Hilisantiikse ja varakeskaegse kristluse ajalugu

Intervjuu professor Riho Saardiga

Alustame moistega. Mis on kirik? Millal oli antiikaeg ja varakeskaeg?

Quid sit ecclesia? Kirik voib olla mitut asja, hoone, stimbol, mdiste. Kirik kui mdiste on eesti
keelde kandunud ilmse laensonana, kas saksa Kirche voi1 skandinaavia kyrka kaudu, mille
kreekakeelseks vasteks on kyriakon — isanda hoone, ja mis kristlikus kontekstis tdhistab
jumalateenistusele kogunenute Issanda koda. Eesti rahvapérases keelepruugis nimetatakse
kirikuks ka jumalateenistust (nt dpetaja pidas ise kirikut).

Eklesioloogiliselt (kirik Opetuslikult) on kirik (kr k ekklesia, 1d ecclesia) olnud
rohutatult teoloogiline, ehk maskuliinse mdistega ,,theos” seotud Jumala-rahvas (populus Dei),
mida eklesioloogias kisitletakse kristoloogiale sarnaselt kaheloomuselise, inimliku ja
jumalikuna, ning mis eksisteeris ideaalina juba enne maailma loomist Kristuses, saades
inkarnatsioonis Kristuse miistiliseks ihuks. On selliselt miisteeriumina nii nihtav kui ka
ndhtamatu. Kirik on koht kus saadakse pééstetud. Ortodokslikus ja roomakatoliku
eklesioloogias samastakse selliselt defineeritud kirik ortodoksliku ja katoliku kirikuga.

Luterlik Augsburgi usutunnistus vastab, et kirik on piihade osaduskond, kus
evangeeliumi moonutustevabalt, puhtalt dpetatakse ja Kristuse mandaati omavaid sakramente
Oigesti jagatakse. Reformeerituile, kalvinistidele, on kirik valitute, predestineeritute kirik, mis
on cksisteerinud maailma loomisest alates ja jddb kestma maailma 16puni. Pietistlik
kirikukédsitluse mudel seletab kirikut ecclesiola in ecclesia mdistega.et ndhtavas empiirses
kirikus sisaldub viiksem, toeline uuestisiindinute kirik.

Niisiis on probleem eitamatagi erinev, kui moiste ,.kirik” all késitatakse empiirilist,
inimlikku institutsiooni, tiksikisikute vabatahtlikku kokkuleppelist liitu, mis ei pretendeeri
dogmaatilisele sisule. Ernst Troeltsch (1865-1923) soovitas néditeks uusprotestantlikus
kirikukisitluses loobuda kanoonilisse digusesse kuuluva hierarholoogilise moiste “kirik”
kasutamisest

Kristluse siinnikontekst jadb antiikmaailma Rooma keisririigi ajajarku, hilisantiikaega,
mida loetakse kokkuleppeliselt meie ajaarvamise algusest kuni kristluse Rooma
impeeriumireligiooniks tdstmiseni, ehk siis neljanda sajandi 10puni. Kristluse ajaloo
seisukohalt oleks vaja siin nimetada aegadega seoses ka apostlite, algkristluse, varakristluse,
kirikuisade ja varabiitsantlikku aega, mida koiki méairatletakse kristlusesiseste aegadena.

Viljend “apostlite aeg” parineb Caesarea piiskop Eusebioselt ja selle all moistetakse
kokkuleppeliselt algkristlikku ajajarku, esimest kristlaste pdlvkonda, mille 16petasid apostlite
Peetruse ja Pauluse mértrisurmad, oletatavasti 64. voi 67. aastal.

Algkristluse aega loetakse kokkuleppeliselt umbes esimese sajandi keskelt kristlaste ja
juutide vahelise Opetusliku kommunikatsiooni tdieliku katkemiseni parast rabi Aqiba poolt
messiasena tunnustatud ,,tdhe poeg™ Simeon Bar-Kokhba roomavastast iilestdusu (132—135).
Stindmus, mis tdi endaga kaasa juudikristlaste Jeruusalemma algkoguduse likvideerumise.



Varakristluse aeg loetakse esimese sajandi 10pust kristluse riigiusuks tostmiseni
neljanda sajandi 16pul. Kirikuisade aega loetakse teise sajandi keskelt kaheksanda sajandi
keskpaigani. Varabiitsantlikuks ajaks loetakse aega neljandast sajandist kaheksandani.

