ware het huidige exemplum problematisch geweest. De zondvloed
gaat immers over het bestraffen van goddeloosheid, niet om het testen van iemands godsvrucht. Bovendien is
de ark een ‘beloning’ voor de reeds bewezen vroomheid: een eventuele schipbreuk is niet aan de orde.
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ignis ostenderet, in Sicilia quoque atque in Italia visa est res digna miraculo. Ex Sodomis
enim per angelos cum filiabus suis Loth sanctus expulsus est (Gen 19,15-22), quia inmunis

videbatur a crimine et longe a civitatis eius vitiis abhorrebat. In Sicilia quoque aquarum

copia divini crateris alveo clausa dissiluit, et statim peccatorum ultrix ex caelo flamma
descendit. Ubi crematis omnibus duae tantum virgines poenae effugere discrimen, habentes

in ipsa etiam trepidatione consilium. Patrem namque senectute et debilitate confectum piis
manibus abstulerunt [...] Sed omnipotens Deus affectum tantae clementiae perire non
passus est: filiabus patrem, patri et filias praesenti maiestatis suae favore concessit, ut
possit intellegi illis omnibus, quos flamma consumpsit, non Deum defuisse, sed meritum.
(P. Philippi ep. Heracleensis, 5).

Ook al is zijn kerk geplunderd en zijn bibliotheek in as gelegd, toch stelt Philippus dat
het vuur niet tegen hem (of de christenen) gericht, maar in feite een goddelijke
bestraffing voor de heersende goddeloosheid is. De genoemde exempla tonen tenslotte
aan dat wie vroom is, steeds gered wordt en dus niets hoeft te vrezen. Met andere
woorden moet de vervolging volgens Philippus niet betreurd, maar net toegejuicht
worden. Opnieuw baseert de vergelijking zich slechts op één bepaald aspect van het
exemplum, terwijl andere, problematische elementen door de hagiograaf schijnbaar over
het hoofd gezien zijn. Zo is de rol van God opnieuw problematisch. Terwijl God Lot en
zijn dochters van de ondergang van Sodom gered, en de goddelozen bestraft heeft,
wordt Philippus weliswaar beschermd, maar worden de bezittingen van zijn kerk
vernietigd, terwijl de heidenen in het narratief geen enkele schade ondervinden.

Talrijke andere exempla hebben daarentegen vooral op de gebeurtenissen rond, en op
het martelaarschap zelf betrekking. Een eerste en opmerkelijk geval is *P. Cantii, Cantiani
& Cantianillae, waar de verteller de arrestatie van de drie protagonisten betrekt op de
spectaculaire tenhemelopneming van Elia (4 Regn 2,11). De drie protagonisten zijn in
een wagen op de vlucht voor hun vervolgers, maar worden opgepakt wanneer een van
de trekdieren ten val komt (ed. p. 279, 8-13). Het gegeven van de wagen is voor de
verteller een aanleiding om hun arrestatie en daarna hun terechtstelling als één grote
ascensio voor te stellen. Hij ziet immers verschillende overeenkomsten met de vurige

wagen waarop Elia van de aardbodem verdween:

Semper enim deus quos elegit quasi uictores subuectione sublimi in aulam regni caelestis
inducit. Nam sicut Helias curru placido ascendit ad caelum ita et isti uehiculo amoto ad
martyrium peruenerunt. Et quadriga sicut illum euexit ad requiem ite [sic] et hos portauit
ad gloriam. Et quamuis illa ignea quadriga fuerit haec tamen inferior non est habenda.
Quia illa unum gestauit prophetam haec tres martyres sustentauit. Sed dicit aliquis
gloriosius gestauit ignea quadriga quam terrena. Nec hoc plane defuit sanctis uiris. Nam

sicut Heliam ignea quadriga portauit ita et hos martyres ignea fides iam ferebat. Ferebat
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inquam illos Christus qui lumen est: qui ignis est de quo scriptum est deus noster ignis
consumens est (Heb 12,29). (ed. p. 279,14-23)

Ook al komt de vergelijking met Elia gezocht over (cf. de weerlegging door de auteur van
eventuele kritieken tegen het genoemde model) en heeft de wagen in het verhaal
eigenlijk geen wezenlijke rol, de vergelijking van de martelaren met een belangrijke
oudtestamentische profeet moet hen en hun martyrium klaarblijkelijk autoriteit
verlenen, en de gebeurtenissen in een breder historisch perspectief plaatsen.

Vervolgens zijn er een beperkt aantal verwijzingen naar het offer van Isaac door
Abraham (Gen 22,1-19). Het meest uitgesproken is dit in de donatistische P.Isaac &
Maximiani, waar de auteur de voor de hand liggende vergelijking maakt tussen de
martelaar Isaac en de gelijknamige Bijbelse figuur. De overeenkomst is volgens de
auteur hun lijdzame aanvaarding om te sterven, zoals hij in volgende lofprijzing op de
martelaar duidelijk maakt:

Laniabatur Isaac, nomen scilicet uictimae, uirgis sanguine rubentibus, patientiam sui
nominis imitatus et caesoribus iterum atque iterum repetitis inconcussa permanebat
deuotio confitentis (§7.46).

Daarnaast is er nog een passage in de P. luliani & Basilissae, waar de pasbekeerde Celsus,
zijn vader en praeses Marcianus oproept om naar analogie met Abraham hem aan het
zwaard over te leveren.” Hoewel de auteur met dit exemplum duidelijk naar het
martyrium verwijst, is er niettemin een verschil met het Bijbelverhaal. Het exemplum
roept een vader op die zijn zoon aan de dood overlevert. Hier is eigenlijk geen sprake
van een martelaarschap.

Ook al vertoont het offer van Isaac overeenkomsten met het christelijke martyrium
(sc. het element ‘sterven voor God’ en de gemoedsrust tegenover de dood), en heeft de
Bijbelexegese in deze episode aspecten gezien die ook voor het martyrium relevant
lijken’, toch is Isaac op verschillende vlakken problematisch als model voor het
martyrium. Enerzijds is er in de Genesispassage geen sprake van een vervolging, en

anderzijds concentreert ze zich (net als de reminiscentie aan de episode in Heb 11,17-9)

7> Accede tu, Marciane, quasi incredulus et crudelis pater non quasi vere pater Abraham, apprehende gladium, Christo
filium uictimam offer (cf. Rom 12,1; Eph 5,2; §32).

7® In de exegese geldt Isaac vooral als een ténog van het lijden van Christus, van de christelijke Kerk, of als
model voor geduld en vertrouwen. Zie JACOB en SCHRENK (1998), 919-22; JAFFELIN (2000), 456-7; VAN UYTFANGHE
(1984), 455 voor verdere referenties.
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op de houding van Abraham en niet op die van Isaac.”” Ook in beide vorige fragmenten
wordt het Isaacexemplum slechts indirect gebruikt als model voor het martelaarschap.
Bij de donatistische Isaac gaat het om een gedeelde eigenschap (patientia) onder
naamgenoten aan te tonen, terwijl het eigenlijke offer niet aan bod komt. In de P. [uliani
& Basilissae heeft het exemplum betrekking op de vader-zoonrelatie.

Twee andere episodes uit het Oude Testament hebben daarentegen een veel
duidelijker martyrologisch karakter: de drie jongelingen in de brandende oven (Dan 3)
en Daniél in de leeuwenkuil (Dan 6 + de apocriefe herschrijving van de episode in Bel-et-
Dr 31-42).”® Het hoeft dan ook niet te verbazen dat zij talloze keren als model
opgeroepen worden in de passiones. Ze duiken gewoonlijk op in de gebeden die de
martelaren uitspreken tijdens hun folteringen en evoceren voornamelijk de
verwachting van Gods bijstand om de pijnen te verdragen. Meestal verwijzen de
martelaren naar de drie jongelingen. Volgend gebed van de bisschop Alexander, die

eveneens in een oven gegooid is, is slechts één van de vele voorbeelden:

Domine Deus omnipotens, Pater Domini nostri lesu Christi, qui tribus pueris, in fornacem
missis, quartum angelum tuum, qui fuit cum ipsis, demonstrasti, et non tetigit eos ignis, sed
factus est illis in servitutem refrigerii, qui paratus fuerat eis ad dolorem incendii, ne
discedas a me; misericordia tua, Domine, comitetur mecum. (*P. Alexandri ep. Baccanensis,
§11)”°

Behalve door de overeenkomsten tussen de afbeelding van de folteringen en de
bestraffing van de jongelingen in de oven, kan de populariteit van dit exemplum ook
verklaard worden door de link met een aantal oudtestamentische passages waarin het
beeld opgeroepen wordt van vuur dat de zuiverheid van metaal test.*® Net zoals zuiver

77 Men zou ook kunnen opmerken dat Isaac niet sterft. Maar zoals zo dadelijk zal blijken, is het sterven geen
noodzakelijke voorwaarde om tot een martyrologisch model te worden.

7® Beide zijn gekende modellen voor het martelaarschap. Men vindt ze in de Latijnse traditie terug vanaf
Tertullianus en Cyprianus (zie DELEANI-NIGOUL (1985b), 256-7). Zie verder ook COLLINS (2011), 87; DULAEY (1997),
34.

7 Verdere evocaties van hetzelfde exemplum in: P. Agathae, §6 (weliswaar allusieve verwijzing); *P. Alexandri,
Eventii & soc., 19; *P. Aureae seu Chryses, 4; P. Cyriaci & Paulae, 6; P. Eugeniae, Prothi & Hyacinthi, ed. p. 392,42-6;
P. lulianae Nicomedensis, 5; P. Marii, Marthae & soc., 12; P. Pontii Cimellensis, 14; P. Philippi ep. Heracleensis, 12;
P. Quiriaci Iudae, 18; P. Victoris Mauri, 4. Daarnaast wijst de verteller in de P. trium geminorum nog expliciet op de
parallel met de drie jongelingen (sicut de tribus Hebraeis legitur, §16) bij de beschrijving van de mislukte
terechtstelling van de drie protagonisten in een brandende oven.

% Zie bv. Ps 16,3 (&8ok{pacac thv kapSiav pov, éneokéPw VUKTOC EMbpwadc e Kal oy 0pén &v éuol &dikia);

65,10-2 (£8okipacag Auac, O Bedg, énldpwoag NUES, WG mupodtat TO &pydptov [...] SiAABouev did TvpPodg Kal
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metaal niet verder gelouterd kan worden en dus onaangetast blijft door het vuur, zo ook
zal een beproeving zuivere godsvrucht geen schade toebrengen.®’ Door de martelaar te
linken aan de drie jongelingen - die het metaforische beeld in ‘realiteit’ beleven - of
door de folteringen zonder resultaat te laten aflopen, wordt duidelijk gemaakt dat het
geloof van de martelaar inderdaad ‘zuiver’ is.

Minder frequent, maar nog steeds prominent aanwezig, is het exemplum van Daniél in
de leeuwenkuil. Het verschijnt op vergelijkbare manier in verschillende gebeden® als
argument voor God om de martelaar bij te staan. Beide exempla waren voor de
hagiografen klaarblijkelijk de meest exemplarische episodes uit de Bijbelse geschiedenis
die de christenvervolgingen voorafschaduwden. Daarenboven blijkt dat behalve deze
expliciete verwijzingen naar beide voorbeelden het narratieve verloop in goed een
vijfde van de passiones geinspireerd is op een van beide modellen. Martelaren worden
heel vaak ofwel verbrand, ofwel voor de leeuwen geworpen, waarbij het waarschijnlijk
tot zeker is dat de hagiografen zich op één of beide episodes gebaseerd hebben.®

Niet zelden worden deze twee exempla aangevuld met verwijzingen naar andere
reddende optredens van God voor de mens. Dit is bijvoorbeeld het geval in de P. Iulianae
Nicomedensis. Wanneer de martelares na een dag van folteringen terug opgesloten wordt
begint ze te bidden, opdat God haar zou blijven bijstaan. Daarbij noemt ze volgende

exempla:

Udartog, kal e€Ryayeg Nuag eig avapuxrv); Prou 17,3 (Homep dokiudleton év kapivew dpyvpog kai Xpuodg oUtwg
gkAektal kapdion mapa kvpiw); Sir 2,5 (6t1 €v nupl dokiudletar xpvodg kal dvBpwmotl dektol v kauivey
TATEVWOEWG).

81 Vgl. P.Irenaei, Andochii & soc., Nat. ss. Andochii, Tyrsi & Felicis, 10 (een hymne nadat de martelaren

ongeschonden uit de brandende oven komen: probasti nos, Deus, igne nos examinasti, sicut igne examinatur
argentum; transivimus per ignem et aquam et induxisti nos in refrigerium (Ps 65,10.12)); vergelijkbaar in *P. Alexandri,
Eventii & soc., 19; *P. Ansani & Maximae, 6; P. Mammarii presb., 8; P. Primi & Feliciani, 5.

82 7ie P, Agathae, 6 (weliswaar allusief); *P. Aureae seu Chryses, 4; P. Cyriaci & Paulae, 6; P. Didymi & Theodorae, 8;
P. Ilulianae Nicomedensis, 5; P. Marii, Marthae & soc., 13; P. Philippi ep. Heracleensis, 12; P. Quiriaci (Iudae), 23.

8 Narratief verloop in de lijn van de jongelingen in de oven: P. Agnetis, 11-12; *P. Alexandri ep. Baccanensis, 11;
*P, Alexandri, Eventii & soc., 19-20 (weliswaar sterven de martelaren in het vuur); *P. Ambrosii Ferentinensis, 4 en 6;
P. Anastasiae, 16; *P. Ansani & Maximae, 9; P.Caeciliae, 31; *P. Caloceri & Parthenii, 6; P.Cyriaci & Paulae, 11;
P. Eugeniae, Prothi & Hyacinthi, ed. p. 397,34-5; *P. Firmi & Rustici, 10; P. Irenaei, Andochii & soc., Nat. ss. Andochi,
Tyrsi & Felicis, 10; P. Iulianae Nicomedensis, 17-8; P. Luciae, ed. p. 109,10-11; P. Mammarii presb. & soc., 7; P. Marii,
Marthae & soc., 14; P. Nerei, Achillei & soc., 25 (weliswaar sterven de martelaren in het vuur); *P. Pastoris, 1;
*P. Pontiani Spoletani, 3 en 6; P. Pontii Cimellensis, 14; P. Sebastiani, 81; P. trium geminorum, 16; P. Victoris Mauri.
Scénes parallel met Daniél in de leeuwenkuil: *P. Alexandri ep. Baccanensis, 9; P.Iuliani & Basilissae, 60;
P. Marcianae, 5; P. Marii, Marthae & soc., 13; *P. Maximae, Secundae & Donatillae, 6; *P. Pontiani Spoletani, 4; P. Primi &
Feliciani, 4 en 6; P. Quiriaci (Tudae), 22-3 (met invloed van Ps 90,13); *P. Torpetis, 7. Zie ook lager, 6.2.1.5, p. 255 sq.
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Sed tu Domine Deus meus suscipe me; [...] serua me in his tormentis, sicut seruasti
Daniélem in lacu leonum, et sicut liberasti Ananiam, Azariam, Misaélem de camino ignis
ardentis, [...] et deduc me in portum voluntatis tuae, sicut deduxisti filios Israél fugientes ex
Aegypto per mare sicut per terram, inimicos autem illorum operuit mare; ita me Domine

exaudire dignare, et extingue minas tyranni, qui contra me exsurrexit. (§5)%

In een aantal gevallen overloopt de protagonist zelfs de volledige heilsgeschiedenis
om zijn eigen situatie mee te vergelijken. Verschillende exemplarische gebeurtenissen
uit de Bijbelse geschiedenis worden opgesomd, gaande van de eerste generaties
beschermelingen van God tot aan de Incarnatie en de verspreiding van het evangelie als
culminatiepunt. We vinden ze terug in de P. Iulianae Nicomedensis en de P. Philippi ep.
Heracleensis waar de verschillende exempla God moeten overtuigen om hen kracht en
bijstand te verlenen tijdens de folteringen.*® De retorische kracht van dergelijke
catalogen ligt in de tendentieuze reductie van de heilsgeschiedenis tot een
opeenvolging van goddelijke ingrepen ten voordele van de verdrukte vromen.
Daarnaast zorgt de evocatie van deze exempla ervoor dat de vervolging van de martelaar
ook zelf een schakel vormt in deze concatenatio van verschillende gebeurtenissen. De
uiteindelijke bescherming van de martelaar die steeds plaatsvindt, toont zo aan dat het
leven van de mensen op aarde ook na de incarnatie nog steeds dezelfde patronen volgt
als in het verleden: wie op God vertrouwt, mag zich klaarblijkelijk aan vervolgingen
(maar ook wel goddelijke hulp) verwachten.

Tegenover deze talrijke oudtestamentische exempla verschijnen er opvallend weinig
nieuwtestamentische modellen om de lotgevallen van de martelaar expliciet mee te
vergelijken. De exempla uit het Nieuwe Testament zijn beperkt tot een aantal

verwijzingen naar de miraculeuze redding van Petrus (en andere christenen) uit de

% Zie ook de opsommingen in *P. Aureae seu Chryses, 4 (drie jongelingen, Susanna, Daniél in de leeuwenkuil);
P. Cyriaci & Paulae, 6 (Daniél in de leeuwenkuil, drie jongelingen, wonderlijke redding van Thecla (Acta Pauli &
Theclae, 34)); P. Quiriaci Iudae, 18 (Daniél in Babylon (Dan 3-4; Bel-et-Dr); drie jongelingen; exodus (Ex 13,21-2;
14,15-30; Num 21,8-9)), 19 (Jona in de vis, tenhemelopneming van Elia (4 Regn 2,11)) en 21 (vernietiging van de
Pentapolis met redding van Lot (Gen 19,16-25), muren van Jericho (Ios 6,1-20), overwinning op Amalek (Ex
17,13-4), Judit en Holofernes (I1dt 13)).

8 b Julianae Nicomedensis, 15: Lot, Jacob, Jozef, Mozes, uittocht uit Egypte, verovering van het beloofde land,
David en Christus; P. Philippi ep., 12: Noach, Abraham, Isaac, Jacob, Lot, Mozes, Jozua (zoon van Nun), Jozef,
uittocht uit Egypte, drie jongelingen in de oven, Daniél in de leeuwenkuil, Jona, Judit, Susanna, Esther,
Christus.

Vgl. DELEANI-NIGOUL (1985b), 246, voor het gebruik van catalogen met Bijbelse modellen van het
martelaarschap in de Latijnse patristiek van de tweede helft van de derde eeuw.
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gevangenis (Act 5,18-9 en 13,3 sqq.)* en één evocatie van de steniging van Stefanus (Act
7,59-60)".

Hoe dan ook moet opgemerkt worden dat de tot dusver genoemde exempla weliswaar
steeds betrekking hebben op de situatie van de martelaar, maar niet op het martyrium
zelf. De genoemde voorbeelden zijn immers allemaal situaties waarin de vrome kan
rekenen op de hulp en de bescherming van God tegen hun heidense tegenstanders.
Anderzijds hebben de exempla Daniél en de jongelingen met de martelaren gemeen dat
ze allemaal figuren voorstellen die met de dood bestraft worden omwille van hun
weigering om te gehoorzamen aan een verordening van een heidense autoriteit. Ze zijn
in alle gevallen bereid om hun leven te geven, vanuit het geloof dat God hen bijstaat en
ze dus niets hoeven te vrezen. Als exempla in de passiones reveleren ze de zekerheid dat
God steeds ingrijpt voor wie op hem vertrouwt. En doordat de martelaar het vertrouwen
in God van zijn oudtestamentische modellen met succes navolgt, wordt hij samen met
hen ook zelf een exemplum voor alle christenen.

Nu is het eveneens mogelijk om de (aardse) bescherming van de oudtestamentische
exempla - en bij uitbreiding die van de martelaar tijdens de folteringen - als een
voorafbeelding van het martelaarschap zelf te interpreteren. De bescherming van de
martelaar tegen de pijn van de folteringen is slechts een voorbode van wat zal volgen -
terwijl het in het Oude Testament bij een aards herstel blijft. Pas in de dood wordt de
martelaar immers voorgoed onttrokken aan zijn vergankelijke, aardse conditie.*® Het
‘eigenlijke leven’ dat hij in de dood vindt, valt dus te zien als de pendant voor het

8 Eén geval vinden we in het gebed van Theodora, die op bevel van de rechter overgebracht is naar een
bordeel en tot God bidt om haar kuisheid te vrijwaren: Pater domini nostri Iesu Christi adiuua me et libera me de
meritorio hoc, qui adiuuasti Petro cum esset in carcere, qui eduxisti eum sine contumelia, educ me sine macula hinc ut
omnes uideant quoniam tua sum ancilla. (P. Didymi & Theodorae, 7.1) Vergelijkbaar is het dankgebed van Primus en
Felicianus (P. Primi & Feliciani, 1), wanneer ze door een engel uit de kerker bevrijd worden: Te benedicimus,
Domine Deus noster; quia consolatus es nos servos tuos, et dissolvisti omnia vincula nostra per Angelum tuum,
quemadmodum et Beato Petro Apostolo tuo.

Terwijl deze episode uit Handelingen niet vaak als exemplum geévoceerd wordt, is de scéne wel een populair
model voor de stilering van afzonderlijke scénes (cf. infra, 6.2.1.4, p. 250).

% In de P. Quiriaci Iudae komt de moeder van Quiracus haar zoon opzoeken in de kerker. Ze spreekt er haar
steun uit en blikt vooruit op het martelaarschap van haar zoon, die ze vergelijkt met Stefanus: Bene, fili mi,
certatus es (cf. 1Tim 6,12; 2Tim 4,7) et agonizasti pro nomine Domini nostri lesu Christi (cf. Act 5,41; 9,15; 15,26) [...]
factus comes primi Martyris Stephani (§20).

% Het lijkt me alvast niet toevallig dat zowel Daniél als de jongelingen in de exegetische traditie begrepen
werden als voorafbeeldingen van de overwinning op de dood en het eeuwige leven (zie DULAEY (1997), 34-8, 46~
50, (1998), 42-50; KULCZAK-RUDIGER et al. (2001), 362-4; OTT (1970), 465; SCHLOSSER (1968), 469).
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diesseitige herstel van de oudtestamentische personages. Deze interpretatie sluit
bovendien naadloos aan bij de talrijke passages in de passiones die benadrukken dat de
mens zich alleen kan en mag richten op het jenseitige, terwijl al het aardse slechts
vergankelijk en tijdelijk is.*”

Tot slot wordt bij momenten nog naar Christus verwezen als voorbeeld voor de
martelaar en het martyrium. In dat geval stelt de martelaar of de verteller het sterven
voor als een imitatio Christi. De parallel met de kruisdood van Jezus Christus drukt de
vervulling uit van de wens om Christus in de dood te volgen.” Zo wordt o.a. in de
P. Polochronii & soc. de dood van Jezus en die van de martelaren naar voren geschoven als
model voor het martyrium, vanuit de overtuiging dat in de marteldood de weg naar het
eeuwige leven ligt.

Fratres et commilitones mei, nolite pavescere; omnes sancti quanta passi sunt tormenta ut
securi perpetuam obtinerent vitae aeternae palmam (cf. 4Esr 2,45.46; Ap 7,9). Nam et
dominus noster lesus Christus passus est pro salute nostra, ut nobis exemplum relinqueret
(§11).”

In plaats van Christus als voorbeeld voor het martelaarschap te noemen kan de
verteller de gebeurtenissen in de passio ook met het lijdensverhaal van Christus zelf
vergelijken - of er zelfs aan assimileren. We vinden dit o.m. terug in de P. Pontii
Cimellensis.”” Wanneer tijdens het proces tegen Pontius de lokale joden luidop “Occide,
occide maleficum (§15)” roepen, interpreteert de martelaar deze gebeurtenis expliciet als
een herhaling van de omstandigheden van Jezus’ proces:

Gratias ago tibi Domine quia sicut patres eorum de Christo tuo clamabant: Crucifige,
crucifige (Lc 23,21; Joh 19,16), ita et isti in me eisdem usi sunt vocibus. (ibid.)

% 0p de verhouding tussen het vergankelijke en het eeuwige leven kom ik verder (5.1.1, p. 150) uitgebreid
terug.

%0 Zie hoger, 1.2.2.3, p. 17; 6.3, p. 268 sqq.

o Vgl. P. Quiriaci (Tudae), 20 (Dominus noster lesus Christus proprium pro nobis effudit sanguinem, ut ab omni iniquitate

mundum redimeret: quanto ergo magis nos peccatores debemus pro ipso mori?); P. Acaunensium martyrum, 10 (...hoc
solum reminiscentes, se illum confiteri, qui nec reclamando ad occisionem ductus est et tamquam agnus non aperuit os

suum (Is 53,7), ipsi quoque tamquam grex dominicus ovium laniari se tamquam ab inruentibus lupis (cf. Mt 10,16) passi
sunt); in de P. Caeciliae, 13-4 somt Caecilia alle daden van Jezus tot en met zijn kruisdood op om aan te geven
waarom een christen zich om zijn vervolging verheugt: quia uitae nostrae isti caduci et miseri et terrenae eterna
uita succedit illa quam Dei filius resurgens a mortuis suis apostolis demonstrauit quibus uidentibus ascendit in caelos.

%2 Cf. infra, p. 273.
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Een ander voorbeeld vinden we terug in de P.innumerabilium Caesaraugustanorum
martyrum. De martelaren worden er samen met criminelen gecremeerd, wat de
hagiograaf expliciet als een historisch recurrentie duidt.

Cremantur venusta corpora martyrum cum corporibus latronum parracidalium, capitis
nostri, veri scilicet Dei et hominis, Christi, exempla sequentes, qui inter duos latrones pro

nostra salute noscitur crucifixus... (§11)*

Bij het inroepen van Christus als model voor het martelaarschap moet opgemerkt
worden dat de hagiografen er steeds op letten dat de identificatie tussen de martelaar
en Christus nooit te ver gaat. Bij de eerstgenoemde voorbeelden volgt de christen
Christus in de dood, in de laatstgenoemde gaat het om externe omstandigheden uit het
lijdensverhaal die zich in het martelaarschap herhalen. Nooit kan men zeggen dat de
martelaar als een ‘nieuwe Christus’ gestorven is.”

43.1.2 Opvallende afwezigen

Tegenover de aanwezigheid van de verschillende hierboven beschreven exempla valt het
op dat een aantal andere modellen zo goed als niet opduiken, ook al zou men anders
kunnen verwachten. Vooral het ontbreken van expliciete verwijzingen naar de
‘martelaren’ uit de boeken Makkabeeén vind ik verrassend.” Nochtans loopt het
narratief over de vervolging en terechtstelling van Eleazar en de moeder met haar
zeven zonen nagenoeg gelijk met wat we in de christelijke passiones lezen: een aantal
godvrezenden die weigeren toe te geven aan de eisen van een tiran, vanuit de
overtuiging dat gehoorzaamheid blasfemie is en daarom hun verdoemenis zou
betekenen. Toch heb ik slechts één verwijzing teruggevonden, die bovendien amper
opvalt. In de *P. Saturnini, Dativi & soc. (§19) vertelt de verteller dat de christenen het

martelaarschap machabeico more op zich namen. Daarnaast zijn er weliswaar nog de

% f. Mt 27,38; Mc 15,27; Lc 23,33; Joh 19,18,

Zie ook de donatistische P. Marculi, 9. Er wordt verteld hoe de beul een profetische droom krijgt over het
martelaarschap van Marculus, waarop de verteller deze droom als volgt duidt: Non incongrua igitur visione
absurdum somnium quod carnifex vidit, nec sine causa utique quod viderat retulit, Caiphae scilicet sacrilegi secutus

exemplum; ut qui ipse interfecturus fuerat Dominum, ipse de eius passione prophetaret (cf. Joh 11,49-51).
%% Cf. TAVEIRNE (2014 (verwacht)).
%> 2Mcc 6,18-7,42; 4Mcc (cf. p. 8, noot 23). De afwezigheid is des te opvallender omdat DELEANI-NIGOUL (1985b),

256-7, in de Makkabeische ‘martelaren’ net erg populaire modellen voor het martelaarschap ziet in het vroege
christendom.
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P. Felicitatis cum vii filiis en de P.Symphorosae & vii filiorum, die duidelijk op de
oudtestamentische plot van de moeder met haar zonen gebaseerd zijn, en vertoont het
algemene verloop van de passiones grote parallellen met de terechtstelling van de
‘Makkabeische martelaren’.”” Ook bestond in het Latijnstalige Westen een cultus voor
deze oudtestamentische figuren en werd hun dood gezien als een voorafbeelding van
het christelijk martelaarschap.”® Toch is het me niet duidelijk waarom ze in de hier
onderzochte acta & passiones niet vaker ingeroepen worden als model. Een mogelijke
verklaring is dat God bij deze figuren - i.t.t. Daniél of de drie jongelingen - niet ingrijpt
om de vervolgden te beschermen en dat het menselijke vermogen om de vervolgingen
te verdragen zo te sterk benadrukt wordt.”

Voorts valt in de hier onderzochte narratieven ook de afwezigheid van Job op.'®
Nochtans wordt Job door enkele kerkvaders als model voor geduld en volharding
geprezen'', en zouden zijn beproevingen zonder veel moeite op de beschrijving van de
martelaren betrokken kunnen worden. Dat dit nergens het geval is, doet vermoeden dat
ook Jobs beproevingen ongeschikt leken om het martelaarschap af te beelden. Een
mogelijke reden hiervoor is opnieuw dat er te veel nadruk ligt op de menselijke
capaciteit om het lijden te verdragen, maar ook de niet onproblematische rol van God in
het boek Job kan een verklaring bieden. Het is niet ondenkbaar dat Gods aandeel in de
beproeving van Job te problematisch was om van deze Bijbelse episode een geschikt
model voor het martelaarschap te maken.

% Toch duurde het tot einde 19% eeuw, alvorens de parallellen als literaire overname opgemerkt werden (zie
bv. bij AUBE (1875), 457; LIGHTFOOT (1889), 502-4).

%7 zie verder, 6.2.1.2, p. 244.

%8 DELEANI-NIGOUL (1989); RAJAK (2014), 44, en — specifieker over de (christelijke) cultus van deze martelaren -
ROUWHORST (2004), 184-98; SCHNEIDER (2010), 1246-50.

*? In nagenoeg alle passiones lijkt het alsof de martelaren de pijn niet voelen omdat God de christenen hiervoor
behoedt (cf. DELEHAYE (1966), 173). Toch vinden we heel af en toe een (subtiele) verwijzing naar de pijnen die
effectief door de christenen verdragen worden. Bijvoorbeeld in de P. Agathae heeft Agatha’s opmerking tegen
de beul (exulto dum haec [tormenta] a te patior; §7) enkel betekenis als zij de folteringen daadwerkelijk doorstaat.
0ok in de P. Anastasiae wijst de uitdrukking ego doloribus fatigatis... (§22) op het menselijke aandeel bij het
doorstaan van de folteringen.

1% pe enige plaats waar Job als exemplum genoemd wordt, komt uit de Griekstalige traditie: de P. Eustathii (BHG
641; §§7, 11; met Latijnse vertaling BHL 2760). Maar ook daar functioneert Job niet als model voor het
martelaarschap, maar voor een fase van beproevingen die aan het eigenlijke martelaarschap voorafgaat.

101 736 DASSMANN (1989), 391-421; DELEANI-NIGOUL (1985a), 329. Dassmann (ibid. 386, 390) merkt in ieder geval op
dat Job slechts zelden als model voor de martelaar voorgesteld wordt, en “erstaunlicherweise” zelfs niet in de
(preniceence) acta & passiones genoemd wordt.
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Tot slot kan ook de afwezigheid van Jezus’ geseling en kruisdood als direct model
voor het martyrium verbazen. Tenslotte is zijn dood voor de christenen het ultieme
voorbeeld van Gods reddende optreden voor de mensheid. Jezus Christus wordt
weliswaar genoemd in de langere catalogen die de heilsgeschiedenis samenvatten'®, en
als model om in de dood te volgen'®, maar nooit als apart exemplum voor de beschrijving
van het martelaarschap zelf. Zelfs wanneer naar het lijdensverhaal verwezen wordt, valt
op dat de hagiografen enkel aan de externe omstandigheden van het verhaal refereren,
maar niet aan Jezus zelf. Ook hier heeft deze afwezigheid mogelijks theologische
redenen. Een expliciete koppeling - of nog sterker, een identificatie - tussen martelaar
en Christus was ogenschijnlijk te brisant en daarom niet aangewezen.'* Toch is Christus
nooit volledig afwezig wanneer de protagonisten Bijbelse voorbeelden van goddelijke
bescherming inroepen. Als tomot wijzen de Bijbelse exempla immers zowel vooruit naar
de vervolging van de martelaar, als naar diens goddelijke bescherming. Zoals de drie
jongelingen in het boek Daniél door een vierde, hemelse, figuur in de oven beschermd
worden tegen het vuur (Dan 3,92)'”, zo worden ook de martelaren beschermd door
Christus. Vanuit de Latijnse Bijbelvertalingen (zowel Vulgaat als Vetus Latina), die deze
vierde figuur als (similis) filio Dei identificeren, ligt deze interpretatie zelfs voor de
hand.'® Door die lezing, filius Dei, is het slechts een kleine stap om de bescherming van
de drie jongelingen te interpreteren als een bescherming door Christus, en dus als tomog
voor de bescherming van de martelaar tijdens de folteringen.

192 Zie noot 85.
193 7ie hoger, p. 119.

1% 0ok elders blijken de hagiografen erg terughoudend geweest te zijn om de martelaren met Christus te

vergelijken (zie TAVEIRNE (2014 (verwacht)); VAN UYTFANGHE (1984), 445-59.

195 1 8paoic Tod TeTdpTov dpoiwua &yyéhov Beov, LXX; vgl. ... dpoia vip Beod, Theodotion. Cf. HARTMAN en DI

LELLA (1990), 413: “A supernatural bein, an “angel”.”

196 Alle fiches in de Vetus Latina Database (zie p. 77, noot 59) van Dan 3,92 hebben de lezing filius. Dat de

vertalingen allemaal de Theodotionrecensie (zie noot 105) volgen, is opmerkelijk, maar begrijpelijk als we in
aanmerking nemen dat de Septuagintvertaling van Daniél nagenoeg volledig verdrongen werd door de
Theodotionrecensie (zie GERLEMAN (1957), 1194).

De identificatie met Christus (de zoon van God, tegenover een zoon van God - i.e. een engel; zie MicHL (1962),
64; PARKER (1999), 798-9) lijkt verder vergemakkelijkt door het ontbreken van een lidwoord in het Latijn.
Terwijl in het Grieks opoia vip 800 onmogelijk als de zoon van God begrepen kan worden, laat similis filio Dei
die interpretatie wel toe. Zie DULAEY (1997), 42-4, voor de interpretatie van de ‘zoon’, resp. ‘de zoon’ bij o0.a.
Irenaeus en Hippolytus.
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Bijbelse exempla en typologie in de acta & passiones

4.3.2 Thaumaturgische modellen

Een tweede belangrijk bereik waarin vaak exempla verschijnen, is dat van het wonder. De
exempla hier verschijnen gewoonlijk in de gebeden waarin de martelaar God om
genezing of om de vernietiging van een pagaan godenbeeld bidt, al zijn ze niet tot die
situaties beperkt. De uitgesproken aanwezigheid van deze mirakels is enerzijds
verklaarbaar door de rol van heilige als genezer in de cultus, en anderzijds vanuit de
antipolytheistische teneur van de passiones. Opnieuw hebben de exempla die in een gebed
opgeroepen worden een retorische functie (zowel tegenover God als tegenover de
toehoorders van de passiones; zie hoger, p. 110), en hebben ze het doel om de situatie van
de martelaar aan het Bijbelse verleden te linken.

43.2.1 Genezingen

De meeste exempla vinden we in de gebeden waarmee de martelaar tijdens zijn leven
genezingen bewerkt."” Zoals te verwachten zijn de genezingen van Jezus hier de
populairste referentie. De genoemde exempla stellen de mirakels van de martelaar
immers voor als een navolging van Jezus’ wonderen tijdens diens leven. In de evangelies
stuurt Jezus zijn apostelen op pad om net als hij “onreine geesten uit te drijven en elke
ziekte en elke kwaal te genezen” (Mt 10,1; cf. Mc 6,7; Lc 9,1-2). Op diezelfde wijze
bewerken ook de martelaren wonderen en worden ze zo in zekere zin als apostel
gekarakteriseerd — weliswaar met dat verschil dat de apostelen niet hoeven te bidden
om een mirakel te bewerken, aangezien zij van Jezus de macht gekregen hebben om
wonderen te verrichten.'”® Om slechts één voorbeeld te citeren: in de P. Cornelii papae
vraagt een soldaat aan Cornelius om met hem mee te gaan en zijn verlamde vrouw te
genezen - schijnbaar een reactualisatie van Jezus’ genezingen bij de centurio uit
Kafarnaiim (Mt 8,5-13; Lc 7,1-10). De bisschop van Rome gaat inderdaad mee en bewerkt
na volgend gebed de verhoopte genezing:

107 Vgl. ook verder 6.1.2.4, p. 223.

108 \ 7 \ ’ \ 5 ~ 5 o~ 3 ’ ’
Mt 10,1 (Kai mpookaAeoduevog tovg dwdeka pabntag avtod #wkev avtoic £fovsiav mvevudtwv

dkabdptwv dote ékPdAAelv avTd kal Oepanevely nadoav véoov kal nacav padakiav); Mc 6,7; Lc 9,1-2; cf. 1Cor
12,10. Voorbeelden van gebedsloze genezingen, exorcismen en opwekkingen door apostelen zijn Act 3,1-10;
9,33-4; 16,18; 20,9-12. Zie CORBON en GUILLET (1970), 701-2; VAN UYTFANGHE (1981), 207.

Dit verschil tussen martelaren en apostelen valt te verklaren vanuit de bestaande verwarring omtrent de
goddelijke macht van de heiligen. De passiones laten er geen twijfel over bestaan dat een mirakel slechts
mogelijk is door Gods ingrijpen - i.e. na een gebed - en niet van de martelaar zelf uitgaat (cf. supra, p. 35).
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Domine deus creator omnium uisibilium et inuisibilium (Col 1,16): qui dignatus es ad nos
peccatores uenire: ut nos saluos faceres (cf. Mt 1,21): tu errige hanc allisam famulam tuam
et dona ei misericordiam tuam (cf. Rom 9,15): sicut caeco nato donasti lumen ad

agnoscendam gloriam tuam (Joh 9,1-7). (P. Cornelii papae, ed. p. 373, r. 24-7)

Op een vergelijkbare manier worden elders andere exempla opgeroepen, zoals Lazarus
(Joh 11,38-44) en andere genezingen door Jezus'”, de doortocht door de Rode Zee (Ex
14,21-2)"°, de stomheid van Zacharia (Lc 1,20.64)"" en de opwekking van een dode door
contact met het gebeente van Elisa (4 Regn 13,21).'"

In de *P. Valentini Interamnensis gaat de hagiograaf nog een stap verder. Ook hier gaat
het om een genezing, maar de protagonist benadrukt dat het succes van de genezing
onvoorwaardelijk samenhangt met geloof (c.q. bekering)'”, wat hij aantoont aan de

199%p_Aureae seu Chryses, 11 (Domine Iesu Christe Nazarene crucifixe, qui Lazarum foetentem resuscitare dignatus es, et
filium unicum viduae resuscitasti (Lc 7,11-7); ostende in hunc famulum tuum virtutem tuam...); *P. Alexandri ep.
Baccanensis, 1 (Domine Iesu Christi, Fili Dei vivi, qui caecos illuminasti (Mt 9,27-31; 20,29-34; Mc 8,22-6; 10,46-52; Lc
18,35-43), leprosos mundasti (Mt 8,1-4; Mc 1,40-5; Lc 5,12-6; 17,11-9), et mortuum in tuo nomine suscitatsti (Mt 9,18-

26; Mc 5,35-42; Lc 7,11-7; 8,40-56) [...] et sicut suscitare dignatus es Lazarum de monumento, ita nunc suscita puerum
istum); P. Iuliani & Basilissae, 39 (dixit ad mortuum, ‘Tibi dico, terra arrida, in ipsius nomine qui quatriduanum Lazarum
suscitauit, ipse tibi imperat, surge super te!’). Opvallend genoeg zet het vervolg van de scéne in de twee laatste
gevallen de vergelijking met Lazarus voort - zij het wel door een contaminatie met de Lazarus uit de parabel in
Lc 16,19-31 - met een beschrijving van wat er na de dood komt. Hoewel de beschrijving van de genezingen in
beide passiones parallellen vertoont, is het me niet duidelijk of er een onderlinge afhankelijkheid bestaat
tussen de twee teksten.

110 . ) ) gy o . .
*P, Sabini ep. & soc., 9 (posuit sanctus Sabinus truncos suos super oculos coeci dicens: Aperiat tibi oculos qui aperuit

mare et induxit Israel per medium eius. Ipse introducat lumen in oculos tuos, ut cognoscant omnes gentes quia ipse est

creator omnium visibilium et invisibilium (cf. Joh 17,3 + Col 1,16)).

b Sebastiani & soc., 24 (iubeat Dominus meus lesus Christus, ut redeat ad eam [mulierem] officinum linguae, et aperiat

os eius qui aperuit os Zachariae prophetae sui).

"2 In de *P. Secundi Thebaei gaat het evenwel niet om een gebed uit de passio zelf, maar om de beschrijving van
de cultus - en dus mogelijks om een latere toevoeging: Nam quotiens ibidem sive febricitans, seu qualibet infirmitate
detentus, vel spiritu immundo arreptus advenerit; si plena fide, et integra devotione [in] sua supplicatione persisterit,
citius adipiscitur, quod petierit (cf. Mt 7,7-8; Lc 11,9-10). Ac velut a sanctissimi prophetae Elisaei corpore post eius

obitum mortuus suscitatus est: ita quod ad huius sanctissimi martyris corpus advenientes curati fuerint (§10).

113 1 . . .
Geloof is al in de evangelies de voorwaarde voor het succes van een genezing door Jezus. Zie bv. Mc 6,5-6

(kai o0k £80varto €kel moifioar obdepiav SUvauy, el uf dAiyoig dppdotorg émbeiq tag Xelpag é0epdnevoev. kal

£0adpalev d1d TV dmiotiav avT®V). Zie verder VAN UYTFANGHE (1981), 207-8.
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Bijbelse exempla en typologie in de acta & passiones

hand van verschillende genezingen door Jezus en oudtestamentische gebeurtenissen die
aangeven dat voorspoed in het leven gekoppeld is aan het vertrouwen in God.'*

Net als elders in de hagiografie leidt ook in de acta & passiones het zien van wonderen
gewoonlijk tot een bekering.'” Toch zijn er in de passiones ook passages waar de
bekering niet door een mirakel bewerkt wordt, maar waar het noemen van Jezus’ daden
alleen volstaat. In een dergelijk geval neemt het Bijbelse exemplum de plaats van het
wonder in. De geévoceerde wonderen voeren Gods reddende optreden voor de
mensheid voor ogen en tonen zo de wenselijkheid van een bekering aan. Opmerkelijk is
dat het noemen van mirakels uit het verleden hier dezelfde bekerende kracht heeft als
het daadwerkelijke intreden van een wonder, zodat het haast lijkt alsof er geen
intrinsiek verschil bestaat tussen het hic & nunc van het narratief en het Bijbelse
verleden dat opgeroepen wordt. Een voorbeeld van een dergelijke bekering vinden we
in de A. vitae & martyrii Felicis presb., Fortunati & Achillei:

Tu vero, si volueris in eum credere, poteris virtutem eius animadvertere: qui probatur
tantae potentiae habuisse virtutem, ut Lazarum, quatriduanae sepulturae iam foetore
torpentem, ad spiramen pristinae vitae revocarit (Joh 11,17-45); maria_quoque super

ambularit sicco vestigio (Mt 14,25; Mc 6,48; Joh 6,19); quinque etiam millia mortalium ex
quinque tantum panibus geminisque piscibus, immortalibus pastos epulis saturarit (Mt
14,13-21; Mc 6,31-44; Lc 9,10-7; Joh 6,5-15); saevientium ventorum tempestates
imperantis verbi tranquillitate fraenarit (Mt 8,23-7; Mc 4,35-41; Lc 8,22-5). Hic namque

merito tantorum signorum miraculis adoratur, qui aurium meatus, crassitudinis
damnatione obstructos, praecepit sua medela prisco reformari_auditu (Mc 7,31-7);

caecorum oculos, inflictae obdurationis nube conclusos, reseratae novae lucis fruendis

"4 Jgitur pro eorum interitu hi, qui cruciabantur, fidem integram acceperunt ad hoc, ut efficerentur utrique fideles, et

salus temporalis data corporibus, ut acquirerent animabus aeternam salutem sicut et factum est, ut centurio morientem

seruum suum reciperet (Lc 7,1-10) et filiam mortuam archisynagogus ad vitam reversam adspiceret (Mt 9,25; Mc 5,39-

42; Lc 8,52-5), et sorores Lazarum, iam sepulturam quatriduanam (Joh 11,38-44) habentem, quem lugebant et flebant,

voce Domini suscitatum esse gauderent. Sunt et multa alia, quae in novis et veteribus sacris voluminibus ista affirment, et
fides alterius subvenisset aliis doceatur, et infidelitats alterius aliis nocuisset, quae nunc memorare longum est. Nam et
Pharaonis unius hominis infidelitas totam Aegptorum caedi fecit variis plagis, quoadusque cum suo interiret exercitu (Ex

7,14-11,10; 14,26-8). Et fides Moysis praesentibus victoriam, ex hostibus tribuit. Et lesu Nave sanctitas populis in

dispersione positis plurimum triumphum attribuit (Ex 17,9-13; Num 21,3.23-5; 31,1-12). Quid memorem viduae credenti

ab Elia mortuum unicum suscitatum (3 Regn 17,17-24), dolenti e feretro redditum a Christo unicum viduae (Lc 7,11-17)?

Quid paralyticum a credentibus cum lectulo suo funibus depositum ac curatum (Mt 9,2-7; Mc 2,3-12; Lc 5,19-26)7 (§4)

115 716 Bozoky (2013), 12-20; PRAET (1992), 9-11, met een kritische evaluatie van de historische waarde van dit
thema bij laatstgenoemde, pp. 24-7.
Vgl. ook verder 6.1.3.2, p. 236.
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usibus restituit (Mt 9,29-30; 20,24; Mc 8,23-5; 10,52; Lc 18,41-3; Joh 9,6-7); pedum
gressus, debilitatis confractione sublatos, divinae auxiliationis misericordia reformavit (Mt

9,6-7; Mc 2,11-2; Lc 5,24-5; Joh 5,7-8); leprae etiam squalore perfusos, computrescentis
squama tabe detersa, iussit redivivae carnis reparatione nitescere (Mt 8,3; Mc 1,41-2; Lc
5,13;17,13-4). (§11)"'°

4.3.2.2 Antiheidense wonderen

Vervolgens verschijnen exempla ook in gebeden waarin de martelaar om de vernietiging

t.!*” We vinden ze vooral in de P. Salsae,

van een afgodenbeeld of een heidense tempel bid
waar het hoofdpersonage getuige is van een plaatselijke heidense ceremonie (§§3-5).
Wanneer iedereen door uitputting of door de wijn in slaap is gevallen, grijpt ze de kans
en mutileert ze het metalen beeld van de slangengod. In het voorafgaande gebed vraagt
ze God om haar moed te geven - zoals Judit tegen Holofernes (Idt 9,9) - en om de afgod
aan haar over te leveren - zoals eertijd bij Daniél (Bel-et-Dr 27). In de epiloog wordt ze
ten slotte nogmaals met twee oudtestamentische figuren vergeleken: eerst met Rachel,
die de godenbeeldjes van haar vader Laban ontvreemdt (Gen 31,19-20) en nogmaals met

Daniél (Bel-et-Dr 27).

‘En, Deus’, inquit, ‘tempus adest, quo meas infirmas uires audaciamque confirmes, et
dexteram mihi porrigas subiturae discrimina quam sanctae Iudith uidude in procinctu

uictoriae tui nominis praebuisti [...]| Domine Deus omnipotens, ferto mihi puellae opem, ut
perficiam opus quod instinctu tui amoris adnitor; et sicut Daniélo famulo tuo draconem

Babyloniae necandum disrumpendumque dedisti, ita mihi feminae hunc aeneum liceat

dissipare draconem et figmenti huius membra discerpere’ (§6).
Legitur beata Rachel patris sui architypa simulacra fuisse furata; [...] Salsa uero sancta

idoli caput eripuit et in mare proiecit. Illa celauit furtum, haec perculit sacrilegium. Daniél
quoque uenerandus in zelum Dei uiuum Babyloniae draconem offis occidit; Salsa autem

mortuum discerpsit et de uivo moriens triumphauit. Par tamen est uirtus in animo et
consona in facto deuotio; uterque tamen diabolum uicit et uictoriae suae palmas ad nos et
posteros hereditaria substitutione transmisit (§14).

116 Gelijkaardig in de *P. Alexandri, Eventii & soc., §6 (Crede: nam ipse Dominus noster lesus Christus talium
beneficiorum se manifestavit indiciis, dum illuminaret caecos, mundaret leprosos, curaret paralyticos, effugaret daemonia
(Mt 8,16-7.28-34; 9,18-26.32-4; 12,22-8; 17,14-21; Mc 1,21-8.32-4; 5,1-20; 9, 14-29; Lc 4,31-7.40-1; 8,26-39; 9,37-49;
11,14-23), mortuos suscitaret (andere Bijbelreferenties, zie noot 86)). Later in de tekst (§11) worden deze en
gelijkaardige wonderen van Jezus aangehaald om het onbegrijpelijke ongeloof van de joden extra in de verf te

zetten.

"7 Meer over dit populaire thema, in 5.2.2.4, p. 188 sqq.
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Bijbelse exempla en typologie in de acta & passiones

In de *P. Stephani papae zijn de observaties gelijkaardig. De bisschop wordt er naar een
Marstempel gebracht om te offeren, maar in plaats bidt hij tot God om het bouwwerk te
vernietigen. Het exemplum hier is de vernietiging van de toren van Babel (Gen 11,1-9).

Domine Deus, Pater Domini nostri lesu Christi, qui turrim confusionis in Babylone

destruxisti, destrue nunc et hunc locum, ubi diabolica superstitione per idologrum
culturam animae pereunt populorum (819).

Zoals te verwachten doet God het gebouw ook nu instorten.'"® Beide gebouwen worden
op een lijn met elkaar geplaatst: ze verbeelden de aliénatie van de mensheid van hun
schepper. De implicatie is dat dergelijke constructies vernietigd moeten, mogen, en
uiteindelijk ook zullen worden, omdat ze God mishagen.

4.3.2.3 Wonderen rond het lichaam van de martelaar

Een derde groep wonderen die met Bijbelse modellen geduid wordt, heeft betrekking op
het dode lichaam van de martelaar. Het valt voor dat het beschermd wordt, opdat de
christenen het betamelijk zouden kunnen begraven - een begrijpelijk thema vanuit het
perspectief van de cultus, die tenslotte rond het graf en de reliquiae gecentraliseerd is.'"
In twee gevallen is er een vergelijking met de doortocht door de Rode Zee (Ex 14,15-22).
In de P. Salsae wordt het lichaam van de martelares in zee geworpen, maar spoelt het
opnieuw aan op het strand. Hierop richt de verteller een dankgebed aan de zee, omdat
die het lichaam heeft teruggebracht in portum absque ulla iniuriae uexatione:

Exhibuisti martyri, mare, fidem tuam et absconsa obsequia dilucide prodidisti. Deuotionem

tuam in huiusmodi famulatibus non miramur, qui diuisum te priscis temporibus sub ictu
) 120

uirgae ut populus Dei liberaretur, agnouimus (§10

Y8 Ft statim factus est ingens fragor tonitrui cum terroribus coruscationum; et corruit maxima pars templi sacrilegi
(819.).

Bemerk dat in Genesis niet gesproken wordt over de vernietiging van het bouwwerk door God (Gen 11,8: kai
diéomerpev avTOUG KUpLog Ekeibev éml Tpdowmnov Tdong TAG Yiig, kal énavoavto oikodouobvteg trv méAv kai
OV topyov).

19 ¢f, VAN UYTFANGHE (1992), 76. Tevens verwijzen hij en GEMEINHARDT (2010), 103-5 op de invloed van de

opstandingsverwachting op de topos van het vrijwaren van het lichaam

120y, P. Adventoris, Octavii & Solutoris, 4: hoewel de tekst niet expliciet naar de Exoduspassage verwijst, wordt
het terugvinden van de lichamen van de martelaren (die op een rivierbodem liggen) er voorgesteld alsof
Christus de loop van de rivier in tweeén splijt (fluminum cursus [...] virtutis suae potentia dividens).
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In de P. Patrocli vinden we het exemplum in Patroclus’ gebed om de Seine te mogen
oversteken om op de andere oever het martyrium te lijden.

Domine Iesu Christe, ne patiaris hoc, ut corpus meum in hoc loco aquoso requiescat [...]
Exaudi Domine orationem meam, sicut exaudisti Moysen et Aaron cum populo tuo, et
aperuisti eis mare et eduxisti eos per siccum; sic Domine permitte mihi transire hoc flumen,

sicut scriptum est: Eripe me de luto ut non inhaeream et libera me a persequentibus me
(naar Ps 68,15). (§8).""!

In beide gevallen roepen de protagonisten de bescherming van het godsvolk tijdens
de overtocht van de Rode Zee in als precedent. Het exemplum laat zien dat een
wonderbaarlijke bescherming van de uitverkorenen Gods door de natuurelementen niet
onwaarschijnlijk, noch uniek is. Bovendien vergroot het de autoriteit van de martelaren
als heiligen, die onder Gods bescherming in volstrekte veiligheid naar de bestemming
kunnen gaan die door God voorzien is (het martyrium resp. een graf).

Nog een ander Bijbels model wordt opgeroepen in de P. Fabii Vexilliferi. Wanneer het
lijk van Fabius in stukken in zee geworpen wordt, wordt het op wonderbaarlijke wijze
opnieuw samengesteld. De verteller ziet een parallel met het visioen van de beenderen
in Ezechiél (Ez 37,1-14), dat hier volgens hem in realiteit herhaald wordt:

Sed ecce Deus, plasmator humani generis et artifex mundi, qui Ezechielis temporibus arida

in campo ossa et diuturni situs corpora iacentia atque cunctis naturalibus instrumentis

egena in compage corporis, superductis neruis carnibus cutibusque et uirtutibus cum

augmentationibus disposuit, nunc exuta membra reticulo glorioso capiti ruocauit. Adhaesit

humeris capus, scapulis ceruix; et quasi incisurae plagae fuissent membris assutae, sic nec
caput a corpore nec corpus a capite segregatur; et reddidit corpus integritati suae Dominus,
quod per iuidiam separauerat inimicus. (§10)

Ten slotte wordt in de P. Vincentii Caesaraugustani de bescherming van Vincentius’ lijk
verbonden met de miraculeuze voeding van Elia door raven (3Regn 17,4.6). Volgens de
verteller had de prefect de martelaar geen graf gegund om het lijk door honden en
vogels te laten verscheuren. Een raaf verhinderde echter dat aaseters het lichaam
schonden, wat voor de hagiograaf een herhaling van Gods bijstand aan Elia was.

12! Een vergelijkbare scéne, maar waar het exemplum niet geéxpliciteerd wordt, is te vinden in de P. Albani
Verulamii. Door de grote opkomst van het publiek raakt Albanus niet bij de plaats waar hij onthoofd moet
worden. Omdat hij echter niet kan wachten om het martyrium te lijden, steekt hij de rivier over die miraculeus
voor hem wijkt: accessit ad torrentem et, dirigens ad caelum oculos, illico siccato alueo, uidit undam suis cessisse ac

uiam dedisse uestigiis (§4).
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Bijbelse exempla en typologie in de acta & passiones

Opnieuw verleent het Bijbelse model een sacraal aura aan de martelaar en zijn dode
lichaam.

Reddita est antiquitatis fabula per avem similem, ut quae antea Heliae plenos messorum

portaverat cibos, nunc sancto Vincentio martyri iussa obsequia ministraret (812).

4.3.3 Verdere karakterisering van de personages door exempla

2 van de

Voorts zijn er nog een aantal exempla die specifiek op de karakterisering"
personages betrekking hebben. Hoewel ook de reeds genoemde voorbeelden vaak
bijdragen aan de positieve of negatieve beeldvorming van de figuren in de acta &
passiones'”, wijzen de komende exempla specifiek op karakterkenmerken van het
personage, die het deelt met een Bijbels model. Ook hier zorgt het expliciet noemen van

dat model voor een uitgesproken koppeling tussen heilige en exemplum.

4.3.3.1 De protagonisten

Een eerste voorbeeld dat het gedrag van een martelaar als Bijbels benoemt, vinden we
terug in de *P.Marcelli & Apulei. We lezen er dat Marcellus een groep christelijke
gevangen vrijkoopt en ze vervolgens een rijkelijke maaltijd voorschotelt. Daarbij wordt
Abrahams gastvrijheid (Gen 18,1-8) voorgesteld als het model en voorbeeld dat
Marcellus navolgt. De vergelijking met de aartsvader verleent de martelaar
vanzelfsprekend grote autoriteit, en zou zelfs gezien kunnen worden als een verdoken
aansporing tot verdere navolging door de vrome christen. Tegelijk geeft Marcellus door
deze daad van barmhartigheid gevolg aan Jezus’ oproep om de hongerigen te spijzen (Mt
25,35).

Sed nihil moratus cibos praeparat, fatigatis per semetipsum ministeria exhibens. Imitatur
patrem nostrum Abraham qui quondam angelis a se hospitio susceptis, non uernaculis

imperauit uitulum deferre de gregibus, sed ipse senior inpositum hums<eris por>tauit ac per
sems<etipsum> ... ratos..hominibus instructis mensis cum ingenti laetitia reficiebat

12270 hoger, noot 71.

'3 Worden bv. de folteringen van de martelaar vergeleken met de scéne van de drie jongelingen in de oven, is
er behalve de overeenkomst in omstandigheden ook assimilatie van de martelaar met de drie joodse jongens,
en van de vervolgers met de Perzen. Op diezelfde manier worden de heidenen die de Marstempel bezoeken in
de *P. Stephani papae (zie p. 127) door het Toren-van-Babelexemplum met de overmoedige bouwers uit Genesis
gelijkgesteld, die terecht voor hun goddeloosheid gestraft worden.
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uniuersos [...] Quibus omnibus uir egregius indulgentissime ministrabat Marcellus, ueteris
imitator exempli, ita ut omnes dicerent hunc uirum nullum pietate antecedere, nec esse

praestantiorem. (§§3-4)

In de P. Chrysanthi & Dariae beschrijft Chrysanthus de vleselijke verlokkingen waaraan
hij op dat ogenblik is blootgesteld - hij is opgesloten met vijf ‘gezelschapsdames’ die de
opdracht hebben om hem te verleiden. Het model hier is de episode waarin Potifars
vrouw Jozef probeert te verleiden (Gen 39,7-12). In een erudiet gebed vraagt
Chrysanthus God om bijstand tegen de libido, die hij voorstelt als een leaena - een term
die bewust speelt met de ambiguiteit tussen de wilde dieren die Jozef zogezegd gedood
hebben (Gen 37,33) en de overspelige Egyptische (Gen 39,7-12):

Libido enim est bestia maligna quae in silua huius saeculi ad deuorandas animas per
carnem et diabolum incitatur. Qui eius morsus euaserit tibi, Deo, gratias referet quia tuum
est quod euasit, sicut beatissimus famulus tuus Ioseph, quem plangebat pater suus dicens,
“Bestia maligna comedit illum. Bestia maligna rapuit Ioseph (Gen 37,33)”. [...] Denique
occurrit ei bestia maligna et quasi leaena ita eum suis unguibus arpaxauit. Et quod peius,
insidiata est ut solum inueniret et unicum (cf. Gen 39,11). [...] Libido enim erat bestia
maligna, per quam contra eum diabolus et mulier luctabantur (§6).

Hoewel de hagiograaf in dit geval enkel de situatie waarin Chrysanthus zich bevindt met
die van Jozef vergelijkt, worden beide figuren indirect aan elkaar geassimileerd. Jozefs
weigering om in te gaan op de avances van de vrouw wordt begrepen als kuisheid, en in
die hoedanigheid ook als deugdelijke karaktereigenschap van Chrysanthus voorgesteld.
Een derde oudtestamentisch model vinden we in de P. Clementis. Deze bisschop van
Rome is er verbannen naar een steengroeve, waar hij ten behoeve van zijn
medechristenen in de groeve op wonderbaarlijke wijze een bron laat ontspringen (§21).
In zijn gebed verwijst Clemens naar het evidente exemplum van Mozes die in de woestijn

water uit een rots slaat (Ex 17,6):

Oremus Dominum lesum Christum, ut confessoribus suis fontis venam aperiat et, qui
percussit petram in deserto Sina (et fluxerunt aquae in abundantiam), ipse nobis laticem
affluentem impertiat, ut de eius beneficio gratulemur. (§21)

Hoewel de tekst het niet verder expliciteert, wordt Clemens mede dankzij het exemplum
voorgesteld als een nieuwe Mozes die voor zijn ‘volk’ opkomt en het verlichting brengt
in een periode van beproeving - een subtiele maar betekenisvolle karakterisering van de
Romeinse bisschop als leidersfiguur.
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Bijbelse exempla en typologie in de acta & passiones

Een tweede verwijzing naar Mozes vinden we terug in de P. Quiriaci (Iudae), die het
relaas bevat van de zoektocht naar het Heilig Kruis door Constantijns moeder en de
protagonist van de passio, Quiriacus.'” Op zoek naar de precieze plaats van het kruis bidt
Quiriacus tot God om de tres cruces absconditas (§10) te openbaren. Hierbij verwijst hij
naar het gebeente van Jozef dat door Mozes terug werd meegenomen uit Egypte (Ex
13,19) en volgens de hagiograaf door God aan Mozes geopenbaard'” was.

... fac nobis, Domine, prodigium hoc; et sicut exaudisti famulum tuum Moysen, et ostendisti
ei ossa patris nostri Joseph; ita et nunc, si est voluntas tua, ostende nobis occultum
thesaurum (§9)

Ook hier wordt een personage door een exemplum schijnbaar aan Mozes geassimileerd.
Als een nieuwe Mozes brengt Quiriacus het kruis - als symbool van een communautaire
identiteit vergelijkbaar met het gebeente van Jozef - na een periode van ‘ballingschap’
onder de heidenen terug in het bezit van het volk Gods. Het kruis zou zo eindelijk zijn
centrale plaats kunnen krijgen in een rijk waar de christenen niet langer onderworpen
zijn aan heidenen. Anderzijds is het discutabel of we zover mogen gaan in de
interpretatie van dit exemplum, dat op zichzelf niet meer doet dan het vergelijken van
twee inventiones.

Voorts vinden we in de P. Polochronii, Parmenii & soc. drie exempla die de relatie tussen
Laurentius en diens leermeester Xystus thematiseren. Ze komen voor in een scene
waarin Laurentius Xystus probeert te overtuigen om samen - leerling en leermeester -
het martyrium te lijden. De eerste twee (Abraham-Isaac (Gen 22,9-10) en Petrus-Stefanus
(Act 6,5)) roept Laurentius in. Het derde exemplum (Elia-Elisa; 4Regn 2,1-15) noemt
Xystus als tegenvoorbeeld om het voorstel van Laurentius af te wijzen. Ook hier
verlenen de exempla de relatie tussen beide martelaren een Bijbels karakter. Tegelijk
legitimeert het laatste exemplum Laurentius als Xystus’ rechtmatige opvolger, en biedt
het een verklaring waarom Laurentius ondanks zijn bereidheid om samen te sterven
(voorlopig) aan het martelaarschap ontkomt.

' Hoewel deze ingebedde legende ver afstaat van het eigenlijke martyrium van Quiriacus is ze toch
opgenomen in de passio. Voor de oorsprong en ontwikkeling van deze legende en de plaats van de P. Quiriaci in
de traditie, zie KLEIN, R. (1988), 369-72.

5 De oorsprong van deze schijnbaar apocriefe inventio is mij niet bekend. KUGEL (1990), 131-44, lijst
verschillende parabijbelse tradities op over het terugvinden van Jozefs gebeente, maar in geen daarvan
reveleert God de vindplaats aan Mozes.
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Abiectio discipuli detrimentum est magistri. Quid, quod illustrius praestantes viri
disciplinorum certaminibus quam suis vincunt? Denique Abraham filium obtulit; Petrus

Stephanum praemisit ...

Antwoord van Xystus: Helias Heliseum reliquit et virtutem non abstulit. Et dicit beatus

Xystus ad beatum Laurentium: Accipe facultates ecclesiae vel thesauros et divide quibus
tibi videtur (§13).

In de P. Genesi ten slotte beschrijft de hagiograaf hoe Genesius de Rhéne overzwemt
om vervolgens op de andere oever het martyrium te lijden. Hoewel hij op het eerste zicht
de marteldood lijkt te ontvluchten (ubi se perspicit deprehensum, instinctu Dei Rhodanum
petit, §4), legitimeren twee nieuwtestamentische exempla zijn daden net als uiting van
zijn zuiverheid en geloof. Enerzijds wordt zijn overtocht van de Rhéne als een doopsel
geduid door de rivier met de Jordaan de vergelijken.”” Anderzijds stelt de verteller dat
Genesius zoals Petrus het water te voet had kunnen oversteken (Mt 14,28-31), wat
impliceert dat beide van een vergelijkbaar - in het geval van Genesius zelfs een
sterker'” - geloof getuigden.

. instinctu Dei Rhodanum petit et sancta fluvio membra committit, ut eum illic a
concretione mortali velut alterius lordanis undis occultus Baptista purgaret et mutuo

alternoque mysterio et aquis corpus et aquas corpore consecraret. Atque haec causa

profecto extitit, ut natandi adminiculo ad ripam alteram perveniret, qui exemplo beatissimi
)128

Petri ad Christum tendens per summa qurgitum ambulare potuisset. (§4

126 Het exemplum van het doopsel in de Jordaan komt terug in de P. Quiriaci (Iudae). Quiriacus wordt er in een
vat kokende olie gedompeld, wat hij voorstelt als een bijkomend doopsel. In het begeleidende gebed verwijst
Quiriacus naar het doopsel van Christus (Mt 3,13-7; Mc 1,9-11; Lc 3,21-2), dat het model vormt voor elk
christelijk doopsel: Qui Iordanem sanctificasti, Christe, et antecessorem tuum Joannem replesti sapientia, qui donasti
lavacrum per aquam incorruptionis vitae; ecce nunc iterum oleo baptizer: iam iterum habeam tertium lavacrum
sanguinis, martyrii perfectionem, quam ante multum temporis expecto (§25).

127 Dat Petrus in Mattheiis met een onstandvastig geloof afgebeeld wordt (cf. Jezus’ sneer: “OAryémiote, €ic tf
¢biotacag;”; 14,31) ziet de verteller klaarblijkelijk over het hoofd.

128 Het Petrusexemplum komt ook voor in de P. Eugeniae, Prothi & Hyacinthi, ed. p. 397, rr. 31-4, waar het dienst
doet om de wonderbaarlijke redding van Eugenia te beschrijven. Met een steen om de hals wordt ze in de
Tiber geworpen, maar het touw breekt meteen door en ze blijft drijven: Beata uero Eugenia supersedens ferebatur
unda: sola genua sub aqua habens: quod uidentes omnes populi mirabantur: et erat gaudium magnum Christianis.

Credebant enim hoc esse cum Eugenia in flumine: quod in mari erat cum Petro: ne mergeretur.
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4.3.3.2 De antagonisten

Heel af en toe worden exempla ook gebruikt om de tegenstanders van de christenen te
karakteriseren. Eén groep tegenstanders zijn zij die doof blijven voor de christelijke
verkondiging en zich tegen de Waarheid verzetten. Hier is het joodse ongeloof voor de
boodschap van Jezus een evident model. In haar verdedigingsrede verwijst Rufina naar
de dura Iudaeorum pectora als metonymie voor al wie ondanks Jezus’ wonderen en het
Schriftwoord niet tot geloof gekomen is' en - in tegenstelling tot zijzelf - dus geen
uitzicht heeft op het eeuwige leven:

Cui [Christo] cum dura Iudaeorum pectora dubitationis suae animos denegarent, mortuos
illis de monumento excitans, hos iubebat suae assertionis edicere testimonium, ut
virtutibus crederent, qui verbis credere noluissent (cf. Mc 8,11; Lc 11,16; Joh 5,24.47,
12,37; 1Cor 1,22). (P. Rufinae & Secundae, 4)

In een uitgesponnen verdedigingsrede gaat de christen Hermes een stap verder. Hij
wijst op de gevaren voor een christen bij een eventuele toegeving aan het offerbevel van
de Romeinen. Op het einde van zijn uiteenzetting noemt hij drie oudtestamentische
exempla die de gevolgen van ongeloof en apostasie schetsen. De boodschap ervan is
duidelijk: ieder die God weigert te erkennen, is verloren.

Israhel Dominum solus ignorat, iuxta quod lectum est: ‘Israhel me non cognovit’ (Is 1,3)
omnium dominum (Act 10,36; Rom 10,12), nec timuerunt iudicium iusti (cf. 4Regn 17,34

+ Joh 5,30). Alii per undam perierunt, sicut sub Noe (Gen 6,13 sqq.); aliorum vere in
solitudine genua sunt soluta (ogenschijnlijk verwijzing naar Ex 32,27.34-5; Num 25,1-

9); alios ignis exussit ideo quod praecepta nemo servabat (Gen 19,24-5; maar ook Num

16,35; Leu 10,1-2 zijn mogelijk). (P. Philippi ep. Heracleensis, 11)

De meest uitgesproken tegenstanders van de christenen zijn natuurlijk diegenen die
de christenen met geweld vervolgen. Uiteraard wacht ook hen, als de ongelovigen bij
uitstek, een schrikwekkend lot. Toch is naar mijn weten de enige plaats waar de
vervolgers expliciet met een passage uit de Bijbelse geschiedenis vergeleken worden in
de proloog van de P.Caeciliae te vinden. De verteller vergelijkt er het lot van de
christenvervolgers met dat van de Egyptenaren die de Israélieten achtervolgden door de
Rode Zee:

129 7ie LEON-DUFOUR (1970b), 573-4.
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Sic denique legimus antiquas Domini uictorias celebratas, quando dixit inimicus,
‘Persequens comprehendam, partibor spolia, replebo animam meam, interficiam gladio
meo; dominabitur manus mea’. Sed extendit Deus dexteram suam, et deuorauit eos terra
(Ex 15,9.12) et populum vero suum sanguinis sui pretio liberauit (cf. Ps 71,14). (§1)

Een voor de hand liggend, maar minder opvallend model voor de vervolger is de
duivel. Het hoeft dan ook niet te verwonderen dat ‘Satan’ en vergelijkbare namen af en
toe verschijnen als antonomasie voor de tegenstander van de christenen. Hoewel de
antonomasie geen specifieke gebeurtenissen evoceert, roept ze (weliswaar op de
achtergrond) niettemin een reeks duivelse daden op, die voor de toehoorder van de
passio zonder twijfel geen verdere uitleg behoeven.”® Door de vervolger met deze
antonomasie te benoemen wordt hij niet alleen gekarakteriseerd als het toppunt van
slechtheid en agressie, maar bovendien ook geidentificeerd met de duivel zelf. Hierdoor
verliest de afgebeelde vervolging haar concrete karakter en wordt zo metonymisch
gelijkgesteld aan het alomtegenwoordige ingrijpen van de Boze in de wereld om de
mensen van God te vervreemden, zoals op verscheidene plaatsen in de Bijbel
gethematiseerd wordt."

Eenmaal verschijnt in het primaire corpus een expliciete cataloog van duivelse

12 overmeesterd

daden. In de P. [ulianae Nicomedensis heeft de martelares de demon Belia
en vastgebonden. Ze dwingt hem ertoe zijn identiteit te onthullen. Hij maakt zich
kenbaar als de duivel en geeft een overzicht van alle daden die hij en andere demonen

sinds de schepping op hun conto hebben:

3% 76 bv. in de *P. Alexandri ep. Baccanensis, §7 (tot de keizer: Noli temptare Christum Dominum meum: quia et pater
tuus diabolus aliquando voluit eum temptare... (cf. Mt 4,1-11; Mc 1,12-3; Lc 4,1-13)) P. Cyriaci & Paulae, §5 (tot de
proconsul: adimple ergo quod facis impie diabole, nam Christi servos non potes ad demoniorum inclinare culturam);
*P, Donati & Hilariani, ed. p. 417, r. 7 (O diabole quid temptare desideras seruos seruorum Christi); P. Irenaei, Andochii &
soc., §11 (engel aan Irenaeus: Ne timeant antiqui hostis insidias nec eum qui occidit corpus, animam autem non potest

occidere (Mt 10,28)); P. Vincentii Caesaraugustani, §13 (de verteller becommentarieert de mishandeling van het
lijk van Vincentius: Ecce quid agis, saevissime diabole: facis martyrem nostrum et in alio elemento [i.e. in water, na het
mishandelen van het lichaam op land (zie hoger, p. 128)] esse gloriosum).

Voor de antonomasie als vorm van exemplum, zie DEMOEN (1994), 306-8.

B1 yoor een overzicht van de Bijbelse loci waarin Satan als de tegenstander van God en de vromen optreedt,
zie MANSER en MCGRATH (1999), §§4121-3.

132 Belial in de Bijbel: tweemaal in de Septuagint (Tud 20,13; 2Cor 6,15), 13 keer in de Vulgaat (Deut 13,13; Iud
19,22; 1Regn 1,16; 2,12; 10,27; 25,17; 2Regn 16,7; 20,1; 22,5; 3Regn 21,10; 2Par 13,7, Nah 1,15; 2Cor 6,15). In het
Hebreeuws is Belial aanvankelijk geen eigennaam, en duidt het gebrekkigheid, verdorvenheid, slechtheid &c.
aan. Later evolueert de term naar een van de namen voor de duivel (bv. 2Cor 6,15). Voor verdere details en
referenties, zie SPERLING (1999), 169-71.
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Ego sum Belial daemon [...] Ego sum, qui feci Adam et Evam in paradiso praevaricari (Gen
3); ego sum, qui feci ut Cain interficeret Abel fratrem suum (Gen 4,8); ego sum qui feci
omnem substantiam Iob perire (Iob 1,13-9); ego sum qui feci populum Israel in deserto
idola venerari (Ex 32,1-6); ego sum qui feci Isaiam Prophetam ut lignum ad serram secari
(Mart. Isaiae 5,1); ego sum qui feci Nabuchodonosor Regem facere imaginem (Dan 3,1);
ego sum qui tres pueros feci mitti in caminum ignis ardentis (Dan 3,19-21); ego sum qui
feci lerusalem inflammari (4Regn 25,8-9); ego sum, qui feci ab Herode infantes occidi (Mt
2,16); ego sum qui feci Iudam tradere Filium Dei (Mt 26,48-9; Mc 14,44-5; Lc 22,47; Joh
18,3); ego praeoccupavi Iudam, ut laqueo vitam finiret (Mt 27,5); ego sum qui per
Simonem locutus sum quia magi essent Petrus et Paulus (Acta Petri & Pauli 34-5); ego sum,
qui ad Neronem Imperatorem ingressus sum, ut Petrum crucifigeret (Martyrium Petri 7) et
Paulum decapitaret (Mart. Pauli 5); ego sum qui Andream feci tradi in regione Patras (Acta
Andreae: martyrium prius, 10); ego ista omnia et alia deteriora feci cum fratribus meis
(P. Iulianae Nicomedensis, §7)

Na deze opmerkelijke ‘openbaring’ van duivelse daden noemt Belial verder nog een
aantal exempla (ex negativo) waarmee hij aantoont dat zijn gevangenneming door Iuliana

3 Hierna wordt de scéne uitgesproken hyperbolisch: Tuliana

tot dan toe ongezien was.
sleurt de geboeide demon overal met zich mee, die beseft dat hij volledig belachelijk
gemaakt wordt (noli hominibus me ridiculum facere: non enim potero postea homines
convincere, §12). Hoewel dergelijke hyperbolische voorstellingswijze de moderne lezer
van de wijs kan brengen en de interpretatie bemoeilijkt, blijkt het Bijbelse verleden ook
hier als referentiepunt voor het heden te gelden. Door hun typologische dimensie geven
de exempla aan dat het historische schema van de duivel, die de vromen steeds opnieuw
belaagt en tot zonde verleidt, zich voortdurend herhaalt - weliswaar telkens onder een

ander vorm - en daardoor altijd actueel is.

33 Et cum omnia mala fecerim, nemo ausus fuit me torquere, quantum tu. Nemo Apostolorum manum meam tenuit: tu
autem et ligasti me. Nemo Martyrum me cicidit, nemo mihi Prophetarum iniurias fecit, quas a te sustineo: nemo
Patriarcharum in me manum misit. Nam et ipsius Filii Dei experimentum cepi in deserto, et feci illum ascendere in
montem excelsum (Mc 4,1.8; Lc 4,2.5) et nihil mihi fecit (§11).
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4.4 De Bijbelse exempla doorgelicht

Uit dit overzicht van de Bijbelse exempla in de laatantieke Latijnse acta & passiones blijkt
dat deze retorische figuur voor heel wat hagiografen een geliefde techniek was om de
narratieve gebeurtenissen en de personages kleur te geven. Ze duiken regelmatig op in
de passiones, al valt toch op dat de meeste exempla geconcentreerd zijn in een eerder
beperkt aantal teksten, terwijl er in andere nauwelijks of geen te vinden zijn. In totaal
heb ik 135 exempla geteld, verspreid over 41 (van de 113) passiones van het corpus. In zes
teksten zijn er meer dan vijf exempla te vinden - waarvan in twee meer dan tien."*
Samen bevatten deze zes teksten 76 exempla, wat overeenkomst met 56% van het totaal.

De verdeling van de exempla is als volgt samen te vatten:

135 exempla in 41 teksten

. . Niet-Bijbelse by
Context exempla OT traditie NT traditie -
traditie
Martyrologisch: 48 13 1 61+1
Thaumaturgisch: 13 29 42
Karakterisering: 19 12 31
Totaal: 80 54 1 134+1
Andere
Gebed Vertellertekst T
personagetekst
Context exempla oT NT oT NT oT NT
Martyrologisch: 23 6 1 2 23 6 61
Thaumaturgisch: 6 14 2 1 3 16 42
Karakterisering: 1 1 4 4 13 8 31
30 21 7 7 39 30
Totaal:
51 14 69 134

Opvallend is de geringe variatie in de exemplumkeuze: oudtestamentische exempla
zijn voornamelijk de drie jongelingen, Daniél en af en toe de doortocht door de Rode
Zee. Nieuwtestamentische exempla zijn dan weer hoofdzakelijk de genezingen van Jezus.
Waar andere exempla voorkomen, is dat meestal in combinatie met de gebruikelijke
modellen. Hier lijkt het haast alsof de hagiograaf wou bewijzen dat hij behalve Daniél en

134 4p Alexandri, Eventii & soc. (6); P.Felicis & Fortunati (8); P.Iulianae Nicomedensis (26); P. Philippi ep.

Heracleensis (21); P. Quiriaci (Iludae) (6); *P. Valentini Interamnensis (9).
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de jongelingen, ook andere exempla uit het Bijbelse verleden wist op te noemen. Tot slot
valt het op dat niet-Bijbelse exempla nagenoeg afwezig zijn in de passiones. De enige
attestatie (zie citaat p. 113) is bovendien geen voor de hand liggend model, zoals
Socrates, maar noemt een wonderbaarlijke redding van twee dochters met hun vader
van de lava van de Etna'” die verder niet toegelicht wordt.

Dit erg disparate beeld roept in ieder geval vragen op. Het is allereerst opvallend dat
exempla zeker niet in elke passio uit het onderzoekscorpus voorkomen, en dat waar ze
voorkomen, ze vaak geclusterd worden. Dit betekent dat de link met het Bijbelse
verleden meestal niet door exempla geéxpliciteerd wordt, en het dus vaak aan de lezer of
toehoorder van de passio zelf is om Bijbelse modellen te herkennen. In die gevallen
moeten citaten en allusies die in het narratief ingebed zijn, opgemerkt worden om de
typologische relatie te reconstrueren.

Voorts is het niet altijd duidelijk waarom bepaalde exempla niet vaker, en andere
mogelijke modellen zelfs helemaal niet voorkomen. Daarnaast kan men zich de vraag
stellen in welke mate de hagiograaf indruk wou maken met zijn kennis van de Schrift
door naar Bijbelse modellen te verwijzen - een vraag die zich vooral opdringt bij de
passiones met een hogere frequentie exempla.

Jammer genoeg is het door de problematische datering van veel van de passiones niet
mogelijk om na te gaan of er chronologische evoluties vast te stellen zijn in het
exemplumgebruik. Wat de geografie daarentegen betreft, kan opgemerkt worden dat de
twee teksten met de uitgesproken hoogste frequentie exempla (P. Iulianae Nicomedensis en
P. Philippi ep. Heracleensis) al dan niet toevallig vertalingen uit het Grieks zijn. Maar
anderzijds mag ook deze vaststelling niet veralgemeend worden aangezien de vijf
andere passiones die als vertalingen uit het Grieks opgetekend staan in de bibliografie
qua frequentie exempla niet afwijken van de andere teksten.”® Ook in de rest van het
primaire corpus heb ik geen tendensen in het gebruik van exempla kunnen vaststellen in
verhouding tot de geografische herkomst van de teksten.

Hoe dan ook verschaffen de Bijbelse exempla ons interessante informatie over de acta
& passiones. Het lijkt evident dat de expliciete verwijzingen naar de Bijbelse modellen
inhoudelijk belangrijke passages markeren. Men kan ook vermoeden dat de (vaakst)
genoemde Bijbelse passages en het algemene verloop van de Bijbelse geschiedenis, zoals
ze opgeroepen wordt in de catalogen exempla, bekend waren bij de toehoorders.

135 Cf. FRANCHI DE' CAVALIERI (1953), 81-2, voor de oorsprong van de anekdote (4% eeuw, Sicilié: Catania).

3¢ vgl. noot 6, p.47. Het aantal exempla in de overige vertaalde passiones uit het Grieks: P. Claudii, Asterii & soc.: 0;

P. Iuliani & Basilissae: 2; P. Nerei & Achillei: 0; P. Quiriaci (Tudae): 6; P. trium geminorum: 1.
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Daarenboven tonen de exempla, als zeer expliciete vorm van Bijbelse stilering, ons een
aantal essentiéle aspecten van de intertekstualiteit in de hagiografie. Verschillende van
de vaststellingen die hier gedaan zijn, zullen terugkeren in de volgende hoofdstukken,
waar ze bovendien kunnen helpen om de niet-expliciete Bijbelse stilering te

interpreteren.

4.4.1 Exempla - passiones — gewijde geschiedenis

Door expliciet de link te leggen met het Bijbelse verleden verlenen de gebruikte exempla
in de laatantieke acta martyrum & passiones diepgang aan het narratief en bieden ze de
toehoorders een aanknopingspunt om de gebeurtenissen in het verhaal te
interpreteren. Of de exempla nu intradiégetisch in een retorische situatie voorkomen of
in de vertellertekst, voor de laatantieke toehoorder van de passio functioneren de
exempla als illustraties en voeren ze bepaalde ‘waarheden’ voor ogen. Ze verduidelijken
en bevestigen het christelijke wereldbeeld dat de passiones uitdragen.

De evocatie van exempla doet immers veel meer dan enkel een Bijbelse couleur
verlenen aan het hagiografische narratief. Ze laten zien dat de Bijbelse geschiedenis zich
in de situatie van de martelaar herhaalt, omdat de werkelijkheid te allen tijde aan
dezelfde goddelijke wetmatigheden onderworpen is als in het verleden. Op die manier
wordt de martelaar op zijn beurt een avtitvmog van de Bijbelse modellen, die als tomot
de christenvervolgingen voorafgebeeld hebben."”” Hoewel dit exegetische principe
ogenschijnlijk probleemloos getransponeerd wordt van de Bijbelexegese naar de
hagiografie, wordt de definitie van het Bijbelse typologiebegrip zo toch aanzienlijk
verbreed. Waar volgens de exegeten bepaalde figuren uit het Oude Testament de komst
van Christus voorafbeeldden, werden deze in de martyrologische hagiografie nu plots
tomot van de slachtoffers van de christenvervolgingen - terwijl ook Christus zelf een
model voor de martelaar werd. Maar mogen we dan nog spreken over typologie? Wat

1138

mij betreft wel*’, met dien verstande dat we typologieén als onderlinge relaties binnen

de heilsgeschiedenis zien, met Christus als de centrale figuur. De lijdende martelaar

137 Cf, DELEANI-NIGOUL (1989), 197, voor een vergelijkbare conclusie m.b.t. de afbeelding van de Makkabeische

martelaren in Cyprianus’ Ad Fortunatum.
138 vgl. LNk (1989), 28; SUNTRUP (2009), 842. Ook zij beschouwen typologische relaties buiten de Bijbel als

typologie, al dekken ze zich in door het gebruik van de termen “halbbiblische” en “auferbiblische Typologie”,
resp. “Postfiguration/Posttypologie”.
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actualiseert als dvtitumog zo tegelijk het lijden van Christus en de vervolging van de
oudtestamentische tonot die het lijden van Christus voorafgebeeld hebben.

Maar we kunnen nog een stap verder gaan. De Bijbels gestileerde gebeurtenissen en
personages zijn meer dan een reactualisatie van het verleden. Door bij momenten op
historische parallellen te wijzen, lijkt het alsof de hagiograaf op een ontologische
eenheid in de geschiedenis wil wijzen, waarbij elke concrete gebeurtenis de uitdrukking
vormt van een terugkerende historische structuur. Dit zou ook de grote homogeniteit
tussen de verschillende passiones onderling kunnen verklaren. Door de koppeling van de
protagonisten en de narratieve gebeurtenissen aan typologische modellen uit het
Bijbelse verleden, worden de exempla een “angemessener Ausdruck des kollektiven
Ideals eines gemeinsamen Aufgehens in Christus, das im Sinne des Wortes: ,,Nicht mehr
ich lebe, Christus lebt in mir” (Gal. 2.20) die Entindividualisierung bis zur spirituellen
Vertauschbarkeit vorantreiben soll.””** Meer zelfs: de heilige kan slechts aanspraak
maken op een heiligenstatuut naarmate hij door navolging van Bijbelse modellen zijn
plaats in de typologische structuur van de heilsgeschiedenis verwerft.'*® Het complex
van modellen en onderlinge navolging dat zo ontstaat — de communio sanctorum als het
ware - toont aan dat de heilsgeschiedenis geen afgesloten eenheid vormt, maar net
voortdurend actueel is.""'

De fundamentele voorwaarde voor de eventuele herhaling van gebeurtenissen is dat
de omstandigheden gelijkaardig moeten zijn aan die uit het verleden. In het geval van
de hagiografie betekent dit dat de martelaren eenzelfde geloof en vertrouwen in God
tonen als hun Bijbelse voorgangers. Exempla zoals Daniél en de jongelingen in de
passiones tonen aan dat God (enkel) diegenen zal bijstaan die het geloof van hun Bijbelse
voorbeelden evenaren. Dat de protagonisten en de beschreven vervolgingssituatie aan
episodes en figuren uit het verleden geassimileerd worden, geeft aan dat men hier
inderdaad van uitging en maakt het begrijpelijk dat het verloop van de gebeurtenissen
in de passio steeds voorafgebeeld is in de gebeurtenissen van de Bijbelse geschiedentis.

Nu lijkt het erop dat de typologische relatie tussen de ‘heilshistorische exempla’ en de
martelaar in principe ook doorgetrokken kan worden naar de laatantieke context
waarin de acta & passiones functioneerden. Het wedervaren van de martelaren toont

139 yoN Moos (1988), 102.
Zie ook ibid. §§ 27-9; EARL (1975), 17-9, 35-7; LYONS (1989), 26-8; VAN UYTFANGHE (1984), 455-6.

140 EARL (1975), 27.

141y AN UYTFANGHE (1989); YOUNG (1994), 42-8.

