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A PÁPÁK KATALÓGUSA

EGYETEMES ZSINATOK

A PÁPASÁG TÖRTÉNETÉNEK FORRÁSAI


ELŐSZÓ

A nérói keresztényüldözés (Kr. u. 64.) elől a hívek rábeszélésére Szent Péter el akarta hagyni Rómát. Egy sötét éjjel elindult rejtekhelyéről az appiai út felé. A Via Appián a városkapunál szembetalálkozott a feltámadott Krisztussal, aki vállán a kereszttel a Városba tartott. ,,Quo vadis, Domine?" – kérdezte az Urat megdöbbenve Péter. Mire Jézus ezt válaszolta: Rómába jöttem, hogy ismét keresztre feszíttessem." Péter megértette a szavak értelmét, és megszégyenülve visszafordult. A folytatás már tény: a Mestertől kapott újabb megerősítés birtokában ő is vállalta a kereszthalált.

A Krisztus utáni második évezred utolsó hónapjaiban és a harmadik évezred hajnalán a kérdés továbbra is aktuális: Quo vadis? Hová mész emberiség, hová megy az európai keresztény kultúrvilág, hová tart ebben a magyarság, s még inkább, hová tart az egyén, a megismételhetetlen egyes ember? A lehetséges válaszokat a kétezer éves kereszténység éppúgy tartalmazza és kínálja, mint esetleg más hitek, filozófiák, világnézetek és kultúrák. Európában azonban kétezer éve, a mi számunkra ezer év óta a kereszténység jelentette ezt, a Via Appián elhangzottak szellemében. A választás és vállalás, a megingás és menekülés, a helytállás és tanúságtétel ,,Quo vadis?"– a kétezer éve folytonosan ismétlődik.

A hívő ember számára a megváltás misztériuma kínálja bizonyára a mostani ezredfordulón is a ,,Hová mész?"-re a megnyugtató választ. A nem hívők válaszkeresése sem függetlenedik azonban a kétezer éves keresztény kultúrkörből adódó értékektől, normáktól vagy üzenetektől. Ezek értése és megértése pedig aligha lehetséges a múlt ismerete nélkül.

A múlt megismerése, feltárása és üzenetének bemutatása számos diszciplína segítségével lehetséges. A kereszténységnek mint vallásnak és egyháznak az esetében e tekintetben a legautentikusabb maga a teológia, amely azonban nem nélkülözheti és nem is negligálja a többi tudomány: így elsősorban a történettudomány, a régészet, a néprajz idevágó eredményeit.

A maihoz képest egészen más történeti-politikai körülmények és feltételek között, mintegy két évtizeddel ezelőtt kezdtünk hozzá A pápaság története című könyvünk anyagának összegyűjtéséhez, majd írásához. Szándékunk - lehetőségeink és ismereteink korlátainak tudatában - eleve nem lehetett egyfajta ,,totális" egyháztörténeti szintézis elkészítése. Ennél sokkal szerényebb feladatot tűztünk magunk elé: a számunkra hozzáférhető források, elsősorban könyvészeti anyagok segítségével, a jó értelemben vett tudományos ismeretterjesztés műfajához igazodva írjuk meg a pápaság történetét. Ehhez kiváló, német nyelvű összefoglalások adtak segítséget, a forrásoknál majd ismertetésre kerülő Leopold Ranke, Franz-Xaver Seppelt-Georg Schwaiger és mások művei. A legnagyobb haszonnal azonban Adriányi Gábor professzornak, a Bonni Egyetem Egyháztörténeti Tanszéke vezetőjének Az egyháztörténet kézikönyve című alapművét kamatoztathattuk.

Miután kezdettől egyértelművé tettük, hogy könyvünket a ,,látható egyház" lényegének, a pápaságnak mint intézménynek szenteljük, az is következett ebből, hogy az egyházat és a pápaságot a mindenkori történeti folyamatokban kívánjuk elhelyezni. A magunk mentése helyett egy kiváló szaktörténész, Diószegi István professzor recenziójából idéznénk: ,,A pápaság története meglehetősen összetett fogalom, és akik az 530-ban megjelent Liber Ponficalis óta a témát feldolgozták, a legkülönbözőbb módon értelmezték feladatukat. Voltak, akik az egyháztörténet egészének részeként kezelték, mások az egymást követő pápák életrajzát fűzték össze, megint mások a pápai állam történetét állították előtérbe. Gergely Jenő... elsősorban intézménytörténetet akart nyújtani: a Szentszék és a pápai állam történetét, de nem a teljesség igényével, hanem a kiemelkedő személyiségek tevékenységének előtérbe állításával, úgy, hogy az egyházkormányzati és a világpolikai összefüggések kellőképpen kirajzolódjanak…

Ezzel egyidejűleg értve és talán megértve az egyház krisztusi eredetét, alapításának mibenlétét, evangelizációs küldetését, egyszóval transzcendens jellegét, ezt a lényeget is igyekeztünk szem előtt tartani. ,,A kétezer éves történet bemutatása során a szerző mindig azt tartotta szem előtt, hogy a katolicizmus a transzcendens és az evilági együttélése volt – állapította meg recenzensünk -, hogy ez a vallás szerepet kért magának az emberi társadalom alakításában, felhasználta erre a világi intézményeket, ugyanakkor meg akarta őrizni társadalomfelettiségét, és ragaszkodott ahhoz, hogy a tökéletes világ földi ígéretének tekintsék. Szent Péter utódai a maguk földi és az örök életre előkészítő küldetésüket a világi hatalmakkal kötött szövetség révén kívánták betölteni, és a pápaság története a szerző interpretálásában akként oszlik fő fejezetekre, ahogy az újabb szövetségek létrejöttek. A kötés és oldás ellentétpárja ez, és el kell ismerni, hogy a kétezer éves történet bemutatására aligha lehetett volna jobb rendező elvet találni.