Varakeskaja perioodiks loetakse umbes 500 kuni 1000, voi ka 900. Poeetiliselt
nimetatakse just seda keskaja perioodi ka ,,pimedaks®, sest Rooma impeeriumit enam ei olnud
ja klassikalist antiikkultuuri ihalevate intellektuaalide jaoks néis kdik barbaarne ja allakdinuna.

Millal kirik tekkis ja kes rajas? Kas ajaloolasel Peter Burke’il on 6igus, kui ta iitleb, et
monikord ,,ettekavatsemata tagajirjed muudetakse teadlikeks eesmarkideks*?

Jah, Peter Burke’ga vOib ndustuda. Midagi sellesuunalist iitles ju vélja omal ajal ka
katoliiklasest modernist Alfred Loisy, et algselt kuulutatud Jumala-riigi asemel ilmus siia ilma
kirik. Protsessi, mis oli alanud kunagi iihel pohjusel jitkus hiljem teisel pohjusel.

Millal kirik tekkis ja kes rajas? Eelpool demonstreerisin, kuidas eklesioloogiliselt saab
vastata. Kiriku asutamise silinnipdeva tihistamiseks on valitud Apostlite tegude
neliplihajutustus, aga alternatiive sellele leiab ka Jeesuse Peetrusele antud meelevallavitmete
stseeni ndol Matteuse evangeeliumis; Piiha Vaimu apostlitele andmise stseenis Johannese
evangeeliumis vdi kaheteistkiimne apostli valimisest.

Selge on, et suur osa ajaloo mudtidest on ikka seotud “alusepanijatega”. Katsed ndidata
Jeesust juba valmiskujul kristlasena, samuti kristluse kui ainudige maailmareligiooni ja sellele
iseloomuliku ametihierarhilise maailmakiriku rajajana, on tdendamatud hiipoteesid. Niisuguste
vditelausete konstrueerimine kuulub kristluse kultuse tarbeks loodud liturgiliste tekstide
zanrisse.

Saksa teoloog William Wrede viéitis, et Paulus rajas kristluse. Véaidet on korduvalt
korratud. Uues Testamendis figureerivaist tegelaskujudest oma eluloolistes detailides kdige
reaalseima isiku, Pauluse, véaljamdeldud ei saanud olla esimesed kristlikud riitused (ristimine,
armulaud). Pauluse Opetuslikud r6huasetused said kill olulisteks helleenistunud
juudikristlastele, kuid teise sajandi varakristlus oli siiski ainult osaliselt vastav niisugusele
narratiivile, mida Paulus levitas. Need asjaolud muudavad Wrede vdite probleemseks.

Oma eririituste ja Opetusliku siisteemiga kristlus on siindinud umbes kolmandal
eelkristlikul sajandil stindinud monoteistliku juutluse kokkupuutes helleenlusega ja sellest
pohjustatud kriisi tulemusena, millele lisas oma panuse sattumine 63 eKr Rooma impeeriumi
koosseisu. Olulist rolli kandis kristulse siinnis apokaliiptika ja selle messiaanlikud suure
ajaloolise poorde, uue alguse ootused. Religioonid modifitseeruvad iihiskondlike kriiside
aegadel. Jeesuse-aegne tihiskond oli kriisitihiskond (nii nditeks Gerd Theissen), mida
iseloomustasid pinged viikelinnade ja kiilade vahel, kreeka-rooma hellenistliku kultuuri
pohjustatud identiteedikriis, majanduslik ekspluateerimine, sotsiaalne viletsus (sellest on
evangeeliumites palju jilgi), terrorigrupeeringute siind ja vastandumine templiaristokraatia
ning -kultusega.

Oluline roll helleenistunud kristluse siinnis ja selle pealejddmises toorakuuleka
Jeruusalemma ,,emakoguduse ja sellega tihedalt seotud juudikristluse ees oli juudi
diasporaade kiirel helleenistumisel. Protsess, mis t3i kaasa toorast irdumise, templikultuse ja
loomsete vereohvrite asendumise Jumal-poja tihekordse ja 16pliku ohvri dpetusega, viis Jeesus-
Messiase kdiksuse ainujumala kdrvale paremale kéele tdstmiseni ja 10puks johanneslikus



teoloogias juba preeksistentse Logosena inimeste maailma allatulemiseni, see protsess sai oma
kodige suurema impulsi platonismist. Juudi miistik, platonist Aleksandria Philon raikis
Logosest kui Jumala ja maailma vahel mojuvast printsiibist.