Vgl. ook HEINZELMANN (2004), 574-88, voor vergelijkbare observaties m.b.t. de Historiae van Gregorius van Tours.
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immers aan dat in het leven na de apostolische periode, en in afwachting van de
parousia, dezelfde goddelijke wetmatigheden nog steeds van kracht zijn. Zelfs al waren
de vervolgingen door de Romeinen reeds lange tijd voorbij wanneer de meeste passiones
geproduceerd en gekopieerd werden, het belang van een onwankelbaar geloof bleef
fundamenteel voor de christen. De martelaren en heiligen tonen aan dat de mens zelfs
na de verlossing van de mensheid door de dood van Christus blootgesteld blijft aan
gevaren en dat de vrome christen elke dag opnieuw beproefd wordt. Voor die
christenen zijn de martelaren idealiter tomo1, want zij hebben zich niet tot apostasie
laten verleiden en nodigen de anderen uit om hun voorbeeld te volgen.'* Bovendien
plaatst het martyrologische narratief de eventuele tegenslagen in het leven van de
laatantieke christen in een breder perspectief en geeft er zo betekenis aan. Op die
manier verklaart hagiografie de Bijbelse boodschap in een concrete vorm'*’ en reveleert
ze hoe alle gebeurtenissen in een mensenleven op een dieper niveau met elkaar
verbonden blijken. Daarbij tonen de daden van de Bijbelse modellen, Christus en, na
hen, de heiligen de juiste richting in het leven. Zelfs al is de perfectie van de heilige voor
de gewone gelovige onbereikbaar, uit de acta & passiones en de Bijbelse exempla erin blijkt
duidelijk dat men als mens ten volle moet vertrouwen op God, en alleen op God.

Het exemplumgebruik in de passiones lijkt in elk geval extra reliéf te geven aan de
inhoudelijk belangrijke passages van het narratief. De Bijbelse modellen zijn meer dan
enkel onderdeel van een gebed of de retorische opsmuk van het narratief, maar
benadrukken de fundamentele link tussen het Bijbelse verleden en het hic & nunc. Ze
leggen de achterliggende patronen uit de geschiedenis bloot en zijn op die manier
instructief voor het leven van elke christen. Zelfs al hebben de afbeeldingen van de
folteringen in de passiones geen directe relevantie voor de laatantieke christenen, de
exempla benadrukken het belang van een grenzeloos vertrouwen in God, en verzekeren
de waarschijnlijkheid van diens beschermende optreden. De afbeelding van de
folteringen suggereert in deze context dat zelfs onder de grootste bedreigingen de mens

"2 Tot een gelijkaardige conclusie komt ook VEYRARD-COSME (1993), 175-9, voor de Karolingische periode. De
voorbeelden van de vervolgingsretoriek in het discours van de christelijke conservatieven in de VS die Moss
(2014), 8-13, noemt, tonen aan dat dit typologische denkschema tot op vandaag nog steeds gebruikt wordt om
de actualiteit en de geschiedenis interpreteren.

Bemerk dat de martelaren ook tonot zijn in de betekenis die de term heeft in de nieuwtestamentische brieven
(bv. 1Th 1,7: Kai Opeic yuntal fudv éyevionte kai tod kupiov, de€duevor Tov Adyov év OAIPerl moAAT] ueta
Xapdg mveduatog ayiov, Hote yevésBar LG TUmov Tdotv TOi¢ MotevovaLy €v Tff Makedovig kai év tf] ‘Axaiq;
vgl. 1Cor 10,6.11; Phil 3,17; 2Th 3,9; 1Tim 4,12; Tit 2,7; 1Petr 5,3).

143 7ie LECLERCQ, J. (1963), 112-3; VEYRARD-COSME (1993), 182-3.
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niet hoeft te wanhopen, omdat God steeds bijstand verleent. In diezelfde lijn kunnen
ook de exempla begrepen worden die in de context van de mirakels worden opgeroepen.
Maar wanneer men ze op de contemporaine heiligencultus'* betrekt, dan krijgen ze nog
een bijkomende betekenis. De mirakels uit de hagiografie gaan - in de fictie van verhaal
althans - de mirakels vooraf die de heilige in de cultuscontext bewerkt.'** Samen met de
Bijbelse exempla tonen ze aan dat God altijd optreedt voor wie op Hem vertrouwt.'*

4.4.2 ‘Antieke’ exempla of ‘middeleeuwse’ exempla?

Tot slot wil ik nog wijzen op de potentiéle waarde van een exemplumanalyse in de
laatantieke acta & passiones voor de studie van het exemplum in het algemeen. Hoewel de
late oudheid sinds een aantal decennia een populair onderzoeksdomein is, is het
opmerkelijk dat chronologische overzichten van het exemplumonderzoek grotendeels
voorbijgaan aan de evoluties van deze figuur in de late oudheid en daarna. Op een aantal
analyses van individuele auteurs of teksten na, bestaat er naar mijn weten geen
systematische studie van het exemplum in de late oudheid en de vroege middeleeuwen
die de conceptuele evolutie van deze figuur belicht.

In het bestek van dit onderzoek is het sowieso onmogelijk om een antwoord te bieden
op de vraag hoe het exemplum evolueert, al was het maar omdat de definities van het
‘antieke’” en het ‘middeleeuwse’” exemplum aanzienlijk van elkaar verschillen. Toch wil ik
hier enkele preliminaire observaties weergeven, die misschien een aanzet kunnen geven
tot verder onderzoek van het exemplum in de laatantieke passiones.

Vanuit de definitie van het exemplum als een retorische figuur, zijn de Bijbelse
modellen die in de passiones worden opgeroepen onmiskenbaar exempla. Het zijn
referenties naar personen of gebeurtenissen uit het verleden die in een discours
ingebed worden en zowel verschijnen als overtuigingsmiddel (vnl. in gebeden om God te

14 7ie hoger, 1.4.1, p.34.

145 Cf, PHILIPPART (2006), 26.

8 VAN UYTFANGHE (1985b), 163-4. Hij verwijst daarbij o.a. naar Ventantius Fortunatus’ voorwoord bij het
tweede boek van zijn Vita Hilarii: ut quisquis haec fideli, sicut decet, auditu perceperit, et praeterita se cognoscere
gaudeat, et similia fieri virtute confessoris in futurum confidat (ed. p. 449C).

Van de discussies over het (on)mogelijke optreden van mirakels in de postapostolische periode (zie Van
UYTFANGHE (1981)) is in de acta & passiones niets terug te vinden. Het samengaan van martelaren en wonderen
wordt er niet geproblematiseerd; hoogstens theocentrisch geduid (zie verder, 6.1.2.4, p. 223).
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overtuigen) of als illustratie van waarheden. Vanuit dit perspectief heb ik de exempla in
de passiones ook hier bestudeerd.

Maar ook de ‘middeleeuwse’ definitie van het exemplum - alsook de vergelijkbare
antieke vormen'’ - als stichtelijke anekdote kan hier in beschouwing genomen worden.
Tenslotte functioneerden de heiligen ook zelf als exempla'*®: de daden van de martelaren
in de acta & passiones dragen een stichtelijke boodschap uit en de heiligen worden op die
manier modellen' tot navolging voor de christen. Toch vallen de passiones bezwaarlijk
‘anekdotes’ te noemen. Daarvoor zijn ze te lang, en komen er te veel plotontwikkelingen
en verschillende thema’s in voor.

Anderzijds is het opmerkelijk dat bij de Bijbelse exempla uit de passiones die reductie
tot anekdote wel optreedt. Waar een personage of verteller een Bijbels model noemt,
beperkt hij het gewoonlijk tot één exemplarisch moment. Wordt bijvoorbeeld Daniél in
de leeuwenkuil opgeroepen, dan gaat het enkel om de miraculeuze redding van de
profeet. Het bredere conflict met de Perzische hovelingen, het complot tegen Daniél en
zijn arrestatie, en de uiteindelijke afloop verdwijnen volledig. Vooral in de passages
waar meerdere exempla genoemd worden, valt duidelijk op dat elk van deze één concrete
scéne oproept, zonder verdere context. De Bijbelse exempla verschijnen als haast
autonome anekdotes met telkens een centrale gedachte die bruikbaar is om een
bepaalde these of waarheid te illustreren. In die zin vertonen de Bijbelse exempla in de
passiones een duidelijke overeenkomst met de ‘middeleeuwse’ definitie van het
exemplum."

De grote moeilijkheid om ‘het exemplum’ te analyseren in de periode tussen de
klassieke oudheid en de hoge middeleeuwen hangt hoe dan ook samen met de vraag of,
en indien ja, op welke manier de retorische definitie van het exemplum verzoenbaar is
met die uit de mediévistiek. Zo zou onder andere vastgesteld moeten worden of er wel
sprake is van een conceptuele evolutie van de ene naar de andere ‘soort’ exempla, dan

147 7ie noot 64.

148 Zie hoger, 1.4.3, p. 40. Ook WELTER (1927), ibid., stelt een grote populariteit van hagiografische exempla vast

in de 12%-eeuwse literatuur.

149 Jacques Le Goff (1981b), 110-1, spreekt in deze context van een “pre-exemplum” - een term die de geringe
aandacht voor de antieke erfenis van het begrip tot dan toe onderstreept: dergelijk ‘pre-exemplum’ is voor
hem een narratief waarin de held centraal staat (i.t.t. het narratief zelf) en waarbij de stichtelijke boodschap
van de protagonist uitgaat.

Vgl. VITALE-BROVARONE (1980), §5.1.

150 Vgl. WELTER (1927), 105. In zijn thematische overzicht van exempla in de middeleeuwse literatuur vormen

exemplarische Bijbelpassages alvast de grootste groep.
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wel of we te maken hebben met twee verschillende fenomenen die als gevolg van de
homonymie onterecht met elkaar verward worden. Zet het ‘middeleeuwse’ exemplum
vooral het opvoedkundige gebruik van exemplarische modellen voort, of moet men toch
ook steeds rekening houden met de invloed van het retorische concept? Verder
onderzoek is hier nodig. Wat wel vaststaat, is dat het verleden steeds een rol speelt om
het leven in het heden te begrijpen en er zin aan te geven.
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Hoofdstuk 5 Het dichotome wereldbeeld van de
acta & passiones

Mors, quam tu nobis minaris inferre, vita nostra est, et
ideo non timemus iram tuam, quia ex ipsa nobis nascitur
vita perpetua, et corona cum palma aeterna.

(*P. Caloceri & Parthenii, 2)

In alle acta martyrum & passiones vormt het bevel aan de martelaar om een (heidense)
offerhandeling te stellen het leidmotief. Vanaf de vroegste documenten is het aanwezig,
in combinatie met de weigering van de christenen.' Voor de christen is eender welk
offer aan een heidense godheid of aan de (vergoddelijkte) keizer taboe. Op die manier
benadrukken de martelaren de strikt monotheistische religiositeit van het
christendom.?

Het wereldbeeld in de passiones wordt zo gereduceerd tot een religieuze dichtomie:
men is ofwel christen, of men is dat niet. Eerstgenoemden horen de redding en het
onvergankelijke leven toe; laatstgenoemden zijn daarentegen overgeleverd aan de
vergankelijkheid en de dood. De martelaar in de passiones staat voor de keuze tussen de
zuiverheid van het geloof, en de bezoedeling van het pagane offer. Een grijze zone is er

! Voor de impact van deze weigering op de vervolging van de christenen, zie 0.a. DE STE. CROIX (2006), 6-31;
PRAET (2014), 42-3.
% Lieu (2011), 214, stelt m.i. correct dat het offermotief in de acta martyrum & passiones (zelfs vanaf de vroegste

documenten) niet zozeer een historische realiteit uitdrukt, maar een dramatische structuur die trouw aan God
opponeert aan gehoorzaamheid aan het politieke gezag.
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niet.” Deze opdeling weerspiegelt de keuze van de christen tussen ‘twee wegen’: die van
de redding en die van de ondergang.® De onoverbrugbare tegenstelling tussen beide
wordt in de passiones herhaaldelijk® gethematiseerd, en niet zelden met Bijbelse citaten,
allusies of motieven onderbouwd. De uitgesproken dichotomie vormt dan ook een van
de meest kenmerkende aspecten van de Bijbelse stilering van de acta & passiones.

Deze nadrukkelijk antipolytheistische toon valt klaarblijkelijk te verbinden met de
stichtelijke boodschap van de acta & passiones. Want behalve het narratieve verloop, dat
de volhardende weigering van de martelaar om te offeren bejubelt, zijn er talloze
redevoeringen, waarin de protagonisten - als gezaghebbende sprekers - uitvoerig
beargumenteren waarom het verkieslijker is om de marteldood te sterven dan om een
offer aan de heidense goden te brengen.

3 Vgl. GRIG (2004), 19-22. Voor deze tweedeling in de vroegste acta & passiones, zie PRAET (2003), vnl. 458-62. Zie
ook id. (1992), 67-73 en DUCHESNE-GUILLEMIN en DORRIE (1959), 345-9, voor een duiding van deze dichotomie in de
bredere context van het vroege christendom.

Hier dient herhaald te worden dat deze dichotomie een literaire representatie is. Het beeld van een
monolithisch christendom dat superieur is aan een machteloos heidendom (vgl. BRowWN, P. (1998), 633-4) staat
ver van de laatantieke realiteit. Niet alleen de omgang met de ‘demi-Chrétiens’ - om de term van GUIGNEBERT
(1923), 65, te gebruiken - (zie o.a. BROWN, P. (1998), 651-3; REBILLARD (2012), 70-85, voor voorbeelden van
‘heidense contaminaties’ in de levensvoering van veel laatantieke christenen), maar ook kwesties rond de
reintegratie van de lapsi in de Kerk (cf. FITZGERALD (2008), 798-800; WISCHMEYER (2002), 863-4) tonen aan dat het
strikt binaire wereldbeeld in de passiones veraf staat van de laatantieke realiteit. Vgl. Lieu (2011), 219-20.

* De thematiek verschijnt in het NT, maar wordt voornamelijk uitgewerkt door de apostolische vaders. Zie bv.
Mt 7, 13-4 (EicéABate 81 TA¢ oTevii¢ mOANG 6t1 mAatela 1) TOAN kal e0pUXWpPOC 1 680¢ 1) dmdyovoa €ic THv
andAelav kal ToAol glowv ol elogpyduevor &' avtii¢ Tl otevh 1) TOAN Kal teOAupévn 1 630¢ 1 dndyovoa €ig
v {whv Kal OAiyor eloiv ol ebpiokovteg abthv). Vgl. Mt 6,14 (00deic dUvatar duai kupioig dovAevewv); Le 6,13
(008¢ic oikétng duvatar duot kupioig SovAeverv) en Gal 5,16-25.

Zie verder Didache 1,1-6,3 (‘0801 800 eiof, yia tfg {whg kai pix o0 Bavdtov, Stapopd 8¢ oA petald T@v dvo
0d&v (1,1)); Ep. Barn. 18,1- 20,2 (10301 dVo eioiv didaxfic kai £€ovoiag 1 te To0 PwWTOG Kal 1 Tol okdTOUC.
Sapopa 8¢ ToAAT) TV dVo 686GV (18,1); de overeenkomst met Didache wordt verklaard door een gepostuleerde
gemeenschappelijke bron (EHRMAN (2003a), 5)); Ignatius, Ad Magn. 5,2 (Gomep ydp £otiv vopiopata 300, & uev
Be0D O d¢ kbopov Kal Ekaotov abT@V 1d10v Yapaktiipa émikelpevov £xel, ol dmiotol ol kdouov TovToU, 01 b8
motol év dydmn xapaktpa 800 matpdg Sidk ‘ool Xpiotod, 8t 00 &dv un adbaipétws Exwuev To dnodaveiv gig
76 abToD ndBog, T {fiv abTod ovk £0TIV £V TUTV).

Verdere details en referenties naar de voorlopers en de rol van het motief in het vroege christendom, zie o.a.
ALDRIDGE (1999), 233-57; FEUILLET en GRELOT (1970), 689; KLOPPENBORG (1995), 88-97; PESTHY (2010), 157-62; SUGGS
(1972), 60-73.

> Zie 0.a. BERSCHIN (1986), 42; VAN UYTFANGHE (1999), 158-61.

Van de gegevens in mijn databank zijn in totaal net geen 700 passages uit het primaire corpus (22% van het
totaal) gecategoriseerd als uitdrukking van een antipolytheistische propaganda.
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In hun uiteenzettingen maken de martelaren volop gebruik van argumentaties die
(hoofdzakelijk) aan de Schrift ontnomen zijn: hetzij duidelijke Bijbelcitaten, hetzij
bewoordingen die op één of op meerdere Schriftpassages alluderen.® De nadrukkelijke
aanwezigheid van deze argumenten is klaarblijkelijk een exponent van de strijd die het
laatantieke christendom voerde tegen alle niet-orthodoxe godsdienstvormen.” De
analyse van de gebruikte Bijbelstilering in de passiones geeft zicht op welke Bijbelse
argumentatie bij deze strijd ingezet werd. Het is dan ook niet toevallig dat het overgrote
deel van de Bijbelreferenties een legitimerende functie vervult in het martyrologische
narratief. Ze tonen ofwel aan dat een bepaalde handeling verkieslijk is, of ze ‘bewijzen’
dat de stellingen die de martelaar verdedigt, kloppen omdat het zo in de Bijbel staat.
Daarenboven zorgt de aanwezigheid van Bijbelse referenties ervoor dat de thematieken
heidendom en apostasie een Bijbelse toon krijgen. Het voorgestelde conflict tussen
zuiver geloof en idolatrie wordt zo een nieuwe episode in een eeuwenlange geschiedenis
waarin geloofsafval de centrale bedreiging vormt.

Hieronder behandel ik de verschillende passages waarin de dichotomie tussen het
christelijke en het heidense naar voor komt, welke facetten daarbij het vaakst
gethematiseerd worden, en met welke argumenten. Omdat het aantal passages te groot
is, zal ik van de beschikbare loci in mijn database, vaak slechts een beperkte selectie
kunnen citeren - al probeer ik in de selectie wel steeds de verscheidenheid van de
argumentaties weer te geven. Om de grote hoeveelheid tekstmateriaal overzichtelijk te
houden, streef ik ernaar om alle Bijbelse referenties zoveel mogelijk in inhoudelijk
consistente groepen te clusteren. Dit brengt echter onvermijdelijk overlappingen met
zich mee, bijvoorbeeld waar eenzelfde Bijbelpassage in meerdere contexten ingezet kan
worden. Anderzijds betekent deze manier van voorstellen dat de verschillende
argumentaties van de martelaren gefragmenteerd besproken zullen worden, terwijl ze

% Een overzicht van de Bijbelse kritieken tegen heidense culten bieden 0.a. FREDOUILLE (1981), 846-68; MANSER en
MCGRATH (1999), §8771; ROSNER (2011), 392-3; WIENER (1970c), 559-61. Daarbij wijst ZENGER (2001), 230, op een
aantal tendentieuze vertaalkeuzes in de Septuagint die de antipolytheistische toon ervan verscherpt hebben
in vergelijking met de Hebreeuwse tekst.

Een intermediaire rol van de kerkvaders bij de overname van antipolytheistische polemieken uit de Bijbel (zie
FREDOUILLE (1981), 869-89 voor deze thematiek in de patristiek) is waarschijnlijk in de passiones (zie bv. 5.2.2.3,
p. 187, waar de invloed zeer duidelijk is). Omdat deze invloed echter nergens geéxpliciteerd wordt en geen
voorwerp van dit onderzoek vormt, zal ik hier verder niet op ingaan.

7 Zie hoger, 1.4.3, p. 40. Cf. MACMULLEN (1997), 11-2: “While in the non-Christian thought-world there was
virtually no testing of the merits of my god against yours, in Christianity such testing went on continually,
continually defining approved worship as against its opposite. The wrong was to be swept away by every

means.”
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in de passiones gewoonlijk door elkaar voorkomen. Men moet bijgevolg steeds voor ogen
houden dat de verschillende vormen van Bijbelse stilering die in dit hoofdstuk
besproken worden, samen uitdrukking geven aan een grotendeels homogeen
programma dat gericht is tegen de ‘oude’, heidense religie.

De analyse van het dichotome wereldbeeld van de passiones zal als volgt gebeuren: om
te beginnen focus ik op de passages die een christelijke levenswandel expliciet aan een
‘aardse’ variant opponeren. Vervolgens ga ik in op de Bijbelse referenties die enerzijds
de voordelen van een christelijke levenswijze evoceren en anderzijds de heidense
godsdienst als schrikwekkend afbeelden. Tot slot behandel ik de rol van God met
betrekking tot de vervolgingen in de passiones en de Bijbelse basis daarvoor.

Alvorens mijn betoog te beginnen wil ik erop wijzen dat ik geen aandacht besteed aan
de rol van joden in de passiones. De reden hiervoor is dat zij in de passiones eenvoudigweg
geen prominente rol vervullen.® Waar ze wel genoemd worden, is hun karakterisering
doorgaans negatief. In vijf passiones verwijzen de protagonisten naar hun koppige
weigering in de evangelies om de blijde boodschap te aanvaarden en naar hun beslissing
om de Messias te kruisigen.” Elders verschijnen ze een aantal keren als vijandige
personages tegenover de christenen. In de P.Quiriaci (ludae) willen de joden uit
Jeruzalem koste wat het kost vermijden dat de christenen het Heilig Kruis terugvinden',
en in drie passiones ruien joden de plaatselijke bevolking op om de dood van de
christenen te eisen.' In al deze gevallen bevinden de joden zich in het kamp van de

8 Tot dezelfde conclusie komt AuLisa (2010), 217, die de rol van de joden onderzocht heeft in de laatantieke

hagiografie (behalve passiones behandelt ze ook vitae, translatio- en mirakelberichten).

? Zie hiervoor *P. Alexandri, Eventii & soc., 11 (uiteenzetting over leven en missie van Jezus: o.m. cum duri essent
Tudaei ad credendum en zelo ducti Pharisaei atque Iudaei crucifixerunt eum); *P. Caloceri & Parthenii, 4 (passage
ogenschijnlijk ontnomen aan jongere P. Naboris & Felicis (cit. hierna): dicebat [Iesus] Tudaeis: Si verbis non creditis,
vel virtutibus credite (cf. Joh 4,48; 10,38). Illi autem non solum non crediderunt, verumetiam Deum suum, eis saepius
repromissum per Prophetas (cf. Rom 1,2), crucifixerunt); P. Naboris & Felicis (eveneens uiteenzetting over leven en
missie van Jezus: impia tamen Iudeae non solum credere noluit in eum, verum etiam crucifigentes, morti eum
addixerunt); P. Pontii Cimellensis, 8 (over leven en missie van Jezus: Iudei non credentes, sed potius invidentes,
tradiderunt Pontio Pilato presidi et eum qui pro salute eorum venerat cruci adfixerunt); P. Quiriaci (Iudae), 4 (in
karakterisering van de joden door Constantijns moeder, Helena: impiissima gens Iudaeorum ... eum qui mortuos
vestros vivificabat (Rom 4,17) in mortem tradidistis). Vgl. AuLisa (2010), 188.

19 7ie vnl. §§ 5-7. Voor de legende van het Heilig Kruis in de P. Quiriaci, zie p. 131, noot 124.
' p, Marcianae, ed. p. 256,27-30 (Omnis pene populus mirari coepit, et christianam puellam dicere dimittendam. Sed
Budarius archisynagogus cum filiis suis et aliquot Iudaeis, quos ad studtium clamoris collegerat in sedicionem

uociferantur, ut taurum iudex produci iubeat); P. Philippi ep. Heracleensis, 6 (alios triste sanctorum poena faciebat, alios

maior accendebat insania [...] specialiter tamen Iudaeos iuxta scripturarum ordinem; dicit enim Spiritus Sanctus per
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antichristelijke tegenstanders, ook al krijgt hun vijandigheid en vooral ook de
motievaties hiervan geen verdere aandacht. Driemaal worden de joden zelfs expliciet
met de heidenen gelijkgesteld.'” Toch vinden we ook een neutrale, zelfs welwillende
afbeelding van joden terug. In de P.Clementis en de P.Nazarii & Celsi verschijnen ze
weliswaar als diegenen die de blijde boodschap niet aanvaard hebben, maar lijken
christenen en joden toch wederzijds respect voor elkaar te hebben. In de P. Agathae en
de *P. Vitalis & Agricolae nemen de joden zelfs met enthousiasme deel aan de cultus.” Ook
al zijn de opvattingen over joden in de passiones duidelijk negatief, het kleine aantal
verwijzingen ernaar in de passiones verzinkt in het niets bij de enorme aandacht die
besteed wordt aan het bekampen van de heidense godsdienst.

5.1 Tussen hemel en aarde

Op verscheidene plaatsen in de passiones vertaalt dit antithetische denkkader zich in
passages waar de christelijke visie op de werkelijkheid aan die van de heidenen - of
althans de karikatuur die de hagiografen ervan maken - geopponeerd wordt. Beide
wereldbeelden verhouden zich tot elkaar als leugen tegenover waarheid. In dit
onderdeel zal ik achtereenvolgens de binaire kosmologie uit de passiones behandelen, i.e.
de tegenstelling tussen het eeuwige en het vergankelijke. Daarna bespreek ik de
superioriteit van de christelijke waarheid tegenover de leugen die de heidense
wereldvisie in hun ogen is. Vervolgens behandel ik de vraag aan welk gezag de
christenen zich in de passiones (willen) schikken. Tot slot zal ik nog even stilstaan bij het
gebruik van literaire ambiguiteiten en omkeringen die deze tegenstellingen extra in de
verf zetten.

prophetam: sacrificaverunt daemoniis et non Deo (Deut 32,17; Bar 4,7); P. Pontii Cimellensis, 15 (Tunc Iudei qui ad
spectaculum amphiteatri convenerant, clamare ceperunt et dicere: Occide, occide maleficum).
12 Zie P. Cyriaci & Paulae, 5 (adimple ergo quod facis impie diabole [...] Tibi enim et ministris tuis et Iudeis, de quibus

dicis, paratus est ignis aeternus (Mt 25,41)); P. Philippi ep. Heracleensis, 6 (cf. citaat noot 11); P. Salsae, 3 (Ubi enim

dudum templa fuerant instituta gentilium, postmodum ibidem diabolus synagogam constituit ludaeorum).
13 7ie P, Agathae, 14; P. Clementis, 2; P. Nazarii & Celsi, ed. p. 326,52-328,20; *P. Vitalis & Agricolae, 7. Vgl. AULISA
(2010), 205.
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5.1.1 Eeuwigheid en vergankelijkheid

Een eerste en fundamentele dichotomie in de acta martyrum & passiones is te vinden in
het onderscheid tussen de vergankelijke zichtbare werkelijkheid en de eeuwigheid van
het rijk Gods. De martelaar in de passiones gedraagt zich onthecht tegenover de
vervolgingen en de folteringen, omdat hij erop vertrouwt dat zijn menselijke en
materiéle conditie slechts tijdelijk is en ondergeschikt aan de verwachte hemelse
beloningen. Hier hernemen de hagiografen een thema uit vnl. de nieuwtestamentische
brieven, waar tegenover het lijden van de christenen een beloning in het vooruitzicht
wordt gesteld" - weliswaar met dat verschil dat in de passiones de toekomstige
heerlijkheid niet in eschatologische termen uitgedrukt wordt, maar als een beloning na
de dood van de martelaar gezien wordt.” Op verscheidene plaatsen benadrukken de
martelaren in de passiones dat de folteringen in oppositie staan met de heerlijkheid die
hun te wachten staat na het martyrium. De dichotomie wordt treffend verwoord door
Anastasia, die met een citaat uit de tweede brief aan de Korintiérs antwoordt op het
offerbevel van haar ondervrager:

Probus dixit: “sacrifica diis ut ad civitatem tuam redeas gaudens”. Anastasia dixit:
“Civitatem habeo ‘non manufactam aeternam in caelis’ (2Cor 5,1); ad ipsam pergere

cupio”. (P. Anastasiae, 25)"°

" vnl. Rom 8,18 (Aoyilouar yap &t ok &fia T maduata To0 VoV kaipod mpdg Thy uéAAovsav d6Eav
GrokaAvedfival i AUag); 2Cor 4,17-5,1 (T0 yap Tapavtika EAa@pov ThA¢ OAPews MUGOV kx® Urepfolnv eig
vnepPoAnv aiddviov Pdpog d6Eng katepydletar Muiv, un okomoOvtwv UGV t& PAemdueva GAAG T&
PAenduevar Ta yap PAendueva mpdokatpa, té d¢ ur PAendpeva aidvia. Oidapev yap 8Tt €av 1} €niyeiog NUAOV
oikia to0 okAvouc kataAvdi, oikodoun Vv €k B0l Exoyev, oikiav dxelpomointov aidviov €v Toi¢ oVpavoic). Zie
verder COLPE et al. (1996), 345-7; FENASSE en GUILLET (1970a), 170.

'> VAN UYTFANGHE (1992), 90-1. Een verdere discussie van de verhouding tussen de directe en eschatologische
compensatie van de heiligen, zoals die in de late oudheid geconcipieerd werd, bieden GEMEINHARDT (2010), 114-
22; VAN UYTFANGHE (1987b), 234-8, (1991), 100-4.

1%vgl. P. Irenaei, Andochii & soc., 2 (Sit in cordibus vestris beati Pauli apostoli sermo, quia non sunt condignae passiones
huius temporis ad futuram gloriam quae revelatur in sanctis (Rom 8,18)); P. Nazarii & Celsi, ed. p. 329,3-4 (ne
momentanea et transitoria pauerent tormenta; qui gaudium caelestis regni sine fine (Lc 1,33; cf. Heb 12,11) mansurum a
domino expectarent promissum 2Cor 4,17)); P. Primi & Feliciani, 6 ([adstat] confidens in Domino (cf. Ps 117,8), [quia]
ipse nos liberabit de omnibus poenis, pro cuius nomine haec patimur (Act 5,41; 9,16): quia omnia quae videntur, ad
tempus sunt (cf. Eccl 1,2) quae autem praeparavit Deus his qui diligunt eum (1Cor 2,9), aeterna sunt (cf. 4Esr 2,11?));
P. Susannae, 19 (sublimitas haec, quam videmus, temporalis esse cognoscitur: illa autem, quam nos praedicamus

sempiterna (cf. 2Cor 4,17); P. trium geminorum 13 (nulla vos terreat difficultas, nullae poenae perterreant (cf. 2Cor

150



Het dichotome wereldbeeld van de acta & passiones

Deze voorstellingswijze vloeit voort uit een verticale oppositie tussen hemel en
aarde, tussen transcendent en immanent, die vanaf de jongere boeken van het Oude
Testament en in het Nieuwe merkbaar aanwezig is."”” De beloofde heerlijkheid die de
martelaren in de hemelse eeuwigheid situeren, contrasteert met de aardse
werkelijkheid die op een zeker ogenblik zal ophouden te bestaan. Dit uit zich op
verschillende plaatsen in de passiones in waarschuwingen voor de vanitas mundi. Dat de
christenen deelhebben aan de onvergankelijkheid contrasteert met het - in hun ogen -
absurde vertrouwen van de heidenen in materie en aardse roem, die gedoemd zijn te
verdwijnen.”® Van dien aard is onder andere de uitspraak in de P. Pollionis, waar de
protagonist aangeeft waarom hij de dood verkiest boven een comfortabel leven:

Quia hac breui melior est illa lux perpetua (4Esr 2,35) et dulciora sunt quae permanent

quam quae pereunt bona; nec est prudentia caducis postponere sempiterna. (§4,2)"°

4,17): occidi (cf. Ap 13,10?) enim pro Christo maius est, quam regnum assumere. Regnum enim mortale est hoc, quod in
mundo est (1Joh 2,15.16), illa autem vita aeterna est (passim NT)).

In de P. luliani & Basilissae verschijnt dezelfde tegenstelling ook om een ascetische levensstijl te schilderen
(beati estis qui seculi blandimenta respuisitis, properantes ad illud quod oculus non uidit, nec auris audiuit, nec in cor
hominis ascendit (1Cor 2,9); §7). Voor de versmelting tussen martyrologische en ascetische thematieken, zie o.a.
GEMEINHARDT (2009), 305-6, (2012).

7 Bv. 1Cor 7,31 (mapdyet yap to oxfipa Tod kdopov tovtov); Col 3,2 (t& dvw @poveite, un ta £ tig yAg); Jc 4,4
(66 €av 00V BovANGR @iAog eivat Tod kbaov, éx0pdg Tod Be0D kadistatal); 1Joh 2,16 (8Tt mav T &v TG koUW,
1 émbupia tA¢ oapkOg kal N €mbupia TGOV 0POAAUGV kai 1] dAaloveia ToU Plov, oUk £o0Tiv €K TOU TATPOG GAN
¢k 100 kéopov otiv). Vgl. Eccl 1,2 (patodtng patatotitwy einev 6 ’EKKANGIAGTAG HATAIOTNG MATAOTATWY T
ndvta pataidtng; herhaald in 12,8). Verdere referenties, zie MANSER en MCGRATH (1999), §8211.

Voor de ontwikkeling van de verticale tegenstelling tussen immanente en transcendente werkelijkheid in het
Oude Testament vanaf de ballingschappen, zie DUCHESNE-GUILLEMIN en DORRIE (1959), 341-6; KocH (1994), 565-73.
Zie CHESTER (2004), 319-29; VAN UYTFANGHE (1987b), 118-20 voor de ontwikkeling ervan in het Nieuwe
Testament.

'8 Zie ook lager, 5.2.2, p. 180 sqq.) De kritiek van de christenen op het overdreven belang dat de heidenen aan
het materi€le hechten, keert terug in de kritiek op de heidense goden, die beschouwd worden als ‘enkel
materie’. Cf. P. Philippi ep. Heracleensis, 4,7, waar de bisschop zonder tegenstand het ceremoniéle vaatwerk uit
zijn kerk opgeeft: non enim pretioso metallo Deum colimus, sed timore, nec ornatus aecclesiae (sic) Christo plus potest
placere quam cordis (cf. Prou 15,16 + Mt 5,8). Bemerk dat de traditio van het vaatwerk in deze passio niet negatief
geconnoteerd is, zoals bv. in Afrika (cf. het conflict met de donatisten over de traditores) wel het geval was (cf.
FRANCHI DE' CAVALIERI (1953), 74).

19 Vgl. P. Agnetis, 2 (pretiosissima ornamenta, quae a beata Agne veluti quaedam sunt stercora reiecta (cf. Phil 3,8));
P. Iuliani & Basilissae, 2 (Legerat enim magistrum omnium Christianorum apostolum Paulum dicentem, ‘praeteriit enim
figura huius mundi’ (1Cor 7,13), et ne cum ipso mundo inmundus periret, sic se De[o] carum exhibebat ut sapientiam
mundi stultitiam reputaret (cf. 1Cor 1,20; 3,19)); *P. ‘martyrum graecorum’, 3 (Filii, recordamini diem iudicii (cf. 4Esr
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De relatieve waarde van de aardse conditie vertaalt zich vanzelfsprekend ook in een
onthechting van de martelaar aan het lichaam, die bij momenten in (neo)platonische
termen wordt uitgedrukt.” De protagonisten van de passiones verdragen de folteringen
omdat ze ervan overtuigd zijn dat deze enkel hun lichaam kunnen schaden, maar niet
hun ziel. Omdat dit motief in de passiones toch vooral aan bod komt wanneer het over de
onsterfelijkheid van de ziel en de jenseitige beloningen gaat, zal ik er verder (p. 179)
dieper op ingaan.

Nog een variant van de vanitas mundi-thematiek vinden we terug in enkele passages
waar christenen geld beloofd wordt als ze bereid zijn om te offeren* - wat ze uiteraard
weigeren. In de P. Ferreoli & Ferrucii en in de P.Irenaei, Andochii & soc. expliciteren de
protagonisten ook waarom. Met de woorden van Petrus en Johannes tot Simon in
Handelingen® maken de protagonisten duidelijk dat de aanvaarding van het geld (en bij
uitbreiding rijkdom in het algemeen) hen van het rijk Gods zou verwijderen en tot hun

7,113), quia hoc temporale est quod videmus (cf. 2Cor 4,18); sed speramus nos redimi per aquam et Spiritum sanctum, ut
aeterno regno fruamur (cf. 2Petr 1,11)); P. Quiriaci (Tudae), 20 (Vitam magis cupiens caelestem, non sacrificavit: haec
autem vita temporalis est); *P. Restituti, 2 (dignitas terrena a terris tollitur (cf. 4Esr 16,537?), dignitas vero caelestis
perpetua aeternitate substitit).

Vaak vindt men uitgesponnen uiteenzettingen terug over de relatieve waarde van aardse rijkdom, zoals bv. in
P. Iuliani & Basilissae, 28; P. Marculi, 10 (quicquid pretiosum, quicquid elatum videtur in saeculo, sub plantis suis iacere
(cf. Mal 4,3; Ps 90,13; Lc 10,19) gauderet); P. Sebastiani & soc., 10-11; 15-9 (bv. Haec autem faciunt mala, quia isti vitae
servire desiderant, 10). Hier is de argumentatie nader uitgewerkt, niet zelden met aanschouwelijke beelden. De
argumentatie hier is mogelijk door extra-Bijbelse (apologetische en exegetische) bronnen - al dan niet naast
de Bijbel - beinvloed.

20 Bv. P. Epipodii & Alexandri, 5 (numquid ita caecata mens tua, ut nescias hominem ex animae et corporis duplici
constrare substantia? Animae imperio, corporis servitio magis utimur); P. Genesi, 4 (animam vinculis corporis, quibus
tenebatur, absolvit, et, utraque substantia propriae originis elementa repetente, terrena interim terris membra
commendat, caelestem spiritum emittit ad caelum); P. Marculi, 9 (Ille enim corporis vinculum, ille mundi carcerem sentit
[...] Magnis enim nos vinculis relaxari, cum libertati de hoc mundo ad Dominum properamus, Apostolus probat dicens:
Dissolvi et cum Christo esse multo melius est (Phil 1,23)). Zie VAN UYTFANGHE (1992), 80-9.

?! Een terugkerend thema in de passiones. Zie verder 6.2.1.2, p. 244 sq.

22 Act 8,20 (10 &pyOp16v cov cdV col el el dmdAeiay &ti THv Swpedv T0d Be0d Evéuioac Sid xpnudtwy ktdobal
- pecunia tua tecum sit in perditionem quoniam donum Dei existimasti pecunia possideri). Vgl. ook verder, p. 172 (met
noot 76).
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verdoemenis zou leiden® - een gedachte die daarnaast ook aan het beeld van de kameel
en de naald herinnert.”

Tegenover die aardse rijkdommen staan de hemelse schatten, die de martelaren in
het hiernamaals te wachten staan en die niet zullen verdwijnen. Ook dit thema krijgt in
de acta & passiones aanzienlijke aandacht om de keuzes van de personages te funderen.”
Ze geven een directe invulling aan Jezus’ oproep in de evangelies om alle aardse
bezittingen achterwege te laten en in plaats daarvan schatten in de hemel te vergaren.”
Dat de martelaren aan aardse bezittingen geen belang hechten, wijst op die manier naar
hun martelaarschap vooruit. Want wie onathankelijk is van materiéle bezittingen, beseft
ook de relatieve waarde van het aardse leven. In de *P. Martyrum graecorum vinden we de
thematiek in een bekeringsdialoog tussen een zekere Hippolytus en Paulina:

Soror sapiens, audi me; facultates istae terrenae impedimenta sunt vitae aeternde [...]
Dominus Deus, qui fecit coelum et terram, mare et omnia quae in eis sunt (Act 4,24), ipse

2 p Ferreoli & Ferrucii, 6: Pecunia tua tecum sit in perditionem: nobis autem sufficit unum Deum colere; P. Irenaei,
Andochii & soc., Nat. ss. Andochii, Tyrsi & Felicis, 8: Aurum et argentum tuum tecum sit in perditione.

2 Mt 19,24 (edkontepdy gotiv k&unhov S TpumAuatoc pagiSog SieAdeiv H mhovoiov iceAdeTv gic THV
BaciAeioy ToD Be0T); Mc 10,25; Lc 18,25. Ook Heb 11,26 (ueilova nAoGtov fynoduevoc t@v Atydmtouv Broavpv
TV dveldiopov tob Xpiotol- dréPAenev ydp ei¢ thv pisBanodosiav) lijkt mee te spelen.

% Zie ook verder, 5.2.1.3, p. 174, waar ik nader inga op de jenseitige beloningen die op het martyrium volgen.

Op verschillende plaatsen in de passiones geven de hagiografen een aanschouwelijk beeld van de paradijselijke
omstandigheden die na het martyrium komen. Hoewel deze beschrijvingen een rijke Bijbelse stilering
vertonen, zal ik ze hier niet behandelen. De jenseitsvoorstellingen in de passiones verraden namelijk een
complex syncretisme van canoniek Bijbelse, apocriefe en patristieke concepties (voor een overzicht van de
verschillende tradities, zie COLPE et al. (1996), 345-95 en DALEY (1991) voor de evolutie in de patristiek), dat in
het bestek van dit proefschrift en door de beperkte tijd niet afdoend geanalyseerd kan worden. Gedeeltelijke
analyses zijn alvast te vinden bij AMAT (1985), 381-403; Bozoky (2013), 58-64; SAXER (1984), 214-8, (1986), 233-6;
VAN UYTFANGHE (1992), 70-91.

26 Cf. Mt 6,19-20 (M) Onoavpilete Opiv Onoavpodc £mi TG yiic, Smov ofc kai Pp@ots dpavilel kal Smov kKAéntat
dropvsoovotv kai kAéntovoty Onoavpilete d¢ LUiv Onoavpovg €v oVpav®, 8tov olte ofg oUte Ppdoic deavilel
kai 8mov kAémtan o0 Sloplocovaty o08E kAémtovotv; vgl. Le 12,33); 19,21 (el 0éAeig téderog eiva, Umaye
TWANoSV cov T& vmdpxovta kal 80¢ [Toic] mrwyoic, kal £Eeig Bnoavpov &v ovpavoic; vgl. Mc 10,21; Le 18,22);
19,29 (ndg dotig dfikev oikiag fi &deApovg A &dedpdg A matépa f untépa A tékva A dypoug Evekev ToD
dvbpatdg pov, EkatovtamAasiova Ajupetat kai {wiv aidviov kAnpovoproet; cf. Mc 10,29-30; Lc 18,29-30). Zie
ook 4Esr 7,77; Mt 13,42; 1Tim 6,19; Heb 11,26; 1Petr 1,4.
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promisit in hoc saeculo centuplum nos recipere quod perdimus, et vitam aeternam donare
(Mt 19,29 + Lc 18,30). (§4)”

Het hierboven beschreven dichotome wereldbeeld loopt als een rode draad door de
acta martyrum & passiones. Het zorgt ervoor dat alles eenvoudig in te delen valt op een
verticale as: de vervolgers en ongelovigen behoren tot de lagere vergankelijke
werkelijkheid; de christenen behoren tot de hogere en eeuwige realiteit. Vanuit
christelijk perspectief is het met andere de woorden de taak van de mens om zijn
vergankelijke conditie achter zich te laten en zich in de plaats uitsluitend op het
eeuwige te richten.

5.1.2 Licht en duisternis

De verticale tegenstelling tussen aards en hemels vertaalt zich ook in een horizontale
dichotomie in het Diesseits. De menselijke leefwereld in de acta & passiones bestaat uit
twee ‘denksystemen’, die als twee blokken tegenover elkaar staan. Zij die Christus
volgen hangen het eerste systeem aan: zij zijn gericht op de transcendente,
onvergankelijke werkelijkheid. Daartegenover staan diegenen die dat niet doen: zij zijn
gericht op het aardse leven en hangen (nog) een polytheistische religie aan. Op geen
enkel ogenblik kan de lezer van de acta & passiones twijfelen: wie kiest voor Christus,
kiest voor het goede. Alle anderen zijn gedoemd - zolang ze de overstap naar het
christelijke ‘denksysteem’ niet maken.

7t P, Agnetis, 3 (Ostendit [Christus] mihi thesauros incomparabiles, quos mihi se donaturum repromisit (zie noot 26)
si ei perseveravero (cf. Mt 10,22)); *P. Bonosae, 5 (aurum et argentum tu posside fili diaboli, qui possidere debes aeternum
supplicium (cf. Mt 25,46). Ego autem habeo aeternam hereditatem in regnis caelestibus (1Petr 1,4)); P. Pancratii, 1
(Tunc Clemonius vehementius coepit insistere elemosynis et illuc transferre possessiones terrenas ubi nullus calumniator
insidians irrumpere posset (Lc 12,33)); P. Polochronii & soc., 5 (Nostra facultas aurum et gemmae vel argentum Christus
est (cf. Col 2,2-3)); P. Symphoriani Augustodunensis, 9 (munera enim vestra fucati mellis permixta dulcedine; male
credulis mentibus venena parturiunt; divitiae vero nostra semper in Christo sunt (Col 2,3)).

In een aantal gevallen wordt de vrome houding van de christen diesseitig gespiritualiseerd tot de ‘eigenlijke’
rijkdom. Zie bv. *P. ‘martyrum graecorum’, 13 (thesauri nostri animae nostrae sunt (Mt 6,21; Lc 12,34), quas perdere
nullatenus volumus (cf. Mt 10,28)); P. Patrocli, 5 (Habes terrenas diuitias; sed pauper es in fide Domini nostri Iesu Christi
(cf. Jc 2,5), quam in te recondere noluisti (cf. Prou 7,1)). Ook de ironische scéne waar Laurentius de armen als de
‘schatten van de Kerk’ (schijnbaar naar Lc 6,20; 14,21-4; Jc 2,5) aan de prefect overlevert (P. Polochronii & soc.,
21-2; vgl. Prudentius, Peristephanon, 2,114-73) speelt met dit motief.
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Het dichotome wereldbeeld van de acta & passiones

5.1.2.1 De machten van deze wereld

Op een klein aantal plaatsen wordt deze binaire oppositie geéxpliciteerd als een clash
tussen de heerschappij van God en die van de Duivel, met elk hun eigen aanhangers. Het
ondermaanse, als domein van de duisternis en de diabolische machten®, is daarbij het
strijdtoneel, waar de aanhangers van de waarheid zich staande moeten houden tegen
die van de leugen. Toch moet meteen opgemerkt worden dat de oppositie tussen de
heerschappij van de Duivel en die van God niet systematisch gethematiseerd wordt.
Waar de tegenstelling wel aan bod komt, herneemt ze gewoonlijk bestaande Bijbelse
beelden.”” Een directe invloed van manicheistisch of gnostisch gedachtegoed lijkt
daarentegen niet aan de orde. Weliswaar kan men de vervolging van de martelaren
interpreteren als een deel van het kosmische conflict tussen de krachten van het goede
en die van het kwade®, maar in de passiones wordt dit nagenoeg nooit zo scherp
voorgesteld. De meest uitgesproken uiting van deze tegenstelling is te vinden in de
P. Pi(g)menii, waar een zekere Faustus met de afvallige keizer Julianus een bits
twistgesprek voert. Op de vraag, quomodo seductus es, antwoordt Faustus het volgende:

Non sum seductus, sed angelis mancipatus sum, sicut tu daemoniis. (§3)*'

%8 Cf. sanDERs (1965), 154: “[A]ls loochening van wat goed en waar is, blijkt deze donkerte werkgebied en
instrument te zijn van de Boze, zelfs zich te vereenzelvigen met de duivelse vijandigheid tegenover God en
deugdzaamheid, zodat wie zich in donkerte van zonde en zielsverblinding overgeeft aan zijn macht, ook zelf
tot duisternis verwordt.” Zie ook RILEY (1999b), 248 en RUSSELL (1977), 212-3.

Op de rol van de Duivel als de tegenstander in de passiones, zie verder, 5.3.2, p. 201 sqq.

? By, het leven van de ongelovige als het domein van de ‘vorst’ (Joh 12,31; 14,30; 16,11; cf. Mt 12,26; Lc 11,18;
Gal 1,4; 1Joh 5,19) of ‘god van deze wereld’ (2Cor 4,4; Eph 2,2; cf. Ap 13,12); de parabel van het graan dat door
de distels verstikt wordt (Mt 13,24-30.37-9); licht tegenover duisternis (2Cor 6,14-6; Col 1,13; zie verder); en
vooral de overwinning van God op de duivelse machten (Mt 13,38-43; Joh 12,31; Rom 16,20; Col 2,15; Ap 12,7-9;
19,14-20; 20,10). Verdere referenties biedt MANSER en MCGRATH (1999), §§4124, 8484.

%0 Zie DUCHESNE-GUILLEMIN en DGRRIE (1959), 345-9; HUTTER (2012), 17-23; SCHNACKENBURG (1959), 1006, die een
overzicht bieden van dit dualisme in de Bijbelse, gnostische, manicheistische en andere vergelijkbare tradities
die de passiones beinvloed hebben, of konden hebben.

*! Vergelijkbare, weliswaar minder uitgesproken voorbeelden zijn te vinden in o.a. *P. Basilidis & soc., 3 (Cumque
a cruentis faucibus humani generis inimici plurimam partem infidelium eripuissent... (cf. Col 1,13)); *P. Felicis & Adaucti,
5 (Non maleficiis diaboli, sed beneficiis omnipotentis Dei hoc egi (sc. het miraculeus omverblazen van
afgodenbeelden)); P. Mammarii presb. & soc., 9 (Multa daemonia in te apparent, sed nullo modo nos seducere poteris: per
nos enim Deus benedicitur, per te autem et ministros tuos diabolus colitur); (*P. Secundiani, Marcelliani & Verani, 7 (Nos
praecepta Dei omnipotentis mereamur audire, non diaboli... sacrificium Deo offerimus, non diabolo); en de uiteenzetting

in de P. Pontii Cimellensis, 7, over de structuur van de kosmos, waar de duivel (Diabolus autem e celo proiectus) de
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Deze tweedeling van de mensheid in een goddelijk en een diabolisch kamp reflecteert
een vergelijkbare indeling in het Nieuwe Testament*, waarvan de militaire voorstelling
van de oorlog tussen de hemelse legers en die van het beest in Openbaring (Ap 13-14;
19,11-21) wellicht het meest uitgesproken is.

5.1.2.2 Tot inzicht komen

In plaats van een ontologische tegenstelling tussen het ‘kamp’ van de christenen en dat
van de vervolgers, stellen de acta martyrum & passiones de tegenstelling tussen
christenen en ongelovigen gewoonlijk voor als het al dan niet loskomen van de leugen
en het verkrijgen van inzicht in de waarheid van de christelijke verkondiging. Om
slechts één voorbeeld te geven: in de *P. ‘martyrum graecorum’ noemt Hippolytus zijn
bekering een overgang van de vana consilia naar de veritas van de blijde boodschap, met
daarbij een lapidaire beschrijving van wat beide inhouden. Op die manier schetst hij de
centrale tegenstelling in de passiones.

Nos amisimus vana consilia et invenimus veritatem [...]

Ut proiceremus vana idola et falsa et muta (cf. Is 2,20), et inveniremus dominum (Deut
4,29) coeli et terrae et maris et abyssi (cf. Ps 134,6) Christum filium Dei quem credimus
(Joh 9,35; 19,7; Heb 4,14; 10,29 + Joh 3,16.36; 9,35). (§11)*

In deze passages roepen eenvoudige, maar niettemin significante woorden zoals veritas
en ignorantia de typische tegenstelling in de acta & passiones op. Hoewel dergelijke
vocables individuels™ niet naar één specifieke Bijbelse passage verwijzen, gaat er heel

mensheid met idolatrie van God probeert te verwijderen (idola, que nunc deos dicitis, ipse adinvenit ut genus
humanum in toto a creatore suo separaret).

32 Zie bv. 1Joh 5,19 (oiSapev 811 £k 100 B0 Eopev Kal 6 kGopog EAog &v TG Tovnpd Keitar). Vgl. Joh 8,44 (Dueic
£k 100 matpdg To0 draPéAov £ote kal Ta¢ émbupiag Tol matpdc VUGV OéAete To1lv); Eph 2,1-3 (Kol Uudg dvtag
VEKPOUG TOIG TOPATTWUAGLY Kol TaiC duapTioig U@y, v ai¢ moTe MEPIEMATHOATE KATX TOV ai®@Va ToD KOoUOL
TOUTOV, KaTd TOV dpxovta tfic £€ovaiag Tod &épog, ToD mveluatog tol viv évepyolvtog év Toi¢ vioi¢ TG
dme1Beiag év olg kai Mgl mdveg dveotpdenuév mote év taig émbuuioig TG oapkdg HUDV To100VTEG T
BeMjuata tfic capko¢ kal TV dravol®dv); 1Joh 2,15 (MR dyandte TOV kdopov Unde td €v Td kOouw. €4V TIg
Gyand@ tov kOopov, ok EoTiv 1) dydmrn To0 natpdg év abt®). Verdere referenties, zie MANSER en MCGRATH
(1999), 4124.

% Vergelijkbare uitdrukkingen zijn o.a. te vinden in P. Caeciliae, §9 (In somnis nunc usque uiximus, nam modo in
ueritate sumus et fallatia in nobis nulla est); §13 (Paenitentiam agite pro ignorantia uestra (cf. Act 17,30)); A. vitae &
martyrii Felicis presb., Fortunati & Achillei, §11 (de Christo, qui est veritas proferemus sermonem); *P. Urbani, §1 (ego
seduco homines, ut viam iniquitatis relinquant, et ad viam veritatis deveniant; cf. Joh 14,6).

** Zie p. 80.
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Het dichotome wereldbeeld van de acta & passiones

1** die het narratief een Bijbelse

vaak een uitgebreide Bijbelse achtergrond achter schui
klank en diepgang verleent.

Nog vaker wordt de keuze voor het christendom beschreven in termen van genezing
en redding. Soms gebeurt dit in combinatie met een genezingswonder, wat de rol van
Christus als redder van de mensheid nog verder accentueert. Opnieuw hebben we bij het
genezingsmotief te maken met een Bijbels beeld dat overgenomen wordt in de

hagiografie, zoals in volgend voorbeeld:*

Attendite [..] et videte, utrum Christi salutaria praecepta, an haec persuasoria
blandimentorum fallacia dicta attendere, et vitam diversis morborum cladibus plenam

amare debeatis... (*P. Secundi Thebaei, §6)°*’

% De identificatie van ‘het christelijke’ met ‘waarheid’ (veritas, &dAf0s10): zie o.a. Joh 1,17 (6t1 6 vépog S
Mwicéws €560, 1 xdpic kal 1 dGAABsia i ‘Incol Xpiotod €yévero); 3,21 (0 8¢ mowwv v dAAbsiav Epxetal
TpO¢ TO PAQ); 8,32 (kal yvwoeoBe thv dAAdeiay, kal 1] GAROsia EAevBepdoet DUaE) 14,6 (Eyw el 1) 680G kol 1
dARBex kai 1) {wn)) 14,7 (to Tvebua thg dAndeiag, 6 6 kdopog oV dvvatal AaPeiv, &t1 00 Bewpel avTd 0V
YWVOOKEL DUEIG YIVWOKETE avTd, 6T1 map’ Oulv pével kal €v vuiv €otar); 1Cor 13,6 (o0 xaiper émi tf] ddikiq,
ovyxaiper 8¢ tf] dGAnOeia); Eph 5,9 (0 yap kapmog to0 @wtdg €v Tdor dyadwovvy kai dikatoovvr kai GAndeia);
2Joh 1,2 (d1a trv GAABeay TtV pévovoav €v AUy kai ued AUV €otar ig tOV ai®va). Verdere referenties bij
MANSER en MCGRATH (1999), §§1150, 462; POTTERIE (1970), 1329-35; VANBERGEN (1962), 268.

De gelijkschakeling van de heidense levenswijze met onwetendheid (ignorantia, &dyvwoia) gebeurt
hoofdzakelijk in het NT: bv. 1Cor 15,34 (dyvwoiav yap 600 tivec £xovoiv) Gal 4,8 (AMG téte uév ovk £180Teg
Bedv é8ovAetoate Toic @loeL ur obotv B0ic); Eph 4,18 (¢okotwuévor Th Sravoia dvteg, dmnAlotpiwuévor Tiig
(WG ToD Beod d1 TV &yvolav TV odoav &v adtoic); 1Th 4,5 (t& #0vn T un €i8ta Tov Bedv); 1Petr 1,14 (un
ovoxnuati{éuevor taic npdtepov év tfj dyvoig Du@v émbuuiaig). Zie verder MANSER en MCGRATH (1999), §6181.
*® Het motief is programmatisch uitgedrukt in Mt 9, 12 (00 xpefav £xovotv oi loxovrec latpod GAN of KaKGC
#xovteg; cf. Mc 2,17; Lc 5,31). Zie ook Act 16,17 (o0tot oi &vBpwmot SodAot Tob Beod Tod Oictov eiotv, oftiveg
katayyéAAovotv Uuiv 680V swtnpiag); Rom 1,16 (00 yap EnaioxOvouatl To evayyéAhiov, dvvauig yap 000 oty
el¢ owtnpiav navti @ motevovtt); 1Th 5,9 6t ovk €0eto NUAG O Bedg £i¢ dpynv GAAX €ig mepinoinoly cwtnpiog
31 tod kupiov HUGOV 'Incol Xpiotod). Zie verder LESQUIVIT en GRELOT (1970), 1185-92; MANSER en MCGRATH
(1999), 5333-4.

%7 Vergelijkbare metaforiek in bv. P. Cornelii papae, ed. p. 373, r. 40 (ignorantes adoravimus idola vana surda et
muta. Tu vero purifica animas nostras); P. Cyriaci & Paulae, 85 (Caecus autem si caeco ducatum praestet ambo in foveam
cadunt (cf. Mt 15,14). Quia vos estis caeci, qui illis ducatum malum videmini praeponere); P. Irenaei, Andochii & soc., Nat.
ss. Andochii, Tyrsi & Felicis, §6 (Andocius et Tyrsus [...] intrepidi venientes ut cunctos perducerent ad salutem); P. Philippi
ep. Heracleensis, §11 (vos [...] haec videntes in caecitate consistis (cf. Mt 13,13-4)); P. Pi(g)menii, 1 (salutari fonte caelesti
(cf. Joh 4,14; 2Cor 9,16; Tit 2,11; Ap 21,6), dictante magistro (Pigmenio), plurimi salubriter abluti ad ovile Christi (cf. Lc
12,32; Joh 10,14-6; Act 20,28-9; 1Petr 5,2-3) eius studio confluebant); *P. Urbani, §4 (Patris nostri monita per omnia
sunt salubria). Vgl. de dialoog tussen Tulianus en de praeses die hem ondervraagt (Sic tecum debeo agere, quasi cum

infirmo cardiaco medicus, quoadusque sanitatem recipias, et diuinorum numinum cultorem perfecero... met het
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In een aantal gevallen leidt de tegenstelling met de heidense leefwereld tot aanvallen
op de antieke cultuur in zijn geheel, en dus niet enkel op de heidense religie. Hier klinkt
de antithese tussen de christelijke pwpia en de aardse cogia door, zoals Paulus die
uitwerkt in zijn eerste brief aan de Korintiérs (1,18-31).® Het motief zien we
bijvoorbeeld in de *P. Valentini Interamnensis waar Valentinus de pas bekeerde Craton de
basisprincipes van het christendom uiteenzet:

Sapientia mundi, in qua tu magister esse videris, stultitia est apud Deum (2Cor 3,19), et

non potes tam perfecte credere, quam fides ipsa deposcit, cui credendum est (§7)*°

In diezelfde lijn liggen ook enkele aanvallen tegen de aardse familiebanden, die
voortbouwen op Jezus’ oproep in de evangelies om hem te volgen, ten nadele van
familiale relaties.”” Waar deze verzen geciteerd of geévoceerd worden, drukken ze
inderdaad de emancipatie van de martelaren tegenover hun familie uit, en benadrukken
ze dat hun levensdoel bij Christus ligt. Niet zelden verschijnt het motief in passiones
waar een christelijk meisje omwille van haar toewijding aan haar hemelse sponsus,
Christus, weigert te huwen.” Dit is ook het geval bij Secunda, die alle mannen afwijst.
Dat haar vader zich daarover ergert, is evenwel het minste van haar zorgen:

sarcastische antwoord van Iulianus: Numquam auditum est, ut coecus illuminet videntem, et morbidus curet sanum, et

errans corrigat recte gradientem; P. Iuliani & Basilissae, 22).

38 g Lo n o a4 , P s s g
0 Abyog yap 6 ToD otavpol toig pev anoAAvpévolg pwpia éotiv, Toig 8¢ cwlopévoig Nuiv dUvapig Beold eotv.

[...] &v tfj copiya T00 800 00k Eyvw O kbopog dik ThG copiag Tov Oedv, e0ddknoev O Bedg hd Th¢ pwplag Tod

KNpUYHOTOC o@®oal Tovg Tiotebovtag [...] 8ti 10 pwpov 100 800 copdtepov TV dvBpwnwy €otiv kal o

&obeveg toD 00D ioxvpdtepov T@V GvOPWTWV [...] GAAX T& pwpd tod kGouov é€eAé€ato 6 Bedg, Tva kataloxvvn
TOUG 60@QoU¢, Kal T GoBevi] To0 kdouov E€eAé€ato 6 0edg, Tva kataioxOvn T& ioxvpa... (cf. Mt 5,3; 1Cor 3,19).
Zie ook BARUCQ en GRELOT (1970), 1176-7; BERTRAM (1942), 850-2.

%% vgl. P. Chrysanthi & Dariae, §2, waar Chrysanthus zijn overstap van de antieke filosofie naar het christendom
beschrijft als per librorum tenebras ad lumen veritatis; en de P.Sebastiani & soc, §§54-6, waar astronomie
uitdrukkelijk in verband gebracht wordt met idolatrie (voor deze topos in de apologetiek, zie LANZILLOTTA
(2010), 456; SIMON (1954), 100-1), en daarom voor de christen ontoelaatbaar is.

0 Cf. Mt 10,37 (0 @1A@V matépa A untépa dntp éug odk Eotiv pov &Eroc, kal 6 @IAGV vidv A Buyatépa Ontp éué
oUK &oT1v pov &&10¢); 19,29 (kai mag Gotig dgfikev oikiag A ddeApovg 7| ddeA@dg A matépa A untépa A Tékva f
&ypoug £vekev ToD OVOUATOC pov, ekatovtanAaciova Afupetat kai {wrv aiwviov kAnpovouroet); Lc 14,26; cf.
Deut 33,9; Mt 4,22, Verdere referenties bij MANSER en MCGRATH (1999), §8116; VAN UYTFANGHE (1987b), 72-3.
Voor de nieuwtestamentische Sitz im Leben van dit motief, zie Luz (1994), 680; THYSMAN (1966), 145-7; voor het
conflict tussen aardse familie en christelijke gemeenschap in de vroegste acta & passiones, zie PRAET (2003).

*1 Bossu (2015 (verwacht)-b), identificeert in 12 teksten van het hier gebruikte corpus de thematiek van een

martelares die weigert te huwen ten voordele van een mystiek huwelijk (P. Agnetis; *P. Aureae; *P. Bonosae; P.

158



Het dichotome wereldbeeld van de acta & passiones

Melius est mihi contemnere patrem carnalem et diligere spiritalem (*P. Maximae, Secundae
& Donatillae, 4)*

5.1.2.3 “Wat heeft licht met duisternis te maken?”

Hoe dan ook is de vaakst voorkomende uitdrukking van de dichotomie christendom-
heidendom het beeld van het licht dat de duisternis overwint. Het beeld is eenvoudig,
maar toch krachtig, en heeft bovendien een rijke Bijbelse achtergrond die zich in het
Oude Testament ontwikkelt vanaf de ballingschappen en ook in het Nieuwe Testament
duidelijk aanwezig is.”’ Beinvloed door en/of parallel met gnostische, manicheistische
en platonische dualistische voorstellingen blijft de tegenstelling tussen licht en
duisternis, als symbolen voor goed en kwaad, merkbaar levendig in het wereldbeeld van
de christenen.* Dit is ook duidelijk het geval in de passiones, waar het vaak in combinatie
voorkomt met andere motieven - zoals die hierboven besproken. Om opnieuw slechts
één van de vele voorbeelden te geven: in de P. Clementis wordt een zekere Sisinnius doof

Caeciliae; P. Chrysanthi & Dariae; P. Eugeniae, Prothi & Hyacinthi; P. Marcianae; *P. Maximae, Secundae & Donatillae;
P. Nerei, Achillei & soc.; P. Rufinae & Secundae; P. Susannae.

Zie GRIG (2004), 78-87; PRAET (2003), vnl. 458-62; VAN UYTFANGHE (1987b), 175-91 voor de bredere ideologische
context van dit motief, en ELLIOTT, A. G. (1987), 92-102; VAN UYTFANGHE (1998), 30 voor deze thematiek elders in
de hagiografische traditie.

Dat de martelares niet altijd met haar familie breekt, blijkt uit de P. Agnetis (door JonEs, H. (2007), 133, zelfs als
“a tale of family continuity” bestempeld).

42 Vgl. *P. Euticii, 5 (Dominus dicit in Euangelio, Qui reliquerit patrem, aut matrem, aut filios, aut uxores, aut agros
propter nomen meum centuplum accipiet et vitam aeternam possidebit (Mt 19,29)); P. [uliani & Basilissae, 53 (qui plus
fecerit matrem aut patrem aut uxorem aut filios uel diuitias quam me non potest esse meus discipulus (Lc 14,26));
*P, Secundi Thebaei, 7 (Christus autem [...] ita nos admonet dicens: [...] Qui amat patrem aut matrem plus quam me, non
est me dignus (Mt 10,37)).

3 Voor de ontwikkeling van de OT oppositie licht-duisternis, zie DUCHESNE-GUILLEMIN en DORRIE (1959), 346-7.
Lichtsymboliek in het NT is o.a. te vinden in de symboliek van de lamp die niet onder de korenmaat geplaatst
dient te worden (Mt 13,12; Mc 4,21-5; Lc 8,16-8; cf. Act 13,47) en verschillende passages in Joh (£yw iyt t6 &g
100 KGopou 0 GkoAovO®V éuol o un mepiathion €v tf] okotig, GAN €e1 1o e&¢ T (wiig, 8,12; cf. 1,4-9; 3,19;
9,5; 12,35-6.45); Act 26,17-8 (£yw dmootéA\w ot [Paulus] dvoifat dpBaipovg abt@v [sc. £6vdv], To0 émotpéPar
dmd okdroug €ig p&); Eph 5,8 (fite ydp mote okbTog, VOV 8 d¢ &v KLpiw: (G Tékva ewTdg mepinateite); Col
1,13 (¢ppUoato Nuag €k tfi¢ é€ovaiag tol okdtoug); 1Joh 2,8 (1} okotia mapdyetal kKal TO E&OG TO GANOIVOV fidn
oaiver); vgl. Ep. Barn. 18,1 (zie noot 4). Verdere referenties, zie FEUILLET en GRELOT (1970), 684-90; MANSER en
MCGRATH (1999), §§4811, 35-6; VANBERGEN (1962), 73.

* Details en verdere referenties, zie DALEY (1991), 25-8; DUCHESNE-GUILLEMIN en DORRIE (1959), 347-9; SANDERS
(1965), 149-52; VAN UYTFANGHE (1987b), 122-4.
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en blind (mogelijk gebaseerd op Act 13,6-12) wanneer hij als ongelovige binnensluipt bij
een kerkdienst. Hij wordt echter genezen en bekeert zich met volgende woorden:

Gratias ago Deo vero omnipotenti, qui me ideo caecavit, ut videam, ideo auditum abstulit,
ut audiam veritatem, quam ignoranter irridebam; et hoc putabam falsum esse, quod verum
est, hoc existimabam verum esse, quod falsum est; tenebras putabam lucem et lucem

tenebras aestimabam. (§13)*

Een opmerkelijke variant van de lichtmetaforiek verschijnt in verschillende scénes in
de passiones, waarin de martelaar in een donkere kerker wordt opgesloten die op
miraculeuze wijze verlicht wordt - zoals ook het geval was bij Petrus in de kerker®. Hier
wordt het Bijbelse beeld realiteit. De horror en de duisternis van de kerker - symbool
van de aardse conditie - worden door de aanwezigheid van de christen buitenspel gezet.
Een helder licht verlicht gewoonlijk de cel en maakt het een aangename plaats. Het licht

* Verdere passages die de overgang van duister naar licht thematiseren (vgl. Act 26,18; 1Petr 2,9; Eph 5,8): bv.
P. Caeciliae, 23 (abicite opera tenebrarum, et induimini arma luci (Rom 13,12)); P. Chrysanthi & Dariae, 2 (non est
prudentiae ut ad tenebras redeam a lumine; cf. Tob 14,10; Lc 11,35); *P. Coronatorum iv, 19 (post tenebras ad lucem
venisse confidemus); P. luliani & Basilissae, 34 (numquid iustum est ut de hac luce ad tenebras reuertamur, de uita ad
mortem (4Esr 7,92)); P. Marii, Marthae & soc., 8 (de tenebris ad veram lucem); P. Nazarii & Celsi, ed. p. 328,51-2 (agentes
gratias domino Iesu christo, qui eos a tenebris ad agnitionem ueri luminis reuocare dignatus est); P. Pontii Cimellensis, 4
(viam veritatis (Ps 118,30) pro itinere erroris, lucem pro caligine); *P. Stephani papae, 6 (ad verum lumen (1Joh 2,8)
convertemur); P. Susannae, 20 (oro [...] ut salvetis animam meam, et eruatis me de profundo idolorum tenebrarum, et ad
veram lucem perducere dignemini); P. trium geminorum, 2 (ut de tenebris exeatis ad lucem de morte resurgatis ad vitam
(cf. Joh 5,24; 1Joh 3,14)).

In de lijn van Christus als licht (Joh 1,4-9; 8,12; 12,35.46): P. Marii, Marthae & soc., 9 (lumen verum est, qui illuminat
omnem hominem venientem in hunc mundum); P. Quiriaci (Iudae), 22 (vis stellas splendidas exaequari tuis tenebris (cf.
Phil 2,15)); *P. Sabini ep., 9 (Domine Deus, [...] qui lumen es verum, illumina sperantes in te); P. Saturnini ep. Tolosani, 2
(Tempore illo [...] exortus in tenebris Sol iustitiae (Mal 3,20), splendore fidei illuminare occidentalem plagam coeperat; cf.
Mt 24,27).

Christenen als ‘kinderen van het licht’ (Joh 12,36; 1Th 5,5): P. Ferreoli & Ferrucii, 1 (Qui sicut [...] margaritae (cf. Mt
7,6; 13,45-6) splendentes fulgebant; per quos nomen Domini et splendor gloriae gentibus quae in tenebris subiacebant
resplenduit; cf. Mt 13,43); P. Symphoriani Augustodensis, 7 (producebatur e tenebris filius lucis).

Toespelingen op de parabel van de lamp onder de korenmaat: P. Donatiani & Rogatiani, 5 (Sic tenebrarum in loco
duo fidei luminaria (cf. Phil 2,15) reconduntur); P. Nazarii & Celsi, ed. p. 330,5 (Iumen in tenebris latere non potuit).
Andere: P. Donatiani & Rogatiani , §3 (falsa credulitate pervasus, tenebras lumini praefers, iustitiae tamen Christi
tenebrosus non aspicis; cf. Joh 3,19).

© Act 12,7 (ki @i¢ Ehappev &v T oikAuat). Verder (6.2.1.4, p. 250) kom ik op deze passage als literair model

terug.
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overwint hier letterlijk de duisternis en maakt van de kerker meteen een voorafbeelding
van de jenseitige redding van de martelaar.”

Cumgque in ima carceris reclusi essent, angelus Dei visitavit eos, et tenebras immensa luce
fugavit (cf. Act 12,7), foetoremque teterrimum suavitatis odore mutavit. (P. Mammarii
presb. & soc., §6)*°

5.1.3 Christenen en politiek gezag

5.1.3.1 Afwijzing van het politieke gezag

Een andere exponent van de alomtegenwoordige dichotomie in de acta & passiones is de
weigering van de christenen om zich te voegen naar het politieke gezag van de hen
vervolgende Romeinen. De gehoorzaamheid aan God is immers incompatibel met de
vraag tot gehoorzaamheid aan de keizer. Hoewel deze vijandigheid niet in alle teksten
even sterk doorspeelt” en ook zeker niet kenmerkend is voor het (vroege)
christendom™, verschijnt het thema een aantal keren in de laatantieke passiones. Hier
klinkt vooral vaak de nieuwtestamentische uitdrukking, “niemand kan twee heren
dienen” (Mt 6,24, cf. Lc 6,13), door.

Sed hic Fabius noster, inclitus miles et martyr invictus, qui se sciret amorem caeli praeferre
ambitionibus mundi, fidei armis (cf. Rom 13,12; Eph 6,13-7; 1Th 5,8) emicuit, et militiae
saecularis dando repudium, ad invictricia castra statim signa convertit, et qui didicerat ex

7 Zie AMAT (1985), 260-2; HEFFERNAN en SHELTON (2006), 219-20 voor dit motief in de preniceense acta & passiones
en de patristiek. Zie SANDERS (1965), 154-6, voor vergelijkbare lichtmetaforiek in vroegchristelijke
grafepigrammen.

48 Gelijkaardig in *P. Basilidis & soc., 9; P. Chrysanthi & Dariae, 16; P. Donatiani & Rogatiani, 5; P. Eugeniae, Prothi &
Hyacinthi, ed. p. 397,38-40; A.vitae & martyrii Felicis presb., Fortunati & Achillei, 10; P. Rufinae & Secundae, 6;
*P. Secundi, 8; P. Vincentii Caesaraugustani, 10.

* 70 bv. in de *P. coronatorum iv. De vier protagonisten zijn beeldhouwers van Diocletianus die hun kunde
bereidwillig ten dienste van de keizer stellen en erg hoog bij hem aangeschreven staan.

*% programmatisch hiervoor is Paulus’ oproep aan de christenen om zich te schikken naar het gezag van de

overheden (Rom 13,1-7; vgl. 1Petr 2,13-7). Een uitgebreide bespreking van de Bijbelse achtergrond hiervan is
te vinden bij VAN UYTFANGHE (1987b), 193-203.
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evangelio duobus dominis non posse servire, soli Deo maluit, spreto diabolo,

famulari. (P. Fabii Vexilliferi, 3)°!

Het hoeft niet te verwonderen dat we de thematiek vaker aantreffen bij militaire
martelaren. Voor christenen kon de krijgsdienst als problematisch ervaren worden, en
in het bijzonder het religieuze aspect dat met de eed van trouw samenhing. Waar het
conflict optreedt in de passiones profileert de martelaar zich vaak als een miles Christi, die
aan een hoger gezag gehoorzaamt, in plaats van aan de bevelen van de keizer.”

Deze manier van voorstellen kan enigszins verbazen, aangezien de Kerk sinds de
vierde eeuw de facto, en later de iure onderdeel was van het bestuur van het Romeinse
rijk. De paradox kan echter eenvoudig opgelost worden: in de passiones gaat het niet
zozeer om de tegenstand tegen het Romeinse gezag an sich, als wel tegen een politiek

> vgl. P. Philippi ep. Heracleensis, 8 (quanto magis nos Dei iussis obtemperare dememus); *P. Sabini ep. & soc., 3 (Servus
sum Christi, liberatus a diaboli servitute).

De uitgesproken afwijzing van het geldende gezag keert ook terug in de donatistische passiones, met dat
verschil dat niet de heidense Romeinen, maar het door de keizer ondersteunde katholieke christendom - de
zgn, traditores volgens de donatisten - de tegenstander was (verdere details: zie FREND (1959), 129-32). Zie
bijvoorbeeld het Pauluscitaat uit 2Cor 6,13-8 in de zeer antithetische beschrijving van de ecclesia martyrum
tegenover de conventicula traditorum in de *P. Saturnini, Dativi & soc., 22: Quasi filiis dico, dilatamini et vos et nolite
coniungi cum infidelibus. quae est enim participatio iustitae et iniquitati? aut quae communicatio est lumini ad tenebras?
quis autem consensus est Christo ad Belial ...

2 Voor de tegenstand tegen de krijgsdienst, zie 0.a. BARNES (2010), 107-9; FREDOUILLE (1981), 875-6; HARNACK
(1963), 46-86; VAN UYTFANGHE (1987b), 216; voor de aanvaarding die in de praktijk meestal plaatsvond en de
(theologische) fundering hiervan, zie HARNACK (1963), ibid.; SESTON (1969), 282-3; SHEAN (2010), hoofdstuk 5, pp.
177 sqq.; VAN UYTFANGHE (1987b), 216-21.

Het concept militia Christi als metafoor voor een christelijke levenswandel heeft een Bijbelse basis in o.a. Eph
6,10-8 (bv. évdlUoaohe thv mavomAiav tod Oeol; 6,11) en 2Tim 2,3 (SvykakomdOnoov ¢ KAAOG OTPATINTHG
Xpiotod Inood), en wordt later verder uitgewerkt bij de apostolische vaders en in de patristiek (zie HARNACK
(1963), 8-40; SESTON (1969), 282, voor verdere details en referenties).

Het militia-Christimotief verschijnt o.a. in de P. Fabii Vexilliferi, 4 (iam nunc mihi christiana est cordis militia et
divinis castris invigilans sacris inhaerebo excubiis); *P. Marcelli & Apulei, 7 (sacrilegio huic uestro militare non possum
nisi domino Iesu Christo); P. Philippi ep. Heracleensis, 2,4 (nam et patientiae perferendi et mercedem tolerandi doloris
militibus suis Christus indulget); P. trium geminorum, 4 (visioen aan de martelaren met daarin een hemelse figuur:
totos tres nos ad militiam applicabat, cingebat baltheis, chlamydibus induebat); P. Typasii Ticavensis, 5 (Christo milito,
Christo servio, et pro Christo, si in me volueris saevire, sustineo. [...] Ego miles Christi sum; tibi militare non possum). In de
P. Sebastiani & soc. verschijnt het als metafoor voor de strijd tegen de terreni affectus: Discat nunc per vos Christi
militum fortitudo, fide potius armari quam ferro (1Joh 5,4). Nolite victoriarum vestrarum insignia per mulierum
blandimenta abiicere (sic), et subjectas pedibus vestris hostis devicti cervices ad victricia et rediviva iterum bella laxare
(89). Specifieke studies over militaire martelaren bieden CorvisIER (2006), 109-17, voor de Latijnse en DELEHAYE
(1909) voor de Griekse traditie.
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systeem dat op niet-christelijke principes gebaseerd is, en dat daardoor geen legitimiteit
heeft.” Het gaat er niet om dat de Romeinen Romeinen zijn, wel dat ze heidenen zijn. Dit
impliceert dat elk verzet tegen een politiek gezag dat niet vanuit een orthodox
christelijk beginsel vertrekt in principe gerechtvaardigd is, wanneer dat een ‘zuivere’
levenswandel in de weg staat.>*

5.1.3.2 Aanvaarding van het gezag

Daarnaast vinden we in de laatantieke acta & passiones evenzeer de aanvaarding van het
aardse gezag terug, wat aansluit bij nieuwtestamentische oproepen, zoals in Rom 13,1-
7%, om zich als christen naar de overheid te schikken. Bij gelegenheid maken de
martelaren hun ondervragers duidelijk dat zij het politieke bestuur op zich niet vijandig
gezind zijn, zolang ze geen daden hoeven te stellen die hun gehoorzaamheid aan God
compromitteren. Hier klinkt natuurlijk Jezus” antwoord aan de farizeeén door: “Geef dan
aan de keizer wat van de keizer is en aan God wat van God is.” (Mt 22,21; Mc 12,17; Lc
20,25), maar herinnert ook aan passages bij de apologeten® die wijzen op de gebeden
van de christenen voor de keizer. Een voorbeeld van dit motief in de passiones vinden we

terug in de P. Philippi ep. Heracleensis, in de weigering van Philippus om te offeren:

Docti sumus parere maioribus (Eph 6,1) et obsequium imperatoribus exhibere (cf. Rom
13,1; Col 3,22; Tit 3,1; 1Pet 2,13-4), non cultum. (§6)*’

>3 Vgl. CORKE-WEBSTER (2012), 68-78, voor een gelijkaardige analyse van de vijandige karakterisering van de
vervolgers in Eusebius’ De martyribus Palaestinde.

>* Met het zicht op de sterke invloed van het arianisme op de politiek, en verschillende niet-orthodoxe
gezaghebbers in het Westen (Germanen, Goten, Byzantijnen vanaf de 6% eeuw in Itali& &c.; cf. MARKUS (2004),
410) is deze interpretatie niet onwaarschijnlijk. Het inzetten van de heiligencultus in de strijd tegen het
arianisme is alvast een bekend gegeven (cf. BEAUJARD (2000), 126).

> Mo Ppoyn Eovaiang tnepeyodoas vrotacoéodw (13,1); vgl. Tit 3,1 (‘Yrmouiuvnoke adtodg dpyaic éEovaiag
Unotdooeodat); 1Petr 2,13-7 (‘Yrotdynte mdon dvOpwmnivy kticel Six tov kUpiov, eite PaciAel w¢ vepéxovtl,
gite fyeudorv wg 8 avtod meumouévolg ei¢ €xdiknov kakomol®v £maitvov 8¢ dyabomoidv (2,13-4). Een
uitgebreid overzicht van het christelijke denken (tot de derde eeuw) over de billijke gehoorzaamheid aan het
wereldlijke bestuur biedt SHEAN (2010), 81-103; VAN UYTFANGHE (1987b), 193-4.

>® Bv. Justinus, Apologia I 17,3 (0edv uév uévov mposkuvoduev, Opiv 8¢ mpdc & dAAa xadpovtec OmnpeToduey,
PactAeic kal dpxovtag avOpdTwv 6UoAoyolvTeg Kai evXOUeVOL HeTd TG PactAikiic Suvduews kai cd@pova TOV
Aoyiopov &xovtag vudg evpebijvan); Tertullianus, Apologeticum 30,1 (Nos enim pro salute imperatorum deum
invocamus daeternum).

>7 Verdere voorbeelden in P. Acaunensium martyrum, 4 (Euangelici praecepti etiam sub armis non inmemores

reddebant quae Dei erant Deo et quae Caesaris Caesari restituebant) en 9 (Milites sumus, imperator, tui, sed tamen servi,

163



Al deze argumenten van de martelaren laten zien waar de prioriteiten voor een
christen idealiter liggen. Hij is ervan overtuigd dat het aardse leven overstegen wordt
door een volmaakte, eeuwige werkelijkheid. Als christen moet men zich bijgevolg
richten op dat hemelse en zich van alle aardse ijdelheden emanciperen. Dit betekent ook
dat wie met het saeculum in conflict komt voor de keuze gesteld wordt: of men geeft toe
aan de wereldse orde, geniet tijdelijke voordelen, maar zal samen met de wereld
verdwijnen. Of men verzet zich daartegen, houdt enkel het eeuwige voor ogen, en zal
voorgoed gered worden.

5.1.4 De dichotomie literair benadrukt

De uitdrukking van het antagonistische wereldbeeld in de passiones wordt verder
versterkt door de aanwezigheid van paradoxale semantische omkeringen in het
narratief. Al in de vroege acta & passiones is het fenomeen herkenbaar: tijdens hun
ondervragingen veranderen de martelaren bewust de betekenis van een aantal
significante woorden om uitdrukking te geven aan het fundamenteel andere
wereldbeeld van het christendom: “Der Christ greift die Stichworte des Prokonsuls auf,
gibt ihnen eine andere Richtung, «dreht sie um». Worter der geldufigen Sprache
beginnen in einem neuen Sinn gebraucht zu werden.”® Het procedé keert terug in
verscheidene van de laatantieke narratieven. Wanneer tijdens het verhoor begrippen
als offer, leven, redding &c. ter sprake komen, krijgt de ondervrager vaak te horen dat
de christen wel wil offeren, zichzelf wil redden en wil leven, maar dan wel in de
‘eigenlijke’ betekenis van het woord. Tegenover de ‘aardse’ invulling van de woorden,
die op het materiéle gericht zijn, komen definities in de plaats die het hogere, het

quod libere confitemur, Dei. Tibi militiam debemus, illi innocentiam; a te stipendium laboris accepimus, ab illo vitae
exordium sumpsimus. [...] Si non in tam funesta conpellimur, ut hunc offendamus, tibi, ut fecimus hactenus, adhuc
parabimus; si aliter, illi parebimus potius, quam tibi); *P. Basilidis & soc., 2 (solicite, licet sub terreno Principe Maximiano
fuissent, servabant, quae erant Caesaris; Caesari, et quae Dei erant, Deo fideliter reddentes) *P. Coronatorum iv, 15 (Pie,
semper augustae, nos semper oboedivimus pietati vestrae et servimus claritati tuae; imaginem vero hominis miserrimi
numquam faciemus (cf. Deut 4,16), quia sic scriptum est: Similis illis fiant qui faciunt ea, et omnes qui
confidunt in eis (Ps 113,16)); P. Fabii Vexilliferi, 4 (Reddidi Caesari officium temporale; nunc me ad aeternum iudicem
toto animo corporeque conuerto); P. Philippi ep. Heracleensis, 11 (Imperatoribus vero per singulos annos parui et, cum
iusta imperant, parere festino; praecipit enim scriptura divina reddi quae sunt Dei Deo et quae sunt cdesaris caesari);
P. Sebastiani & soc., §85 (Pro salute tua (Diocletianus) semper Christum colui, et pro statu Romani orbis illum, qui in
coelis est (Mt 10,32.33), semper adoravi, considerans a lapidibus auxilium petere insani capitis esse et vani).

58 BERSCHIN (1986), 42.
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eeuwige als referentiepunt nemen. Een typisch voorbeeld is te vinden in de
*P. Secundiani, Marcelliani & Verani, bij de ondervraging van de martelaar:

Decius Caesar dixit ad eum [Secundianum]: recede ab insania, et vive. Respondit

Secundianus, Tu recede et vive, quia vivus mortuus es (cf. Ap 1,18). (§6)*

De semantische Umwertung duikt vooral op in de duiding van dood als leven en vice
versa. Behalve de geestigheid die uitgaat van de paradoxale omkering van
woordbetekenissen is deze omkering ook als een Bijbelse stilering te begrijpen. Een
vergelijkbare omkering van dood en leven vinden we terug in Jezus’ woorden, dat wie
zijn leven vindt, het zal verliezen, terwijl wie zijn leven omwille van hem verliest, het
zal vinden.® Daarnaast is het niet ondenkbaar dat dergelijke semantische inversies in de
passiones mee beinvloed zijn door het idee dat de blijde boodschap de bestaande
denkstructuren op hun kop gezet heeft. In het licht van de verkondiging is menselijke
kennis tenslotte dwaasheid (1Cor 1,18-25). De - vaak radicaal nieuwe - betekenis die de
christenen aan de woorden geven is alvast de correcte.” Bovendien geven ze op die

% Verdere voorbeelden die op de definitie van leven spelen: bv. *P. Alexandri Bergomensis, 4 (caesar dixit ad eum:
Tubeo te mori, nisi sacrificaveris diis. S. vero Alexander respondit: Mors mihi a te illata, vita est apud Deum (cf. Joh 11,25);
vergelijkbaar in P, Naboris & Felicis, 2); *P. Caloceri & Parthenii, 2 (Mors, quam tu nobis minaris inferre, vita nostra est,
et ideo non timemus iram tuam, quia ex ipsa nobis nascitur vita perpetua, et corona cum palma (4Esr 2,45.46) aeterna);
P. Epipodii & Alexandri, 6 (Pietas enim ista crudelitas est; vobiscum vivere, mors est aeterna: ceterum a vobis perire
gloriosum est. [...] Ceterum nos quicumque vobis persequentibus interimus, dum nos temporalia deserimus, vitam
ingredimur aeternitatis).

M.b.t. de definitie van redding: bv. P. Patrocli, 5 (Veni contemptor, redime te et sacrifica diis. Patroclus dixit: Redimet
Dominus animds servorum suorum, et non delinquent omnes qui sperant in eum (Ps 33,23)); *P. Quirini, 4 (te hortamur,
ut vivas, et vitam tuam redimas, et cultorem te legibus Romanis exhibeas. Quirinus episcopus dixit: [...] Ego autem didici a
Deo meo, ut debeam ad illam vitam pervenire (cf. Mt 7,14), quae post mortem, mortis iam intercisione non clauditur (cf.
2Tim 1,10; Heb 2,14). Et ideo ad temporalem huius vitae terminum fidelis accedo).

M.b.t. de definitie van offer: bv. P. Patrocli, 3 (Aurelianus dixit: Igni te tradam, usquequo immoles diis. Patroclus dixit:
Ego immolo sacrificium laudis (Ps 49,14.23; 106,22; 115,8), et hostiam vivam me offero Deo (Rom 12,1)); P. Quiriaci
(Iudae), 14bis (sacrificate magno Deo Iovi. Cui Cyriacus: Ego vero Deo magno, lesu Christo, incontaminata quotidie immolo
sacrificia (cf. Rom 12,1; 1Petr 2,5)).