* * *



A pápaság története megjelenésekor a katolikus recenziók abban bíztak, sőt mi több sürgették, hogy mielőbb jelenjen meg egy katolikus szellemiségű, Nihil obstattal ellátott pápaságtörténet. Erre sem hazai szerző tollából, sem külföldi munka lefordítása révén máig nem került sor. Többek között ezért is vállalkoztunk arra, hogy a majd két évtizeddel ezelőtti könyvünket átdolgozott, javított és kibővített formában újra a kiadó rendelkezésére bocsássuk. (Az 1996-os orosz nyelvű, moszkvai kiadásban a nyilvánvaló hibákat korrigáltuk és a szöveget kiegészítettük II. János Pál pápaságának addigi leírásával.) A könyv alapszövegén - a szükséges korrekciókon túl - nem változtattunk, kivéve az 1945 utáni fejezeteket, amelyeket gyakorlatilag újraírtunk. Ez a megoldás azért tűnt célszerűnek, mert az egész mű felfogásán, alapkoncepcióján ma sem tartjuk szükségesnek a változtatást. Annál inkább igyekeztünk kiküszöbölni a már akkor kifogásolt hibákat, tévedéseket, egyoldalúságokat, sommásnak tűnő megjegyzéseket. Most sem vállalkoztunk viszont arra, hogy a kötetet fokozott mértékben kiegészítsük a magyar vonatkozásokkal. Ezt ugyanis feleslegessé teszi az 1996-ban megjelent Magyarország és a Szentszék kapcsolatának 1000 éve című tanulmánykötet (amelynek XX. századi részét mi írtuk). Annál nagyobb örömmel teszünk eleget annak az elvárásnak, hogy A pápaság története teljessé váljon II. János Pál pápa pontifikátusának a dolog természetéből adódóan csak vázlatos összefoglalásával. Erre talán feljogosít bennünket az is, hogy a jelenlegi pápáról már 1986-ban, majd 1991-ben publikáltunk egy kismonográfiát.



* * *



Annak idején azt írtuk A pápaság történetét ajánló Előszóban, hogy az reményeink szerint előmozdítja a hívők és nemhívők közötti dialógust. Ez a cél mára ,,okafogyottá" vált, ám meggyőződésünk, hogy a pápaság története továbbra sem vesztette el aktualitását.

Budapest, 1999. szeptember



A szerző


MI A PÁPASÁG?

Macaulay írja a neves protestáns történésznek, Leopold Rankénak a pápák történetéről szóló könyvéről: ,,Nincs és sohasem volt ezen a földön olyan műve az emberi államalkotó képességnek, amely annyira megérdemelte volna a tanulmányozást, mint a katolikus egyház." (Macaulay, T. B.: A pápaság. Budapest 1904. 3. old.) A hívő és nem hívő emberből a katolikus egyház - élén és középpontjában a pápával - ma is nagy érdeklődést vált ki. A kereszténység a mai ember számára nemcsak mint világvallás jelentős, hanem azért is, mert kétezer éves kultúrtörténeti szerepe mellett szervesen összefonódott a világtörténelemmel. A kereszténység számára ez a kapcsolat mindig lényegbevágó, de egyben a leginkább problematikus kérdés is volt. A szellemi és a világi hatalom megosztásának (dualizmus) elve és gyakorlata a kereszténység alapelvei közé tartozik, a katolicizmus megalapítójának tekinthető Pál apostol révén. A világtörténelem sorsfordulóinál a kereszténység és az egyház újra meg újra - s tegyük hozzá, eredményesen - megküzdött az oldás és kötés számára létkérdést jelentő feladatával. Ez a kapcsolatteremtés a történelemmel egyben a kereszténység (különösen a nyugati kereszténység) megkülönböztető jegye is más vallásokkal szemben. A kereszténység sohasem akart testetlen, csak spirituális vallás lenni, amely nem játszik szerepet a történelemben, az emberi társadalom alakításában, hanem csak menekülést jelent a történelemből, kivonulást kínál a társadalomból. A kereszténység, az egyház és a pápaság története így szorosan összekapcsolódott a történelem egész folyamatával.

A történeti vizsgálódás megkezdése előtt célszerű tisztáznunk azt, hogy mit is ért a hivatalos egyházi felfogás pápa alatt, miben határozza meg a pápaság fogalmát.

A pápa elnevezés a görög atya szóból származik. Az első évszázadokban a pápa megnevezést használta valamennyi püspök, sőt kezdetben az egyszerű áldozópapok is. Ennek először görög változata terjedt el. Amikor a nyugati latin világban is kialakult az episzkopális egyház, itt ennek a késő latin papa (atya) változat felelt meg. A pápa elnevezés még a VI. században is megillette a püspököket, így például a ravennai püspök 570-ből fennmaradt síremlékén is ez a felírás olvasható. A VII. századtól viszont a pápa elnevezés már kizárólag csak a mindenkori római püspököt illette meg: a névhasználatban történt változásban is kifejezésre jutott a pápai primátus kialakulásának a folyamata.

A katolikus tanítást a pápaságról (és az egyházról) a középkori és újkori állapotnak megfelelően a legvilágosabban az I. Vatikáni Zsinat (1869-1870) fejtette ki. Bizonyos változást jelent e tekintetben is a II. Vatikáni Zsinat (1962-1965) egyházról szóló konstitúciója, amennyiben ismét előtérbe állította a püspöki kollegialitást az egyház vezetésében. Eszerint a pápa Szent Péter utóda a római püspökségben, és ezzel az egész egyház feletti jogi (jurisdictionalis) felsőbbségben. Rendi hatalma (tudniillik a papi renden belüli hatalma) püspöki hatalom, elsőbbsége azonban nem tiszteleti elsőbbség. A pápa hatalma az egész egyházra kiterjedő legfőbb és teljes joghatósági hatalom, amely minden emberi hatalomtól független, a hitbeli, erkölcsi dolgokra és az egyház kormányzatára is vonatkozik. Az 1945-ben elhunyt magyar bíboros hercegprímás, Serédi Jusztinián így foglalta össze a pápa törvényhozó, igazságszolgáltató és tanító hatalmát: ,,A római pápa mint Krisztus Egyházának látható feje, Krisztus akarata szerint legfőbb, teljes, egyetemes és közvetlen joghatóságot gyakorol az Anyaszentegyház minden része és minden tagja felett az összes hit- és erkölcsi, továbbá fegyelmi és egyházkormányzati ügyekben..." (A 218. kánon értelmezését lásd Serédi Jusztinián: Mi a Római Kúria? Magyar Katolikus Almanach 1928. 46. old.)