Ei Pauluse kirjad ega ka Apostlite teod anna meile selget lilevaadet Jeruusalemma
,emakoguduse* Opetusest. Kui iildse kunagi selle koguduse liitkmed olid midagi oma usu sisust
tapsemalt kirja pannud, on see kdik hdvinud. Fragmendid on sidilinud iiksnes evangeeliumide
vanimais kihistusis, mistottu ei joua midagi muud terviklikumat sellest enam mitte kunagi
usaldusvairsete uurijate kétte.

Kristlus ei siindinud meie ajaarvamise alguses, sest veel polnud umbes 30. aastatel
Jumala-riigi ootajatest ja Ristija Johannese igale iisraellasele sellesse riiki sisenemiseks uut
individuaalset algust pakkuvast meeleparandus-liitkumisest stindinud Jeesus-litkumine 166nud
lahku juutlusest selliselt, et see oleks ennast késitlenud uue ilmutusena, uue
lepingureligioonina, et sel oleks olnud selge mittejuutlik identiteet. Sellisest identiteedist
ilmnevad esimesed selged mérgid alles pérast 70. aastat, kui slindis evangeeliumikirjandus.

Monarhistliku piiskopiametiga katoolse kiriku siindimine toimus aga alles teisel
sajandil.

Mis on katakombid ja miks varased kristlased nendes kogunesid?

Katakombe hakati ehitama esimese sajandi 16pul, kui laibamatus hakkas vélja tGrjuma
pOletusmatust ja matmiseks vajati ruumi. Rooma, Napoli, Sitsiilia, P06hja-Aafrika
katakombihaudade eeskujuks on peetud juutide kaljuhaudu. Katakombe kaevasid nii kristlased
kui ka mittekristlased ja samadesse katakombidesse maeti kristlasi kdrvuti teistega, ainult
juutidel olid neile mé&aratud katakombid. Kristlikest katakombidest saab réakida alles 4.
sajandist.

Katakombides vdis kristlaste tagakiusamiste aegadel leida ajutist varjupaika, aga
suurteks kogunemisteks neis piisavat ruumi ei olnud. Tanapdeva uurijad on pigem seisukohal,
et katakombides ei ole regulaarseid jumalateenistusi kunagi peetud. Koguneti siiski
maapealsetes ehitistes. Katakombidele antud nimed olid kas koha-, maaomaniku- v6i sinna
maetud tdhelepanuvéarse isikunime jérgi antud.

Varakristlikust (katakombi)kunstist saab raakida teise ja kolmanda sajandi vahetusest
alates, siis kui sellesse oli pdimitud juba piisavalt kaua kreeka-rooma kunsti traditsioone ja
klassikalist kujutamislaadi. See lisaelement, mis muutis teose kristlikuks, vdis olla tihtipeale
minimaalne. Ndaiteks mdnel sarkofaagil kujutatud palvetavat orantti ja lambakandjat Head
Karjast vOib tblgendada nii kristlikuna (lammas kui péaastetava hinge sumbol) kui ka
mittekristlikuna (karjane kui filantroopia stiimbol rooma kunstis). Hea Karjase kujul oli oma
eelkuju Orfeuse musteeriumkultuses, kus teda kujutati monikord karjasena.

Rooma kuulsatel katakombimaalingutel, nditeks kolmandast sajandist périt Priscilla
katakombi last stileshoidva istuva naise-figuur ja tema korval seisev meesfiguur osutamas
ké&ega korgemal oleva téhe suunas, ei ole algselt tingimata Maarja ja Kristuse austamisega
(Maarjaks télgendatud naine istub!) seotud maaling, vaid tavaline lahkunuid kujutav maaling,
mille  kristlased muutsid seal kogunema hakates kristlikumaks. 1996. aasta
konserveerimistdode kéigus ilmnes, et lisatud oli alumises kihis puudunud taht ja muudetud oli
meesfiguuri ké&e asendit, mis osutas algselt naise suunas.



Millest raagib raamat Didache ehk Kaheteistkiimne apostli 6petus II sajandist?