Een laaste terugkerende vorm van omkering is de miraculeuze verlichting van de donkere kerker waarin de
martelaar opgesloten is (zie hoger, p. 160).

60 7ie Mt 10,39; 16,25; Mc 8,35; Lc 9,24; 17,33; Joh 12,25. De gedachte zien we ook terugkeren bij bv. Ignatius
Antiochensis, Ad Romanos 6,2 (60yyvwté pot, &deAgoi, un unodionté pot {fioat, un OsArionté ye dnobaveiv, Tov
100 Oe00 BéAovta eival kbopw un xapionobe undé GAn é€anatronte).

1 HEFFERNAN en SHELTON (2006), 221.
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manier extra reliéf aan de boodschap die ze willen uitdragen: wie gered wil worden in
het rijk Gods moet zich van het aardse afkeren.

5.2 Over leven en dood

De tegenstelling tussen gehoorzaamheid aan Gods gezag en wereldorde, en aan die van
de wereldlijke - i.c. heidense - politiek heeft daarnaast ook (en misschien vooral) een
jenseitige dimensie. De keuze voor een christelijke levenswandel, voorgesteld in de
bereidheid om het martyrium te lijden, stelt een eeuwig leven na de dood in het
vooruitzicht. Wie daarentegen ervoor kiest om toe te geven aan het offerbevel van de
Romeinen, ontloopt zo weliswaar de folteringen en de marteldood, maar valt ook God af.
In de voorstelling van de passiones is zo iemand reddeloos verloren: hem wachten (na de
dood) pijnlijke folteringen terwijl een leven in de hemelse heerlijkheid voorgoed
onmogelijk is.*”

In de acta martyrum & passiones krijgt het belang van een onberispelijke christelijke
habitus grote aandacht. Op talloze plaatsen benadrukken de martelaren dat een
onwankelbaar vertrouwen in God de christelijke deugd bij uitstek is, en uitzicht biedt op
een gelukzalig leven na de dood. Daartegenover staan minstens zoveel passages waarin
de martelaren het failliet van de Romeinse religie blootleggen en waarschuwen voor de
gruwelijke gevolgen voor al wie zich daarmee inlaat. In de rest van dit hoofdstuk zal ik
de voorstelling van deze twee opties in de passiones bespreken. Eerst bekijk ik wat de
voordelen en gevolgen van een christelijke levenswandel zijn. Daarna concentreer ik me

op de voorstelling van de heidense religie en de gevaren ervan.

%2 Zie bv. Inv. & P. Gervasii & Protasii, 19 (wanneer Ursicinus op het punt staat op te geven: Noli, noli Ursicine
medice, qui alios curare consuevisti, teipsum aeternae mortis iaculo vulnerari vis? Qui per passiones nimias venisti ad
palmam, coronam (cf. Jc 1,12) perdere noli, tibi a domino praeparatam); P. Quiriaci (Iudae), 15 (tot keizer Julianus: Non
potes talia tormenta parare ad dolorem carnis, qualia Christus praeparavit animabus, qui eum negant (cf. Heb 10,25-39;
2Petr 2,17.20-2)); *P. Quirini, 4 (1lli enim dum vivere cupiunt, negando Deum vere moriuntur). Cf. Mt 10,33; Mc 8,38; Lc
12,9; Joh 15,6; 2Th 2,11-2; 2Tim 2,12.
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5.2.1 “Hij bouwt op de Heer, die zal hem redden”

Zoals te verwachten, wordt een cruciaal thema als het belang van geloof in God® in de
passiones met verschillende Bijbelse argumenten en beelden onderbouwd. Zoals in
voorgaand hoofdstuk (i.c. p. 139) al bleek, is het gebruik van Bijbelse exempla één manier
om die thematiek uit te drukken. Daarnaast verschijnt ze ook in verschillende andere
vormen. Die gaan van expliciete evocaties van een Bijbelse hypotexte — bv. door een of
meerdere verzen te citeren - tot plaatsen waar het van de interpretatie athangt of men
van een tekstuele overeenkomst wil spreken. Hoe dan ook vervullen de Bijbelse
referenties in deze context een normatieve functie: ze benadrukken de voorwaarde van
geloof voor de redding van de christen.* Dat de martelaar de vervolging ongeschonden
doorstaat, dankt hij of zij aan een onwankelbaar vertrouwen in God, dat te allen tijde uit
het narratief wil blijken.

Opnieuw is het praktisch onhaalbaar om alle gevallen van dit motief in de passiones te
behandelen. Desondanks wil ik met een uitgebreide selectie aan voorbeelden een
representatief beeld geven van de manieren waarop in de passiones uiting gegeven wordt
aan de noodzaak van geloof en vertrouwen in God.

5.2.1.1 Geloof als karakterkenmerk van de martelaar

In eerste instantie wordt het geloof in God zelf benadrukt als christelijke deugd. Zowel
Jezus als Paulus bevestigen in het Nieuwe Testament de centrale plaats van God in het
leven van de christen.” Het hoeft dus niet te verwonderen dat de hagiografen op talloze

% De thematiek komt eveneens op talloze plaatsen voor in zowel Oude als Nieuwe Testament. Om slechts
enkele sprekende voorbeelden te noemen, zie Rom 5,1-2 (Aka1wOévTeC 00V €k TioTEWS ElpHvnV XouEV TPOG
OV BedV 814 TOD KLpioL HUV INcod Xplotod 81’ oD kai thv mposaywynv éoxrikauev [tf miotel] gic thv xdptv
a0tV v 1) £oThAKapEV Kal kavxdueda ém éAmidt tiic 86&ng tod Oeo0D); Heb 11,1-6 (Eotiv 8¢ miotig
gAmlopévwy Omdotacis, Tpayudtwy EAeyxoc ov PAemopévwy. v Tavtn ydp Epaptupfnoayv ol tpesPitepot. [...]
xwpig 8¢ miotewg ddvvatov edapeotiicar mioteboat yap el TOV mpooepxduevov t@ Be® 8Ti €otiv Kal Toig
gklntolov avtov uisbamoddtng yiverar); 1Petr 1,5 (tolg €v duvduel 000 @povpovuévoug 810 mioTewd £ig
owtnpiav £toiunv dmokaAv@divar év kap®d €oxdtw). Talrijke verdere referenties zijn te vinden bij Bons
(1995), 348-60; MANSER en MCGRATH (1999), §88020-4, 31; VANBERGEN (1962), 297-9.

% Bemerk de dubbele communicatieve situatie van de passio: uitingen over het geloof hebben niet alleen
intradiégetisch een functie (hetzij apologetisch tegenover de vervolgers, hetzij parenetisch tegenover
christenen of bekeerlingen), maar spreken ook extradiégetisch de lezer of toehoorder van de passio aan.

% Zie Mt 22,37-8 (5 8¢ £pn abdter dyamioeig kOpiov TOV Bedv oo év AN TH Kapdia cov kal év AN TF YuxF oov

Kol év 8An tfi Sravoig cov alitn éotiv | peydAn kal mpwtn vioAr); Mc 12,29-30; Lc 10,27 en 1Cor 13,13 (Nuvi
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plaatsen in de passiones het onwankelbare vertrouwen van de martelaar in God expliciet
benadrukken. Zo ook in de P. Anastasiae: in een brief aan een zekere Chrysogonus had de
christelijke Anastasia haar angst en ongemak geuit over haar heidense echtgenoot. In
zijn antwoord stelt Chrysogonus haar gerust met de boodschap dat ze op God kan (moet)
vertrouwen voor voorspoedige afloop. Twee verzen uit Jeremia moeten zijn

raadgevingen gewicht geven:

Vide ne turberis in hoc, quod pie viventi tibi inferantur adversa. Non enim deciperis sed
probaris. Non est tuta defensio quam putas per hominem posse constare, Scriptura dicente:
“Maledictus homo qui spem suam ponit in homine et benedictus homo qui spem suam ponit
in Deo. (Ier 17,5.7)” (85)

Dit exclusieve vertrouwen van de christen wordt bij momenten voorgesteld als een
offer, dat zich onderscheidt van, en veruit superieur is aan de materié€le offers van de
heidenen.® Enerzijds drukt het beeld de zuiverheid van de martelaar en van diens geloof
uit. Anderzijds benadrukt het de centrale antithese tussen de dwaasheid van het
heidendom met zijn uitwendige rituelen die zonder uitwerking blijven en de
geinternaliseerde oprechte houding van de christenen, die wel voor redding zorgt. We
vinden het onder andere terug in de P. Claudii, Asterii & soc., in het antwoord van Claudius
op het gegeven offerbevel:

sacrifica diis, secundum praeceptum domini nostri Augusti, ut possis quae tibi praeparata
sunt evadere tormenta. Claudius dixit: Deus meus talia sacrificia opus non habet,

d¢ péver niotig, €Amic, dydmn, ta tpia tadtar pelwv 3¢ tovtwv 1 &ydmn). Op de relatie tussen Gods- en
naastenliefde, als eerste en tweede gebod, kom ik verder (6.1.2, p. 216) nog terug.

Een uitgebreide bespreking van de nieuwtestamentische achtergrond van het beginsel geloof in God bieden
DuPLACY (1970), 481-6; HUBNER (2008), 1462-3. De exclusieve positie van God/Jahwe gaat in het OT terug op de
deuteronomistische beweging, die vanaf de 7 eeuw a.C.n. een exclusief monotheistisch godsbeeld ontwikkelt
(OorscHOT (2002), 124-31).

% Cf. bv. Ps 4,6 (0Goate Ouoiav dikarooOvng kol €Amticate €mi kUplov); Ps 50,19 (Buoia t@ Oed mvedua
cLVTETPIUMEVOY, Kapdiav cuvtetpiuuévny kal tetanelvouévny 6 Bedc ovk £€ovBevwoet); Os 6,6 (S16T1 EAeog
PéAw kol o0 Ouoiav kal émiyvwolv Og00 i OAokavtwuata; cf. Prou 21,3; Mt 9,13; 12,7); Heb 13,15-6
(Gvagépwuev Buciav aivésewg 810 Tavtog T Be®, ToOT £oTiv Kapndv xelAéwv dpoloyolviwy @ dvduatt
avtoD. tfi¢ 8¢ evmoriag kal kotvwviag un émAavOdvesde toadtalg yap Busiaig edapeoteital 6 Bedg).

Het beeld van het offer keert ook terug als symbool voor het martelaarschap zelf (naar Eph 5,2; cf. Leu 2,9),
waar de letterlijke betekenis van het ‘offeren’ weliswaar duidelijker uitgesproken is. Zie verder, 6.3.3.3, p. 279

s$qq.
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Het dichotome wereldbeeld van de acta & passiones

sed eleemosynas et conversationes iustas (cf. Ps 50,18-9; Prov 21,3; Os 6,6; Mt
9,13;12,7). (§1)¥

Een ander beeld is dat van de christen die niet langer onderworpen is aan de
vergankelijkheid. Het beeld hebben de passiones overgenomen van het Nieuwe
Testament®, maar aangepast aan een context waar de tegenstelling niet langer joods
tegenover christelijk, maar christelijk tegenover heidens is. De christen is diegene die
bevrijd is van de leugen en nu de waarheid dient. In de P. Agathae wordt het motief
uitgebreid uitgewerkt naar aanleiding van een discussie over de sociale status van de
martelares. De proconsul begrijpt niet waarom een adellijk meisje zich slaafs (servilem
personam) gedraagt. Er ontspint zich een dialoog waarin Agatha de christelijke
dienstvaardigheid samenvat, als tegenpool van het eigenlijke knechtschap: dat van de
zonde:

S. Agatha dixit: Quia ancilla Christi sum, ideo me seruilem ostendo personam. Quintianus
dixit: Certe si ingenua eras et nobilis, quomodo te ancillam esse commemoras? S. Agatha
dixit: Summa ingenuitas ista est, in qua seruitus Christi (cf. Gal 1,10; Eph 6,6)
comprobatur [...] Ingenuitas vestra ad tantam captiuitatem deuenit, ut non solum vos

87 vgl. *P. Aureae, 4 (sacrifica diis: Ego semper sacrificavi, et sacrificabo Domino Iesu Christo, et meipsam offero
sacrificium immaculatum Deo in odorem suavitatis (Eph 5,2): quia sacrificium Deo est spiritus contribulatus (Ps 50,19));
*P, Luxorii, 5 (Ego didici sacrificare sacrificium iustitiae (Ps 4,6), hoc est adorare Dominium Iesum Christum magis quam
obsequi daemoniis variis); P. Polochronii & soc., 12 (sacrifica diis immortalibus: Ego semper sacrificavi et sacrifico Deo
Patri omnipotenti, et domino Iesu Christo, filio eius et Spiritui sancto hostiam puram et immaculatam); P. Quiriaci (ludae),
14 (sacrificate magno Deo Iovi. Cui Cyriacus: Ego vero Deo magno, lesu Christo, incontaminata quotidie immolo sacrificia);
*P, Serapiae & Sabinae, 4 (Ego cottidie illi offero sacrificia adorans illum et deprecans die ac nocte); P. Saturnini ep.
Tolosani, 4 (Unum et verum Deum novi. Huic laudis hostias immolabo (Ps 115,8; Heb 13,15)).

Een vergelijkbare nadruk op de rol van het geloof, maar zonder de offermetaforiek is o.a. te vinden in de
P. Caeciliae, 17 (Quia animalis homo non percipit ea que sunt spiritus. Spiritualis homo iudicat omnia et ipse a nemine
iudicatur (1Cor 2,14-5); P. Felicis & Fortunati, 3,4 (uidentes uos uana et immunda idola colere, dimisimus loca nostra,
uolentes cum feris ante habitere in siluis quam uobiscum (cf. 2Mac 5,27), qui inania comitamini et sacrificatis
daemoniis); *P. Urbani, 3 (Non pereunt, nisi qui vel fide vel opere suo displicent Creatori) en 4 (Patris nostri monita per
omnia sunt salubria, sed in malevolam animam non intrat sapientia (Sap 1,4)).

%8 Zie bv. Joh 8,32 (| GAfBe1x EAevBeproetl DAC); Rom 6,16-23 (8te ydp SodAot fte Th¢ duaptiag, EAelBepor fite
fi dikatoovy; hier 6,20) en de kinderen van Hagar en Sara (Gal 4,21-31) als allegorie voor het judaisme en
christendom, waarbij Paulus besluit: Tfj éAevBepiq fudc Xpiotdc AAEVOEpwoEV: oTHKETE 00V Kad ) TdAv vy
dovAeiag évéxeobe (Gal 5,1). Verdere referenties en details bij AUGRAIN (1970), 380-1; MANSER en MCGRATH
(1999), §7449.
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peccati faciat seruos (vgl. Rom 6, 12-4), verum etiam lignis et lapidibus faciat obnoxios.
(§4)69

5.2.1.2 De directe gevolgen van het geloof in God

Wie zijn vertrouwen niet in de heidense goden stelt, maar enkel in God, geniet in de
visie van de acta martyrum & passiones duidelijk voordelen, zowel in het aardse leven als
in het hiernamaals. Het directe voordeel van een standvastig geloof ligt in de goddelijke
ondersteuning van iemands daden bij leven, want zoals Jezus in het Marcusevangelie
zegt: “Alles kan voor wie vertrouwen heeft” (Mc 9,23).” De verwezenlijking van deze
evangelische belofte is bij uitstek zichtbaar in de *P. Coronatorum iv. De protagonisten,
vier christelijke beeldhouwers, maken schitterende sculpturen die het werk van hun
heidense collega’s veruit overtreffen. Wanneer een van hen hierover zo gefrustreerd
raakt, wil hij meer weten over het succesrecept van de christelijke beeldhouwers.

Simplicius vero quidquid in artem misisset manum confrangebatur. Tunc dixit ad
Simpronianum: Adiuro te per deum Solem ut dicas mihi, quis est iste deus qui omnia creavit
(Eph 3,5), in cuius nomine vos artem bene operamini. [...] Dicit ei Simpronianus: Si potes

credere, dicimus tibi, et artem consequeris, et vitam aeternam habebis (cf. Joh 3,15.16.36;
5,24; 6,40.47; 1Joh 5,13). [...]
Simplicius bekeert zich en wordt vervolgens gedoopt met de woorden: Fili, vide si

ex toto corde credis, et omnia ministrabuntur tibi (cf. Mc 11,24). (§6)"*

69 Vgl. *P. Domnini, 2 (nos quo modo possumus eos (deos) adorare, qui iam Domino nostro lesu Christo deputati sumus
servire?); *P, Feliciani, 4 (baptizati sunt in nomine Patris et Filii et Spiritus sancti et fideliter in Dominum credentes per
eum liberati sunt a iugo diaboli) en 5 (Iis igitur sanctis operibus (i.e. genezingen) ab idolorum tabe eos liberavit et Dei
omnipotentis cultores esse fecit); *P. Quirini, 4 (Iosum (Deum) semper colui, ipsum corde teneo: nec me ab eodem, qui
unus Deus et verus est, homo poterit separare (cf. Rom 8,35); P. Sebastiani, 17 (Iniustis quidem servimus festino
cursu: impiis, sceleratis et turpibus servimus, non sponte; sed propter eum qui nos subdidit (1Petr 2,13). Liberabimur
tamen a servitute corruptionis et revocabimur ad libertatem gloriae filiorum Dei (Rom 8,21)).

70 Zie ook Mt 21,21-2 (&ufv Aéyw Ouiv, &&v &xnre oty kal pf Stakpdfite, 00 uévov T TG oUKHAC ToAGETE,
GAAQ KAV T 8pel ToUTW imnte dpOnTt kai PARONTL gic thv OdAaocoav, yevioetar kai tdvta Soa &v aitrionte &v
Tfi mpooevxf] motevovteg AfuPesBe; vgl. Mt 17,20; Mc 11,22-4; Lc 17,6); Joh 14,14 (¢dv T1 aitfonté ye €v @
ovépati pov £ym motjow; vgl. Mt 7,7-11; 18,19-20; Lc 11,9-13; 1joh 5,14-5).

7! Zie ook de dramatisch-ironische omkering van het motief in de woorden van keizer Julianus: Nam et ego
adoravi Christum, et nihil mihi profuit: sed postea poenitui, et cognovi immortales deos, qui salutem praestant his qui

diligunt eos (P. Quiriaci (Tudae), 19) en het hoger beschreven exemplum in de P. Philippi ep. Heracleensis, 5 (zie p.
112), waaruit blijkt dat een vrome niets te vrezen heeft.
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Het dichotome wereldbeeld van de acta & passiones

Een andere exponent van het directe voordeel dat de godvrezende ondervindt, is dat
dankzij het geloof de duivel zijn macht over de christen verliest, en de christen dus niets
hoeft te vrezen. In zijn brief aan Anastasia’ werkt Chrysogonus een kleine allegorie van
het geloof uit op basis van Jezus die tijdens de storm over het water naar zijn leerlingen
toekomt (Mt 14,24-32; Mc 6,48-52; Joh 6,17-20). De storm is de duivel die de gelovigen
teistert, maar die dankzij de tussenkomst van Christus tot bedaren gebracht wordkt.
Bemerk dat in deze voorstelling het geloof op zichzelf niet de redding brengt, maar de
noodzakelijke voorwaarde vormt om goddelijke bijstand te mogen verwachten.”

Fluctuanti tibi inter procellas et turbines mundi cito super undas deambulans Christus
adveniet et diaboli adversum te flantem spiritum uno iussione compescet (cf. Mc 4,39; Lc
8,24-5). Patienter ergo et quasi in medio mari posita crede ad te Christum esse venturum et
ad temet ipsam conversa exclama cum propheta dicens: “Quare tristis es anima mea et
quare conturbas me? Spera in Deo quoniam adhuc confitebor illi, salutare vultus mei et
Deus meus” (Ps 41,12; 42,5). (85)

Daarnaast verschijnt het motief van geloof en vertrouwen in God in de passiones ook
vaak in genezingsscénes, waar het om begrijpelijke redenen de fundamentele
voorwaarde vormt om een genezing te verkrijgen.”* Dergelijke scenes roepen natuurlijk
passages uit vnl. de evangelies in herinnering, waar het geloof wordt benadrukt van hen

die het voorwerp van een wonder geworden zijn.”” Een voorbeeld hiervan vinden we in

Een ironische toepassing van het motief vinden we in de P. Chrysanthi & Dariae, waar Daria haar vervolgers
‘afperst’ om zich te bekeren. Met behulp van een leeuw houdt ze een aantal heidenen gevangen, die ze voor de

keuze stelt: Si promiseritis uos Christo credituros, inlesi poteritis abscendere. Sin alias, nescio si dii uestri auxilientur
uobis (§25; zie ook Bossu en PRAET (2015 (verwacht)) voor een nadere analyse van deze opmerkelijke scéne).

72 Zie hoger, p. 168.

73 Vgl. hiermee Petrus (Mt 14,30-1), wiens kleingelovigheid (cf. 14,31: dArydmiote, €ig ti €diotacag;) net de

reden is waarom hij begint weg te zinken in het water.

74 Cf. 4.3.2.1, p. 123 sqq. voor gelijkaardige conclusies m.b.t. thaumaturgische exempla. Vgl. ook VAN UYTFANGHE
(1981), 219, die het wonder in de Dialogi van Gregorius Magnus er duidt als een goddelijk teken waarvan “la
compréhension et intériorisation du « signifié »” het eigenlijke doel moet zijn voor de lezer.

Niettemin is de volgorde in de passiones en elders in de hagiografie vaak omgekeerd. Het wonder dient er als
bewijs van Gods almacht en overtuigt op die manier de omstanders om zich te bekeren (voor voorbeelden, zie
Bozoky (2013), 12-27 en 6.1.3.2, p. 236 sqq.). Een kritische evaluatie van de historiciteit van dit thema biedt
PRAET (1992), 24-7). Dat het geloof in de genezingsscénes als condicio sine qua non gethematiseerd wordt, is m.i.
een gevolg van de cultische inbedding van de passio in kwestie (zie hoger, 1.4.1, p. 34).

75 BLACKBURN (2011), 114-5. Zie bv. de genezing van de vrouw met vloeiingen (Mt 9,20-2; Mc 5,25-34; Lc 8,43-8:
Bdpoct, O0yatep: ] TioTig 00U GEoWKEV oL, Kl £00ON 1 yuvn &md Thg Gpag keivng (Mt 9,22)); van een bezeten
jongen (Mt 17,14-21; Mc 9,14-29; mdvta duvatd t@ miotevovl. e00UC kpd€ag 6 matnp to0 modiov EAeyev:
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de P. Sebastiani & soc. De prefect Chromatius lijdt er aan jicht en biedt de christen
Tranquillinus een grote som goud aan om hem te genezen. Deze wijst het aanbod af,
omdat dit niet de juiste instelling is om te genezen - een scéne die het dispuut tussen

Simon en Petrus en Johannes in Handelingen’® actualiseert:

Scias grandem iram et furorem Dei passuros esse, qui gratiam eius vel venundandam
existimant vel emendam. Unde si vis a podagrico dolore liberari, crede Christum Filium Dei,

et liberaberis, et sicut hodie me vides, ita salvus eris. [...] Tunc praefectus dimisit eum
dicens: Adduc ad me qui te Christianum fecit, ut si mihi promiserit sanitatem, possim et ego
fieri Christianus. (§8 47-8)”

De meeste aandacht in de passiones gaat hoe dan ook naar de kracht van het geloof bij
het verdragen van de folteringen.”® Doordat de christen op God vertrouwt, vreest hij de
folteringen niet. Verschillende aforistische citaten uit zowel het Oude als Nieuwe
Testament bieden de martelaren hierover zekerheid. Enerzijds weet de vervolgde
christen dat het lijden slechts van korte duur is, en anderzijds dat hij voorgoed aan de
vergankelijkheid onttrokken wordt als hij volhoudt.” Een voorbeeld hiervan vinden we
in de P. Nazarii & Celsi, waar Nazarius zijn medechristenen in de kerker moed inspreekt:

motedw Borfet pov tfj amotia (Mc 9,23-4)); van de zoon van de centurio (Mt 8,13; Lc 7,9) van twee blinden
(Mt 9,27-9); van de blinde Bartimeiis (Mt 10,46-52; Lc 18,42); van een melaatse (Lc 17,19); van een lamme (Mt
9,2; Mc 2,5; Lc 5,20; Act 3,16; 14,9); de opwekking van de dochter van de synagogebestuurder (Mc 5,36; Lc 8,50).
Omgekeerd verhindert het ongeloof in Jezus’ vaderstad dat hij er wonderen kan verrichten (Zie bv. Mc 6,5-6
(kai oUk €d0varto kel motfioat ovdepiav dvvauty, el un 0Alyoig dppdotorg Embeic Tag xeipag e0epdnevoev. Kai
£0adpalev dia thv dmotiav avt@V); cf. p. 124, noot 113).

7% Act 8,18-24: iddyv 8¢ 6 Tfpwv Sr Sk T mbéoews TOV XePGV TGV &mootéAwv Sidotar O mvedua,

mpocrveykeV abToic Ypruata Aéywv- 88t kduol thv £€ovsiav Tavtny fva ¢ édv éme® Tag xeipag Aaupdvn

nvedua dylov. [TéTpog d¢ einev mpog avTOV" TO dpyvpLdv cou oLV ool €in ei¢ dnwAeiav 8Tt Thv dwpedv ToU B0l

¢véuoac S1x ypnudtwyv ktacdot (hier 18-20)).

77 vgl. de opwekking van een dode jongen (een scéne gebaseerd op Lc 7,11-7) in de *P. Alexandri ep. Baccanensis,
1 (Si credideritis in Patrem et Filium et Spiritum sanctum et baptizati fueritis, reviviscet vester filius), die resulteert in
de bekering van de ouders en alle deelnemers aan de rouwstoet in de scene; en de *P. Anthimi, Sisinii & soc., 2,
waar de vrouw van de doodzieke proconsul volgende raad krijgt voor de genezing van haar man: Tu si vis virum
tuum evadere [de infirmitate], hortare eum fieri christianum et statim eum sanum poteris videre.

78 Zie hoger (4.3.1.1, p. 111 sqq. en 6.2.1.5, p. 255 sqq.) voor gelijkaardige observaties.

7% cf. Rom 8,18 (Aoyilopar yap 8t1 obk &fia & mabfpata tod VOV Kapod mpdc TV péMovoav S6Eav
drokahvedfivar ei¢ Aacg); 2Cor 4,17-8 (16 ydp mapavtika éAa@pov ¢ OAYews MUV kad OmepPoAnv eig
vnepPoAnv aidviov Pdpog d6Eng katepydleton fjuiv, pn okomoOvtwv NUGV ta PAemdueva GAAX Td un
PAemduever T yap PAemdueva mpdokatpa, t& 8¢ un PAendpeva aiovia); 1Petr 1,6 (dyaAlidobe, dAiyov dptt €l
d¢éov [¢otiv] Aumnbévteg év motkiloig telpaouoic).
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Het dichotome wereldbeeld van de acta & passiones

ne momentaned et transitoria pauerent tormenta; qui gaudium caelestis regni sine fine

mansurum a domino expectarent promissum (cf. Rom 8,18; 2Cor 4,17 + Lc 1,33); Nec
fructum tante spei diuturno labore quaesitum (cf. 2Tim 2,67) amitterent: quod usque in
finem perseuerantibus (cf. Mt 10,22) crederent ineffabili retributione munerari: Monens
eos uiriliter agere et contra antiqui hostis certamina semetipsos praeliaturos armare (cf.
Eph 6,11.13). (ed. p. 329, 3-8)®

Bovendien staan de christenen er niet alleen voor, maar kunnen ze op Gods steun
rekenen in hun lijden. Gods bijstand herinnert zo niet alleen aan zijn herhaaldelijk
ingrijpen voor de godvrezenden in het verleden, maar zet ook het contrast met de
heidense goden, die net niet (kunnen) tussenkomen, extra in de verf.* In de P. Cyriaci &
Paulae komt deze thematiek tot uiting in een scene in de kerker. Een gebed van de
martelaren om goddelijke bijstand wordt beantwoord met de verschijning van een
hemelse figuur, die hen bescherming belooft tijdens het verhoor en de folteringen:

Viriliter agite et confortetur cor vestrum, vos qui speratis in Domino (Ps 30,25), ego enim
sum Christus propter quem haec patimini (cf. Mt 10,18; 24,9par; Act 5,41; 9,16 Rom
8,36; 2Cor 4,11; 2Th 1,5; Ap 2,3); potens sum liberare vos de manibus inimici (cf. Lc
1,74). (§7)%

80 Vergelijkbare uitdrukkingen: bv. P. Naboris & Felicis, 6 (Haec fides nostra, nec tormentis vincitur (cf. 1Joh 5,4), nec
flammis exuritur, nec gladio saevientis inimici superatur); P. Sebastiani & soc., 3 (salutaria fidei consilia ministrabat:
quibus fugitiva saeculi blandimenta respuerent, et momentanea tormentorum genera non timerent); *P. Secundi Thebaei,
4 (coepit sociis contubernalibus et amicis suis suadere, ut [..] momentaneam mortem, seu transitoria tormenta

nequaquam metuerent).

1 De thematiek van Gods reddende optreden is op talloze plaatsen in de Bijbel aanwezig, met als

exemplarische modellen de drie jongelingen, Daniél in de leeuwenkuil en de doortocht van de Rode Zee (die
hoger, 4.3.1.1, p. 111 sqq., al behandeld werden als populaire referenties in de passiones), de ontsnapping van
de apostelen in de gevangenis (Act 5,19-20; 12,6-10), en bij uitstek Jezus’ zending om de mensheid te verlossen
(cf. Joh 3,17). Talrijke voorbeelden van deze thematiek zijn te vinden bij MANSER en MCGRATH (1999), §§1315, 20,
5562, 6634, 720-723.

Voor de onmacht van de heidense goden, zie verder, 5.2.2.4.

82 Vgl P. Agnetis, 7 (secura contemno minas tuas [...] Mecum enim habeo custodem corporis mei angelum Domini: Nam
unigenitus Dei filius, quem ignoras, murus est mihi impenetrabilis (cf. Ps 36,39; 90,2; Ter 1,18-9), et custos mihi est
nunquam dormiens (cf. Ps 120,3-4), et defensor mihi est nunquam deficiens. Dii autem tui aut aerei sunt, ex quibus
cucumae melius fiunt ad usus hominum, aut lapidei...); *P. Pontiani Spoletani, 6 (Ecce Deus meus de omnibus suppliciis
tuis me eruit (cf. Dan 3,88)); *P. Saturnini, Dativi & soc., 10 (cuius ad Deum mens animusque pendebat, nihil dolorem
corporis aestimabat); *P. Stephani papae, 1 (Nolite timere principes seculi (cf. Mt 10,28); sed orate Dominum Deum caeli
et Tesum Christum Filium eius, qui potens est nos omnes eripere de manibus inimicorum (Ps 30,16; Bar 4,18; Lc 1,74) et
diaboli saevitia et suae gratiae sociare (cf. Rom 6,237)).
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5.2.1.3 De jenseitige verwachtingen van de martelaar

Naast deze directe ‘voordelen’ heeft het vertrouwen in God een fundamentelere
betekenis voor de christen. Door volharding in zijn geloof krijgt de christen uitzicht op
een leven na de dood. Vertrouwen in God vormt de essentiéle voorwaarde om als mens
door God gered en voorgoed aan de aardse conditie onttrokken te worden.”’ In de
passiones verschijnt dit motief verschillende malen nadrukkelijk als kenmerk van de
martelaar.** De bereidheid om het christelijk geloof tot in de dood te belijden - i.c. door
elke vorm van heidense cultus af te wijzen - verzekert hem immers de toegang tot het
eeuwige leven na de marteldood.” In deze context biedt de Bijbel een breed palet aan
mogelijke verwijzingen.*® Wanneer ze in de passiones aangehaald worden, functioneren

8 Zie 0.a. Joh 3,14-6 (Kai kabh¢ Mwiofic SPwoev tov 8@iv &v Tf £phiuw, obtwe tPpwdivar SeT tdv vidv Tod

avOpwmov, va mdg 6 motevwv &v avt® &xn {winv aidviov. oVtwg yap Aydnnoev 0 Bedg TOV kdopov, (HoTE TOV
VIOV TOV Hovoyevi] Edwkev, Tva ¢ 6 moTedwy £i¢ adTOV U dndAntat AN Exn {whv aidviov); 11,25 (Eyw el
1 &vdotacic kai 1 {whe O miotebwv eig £ué kbv &moBdvn {Aoetar); Rom 1,16 (00 yap EmaicyOvopar T

gvayyéAiov, duvauig yap Beod €otiv ¢ owtnpilav mavti t@ motevovtl); Heb 3,14 (uétoxot yap tod Xpiotod

yeyévapev, édvmep thv apxnv thg Unootdoew uéxpt télovg PePaiav katdoxwpev). Verdere referenties, zie
MANSER en MCGRATH (1999), §§2377, 8022.

8 Zie bv. *P. Aureae, 5 (Domine lesu Christe [...] qui [...] omnibus in te credentibus vitam promisisti aeternam (Tit 1,2; cf.
o.a. Joh 3,16; 1Joh 2,25)) ; P. Cornelii papae, ed. p. 373, 35-7 (Si creditis corde uestro: delebuntur omnia delicta uestra
(Act 3,19 + 10,43)); *P. Feliciani, 6 (Minae vero pontificum iniquorum ut fumus evanescunt et velut sercore deputanda
sunt (cf. Phil 3,8). Ipsi enim in futuro peribunt saeculo, vos autem post mortem vitam habebitis sempiternam (cf. Joh
3,15.16.36; 6,47.55; 1Joh 5,13)); P. Marii, Marthae & soc., 10 (si ex toto corde creditis, confringite omnia idola, et ieiunate
et relaxate culpas omnibus et baptizetur unusquisque in confessione sua, et saluus erit (Mc 16,16; cf. Rom 10,9.10));
*P, Mustiolae , 4 (me humilem dignatus est Dominus noster lesus Christus ad caelestia regna vocare (4Esr 2,37) et non
tantum me, sed omnes qui sperant in eum (cf. Ps 5,12)); P. Pollionis, 3,4 (Ceterum deuoti et constantes probantur in fide
regis aeterni (cf. Sir 46,17; 2Cor 13,5) qui mandata quae legerint etiam tormentis prohibentibus implere contendunt (cf.
Deut 26,16).

8 70als VAN UYTFANGHE (1987b), 111-3, opmerkt, komen hier twee Bijbelse tradities samen: enerzijds vormt de
jenseitige beloning voor de martelaar de ‘betaling’ (merces, 11606¢) voor de houding van de martelaar bij leven.
Anderzijds bouwt het idee van een beloning voort op het Paulinische beeld van de combat spirituel (cf. infra,
6.2.2.2, p. 264), waarvan de jenseitige beloning deel is van de ‘trofee’ die de martelaar verdient. Tot slot wijst hij
er nog op dat het eeuwige leven zijn strikt eschatologische dimensie verliest, aangezien het voorgesteld wordt

als een individuele beloning voor de martelaar.

8 f. Mt 5,10 (pakdpiot of Sediwypévor Evekev Sikatoodvnc, 8TL adTéV £otiv i factAeia TV 0Vpav@v); Le 6,22-

3 (uaxdprof £ote Stav pioriowotv OPAC ol &vBpwrot kai §tav dpopicwotv VUGS kal dveldiowoly kai EkPaAwoty
76 vopa LP@V WG TToVNPOV Eveka ToD L1oD ToD GvBpWToL: XdpnTe €V Ekelvn Tff NUEPQ Kal okipTHoate, 180V yap
0 U1686¢ Du@V TOAVE £V TG 00pavE: KATd T& abTd Ydp £noiovy TOi¢ TpoPrTal ol tatépeg avT®V); vgl. Sap 2,29-
3,3 (zie BONs (1995), 352). Verdere referenties, zie MANSER en MCGRATH (1999), §§5565-6, 9413-4.
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ze als autoriteitsargumen. Enerzijds ‘bewijzen’ ze dat de jenseitige verwachtingen van de
christenen niet ijdel zijn en dat de martelaren net als Christus de dood hebben
overwonnen.” Anderzijds helpen de Bijbelreferenties om een beeld te vormen van hoe
dat hiernamaals er moet uitzien.®

Een eerste beeld dat we hierbij aantreffen, is onthomen aan Phil 1,21: de dood als
winst.” De dood van de martelaar wordt op die manier voorgesteld als het summum van
en de uiteindelijke beloning voor een leven in Christus.”® Soms wordt het volledige vers
geciteerd om de bereidheid van de martelaar om te sterven te benadrukken.” Andere
keren wordt er veeleer op het vers gealludeerd.” Daarnaast herinnert deze financiéle
metafoor ook aan de hemelse schatten die Jezus in de evangelies in het vooruitzicht stelt
voor al wie zijn verkondiging aanvaardt. Dit betekent dat al wie de marteldood lijdt deze

‘hemelse investering’ kan verzilveren.”

Het valt op dat de hagiografen niet zelden een jenseitige betekenis geven aan de gebruikte oudtestamentische
citaten, terwijl die in de brontekst zelf ontbreekt. De idee van jenseitige beloningen ontwikkelt zich in de
oudtestamentische traditie vanaf de 2% eeuw a.C.n. (zie Bons (1995), 365-6; COLPE et al. (1996), 333-9; VAN
UYTFANGHE (1987b), 228 en de uitgebreide bespreking van CAVALLIN (1979), 249-323). Het ligt voor de hand dat
de lezing van de Bijbeltekst in die gevallen gefilterd is door exegetische interpretaties (cf. VAN UYTFANGHE
(1987b), 42-58). Verdere voorbeelden van (al dan niet bewuste) projecties van post-Bijbelse interpretaties op
de Bijbelse hypotexte in de hagiografie biedt VAN UYTFANGHE (1989), 165-8.

¥ (f. 6.3, p. 268. Zie COLPE et al. (1996), 345-53; HILL (1992), 154-77, voor een uitgebreide discussie van de
jenseitsverwachtingen post mortem in het NT

% Zoals hoger gezegd (noot 25) zal ik niet stilstaan bij de Bijbelse basis van de voorstellingen van het
hiernamaals in de passiones.

89, Vo \ s \ vy ~ ’ 1. . . . .
Epol yap 10 fiv Xpiotdg kai o dmobaveiv képdog; mihi enim vivere Christus est et mori lucrum.

% Cf, BYrNE (1990), 793, “Death is gain [...] as intensifying the union with Christ, who has already passed
through death to resurrection. Resurrection remains the ultimate goal ([Phil] 3:11,21).”

*L¥p. Arcadii, 2 (putasne [...] famulos Domini posse terreri? cum sciamus scriptum esse: Mihi vivere Christus est, mori vero
lucrum); P. Fabii Vexilliferi, 6 (Mihi uiuere Christus est et mori lucrum, per quem mihi mundus crucifixus est et ego
mundo (Gal 6,14)); P. Typasii Ticavensis, 7 (In nomine Patris et Filii et Spiritus sancti libenter occidor; quia mihi uita
Christus est et mori lucrum (Phil 1,21)).

*2Bv. P. Claudii, Asterii & soc. (quoniam quae patior propter Deum (Phil 1,29), lucrum habeo magnum et pro Christo mori
divitias multas); *P. Secundi Thebaei, 8 (De morte quare vitam non lucremur aeternam?).

%> vgl. ook hoger, p. 153, met de nieuwtestamentische referenties noot 26.

Zie bv. *P. Firmi & Rustici, 2, bij de arrestatie van Firmus: legebat [Firmus] ubi dicit Dominus in sancto evangelio: “Si
quis dereliquerit domum aut agros, aut uxorem, aut filios, vel parentes propter nomen meum , centuplum accipiet et vitam
aeternam possidebit (Mt 19,29)"; P. Pontii Cimellensis, 10 (Patrimonium terrenum si perdidero pro Christo eternum

adquiram, uni (sic, 1g. ubi) non censum terrenum, sed claritatem cum sanctis angelis merebor).
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Veel vaker vinden we de paradoxale voorstelling van de dood van de martelaar als de
toegang tot het onvergankelijke en eeuwige leven. Zoals hoger (5.1.4) al opgemerkt
werd, geeft deze voorstelling van het martyrium enerzijds invulling aan Jezus’ belofte dat
wie zijn leven verliest, het zal vinden®, en anderzijds benadrukt ze het onderscheid
tussen de banale, aardse, en de hogere, echte betekenis van de woorden. Een sprekend
voorbeeld hiervan vinden we in de afscheidsrede van Secundus. In het sterk Bijbels
gekleurde slotdeel ervan prijst hij de paradoxale opportuniteit die uitgaat van de
vervolgingen:

Quare ergo non faciamus de necessitate virtutem, de captivitate victoriam? De morte quare
vitam non lucremur aeternam (cf. Phil 1,21)? Fortiter ergo decertantes optemus (cf. 1Tim

6,12; 2Tim 2,5; 4,7), ut per momentaneas tribulationes ad aeterna gaudia perveniamus
(cf. 2Cor 4,17): ubi Dei cives (cf. Eph 2,19) et angelis aequales (Lc 20,36) simus.
(*P. Secundi Thebaei, 8)”

% Zie noot 60.

% Vgl. o.a. P. Claudii, Asterii & soc., 1 (Munera eorum (i.e. de beloningen die de keizer belooft aan wie offert)
temporalia sunt; confessio vero Christi aeterna est salus (cf. Rom 10,10)); *P. coronatorum iv, 8 (Nescis, fylosofe (sic),
quia hoc signum [crucis], quod fuit ad crudelitatem, ad vitam perducit aeternam qui credit in eum. [...] Deus dominus
Iesus Christus ipse dixit: Qui invenit animam suam perdit eam, et qui perdiderit animam suam inveniet eam (Mt 10,39));
P. Cyriaci & Paulae, 2 (Et nos quidem parati sumus pro Christo mori (cf. Act 21,13), quam quod in hoc seculo spem abere
(sic) vivendi (cf. Tit 1,2; 3,7)); P. Iuliani & Basilissae, 32 (Credo enim per ista tormenta et temporalem mortem uitam
aeternam adquirere); *P. ‘martyrum graecorum’, 2 (Tamen commoneo, ut unusquisque nostrum tollat crucem suam et
sequatur dominum nostrum lesum Christum (Mt 16,24; Mc 8,34), qui dignatus est nobis dicere: Qui amat animam suam
perdet illam (Joh 12,25), qui autem perdiderit animam suam inveniet eam in aeternum (Mt 16,25)); P. Nazarii & Celsi,
ed. p. 331,44 (Qui perseuerauerit usque in finem: hic saluus erit (Mt 10,22) et si mortuus fuerit uiuet (Joh 11,25));
P. Pancratii, 3 (Non ad mortem, sed ad vitam per poenam, et gloriam numquam evacuandam (1Cor 9,15; cf, 2Cor 3,7-
11), et ad thesauros numquam deficientes (Mt 6,20 19,21; Lc 12,33), et ad gaudium quod nullum maerorem perpeti
potest); P. Pollionis, 3,12 (in perpetuum esse uicturum qui pro fide Christi momentaneam mortem (cf. Joh 11,26) quam
uos potestis inferre contempserit); *P. Quirini, 4 (Ego autem didici a Deo meo, ut debeam ad illam vitam pervenire (cf. Mt
7,14), quae post mortem, mortis iam intercisione non clauditur. Et ideo ad temporalem huius vitae terminum fidelis
accedo. [...] lli enim dum vivere cupiunt, negando Deum vere moriuntur. Ego autem ad aeternitatem vitae confitendo
pervenio); *P. Stephani papae, 16 (hoc desidero, ut vitam istam praesentem possim amittere, et illam aeternam inveniam,
cuius nullus est finis); P. Symphoriani Augustodunensis, 11 (Timere non possumus mortem quae sine dubio perducit ad
vitam [...] Hodie tibi vita non tollitur, sed mutatur in melius. Hodie, nate, ad supernam vitam felici commutatione
migrabis); *P. Urbani, 4 (non perierunt (i.e. de christenen die in de vervolging gestorven zijn) sed ad regna caelestia
feliciter migraverunt (Cf. Mt 5,10)); P. Victoris Mauri, 4 (Ego diis Paganorum non immolo, quia docet nos scriptura,
confundantur omnes qui adorant idola et qui gloriantur in simulachris suis (Ps 96,7). Ego autem Deum vivum et verum
adoro, ut non confundar in aeternum (Ps 30,2; 70,1)).
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In onder andere de P.Nazarii & Celsi gaat de hagiograaf nog een stap verder: de
beloning van de martelaren na de dood is meer dan enkel eeuwige gelukzaligheid, maar
betekent ook een deelname aan de heerschappij Gods - een idee dat lijkt voort te
bouwen op o.a. Ap 20,4-6.”° Bemerk dat ook hier de apocalyptische dimensie van de
Bijbelse grondtekst” achterwege gelaten wordt, en de deelname aan het koningschap
van God onmiddellijk na de dood van de martelaar gesitueerd wordt - een gegeven dat
opnieuw uitdrukking geeft aan de idee dat de martelaren onmiddellijke toegang krijgen
tot het hemelse koninkrijk.*®

Gratias tibi agimus domine lesu christe: qui cultoribus tuis aeternum splendorem (Bar
4,247) tribuens: facis eos moriendo triumphare (cf. 1Cor 15,55; 2Tim 1,10; Heb 2,14): et
post mortem gloriosius uiuere: quando tecum regnando (2Tim 2,12; vgl. ibid. p. 330,43:
quia sine fine credimus nos regnare cum illo) beatitudinem nunquam amittunt: quam tua

quaesierunt praecepta seruando (cf. Ps 118,168; Mt 19,17). (P. Nazarii & Celsi, ed. p.
334,5-8)

Een omkering van de martyrologische thematiek vinden we in de P. Caesarii & Iuliani, 7, waar Caesarius een
heidens offer komt verstoren, met de woorden Numquid iustum est ut pro vita morti tradatis homines? O quam
stultum ut morti tradatis sanguinem innocentem! (cf. Deut 27,25; Ps 105,38?).

% Kai eldov [...] tag Yuxdg @V memelekiopévov Sid THY uaptupiav Tnood kal Sid tov Adyov Tob Beod kai
oiTIveg oV pooekhvroav TO Onpiov ovde TV gikdva avToD Kal oUk EAafov TO Xdpayua €mi TO UETWTOV Kal €mi
v Xelpa abt@v. kai £{noav kai épacilevoav petd tod Xpiotod yiha €. Cf. KELHOFFER (2010), 172-3; SAXER

(1984), 216. Van een gelijkaardige strekking zijn 2Tim 2,12 (ei Oopévopev, kal cuufaciievoopev); Ap 3,21 (O
VIK@V 3000w avtd kabicat pet Epod €v T¢ Bpévw pov).

SAXER (1986), 233, wijst erop dat het idee van de heerschappij van de martelaar al vroeg gelieerd werd aan het
beeld van de kroon, die de martelaar als beloning krijgt voor zijn ‘overwinning’ (bv. 1Cor 9,25; 2Tim 4,7-8; Jc
1,21; Ap 2,10; 3,11; cf. infra).

*7 De deelname van de martelaren aan de heerschappij Gods wordt in Ap 20,4-6 pas na de (eerste) opstanding

van de lichamen gesitueerd (zie BAUCKHAM (2001), 1303).
%8 Zie hoger, noot 15.

% Zie ook P. Anastasiae, 25 (Pro Dei enim nomine mori regnare est); P. Pigmenii, 6 (Pygmenius igitur necatus est
Christum sequendo (cf. Mt 16,24; Mc 8,34; Lc 14,27), interfectus est Iulianus diabolum imitando. Pygmenius non
habendo caeleste acquisivit regnum (cf. Mt 5,10), Iulianus e regno submersus est in infernum); *P. Saturnini & Dativi, 1
(quos vivere in perpetuum (Joh 6,52.59) atque cum domino Christo regnare (2Tim 2,12; Ap 20,4.6) confidimus);
P. Sebastiani, 22 (Lacrymas nostras convertamus in gaudium: quia non debemus quasi morituros plangere, quos cum
Christo credimus regnaturos (2Tim 2,12; Ap 20,4.6)).

Op andere plaatsen is de verwoording minder uitgesproken. De martelaren worden weliswaar voorgesteld als
aanwezig in het rijk Gods, maar worden niet expliciet vermeld als medeheerser. Het is bijgevolg voor discussie
vatbaar of de hagiograaf zijn personage als dusdanig wou voorstellen. Zie bv. P. Epipodii & Alexandri, 9 (Putasne
ergo exstinctas (sic) animas quas fudisti? Illa quidem caelum possident (Mt 5,10); *P. Mustiolae, 1 (State et viriliter
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Een laaste beeld dat de jenseitige verwachtingen van de martelaar uitdrukt, hangt
samen met de dualistische visie op het lichaam en de ziel van de mens. Onder invloed
van het (neo)platonische denken - en een dualistische lezing van de Bijbeltekst - wordt
de marteldood in de latere passiones vaak voorgesteld als een hemelvaart van de ziel

1% Maar ook hier zijn een aantal Bijbelse modellen beschikbaar

naar de hemelse sferen.
die deze ascensio in de passiones funderen, met Jezus’ belofte aan de ene misdadiger die
naast hem gekruisigd was - “vandaag nog zul je bij Mij zijn in het paradijs” - wellicht als
meest voor de hand liggende voorbeeld.'"!

Een ander domein waar de tegenstelling tussen lichaam en ziel regelmatig benadrukt
wordt, vinden we in de folterscénes. In het Mattheiisevangelie verzekert Jezus zijn
volgelingen dat zij de vervolgingen en de folteringen niet hoeven te vrezen, omdat de

192 De martelaar

vervolgers enkel macht hebben over het lichaam, maar niet over de ziel.
is bereid om zelfs de gruwelijkste folteringen te verdragen, omdat hij ervan overtuigd is

dat zijn lichaam er eigenlijk niet toe doet, en dat hij er enkel maar op bedacht moet zijn

pugnate, quia melior est dies una in atriis Domini, super millia auri et argenti (Ps 83,11 + 118,72)); 4 (me humilem
dignatus est Dominus noster lesus Christus ad caelestia regna vocare, et non tantum me, sed omnes qui sperant in eum (Ps
5,12)); P. Symphoriani Augustodunensis, 7 (oroducebatur e tenebris filius lucis [...] cum aeterno Rege semper in
aeternitate victurus (cf. Joh 11,26)); P. Symphorosae & vii filiorum, 2 (cum aeterno Rege vita aeterna fruuntur in caelis).

190y AN UYTFANGHE (1991), 97-9, (1992), 80-9.

Zie bv. 1Th 4,17 (¢éneita fueic oi {Ovteg ol meptheimdyevol dua obv avTol¢ dpraynodusda év ve@élaig gig
&ndvtnotv tob Kupiov gig dépar kai oltwg TdvTote oLV KUPIW €06uedn).

Voorbeelden hiervan zijn te vinden in de P. Epipodii & Alexandri, 6 (mihi vita non tollitur, sed mutatur in melius. Nec
interest infirmitas corporea quo fine solvatur; dummodo anima caelis invecta ad suum revertatur auctorem); P. Genesi, 4
(percussor [...] gladii ictu festinantem ad Deum animam vinculis corporis, quibus tenebatur, absolvit, et, utraque
substantia propriae originis elementa repetente, terrena interim terris membra commendat, caelestem spiritum emittit ad
caelum); *P. Marcellini & Petri, 11 (Hi autem qui decollaverunt eos, testificabantur, se vidisse animas eorum, exeuntes de
corpore, quasi virgines, ornatas gemmis et auro, splendidissimis vestibus indutas, atque Angelorum manibus sublevatas,
ad coelos per auras ferri gaudentes); P. Marculi, 6 (Quantum enim exultare poterat, qui post laboriosam peregrinationem
carnis et mundi ad videndum Deum et Christum completo itinere festinabat, qui proficiscens ad angelorum consortium,
sanctorum quoque complexum pene iam paradisi limen intrabat?); P. Vincentii Aginnensis, 4 (Fit beati capitis pretiosa
desectio; Dei servi spiritus post triumphum alta caeli conscendit ad premium (cf. Sap 4,2; 4Esr 2,35)).

1011 ¢ 23,43 (quAv oot Aéyw, ofiuepov pet éuod £on év 16 napadeiow). Vergelijkbare uitdrukkingen uit het NT
van een (schijnbaar) directe toetreding tot het paradijs na de dood zijn o.a. Lc 16,22.23 (Lazarus in de schoot
van Abraham); 2Cor 5,1-10; 2Tim 4,18. Voor achtergrond en verdere referenties, zie COLPE et al. (1996), 345-7;
HiLL (1992), 155-61. Voor de opvatting dat de martelaar direct na zijn dood het hemelrijk betreedt, zie 1.4.1, p.
34 sqq.

192 Mt 10,28 (ki pry @oPeiode Gmd TGV AMOKTEVVOVTWV TO o@Ua, THY 8¢ Yoy uf Suvauévwy GToKTEIVAL...;
voor het vervolg, zie verder, p. 179); cf. 2Mac 7,16; 4Mac 13,14-5; Lc 12,4-5; 1Petr 3,14; Ap 2,10).
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om de zuiverheid van zijn ziel te bewaren. Het hoeft dan ook niet te verbazen dat ook Mt
10,28 op talloze plaatsen in de passiones te herkennen valt, zoals bv. in de P. Patrocli:

Habes corpus meum in potestate cruciandi, tamen animam meam lacerare non poteris,
quia eam in potestate non habet nisi solus Deus, qui eam dedit in corpore meo; sicut ipse
Dominus dixit: Nolite timere eos qui occidunt corpus, et amplius non habent quid faciant

(Lc 12,4); sed potius timete eum, qui postquam occiderit corpus, animam potest mittere in

gehennam. (§6)'*

Het Mattheiisvers gaat echter verder: terwijl de vrome christen zich over eventuele
folteringen van zijn lichaam geen zorgen moet maken, moet hij des te meer bevreesd
zijn voor de folteringen die van God uitgaan.'” Deze waarschuwing fundeert zo niet
alleen de onbewogenheid van de martelaar, die aanneemt dat een korte periode van
volharding hem behoedt voor een groter verlies in het hiernamaals, maar wijst tevens
vooruit naar de bestraffingen die de vervolgers en andere ongelovigen te wachten

193 yerdere citaten van Mt 10,28 in de P. Irenaei, Andochii & soc., Nat. s. Benigni mart., 5; P. Mammarii presb. & soc., 9;
P. Quiriaci (Tudae), 16. ; *P. Urbani, 4.

Allusies erop zijn te vinden in de *P. Caloceri & Parthenii, 3 (carnem enim laniare potes, animam vero vincere pro fide
et veritate luctantem, non vales); P. Claudii, Asterii & soc., 2 (Meum corpus in potestate habes, animam non habes);
P. Didymi & Theodorae, 4,2 (Parata sum corpus meum praestare tibi cuius habes potestatem. Animae vero solus deus
habet potestatem); A. Gallonii, 46 (In carnem meam habes potestatem, in animam uero nullam); P. Naboris & Felicis, 4
(carnem laniare potes, sed animam pro veritate luctantem vincere non praevales); P. Philippi ep. Heracleensis, 4,6 (Corpus
ergo istud infirmum, cuius potestatem habes, qua volueris crudelitate dilacera: tantum ne quid tibi in anima mea
potestatis adscribas); P. Primi & Feliciani, 5 (Etsi corpus meum in potestate habes, animam autem meam non habet in
potestatem nisi solus Deus); P. Salsae, 10 (Diabole, quid tibi profuit tantum nefas in exitium cogitare martyris? Potuisti
corpus in mare proicere; numquid animam potuisti a paradiso revocare?); P. Sebastiani, 13 (Nolite timere; non enim
separabuntur a vobis, sed vadent praeparare vobis in caelo sidereas mansiones (cf. Joh 14,2; 2Cor 5,1; Heb 11,16), in
quibus una vobiscum et cum filiis vestris in perpetuo gaudio maneatis); P. Symphoriani Augustodunensis, 10 (Tu vero
corpus meum ad tempus in potestate habes; animam vero meam non habes). Mogelijks resoneert het motief ook in de
P. Anastasiae, 17 (melius mihi est ut tradatur caro mea quibus excogitaveris poenis et iniuriis quam anima mea polluatur
in idolis).

De vaak voorkomende constructie corpus in potestate habere zou ontnomen kunnen zijn aan 2Mac 7,16
(potestatem inter homines habens cum sis corruptibilis, facis quod vis), al is er toch nog een verschil met de
bewoording in de passiones. In de Latijnstalige patristiek blijkt deze specifieke voorstelling van het lichaam in
handen van mensen (vervolgers) volgens LLT-A verrassend genoeg enkel bij Augustinus (De cura pro mortuis
gerenda, 2,3: inter manus inimicorum, qui eorum (christianorum) corpora in potestate haberent; De immortalitate
animae, 13,21: deinde quisquis animus alterum animum habet in potestate, magis eum necesse est uelit in potestate

habere quam corpus, et ei uel bonitate consulere, uel malitia imperitare) voor te komen.,

104 poPeiode 8¢ paAlov tov Suvduevov kal Puxiy kai o@ua droAéoat év yeévvy (Mt 20,28); vgl. Is 8,13 4Mac

13,15; Heb 10,38.
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staan.'” We vinden het motief onder meer in de *P.Coronatorum iv, waar de vier

martelaren onvermurwbaar blijven tegenover hun ondervragers:

Nos non pavescimus terrores nec blanditiis frangimur, sed timemus tormenta aeterna (cf.
Mt 10,28). (§20)*°

5.2.2 “Voor uw zonden met uw afgoden zult u boeten”

Tegenover de positieve boodschap van de te verwachten heerlijkheid in het hiernamaals
staan in de acta martyrum & passiones ontelbare waarschuwingen tegen een niet-
monotheistische geloofsbeleving - afgodendienst vanuit christelijk oogpunt.'”” Centraal
in de laatantieke passiones staat de weigering van de christenen om te offeren aan de
keizer of de pagane goden. Maar ook de redenen van die weigering krijgen in de
passiones nadrukkelijke aandacht. In vaak lange redes sommen de martelaren hun
argumenten op, die gewoonlijk aan de Bijbel ontnomen zijn.'”® Op die manier zetten ze -
al dan niet bedoeld - het antipolytheistische discours voort dat op verschillende

t109

plaatsen in het Oude Testament verschijnt'” en benadrukken ze de centrale positie van

God in het leven van de gelovige.

105 7ie verder, 5.2.2, p. 180.

106 Vergelijkbare uitdrukkingen zijn te vinden in de *P. Alexandri, Eventii & soc., §16 (Ego non timeo verbera ista,
quae tempore transeunt, et sub celeritate finem inveniunt: sed illa tormenta timeo, quae tu non times); P. Anastasiae, 30
(Si timenda tormenta sunt, illa sunt metuenda quae ab angelis tartareis irrogantur); *P. Caloceri & Parthenii, 2 (Non timeo
censuram tuam sed Dei); P. Patrocli, 6 (zie hierboven); P. Polochronii, Parmenii & soc., 6 (Nos tormenta vestra non
pavescimus, sed desideramus; nam tormenta aeterna metuimus); 12 (liberate animas vestras de aeterno supplicio et nolite
pavescere ista tormenta; sed illa metuite et agite poenitentiam, quia nescientes sacrificastis idolis vanis).

197 Een thematiek die volgens BOULHOL (2002), 293-5; SAXER (1986), 256, vanaf de vierde eeuw prominent wordt

in de acta & passiones. Voor de aanwezigheid ervan in de preniceense teksten, zie SAXER (1984), 201-3

1% 0ok hier speelt de patristicke kritiek op de heidense godsdienst (overzichten van de belangrijkste

argumentaties zijn te vinden bij FREDOUILLE (1981), 869-92; FUNKE (1981), 773-808; LANZILLOTTA (2010), 448-63;
SIMON (1954), 97-104) ongetwijfeld een belangrijke intermediaire rol tussen de Bijbel en de passio. Wel merkt
BouLHOL (2002), 303, m.b.t. de latere passiones op: “Ce qui change par rapport aux textes doctrinaux, c'est la
simplification (voire l'appauvrissement) du propos et 1'émoussement de la critique.” Deze ‘popularisering’
schrijft hij toe aan de adaptatie van de argumenten voor een breder, niet noodzakelijk geletterd publiek. Een
neutrale of positieve recuperatie van de antieke goden (bv. d.m.v. allegorese (zie SIMON (1954), 104-9) is

helemaal afwezig.

19% Een uitgebreid overzicht van de strijd tegen afgoden in de oudtestamentische traditie (zowel canoniek als

daarbuiten) bieden FREDOUILLE (1981), 846-66; FUNKE (1981), 765-71. Het is evident dat de oudtestamentische
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Het dichotome wereldbeeld van de acta & passiones

Binnen het narratief van de passiones functioneren de geévoceerde Bijbelse
referenties als argumenten om als christen niet te offeren, al dan niet in combinatie met
passages die de akelige gevolgen schetsen in het geval hij dit wel zou doen. Maar
daarnaast moeten deze argumenten ook een extradiégetische functie gehad hebben: ze
waarschuwen de toehoorders van de passiones voor de gevaren van de ‘oude religie’. Wie
christen geworden is, heeft de leugen achter zich gelaten en zoekt in principe zijn
toevlucht niet meer bij ‘afgoden’."® Alleen blijken veel christenen in de late oudheid (en
nog lang daarna) niet in staat om die principes effectief om te zetten in een strikt
monotheistische geloofsbeleving, en moest veel pastorale energie besteed worden aan
het duidelijk maken welke verwachtingen God aan de gelovigen stelt.""" In dat opzicht is
het verre van vreemd dat de passiones zoveel aandacht besteden aan de negatieve
gevolgen voor wie zijn vertrouwen stelt in offers en (valse) goden. Door middel van een
narratief over het heroische weerstaan van de vervolgingen wordt duidelijk dat wie niet
op God alleen vertrouwt, verloren is.""” Samen met de positieve voorstelling van het
vertrouwen in God - hierboven (5.2.1) beschreven - geeft de afwijzing van de heidense
religie uiting aan de fundamentele scheidingslijn tussen redding en ondergang.
Bovendien heeft de Bijbels gekleurde beeldtaal in de antipolytheistische invectieven van
de martelaren het voordeel dat ze steunt op herkenbare en dagdagelijkse beelden die de
boodschap begrijpelijker en dus overtuigender maken.'"’

Wanneer in de acta & passiones over de Romeinse godsdienst gesproken wordt, dan is
er niet veel twijfel mogelijk: de heidense goden mogen niet als goddelijke entiteiten
beschouwd worden. In diezelfde lijn ligt ook het idee over hun cultus: het is een
religieus systeem gebaseerd op leugens en foute principes. Daarenboven neemt het

tegenstelling tussen de religie van Israél en die van de £€0vn in de passiones getransponeerd wordt naar de

oppositie tussen het geloof van het ‘nieuwe Israél’ en het veelgodendom van de Romeinen.

110 736 PIEPENBRINK (2005), 70sqq., vnl. 2, voor een schets van de doctrinaire inhouden - waaronder een afkeer

van het polytheisme - die in principe duidelijk gemaakt werden aan de laatantieke catechumeen.

1 Zie hoger, 1.4.3, p. 40 sqq. voor verdere details en referenties.

"2 Het gebruik van narratieven is een bekend gegeven binnen de laatantieke catechese (zie PIEPENBRINK (2005),
100-2).

Enigszins ironisch is dat een van de kritieken tegen de martelaren- en heiligencultus net hun ‘polytheistische’
karakter was (cf. DELEHAYE (1933), 412-3). Het is niet ondenkbaar dat de strikt monotheistische ingesteldheid
van de martelaar in de passiones een tegenreactie hierop was.

113 76 merken Bossu, PRAET en DE TEMMERMAN (2015 (verwacht)), op m.b.t. de retoriek in de P. Caeciliae. Hun

observatie kan echter probleemloos uitgebreid worden naar andere passiones - zonder daarmee te impliceren
dat de retorische opbouw van de argumenatie overal even uitgekiend is als in de P. Caeciliae.
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vereren van deze (af)goden alle kans op redding in het hiernamaals weg, zolang men
zich niet bekeert en dergelijke praktijken afzweert.

Het aantal passages in de acta & passiones waar de hagiografen nader ingaan op de
aard en het failliet van het polytheisme is aanzienlijk.'"* In wat volgt, wil ik de
verschillende argumenten die daarbij voorkomen - met hun respectieve Bijbelse basis -
schetsen. Omdat de martelaren in hun betogen vaak verschillende argumentaties met
elkaar vervlechten, zal ik deze voor de duidelijkheid soms uiteen moeten halen. De
combineerbaarheid van de verschillende Bijbelse referenties toont hoe dan ook aan dat
de voorkomende argumenten niet op zichzelf staan, maar deel uitmaken van een groter
argumentatief complex dat tot doel had de nietigheid van de heidense goden en
godsdienst aan te tonen.

5.2.2.1 De materialiteit van de goden

Om te beginnen vinden we verschillende uitdrukkingen over de ontologische
tegenstelling tussen God - die is - en de goden - die enkel materie zijn. Terwijl de
christenen zich tot de enige levende God richten, zoeken de heidenen hun heil in
beelden zonder enige - laat staan goddelijke - bezieling. Deze expliciete tegenstelling is
klaarblijkelijk gebaseerd op Bijbelse formuleringen dat er buiten God geen andere is.'"
Een sprekend voorbeeld, waarin verschillende Bijbelse argumenten samengebracht zijn,
vinden we in de *P. Anthimi, Sisinii & soc. Een zekere Bassus maakt er zijn vervolgers
duidelijk dat hij niet van plan is om te offeren aan Liber, die volgens zijn ondervrager
dat nobis vineas plenas, of aan Ceres, quae dat fertiles messes. In zijn antwoord opponeert hij
hun niet-zijn aan het zijn van God.

" In mijn databank van de acta & passiones zijn 291 passages (9% van het totaal) gelabeld als een

antipolytheistische uitdrukking.

15 peut 4,35 (Gote eidévar og 11 K0Op10g 6 Bed¢ 6oL 00TOG BedG €0tV Kal 00K £oTiv &1L TANY adTod); bv. Is 43,10-
11 (ovvfite 6Tt €y eipt, EumpooBév pov ok £yéveto GANoG Bed¢ kal peT’ €ue ok Eotat. £yw 6 Bedg, kai ovK
£otv dpeg Epol olwv); 45,5-6 (8T1 £yw KOP10G 0 B6G, Kal oUK £otTiv ET1 TTANV £Uol 046, Kal oUK fdeig ve, tva
yv@olv ol Gnd dvatoA&dv fAlov kal ol and duoudv 8Tt o0k €ott TANV €uoD. €yw kOplog O 0edg, kai ovk EoTiv
¢t1); 1Cor 8,4 (oidauev 8Tt 008V eldwAov év kdouw kai 6t1 00deic Bedg €1 ur €1g). Verdere referenties, zie
MANSER en MCGRATH (1999), §1165.

Bemerk dat het bestaan van andere goden naast Jahwe op vele andere plaatsen in het OT niet ontkend wordt
(zie bv. Ex 20,3: o0k £covtai oot Beol €Tepol TARV €uov). Strikt monotheistische opvattingen zetten zich pas
door vanaf de 7% eeuw. Verdere details en een historisch overzicht van de visies in het OT op die andere
godheden bieden MULLER, H.-P. (2008), 1459-62; SCHMIDT (1994), 238-43 en het uitstekende overzicht van
OORSCHOT (2002), 120-35.
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Het dichotome wereldbeeld van de acta & passiones

Deus in coelo est qui dat pluviam matutinam et serotinam (ler 5,24; cf. loel 2,23). Ipse dat
nobis omnia quae vitae sunt necessaria (cf. Mt 6,26; Lc 12,24). Ista autem simulacra

mortua, sine voce et anima nec sibi possunt nec aliis subvenire (cf. infra) et haec dicens

sufflavit super ea et ceciderunt et confracta sunt. (§10)"*°

Heel vaak wordt in de passiones dit niet-zijn van de heidense goden nader toegelicht.
Een eerste argument richt zich tegen de materialiteit van de goden: men vereert geen
goddelijke entiteiten, maar levenloze materie."” De martelaren grijpen hierbij geregeld
terug op verschillende oudtestamentische passages die de beelden van de heidense
culten ‘ontmaskeren’ als maaksels van mensenhanden, zonder leven of bezieling.'

116 yerdere passages waar de ontologische tegenstelling vergelijkbaar uitgedrukt wordt, zijn bv. *P. Arcadii, 4
(deos nihil esse, sed solum Christum verum Deum (cf. Deut 4,35; 33,26) et victorem acclamabat); *P. Luxorii, 4 (Nam
Dominus lesus Christus Deus meus Rex caelestis est [...] Dii autem tui non vivunt, sed sunt sine sensu et sine anima, et sunt
lapides et ligna); P. Primi & Feliciani, 4 (Creatorem meum denegabo, qui fecit caelum et terram, mare et omnia qude in eis
sunt (Ps 145,6; Act 4,24; 14,14)? Et quomodo hunc possum negare, et adorare deos truncos et vanos?); *P. Quirini, 2
(quibus [diis] ego non servio quia nihil sunt. Deus autem meus cui servio, ipse est in caelo et in terra, et in mari (cf. Ps
134,6)); *P. Urbani, 11 (Nescitis quod Magister et Doctor Christianorum, vas electionis (Act 9,15) Apostolus Paulus dicat:
Scimus, inquit, quia nihil est idolum: et quod nullus Deus, neque in caelo neque in terra nisi unus (1Cor 8,4 + Deut 3,24)).

"7 De kritiek vertrekt vanuit de veronderstelling dat er een identiteit bestaat tussen het godsbeeld en de
godheid zelf (cf. AUFFARTH (2010), 465; FUNKE (1981), 713-5). Ook verschillende ‘antieke’ denkers hadden kritiek
geuit op deze voorstelling (bv. Herakleitos, Euripides, Loukianos ... - weliswaar zonder de deelname aan de
cultus in vraag te stellen; zie FREDOUILLE (1981), 832-46; FUNKE (1981), 748-50, voor referenties), maar omwille
van de monolithische voorstelling van het heidendom ontbreekt elke verwijzing hiernaar. In de passiones

neemt de heiden per definitie aan dat het godenbeeld gelijkgesteld wordt met een godheid.

18 ps 113,12 (1 eldwAa TV £0vav &pydptov kal xpusiov, Epya xelp@dv &dvBpdmwy = 134,15); vgl. Ter 10,3-5 (81

T VO TV E0VOV pdtatar E0AoV €0Tiv €k ToD dpupoD EKKEKOUUEVOVY, EpYOV TEKTOVOG KAl XWVELUA: Gpyvpie
Kal Xpuoiw kekaAAwmiopéva €otiv: €v o@Upalg kal NAoLg €otepéwoav avTd, kal ob Kivnrcovtar dpyvplov
TOPEVTOV 0TIV, OV OPEDoOVTAL APYUpLloV TPOoPANTOV amd Bapoig figel, xpuoiov Mw@ag Kal Xeip Xpuooxowv,
Epya TEXVITOV TdvTar VaKVOoV Kal TopPUpav €vdloovoty avtd: aipdueva dpdricovtal, 8t 00k EmPricovtat. un
@oPnbfite avtd, 8T1 00 Uf Kakomolowot, Kal dyabov ovk €otiv €v avToic); 4Regn 19,18; Sap 13,10; 15,16; s 2,8;
Bar 6,45-50. Deze kritiek keert terug in de rede van Stefanus voor het Sanhedrin (Act 7,48-9), en van Paulus in
Athene (Act 17,24: 6 0206 6 To1foag TOV kKGopov Kal TEvTa T4 €V aUT@ [...] 0K £V XEIPOTIOLATOL VAOIC KATOIKEL).
Verdere referenties, zie FREDOUILLE (1981), 861; WIENER (1970c¢), 559-61.

De materiéle aard van de beelden wordt in het OT vaak gekoppeld aan hun levenloosheid. Zo Ps 113,13-5
(otéua #xovoy kai o0 AaArcovsty, d@BaAuolc #xovoty kai obk SPovtal, GTa #xovatv kal oVk dkoldoovral,
pivag £xovolv kal oVK oo@pavOfcovtal, xeipag €xovotv kal o0 Pnlagrioovoly, médag €xovotv kKal ol
TEPINATAGOVGLY, 00 Pwvicouaty £v T@ Adpuyyt abt@v; de bewoording van Ps 134,16-7 is nagenoeg gelijk). Vgl.
Sap 15,15 (8Tt kai mdvTa t& eldwAa t@V ¢0vidV Ehoyicavto Beols, oic obte dupdtwv Xpfioig eig Spacty olte
piveg eig cuvoAknV &époc olte Gra dkovely olte SdkTuAot Xelp@®V eic PnAdenoty kai oi Tédeq adTGV dpyol
npo¢ éniPactv); vgl. Deut 4,28; Hab 2,19; Ter 10,5; verdere referenties: FREDOUILLE (1981), ibid.
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Vooral Ps 112,12-5 (Vulg 113,12-5), resp. 134,15-7 worden herhaaldelijk geciteerd of
geévoceerd. Hun boodschap is duidelijk: wie zoals de Romeinen - of de afvallige joden
uit het Oude Testament - zijn vertrouwen in beelden stelt, is naief. In de P. Pontii
Cimellensis verklaart de bisschop Pontianus de protagonist Pontius de psalmverzen
112,11-16 die hij even tevoren (§3) aan het zingen was:

Tunc venerabilis Pontius accedens ad pedes sancti Pontiani episcopi, osculabatur eos cum
lacrimis dicens: Rogo te, sanctissime pater ut ostendas mihi carmen quod paulo antea
dicebatis psallentes: Deus noster in celo est. Simulachra autem gentium muta et ceca et
surda sunt. Non odorant neque palpant manibus suis (cf. Ps 113,11-15; 134,15-7). Et quod
nobis peius est, audivi vos dicentes: Similes illis fiant omnes qui confidunt in eis (Ps 113,16;
134,18). Tunc dicit ei sanctus Pontianus episcopus: [...] Ergo non tibi videntur omnia
sigmenta (sic) ex metallis facta sive aurea sint vel argentea aut erea ex terra sumpta (cf.
Gen 3,19)? Quis non intellegat lapideas statuas ex rupibus excisas, et in carrucis inpositas
et a bubus tractas (cf. Is 46,7; Bar 6,25), et sic demum in foro esse positas? Ista non sunt
dii sed ex terra orta sunt, et paulo post in terram revertentur (cf. 3,19). Deus autem noster
in quo speramus in celo est (Deut 4,39; Ps 113,11; 134,6), qui non carneis oculis sed cordis
videtur obtutibus (cf. Eph 1,18). (§3)'"

Zie FUNKE (1981), 782-9, voor de receptie van deze oudtestamentische kritieken in het vroege christendom en
de patristiek.

"% Verdere citaten van deze psalmpassage zijn te vinden in o.a. *P. Ansani & Maximae, 7 (Aspiciam David
prophetam dicentem: Simulacra gentium argentum et aurum, opera manuum hominum: os habent et non loquentur,
oculos habent et non videbunt; similes illis fiant qui faciunt ea et omnes qui confidunt in eis); *P. Euticii, 3 (Computavi et
pro nihilo computo idola vana, surda et muta, quae oculos habent et non vident, aures habent et non audiunt, nares
habent et non odorant, os habent et non loquuntur, manus et non palpant, pedes et non moventur. Vos colitis figmenta
hominum); *P. Feliciani, 10 (omnes deos nostros simulacra surda et muta sine intellectu esse affirmat. Insuperque ait: Os
habent et non loquentur; oculos habent et non videbunt; aures habent et non audient; nares habent et non odorabunt;
manus habent et non palpabunt, pedes habent et non ambulabunt. Non clamabunt in gutture suo; non enim erit spiritus in
ore ipsorum. Similes illis fiant qui faciunt ea, et omnes qui confidunt in eis); P. Quiriaci (Iudae), 15 (Simulacra gentium
argentum et aurum, opera manuum hominum).

Allusies en parafrases komen eveneens voor (in het bijzonder een parafrase die de werkwoordsvormen uit de
psalmen nominaliseert; de oorsprong ervan is me niet bekend): bv. *P, Alexandri ep. Baccanensis, 12 (Si idola tua
oculos habent et non vident, aures habent et non audiunt, tui qui et vides et audis, quare caecus et surdus perduras?);
P. Caeciliae, 10 (omnia [simulacra)] fatua et ceca esse noscuntur et deteriora quam homines mortui comprobantur quia
hominum membra, dum uiverent, et oculis uiderunt et auribus audierunt, ambulauerunt pedibus, ore locuti sunt, manibus
palpauerunt et odorem naribus attraxerunt); *P. coronatorum iv, 4 (quem du dicis deum, quare non cognoscis, quia ex
nostris manibus sculpitur? Nescis quia et solem, quem nos per sculptura artis fecimus, et ipsud nihil est?); 18 (numquam
adoravimus facturam manuum nostrarum, sed adoramus dominum caeli et terrae); *P. Firmi & Rustici, 3 (Fac quod
facturus es, quia scias nos non adorare simulacra manu facta surda et muta, sine visu et abque sensu et absque gressu);

Inv. & P. Gervasii & Protasii, 22 (Victoriam de caelo debes a Deo omnipotente requirere, non de simulacris mutis et vanis,
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Het dichotome wereldbeeld van de acta & passiones

Reeds bij de profeten wordt een parallel getrokken tussen de godenbeelden en hun
vereerders. Kunnen de enen niet zien, horen &c. en zijn ze van steen, zo worden de
anderen als verblind en met een versteend hart voorgesteld - een beeld dat in de
evangelies terugkeert voor het ongeloof waarop Jezus’ verkondiging stoot."”® Het hoeft
dan ook niet te verwonderen dat het motief ook in de laatantieke passiones opduikt, zoals
in de sneer van Urbanus naar zijn ondervrager:

Immo tu miser diis tuis similis es effectus (Ps 112,16; 134,18), aures habens, et non
audiens, oculos, et non videns (Mt 13,13; cf. Ier 5,21). (*P. Urbani, 4)'*!

De pagane religie is vanuit christelijk oogpunt in meerder opzichten problematisch.
Niet alleen wordt God niet als enige god erkend (cf. Ex 20,3; Deut 4,35), ook de idee dat

niet de schepper, maar een schepsel eer bewezen wordt, is blasfemisch. Hier klinkt

122

voornamelijk Paulus’ verzuchting uit de brief aan de Romeinen door.'” Wanneer

quae oculos habent sine lumine, aures sine auditu, nares sine odoratu, os sine sermone, manus sine tactu, pedes sine
gressu, et ventrem sine interioribus probantur habere, et sine flatu esse noscuntur); *P. ‘martyrum graecorum’, 4 (non
adoro lapides et sculptilia muta, sed cognovi Deum vivum et verum); P. Polochronii & soc., 1 (Domino Iesu Christo nos ipsos
offerimus; nam daemonibus numquam humiliamur, manufactis idolis vanis).

Een zeldzame alternatieve bewoording is te vinden in de *P. Secundi, 3 (dii vero tui, impositis nominibus ab
hominibus mortuis, lignum et lapides esse probantur (cf. Sap 14,21)).

120 By 15 6,10 = Mt 13,14-5; Joh 12,40 (tetd@Awkev adT®V TOUG 0QOAANOVS Kal ENDpWwoeV abT@®V TV Kapdiav,
tva un Pdwotv toi¢ 0@OaAuoic kal vorjowotv Tfi kKapdia kal oTpa@®aty, kKal idoouat avtovg); Ter 5,21 (dkovoate
81 tadta, Aadg uwpdg kal drdpdiog, dpBaluol adtoic kai o0 PAémovotv, MTa adToic kai o0k dkovovat); Ez 12,2
(vig &vBpdToL, &V Uéow TOV AOIKIDV aUT®V oV KATOIKELC, ol Exovoty d@BaAuole tol PAénely kal ob PAénovat
kol Wt €Xovat Tod dkovELV Kai 0VK dkovovat, S18Tt oikog Mapamikpaivwy €oti).

Vgl. Mt 13,13 (BAénovteg o PAEmovactv kail dkoVOVTEG OVK dKOoVOLGLY 00 cuviovatv); Mc 4,12 (Tva PAénovteg
PAénworv kai un Pdwotv, kal dkovovTee GkoVWOIY Kal U} cLVIGDGLY, UATOTE EMoTPEYPWALY Kal G@edf] adToig) Le
8,10 (v PAénovtec un PAénwotv kal dkovovTeg ur) cuvidotv); verdere referenties: MANSER en MCGRATH (1999),
§5135. Zie FREDOUILLE (1981), 868; FUNKE (1981), 804-5, voor de gelijkschakeling in het NT tussen zonde en

idolatrie.

121 . . ) , .
Vgl. bv. *P. Alexandri ep. Baccanensis, 12 (Antonine, tyranne insensate, quantum excaecavit Deus oculos tuos, ut non

videas, et cor obduravit, ut non intelligas, et non cognoscas Dei virtutem! Si idola tua oculos habent et non vident, aures
habent et non audiunt, tu qui et vides et audis, quare caecus et surdus perduras? (cf. Ps 112,14; 134,17; Ier 5,21; Mc

8,18; Rom 8,18)); P. Cyriaci & Paulae, 4 (Ipsi nichil omnino videre possunt, dum cor eorum est obcecatum (Mc 6,52)).

122 « / \ 14 s ~ ~ 3 ~ / v ’ v\ 24 7 ~ ’ \
oitiveg et aav thv dABsiav tod g0l €v T@ Pedidel kai éoefdobnoav kai éAdtpevoav Tf] Ktioel Tapd

1oV kticavta (Rom 1,25); vgl. Sap 14,8-14 (16 xeiponointov §¢ mkatdparov avto kai 6 moifoag avTé 8ti O Hev
Npyddeto 16 8¢ @Baptdv Bedg Wvopdabn, £v fow yap prontd Bed kal 6 doef@v kai N doéPera adTod, Kal yap To

npaxBev oLV T@ dpdoavtt koAaoBroetat, d1d ToUTo Kal v €idwAo1g £0v@v €mokont| €otat t1 év ktiopatt B0l
elg POAvYpa éyevhOnoav kal eig okdvdada Puxaig dvBponwv kai ei¢ mayida mooiv depdvwv, dpxr yap
nopveiag énivola eldbAwv elpeoig 8¢ adt®dv @Bopd {wiig, oUte yap Av &’ dpxiig olte eig TOV ald@va £otat,
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Philippus het bevel krijgt om een offer te brengen aan een Herculesbeeld, geeft hij een
uiteenzetting over de ontologische discrepantie tussen de materialiteit van de
godenbeelden en de goden zelf. Zijn uiteenzetting besluit hij met de volgende woorden:

Ex terra ergo sunt omnia [sculptilia], quam calcare, non adorare debemus: nobis enim illam
ad possidendum Deus fecit (cf. Gen 1,26); vobis, ut video, deos illa generavit. (P. Philippi

ep. Heracleensis, 6)'**

5.2.2.2 Heidense goden als demonen

Een andere vaak voorkomende argumentatie in de passiones is om de heidense goden
(c.q. de godenbeelden) te identificeren met demonen. Anders dan bij de reductie van de
goden tot hun cultusbeelden schrijft men schijnbaar macht en een actieve rol toe aan
het beeld: het misleidt de mens en houdt hem door de offerpraktijk weg van God."* Op
die manier verschijnt de heidense religie als een strategische zet van de diabolische
machten in de kosmos in hun strijd tegen de heilbrengende boodschap Gods.'” Het
hoeft alvast niet te verbazen dat in het Bijbelse en patristieke discours idolatrie - of de
heidense godsdienst in zijn geheel - in verband gebracht wordt met demonische

t 126

activiteit.”” Ditzelfde discours keert ook in de passiones terug. Als demonen vormen de

kevodolia yap avBpdnwv eicfiAbev gig TOV kdopov kai S Todto cUvTopov abT@V TO TéAog EnevorOn). Zie
FUNKE (1981), 789-92.

123 Vgl. Acta vitae & martyrii Felicis, Fortunati & Achillei, 7 ([Deus] humanum genus, imaginis et similitudinis suae
procreatione plasmatum (cf. Gen 1,26), sibi praecepit famulari (cf. o.a. Ex 20,3; Deut 4,35). Idcirco indignum est, ut
creatura, creaturae serviens, proprium ignoret auctorem (cf. Rom 1,25)); P. Ferreoli tribuni, 2 (Ego Creatorem, non
creaturam adoro (cf. Rom 1,25)); P. Nazarii & Celsi, ed. p. 328,4-7 (debemus [...] uisibilium et inuisibilium creatorem
summo uenerari affectu: et non ad iniuriam summi dei honorem qui creatori debetur exibere creaturis (cf. Rom 1,25));
*P, Sabini ep. & soc. 4 (Dicito mihi si iustum est ut derelinquam creatorem coeli et terrae, et adorem ligna et lapides et
aeramenta, aureum vel argentum, simulachra muta et surda, quae nec sibi auxiliantur nec aliis, sed potius eos qui illis
credunt in perditionem mittunt (cf. Ps 113,13-6; 134,15-8)).

124 4 % 5 , , ;7 N o 7 , ;> 5 y o a /
Cf. 1Cor 10,19-21 (Tl ouV @nui, otTl eidwA60vTdV Tl éoTv 1 otTl eOwASV Ti éotiv; GAN St & Bvovoty,

darpovioig kal o0 Be@ [6VovoIv] 00 BEAW &¢ DU KoVWVOUE TV datpoviwy yivesOat. ob d¥vache motrpiov

Kupiov mivewv kai motfpiov darpoviwy, o0 d0vacbe tpanélng kupiov petéxetv kal tpanélng dapoviwv). Vgl
RILEY (1999a), 238.

125 Voor de rol van de Duivel als tegenstander van God in de heilsgeschiedenis, zie verder 5.3.2, p. 201 sqq.

126 7ie bv. Deut 32(=0d 2),17 (¥0voav Satpovioig kai o0 Be®, Beoic, oig ovk fidetoav: katvol mpdoatot fikaotv,
oU¢ oUK fidetoav ol matépeg avT@V) Ps 95,5 (81 dvteg ol Beol TdV £Bv@V Sarudvia); Bar 4,7 (ntapwEivate ydp
OV Totjoavta DUaG Ovcavteg Satpoviolg kai o0 0e@®); 1Cor 10,20-1 (cf. cit. hierboven); Ap 9,20 (Kai oi Aoiroi
TGOV &vOpdTwY, [...] 008¢ petevinoav ¢k TV Epywv TOV XEpOV adT@V, Iva Uf) Tpoockuvrcovoy & daipdvia
Kol T el0wAx T& xpuod kai T dpyvpd kai Td XaAkd kal ta AMbwva kai & E0Ava, & olte PAénerv dvvavtar olte
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heidense goden een obstakel voor een zuivere geloofsbeleving. Een goede christen
houdt zich er dan ook ver van. Gewoonlijk wordt dit motief in de acta & passiones
uitgedrukt met behulp van Ps 95,5. Quirinus’ weigerende antwoord om te offeren is
slechts een van de vele citaten in het corpus:

Non sacrifico daemoniis, quia scriptum est: Omnes dii gentium daemonia (Ps 95,5), et Qui

sacrificant diis, eradicabuntur (cf. Ex 22,19; zie verder). (*P. Quirini, 2)'*’

5.2.2.3 De verdorvenheid van de goden

Nog een andere insteek om de antieke godsdienst in de passiones in een slecht daglicht te

plaatsen, is te herinneren aan de bedenkelijke morele kwaliteiten van de antieke goden

) 128

- vaak in combinatie met een duiding van hen als (vergoddelijkte mensen).'”® Weliswaar

komen euhemeristische interpretaties voor in de Bijbel'”, maar kriticken op hun

dkovewv oUte mepinateiv). De identificatie van de heidense godsdienst als demonisch is vooral duidelijk bij
Paulus (vnl. 1Cor 10,20 sqq.; zie FOERSTER (1935), 17).

Een overzicht van de identificatie tussen heidense goden en demonen in de apologetiek en patristiek is te
vinden bij AMAT (1985), 406; FREDOUILLE (1981), 871, 5-9; FUNKE (1981), 802-7; PIEPENBRINK (2005), 292; SIMON
(1954), 99-101.

127 ps 95 5 wordt nog geciteerd in *P. Bonosae, 7; *P. Cantii, Cantiani & Cantianillae, ed. p. 278,43-4; P. Eugeniae,
Prothi & Hyacinthi, ed. p. 391,56-392,1; P. Felicitatis cum vii filiis, 4; P. luliani & Basilissae, 57; P. Nazarii & Celsi, ed. p.
329,21; *P. Secundi, 3; P. Victoris Mauri, 2.