Mi ennek a pápai főhatalomnak (primátusnak) a konkrét tartalma?

A pápa a legfőbb törvényhozói hatalom az egyházban: a pápa (és az egyetemes zsinat) minden állami jóváhagyástól, tetszvényjogtól (placetum) függetlenül az egész egyház vagy annak részei számára törvényt hozhat, azt értelmezheti, megváltoztathatja, alóla felmentést adhat. A zsinatok és a pápák által alkotott fegyelmi törvények a kánonok. Ezeket külön kánongyűjteményekben gyűjtötték össze. (A chalcedoni zsinatnak 451-ben már volt ilyen gyűjteménye. A középkori kánonjogot a több ízben is kiadott Corpus Iuris Canonici foglalta össze; talán leghasználhatóbb változata az 1876-1884-es lipcsei kiadás.) A római katolikus egyház 1918. május 19-én érvénybe lépő törvénykönyvét, a Codex Iuris Canonicit a X. Pius pápa által 1904-ben felállított kodifikáló pápai bizottság - Gasparri bíboros vezetésével -állította össze, és XV. Benedek 1917. május 27-én szentesítette és hirdette ki. A Codex reformját XXIII. János pápa 1959-ben rendelte el, és az új, jelenleg is érvényben lévő Egyházi Törvénykönyvet II. János Pál pápa 1983. január 25-én adta ki. A katolikus egyház törvényeinek forrásait utoljára Serédi Jusztinián közreműködésével adták közre 9 kötetben, Codicis Iuris Canonici Fontes címmel. (Róma 1923-1929. 1-7. köt. Szerk.: P. Gasparri; 8-9. köt. Szerk.: Serédi J.)

A pápáé az egyházban a legfőbb tanítói hatalom. A hit- és erkölcsi ügyekben a pápa elveti a tévtanokat, tehát őrzi a tan tisztaságát; vezeti a hitterjesztést (missziókat); az egyetemes zsinatot (az első nyolcat a császárral együtt) összehívja, tárgyalásait személyesen vagy megbízottai útján vezeti, döntéseit, határozatait megerősíti, a zsinatot elnapolja vagy feloszlatja.

A tanítás tárgya az isteni kinyilatkoztatás, amelynek letéteményese az egész egyház. Az egyház a kinyilatkoztatást ünnepélyes vagy rendes tanításán keresztül adja elő. Ünnepélyes tanításnak azt a ritka alkalmat nevezik, amikor az egyház valamilyen dogmát (hitigazságot) kinyilvánít. Ez kétféleképpen történhet: vagy az egyetemes zsinaton, vagy pedig a pápa ex cathedra (tanítószékéről) történő nyilatkozatain keresztül. Az egyetemes zsinatnak (és az I. Vaticanum -1870 óta - a pápának ex cathedra) a hit és erkölcs kérdésében az egész egyházra érvényesnek kijelentett tanításai tévedhetetlenek (infallibilitás).

A pápa birtokolja a legfőbb bírói hatalmat az egyházban. Minden peres ügy már első fokon a pápa elé vihető. Egyedül ő illetékes a bíborosok, pápai követek és bűnügyekben a püspökök fölött. Harmadfokú bíráskodást gyakorol a hozzá fellebbezett egyházi perekben. Tilos a pápa ítéletével szemben világi hatósághoz fordulni.

A pápáé a legfőbb kormányzati hatalom az egyházban: ő alapítja, változtatja meg és szünteti meg a püspökségeket; kinevezi, megerősíti, áthelyezi, leteszi a püspököket; betölti a hivatalokat; legfőbb fokon kezeli az egyházi javakat; a boldoggá és szentté avatás jogát gyakorolja.

A pápa egyházon belüli funkcióját a legvilágosabban a francia Maistre, Joseph de: Du Pape (Párizs 1819) című könyvében fejtette ki. A túlzásokat leszámítva is a lényeg igaz: a katolikus egyház egyetemességének (univerzalizmusának) és egységének letéteményese a pápa. Miután a pápa az egyház egységének záloga, a pápai hatalom is szuverén. A pápa révén az egyházban a részek is az egész erejével cselekednek. A pápai egyeduralom az egyházon belüli törvényesség és rend fenntartásához is szükséges. A római egyház egyeduralmi, amely sem demokráciát, sem arisztokráciát nem tűrhet meg. A pápa nélkül nincs egyetemes zsinat sem. Így azután az egészet megtestesítő pápai egyeduralmi kormányforma velejárója a tévedhetetlenség.

Szalézi Szent Ferenc szerint ,,az egyház és a pápa egy". De Maistre azt írja, hogy a pápa nélkül nincs igazi kereszténység, ,,a pápa szükséges, egyetlen és kizárólagos atyja a kereszténységnek. Ő van birtokában az ígéretnek, vele elvész az egység, vagyis az egyház." (Maistre, J. de: A pápáról. Pest 1867. 360. old.) A pápai hatalom természete szellemi, eredete isteni, mert minden szuverenitás isteni. A pápai szuverenitás volt a forrása az európai keresztény egyeduralkodóknak, ezért de Maistre szerint a pápa a világi hatalom felett áll.