Didaché (Opetus, u 90-130) papiiiiruskisikiri, mis oli kirjutatud Kreekas 1056. aastal, leiti
1873. aastal Konstantinoopolist Jeruusalemma patriarhi alluvusse kuulunud kloostri
raamatukogust ja see sisaldas teose, mida esitatakse pikema ja liilhema pealkirjaga ,,Issanda
Opetused paganarahvastele kaheteistkiimne apostli 14bi* ja ,, Kaheteistkiimne apostli dpetus
ehk Didaché. Teos on ka eesti keeles kergesti kéttesaadav ja ei vajaks pikemat sisututvustust.
(Apostlikud isad. Kr. k tolkinud Kalle Kasemaa. Tallinn 2002, 205-212.)

Sisu jaguneb kahte eraldi ossa. Esimene sisaldab kristliku moraali iilevaadet (peatiikid
1-6), loetletakse voorusi ja pahesid, millest kujuneb vastavalt siis elu tee ja surma tee. Teine
osa (peatiikid 7-10) on kompendium liturgilistest ettekirjutustest, mis késitlevad kristlikke
riitusi: ristimist, paastu, armulauda, ja (peatiikid 11-15) koguduse ameteid, ning viimane
peatiikk eshatoloogiat ehk Issanda taastulekuks ettevalmistumist. Teos on algselt loodud
Stiiirias, v0i Aleksandrias, ja selle autorit, pigem autoreid, ei teata, ning vaieldakse ka
dateeringu iile, mistdttu on kokkuleppeliseks ajavahemikuks enamus uurijate poolt pakutud u
90 kuni 130. Suurem osa kaldub toetama, et see valmis esimese sajandi 1dpul, kuid arvestama
peab, et teose moned osad voisid siiski valmida ka teise sajandi algul.

Autor on ilmselgelt kasutanud varasemast ajast parit materjale, mille hulgas on tehtud
valikuid. Didaché véirtus seisneb meie jaoks selles, et see annab ettekujutuse esimese sajandi
16pu varakristlaste veel {isna primitiivsest jumalateenistuslikust korrast Siilirias ja Egiptuses.
Didache jargi plsis apostolaat, mitte kiill kui amet, vaid kui teatud funktsioon, varakirikus
kauem (XI:4). Ristimine elava, voolava kiilma v0i sooja veega, kas vette vajutades voi kolm
korda vett pdhe valades, oli esimese sajandi teisel poolel juba uks kogudusse (VII). Didaché
juhistes tuli Meie Isa palvet lugeda kolm korda pédevas (VIII:3) ja Jeesust esitletakse seal mitte
Jumala pojana, vaid Jumala sulasena (IX:2, 3; X:2).

Varakristlike initsiatsiooniaktide tseremooniad ei olnud kdikjal sugugi tihetaolised, aga
oma pohijoontes vdisid need vélja ndha selliselt nagu neid on kirjeldatud Didacheé’s,

Apostellikud isad (lad patres apostolici) olid I-II sajandi kristlikud kirjamehed, keda
peetakse apostlite vahetuteks opilasteks. Tuntumad nendest on Barnabas, Rooma
Clemens, Antiookia Ignatius ja Smiirna Polykarpos. Mis olid nende kesksed vaated,
millega nad on lidinud kiriku ajalukku?

»Apostlikud isad” ei tdhista isikuid, apostleid, vaid esimese sajandi 1dpu ja teise sajandi alguse
varakristlike tekstide autorite (Antiookia Ignatius, Smyrna Polykarpus, Rooma Clemens jt)
tekstikogumikku, mille koostas Jean-Baptiste Cotelier (1629-1686). Patres aevi apostolici sive
Ss. Patrum qui temporibus floruerunt ... opera ilmus 1672. aastal. Need tekstid, mis on
kirjutatud esimese sajandi 10pu ja teise sajandi kristlike apologeetide vahelisel ajal,
moodustavad omamoodi tekstisilla.

Niiteks esimene Clemensi kiri on kirjutatud u 96. aastal Korintose kogudusele ja autori
nime tekstis tegelikult ei esine. Kiri on traditsiooniliselt omistatud Rooma koguduse
juhtivtegelasele Clemensile. Apostlike isade tekstid, kirjad ja martiiiiriumid, on Uku Masingu,



Kalle Kasemaa ja Jaan Kiiviti poolt eestindatud ja kergesti kédttesaadavad kogumikust:
Apostlikud isad. Tallinn 2002.

Kuidas kujunesid kiriku ametid (piiskop, preester ja diakon)?