Parafrases van het vers zijn te vinden in P. Caeciliae, 9 (Dii enim quos colimus ad omnem fidem demonia
comprobantur (cf. Deut 32,177)); *P. Donati & Hilariani, ed. p. 418,42-4 (Sanctus Donatus dixit Sacrifica tu diis diis, tui
enim daemones sunt. Nos autem domino nostro lesu Christo sacrificium semper offerimus (Heb 13,15); P. Irenaei,
Andochii & soc., Nat. ss. Andochii, Tyrsi & Felicis, 7 (Hos, quos tu dicis, daemones esse probantur. Nam species eorum
absque gressu, absque tactu esse videntur); P. Pancratii, 2 (diis nostris infert infinitas blasphemias, dicens daemonia et
non deos esse quos colimus); P. Peregrini, 6 (Nam dii vestri simulacra muta, ex auri argentique metallis constructa, quae et
voce carent, nec gressibus pollent, daemonia sunt); *P. Serapiae & Sabinae, 4 (Non sunt dii, sed sunt daemonia, et ideo non
licet mihi adorare eos, quia Christiana sum).

128 7ie bv. P, Agathae, 5 (Dic ergo eos [deos] tam pessimos esse, tamque sordidissimos, ut qui maledicere voluerit aliquem,
talem illum optet esse, qualis fuit execrabilis vita eorum); P. Caeciliae, 20 (Nomen [Iovis] est hominis, corruptoris uxorum
et stupratoris puerorum. Homicidam illum uestri auctores commemorant, et criminosum littere uestre demonstrant. Hunc
tu “Deum” miror qua fronte locutus sis cum Deus dici non possit nisi ab omni peccato alienus sit et sit omnibus uirtutibus
plenus); *P. Caloceri & Parthenii, 5 (Iovis tuus more vixit barbarico, adulter uxorum, stuprator puerorum, patricida etiam
extitit et fratricida, sed et germanam suam in uxorem usurpavit); P. Marii, Marthae & soc., 6 (Ego nihil aliud de iis disputo,
nisi quod homines miseros eos et turpes scio, qui tempore vitae suae semper in immunditiis et delectationibus ac
contumeliis corporum suorum male vixerunt); P. Patrocli, 6 (Iovem [...] scio eum fuisse hominem prauum, nequissimum,
adulterum, fornicatorem, rapacem, adiuuentorem omnium malorum; gelijkaardig in P. Symphoriani Augustodunensis,

10).

129 sap 14,15-21; Ez 28,2-9.
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laakbare morele standaarden ontbreken. Deze kritiek is daarentegen zeer populair
geweest in de apologetiek, die zich op haar beurt op bestaande ‘heidense’ kritieken heeft
gebaseerd.”™ Het is bijgevolg zeer waarschijnlijk dat deze groep antipolytheistische
argumenten via de apologeten hun weg gevonden hebben in de passiones. Omdat
dergelijke aanvallen op de morele kwaliteiten van de goden wel deel uitmaken van het
grotere argumentatieve complex tegen het polytheisme, maar niet meteen als Bijbelse
stilering gelden, neem ik er genoegen mee om dit motief enkel te vermelden.

5.2.2.4 De onmacht van de goden

De vanzelfsprekende conclusie die uitgaat van de representatie van de goden in de
passiones, is dat het vereren van heidense goden (op zijn minst) volstrekt nutteloos is.
Aangezien de heidense godenbeelden geen goden zijn, maar dode materie die vereerd
wordt, is het absurd om te verwachten dat zij zouden kunnen ingrijpen ten voordele van
de biddende. Zelfs waar ze als demonen enige invloed toegedicht worden, verschijnen ze
gewoonlijk als machteloos tegenover hen die tot hen bidden, en zeker tegenover Gods
heiligen.””" Om deze gedachte uit te drukken hebben de auteurs van de passiones een
aantal spottende passages uit o.a. Wijsheid, Jesaja, Jeremia en de zgn. epistula Ieremiae
(Bar 6) als model ter beschikking, waar op sarcastische wijze de machteloosheid van de
godenbeelden te kijk wordt gezet.”” Een van de plaatsen in de passiones waar we deze

3% Een overzicht van euhemeristische interpretaties (i.c. kritiek op de immoraliteit van de Olympische goden)
in de christelijke apologetiek bieden FREDOUILLE (1981), 870; LANZILLOTTA (2010), 451-2; SIMON (1954), 102-4. Voor
de antieke voorbeelden van de christelijke auteurs, zie BouLHOL (2002), 298-9; FUNKE (1981), 784-5, 801-2;
THRAEDE (1965), 879-89.

31 BouLHOL (2002), 297-8, wijst erop dat er geen tegenspraak hoeft te zijn tussen een identificatie van de goden
als demonen en het ontkennen van hun zijn: “leur néant s'entend comme une absence de pouvoirs réels, une
inefficacité.” Deze ambivalentie is ook zichtbaar in de Septuagint, waar in Ps 95,5 doipévia als vertaling voor
'8lil gebruikt wordt terwijl men elders meestal eidwAa vertaalt (bv. 1Par 16,26 (ndvteg oi Beol TV £Ov@V
€idwAa); BoNs et al. (2011), 1773).

132 By, Sap 13,15-9 (...8T1 &Suvatel éavté Pondioar kal ydp otiv eikdv kai xpefav &xer pondeiac (13,16)...); Is
41,23-4 (&vayyeilate T& énepydueva ém oxdtov, kal yvwodueda 8ti Beof éote €0 motfoate kal KakWoate Kai
Bavuacdueda kol OPdueba duar 8t1 méBev éote VUeic kal mdBev 1) épyacia DUV; €k YAG POEAVYUa EEeAé€avTo
Oudc); Ter 10,5 (aipdueva dpbricovtal, 8t1 ovk émiPricovtal. ur @oPndite avtd, 8ti o0 ur| Kakomoljowot, Kal
ayaBodv ook £otiv €v alrtoic). De meest uitgewerkte kritiek biedt Bar 6,7sqq. De godenbeelden worden er
voorgesteld als holle, machteloze wezens die enkel hun glans kunnen bewaren als ze door mensen gepoetst en
onderhouden worden. Op gebeden en offers kunnen ze niet antwoorden, onrecht kunnen ze niet vergelden.
Zie ook 3Regn 18,22-39 en Bel-et-Dr 1-22 voor twee passages waar de onmacht van de heidense goden
ontmaskerd wordt. Verdere referenties, zie FREDOUILLE (1981), 860-1; WIENER (1970c), 561(2009d), 235.
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gedachtegang aantreffen, is in een uiteenzetting van Chrysanthus aan Daria over de
cultus van de goden. Wanneer de nog niet bekeerde Daria hem zegt dat de goden in ruil
voor verering de mensen beschermen (nobis faciat [cultura] esse custodes, §9), heeft hij een
spreekwoordelijke open doelkans:

Et Chrisantus, ‘Quomodo,” inquit, ‘nobis possunt esse custodes, qui nisi custoditi fuerint a
canibus, nocte rapiuntur a furibus (cf. Bar 6,17)? Et ne ab aliquo deiciantur inpulsu,

uinculis ferreis coartantur et plumbo (cf. Sap 13,15-6; Is 41,7; ler 10,4)?" (P. Chrysanthi &

Dariae, 9)***

De onmacht van de goden wordt bij uitstek te kijk gesteld, wanneer de martelaar
idolen omverwerpt, of ze door een gebed tot God laat vernietigen - een populair motief
in de hagiografie vanaf de vierde eeuw, met echo’s van de contemporaine christelijke
retoriek die de overwinning op het heidendom proclameert."* Door deze voorstelling in

13 Vgl. 0.a. P. Agnetis, 6 (Deos autem tuos [...] irasci permitte; ipsi loquantur, ipsi hoc mihi praecipiant, ipsi iubeant se
coli, ipsi iubeant se adorari (cf. Is 41,23; Bar 6,33)); *P. Ansani & Maximae, 4 (Derelinquamus profana daemonum qui
perdere possunt, adiuvare autem nequeunt, et adoremus Dominum Jesum Christum, qui potest et animam et corpus
salvare (variatie op Mt 10,28)); P. Aureae, 2 ([deos] qui sunt lapides vel aeramenta, qui nec sibi nec aliis opitulari
potuerunt); *P. Domnini, 2 (nos deos tuos non colimus, qui se non valent, nec gressus movere, nec flatus habent, nec sibi
ipsis aliquid boni possunt praestare (cf. Bar 6,57)); Inv & P. Gervasii & Protasii, 22 (Victoriam de caelo debes a Deo
omnipotente requirere (cf. 1Cor 15,57), non de simulacris mutis et vanis, quae oculos habent sine lumine, aures sine
auditu, nares sine odoratu, os sine sermone, manus sine tactu, pedes sine gressu; et ventrem sine interioribus probantur
habere, et sine flatu esse noscuntur (cf. Ps 112,13-5; 134,16-7)); P. Nazarii & Celsi ed. p. 328,31-2 (omnia simulacra uana
esse et nihil se petentibus posse praestare); p. 332,12-3 (dii nostri non aliquid praevalent neque iis qui colunt eos auxilium
ullum possunt praestare); P. Pancratii, 3 (Si dii sunt, constat eos liberi esse arbitrii [...] Si liberum habent arbitrium,
relinquite eis potestatem, ut ipsi nobis imperent ut a nobis colantur, ipsi se de non colentibus vindicent, ipsi suam
maiestatem defendant (cf. Bar 6,33)); *P. Restituti, 4 (Qualibus diis me sacrificare compellis? His forte qui ab hominibus
ferro dolati sunt (cf. Bar 6,45), et sine sensu esse noscuntur, et qui etiam ab igne aeterno simul cum colentibus eos
devorantur, atque devorabuntur (cf. infra)); P. trium geminorum, 11 (si doletis deorum vestrorum iniurias, vos vindicate:
illi enim seipsos vindicare non possunt (cf. Bar 6,33)).

Af en toe wordt een succesvol christelijk mirakel expliciet geopponeerd aan het falen van een soortgelijk
wonder van de kant van de heidense goden. In de *P. Pontiani Spoletani, 3, en de P. Sebastiani, 81, lopen de
christenen ongeschonden over kolen, en nodigen ze hun ondervragers uit om met hulp van Jupiter hetzelfde
te proberen. In de P. Salsae, 10, wordt het dode lichaam van de martelares in zee geworpen, maar bovenop de
golven terug aan land gebracht (i.t.t. het afgodenbeeld van een slang dat Salsa tevoren in zee had geworpen
(§7)). In zijn dankgebed aan de zee wijst de verteller op het contrast: nobis servatam exhibuisti martyrem et
demersum usque hodie non eiecisti draconem (ibid.).

134 Zie BouLHOL (2002), 295; BOzOKY (2013), 27-30; SARADI (2008), vnl. 114-5; TESTA (2010), 85-7.

Cf. BROWN, P. (1998), 637-40, cit. 637-8, over de laatantieke christelijke retoriek: “[M]onotheism meant the
exclusion of all other sources of spiritual power. Outside the church, the power of the gods was declared
bankrupt[.]”
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de passiones wordt het gebrek aan respect van de christenen voor de goden - waarvan de
martelaren beschuldigd worden - niet alleen gelegitimeerd, maar zelfs tot het
verkieslijke handelen gepropageerd. Net zoals Mozes het gouden stierkalf vernietigde en
zo de idolatrie van het volk Israél (voorlopig) beéindigde (Ex 32,20), of zoals Daniél Bel
en de draak vernietigde (Bel-et-Dr 22.27), zo brengt ook de martelaar de heidenen in de
passio ervan af om nog verder afgodsbeelden te vereren.” Daarnaast betekent het
vernietigen van de pagane beelden in de passiones ook de vervulling van profetische
voorspellingen over het einde van de valse goden.” In elk van de gevallen verschijnt de
christelijke verkondiging als de betrouwbare en zegevierende religie.

Op een aantal plaatsen in de acta & passiones wordt deze toekomstige vernietiging
enkel in het vooruitzicht gesteld.” Elders wordt de tempel of het godsbeeld ook
effectief vernietigd. Dit laatste is het geval in de *P. Stephani papae, waar Stephanus naar
een Marstempel gebracht is om te offeren. In plaats daarvan bidt hij tot God om de
tempel te vernietigen en er zo de Marscultus uit te vegen. In zijn gebed verwijst hij naar
de vernietiging van de toren van Babel (Gen 11,1-9) als exemplum."® Anderzijds gaat de
auteur hier voorbij aan een model dat nauwer aansluit bij het narratief van de passio: de
vernietiging van de Filistijnse tempel door Samson (Iud 16,23-30)."" De keuze voor het

5 Niet zelden komen heidenen tot inzicht, wanneer ze getuige zijn van een dergelijke vernietiging (bv.
*P, Pastoris, s.n.: ductus [Pastor] ad templum oratione facta idolum Iovis in pulverem redegit. Propter quod tria milia
hominum crediderunt). Voorts wordt de vernietiging van een godsbeeld of tempel als definitief voorgesteld: een
terugval in de oude gewoontes door het herstellen of vervangen van het kapotte beeld of de tempel komt naar
mijn weten niet voor in de passiones.

138 7Zie bv. Ter 10,11 (Beof, of TdV 0DpavodV Kad THV yijv 0K £moinoav, droAéoBwoay &rd TG YAi¢ Kal DrokdTwodey
100 oUpavod tovtov); Zach 13,2 (kai €oton év tf] fuépa €keivr, Aéyel kUprog, E€oAeBpelow Tt dvduata T&OV
eldWAwV amo tfi¢ YAg, kal oUkéTt £otal avT@V uvelar kal Tovg Pevdompo@rtag Kol T Tvelua o dkdbaptov
£€ap® &md tiig yiig); vgl. Am 3,14; Mich 1,7; Is 2,20; 10,11.

137 4p, Bonosae, 2 (Confundantur omnes, qui adorant sculptilia, et qui gloriantur in simulacris suis (Ps 96,7)); P. Cornelii
papae, ed. p. 373,49-50 (pereant dii (cf. Ter 10,11) daemoniorum simul cum Decio (cf. Ps 112,16; 134,18; zie ook Tud
5,31; Ps 91,10)); P. lulianae Nicomedensis, 16 (Pereant omnes dii paganorum (ler 10,11), succumbant omnes qui idola
colunt); P. Quiriaci (Tudae), 15 (Nescis, quid dicit Scriptura, quia dii peribunt a terra qui neque caelum neque terram
fecerunt (Ter 10,11)?).

3% vgl. p. 127, alsook de opmerking daar (noot 118) dat de auteur van de *P. Stephani (i.t.t. Gen 11,8) de

vernietiging in de episode aan God toeschrijft.

%% De overeenkomsten beperken zich tot de dwangmatige aanwezigheid van Samson en Stephanus bij een

heidense tempel (Tud 16,23.25: kai ol dpxovteg TV dAAoPUAwY ouvAxOnoav Bdcat Busiaoua péya Td Aaywv
Be® avTOV Kol ev@pavOfval [...] kol ékdAecav tOvV Zappwv &nd ofkov deouwtnpiov kal Emonlev évwmiov
VTGOV Kal éppdmifov avToV Kal £0TNnoav avTdV v pésov T@V KiOvwv; *P. Stephani, 19: Tunc beatus Stephanus
ductus a militibus foras muros Appiae portae ad templum Martis) en het instorten van de tempel (lud 16,30: £necev 0
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Babelexemplum doet vermoeden dat de hagiograaf in het narratief de idolatrie van de
Romeinen op een lijn wou plaatsen met de goddeloze overmoed van de mensen van
Babel. Beide groepen wekken namelijk Gods toorn op door zich in te laten met
praktijken die hem niet behagen en worden daarvoor door God gestraft.

Domine Deus, Pater Domini nostri lesu Christi, qui turrim confusionis in Babylone

destruxisti, destrue nunc et hunc locum, ubi diabolica superstitione per idolorum culturam
animae pereunt populorum. Et statim factus est ingens fragor tonitrui cum terroribus

coruscationum (cf. Ps 77,187; Ap 20,9?), et corruit maxima pars templi sacrilegi. (§19)**°

5.2.2.5 De ongelovigen gestraft

Dat de heidense goden gedoemd zijn om te verdwijnen, heeft zijn pendant in het lot van
de ongelovige. De overeenkomst in de passiones tussen het levenloze godsbeeld en de
heiden - die eveneens als blind voorgesteld wordt (cf. supra, p. 185) - kan doorgetrokken
worden naar de verwachte gevolgen van een niet-christelijke religiositeit. De
martelaren weigeren te offeren aan de heidense goden omdat ze ervan overtuigd zijn
dat ze in het hiernamaals hiervoor zwaar gestraft zouden worden. Opnieuw wordt de

oiko¢ ém tovg dpyovrag kai émi mdvra TOV Aadv TOV &v avT®; *P. Stephani, 19: corruit maxima pars templi
sacrilegi). Niettemin zijn de verschillen aanzienlijk. In de passio staat het offerbevel centraal en niet de
bespotting van de protagonist. Niet Stephanus vernietigt de tempel - zoals Samson doet - maar God
(bovendien slechts een deel), en er vallen geen doden.

140 Vgl. bv. *P, Ambrosii Ferentinensis, 5 (Ille qui est rex requm et deus deorum (1Tim 6,15; Ap 19,16) destruat idola ista.
Et mox idola ceciderunt et confracta sunt); *P. Felicis & Adaucti, 5 (exsufflavit in faciem statuae aereae, et statim cecidit);
P. Iuliani & Basilissae, 62 (Cumque factum fuisset (i.e. de onthoofding van de martelaren) factus est terre motus ut
prope tertia pars ciuitatis a fandamento subuerteretur. Nec qualiscumque locus permissus est stare ubi idolum colebatur);
*P. ‘martyrum graecorum’, 11 (Ut proiceremus vana idola et falsa et muta (cf. Is 2,20; 30,22 e.a.), et inveniremus
dominum coeli et terrae et maris et abyssi (Deut 4,29 + Ps 134,6) Christum filium Dei quem credimus); P. Nazarii & Celsi,
ed. p. 331,33-5 (contere simulacra haec, ut cognoscant omnes quia tu es deus solus, et non est alius dimilis tui (Deut
32,39 + Ps 85,8). Et completa oratione eadem hora locus ipse contremuit, et dissoluta idola in nihilum sunt redacta);
P. Polochronii & soc., 17 (Et dixit ad templum Martis: “Destruat te Christus, filius Dei vivi (Mt 16,16).” [....] Et subito cecidit
aliqua pars templi et comminuta est); P. Salsae, 7 (furtim quidem, sed audacter ingreditur et draconis illius aureum caput,
redimitum sertis et ornatum corollis lactineis, auulsum in mare dispulit, in saxa proiecit (cf. Bel-et-Dr 22.26; Ap 12,9),
nullo conscio nisi Deo, qui imbecillas uirginis manus ad haec perficienda fidenter adiuuit); *P. Torpetis, 7 (Domine Deus
[...] mitte Angelum tuum, qui evertat caelum aereum (i.e. een model van de sterrenhemel dat Nero heeft laten
bouwen) et columnas quae ferunt ipsum, ut cognoscant omnes quia firmasti caelum, non homines qui faciunt similia.
Tunc angelus Domini venit cum nimbis et tonitruis et coruscationibus (cf. Is 29,6), et evertit caelum aereum, et viginti
quatuor columnas eius: et non minima multitudo paganorum in eadem die mortua est: et ab eadem die multi dubii fuerunt

ad sacrificandum idolis).
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basisboodschap van de passiones in herinnering gebracht dat wie niet exclusief op God
vertrouwt, verloren is.

Vermits de vervolgers in de passiones als het toppunt van goddeloosheid gelden, hoeft
het niet te verbazen dat alle straffen die in de Bijbel voor afgodendienaars voorspeld
worden, in het martyrologische narratief van toepassing zijn op de vervolgende
Romeinen. Een parallel met antieke literaire tradities over de dood van ‘slechte’
heersers is opvallend'*! en een invloed van deze topos - al dan niet via bv. Lactantius’ De
morte persecutorum - op het martyrologische discours lijkt waarschijnlijk. Dat ze daarbij
niet zozeer afgerekend worden voor hun afgodische praktijken zelf'*?, maar voor het
vervolgen van christenen, schijnt klaarblijkelijk geen obstakel te vormen.

De Bijbelpassage die in deze context het meest geciteerd of geparafraseerd wordt is
Ps 112,16 resp. 134,18, vaak in combinatie met de voorgaande psalmverzen die de
materialiteit en de onmacht van de heidense godenbeelden beschrijven (cf. 5.2.2.1)."* In
de passiones drukken ze de bestraffing uit die in de Bijbel voorspeld wordt voor de
ongelovige. Zo ook in de P. Irenaei, Andochii & soc., wanneer Benignus weigert te offeren
aan de goden:

Non sacrifico. Agnosce, miser, quod dii tui nihil sunt; qui, si signum auctoris nostri Iesu
Christi viderint, statim tabescent; sunt enim idola surda et muta, neque vident, neque

141 Zie RoNCONI (1966), 1261-3. Hij wijst op de aanwezigheid van de thematiek in de diatribe en de biografieén

van ‘slechte’ keizers. In christelijke context wijst hij op Lactantius’ De morte persecutorum.

"2 Dit betekent echter niet dat het aspect van de idolatrie afwezig is. Om slechts een klein aantal voorbeelden
te noemen: *P, Caloceri & Parthenii, 2 (Dei autem ira (Joh 3,36) aeternis cruciatibus punit eos, qui praeter ipsum Deum
alterum colunt (cf. Idt 5,18 Vulg.); *P. Euticii, 6 (nisi a deorum cultura cessaveritis, in aeterno iudicio (Heb 6,2)
damnabimini, ubi ignis non extinguetur, et vermis non morietur (Mc 9,48; Is 66,24) [...] ubi non ardent ligna neque
stipula sed peccatorum animae); P. Naboris & Felicis, 6 (Dominus et magister noster, coepit praedicare populo Iudaeorum
quoniam exeuntes de corporibus animae si fuerint Idolatrae, aut sanguine humano pollutae, aeternis tradantur incendis,
si vero mundae fuerint, delictiis perfruantur aeternis (cf. Mt 18,8; Mc 9,45)); P. Quiriaci (Iudae), 5 (Christi servos non
potes ad demoniorum inclinare culturam. Tibi enim et ministris tuis et Iudeis (i.e. die Jezus gekruisigd hebben), de
quibus dicis paratus est ignis eternus, quod carere non poteritis in eternum (cf, Mt 25,41)).

Vgl. 4Mac 9,32; 10,11; 11,3; 12,12; 18,22, waar de bestraffing van de vervolgers wel gefundeerd wordt in het

vervolgen van de godvrezenden en niet zozeer in hun idolatrie.

143 _\ A~ \ 2
Ta eldwAa T@V EBVOV GpyUplov kal xpuciov, €pya Xep@dv dvOpdTwy: 6Téua €xovoty kai ob AaAricovaty,

0@Oalpolg Exovowv kal oUK OPovtal, QTa £XoLoV Kol OUK (GKOUGOVTAL, PIvag £Xouoly Kal OUK
doppavifoovtatl, xelpag €xovotv kal ob PrAagroovoty, Tédag €Xovoty Kal 00 TEPIMATHOOVGLY, 00 YWV GOVOLY
£v T® Adpuyyt a0Tdv. Suotol avToic yévorvto ol motobvreg adtd kol ndvteg ol nemo1fdteg én avtoic (Ps 113,12-

6; nagenoeg woordelijk herhaald in Ps 134, 15-8). Vgl. hoger, p. 185, voor de identificatie van de
afgodenvereerders met de vereerde beelden.
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ambulant, neque audiunt, neque gressus habent, et similes illis fiunt qui faciunt ea et
omnes qui confidunt in eis (Ps 113,16; 134,38). (Nat. S. Benigni, 8)"**

In mindere mate vinden we citaten uit Ex 22,19 en Ps 96,7'*° terug. Het is opvallend
dat de martelaren aan deze bestraffing heel vaak een jenseitige dimensie verlenen die
niet als dusdanig blijkt uit de ‘oorspronkelijke’ context van deze Bijbelse verzen.'”
Wanneer de martelaren hun vervolgers voorspellen dat ze te gronde gericht zullen
worden, dan hebben ze in de eerste plaats de bestraffing van de zondaars na de dood in

144 Vgl. 0.a. P. Aureae, 1 (neque daemoniis inclinabo cervices meas, de quibus Scriptura testatur dicens, Similes illis fiant,
qui faciunt ea, et omnes qui confidunt in eis); *P. coronatorum iv, 15 (imaginem vero hominis miserrimi numquam
faciemus, quia sic scriptum est: Similis illis fiant qui faciunt ea, et omnes qui confidunt in eis); P. Donatiani & Rogatiani, 4
(siquidem qui in saxis religionem suam constituit, non daliud fit ipse quam quod colit); *P. Firmi & Rustici, 9 (Non
sacrificamus demoniis, quia scriptum est ‘Similes illis fiant qui faciunt eq, et omnes qui confidunt in eis’); P. Marii, Marthae
& soc., 12 (Sacrificent eis, et cum eis pereant, qui eorum similes sunt. Nam hoc scias, quia nosmetipsos sacrificium
offerimus Deo (cf. Eph 5,2)); P. Pontii Cimellensis, 3 (Deus noster in celo sursum est, in celo et in terra omnia quecumque
voluit, fecit; simulacra gentium argentum et aurum opera manuum hominum. [...] Similes illis fiant qui faciunt ea, et
omnes qui confidunt in eis (Ps 112,11-16, geinterpoleerd met Ps 134,6 en 134,17)); *P. Urbani, 7 (expuentes in

simulacrum, dicebant: Similes illis fiant qui faciunt e, et omnes qui confidunt in eis).

145 qui immolat diis occidetur praeter Domino soli (Vulg.): bv. in P. Pollionis, 4,3 (Qui sacrificat demoniis et non Deo,

eradicabitur); *P. Quirini, 2 (Non sacrifico daemoniis, quia scriptum est: Omnes dii gentium daemonia (Ps 95,5), et Qui
sacrificant diis, eradicabuntur); P. Victoris Mauri, 2 (non sacrificabo daemoniis [...] quia scriptum est, omnis sacrificans

daemoniis et non Deo eradicabitur).

146 confundantur omnes qui adorant sculptilia qui gloriantur in simulacris suis adorate eum omnes angeli eius (Vulg): bv.

in *P. Bonosae, 2 (De istis [diis] dicit Propheta: Dii, qui caelum et terram non fecerunt, pereant (Ier 10,11). De vobis autem
Psalmista ait: Confundantur omnes, qui adorant sculptilia, et qui gloriantur in simulacris suis); P. Felicis & Fortunati, 5
(Domine, rex sanctorum caelorum (3Mac 2,2), dirige archangelum Michaelem ad auxilium nobis et confundantur omnes
qui adorant sculptilia); P. Nazarii & Celsi, ed. p. 333,36-7 (Confundantur omnes qui adorant idolum et qui gloriantur in
simulacris suis); P. Victoris Mauri, 4 (Ego diis Paganorum non immolo, quia docet nos scriptura, confundantur omnes qui
adorant idola et qui gloriantur in simulachris suis. Ego autem Deum vivum et verum adoro, ut non confundar in aeternum
(Ps 30,2; 70,1)).

Bemerk dat het Latijnse confundantur semantisch sterker de idee van vernietiging uitdrukt dan het Griekse
atoyuvortwoayv (LXX).

"7 In het Oude Testament wordt de goddelijke bestraffing aanvankelijk diesseitig gedacht (cf. CoLPE et al. (1996),
339). Zie bv. de duiding van Sodom en Gomorra in Deut 29,25-8 (kai épobotv “Ott katéAimov thv diabAknv
KUpiov To0 Be0D TGV TaTépwV ATV & d1€0eT0 TOTC TaTpdoly aLTGV, Ote E&rfyayev abTolg €k Yiic Alyvmtov kal
nopevBévteg EAdTpevoav Beoig £T€poig Kal TpooekOvoav abToig, 0U¢ 0UK ATticTavTo obde diévelpuev avToiq Kal
wpyiodn Buud k010G €Ml TV YTV €kelvnV Emaryayeiv £ aOTAV KATX OO TAG KATAPAG TAC YEYPAUUEVAG €V TG
BpAiw, kai é€fpev abtolg kOpLOG Gmd TG YAG a0TAOV v Buu® Kol Opyfi kal Tapofuou® peydAw o@bdpa) en
CLIFFORD (1990), 54, bij Ex 22,20 (19 Ixx): “Violators of the first commandment are to be proscribed (not “utterly
destroyed”), i.e., set apart from the community.” Vgl. daarnaast o.a. ook Leu 10,1-2; Num 16,35; Deut 31,17-18;
3Regn 18-40; Ps 36,38;67,3; Soph 1,4-6; Is 13,11; verdere referenties: MANSER en MCGRATH (1999), §§ 4826, 5484.
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gedachten. Hiermee zetten ze grotendeels nieuwtestamentische concepties voort die de

® Een onderscheid tussen

vergelding van iemands leven na de dood situeren.™
bestraffingen die iemand direct na de dood te wachten staan, en die die aan het einde
der tijden opgelegd worden, is in de passiones afwezig.'*” Men gaat er klaarblijkelijk van
uit dat wie zich niet aan Gods geboden houdt, onherroepelijk verloren is, en tot in de
eeuwigheid gestraft wordt. Vaak vindt die bestraffing zelfs al bij leven plaats (zie
verder).

Op vele tientallen plaatsen in de passiones wordt de verwachte jenseitige bestraffing
van de afgodendienaars verbonden met het eeuwige vuur dat Jezus in de evangelies in
het vooruitzicht van de zondaar stelt." Dit is onder meer het geval in de *P. Firmi &
Rustici, waar de verwijzing naar de ignis aeternus het geciteerde vers uit Exodus een

inhoudelijke invulling verleent, die in de Bijbeltekst ontbreekt:

si scires, o imperator, quis esset Christus, non tu ex tuo ore talia proferres, sed crederes ei,
nam dii quibus credis, daemonia sunt (Ps 95,5), et omnes qui sacrificant illis, cum eis ibunt
in ignem aeternum (Ex 22,19 + Mt 18,8; 25,41). (§4)""

18 CoLPE et al. (1996), 345-7. Zie bv. het beeld dat Lazarus na zijn opwekking van het leven na de dood geeft in

Lc 16,19-31. Vgl. de jenseitige bestraffingen die in Sap 3,10 (24 a.C.n. - 41 p.C.n.; ENGEL (2011), 2128) voor de
goddelozen voorzien zijn (cf. Bons (1995), 354).

Deze voorstellingen zijn een joodse erfenis, waar zich vanaf de tweede eeuw a.C.n. een voorstelling van de
Sheol ontwikkelt als de plaats waar de goddelozen gestraft zullen worden (i.t.t. de vromen die na de dood rust
en vrede vinden). Voor details en referenties, zie COLPE et al. (1996), 341-5; FENASSE en GUILLET (1970b), 353-4; LE
GoOFF (1981a), 47-63.

%% Een conceptuele vervlakking die al vast te stellen valt in de laatste voorchristelijke eeuwen, waar het
strikte onderscheid tussen Sheol (hiernamaals van de zondaars voor het einde der tijden) en Gehinnom (idem,

maar na het laatste oordeel) al snel vervaagt. Zie COLPE et al. (1996), 343-4; MANSER en MCGRATH (1999), §9510.

150 ¢f. by. Mt 13,42 (kod faroborv adtodc eic THv kdpvov Tod Tupdc kel £otar & KAavBude kai & Bpuypudc Tdv

0dévtwv; vgl. Mt 8,12; 13,50; 22,13; 24,51; 25,30; Lc 13,28); 18,8 (kaAdv ooi éoTiv eloeABelv €i¢ trv {wiv KVAAOV
Al XwAoV A 300 xeipag | d0o 16dag Exovta PAnOva £ig to mhp T aiwviov; cf. Mc 9,43-45); 25,41 (opeecde &’
£uod [oi] katnpapévor gig T Top O alwviov o frouacuévov t@ StafdAy kal toi¢ &yyéloig avtod; vgl. 4Mac
12,12; 2Th 1,8-9; Jud 1,7; Ap 20,10). Verdere referenties, zie MANSER en MCGRATH (1999), §§9114, 510-512.

1 yoor de betekenis van de dood in Ex 22,19 (6 Buoidlwv Beoic Oavdtw dAeBpevdriceTal TARY Kupiw HovVw),
zie hierboven noot 147.

0ok op verschillende andere plaatsen is die verbinding herkenbaar. Zie bv. P. Agnetis, 7 (Tu autem et similes tui
nisi ab istorum [deorum] cultu recesseritis, similes vos poena concludet. Sicut enim illi igne conflati sunt ut funderentur,
sic colentes eos perpetuo incendio conflabuntur (cf. Mal 3,2; Ez 22,20-2): non ut fundantur, sed ut confundantur in
aeternum et pereant (Ps 82,18)) ; P. Claudii, Asterii & soc., 4 (Ne in ignem aeternum (Mt 18,8; 25,41) incidam et tormenta
perpetua (cf. 4Esr 7,38), Deum colo); P. Irenaei, Andochii & soc., Nat. ss. Andochii, Tyrsi & Felicis, 8 (Nam hi qui diis tuis
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De straffen die de vervolgende Romeinen in het hiernamaals zullen ondergaan, staan
in scherp contrast met de folteringen die zij de christenen aandoen, zoals aangegeven in
het bekende Mattheiisvers 10,28."* Het hoeft niet te verbazen dat de hagiografen in de
passiones verscheidene keren refereren aan de jenseitige, eeuwige bestraffingen die de
goddelozen zullen ondergaan, in contrast met de tijdelijke folteringen die de martelaar
verdraagt. Zo vinden we bijvoorbeeld in de P. Claudii, Asterii & soc. volgende discussie

tussen de praeses Lysias en de christen Theonilla:

Vides, mulier, cuiusmodi ignis, vel quae tormenta his praeparentur qui ausi fuerunt
contradicere. Qua de re accedens honora deos, et sacrifica, ut possis evadere tormenta.

Theonilla dixit: Ego ignem aeternum timeo, qui potest corpus et animam perdere (Mt
10,28), et horum quam maxime qui impie reliqguerunt Deum, et adoraverunt idola et

daemonia. (§5)"

Een verdere parallel in deze context is het contrast tussen de bestraffing van de
vervolger in de onderwereld en de bescherming die de martelaar gewoonlijk ondervindt

deserviunt ibunt in tenebras exteriores (Mt 8,12; 22,13; 25,30), in igne<m> extinguibile<m> quem praeparavit patri tuo
diabolo et angelis eius (Mt 25,41 + Mt 3,12; Mc 9,42.44; Lc 3,17). Ibi illis erit fletus et stridor dentium (Mt 8,12; 22,13;
25,30)); P. Mammarii presb. & soc., 8 (Dii vestri lapidei manu hominum sunt facti, unde et cum eis peribitis (cf. Bar 6,38)
sine fine in igne aeterno (Mt 18,8; 25,41)); P. Patrocli, 9 (sicut dixit Propheta: In illa die cum venerit ignis examinaturus,
vae fallaciae daemonum et operibus eius (cf. Mal 3,2-37). Sicut scriptum est: Quicumque sacrificaverit daemoniis, cum eis
dimergetur in ignem aeternum (Ex 22,19 + Mt 18,8; 25,41)); P. Quiriaci (ludae), 15 (Nescis, quid dicit Scriptura, quia dii
peribunt a terra qui neque caelum neque terram fecerunt (ler 10,11) ? Et iterum: Simulacra gentium argentum et aurum,
opera manuum hominum (Ps 113,12; 134,18). Et iterum: Similes illis fiant, qui faciunt ea (Ps 113,16; 138,18). Ecce ergo et
tu similis factus es illis, damnandus in gehenna ignis (Mt 5,22; 18,9; Mc 9,42.44.46)); *P. Restituti, 4 ([dii] qui ab
hominibus ferro dolati sunt, et sine sensu esse noscuntur, et qui etiam ab igne aeterno simul cum colentibus eos
devorantur, atque devorabuntur (Ps 113,13-6; 134,115-8 + Mt 18,8; 25,41; Mc 9,44)).

152 kal ufy @oPeiode &nd T@OV dmokTEVVEVTWV TO odua, THY 8¢ Yuxv uf Suvauévwy drokteivar goPeiode 8¢
HGAAov TéV duvduevov kai Yuxnv kal o@ua drnoAéoar €v yeévvr. Vgl Lc 12,5: @oPrifnte tov petd to
anokteivat £xovra €€ovoiav EuPalely gic thv yéevvav. vai Aéyw Uiy, Toltov @oPrifnte. Zie hoger, p. 179.

153 Vgl. *P. Alexandri, Eventii & soc., 15 (Sed et tu, dum temporalis es homo, temporales hominibus infers poenas; Deus
autem qui aeternus est, aeternas peccantibus poenas et aeterna infert incendia (cf. 2Th 1,9)); P. Caesarii & Iuliani, 15
(Non me commovent poenae tuae, sed vos commovent deternae quae vos torquere habent in perpetuum); P. Naboris &
Felicis, 5 (ista tormenta finem habent, illa autem quae idolis sacrificantibus parata sunt, finem non habent penitus;
dezelfde bewoording keert terug in *P Caloceri & Parthenii, 4); P. Polochronii & soc., 12 (audite me, filii, et liberate
animas vestras de aeterno supplicio et nolite pavescere ista tormenta; sed illa metuite et agite poenitentiam, quia

nescientes sacrificastis idolis vanis).
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tegen de pijn van de folteringen.” In vorig hoofdstuk (i.c. p. 118) heb ik uiteengezet dat
deze bescherming een omzetting in de realiteit betekent van het oudtestamentisch
beeld dat het testen van de zuiverheid van metaal in vuur vergelijkt met de zuiverheid
van geloof."” Dit beeld kan eenvoudig doorgetrokken worden naar een onzuiver geloof.
Als de martelaren niet aangetast worden omdat hun vertrouwen in God niet verder
gelouterd kan worden, dan betekent omgekeerd dat wiens vroomheid niet volmaakt is,
juist wel te lijden zal hebben onder het vuur. In principe zou dit vuur louterend kunnen
werken, maar in de passiones gaat het steevast om een straffend vuur. Deze voorstelling
lijkt alvast in overeenstemming met de dominante patristiecke opvatting dat kleine
zonden in het jenseitige vuur nog uitgewist kunnen worden, maar er in het geval van
ernstige zondigheid een eeuwig vuur te wachten staat."*

Een laatste exponent van de beloofde bestraffing van de heidense vervolgers is het
directe intreden ervan. Opnieuw is er een correlatie tussen de martelaren die tijdens de
folteringen beschermd worden en heidenen die de directe vergelding voor hun daden
ervaren. Zoals de diesseitige bescherming van de martelaar als voorafschaduwing van
diens jenseitige redding gezien kan worden,"’ zo wijst ook de immanente bestraffing van
de vervolgers vooruit op hun lot in het hiernamaals. Maar de diesseitige vergelding van
de Romeinen in de passiones is op meerdere manieren ook als een vorm van Bijbelse
stilering te zien. Enerzijds functioneren dergelijke scénes als de vervulling van de
hierboven beschreven voorspellingen aan het adres van de afvalligen en goddelozen
over hun ophanden zijnde bestraffing. Anderzijds stellen ze (vanuit typologisch
oogpunt) een herhaling voor van de onmiddellijke bestraffing van een aantal Bijbelse

1>% Zie bv. P. Polochronii & soc., 28 (Laurentius dixit: “Disce, miser, quia carbones tui mihi refrigerium praesant (cf. Ps
65,12); tibi enim aeternum supplicium) P. Pontii Cimellensis, 14 (te trucidet ignis eternus inextinguibilis. Potens est deus
meus qui tres pueros de camino ignis inlesos eruit, et me liberare (cf. Dan 3,17)).

Cf. HENTEN (2001), 154; RENAUD en LEON-DUFOUR (1970), 449-51.

155 Zie bv. Ps 16,3 (8okipacac thv kapdiov pov, éneokéPw VUKTOG Emlpwodc we, kal ody e0pédn év Zuol
&dikia); 65,10-2 (£dokiuacag HUAG, 6 Bedg, Embpwoag UG, we Tupobtal TO dpyvptlov- [...] iiABouey 81& TLPdG
kol Gdatog kal é&ryayec Nuag eic dvapuxiv); Prou 17,3 (Homep doxiudletar v kapive dpyvpog kal xpuode,
oUtwg ékAektal kapdial mapd kupiw); Sir 2,5 (8t v nupl Sokiudletal xpuodg kal dvOpwmor dektol €v kauivew
TATELVOGEWG).

16 Details en referenties, zie COLPE et al. (1996), 366-76; DALEY (1991), 98-9, 138-42, 209, 14; LE GOFF (1981a), 86-
133. Bemerk dat deze representatie lijnrecht ingaat tegen de apokatastasis bij 0.a. Clemens van Alexandreia,
Origenes en Hieronymus, die stelt dat elke zonde, en uiteindelijk ook de duivel zelf gelouterd zal worden

(DALEY (1991), 46-7, 57-9; LE GOFF (1981a), 80-5; RAMELLI (2011), 50-62).

17 ¢f. p. 118.
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vervolgers, zoals bv. de ziekte van Antiochus in de boeken Makkabeeén en de dood van
Herodes in Handelingen.™®

Af en toe komt het voor dat door toedoen van de martelaar een tempel instort of een
godenbeeld omvalt en daarbij meerdere heidenen omkomen - een gebeurtenis die

.1 Maar

schijnbaar de vernietiging van de Filistijnse tempel door Samson actualiseer
ook andere vormen van directe bestraffing van de vervolgers komen voor - waarvan het

Bijbelse (en typologische) model vaak herkenbaar is.'®® De Bijbelse achtergrond van

158 Antiochus wordt bestraft omwille van zijn vijandigheid tegen het jodendom: 2Mac 9,5-11 (6 8¢ navtendntng

KUp1og 0 Be0¢ ToD IopanA éndtaev adTOV dvidtey Kal Gopdte TANYH: dptt 8¢ avtod kataAhfavrog tov Adyov
E\aPev abTOV dvikeoTog TV omAdyxvwv dAyndawv kal mikpal t@v £vdov fdoavor (hier 9,5)); 4Mac 18,5 (kal O
TOpavvog Avtioxog kai £mi Y teTipdpntal kal dnobavav koAdletat).

Herodes Agrippa wordt bestraft na een hoogmoedige troonrede (Act 12,20-2), die voorafgegaan wordt door
een christenvervolging (12,1-19): Act 12,23 (napaypfipa 8¢ éndta&ev adtdv dyyelog kupiov &vO v o0k Edwkev
v 86€av @ Be®, kal yevouevos ckwAnkOPpwrtog EEPulev).

Vgl. ook de ziekte en dood van Joram (2Par 21,18-9), de dood van de mannen die de drie jongelingen in de oven
gooien (Dan 3,22) en Daniel in de leeuwenkuil (Bel-et-Dr 42), en de verblinding van de pseudoprofeet Barjezus
(Act 13,6-11) (cf. DEVILLE (1970), 977; MANSER en MCGRATH (1999), §9210).

B9 Cf. Tud 16,30 (kai einev Saupwv AmoBavétw 1 Yuxh wov petd @V dAAo@UAwv kai EkAtvev v ioxiL, kol
éneoev 6 oikog émi ToUG catpdmag kal émi mdvra ToV Aadv TOV v adT@ kai éyévovto ol teBvnkdreg, odg
g0avdtwoev ZauPwv év T@ Bavdte avtod, mAsiovg Unép ol¢ éavdtwoev £v T {wf avToD). Niettemin is de
vernietiging van de tempel in de episode met Samson geen bestraffing van Godswege. In de passiones, zie bv.
P. Caesarii & Iuliani, 16 (ruit templum et occidit Firminum pontificem); P. Iuliani & Basilissae, 57 (statim templum
submersum est et qui adfuerat non pareret, et multitudo sacerdotum - circiter mille - cum templo dimersi sunt et maxima
pars paganorum s[iJmul interiit. Ignis uero eructuans usque in hodiernum diem (cf. 2Petr 2,67)); 62 (Fulgura et tonitrua
et grando intolerabilis extiterunt, qui maximam partem incredulorum consumpsit. Ipse autem impiissimus semiuiuus
euasit; qui non post multos dies vermibus ebulliens exspirauit (cf. Act 12,23)).

190 By, de dood van Aurelianus (Qui mox expiravit masticans linguam suam (cf. Ap 16,10?)) in *P. Alexandri, Eventii &
soc., 20; P. Cyriaci & Paulae, 11 (Ministri vero, qui cum Silvano directi fuerant, tollentes corpora sanctorum ut in igne
iactarent, statim exilivit flamma in eis, et consummati sunt quasi nunquam fuissent (cf. Dan 3,22); gelijkaardig
verbranden de beulen zich in §9 aan kokend lood); P. Eugeniae, Prothi & Hyacinthi, ed. p. 395,41-2 (uisus est ignis
de caelo descendens, qui consumpsit Melantiam (cf. Gen 19,24; 4Regn 1,10-4; Ap 20,9) cum domo sug, et quaecumque
cum eda inuenta sunt in domo perierunt); P. Nazarii & Celsi, ed. p. 330, 53-5 (commentaar van de verteller op een
jachtongeval van Nero: Quantum enim ad duritiam eorum pertinebat mentis, iusto sunt perpessi iudicio, ut qui
immundis sacrificabant demoniis immundis traderentur bestiis lacerandi (Ez 33,17)); *P. Saturnini, Dativi & soc., 4 (...
ignis scripturis sanctis admotus extinguitur, grandines adhibentur omnisque ipsa regio, pro scripturis dominicis elementis
furentibus, devastatur (Ex 9,18.23; vgl.los 10,11; Sap 5,23; 16,16; Apk 16,21)); *P. Secundi, 7 (Et completa oratione
proiecerunt eum in Tiberim; et reversi sunt. Quos statim Dei nutu invasit ferocissimus ursus, et occidit ex iis octo viros (cf.
4Regn 2,24); ceteri vero dilacerati fugerunt). Zie ook P. Marcianae, ed. p. 256,36-257,4 waar de vijandig gezinde
joden uit de passio op een vergelijkbare manier gestraft worden als de heidenen (Eodem temporis puncto Budarii
blasphema domus cum omnibus quae ibi fuerant diuino arsit incendio. [...] Haec domus inquit caelesti ardeat incendio, ut
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dergelijke sceénes toont aan dat God doorheen de geschiedenis steeds opnieuw
opgetreden is tegen goddeloosheid. Met andere woorden zijn de dreigementen die de
martelaren uiten tegen hun heidense vervolgers meer dan loze woorden. Hun
waarschuwingen zijn eeuwenoud, en de voorbeelden van de gevolgen voor wie ze in de
wind slaat, zijn talrijk. Wie de passiones van de martelaren hoort of leest, kan en mag er
niet aan twijfelen dat wie zich van het christendom afkeert zijn straf niet zal ontkomen.

5.3 De rol van God bij de vervolgingen

Tot slot van dit hoofdstuk wil ik de verhouding behandelen tussen het dichotome
wereldbeeld van de acta & passiones en de rol van God hierin. Hoewel de geévoceerde
oppositie tussen goed en kwaad zorgt voor een eenvoudig en rechtlijnig tekstbegrip van
de passiones, roept deze antithetische voorstelling vragen op over de almacht van God,
die de vervolgingen blijkbaar toelaat terwijl hij ze evengoed zou kunnen verhinderen.
Hoewel de hagiografen aan deze heikele kwestie zoveel mogelijk voorbijgaan, wil ik
nagaan op welke Bijbelse basis de hagiografen het ontstaan van de vervolgingen aan
God resp. aan ‘het kwaad’ toeschrijven. Het is niet mijn bedoeling, noch ligt het binnen
mijn mogelijkheden om hier het theodiceevraagstuk of de kwestie van de vrije wil in de
passiones te onderzoeken in relatie met de opvattingen uit de patristiek hierover - ook al
besef ik dat deze theologische kwesties niet uitgesloten kunnen worden van de literaire
analyses. Ik begin mijn uiteenzetting bij Gods meest voor de hand liggende rol: als
beschermer en redder die het kwade afweert. Vervolgens kijk ik naar de betekenis van
de duivel en demonen als vervolgers. Tot slot sta ik stil bij de verantwoordelijkheid van
God in het proces van de christenvervolgingen.

5.3.1 De mens door God beschermd

Wanneer de martelaren in de passiones beschermd worden, geeft de verteller in
nagenoeg alle gevallen minstens aan dat het om een ingreep van Godswege gaat. De
bescherming van de martelaar maakt duidelijk dat een christen de beproevingen tijdens

in perpetuum reparari non possit. Sicque factum est. Nam et a iudeis frequenter reaedificari temptata est et semper
cecidit).
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zijn leven niet alleen moet dragen. Het vertrouwen in God en de bereidheid om voor
Christus te lijden resulteert in de garantie dat God zijn onderdanen in geval van nood
miraculeuze bijstand verleent die er zelfs toe leidt dat hij of zij helemaal geen pijnen
meer voelt.

Behalve de effectieve bescherming die de martelaren genieten', komt deze
thematiek ook aan bod in talloze gebeden waarin de martelaren gewoonlijk
verschillende Bijbelverzen aaneenrijgen die de hoop en/of belofte uitdrukken dat wie
op God vertrouwt, niets hoeft te vrezen. Omdat het praktisch onhaalbaar is om hier een
exhaustieve lijst van alle attestaties van dit motief in de passiones te geven, zal ik me
beperken tot een aantal voorbeelden waaruit de algemene teneur blijkt. Eén voorbeeld
hiervan is te vinden in de P. Cyriaci & Paulae. Cyriacus argumenteert waarom Paula geen
schrik moet hebben voor de folteringen, waarop ze samen tot God bidden:

[«] Abemus enim qui nos eripiat de manibus eius (diaboli; cf. 1Regn 12,11; Ps 30,16;

106,2; Bar 4,18.21), Dominus lesus Christus. Fortiter co<n>ﬁ'rmemus corda nostra (cf. Jc
5,8) et corpora ad diversa supplicia sustinenda. Exemplum enim nobis alii martyres
reliquerunt, qui iam pro Christo passi sunt (cf. Phil 1,29) et ab impiis liverati (sic) sunt.

Daniel qui diligebat Dominum liberatus est de ore leonis; Ananias, Azarias et Misael erepti
sunt de camino (Dan 3; 6); Tecla virgo sancta salvata est ab omnibus feris in anfiteatro
(Acta Pauli & Theclae, 34). Nam et alii plures salvati sunt a Domino Iesu Christo (cf. Eph

2,57), quos ipse scit qui in eis tanta mirabilia fecit (cf. Sir 31,9). » Audiens haec verba

beata Paula confortata est in Domino, qui cito nobis miserevitur (sic) (2Mac 2,18). Et
dicens haec, prostraberunt se ad orationem cum lacrimis et dixerunt : « Exaudi, Domine,
orationem servorum tuorum et ne despicias querentes te in tribulatione (Ps 54,2 + Is
26,16). Esto nobis in auxilium (Ps 30,3; 70,3?) in consilio inimicorum. [»] (§§6-7)

Hun gebed wordt verhoord door een boodschap van een engel die andermaal Gods

bijstand aan de christenen benadrukt:

« Viriliter agite et confortetur cor vestrum, vos qui speratis in Domino (Ps 30,25), ego enim
sum Christus propter quem haec patimini (cf. Phil 1,29); potens sum liberare vos de
manibus inimici (cf. 1Regn 12,11; Ps 30,16; 106,2; Bar 4,18.21; Lc 1,71). » (ibid.)'**

161 Zie 6.2.1.4 en 6.2.1.5, p. 250 5qq.

162 Zie bv. ook P. Agnetis, 7 (Mecum enim habeo custodem corporis mei angelum Domini. Nam unigenitus Dei filius, quem
ignoras, murus est mihi impenetrabilis (cf. Zach 2,97), et custos mihi est nunquam dormiens (cf. Ps 120,3-4), et defensor
(1dt 6,13 Vulg.) mihi est nunquam deficiens); P. Chrysanthi & Dariae, 6 (Exurge, Domine, in adiutorium mihi. Dic animae
meae, “Salus tua ego sum.” (Ps 34,2.3)); P. Didymi & Theodorae, 3,2 (Christo credo qui passus est sub Pontio Pilato,
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Een invloedrijke vorm van Gods bijstand tijdens de vervolgingen wordt aangekondigd
in de synoptische evangelies. Jezus verzekert zijn leerlingen dat in het geval van een
arrestatie en ondervraging, de Heilige Geest hen de gepaste woorden in de mond zal
leggen.'”® Op verschillende plaatsen in de passiones wordt deze passage expliciet
opgeroepen als verklaring voor de welsprekendheid van de martelaar. Maar ook waar
dat niet het geval is, mogen we ervan uitgaan dat - in de fictie van het narratief althans
- diens retorische overtuigingskracht hem door God ingegeven wordt. Een van de
plaatsen waar expliciet naar de Heilige Geest verwezen wordt, is te vinden in de
verhoorscéne van een zekere Tranquillinus, wiens uiteenzetting over het christendom
afgedaan wordt als aniles fabulas (§45). Daarop antwoordt het personage:

Non meditantur discipuli Christi quid in conspectu iudicum prosequantur. Sic enim
praemonuit dicens: Quando potestatibus huius mundi (cf. 1Cor 2,8; Eph 6,12) vos causa
mei nominis tradent, nolite cogitare quomodo aut quid loquamini, dabitur enim vobis

quoniam liberabit me de manibus inimicorum horum (cf. Ps 30,16), et sine macula custodiet (cf. Jc 1,277) perseuerantem
in sua fide (cf. Act 14,21; Col 1,23; 1Tim 2,15), et ego non nego); P. Irenaei, Andochi & soc., Nat. S. Benigni, 7 (Praesta,
rex gloriae, ut sustineam omnem poenam qua iniquissimus Caesar me pati praecipit; conforta me, aeterne, per angelum
tuum (cf. Lc 22,43), et ne me ab hoc stadio (cf. 1Cor 9,24) removeri permittas); P. Iulianae Nicomedensis, 13 ([Christus]
misit de sedibus suis sanctis (cf. Ps 46,9) Angelum suum, qui mihi auxiliaretur et confortaret me (cf. Is 41,10)); 17
(Domine Deus omnipotens, non me deseras, neque discedas a me (Ps 34,22), et ne proiicias me a facie tua (Ps 50,13); sed
esto mihi adiutor (Ps 26,9), et libera me (Ps 7,2 e.a.) de isto supplicio); *P. Pontiani Spoletani, 5 (In Domino confido , non
timebo quid faciat mihi homo (Ps 55,11)); *P. Quirini ep., 2 (Semper noster nobiscum est (Ps 72,23; Mt 28,20), et
ubicumque fuerimus, Dominus quem colimus subvenire potest, et modo cum apprehensus essem, mecum erat; et hic
mecum est confortans me (Ez 3,14), et ipse de meo ore tibi respondet (cf. Mt 10,19-20; Mc 13,11; Lc 12,12; 21,15);
dezelfde bewoording keert haast letterlijk terug in *P. Basilidis & soc., 5); *P. Restituti, 2 (Cumque expoliassent eum
caedentes nimium, erat B. Restitutus hilaris, ac gaudens, quasi nihil pateretur, orabat dicens, Non timeo mala, quoniam tu
mecum es Domine (cf. Ps 22,4). Et dixit Praesidi: Infelicissime et inimice Dei, ecce quanta praestat Dominus diligentibus se
(cf. Jc 1,12): ubi sunt minae tuae, et tormenta horribilia?); *P. Torpetis, 4 (A dextris est mihi Dominus ne commovear,
propter hoc laetatum est cor meum, et exultavit lingua mea, insuper et caro mea requiescit in spe. (Ps 15,8-9) Domine
Deus meus, esto adiutor meus (Ps 26,9), ut habeam fiduciam in te (cf. Prou 3,5; ler 46,18), quia me solum elegisti in hac
civitate confidere in te: da mihi fortitudinem sufferre tormenta, ut qui non credunt credant nomini tuo, Altissime). Vgl.
DEVILLE (1970), 977-8, voor het motief van God als beschermer van de vervolger in de Bijbel.

163 Zie Mt 10,19-20 (8tav 8¢ napaddory Ouac, uf pepuvionte nexc A tf AaAfonte: So0rioetar yap Opiv &v ékeivn
i Gpq Ti AaAAonTte 00 yap Vueic €ote ol AaAoTvteg GAAX TO Tvebua ToD Tatpdg VUGV T6 AaAoDv €v DUiV); Mc
13,11 (kai Stav dywolv Oudc Tapadiddvteg, ur npouepipvate tf Aalfonte, &AN 8 édv SoBf vuiv év éxkelvn Th
dpa tobto AaAeite o0 ydp €ote Oueic ol Aadobvteg dAAG T6 mvebpa T dylov); Le 12,12 (td ydp dytov mvedua
818d€e1 uag &v adtfi T Ddpa & Sel eineiv); 21,15 (¢yw yap Scdow VIV otéua kai cogiav 1 o0 Suvicovtal
avtiotfivat f| dvtemelv dravteg ol dvtikelpevol uiv).
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divinitus in illa hora quid loguamini. Non enim vos estis qui loquimini, sed Spiritus Dei, qui

loguitur in vobis (Mt 10,19-20). (P. Sebastiani & soc., 45)"**

5.3.2 De duivel en de vervolgingen

5.3.2.1 De Bijbelse achtergrond

Het ‘kamp’ van God, met zijn engelen en zijn martelaren, wordt in de acta & passiones
geopponeerd aan de machten van het saeculum - hetzij heidenen, hetzij de duivel of
beide - die de christenen van hun schepper proberen te vervreemden. Deze
tegenstelling roept het dualisme op dat in het Oude Testament vanaf de Babylonische
ballingschap zichtbaar wordt. Onder invloed van het Perzische dualisme ontwikkelt zich
geleidelijk de opvatting dat goed en kwaad niet beide van Jahwe kunnen uitgaan, maar
aan twee tegengestelde principes toe te schrijven zijn. De wereld wordt zo het
schouwtoneel van een kosmisch conflict tussen God en zijn diabolische tegenstander,
met aan het einde der tijden een eindstrijd die beslecht zal worden door de vernietiging
van de vijanden van God.'® Vooral in de joodse apocalyptiek en de pseudepigrafen van
het Oude Testament wordt zichtbaar hoe ‘kwaadaardige’ engelen, resp. demonen (c.q. de
duivel) verantwoordelijk gesteld worden voor apostasie, zonde en ziekte in de wereld.
Vanuit de voorstelling dat deze tussenwezens en ook de duivel zelf ooit engelen waren
die zich aan Gods gezag onttrokken hebben, verkrijgen zij als tegenstanders van God een

164 Vgl. P. Anastasiae, 30 (Dominus noster lesus Christus nos monuit dicens: Cum steteritis ante iudices propter nomen
meum nolite cogitare quomodo aut quid loquamini...); P. Caeciliae, 17 (Non mea mente loquor sed eius quem in uisceribus
mee mentis accepi); *P, Euticii, 5 (Dominus noster Iesus Christus nobis praecepit dicens: dum steteritis ante Reges et
Praesides, nolite cogitare quomodo aut quid loquamini: dabitur enim vobis in illa hora...); *P. Feliciani, 10 (constans et
imperterritus Dei praecepta secutus est [...] Cum steteritis ante reges et praesides, nolite cogitare quomodo aut quid
loquamini); A. vitae & martyrii Felicis presb., Fortunati & Achillei, 7 (Felix vero, auctoritate susceptae confessionis
armatus, constanti fide et mente respondit); *P. Mustiolae, 4 (tunc sancta Mustiola, fervens in Spiritu sancto (Act 18,25;
Rom 12,11), respondit); *P. Quirini ep., 2 (zie citaat noot 162); *P. Saturnini, Dativi & soc., 10 (respondit presbyter
Saturninus Domini spiritu suggerente); P. Susannae, ed. p. 554,2-6 (Ergo si iam semel tradita es deo, custodi praecepta
eius: [...] Cum stabitis ante principes et praesides nolite praemeditari qualiter respondeatis...); p. 554,58-555,2
(baptismum percipe, et omnia ministrabuntur tibi, quia dominus noster sic dignatus est nos admonere dicens: cum stabitis
ante praesides et reges, ego dabo uobis os et sapientiam, cui non possint resistere omnes aduersarii uestri).

165 DUCHESNE-GUILLEMIN en DSRRIE (1959), 345-6; RILEY (1999b), 244-5; RUSSELL (1977), 181-5.

Cf. Jd 6 (&yyéAoug te TOUG | ThprioavTag TV £xuT®dV dpxNv GAA droAimdvrag to 1810V oiknthprov ig kpiowv
peydAng fuépag deopoig &idloic vmo {Spov tethpnkev); vgl. Rom 16,20; 2Petr 2,4; Ap 12,12; 20,3.10. Verdere
referenties: MANSER en MCGRATH (1999), § 4135.
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verrgaande autonomie en een eigen actieterrein binnen de schepping. Desondanks
blijven ze sowieso schepsels van God en blijven ze door hun voorspelde nederlaag aan
het einde der tijden steeds inferieur ten opzichte van God.

In het Nieuwe Testament blijft deze ambiguiteit behouden: enerzijds zijn de duivel en
de demonen deel van de schepping, maar anderzijds handelen ze autonoom als de
ultieme tegenstanders van God en diens heerschappij. De duivel is heerser over het
ondermaanse, het rijk der duisternis (cf. Col 1,13), en tracht de mens tot geloofsafval te
brengen en zo van God te vervreemden.'* Jeffrey RusseLL (1977), 288, merkt terecht op
dat de rol van de duivel in het Nieuwe Testament van essentieel belang is: “If the Devil is
dismissed, the deity is left unbalanced, and the concept of the good Lord loses identity
through the abolition of its antithesis. Sine diabolo nullus Dominus [cursief: Russell; citaat
circuleert zonder referentie].” Door de de overwinning op de diabolische machten toont
Christus dat het rijk Gods ophanden is'”’, maar Satan blijft ook na de verrijzenis en
hemelvaart van Christus het leven van de christenen en de Kerk bedreigen. In en buiten
het Nieuwe Testament is de reflectie van de eerste christenen zichtbaar over de
demonische bedreigingen en aanvallen tegen de gelovigen, en over de rol van zowel God
als de duivel in dit proces.'®

5.3.2.2 Vervolgingen en de duivel in de passiones

Het conflict tussen goed en kwaad wordt in de passiones niet langer uitgevochten tussen
hemelse en demonische heerscharen in apocalyptische veldslagen. De eschatologische
visioenen en de eerder abstracte voorstellingen van de Boze in de evangelies hebben
plaatsgemaakt voor een conflict tussen concrete individuele personen: Romeinen
vervolgen christenen. Niet zelden schrijven de auteurs van de passiones de vervolgingen
expliciet aan de duivel toe."” Dit is ondermeer het geval in de P.innumerabilium

166 7ie RILEY (1999b), 247-9; RUSSELL (1977), 221-2; STANFORD (1996), 54-70.

" In de evangelies bij uitstek gesymboliseerd door het uitdrijven van demonen (cf. MANSER en MCGRATH
(1999), §4135; RUSSELL (1977), 236-9; STANFORD (1996), 60-4).

168 7ie RiLEY (1999b), 249; STANFORD (1996), 70-89, voor referenties. Het retorische potentieel van deze
dichotomie wordt geillustreerd door VERHEYDEN (2004), 356, die wijst op de identificatie van Paulus (opgevoerd

als Simon de magiér) in de Pseudo-Clementinen als (de boodschapper van) de duivel, om zo diens verkondiging

aan de heidenen als het werk van Satan af te schilderen.

'%% In veel gevallen is het kosmische perspectief daarentegen afwezig en worden de christenen vervolgd uit

onwetendheid, eerder dan op aansturen van een diabolische macht.

202



Het dichotome wereldbeeld van de acta & passiones

Caesaraugustanorum martyrum, waar de auteur de duivel op korte tijd meermaals
verantwoordelijk stelt voor het antichristelijke geweld:

Ilico turme satellitum implent principum feralium iussa, ex officiis diabolicis adsumpta.
(84)
Quumgque his sacrilegis fungeretur officiis, [Datianus] Cesaragustanam adgrediens

civitatem, diabolico perarmatus spiritu. (§6)

Quum igitur devotionis intemtionem Christo Domino deditarum mentium Datianus vincere
nequiveret, et pro amore (cf. Deut 6,5; 11,1; Mt 22,37; Mc 12,30; Lc 10,27?) regis aeterni
(Ier 10,10) sacri milites sacrum libentius funderent sanguinem (cf. Act 22,20), ad aliarum
artium argumenta consulem suum diabolus perarmavit. Denique, advocatis, ut fert
priscorum temporum haud dubia fabula, suorum satellitum turbis, his verbis callidus

serpens'’’ (cf. Gen 3,1) sui cordis propalavit... (§§6-7)"""

Nog vaker worden de heidense vervolgers kinderen of handlangers van de duivel
genoemd. Hoewel dergelijke korte antonomasieén eenvoudig aan de aandacht

170 yioor de identificatie van de slang als duivelse figuur in de Bijbelse traditie, zie HENDEL (1999), 747; HENTEN

(1999b), 266. Zo bv. in 2Cor 11,3 (@oPodpat 8¢ un Twg, we 6 d@ig é€nndtnosv Ebav év T navovpyia avtod,

@0apfi T& vouata DH@V &nd tii¢ anAdtntoc [kal tfic dyvdtntoc] Thg €ic TOV Xpiotdv); Ap 12,9 (kai €PARON &
dpdkwyv 0 uéyag, 6 8@ig 6 dpxaiog, 0 kalovuevog AtdBoAog kai 0 Tatavag, 6 TAAVOVY THV olkoLUEVHY GAny,

EPAAON €ic TV yijv, kol ol dyyeAot adtol pet’ avtol EPArOncav). Daarnaast wordt de slang elders in de Bijbel
eveneens geassocieerd met Jahwe (bv. de slang/staf van Mozes (Ex 4,3-5); zie HENDEL (1999), 745-6, met verdere
referenties).

71 yerdere voorbeelden: *P. Arcadii, 1 (Cum in Achaia saevus debaccharetur furor, et diabolus suos satellites in Dei

populum armaret...); P. Irenaei, Andochi & soc., Nat. SS. Andochi, Tyrsi & Felicis, 11 (quod tale in sanctos Dei in suo agro
per Aurelianum imperatorem diabolus fecerat); P. Isacis & Maximiani, 3,16 (repente diabolus, iterum fremens, sopitas

furoris flammas in peius accendit, et insana suae grassationis arma commouit); *P. Luxorii, 1 (Diocletianus et Maximianus
imperatores_a diabolo tanta saevitia accensi sunt in Christianos, ut basilicas everterent, et libros incenderent); P. Marculi,

9 (Illic tunc [...] teterrimus carnifex [...] qui timentibus caeteris ad perficiendam illustris viri mortem solus esset a diabolo
praeparatus); P. Quiriaci (ludae), 11 (Sed omnium bonorum semper invidus diabolus (cf. Sap 2,14) cum furore
vociferabatur in aére, dicens: [...] suscitabo alium Regem (cf. Ap 6,4; 12,3; 13,11?), qui derelinquet Crucifixum, et mea
exequetur consilia, et immittet in te iniqua tormenta); P. Salsae, 10 (Diabole, quid tibi profuit tantum nefas in exitium
cogitare martyris?); *P. Secundi Thebaei, 8 (imperator Maximianus iussit eum [Secundum] duci ad moderatorem
provinciae Egrestium nomine, ut caput ipsius amputaret, consilio diaboli actus).

Op vergelijkbare wijze verschijnt de duivel ook als aanzetter tot idolatrie. Zie bv. P. Philippi ep. Heracleensis,
11,8-9 (Sed conatus est diabolus opus caeleste violare. Invenit illa quae colitis et servos iuris sui sacrificando vos fecit, Nam

ut subito equi ferventes insania non obtemperantes lupatis, auriga contempto, relicto salubri campo, mortis ignari ad

praecipitia festinant, ita vos ipsos praecipitastis insania et, praetermisso Dei verbo, consilia diaboli scelesta tenuistis);

*P. Stephani papae, 5 (Domine Deus, creator caeli et terrae, dissipa consilia artis diabolicae in nomine Domini nostri lesu

Christi [...] contere satanam (cf. Sir 36,9), ut resipiscant hi infelices de laqueis eius (2Tim 2,26), et derelinquant
manufacta idola (Dan 5,4.23; 6,28; Bel-et-Dr 5).
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ontsnappen in het narratief, dragen ook zij bij aan de binaire indeling van de wereld van
de passiones in twee kampen. Dit is bij uitstek het geval waar de vervolgers kinderen van

1""* genoemd worden. Het suggereert een ontologische link, zelfs een identiteit

de duive
tussen Satan en de vervolgende heidenen, alsof het kwade een familiebedrijf is. Elders is
de band tussen vervolger en duivel minder dwingend, maar worden de heidenen
voorgesteld als de aanhangers van een factie die door Satan geleid wordt. Als
afgodendienaars en vijanden van de christenen herinneren ze aan diegenen die in de
Apocalyps het beest aanbidden."”” Zowel de heidenen als de vervolgers vormen in de
passiones een negatieve dubbelganger van de gemeenschap van God: niet gehoorzaam
aan God en de waarheid, maar aan het beest en de leugen. Deze pervertering blijkt bij
uitstek uit de terugkerende perifrase minister diaboli (of vergelijkbare uitdrukkingen) als

omkering van het ministerium Dei.”’* De duivel en zijn aanhangers treden schijnbaar

172 Cf. Joh 8,44 (Oueic £k 100 Tatpdg Tod S1aPdAov Eoté Kai Tég Embupiag Tod matpds HuGV BéAeTe TOIETV); Act

13,10 (@ mArjpng mavtdg SéAov kai mdong padiovpyiag, vie SiafdAov); 1Jjoh 3,8 (6 MoV TV duaptiav €k 00
daPdAov €otiv, Gt & dpxAg 6 didPorog apaptdver). Zie ook RUSSELL (1977), 239; STANFORD (1996), 65.

Zo bv. *P. Alexandri ep. Baccanensis, 7 (tot keizer Antoninus: Noli temptare Christum Dominum meum: quia et pater
tuus diabolus aliquando voluit eum temptare (Mt 4,1-11; Mc 1,12; Lc 4,1-13)); P. Ferreoli & Ferrucii, 6 (quod tibi pater
tuus diabolus dictavit, fac); P. Iulianae Nicomedensis, 4 (ego in nomine Domini mei lesu Christi vincam mentem tuam
inhumanam, et faciam erubescere (cf. 0.a. Ps 30,18; ler 17,18; Dan 3,447) patrem tuum satanam); P. Mammarii presb. &

soc., 5 ([Christus] te supplantavit cum patre tuo diabolo et angelis eius in ignem devorationis (cf. Mt 25,41), ubi est fletus
et stridor dentium (Mt 8,12; 13,42.50; 22,13; 24,51; 25,30; Lc 13,28)); P. Patrocli, 5 (Ipse [Christus] ideo damnabit te, et
patrem tuum diabolum); *P. Pontiani Spoletani, 3 (ipse [Christus] te confundet, quemadmodum solet confundere patrem
tuum diabolum); P. Primi & Feliciani, 6 (quia te obduravit pater tuus diabolus (cf. Heb 3,13; vgl. Ex 4,21; Rom 9,18),

introitum habebis in ignem aeternum (cf. Mt 25,41)); P. Quiriaci (Iudae), 19 (Scio quia cognovisti diabolum patrem tuum,
et ministros eius, qui eos qui credunt illis (Ps 113,16; 134,18) in gehennam ignis (Mt 5,22; 18,9; Mc 9,44.46) trahunt: ex

quibus tu unus es).

173 Cf. Ap 13,3-4 (Kol £€0avudodn §An 1 yi émiow tod Bnpiov kal Tposekdvnoay T@ Spdkovty, 8Ti Edwkev TV

g€ovoiav T Onpiw, kai tpooekvvnoav t@ Onpiw Aéyovteg tig Suotog @ Onpiw kal tig dOvatal moAepfioat pet’
avtol); 13,11.15. Vgl. de bekoring van Jezus (Mt 4,9; Lc 4,7).

7% In het NT heeft Siaxovia gewoonlijk betrekking op het christelijke leven in dienst van God, maar
omgekeerd, als dienstbaarheid aan de duivel, komt het eveneens voor (bv. 2Cor 11,15; verdere referenties, zie
BEYER (1935), 88-9).

Attestaties van ministri diaboli zijn te vinden in: P.Agathae, 6; *P.Basilidis & soc., 4; P.innumerabilium
Caesaraugustanorum martyrum, 12; P. Cyriaci & Paulae, 5; P. Felicis & Fortunati, 3,6; P. Quiriaci (fudae), 19, 20; P. Primi
& Feliciani, 5; *P. Sereni, 3; *P. Urbani, 9. In dezelfde lijn worden de vervolgers ook satellites van de duivel
genoemd, zoals in *P. Arcadii, 1; P. Isacis & Maximiani, 13,93; P. Nerei & Achillei, 13; P. Sebastiani & soc., 22, 30. Zie tot
slot ook *P. Basilidis & soc., 8 (demonum servus); *P. Eusebii, Pontiani & soc., 8 (in condemnatione cum principe tuo
diabolo); P. Philippi ep. Heracleensis, 7,8 (discipulos diaboli); P. Pimenii, 3 (Non sum seductus, sed angelis mancipatus

sum, sicut tu daemoniis); P. Salsae, 7 (gregales antichristi).
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autonoom op om zoveel mogelijk christenen tot apostasie te brengen. De rol van de
duivel in de passiones ligt zo grotendeels in de lijn van zijn rol in het Nieuwe Testament,
waar hij op alle mogelijke manieren probeert om de mensheid van God te vervreemden
en zo het koninkrijk Gods te saboteren."”

Het expliciete thematiseren van de duivel als aanstoker van de vervolgingen
impliceert echter dat de inbreng van de heidenen sterk geminimaliseerd wordt. Deze
laatsten zijn door hun zondigheid en idolatrie immers in de macht van de duivel, zodat
zij in principe niet verantwoordelijk gesteld kunnen worden voor het geweld tegen de
christenen. De beschreven vervolgingen verliezen zo hun individuele karakter en
drukken in de plaats vooral de kosmische dichotomie van de passiones uit, waarin alle
geweld steeds uitgaat van de machten van het saeculum, terwijl al het goede
onlosmakelijk met God verbonden is.

Toch is het niet geoorloofd om God en de duivel in de passiones ontologisch op
dezelfde hoogte te plaatsen. God behoudt steeds de overhand over de duivel en de
machten van de wereld. De superioriteit van Gods macht blijkt niet alleen uit Jezus’
gezag over de demonen in de evangelies'’® of de voorspelde vernietiging van de
heidenen, afgoden en alle demonen aan het einde der tijden, maar vooral ook uit het
opvallende optreden van demonen in de passiones om goddeloosheid te bestraffen.
Terwijl binnen de dichtome verhaalstructuur de duivel, demonen en heidenen zich in
hetzelfde kamp bevinden, verschijnen demonen niet zelden om het geweld tegen de
christenen te vergelden.'”” Niet alleen lijkt het alsof de demonen door God gestuurd zijn,
vaak duidt de gekwelde heiden ook expliciet op de heilige die samen met de demon de
bestraffing uitvoeren. Een voorbeeld van een demon die optreedt als bestraffer van de

175 7ie hierboven, noot 166.
Gelijkaardig verschijnt volgens Guillermo PoNs Pons (2007), 251 het martelaarschap bij Augustinus: “Describe
[San Agustin] con trazos muy vivos e intensos el empefio con que Satands se esfuerza por impedir la victoria

de los martires, puesto que en ella se manifiestan luminosamente el poder de la gracia y el triunfo de Cristo.”

176 By, Mt 8,31-2 (oi 8¢ Safpovec mapekdhovv avtdv Aéyovrec i ExpdMec fudc, dmdotethov HUAC eic THY

&yEAnv t@v xolpwv. kai einev adtoic Undyerte; cf. Mc 5,12-3; Lc 8,32-3); Mc 16,17 (v t® dvépati yov daiubdvia

ékPaAobolv). Verdere referenties;: MANSER en MCGRATH (1999), §4135.

7 Het lijkt alsof daemon hier conceptueel teruggrijpt op pre-exilische en antiek Grieks-Romeinse

voorstellingen van tussenwezens in de wereld, die niet noodzakelijk diabolische figuren waren (cf. RiLEY
(1999b), 235-7). Omdat de daemones in de passiones echter steevast gekoppeld worden aan nare ervaringen lijkt
deze interpretatie weinig waarschijnlijk.

Voor de bestraffing van zondige mensen door God d.m.v. tussenwezens in het OT, zie MicHL (1962), 75.
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vervolgende heidenen vinden we in de *P. Anthimi, Sisinii & soc. Het verhaal opent met de
dood van een naaste medewerker van de proconsul van Asia:

consiliarius, Cerimon nomine, sacrilega mente perversus, vario poenarum genere dum

interimeret Christianos a demonio correptus, de carruca corruens, publice per multa

horarum spatia vexatus a diabolo, invocans sanctos quos interfecerat, exspiravit. (§1)""°

Men zou deze paradoxale afbeelding van het demonische kunnen interpreteren als
een afbeelding van de interne verdeeldheid in de heerschappij van Satan, die tenslotte
toch gedoemd is om te verdwijnen."”” Toch ligt het meer voor de hand dat de
hagiografen hier teruggrijpen op voorstellingen van de hel als de plaats waar duivels de
zondaars bestraffen.'® Door de gepostuleerde bestraffing van de vervolger diesseitig in te

178 vigl. P. Agnetis, 9 (priusquam [praefecti filius) vel manu eam [Agnen) contingeret, cecidit in faciem suam, et

praefocatus a diabolo, expiravit); P. Anastasiae, 13 (Clauserat enim diabolus oculos eius [...] mens in eo sana erat sed soli

oculi eius tenebantur a Satana); P. Caesarii & Iuliani (diabolus suffocavit eum, et coram omnibus exspiravit [Luxurius]);

*P, Felicis & Adaucti, 6 (quorum [martyrum] corpora volentes pagani exinde effodere, quicumqge manus apposuerunt a
diabolo correpti sunt); Inv. & P. Gervasii & Protasii, 20 (Sacerdos autem Apollinis [...] a diabolo repletus est, ita ut per

et crucias me. Post septem autem dies praecipitatus a diabolo, in flumine expiravit); *P. ‘martyrum graecorum’, 9

(Maximus [als infiltrant onder de christenen] arreptus a daemonio, coepit clamare dicens: «Viri Dei, ego divulgator

vester fui, et ecce video super me ignem obscurissimum; orate pro me, quia crucior igne.»); P. Nazarii & Celsi, ed. p.
334,20-1 (Omnes enim ueloci mortis occasu ut erant digni crudeli uastatione maligno impellente spiritu perierunt);

Valerianus, praesente Decio. Decius rediens in palatium triduo non cessavit a daemonio aqi); *P. Secundiani, Marcelliani &

Verani, 8 (subito mortuus est unus minister carnificum, et alius, arreptus a daemonio, coepit clamare); *P. Stephani

P. Vincentii Aginnensis, 3 (Diabolus, deserta haede, habitaculum sibi elegit in preside, ut et sanctus Vincentius martyrio

coronatus caelerius migraret ad caelum, et preses, agitante diabolo, supplicium sempiternum preceps discenderit in
infernum).

Zie ook de demonische bestraffing van afgodendienst in *P. Anthimi, Sisinni & soc. 7 (Contigit autem ut dum Silvano
suo rustici sacrificarent, ipse qui auctor erat sacrficantium, a diabolo correptus, fureret et omnes qui ei occurrissent gladio

verberaret)

179 Mt 12,25-6 (ndoa Paciheia peprobeion ka® avtiic épnuobtal kail tdoa TOAIC f oikia pepiodeion kad Eauthg

o0 otabroetal. kai el 6 catavag oV catavay EkPdAAel, €@’ éavtdv Euepiodn: tég obv otadroetan 1i PaciAeia
a0to0;); Mc 3,23-6; Lc 11,17-8.
189 pe voorstelling van de onderwereld als plaats van bestraffing voor de goddelozen, stamt uit de joodse

apocalyptiek (COLPE et al. (1996), 342-4) en is waarschijnlijk via de christelijke receptie ervan (ibid., 351-78) in de
laatantieke martyrologische traditie terechtgekomen.
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vullen, verschijnt zijn kwelling door een demon als een voorsmaakje van wat na zijn
dood volgt.

Misschien is het ook mogelijk dat ‘straffende demonen’ onderscheiden moeten
worden van de ‘diabolische demonen’. De enen horen tot het kamp van de duivel en
perverteren de orde in de schepping. De anderen zijn dan veeleer engelen die in
opdracht van God de verstoorde orde herstellen.'® Ze doen hetzelfde, alleen vanuit een
andere motivatie. Een zeer opmerkelijke illustratie hiervan is te vinden in de P. Agnetis,
waar de zoon van de prefect door een/de duivel verstikt wordt wanneer hij Agnes
probeert aan te randen (praefocatus a diabolo, expiravit, §9). Als zij voor de rechtbank op
het voorval terugkomt, spreekt ze plots echter over een engel:

dumque manum suam ad me contingendam aptaret, dedit eum angelus Domini in
reprobam quam conspicis mortem. (§10)

De interpretatie van dit fragment plaatst ons hoe dan ook voor problemen. Mogelijk
is de tekst inconsequent in het benoemen van demon resp. engel. Als we deze optie
terzijde schuiven, dan lijkt de meest voor de hand liggende oplossing dat we hier met
een perspectiefwissel in het narratief te maken hebben: een bovenmenselijk wezen dat
een vervolger bestraft, is in de passiones gewoonlijk een demon. Vanuit het standpunt
van Agnes daarentegen is deze figuur net een beschermengel. Maar het is niet
onmogelijk dat de hagiograaf van de P. Agnetis zich er niet ten volle van bewust was dat
hij hier twee (in principe) ontologisch verschillende categorieén door elkaar haalde. De
verwarring tussen demon en engel blijft echter tot dit voorbeeld beperkt zodat het
weinig waarschijnlijk is dat we de observaties uit deze passage mogen extrapoleren naar
de rest van het corpus.

5.3.3 De vervolgingen als beproeving door God

Ook al wordt de dichotomie tussen ‘goed’ en ‘kwaad’ in de passiones nergens in vraag
gesteld, toch blijft het de vraag waarom God iiberhaupt toelaat dat de christenen
vervolgd en aan geweld blootgesteld worden. Met andere woorden: wat is de

In verschillende van de hier onderzochte passiones zijn deze onderwereldvoorstellingen al in grote mate
ontwikkeld, al kan ik er - om dezelfde redenen als voor de voorstellingen van de jenseitige hemel (cf. p. 153,
noot 25) -hier niet op ingaan.

81 voor de Bijbelse voorstellingen van twee legers engelen in oppositie met elkaar, zie GALOPIN en GRELOT
(1970), 59-60; RILEY (1999b), 238.
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verantwoordelijkheid van God in het bestaan van de christenvervolgingen? Hoewel de
hagiografen deze kwestie zoveel mogelijk uit de weg gaan, zijn er toch af en toe
aanwijzingen te vinden in het corpus die hun visie hierover verraden. Waar de auteurs
van de passiones de vervolgingen expliciet aan God toeschrijven, stellen zij ze voor als
een beproeving om de zuiverheid van de christenen te testen. Eenmaal wordt deze
gedachte expliciet verwoord, wanneer in de P.Pontii Cimellensis de antichristelijke
opvolgers van Philippus Arabs aangekondigd worden:

Dominus autem volens ecclesiam suam ut aurum purissimum probare (cf. Prou 17,3;
27,21; Job 23,10; Sap 3,6; Sir 2,5; Zach 13,9; 4Esr 16,74), paleas autem et stipulas igne
cremare (cf. Is 5,24; Mal 3,19; Mt 3,12; 13,30.42; Lc 3,17), post Philipporum mortem
permisit ut imperium susciperent Gallus et Volusianus filius eius. (§9)

Vergelijkbaar, zij het minder opvallend, wordt elders de vervolging van de gelovige
aan God toegeschreven door Ps 16,3, resp. 65,10 te citeren.'® De blootstelling aan de
vervolgingen verschijnt zo als een test voor de zuiverheid van de christenen, en
suggereert dat het eventuele lijden een pedagogische functie heeft: door de mensheid
aan verdrukkingen bloot te stellen wil God ze tot loutering en morele perfectie
aansporen.'® Toch is deze interpretatie niet volledig van toepassing op de situatie van
de martelaren: het geweld in de passiones leidt niet tot een zuivering, maar functioneert
er enkel om de zuiverheid van de martelaren te bevestigen. De conceptie van de
vervolgingen sluit zo eerder aan bij de voorstelling ervan in bovenstaand citaat uit de

182 #p, Alexandri, Eventii & soc., 19 (de martelaren bevinden zich in een brandende oven: Igne nos examinasti
Domine, et non est inventa in nobis iniquitas (Ps 16,3)); *P. Ansani & Maximae, 6 (de protagonisten worden
opgesloten na hun ondervraging: Probasti, Domine, cor nostrum et visitasti nocte; igne nos examinasti (Ps 16,3); et, si

etiam inventa est in nobis via iniquitatis, tu perduc nos ad vitam aeternam (Ps 138,24)); P. Irenaei, Andochi & soc., Nat.
SS. Andochi, Tyrsi & Felicis, 10 (martelaren in een brandende oven: Probasti nos, Deus, igne nos examinasti, sicut igne

examinatur argentum; transivimus per ignem et aquam et induxisti nos in refrigerium (Ps 65,10.12)); P. Primi & Feliciani,

5 (tijdens de folteringen: Igne nos examinasti, sicut examinatur argentum (Ps 65,10)).

Dergelijke interpretaties van de vijandigheid tegenover het christendom als beproevingen van de gelovigen
door God zijn niet onbekend in het vroege christendom (bv. Mt 3,12; Tertullianus, De fuga 2-4); cf. DASSMANN
(1989), 387-9; GRIG (2004), 20; MANSER en MCGRATH (1999), §8027; PIEPENBRINK (2005), 150.

183 Cf. MIcHEL (1960), 299: “Auf Grund von Spr 3, 12 [8v y&p dyand kOpio¢ maidedel paotiyol 88 névra vidv dv

napadéxetat] entwickeln Judentum und Urchristentum die Vorstellung der »Ziichtigungen aus Liebe« (Hebr

12, 5 f. [vi€ pov, un dAydper moudeiag kvpiov unde ékAvov VI avToD €Aeyxduevog dv ydp dyamd kVp1og
na1devel, yaotiyol 8¢ mdvta vidv Ov mapadéxetar. gig naideiav dnouévete, WG LIOIG LUTV Tpoopépetal O BedG.

Tig yap vidg 6v 00 madevel matip; 12,5-7]; Apk 3, 19 [yw 8ooug éav IAG EAéyxw kal mardedw: {AAeve 0OV Kal
petavénoov]). Sie wird deshalb unbedenklich aufgenommen, weil sie die menschliche Erprobung und
Liuterung als notwendig anerkennt.” en DEVILLE (1970), 975; RUSSELL (1977), 225-6.
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passio van Pontius: het spreekwoordelijke kaf zal verbrand worden, het ‘goede graan’
bewaard."™

Voorts worden de vervolgingen ook eenmaal voorgesteld als een tijdelijk vrijgeleide
aan de duivel vanwege God. Deze voorstelling is één keer te vinden in de woorden
waarmee Philippus zijn gemeente moed inspreekt voor de ophanden zijnde
vervolgingen. Ze herinnert aan de overeenkomst tussen God en de duivel in Job, maar
vooral aan de korte periode uit de Apocalyps, waarin de krachten van het kwaad nog
even tegen de gelovigen tekeer mogen gaan alvorens de finale eindstrijd zal
aanbreken.'®

Praedictum iam, si creditis, fratres, tempus advenit (cf. Dan 7,22 Joh 7,6): nutantis saeculi
extrema volvuntur: inminet pertinax diabolus et, potestate paulisper accepta (cf. Ap 17,12;
Tertullianus, De fuga, 2), servos Christi non venit perdere sed probare (cf. Ex 20,20)":
epiphaniae (2Th 2,8; 1Tim 6,14; 2Tim 4,1; Tit 2,13) dies sanctus incumbit; quae res
admonitionem nobis praestat ad gloriam. (P. Philippi ep. Heracleensis, 2)

Hoewel de rol van zowel God, de duivel als de demonen in de totstandkoming van de
vervolgingen in de laatantieke passiones geenszins eenduidig en ook niet zonder
tegenstellingen is, is de algemene tendens toch zichtbaar. De hagiografen proberen het
geweld tegen de christenen een betekentis te geven zonder de superieure positie van God
in de schepping te compromitteren. God is goed en almachtig, zoals blijkt uit de
veelvuldige bescherming van zijn getrouwen. Maar dit doet hij niet onvoorwaardelijk:
enkel wie ‘zuiver’ is, kan op zijn hulp rekenen. Door vervolgingen toe te laten wil God
ogenschijnlijk de zuiverheid van de individuele mens testen, waarbij het aan de mens is
om al dan niet weerstand te bieden aan de bekoringen of bedreigingen.'” Of het nu gaat

¥ vgl. de gelijkaardige conclusie m.b.t. het exemplumgebruik hoger, p. 115. Voor de metafoor van het kaf en
het koren in martyrologische context, zie verder 6.2.2.2, p. 264 sqq.