A pápának az egyetemes egyházfőségét jelentő hatalma még a következő regionális hatóságokkal egészül ki, pontosabban jár együtt: a mindenkori pápa Róma város püspöke, a római egyháztartomány érseke, Itália prímása, a Nyugat pátriárkája. Ezek a funkciók történetileg is ebben a sorrendben alakultak ki és kötődtek a római püspökséghez, majd végül az egyetemes primátushoz vezettek. (A pápa a római egyházmegyét a Vicarius Urbis címet viselő bíboros által kormányozza.)

A pápa egyetemes egyházfősége és regionális egyházkormányzati funkciói a történelem során - az Egyházi Állam, a Patrimonium Sancti Petri kialakulásától 1870-ig, annak megszűnéséig - szervesen összekapcsolódtak a pápai állam világi egyeduralkodójának (szuverénjének) a funkciójával. A nem örökletes monarchiaként létező egyházi állam kormányzata az idők folyamán változott, de természetét tekintve mindig monarchikus és abszolutisztikus volt. A Lateráni szerződés (1929) értelmében újjászervezett pápai állam, a Vatikánváros csak jelképe a pápák világi hatalmának, függetlenségének. (A Vatikánvárost a pápa általános helynök útján kormányozza.)


,,TU ES PETRUS... "

AZ EPISZKOPÁLIS EGYHÁZ KIALAKULÁSA AZ I-III. SZÁZADBAN

Az egyház, és benne a pápaság keletkezésének, majd életének - változásainak, fejlődésének - lehetséges egy keresztény-katolikus és egy attól teljesen el nem választható történeti magyarázata. A zsinat utáni katolikus teológiai felfogás az egyház jézusi alapításáról, amelynek immanens része a pápaság, így sommázható: ,,a tanítványok kis csoportja alkotja a hidat a történeti Jézus és a keresztény egyház között. Ezt a maroknyi sereget Jézus arra képezte ki, hogy a közeledő Isten-uralom szellemében részt tudjon venni önmaga küldetésében. Ha ezt meggondoljuk, akkor kevésbé nevezhetjük a Názáretit az egyház jogi értelemben vett »alapítójának«, sokkal inkább annak a mozgalomnak elindítóját ismerhetjük fel benne, amelyből az egyház húsvét után megszületett és kifejlődött." (Gánóczy Sándor: Az egyház. Róma 1980. 24. old.) Ebben az értelemben a pápaságról sem beszélhetünk jogi értelemben az egyház alapításakor, hanem teológiai szempontból. Ebből következik az is, hogy a II. Vatikáni Zsinat az egyébként továbbra is hierarchikus egyházat ,,Isten földi vándorló népeként" határozta

meg.

A történeti magyarázat, amelyet mi is megkísérlünk rekonstruálni a történettudomány és rokon tudományai segítségével, a forráskritika módszerével igyekszik bizonyítani a kereszténység történetiségét, feltárni keletkezésének társadalmi okait és körülményeit, és bemutatni az egyházzá szerveződés stádiumait, beleértve a római püspök hierarchikus értelemben vett pápává válásának hosszú történetét.

A monarchikus pápaság kialakulásának folyamata az ősegyház megszűnéséhez nyúlik vissza. A római püspökök történetéről is csak az episzkopális egyház létrejöttétől, a püspöki intézmény létezésétől kezdve beszélhetünk. Ahhoz tehát, hogy megértsük a pápaság keletkezésének történeti szükségszerűségét, a katolikus egyház keletkezésének történetét kell felvázolnunk.

A KERESZTÉNYSÉG KELETKEZÉSE ÉS AZ ŐSEGYHÁZ

A keresztény egyházak hivatalos tanítása szerint a kereszténység és az egyház Palesztinában keletkezett, Augustus (Kr. e. 31.-Kr. u. 14.) és Tiberius (Kr. u. 14-37.) császár uralkodása idején. Palesztina, amely földrajzi helyzeténél fogva hol Egyiptom, hol a mezopotámiai államok, később a Római Birodalom terjeszkedő politikájának függvénye volt, Kr. e. 586-tól kezdve szinte állandóan idegen uralom alatt állt. A Palesztinát lakó zsidó törzsek sohasem adták fel a reményt, hogy visszaszerzik függetlenségüket. A zsidókat megszabadító, megváltó Messiásra vártak. A messiási eszme mély gyökereket vert, és a történelmi körülményekhez idomult.

Pompeius római hadvezér Kr. e. 63-ban elfoglalta Jeruzsálemet, és Palesztinát Syria provinciához csatolta. Az edomita származású, Róma-barát Heródes uralkodása alatt fokozott erővel támadt fel a zsidó nép körében a szinte egzaltált vágy a rég várt Messiás után. Ilyen körülmények között lépett fel a kereszténység hirdetője és megalapítója, a Názáreti Jézus. Az erről szóló legalapvetőbb dogmatikai megállapításokat a Niceai Hitvallás (a Hiszekegy) tartalmazza. A részletes tanítást viszont a négy evangélium (a három szinoptikus: Máté, Márk és Lukács evangéliumai, amelyek Kr. u. 70 után keletkeztek, és az I. század végén íródott János-evangélium) tartalmazza. (Az euangelion szó a görög klasszikusoknál - például Homérosznál - a jó hír hozójának adott jutalmat jelentette. Az Újszövetség örömhírnek, evangéliumnak nevezte a Krisztusról szóló és tőle származó tant, illetve a tan terjesztését.)