Algkristluse niinimetatud apostlikule ajale (u aastani 70) tiilipiline harismaatiliste ehk
funktsionaalsete ,ametite” asemel hakati esimese sajandi teisel poolel juurutama
helleenistunud juudikristlikes ja eriti paganakristlikes kogudustes (vt Pauluse kiri filiplastele
1:1) plisivamaid, kus piiskopiametist sai lilevaatajast esivaimuliku amet, ning piiskoppe
(episkopos) ja neile alluvaid diakoneid (diakonoi) (1 Clemens 42:4, 44:2) hakati ametisse
puhitsema kite pealepanemisega (Didache XV:1). Kéte pealepanemise riitus oli kasutusel ka
gnostikutel.

Algkristlikus kirjanduses kasutatakse moistet diakoonia (diaxovia) ja sellest tuletatud
verbe ja substantiive kokku umbes sada korda, kuid selle mdistega seotud tegevuse sisu pole
endiselt uurijatele tiheselt selge. Algkristlikest kogunemistest, millel oli liturgiline ja sotsiaalne
(ihine so0mine) tdhendus, sdilinud teated on fragmentaarsed.

Oma ulesannete mddtmetelt oli varakiriku diakoniamet Karitatiivne, liturgiline ja
kateheetiline ehk koguduseeluga veel ristimatuid integreeriv amet. Need sénumisaadikud
lugesid kristlaste kogunemistel epistleid ja evangeeliume, toimisid eeslauljatena, abistasid
leiva ja karika jagamisel, andsid ristimisOpetust ja aitasid ristida, hooldasid haigeid ja
kllastasid vangistatuid, hoidsid korras kaaskristlaste haudu.

Juudi algkristlike koguduste vanemate, presbiiterite (presbyteros) sotsiaalne staatus oli
madal. Pithendumine ei ndoudnud suuri véljaminekuid, sest ristimine oli tasuta ja ka Piiha Vaimu
ning koguduse harismaatilisi ameteid polnud vdimalik osta raha eest (Ap 8:18-21).

Kuid sugulussuhted ja suhted {ildiselt mingisid juba algusest alates olulist rolli, ning
see roll vOimendus edaspidi veelgi. Kirikuametid hakkasid edaspidi soltuma isiku
ithiskondlikust staatusest. Areng monarhilise piiskopiameti suunas oli piisavalt kaugele
joudnud, nii et Antiookia piiskop Ignatius (u 35—u 107/110-115) vdis juba kirjutada, et kirik
on kosmiline suurus, mis saab néhtava kuju kohalike koguduste kaudu. Ignatiuse ametitemudel
oli subordinaalne: piiskop — presbiiterid — diakonid — kogudus.

Varakirik koondus monarhistliku piiskopiameti timber, mille taustal oli tdendoliselt
harismaatiliste tdekuulutajate probleem, kes suutsid piisavalt ohustada presbiiterite autoriteeti
(3Jh 9-10). Ignatius kirjutas smiirnalastele ja piiskop Polykarposele, et kogudus jérgiks
piiskoppi ja presbiitereid ning et piiskopita ei ristitaks, ei peetaks armastus- ega
ohtusdomaaega. Kus iganes oli Kristus Jeesus, seal oli katoliiklik kirik ja kes austas piiskoppi,
seda austas Jumal; kes piiskopi eest salaja midagi tegi, see teenis kuradit (VIIL1, IX.1).

Kirjas esineb teadaolevalt esmakordselt mdiste “katoliiklik kirik™ (katholike ekklesia)
ja seda maistet kasutati neli korda Polykarpose martiiiiriumis. ,,Katoliiklik kirik* hakkas teise
sajandi keskel tdhistama skismaatiliste ja Opetuslikult hereetiliste koguduste vastandit.

Viike-Aasias oli omaks vOetamas monarhilist piiskopikdsitust. Samal ajal hakkas
impeeriumi lddnepoolses osas, eelkdige Roomast kostma hoiatavaid haili. Nii kirjutati Herma
Karjases (u 140-150), et karjased drgu kandku siidames miirki ega muutugu miirgisegajateks
(IT1 9, 17:7), mis vais antud kontekstis viidata ametikohtade pérast toimuvale voimuvditlusele.



Ameteid institutsionaliseeruvale kirikule oluliseks pidav Tertullianus rohutas, et
ondsuse vahendamine ei olnud iihegi ametiga seotud. Koik kristlased olid preestrid (minister,
sacerdos), sest nad olid end allutanud kiriku usutunnistusele ja voisid seetdttu ristida ja ka
armulaua sakramenti jagada.