185 Zie Job 1,12 (téte einev 6 kOp1o¢ @ SraPdhw 1800 mdvra Soa Lot adT® Sidwyt &v Tf xelpl cov); 2,26 (1500
napadidwui cor adtdv); Ap 17,17 (6 yap 0£0¢ Edwkev €ig Tac kapding avt@v (sc. de tien hoorns en het beest:
17,3) motfjoal TV yvOuny avtol kal motficat ulav yvounv kal dobvar thv Pactdeiav adt@v t@ Onpiw dxpt
teleoBricovtal ol Adyor ToD 0£00); 20,7-8 (Kai Stav tedesdif T xiAwa £tn, AvBrioetat 6 catavag €k Th¢ QUAAKTS
avtol kal £€eAebostan mAavijoat T& £0vn ta £v Taic téooapotv ywviaig thg yig).

186 Merk op hoe non perdere sed probare hier toegeschreven wordt aan de duivel, terwijl het in Ex 20,20 om God
zelf gaat (Evekev yap to0 nepdoat UUAG TapeyeviiOn 6 Oe0¢ Tpdg OUAC; ut enim probaret vos venit Deus).

187 Een vraag die in het bestek van dit proefschrift niet beantwoord kan worden, is de betekenis van de
individuele vrije keuze in dit proces. Een aanzet is te vinden in DUPONT (2012), 166-8, die ingaat op de rol van
de genade en de vrije wil van de martelaar in de antipelagiaanse preken van Augustinus. In welke mate zijn
conclusies te extrapoleren zijn naar individuele passiones zou verder onderzoek moeten uitwijzen.

209



om de duivel als vervolger of om heidenen die door hun gerichtheid op het aardse blind
zijn voor de christelijke waarheid, de christenvervolgingen blijken noodzakelijk in Gods
heilsplan om de geschikte mensen te selecteren die het rijk Gods mogen betreden.

Toch wordt in de passiones nooit op een eventuele inbreng van God in de
vervolgingen aangestuurd. Evenmin zijn er passages die Gods houding tegenover de
gebeurtenissen ooit in vraag stellen.'®™ De rechtlijnige binaire vertelstructuur blijft
ononderbroken van kracht. Het centrale gegeven in dit proces blijft steeds het
individuele geloof van de mens. Aan de godvrezende gaat het geweld voorbij: hem kan
de duivel niets doen. Maar voor wie de beproeving van de Satan niet doorstaat, zijn de
vooruitzichten somber. God biedt hem geen bijstand en zal hem overlaten aan het

sadisme van de duivel.

5.4 Conclusie

De allesdoordringende oppositie tussen ‘redding’ en ‘verderf’ is fundamenteel voor de
laatantieke acta martyrum & passiones die hier bestudeerd worden. Rond het centrale
thema van deze narratieven, het heidense offerbevel, kristalliseren zich verschillende
beschrijvingen en dialogen die elk op hun manier duidelijk maken dat een goede
christen niet offert, omdat dit zijn individuele redding in het hiernamaals in gevaar
brengt. Dit alles wordt in de acta & passiones voorgesteld als een conflict waarbij de
heidenen het godsvolk actief bedreigen. De christenen zijn omsingeld en moeten zich
verdedigen tegen de aanvallen van de goddelozen. Het is een strijd die op de
achtergrond herinnert aan de oudtestamentische oorlogen van Israél tegen de
Amorieten, Kanadnieten, Filistiinen &c. met hun vreemde goden. De christenen
verdedigen zich tegen de aanvallen van de afgodendienaren die de zuiverheid van de
heiligen in gevaar brengen. Wat aan de oppervlakte verschijnt als een conflict tussen
christenen en christenvervolgers blijkt op een dieper niveau een exponent te zijn van
een eeuwenoud conflict tussen mono- en polytheisme.

Daarnaast worden de christenvervolgingen ook vaak gelieerd aan de strijd van de
duivel tegen het heilswerk van God. De heidenen zijn vanuit die optiek de marionetten

'8 vandaar valt wellicht het ontbreken van het exemplum Job in de passiones te verklaren (zie hoger p. 121,
noot 100).
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die hij inzet om de mensheid van haar schepper te vervreemden. Afgezien van een
aantal passages die suggereren dat de duivel en dus ook zijn werken aan God
onderworpen zijn, verschijnen de vervolgingen zo als een deel van een groter, kosmisch
conflict tussen goed en kwaad. De idolatrie van de heidenen is daarbij het satanische
wapen om de mens naar de spreekwoordelijke afgrond te brengen.

Dit alles vertaalt zich in een uitgesproken zwart-witvoorstelling in de passiones die
het tekstbegrip zeer eenvoudig maakt. De afbeelding van een ideaal christendom wordt
er geopponeerd aan een karikatuur van de heidense religie. Deze dichotomie resulteert
in twee afgebakende categorieén personages met enerzijds volmaakte christenen en
anderzijds gewelddadige goddeloze heidenen die verderfelijke en machteloze goden
aanbidden.'” Het gebruik van semantische omkeringen en paradoxale uitdrukkingen
zorgt er bovendien voor dat het onderscheid tussen redding en ondergang in het
narratief nog verder benadrukt wordt. De meest uitgesproken uitdrukking daarvan is de
paradox dat het leven verliezen voor de christen net betekent dat hij het vindt.

Bijbelse referenties geven deze dichotomie gestalte. Samen vormen ze een
ideologisch framework om de werkelijkheid - in de eerste plaats die van het narratief,
maar dat mag schijnbaar geéxtrapoleerd worden naar de werkelijkheid daarbuiten - te
interpreteren. De functie van de stilering is meervoudig. Enerzijds functioneren de
Bijbelse referenties als gezagsargumenten: ze reveleren de wetmatigheden in de
schepping zoals die in de Schrift beschreven zijn. Anderzijds - en als gevolg daarvan -
vormen ze een leidraad voor het leven van de christen. Wanneer de martelaar op basis
van een Bijbels beeld bijvoorbeeld aangeeft dat de ziel van de afvallige vreselijke pijnen
te wachten staan, dan vormt die specifieke Schriftpassage uiteraard ook een oproep om
God niet af te vallen en enkel op hem te vertrouwen.

Maar daarnaast schept de dichotome stilering ook een Bijbelse sfeer en verleent ze de
gebeurtenissen in de passio een historisch-typologisch karakter. Het conflict tussen de
godvrezenden en de goddelozen is eeuwenoud. De christenvervolgingen door de
Romeinen zijn hiervan een nieuwe exponent. In diezelfde lijn zijn ook de beloningen
voor de martelaren, respectievelijk de straffen voor de vervolgers te begrijpen. Zij
volbrengen en/of herhalen de voorspelde bestraffing van de tegenstanders van Gods
volk en de beloofde beloningen voor wie God trouw blijft. Ook al worden de gebruikte
argumentaties in de passiones nagenoeg zeker aan de apologeten of andere kerkvaders

189 Dat een tussencategorie ontbreekt, blijkt duidelijk uit de manier waarop bekeringen in de passiones worden

voorgesteld: de heiden laat zijn vroegere leven ogenblikkelijk en voorgoed achter zich en treedt zo van de
spreekwoordelijke duisternis meteen in het licht.
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ontnomen', het wereldbeeld van de passiones zet in de eerste plaats Bijbelse
categorieén voort."

De dichotomie in de acta & passiones vertaalt zich in twee dimensies. Op een verticale
as is er een tegenstelling tussen het eeuwige hemelrijk en de vergankelijke aardse
conditie. Aangezien laatstgenoemde in de ogen van de christenen na verloop van tijd
onherroepelijk zal verdwijnen is het noodzakelijk om zich van die aardse realiteit te
onthechten en zich op het hogere te concentreren. Dit maakt dat de tegenstelling op de
verticale as ook op de horizontale terugkeert. In het saeculum kan men zich ofwel op dat
hogere, of op het lagere richten. De eerste optie is vanuit christelijk oogpunt uiteraard
de beste. Men keert zich immers af van zijn vergankelijke conditie en kan - door de
christelijke leefregel te volgen - uitkijken naar de onvergankelijke beloningen in het
Jenseits. Bovendien kan men als mens enkel zo de straffen ontlopen die voorbehouden
zijn voor hen die “de schepping aanbidden.”

Tot slot is het opmerkelijk dat in dit binaire wereldbeeld van de passiones het eschaton
geen thema is. Beloning en bestraffing worden schijnbaar direct na de dood - en zelfs al
ervoor — gesitueerd, terwijl de omstandigheden aan het einde der tijden uit het zicht
blijven. Welke, of beter, of er iiberhaupt een verschil zal zijn met de straffen en
beloningen na de jongste dag komt niet aan bod in de passiones. De boodschap van deze
narratieven kristalliseert zich met andere woorden volledig rond de kwestie van
heidense rituelen en offerpraktijken, zonder veel aandacht voor complexe kwesties. Wat
de martelaar ook doet, of wat hij ook zegt en met welke argumenten, te allen tijde is het
duidelijk dat een echte christen zich steeds van pagane rituelen moet onthouden en
enkel op God vertrouwen, als hij zijn verlossing niet in gevaar wil brengen.

190 Bij uitstek duidelijk bij de euhemeristische duidingen van het polytheisme (cf. 5.2.2.3).

! Natuurlijk houdt de Bijbelse stilering steeds een selectie in van het relevant geachte materiaal. Dit betekent

dat het ‘Bijbelse wereldbeeld’ in de passiones toch vooral de voorstelling ervan van de hagiografen reflecteert.
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Hoofdstuk 6 Bijbelse echo’s in het martyrologische
narratief

De wijzen onder het volk proberen de massa tot inzicht te
brengen en daarom worden er een tijdlang wijzen gedood
door zwaard en vuur, door kerker en roof.

(Dan 11,33)

In dit laatste hoofdstuk wil ik een overzicht bieden van welke concrete Bijbelse verzen
en passages als literaire basis gefungeerd hebben om het relaas over de christelijke
martelaren gestalte te geven. Van scénes in hun geheel tot kleine onopvallende details
zijn vaak oud- en/of nieuwtestamentische modellen herkenbaar die het narratief een
Bijbels karakter verlenen, of aangeven dat een personage aan bepaalde Bijbelse
voorschriften gehoor geeft. Daarvan zal ik in wat volgt de meest opvallende en
herkenbare elementen bespreken, om een globaal idee te geven van de Bijbelse stilering
van het martyrologische relaas in de passiones.

Om te beginnen behandel ik de karakterisering van de martelaar als perfecte
christen. Niet zelden krijgen de daden van de hoofdpersonages voor zijn arrestatie en
proces immers ruime aandacht. Zo wordt de passio als het ware een diptiek, waarin
behalve de beschrijving van het martyrium ook het deugdzame leven van de martelaar
ervoor een prominente plaats heeft.! Deze tweeledige voorstelling impliceert
ogenschijnlijk dat de heiligheid van een martelaar niet uitsluitend afthangt van het
martyrium maar in het algemeen voortvloeit uit de centrale positie die de Bijbel (als

norma vivendi) inneemt in het leven van de protagonist. Op die manier kan het

! Cf. VAN UYTFANGHE (2001a), 1171. Een van de vroegste voorbeelden van deze tweedelige structuur is te vinden
in Pontius’ Vita Cypriani, waarin de passio eveneens voorafgegaan wordt door de beschrijving van Cyprianus’
daden voor zijn arrestatie en martelaarschap (zie ibid. 1171-4).
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‘biografische’ deel van de passio begrepen worden als een preambule van de beschrijving
van het eigenlijke martelaarschap.

Vervolgens sta ik stil bij de Bijbelse modellen die herkenbaar zijn in de verschillende
scénes vanaf de arrestatie tot aan de begrafenis van de martelaar. Hierbij zal ik een
onderscheid maken tussen de echo’s van het lijdensverhaal, dat op zichzelf een rijke
inspiratiebron vormt, en reminiscenties aan andere Bijbelse modellen. De Bijbelse
referenties functioneren in dit verband voornamelijk als typologisch model.
Gebeurtenissen die zich voordoen of woorden die gesproken worden in de passio
reflecteren vaak gebeurtenissen of uitspraken uit het Bijbelse verleden, dat op die
manier geactualiseerd wordt in het wedervaren van de martelaren.

Opnieuw moet men steeds voor ogen houden dat, ondanks de veelheid aan Bijbelse
modellen die in de acta martyrum & passiones resoneren, niet elke tekst in dezelfde mate
ernaar teruggrijpt en dat de aanwezige echo’s niet in elke tekst dezelfde rol vervullen.
Daarnaast is het ook niet altijd mogelijk om de besproken voorbeelden tot in detail te
analyseren, en moet ik vaak voorbijgaan aan de verschillen tussen de attestaties in het
onderzoekscorpus. In nagenoeg alle scenes zijn immers Bijbelse verwijzingen terug te
vinden die elk op zich het onderwerp van een bespreking kunnen vormen, zodat een
selectie vaak noodzakelijk is.

6.1 De martelaar als perfecte christen

Ook al staan in de acta martyrum & passiones de vervolgingen en de marteldood van de
christenen centraal, de hagiografen besteden niet zelden ook aanzienlijke aandacht aan
de martelaar als persoon. Het narratief breidt zich zo uit van de strikte beschrijving van
de ondervragingen, folteringen en terechtstelling naar het deugdzame leven van de
protagonist als christen. De achterliggende gedachte lijkt dat wie bereid is om zijn
geloof tot in de dood te belijden ook tijdens het leven zelf deugdzaam geweest moet zijn,
of omgekeerd, dat wie een exemplarisch leven leidt ook bereid zal zijn om zo nodig voor
Christus te sterven. Doorheen de verschillende passiones tekenen zich een aantal
karakterkenmerken van de martelaren af, die voor de hagiografen klaarblijkelijk als
deugdzaam golden. In alle gevallen is een Bijbels (hoofdzakelijk nieuwtestamentisch)
model of voorschrift herkenbaar - vaak zelfs geéxpliciteerd. Het spreekt voor zich dat
de Bijbelse hypotexte in deze gevallen een normatieve functie heeft, in die zin dat hij de
leidraad vormt voor de daden van de martelaar.
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Bijbelse echo’s in het martyrologische narratief

Anderzijds zijn er uiteraard ook Bijbelse figuren die deze deugden incorporeren, en
dus ook als voorbeeld - c.q. tOmog - voor de martelaar gezien kunnen worden. In een
aantal opzichten stellen de martelaren de opvolgers van de apostelen® voor. Het zijn
mensen die hun volledige leven ten dienste stellen van Christus, hun medemensen het
evangelie verkondigen, zieken genezen, en eveneens vervolgd en terechtgesteld
worden. Toch zijn er ook verschillen. In tegenstelling tot de apostelen in het Nieuwe
Testament zijn de martelaren niet direct door Jezus geroepen en op een missie
gestuurd.” Daarenboven blijkt het verrichten van wonderen in de passiones minder
vanzelfsprekend dan in het Nieuwe Testament, waar ze schijnbaar vanzelfsprekend
plaatsvinden. Op die manier blijft het transcendente veel nadrukkelijker van het aardse
gescheiden. De martelaar blijft steeds mens, en waar zich wonderen voordoen, dan gaat
het in principe om een goddelijke ingreep in het ondermaanse, niet om het aanwenden
van eventuele goddelijke krachten door de martelaar.*

6.1.1 Exclusief geloof

Een eerste, en wellicht de meest fundamentele eigenschap van de martelaar in de
passiones is hun onvoorwaardelijke en exclusieve vertrouwen op God, dat als het ware
een basso continuo vormt doorheen de verschillende passiones. Deze eigenschap blijkt bij
uitstek uit de weigering van de martelaren om aan de heidense goden te offeren.
Dergelijke daad ware in hun ogen niet alleen nutteloos, maar zou daarenboven ook de

? Althans in hun geidealiseerde vorm van volmaakte leerlingen, en niet de feilbare figuren die we vnl. in
Marcus (cf. KELHOFFER (2010), 283-25, i.c. 187) aantreffen.

3 Bij leven van Jezus: Mt 10,5-10; Mc 6,7-13; Lc 9,1-6 (kai &néotethev abtog knpvooely thv Pacideiav tod Beob
kal @0t [tovg doBeveic; hier Lc 9,2). Hier moet gewezen worden op de spanning in de evangelies tussen een
verkondiging exclusief aan het Joodse volk (bv. Mt 10,5-6; 15,24.26; Mc 7,27) en een universalistische
verkondiging (cf. de grotere welwillendheid van de niet-Israélieten: bv. Mt 8,10-2; 15,28; Mc 7,29; Lc 17,18; cf.
de missies naar de volken in Act (bv. Philippus in Samaria: 8,5sqq; de bekering van Cornelius: 10,1-48; Paulus
tot en met Rome: 16-28). Verdere details en referenties hiervoor, zie PIERRON en GRELOT (1970), 821-3. Zie ook
verder, noot 43.

Na de verrijzenis: Mt 28,18-20: 6 'Incol¢ éAdAnoev avtoi¢ Aéywv- £866n pot ndoa ¢€ovoia év ovpav® kai &mi
[tfic] yfig. mopevBévteg obv pabnredoate mdvra ta #0vn, Pantilovreg abdtodg eig Td Evoua Tod Tatpdg Kai ToD

vioD kal tod dyiov nvevpatog, d18dokovteg avTOUC TNPEiv Tdvta Goa EvetelAdunv Ui (vgl. Mc 16,15-8).
Paulus: zie Rom 1,1 (MadAog do0Aog Xp1otod 'Inool, kKANTOg Gnéotolog dpwpiouévog i bayyéAiov Ood; cf.
Act 26,16-8; 1Cor 1,1; Gal 1,1; 1Tim 2,7).

Zie BETZ (2001), 15-6; MANSER en MCGRATH (1999), §§7706-9

“cf. 1.4, p. 34.
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ontkenning van Gods superieure positie in de schepping ontkennen. Omdat ik deze
eigenschap van de martelaar reeds in vorig hoofdstuk (5.2.1, p. 167 sqq.) behandeld heb,
kom ik er hier niet op terug. Het volstaat om hier te herhalen dat deze karakterisering
van de martelaren als strikt monotheistisch hen conformeert aan het belangrijkste
gebod volgens Jezus in de synoptische evangelién: nl. dat in het leven van de gelovige
God centraal staat.’

6.1.2 Naastenliefde

Het voorgaande eerste gebod van Jezus wordt echter meteen aangevuld met een tweede,
dat niet minder belangrijk is: “U zult uw naaste liefhebben als uzelf.”® In het Nieuwe
Testament wordt dit gebod uit Leviticus (19,18) het fundament van de christelijke ethiek
- als exponent van de liefde tot God.” De combinatie van een onwankelbaar geloof met
barmhartigheid draagt bij tot de representatie van de martelaren als de
verpersoonlijking van christelijke deugdzaamheid. Maar de naastenliefde van de
personages heeft nog een bijkomende betekenis binnen het martyrologische narratief.
In het Mattheiisevangelie stelt Jezus dat het rijk der hemelen enkel openstaat voor zij
die zich om hun naaste bekommerd hebben, terwijl hun die naar niemand omgekeken

> Zie Mt 22,36-7 (6 8¢ &pn adtqr dyamioeig kOplov ToV By cov &v 8An Tf kapdia cov kal &v 8An i Yuxfi oov
Kol év 6An 1] dravoiq cov alitn €otiv 1] ueydAn kai mpwtn €vtoAn); Mc 12,29-30 (Gmexkpifn 6 Tnoolc 8t mpwtn
¢otiv- drove, Topar), k010G O Bd¢ NUGY KVPLOG £iC éoTLy, Kal dyamrioelc kbpiov TOV Bedv cov € SAnG Thg
kapdiag oov kal €€ 8AnG thi¢ YPuxfg cov kal ¢€ SAng Thg dravoiag cov kal €€ SAnG TA¢ ioxvog cov); Le 10,27 (6 8¢
dmokp1eic eimev- dyamroeic kOpiov TOV Bebv cov €€ SAng [tiic] kapdiag cov kai év 6An Th Puxf cov kal év 8An
f iox Vi cov kai év 8An tfj Stavoia cov, kal TdV TAnciov cov GG oeauTdV).

® Mt 22,39; Mc 12,31; Lc 10,27. Vgl. 1Cor 13,13 (Nuvi 8¢ péver miotig, éAnic, dydmn, t& tpla tadrar peilwv 8¢
TOUTWV 1) dydmn).

7 ALLISON, D. C. (2001), 874; HARRINGTON (1990), 622, §79; KANY (2013), 679-80, 95-96; WIENER (1970a), 54-6. Zie bv.
Mt 5,43-8; 22,37-40; Mc 12,29-33; Lc 10,27-37 (parabel van de barmhartige Samaritaan); Rom 13,9; Gal 5,14; Jc
2,8; 1Joh 4,20-1 (¢&v T1g €imn 611 dyan® Tov Bedv Kai ToV &deA@dv avtol wiof], Pevotng Eotiv: O yap ur| dyan®v
TOV GOeA@OV ahTOD OV £DpakeV, TOV Bedv OV 00Y EWpakev o0 dUvatal dyandv. kal TalThV TV EVToANv £xouev

&’ avtod, fva 6 dyan®dv Tov Bedv dyand kal tov &deA@ov avtod). Deze koppeling tussen naasten- en
Godsliefde in de evangelies vloeit voort uit de juxtapositie van Leu 19,18 en Deut 6,5 (zie KANY (2013), 700-3).
Voor de ontwikkeling van de naastenliefde als vorm van Godsliefde in het Oude Testament, zie Kany (2013),
674-8; WIENER (1970a), 53-4.

Bemerk hoe in het NT naastenliefde ook verbonden wordt met een bereidheid om te sterven (zie bv. Joh 15,13:
peilova tavtng aydnnv obdeig €xet, va Tig TV Yuxnv avtod Off vrep TdV @iAwv avtod; cf. Rom 5,8; Eph 5,2;
Moss (2010b), 49-50).
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hebben de toegang ontzegd wordt.® Men zou dus kunnen stellen dat de caritas van de
martelaar zijn plaats in het koninkrijk Gods voorbereidt; of omgekeerd, dat de martelaar
die plaats niet had kunnen verwerven, als hij zich niet om zijn naaste had ontfermd. Ten
slotte kan de barmhartigheid van de martelaar in de passio ook begrepen worden als een
voorafbeelding van zijn rol in de heiligencultus. Dat de martelaren in het narratief heel
vaak genezingen (cf. 6.1.2.4) bewerken, lijkt niet toevallig. Als zij tijdens hun leven niet
doof waren voor de verzoeken van hun naasten, dan is het aannemelijk dat zij zich als
heiligen ook zullen ontfermen over de verzoeken van wie tot hen bidt.’

6.1.2.1 Dienstbaarheid en humilitas

De centrale plaats van de naaste in het leven van de christen vertaalt zich idealiter in
het zich ondergeschikt opstellen ten dienste van de andere. Herhaaldelijk wijst Jezus in
de evangelies erop dat “de grootste de dienaar is,” omdat “wie zich verheft, zal
vernederd worden, en wie zich vernedert, zal verheven worden.”" Hij voegt ook zelf de
daad bij het woord, wanneer hij in Johannes 13,4-5.12 zelf de voeten van zijn leerlingen
wast, en hun de betekenis van die daad toelicht:

Ouegic puveité ue 6 fiddokalog, kal- 6 kOp1og, kol kaAGS Aéyete: elul ydp. i obv
Eyw Evipa POV Toug TAdAG O KUpLog Kal O Oiddokadog, kai LUElQ O@etAete

b /4 4 \ /4 s /4 \ v C ~ 174 \ bl \ bl 7
GAMNAwV vintewv tovg médag vddetypa yap Edwka LIV Tva kKabwg éyw €moinoa

VUV Kal DUEIG oA Te. Gunv unv Aéyw Ouiv, ovk £otiv dobAog uel{wv Tod Kupiov

a0To0 00dE dmdotoloc ueilwyv Tob méupavtoc avtdyv. (Joh 13,13-6)

® Mt 25,34-46: in Jezus’ opsomming van zes werken van barmhartigheid (hongerigen spijzen, dorstigen laven,
vreemdelingen herbergen, naakten kleden, zieken verzorgen en gevangenen bezoeken) die aan het einde der
tijden beloond zullen worden vinden we de bekende woorden aunv Aéyw Ouiv, €9’ Goov énorjoate Vi ToUTWY
TGOV &deAp@dv pov Tdv EAaxiotwy, éuol énotfoate (25,40). Als beloning zullen zij het rijk Gods betreden, terwijl
zij die geen naastenliefde betoond hebben in het vuur bestraft zullen worden (25,33: kAnpovouricate trv
frowuaouévny vuiv factAeiav 4o katafolfic kdouov; 25,41: topevecde i’ éuod [o1] katnpauévor ig To Thp T
aidviov o frotpacuévov ¢ SraféAw kai Toic dyyéAoic avTov; 25,46: kai dmeAeboovTal obTol gi¢ kéAaotv
aiwviov, oi 8¢ dikatot gl {wrv aidviov).

Bemerk dat tegenover de grote valorisatie van de naaste door Jezus de oproep staat om de eigen
familiebanden te verbreken (bv. in Mt 19,29: ki na¢ Sotig Goiikev oikiag fi GdeA@oUc 1| ddeApag fj Tatépa i
untépa f| Tékva 1| Gypoug Evekev ToD OVOUATOC Uov, €katovtamAaciova Afupetar kai {whv aidviov
kAnpovouroet; vgl. hoger, p. 158, noot40. Al vanaf de vroegste acta & passiones wordt duidelijk dat de
verantwoordelijkheden van de christenen tegenover hun familie ondergeschikt werden aan hun rol in de
spirituele familie der christenen - zoals uiteengezet in PRAET (2003), 458.

? Zie MICHEL en KLAUSER (1976), 18, voor de voorbede als vorm van naastenliefde.

'O Mt 23,11-2. Vgl. Mt 18,4; 20,26-7; Mc 9,25; 10,43-4; Lc 9,46; 22,26-7 (MANSER en MCGRATH (1999), §§2036, 8276).
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Deze iconische scéne heeft ook in de passiones navolging gevonden en functioneert er
als een pars pro toto voor de barmhartigheid van de personages in het algemeen. Door de
voeten van zijn medechristenen te wassen volgt de martelaar Jezus’ voorbeeld na, en
wordt op die manier als deugdzame christen gekarakteriseerd. In de P. Polochronii & soc.
lezen we hoe Laurentius op tocht gaat om christenen ondersteuning te bieden die zich
voor de vervolgingen verborgen houden:

Venit autem in Caelium montem, ubi erat quaedam vidua [...] quae habebat in domo sua
multos christianos et presbyteros et clericos absconsos. Hoc cum audisset beatus
Laurentius, tulit vestes et thesauros et venit noctu ad eam. Tunc veniens invenit
multitudinem christianorum in domo Cyriacae viduae et coepit pedes omnium
christianorum lavare. [...] Venit autem in vicum, qui dicitur Canarius, et invenit multos
christianos in domo cuiusdam Narcissi christiani congregatos. Ubi introivit cum lacrymis
(cf. Lc 7,38?), et lavit pedes omnium, et dedit eis de thesauris suis. (§§14-5)""

In deze context kan ik nog wijzen op een geval waar de naamgeving van de
martelaren uitdrukking geeft aan de dienstbaarheid voor hun naasten. In de P. Marii,
Marthae & soc. ontmoeten we het christelijke gezin met Marius en Martha en hun twee
kinderen Audifax en Abbacuc. Behalve in het geval van Audifax weerspiegelen alle drie
de namen Bijbelse figuren die met dienstbaarheid in verband gebracht kunnen worden.
De namen Marius en Martha reflecteren klaarblijkelijk de zussen Maria en Marta die in
de evangelies Jezus thuis ontvangen, waar Maria Jezus’ voeten balsemt'” (cf. Lc 10,38-42;
Joh 11,1-2; 12,2-3). De naam van de zoon Abbacuc lieert het personage dan weer met de
Habakuk die Daniél in de leeuwenkuil soep brengt ( Bel-et-Dr 33-9). Een eventueel model
voor Audifax is daarentegen niet duidelijk. Hoe dan ook ligt de voorstelling van deze
vrome familie in de lijn van hun omineuze namen. In de beginscéne van de passio - de

1 Vergelijkbare scénes in P. Anastasiae, 2 (zie noot 20); *P. Anthimi, Sisinii & soc., 5 ([Pinianus] omnes christianos
fecit de metallis et de ergastulis et de custodiis tolli et ad se adduci precepit, quibus omnibus secundum doctrinam beati
Antimi et Sisinni pedes lavans, osculabatur manus eorum et conferens eis sumptum); *P. Mustiolae, 3 (zie noot 20). In de
P. Polochronii & soc., 16, ontstaat er zelfs twist tussen Laurentius en Iustinus om wie wiens voeten mag wassen
(mogelijks een echo van Simon Petrus’ weigering, Joh 13,6.8). Zie ook P. Agathae, 4: Summa ingenuitas ista est, in
qua servitus Christi (cf. Gal 1,10; Eph 6,6) comprobatur.

De scéne van de voetwassing blijft tot op vandaag een iconisch model. Zo ging paus Franciscus tijdens een van
zijn eerste publieke optredens als paus op Witte Donderdag, 28 maart 2013, in een Romeinse
jeugdgevangenis (I) de voeten van de gedetineerden wassen (zie Osservatore Romano, 30 maart 2013:
http://www.osservatoreromano.va/it/news/al-servizio-degli-altri).

'? De balseming door Maria leidt in de latere traditie tot een assimilatie tussen deze Maria van Betanié en

Maria Magdalena (zie CONSTABLE (2006), 6-8).
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enige plaats waar de daden van deze vier christenen aan bod komen - vernemen we dat
het gezin in Rome op zoek gaat naar christenen die in gevangenschap leven om hen te

verzorgen:"

Venientes autem Romam, coeperunt corpora Sanctorum per carceres et sepulturas
conquirere. Et dum frequenter sollicite et curiose quaererent, venientes in Castra trans
Tiberim in carcere invenerunt hominem venerabilem, Cyrinum nomine, qui iam multa
verbera pro nomine Christi perpessus fuerat (cf. Act 5,41; 9,16; 15,26; 4Esr 2,47) [...] Et
coeperunt de facultatibus suis (cf. Lc 8,3) ministrare B. Cyrino, et lavare pedes eius, et
eorum qui in vinculis erant constricti... (§1)

6.1.2.2 Materiéle bezittingen wegschenken

Een eerste domein waaruit de caritas van de christenen in de passiones blijkt, is het
uitdelen van bezittingen aan de armen. Hiermee geven de martelaren gehoor aan de
oproep van Jezus aan de rijke jongeman om al zijn bezittingen te verkopen en aan de
armen te geven, om zo het eeuwige leven te verkrijgen.” Op talloze plaatsen in de
passiones wordt naar deze evangelieverzen verwezen, om aan te geven dat, resp. waarom
de christenen hun bezittingen uitdelen. Een ironisch voorbeeld, en tevens een van de
weinige citaten van Jezus’ woorden zelf, vinden we in de P. Anastasiae, waar de prefect
Lucilius de evangelietekst citeert als een list om het geld van Anastasia in handen te
krijgen - uiteraard zonder succes:

Dicit ei praefectus Lucillius: «Praecepta ergo eius sunt dicentis: “Qui non renuntiaverit
omnibus quae possidet, non potest meus esse discipulus” (Lc 14,33). Da ergo mihi omnia
quae habes et vera eris Christi discipula». Anastasia dixit: «<Ego memor sum Dominum
meum in evangeliis ita dicentem: “Vende omnia quae habes et da pauperibus et habebis

13 Op het bezoeken van christenen in gevangenschap ga ik verder in: 6.1.2.3, p. 221.

1% Cf, Mt 19,21-4 (gl 0éAe1g Téhelog iva, Uraye TANodv cov ta vmdpyovra kai 86¢ [Toic] mrwyoig, kai &eig

Bnoavpov &v obpavois, kal debpo dkoAovBet pot. [...] dunv Aéyw Ouiv 8t1 mAovoiog duckdAwe eloeAebostan ig

v PactAeiav TGOV obpavdV. Ay 8¢ Aéyw Uiy, e0KomdTEPOV £oTv KEUnAov d1d tpumAuatog pagidog
d1eABetv fi mhovotov gioeABeiv). Vgl. Mc 10,21-5; Lc 12,33; 18,21-5.

Elders in het NT is deze oproep minder radicaal, wat nauwer aansluit bij de aalmoezen die uit (de jongere
boeken van) het OT bekend zijn (zie WIENER (1970b), 95). Zie bv. Act 20,35 (ndvta Unédera Ouiv 8t oltwg
kom@vtag Oel dvtihauPdvesOar Tdv dobevolvtwy, pvnuovedev te TGV Adywv tol kupiov 'Incod St avtog

N

einev: yakdpiév éottv pdAAov 8186van | Aaufdveiv; naar Sir 4,31); 1Joh 3,17 (6¢ & &v [...] Bewpfi ToV &deddv

avtod xpelav Exovra kal kAeion ta omAdyyxva adtod &’ adtol, Tdg 1 &ydnn tob 00D péver v avt®;). Vgl. bv.
Prou 15,10; 19,17; 28,27. Verdere referenties, zie MANSER en MCGRATH (1999), §§5448, 8436.
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thesaurum in caelo et veni sequere me” (Mt 19,21; Mc 10,21; Lc 18,22). Tu dives es et qui

tibi dederit contra praecepta Christi sui aget. Non enim dixit: “Da divitibus”. [...]» (§32)"

Het uitdelen van bezittingen aan de armen - of minder inclusief, aan behoeftige
medechristenen - is een topos in de passiones. Dankzij de echo van de evangelietekst -
vijfmaal geéxpliciteerd, maar ook elders herkenbaar aanwezig - drukt het onmiskenbaar
de morele exemplariteit in lijn met de boodschap van Christus uit. Het wegschenken van
aardse rijkdommen benadrukt zo de verzaking van de martelaar aan het saeculum en
maakt - door middel van de omkering, armoede = rijkdom - duidelijk dat hij of zij (onder
meer daarom) een plaats in de hemel verdiend heeft.

1> Deze oproep van Jezus keert daarnaast ook terug als motivatie voor het wegschenken van bezittingen aan de

armen in o.a. P. Anastasiae, 7 (Venditis itaque omnibus facultatibus suis vilissimo satis habitu carceres circuibat et [...]

famulorum Domini necessitates procurabat); 21 (Amorem Christi habens vendidi omne patrimonium meum iuxta iussum

eius et secuta sum eum (Mt 19,21; Mc 10,21; Lc 18,22)); 23 (Verum quia iam universa expensa sunt, secura festino ad
Christum. Nihil enim licuit diabolo de facultatibus meis per suos usurpare cultores (cf. Mt 6,20; Lc 12,33)); *P. Basilidis &
soc., 2 (omnibus quae habebant in usum pauperum concessis); P. Gallicani, Iohanni & Pauli, ed. p 571,12-5 (quinque

millia seruos ciuesque romanos fecit liberos, quibus praedia domosque donauit, cunctasque facultates suas [...] distribui

pauperibus iussit); Inv. & P. Gervasii & Protasii, 21 (domum propriam et res parentum et casellulas venumdantes dederunt

pretium omne pauperibus); P. Mammarii presb. & soc., 5 (Nos omnes Christiani sumus: multam substantiam huius seculi
relinquentes, quia in caelo vivere quaerimus); P. Nazarii & Celsi, ed. p. 328,43-5 (Egressus beatus Nazarius ab urbe Roma
faciebat elaeimosynas multas, quoadusque expensis opibus ab onere saeculari liber expeditusque christum dominum

absque impedimento sequeretur); P. Patrocli, 2 (omnia quae possidebat de substantia parentum, per viduas et orphanos
erogabat [...] quod scriptum est in libris sancti Evangelii, quibus ipse Dominus dicit: Omnia quae habes da pauperibus, et

habebis thesaurum in caelo; et veni, sequere me (Mt 19,21; Mc 10,21; Lc 18,22)); P. Pontii Cimellensis, 4 (Dominus lesus

Christus talem doctrinam nobis donavit, ut omnes in ipso unum simus (cf. Joh 17,21) et alter alteri, quod sibi desiderat

tribuat (cf. 1Joh 3,17)); P. Susannae, 20 (intra quinque dies coepit venumdare facultatem suam, et distribuere pauperibus

Christianis)

Opvallend zijn verschillende attestaties van de vorm erogare pauperibus, die in de bestaande uitgaven van de
Oudlatijnse Bijbelvertalingen nochtans niet voorkomt als variant van het gangbare da pauperibus. Zie bv.
*P, Alexandri, Eventii & soc., 7 (Constitui ipsum (Alexandrum papam) filio meo tutorem, et omne patrimonium matris eius
defunctae ipsi contuli [...] quicquid vero superfuit erogavi pauperibus); *P. Eusebii, Pontiani & soc., 2 (Eusebius,

Vincentius, Peregrinus, et Pontianus servi Dei, et Domini nostri lesu Christi, qui facultatem suam pauperibus erogaverant);

P. Irenaei, Andochi & soc., 13 (Erogabatur cotidie substantia in pauperes); *P. ‘martyrum graecorum’, 8 (Ab eadem die

coeperunt Hadrias et Paulina una cum filiis suis de facultatibus propriis (cf. Lc 8,3) pauperibus erogare); P. Pancratii, 1

(secundum praeceptum eius, ex bonis quae illis erant pauperibus erogarent); P. Pudentianae & Praxedis, 2 (Porro ipsae

beatae Virgines, omnes facultates suas vendentes, erogaverunt pauperibus); *P. Stephani papae, 9 (Haec omnia idola

manu tua propria confringe; aurea quoque et argentea in igne confla, et in necessitatibus pauperum eroga); P. Susannae,

12 (Ab eadem die coepit Claudius omnes facultates suas vendere, et pauperibus Christianis erogare); 21 (Maximus autum

omni nocte venumdabat facultatem suam [...] et omnia nocturnis temporibus pauperibus Christianis erogabat, circuiens

per vicos et carceres et custodias).
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6.1.2.3 Gevangenen bezoeken

Een tweede vorm van naastenliefde die in de acta & passiones specifieke aandacht krijgt,
is het bezoeken van gevangenen - vaak, zij het niet altijd, christenen. De populariteit
van dit motief is opmerkelijk, aangezien deze caritatieve daad enkel in Mattheiis'® als
deugd naar voren geschoven wordt - bovendien slechts als onderdeel van een
opsomming. Voorts vernemen we nergens in de evangelies dat Jezus op bezoek gaat in
een gevangenis. Toch is ze de enige daad uit de cataloog met werken van
barmhartigheid die regelmatig en nadrukkelijk aan bod komt in de passiones."” Hiervoor
zijn een aantal verklaringen te vinden. Ten eerste wordt het bezoeken van gevangenen
als daad van naastenliefde in Mattheiis expliciet geduid als een daad van liefde tot God,
die bovendien het vooruitzicht biedt op het verkrijgen van het eeuwige leven.” Toch is
het opmerkelijk dat het bezoeken van gevangen in de passiones zo goed als nooit
gemotiveerd wordt.”” Er is mij slechts één geval bekend waarin de auteur lijkt te
alluderen op de Godsliefde in de genoemde passage in Mattheiis als motivatie voor het
gevangenisbezoek. Elders klinkt deze passage bij momenten wel door, maar wordt de
intertekstuele link niet gemarkeerd. Op eventuele jenseitige compensaties voor deze
daad van barmhartigheid wordt hoe dan ook nooit aangespeeld. Die enige expliciete
motivering voor het bezoek in de kerker bevindt zich in de *P. Mustiolae. Mustiola, die tot
de familie van keizer Claudius behoort, wordt er berispt omdat ze een aantal christenen
in de kerker is gaan opzoeken en verzorgd heeft. In haar antwoord is haar liefde tot God
de centrale motivatie:

1% Mt 25,36.39.43 (&v_oulakfi Aiunv kal HAOate mpde e [...] néte 8¢ oe ldopev dobevodvra F év @uAaki kal

7

AABouev 1pd¢ og; [...] dobevig kal év @uAakii kai oUk éneokéPpacdé pe. Vgl Heb 10,34 (kal yap toig Seopiorg
ovvenadficate) en 13,3 (UipuviiokeoBe TGV deopiwv WG cuvdedepévor).

7 Van alle andere werken van barmhartigheid die in Mt 25,34-46 genoemd worden, krijgt enkel de ziekenzorg
merkbaar enige aandacht (vgl. lager, p. 223). Van het zevende werk (de doden begraven) zijn er dan weer
meerdere attestaties (zie verder, p. 227).

18 7ie hoger, 6.1.2, in het bijzonder noot 8.

"% Mogelijks werd het bezoeken van gevangenen als een evidentie beschouwd aangezien deze in de oudheid
sowieso aangewezen waren op externe ondersteuning voor voeding en verzorging (cf. ROBINSON (2007), 113).
Vanuit dat oogpunt drukt deze topos veeleer het christelijke gemeenschapsgevoel uit. Dat het
gevangenisbezoek van en door christenen een realiteit geweest moet zijn, blijkt uit Loukianos’ De morte
Peregrini, 12, die beschrijft hoe christelijke weduwen en wezen op bezoek gaan bij de opgesloten Peregrinus om
hem te voeden en om samen de Schrift te lezen.
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Quae est amentia vitae, ut ad vinctos frequenter intrares, eorumque amicitiis fruaris

daffectu? Respondit S. Mustiola et dixit: Propter amorem Domini nostri lesu Christi, pro

cuius amore et illi sustentant carceris vincula (cf. Act 5,41; 9,16). (§4)*°

Omdat naasten- en Godsliefde of de jenseitige beloftes ook gelden voor de andere
daden van barmhartigheid die Jezus in de genoemde passage opsomt, is het
onwaarschijnlijk dat we de verklaring voor de populariteit van het motief
gevangenisbezoek alleen hierin moeten zoeken. Een andere mogelijke verklaring hangt
samen met de dichotome verteltrant van de passiones. In de context van de
hyperbolische afbeelding van de vervolgingen is de aanwezigheid van grote aantallen
christenen in gevangenschap niet onlogisch. Daarbij staat de zorg van hun
medechristenen in scherp contrast met de slechte behandeling door de Romeinen. Dat
de protagonisten van de passiones hun geloofsbroeders in nood opzoeken presenteert
hen bovendien onmiskenbaar als de beschermers van de gemeenschap, en geeft
uitdrukking aan de eenheid die onderling tussen de christenen heerst.

Daar komt nog bij dat in deze daad van barmhartigheid een echo van Jezus’
verlossende optreden voor de mensheid gezien kan worden. In de oppositie tussen de
donkere kerker en de buitenwereld reflecteert zoals gezegd (p. 160) de tegenstelling
tussen de duisternis van het aardse en het licht van het hemelse leven. Dit maakt het
mogelijk om de barmhartigheid van de christenen tegenover de gedetineerden als een
pendant van Jezus’ aardse missie te interpreteren - ook al wordt naar mijn weten deze

link in de passiones nergens (expliciet) gelegd. Zoals Christus in dienst van de mensheid

20 Verdere attestaties van het motief: o.a. P. Anastasiae, 2 (Ibat ergo per custodias publicas et custodes carcerum
prout potuisset pecuniis redimebat. Ingressa vero, licet omnibus tribulantibus ministraret, sanctis tamen qui pro Dei
nomine erant in vinculis sollicita satis cura erat attonita lavare pedes, unguere capita, pectere crines quos longa carcerum
claustra nutrierant); 7 (Venditis itaque omnibus facultatibus suis vilisismo satis habitu carceres circuibat et, dac si
oculorum suorum curam gerens, ita famulorum Domini necessitates procurabat); 19 (cotidie sanctorum vulneribus
medebatur [Theodota), tristes consolabatur, dubios confortabat, timidos corroborabat, sollicitos securabat. Nec altera
Anastasiae et Theodotae cura erat neque aliud studium nisi ut eorum curas agerent qui causa Chrsiti nominis in diversis
vinculis tenebantur); *P. Aureae, 8 ([Aurea] quotidie sancto Censurino die noctuque victualia et alimoniam ministrabat
(cf. Mt 23,35): cuius vincula manu sua aqua lavans, in oculis et in facie sua mulcens); *P. Mustiolae, 3 (Audiens haec
Mustiola matrona Christianissima, quia in carcere erant clausi multi Christiani, veniebat nocte et dabat pecuniam
custodibus carcerum, et intrans consolabatur eos, et lavabat pedes eorum et ungebat, qui de vinculis vulnerabantur, et
omnibus noctu victualia ministrabat et tegumentum (cf. Mt 23,35)); *P. Quirini, 4 (Tunc ingredientes ad sanctum
Quirinum episcopum Christianae mulieres, cibum, potumque obtulerunt ei (cf. Mt 25,35)); *P. Sabini, 8 (haec [Serena]
veniebat nocte ad sanctum Savinum, et curam ei faciens, pedes eius amplexabatur, et osculabat eos); *P. Urbani, 2
(audientes hoc [sc. dat Urbanus en vijf andere christenen opgesloten zijn] Christiani venerunt nocte usque ad

carcerem, et dantes munera Carcerario, nomine Anolino, intraverunt ad Sanctos).
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naar het aardse leven afgedaald is, zo dalen ook de christenen af in duistere en
angstwekkende gevangenissen om hun medemens ten dienste te staan.”!

Tot slot drukt het bezoeken van de gevangen christenen ook waardering uit voor het
lijden dat zij bereidwillig dragen. Zoals Mustiola in bovenstaand citaat aangeeft, bezoekt
zij diegenen die de vernederingen van het christen-zijn aanvaard hebben uit liefde voor
Christus. Zoals verder zal blijken is het lijden uit liefde voor Christus een topos in het
martyrologische discours van de passiones die het martelaarschap als een imitatio Christi
voorstelt.” In dat opzicht zijn de gevangen christenen een voorafbeelding van de
martelaar, met dat verschil dat zij (nog) niet gestorven zijn. Dit zou kunnen betekenen
dat het opzoeken van hen zelfs als een ‘historische’ voorloper van de martelarencultus
te interpreteren valt - zij het dan een letterlijke vorm van cultus van nog levende

christenen.

6.1.2.4 Genezingen

Een vierde vorm van naastenliefde die kenmerkend is voor de martelaar, is hun
optreden voor de zieken. Heel af en toe wordt over de martelaren verteld dat ze op
ziekenbezoek gaan®, waarmee ze Jezus’ oproep in Mt 25,36** gehoor geven, maar vooral
de wonderbaarlijke genezingen door de martelaren springen in het oog. Door dergelijke
wonderen te verrichten, zetten ze enerzijds de taak van de apostelen en de genezers in

de eerste gemeenten voort, die van Jezus resp. de heilige geest de macht om te genezen

21 Cf. Joh 3,19 (td @@ EMAvBeV €ig TOV Kbopov); 2Cor 8,9 (Yvdokete ydp Thv X&ptv Tod Kupiov UGV Tnood
Xprotod, &1t 8 DudG Entwyxevoey Thovotog v, va UUeig tfi ékelvov mrtwyela mAovtronte); Phil 2,6-8 (8¢ év
uop@f] 000 Udpxwv ovy dpmayudv fyroato o ivat foa Be®, dAAK Eavtdv Ekévwoev Hoprv SovAov Aafdv,
£V OpoluaTL AvOpwnwy yevéuevog kal oxfuatt £Vpebeic wg AvOpwmog étanelivwoey £XVTOV YEVOUEVOS
Unfkoog uéxpt Oavdtov, Bavdtov 8¢ otavpod). Cf. MANSER en MCGRATH (1999), §5879.

Vgl. hierboven, 6.1.2.1, 'Dienstbaarheid en humilitas’, p. 217.

?2 Moss (2010b), 49-50, wijst erop dat ook de bereidheid van de christen om te lijden begrepen kan worden als
een navolging van Jezus’ ultieme daad van barmhartigheid (cf. Joh 15,12-3: Altn éotiv 1] évtoAn 1} €ur, Tva
dyamndte dGAAAAoug kKabwg Rydnnoa UuAc. ueilova tavtng dydmnny obdeig £xe, va Tig TV Puxnv adtod B Unep
&V @iAwv adtod). Op het mimetische karakter van het martelaarschap ga ik verder (6.3) in.

3 By, P, Polochronii & soc., 30 (Militia mea (cf. 2Cor 10,4; 1Tim 1,18) haec est christianos infirmos visitare (Mt 25,36);
unde cupio celeriter ad palmam cum fructu venire); *P. Serapiae & Sabinae, 12 (Studebat autem [Sabina] quotidie visitare

infirmos et in carceribus inclusos, praestans eis omnia, qude necessaria erant, abunde (Mt 25,35-6)).

% youvodg kal tepiePEAeté e, Robévnoa kal éneokéPaodé ue, &v puhakf Funv kal fAOate Tpde we. CF. Sir 7,35;

Lc 7,2; Gal 4,13. Aanvankelijk wordt in het vroege christendom de zorg voor de zieken in principe door de
volledige gemeenschap gedragen. Door de groei van de Kerk wordt die taak vanaf de 3%-4% eeuw een
belangrijk element van de caritatieve werking. Voor verdere details, zie WACHT (2006), 856-61.
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ontvangen hebben.” Dat het voor de martelaren niet mogelijk is om enkel op basis van
handoplegging zieken te genezen (zie lager) - zoals bij hun voorgangers naar verluidt
wel het geval was - neemt niet weg dat ze door het genezen van de zieken in de passiones
hoe dan ook als de opvolgers van hun nieuwtestamentische voorgangers beschouwd
mogen worden. Anderzijds zijn de genezingen, net zoals in het Bijbelse narratief, een
teken dat God ten voordele van de mensheid ingrijpt - en in het bijzonder, het teken dat
de aardse conditie met zijn beperkingen door de christelijke verkondiging overwonnen
wordt.”® Dat er nog steeds zieken zijn, toont weliswaar aan dat de strijd nog niet
gewonnen is, maar dat men intussen wel onverminderd op God kan rekenen.

In de passiones zijn de genezingen van ziektes of lichamelijke aandoeningen talrijk.
Uitdrijvingen en opwekkingen zijn daarentegen zeldzaam. In het primaire corpus heb ik
slechts drie beschrijvingen van het opwekken van doden teruggevonden. Driemaal is de
scéne op de opwekking van de zoon van de weduwe uit Nain gebaseerd (Lc 7,12-5).
Telkens vernemen we hoe de martelaar een dode opwekt - in twee gevallen een kind
zoals in Lucas - die in een rouwstoet voorbijgedragen wordt. Opmerkelijk is dat, in
tegenstelling tot de Bijbeltekst, de opwekking in deze drie voorbeelden expliciet geduid

% De missie van de apostelen: zie Mt 10,1 (Kai mpookalesdpevog Tovg SkSeka HaBnTag adtod Edwkev avToic
g€ovoiav nvevudtwy drabdptwv Gote EkPaAlely adTd kal Oepanevely ndoav vécov Kal dcav palakiov); Mc
6,7; 16,18; Lc 9,1. Zie ook VAN UYTFANGHE (1981), 207

Genezers in de eerste gemeenten: zie 1Cor 12,8-9 (¢ uév ydp d1& tod mvebuatog §idotat Adyog copiag, dFAAw 8¢
AGyog yvoews Kata TO a0TO Tvedua, £Tépw TOTIC €V TQ adT@ Tvevpaty, AAw 8¢ xapiopata laudtwy &v T@

£vi vetatt, GAAw 8¢ Evepyfuata duvduewv, ANy [8¢] mpoenteia, dAAw [3€] dakpioeic TvevudTwy, £Tépw
Yévn yYAwoo®v, GAw 8¢ £punveia yAwoo®v); 12,28-30. Cf. Act 3,1-8; 8,7; 9,17; 14,8-10; 28,8. Zie CORBON en
GUILLET (1970), 701-2; VAN UYTFANGHE (1981), 208-9; WACHT (2006), 857, waarbij deze laatste (ibid.) opmerkt: “Mit
ihnen verfigt die Gemeinde spitestens seit Beginn des 2. Jh. liber 'Wundertiter', die mit den paganen
Wunderheilern und Magiern als Ddmonenaustreiber und Krankenheiler konkurrieren”.

%6 7ie CORBON en GUILLET (1970), 701: “[E]lles [i.e. de genezingen en demonenuitdrijvingen door Jezus in de
evangelies] signifient le triomphe de Jésus sur Satan et I'instauration du régne de Dieu ici-bas, conformément
aux Ecritures (cf Mt 11,5 p). Non point que la maladie doive désormais disparaitre du monde ; mais la force
divine qui la vaincra finalement est dés maintenant a I'ceuvre ici-bas.” Zij wijzen er (ibid.) ook op de parallel
tussen de reéle, fysieke genezingen en de spirituele ‘genezingen’ (cf. Mt 9,12; Mc 2,17; Lc 5,31: o0 xpeilav
gxovowv ol loxbovteg iatpol GAN ol kak®g £xovteg). Zie ook hoger, p. 157, noot 36.

7 De opwekking van de dochter van Jairus (Mt 9,18-26; Mc 5,21-3.35-43; Lc 8,40-56), van Lazarus (Joh 11,31-44),
alsook de vergelijkbare oudtestamentische opwekkingen door Elia (3Regn, 17,17-24; 4Regn 4,8-37) hebben
daarentegen geen invloed gehad op de narratieve stilering van de opwekkingsscénes. Elders in de hagiografie
is dit wel het geval, bv. in Sulpicius Severus’ Vita Martini (cf. Vos, N. (2006), 66-8).
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wordt als een strategie om de omstanders van de Gods almacht te overtuigen.” De
afwezigheid van opwekkingen is opvallend, maar wellicht wilden de hagiografen zich in
hun narratief concentreren op die wonderen die in het licht van de heiligencultus meer
aansloten bij de re€le noden van hen die zich tot de martelaren wendden.

Exorcismen worden vaker vermeld. Toch valt het op dat de auteurs van de passiones
hieraan - met uitzondering van twee gevallen - amper tot geen aandacht besteden. Een
eerste voorbeeld waar dat wel het geval is, is te vinden in de *P. Anthimi, Sisinii & soc.. Die
vertelt hoe de leider van een ceremonie voor Silvanus door een demon bezeten wordt
en tegen iedereen met een zwaard tekeergaat. Anthimus wordt erbij geroepen, zet de
demon vast en brengt het slachtoffer na drie dagen bidden terug bij verstand en maakt
hem zelfs christen.”” Hoewel de grote agressie van de bezetene en de vermelding van
zijn gezonde toestand nadien parallellen vertoont met de genezing van de bezetene van
Gerasa (Mt 8,28-34; Mc 5,1-20; Lc 8,26-39), lijkt de intertekstuele referentie hier beperkt
tot een algemene echo van Jezus’ uitdrijvingen in de evangelies, die in dit geval door de
martelaar bewerkt worden.® In de *P. Marcellini & Petri wordt de dochter van twee

%% Zie *P. Alexandri ep. Baccanensis, 1-2 (beatissimus Alexander episcopus, gratia Dei perfusus, omnes cepit a cultura

ydolorum amovere, et ad viam vitamque deternam reducere. Cumque duceretur quidam mortuus in locello, veniens

beatissimus Alexander dixit ad parentes eius: Si credideritis in Patrem et Filium et Spiritum sanctum et baptizati fueritis,
reviviscet vester filius. [...] Et cum haec [sc. gebed] dixisset, conversus est ad corpus, et dixit: In nomine Patris et Filii et

Spiritus sancti surge. Et statim surrexit); P. Mammarii presb. & soc., 8 (Mortuus autem quidem ferebatur per plateam, et

iussit Proconsul corpus ad se adduci, et dixit ad Sanctos: Si in verum Filium Dei confiditis, quem vos dicitis magnum esse;
in nomine ipsius mortuum suscitate. [...] Completa oratione dixerunt omnes, Amen: et statim commotus est locus, et
mortuus surrexit (cf. Mt 27,51-2?)); P. Nerei, Achillei & soc., 12 (de beschreven scéne herneemt de wedstrijd doden
opwekken tussen Petrus en Simon de magiér uit Acta Petri, 27-8: subito in loco, in quo Petrum Simon arguebat,
transibat vidua cum ingenti populo clamosisque vocibus et luctu, efferens unicum filium suum. Tunc ait Petrus ad

populum, qui credebat Simoni, Accedite ad feretrum, et deponite illum qui mortuus ducitur, et qui eum suscitaverit, huius

vera fides esse credatur).

Voor de rol van wonderen in de bekeringsactiviteiten van de martelaren, zie lager, 6.1.3.2, p. 236.

29 . ) o . .y ) )
ipse qui auctor erat sacrificantium, a diabolo correptus, fureret et omnes qui ei occurrissent gladio verberaret. Cumque

omnes fugerent, nuntiatum est Antimo, quod iam multos occidisset, furens a diabolo percutiebat quicumque ei occurrebat.
Qui orans et commendas (sic) se domino, occurrit ei et dixit: In nomine domini mei Iesu Christi sta vinctus catenis
spiritalibus et proice gladium quem ad interfectionem hominum adsumpsisti. Ad hanc vocem, stetit fixus. Statimque tenuit
eum Antimus et duxit ad habitaculum suum et ieiuniis et orationibus vacans, intra tres dies ita eum menti suae restituit ut

etiam christianum efficeret (§7).

30 Zie 0.a. Mt 9,32-4; 17,14-21; Mc 1,21-8; 9,14-29; Lc 4,31-7; 9,37-43 (verdere referenties: MANSER en MCGRATH
(1999), 4134).

In de evangelies is het uitdrijven van demonen een van de ‘taken’ die Jezus zijn leerlingen geeft op hun missie
om het rijk Gods te verkondigen (cf. Mt 10,1; Mc 3,14-5; 6,7; 16,17; Lc 9,1; 10,17; vgl. Act 16,18 MANSER en
MCGRATH (1999), §4165).
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pasbekeerde christenen verlost van haar demon nadat ze zich in nabijheid van Petrus
tot Christus bekent. Hier lijkt de scene naast de reminiscenties aan de exorcismen door
Jezus en de apostelen ook te alluderen op de uitdrijving van de demon Asmodaiis in het
boek Tobit. De opmerking dat de virtus Christi (vgl. Rafaél in Tobit) hem in de boeien
slaat (relegavit) maakt de lezer attent op de stilering naar het oudtestamentische model:

Statimque filia eorum, nomine et corpore Virgo Paulina, a spiritu immundo vexata, et ipsa
Deum confessa, ante pedes eius corruens (cf. Lc 8,47; 17,16), purgata est; ita ut in aere
clameret ipse daemon, dicens: Virtus Christi, quae in te est, Petre, ipsa me relegavit (cf. Tob

8,3), et separavit a virginitate Paulinae. (§3)

Waar hagiografen elders nog wijzen op exorcismen door de martelaren vernemen we
gewoonlijk niet meer dan de melding dat deze een van hun vele caritatieve daden zijn.*'

De meeste aandacht in de acta & passiones gaat echter naar genezingen. Zoals gezegd is
het bewerken van genezingen voor de martelaren merkbaar minder vanzelfsprekend
dan voor de apostelen of eerste christenen van het Nieuwe Testament.”” Voor elke
wonderdaad is de martelaar afhankelijk van de gunst van God; hijzelf beschikt niet over
die kracht.” Dit is op verschillende plaatsen in de passiones merkbaar, en in het
bijzonder waar gebeden het genezingswonder begeleiden. Dat de martelaar moet bidden
om te kunnen genezen, maakt duidelijk dat zijn rol beperkt is tot het bemiddelen bij God
ten voordele van de zieke. Opnieuw schemert de rol van de heilige in de heiligencultus,
als intercessor tussen mens en God, door.

! Enkel in de P. Typasii Ticavensis wordt nog kort een exorcisme weergegeven (strator a diabolo correptus, de equo
cecidit et spumans graviter vexabatur. Cum autem fugerent universi, sanctus Typasius occurrit et ei signum Salvatoris
Chrsiti nostri in fronte salutari digito posuit; et continuo strator ille liberatus surrexit; §6). Vermeldingen van
uitdrijvingen zonder meer zijn o.m. te vinden in *P. Aureae, 5 (sanabantur infirmi orationibus eorum a languoribus
suis, expellebantur daemonia, caeci illuminabantur); P. Irenaei, Andochi & soc., 4bis (caecorum oculis lumen infundebant,
daemonas (sic) de obsessis corporibus effugabant, debilium membris sanitatem reddebant); P. Patrocli, 2 (Sanctus ergo vir
Patroclus, persistebat in timore Dei (Ps 13,3; 35,2; Rom 3,18; 2Cor 7,1), et in oratione: daemones effugabat et virtutes
multas per eum Dominus ostendebat).

32 Zoals o.m. blijkt uit het belang van gebeden in de thaumaturgische scénes (zie 4.3.2.1, p. 123).

Voor een overzicht van de genezingen in het NT (en in mindere mate het OT), zie MANSER en MCGRATH (1999),
§5333.

33 ¢f. VAN UYTFANGHE (2001a), 1341-2: “Im jldischen und christlichen Monotheismus bleibt der Heilige, trotz
der Theorie von der Vergéttlichung des Menschen platonisierender Theologen [...] und trotz bestehender
Analogien, grundsitzlich ein Mensch, &vBpwnog 000 und Bepdnwv kupiov, nicht Beiog dvip oder Bedg [...]. Er
ist ein von Gottes Gnade beriihrter Mensch, weif sich abhingig von Dem, dessen Werkzeug er ist, verdankt
Thm seine Krifte, auch die Fihigkeit, Wunder zu tun, sogar noch nach dem Tod.” Zie ook hoger, 1.4.1, p. 34.
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Dit onderscheid tussen God en martelaar blijkt zeer duidelijk uit een genezingsscéne
in de P. Cornelii papae, waar Cornelius de verlamde vrouw van een soldaat wil genezen.
Door het aanspreken van God, resp. Christus, het gebruik van exempla van genezingen,
en het expliciete verwijzen naar Cornelius’ ondergeschikte rol in het proces, wordt
duidelijk dat niet een mens, maar God het mirakel bewerkt:

Dedit autem hanc orationem beatissimus papa Cornelius dicens: Domine deus creator
omnium uisibilium et inuisibilium (Col 1,16): qui dignatus es ad nos peccatores uenire: ut
nos saluos faceres (cf. Mt 1,21): tu errige hanc allisam famulam tuam et dona ei

misericordiam tuam (cf. Rom 9,15): sicut caeco nato donasti lumen ad agnoscendam

gloriam tuam (Joh 9,1-7): tenensque manum Salustiae erexit eam dicens: In nomine Christi
nazareni surge: et sta super pedes tuos (Act 26,16): sed non mea auctoritate dico: sed

domini mei lesu christi (cf. 1Cor 15,107). (ed. p. 373,23-9)**

Herhaaldelijk is het effect van een genezing in de passiones een bekering van een of
meerdere heidenen. In die gevallen is de link tussen fysieke en spirituele genezing -
zoals die ook in de evangelies voorkomt® - duidelijk aanwezig. Zo meteen ga ik hier
verder op in (zie 6.1.3.2, p. 236).

6.1.2.5 Doden begraven

Hoewel het begraven van de doden als vorm van caritas vanwege de martelaren™ slechts
zelden aandacht krijgt, vormt zij toch een interessant geval van Bijbelse stilering.

3 7ie 0.a. 0ok *P. Alexandri ep. Baccanensis, 1 (Domine lesu Christe [...] ego peto, quaero et pulso (cf. Mt 7,7; Lc 11,9):
exaudi me Servum tuum. Exigit enim tempus, ut virtutem tuam omnibus pandas; et sicut suscitare dignatus es Lazarum
de monumento (Joh 11,38-43), ita nunc suscita puerum istum. Exaudi me, Domine, Servum tuum, ne dicant gentes: Ubi
est Deus eorum (Ps 113,10)?); *P. Anthimi, Sisinii & soc., 4 (Surgentes autem ab oratione dicunt ad Pinianum: Exsurge
quia visitavit te Christus filius dei cui credidisti); P. Iuliani & Basilissae, 39 (Domine Iesu Christe, [...] exaudi nunc in celis
et suscita hunc mortuum); *P. Marcellini & Petri, 3 (woorden van een pas uitgedreven demon: Virtus Christi, quae in
te est, Petre, ipsa me relegavit, et separavit a virginitate Paulinae (cf. Tob 8,3)); P. Polochronii & soc., 15 (Dominus noster
Tesus Christus, qui aperuiti oculos caeci nati (Joh 9,6-7), ipse te illuminet); P. Sebastiani, 24 (Tunc B. Sebastianus dixit: Si
ego verus Christi servus sum, [....] iubeat Dominus meus Iesus Christus, ut redeat ad eam [mulierem] officinum linguae); 59
(aperuit ante oculos Chromatii iuvenis, cuius facies flammeo radiabat aspectu et dixit ei: Misit me Dominus meus lesus
Christus, cui credidisti, ut omnium membrorum turoum recipias sanitatem).

Zie ook hoger (4.3.2.1, p. 123) voor voorbeelden van Bijbelse exempla in gebeden in de context van genezingen.

% Zie noot 26.
*® De begrafenis van de hoofdpersonages is daarentegen een topos - begrijpelijk vanuit het belang van de

relikwieén voor de cultus. Omdat daar echo’s van het lijdensverhaal herkenbaar zijn, kom ik hier later (6.3.4.2)
op terug.
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Bovendien vormt de begrafenis van de onbegraven martelaren een geschikt antwoord
op deze sinds Homeros klassieke vorm van wreedheid, die ook door de heidenen van de
passiones begaan wordt. In de P. Caeciliae en de *P. Urbani valt te lezen hoe Valerianus en
Tiburtius, en een zekere Fortunatus ondanks de gevaarlijke omstandigheden heimelijk
de lichamen begraven van de slachtoffers van de vervolgingen. Hierin klinkt het
voorbeeld van Tobit door, die de lijken begroef van de slachtoffers van de bloedige
repressie van de Assyrische koning Sennacherim (Tob 1,18).

Vooral in de P. Caeciliae is dit model duidelijk herkenbaar door de aanwezigheid van
verschillende woordelijke echo’s. Op die manier is Tobit niet enkel een voorbeeld, maar
ook een typos. Wat zich volgens het Bijbelboek in Nineve afspeelde, herhaalt zich in het
leven van Valerianus en Tiburtius. De overheid stelt eveneens mensen terecht en laat de
lijken onbegraven liggen (vgl. Tob 1,18). Net zoals Tobit zetten de twee christenen zich
in door het begraven van de doden, en verlenen ze caritatieve ondersteuning aan hun
geloofsgenoten (1,16-8). Ten slotte worden ze ook zij verraden (1,19).

Tunc Almachius, urbis Rome prefectus, sanctos Dei fortiter laniabat et inhumata iubebat
eorum corpora derelinqui. Tiburtius uero et Ualerianus ad hoc uacabant cotidie ut
preciosas martyrum facerent sepulturas elemosinis et pietatibus insistentes. Interea, ut
solitum est, bonos odiunt (cf. Mich 3,2?) mali et indicant uniuersa Almachio que per eos
Dominus circa egentes ageret uel quam studiose quos ille occidi iusserat sepelirent
(P. Caeciliae, 17)*

6.1.2.6 Liefde voor de vijand

Een laatste component van de christelijke naastenliefde in de passiones is meteen ook de
meest verregaande. In Mattheiis en Lucas radicaliseert Jezus het liefdesgebod, door ook
iemands vijanden tot zijn naaste te proclameren - waarvan het gebed voor zijn
vervolgers (Lc 23,34) het meest verregaande voorbeeld vormt.”® Dit liefdesgebod is in
een aantal van de passiones herkenbaar, wanneer de vervolgers op miraculeuze wijze

7 Vgl. *P. Urbani, 9 (ministri diaboli iactaverunt corpus S. Luciani de tribunali ante conspectum Sanctorum; quod quidem
nemo Christianorum, propter tyrannorum edictum, palam ausus est sepelire. Veniens igitur nocte Fortunatus Presbyter
tulit corpus et sepelivit in Crypta; cf. Tob 1,18)

3% Cf. Mt 5,44 (2y® 88 Ayw Ouiv- dyamdte Todg £x0podc DUV Kai Tpooelyeade Uniép TV SlwkévTwv VUEC); L
6,27 (AAG Opiv Aéyw Toi¢ dkobovatv: dyamdte Tovg £xBpovg DUV, KaA@G TToleiTe To1g Yioobotv LUAC); zie ook
Ex 23,4; Prou 25,21; Mt 23,37; Lc 13,34; Rom 12,14; 1Th 5,15; 2Tim 2,25 (DEVILLE (1970), 978; KANY (2013), 689-92;
MANSER en MCGRATH (1999), §8301). Voor het thema van de naastenliefde in het OT en parallellen in de
heidense traditie, zie KANY (2013), 666, 75.
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verhinderd worden om de christenen te pijnigen of terecht te stellen - gewoonlijk
doordat ze bezeten worden. Hoewel dit in veel gevallen de dood van de heiden
betekent™, vormt de bestraffing van de heiden in een klein aantal gevallen de aanzet om
de verregaande naastenliefde van de protagonist te illustreren. In de *P.‘martyrum
graecorum’, 8, bijvoorbeeld vermomt de heiden Maximus zich als christen om bij de
christenen te infiltreren, en op die manier hun vermogen te plunderen. Zijn opzet loopt

echter niet volgens plan:

Ille [Maximus] autem cum sequeretur eos [christianos], venerunt ad quemdam locum; et
dum introissent domum, subito Maximus arreptus a daemonio, coepit clamare dicens:
« Viri Dei, ego divulgator vester fui, et ecce video super me ignem obscurissimum; orate pro
me, quia crucior igne. » Eadem vero hora miserunt se omnes in oratione propter Maximum

(cf. Mt 5,44), quia fortiter in terra volutabatur. Illis vero orantibus et plorantibus sanus

factus est Maximus. (§9)*

Daarnaast vinden we ook passages waar de protagonisten hun tegenstanders van een
imminente dood redden. Zo laten Daria en Columba toe dat hun vervolgers ongehinderd
kunnen ontkomen aan de leeuw, resp. beer die hen beschermt (althans onder de
voorwaarde dat ze zich bekeren); Petrus verhindert dat een woedende meute Simon de
magiér in het vuur werpt; en in de *P. Marcellini & Petri laten de christenen een aantal
beulen ongedeerd vrij die ze hadden omsingeld."

De inzet van de martelaren in de verschillende passiones voor hun naaste maakt
duidelijk dat een ware christen zich niet vastklampt aan zijn eigen comfort of succes,
maar steeds begaan is met het lot van zijn medemens. Hun naastenliefde wordt zo
tegelijk het complement en de uitdrukking zelf van hun liefde voor God. Ze volgen zo

*° Zie hoger, 5.2.2.5, p. 191 sqq. Bemerk hoe de liefde voor je vijand in het narratief contrasteert met de

opvatting dat goddelozen kennelijk gestraft moeten worden.

“0 Vgl. P. Typasii Ticavensis, 6 (Subito eius strator, a diabolo correptus, de equo cecidit et spumans graviter vexabatur.
Cum autem fugerent universi, sanctus Typasius occurrit et ei signum Salvatoris Christi nostri in fronte salutari digito
posuit; et continuo strator ille liberatus surrexit et genua sancto Typasio coepit osculari).

“p Chrysanthi & Dariae, 23-5 (Noli timere. Nec incendio cremaberis, neque capieris, neque interfici poteris, sed morte
tua morieris. Egredere securus et uade quia ille quem in me honorasti ipse te liberat; hier §25) en *P. Columbae, 5 (Aut
promitte te christianum fieri, aut si nolueris, devorabit te fera; cf. voor het gegeven van de afpersing in beide scénes,
zie Bossu en PRAET (2015 (verwacht))); P. Nerei, Achillei & soc., 12-3 (= Acta Petri, 28; Magister noster hoc nos docuit,
ut pro malis bona reddamus (cf. Mt 5,44; Lc 6,27; Rom 12,17; 1Th 5,15)); *P. Marcellini & Petri, 9-10 (Ecce in potestate
nostra fuit ut laederemus vos, sed non fecimus: in potestate nostra fuit ut tolleremus vobis Archemium et Candidam atque
Virginem eorum, sed non hoc fecimus: nunc autem in nostra potestate fuit, faciente Dei gratia, ut abscederemus, nec hoc

fecimus; hier §10; een echo van David die het leven van Saul spaart (1Regn 24,12) is hier waarschijnlijk).
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niet alleen het voorbeeld na van Christus die bij leven en door zijn kruisdood het
ultieme voorbeeld van liefde getoond heeft, maar wijzen alvast ook vooruit naar hun rol
als heilige, waarin ze ook na hun dood als beschermer van hun naaste blijven optreden.

6.1.3 Brenger van de blijde boodschap

De blijde boodschap die Jezus Christus gebracht heeft, is er om te verkondigen. In de
evangelies is het de missie van Jezus om de komst van het rijk Gods aan te kondigen®,
een taak die zijn volgelingen vervolgens overnemen.” Zij trekken rond, prediken het
woord Gods en brengen zo de spreekwoordelijke redding voor vele mensen.
Vergelijkbaar begeven ook de protagonisten van de passiones zich in een heidense
omgeving en verkondigen ze de blijde boodschap. In dat opzicht zijn ze de opvolgers van
de apostelen, Paulus en andere vroege christenen die door hun prediking bijgedragen
hebben aan de verspreiding van het christendom in de eerste eeuwen. Hun missionering
is - al dan niet expliciet - op Jezus’ oproep om het rijk Gods te verkondigen terug te
voeren. Eén voorbeeld hiervan vinden we in de *P. Vigilii ep. Tridentini. Net als Jezus zendt
de bisschop een groep pas bekeerde christenen uit op missie. In zijn zendingsrede
verwijst hij naar de parabel van de talenten (Mt 25,14-30; Lc 19,12-27), en stelt zo de
prediking voor als de opdracht aan de dienaren in de parabel. Net zoals van de drie
dienaren verwacht wordt dat zij het kapitaal van hun meester zouden vergroten, zo
moeten ook de christenen erop uittrekken om de geloofsgemeenschap verder te laten

groeien.

2 Cf. L 4,43 (6 8¢ eimev mpd¢ avtode 8T1 kal Todc £répaic méheotv evayyehioacai ue et thv Pacieiav tod
Be00, 8T éml tolto dneotdAny); vgl. Mt 4,17; Mc 1,38; Eph 2,17. Zie verder MANSER en MCGRATH (1999), §7755.

® In de evangelies geeft Jezus zelf die opdracht aan zijn leerlingen: bv. Mt 28,19-20 (topevBévtec odv
pabntedoate mavta td €0vn, Pantifovrec avtolg €i¢ O Bvopa Tod maTpd¢ Kol tol viol kai Tod aylov
nvedpatog, S1ddokovteg avTovg Trpeiv Tdvta Soa evetelAduny UUiv); Lc 9,2 (kai dnéotethev adTolg KNpOosELY
Vv Paciieiav To0 0200 kal 1Gcbat [todg dobeveic)); zie verder Mt 10,5-7; Mc 3,14-5; 16,15 ; Lc 24,48-9; Act 1,8.
Elders in het NT blijft de verkondiging van de blijde boodschap - vaak onder inspiratie van de Heilige Geest -
een belangrijke rol vervullen. Bv. Mc 16,20 (£keivor 8¢ €€eAO6vteg €xfpuéav mavtayxod, tol Kupiov
ouvepyolbvtog kal tov Adyov Pefatobvtog Sid tdhv émakolovbovviwy onueiwv); verkondiging door Petrus (Act
4,8sqq.); Stefanus (Act 6,10); en voornamelijk Paulus: (bv. Act 11,26; 13,4-5; 15,35; 28,31); zie ook 2Tim 1,11; 4,17;
1Petr 1,12. Verdere referenties, zie MANSER en MCGRATH (1999), §§3224, 7754-8.

1k ga hier voorbij aan het onderscheid in het doelpubliek (exclusief joods, of alle volken) van de verkondiging
in het NT (cf. noot 3; een studie hiervan bieden ApNA en KVALBEIN (2000)), aangezien dit binnen de acta &
passiones niet van belang is.
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Carissimi fratres, non necessarium nobis est, commissa talenta Domini in sudario, unius
velut pigri servi, singulari cautela recondere; sed ut boni servi, lucra Dominca augentes,
duplicata in adventu Domini nostri oportet repraesentare, ut in gaudium ipsius mereamur
introire. [...] Exite igitur, praedicate instanter verbum Domini (cf. 2Tim 4,2), ne amplius
ille serpens antiquus animas hominum sibi obliget (cf. Ap 12,9), propter quas Christus et

Redemptor noster mortuus est. (§3)*

Gewoonlijk krijgen we een heel concrete beschrijving van de missionering, doordat
de hagiograaf de exacte woorden weergeeft die de martelaar uitgesproken zou hebben.
Samen met de verdedigingsredes zetten deze catechetische discoursen de beginselen
van de christelijke doctrine uiteen.” Zonder veel twijfel mogen zij beschouwd worden
als de plaatsen in de passiones die het meest aan de lezers of toehoorders van het
narratief appelleren. In veel gevallen leggen uitgesponnen redevoeringen in de passio de
narratieve actie lange tijd stil, en heeft de gesprekspartner - in het geval van een
heidense vervolger - vaak geen boodschap aan de genoemde argumenten, zodat het niet

* Verdere verwijzingen naar de bekeringsactiviteit van de christenen in de passiones is o.a. te vinden in
*P, Basilidis & soc., 3 (Cumque a cruentis faucibus humani generis inimici plurimam partem infidelium eripuissent (cf.
1Regn 17,34-67)...); P. Donatiani & Rogatiani, 2 (sine metu aliquo triumphum Christi oris sui buccina miles fortissimus in
populum decantabat, nolens credita talenta negligendo infodere, ne culpa absconditae pecuniae non careret (cf. Mt 25,14-
40; Lc 19,12-27); sed quasi bonus agricola, in gentilium pectora fruges beatae fidei seminavit (cf. Mt 13,3-8.31-2; Mc 4,3-
8.31-2; Lc 8,5-8; Lc 13,19)); P.Irenaei, Andochii & soc., 4 (Sanctum vero Hereneum [..] sanctus Polycarpus ad
felicissimam Lugdunensem urbem angelo duce transmisit, ut christianos latentes paulisper per loca iterum confortaret et
gentilium multitudinem, quae in tenebris subiacebat (cf. Mt 4,16; Lc 1,79; Joh 12,46; Rom 2,19), sua praedicatione
Christi gregibus (cf. Lc 12,32; Joh 10,16; 21,15; Act 20,28.29) conlocaret); 2bis (Verbum Dei gentibus praedicate,
adventum Christi omnibus adnuntiate. Quam speciosi pedes evangelizantium pacem, evangelizantium bona (Rom
10,15)); *P. ‘martyrum graecorum’, 2 (Filioli mei, audite me peccatorem, dum tempus habemus operemur bonum (Gal
6,10) de nobis ipsis. Tamen conmoneo, ut unusquisque nostrum tollat crucem suam et sequatur dominum nostrum lesum
Christum (Mt 16,24; Mc 8,34), qui dignatus est nobis dicere: Qui amat animam suam perdet illam, qui autem perdiderit
animam suam inveniet eam in aeternum (Joh 12,25 + Mt 10,39; 16,25). Unde rogo omnes vos, ut si quis vestrum habet
amicum aut propinquum paganum, non moretur eum ad me deducere ut baptizetur); P. Nazarii & Celsi, ed. p. 328,53-4
(ingressus est [Nazarius] ciuitatem placentinam praedicans remissionem peccatorum per baptismum salutis in nomine
domini nostri lesu christi (cf. Act 2,38)); P. Peregrini, 1 (Papa Sixtus urbis Romae [...] verbum Domini specialius
praecipiebat usque ad mortem fiducialiter praedicare (cf. Mt 10,5-22); ut quos auctor mali germinis venenosa pullulante
doctrina lolii sui amaritudine perdere festinaret (cf. Mt 13,25), antidoto divini poculi (cf. Mt 26,27; Mc 14,23; Lc 22,20;
1Cor 10,16) recreatos ad salutem pristinam revocarent (cf. Jc 5,19-20)).

*> DELEHAYE (1966), 188-94. De overlapping tussen apologie en catechese blijkt bijvoorbeeld uit de dialoog
tussen een zekere Hermes en zijn ondervrager: «Tu sic loqueris, quasi me possis facere Christianum!» Respondit
Hermes: «Non te solum, sed circumstantes singulos opto fieri Christianos.» (P. Philippi ep. Heracleensis, 11).

MULLER, H. (2007), 283, signaleert daarentegen de opvallende afwezigheid van redevoeringen met
catechetische inhouden in de poétische hagiografie (bv. Prudentius, Venantius Fortunatus).
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onwaarschijnlijk is dat dergelijke uiteenzettingen met het oog op het publiek van de
passio geschreven werden.*

Het is niet mijn bedoeling om hier een inhoudelijke analyse van de individuele
argumenten van de martelaar te geven. Alleen al omwille van de complexe
wisselwerking tussen Bijbels materiaal en patristiek gedachtegoed zou dit zelfs
onmogelijk zijn. Bovendien zouden er aanzienlijke overlappingen zijn met het vorige
hoofdstuk, aangezien de catechese van de martelaren niet zelden de tegenstelling
tussen de verdoemenis van de heiden en de redding van de christen benadrukt.”
Daarom zal ik mij beperken tot een aantal concrete gevallen waar de Bijbeltekst op
zichzelf als (een deel van het) betoog functioneert.

Vervolgens zal ik ook stilstaan bij de wonderen die ingezet worden als alternatieve
methode om de blijde boodschap te verkondigen. In de evangelies verschijnen mirakels
al in nauwe verbinding met, en als deel van Jezus’ verkondiging.* Dit gebruik wordt in
de passiones voortgezet en geeft aan dat de verlossing die door Christus gebracht is nog
steeds geldig is, en mits bekering binnen ieders handbereik is.

6.1.3.1 Bekering door prediking

De prediking in de passiones is in die zin Bijbels te noemen dat de martelaren net als
Jezus’ volgelingen in het Nieuwe Testament® de verlossing van de mensheid door de

*Cf.1.4.3, p. 40.

Vgl. Liev (2011), 215, m.b.t. de apologetische toon van de (weliswaar preniceense) acta & passiones: “The Martyr
Acts are extremely visual and they make visible the martyrdoms of Christians for those who never saw them.
If they are designed to help readers identify with the actors in the story, might they also invite identification
with these sudden converts?”

7 Bv. P. Agathae, 7 (Tu nega deos tuos, qui sunt lapides et ligna et Creatorem tuum, qui te fecit, Deum verum adora; quem
si contempseris, acerrimis poenis et perpetuis incendiis subiacebis); *P. Alexandri ep. Baccanensis, 1 (Alexander episcopus,
gratia Dei perfusus (vgl. Act 6,8; 13,43; 1Cor 15,10; Eph 3,8), omnes cepit a cultura ydolorum (sic) amovere, et ad viam
vitamque aeternam reducere); *P. ‘martyrum graecorum’, 3 (De qua re commoneo ut derelinquatis idola manufacta (Bel-
et-Dr 5) et muta, quae vos bene nostis quia nihil prosunt sed ad perditionem facta sunt animarum); P. Nazarii & Celsi, ed.
p. 329,39-41 (Vnde hortor uos: ut recedentes ab idolis manu factis (cf. Bel-et-Dr 5) Iesum Chrrstum (sic) uerum deum
sequamini qui fecit caelum et terram mare et omnia quae in eis sunt (Ex 20,11; Ps 145,6; cf. Act 4,24; 14,14; Ap 14,7)).

*8 Cf, BLACKBURN (2011), 114; TERNANT (1970), 761-3, met verdere referenties. Zie bv. Mt 11,4-5 (kai dmokp1feig O
'Incolg einev avtoig mopevBévteg dmayyeilate Twdvvn & dkolete kal PAémete: TugpAol dvafAémovoty kai
xwAol mepimatolotv, Aempol kabapilovtal kal Kw@ol AGKOVOUOLY, Kal Vekpol €yelpovtal kal mTwXol
gvayyeAiovrtar); Joh 2,23 (moAloi €nistevoav €ig T0 Svoua adtod Oswpodvteg avTol T& onueia & £noiet).

* Zie bv. 1Cor 1,23-4 (fueic 8¢ knplooopev Xp1oTdV £oTavpwuévov, £0veatv 8¢ pwpiav, adtoic 8¢ Toic kKAnToic,

"Tovdaioig te kai “EAANoiv, Xpiotov 000 SUvauty kai B£00 cogiav); vgl. Act 3,20; 8,5; 2Cor 4,5; 11,4; Phil 1,15.
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Messias en het koninkrijk Gods verkondigen. Vaak doen ze dat door een beknopte
parafrase van het evangelieverhaal te geven, waarin ze gewoonlijk de geboorte,
prediking, wonderen en het passieverhaal overlopen om aan te tonen dat Jezus Christus
de door God gezonden verlosser van de mensheid is. Een voorbeeld hiervan is te vinden
in de P. Naboris & Felicis. Tijdens het verhoor stelt Felix dat hij de folteringen niet vreest,
omdat de straffen die de afgodendienaren te wachten staan veel erger zijn. Op de vraag
hoe hij dat te weten gekomen is, volgt volgende uiteenzetting:

Felix respondit; Verus Magister docuit me. Et ille, Quo, inquit, ordine docuit te? Felix dixit:
Christus Filius Dei, ut hominibus subveniret, hominem assumpsit, quem Beata virgo
concipiens (Mt 1,23), virgo in partu, et post partum permansit. Hunc in cunabulis positum,
angeli descendentes de caelo pastoribus ovium ostenderunt, qui confestim adorantes eum,
quod factum circa se viderant et audierant, notis suis simpliciter indicaverunt (cf. Lc 2,7-
20). Deinde Magi per indicium stellae clarioris acciti, ab oriente venerunt, et ei in suis vasis
aurum, thus, et mirrham offerentes, suppliciter eum adoraverunt: quod ubi Rex Herodes
audivit, omnes bimolos infantes, qui erant in Bethleem et in omnibus finibus eius, occidi
praecepit; quia timuit eum sui regni successorem (cf. Mt 2,1-16), cuius regnum et potestas
non habet finem (cf. Bar 3,24-5; Dan 6,27; 7,14). Post haec cum per incrementa temporum
crevisset Dominus et Magister noster, coepit praedicare populo Iudaeorum quoniam
exeuntes de corporibus animae si fuerint Idolatrae, aut sanguine humano pollutae, aeternis
tradantur incendiis, si vero mundae fuerint, delitiis perfruantur aeternis. Cui talia
praedicanti dixerunt Iudaei; Unde haec probare poteris? Et ille; Deferte, inquit, ad me
caecos vestros; Qui statim ut adducti sunt, illuminavit eos; similiter surdis auditum, claudis
gressum, paralyticis sanitatem restituit; ventis imperavit, super mare siccis pedibus
ambulavit, et quod his omnibus maius est, mortuos suscitavit. Quamvis autem his et aliis
inauditis virtutibus divinitatis suae potentiam ostenderet, impia tamen Iudaea non solum
credere noluit in eum (vgl. Mt 12,22-4; Mc 3,22; Lc 11,14-6), verum etiam crucifigentes,
morti eum addixerunt (cf. Mt 27,22-3; Mc 15,12-4; Lc 23,20-3; Joh 19,6.15; Act 2,23).
Sed ille tertia die resurrexit (1Cor 15,4), et per quadraginta dies praedicans eadem
Discipulis, quae ante passionem (cf. Act 1,3), videntibus illis ascendit in caelum (cf. Act
1,9), unde venturus est in fine seculi, ad iudicandum vivos et mortuos (1Tim 4,1; 1Petr
4,5) et seculum per ignem. Haec fides nostra, nec tormentis vincitur, nec flammis exuritur,

nec gladio saevientis inimici superatur (cf. 1joh 5,4). (§§5-6)°

*% Vergelijkbare parafrases van het leven van Jezus (maagdelijke geboorte, missie en wonderen) en het
passieverhaal als deel van de christelijke bekeringsretoriek zijn te vinden in *P. Alexandri, Eventii & soc., 11;
P. Caeciliae, 13-4; P. Pontii Cimellensis, 8; *P. Valentini Interamnensis, 6. In de P. Eugeniae, Prothi & Hyacinthi, ed. p.
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Deze uitgesponnen ‘levensbeschrijving’ van Jezus is eigenlijk geen antwoord op de
vraag, op welke manier Jezus’ verkondiging idolatrie afwijst - ook al kristalliseert
volgens Felix Jezus’ boodschap zich rond deze kwestie.”’ Hij suggereert dat wie het
levensverhaal van Jezus hoort, zich als het ware vanzelf van het heidendom zou afkeren
en zich tot het christendom zou bekeren.”” De rol van de martelaar in dit proces is om de
waarheid te reveleren en de heidenen tot inzicht te brengen. Verdere argumenten (in
retorische betekenis) zijn zelfs niet nodig.