Jézust ma már a szakirodalom nagy része is történeti személynek tekinti. Azt sem vonja kétségbe, hogy az evangéliumok történeti, régészeti és más tudományos forrásokkal igazolhatóan tudósítanak a Jézus-csoport magját képező apostoli kollégium létrejöttéről, és benne Péterről, a szikláról, amelyre Jézus építeni akarta egyházát. Az egyházi hittételek és egyházszervezeti elvek megfogalmazásában nagy szerepük volt a Pálnak tulajdonított leveleknek és a negyedik evangélium (János) kinyilatkoztatásainak. Az egyház krisztusi alapítását a katolikus teológia főleg a Máté-evangéliumra hivatkozva fejti ki. Máté szerint, amikor Jézus Cesarea környékén, a Jordán mellett volt tanítványaival, akkor mondta Simonnak: ,,De én is mondom néked, hogy te Péter [kőszikla - G. J.] vagy, és ezen a kősziklán építem fel az én anyaszentegyházamat, és a pokol kapui sem vesznek rajta diadalmat. És néked adom a mennyek országának kulcsait, és amit megkötsz a földön, a mennyekben is kötve lészen, és amit megoldasz a földön, a mennyekben is oldva lészen." (Máté 16, 18-19. Az Ó- és Újszövetség szövegét a Károli-féle Biblia 1926-os budapesti kiadása alapján idézzük.) A középkor vége óta büszkén hirdeti a Róma földjére lépő zarándoknak a Péter sírja fölé emelt monumentális bazilikában Michelangelo kupolája alatt a latin felirat: ,,Tu es Petrus et super hanc petram aedificabo ecclesiam meam, et tibi dabo claves regni coelorum."

A tanítást értelmezve tehát az egyház emberekből álló látható társaság, amelynek fenntartó ereje a tekintélyben rejlik. A szikla (Péter) maga a tekintély, az egyház alapja. A tekintélyelvből következik, hogy a tekintély megtestesítője a szervezet feje is egyben. Mit jelképeznek a mennyek országának kulcsai? A kulcs a jog és a hatalom jelképe. A ház (az egyház) kulcsa azé, akié a ház. A kulcsot őrző tekintély Péter, s utódai, a pápák. Mit jelent az oldó és kötő hatalom? Ez Péter monarchikus kormányzói hatalmának a bizonyítéka. Az ősi zsidó rabbiirodalomban és általában a keleti népeknél az oldás és kötés közhasználatos jogi kifejezés volt a törvényhozás, ítélkezés, kormányzás és a hivatalos írásmagyarázat jogszerű ténykedéseinek a jelölésére. Egyszóval a tekintély szavával való döntést jelentette. A hierarchikus egyház elemei felismerhetők Lukács evangéliumában és az Apostolok cselekedeteiben is. Péter azért vált központi figurává, mert a kompromisszumok embere volt, és magát a karizma hordozójának nyilvánította. (Ap. csel. 15, 5-31.)

Péter tekintélyével szemben azonban olvashatjuk János evangéliumát Péter ismételt megingásairól (18, 25-27; 19, 26; 21, 15-24), mert János magát tekintette a legjobb és a leghűségesebb tanítványnak. Krisztus valamennyi apostolnak (és utódaiknak, a püspököknek) egyenlő mértékben megadta az apostoli küldetést és az egyházkormányzati jogosultságot. Akkor viszont miért lett szükség Péter elsőbbségére? Szt. Cypriánus karthágói püspök (meghalt 258) szerint azért, hogy a kollegialitás mellett az egyház egysége kitűnjék és megmaradjon. Péter mint apostol a többiekkel egyenlő volt, de a Péternek adott különleges hatalom az egyházon belül alkotmányjogi természetű, és mint ilyen, örökletes. A pápaság primátusának - a történetileg kialakuló tekintélyelvnek és gyakorlatának - elsődleges funkciója tehát megőrizni az egyház kormányzati és tanítási egységét.

A történeti fejlődés fő vonalainak rekonstruálásánál nekünk abból kell kiindulnunk, hogy a kereszténység földrajzilag Palesztinában, időben pedig az I. század első felében keletkezett. A Jeruzsálemben alakult első keresztény gyülekezet tagjai kizárólag zsidók voltak, akik szoros kapcsolatban maradtak a vallásos zsidósággal, és maguk is megtartották Mózes törvényeit. A legkorábbi jeruzsálemi és júdeai keresztény gyülekezetek szociális összetételüket tekintve szegény hívekből állottak. A keresztények szociális helyzetéből, valamint Júdea római elnyomásából következett, hogy az őskeresztények gyűlölték a gazdagokat és az ő hatalmukat is képviselő Rómát. Helyzetük jobbrafordulását a Római Birodalmat megdöntő Messiás eljövetelétől várták.

A világ vége közeli elérkezésének hite, a hatalom- és gazdagságellenesség következménye volt, hogy az első keresztények javaikat pénzzé tették és vagyonközösségben éltek. A gyülekezetek szociális helyzetével állott összefüggésben a közösségek belső demokratizmusa. Így az első keresztények között nem voltak klerikusok és laikusok, nem voltak tisztségviselők, hanem mindenki taníthatott, prófétálhatott a kultuszt jelentő közös étkezésen, az agapén. Az egymástól független és jobbára elszigetelt keresztény gyülekezetek nem lehettek egységesek a tanítás tekintetében sem. Ezért tanításuk alakulására döntően a társadalmi és politikai környezet hatott, amelyben működtek.

A korai keresztény gyülekezetek már a zsidó háború időszakában (66-70), de még inkább utána kapcsolatba kerültek a Palesztinán kívüli zsidó diaszpórával. A zsidó felkelés leverése, Jeruzsálem 70-ben történt elpusztítása szétszórta a palesztinai zsidókeresztény gyülekezeteket. A menekülők elsősorban a birodalom keleti provinciáiban kerestek és találtak új otthont. Ebben az időben már nagyszámú zsidó élt Palesztinán kívül, elsősorban a kereskedelmi gócpontokban, a nagyvárosokban, így Damaszkuszban, Antiochiában, Alexandriában, Athénban, Korinthoszban, a kis-ázsiai partvidék városaiban, de magában Rómában is. A zsidó függetlenségi mozgalommal összefonódó harcos messianizmusra - a fegyveres felkelések kudarcai következtében - kiábrándulás következett; a válságból a kiút a valóságból a képzeletbe való menekülés volt. A szabadulás vágya így fokozatosan egy transzcendentális világba helyeződött át.