Kolmandaks sajandiks olid ametid kirikus jaotatud kahte gruppi, suured ja viiksed
(ordines maiores; ordines minores). Esimesse kuulusid piiskopid, presbiiterid ja diakonid. Teise
moodustasid piiskopi saatjad akoluudid; ristimiseks ettevalmistuvatest katehhumeenidest
deemoneid vilja ajanud, hingeliselt haigetega tegelenud eksortsistid; tekste ettelugevad
lektorid; uksevalvurid ostiaarid, kes jilgisid, et kirikukaristust kandvad ei tuleks euharistlikule
jumalateenistusele.

Kirikliku ametihierarhia véljaarendamisel oli aga hakatud juhinduma Rooma religiooni
preestrivoimust (sacerdotes), kus mehed ainsatena kandsid edasi ja haldasid sakraalset digust.
Esimest korda kodlas diakonissi termin 325. aasta Nikaia kirikukogul. Chalkedoni kirikukogul
(451) otsustati, et vdikeste ametite (ordo minores) hulka liigituvad diakonissid ordineeritakse
diakonitega sarnaselt ametisse piiskopi kéte pealepanemisega. Noudeid vanusele langetati
endiselt 60. aastalt 40. eluaastale ning viélistatud olid sellesse ametisse uuestiabiellunud.
Egiptuse kirikus voisid naisdiakonid kanda piiskoppide ametiriietuse juurde kuuluvat palliumi
ja Ida kirikus séilis naiste ordineerimine diakonaadi ametisse keskajani. Keiser Justinianus I
Suur (527-565) ajal pidi Konstantinoopoli Hagia Sophia kirikus olema ametis vihemalt 40
diakonissi.

Varakiriku ajalukku on oma nime jitnud Basileios Suure ja Nyssa Gregoriose dde
arhidiakoniss Makrina ning Johannes Krysostomose sober, traagilise elulooga lesknaine
Olympias, kelle Konstantinoopoli peapiiskop Nektarios diakoniks piihitses ja kelle timber
koondus seejérel paarisajast naisest koosnev kloostrikogukond. Krysostomosel oli aktiivne
kirjavahetus vihemalt iiheksateistkiimne naisega, kellest enamus olid diakonid.

Naisdiakonaat hddbus hiljemalt 11. sajandil. Valitsevaks olid saanud Aristoteleselt ja
Pauluselt laenatud, ning kirikuisade edasiarendatud sugude hierarhiale rajatud kasitlused, kus
aktiivne valitseb passiivset ja kdrgem ratsionaalsus ndrgemat.

Milliseid erinevaid arvamusi on Rooma paavsti ameti ja paavstluse kujunemise kohta?

Kiisimus apostlite primaadist tousis esile juba esimese sajandi I6pul, kui apostel Siimon
Peetruse positsiooni hakati rohkem esile tdstma kuigi tal polnud teadaolevalt juhtida {ihtegi
kogudust, ning iihtegi omakdielist autentset evangeeliumit ega muud autoriteetset kirja ei ole.

Apostlid loetletakse evangeeliumides nimeliselt iiles neli korda. Nimed ei ole alati
samad, nende jédrjekord vahetub, kuid Peetrust mainitakse alati esimesena. Isikunimi Petros ei
olnud kreekapdrane nimi, vaid tdlge aramea nimest Kefas, mis oli antiikajal teadaolevalt
kasutusel ainult kristlastel.

Rooma piiskop Victor I (ametis 189—199) tegevust lilestdusmispiihadeaja tiilikiisimuses
voOib pidada Rooma piiskopi esimeseks autoriteetseks vahelesegamiseks. Calixtus I (ametis
217-222) oli teadaolevalt esimene monarhistlik piiskop, kes pdhjendas Rooma piiskoppide
eripositsiooni kirjakohaga Matteuse evangeeliumist (16:18).

Maistet “isa” (papas) oli kasutatud koigi piiskoppide kohta, seda eelkdige idakirikus,
kuid hakkas ajas itha enam olema iiksnes Rooma piiskopi aunimetus. Rooma piiskop



Stephanuse (254-257) ja Kartaago piiskop Cyprianuse vditlus td1 esile tolgenduste
iihtesobitamatuse. Stephanus rohutas monarhismi ja Cyprianus, et iileiildise katoliikliku kiriku
ithtsus viljendub piiskoppide kollegiaalsuses. Mingisuguse auprimaadi Cyprianus Rooma
piiskopile omistas, ent rohutas ka iga piiskopi Peetruse ametijirgsust. Hiljem oli ta
ettevaatlikum primaadist kirjutades.