Als we naar de uiteenzetting zelf kijken, dan zijn een aantal interessante observaties
te maken. Felix’ betoog is een (biografische) parafrase van het evangelieverhaal. De helft
ervan wordt ingenomen door het ‘(klassieke) kerstverhaal’ (naar Mattheiis en Lucas)
met herders en de wijzen uit het Oosten, en de kindermoord door Herodes. De andere
helft behandelt Jezus’ prediking - die gereduceerd wordt tot zijn wonderdaden - die
uitmondt in zijn kruisdood en verrijzenis. Tot slot verwijst hij naar het verwachte

397,8-12, wordt de maagdelijkheid van Jezus (sic; niet zo in de evangelies, zie VAN UYTFANGHE (1987b), 175) als
model voor christelijke maagdelijkheid geproclameerd.

Verwijzingen naar (een deel van) het evangelienarratief verschijnen ook tijdens het verhoor van de
martelaren in o.a. *P. Aureae, 6-7 (testimonium dico de Domino meo lesu Christo, quia ipse est verus Deus, qui crucifixus
est, et sepultus, et die tertia resurrexit, ipsis videntibus, qui eum crucifixerunt, quod post mortem viveret, et quadragesimo
die ascendit in caelum, et sedet ad dextram Patris. Hic nostris temporibus dignatus est venire ad terras, et se induit servili
corporis indumento, ut nos a servitute diaboli liberaret); *P. Bonosae, 2 (Christus est filius Dei, Verbum Patris altissimi,
quod per uterum Mariae Virginis de sinu Patris ad terras veniens humanum genus a captivitate diabolica redemit); A.
vitae & martyrii Felicis presb., Fortunati & Achillei, 11 (wonderen Jezus als bewijs van diens goddelijkheid); P. Nerei,
Achillei & soc., 21 (over Jezus Christus als hemelse sponsus: Cum haec [eeuwige leven voor maagden] promitteret
filius Dei, et nullus ei vellet credere, coepit caecos illuminare, leprosos mundare, omnes infirmitates curare, etiam mortuos
suscitare; sicque factum est ut se verum Deum ostenderet et doceret, et omnes in eum crederent)

Lt coepit praedicare populo Iudaeorum quoniam exeuntes de corporibus animae si fuerint Idolatrae &c.

Bemerk dat deze voorstelling een tendentieuze interpretatie van het evangelieverhaal voorstelt. Twee
waarschuwingen tegen het dienen van de Mammon (Mt 6,24; Lc 16,9.13) en twee vage opmerkingen (Mc 3,29:
0¢ & av PAacenurion &ig To Tvedua to dytov, oUk £xel dgeotv ig TOV ai®va; Joh 3,36: 6 8¢ Gnel®@OV T® LI ovK
SPetar {wrv) vormen de enige eventuele kritieken op idolate cultuspraktijken in de evangelies. Alle
(duidelijke) verwijzingen naar idolatrie in het NT (zie MANSER en MCGRATH (1999), §8770; WIENER (1970c), 560-1)
bevinden zich in Handelingen, de brieven en Openbaring.

2, Joh 20,29 (uakdprot oi pr) 186vteg kal motevoavteg); vgl. 1Petr 1,8,

Een extreem voorbeeld hiervan vinden we in de *P. Secundiani, Marcelliani & Verani, 2, waar Secundus en
Marcellianus, twee heidenen, zelf tot inzicht komen op basis van wat ze bij de christelijke ‘historiographi’, Lucas
en Mattheiis gelezen hebben: Quantum eorum testimonio probatur, ipse est Deus, et ut isti superius designant et
affirmant, filius Dei, cui Deus loquitur. Quem quidem occisum a Pontio Pilato, praedicant crucifixum, lancea foratum,
sepultum, et post tertiam diem vivum, et manducantem viderunt multi, et post dies aliquot in caelos ascendisse oculis
videntibus, qui eum crucifixisse testantur. Quando hoc autem dignosicmus, et alia multa legisse meminimus, quomodo

adoramus Deos, quos cognovimus semper turpiter vixisse?
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laatste oordeel. Afgezien van de beschrijving van de wonderen vertoont de structuur
van dit betoog opvallende overeenkomsten met laatantieke geloofsbelijdenissen. In
vergelijkbare paratactische stijl behandelt Felix eveneens de maagdelijke geboorte,
kruisiging, herrijzenis, hemelvaart en - met woordelijke echo’s van laatantieke credo’s -
het verwachte laatste oordeel.” Ongetwijfeld zou een vergelijking van deze
redevoeringen in de laatantieke passiones met contemporaine credo’s interessante
resultaten opleveren. Dat er sprake is van een invloed op de passiones lijkt in elk geval
zeer aannemelijk en zelfs waarschijnlijk. Ik beperk me hier echter tot het signaleren dat
er parallellen tussen beide tekstgroepen bestaan.

Elders in de passiones lezen we hoe christenen hun heidense of pas bekeerde
gespreksgenoten op basis van Bijbelse citaten uitleggen hoe de God van de christenen
gedacht moet worden. In deze context functioneren de geselecteerde Bijbelreferenties
als gezagsargument: zij maken de woorden van de martelaar onweerlegbaar. God wordt
er gewoonlijk voorgesteld als schepper en dirigent van de kosmos.”* Niet zelden wordt
ook de goddelijke drie-eenheid benadrukt. In de *P. Anthimi, Sisinii & soc. bijvoorbeeld
maakt een uiteenzetting over God en de schepping deel uit van het genezingsproces van
de heiden Pinianus. Enkel wanneer hij zich daarvan laat overtuigen, zal hij genezen:

Audi ergo quod credas: quem nos colimus, unus est deus (cf. Deut 6,4; Eph 4,6; 2Tim 2,4;
Jc 2,19), qui fecit coelum et terram, cum omnibus quae in eis sunt (Ex 20,11; Ps 145,6; Act
4,24; 14,14). Hic deus verbum ex ore virtutis plenum protulit (cf. Is 55,11), quia verbo dei

>3 Bij wijze van vergelijking geef ik de tekst van de zgn. Romeinse doopgelofte (symbolum apostolorum; 3%
eeuw), die de basis vormt voor de latere geloofsbelijdenissen in het Latijnstalige Westen (de tekst werd
overgenomen uit KeLLY (1972), 102; zie ibid., 100-13 voor verdere context en 172-8 voor latere credo’s uit het
Westen): Credo in deum patrem omnipotentem; et in Christum lesum filium eius unicum, dominum nostrum, qui natus
est de Spiritu sancto et Maria virgine, qui sub Pontio Pilato crucifixus est et sepultus, tertia die resurrexit a mortuis,

ascendit in caelos, sedet ad dexteram patris, unde venturus est iudicdre vivos et mortuos; et in Spiritum sanctum, sanctam

ecclesiam, remissionem peccatroum, carnis resurrectionem. Elders (zie voorbeelden, noten 50 (vnl. in *P. Aureae) en
52) zijn vergelijkbare overeenkomsten herkenbaar.

>* Het vaakst geciteerde vers om God te omschrijven is qui fecit caelum et terram et mare et omnia quae in eis (Ps
145,6; Act 4,24; 14,14; cf. Ex 20,11) - in tegenstelling tot de heidense goden (cf. supra, 5.2.2.1, p. 182 sqq.). Zie bv.
*P. Alexandri Bergomensis, 8; *P. Alexandri, Eventii & soc., 11; *P. Anthimi, Sisinii & soc., 3; *P. Bonosae, 9; P. Cornelii
papae, ed. p. 373,29; P. Gallicani, Iohannis & Pauli, ed. p. 572,9; P. Mammarii presb. & soc., 5; P. Marii, Marthae & soc., 6;
*P. ‘martyrum graecorum’, 4; P. Nazarii & Celsi, ed. p. 327,58-9; P. Patrocli, 3; P. Pontii Cimellensis, 8; P. Primi & Feliciani,
4; *P. Torpetis, 2. SINISCALCO (1985), 531-5, biedt een aantal mogelijke verklaringen voor de populariteit van dit
vers in de martyrologische traditie.

Omwille van de beperkte ruimte en tijd kan ik jammer genoeg niet ingaan op het verdere Bijbelse materiaal
dat in de passiones gebruikt wordt om God gestalte te geven.
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coeli firmati sunt, et spiritum oris eius omnis virtus eorum. A quo congregatae sunt sicut in
utre aquae maris et positae quasi in thesauros abyssi (Ps 32,6-7). Deus autem quem te
oportet credere, cum sit trinitas unus est: pater qui eructavit verbum bonum (Ps 44,27);

filius qui est sermo quo eructavit pater, a quo facta sunt omnia quae sunt (cf. Sap 11,247);

Sanctus quoque Spiritus a quo universa animantur. (§3)*°

Het is opmerkelijk dat dergelijke uiteenzettingen met catechetische toon niet
uitsluitend voorkomen in sceénes waar de protagonisten andere personages bekeren of
onderwijzen, maar ook tijdens de ondervragingen. Binnen de fictie van de passio is het in
feite nutteloos voor de martelaar christelijke concepten precies uiteen te zetten
tegenover de rechter. Een parallel met de vroegchristelijke apologetiek is aanlokkelijk:
zowel de apologeten als de martelaren verdedigen het christelijke geloof tegenover een
heidense overheid die hen - uit onwetendheid of onwil - niet gunstig gezind is.>® En
zowel in de passiones als de apologieén is de intradiégetische communicatie (tussen
martelaar en vervolger, resp. apologeet en keizer) ondergeschikt aan de communicatie
die plaatsvindt met de christelijke toehoorders van het betoog, die als het ware
meeluisteren.”” Het al dan niet overtuigen van de heidenen in de passio is met andere
woorden bijkomstig. Wat primeert, is dat bij monde van de martelaar de
grondbeginselen van de christelijke doctrine herhaald worden voor het publiek van de

passio.

6.1.3.2 Bekering door wonderen

Behalve door de mensen over Jezus Christus en het christelijke geloof te vertellen,
bereiken de martelaren ook succesvolle bekeringen door middel van (voornamelijk)
genezingen. Deze wonderen zijn op te delen in twee groepen: ofwel wordt geloof als
voorwaarde voor de genezing vooropgesteld>®, ofwel vormt het wonder omgekeerd de
aanzet voor de bekering. Een voorbeeld van de eerste groep vinden we terug in de

> Gelijkaardige uiteenzettingen over God in *P. Ansani & Maximae, 5; P. Mammarii presb. & soc., 10; P. Nazarii &
Celsi, ed. p. 327,19-22; P. trium geminorum, 2. Verwijzingen naar de triniteit als onderdeel van de uiteenzetting
over God zijn o.a. te vinden in P. Caeciliae, 12; P. Iuliani & Basilissae, 49; P. Pontii Cimellensis, 8; P. trium geminorum,
7.1n deze context lijkt de invloed van de triniteitstheologie (i.c. de vertaling ervan in credo’s vanaf het concilie
van Nikaia en nadien; zie KeLLY (1972), 205 sqq.) vanzelfsprekend.

% Zie LiEU (2011), 212-8; Moss (2010b), 15-6, voor de reflectie van de vroegchristelijke apologetiek in de
vroegste acta martyrum & passiones.

°7 Zie JACOBSEN (2009), 13-7, voor een bespreking van het (geintendeerde) publiek van de apologieén.

*® vgl. hoger, p. 171, noot 74.
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*P. Anthimi, Sisinii & soc. Er wordt verteld dat de proconsul Pinianus ongeneeslijk ziek
wordt (81), en dat zijn vrouw daarom de hulp van de christenen inroept om hem te
genezen. Hun antwoord maakt duidelijk wat de voorwaarde is:

Tu si vis virum tuum evadere, hortare eum fieri christianum et statim eum sanum poteris
videre (§2)°°

De man erkent inderdaad Gods almacht en wordt genezen.”® In dit en vergelijkbare
gevallen vervaagt het onderscheid tussen de eigenlijke genezing en de bekering. De
fysieke genezing is een exponent en gevolg van de spirituele genezing van de heiden.*
Een voorbeeld van een genezing die niet als de voorwaarde, maar als de aanleiding
van een bekering geldt, is te vinden in de *P. Serapiae & Sabinae. Wanneer Serapia als straf
aan twee losbandige Egyptenaren overgeleverd wordt om te verkrachten, zorgt een
goddelijke ingreep ervoor dat beide mannen verlammen (§5). Wanneer de praeses haar
beveelt deze ‘vloek’ ongedaan te maken, grijpt Serapia de gelegenheid aan om de
omstanders de kracht van God te reveleren. In haar gebed roept ze God met volgende

woorden op om haar verkrachters te genezen:

releva iuvenes istos in conspectu omnium expectantium te per meam orationem ad
confusionem istius stulti, qui insanit adversum credentes in te. Accelera, Domine, ut

>? Vergelijkbaar zijn o.m. *P. Alexandri ep. Baccanensis, 1 (Si credideritis in Patrem et Filium et spiritum sanctum et
baptizati fueritis, reviviscet vester filius); *P. Donati & Hilariani, ed. p. 417,21-7 (Filia crede domino, et illuminaberis [...]
et aperti sunt oculi Syramiae: Et coeperunt mater cum filio clamare et dicere: uere dominus Christus est: per quem uidi
lumen luminum quia illuminauit oculos meos; vgl. Mt 9,30-1; Joh 9,10-1); P. Processi & Martiniani, 1.5-11 (Credite in
Deum patrem omnipotentem et in dominum lesum Christum filium eius unigenitum et in Spiritum sanctum et omnia
ministrabuntur vobis (cf. Mt 7,7; Lc 11,9)); P.Sebastiani & soc., 36 (genezing voorgesteld als fidei fructus);
*P. Valentini Interamnensis, 3 (Tu si vis curabitur. Nam si credideris Christo meo, fides tua pretiosa est Deo magis (cf.
1Petr 1,7), quam tu, qui in rebus vilissimis et vanis spem collocas tuam).

% Ibid. §2 (Nimis stultus est qui non credit hunc deum verum esse, qui desperatis salutem restituet at ad vitam revocat
eos, quibus iam preparata est sepultura); §3 (Ego nisi ex toto corde credidissem, non fecissem vos (sc. Anthimus en
Sisinius) ingredi ad me).

%1 Zie bv. het ambigue gebruik van illuminare in de *P. Stephani papae, 3: Obsecro, domine mi papa, baptiza me ac
filiam meam, ut et illuminetur, et nostras animas eruas de tenebris sempiternis (cf. Ps 32,19; 85,13), quia nunc usque
semper in afflictionibus pro caecitate meae filiae fui.

Cf. supra, p. 157, noot 36.
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cognoscant, quia tu es Deus solus (0d 7,45; Is 37,20; Dan 3,45), qui facis mirabilia, et non
est alius praeter te (Bel-et-Dr 41). (§8)%

Terwijl in de passiones het onderscheid vaak vervaagt tussen mirakels die leiden tot,
resp. het gevolg van geloof zijn, gaan achter beide groepen verschillende concepties
schuil. In het eerste geval wordt verondersteld dat enkel wie ten volle op God vertrouwt,
kan rekenen op diens ingrijpen. In het andere geval is het wonder een openbaring van
Gods almacht, waarbij de getuige van dat wonder tot inzicht zal komen en zich zal
bekeren.”” Beide groepen wonderen hebben ook andere Bijbelse modellen. In de
synoptische evangelién vinden wonderen pas plaats indien men zijn vertrouwen op
Jezus stelt.” In het Johannesevangelie is dit daarentegen geen noodzakelijke
voorwaarde. Thaumaturgie verschijnt er vaker als bekeringsmethode, die mensen van
Jezus’ bovenmenselijke kracht overtuigt en zo tot geloof brengt.”” De aanwezigheid van
beide ‘vormen’ van bekering in de passiones is begrijpelijk. Enerzijds is God voor de

%2 Vgl. de bekeringen na een genezing in o.a. *P. Alexandri ep. Baccanensis, 17 (miraculeuze genezing van de hand
van een vervolger door aanraking met de reliecken van de martelaar); *P. Aureae, 11 (bekering van de
opgewekte dode: Ego vidi Dominum Iesum Christum reducentem me de tenebris ad lucem (cf. Act 26,18)); P. Cornelii
papae, ed. p. 373,30-7 (met herhaling van Mt 14,33 (verbazing bij Jezus die over het water wandelt): Et protinus
erexit se Salustia, clamans et dicens: Vere Christus est dei filius; p. 373,31; cf. Mt 27,54; Mc 15,39); P. luliani & Basilissae,
26, 34, 40 (tweemaal bekeringen van de genezen persoon zelf, eenmaal van de omstanders); P. Marii, Marthae &
soc., 9 (gebed om genezing: ... ut cognoscant omnes, quia tu es Deus (Is 37,20; Dan 3,45...)); *P. ‘martyrum graecorum’,
6-7 (Domine [...] respice in opera manuum tuarum (cf. Ps 137,8) ut cognoscant omnes quia tu es dominus (cf. Sir 36,17;
Ez 30,26)); P. Nerei, Achillei & soc., 22 (genezing van een blinde jongen); *P. Sabini ep., 9 (gebed om genezing: Ipse
introducat lumen in oculos tuos, ut cognoscant omnes gentes quia ipse est creator omnium visibilium et invisibilium (Col
1,16)); *P. Valentini Interamnensis, 8-9 (bekering van een gezin na de genezing van hun kreupele zoontje).

% Dit mechanisme is ook als historisch verklaringsmodel voor de groei van het vroege christendom
gepostuleerd. Zie CARLETON PAGET (2011), 136-8; PRAET (1992), 24-7, voor een overzicht van de argumenten en
verschillende kritische tegenargumenten.

%4 Zie bv. Mt 9,22 (6dpoet, BOyatep | ToTic cov céowkév oe); Le 8,50 (uf @oPod, uévov miotevoov, kai
owbroetal) en de referenties in noot 75, p. 171. Cf. BLACKBURN (2011), 115; TERNANT (1970), 762-3; VAN
UYTFANGHE (1981), 207-8.

Niettemin lijkt Jezus’ verwijt aan de inwoners van Chorazin, Betsaida en Kafarnaiim (Mt 11,20-4), en het
ontzag van de omstanders na bepaalde wonderen (Mt 9,8; Mc 5,15; 5,42; Lc 7,16; 8,26.35) deze beoordeling
enigszins te nuanceren - al blijft het contrast met Johannes weliswaar groot.

% Zie bv. Joh 2,23 (‘Q¢ 8¢ fv &v 10 TepocoAbpoIC év T Tdoya &V Tij £0pTii, ToAAol énfotevoav eic 1O Svoua
a0dTol Bewpodvteg abTod T& onueia & émoie); 4,48 (eimev obv 6 'Incolg mpdg adTOV: 2dv ur) onueia kai Tépata
8nte, 00 un motedonte); 11,45 (MoAAoi o0V [...] Beacduevor & émoinoev émiotevoav eig adTéV); cf. Joh 4,54; 6,14;
9,17. Zie ook de bekering van Sergius Paulus na de verblinding van Elymas de magiér (Act 13,12: téte idwv 0
&vBUTaTog T yeyovog énfotevoev EkmAnooduevog €ni th S1daxfj Tod kupiov). Zie BLACKBURN (2011), 115-6.
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christenen almachtig, en vormen zijn miraculeuze ingrepen in het ondermaanse een
bewijs van zijn goddelijkheid, die de mens tot ontzag moeten brengen. Anderzijds is het
aannemelijk dat de kerkoverheden niet de indruk wouden wekken dat wonderen zich in
eender welke omstandigheden voordoen, en dat ze de gelovigen ervan wilden
overtuigen dat volledig vertrouwen in God de absolute voorwaarde voor een succesvol
mirakel vormde. In de praktijk zijn beide categorieén echter niet strikt van elkaar te
onderscheiden: wie een miraculeuze gebeurtenis aanschouwt, of erover hoort, zal
idealiter ook inzien dat vertrouwen in God steeds de bepalende factor vormt.*

6.2 De vervolgingen in Bijbelse termen

De afbeelding van de deugdzame levenswandel van de martelaar tijdens zijn ‘vita activa’
is uiteraard slechts één aspect van het martyrologische narratief. Deze schets van de
protagonist als exemplarische christen schept een kader voor het centrale deel van het
verhaal: het relaas van het proces en de terechtstelling van de martelaar. Opnieuw zijn
heel wat Bijbelse echo’s herkenbaar - gaande van onmiskenbare allusies tot
reminiscenties die veeleer voortvloeien uit interpretatie. Zij geven het narratieve
verloop mee vorm, of kunnen minstens bepaalde literaire keuzes van de hagiograaf
verklaren. In het bijzonder vormt het lijdensverhaal een geliefd model voor de stilering
van de passio. Omdat zij op zichzelf een eigen groep referenties vormen, zal ik ze verder
(6.3) apart behandelen. Hier beperk ik mij tot alle andere referenties.

6.2.1 Vervolging, arrestatie en proces

In het algemeen kan gesteld worden dat de beschrijvingen van de vervolgingen in de
acta & passiones uitdrukking geven aan de vervolgingen die in het Nieuwe Testament aan
de christenen voorspeld worden en die in de Bijbel kennelijk het lot zijn van de
rechtvaardige. In de geschiedenis van het volk Israél kan men een terugkerend patroon
van vervolgingen van de godvrezenden lezen. De dood van de Messias is een exponent

% vgl. ook VAN UYTFANGHE (1981), 219, over de pegagogische betekenis van het wonder in de Dialogi van

Gregorius Magnus.
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van deze logica, en in die lijn voorspelt ook Jezus de vervolgingen van zijn volgelingen.®’
Behalve deze overkoepelende Bijbelse fundering van het martyrologische narratief
klinken ook heel wat andere reminiscenties door die de verschillende scénes gestalte

geven,

6.2.1.1 Vluchten en onderduiken voor de vervolgers

Een eerste mogelijke reactie op de vervolgingen in de passiones is om te vluchten. In het
Mattheiisevangelie draagt Jezus dit op aan zijn leerlingen® en op een aantal plaatsen in
de passiones wordt aan dit vers gerefereerd.” Dit kan verbazen, aangezien het
ontvluchten van de vervolgingen en dus het martelaarschap niet zonder problemen
was. Uit de 2% en 3% eeuw kennen we een aantal voorbeelden die aangeven dat vluchten
als een teken van zwakte gold.”” Klaarblijkelijk vonden de laatantieke hagiografen het
wegvluchten daarentegen niet per se problematisch. Nergens waar een martelaar op de

%7 Cf. bv. Mt 5,11-2 (pakdpiof éote Stav dverdiowory vuac kal Sidwoty kal eftwotlv Tav Tovnpdy Ka® DGV
[Pevdduevor] Evekev £uod. [...] oltwg yap £8iwEav Tovg mpogrtag Tovg Tpd LUGV); Joh 15,20 (el éue £8iwEav,
kol Uudg Sid€ovorv); 2Tim 3,12 (kai mdvteg O¢ ol OéAovteg evoePdg (fiv €v Xp1otd ‘Tnood diwyOrcovtar); 1Petr
4,14 (gi overdileoBe év Ovlpatt Xpiotod, pakdpiot, 8ti tO tfi¢ 86Eng kail 10 to0 Oeol mvedua €@’ VWA
avanavetat). Verdere achtergrond en referenties: zie hoger, 1.2.2.1, p. 11 sqq. en DEVILLE (1970), 974-6; EBEL en
SCHIPPERS (1986), 806; MANSER en MCGRATH (1999), §8795.

%% Otav 8¢ Siikwory VuEG év TH TOAet TavTy, PebyeTe £ic TV Etépav (Mt 10,23). Deze pragmatische instelling

staat ver af van een oproep tot martelaarschap, en accepteert vluchten als een gevolg van de prediking
(DAVIES, W. D. en ALLISON (2004), 190-1).

% Andere Bijbelse modellen voor het ontvluchten van vervolgingen - bv. de vlucht naar Egypte (Mt 2,13-4) en
het onderduiken van Baruch en Jeremia (Jer 36,19.26) — worden niet opgeroepen. Het dichtst in de buurt komt
een passage in de *P. Alexandri ep. Baccanensis, 6, waar de engel Michaél de auteur-ooggetuige van de passio
oproept om niet ter plaatse te blijven: sub arbore ista nolite sedere, ne vos videant isti, qui tyranno volunt placere, et
nuncient illi, et erunt vobis molesti. Een Bijbelse parallel wordt hoe dan ook niet gesuggereerd en is een kwestie
van interpretatie.

7% Hevige weerstand tegen het vluchten voor vervolgingen is terug te vinden in het werk van Tertullianus (vnl.
De fuga in persecutione, maar deels ook in Scorpiace), maar zien we ook in de harde lijn van o.m. montanisten en
donatisten. Verdere context en referenties: zie NICHOLSON (1989), 52-3; REBILLARD (2012), 43-6; TABBERNEE (2007),
244-53.

Niettemin vinden we al zeer vroeg legitimaties van vluchtende christenen terug. Het bekendste voorbeeld
hiervan is Cyprianus van Carthago, wiens vlucht door hemzelf (vnl. De lapsis) Pontius (Vita Cypriani, 8)
verdedigd wordt als een uitstel tot het door God beschikte ogenblik om te sterven. Van zowel Polycarpus als
Petrus wordt verteld dat ze wel bereid waren om zich te laten arresteren, maar zich door de rest van de
gemeente lieten overtuigen om toch weg te trekken - om pas later de marteldood te lijden (Mart. Polycarpi, 5;
Acta Petri, 35 (al wordt Petrus in de beroemde Quo vadis- scéne (ibid.) meteen van dit voornemen afgebracht)).
Voor verdere details en referenties, zie GEMEINHARDT (2009), 301-3; NICHOLSON (1989), 50-4; NORELLI (2007), 21-3.

240



Bijbelse echo’s in het martyrologische narratief

vlucht slaat voor de vervolgingen leidt dit tot afkeuring - wellicht omdat de martelaar
uiteindelijk toch steeds sterft. Toch is het opvallend dat het genoemde vers uit Matthetis
in de meerderheid van de gevallen geéxpliciteerd wordt om de vlucht te legitimeren.
Een voorbeeld hiervan is te vinden in de P. Genesi. Wanneer Genesius, stenograaf in het
Romeinse leger, het niet langer aankan om de impia atque sacrilega mandata en de
persecutionis iussa te noteren, vlucht hij weg.”* De hagiograaf juicht dit toe en duidt dit
zelfs als diens plicht:

Et ut in nullo a praeceptis evangelicis (Mt 10,23) actus martyrii deviaret, quibus declinare
persecutionis impetum vel permittimur vel iubemur, alia atque alia non solum latebra
verum etiam civitate mutata, cum et alio loco scriptum sit »Spiritus quidem promptus, caro

autem infirma« (Mt 26,41; Mc 14,38), ab ira se furentis iudicis paulisper occuluit. (§2)"

"' Hier kan opgemerkt worden dat voor christelijke soldaten die problemen hadden met het heidense karakter
van het Romeinse leger (cf. 5.1.3.1, p. 162, i.c. noot 52) de keuze tussen vluchten en zichzelf als christen
kenbaar maken problematisch geweest moet zijn. Zoals aangegeven kon wegvluchten als zwakte beschouwd
worden, maar zich uit eigen beweging als christen kenbaar maken, was evenmin evident (cf. het ongemak
omtrent resp. de afwijzing van vrijwillig martelaarschap; zie BOWERSOCK (1995), 2-4, 62-4; GEMEINHARDT (2009),
296-300). Nochtans merkt TABBERNEE (2007), 208-10, op dat in het geval van soldaten vrijwillig martelaarschap
wel aanvaard werd (cf. Tertullianus, De corona 11: potior est necessitas timendae negationis et obeundi martyrii quam
euadendae passionis et implendi officii).

7? Haast identiek hiermee is een passage uit de P. Pontii Cimellensis, 10: Cumque beatus Pontius hoc (sc. over de
vervolgingen door Valerianus en Gallienus) comperisset, paulisper in urbe sese oculuit. Sed cum tutissimum locum ad
latebras sui perfugii fovendas minime repperisset [...], tandem urbe egressus, non sine dominico precepto faciens qui dixit:
Et si persecuti vos fuerint in una civitate, fugite in aliam, et iterum: Spiritus quidem promptus, caro autem infirma (Mt
26,41; Mc 14,38), fines Italie transiens, urbem sub iugo Alpium procul sitam petiit, nomine Cimelam.

Vergelijkbare passages waar het vers uit Mattheiis expliciet legitimiteit verleent aan het vluchten zijn:
*P, Basilidis & soc., 5 (Non fugiebamus, sed iussa Domini faciebamus: scriptum est nobis, Si vos persecuti fuerunt in
civitate una, fugite in aliam; cf. citaat *P. Quirini, infra); *P. Cantii, Cantiani & Cantianillae, ed. p. 279,4-5 (ex urbe
aquilegiensi egressi sunt, diuinam scripturam habentes, quae dicat: cum persequentur uos in ciuitatem istam, fugite in
aliam); P. Epipodii & Alexandri, 3 (Saeviente autem persecutione, implentes Evangelica constituta, quoniam ad aliam vel
etiam tertiam civitatem abire non possent, latebram ibi quaesierunt. Egressi vero occulte septa murorum (cf. Act 9,257),
in eo vico qui propter Incisam-petram situs est, tugurio (cf. Is 1,87) se cuiusdam religiosae et fidelis viduae sine ullis
comitibus abdiderunt); *P. Feliciani, 9 (Itaque cuncti christicolae perterriti, alii non causa videlicet timoris corporei, sed
secundum praeceptum, si qui persecuti fuerint vos in unam civitatem, fugite in aliam; alii per iuga montium, alii per
concava terrarum, alii speluncis et in cavernis terrae, alii per silvas abscondentes (cf. Heb 11,38), sicut septi Dormientes
in Epheso (cf. BHL 2313 sqq.), omnes dispersi sunt (cf. Mt 26,31; Mc 14,27; Joh 16,32; Act 8,1.4; 11,19)); P. Ferreoli
tribuni, 4 (Itaque secundum Euangelium persecutionem fugiens, ad extraneam properabat regionem); *P. Quirini, 2 (Non
fugiebam, sed iussum Domini mei faciebam. Scriptum nobis est: Si vos persequentur in una civitate, fugite in aliam; cf.
citaat *P. Basilidis & soc., supra). Vgl. VAN UYTFANGHE (2007), 17.
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De populariteit van dit motief in de passiones kan omwille van de connotatie met
latheid verbazen, maar kan op een aantal manieren verklaard worden. NicHOLsON (1989),
56-61, wijst erop dat in de context van de christenvervolgingen van de 3% en 4% eeuw en
de problemen rond vrijwillig martelaarschap (cf. noot 71) vluchten als een legitiem
antwoord op de vervolgingen gezien werd. Hij verwijst daarvoor naar o.a. Lactantius,
die aanhaalt dat ook Jezus voor zijn arrestatie en proces de wijk had genomen en dat ook
zijn vlucht niet betekende dat hij de dood uit de weg ging.”” Vanuit dit perspectief kan
het vluchten als een imitatio Christi begrepen worden - zij het een imitatio die gebaseerd
is op een interpretatie van het Bijbelnarratief. Een andere verklaring voor de
aanwezigheid van het motief is dat de hagiograaf een lokale martelaar bijkomend gezag
wou verlenen door hem of haar een roemruchte oorsprong toe te dichten, vanwaar hij
zogezegd gevlucht was, of met een gezagsvolle figuur van elders in verbinding te
brengen. Hoe dan ook verleent het thema een menselijke kant aan de protagonisten, die
opmerkelijk, zelfs ongewoon is voor de epische passiones.

Een alternatief voor het vluchtmotief komt ook voor. Hier gaat het om de vermelding
van christenen die onderduiken voor de vervolgingen, vaak in combinatie met de
vermelding dat de christenen heimelijk hun geloof belijden.” Het beeld van de

Elders wordt enkel de vlucht van de christenen vermeld, zonder Bijbelse fundering. Dit is het geval in de
P. Adventoris, Octavii & Solutoris, 2 (persecutorum fugientes ferocitatem, ad taurinensem pervenissent urbem);
*P, Alexandri Bergomensis, 7 (Tunc B. Alexander quodammodo praesago spiritu, non passionis formidine, lictorum
incestas manus clandestina egressione declinavit, atque Mediolano egressus, locum, ubi martyrii coronam consequeretur,
adiit); P. Anastasiae, 19 (Theodota [...] quae ideo fugerat a civitate sua, quia persecutio circa universos christianos illic
vehementer agebatur); *P. Arcadii, 2 (censuit celeri ex ea urbe fuga id malum (persecutionem) declinandum); *P. Domnini,
3 (ab eius insidiis nos fugiamus, ubi celari possimus. Et statuerunt omnes quingenti viri, ut ad civitatem Romanam
confugium fecerint); *P. Donati & Hilariani, ed. p. 416,37-8 (Donatus uero lector fugam petens uenit ad oppidum
Arrhetium); P. Pigmenii, 2 (cuius metu (sc. voor de vervolgingen) sanctorum plurimi, relictis urbibus, coacti sunt
fugere et diversa latibula quaerere).

73 1.c. 49, 56-7: cum sciret futurum ac subinde diceret oportere se pati atque interfici pro salute multorum, secessit tamen

cum discipulis suis, non ut uitaret quod necesse erat perpeti ac sustinere, sed ut ostenderet quod ita fieri oporteat in omni

persecutione, ne sua quis culpa incidisse uideatur; ac denuntiauit fore ut ab uno eorum proderetur (Lactantius, Div. Inst.
4,18,2).

7% Vermeldingen van ondergedoken christenen zijn te vinden in *P. ‘martyrum graecorum’, 8 (Coeperunt [...] in
eadem cripta habitare, et omnibus diebus ac noctibus in oratione et ieiuniis et voce psallentium permanere); P. Polochronii
& soc., 14 (erat quaedam vidua [...] quae habebat in domo sua multos christianos et presbyteros et clericos absconsos);
*P, Secundi, 2 (In illis vero temporibus, per vicinas civitates, multi Christiani erant absconditi).

Verwijzingen naar de clandestiene geloofsbeleving van de christenen zijn te vinden in *P. Coronatorum iv, 1 (Hii
oculte christiani erant, custodientes mandata Dei); P. Epipodii & Alexandri, 2 (Epipodius et Alexander occulte operam dare
Catholico fidei cultui, Praesidi nuntiantur); P. Irenaei, Andochii & soc., 3bis (Erat tum temporis Faustus nobilissimus vir

praefecturius, qui sub clamide propter iniquissimi Caesaris minas Christum latenter colebat); P. Pigmenii, 3 (erat quidam
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ondergedoken christenen, dat herinnert aan de geromantiseerde voorstelling van
ondergedoken christenen in de catacomben, is ogenschijnlijk geinspireerd op Heb
11,38.> Het plaatst de vervolgde christenen typologisch op een lijn met
oudtestamentische vervolgden’, zelfs al is er in de passio gewoonlijk slechts een
beperkte woordelijke link met dit Bijbelvers. Ook de voorstelling van een clandestiene
geloofsbeleving in de passiones heeft mogelijks een oudtestamentische grondslag in
figuren die uit angst voor de overheid ondergedoken of heimelijk hun religieuze
voorschriften naleven.”” Ondanks deze overeenkomsten met de genoemde passages blijft
deze Bijbelse hypotexte toch sterk op de achtergrond. Bij momenten lijkt het motief van
de verborgenheid eerder gemotiveerd om de personages van de passiones - in de lijn van
Mt 6,6 - in anachorese’ voor te stellen, dan om een link met het Bijbelse verleden te
suggereren.

vir illustris ex praefectura Urbis nomine Flavianus. Hic occulte cum omni domo suo factus fuerat christianus);
P. Sebastiani, 2 (Christo igitur quotidie sedulum exhibebat officium, sed agebat quatenus hoc sacrilegis regibus esset
occultum, non passionis timore perterritus, nec patrimonii sui amore constrictus, sed ad hoc tantum sub chlamyde terreni
imperii Christi militem agebat absconditum, ut Christianorum animos, quos inter tormenta videbat deficere, confortaret,

et Deo redderet animas quas diabolus conabatur auferre).
7

7

5 % . PR PO . P S < 7 IR
wv (i.e. zij die in het verleden vervolgd werden omwille van hun geloof) o0k Av &&10¢ 6 kdopog, €ni Epnuinig

TAavwuevol kol 8peotv kai omnAaiolc kai Toic Omaic Thc yic.

7 In het OT komt het zich verschuilen in grotten, spelonken of andere schuilplaatsen voor vijanden
meermaals voor: o.m. voor vijanden (Iud 6,2; 1Regn 13,6) en voor religieus gemotiveerde vervolgingen (3Regn
18,4 (profeten); 19,9 (Elia); 1Mac 1,52-3 (joden)). Anderzijds zijn diezelfde grotten en spelonken ook de
schuilplaats voor de goddelozen, die proberen te ontkomen aan Gods toorn (bv. Is 2,19.21; Ter 49,8.30). Verdere
referenties bij MANSER en MCGRATH (1999), §4218.

77 Bv. Daniel (hij bidt na het verbod van de grootkoning achter gesloten deuren; Dan 6,10) en Tobit (hij
begraaft in het geheim de lichamen van zijn geloofsbroeders; Tob 1,18-9). Zie ook 2Mac 6,11 (£tepot 8¢ mAnoiov
ouvdpaudvreg gi¢ ta onfAaia AeAnBdtwg dyerv v RSoudda unvubévteg T@ dMAinnw svvepAoyicbnoav S

16 e0AaPig Exerv Pondiicar gavtoig kata d6&av Thg cepvotdTng NUéPag); Sap 18,9-10 (kpueii yap £Bvoialov

Sot01 maideg dyab®OV kal Tov Thi¢ Oe16tNnTOg VOUOV €V dpovoig §iébevro TV avTdV Opoiwg Kal dyabdv kai
KvdOvwv petalupesbat tovg ayiovg matépwy fdn mpoavauéAnovteg aivoug. avtrixet 8¢ dodupwvog £x0p&dv
Por, kai oikTpd Sieépeto pwvn Bpnvovpévey Taidwv)

78 Zie bv. *P. Arcadii, 2 (Itaque foris inveniens latebras, aliquantulum temporis latuit, omni voto in abdito vigiliis,
orationibus, et omni vitae sobrietate Christo serviens); P. Chrysanthi & Dariae, 3 (quendam Carpoforum nomine uirum per
omnia eruditum, Christianum et sanctum, sed persecutionis atrocitate seuiente in quodam montis speleo (cf. 3Regn 19,9)
collocatum); *P. Firmi & Rustici, 7 (Proculus episcopus, qui propter metum paganorum cum paucis christianis non longe a
muris civitatis in monasterio suo latitabat); *P. ‘martyrum graecorum’, 1 (Valeriano et Lucillo consulibus, erat quidam vir
nomine Hippolytus monachus, qui habitabat in criptis, serviens Domino in absconditis suis (cf. Mt 6,6)).

Vgl. Mt 6,6: o0 8¢ Stav mpooelyy, eloeAbe eig TO Tapeiév cov kal kAeloag thv OV0pav cov mpdoevat Td matpi
00V TG €V TG KPUTTG Kal O TATAP 60V 6 PAENTWV €V TG KPUTTH ATOdWUEL GOL.
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Anderzijds kunnen de christenen ook niet verborgen blijven. Op een aantal plaatsen
in de passiones valt te lezen hoe clandestiene christenen zich ‘outen’ of toch als dusdanig
bekend worden. In de P. Philippi ep. Heracleensis vinden we in zekere zin een herhaling
van de Pinksterepisode (Act 2), waar een zekere Severus zich onder invloed van de
Heilige Geest kenbaar maakt als christen; in de *P. Secundi wordt verwezen naar de
spreekwoordelijke lamp onder de korenmaat (Mt 5,15; Mc 4,21; Lc 11,39) om hun
arrestatie te verklaren, terwijl de bekendmaking in de *P. Sereni toegeschreven wordt
aan een goddelijke roeping op dat ogenblik.”

De Bijbelse referenties in de context van het vluchten en het onderduiken komen in
verschillende gradatie voor, gaande van duidelijke allusies naar onzekere parallellen. In
het eerste geval is het evident dat de stilering functioneert om een bepaalde handeling
expliciet te legitimeren. In het andere geval is het narratief ook zonder Bijbelse
legitimatie begrijpelijk, maar verleent de reminiscentie (historisch-typologische)
diepgang aan het narratief.

6.2.1.2 Antiochus IV als model voor de vervolger

Wanneer de christenen in de laatantieke passiones met de vervolgende heidenen in
contact komen, dan worden deze in de regel door bloeddorstigheid en agressie
gekenmerkt.*® Als antagonisten proberen zij de martelaren voornamelijk met geweld en
dreigementen tot geloofsafval te brengen. Het spreekt voor zich dat deze zeer negatieve
karakterisering van de antagonisten uitermate geschikt is om het heroisme en de
compromisloze monotheistische religiositeit van de martelaar tegenover af te beelden.
Hoewel deze zeer negatieve afbeelding een innovatie lijkt van de passions épiques
tegenover de ‘sobere’ preniceense acta & passiones, waren de laatantieke hagiografen

7% P, Philippi ep., 9 (Severus [...] qui se occultioribus latebris ab hac inquisitione subtraxerat. Quem cum investigare non
possent, inpulsu sancti Spiritus (cf. Act 2,4) in medium ipse prorupit; nec enim diu latere poterat, quem passio ipsa
poscebat); *P. Secundi, 2 (Et quia nequit lucerna sub medio abscondi, neque civitas supra montem posita (Mt 5,14) [...]
unde accidit, ut vicini vicinos, propinqui propinquos, amici amicos traderent (cf, Mt 10,21; Mc 13,12; Lc 21,16; 4Esr
6,24)); *P. Sereni, 3 (Quomodo placuit Deo, ut huc usque me reservaret in corpore. eram autem sicut lapis proiectus ab
aedificatione; nunc autem requiret me Dominus in aedificium suum (cf. Ps 117,22; Act 4,11; 1Petr 2,7 + 1Cor 3,9). Modo
autem quia palam me voluit esse, paratus sum pro nomine eius pati (cf. Act 5,42; 9,15)).

89 voor de agressie van de vervolgers als kenmerk van de passions épiques, zie hoger 1.3.2.1, p. 27 sqq.
CORKE-WEBSTER (2012), 68 sqq., wijst er terecht op dat dergelijke karakterisering van de vervolgende Romeinen
als onbeheerste agressievelingen - i.t.t. de zelfbeheerste martelaren - hen elke vorm van legitimiteit
ontneemt. Verdere studies van het martyrologische discours als ondergraving van de legitimiteit van de
bestaande machtsstructuren bieden GRric (2002); SHAW (1996).
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niet de eersten om de vervolgers zo af te beelden. Het lijkt er zelfs op dat de afbeelding
van de vervolgers in veel laatantieke passiones in grote mate op die van Antiochus IV in
de boeken Makkabeeén (2Mac 6,18-7,42; 4Mac; cf. noot 23, p. 8) terug te voeren valt.*
Afgezien van de algemene vijandige atmosfeer en de enscenering van een proces waarin
een idolate offerhandeling een centrale positie inneemt®, zijn er ook een aantal
opvallende verbale echo’s herkenbaar. Dit betekent niet (noodzakelijk) dat de auteurs
van de passiones zich bewust op de Makkabeische modellen geinspireerd hebben. Het is
zelfs waarschijnlijker dat zij zich op de clichés baseerden die hen bekend waren uit de
martyrologische traditie. Desondanks doet dit geen afbreuk aan de verschillende
overeenkomsten met de Bijbelse hypotexte.

Een eerste is de Romeinse keizer die in heel wat passiones persoonlijk de christen
verhoort en terechtstelt, alsof het vervolgen van de joden, resp. christenen van primair
staatsbelang is.*’ Een parallel met de Antiochus uit (vnl. het vierde boek) Makkabeeén
ligt voor de hand - zeker wanneer we in aanmerking nemen dat de keizer in de passiones
net als Antiochus niet zelden met tyrannus aangeduid wordt.** Niettemin zou men
kunnen tegenwerpen dat het opvoeren van het staatshoofd als vervolger en de
antonomasie tyrannus slechts een beperkte parallel vormt, en dat deze voorstelling ook

*! De opvallende overeenkomsten tussen de vervolgers in 2/4Mac en de passiones zijn voorheen al aangehaald
door o0.m. GRIG (2004), 9-10; HENTEN (2002), 68-9. Zie ook hoger, 1.2.1, p. 6 sqq.

% In beide tradities worden individuen gedwongen om hun religieuze tradities af te vallen en zich te
conformeren aan de ‘goddeloosheid’ van de heersers. Zie bv. 2Mac 7,30 (00x 0nakoUw To0 TPOSTAYUATOG TOD
BaciAéwe, Tod 8¢ mpootdyuatog dkovw Tob VOUov To0 d0BévTog Toi¢ TatTpdov MUV d1d Mwuoéwg; cf. 2Mac
6,1.7; 4Mac 5,2). Cf. HENTEN (2002), 66-7.

Ook de zeer aanschouwelijke beschrijving van de pijnlijke folteringen (bv. 2Mac 7,4-5; 4Mac 6,1-3; 9,10-2)
vormen een gedeeld kenmerk.

8 Voor DELEHAYE (1955), 21, een van de meest kenmerkende tekenen van de fictionaliteit van een passio.

84 Vgl. DELEANI-NIGOUL (1985a), 317; HENTEN (2002), 67, die eveneens op de parallel met 4Mac wijzen. Een parallel
met de keizer/tiran als typische tegenstander van de filosoof in de literatuur van de vroege keizertijd (cf.
BAUMEISTER (1983), 59-60) lijkt evenmin uit te sluiten.

Een zoekopdracht in BibleWorks naar het lemma topavvog levert in 4Mac 42 resultaten op (bv. 5,1: tpokadicag
YE TOL UETA TAOV cLVESpWV 6 TUpavvog Avtioxog éni Tivog VPnAod témov). In het relaas in 2Mac verschijnt het
slechts eenmaal: in de aanmoediging van de moeder aan haar jongste kind (npookO{aca 8¢ adT@® xAcvdoaoa
TOV WUOV TtUpavvov; 2Mac 7,27). In de passiones verschijnt de benaming o.m. in de *P. Arcadii, 4 (tyrannum
devictum ostendebat); P. Iulianae Nicomedensis, 17 (miserere mei, ut non dicat inimicus meus Eleusius tyrannus, ubi est
Deus eius (Ps 78,10; 113,9)?); P. Marii, Marthae & soc., 12 (Domine Iesu Christe [...] extingue minas istius tyranni);
P. Quiriaci (Tudae), 20 (admirabatur durus tyrannus super ingentem eius patientiam); P. Sebastiani & soc., 22 (En dies in
quo vincere se tyrannus existimabat, qui dum capit, captus est); *P. Stephani papae, 18 (Veniens igitur Stephanus

Episcopus, praeceptum est, ut solus ante tribunal tyranni introiret).
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los van het Makkabeische model in de passiones opgenomen kon worden. Maar er is nog
een ander motief dat de invloed van deze joodse martelaren aannemelijk maakt.

Op talloze plaatsen in de passiones vinden we de wending fac quod vis als antwoord van
de martelaren op de dreigementen van de Romeinen, zoals hier in de *P. Hesychii:

Potestatem habes temporalem; fac quod vis. Nam dignitas tua caduca est; mihi vero
Christus Deus meus perpetuam tribuet dignitatem. (82)

Naar mijn weten heeft men tot dusver nooit stilgestaan bij de mogelijke oorsprong van
deze populaire frase, die hoogstwaarschijnlijk gemodelleerd is op het antwoord van de
vijfde broer aan Antiochus Epiphanes op het moment dat hij gefolterd wordt™:

"E€ovoiav év avOpwmolg €xwv @Baptdg Gv, 0 BéAeg moieic (facis quod vis; Vulg.,
Vet. Lat.) un ddket 8¢ 10 yévog fudv vmod tod B0l kataheAeipbor (2Mac 7,16).

Ondanks de wissel van de indicatief naar een imperatief vormt deze passage de meest
waarschijnlijke hypotexte.*® Bovendien drukt deze frase uit 2Mac een vergelijkbare
onverschilligheid uit tegenover de folteringen, die in beide gevallen in het niets
verzinken tegenover de hemelse beloningen die de martelaren te wachten staan.*” Hun
berusting herinnert daarnaast nog aan de onbewogen houding van de filosoof in

confrontatie met de keizer, maar ook aan de berusting van Jezus tegenover zijn

% omdat ik me lange tijd onbewust was van de Bijbelse achtergrond van deze frase, zijn slechts een aantal
attestaties ervan opgenomen in de database. Zie alvast P, Mammarii presb. & soc., 3 (Fac quod vis, iam nos olim
parati sumus tua supplicia sustinere); *P. Maximae, Secundae & Donatillae, 6 (Hora prope est (cf. Joh 4,23; 5,25; 16,217):
quod uis facere fac); P. Polochronii & soc., 5 (Fac quod facis, noli cessare, munda quod surdidum est); *P. Sabini ep. & soc.,
5 (fac quod vis); *P. Serapiae & Sabinae, 10 (Fac quod vis, non sacrifico daemoniis). Naast LE BLANT (1882), 140-1, heb ik
niemand teruggevonden die deze formulering bespreekt. Hoewel Le Blant de populariteit van de frase in de
hagiografie signaleert, gaat hij niet in op de mogelijke oorsprong ervan.

Een zoekopdracht in de LLT-A en de TLG geeft aan dat dezelfde frase ook in de preniceense acta & passiones
voorkomt (Mart. Carpi, Papyli & Agathonicae, rec. gr., 6 (2°-3% eeuw, maar omstreden; BASTIAENSEN et al. (2007), 34;
MUSURILLO (1972), xv-xvi); Passio Irenaei ep. Sirmiensis, 4,9 (begin 4% eeuw; GRYSON, FISCHER en FREDE (2007), 72);
Mart. Iustini & soc., rec. B, 5,7; rec. C, 4,6 (2% eeuw, maar verhouding tussen verschillende recensiones onduidelijk;
MUSURILLO (1972), xviii-xx). Ook in de Acta Pauli & Theclae, 35 (2% helft 2% eeuw, of vroeger; BARRIER (2009), 23-4)
komt de formulering voor, al wordt ze daar in de mond van een stadhouder met christelijke sympathieén
gelegd.

% Toch is het niet duidelijk waar de bewoording in de imperatief vandaan komt, waarom de Bijbelse
formulering daarentegen niet voorkomt en vooral waarom was net deze frase zo geliefd was bij de
hagiografen.

87 Cf. 2Mac 7,36 (o uév yap vov fiuétepor &SeAgol Ppaxdv dnevéykavtee mévov devdov Lwiic vrd Siabrknv

Beol mentwkaoty, o 8¢ tfj 1o 00D kpioet dikata T mpdotipa tfg Uepneaviag drmoion). Vgl. 5.2.1.3, p. 174.
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ondervraging® - ook al worden geen van deze parallellen in de passiones zelf
gesuggereerd.

Een derde topos in de laatantieke passiones die op de Makkabeische narratieven terug
te voeren valt, is de belofte aan de christenen om hen rijkelijk te belonen met rijkdom,
politieke carrieres, vriendschappen met de keizer, aantrekkelijke huwelijkspartners &c.
indien ze ermee instemmen om aan de goden te offeren.” In een kwart van de hier
besproken passiones vinden we dit motief terug - bijvoorbeeld in de P. Irenaei, Andochii &
soc.:

Aurelianus ait: « Sacrificate diis nostris ut ex aerario publico remunerati primos vos in meo
palatio esse constituam et ne male pro Christo vestro, qui ab hominibus crucifixus est,
moriamini. » Ad haec una voce hi tres aiunt: « Aurum et argentum tuum tecum sit in
perditione (Act 8,20), lupe rapax (cf. Mt 7,15); quia credis te domum Dei per pecuniam
supplantare. [...] » (Nat. SS. Andochi, Tyrsi & Felicis, 8)*°

Afgezien van de absurditeit om beklaagden die doorheen de passiones haast als
staatsvijanden behandeld worden niet te willen bestraffen, maar rijkelijk te belonen
(zelfs met belangrijke politieke en religieuze functies) benadrukt dit motief opnieuw de
alomtegenwoordige tegenstelling uit de passiones tussen een gerichtheid op de aardse en
de hemelse realiteiten. De materi€le beloningen die de heidenen beloven, vormen
samen met de keuze voor het aardse leven de tegenhanger voor de immateriéle
beloningen en het eeuwige leven die in het Jenseits liggen te wachten.”

8 Voor de parallel met de topos van de filosoof voor de keizer, zie hierboven, noot 84, en p. 7. De berusting van
Jezus is blijkt vooral uit zijn passieve houding tijdens de ondervragingen (cf. Mt 26,63-4; 27,12; Mc 14,61; 15,2-5;
Lc 22,70; 23,3.9;]0}1 18,19-23; 19,9—11).

%9 Zie ook DELEHAYE (1966), 186-7, voor dit motief in de passions épiques.

% yerdere voorbeelden zijn te vinden in P. Agathae, 4; *P. Alexandri ep. Baccanensis, 5, 8, 10; *P. Alexandri, Eventii &
soc., 18; P. Anastasiae, 8, 10, 12, 26, 29, 36; *P. Aureae, 3, 12, 16; *P. Bonosae, 5, 8; *P. Caloceri & Parthenii, 2-3;
P. Claudii, Asterii & soc., 1; P. Cyriaci & Paulae, 8; P. Donatiani & Rogatiani, 1, 4; *P. Euticii, 6; P. Felicitatis cum vii filiis, 3;
A. vitae & martyrii Felicis presb. Fortunati & Achillei, 8; P. Ferreoli & Ferrucii, 6; *P. Firmi & Rustici, 5; P. Irenaei, Andochii
& soc., Nat. S. Benigni, 6; P. Iulianae Nicomedensis, 3; *P, Iusti Tergestini, 2; P. Marii, Marthae & soc., 12; *P, ‘martyrum
graecorum’, 12; P. Naboris & Felicis, 3; P. Pancratii, 4; P. Peregrini, 6; P. Polochronii & soc., 6, 8, 30; P. Processi &
Martiniani, 2.6; P. Quiriaci (Iudae), 14bis; *P. Quirini, 2; P. Symphoriani Augustodunensis, 9; P. Victoris Mauri, 4.

*1 vgl. de omkering van dit motief in de P. Agnetis, 3, waar Agnes verwijst naar de beloningen die Christus haar
beloofd heeft: Ostendit (Christus) mihi thesauros incomparabiles, quos mihi se donaturum repromisit (cf. Mt 6,20;
19,21; Mc 10,21; Lc 12,33; 18,22) si ei perseveravero (cf. Mt 10,23).
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In het relaas over de zeven Makkabeische broers valt te lezen dat Antiochus aan de
jongste, hetzij aan alle zeven belangrijke functies aan het hof of rijkdom belooft.”” De
overeenkomst tussen deze en vergelijkbare scénes in de passiones is opvallend en maakt
de Bijbelse achtergrond van deze topoi in de passiones aannemelijk. In dat geval
functioneert de Bijbelse stilering als een historische herhaling van de vervolgingen
onder Antiochus IV, waarbij zelfs details zich herhalen.

Daarnaast kunnen we bij dergelijke bekoringsscénes ook de beproeving van Jezus
door de duivel in de woestijn als model zien.” Ook al zijn er geen woordelijke echo’s,
toch zijn er inhoudelijk aanzienlijke gelijkenissen: net als Jezus worden ook de
martelaren met o0.a. macht en rijkdom bekoord. In beide gevallen gaat het om een test
die ze moeten doorstaan, waarbij ze voor een vergelijkbare keuze tussen het hemelse en
het aardse gesteld worden. Tot slot vervult ook de vervolger de rol van de diafolog, die
de mens tot misstappen verleidt. Welk model de hagiografen ook voor ogen hadden
tijdens het schrijfproces, het resultaat blijft steeds hetzelfde: geen van de verlokkingen
heeft het beoogde effect. De martelaar blijft onbewogen, wat ons bij de volgende
karaktereigenschap van de protagonist brengt.

6.2.1.3 Constantia

Als een direct gevolg van het standvastige geloof van de protagonist en diens
gerichtheid op de hogere werkelijkheid, laat de martelaar zich noch verleiden door de
beloofde beloningen, noch intimideren door de agressie en de dreigementen van de
vervolgers. Het is niet mijn bedoeling om hier alle individuele voorbeelden te
bespreken, waaruit de standvastigheid van de martelaar in de vervolgingen blijkt. Dit
zou praktisch gezien onhaalbaar zijn.”* Bovendien is het onwankelbare geloof als

%2 2Mac 7,24 (0 8¢ Avtioxoc oiduevoc katagpoveioBarl kai T dveldilovoay VPOpPOLEVOC PwVIY £TL ToD

VEWTEPOL TEPLdVTOG 00 udvov did Adywv €noteito v mapdkAnoty, GAAG kai Ot Spkwv €nicTov dua TAouTIEIV

Kol UaKapLoTOV TTotfoetv uetabéuevov dnd tdv natpinwv kal @idov €ev kal Ypeiag éumotevoelv); 4Mac 8,5-7

(& veavio [...] mapakaA® cvvet€avtdc pot T 2ufic dmodavely @iMag Suvaiuny & av Gomep koAdlerv TOUG

dme10oBvVTdG Yov Toig mTdyuacty obtw kai eDEPYETELV ToVG £0MEIOOTVTAG Uot TioTeboate oDV Kai dpxdg émi
IOV EUOV TPayUdTwV fyepovikag Adupecfe dpvnoduevol tov mdtplov UUGV Thg moAiteiag Beoudv); 12,4

(ne100eig 8¢ @ihog €om kal T@V i tfi¢ faciAeiag denynon mpayudtwv).

3 Mt 4,1-11; (Mc 1,12); Lc 4,1-13.

** Heel vaak zijn de Bijbelse echo’s bij de vermelding van de volharding amper tot niet herkenbaar, en
verneemt de lezer enkel dat de folteringen verdragen worden. Zie bv. P. Albani Verulamii, 3 (iudex nimio furore
commotus, caedi sanctum Dei confessorem a tortoribus praecepit, autumans se uerberibus, quam uerbis non poterat,

cordis eius emollire constantiam. Qui cum tormentis dfficeretur acerrimis, patienter haec pro Domino - immo gaudenter -
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kenmerk van de martelaar in vorig hoofdstuk (5.2.1.1, p. 167) al aan bod gekomen.
Daarom beperk ik me hier tot een aantal Bijbelse modellen, die in het algemeen
doorklinken in de standvastigheid van de martelaar om de vervolgingen te verdragen.

In eerste instantie kan de onverstoordheid van de martelaren in de laatantieke acta &
passiones begrepen worden in relatie tot Jezus’ parabel over de constructie van een huis
op zand tegenover op een rots.” In de woorden van die parabel hebben de martelaren
hun huis op een rots gebouwd, zodat zij geen hinder ondervinden van de storm of
overstroming die de vervolgingen voorstellen. Zij zijn het levende bewijs dat hun
vertrouwen in God een stevig fundament is. Twee keer heb ik een verwijzing naar het
beeld van de rots als stevig fundament teruggevonden. Eén daarvan in de P. Agathae,
waar Agatha aangeeft dat het plan om haar van haar kuisheid af te brengen geen kans
op slagen heeft:

Mens mea solidata est, et in Christo fundata: verba vestra venti sunt, promissiones vestrae
pluuiae sunt, terrores vestri flumina sunt; quae quantumuis impingant in fundamenta
domus meae non poterint cadere; fundata enim est supra firmam petram (Mt 7,24-5).
(§3)96

Af en toe resoneren in het onbewogen verdragen van de folteringen resp. de
vervolgingen ook Bijbelse aansporingen tot standvastigheid in het geloof, als motivering
om het antichristelijke geweld te verdragen.” Dit is onder meer het geval in de

ferebat); P. Quiriaci (ludae), 22 (admiratus est tyrannus quoniam tantas, et tales sustinuerat poenas, et hilari vultu
astaret); *P. Saturnini, Dativi & soc., 8 (inter haec (tormenta) martyris mens inmobilis perstat et licet membra rumpantur,
divellantur viscera, latera dissipentur, animus tamen martyris integer inconcussusque perdurat (cf. 1Th 5,237)).

% Mt 7,24-7 (1&g obv Sotig dkovel pov Todg Adyoug TovToug Kal olel avtolc, duotwdroetal &vpl @poviuw,
Sotic prodéunoev adTod TV oikiav émi Thv méTpav kai katépn 1) Ppoxn kai nABov of motauol kal #mvevoav ol
dvepol kal mpooéneoav tfj oikiq €kelvy, kal ok €neoev, Tefepuediwto yap €mi v TéTpav. Kal A 6 dkovWV
HoL ToU¢ Adyouc ToUToUG Kal pr) otV avTovg Opotwdhoetal Gvipl uwp®, Sotig wkoddunocev avtod thv oikiav
¢mi v dupov- kai katéPn 1) Bpoxn kai NABov of motapol kai #mvevoav o &vepol kai mpooékopav Tij oikiy
¢kelvn, kai #mecev kal AV 1) TTO0IG adTAC PeYEAN); Le 6,48-9 (Suoidc éotiv dvOpidmw oikoSouodvrt oikiav 8¢
£okapev kal EPaduvev kal EBnkev Bepéliov £mi TV Tétpav: TANUUVPNG 8¢ yevouévng mpocépnéev 6 ToTapoc Tfj
oikiq gkeivn, kai 0Ok Toyvoev caleboat abTV d1& 1O KAADG oikodoufiobat adTAV. 6 ¢ GkoUoG Kal Ut Totoag
8uo1é¢ Eotiv dvOpcdnw otkodouricavtt otkiav émi v YAV xwpic OeueAiov, fj Tpocépnéev 6 motauds, kai e0OVG
oLVENETEV KAl £YEVETO TO Priypa TG oikiag ekelvng uéya).

% vgl. P. Philippi ep. Heracleensis, 10,11 (virgis praecepit eum [Philippum] verberari. Qui cum omnia contenta mente
toleraret, stans super petram Christi robusta mole solidatam, ipsos quoque per quos poena mandabatur, exterruit).

%7 Zie bv. Mt 10,22 (ki £oeoBe pioovpevor Uid TévTwv Sid o Evoud pov 6 8¢ vmoueivag eic éhog obrog
owBroetar); 24,13 (6 8¢ Umopeivag eig téhog oUtog cwbrocetan); Gal 5,1 (Tfi éAevbepiq Mudg Xpiotdg
NAevépwoev: otrikete oUV kal uf mdAv {uy®d SovAefag évéxeoBe); Col 1,23 (el ye émpévere tfi mioter
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P. Iulianae Nicomedensis, waar het lichaam van de maagd hevig toegetakeld wordt op de
pijnbank:

Beata autem Iuliana stabat immobilis in fide Christi (cf. 1Cor 16,13), contrita corpore, sed
rigida fide. (§14)*®

Daarnaast kan een onverstoorde houding tegenover de vervolgingen ook een
typologische dimensie hebben. Een treffend voorbeeld hiervan vinden we terug in de
P. Marii, Marthae & soc. waarin klaarblijkelijk de folterscéene van de Makkabeische moeder
en haar zeven zonen geactualiseerd wordt. Op vergelijkbare wijze wordt Martha
gedwongen om van dichtbij de folteringen van haar zoon en haar man te aanschouwen
(vgl. 2Mac 7,20; 4Mac 14,12; 15,11-5), wie ze net zoals de joodse moeder (2Mac 7,21-3.27-
9; 4Mac 16,13.15-23) aanspoort om vol te houden. Hoewel de tekst zelf de parallel niet
kenbaar maakt, suggereert de overeenkomst tussen passio en de Bijbelse episode dat een
historisch patroon zich herhaalt in de ondervraging van Marius en zijn zoon.

lussit igitur Muscianus Vicarius expoliari eos et fustibus caedi, Martham vero stare ante
eos. Qui dum caederentur, sub voce praeconia dicentibus quaestionariis, Praecepta
Principum nolite contemnere; Martha gaudens dicebat: Filii mei constantes estote (Act
23,11; cf. Bar 4,21.27). (§18)

6.2.1.4 Goddelijke bijstand in de gevangenis

De voorstelling van de martelaar die door zijn onwankelbare geloof het geweld tegen
hem verdraagt, gaat niet zelden gepaard met berichten over goddelijke bijstand tijdens
de ondervragingen en de folteringen. Het gaat om miraculeuze gebeurtenissen die het

lijden van de martelaar in de kerker verzachten, miraculeuze ontsnappingen, of om

teBepeMwuévor kai £8paiot kal un petakivoduevor &md tiig éAriSog Tob edayyeAiov o0 frovoate); Heb 3,14
(uéroxot yap tod Xpiotod yeyovapeyv, édvrep TV dpxXnV T Dnootdoswd péxpt téhoug Pefaiav katdoxwyev); Jc
1,2-3 (&oav yapav fyroacde, adeApol pov, tav meipaocpoic mepiméonte mowkiAoig, yvwokovieg 8Tt TO
doxiutov DGV tiig mlotew katepydletar vopovny). Verdere referenties: MANSER en MCGRATH (1999), §5953,
8459.

%8 Vgl. P. Agnetis, 13 (Emerentiana [...] constanter stabat intrepida et immobilis (cf. Sap 5,17)); P. Irenaei, Andochi & soc.,
12 (Da, Domine, et huic populo tuo constantiam, ut stantes in ﬁde(lCor 16,13) pares nos cognoscas in regno tuo);
*P, Mustiolae, 1 (State et viriliter pugnate (cf. 1Cor 16,13), quia melior est dies una in atriis Domini, super millia auri et
argenti (Ps 83,11 + 118,72)). Voorts klinkt ook Gods aansporing aan Paulus in Handelingen (Act 23,11) soms
door. Zie bv. *P. Bonosae, 11 (eveneens in een visioen: Constans esto (Act 23,11) Christi virgo Bonosa, modicum et ad
tempus sustine tormenta, ut accipias aeternae gloriae coronam (cf. Jc 1,12; 1Petr 25,8)); P. Processi & Martiniani, 2,17

(Milites Christi (2Tim 2,3), constantes estote (Act 23,11) et nolite metuere poenas quae ad tempus sunt (cf. Mt 10,28)).
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goddelijke sabotage van de foltertuigen. Deze wonderen maken de voordelen van een
vroom leven aanschouwelijk, niet alleen met het vooruitzicht op het leven in het
hiernamaals, maar ook tijdens het diesseitige leven.” Hoezeer deze voorstellingswijze
vanzelfsprekend is in de onderzochte acta & passiones, ze heeft hoe dan ook ingrijpende
gevolgen voor de betekenis van de constantia in de passiones. Als de protagonisten van
Godswege beschermd worden, impliceert dit dat zij helemaal niet meer hoeven te lijden.
Dit zou betekenen dat de christelijke constantia niet zozeer het geduldig verdragen van
pijn voorstelt, als wel het volgehouden vertrouwen in God, die er vervolgens voor zorgt
dat alles pijnloos doorstaan kan worden.

Een van de typische plaatsen waar God ten voordele van de martelaar ingrijpt, is de
kerker, waar gewoonlijk één of meerdere van de volgende motieven verschijnen: de
kerker wordt verlicht, een engel verschijnt, het ruikt er plots aangenaam, ketenen
vallen af, wonden genezen en de martelaren worden miraculeus gevoed. Een voorbeeld
hiervan is te vinden in de P. Vincentii Caesaraugustani. Vincentius wordt er opgesloten in
een pikdonkere kerker die bezaaid is met glasscherven. De ultieme marteling loopt
echter op niets uit:

Carceris illius nox aeterna novam accepit lucem; flagrant cerei ultra solitum fulgorem
radiantes. Ipse (Vincentius) stramentis mollioribus iam refectus psalmum Domino canit et
hymnum laetus exultat, vocis organum modulata suavitate concinens; tota autem vicinia,
quae ad eius supplicia maesta pendebat, pro suavitate sonitus demulcet auditus. Trepidi
subito expavere custodes, et evasisse per fugam quem acceperant putaverunt. [...] Laxata
sunt vincula, crevere vires, corpus stramento molliori reficitur. (§10)

Ook al spreken de verschillende gebeurtenissen binnen de passio voor zich, de Bijbelse
modellen die hierachter schuilgaan, verlenen het narratief extra diepgang. Om te

100 on valt dus

beginnen gaat de miraculeuze verlichting van de kerker terug op Act 12,7
te begrijpen als een actualisering van de scéne in Handelingen. Daarenboven maakt het

wonder duidelijk dat wie volledig op het hemelse gericht is, geen aardse

%9 7ie hiervoor ook hoger, 5.2.1.2, p. 170.

199 o1 1800 &yyeAog kupiov énéotn kai @& FAaupev £V 6 ofkAuaTL

Verdere attestaties van het motief in P. Agathae, 10; P. Agnetis, 8; *P. Basilidis & soc., 6; P. Chrysanthi & Dariae, 16,
22; P. Eugeniae, Prothi & Hyacinthi, ed. p. 397,40-1; A. vitae & martyrii Felicis presb., Fortunati & Achillei, 10; *P. Firmi &
Rustici, 6; P.Iuliani & Basilissae, 33, 48; P, Mammarii presb. & soc., 6; *P. Quirini, 3; *P. Restituti, 3; P.Rufinae &
Secundae, 6; *P. Secundi, 4; P. Vincentii Caesaraugustani, 10. Zie ook HEFFERNAN en SHELTON (2006) voor een
specifieke studie van de paradijselijke verbeelding van de kerker in de preniceense acta & passiones, en AMAT
(1985), 260, voor patristieke voorstellingen van de kerker als voorafbeelding van het paradijs.
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bekommernissen meer kent."" Daarnaast is licht in de Bijbel ook een teken van Gods
bescherming.'”” Soms wordt naast het licht ook een aangename geur'” vermeld, die
eveneens bijdraagt aan de paradoxale enscenering van de kerker als een paradijselijke
omgeving.'"

Gewoonlijk gaat de transformatie van de kerker ook gepaard met een lichamelijk
herstel van de martelaar - hetzij door een miraculeuze voeding die verhindert dat hij
verhongert in zijn cel, hetzij door de genezing van de wonden van de folteringen. Waar
ze (hemels) voedsel ontvangen is de Bijbelse hypotexte het duidelijkst herkenbaar.'®
Hoewel de passiones zelf geen Bijbelse parallellen expliciteren, klinken hier de voeding
van Elia en het hemelse manna voor de Israélieten in de woestijn door.'” Dergelijke
scenes stellen met andere woorden een actualisering van vroegere ingrepen van God

voor zijn beschermelingen voor. Door de vergelijking tussen o.a. Elia en het uitverkoren

191 ¢f. supra, 5.1.1, p. 150 sqq. Het is niettemin enigszins ironisch dat God net alle comfort verschaft aan

diegene die zich helemaal niet om het aardse bekommert.

'%2 De wolkkolom tijdens de exodus is wellicht het bekendste voorbeeld (Ex 13,21-2; 14,20; e.a.); zie ook Ex
10,22-3 (2yéveto okdtoC yvé@og B0sAha émi mdioav yiv Alydmrov tpeic fuépag [...] maotv 8¢ Toig vioig IopanA Av
GG év mdo1v oi¢ kateyivovto) en Ps 26,1 (KOp1og @wtiouds pov kal cwtrip pov); 96,11 (ed¢ dvéteilev 69
dikaie kol toic e0OEot T Kapdia eD@pocvn). MANSER en MCGRATH (1999), §4834, 6. Vgl. 5.1.2.3, p. 159.

193 %p Ansani & Maximae, 6; *P. Bonosae, 11; P. Chrysanthi & Dariae, 16, 22; P. Cyriaci & Paulae, 7; P. Iuliani & Basilissae,
33, 48; P. Mammarii presb. & soc., 6; *P. Restituti, 3; P. Rufinae & Secundae, 6. Vgl. Tertullianus, Ad martyras 4,2, die
de opgesloten christenen zelf identificeert als de goede geur, i.t.t. de geur in de passiones die een externe

realiteit voorstelt (triste illic exspirat, sed uos odor estis suauitatis).

1% AMAT (1985), 262; HARVEY (2006), 46-56. Harvey duidt o.a. 1Henoch 24,4-6 (3% eeuw a.C.n.; BROWN, R. E.,

PERKINS en SALDARINI (1990), 1057, §10) en Sir 24,15; 39,13-4 (190-175 a.C.n.; BECKER, FABRY en REITENMEYER (2011),
2160-1) aan als intertekstuele basis voor de koppeling van het paradijselijke en de aangename geur.

Bemerk het verschil met het motief van het geurige offer (zie lager, 6.3.3.3), dat betrekking heeft op het
martyrium zelf en te onderscheiden valt van de welriekende omgeving. Niettemin wordt geur in beide gevallen
met het goddelijke geassocieerd (zie HARVEY (2006), 12-7; KOTTING (1982), 169-74, voor verdere achtergrond).

15 %p Ambrosii Ferentinensis, 2 (cibus et consolatio data est angelorum); P.Anastasiae, 34 (mensam onustam
refectionibus variis); *P. Bonosae, 8 (cum esset reclusa apparuit ei Angelus Domini confortans eam, deditque ei panem
caelestem, quae cum comedisset recreata sunt omnia viscera eius); *P. Firmi & Rustici, 6 (mensam ante eos positam,
omniumgque deliciarum plenam); P. Irenaei, Andochii & soc., Nat. S. Benigni, 12 (Angelus autem Domini ipsi alimentum, id
est panem caelestem, praebuit); P. Nazarii & Celsi, ed. p. 330,47-8 (Angelus autem domini uisus est Nazario, et pauit eum,
ac confortans abiit); P. Philippi ep. Heracleensis, 13,5 (columba mihi visa est niveo candore [...] escas mihi gratissimi cibi
obtulit); P.Primi & Feliciani, 4 (S. Felicianus permaneret in Dei laudibus satiatus cibo caelesti); P. Vincentii
Caesaraugustani, 4 (mirabatur furor caecus robustiores esse quos Deus paverat). Zie ook *P. Secundi 6 (pro nihilo ducens
tormenta momentanea, quasi quis ad epulas invitatus, delectabatur).

1% Flia gevoed door raven: 3Regn 17,6; miraculeuze voeding op zijn vlucht voor Izebel: 3Regn 19,5-7. De

voeding van Israél in de woestijn: Ex 16,13-8.
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volk enerzijds en de martelaar anderzijds draagt de stilering zo bij tot de
autoriteitsconstructie van de martelaar als heilige. Bovendien identificeert het hemelse
voedsel de martelaar - nog voor het eigenlijke martyrium - als een hemelse figuur.'”’

Wat de genezing van de wonden van de folteringen'® betreft zijn de Bijbelse echo’s
minder concreet. Men zou ze kunnen begrijpen in samenhang met een aantal
oudtestamentische profetieén die het herstel van Israél in medische termen
uitdrukken'®, zij het dan in een letterlijke vorm die ver afstaat van de heilsvoorspelling
in het Oude Testament. Anderzijds is ook de parallel met de andere genezingen in de
Bijbel en daarbuiten evident.

Een volgend motief dat talloze malen voorkomt in de context van de opgesloten
martelaar is diens miraculeuze bevrijding uit de boeien en/of de gevangenis. In
Handelingen komen twee passages voor waar de gearresteerde christenen door een
engel uit de kerker bevrijd worden en die dus als model kunnen dienen."® Toch komt

197 ¢f. sap 16,20 (&v0” GV dyyéhwv Tpo@iv éPpduioac tov Aadv cov kai £rowpov Eptov &’ 0Dpavod TapécyeC
abToic dkomdtwe Tdoav HSoviV ioxvovta kal mpdg tdcav dpudviov yedotv); Joh 6,50 (0UTdg éotiv 6 Eptog 6 ¢k
00 oUpavod kataPaivwy, tva tig € avtol @dyn kal un droddvn); 4Esr 1,19 (dedi mannam vobis in escam, panem
angelorum manducastis). Het hemelse voedsel als symbool voor de onvergankelijkheid keert terug in Jozef &
Aseneth, 16, waar een engel Aseneth hemelse honing doet eten en haar zo van het vergankelijke leven doet
loskomen (zie DOMAGALSKI (2012), 50; HARVEY (2006), 53-4. Verdere verwijzingen naar de relatie tussen hemels
voedsel en onvergankelijkheid, zie DoMAGALsKI (2012), 52-4; MICHL (1962), 68.

198 7ie P. Agathae, 8-9 (de apostel Petrus bezoekt Agatha in de kerker en geneest haar afgesneden borst: sanam
invenit, mammamgque ut ante fuerat); *P. Bonosae, 8 (deditque ei panem caelestem, quae cum comedisset recreata sunt
omnia viscera eius); P.Irenaei, Andochi & soc., Nat. S. Benigni, 8 (cum fuisset caesus, carcere mancipatus, angelo
confortante, ita pristinae redditus est sanitati, quasi nec unam plagam corporis accepisset); P. Iuliani & Basilissae, 59
(Sanctos autem suos ita Dominus curauit et illuminauit, ut in omnibus apparerent quasi nihil fuissent passi); *P. Pastoris,
s.n. (Missus in carcere, ab angelo mirabiliter sanus factus est); P. Typasii, 6 (mirabatur quod per tantum tempus in
custodia positus non fuisset aut squalore aut inedia maceratus).

A \

199 vgl. Ps 146,3 (6 iduevoc Todc ouvteTpiupévoue T Kapdiav kai Seopedwv T ouvpippata adT@v); Is 30,26
(&v A Nuépq, Stav idonratl kOp1og TO cOVTPIUMA ToD Aaol adTod Kai trv 630NV Tfg TANYfi¢ cov idoetat); 58,8
(téte payroetarl mpdipov O @AOG 6oL Kal T& iduatd cov taxd dvateAel, kol mponopebostal Eunpocbév oov 1
dikatoovn oov, kai 1] 86&a tod B0 neprotelel og); ler 37,17 (8t dvaw to Taud oov, ard TANYT¢ Oduvnpdg
iatpedow o€, nolv kVpP1og); 40,6 (1d0L éyw Gvdyw alTH cuvolAwotv Kal Tapa Kai @AveEpWow avToiq Kal
iatpedow abThV Kal Totow avToig eipfivry kal TtioTiv).

19 Act 5,19-20 (bevrijding van de gearresteerde apostelen: "Ayyehog 8¢ kvpiov S1& vukTdC dvoifac tag BGpac

Tfic @LAakfc E€ayaydv te avToUC einev: Topeveade kol otabévteg AaAeite év Td igp® T@ Aa@d Tdvta T& pripaTta

¢ {whg tavtng); 12,6-10 (bevrijding van Petrus: tfi vukti ékeivn Av O IMTéTpo¢ KOMWHEVOS UETAED S0
otpatwt®V dedepévog dAvoeotv duoitv @UAakKEG te Tpd TAg BVpag Etripouvv TV @LAAKAV. Kai idob dyyehog
Kuplov énéotn kal @& EAapupev év t@ oikApatr tatdag d¢ trv mAevpdv ol Métpou fyelpev adTOv Aéywv:
dvdota &v tdyel. kal é&éneoav avtod ai GAVoEIC €k TV XE1p®V. [...] kal €€eABav fkoAoUBeL kal oVk Tidel STt
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een vergelijkbare ontsnapping in de onderzochte passiones slechts eenmaal voor.'
Aangezien het ontsnappen uit de gevangenis, en dus aan de folteringen, niet meteen
getuigt van een bereidheid om te sterven'?, is het begrijpelijk dat ontsnappingssceénes
in de passiones nagenoeg afwezig zijn. Een andere gelijkaardige scéne uit Handelingen
heeft daarentegen een veel grotere invloed gehad op het martyrologische narratief:
wanneer Paulus en Silas opgesloten zijn, vallen na een aardschok hun ketenen af en
gaan de celdeuren open. Toch vluchten ze niet weg, wat tot de bekering van de cipiers
leidt.'” Op verschillende plaatsen in het onderzoekscorpus keren één of meerdere
motieven uit deze scene terug.'"* Een uitgesproken overname van het sceneverloop is te

GANOEg €oTv TO yvouevov d1a tod dyyéAou €86kel de Spapa PAEmery. d1eAO6vteg 8¢ mPWOTNV PUAAKNY Kol
Seutépav AAOav émi thv TOANY TV 61dNpdv TV @épovoav gi¢ THvV moAy, Hrig adtoudtn Avoiyn adroic kai

£€eA06vTeg mpofiABov pouny piav, kai 00w dnéotn 6 dyyelog an’ avToD).

Y b Ferreoli tribuni, 4 (tertia die mane, ut fit, artiori somno oppressis custodibus, sponte solutis vinculis, liberum se Dei
Servus agnovit, et lento gradu accedens ad ostium, illud patere sibi cernit. Itaque secundum Euangelium persecutionem
fugiens, ad extraneam properabat regionem (cf. Mt 10,23)); *P. Marcellini & Petri, 8 (Factum est autem, dum separati
essent in custodiis [...] apparuit Angelus Domini Marcellino Presbytero, oranti modo, et induit eum vestimentis suis, et
dixit ei: Sequere me. Et dum sequeretur Angelum Domini Marcellinus Presbyter, ingressus est cum eo ubi Petrus Exorcista
erat in cippo et ferro: et hunc absolvit, et dixit ad eos: Sequimini me. Et dum sequerentur eum, pervenerunt in domum, in
qua erant omnes qui baptizati fuerant unanimiter orantes (cf. Act 12,12)). Vgl. de ontsnapping van Patroclus uit de
handen van de beulen: P. Patrocli, 8 (Cum orasset S. Patroclus, obscurati sunt oculi tenentium eum. Et ille ingressus in
flumen, exiit in aliam ripam, [...] et dicebat: Custodit Dominus animas sanctorum suorum, et de manu peccatoris liberabit
eos Dominus (Ps 96,10).

"2 ygl. hoger, p. 240, 0.a. noot 70.

3 Act 16,25-31 (Katd 8¢ 1o pesoviktiov MadAog kal TINGC Tpooevyduevor Suvovy tdv Bedv, énnkpodvto 88

a0T@V ol déoptor. dQvw d¢ oe1oudg eyéveto uéyag Wote oadevdijvar td Bepéha tod deouwtnpiov RvexOnoav

d¢ mapaypAua ai BVpar mdoar kai Tdvtwv td deoua &véln. £Eumvog d¢ yevipevog O deopo@UAal kal idwv

dvewypévag tag B0pag TAS @uAakAg, omacduevog [tnv] pdxapav AueAdev €avtdv dvaipeiv vouilwv
gkme@evyéval tovg deopiovg. Epdvnoey 8¢ peydAn ewvi [6] MatAog Aéywv: undev mpd€ng ocavt®d kakdv,
dnavteg yap éopev £vBAEde. aitrjong 8¢ edta gioemidnoev kal Evrpopog yevouevog nposéneoev T MavAw Kai
[t®] T\ kal mpoayaywv avTolg #w #@n kOplotl, T ue 8¢l motelv va 6wO®; oi 8¢ eimav- mictevoov émi tov
KOp1ov 'Incodv kai cwdron oL kai 6 0ikég Gov).

% Het afvallen van de boeien komt voor in *P. Alexandri ep. Baccanensis, 6 (Visus est mihi angelus Domini, qui et

dixit mihi: [...] iam fui ad Alexandrum, et solvi vincula eius, confortans eum); P. Chrysanthi & Dariae, 16 (Statim autem ex
manibus eius soluta sunt uincula); *P. Aureae, 8 (statim vincula de manibus et pedibus eius solvebantur; op de passage
volgt de bekering van de cipiers); P. Primi & Feliciani (Cumque pro Christi nomine vincti fuissent, adfuit eis Angelus
Domini, qui eos consoleretur et absolvit eos a vinculis, quibus constricti erant); *P. Quirini, 4 (catenae quibus ligatae
manus eius et pedes fuerant, ceciderunt). Andere elementen uit de passage in Handelingen zijn te vinden in
P. Agathae, 10 (open kerker + angst cipiers: per totam noctem lux refulsit in carcere, ut prae pauore custodes carceris

fugerent, et carcerem apertum derelinquerent. Tunc dicebant S. Agathae personae quae ibi erant inclusae, ut abiret. Illa

autem dixit: Absit a me ut coronam meam perdam, et eos qui custodes sunt tribulationibus tradem (cf. Act 16,27));
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vinden in de *P. Restituti. In een daad van naastenliefde bidt Restitutus tot God om zijn
medegevangenen uit de boeien te bevrijden, ut cognoscant omnes, quia tu es vere filius Dei
vivi et veri (cf. Ex 7,5; 14,4.18; Ez 29,6; 30,8.26 en Mt 14,33; 27,54; Mc 15,39 + 1Th 1,9):

Cumque complesset orationem suam, subito terrae motus fuit in carcere, et lux ingens
emicuit, et odor suavissimus nimis inspiravit, et dirupta sunt omnia vincula et comminuta,
et ostium carceris patefactum est. Tunc illae personae omnes, videntes quia dissoluta et
comminuta sunt omnia vincula eorum, venerunt cum lacrymis, et prae gaudio
prostraverunt se ad pedes B. Restituti, gratias agentes Deo [...] Exeuntes vero, omnes simul
e carcere abierunt [..] Mane facto levantes se custodes, nescientes quid esset factum,
invenerunt carcerem totum apertum, et in carcere nullum alium, nisi B. Restitutum

prostratum in oratione. (§3)

De hierboven besproken Bijbelse echo’s in verband met de goddelijke bijstand aan de
martelaar worden in de passiones nooit geéxpliciteerd. Op zich is het herkennen van de
parallellen ook niet noodzakelijk om te begrijpen dat de martelaren door God gesteund
worden. Anderzijds laat de Bijbelse stilering het toe om het individuele karakter van de
gebeurtenissen te overstijgen en plaatst ze de gebeurtenissen binnen het bredere kader
van de heilsgeschiedenis. Het voeden van de gevangen martelaar maakt van hem als het
ware een nieuwe Elia, de bevrijding uit de boeien een opvolger van de apostelen.

6.2.1.5 Bescherming tegen de folteringen

Een andere, nog vaker voorkomende vorm van bescherming van de protagonisten in de
passiones doet zich voor tijdens de folteringen. Dat de martelaren nagenoeg nooit pijn
ervaren van de folteringen is een welbekend kenmerk van de passions épiques.’” In de
meeste gevallen zijn ook deze folterscenes terug te voeren op Bijbelse modellen, en niet
zelden expliciteren de protagonisten die modellen ook zelf door het gebruik van
exempla."'® De Bijbelse stilering van deze scenes suggereert het publiek van de passiones
dat de folteringen en de daaropvolgende bescherming niet op zichzelf staan, maar als
een herhaling binnen een historisch continuiim te begrijpen zijn.

*P, Firmi & Rustici, 6 (psalmodie + aardbeving + angst en bekering cipiers: Circa mediam vero noctem auditus est

terraemotus et voces psalentium in cellula [...] Statim cucurrit Cancarius ad fenestram, et vidit lumen magnum in cellula,
et mensam ante eos positam, omniumque deliciarum plenam, ab odore autem vel splendore factus est velut mortuus. [...]
Tunc Cancarius vicarius credidit cum tota domo sua); P. Iuliani & Basilissae, 48 (aardschok + bidden: Statim commotus

est locus, in quo Sancti erant orantes).
1> Zie 0.a. AIGRAIN en GODDING (2000), 146. Zie daarnaast ook hoger, p. 172.