A Palesztina határain túllépő kereszténységnek annak érdekében, hogy ne váljék egy kis zsidó szektává, szakítani kellett a zsidó (judaikus) gyökerekkel. (Ez volt az első oldás.) A változás azonban nem ment könnyen. A zsidó keresztények nagy része (akik a hagyományok szerint Pétert és az apostolok többségét tekintették vezetőiknek) nem nézte jó szemmel a missziónak a pogány - főleg a hellenisztikus - világ felé való eltolódását. Ezek ezért a mózesi törvények megtartását kötelezőnek tartották a pogányokból kereszténnyé lettek számára is. A kereszténység további terjedése tehát a zsidók ellenállásába ütközött. Ugyanakkor egyre nagyobb számú nem zsidó (úgynevezett pogány) csatlakozott hozzájuk. Ez annak a Pál apostol nevével fémjelzett (paulinus) irányzatnak kedvezett, amely nem tartotta szükségesnek a mózesi törvény megtartását sem a zsidókból, sem a pogányokból lett keresztények számára, sőt azt egyenesen károsnak minősítette.

A judaizmushoz való viszony problémája tükröződik az állítólag a Kr. u. 49-ben Jeruzsálemben tartott úgynevezett apostoli zsinatról szóló történetben. A zsinaton eszerint maga Péter elnökölt. Összehívására az Antiochiában keletkezett vita miatt került sor: arról kellett dönteni, hogy a megkeresztelt pogányok kötelesek-e megtartani a zsidó törvényt. Az apostolok tanácskozása - tehát az egyház kollegiális vezető testülete - úgy döntött, hogy nem! A jeruzsálemi zsinat nemcsak e döntés miatt fontos, hanem azért is, mert fényt vet Péter vezető szerepére, a primátus igényére. A zsinat, a kollegiális vezető testület ekkor még együtt dönt Péterrel, hisz még nem alakult ki a monarchikus egyház.

A 116-117-es második zsidó felkelés meggyorsította a judaikus kereszténység elválását a paulinus-tól. A zsidó keresztények számszerűleg is kisebbségbe szorultak. A szakításhoz a végső lökést a 132-ben kirobbant és 135-ben vérbe fojtott Bar Kochba-féle zsidó lázadás adta. Az ezt követő üldözések arra kényszerítették a megkeresztelteket, hogy minden közösséget megtagadjanak a zsidókkal. ,,Ez a fordulat döntőnek bizonyult: lehetővé tette, hogy a kereszténység egy törzsi-népi vallás kereteiből teljesen kibontakozva az egész birodalom minden népére kiterjeszthesse hatását." (Gecse Gusztáv.: Történelem és kereszténység. Budapest 1977. 32. old.) A mai, zsinat utáni szentírástudomány álláspontja szerint az újszövetségi könyvekből nyomon kísérhető a jeruzsálemi anyaegyház és a Szent Pál-i közösségek egymástól eltérő, de konvergáló fejlődési foka, a hierarchia és a hit egységének őrzője, lényegében a pápai szolgálat tudatosítási folyamata. Péter apostol és utódai teológiailag így tekinthetők pápának a kezdetektől fogva.

AZ EPISZKOPÁLIS EGYHÁZ KIALAKULÁSA

A zsidóságtól emancipálódó kereszténységet a hellenizmussal történő találkozása tette a birodalom számára univerzálissá. (Például a birodalomban a Biblia is először görög nyelven terjedt el.) A keleti (gnosztikus) vallások beáramlása a Római Birodalom hódításai nyomán gyorsult fel és a II. században - tehát a kereszténység kibontakozásakor - érte el tetőpontját. A misztériumvallások központi gondolata - éppúgy, mint a kereszténységé - a megváltás és a szabadulás transzcendentális érzete volt. Ezek a hellenisztikus misztériumvallások a provinciák szociális forrongásának ideologikus kereteket biztosítottak.

A kereszténység továbbterjesztésének központjai az I. század második felében már a hellenisztikus gyülekezetek voltak. Az első, görögökből álló ősegyház Antiochiában alakult. A keresztény-antik kultúrát azonban az orientális-antik bölcselet utolsó fellegvára, az egyiptomi Alexandria érlelte ki, s egyben biztosította az elromanizálódó kereszténység további hódító erejét. Azt a tényt, hogy a kereszténység a zsidó gettóból a hellén-római világba lépett, jelképesen tükrözi, hogy Jeruzsálem 70-ben történt elpusztítása után a tiszteleti elsőbbség funkcióját a birodalom fővárosának, Rómának az egyháza vette át. A Keleten keletkezett kereszténységet Itália és a nyugati világ felé nem csak Róma közvetítette először, hanem az ellatinosodott Afrika provincia, Karthágó.

A hellenizmus mellett azonban Rómának is döntő jelentősége volt, a kereszténységre nézve is. Pál apostol művében három történelemformáló elem találkozott és alkotott szintézist: a zsidó ihletésű prófécia párosult a görög intellektualizmussal, hogy azután a római civilizáció - világméretekben -biztosítsa a kereszténység kibontakozásának szervezeti feltételeit. A Pál által képviselt kereszténység történelmi jelentősége abban volt, hogy a mozgalomban és ideológiájában az általános emberi került előtérbe, amit a Galátziabeliekhez intézett levelében fogalmazott meg: ,,Nincs zsidó, sem görög; nincs szolga, sem szabad; nincs férfi, sem nő; ti mindnyájan egyek vagytok a Krisztus Jézusban." (3, 28.)