Rooma piiskop Damasus I (ametis 366-384) oli esimene, kes vottis kasutusele moiste
apostellik tool (sedes apostolica). Konstantinoopoli kirikukogul (381) anti keiser Theodosiuse
tahtel Rooma piiskopile Konstantinoopoli ees auprimaat. Rooma oli ka paljude mértrite linn ja
selle kogudus seetdttu ka Onnis, nagu tavatseti 6elda. Milano piiskop Ambrosius 101 siinteesi
Rooma kui linna (Urbs) ja kristliku Rooma-aate vahel. Rahvaste pealinn oli valitud rahvaste
Opetaja kantsiks (electa gentium caput, sedes magistri gentium).

Seda koike kasutasid Rooma piiskopid niilid enda kasuks kiiresti dra.
Voimutugevdamise viis 10pule Leo Suur (ametis 440—461), esimene paavstimdotu piiskop, kes
koneles ja kirjutas Piiha Peetrusena. Ta vottis kasutusele varem Rooma usundis iilempreestrile
ja hiljem keisritele kuulunud tiitli pontifex maximuse (suurim tilempreester).

Ladnekiriku teoloogid (nt Augustinus) pidasid paavsti kiriku iihtsuse siimboliks,
viidates Peetrusele kui apostlite kolleegiumi iihtsuse siimbolile. Diskussioon puudutas
peamiselt kiisimust, kas Rooma piiskopi primaat on inimlik vdi jumalik. Opetuse, millele
primaat rajada, visandasid Rooma piiskopid endale ise.

Leo Suur koondas 446. aastaks koik paavsti tooli primaaditeoloogia pdhjendused tiheks
tervikuks. Kiriku pdhievangeeliumiks saanud Matteuse (16:18-19) viitas Peetrusele kui
apostlite juhtivale autoriteedile kui apostelviirstile, keda Jeesus oli volitanud enda vikaarina
teostama kirikus korgeimat kohtu-, jarelevalve- ja dpetusvoimu. Peetruse kui Rooma piiskopi
Opetusamet siirdus automaatselt edasi Rooma piiskopitooli périjatele. Kui piiskoppide mandaat
oli piiratud oma didtseesiga, siis Rooma piiskopi dpetamisamet oli tdievdoimuline (plenitudo
potestatis), mis ulatus kirikus kdikjale.

Esitatu kommentaariks tuleks kindlasti pidada silmas jargmist. Kiriklikus
eklesioloogias kasutatud Matteuse evangeeliumi (16:18-19) Jeesusele omistatud sénu ei pea
kaasaegne akadeemiline piibliteadus esiteks sugugi autentseteks ja kogu tekstikorpus on périt
70. aasta katastroofi jargsest ajast. Apostellik suktsessiooniteooria, milles vaimulikku véimu
anti edasi meesjérgluse pohimattel, on fiktiivne ja mdeldud ideoloogiliseks digustuseks Rooma
algkogudus mingit kirikupoliitilist suktsessiooniteooriat. Kogu métteviis on olnud neile
aarmiselt vooras, sest kogu missioon tuli ellu viia oma pdlvkonna jooksul mitte jatta seda
tulevastele. Mt 16:18-19 tuletatud papalismi digustus on saavutatud algteksti
vaartdlgendusega.

Teadaolevad ajaloolised faktid ei kinnita hiljem konstrueeritud uskumust, et endine
galilealane ja kalur Siimon Peetrus oleks olnud ajaloos Rooma koguduse esimene piiskop.
Tema pea alaspidi ristiloomisest Roomas jutustatakse Viike-Aasias umbes teise sajandi 16pul
loodud apogriiiifses Peetruse tegudes.

Kahe esimese varakiriku sajandi Rooma piiskoppidest on fragmentaarseid mainimisi ja
palju legende. Esimese loetelu Rooma piiskoppidest esitas kolmanda sajandi alguses surnud
kirikuisa Irenaeus. Piiskoppide elulood koostati sajandid hiljem ja need ei tdesta nende isikute
reaalset tegevust Roomas. Tdpsemaid andmeid hakkab Rooma piiskoppide kohta esinema



kolmandast sajandist. Paavstluse ajaloo edaspidiste arengute kisitlemine ei mahu siinsesse
ajaraamistikku.