116 7ie hoger, 4.3.1.1, vanaf p. 115.
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Het populairste model is ongetwijfeld de mislukte terechtstelling van de drie
jongelingen in de vuuroven (Dan 3,19-94). In 16 van de onderzochte passiones worden de
martelaren in een brandende oven geworpen zonder dat ze verbrand worden, terwijl in
nog eens 11 teksten de christenen zonder succes aan een andere vorm van vuur worden
blootgesteld - met in veel gevallen de vermelding van verschillende details uit de
Bijbelse episode zoals het vastbinden (Dan 3,20.21), het verbranden van de heidense
omstanders (Dan 3,22.48) en de afwezigheid van de hitte (Dan 3,50).'" Het tweede

117 Brandende oven: *P. Alexandri ep. Baccanensis, 11 (extincta est fornax, ita ut nec tepor incendii, nec alitus
remansisset in ore fornacis. Venerabilis autem vir Alexander stabat in medio fornacis illaesus, ita ut nec in uno capillo
esset ab igne combustus); *P. Alexandri, Eventii & soc., 19 (iussit Alexandrum et Euentium dorsum ad dorsum ligari, et sic
praecipitari in futurum (lg. furnum?) candentem); *P. Ambrosii Ferentinensis, 6 (Datianus caminum ultra modum iubet
accendi et sanctum Dei martyrem manibus et pedibus ligatis (cf. Dan 3,20.21) in eum mitti [...] Mane vero facto,
Ferentinates ad caminum accedentes (cf. Dan 6,20) illaesum Christi martyrem invenerunt); P. Anastasiae, 16 (In quo igne
dum penitus nec vestimenta earum arderent, orabant Dominum); P. Caeciliae, 31 (Cumque fuisset (Caecilia) in calore
balnei sui (Almachii) inclusa et subter incendia lignorum pabula ministrarent, die integro et nocte tota quasi in frigido
loco integra illibataque permansit ita ut nulla pars membrorum eius saltem sudoris signo lassaretur); *P. Caloceri &
Parthenii, 6 (Missi ergo in ignem, cum incolumes permanerent...); P. Eugeniae, Prothi & Hyacinthi, ed. p. 397,34-5 (in
fornacibus thermarum seuerinarum mittitur, quae sic statim extinctae sunt); *P. Firmi & Rustici, 10-1 (Sancti vero
martyres Dei, facto signaculo Christi, iactati sunt in medium flamme, et statim divisa est flamma in quattuor partes,
exurens eos qui eam dccenderant (cf. Dan 3,22). Sanctorum vero Domini non est exustus nec capillus capitis (cf. Dan
3,94)); P. Irenaei, Andochii & soc., Nat. SS. Andochi, Tyrsi & Felicis, 10 (Accensoque igne, ligatis manibus et pedibus, eos in
ignem iactari praecepit. Et nihil laesi ab omni conbustione ignis, resolutis ligaminibus, stantes in fide, psallebeant in medio
ignis); P. Mammarii presb. & soc., 7 (post triduum Sancti apparuerunt ab igne illaesi, et psallentes a militibus inventi sunt:
et caelitus lumen circumfulserat eos, et nimius ardor conversus est in magnum refrigerium); P. Marii, Marthae & soc., 14
(confestim extinctae sunt flammae, ita ut nullum de membris eorum contaminaretur); P. Naboris & Felicis, 7 (statim
sancti Martyres in igne proiecti, incolumes permanserunt, et nullum ustionis signum habentes, iterum in carcerem missi
sunt); P. Nerei, Achillei & soc., 25 ([Luxurius virgines Christi] in eodem cubiculo, in quo simul morabantur, clausit, et
ignem imposuit. Altera namque die veniens sanctus Diaconus, nomine Caesarius, invenit corpora Virginum immaculata, in
facies enim suas prostratae, orantes Dominum, recesserunt); *P. Pastoris, s.n. ([Pastor] in candentem fornacem missus est.
Unde adiutus virtute divina, beatus Pastor exivit illaesus); P. Pontii Cimellensis, 14 (ita sanctus dei ab omni ardore aparuit
inlesus ut nec saltem fimbriam vestimenti eius lederet); P. trium geminorum, 16 (ligatis pedibus et manibus in medio ignis
iactati sunt. Statim sicut de tribus Hebraeis legitur, disrupta sunt vincula eorum, et coeperunt stare et oratione, et Deo
gratias agere. Flamma enim in modum arcus exaltabatur ad nubes, illi vero immobiles permanebant [...] Defecerunt autem
ligna portantes. Mittere iusserunt tedas, oleum, pices, ceram, quae omnia arserunt (cf. Dan 3,46-7), famulos autem
Domini in nullo penitus contingebat incendium).

Andere vormen van vuur: P. Agnetis, 11 (brandstapel: statim in duas partes divisae sunt flammae, et hinc atque illinc
seditiosos populos exurebant (cf. Dan 3,22), ipsam autem beatam Agnen penitus in nullo contingebat incendium [...] Ecce
et nunc per spiritum sanctum rore coelesti perfusa sum (cf. Dan 3,50.64.68): focus iuxta me moritur, flamma dividitur, et
ardor incendii huius ad eos, a quibus ministratur refunditur); *P. Ansani & Maximae, 9 (brandstapel: Sanctus vero
Amsanus dum ingressus fuisset in eum, ita ignis extinctus est ut nec tepor quidem incendii remaneret); P. Cyriaci &

Paulae, 11 (mislukte crematie van lichamen martelaren: extinctus est ignis et visa sunt corpora sanctorum, quia ignis
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populairste model (9 attestaties) om de bescherming van de martelaren Bijbels te
stileren, is de redding van Daniél van de leeuwen (Dan 6,16-24; Bel-et-Dr 31-41): worden
de christenen voor de beesten geworpen, dan worden deze steeds zo mak als lammetjes
en likken ze gewoonlijk ook de voeten van de martelaren.'™

non est dominatus eis; met verbranding van de heidenen (cf. Dan 3,22): exilivit flamma in eis, et consummati sunt
quasi nunquam fuissent); P. Eugeniae, Prothi & Hyacinthi, ed. p. 392,47-8 (over brandende kolen lopen in wedstrijd
tegen een magiér: consignans se intrepidus et in nomine domini stans illic diutissime penitus illesus stetit); P. Felicis &
Fortunati, 5,1-3 en 6,1-2 (fakkels als foltering: iussit [...] lampadas ardentes ad latera eorum poni. [...] lampades
extinctae sunt et clamauerunt dicentes: «Laqueus contritus est et nos saluati sumus: adiutorium nostrum in nomine
Domini, qui fecit caelum et terram» (Ps 123,7-8); kokende olie als foltering: sanctus Felix et Fortunatus dixerunt: «Vere
per nomen Domini nostri Iesu Christi, pro quo hoc patimur (Phil 1,29; 2Th 1,5), quia nihil caloris sentimus, sed potius
refrigerium nobis praestitisti» (cf. Ps 65,12)); P. lulianae Nicomedensis, 17-8 (brandstapel: venit Angelus Domini, et
separauit ignem, et flammam excussit; koken in lood: Tunc iussit ollam adferri, et plumbum mitti in ea, et super ollam
feruentem eam poni. Cumque superposita esset, factum est illi sicut balneum bene temperatum); P. Luciae, ed. p. 109,10~
11 (brandstapel: praecepit ministris, ignem copiosum circa eam accendi, picemque resinam et thedas oleo adiuncto
cumulo lignorum (cf. Dan 3,46) ut celerius consumetur); *P. Pontiani Spoletani, 3 en 6 (gloeiende kolen: Sanctus vero
Pontianus signum Christi in fronte sibi fecit, et coepit supra ipsos carbones ardentes nudis pedibus ambulare (echo’s met
P. Sebastiani, 81); vloeibaar lood: sicut enatat aqua in marmore, sic et plumbum de dorso eius enatauit); P. Sebastiani &
soc, 81. (gloeiende kolen: Tunc B. Tiburtius faciens signum crucis, constanter nuda super eos ingressus est planta);
P. Victoris Mauri, 4 (vloeibaar lood: statim adfuit Angelus Domini, qui plumbum ita frigidum fecit, quasi aquam de fonte
levatam, et non est combustum corpus eius in ulla parte).

18 %p_ Alexandri ep. Baccanensis, 9 (Alexandrum episcopum ad feras subrigi praecepit. Cumque dimissi ei fuissent
quatuor ursi, venientes, ubi ambulaverat Famulus Dei, vestigia pedum eius lingebant. Videns autem tyrannus, iussit ei
leones dimitti: cumque venissent duo leones, humiliaverunt se ad pedes eius, plantasque lingebant); P. Iuliani & Basilissae,
60 (cum dimissae essent ferae, singulae veniebant ad Sanctos, et pedes illis lingebant); P. Marcianae, ed. p. 256,25-7
(dimissus est ferocissimus leo, qui cum impetu magno ueniens erectas manus in puellae pectus imposuit. Sanctum quoque
corpus odoratus eam ultro non contigit); P. Marii, Marthae & soc., 14 (subito dimissae sunt ferae ut eos interficerent. [...]
Et currentes ferae coeperunt pedes B. Asterii adorare, simul et omnium Sanctorum); *P. Maximae, Secundae & Donatillae,
6 (Tunc proconsul iussit Fortunato venatori adducere sibi ursum quem habebat ferocem, qui per duos vel tres dies non
comederat (cf. Bel-et-Dr 32), ipsumque dimittere ut has virgines devoraret. [...] pedes eius bestia linxit et virgines Dei
illaesas dimisit); *P. Pontiani Spoletani, 4 (venerunt ad eum ipsi leones rugientes. Et cum vidissent illum, ita sunt mansueti
effecti, ut inclinarent capita sua, et adorarent B. Pontianum); P. Primi & Feliciani, 6 (iussit ad eos dimitti duos leones
ingentes, quorum rugitus omnis populus civitatis Numentande expavescebat. Cumque dimissi fuissent, corruentes cum
impetu, ad pedes ipsorum se volvere coeperunt, et quasi pater filium post multum tempus videns, ita cum omni gaudio et
mansuetudine congratulabantur eis, et ad vestigia eorum se volvebant. Cumque recessissent leones, iussit ad eos ursos
ferocissimos dimitti, qui et ipsi pariter cum dimissi fuissent, deposita omni saevitia, quasi agni blandientes effecti sunt, et
ipsi volvere se coeperunt ad vestigia sanctorum Martyrum (cf. 1Regn 17,37)); P. Quiriaci (Iudae), 22-3 (Iussit autem
Iulianus fossam fieri altam, et vocavit plurimos incantatores serpentium, et iussit eos ut nequiores afferrent, et mitterent
in fossam. Qui et miserunt cornutas dracones, et Lampias venosas, et multitudinem maximam serpentium, et iussit
Sanctum mitti inter eas. [...] Cyriacus vero descendebat de fovea illaesus); *P. Torpetis, 7 (subito dimissus est leo, dans

rugitum super eum. Sanctus autem Torpes signaculum Christi fecit contra eum, et eadem hora leo mortuus est, et admirati
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Andere Bijbelse modellen zijn merkbaar minder aanwezig in de passiones. Een aantal
keren wordt de martelaar in het water gegooid om hem te verdrinken, maar komt de
steen om zijn nek los (eventueel een echo van het loskomen van de boeien van de drie
jongelingen in de oven (Dan 3,92)7) en kan hij over het water wegwandelen. Dergelijke
scénes herhalen onmiskenbaar Jezus’, resp. Petrus’ wandelen over het water.'”
Vergelijkbaar hiermee zijn passages die op de doortocht van de Rode Zee (Ex 14,21-30)
gemodelleerd zijn - ook al zijn die minder direct met de bescherming van de martelaar
tegen de vervolgers verbonden: in de P. Albani Verulami kan Albanus door het grote
aantal toeschouwers niet tot bij de plek komen waar hij onthoofd zal worden, zodat hij
de rivier over de miraculeus opgedroogde bedding oversteekt, terwijl in de P. Adventoris,
Octavii & Solutoris het water van een rivier wijkt voor de vrouw die de lichamen van de
martelaren wil meenemen en begraven.' In de P. Fabii Vexilliferi vervolgens, wijst de
verteller het visioen van de beenderen in Ezechiél (37,1-14) aan als ‘historisch’ model
voor het wonderbaarlijke samenvoegen van het gemutileerde lichaam van Fabius,

sunt omnes. Iterum dimissus est Leopardus, et ipse flectens caput lingebat plantas eius). Vgl. ook P. Chrysanthi & Dariae,
23, en *P. Columbae, 5, waar een leeuw resp. berin de protagonist actief tegen de vervolgers beschermt.

119 Mt 14,25-9; Mc 6,48; Joh 6,19. Over de crux m.b.t. de voorstelling van Petrus, zie p. 132, noot 127.

Zie *P, Alexandri ep. Baccanensis, 16 (magnum lapidem ad collum eius ligari praecepit, et iussit in medium lacum iactari
per noctem. Milites praesidis praeceptum fecerunt. Cumque iactatus fuisset, lapis solutus est, illeque suis pedibus usque
foras exivit et coepit stare); *P. Anthimi, Sisinii & soc., 8 (weliswaar niet expliciet: ligaverunt ei saxum et in Tiberim
eum iactaverunt, Sed angelus domini apparuit ei in Tibere et disrupit vincula eius et revocavit eum in cella oratorii sui);
P. Eugeniae, Prothi & Hyacinthi, ed. p.397,29-34 (Tunc iubetur quasi magicis artibus plena colligata in Thiberim
praecipitari. Statim autem ut iactata est, uincula dirrupta sunt cum saxo. Beata uero Eugenia supersedens ferebatur unda,
sola genua sub aqua habens: quod uidentes omnes populi mirabantur, et erat gaudium magnum christianis. Credebant
enim hoc esse cum Eugenia in flumine, quod in mari erat cum Petro, ne mergeretur); P. Nazarii & Celsi, ed. p. 332,2-6 (het
schip waarmee Nazarius en Celsus naar volle zee gebracht worden, komt in een storm terecht (met echo’s Mt
8,24; Mc 4,36-7; Lc 8,23 en Act 27,14 sqq.): Angelus autem domini descendit ad eos (cf. Act 27,24) [...] Et subito factum
est mare pacificum: et ibat Nazarius cum puero (Celso) gradiens super aquas gaudens et glorificans dominum, qui eripuit
eos a fluctibus et inter undas fecit eos siccis pedibus ambulare).

120 b Albani Verulami, 4 (Igitur sanctus Albanus, cui ardens inerat deuotio mentis ad martyrium ocius peruenire, accessit
ad torrentem et, dirigens ad caelum oculos (cf. Act 7,55), illico siccato alueo, uidit undam suis cessisse ac uiam dedisse
uestigiis); P. Adventoris, Octavii & Solutoris, 4 (Sic Christi maiestas gloriam sui martyris illico manifestans (cf. Joh 2,11),
memorati fluminis impetu dexterae suae (cf. Ex 14,16?) virtute per siccum eam cum vehiculo gradi concessit; sicque
omnium fluminum cursus, qui interiectis spatiis utrarumque civitatum decurrere noscuntur, virtutis sude potentia
dividens, eam absque ullo obstaculo hilari profectione ad beatissimorum martyrum Adventoris et Octavii corpora

perduxit).

258



Bijbelse echo’s in het martyrologische narratief

terwijl in de P. Vincentii Caesaraugustani de verteller de bescherming van Vincentius’ lijk
door een raaf expliciet vergelijkt met de voeding van Elia (3Regn 17,4.6).'*!

In veel gevallen komt de goddelijke redding of bescherming van de martelaar niet uit
het niets, maar wordt die bewerkt in aanwezigheid van een engel. Dit is onder meer het
geval in de P. Agnetis. De christelijke maagd wordt er als dwangprostituee naar een

1122

bordeel'”” gestuurd. Een goddelijke ingreep strooit echter roet in het eten:

Statim autem ut expoliata est, crine resoluto, tantam densitatem eius capillis divina gratia
concessit, ut melius videretur eorum fimbriis quam vestibus tecta. Ingressa Agnes
turpitudinis locum, angelum Domini illic praeparatum invenit ut circumdaret eam

immenso lumine, ita ut nullus posset eam prae splendore nec contingere nec videre. (88)'*

De functie die engelen in de laatantieke acta martyrum & passiones vervullen als
beschermers van de heiligen bouwt voort op de rol die ze ook in de jongere boeken van

121 p Fabii Vexilliferi, 10 (Sed ecce Deus, plasmator humani generis et artifex mundi, qui Ezechielis temporibus arida in

campo ossa et diuturni situs corpora iacentia atque cunctis naturalibus instrumentis egena in compage corporis,
superductis neruis carnibus cutibusque et uirtutibus cum augmentationibus disposuit, nunc exuta membra reticulo

glorioso capiti reuocauit. Adhaesit humeris caput, scapulis ceruix; et quasi incisurae plagae fuissent membris assutae, sic

nec caput a corpore nec corpus a cdpite segregatur; et reddidit corpus integritati suae Dominus, quod per inuidiam
separauerat inimicus); P. Vincentii Caesaraugustani, 12 (Corvus haud procul residens, [...] advenientem subito lupum
incursibus suis terrens, exegit a corpore [...] credo aliquam custodiam mirabatur angelicam. Reddita est antiquitatis
fabula per avem similem, ut quae antea Helige plenos messorum portaverat cibos, nunc sancto Vincentio martyri iussa

obsequia ministraret). Vgl. hoger, 4.3.2.3, p. 127.

22 Het bordeelmotief - als onderdeel van de bredere thematiek van de maagdelijkheid - en daarmee
verbonden de bescherming van de maagd door Christus komt vaak voor in de laatantieke passiones. Een goed
overzicht en bespreking hiervan biedt Bossu (2015 (verwacht)-b).

'3 Zie daarnaast o.m. ook P. Anastasiae, 31 (Tunc Hyrtacus dum pergit ad eam (Theodotam) ut teneret et duceret,

coepit de naribus eius sanguis infinitus effluere. Clamabatque ad consularem Hyrtacus dicens: «Stat iuxta eam juvenis
pulcher auratis vestibus indutus ex cuius manu pugnum dccepi in naribus»); *P. Eusebii, Pontiani & soc., 7 (Unus autem

de carnificibus vidit oculis suis stantem iuvenem cum spongia (cf. Mt 27,48; Mc 15,36; Joh 19,297), et tergentem latera
eorum, et coepit clamare voce clara [...] Ego vero video angelum stantem, et lavare eos); P. Felicis & Fortunati, 6,5 (Domino
Deo auxiliante nobis, nihil tormentorum tuorum possumus terreri, quia praesto est angelus Domini, qui omnia membra
nostra confortat (cf. Lc 22,43)); P. luliani & Basilissae, 27 (Iulianus wordt geketend door de stad gestuurd: ait (filius
praesidis): Ecce video reum istum Christianum, quem milites ducunt ore fraenatum, multitudinem albatorum cum eo

loquentem, et coronam de lapidibus pretiosis et auro super caput eius ponentes [...] et alios tres viros, albescentibus comis,

aureoque vultu, in similitudinem aquilarum (cf. Ez 1,10), super eum excubias celebrantes); P. Nazarii & Celsi, ed. p.
332,1-3 (continuo lux magna resplenduit eis, et uisa est circa eos quasi nubes. Angelus autem domini descendit ad eos, et

ostendens eis testamentum domini confortabat eos); *P. Serapiae & Sabinae, 9 (ingressus est quidam iuvenis decorus mirae

magnitudinis valde; et totus splendebat sicut sol, et stetit inter nos et puellam hanc: et prae claritate illius tremor et caligo

et defectio nos comprehendit, et exinde iam non habuimus sensum usque modo); P. Susannae, ed. p. 558,16 (apparuit

angelus domini supra Susannam).
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het Oude en in het Nieuwe Testament vervullen.'”” Daarvan heeft de beschermende
engel uit de twee ‘martyrologische’ episodes in Daniél'” klaarblijkelijk de grootste
invloed gehad op de passiones. Op vergelijkbare wijze verschijnen deze hemelse figuren
in een schijnbaar uitzichtloze situatie, en neutraliseren het gevaar.

De goddelijke bescherming van de martelaar moet voor de lezers en toehoorders van
de passiones een geruststelling geweest zijn. Zij impliceert immers dat God indien nodig
het lijden kan verzachten en zelfs volledig wegnemen. Nochtans wijkt deze voorstelling
merkbaar af van de grote valorisatie van het lijden in het Nieuwe Testament.'” De
bereidheid om te lijden heeft klaarblijkelijk de plaats ingenomen van het daadwerkelijke
lijden. Deze ommekeer wordt bij uitstek duidelijk in het contrast tussen de pijnloze
folteringen en dood van de martelaren, en de agonie van Jezus in het passieverhaal bij

127

de synoptici.””” Waren de hagiografen zich niet bewust van het verschil in de manier

'2* In het postexilische judaisme worden engelen in toenemende mate intermediaire figuren tussen God en de
individuele mens (HENTEN (1999a), 51; MEIER (1999), 47; MICHL (1962), 64). In die hoedanigheid treden ze op als
beschermers die Gods bijstand tot de mensen brengen (zie ibid., 72, voor voorbeelden uit de OT, en 151-6, voor
voorbeelden uit de christelijke traditie).

In verschillende psalmen wordt de beschermende rol van de engelen geévoceerd, bv. Ps 33,8 (napepPaiel
&yyehog kvpilov kUkAw T@V @ofovuévev avtdv Kal poostar avtovg); 90,11-2 (St toi¢ dyyéhoig avtod
gvteleitan mepl 600 to0 dapuAdéal oe év ndoaig taic 680i¢ covr €ni xelp®dv dpoloiv og, upmote TPookdPNg
1p0og AlBov tOv éda oov)- verdere referenties, zie MANSER en MCGRATH (1999), §4111; MEIER (1999), 47. Naar
het daadwerkelijke optreden van engelen ten voordele van de mens wordt verwezen in Daniél (zie volgende
noot), Tobit (sc. Rafaél als beschermengel, cf. Tob 5,4); 4Esr 5,15 (et tenuit me qui venit angelus, qui loquebatur in
me, et confortavit me et statuit me super pedes); Mt 2,13 (ido0 dyyeAog kvpiov @aivetal kat Gvap 1@ Twone Aéywv:
éyepBeig mapdhafe o modiov kai tv untépa avtod kai @ebye ig Afyurtov); Le 22,43 (hier t.v.v. Jezus (vgl.
MANSER en MCGRATH (1999), §4111): &@6n 8¢ adt® dyyehog an’ ovpavod évioxOwv avtdv) - verdere referenties:

MANSER en MCGRATH (1999), 5480.

%5 Dan 3,49-50 (6 8¢ &yyehog kuplov cuykatépn dua Toic mept tov Alapiav eic v kduvov kol éetivate Thv

@ASya ToD VPG €K TRC Kapivou kal énoinoe O péoov Tii¢ kapivov we mvedua dpdoov dracvpilov, kai oy
fPato avTt®@V O KaBdlov 1O Thp kal ok EAUmNoev 00dE mapnvwyxAncev avtoic); Dan 6,22 (6 0£6¢ uov
Gnéoteile TOV dyyehov aldTod, kol véppale Ta otduata TV Aedvtwy, kal oUk EAvuAvVavTS ue). Voor de
identificatie van de engel in deze passages als de zoon van God, zie p. 122, noot 106.

12 Een uitgebreide studie van het lijden in het NT, biedt KELHOFFER (2010). Hierin toont hij aan dat zowel in de
evangelies, de brieven en in Openbaring de aanvaarding en het verdragen van eventuele vervolgingen een
centrale positie inneemt in de identiteitsconstructie van de vroegste christenen. Zo bv. Rom 8,17 (i 8¢ tékva,
kal kAnpovéuor kAnpovéuor uév 0egol, ouykAnpovéuor 8¢ XpiotoD, egimep ovundoyousv Tva  kal
ouvdolacB@uev; cf. o.c., 38-40). Zie ook EBEL en SCHIPPERS (1986), 808-9.

127 Vooral in Mt en Mc is Jezus’ lijden duidelijk, zoals blijkt uit zijn gebed in Getsemane, Mt 26,37-9 (fipEato
AvmeloBat kai &dnpovely. téte Aéyel avtoic nepilundg éotiv | Yuxy pov Ewg Bavdtou [...] mpoosuxduevog kai
Aéywv: Tdtep Yov, el duvatdv €otiv, mapeAddtw &1 EHol TO Totriplov ToUTor ANV 00X WG £y BEAW AN wg
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waarop Jezus, resp. de martelaar al dan niet lijden, of was dit voor hen geen breekpunt?
Als we in aanmerking nemen dat de laantieke voorstellingen van Christus - i.c. de
vroegste substantiéle iconografie van de gekruisigde Christus, eind 4% resp. begin 5%
eeuw - vooral diens goddelijkheid accentueren'”, dan verdwijnt het problematische
verschil tussen een niet-lijdende martelaar en een lijdende Christus. Dit lijkt te
impliceren dat indien de hagiografen een parallel met de Christus van het passieverhaal
wilden trekken, de niet-lijdende Christus een waarschijnlijker referentiepunt vormde
dan zijn ‘menselijke’ afbeelding in Matthetlis en Marcus. Wat in elk geval vaststaat, is dat
de recurrente bescherming van de martelaar doorheen de passiones op verschillende
Bijbelse modellen gebaseerd is, en ook hier de narratieve gebeurtenissen een historisch-
typologische dimensie verleent.

6.2.2 Het eigenlijke martyrium

6.2.2.1 De terechtstelling Bijbels gestileerd?

Hoezeer ook de Romeinen er in de passiones niet in slagen om de christenen te pijnigen
of te mutileren, uiteindelijk moeten en zullen de martelaren sterven. Opvallend genoeg
vormt deze scene nagenoeg altijd een anticlimax in vergelijking met de typische
uitgesponnen beschrijvingen van de verhoren en de folteringen. Het levenseinde -
meestal onthoofding - wordt haast nooit in meer dan één a twee zinnen verteld. Vaak is
het niet eens duidelijk op welke manier de protagonist precies sterft, alsof zijn dood

60); Mc 14,33-6 (repiAumdg éotiv 1) Puxr] pov Ewg Bavdtov [...] kal mpoonvxeto va e Suvatdv Eotiv TapéAdn
&’ avtol 1 Mpa, kol Eleyev: aPPa O mathp, Tdvta Suvatd cor Tapéveyke TO mothplov ToUTo &t EUolr GAN o0 T
gyw BéAw GAAX Tl 00.), of zijn woorden aan het kruis; Mt 27:46 (nNAt nA1 Aepa caPaxOavi; to0tT €otiv: ©gé pov
Beé pov, tvarti pe éykaténeg; vgl. Mc 15,34). Moss (2014), 59, wijst erop dat in Lc “Jesus feels no distress at all”
- nochtans lijkt de (weliswaar gecontesteerde (zie FRANKLIN (2001), 955; KARRIS (1990), 717, §184)) vermelding,
Kal yevéuevog év dywvig éktevéotepov TpoonUxetor kai £yéveto O 18pw¢ avtod woel Bpdufor afuatog

katafaivovtecg émi tv yAv (Lc 22,44), deze stelling tegen te spreken. In Joh daarentegen ondergaat Jezus zijn
hele proces berustend en zonder vermelding van angst of pijn (cf. Joh 18,3-12; 19,28-30).

128 CoNsTABLE (2006), 156-8; DRESKEN-WIELAND (2010), 30-3.

Anderzijds kan wel gewezen worden op de aanwezigheid van de termen passus resp. ta@évta in een groot deel
van de laatantieke credo’s (zie KeiLy (1972) voor een overzicht; pp. 144-5 wijst hij antidocetistische
opvattingen in de 2% eeuw (cf. conflict met gnosticisme) aan als oorsprong van de beschrijvingen van
geboorte en lijden in het christelogische gedeelte). Mogelijkerwijze kan ook de zeer menselijke afbeelding van
Jezus’ lijden in Mc en Mt als antidocetistische retoriek begrepen worden (vgl. MicHEL (1960), 299).
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eigenlijk geen belang heeft in het verhaal.”” Bovendien lijken de auteurs van de
passiones er zelfs niet op uit om eventuele Bijbelse modellen in gedachten te roepen.
Bijbelse parallellen worden ook nergens geéxpliciteerd.

Dat referenties aan Jezus’ kruisdood ontbreken, kan verklaard worden (zie verder,
6.3.2.1), maar dat ook andere Bijbelse modellen ontbreken is zeer opmerkelijk. Zelfs de
steniging van de protomartyr Stefanus vindt zo goed als geen weerklank in de
onderzochte passiones, die nochtans een rijke variatie kennen in de manier van
terechtstelling. Enkel in de P. Cyriaci & Paulae is een echo herkenbaar, ook al ontbreekt de
blinde razernij uit de Stefanusepisode en is het aan de lezer of toehoorder om de allusie
op te merken:

Alia autem die, ministri cogitaverunt ut eos illic interficerent. Ducti itaque sunt martyres
ad locum quem statuerunt iuxta duas arbores palmarum, et statim genua ponentes
prostraverunt se ad orationem, dicentes: « Domine lesu, dccipe animas nostras ad te. » Et

lapidaverunt eos a maximo usque ad minimum. Et cum congregatio fuisset facta super eos

lapidum, continuo animas sanctas Christo reddiderunt. (§§10-1)"*°

In de paar andere gevallen waar de christen door steniging wordt terechtgesteld™
wordt in elk geval geen intertekstuele link gesuggereerd. De steniging moet naar mijn

129 Cf. DELEHAYE (1955), 91: “[C]’est 13 un dénouement si ordinaire des passions les plus terribles et les plus
merveilleuses, que quelques érudits se sont demandé sérieusement comment il se fait que la hache ou le glaive
ait été I'instrument de martyre le plus constamment efficace, lorsqu’une foule d’autres moyens étaient frappés
d’impuissance. [..] Mais le probléme que I'on cherchait a résoudre était-il bien posé, et n’est-ce pas aux
hagiographes, obligés, malgré tout, d’en finir avec les péripéties et de faire mourir leur héros, qu'il fallait
adresser la question ? Le dénouement naturel du drame était le supplice classique : la mort par le glaive.” Zie
verder AIGRAIN en GODDING (2000), 147.

B0 vgl. Act 7,59-60 (ko EA1BoPSAovy TOV Stépavov Emkalobuevoy kai Aéyovtar kbpie 'Inood, SéEat To Tvedud
pov. Oei¢ 8¢ ta yovata Ekpaev @wVi] peydAn: kOpie, un otiong adToig Tavtny TV auaptiav. kai to0to einwv
€kounom).

1 Het aantal is hoe dan ook beperkt. Zie P. Agnetis, 13 ((Emerentiana] lapidata est ab eis [turbis furentibus] et orans
iuxta sepulcrum Agnes beatissimae emisit spiritum); *Vita & passio Vigilii ep. Tridentini, 9 (magno imbre lapidum
Sanctum Dei percellunt, sancti capitis effracta compage, cerebroque disperso). Vgl. ook de parodistische ‘steniging’
van de schoolmeester Cassianus met stili en schrijftabletten (Statuit ergo spoliatus uestibus et manibus post terga
religatis, et circumstante armato stilis agmine puerorum, quantum quis quod dum disceret doluit. Tantum accepta
libertare (sic) saeuiret in faciem. Et ad caput magistri tabulae et bursae franguntur, et praeactis stilis confessor Christi

nunc scinditur nunc secatur; *P. Cassiani ludimagistri, ed. p. 280,32-4).
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inschatting vooral de vijandigheid van de bevolking tegenover de christenen
evoceren.'”

Vergelijkbare problemen biedt de interpretatie van de vaakst voorkomende
voorstelling van de marteldood in de passiones: onthoofding. Over zowat de helft van de
martelaren in het primaire corpus wordt verteld dat ze onthoofd zijn.”’ Dit lot delen ze
met roemruchte nieuwtestamentische figuren als Johannes de doper en Paulus.™
Desondanks leggen de hagiografen nooit de link. Daarenboven is onthoofding niet
meteen een Bijbelse, maar vooral een Romeinse terechtstellingswijze die in de regel
voor burgers voorzien was."” Toch is het moeilijk om hieruit duidelijke conclusies te
trekken. In een groot deel van de gevallen is onthoofding de laatste toevlucht van de
beulen om de martelaar terecht te stellen, nadat andere - gewoonlijk veel gruwelijkere -

32 Mogelijks reflecteert de steniging hier niet zozeer een Bijbels model, maar ook een historische realiteit.
Steniging als vorm van “Lynchstrafe” is geen onbekend fenomeen in de late oudheid (cf. HYLDAHL en
SALOMONSEN (1991), 344).

33 Onthoofdingen - niet noodzakelijk van de protagonist - worden expliciet genoemd in volgende teksten:
P. Adventoris, Octavii & Solutoris, 2; P. Albani Verulamii, 6; *P. Alexandri ep. Baccanensis, 13; *P. Alexandri Bergomensis,
9; *P. Alexandri, Eventii & soc., 14, 19; *P. Ambrosii Ferentinensis, 7; P. Anastasiae, 9; *P. Ansani & Maximae, 9;
*P. Anthimi, Sisinii & soc., 9; *P. Aureae, 15; P. Caesarii & Iuliani, 35; *P. Cantii, Cantiani & Cantianillae, ed. p. 279,49-50;
*P, Columbae, 8; P. Cornelii papae, ed. p. 373,50; P. Didymi & Theodorae, 12; *P. Domnini, 4; *P. Donati & Hilariani, ed. p.
418,48; P. Eugeniae, Prothi & Hyacinthi, ed. p. 397,25-6; P. Felicis & Fortunati, 7,4; P. Ferreoli & Ferrucii, 8; *P. Firmi &
Rustici, 12; Inv. & P. Gervasii & Protasii, 23; P. Irenaei, Andochii & soc., Nat. Ss. Andochii, Tyrsi & Felicis 11; P. lulianae
Nicomedensis, 20; P, Iuliani Brivatensis, 3; P. Mammarii presb. & soc., 11; *P. Marcellini & Petri, 12; *P. Marcelli & Apulei,
9, 10; P. Marii, Marthae & soc., 15, 19; *P. ‘martyrum graecorum’, 12; *P, Mustiolae, 6; P. Naboris & Felicis, 8; P. Nazarii &
Celsi, ed. p. 333,46; P. Nerei, Achillei & soc., 25; P. Patrocli, 10; P. Peregrini, 7; P. Polochronii & soc., 3, 18, 26, 31, 34;
P. Pontii Cimellensis, 16; P. Primi & Feliciani, 7; P. Processi & Martiniani, 2,24; *P. Restituti, 4; P. Rufinae & Secundae, 10;
*P, Sabini & soc., 13; *P. Secundiani, Marcelliani & Verani, 8; *P. Secundi Thebaei, 9; *P. Sereni, 3; *P. Stephani papae, 14,
17, 21; *P. Torpetis, 8; P. Typasii Ticavensis, 7; *P, Urbani, 10; *P. Valentini Interamnensis, 10; P. Victoris Mauri, 5; P.
Vincentii Aginnensis, 4.

3% Johannes: Mt 14,10 (kol Téupac dnexepdhioey [tov] Twdvvnv &v Tii @uAakf); Mc 6,27 (kal e0BUC
anooteilag O PaciAedg omekovAdtopa énétalev Evéykal TRV Ke@aArv avtol. kai aneAbwv dmeke@dAioev
avtdv év tfi @uAakf]). Paulus: Martyrium Pauli, 5 (kal katd Tpooevxrv kKolvoAoynoduevog efpaioti Toig
TATpdoLv, TPOETEIVEY TOV TpdxnAov unkétt Aahfioag. wg d¢ dmetiva&ev avtod O omekoVAGTWP TV KEQAAT]Y,
ydAa €nvticev i ToUg X1tdvag Tod otpatidtov); cf, Tertullianus De praescriptione haereticorum, 36,3 (ubi Paulus
Iohannis exitu coronatur); verdere referenties: HORN (2001), 2).

13> Behalve in het geval van Johannes (cf. noot 134) komt onthoofding niet voor in de canonieke Bijbel als straf.
De doodstraf - sowieso nagenoeg afwezig in het NT - betekent in de Bijbel meestal steniging (HorsT (1962),
921-3; HYLDAHL en SALOMONSEN (1991), 351-2). Onthoofding is daarentegen de gangbare vorm van
terechtstelling voor burgers in het Romeinse rechtssysteem vanaf het einde van de republiek (tenzij in het
geval van zware misdrijven; MARAVAL (2010), 22-3; ROBINSON (2007), 106).
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straffen zonder resultaat gebleven zijn.”® Dit betekent dat de christenen zowel tot
vernederende straffen veroordeeld worden die normaal voor de humiliores en zware
misdadigers voorzien waren - maar in de passiones succesloos zijn - als tot onthoofding,

" Wilden de hagiografen de martelaren toch een

die voor burgers voorbehouden was.
eervolle dood bezorgen na hun beproevingen, en op die manier de autoriteit van de
heiligen vergroten? Of was de beschrijving van het eigenlijke sterven in hun ogen
ondergeschikt aan de voorafgaande schildering van de heldhaftige martelaar?

De weinige aandacht die het eigenlijke sterven krijgt, bemoeilijkt de interpretatie van
het motief. Hoe dan ook suggereert deze beknoptheid een weerwil bij de hagiografen om
de eigenlijke dood van de martelaren uitgebreid te beschrijven. Dit zou kunnen
verklaren waarom noch Stefanus (op één keer na althans), noch Johannes de doper,
noch Paulus of andere modellen herkenbaar zijn bij de beschrijving van het eigenlijke

martyrium.

6.2.2.2 Martyrologische metaforen

Ook al krijgt het sterven van de martelaren zelf weinig aandacht in de passiones, als
gegeven neemt het een centrale plaats in het narratief in. Het martyrium betekent het
eind- en hoogtepunt van de volgehouden confessio van de martelaar in de
vervolgingen.”® Op verscheidene plaatsen in de passiones wordt het martelaarschap aan
de hand van Bijbelse beelden geévoceerd. In alle gevallen zijn de metaforen
geconcentreerd op de gelukzalige toestand die bereikt wordt na het doorstaan van de
beproevingen.

Het vaakst voorkomende beeld is dat van de wedstrijd waarin de martelaar zich naar
de overwinning moet lopen of vechten. In het Nieuwe Testament is deze metafoor
symbool voor het leven van de christen in zijn geheel: een wedloop die enkel door

136 Cf. bv. P. Primi & Feliciani, 7: Videns autem Praeses, quia non potuit eos superare, et quia multi crediderunt per eos

Domino, iussit eos capitalem subire sententiam.

37 £, RoBINSON (2007), 195: “[Slimple death by decapitation seems normally to have been without humiliation

or unnecessary pain[.]”

De toegenomen nadruk op de nobilitas van de martelaar in de late oudheid wijst volgens VAN UYTFANGHE
(2001b), 210-1, vooruit op de middeleeuwse Adelsheiligen. Toch mag men niet alle passiones over dezelfde kam
scheren: in de P. Anastasiae is het hoofdpersonage van nobele afkomst (nobilis nata, §2), maar wordt niettemin
levend verbrand (Anastasia per manus et pedes extensa et ligata ad palos fixos, et circa media eius ignis incensus est. In

qua passione orans et benedicens Dominum Iesum Christum emisit spiritum, §36).

38 Cf. Je 1,12 (Makdprog &vip 8¢ Omopéver tepacudv, 8t §6kipoc yevéuevos AMupetal tov otépavov Tic {whig

ov émnyyeilato toi¢ dyandotv adTdVv).
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volharding (in het geloof) gewonnen kan worden.” Het martyrologische discours
neemt haar zonder veel moeite over, met dien verstande dat de metafoor nu specifiek
op de vervolgingen en het martyrium betrokken wordt. Ze drukt uit dat de marteldood
niet de vernedering is die de vervolgers zich ervan voorstellen, maar net de grote
overwinning.'® De gewonnen wedstrijd en, daarmee verbonden, de zegekrans keert
verschillende keren terug in de acta & passiones als metafoor voor het volbrachte
martelaarschap. Een illustratie hiervan vinden we terug in het gebed van de martelaren
Felix en Fortunatus net voor hun onthoofding:

Gratias tibi agimus, Domine lesu Christe, quia non nos despexisti et agonem nostrum (cf. Ps
68,34); sicut ex uno utero enixi sumus, ita in unum agonem martyrii nos percurrimus (cf.

1Cor 9,24; Heb 12,1). Oramus et petimus te Domine ut ita nos permittas ingredi portas
paradisi (cf. Lc 13,24), ubi sunt omnes qui pro tuo nomine de hoc saeculo cum martyrii
palma ad tuam gloriam peruenerunt (cf. 3Joh 1,7). (P. Felicis & Fortunati, 7,2-3)"*"

139 ArTRIDGE (2001), 1253; BARCLAY (2001), 1123; LEON-DUFOUR (1970a), 218-9; SAXER (1984), 205-7, (1986), 213-4.

Zie deze laatste voor een bespreking van de wedstrijdmetafoor in de preniceense acta & passiones.

Cf. bv. 1Tim 6,12 (&ywvilov tOV kaAov aydva tfi¢ tiotewg, émAaPoi tfig alwviov {wg); 2Tim 4,7 (TOV KaAdV
ay@va flywviopal, tov dpduov tetédeka, trv miotiv tethpnka); Heb 12,1 (31 Umopoviig Tpéxwuev TOV
npokeipevov NIV dy®@va). Zie ook Sir 4,28; 4Mac 9,23; 12,14; 16,16; 17,11; 1Cor 9,24-7; Eph 6,12; 1Tim 4,10.

9 Het motief zet de op zich paradoxale kwaliteit van Jezus’ kruisdood voort. Zijn dood, die ogenschijnlijk het
falen van Jezus’ prediking lijkt, wordt door zijn volgelingen net geinterpreteerd als de kern van zijn
verkondiging: door zijn dood heeft Jezus Christus de mensheid verlost. PRAET (1995), 26-9, wijst op de
aannemelijke rol van cognitieve dissonantie bij de interpretatie van de gebeurtenissen door Jezus’
volgelingen.

141 Vgl. *P. Bonosae, 4 (Pugna viriliter ut coroneris feliciter); P. Iuliani & Basilissae, 12 (Iulianus autem ut bonus athleta

praeliabitur et vincet, nec enim aliquando vinci potest, in quo castitas regnat); *P, Tusti Tergestini, 3 (Deprecor, Domine, ut

in omnibus perficias cursum agonis mei); P. Pollionis, 1,3 (Episcopum quoque Irenaeum Sirmiensis ecclesiae pro fide et
commissae sibi plebis constantia fortiter dimicantem (2Mac 13,14) ad caelestem palmam (cf. Ap 7,9; 4Esr 2,45.46) simili

sententia cognitor prouexit immitis); P. Quiriaci (ludae), 20 (Bene, fili mi, certatus es (cf. 1Tim 6,12; 2Tim 4,7) et
dagonizasti pro nomine Domini nostri lesu Christi (cf. Act 15,26 + 2Mac 13,14)); 21 (fac me peccatricem perfecte hunc
currere cursum (cf. Heb 12,1)); 26 (Et sic consummatus, in Domino (cf. Joh 17,23), et bonum certamen certatus (cf.

1Tim 6,12; 2Tim 4,7), assumptus est in gloria (1Tim 3,16), die sabbati hora octava, mense Maio intrante; regnante
Tuliano tyranno anno secundo); P. Saturnini ep. Tolosani, 5 (omni membrorum parte corpore lacerato, dignam Deo
animam (Sap 4,147) Christus excepit; ut quam pro nomine suo fideliter dimicantem (cf. Act 15,26 + 2Mac 13,14),

suppliciis furor gentilis extorserat, suis post victoriam laureis coronaret (cf. 2Tim 2,5; Jc 1,12; Ap 2,10; 4Esr 2,43.45.46));
*Vita & P. Vigilii ep. Tridentini, 7 (ipse [...] fide fervens, in agone certaminis hostiam Christo obtulit).

Bemerk hoe sport- en militaire metaforiek naadloos in elkaar overgaan. Voorts wijst Moss (2014), 201-4, op de
retorische antithese tussen de passiviteit bij het ondergaan van de vervolgingen enerzijds en de voorstelling
ervan in de christelijke retoriek als een actieve strijd.
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Het beeld van de overwinningskrans ontwikkelt zich in de eerste twee eeuwen na
Christus en groeit geleidelijk uit tot een van de meest kenmerkende symbolen voor het
martyrium. Het combineert enerzijds het beeld van de krans als prijs in een
sportwedstrijd"** met anderzijds eschatologische symboliek uit de joods-christelijke
apocalyptiek, waar de krans de deelname aan het rijk Gods verbeeldt'* - al verdwijnt die
eschatologische dimensie in de martyrologische context naar de achtergrond.'** Ook in
de laatantieke passiones verschijnt de krans talloze malen als symbool voor het
martelaarschap. Om slechts een van de vele tientallen voorbeelden te geven, wijs ik op
de P. Irenaei, Andochii & soc., waar in een typische martyriumsscene Andochius, Tyrsus en
Felix onthoofd worden. De beschrijving door de verteller gaat als volgt:

Tunc impiissimus Caesar [...] colla ferire praecepit, ut ita finirent temporalem vitam,

accepturi aeternitatis gaudia et inmarcescibilis gloriae coronam (1Petr 5,4). (P. Irenaei,
)145

Andochii & soc., Nat. ss. Andochi presb., Tyrsi diac. & Felicis, 11

2 vnl. gebaseerd op 1Cor 9,24-5 (00K oiSate 811 of &v otadiw Tpéxovre névTe utv tpéxovoy, eic 88 Aaupdvel
0 Bpafeiov; oUtwg tpéxete va katahdpnre. mdg 8¢ 6 dywvilduevog mtdvta éykpateletat, ékeivol pev obv fva
@Oaptodv otépavov AdPwotv, fuei 8¢ dpBaptov) en 2Tim 4,7-8 (TOV kaAdvV aydva Aydvioual, Tov dpduov
tetéheka, TV TtioTv TeThHpnkar Aowdv andkettai pot O tfg dika100Uvng 6T€@avog, OV Amodwoet Hot 6 KUPLog £V

éketvn tf] Nuépa, 0 dikarog kpitrg). Bemerk ook de omkering van de religieuze achtergrond van de wedstrijd:
hier gaat het niet om spelen ter ere van de Olympische goden, maar om een wedstrijd ten overstaan van de
christelijke God.

Verdere details over de ontwikkeling van de krans als overwinningssymbool, met bijkomende referenties, zie
BONNARD (1970), 1347; BREKELMANS (1965), 39-52; ENGEMANN (2006), 1016-7; SAXER (1984), 215-6; WIENER (1970d),
1113-4.

3 Zie 0.a. Jc 1,12 (Makdpiog &viyp 8¢ omopével metpacudv, St §6k1uog yevbuevog AMupetal Tov oté@avov TG

{wi¢ ov énnyyeihato Toi¢ dyan@otv adTév); Ap 2,10 (undév @ofod & uéAAeig doxetv. 1800 uéAher PdAAey 6
S1dPolog €€ buGV €l¢ uAaknV Tva elpacdijte kal £€ete OATYIY fuep&dV déka. yivov miotoc dxpt Bavdtov, kal
dbow o1 TOV otépavov tiic {whig); 3,10-11 (8t étripnoag tOv Adyov Th¢ DIOUOVTC MOV, KAYW o€ TNPHOW €K THG

Wpag Tob melpacpod thg ueAAovong Epxecbat £l Tfi¢ 0ikoLUEVHG SANG Elp&oat TOUG KATOIKOUVTAG £l TG YiC.
£pxopat Taxy kpdtel O £xelg, tva undeic A&Pn tov otépavdv oov); 4Esr 2,45-7 (hii sunt qui mortalem tunicam
deposuerunt et inmortalem sumpserunt et confessi sunt nomen Dei; modo coronantur et dccipiunt palmas. et dixi ad

angelum: ille iuvenis quis est, qui eis coronas inponit et palmas in manus tradit? qui respondens dixit mihi: ipse est Filius
Dei, quem in saeculo confessi sunt; datering 4Esr 1-3: begin 2% eeuw p.C.n. (zie BROWN, R. E., PERKINS en SALDARINI
(1990), 1062, §40). Een uitgebreide bespreking van de krans als eschatologisch symbool biedt BREKELMANS
(1965), 14-37.

144 ¢f BrekeLmaNs (1965), 68: “[D]er eschatologische Lohn der Christen ist zum sofortigen Martyrerlohn
geworden; die eschatologische Herrlichkeit hat sich in die Martyrerglorie verwandelt.”

145 Om slechts enkele vergelijkbare voorbeelden te noemen, zie bv. P. Agathae, 3 (desiderabat ad martyrii coronam

attingere); *P. Alexandri Bergomensis, 5 (tormenta [..] aeternam mihi apud Dominum praestabunt coronam);
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Een tweede, weliswaar minder aanwezig beeld is het martyrium als de graanoogst. Dit

¢ wordt getransponeerd naar de

eschatologische beeld uit (voornamelijk) Mattheiis™
situatie van de martelaren, waarbij hun exemplarische leven overeenkomt met het
groeien van het graan en hun marteldood de oogst is. Agatha drijft deze metafoor zelfs
tot het uiterste, door haar geselingen voor te stellen als het dorsen van het graan dat

vervolgens naar de (jenseitige) graanschuur gebracht zal worden:

Non enim potest triticum in horreum poni (cf. Mt 3,12; 13,30; Lc 3,17), nisi theca eius
fortiter fuerit conculcata et redacta in paleas: ita et anima mea non potest in paradisum
Domini cum palma intrare martyrii, nisi diligenter feceris corpus meum a carnificibus
attrectari. (P. Agathae, 7)"*

Waar een hagiograaf deze beeldtaal gebruikt, roept hij op de achtergrond ook een
complex van andere beelden op. Wanneer de martelaar ‘als graan geoogst’ wordt, dan
impliceert dit dat het gezaaide woord Gods in hem een goede voedingsbodem (cf. Mt
13,8.32; Mc 4,8; Lc 8,8) gevonden heeft. Dat het martyrium een rijkelijke oogst voorstelt,

*P. Columbae, 8 (stat Dei Filius, qui tibi coronam in capite ponat (4Esr 2, 46-7)); *P. Euticii, 1 (post paucos dies debes
accipre coronam); *P. Felicis & Adaucti, 6 (postmodum Adauctum eum appelaverunt, quod sancto martyri Felici auctus sit
ad coronam, ipsique pro fidei confessione (cf. 1Tim 6,12) corona martyrii aucta); P. Naboris & Felicis, 2 (non timemus
iram tuam per quam nobis praeparatur corona sempiterna); P. Patrocli, 1 (Multi per passionem coronati transierunt de
mundo in regnum caelorum); P. Pollionis, 2 (moriendo pro Christi nomine (cf. Act 5,41; 9,15; 15,26) de morte et de
diabolo noscitur triumphasse); P. Polochronii & soc., 11 (omnes sancti quanta passi sunt tormenta ut securi perpetuam
obtinerent vitae aeternae palmam); P. Salsae, 2 (ut moriens saeculo uiueret in Christo); 8 (Si uero mori nobis contigerit,

habes iam promissum de perfecto quod capias. Qualibet morte pro Christo pati uicisse est).

146 N T U U -y« ey L,
Cf. Mt 3,12 (td mtoov év tfj xeipi adtod kal Stakabapiel trv dAwva avtod kai suvdéel TOV oitov avTod €ig

Vv Grobrknv, to d¢ dxvpov katakavoel Tupl doPéotw; vgl. Le 3,17); Mt 13,30 (kai év kaip@ tob Oepiopol Ep@d
101G Beprotaic suAAé€ate p@TOV T Qildvia kol dfjoate avTd €ig déopag Tpdg T Katakadoatl avtd, TOv d¢ oitov
ouvaydyete €i¢ TV amodriknv pov; vgl. 13,40-2; Joh 15,6; Ap 14,14-20). Verdere details en referenties LEON-
DUFOUR (1970c), 1214; MANSER en MCGRATH (1999), §4464; SPicQ en LEON-DUFOUR (1970), 495-9.

147 Vgl. P. Caeciliae, 19 (Qui in ista uita seminauerit gaudia in illa uita luctum et gemitum metet. Qui autem nunc
seminauerint lacrimas temporales in illa uita gaudia sunt sempiterna messuri (cf. Gal 6,7-8)); P. Chrysanthi & Dariae, 2
(Perdimus quod laborauimus si fructum laboris amittimus); P. Eugeniae, Prothi & Hyacinthi, ed. p. 396,35-7 (Ecce
uindemiae tempus (cf. Ap 14,18), in quo uuae fertiles succidantur. Et uos uitis meae propagines et meorum uiscerum
botriones estote paratae uigiles atque perfectae (Ap 3,2 + Mt 5,48); P. Iuliani & Basilissae, 12 (Habebis autem dimidii
temporis spatium, quo possis ex omni loco, quo seminasti (cf. Mc 4,14; 2Cor 9,6), triticum colligere, et recondita messe
laboris tui tu ipsa me sequaris (cf. Mt 10,38; 16,24; Mc 8,34; Lc 9,23; Joh 8,12; 12,26; 13,36), claues acceptura (cf. Mt
16,19) horrei pleni pinguedine animarum) en 15 (coepit vineam Domini rore iustitiae maturatam recondere (cf. Ap
14,18). Et ita diuina prouidentia adimpleuit, ut intra tempus promissum migrarent omnes ad Dominum); P. Quiriaci
(Tudae), 15 (Caro quidem ad modicum torquetur, tamquam terra quae ab aratro scinditur, ut duplicem agricolae fructum
reddat).
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bevestigt dat de martelaar tijdens zijn leven steeds godvruchtig - en in veel gevallen
kuis of ascetisch - geleefd heeft. Tot slot reflecteert deze voorstelling van het
martelaarschap ook de nieuwtestamentische waarschuwing dat het sterven van het
zaaigoed noodzakelijk is om uiteindelijk vruchten voort te brengen.'**

Beide beelden - de wedstrijdoverwinning en de graanoogst - focussen op de
verhoopte beloningen voor het volharden in de vervolgingen. Opvallend is dat beide
metaforen een individueel perspectief hebben: de martelaar alleen is de winnaar van de
wedstrijd; hij alleen is het graan. Ze impliceren dat de redding van de mens uiteindelijk
ieders eigen verantwoordelijkheid is. Desondanks kunnen ook andere christenen de
vruchten van hun voorbeeldige leven, resp. hun martelaarschap plukken.'® Door zelf
het goede voorbeeld te geven wordt de godsvrucht van de martelaren het model voor

andere christenen.

6.3 Het martyrium als imitatio Christi

Een specifiek domein van Bijbelse stilering in de acta martyrum & passiones is het

1 150

modelleren van de gebeurtenissen in de passio naar het lijdensverhaal.”*® Door af en toe

148 Cf. Joh 12,24 (Gufv &ufv Aéyw Optv, £av ur 6 KOKKOC T0D oiTov TealV €ic THY YAV &moddv, adTdC uévog

uéver €av 8¢ amobdvy, ToAUV kapmov @épet); 1Cor 15,36 (oL O omeipelg, ov {womoieital v ur &robdvn). Zie
SpIcQ en LEON-DUFOUR (1970), 498-9.

19 Cf. *p, Vitalis & Agricolae, 7, waar de twee martelaren begraven worden op een joodse begraafplaats. Tijdens

de translatio van hun lichamen door Ambrosius erkennen zowel christenen als joden vol ontzag de waarde van
de christelijke martelaren: Dicebant Iudaei: Flores apparuerunt in terra. - Cum viderent martyres Christi christiani
dicebant: Tempus putationis advenit (Cant 2,12), iam qui metit mercedem accipit. Alii seminaverunt nos metimus
martyrum fructus (cf. Joh 4,36-7). Ook in de gedeelde proloog (zie hiervoor GAIFFIER (1964)) van de P. Anastasiae,
*P, Cantii, Cantiani & Cantianillae, P. Pudentianae & Praxedis en *P.Secundi (Omnia quae a sanctis gesta sunt vel
geruntur si quis voluerit studiose perquirere, et sibi et plurimis aedificationis exhibet fructum et, quasi arbor fructifera,
non sine causa probatur terram occupare dum vivit, cum et ipse suis pomis ornatur et omnis qui ex eo fructum perceperit
saginatur) is deze gedachte herkenbaar, zij het dat hier het schrijven van de passio de arbor fructifera voorstelt,
eerder dan de daden van de personages zelf.

%% De gegevens hierover zijn voor het grootste deel overgenomen van mijn artikel Das Martyrium als imitatio
Christi (TAVEIRNE (2014 (verwacht))).

CzACHESZ (2010), 15-6, wil daarentegen de rol van het lijdensverhaal als literair model grotendeels ontkennen,
maar gooit zo jammer genoeg het kind met het badwater weg (zie hoofdstuk 1_imitatioXP).
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echo’s van het proces en de kruisdood van Jezus te laten doorklinken, wilden de
hagiografen het beschreven martelaarschap kennelijk voorstellen als de meest

volkomen uiting van een christelijke levenswandel.™

Zo bewijst de martelaar
ontegensprekelijk dat hij bereid is om net als Jezus Christus de kelk te drinken, diens
kruis op te nemen, en zo ook deel te krijgen aan zijn dood. De imitatio Christi zorgt ervoor
dat het dood van de martelaar meer is dan gewoon sterven: hij of zij sterft zoals Christus.
Bovendien herinnert de mimetische stilering aan de overwinning op de dood die door
de gestorven en verrezen Christus mogelijk is gemaakt."”

Toch valt het op dat de auteurs van de laatantieke passiones steeds spaarzaam zijn met
referenties naar het lijdensverhaal. Meestal gaat het om één tot hoogstens drie
verwijzingen, in meer dan de helft van het primaire corpus heb ik er zelfs geen enkele

aangetroffen.”

Wanneer we alle aparte referenties evenwel samenbrengen, dan
omvatten ze zowat het volledige lijdensverhaal. Deze beperkte dichtheid aan referenties
doet vermoeden dat de toenmalige auteurs tot elke prijs wilden vermijden dat de
martelaren met Christus zelf geidentificeerd zouden worden.” Deze verklaring lijkt
alvast bevestigd te worden in de laatantieke apologieén van het menselijke statuut van

de martelaren als heiligen en cultusobject.'”

Met het oog op de verdachtmakingen
omtrent het polytheistische karakter van de martelarencultus is het alvast aannemelijk
dat de auteurs van de passiones te allen tijde erop toezagen dat er geen aanleiding kon

zijn om de martelaar eventueel als bovenmenselijke figuur te concipiéren.

6.3.1 Arrestatie en proces

6.3.1.1 Door een naaste verraden

Met de arrestatie begint in de passiones gewoonlijk het eigenlijke martyrologische
gedeelte van het narratief. Hier zou het verraad van Jezus door Judas (Mt 26,47-9; Mc

1L saxer (1991), 331.

"2 Vgl. CONSTABLE (2006), 150; SAXER (1986), 204-5, 23.

153 Vergelijk daarmee de hoge frequentie aan echo’s van het passieverhaal in het Martyrium Polycarpi en het
relaas over het verhoor en de steniging van Stefanus (Act 6,8-7,60; zie TAVEIRNE (2014 (verwacht))).

Y vgl. de gelijkaardige vaststelling van VAN UYTFANGHE (1984), 457: “Toutefois, les hagiographes médiévaux

hésitent a formuler de maniére trop explicite, je dirais trop « brutale », une assimilation pure et simple entre

un saint et cet étre absolument unique que représente pour eux le Fils de Dieu.”

55 ¢f. supra, p. 35.
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14,10; Lc 22,47-8; Joh 18,2-4) een voor de hand liggend model kunnen zijn. Toch is er
naar mijn weten in het primaire corpus slechts één plaats waar een echo hiervan
eventueel te postuleren valt. In de P. Adventoris, Octavii & Solutoris lezen we hoe Solutor,
die zich verborgen houdt voor zijn vervolgers, verraden (proditus; cf. Mc 14,10; Lc 6,16)
wordt a parvulo sibi notissimo (§2). Net als Judas verraadt een bekende het
hoofdpersonage, ook al suggereert de tekst zelf nergens deze link en is het verschil
tussen de Judas uit de evangelies en een kind dat in de passio geen verdere rol heeft wel
erg groot. Hoe dan ook vormt de arrestatie in nagenoeg alle passiones een banaal
gegeven, en ook hier krijgt deze gebeurtenis zo goed als geen enkele aandacht.

6.3.1.2 Vernietiger van de tempel

Bij het volgende geval lijkt de imitatieve stilering zekerder, ook al wordt ze opnieuw niet
geéxpliciteerd in de tekst. Wanneer Nazarius na zijn doopsel de vernietiging van het
polytheisme verkondigt, wordt hij ervan beschuldigd tempels te willen vernietigen. In
deze beschuldiging is een reminiscentie van de aanklacht tegen Jezus in Matthetiis en
Marcus waarschijnlijk:

His [sc. omnia simulacra uana esse : et nihil se petentibus posse praestare; cf. Ps 113,12-5
e.a.] dum et aliis multis conuiciis templa desereret: et dominum Ilesum christum
fiducialiter praedicaret : beati huius rumoris circumquaque ferebatur opinio : ita ut palam
a multis accusaretur destructor esse templorum et deorum inimicus. (P. Nazarii & Celsi, ed.
p. 328,33-6)"°

De beschuldiging hier wijkt af van het gangbare offerbevel en is daarom opvallend. Ze
zorgt voor een dubbele mimetische stilering: enerzijds zet Nazarius Jezus’ prediking
tegen de Tempel voort, anderzijds wordt hij op eenzelfde manier beschuldigd. Toch is er
verschil tussen beide beschuldigingen. De kritiek is niet langer gericht tegen de joodse
Tempel, maar tegen de heidense tempels en godsdienst in het algemeen. De martelaar
zet zodoende de prediking van Jezus voort, alleen is de inhoud van de joodse context
aangepast aan een omgeving waarin de niet-christelijke religie bevochten wordt.

126 ygl. Mt 26,61 (eimav- 00to¢ £¢n SHvapar katahdoal Tov vady o 0eod (destruere templum Dei) kai S1& Tp1dV
Nuep®dv oikodoufioat); Mc 14,58 (8Tt ueic Akovoapev adtod Aéyovtog 8Tt éyw katallow TOV vadv toltov
(dissolvam templum hoc) Tov xetponointov kai d1& TPV Nuep®v &AAov dxeipomointov oikodopriow).
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6.3.1.3 Zwijgen tijdens het proces

Een andere echo van het lijdensverhaal is te vinden bij een aantal martelaren die tijdens
hun proces weigeren te antwoorden op de vragen van de Romeinen, vergelijkbaar met
de manier waarop Jezus blijft zwijgen ten overstaan van zijn ondervragers.”” Hoewel
ook hier de parallel nooit geéxpliciteerd wordt, is ze enerzijds opvallend omdat de
hagiografen merkbaar op de tekst uit het evangelie teruggrijpen, en anderzijds omdat

18 yooral in de P. Iuliani &

de martelaren in de passiones gewoonlijk net niet zwijgen.
Basilissae is deze intertekstuele echo duidelijk. Hier verweeft de auteur verschillende
echo’s met elkaar. Behalve het zwijgen van Iulianus herhaalt de praeses haast letterlijk
de woorden van de hogepriester uit Mattheiis'’, terwijl in miraris de verbazing van

Pilatus over Jezus’ zwijgen doorklinkt.'*

,Tu es, Iuliane, preceptorum principum rebellis et diuinorum numinum contumax? Tu es
qui innocentium multitudinem magicis artibus tibi congregas et omnium mentes inmutas?*

Ad haec Iulianus studebat silentium. Ad quem iterum preses dixit, ,ut uideo, reatu tuo
obpressus, nihil ad ea que te interrogo respondes‘ (cf. Mt 26,62). Iulianus respondit, ,Ego

rebellis nec sacrilegus umquam fui, sed legi diuine in qua regula uitae continetur semper
parui. Quod autem me studentem silentium miraris (cf. Mt 27,14; Mc 15,5); tecum loqui

confundor, quem uideo mendacio et fallacia sic inuolutum. (§20)*®!

Behalve in het geval van Polychronius (cf. citaat, noot 161) blijven de martelaren echter

nooit lang zwijgen, maar gaat het slechts om een kort intermezzo, waarna ze de

B7 Zie Mt 26,63 (6 8¢ 'Incodc gowoma); 27,12 (kai év T@ katnyopeiobar adTdV UMO TGOV dpyiepéwy Kai

npeoPutépwv ovdev dmekpivato); 27,14 (kai ovk dmekpiBn abT® mpdg ovde Ev priua, Gote Bavudlev toOvV

nyepéva AMav); Mc 14,60-1 (kal dvaotdg O dpxlepels £ig Héoov EnnpwTnoev Tov Inootv Aéywv: obk dnokpivn
008¢v i oltof cov katauaptupololy; 6 8¢ gorwna kai 0Ok dmekpivato o0dév); Le 23,9 (¢mnpwta 8¢ avtdv év
Abyoig ikavoig, avtog de ovdev dnekpivato avt®); Joh 19,9 (6 8¢ 'Incolg dndkpiotv ovk EdwkeV alTw)

158

Cf. DELEHAYE (1966), 184-8.

Een extreem voorbeeld hiervan is te vinden in de *P. Eusebii, Pontiani & soc., waar Eusbius zelfs verder blijft
praten nadat zijn tong is uitgesneden (Clamabat vero Eusebius sine lingua, voce clara...; §8).

B9 Mt 26,62: 008¢v &mokpivn i obtol cov katauaptupodorv; nihil respondes ad ea quae isti adversum te
testificantur.

190 Mt 27,14 (ko 00K &mekpiOn adTd TPOG 008 &V priua, Gote Bavudletv ToV fyeudva Aav; et non respondit ei ad
ullum verbum ita ut miraretur praeses vehementer); Mc 15,5 (0 8¢ "Inco0¢ oUkéTL 008V dmekpiBr, ote Oavudlety
tov IiAdtov; lesus autem amplius nihil respondit ita ut miraretur Pilatus).

161 verdere voorbeelden van zwijgende martelaren: P. Patrocli, 3 (Patroclus vero insipienti sermoni eius non dedit

responsum ullum (Mt 27,14)); P. Polochronii & soc., 2 (Polochronius non respondit ei verbum (Mt 27,14) [...] Polochronius

non respondit ei aliquod verbum (ibid.)); 19 (Laurentius non respondit ei verbum (ibid.)).

271



Romeinen en de heidense religie opnieuw vrijuit aanvallen. Bijgevolg lijkt het erop dat
het zwijgen, in combinatie met de woordelijke echo’s, vooral bedoeld is bij de lezer of
toehoorder van de passio de ondervraging van Jezus in herinnering te roepen.

6.3.1.4 Gescheurde gewaden

De volgende parallel kan gelijkaardig geinterpreteerd worden. In drie passiones valt te
lezen dat de Romeinen hun tuniek scheuren tijdens het proces."” Omdat deze
toevoeging enigszins vreemd is en eigenlijk weinig ter zake doet in het verhaal, is het
waarschijnlijk dat de auteur hier wou alluderen op de hogepriester die tijdens het
proces tegen Jezus zijn gewaad scheurt.'® Vooral in de *P. Caloceri & Parthenii en de
P. Naboris & Felicis is de stilering duidelijk wanneer een beambte zijn tuniek scheurt
nadat de christenen de heidense goden belasterd hebben. De herhaling van deze (kleine)
gebeurtenissen in het proces tegen de christenen maakt van de vervolgingen een
exponent van de zich voortdurend herhalende vervolging van de godvrezende
bevolking en in het algemeen van de onophoudelijke tegenstand tegen Gods boodschap.

6.3.1.5 Een vijandige massa

Een laatste motief dat in de context van de processcénes aan het passieverhaal
herinnert, is de aanwezigheid van een vijandige massa. Het model hier is de scéene waar
de religieuze autoriteiten in Jeruzalem het volk opruien om niet Jezus maar Barabbas
vrij te laten.'* Behalve de thematische overeenkomst wordt de parallel in de passiones

162 %p_caloceri & Parthenii, 5 (Tunc Assessor Praefecti tunicam suam scindens clamabat); P. Iulianae Nicomedensis, 18
(Praefectus, iratus scidit vestimenta sua, et cum gemitu vituperauit deos); P. Naboris & Felicis, 7 (Tunc minister Anulini
tunicam suam scindens, clamavit). Het is duidelijk dat de *P. Caloceri & Parthenii deze bewoording overneemt van

de P. Naboris & Felicis: beide genoemde paragrafen stemmen haast woordelijk met elkaar overeen.

16 Mt 26,65 (téte 6 dpyiepedc diéppnEev T iudtia avtod Aéywve EPAacehuncev: T £T1 xpelav Exouev

HaptUpwV;); Mc 14,63 (6 8¢ dpxiepevg Srapphifag Toug xit@vag avtod Aéyer ti €Tt xpelav xopev Haptipwv;).
Men zou hier tegenin kunnen brengen dat het scheuren van gewaden ook in de niet-christelijke wereld
voorkwam (zie bv. Livius, Ab urbe condita 1,13 (crinibus passis scissaque ueste); Ovidius, Metamorphoses 9,166 (nec
mora, letiferam conatur scindere vestem); Statius, Silvae 5,1,20 (... tunc flere et scindere vestes)), maar daar gaat het
klaarblijkelijk steeds om een uitdrukking van rouw (zo ook in het OT: ler 48,5; cf. STAHLIN (1938), 836), terwijl
het verscheuren in het lijdensverhaal en de passiones een woede-uitbarsting uitdrukt. Een overzicht van deze
thematiek in het OT bieden DaviEs, W. D. en ALLISON (2004), 533, noot 86.

16% Mt 27,20 (01 8¢ &pxepeic kai of mpeoPitepor Eneroav todc Exhoue fva adriowvtar TdV BapaBPav, tov &
‘Incodv &moAéowowv); Mc 15,11 (ol 8¢ dpxiepeis dvéoeioav tov dxAov Tva udAAov tov BapaPPav dmolion
adToic); vgl. Le 23,18; Joh 18,40.
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gewoonlijk ook met woordelijke echo’s ondersteund. In de P. Pontii Cimellensis is die

' We lezen er hoe de plaatselijke joden tijdens Pontius’

tweevoudig vormgegeven.
proces met de woorden occide, occide maleficum (§15) om diens dood roepen. In het gebed
net voor zijn onthoofding komt Pontius op die woorden terug, en betrekt ze expliciet op

het proces tegen Jezus dat op die manier in het zijne geactualiseerd wordt:

Gratias ago tibi Domine quia sicut patres eorum de Christo tuo clamabant: Crucifige,
crucifige (Lc 23,21; Joh 19,16; cf. Mc 15,13.14; Joh 19,15), ita et isti in me eisdem usi sunt
vocibus. (ibid.)

Op vergelijkbare manier wordt in de *P. coronatorum iv de massa opgehitst tegen deze
vier christelijke beeldhouwers. Het aanknopingspunt met het passieverhaal is hier de
jaloezie van hun heidense collega-beeldhouwers, van wie het beeldhouwen zonder Gods
ondersteuning uiteraard minder succesvol is'**:

Clamaverunt omnes artifices quadratarii invidiose moniti a filosophis [sic]: Per salutem
piissimi Caesaris, tolle sacrilegos, tolle magos. Videns autem Lampadius quia invidiose
clamarent artifices... (§§17-8)

De stilering hier is eveneens tweevoudig. Ten eerste appelleert het dubbele invidiose aan
de jaloezie die Pilatus opmerkt wanneer de joden Jezus aan hem uitleveren.'”” Daarnaast
werd ogenschijnlijk ook het herhaalde tolle aan de evangelies en Handelingen
ontnomen.'*® En net als in het passieverhaal geven de Romeinen snel toe aan het volk
om de situatie niet uit de hand te laten lopen.'*”® De thematiek van een opgehitste massa

195 ¢f. supra, p. 119.

1% De parallel met de Pilatusscéne wordt eveneens aangehaald door BERSCHIN (1986), 71.
Bemerk dat de passio van deze vier beeldhouwers eveneens als een actualisatie van Paulus’ conflict met de

smeden van Efeze (Act 19,24-40) beschouwd kan worden.

167 Cf. Mt 27,18 (fide1 yap 81 816 pBSvov Tapédwkay adTév - quod per invidiam tradidissent eum); Mc 15,10 (51

©06vov - per invidiam).
168 7ie Lc 23,18 (adpe TodTOV, dméAvcov 8¢ Huiv TOV BapaPPav - tolle hunc et dimitte nobis Barabban); Joh 19,15
(éxpadyacav obv Ekeivor dpov &pov, stadpwoov avtdv ~ tolle tolle crucifige eum); Act 21,36 (aipe adTdV - tolle
eum) en 22,22 (aipe &md tfig yAg TdV To100tov - tolle de terra eiusmodi).

Vergelijkbare uitroepen met tolle zijn ook elders in de passiones te vinden, zie P. Agnetis, 11 (Tolle magam, tolle

maleficam); *P. Anthimi, Sisinii & soc., 14 (tolle Cyriacum); *P. Firmi & Rustici, 10 (tolle magos, tolle maleficos).
199 Zie ook P. Agnetis, 11. Agnes heeft de zoon van de prefect opgewekt, maar het plebs wil haar als heks
veroordelen (zie citaat hierboven, noot 168). De prefect geeft echter toe, veritus proscriptionem si contra

templorum pontifices ageret et Agnem contra suas sententias defensaret.
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is hoe dan ook bruikbare materie voor de auteurs van de passiones, maar het invoegen
van woordelijke echo’s uit de evangelies zorgt ervoor dat de passio inhoudelijk wordt
opengetrokken en op een aanschouwbare manier de martelaar met Jezus linkt - zelfs als
de link beperkt blijft tot bijvoorbeeld tolle. De mimetische stilering impliceert dat de
vijandigheid tegenover de christenen in se dezelfde is als de afwijzing van Jezus en zijn

verkondiging eertijds."”

632 Het eigenlijke martyrium

6.3.2.1 Kruisdood

Ook tijdens het relaas over de terechtstellingen van de christenen zijn vaak tekstuele
echo’s van het lijdensverhaal herkenbaar. Het eerste, en ongetwijfeld het meest voor de
hand liggende motief is Jezus’ kruisdood, die het centrale gegeven en het
culminatiepunt van het lijdensverhaal vormt. Toch heb ik - tegen de verwachting in -
slechts twee echo’s hiervan vastgesteld. In de P.Epipodii & Alexandri luidt het
doodsvonnis dat,

“... Alexander fixus cruci, animam, sicut meretur, effundat”. Post quam sententiam ministri
saevique carnifices acceperunt beatum Alexandrum, salutarique signo eum, extensis in

diversa brachiis ac manibus nexuerunt. (§11)
In de P. Sebastiani & soc. worden Marcellinus en Paulus aan een paal genageld:

ambo ligati ad stipitem clavos in pedibus acutos (vgl. Joh 20,25) acceperunt [...] Cumque
transisset una dies et una nox, et illi in psalmis et hymnis perseverarent, iussit eos ambos
ubi stabant lanceis per latera verberari (cf. Joh 19,34): et ita per martyrii gloriam ad
siderea regna (4Esr 2,37) migraverunt. (§84)

Ondanks de woordelijke echo’s valt niettemin op dat de parallel met Jezus toch zeer
voorzichtig blijft. In het eerste voorbeeld ligt de nadruk op het kruis als salutare signum,
terwijl de vergelijking met de kruisdood zelf achterwege blijft. In het tweede geval
worden de christenen aan een opstaande paal genageld, wat wezenlijk van een kruis
verschilt. Dat beide hagiografen hier slechts indirect, en in de andere passiones helemaal

Vgl. Mc 15,15 (‘0 8¢ MAd&tog BovAduevog T ExAw To ikavov motficat dnéAvoev avtoig tov Bapafpav); vgl. Mt

27,24.26; Lc 23,24.
170

Cf. Joh 15,20: €l ¢u¢ £diwEav, kai LuEg diwéovotv.
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geen link leggen met de kruisiging van Jezus, duidt er ofwel op dat de hagiografen
terughoudend waren om het martyrium direct met de kruisdood van de Messias te
identificeren'”!, of dat zij de heiligen het vernederende servile supplicium wilden
besparen.”’” Tenslotte zijn de martelaren uit de laatantieke passiones niet zelden
aristocratische figuren voor wie de kruisdood als onwaardig beschouwd kon worden.'”
Anderzijds valt het niet uit te sluiten dat het ontbreken van kruisigingen in de passiones
historisch gelinkt kan worden aan het verdwijnen van deze terechtstellingsvorm vanaf
de vierde eeuw."*

6.3.2.2 Zure wijn

Een volgend motief, dat ontegensprekelijk aan het lijdensverhaal herinnert, is het
aanbieden van zure wijn aan de martelaren."” Het is te vinden in de *P. Maximae,
Secundae & Donatillae, waar de proconsul met volgende woorden beveelt om de
christelijke vrouwen te laten verhongeren:

Date eis fel et acetum et haec edant et bibant. (§3)

De vermelding van de gal en de azijn alludeert onmiskenbaar op de scéne in het

passieverhaal, maar daarnaast is deze uitspraak ook een parafrase van Ps 68,22, die aan

t 176

de passage in het evangelie ten gronde ligt."’® Het psalmvers drukt op die manier tegelijk

71 7ie hoger, p.122. Vergelijk anderzijds het wel kruisigen van Petrus en Andreas in de apocriefe

aposteltraditie (zie CzacHesz (2010), 12; ELLioTT, J. K. (2001), 1325, §18) - hoewel ook daar de kruisiging
ondersteboven en het andreaskruis wijst op een reserve ten aanzien van deze vorm van gewelddadige dood.

Moss (2010b), 61-4, biedt enkele voorbeelden van dit motief in de preniceense acta & passiones. Ook uit de door
haar geciteerde voorbeelden blijkt eenzelfde terughoudendheid: het kruismotief gaat er nooit verder dan een

voorzichtige vergelijking met de gekruisigde Christus.

72 f, Cook (2014), 362-70; WATSON, G. R. en LINTOTT (2012), 396: kruisiging was in de regel voorzien voor slaven,

niet-burgers en, later, voor cives van lage sociale rangorde.
173 vgl. hoger, 6.2.2.1, i.c. noot 137.
174 AUBERT (2002), 110-1; HARRIES (1999), 139. De rol van Constantijn in dit proces is omstreden.

7 In de evangelies komt het motief in twee varianten voor. Enerzijds wordt Jezus azijn aangeboden: Mt 27,48
(kai €00¢we Spapwv i ¢€ adt@v kai AaPwv ondyyov mArioag te §Eoug kai TeptBeig kaAduew éndtilev adTdV);
Mc 15,36 (dpapmv 8¢ Ti¢ [kal] yepicag ondyyov 8€oug mepiBeic kaAduw Endtilev avTéV); Le 23,36 (évémaav O
aVT® Kai ol oTpatidTal TpoosepxOuevol, 6Eog mpoopépovieg avt®); Joh 19,29 (okebog £keito d€oug peotdv:
onéyyov obv uestdv Tod SEoug Doowmey meplOévteg mpootveykav adtod T@ otéuatt). Anderzijds krijgt hij ook
wijn met gal te drinken: Mt 27,34 (¥dwkav adT® TMETV 01vov UET XOAG ueULYUéVOV).

176 v ) \ ~ 7 \ v \ 7 7 ’ %4 .
Kol Edwkav £1¢ TO PpOUd Hov XoAnv Kal gic thv dipav pov éndticdv ue 8Eo¢ - et dederunt in escam meam fel et

in siti mea potaverunt me aceto.
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de verdrukking van de vrome (hier de martelaressen) uit, en brengt tegelijk hun lijden
in verband met het relaas van Jezus’ dood.

6.3.2.3 Zijde doorboord

Vervolgens verschijnen hier en daar ook reminiscenties aan het doorsteken van Jezus’
zijde met een lans (Joh 19,33-4). Een eerste is te vinden in de hierboven (p. 274)
genoemde passage uit de P. Sebastiani & soc. (iussit eos ambos ubi stabant lanceis per latera
verberari; §84). Een tweede verschijnt in de P. Fabii Vexilliferi. De verteller beschrijft hoe
Fabius’ vervolger diens lijk laat mutileren en in zee werpen, en ziet hierin gelijkenissen

met het doorboren van Jezus’ zijde:

Sed digne martyri nostro ista proveniunt, ut omnia de passionibus dominicis degustaret.
Tunc enim cum Dominus pateretur et in manibus Patris tradidit spiritum (Lc 23,46),
corpus eius exanime lancea militis perforavit (cf. Joh 19,34); nunc vero simili sacrilegio
martyris membra miles in fluctus abiecit. (§9)

In verband met deze scéne kan ik nog wijzen op een evocatie van het wonder dat in
Johannes volgt op het doorboren van Jezus’ lendenen, waarbij water en bloed uit de
wonde vloeien."”” In de P. Genesi geeft de verteller aan dat Genesius op wil van God nog
niet gedoopt was,

cui unius baptismatis duplex gratia, ex utroque scilicet Christi latere et aqua et sanguis,
parabatur. (§3)

Dit voorspelde doopsel gebeurt verder in het verhaal (§4), wanneer Genesius de Rhone
overzwemt en aan de overkant onthoofd wordt. Op die manier verschijnen het bloed en
het water uit Jezus' zijwonde haast als een voorafbeelding van Genesius’ dubbele
doopsel, in water en in bloed. Ook al voelt de parallel in deze drie gevallen duidelijk
gezocht aan, de expliciete vergelijking met en het daadwerkelijke doorboren van de
lichamen geven aan dat de auteurs van de passiones het martyrium opzettelijk als een
deelname aan de dood van Christus wilden voorstellen, om op die manier de autoriteit

ervan te vergroten.

177 f. Joh 19,34 (GAN €1¢ T@V oTpatiwTt@v AdyxXn adtod THv mhevpdv Evuev, kal ¢EAAOeV e00VC afua kai 58wp).
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6.3.3 Drie bijzonder geliefde motieven

Drie motieven die in de context van de terechtstelling voorkomen, blijken in het
bijzonder geliefd bij de stilering van het martyrium als een imitatio Christi. Hier gaat het
om de spottende vraag van de heidenen of Christus ter hulp zal komen; de laatste
woorden van de martelaar; en de voorstelling van het martelaarschap als een sterven
voor Christus.

6.3.3.1 De verwachting van eventuele goddelijke hulp

Het eerste motief past perfect bij de negatieve afbeelding van de vervolgers, die
gekarakteriseerd worden door verblinding en agressie, en die de betekenis van de dood
van de christenen niet kunnen begrijpen. Net als in de synoptische evangelies vragen de
vervolgers zich occasioneel sarcastisch af of er eventueel goddelijke hulp voor de
martelaren zou komen. In twee gevallen onderbouwen ze hun twijfel door de christenen
eraan te herinneren dat Jezus kennelijk niet in staat was om zichzelf van het kruis te
redden'® en het dus onwaarschijnlijk is dat dit nu wel zou gebeuren. Eén passage
daarvan bevindt zich in de *P. Domnini:

De quali Christo hoc nuntiatis? De illo qui a Iudeis crucifixus est? Ille se ab eis non potuit
liberare, et vos qualem in eo fiduciam habetis, qui se minime potuit de verberibus eorum

eruere; sed ab eis crucifixus pependit in ligno et flagellatus a ferro animam perdidit, et in

monumento sepultus est. (§1)"

Bemerk dat in beide gevallen de vervolgers over Jezus spreken, die in hun woorden
niet van het kruis kon aftkomen. Dat zij dezelfde aanmaning niet tegen de martelaar
uitspreken is begrijpelijk. Het aansporen van de christenen om zichzelf van de
folteringen te bevrijden, zou inconsistent zijn met het beeld van de martelaar, die in alle
opzichten athankelijk is van Gods hulp.

178 Mt 27,40 (ei v10G €1 00 Be0d, [kai] katdPnot &md Tod oTavpod); Mc 15,30-2 (6@oov ceavTdV KaTaPdg dmd TOD
6tavpod [...] &ANovg Eowoev, £autov o0 dUvatal cdoar 6 xpiotog O PaciAed Topan katafdtw vov dnd tob
otavpod, fva Bwuev kai motebowyev); Le 23,35.37.39 (§AAoug #owoev, cwodtw £avtdv, i obtég €otiv 6
Xp16T0G T0D 000 O ékAektds. [...] €l oU €l 6 PaciAedg TGV Tovdaiwv, 6@cov ceavtév [...] o)l ol €l 6 xp1oTdg;

oGOV GEAVTOV Kal NUAC).

17 Zie ook P. Cyriaci & Paulae, 5: Et quid michi facere Deus vester potest, cum ipse a Iudeis liverari (sic) non potuit.
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Daarentegen kan de vraag of God, resp. Elia Jezus ter hulp zou komen' wel
probleemloos hernomen worden. Weliswaar wordt die vraag in de passiones dan
geherformuleerd tot de vraag of Christus de martelaren zou redden, zoals in de
*P. Aureae:

Ubi est, quem praedicas, Christus tuus? Liberet te. (§13)"*"

Een variant van deze vraag is te vinden in een citaat uit Psalmen, waarmee de
martelaren God vragen om de heidenen het bestaan van God en diens bijstand niet in
twijfel te laten trekken.'® Gewoonlijk vinden we al deze uitspraken in de folterscenes,
waar ze precies datgene aankondigen, wat door de heidenen schamper in vraag gesteld
wordt: steevast volgt op een dergelijke schimpscheut het mislukken van de foltering
door een goddelijke ingreep. Het contrast met Jezus, die - vooral in Marcus en Mattheiis
- in eenzaamheid sterft'®, is hier zeer uitgesproken. Dat het narratief hier afwijkt van
het evangelieverhaal is hoe dan ook consistent met de manier waarop de martelaren in

de passiones steeds kunnen rekenen op Gods bijstand, zoals hoger (6.2.1.5) uiteengezet.

6.3.3.2 De laatste woorden

Een vaak terugkerende vorm van Bijbelse stilering in de acta & passiones is te vinden in
de laatste woorden van de martelaar. Twee varianten zijn herkenbaar. Heel vaak sterven
de christenen in de passiones met de woorden in manus tuas commendo spiritum meum,
waarmee ze Jezus in het Lucasevangelie (Lc 23,46) citeren, of - in de meerderheid van de

180 God: Mt 27,43 (mémodev mi tov Oedv, puodoBw vV el Bélel avTéV- gimev ydp 811 Beod el vidC); Elia: Mt
27,49 (1dwuev €i €pxetal "HAlag cwowv adtdv); Mc 15,36 (Idwyev 1 £pxetar 'HAlng kabelelv adTtév).

'8 Gelijkaardige uitdrukkingen zijn te vinden in *P. Ambrosii Ferentinensis, 4 (Nunc videbo si Christus tuus quem
colis adiuvabit te); A. vitae & martyrii Felicis presb., Fortunati & Achillei, 12 (Si tamen Christus ille hac deitate pollet [...]
virtute sua vos eripiat); P. Pontii Cimellensis, 12 (tunc videamus si Deus eius eruet eum de manu mea).

182 ps 41,4.11 (2yeviAOn pot T& Sdkpud pov &ptoc fuépac kal VUKTOC év Té AéyeoBal ot kad Ekdotnv Huépoav

Io0 £ot1v 6 0£6¢ oov; [...] wveldiodv pe ol OAIPovtég e év Td Aéyely adtolc pot kab® Ekdotnv fuépav Mob éotiv

0 Bedg oov); 78,10 (urmote inworv ta £€06vn IMod £otiv 6 BedC AVT@V; Kai YvwodriTw €v Toi¢ £Bveoctv évwmiov
TGOV 0@OaAUGOV AUV 1) €kdiknoig ToD aifpatog TOV SoVAWVY cov ToDd Ekkexvpévov); 113,10 (uAnote einworv T
£0vn Mo £otiv 6 00¢ abTOV).

Zie P. Iulianae Nicomedensis, 17 (ut non dicat inimicus meus Eleusius tyrannus, ubi est Deus eius); P. Primi & Feliciani, 3
(Propter honorem nominis tui, Domine, libera nos; et propitius esto peccatis nostris, propter nomen tuum; ne quando
dicant gentes, Ubi est Deus eorum (Ps 78,9-10)); P. Quiriaci (Iudae), 23 (ne quando dicant gentes, ubi est Deus eorum (Ps
113,10)).

183 7ie noot 127.
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gevallen - herhalen ze de woorden van Stefanus, suscipe spiritum meum (Act 7,59), waarin
op hun beurt de bewoording in Lucas resoneert.'**

Het sterven zelf is zoals te verwachten'® minder nadrukkelijk gestileerd. Heel vaak
wordt dit weergegeven met de woorden emisit spiritum. Weliswaar klinkt hierin Jezus’
dood in de synoptische evangelies' door, maar de uitdrukking zelf is zo gangbaar dat ze
bezwaarlijk als Bijbelse echo beschouwd kan worden. Enkel in de P. Agathae is dit zeker
wel het geval, waar de auteur Mattheiis citeert om Agatha’s dood weer te geven.'”” Een
reminiscentie aan de bewoording in Johannes heb ik slechts eenmaal teruggevonden.'

6.3.3.3 Sterven voor Christus

Tot slot behandel ik nog twee metaforen die het martelaarschap direct met Jezus’
kruisdood in verband brengen: het martyrium als het drinken van de beker, en als een
offer.

184 Citaten uit Lucas zijn te vinden in *P, Alexandri Bergomensis, 9 (In manus tuas, Domine, commendo spiritum
meum); P. Anastasiae, 16 (gemengd citaat Lc 23,46 + Act 7,59: In manus tuas, Domine, suscipe animas nostras); P. [usti
Tergestini, 4 (Itaque, Domine, in manus tuas commendo spiritum meum); *P. Marcelli & Apulei, 9 (In manus tuas, Domine,
commendo spiritum meum); P. Patrocli, 10 (In manus tuas commendo spiritum meum, et animam meam; quia scio quod
propter nomen tuum has poenas patior (cf. Act 5,41; 9,16); P. Peregrini, 8 (in manus tuas commendamus spiritum
nostrum).