A korai keresztény gyülekezetek hatalom- és gazdagságellenességének bírálata már Pálnál is megtalálható, és a II. században fokozatosan megváltozott annak hatására, hogy a megváltás a távoli jövőbe tolódott ki. A kereszténység tömegméretű mozgalommá válása együtt járt a közösségek szociális összetételének módosulásával is: egyre több vagyonos és előkelő polgár csatlakozott a kereszténységhez. Az egyetemességre való törekvés nemcsak földrajzilag, hanem szociálisan is érvényesült. Ez a körülmény az elnyomottak és az elnyomók ellentétes igényeinek együttes és egyidejű kielégítését követelte meg a kereszténységtől. Ezt a kettősséget oldotta fel a paulinus irányzat ideológiája és politikája. Pál szerint a hatalom már Istentől származik: Minden lélek engedelmeskedjék a felső hatalmasságoknak; mert nincsen hatalmasság, hanem csak Istentől; és amely hatalmasságok vannak, az Istentől rendeltettek" - olvashatjuk a rómaiakhoz írt levélben (Római levél, 13, 1.). A kettősség látszik például abban is, hogy a kereszténység szerint a szabad és rabszolga Isten előtt egyenlő, de a rabszolgának mégis bele kell nyugodni sorsába - mert ez Isten rendelése -, s nem szabad a hatalom ellen lázadnia (ugyanott, 13, 2.).

Az ősi közösségek ösztönös forradalmi és közösségi hagyományainak halványulásával, illetve részbeni beépítésével a paulinusi irányzatból született meg az intézményes egyház, és jött létre fokozatosan a monarchikus egyházi szervezet. Az egyházi szervezet kialakulása tette lehetővé, hogy a belső harcokból győztesen kikerülő, a fennálló hatalommal kompromisszumot kötő, a zsidó gyökerekkel véglegesen szakító realista irányzat (a páli irányzat) tanait és rítusait egységesítse.

Az ősegyházban a hívők elsősorban azért nem gondoltak valamiféle szilárd szervezeti keret létrehozására, mert igen közelinek vélték a várt világvégét. Amikor ez elmaradt, hosszú távra kellett berendezkedni a közösségnek. Ez viszont már szükségessé tette a szervezeti keretek megszilárdítását, bizonyos funkciók kialakulását, a laikusok és klerikusok elkülönülését. A stabilizálódó keresztény gyülekezetekben a hit terjesztői és az ecclesiák közötti összeköttetés megteremtői a vándorprédikátorok vagy apostolok voltak. A gyülekezet helyben élő papjai az úgynevezett próféták voltak, akik a kultikus műveleteket végezték és folyamatosan tanítottak. Az ecclesián belül a presbiterek (öregek) a zsidó vallás mintájára elsősorban korukra való tekintettel élveztek tiszteleti elsőbbséget; véleményük mérvadó volt, de nem rendelkeztek karizmatikus hatalommal. A hívek a gyülekezet ügyeinek a vitelére tisztségviselőket választottak. A diakónus (szolga) kezdetben a szó szoros értelmében szolga volt, a lakomák (agapék) asztalai körül a felszolgáló szerepét töltötte be. Ebből a funkcióból alakult ki a szerpap hivatása, akinek feladata a püspök szolgálata, segítése lesz majd. Az egyházaknak a vagyonközösség meglazulása, majd felbomlása után is volt közös pénztára és közös vagyona, ahol az ecclesiát illető adományokat gyűjtötték. A pénztár és a közös vagyon kezelésével megbízott férfiakat episzkoposznak (felügyelőnek) nevezték. Az episzkoposz vagy püspök kezdetben tehát merőben gazdasági-pénzügyi megbízatás volt. Ebben az időben a diakónusok és a püspökök tekintélye nem több, mint egy választott hivatalnoké, míg velük szemben a presbiterek a szokásjogi, a próféták és az apostolok pedig a karizmatikus tiszteletet élvezték.

A korai keresztény közösségekben minden tag egyformán prédikálhatott, taníthatott, mindenki a maga doktora lehetett. A mozgalom és a közösségek átalakulása folyamán, a kezdeti ösztönös szint meghaladásakor az apostolok, a próféták és a doktorok jelentősége csökkent, illetve megváltozott. Az új helyzetnek megfelelően a doktorok magukat a tan hivatott és kizárólagos magyarázóinak: papoknak (klerikusoknak) nevezték, akik között azután hierarchikus rend alakult ki. A papi hierarchiával szemben a közösség nem pap tagjai a laikusok.

A szétválás azonban még nem volt teljes. Pál apostol még a klerikusok esetében is a vallásos élet feltételének tekintette a jó házaséletet. A Thimotheushoz írt levelében a püspök személyének kiválasztásáról olvashatjuk: ,,Szükséges annak okáért, hogy a püspök feddhetetlen legyen, egy feleségű férfiú, józan, mértékletes, illedelmes, vendégszerető, a tanításra alkalmatos. (Pál Thimotheushoz írt első levele, 3, 2.) Ugyanitt a diakónusról szólva azt írja, hogy ,,A diakónusok egy feleségű férfiak legyenek, akik gyermekeiket és tulajdon házaikat jól igazgatják." (Ugyanott, 12. vers.) Pál megszorítása tehát csak a többnejűség ellen szólt, és szó sem volt még a nőtlenségről, ez inkább kizáró oknak számított.

A keresztény gyülekezetek választott vezetői a hitterjesztés kiszélesítése és a hatalommal való kiegyezés előkészítése érdekében egyre jobban szorították a szervezeti kötelékeket és szilárdították a fegyelmet. Az ősegyház demokratikus szervezetét az I. század végétől kezdve fokozatosan felváltotta az elmozdíthatatlanná váló presbiterek és püspökök kormányzata, akik azt hirdették, hogy tekintélyüket öröklés útján az első apostoloktól kapták. A II. század közepétől a keresztény gyülekezet fő tisztségviselője és abszolút tekintélye már a püspök, akit azonban a kialakulóban levő klérus és a laikusok együtt választanak továbbra is. A püspök válik a gyülekezet legfőbb tanítójává és parancsolójává (holott korábban egyik sem volt). A püspöknek joga lesz bíráskodni a hívek, sőt a presbiterek felett is. A közösségek átrendeződése, a klerikus-laikus megoszlás teszi érthetővé, hogy a klerikusok, a hivatásos írástudók és írásmagyarázók által vezetett kereszténység miért lett előbb városi és intellektuális mozgalom. (Vidéken nem tudott még hódítani a kereszténység, ott megmaradt a régi vallás, vagyis a paganus [falusi]; innen lett a paganus szó a magyar nyelvben a pogány szó forrásává.)

A II. század közepétől a centralizáció újabb szakasza következett. Egyes szomszédos gyülekezetek ekkorra már szoros kapcsolatba kerültek egymással. Általában a városi, gazdagabb gyülekezet püspöke válik a környező gyülekezetek vezetőjévé is. A folyamat nyilvánvalóan szorosan összefügg a püspök gazdasági funkciójával: az ecclesia gazdasági vezetője válik annak abszolút kormányzójává. A főként városokban kialakuló püspökségek azt is mutatják, hogy a kereszténység az antik világban elsősorban a városi iparos lakosság vallása volt. A II. század második felében a keresztény mozgalom a megelőző időszakhoz képest - amikor még egymással versengő és egymástól függetlenül létező ecclesiákból állt - egymással szoros kapcsolatba kerülő egyházak átfogó hálózatává lett. Egy-egy terület gyülekezeteinek közös vezetője támadt a városban székelő püspök személyében. A püspöknek alárendelt papság (a klérus) a presbiterekből és diakónusokból alakult ki.

Ez a szervezeti fejlődés a kereszténységen belüli szociális és ideológiai változásokat takart. Az egyház szociális összetételében egyre nagyobb szerephez jutottak azok a gazdagok és előkelők, akik ellen alig egy százada még kérlelhetetlen harcot hirdettek. A gazdagok csatlakozásával növekedett a közös vagyon, így kezelőjének hatalma is erősödött. Az összefonódáshoz végül az is hozzájárult, hogy sok esetben magánvagyona révén a püspök eredetileg is gazdag ember volt. A történetileg kialakuló püspöki hatalom teológiai alapját a szervezett egyházban részben utólag konstruálták meg: a püspöki hatalmat a közben megszerkesztett evangéliumok apostolain keresztül magára Jézus Krisztusra vezették vissza. Így a II. század második felében a kereszténység fejlődésének első és legfontosabb szakasza lezáródott: kialakult a püspökség intézménye és vele karöltve az egyház is.

A kereszténységen belüli centralizációs folyamat nem egyidejűleg ment végbe. Valószínű, hogy a püspöki irányzat nem Rómában, hanem inkább Keleten, Kis-Ázsiában alakult ki. A II. század második felében a keresztény mozgalom az egymással rendszeres kapcsolatban álló püspökök által kormányzott és fegyelmezett helyi egyházak hálózatából állt, amely hittételek és szervezeti elvek tekintetében egységességre törekedett. A kereszténység ezzel - elvileg - alkalmassá vált a birodalom válságának elhárítására.

Az episzkopális szervezet tette először lehetővé, hogy általános megegyezésre jussanak a keresztény tanítás kanonizálása (egységesítése) tekintetében. A fiatal egyházban ugyanis a tévtanok (herezisek) sokasága szükségszerűen jelentkezett a tradíciótól, vagyis a közben kialakult eszmei, elméleti, szervezeti hagyományoktól való eltérés formájában. Egyáltalán, a tévtan jelentkezése azt mutatja, hogy a II. század elejére már volt mitől eltérni, volt egy olyan általános elismerésre igényt tartó tanítás, amit több egyház is elismert, míg mások eltértek ettől. (Amíg nem volt szervezett egyház, mindegyik ecclesia a maga tanítását tartotta helyesnek.) A különféle, egymást hamishitűséggel vádoló irányzatok és szakadások (schismák) egymás ellen folytatott harca közben kovácsolódott ki az egyetemes (katolikus) érvényre igényt tartó egyház, amely vallási formában fejezte ki azokat a politikai törekvéseket, amelyek a birodalom egységesítésére irányultak.

A fiatal egyházban nyilván igen sok eldöntendő teológiai és szervezeti kérdés volt. Az egyház egységét és a tévtanokkal szembeni egységes fellépését biztosították a II. század végétől már rendszeressé váló zsinatok. A zsinati élet főleg a keleti egyházakban volt élénk, s az itteni vitákban nőttek fel a hitvallást kidolgozó jelentős teológusok (egyházatyák) is. A zsinatokon általában egy-egy tartomány püspökei gyülekeztek össze (provinciális zsinat), hogy a vitás kérdéseket megbeszéljék és állást foglaljanak a közös eljárást illetően. Ebben az jutott kifejezésre, hogy még ismeretlen az egyetemes egyház (és az egyetemes zsinat) fogalma, illetve a zsinat formájában tovább élt az egyenrangú egyházak püspökeinek kollegiális egyházkormányzata.

A III. században a püspökök hatalma és tekintélye megszilárdult, irányító, liturgikus, valamint tanító funkciójuk mellé a tanítás hivatalos őrzőjének és autentikus magyarázójának a feladatköre is csatlakozott. A püspöki intézménynek mint tanító hivatalnak a tekintélyét teológiailag Irenaeus, jogi szempontból Tertullianus (160-230?) alapozta meg: a püspökök kollegiális intézményét egészen az apostolokig vezették vissza, hatalmukat az apostoloktól származtatták, akik viszont azt Krisztustól kapták. Ebben a konstrukcióban még nem volt szó a római - vagy bármely más - püspök primátusáról, a többiek fölötti főhatalomról!
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