Citaten uit Handelingen zijn te vinden in *P. Alexandri ep. Baccanensis, 16 (Domine meus lesu Christe, suscipe
spiritum meum, et dona mihi promissum tuum); P. Anastasiae (zie hierboven); *P. Aureae, 15 (suscipe spiritum
nostrum) en 18 (Te deprecor Filium Dei summi, suscipe spiritum meum); *P. Cantii, Cantiani, Cantianillae, ed. p. 279,47-
8 (suscipias animas nostras in pace et inter sanctos et electos collocare (cf. Sap 5,5?) praecipias); P. Cyriaci & Paulae, 10
(statim genua ponentes prostaverunt se ad orationem, dicentes: ,,Domine lesu, dccipe animas nostras ad te.“ Et
lapidaverunt eos); P. Iulianae Nicomedensis, 20 (cum pace suscipe spiritum meum Domine (cf. Tob 3,6 Vulg.));
P. Polochronii & soc., 25 (Domine lesu Christe [...] accipe spiritum meum); *P. Pontiani Spoletani, 7 (Et nunc, Domine,
suscipe spiritum meum in pace (cf. Tob 3,6 Vulg.)); P. Quiriaci (Iudae), 24 (Iesu Christe, suscipe in pace animam meam);
*P, Torpetis, 8 (Domine Deus meus, suscipe spiritum meum); *P. Vitalis & Agricola, 4 (Domine lesu Christe [...] iube suscipi
spiritum meum).

85 Cf. 6.2.2.1, p. 261.

186 Mt 27,50 (kpd€ag eV peydAn dofikev T mvebua - lesus autem iterum clamans voce magna emisit spiritum);
Mc 15,37 (6 8¢ 'Inool¢ d@elg ewvnv ueydAnv €énvevoev - lesus autem emissa voce magna exspiravit); Lc 23,46
(kai wvrcag wvA HeYdAn 6 'Inools einev: mdtep, eic xeipdg oov TapatiBepal & Tvedud pov. todto 8¢ einwv
g&émvevoev - et clamans voce magna lesus ait Pater in manus tuas commendo spiritum meum et haec dicens exspiravit).
87 cum ingenti voce, emisit spiritum (§12). Vgl. Mt 27,50 (& 8¢ "Incotc mdAv kpd&ac pwvii peydAn dpfikev to
nvebya - lesus autem iterum clamans voce magna emisit spiritum).

188 Joh 19,30 (kad kAfvag Ty keQaAfv napédwiev T nvedua - inclinato capite tradidit spiritum). Zie *P. Caloceri &

Parthenii, 6: ipsi autem laudantes Deum, tradiderunt spiritum.
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Het beeld van de beker stamt uit de scéne waarin de zonen van Zebedeiis te horen
krijgen dat ze dezelfde beker als Christus moeten drinken, als ze in zijn koninkrijk naast
Hem plaats willen nemen.'® Verwijzingen hiernaar zijn te vinden in de exegese van een
visioen in de P. Marculi presb. en in de proloog van de *P. Alexandri Bergomensis:

Neque enim aliquid est quod obscurum, aut ambiguum in hac revelatione videatur, in qua
[Marculus] accepit calicem, quem fuerat in passione bibiturus; in qua sumpsit coronam,

quae ei peracto martyrio debebatur; in qua meruit et palmam, per quam victoriam sperans,
esset iam de congressione securus. (P. Marculi presb., 7)

Hos denique conspicimus quam valide amore Christi arserunt, qui calicem, quem ipse
[Christus] pro nostra salute de torrente bibit in via (Ps 109,7), ipsi nihilominus pro eo

gustaverunt (cf. Heb 2,9), proprio cruore profuso. (*P. Alexandri Bergomensis, 1)

De kelk fungeert in beide gevallen als metafoor voor het martyrium met een
onmiskenbare echo van het passieverhaal - die in het laatste geval zelfs geéxpliciteerd
wordt. De kelkmetafoor in het tweede voorbeeld brengt ons nog een stap verder: het
martelaarschap vormt als het ware een wederdienst aan Christus voor de verlossing van
de mensheid. Zoals Christus voor de mensheid gestorven is, zo wil de christen nu voor
Christus sterven. Dit blijkt vooral uit de tweede metafoor die in deze context opduikt:
het martelaarschap als een offergave aan God, in de passiones herhaaldelijk het
sacrificium Deo in odorem suavitatis genoemd.'” Deze bewoording is een Oudlatijnse
variant van de oproep tot imitatio Christi in de brief aan de Efeziérs als een vorm van

189 ) \ v ~_ 5 B »” 7o~ . - \ / o 2 ‘
Mt 20,22 (&mokpiBeig 8¢ 6 'Incol¢ einev- oUk ofdate ti aitelobe. SUVaoOe Tielv TO ToTrpIov O Eyw PEAAW

nivelv; Aéyovotv adt@: Suvdueda); Mc 10,38-9 (6 8¢ Tnoolc einev avtoic oUk oidate ti aiteiobe. SUvacbe miely
0 mothprov 8 £yw mivw A o Pdrtiopa 8 éye Pamtiopat Pantiodiivar; oi 8¢ efrav adt@: Suvdueda. 6 8¢ Inoodg

ginev adtoic 10 motrpiov O éyw mivw mieoBe kai T Pdmtiopa 6 éyw Pantilouat PanticOoecbe); vgl. Mt 26,42;
Joh 18,11.

190 %p Ambrosii Ferentinensis, 3 (Ego meipsum offero sacrificium Deo in odorem suavitatis); *P. Aureae, 4 (Ego semper
sacrificavi, et sacrificabo Domino Iesu Christo, et meipsam offero sacrificium immaculatum Deo in odorem suavitatis); en
15 (Iam semel obtulimus nosmetipsos sacrificium Deo et Domino Iesu Christo); P. Marii, Marthae & soc., 12 (nosmetipsos
sacrificium offerimus Deo omnipotenti et Domino lesu Christo filio eius); P. Naboris & Felicis, 1 (ipsi [Domino Iesu Christo]
me sacrificium offero); P. Philippi ep. Heracleensis, 1 (Diligens itaque divina praecepta, talem gloriosissimus senex agebat
aetatem, victimam se offerens Deo, in Adrianopolitana civitate passurus); P. Polychronii & soc., 28 (Ego me obtuli
sacrificium Deo in odorem suavitatis); P. Processi & Martiniani, 2 (Nos nosmetipsos semel obtulimus Deo omnipotenti);
*P, Restituti, 1 (Ego iam paratus sum, ut me ipsum sacrificium Domino oﬁ'eram); *P. Sabini ep. & soc., 7 (Nos semel nos
ipsos obtulimus sacrificium Deo); P. Susannae, ed. p. 558,42-3 (ego deo meo me ipsam desydero sacrificium offerre);
P. Symphorosae & vii filiorum, 3 (Et unde mihi tantum boni, ut ego merear cum Filiis meis offerri hostia Deo?); P. trium
geminorum, 10 (si enim igni carnes nostras dederis, illi nos sacrificium offeres pro cuius nomine (cf. 4Esr 2,47; Act 5,41;

9,15; 15,26) nulla supplicia timemus); P. Victoris Mauri, 2 (Deo sacrificium laudis (cf. Ps 49,14 e.a.) me ipsum offero).
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wederdienst.” Op die manier verschijnt het ‘offer’ van de martelaar als het directe
antwoord op deze oproep tot navolging. Tegelijk brengt dit ‘offer’ de conceptuele
omduiding ervan in herinnering, die teweeggebracht is door de kruisdood van Jezus.
Niet langer brengt de christen materiéle offers, maar wijdt nu zichzelf als “levende
offergave” aan Christus."”” Een zuivere levenswandel - die in de passiones in het
martyrium culmineert - is in de plaats gekomen van het materiéle offer.'” Daarnaast
herinnert dit geurige offer eveneens aan het aroma dat God volgens 2Cor 2,14-6 via zijn
onderdanen bij de mensheid verspreidt." Betrokken op het martyrium reveleert dit
offer Gods glorie en roept het het leven in herinnering dat de martelaar na de dood te
wachten staat.

Zowel de metafoor van de beker als die van het offer brengen de lezer of toehoorder
van de passio op subtiele wijze voor de geest hoe de bloedgetuigen Christus in de dood
gevolgd zijn. Christus heeft voor de mensheid geleden, nu lijden zij voor Christus. De
dood van de martelaar is een afbeelding van die van Christus, ook al is er nooit sprake
van een assimilatie tussen beide. Tenslotte heeft de dood van de martelaar steeds een
individueel karakter: door te sterven redt de martelaar enkel zichzelf, wat wezenlijk
verschilt van de dood van Christus, die de verlossing van de mensheid gebracht heeft.

6.3.4 Het lichaam van de martelaar

Ook na het martelaarschap blijven referenties aan het passieverhaal herkenbaar als
model voor het narratief. De Bijbelse echo’s hier hebben steevast betrekking op het

191 s 3 \ ~ ~ o« ’ 3 \ \ ~ IS I \ v \
Eph 5,1-2: T'iveoBe obv puntai tod Be0d wg tékva dyanmnta kal nepinateite £v aydmnr, kabwg kal 6 Xplotog

Aydnnosv AUES kal TapEdwkev £aLTOV UnEp NUGV TPOc@opav kai Bustav T 0 eic dounv edwdiag (oblationem

et hostiam Deo in odorem suavitatis). Voor de Oudlatijnse attestaties van de vorm sacrificium Deo, zie FREDE (1962-
1964), 206-9.

92 ¢f. bv. Rom 12,1 (napaoctiicol T& oduata vudv Busiav (Goav dylav evdpeotov T@ Oe®, THY Aoyikhv
Aatpeiav Ou®V). Zie verder HAURET (1970), 1167-9. In de voorstelling van de martelaar als offergave klinkt de
oudtestamentische conceptie van heiligheid (als wijding aan God) door (cf. PRockscH en KUHN (1933), 89-90).
Voor het thema geur als symbool van het goddelijke, zie hoger, p. 252.

3 Voor de verhouding van de martyrologische offermetaforiek tot de OT en antieke concepties van de
offerpraktijk, zie HARVEY (2006), 13-29; RHEE (2005), 95-7; SAXER (1984), 216-7, (1986), 233; STROUMSA en SCHEID
(2005), 133-4. Vgl. ook hoger, p. 168.

194 mn €3 QAo ot~ o T TPV O U S G o
T@® 3¢ Be® xdpig t@ mavtote OprapPedovtt NuUEG €v t@ Xp1otd kal TNV OoUNV TG YVOGEWG avTod

@avepobvtt 31 NUAOV €v mavti témw 6Tt Xpiotol ebwdia fopev @ Bed €v T0ig owlopévolg Kal év Toig

dmoAAvpévotg, oic pév dour &k Bavdtov eic Odvatov, oig 8¢ dour ¢k {wiic i {whv. Vgl. KETTING (1982), 169.
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lichaam van de heilige en benadrukken op die manier de waarde van diens relieken.
Twee motieven zijn hier duidelijk herkenbaar: de pogingen van de heidenen om de
christenen het dode lichaam te ontnemen, en het begraven van het lichaam door een

derde.

6.3.4.1 De vervolgers en het dode lichaam

Niet zelden doen de vervolgers in de passiones er alles aan om te verhinderen dat de
christenen na de terechtstelling het lijk van hun martelaar kunnen meenemen om het
betamelijk te begraven. Door de antagonist voor te stellen alsof hij zich bewust was van
de betekenis van een terechtgestelde christen, lijkt de hagiograaf de authenticiteit van
de relieken - en daarmee ook de cultus - te willen legitimeren bij monde van de
vervolger. Af en toe resoneert in dit motief uit de passiones de angst van de religieuze
autoriteiten in het Mattheiisevangelie, die vrezen dat Jezus’ volgelingen diens lijk uit
het graf zouden wegnemen om daarop te beweren dat hij herrezen zou zijn.'” We
treffen dit motief onder meer aan in de P.Cyriaci & Paulae, waar de proconsul bijna
letterlijk de joden in Mattheiis citeert, wanneer hij het bevel geeft om de lichamen van
de christen te cremeren en de as in zee te werpen,

ne forte veniant christiani et tollant corpora eorum (Mt 27,64). (§11)"*°

Behalve de zogezegd historische parallel met de gebeurtenissen in het lijdensverhaal,
versterkt dit motief de autoriteit van de relieken. Net zoals de bewaking van het graf
door de Romeinen voor een christen elke twijfel over de verrijzenis van Jezus moet
wegnemen, zo moeten de maatregelen van de Romeinen in de passiones bevestigen dat
het lichaam van de dode christen - i.e. de eigenlijke relikwie - nauwgezet in het oog
gehouden is, en dus niet van eender wie afkomstig is.

195 Mt 27,62-4 (Tfj 8¢ &nadpiov, Hric éotlv uetd TV Tapackevy, suvixBnoav oi dpxiepeic kai of dapioaiol TPOC
MAGtov Aéyovteg kUple, éuviioOnuev 8Tt éxeivog 6 mAdvog eimev #t1 {@v- petd tpeig fuépag éysipouat.
ké\evoov odv do@atiobiivar TOV Td@ov wg Thg Tpitng Auépag, urmote EABSVTeG of uabntai adtod KAépwotv

avToV Kal emwoly T@ Aag NyEpOn Ao TV vekp®v, Kal €otal 1y éoxdtn TAGVN Xeipwv TG TpWTNG).

1% 7ie verder o.m. P. Marculi presb., 12 (het lichaam van de donatist Marculus wordt in een kloof geworpen:
cogitaverunt [traditores] ne umquam in testimonium eorum a populis Dei memoria martyris posset honorari);
P. Pancratii, 4 (iubeo te interfici et corpus tuum incendi, ne forte inveniant te christiani et ipsi te sibi post haec martyrem
faciant); P. Sebastiani & soc., 73 (Illi autem auferentes corpus eius [Zoes] saxo ligaverunt et Tiberis alveo immerserunt,
dicentes: Ne Christiani corpus eius tollant, et faciant sibi illam deam (cf. Act 14,117)) en 88 (Tunc tulerunt corpus eius
nocte, et in cloacam Maximam miserunt dicentes: ne forte Christiani eum sibi martyrem faciant).

Vgl. GEMEINHARDT (2010), 103, voor het thema in Mart. Polycarpi (17,1-18,2) en Mart. Lugdunensium (1,63).
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In de P.innumerabilium Caesaraugustanorum martyrum wordt een andere parallel
aangehaald om de behandeling van de lichamen van de martelaren te duiden. Ook hier
vrezen de vervolgers dat de christenen de lijken zullen roven, en beslissen ze daarom
om de lichamen samen met die van verschillende misdadigers te cremeren (schijnbaar
met succes), om zo de relieken te bezoedelen. Hierbij trekt de auteur van de passio een
parallel met de kruisiging van Jezus tussen de twee misdadigers (Mt 27,38; Mc 15,27; Lc
23,33; Joh 19,18). Hoewel dit exemplum gezocht aanvoelt, blijkt opnieuw hoe ook hier
getracht wordt om een brug te slaan tussen de individuele marteldood en de dood van
Jezus Christus.

Cremantur venusta corpora martyrum cum corporibus latronum parracidalium, capitis
nostri, veri scilicet Dei et hominis, Christi, exempla sequentes, qui inter duos latrones pro
nostra salute noscitur crucifixus. (§11)

6.3.4.2 Balseming van het lichaam van de martelaar

Hoewel het balsmenen van het lichaam van de martelaar niet als dusdanig voorkomt in
de passiones vinden we wel vaak een motief dat door de link met Christus met dit ritueel
gelinkt kan worden. Wanneer in de evangelies de zondige vrouw (Lc 7,38-48) resp. Maria
Magdalena (Joh 11,2; 12,3; vgl. Mt 26,7; Mc 14,3) de voeten van Jezus wast en zalft, wijst
deze expliciet op de betekenis van haar daad in het licht van zijn komende dood en
begrafenis.”” In diezelfde lijn lezen we in de passiones occasioneel dat (neven)figuren de
voeten van de martelaren wassen. Uiteraard is deze daad als een uiting van christelijke
naastenliefde te begrijpen.”® Alleen bewijst in dit geval niet de heilige zijn caritas
tegenover een medechristen, maar is hij zelf het voorwerp van de barmhartigheid. Door
de voetwassing betoont de medechristen zijn respect aan de martelaar en verleent hem
zo autoriteit. De echo van de balseming door de zondige vrouw resp. Maria Magdalena
versterkt deze representatie nog verder. Net als in de evangelies gaat in de passiones de
voetwassing het martyrium vooraf en wijst ze ernaar vooruit. Daarenboven
voorafschaduwt de verzorging ook hier de latere cultus voor de martelaren. Een
sprekend voorbeeld hiervan vinden we in de beginscéne van de P. Marii, Marthae & soc.,
waar Marius en Martha in een kerker Cyrinus aantreffen, qui iam multa verbera pro nomine

97 Cf. Mt 16,12 (BahoDoa yop afitn TO uipov ToiTo &Ml ToD SWUATSS HoL TPdC TO Evtagidont pe énoinoev); Mc

14,8 (npoéAafev pupioatl T0 c@Ud pov €ig TOV Evtagiacudv); Joh 12,7-8 (dgeg avthv, tva €ig trv nuépav tob
EVTaQLaopoD Pov tnprion abTd ToUG TTwXoUC Yap avtote £xete ued Eautdv, gue 8¢ oL ndvrote £xete).

1% Zie hoger, 6.1.2.1, p. 217 sqq.
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Christi perpessus fuerat, 1; cf. Act 5,41; 9,16; 15,26; 4Esr 2,47). Ze blijven er gedurende acht
dagen om hem en de andere christenen in de kerker te verzorgen, die ze haast als
levende heiligen behandelen. Dit blijkt bij uitstek uit het gebruik van het water waarmee
ze de voeten van de christenen gewassen hebben, dat ze over zichzelf en hun kinderen
gieten, als ware het een geneeskrachtig relikwie."”

Ad quem [Cyrinum] venientes miserunt se ad pedes eius Marius et Martha uxor eius, cum
duobus filiis suis Audifax et Abacuc, ut oraret pro eis: et ibi manserunt diebus octo. Et
coeperunt de facultatibus suis (cf. Lc 8,3) ministrare B. Cyrino, et lavare pedes eius, et
eorum qui in vinculis erant constricti, et super capita sua et filiorum suorum ipsam aquam
effundere. (§1)**

6.3.4.3 Begrafenis door een derde

Een laatste motief dat het martyrium aan het passieverhaal linkt, is het wegnemen en het
begraven van het lichaam. In de laatantieke passiones gebeurt dit gewoonlijk door een
buitenstaander, meestal een vrome matrona.* Hoewel in het narratief nooit naar
Bijbelse modellen verwezen wordt, is het eenvoudig om in deze voorstellingswijze een
echo van Jezus’ begrafenis door Jozef van Arimatea (Mt 27,58-9; Mc 15,43-5; Lc 23,50-2;
Joh 19,38) te zien.”” Enkel in de P. Anastasiae herken ik meer uitgesproken stilering. De

% Het toeschrijven van geneeskrachtige eigenschappen aan objecten die in contact gekomen zijn met

heiligen is niet ongewoon in de context van de laatantieke heiligenverering. Zie DELEHAYE (1933), 53.

2% Een gelijkaardige voorstelling van een ‘martelarencultus’ ante mortem is te vinden in de P. Philippi ep.
Heracleensis, 7: [Philippus e.a.] suscipiebant confluentem ad se turbam. Tanta autem cupiditate currebatur a singulis, ut
nec nox a salutatione cessaret. Prostrati cotidie solo, Philippi vestigia sancta lambebant, scientes quantum in eo divini
esset auxilii.

201 Zie bv. *P. Aureae, 15 (Tunc beatus Eusebius collegit noctu corpora sanctorum Cyriaci episcopi, Maximi presbyteri, et
Archelai diaconi: et cum omni diligentia sepelivit); *P. lusti Tergestini, 5 (Colligentes vero corpus eius, cum aromatibus
condientes, involverunt ipsum in linteaminibus dignis et valde pretiosis, et sepelierunt eum non longe ab litore); P. Marii,
Marthae & soc., 15 (Cuius corpus collegit quaedam matrona Sauinilla et sepeliuit in eodem loco, ubi decollatus est).

Voor de topos van de buitenstaander die de martelaar begraaft, zie AIGRAIN en GODDING (2000), 145.

CoOPER (1999), tracht de figuur van de matrona in de Romeinse passiones te linken met de manier waarop de
verschillende martelarenschrijnen hun autoriteit probeerden te vestigen in het Rome van de 5%-6% eeuw.

22 paarnaast kan men in het begraven van de doden ook een echo van Tobits deugdzaamheid (cf. Tob 1,17-8)
zien, ook al schemert deze parallel slechts in twee passiones door (zie hoger, 6.1.2.5). In één geval (*P. Urbani, 9)
gaat het om een nevenfiguur die begraven wordt door een presbyter zonder verdere rol in het verhaal. In het
andere geval (*P. Caeciliae, 17) maakt het begraven van (niet nader genoemde) martelaren deel uit van de
beschrijving van de deugdzaamheid van twee hoofdpersonages.
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hagiograaf vermeldt hoe een zekere Apollonia via de vrouw van de prefect de
toestemming krijgt om het lijk van Anastasia te begraven:

Tunc Apollonia christiana matrona per matronam praefecti meruit corpus eius tollere.
(836)

t*”, en Apollonia en Jozef van Arimatea

Hoewel in de bewoording Johannes resoneer
beide als buitenstaanders bij de Romeinen aankloppen om het lichaam vrij te geven, is

de stilering toch weinig opvallend.

6.4 Conclusies

In dit hoofdstuk ben ik de specifieke Bijbelse echo’s nagegaan die de verschillende
typische scenes in de passiones mee hebben vormgegeven. Opnieuw blijkt dat de auteurs
van deze teksten occasioneel aan de Schrift refereerden om hun narratief diepgang te
verlenen. Enerzijds vinden we expliciete verwijzingen terug, die klaarblijkelijk bedoeld
zijn om de lezer of toehoorder van de passio attent te maken op het Bijbelse karakter van
een handeling of gebeurtenis. Anderzijds zijn er de Bijbelse parallellen die veeleer
onopvallend en onzichtbaar in de tekst aanwezig zijn - sommige van de gepostuleerde
parallellen zijn misschien zelfs Hineininterpretierung. Deze referenties vereisen
vanzelfsprekend een aandachtig publiek dat gevoelig is voor de detectie van Bijbelse
ondertonen.

De meeste expliciete referenties die in dit hoofdstuk besproken zijn, hebben een
legitimerende of normatieve functie in het martyrologische narratief. We vinden ze
voornamelijk terug in de biografische delen van de passiones, die de martelaar als

4

exemplarische christen in positieve termen schetsen.”” De afbeelding van de
protagonisten van de passiones is hier hoofdzakelijk gebaseerd op naastenliefde, waarbij
het merendeel van de Bijbelse referenties bestaat uit onderwijzingen van Jezus aan zijn

leerlingen, die nadrukkelijk en onmiskenbaar doorklinken in het narratief. De

23 ygl. Joh 19,38 (Apdtnoev tov MAdTov Twore [6] &nd Apmadaiag, [...] fva &pn T odua t0d ‘Inood: kal
énétpeev O MAATOG - rogavit Pilatum loseph ab Arimathia [...] ut tolleret corpus Iesu et permisit Pilatus).
% ygl. daarmee de Bijbelse fundering van de weigering tot deelname aan de heidense offers, die de

ideaaltypische christen voornamelijk ex negativo schetst.
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barmhartigheid van de martelaren tegenover hun naasten onderstreept hun
zelfverloochening en vormt bijgevolg een logische prelude op hun latere
martelaarschap. Wat de martelaar ook doet, hij stelt zich - net als Christus - steeds en
volledig ten dienste van de medemens. Bovendien wijst dit gedrag tijdens zijn leven al
vooruit op zijn functie als intercessor binnen de heiligencultus.

Behalve deze referenties die specifieke daden van de protagonisten verklaren, zijn er
ook Bijbelse scenes en passages die als literair model dienen voor de stilering van aparte
scénes in de passiones. Gaande van de arrestatie tot het martyrium en de uiteindelijke
begrafenis zijn verschillende modellen herkenbaar - zij het niet altijd geéxpliciteerd.
Hier selecteren de hagiografen om evidente redenen voornamelijk die Bijbelse passages
die een bruikbare parallel leveren voor het martyrologische narratief. Enerzijds zijn er
Bijbelepisodes zoals de drie jongelingen, Daniél in de leeuwenkuil en het proces van
Eleazar, de zeven broers en hun moeder, die als overkoepelend model voor de processen
tegen de martelaren begrepen kunnen worden. Tot deze categorie kunnen we ook Jezus’
voorspellingen van de christenvervolgingen rekenen. In die zin kunnen we de
beschreven martyria in hun geheel als de vervulling van deze voorspelling zien.
Anderzijds hernemen ook individuele scénes Bijbelse modellen (bv. de genezingen
bewerkt door de martelaar, diens bevrijding uit de boeien of diens bevrijding uit de
boeien), met in het bijzonder de verschillende echo’s van het lijdensverhaal. In het
merendeel van de gevallen is de stilering hier veel minder uitgesproken, en expliciteert
de verteller slechts zelden de parallel. Hier wordt een grotere inbreng van de lezer of
toehoorder verwacht, of moet een derde (bv. in een begeleidende toelichting -
eventueel een homilie) de relevante parallellen uiteenzetten.

Hoewel het niet uit te sluiten valt dat deze Bijbelse reminiscenties in een aantal
gevallen appelleerden aan diegenen in het publiek met een diepgaandere Schriftkennis,
vervullen deze intertekstuele echo’s voornamelijk een ideologische rol. Zij slaan de brug
tussen het verleden en het heden. De Bijbelse modellen vormen niet enkel een al dan
niet herkenbaar referentiepunt, maar suggereren ook dat het heden steeds een
actualisatie voorstelt van vroegere gebeurtenissen - die als tomor begrepen kunnen
worden.”” Dat die Bijbelse modellen (i.c. hoofdzakelijk de godvrezenden uit het Oude
Testament en de apostelen) voorbeelden zijn, komt doordat zij eveneens gehoor
gegeven hebben aan Gods voorschriften, en eventueel ook zelf andere Bijbelse modellen

2% vgl. de conclusies m.b.t. het exemplagebruik, p. 138 sq.
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nagevolgd®® hebben. Op die manier ontstaat er een complex van verschillende modellen
die het waard zijn om na te volgen, net zoals ook zij aan Gods voorschriften gehoor
gegeven hebben, en/of zichzelf aan exemplarische figuren gespiegeld hebben. Samen
vormen ze een mimetische ketting waarvan de martelaar voorlopig de laatste schakel
vormt. Wie zich aan de martelaar - en dus aan alle achterliggende Bijbelse modellen en
voorschriften - spiegelt, kan dus ook zelf een schakel in die ketting worden, waardoor

de boodschap van de Schrift voortdurend opnieuw geactualiseerd wordt.

206 Cf bv. 4Mac 16,20-2, waar het de bereidheid om te sterven van de moeder en haar zeven zonen vergeleken

wordt met de gehoorzaamheid van Abraham bij het offer van Isaac, van Daniél en van de drie jongelingen.
Een zeer letterlijke vorm van navolging is in de acta & passiones te vinden, wanneer hagiografen scenes of zelfs
het volledige verloop van andere passiones (cf. noot 79, p.81); of bij de *P. Sereni, die een herschrijving van de

Susanna-episode voorstelt (zie PRAET (2010)).
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Conclusie

De laatantieke acta martyrum & passiones zijn meer dan alleen maar bloederige
narratieven over de heroiek van de vroegchristelijke martelaren. Deze verhalen zijn niet
los te koppelen van de Bijbel en haar boodschap. Enerzijds baseren de hagiografen zich
op Bijbelse modellen om de passiones als literaire constructies vorm te geven. Anderzijds
verleent die achtergrond betekenis aan het narratief. Het martyrologische narratief
actualiseert de Schrift en draagt ertoe bij dat haar boodschap relevant blijft voor het
post-Bijbelse tijdperk.

De manier waarop de laatantieke acta & passiones Bijbels gestileerd zijn, vertoont een
grote verscheidenheid, die jammer genoeg moeilijk te objectiveren en te quantificeren
valt. Aangezien het opsporen van de echo’s niet zelden interpretatie vraagt, het heel
vaak afhangt van de bewoording van de passio om de intertekstuele linken accuraat te
detecteren, en de Bijbelse toon vaak niet in één of meerdere concrete verwijzingen te
vatten valt, heb ik me er meestal van weerhouden om mijn bevindingen in cijfers uit te
drukken. Zelfs al zou ik duidelijk benadrukken dat de cijfers enkel bedoeld zijn om een
globaal idee te geven van de onderzochte passiones en geenszins een statistiek in
positivistische zin voorstellen, zou de meet- en telbaarheid van de getallen en eventuele
grafieken onvermijdelijk leiden tot de illusie van duidelijkheid en rechtlijnigheid. De
Bijbelse stilering van de acta & passiones kan men op die manier onmogelijk adequaat
weergeven: zij is meer dan de som van alle citaten, allusies &c. uit het Oude of Nieuwe
Testament - of welke parameters er ook gekozen worden. Stilering is ook de algemene
atmosfeer die in de passiones wordt opgeroepen en die het zuiver meetbare overstijgt.

Om toch een inschatting te geven van de verdeling van de Bijbelse stilering in de
onderzochte teksten zou ik drie domeinen willen afbakenen. Eerst en vooral is er een
stilering die niet woordelijk van aard is. Deze vorm van stilering laat zich niet
uitdrukken in concrete referenties. Hier gaat het voornamelijk om de algemene
atmosfeer van vijandigheid tegenover de christenen, zoals we die in alle laatantieke
passiones aantreffen. Die sfeer zet het discours voort dat we in het Oude Testament
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aantreffen vanaf de profeten en in het bijzonder in de martyrologische episodes uit de
jongste oudtestamentische boeken, waar de rechtschapene herhaaldelijk belaagd wordt
omwille van zijn trouw aan God. Daarnaast zijn de passiones in hun geheel de vervulling
van Jezus’ voorspelling in de evangelies van de vervolging van zijn volgelingen.

Deze niet-woordelijke stilering wordt aangevuld door een stilering op basis van
woordelijke overeenkomsten die het narratief diepgang en gewicht verlenen. Hier zijn
wel concrete Bijbelse referenties aan te duiden. In deze groep tekenen zich twee
subgroepen af - uiteraard zonder duidelijke scheiding tussen beide. Enerzijds is er een
groep geéxpliciteerde of toch duidelijk herkenbare referenties. De stilering situeert zich
op zinsniveau. Het zijn langere citaten die voornamelijk in de personagetekst en in
mindere mate in de vertellertekst voorkomen. In de speeches van de martelaar (hetzij
voor het tribunaal, hetzij tot zijn medechristenen) vinden we meestal Bijbelcitaten die
de christen een bepaalde gedragsvorm voorschrijven. Op die manier zorgt de Bijbelse
‘norm’ voor een legitimatie van de daden van de martelaar en draagt ze bij tot de creatie
van een christelijke identiteit die via het narratief aan de gelovigen gecommuniceerd
wordt. In de gebeden komen veelal psalmverzen voor die vaak uitdrukking geven aan de
gevoelens of de ideeén die de martelaar heeft, of die historische parallellen met het
Bijbelse verleden evoceren. Zoals te verwachten thematiseren veel van de referenties in
deze context de verhouding tussen God en de martelaar. Zowat een derde van de
referenties in mijn database kunnen in deze groep ondergebracht worden.

Naast deze groep duidelijke echo’s zijn er anderzijds talloze referenties die veel
minder nadrukkelijk aan een precieze Bijbelpassage refereren. Hier bevinden de
overeenkomsten zich hoofdzakelijk op woordniveau of is de echo veeleer thematisch.
Deze niet-geéxpliciteerde stilering is voornamelijk in de beschrijvingen van de
individuele scénes in de passiones (en in een aantal gevallen de volledige plot) te vinden.
Hier baseren de hagiografen zich op Bijbelse scénes, motieven of aanmaningen om de
gebeurtenissen en/of de handelingen van personages gestalte te geven. Vaak zorgt de
aanwezigheid van significante catch words ervoor dat de parallel opgemerkt kan worden
- al vraagt dit uiteraard een aandachtige lezer of toehoorder. Men kan zich natuurlijk de
vraag stellen of deze catch words in alle gevallen daadwerkelijk bedoeld waren door de
auteur om zijn publiek te prikkelen met Bijbelse echo’s, of vaak niet veeleer te verklaren
zijn omdat de hagiograaf van de Bijbeltekst doordrongen was.

Sowieso is nooit het volledige verhaalverloop van een passio in dezelfde mate door
voorbeelden uit de Schrift bepaald of klinkt de Bijbelse fundering in elke scéne even
sterk door. Elders zijn er soms wel intertekstuele parallellen herkenbaar, maar maken ze
deel uit van een motief dat zo stereotiep is, dat het waarschijnlijk is dat de auteurs zich
niet altijd (meer) bewust waren van de Bijbelse achtergrond. Ten slotte zijn er
omgekeerd ook nog die gevallen waar de hagiografen - al dan niet bewust - voorbijgaan
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aan nochtans voor de hand liggende modellen, al kunnen we hier uiteraard niet over
stilering spreken.

Vervolgens is het ook niet mogelijk om een vast patroon te zien in de keuze van de
hagiograaf om al dan niet duidelijk aan een Bijbels model te refereren. Zijn keuze lijkt
daarentegen grotendeels af te hangen van de mate waarin hij het nodig achtte om zijn
lezer attent te maken op eventuele relevante Bijbelpassages. Het lijkt alvast evident dat
een auteur de stilering expliciteert als hij zijn publiek nadrukkelijk op de Bijbelse basis
van een scéne of handeling wil wijzen. In het andere geval acht hij het herkennen van
de parallel ogenschijnlijk niet noodzakelijk - eventueel wel als een meerwaarde - maar
verleent de intertekstuele achtergrond niettemin diepgang aan het narratief.

Wat de keuze voor de Bijbelse modellen betreft, valt het op dat niet alle figuren of
episodes even sterk vertegenwoordigd zijn. Doorheen het corpus heb ik veelal steeds
dezelfde modellen aangetroffen: Daniél en de jongelingen, de doortocht van de Rode Zee
en de redding van de apostelen uit de kerker voor de stilering van de martyrologische
stukken, de wonderen van Jezus in thaumaturgische contexten, en Jezus’ oproepen tot
barmhartigheid als model voor de afbeelding van de martelaar tijdens zijn vita activa.
Het grote aandeel Bijbelse referenties met een duidelijke martyrologische ondertoon is
begrijpelijk, maar heeft tot gevolg dat de Bijbelse geschiedenis in de passiones
gereduceerd wordt tot een aaneenschakeling van verdrukking en vervolgingen. In de
plaats van een discours over het uitverkoren volk of over de redding van de mensheid
door de voorspelde Messias presenteert elke passio een nieuwe episode van een
eeuwenoud conflict tussen zij die Gods geboden trouw blijven en zij die dat niet doen.
Anderzijds heb ik vastgesteld dat andere potentiéle Bijbelse modellen (bv. Job, de
profeten, Jozef ...) nauwelijks tot niet opgeroepen worden in de acta & passiones. Hoewel
de redenen hiervoor niet duidelijk zijn, lijkt het erop dat deze modellen om een of
andere reden ongeschikt bevonden werden of te weinig bekend waren bij het publiek.
Maar het is evengoed mogelijk dat de hagiografen zo sterk op de hen bekende traditie
voortbouwden dat ze slechts zelden op zoek ging naar andere, originele parallellen.

Deze uitgebreide waaier van Bijbelse citaten en reminiscenties draagt bij tot de creatie
van een wereldbeeld in de passiones dat de vervolgingen een plaats geeft in het geheel
van de heilsgeschiedenis. Dit Bijbels gekleurde wereldbeeld vertaalt zich in twee
duidelijke krachtlijnen. Ten eerste drukken de Bijbelse echo’s een continuiteit in de
heilsgeschiedenis uit. Door personages en gebeurtenissen uit het (voornamelijk
oudtestamentische) verleden als model te nemen voor individuele scénes en/of in het
verhaal expliciet naar die modellen te verwijzen, zetten de auteurs van de passiones het
gebruik van Bijbelse typologieén verder. Alleen wijzen deze tOmot nu niet langer
uitsluitend vooruit naar de Messias, maar zijn ze ook een voorafschaduwing van
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gebeurtenissen in de postapostolische periode. De geschiedenis verschijnt zo als een
ononderbroken herhaling van bepaalde historische patronen en modellen. De Bijbelse
stilering van de passiones maakt daarbij de steeds terugkerende verdrukking van de
godvrezende aanschouwelijk. De vrome is omgeven door goddeloosheid en wordt steeds
opnieuw verzocht om God af te vallen. Hij weigert echter om toe te geven, en wordt
daarom vervolgd.

Deze voortdurende herhaling van vaste patronen in de geschiedenis komt tot uiting
in de actualisering van gebeurtenissen uit het verleden in het wedervaren van de
martelaar. Hier neemt het lijdensverhaal een speciale plaats in. Hoewel de hagiografen
de echo’s gewoonlijk beperken tot enkele, zij het wel significante details (i.t.t. tot de
overname van volledige scenes: bv. de leeuwenkuilscéne of de crematie van de
jongelingen), vormt deze episode een centraal referentiepunt binnen de passiones. Als
model vermengt het lijdensverhaal bovendien de topos van de vervolgde godvrezende
met die van de navolging van Christus in de dood.

Daarnaast bieden al deze Bijbelse modellen ook een voorbeeld voor hoe men de
vijandigheden van de goddelozen het hoofd kan bieden. Vanuit de idee dat er
continuiteit is in de geschiedenis, impliceert het volhardende vertrouwen in God van de
Bijbelse voorgangers dat deze houding ook op andere momenten in de geschiedenis het
geschikte antwoord vormt op eventuele dreigingen. Op die manier vormen de
martelaren samen met hun Bijbelse voorlopers een perfect model voor de laatantieke
christen. Men verwachtte van deze laatste wellicht niet dat hij eenzelfde graad van
perfectie kon bereiken als de heiligen, toch lijkt de oproep tot geloof en vertrouwen in
God alleen als basisdeugd relevant voor elke christen. Daarenboven is het goed denkbaar
dat de grote nadruk op een exclusief monotheisme de bezoekers van de heiligencultus
moest aanzetten om zich met een correcte ingesteldheid tot hun hemelse
beschermheren te richten.

Als tweede krachtlijn heb ik vastgesteld dat de Bijbelse echo’s bijdragen tot de creatie
van een binair wereldbeeld. De christenvervolgingen in de passiones evoceren een
uitgesproken dichotomie tussen goed en kwaad, tussen redding en verdoemenis, kortom
tussen christendom en paganisme. De mens staat voor de keuze tussen toegeven aan de
lokroep van de apostasie of volharden in een exclusief geloof en vertrouwen in God.
Deze dichotomie zorgt voor een eenvoudig en helder tekstbegrip. Nuancering en
complexe kwesties worden daarentegen geweerd om het beeld niet te vertroebelen.

De keuze waar de mens voor staat moet niettemin begrepen worden als een
beproeving door God. De passiones besteden amper aandacht aan de vraag hoe de
goddeloze gered moet of kan worden. Gewoonlijk blijft de heiden koppig heiden. Waar
er wel een bekering plaatsvindt, krijgt die nooit diepgaande aandacht: hij ziet het
spreekwoordelijke licht en keert zich terstond af van zijn vorige levensstijl, zonder
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toelichting over de eventuele rol van God of de genade. De centrale kwestie in de
passiones is en blijft het offerbevel waarmee de Romeinen - hetzij met verbale
overtuigingskracht, hetzij met agressie - de christen ten val proberen te brengen. Hierin
ligt waarschijnlijk de centrale boodschap van de acta martyrum & passiones: een goede
christen valt God niet af. Bovendien zorgt zijn vertrouwen in God ervoor dat hij steeds
op diens bescherming kan rekenen. Tegenover dit ideale christendom staat de heidense
religie, die in karikaturale termen wordt afgeschilderd: hun goden zijn onmachtig, of -
als ze al enige macht hebben - zijn erop uit om de mensheid te bedriegen en van hun
schepper af te houden. Bovendien verliest diegene die zijn toevlucht zoekt bij de
heidense goden elk uitzicht op redding in het hiernamaals. De auteurs presenteren een
schrikbeeld van de gevolgen van elke niet-christelijke religiositeit, klaarblijkelijk met als
doel, het publiek van de acta & passiones ervan te overtuigen dat een christen zich alleen
tot God mag wenden. In het wereldbeeld van de passiones blijft de deur zelfs niet op een
kier staan voor wie deze basisregel overtreedt: wie op een of andere manier eer bewijst

aan een heidense godheid lijkt onherroepelijk uitgesloten van het rijk der hemelen.

Het kan verbazen dat de christenen eeuwenlang na de feitelijke vervolgingen van de
christenen door de Romeinen zoveel energie bleven investeren om ‘the myth of
persecution’ — om het met de titel van een recent boek te zeggen - levendig te houden.
Klaarblijkelijk was de pastorale leiding ervan overtuigd dat het heroisme van de
martelaren een waardevolle en relevante boodschap bevatte voor de contemporaine
gelovigen. Vooral door de grote instroom van nieuwe christenen (vooral) vanaf de
vierde eeuw groeide het besef dat niet elke bekeerling zijn vroegere levenswandel
volledig achter zich had kunnen laten. Het is niet ondenkbaar dat in deze
omstandigheden de leiders van de toenmalige kerkgemeenschappen de martelaren van
de vroege Kerk begonnen te propageren als het voorbeeld van een zuivere
geloofsbeleving en als model voor de contemporaine christen. Net als de martelaar is
immers ook de laatantieke gelovige omringd door (vanuit christelijk oogpunt)
verderfelijke vormen van religie. Ook hij wordt bij momenten geconfronteerd met
situaties waarin hij vanuit religieus perspectief problematische handelingen moet
stellen. Op dat ogenblik staat de gelovige voor dezelfde keuze als de martelaar. Wil hij
zijn zielenheil en daarmee zijn redding na de dood niet compromitteren, dan mag hij
zich niet van de wijs laten brengen en kan hij maar beter antwoorden zoals ook een

martelaar voor het tribunaal gedaan zou hebben: non sacrifico daemoniis.

293






Bibliografie

Overzicht van het primaire tekstcorpus

De naam van de passio wordt gevolgd door het BHL-nummer. Daaronder komt de
verwijzing naar de gebruikte teksteditie, en volgen de dateringen volgens CPL en
RépGén, en eventuele andere dateringshypothesen.

Een asterisk voor de passio geeft aan dat één van de gegeven dateringen buiten het

venster van de 4%-6% eeuw valt.

PASSIO ACAUNENSIUM MARTYRUM 5737

KRruscH, Bruno (ed.). 1896. Monumenta Germaniae historica: Scriptores rerum merovingicarum. Vol. 3,
pp- 32-9. Gallié

CPL: werk van Eucherius van Lyon (1450)

RépGén: ontbreekt

BEAUJARD (2000), 72: tussen 435-439 (Eucherius van Lyon)

PASSIO ADVENTORIS, OCTAVII & SOLUTORIS 85

ZACCARIA, Francescantonio (ed.). 1844. Della passione e del culto de’ santi martiri Solutore, Avventore ed
Ottavio dissertazione. Turijn, pp. 184-190. Noord-Italié

CPL: late 5% eeuw

RépGén: later dan 5% eeuw

LANERY (2010), 276-7: midden 6% eeuw

PASSIO AGATHAE 133
BOLLANDUS, Johannes (ed.). 1658. ASS Febr I, pp. 615-620. Sicilié
CPL: voor Beda; misschien 6% eeuw (contemporain met passio Luciae)

RépGén: misschien 6% eeuw (contemporain met passio Luciae)

LANERY (2010), 280-6: voor midden 5% eeuw

295



PASSIO AGNETIS 156

JuBary, Florian (ed.). 1907. Sainte Agnés, vierge et martyre de la voie nomentane. Parijs, pp. 358-63.
CPL: auteurschap Ambrosius lijkt niet onmogelijk Rome

RépGén: misschien 5% eeuw

LANERY (2010), 200-1: onder pontificaat Symmachus (498-514)

PASSIO ALBANI VERULAMII 206
CREPIN, André (ed.). 2005. Béde le vénérable: Histoire ecclésiastique du peuple anglais. Vol. 1, SC 489,
pp. 130-40. Gallié

CPL: ontbreekt
RépGén: 515-540

*PASSIO ALEXANDRI EP. BACCANENSIS 273
PERIERUS, Johannes (ed.). 1757. ASS Sept V1, pp. 230-5 Midden-Italié
CPL: 5-6% eeuw

RépGén: 5-6* eeuw

LANERY (2010), 310-1: 8% eeuw

*PASSIO ALEXANDRI BERGOMENSIS 276
STILTINGUS, Johannes (ed.). 1741. ASS Aug. V, pp. 803-5. Noord-Italié
CPL: 6% eeuw

RépGén: 6% eeuw

LANERY (2010), 323: 8%°-9% eeuw

*PASSIO ALEXANDRI, EVENTII & SOC. 266
HENsCHENIUS, Godefridus (ed.). 1680. ASS Mai I, pp. 371-5 Midden-Italié (Pisa)
CPL: 6% eeuw

RépGén: eerste helft 5% eeuw

LANERY (2010), 301-3: 6-7% eeuw

*PASSI0 AMBROSII FERENTINENSIS 375

S.n. 1893. In: Catalogus codicum hagiographicorum latinorum antiquiorum saeculo XVI qui asservantur
in Bibliotheca Nationali Parisiensi III. Brussel, Parijs, pp. 546-8.

CPL: s.d. Midden-Italié (Ferentino)

RépGén: 6% eeuw

LANERY (2010), 318-9: waarschijnlijk 9% eeuw

296



Bibliografie

PASSIO ANASTASIAE 1795 +118 + 8093 + 401

MoreTTI, Paola Francesca (ed.). 2006. La Passio Anastasiae. Introduzione, testo critico, traduzione.
Rome, Studi e Testi TardoAntichi 3, pp. 102-87. Rome

CPL:s.d.

RépGén: 5-6% eeuw

LANERY (2010), 51-60: eerste helft 5% eeuw

*PASSIO ANSANI (AMSANI) & MAXIMAE 515
S.n. 1886. In: Catalogus codicum hagiographicorum Bibliothecae Regiae Bruxellensis I. Brussel, pp. 129-
132. Midden-Italié (Sienna)

CPL: 6% eeuw
RépGén: 6 eeuw
LANERY (2010), 306-7: 7-8%° eeuw

*PASSIO ANTHIMI, SISINII & SOCIORUM 561

MARA, M. Grazia (ed.). 1964. [ martiri della Via Salaria. Rome, Verba Seniorum - Collana di testi e
Studi patristici, 4, pp. 54-83 (nummering in proefschrift volgt tekst ASS (Mai II, 616-9)).

CPL: 6% eeuw Midden-Italié

RépGén: 6 eeuw

LANERY (2010), 314-5: waarschijnlijk niet vroeger dan 8*° eeuw

*PASSIO ARCADII 659
RUINART, Thierry (ed.) 1713. Acta primorum martyrum sincera et selecta. Amsterdam, pp. 529-31
CPL: misschien 4% eeuw Noord-Afrika?

RépGén: schrijft toe aan Zeno van Verona (Tvoor 380)
SAXER (1994), 56: waarschijnlijk 4% eeuw
LANERY (2010), 328-9: datering onbekend, maar hoogst onwaarschijnlijk laatantiek

*PASSIO AUREAE SEU CHRYSES 808-809
PINIUS, Johannes (ed.). 1739. ASS Aug 1V, pp. 757-761. Ostia
CPL: 6% eeuw

RépGén: 6% eeuw

LANERY (2010), 317-8: waarschijnlijk 9% eeuw

*PASSIO BASILIDIS & SOCIORUM 1020
HENSCHENIUS, Godefridus (ed.). 1698. ASS Iun II, pp. 512-4. Italié
CPL: 6-8"° eeuw

RépGén: 6-8°° eeuw

LANERY (2010), 327-8: 9% eeuw

297



*PASSI0 BONOSAE 1425
SOLLERIUS, Johannes Baptista (ed.). 1725. ASS Iul IV, pp. 21-3. Rome
CPL: misschien 6% eeuw

RépGén: misschien 6% eeuw

LANERY (2010), 298: 12% eeuw

PASSIO CAECILIAE 1495

UPcHURCH, Robert K. (ed.). 2007. Aelfric's Lives of the virgin spouses : with modern English parallel-text
translations : Julian and Basilissa, Cecilia and Valerian and Chrysanthus and Daria. Exeter, pp.
172-217. Rome

CPL: na Victor van Vita (T na 489)

RépGén: 6% eeuw: na Victor van Vita

LANERY (2010), 83-7: rond 440-450 - schrijft de passio toe aan Arnobius de jongere

PASSIO INNUMERABILIUM CAESARAUGUSTANORUM MARTYRUM 1505

FABREGA Grau, Angel. 1955. Pasionario hispanico, siglos VII-XI. Vol. 2, Monumenta Hispaniae sacra
Serie liturgica, 6, Madrid, pp. 371-8. Spanje

CPL: tussen 592-620

RépGén: tussen 592-620

PASSIO CAESARII & TULIANI 1511
VAN HoorF, Gulielmus (ed.). 1887. ASSNov 1, 106-117. Midden-Italié
CPL: 5-6% eeuw

RépGén: 5-6* eeuw

LANERY (2010), 243: 5% eeuw

*PASSIO CALOCERI & PARTHENII 1534
PAPEBROCHIUS, Daniel (ed.). 1685. ASS Mai IV, 302-4. Midden-Italié
CPL: 5-6% eeuw

RépGén: 5-6* eeuw

LANERY (2010), 303-5: 6-7% eeuw

*PASSIO CANTII, CANTIANI & CANTIANILLAE 1547
MOMBRITIUS, Boninus. 1910. Sanctuarium seu vitae sanctorum. Vol. 1, Parijs, pp. 278-80.
CPL: misschien midden 5% eeuw Noord-Italié
RépGén: misschien midden 5% eeuw

LANERY (2010), 320: tussen einde 6% en eind 8°'¢ eeuw

298



Bibliografie

*PASSIO CASSIANI LUDIMAGISTRI 1626
MoMBRITIUS, Boninus. 1910. Sanctuarium seu vitae sanctorum. Vol. 1, Parijs, p. 280
CPL: na Prudentius (°348- T na 405), voor Beda (1 735) Midden-Italié

RépGén: na Prudentius (°348- T na 405), voor Beda (1 735)
LANERY (2010), 321: 7-8°" eeuw

PASSIO CHRYSANTHI & DARIAE 1787

UPCHURCH, Robert K. (ed.). 2007. Aelfric's Lives of the virgin spouses : with modern English parallel-text
translations : Julian and Basilissa, Cecilia and Valerian and Chrysanthus and Daria. Exeter, pp.
218-49. Midden-Italié

CPL: Voor Gregorius van Tours (T 593)

RépGén: Voor passio Anastasiae en Gregorius van Tours

LANERY (2010), 141-6: 2% helft 5% eeuw

PAss10 CLAUDII, ASTERII & SOC 1829
RUINART, Thierry (ed.) 1713. Acta primorum martyrum sincera et selecta. Amsterdam, pp. 266-9.
CPL: ontbreekt Oorspronkelijke tekst: Cilicié

RépGén: s.d.; vertaling van verloren Griekse tekst
SCORZA BARCELLONA (2001), 79-80: einde 4% eeuw; vertaling van Grieks origineel

PASSIO CLEMENTIS 1848
VoN FUNK, Franz Xaver; Diekamp, Franz (ed.). 1913. Patres Apostolici. Vol. 2, 3% ed., Tiibingen, pp.
51-81. Rome

CPL: voor Gregorius van Tours (T 593)
RépGén: ten laatste 6% eeuw, misschien reeds 4-5% eeuw
LANERY (2010), 93: tussen 430-450

*PAsS10 COLUMBAE SENONENSIS 1893

FABREGA Grau, Angel (ed.). 1955. Pasionario hispanico, siglos VII-XI. Vol. 2, Monumenta Hispaniae
sacra Serie liturgica, 6, Madrid, pp. 116-8. Gallié

CPL: misschien 6% eeuw

RépGén: voor 9% eeuw

BEAUJARD (2000), 226-7: einde 6%, misschien 7% eeuw

PASSIO CORNELII PAPAE 1958
MoMBRITIUS, Boninus. 1910. Sanctuarium seu vitae sanctorum. Vol. 1, Parijs, p. 373.
CPL: voor Beda (T 735) Rome
RépGén: voor Beda (1 735), misschien 5% eeuw

LANERY (2010), 109-12: rond 450

299



*PASSIO CORONATORUM QUATTUOR 1836

DELEHAYE, Hippolyte (ed.). 1910. ASS Nov III, pp. 765-79. Rome

CPL: 5-6% eeuw

RépGén: ten laatste 6%, waarschijnlijk 5% eeuw

SCORZA BARCELLONA (2001), 67: mogelijks 6%-eeuwse herwerking van authentieke tekst uit
Panonié

PHILIPPART DE Foy (2008), 38: vertaling uit 9-10% eeuw

PASSIO CYRIACI (SIRIACI) & PAULAE 2066t
GAIFFIER, Baudouin de (ed.). 1942. In: Analecta Bollandiana 60, pp. 10-5.
CPL: s.d. Noord-Afrika

RépGén: s.d.
SAXER (1994), 52-3, 8-9: 4% eeuw

PASSIO DIDYMI & THEODORAE 8072/8073
Lanéry, Cécile (ed.). 2004. In: Analecta Bollandiana 122, pp. 34-49. Gallié
CPL: ontbreekt

RépGén: ontbreekt

LANERY (2004), 20-3: 5%, misschien zelfs eind 4% eeuw

*PASSI0 DOMNINI 2264
BYEUS, Jacobus (ed.). 1780. ASS Oct IV, pp. 991-2. Noord-Italié (Fidenza)
CPL: misschien 6% eeuw

RépGén: misschien 6% eeuw

LANERY (2010), 325, noot 779: 9% eeuw

PASSIO DONATIANI & ROGATIANI 2275
RUINART, Thierry (ed.). 1713. Acta primorum martyrum sincera et selecta. Amsterdam, pp. 280-2.
CPL: s.d. Gallié

RépGén: s.d.
BEAUJARD (2000), 153: misschien eind 5%-begin 6% eeuw

*PASSI0 DONATI & HILARIANI 2289
MOMBRITIUS, Boninus. 1910. Sanctuarium seu vitae sanctorum. Vol 1, Parijs, pp. 416-8.
CPL: voor Gregorius Magnus (pontificaat 590-604) Midden-Italié
RépGén: voor Gregorius Magnus

LANERY (2010), 307-8: 74-8%¢ eeuw

300



Bibliografie

PASSIO EPIPODII & ALEXANDRI 2574-5
RUINART, Thierry (ed.). 1713. Acta primorum martyrum sincera et selecta. Amsterdam, pp. 74-8
CPL: voor Gregorius van Tours (1593) Gallié

RépGén: voor Gregorius van Tours

BEAUJARD (2000), 161: verhaaltraditie reeds begin 6% eeuw bekend

PASSIO EUGENIAE, PROTHI & HYACINTHI 2667
MOMBRITIUS, Boninus. 1910. Sanctuarium seu vitae sanctorum. Vol. 2, Parijs, pp. 391-7.
CPL: voor Avitus van Vienne (1518) Rome
RépGén: 5% eeuw

LANERY (2010), 130-7: 2% helft 5% eeuw

*PASSIO EUSEBII, PONTIANI & SOC. 2742
STILTINGUS, Johannes (ed.). 1741. ASS Aug V, pp. 115-6. Rome
CPL: mogelijks 6% eeuw

RépGén: misschien 6% eeuw

LANERY (2010), 296-07: omstreeks 865

*PAss10 EUTICII 2779
HENSCHENIUS, Godefridus (ed.). 1680. ASS Mai III, pp. 460-1. Midden-Italié
CPL: 6% eeuw

RépGeén: 6% eeuw

LANERY (2010), 308-9: 8% eeuw

PAsSIO FABIT VEXILLIFERI 2818

PIREDDA, Anna Maria Giacinta (ed.). 2007. Passio Sancti Fabii: testo critico con introduzione e
traduzione italiana. Quaderni di Sandalion, 13, Sassari, pp. 91-123.

CPL: 4-5% eeuw Noord-Afrika

RépGén: 4-5% eeuw

SAXER (1994), 67: begin 5% eeuw

*PASSIO FELICIANI 2847
S.n. 1890. Analecta Bollandiana, 9, pp. 381-92. Italié
CPL: 6-7% eeuw

RépGén: 6-7% eeuw

PASSIO FELICITATIS CUM VII FILIIS 2853

KONSTLE, Karl (ed.). 1894. Hagiographische Studien tiber die Passoi Felicitatis cum vii filiis. Paderborn,
pPp 60-3. Rome

CPL: 4-5% eeuw

RépGén: voor Petrus Chrysologus (Tomstreeks 450)

LANERY (2010), 40-3: rond 400

301



*PAsSIO FELICIS & ADAUCTI 2878
STILTINGUS, Johannes (ed.). 1743. ASS Aug VI, pp. 546-7. Italié
CPL: 6-7% eeuw

RépGén: 6-7% eeuw

PASSIO FELICIS & FORTUNATI 2860

MATTALONI, Valeria (ed.). 2008. In: CoLomBi, Emanuela (ed.), Le passioni dei martiri aquileiesi e
istriani. Rome, pp. 258-72. Noord-Italié

CPL: 6% eeuw

RépGén 5-6* eeuw

Mattaloni (o.c., 210-2): 4-7% eeuw; misschien 4-5% eeuw

LANERY (2010), 273-4: 1°¢ helft 5% eeuw

ACTA VITAE & MARTYRII FELICIS PRESB., FORTUNATI & ACHILLEI 2896
HENscHENIUS, Godefridus (ed.). 1675. ASS Apr III, pp. 98-100. Gallié
CPL: ontbreekt

RépGén: redactie uit 6% eeuw

BEAUJARD (2000), 164: redactie uit 6% eeuw

PASSIO FERREOLI TRIBUNI 2911
STILTINGUS, Johannes (ed.). 1755. ASS Sept V, pp. 764-5. Gallié
CPL: 5% eeuw

RépGén: 5% eeuw

BEAUJARD (2000), 135: 2% helft 5% eeuw

PASSIO FERREOLI & FERRUCII 2903
HENsCHENIUS, Godefridus (ed.). 1701. ASS Iun 11, pp. 7-8. Gallié
CPL: ontbreekt

RépGén: voor 500

BEAUJARD (2000), 164: redactie uit 6% eeuw.

*PAss10 FIRMI & RUSTICI 3020

GOLINELLI, Paolo. 2004. In: Golinelli, P.; Brenzoni, Caterina Gemma (ed.), I santi Fermo e Rustico. Un
culto e una Chiesa in Verona. Parrocchia di San Fermo Maggiore, Verona, pp. 13-7.

CPL: misschien 6% eeuw Italié

RépGén: misschien 6% eeuw

LANERY (2010), 322: 8 eeuw

302



Bibliografie

PASSI0 GALLICANI, [OHANNIS & PAULI 3236 +3238
MoMBRITIUS, Boninus. 1910. Sanctuarium seu vitae sanctorum. Vol. 1, Parijs, pp. 569-72.
CPL: s.d. Rome

RépGén: misschien 5-6% eeuw
LANERY (2010), 212-4: na 514, maar voor halfweg de 6% eeuw

ACTA GALLONII S.N.
LANCEL, Serge, MATTEI, Paul. 2006. Revue d’études augustiniennes et patristiques, 52, pp. 245-8
CPL: ontbreekt Noord-Afrika

RépGén: in zijn geheel laatantiek

PASSIO GENESI 3304
CAVALLIN, Samuel (ed.). 1945. Eranos, 43, pp. 160-4. Gallié
CPL: schijnbaar 6% eeuw

RépGén: 6 eeuw

BEAUJARD (2000), 209: eerste decennia 6% eeuw

INVENTIO & PASSIO GERVASII & PROTASII 3514
PAPEBROCHIUS, Johannes (ed.). 1707. ASS Iun III, pp. 821-2. Rome
CPL: halfweg 5% eeuw

RépGén: misschien halfweg 5% eeuw

LANERY (2010), 66: tussen 415 en 450.

*PASSI0 HEDISTI, PRISCI & SOC. 3765
RiGoLLOT, Louis-Marie (ed.). 1875. Ad Acta Sanctorum Supplementum. Parijs, pp. 112-3.
CPL: 5-6% eeuw Rome

RépGén: 5-6* eeuw
LANERY (2010), 312-3: “En fait, la Passion d’Ediste n’offre guére de prise a une etude critique qui
pourrait en permettre la datation.” - misschien 8*° eeuw

*PAss10 HESYCHII 3861

S.n. 1893. In: Catalogus codicum hagiographicorum latinorum: antiquorum saeculo XVI; qui asservantur
in Bibliotheca Nationali Parisiensi. Vol. 3, Brussel, pp. 270-1. Gallié

CPL: ouder dan codex Bernensis 289 (martyrologium Hieronymianum; kort na 766)

RépGén: 5-6* eeuw

PASSIO IRENAEI, ANDOCHII & SOC. 4457-8
VAN DER STRAETEN, Joseph (ed.). 1961. Analecta Bollandiana, 79, pp. 455-68. Gallié
CPL:s.d.

RépGén: begin 6% eeuw

BEAUJARD (2000), 222: 6% eeuw

303



PASSIO ISACIS & MAXIMIANI 4473
MASTANDREA, Paolo (ed.). 1995. Analecta Bollandiana, 113, pp. 76-88. Rome
CPL: geschreven door donatistische bisschop Macrobius (4% eeuw)

RépGén: donatistische auteur, contemporain met Optatus van Mileve (T voor 400)

PASSIO IULIANAE NICOMEDENSIS 4524
BOLLANDUS, Johannes (ed.). 1658. ASS Feb II, pp. 873-7. Italié
CPL: voor Beda (1735)

RépGén: voor Beda

LANERY (2010), 19, noot 8: vertaald uit het Grieks voor het einde van de 6% eeuw

PASSIO IULIANI & BASILISSAE 4529
BOLLANDUS, Johannes (ed.). 1631. ASS Ian I, 575-87.

CPL: ontbreekt

RépGén: misschien contemporain met Caesarius van Arles (t542)

HALKIN (1980), 241: vertaald uit het Grieks in 7%, misschien zelfs 6% eeuw
DELCOGLIANO (2006), 300-1: ten laatste 6% eeuw

PASSIO IULIANI BRIVATENSIS 4540
KRruscH, Bruno (ed.). 1885. Monumenta Germaniae Historica. Scriptores rerum Merovingicarum, Vol.
1.2, Berlijn, pp. 879-81. Gallié

CPL: ontbreekt
RépGén: 5-6* eeuw
BEAUJARD (2000), 136: redactie tussen 532 en 581

*PASSIO [USTI TERGESTINI 4604
D1 BRAZZANO, Stefano (ed.). 1998. Atti e memorie della Societa Istriana di Archeologia e Storia Patria, 98,
pp. 66-76. Ilyrié/Noord-Italié

CPL: 6% eeuw
RépGén: misschien 6% eeuw
LANERY (2010), 324: wellicht 8-9 eeuw

PASSIO LUCIAE 4992
MOMBRITIUS, Boninus. 1910. Sanctuarium seu vitae sanctorum. Vol. 2, Parijs, pp. 107-109.
CPL: misschien 6% eeuw Sicilié
RépGén: misschien 6% eeuw

LANERY (2010), 286, noot 615: tussen 5-7% eeuw

PHILIPPART DE Foy (2008), 94: vermoedelijk eind 5%-begin 6% eeuw

304



Bibliografie

*PASSIO LUXORII 5092
Tuzzo, Sabina (ed.). 2008. Le Passioni latine di S. Lussorio, martire in Sardegna. Classificazione e edizione
dei testi, Analecta Bollandiana, 126 (1), pp. 18-29. Sardinié

CPL: 6% eeuw
RépGén: misschien 6% eeuw
LANERY (2010), 326-7: vermoedelijk tussen 7% en 10% eeuw

PASSIO MAMMARII PRESB. & SOC. 5206

PAPEBROCHIUS, Daniel (ed.). 1698. ASS Iun II, pp. 268-71. Noord-Afrika

CPL: gedeeltelijk preniceens

RépGén: gedeeltelijk preniceens (304)

SAXER (1994), 57: “L’entrée en matiére est vivante et originale et semble refléter le rapport du
témoin. Les séances devant le proconsul sont un tissu de lieux communs habituels aux
Passions épiques et trahissent le remanieur.”

*PASSIO MARCELLINI & PETRI 5231
HENSCHENIUS, Godefridus (ed.). 1695. ASS Iun 1, pp. 167-9. Rome
CPL: 5-6% eeuw

RépGén: misschien 5-6% eeuw

LANERY (2010), 291-2: begin 7% eeuw

*PASSIO MARCELLI & APULEI 5252b
DELEHAYE, Hippolyte (ed.). 1923. Analecta Bollandiana, 41, pp. 282-7. Midden-Italié
CPL: misschien 6% eeuw

RépGén: ontbreekt

LANERY (2010), 325-6: weinig voor halfweg 9% eeuw

PASSIO MARCIANAE 5259
MOoMBRITIUS, Boninus. 1910. Sanctuarium seu vitae sanctorum. Vol. 2, Parijs, 256-7.
CPL: ontbreekt Noord-Afrika
RépGén: ontbreekt

SAXER (1994), 69: wellicht 5% eeuw, misschien eind 4%

PASSIO MARCULI PRESB. 5271
MASTANDREA, Paolo (ed.). 1995. Analecta Bollandiana, 113, pp. 65-75.  Noord-Afrika
CPL:s.d.

RépGén: begin jaren 350

SAXER (1994), 64-6: eerste helft 4% eeuw
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PASSI0 MARII, MARTHAE & soc. 5543
BOLLANDUS, Johannes (ed.). ASS Ian II, pp. 216-9. Rome
CPL: misschien 6% eeuw

RépGén: misschien 6% eeuw

LANERY (2010), 254-6: 6% eeuw, mogelijks rond 550

*PASSIO ‘MARTYRUM GRAECORUM’ (EUSEBII & SOC.) 3970
DELEHAYE, Hippolyte (ed.). 1925. ASS Nov IV, pp. 93-9. Rome
CPL: 5-6% eeuw

RépGén: 5-6* eeuw

LANERY (2010), 293-5: 8-9% eeuw

*PASSIO MAXIMAE, SECUNDAE & DONATILLAE 5809

DE SMEDT, Charles (ed.). 1890. Analecta Bollandiana, 9, pp. 110-6. Noord-Afrika

CPL: 4% eeuw, met donatistische toevoegingen

RépGén: 4%-eeuws met donatistische toevoegingen, of zelfs oorsrponkelijk donatistisch
SAXER (1994), 60-2: eind 4%-begin 5% eeuw uit donatistische context

*PASSIO MUSTIOLAE 4456
SOLLERIUS, Johannes Baptista (ed.). 1719. ASS Iul I, pp. 640-641. Midden-Italié
CPL: 6% eeuw

RépGén: misschien 6% eeuw

LANERY (2010), 309-10: rond 743

PASSIO NABORIS & FELICIS 6028

SOLLERIUS, Johannes Baptista (ed.). 1723. ASS Iul 111, pp. 291-2. Milaan

CPL: 5% eeuw

RépGén: 5% eeuw

LANERY (2010), 258-60: eerste decennia 5% eeuw; gaat weliswaar uit van BHL 6029 als oudste

recensie
PASSIO NAZARII & CELSI 6039
MOMBRITIUS, Boninus. 1910. Sanctuarium seu vitae sanctorum. Vol. 1, Parijs, pp. 326-34.
CPL: voor Ennodius (t521) Milaan

RépGén: voor Ennodius
LANERY (2010), 266: tussen 422 en 450

PASSIO NEREI, ACHILLEI & SOC. 6058-6066
HENSCHENIUS, Godefridus (ed.). 1680. ASS Mai III, pp. 6-13. Rome
CPL: ogenschijnlijk 6% eeuw, mogelijks vertaling uit het Grieks

RépGén: misschien 6% eeuw

LANERY (2010), 123-4: 2% helft 5% eeuw
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PASSIO PANCRATII 6420
S.n. 1891. Analecta Bollandiana, 10, pp. 53-6. Rome
CPL: 6% eeuw

RépGén: 6% eeuw

LANERY (2010), 289: wellicht einde 6%-begin 7% eeuw

*PASSIO PASTORIS 6470d

DELEHAYE, Hippolyte (ed.). 1936. Etude sur le Légendier romain. Subsidia hagiographica, 23, Brussel,
pp. 267-8. Rome

CPL: s.d.

RépGén: misschien 6% eeuw

LANERY (2010), 299: 12% eeuw

PASSIO PATROCLI 6520
BOLLANDUS, Johannes (ed.). 1643. ASS Ian II, pp. 343-5. Gallié
CPL: halfweg 6% eeuw

RépGén: halfweg 6% eeuw

BEAUJARD (2000), 223-4: tussen 540 en 580

PASSIO PEREGRINI 6623
HeNscHENIUS, Godefridus (ed.). 1680. ASS Mai 111, 563-4. Gallié
CPL: 6% eeuw, na P. Symphoriani

RépGén: misschien 6% eeuw, na P. Symphoriani

PASSIO PHILIPPI EP. HERACLEENSIS 6835
FRANCHI DE’CAVALIERI, Pio (ed.). 1953. Note agiogrdfiche, 9, Studi e testi, 175, pp. 137-65.
CPL: ontbreekt Thrakié

RépGén: niet later dan 5-6% eeuw; herwerking van een niet bewaarde Griekse tekst

PAssIO P1(G)MENII 6849-6849a
DELEHAYE, Hippolyte (ed.). 1936. Etude sur le légendier romain. Subsidia hagiographica, 23, Brussel,
259-63. Rome

CPL: misschien 6% eeuw
RépGén: misschien 6% eeuw
LANERY (2010), 289: waarschijnlijk 2% helft 6% eeuw

PASSIO POLLIONIS 6869
Tamas, Hajnalka (ed.). 2012. Sacris erudiri, 51, pp. 27-31. Mlyrié
CPL: ontbreekt

RépGén: ontbreekt

TAMaSs (o.c., 15): tussen 380 en 400

ScorzA BARCELLONA (2001), 69: vermoedelijk eind 4% eeuw
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PASSIO POLOCHRONII, PARMENII, ABDON & SENNES, XYSTI,

FELICISSIMI & AGAPITI, LAURENTII & soc. 6884 +6+7801+4753 +3961
DELEHAYE, Hippolyte (ed.). 1933. Recherches sur le Légendier romain, Analecta Bollandiana, 51, pp 72-
98. Rome

CPL: 5-6% eeuw
RépGén: 5-6* eeuw
LANERY (2010), 187-9: tussen 506 en 514

*PASSIO PONTIANI SPOLETANI 6891
BOLLANDUS, Johannes (ed.). 1643. ASS Ian I, 933-4. Midden-Italié
CPL: 5-6% eeuw

RépGén: 6% eeuw

LANERY (2010), 315: 8-9% eeuw

PASSIO PONTII CIMELLENSIS 6896
PasseT, Claude (ed.). 1977. La Passion de Pons de Cimiez : sources et tradition. Nice, 232-50.
CPL: 6% eeuw Gallié

RépGén: 6% eeuw

PASSIO PRIMI & FELICIANI 6922
PAPEBROCHIUS, Daniel (ed.). 1698. ASS Iun. II, 152-4. Rome
CPL: misschien 6% eeuw

RépGén: misschien 6% eeuw

LANERY (2010), 249-50: 5% eeuw

PASSIO PROCESST & MARTINIANI 6947
FRANCHI DE'CAVALIERI, Pio (ed.). 1953. Note agiografiche, 9, Studi e testi, 175, pp. 47-52.
CPL: 6% eeuw Rome
RépGén: 6% eeuw

LANERY (2010), 220-2: tussen 514 en 550

PASSIO PUDENTIANAE & PRAXEDIS 6988 + 6989
PAPEBROCHIUS, Daniel (ed.). 1685. ASS Mai IV, pp. 299-300. Rome
CPL: 5-6% eeuw

RépGén: 5-6* eeuw

LANERY (2010), 174-6: tussen 501-506

PASSI0 QUIRIACI (CYRIACI) [UDAE 7022
PAPEBROCHIUS, Daniel (ed.). 1680. ASS Mai I, pp. 446-450. Italié
CPL: ontbreekt

RépGén: voor midden 6% eeuw uit Grieks vertaald
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*PASSIO QUIRINI 7035

RUINART, Thierry (ed.). 1713. Acta primorum martyrum sincera & selecta. Amsterdam, pp. 497-500.

CPL: begin 4% eeuw (onder Galerius) Mlyrié

RépGén: begin 4% eeuw (onder Galerius)

ScorRzZA BARCELLONA (2001), 56-8: historisch accurate elementen, met latere toevoegingen (eind
4%-begin 5% eeuw)

*PASSIO RESTITUTI 7197
HENSCHENIUS, Godefridus (ed.). 1688. ASS Mai VII, pp. 11-13. Midden-Italié
CPL: 6% eeuw

RépGén: 6% eeuw

LANERY (2010), 313-4: einde 8% eeuw

PASSIO RUFINAE & SECUNDAE 7359
PIENIUS, Johannes (ed.). 1723. ASS Tul III, pp. 30-1. Midden-Italié
CPL: midden 5% eeuw

RépGén: tweede helft 5% eeuw

LANERY (2010), 300: tussen 550 en 650

*PASSIO SABINI EP. & SOC. 7452

BaLuzius, Stephanus; Manzi, Johannes D. (ed.). 1761. Miscellanea novo ordine digesta et non paucis
ineditis monumentis opportunisque animadversionibus aucta 2: Continens monumenta sacra,
Vol. 1. Paris, pp. 12-4. Midden-Italié

CPL: 6% eeuw

RépGén: 6% eeuw

LANERY (2010), 316: 8-9% eeuw

PASSIO SALSAE 7467

PIREDDA, Anna M.G. (ed.). 2002. Passio Sanctae Salsae: testo critico con introduzione e traduzione
italiana. Quaderni di Sandalion, Sassari, pp. 66-108. Noord-Afrika

CPL: 4-5% eeuw

RépGén: eerste helft 5% eeuw

SAXER (1994), 69: wellicht 5% eeuw, misschien eind 4%

PASSIO SATURNINI EP. TOLOSANI 7495-7496

RUINART, Thierry (ed.). 1713. Acta primorum martyrum sincera & selecta. Amsterdam, pp. 129-33.
CPL: voor Gregorius van Tours (1593) Gallié

RépGén: voor Gregorius van Tours (1593), misschien eerste helft 5% eeuw

BEAUJARD (2000), 212: 6% eeuw
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*PASSIO SATURNINI, DATIVI & soc. 7492
FRANCHI DE’CAVALIERI, Pio (ed.). 1935. Note agiogrdfiche, 8, Studi e testi, 65, pp. 49-71.
CPL: onder Diocletianus Noord-Afrika
RépGén: tekst zelf misschien begin 5% eeuw - donatistische toevoegingen

SAXER (1994), 61-2: donatistische redactie van eind 4%-begin 5% eeuw

PASSIO SEBASTIANI & SOC. 7543
BOLLANDUS, Johannes (ed.). 1643. ASS Ian II, pp. 265-78. Rome

CPL: 5% eeuw

RépGén: 5% eeuw

LANERY (2010), 71-2: tussen 430 en 450 - geidentificeerd als werk van Arnobius de jongere

*PASSIO SECUNDIANI, MARCELLIANI & VERANI 7550
PAPEBROCHIUS, Daniel (ed.). 1695. ASS Iun I, pp. 35-7. Midden-Italié
CPL: 5-6% eeuw

RépGén: 5-6* eeuw

LANERY (2010), 319: 9% eeuw

*PASSIO SECUNDI 7558
HENsCHENIUS, Godefridus (ed.). 1695. ASS Iun 1, pp. 51-2. Midden-Italié
CPL: 6% eeuw

RépGén: 6% eeuw

LANERY (2010), 319-20: 9% eeuw

*PASSIO SECUNDI THEBAEI 7568
PIENIUS, Johannes (ed.). 1741, ASS Aug V, pp. 795-7. Noord-Italié
CPL: 6% eeuw

RépGén: 6% eeuw

LANERY (2010), 323-4: 8-9% eeuw

*PASSIO SERAPIAE & SABINAE 7586 + 7407
STILTINGUS, Johannes (ed.). 1743. ASS Aug VI, 500-4. Midden-Italié
CPL: 5-6% eeuw

RépGén: 5-6* eeuw

LANERY (2010), 305-6: waarschijnlijk tussen eind 6%-eind 8*** eeuw
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*PASSIO SERENI 7595
RUINART, Thierry (ed.). 1713. Acta primorum martyrum sincera & selecta. Amsterdam, pp. 492-3.
CPL: onder Maximianus (286-305) Mlyrié

RépGén: 4% eeuw

ScorzA BARCELLONA (2001), 63: lijkt aan de authenticiteit te twijfelen, maar laat de kwestie in het
midden

PRAET (2010), 559sqq., toont aan dat de authenticiteit van de P. Sereni onmogelijk houdbaar is en

dus van een latere periode moet stammen.

*PASSIO STEPHANI PAPAE 7845
BoscHIUs, Petrus (ed.). 1733. ASS Aug I, pp. 139-144, Rome
CPL: misschien 6% eeuw

RépGén: misschien 6% eeuw

LANERY (2010), 292-3: eerste helft 7% eeuw

PASSIO SUSANNAE 7937
MOMBRITIUS, Boninus. 1910. Sanctuarium seu vitae sanctorum. Vol. 2, Parijs, 553-9.
CPL: misschien 6% eeuw Rome
RépGén: misschien 6% eeuw

LANERY (2010), 153: tussen 415 en halfweg 6% eeuw

PASSIO SYMPHORIANI AUGUSTODUNENSIS 7967
CupEerus, Guilielmus (ed.). 1739. ASS Aug 1V, pp. 496-7. Gallié
CPL: begin 5% eeuw

RépGén: 5% eeuw

BEAUJARD (2000), 137: 5% eeuw

PASSIO SYMPHOROSAE ET VII FILIORUM 7971
PiENUs, Johannes (ed.). 1725. ASS Tul 1V, pp. 358-9. Rome
CPL: misschien 6% eeuw

RépGén: misschien 6% eeuw

LANERY (2010), 238: voor 6% eeuw, misschien zelfs eerste helft 5% eeuw

*PASSIO TORPETIS 8307
PAPEBROCHIUS, Daniel (ed.). 1685. ASS Mai IV, 7-10. Midden-Italié
CPL: misschien 6% eeuw

RépGén: misschien 6% eeuw

LANERY (2010), 301: 6-7% eeuw
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PASSIO TRIUM GEMINORUM: SPEUSIPPI, MELEUSIPPI & ELEUSIPI 7828

GREGOIRE, Henri (ed.). 1905. Saints jumeaux et dieux cavaliers. Etude hagiographique. Bibliothéque
hagiographique oriéntale, 9, Parijs, pp. 11-21. Gallié

CPL: ontbreekt

RépGén: 5% eeuw; vertaling uit het Grieks

BEAUJARD (2000), 224-6: voor einde 6% eeuw

PASSIO TYPASII TICAVENSIS 8354
S.n. 1890. Analecta Bollandiana, 9, pp. 116-23. Noord-Afrika
CPL: niet lang na de beschreven gebeurtenissen t.t.v. Diocletianus

RépGén: eerste helft 4% eeuw

SAXER (1994), 68: niet vroeger dan einde 4% eeuw, eerder begin 5% eeuw

*PASSI0 URBANI 8372
HeNscHENIUS, Godefridus (ed.). 1688. ASS Mai VI, 10-3. Rome
CPL: misschien 6% eeuw

RépGén: misschien 6% eeuw

LANERY (2010), 297: 9% eeuw

*PASSIO VALENTINI ANTERAMNENSIS 8460
HENscHENIUS, Godefridus (ed.). 1658. ASS Febr 11, pp. 756-7. Midden-Italié
CPL: voor Beda (f735)

RépGén: voor Beda

LANERY (2010), 300-1: ten vroegste tweede helft 6% eeuw, misschien 7% eeuw

PASSIO VICTORIS MAURI 3530
HENsCHENIUS, Godefridus (ed.). 1680. ASS Mai II, pp. 288-90. Milaan
CPL: 5% eeuw, maar jonger dan P. Naboris & Felicis

RépGén: 5% eeuw, maar jonger dan P. Naboris & Felicis

LANERY (2010), 263: tweede kwart 5% eeuw

*VITA & PASSIO VIGILII EP. TRIDENTINI 8602
PAPEBROCHIUS, Daniel (ed.). 1717. ASS Tun VII, pp. 165-7. Noord-Italié
CPL: 6% eeuw of later

RépGén: 6% eeuw of later

LANERY (2010), 322: 7-8° eeuw

PASSIO VINCENTII AGINNENSIS 8621t
GAIFFIER, Baudouin de (ed.). 1952. Analecta Bollandiana, 70, pp. 160-81. Gallié
CPL: ogenschijnlijk voor Gregorius van Tours (1593)

RépGén: voor Gregorius van Tours

BEAUJARD (2000), 227-9: einde 6% eeuw
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PASSIO VINCENTII CAESARAUGUSTANI 8628 + 8631
SIMONETTI, Manlio (ed.). 1956. Rivista di archeologia cristiana, 32, pp. 231-41.

CPL: misschien 4% eeuw Spanje
RépGén: 4% eeuw

*PASSIO VITALIS & AGRICOLAE 8693
VAN DEN GHEYN, Josephus (ed.). 1894. ASS Nov 11, pp. 247-9. Noord-Italié
CPL: misschien 5% eeuw

RépGén: misschien 5% eeuw

LANERY (2010), 299: 9% eeuw

Overige primaire bronteksten

ACTA DISPUTATIONIS ACACII
WEBER, Josephus (ed.). 1913. De Actis sancti Acacii. Leipzig-Borna, pp. 46-52.

AMBROSIUS
TESTARD, Mauritius (ed.). 2000. Sancti Ambrosii Mediolanensis De officiis. CCSL 15.

Ps-ANAXIMENES

Rhetorica ad Alexandrum

FUHRMANN, Manfred (ed.). 1966. Anaximenis Ars Rhetroica, quae vulgo fertur Aristotelis ad
Alexandrum. Bibliotheca scriptorum graecorum et romanorum Teubneriana. Leipzig:
Teubner.

ACTA ANDREAE

Martyrium prius

PRIEUR, Jean-Marc (ed.). 1989. Acta Andreae Textus. CCSA 6, pp. 673-703.
AUGUSTINUS

De civitate Dei (lib. XII)
DoMBART, Bernardus en KaLB, Alphonsus (edd.). 1955. Aurelii Augustini opera. Vol 14,2, CCSL 48, pp.
805-66.

De cura pro mortuis gerenda
ZYCHA, Tosephus (ed.). 1900. Sancti Aurelii Augustini opera. CSEL 41, pp. 619-660.
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De immortalitate animae
HORMANN, W. (ed.). 1986. Augustinus: opera, sect. I, pars IV: Soliloquiorum libri duo, De inmortalitate
animae, De quantitate animae. CSEL 89, pp. 101-128.

Epistula 82
GOLDBACHER, A. (ed.). 1898. S. Aureli Augustini operum sectio II: S. Augustini epistulae. Pars 1I (ep. 31-
123). CSEL 34, pp. 351-406.

Sermo 26 Dolbeau

DoLBEAU, Frangois (ed.). 1996. Vingt-six sermons au peuple d'Afrique : retrouvés a Mayence. Etudes
augustiniennes. Série Antiquité 147. Paris : Institut d'études augustiniennes, pp. 345-417
(oorspronkelijk in Recherches Augustiniennes 26 (1992), 69-141).

(Ps-)AUGUSTINUS

Quaestio LXXXIII de veteri et novo testamento
SOUTER, Alexander (ed.). 1908. Pseudo-Augustini quaestiones veteris et novi testamenti CXXVII. CSEL
50, pp. 476-7.

PS-BARNABAS

Epistula Barnabae
EHRMAN, Bart D. (ed.). 2003. The Apostolic Fathers. Vol 2, Loeb Classical Library 25. Cambridge, Mass. :
Harvard University Press, pp. 12-82.

CAESARIUS ARELATENSIS

Sermo 6
MoRIN, Germanus (ed.). 1953. Sancti Caesarii Arelatensis sermones. CCSL 103, pp. 30-6.

CICERO

De inventione
ACHARD, Guy (ed.). 1994. Cicéron de l'invention. Collection des Universités de France. Paris: Les belles
lettres.

Ps-CICERO

Rhetorica ad Herennium
ACHARD, Guy (ed.). 1989. Rhétorique a Herennius. Collection des Universités de France. Paris: Les belles
lettres.

CLEMENS ROMANUS

Ad Corinthos (1Clem)
EHRMAN, Bart D. (ed.). 2003. The Apostolic Fathers. Vol 1, Loeb Classical Library 24. Cambridge, Mass. :
Harvard University Press, pp. 34-151.
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CYPRIANUS

Ad Demetrianum

SIMONETTI, Manlio en MoRescHINI, C. (edd.). 1976. Cyprianus. Opera II (Ad Donatum. De mortalitate. Ad
Demetrianum. De opere et eleemosynis. De zelo et livore. De dominica oratione. De bono
patientiae). CCSL 3A. Pp. 33-51.

De Mortalitate

SIMONETTI, Manlio en MoREscHINI, C. (edd.). 1976. Cyprianus. Opera II (Ad Donatum. De mortalitate. Ad
Demetrianum. De opere et eleemosynis. De zelo et livore. De dominica oratione. De bono
patientiae). CCSL 3A. Pp. 14-32.

S.N.

Didache
EHRMAN, Bart D. (ed.). 2003. The Apostolic Fathers. Vol 1, Loeb Classical Library 24. Cambridge,
Mass. : Harvard University Press, pp. 416-43.

DIODORUS TARSENSIS

Commentarii in psalmos I-L
OLIVIER, Jean-Marie (ed.). 1980. Diodori Tarsensis commentarii in Psalmos I. CCSG 6.

EUSEBIUS

Historia ecclesiastica
BARDY, Gustave (ed.). 1955. Eusébe de Césarée. Histoire ecclésiastique Livres V-VII SC 41.

(Ps-)GELASIUS

Decretum Gelasianum
DoBscHUTZ, Ernst von (ed.). 1912. Das Decretum Gelasianum de libris recipiendis et non recipiendis.
Texte und Untersuchungen zur Geschichte der altchristlichen Literatur 38,4. Leipzig: Hinrichs.

GREGORIUS MAGNUS

Epistula 11.10 (Sereno ep. Massiliensi)
NORBERG, Dag (ed.). 1982. S. Gregorii Magni registrum epistularum libri VIII-XIV, appendix. CCSL 140A,
pp. 873-6.

Homilia in Hiezechihelem II, 7
ADRIAEN, Marcus (ed.). 1971. Sancti Gregorii Magni Homiliae in Hiezechihelem prophetam. CCSL 142,
pp. 315-34.

GREGORIUS TURONENSIS

In gloria martyrum
KRruscH, Bruno (ed.). 1885. Gregorii Turonensis opera. MGH, Scriptorum rerum Morovingiacarum
L,2, pp 484-561.
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Pastor Hermae
EHRMAN, Bart D. (ed.). 2003. The Apostolic Fathers. Vol 2, Loeb Classical Library 24. Cambridge, Mass. :
Harvard University Press, pp. 162-473.

HIERONYMUS

Praefatio in evangelio
WEBER en GRYSON (2007), 1515-6.
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EHRMAN, Bart D. (ed.). 2003. The Apostolic Fathers. Vol 1, Loeb Classical Library 24. Cambridge, Mass. :
Harvard University Press, pp. 240-54.

Ad Romanos

EHRMAN, Bart D. (ed.). 2003. ibid., pp. 268-83.

[USTINUS MARTYR

Acta lustini &soc. (recensio A)

HiLHORST, Anthony (ed.). 2007. In: BASTIAENSEN, A. et al. (ed.), Atti e passioni dei martiri. Milano:
Mondadori, pp. 52-6.
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LACTANTIUS

Institutiones divinae
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Tractatus 85
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MARTYRIUM PAULI
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