Kirikuisad (lad patres ecclesiae) olid eeskiitt Kreeka ja Rooma piiskopid II-VIII sajandil,
kelle teosed ja voitlus ketserlike voolude vastu mdéjutasid oluliselt kiriku Opetuse ja
kirikukorralduse kujunemist.

Metafoorselt tihendas “isa” (patres) vaimulikku autoriteeti, Opetajat (1Kr 4:14—15), piiskoppi.
Vastavalt kasutatud keelele jagunesid meesteoloogid, kelle kirjutisi hakati kiriklikest
kriteeriumitest ldhtuvalt pidama teoloogia seisukohalt konstruktiivseteks, kas kreeka- voi
ladinakirikuisadeks. Varakirikliku teoloogia peakeskused asusid valdavalt kreekakeelses Idas
ja Pohja-Aafrikas, kus formuleeriti suur osa varakristlikust teoloogiast. On arvatud, et see
johtus lddne inimeste praktilisemast mentaliteedist ja konkureerivate dpetuste vihesusest, kuid
pigem voivad seal loodud dpetuslikud tekstid olla tagakiusamiste ajal lihtsalt havinud.

Ida ja Lééne traditsioonis loetakse kirikuisade perioodi teisest sajandist, kuid Ladnes
16peb see Sevilla Isidorusega (u 560-636) ja Idas Damaskuse Johannesega (675—u 750), millele
jargnes kompilaatorite aeg.

Millised olid kreeka kirikuisade (Athanasios, Clemens, Origenes, Basileios, Johannes
Chrysostomos) peamised vaated ja tihtsus kiriku ajaloos?

Aleksandria Athanasiose (u 295-373) koostas 367. aastaks loetelu nendest uue testamendi
kirjadest, mis on identsed tinasega. Tema teoloogilistes késitluses seisnes paidste saladus
inimloomuse jumaldumises (theopoiesis). Selline arusaamine oli peaaegu gnostiline. Neljandal
sajandil laialt levinud ja juba teisel sajandil kirikuisade tekstides helleense jumalikustumise
(apotheosis) idee taustal ja seda viljendav theosis-mdiste oli sisult idealistlik. Mitteloodud,
alguseta Kristus oli saanud inimeseks eesméirgiga inimene iseendas jumalikustamisega
sarnastada iseendaga.

Aleksandria Klemens (u 150—u 215) vottis poolelijdédnud suurteoses Stromateis Platonilt iile
logose mdiste ja samastas selle Kristusega. Seletas oma teoses Paidagogos, et prohvetid ja
antiikfilosoofid olid rajanud talle teed pedagoogiliselt. Kristluse meelsuseetika eesmargiks oli
kasvada pohiolemuselt hingeliigutustest vaba (apathos) Jumala samasuses. Klemens kasutas
selle kasvuprotsessi kirjeldamiseks mdisteid: Oedm, Ocomoiém ja Ek®edw. Vagaduselu
sisemised arengumotiivid ldhtusid korgeimast tunnetusest, taipamisest (yvdaig, gnosis).
Apostellikku traditsiooni kuuluva moistega gnosis tdhistas Klemens Jumala armastamise
korgeimat kontemplatiivset sisekaemuslikku tasandit, kus jumalasse sisenenuna sarnane nieb
sarnast. Asetudes taolisse sisekaemuslikku suhtesse Jumalaga hakkab inimese loomus selles
protsessis jumalduma.

Origenesel (185-253/4) oli kaalukas roll varakiriku teoloogilises mdtteloos. Ta oli apologeet
(8-osaline Contra Celsum, 245-250) ja siistemaatik (I1epi apywv, 220-230; lad De principiis,
Pdhialustest). Rakendas oma teoloogilises siisteemis uusplatonismist laenatud terminoloogiat.



Allegooriliselt Homerose tekste tdlgendanud filosoofide eeskujul oOppis Origenes
aleksandrialikku filoloogiat kasutades ldhenema Septuaginta tekstidele allegooriliselt,
monikord ilisna meelevaldselt. Vana testamendi baasil koostas Origenes tekstivdljaande
Hexapla, mille esimesel veerul oli heebreakeelne vokaalideta tekst, teisel heebreakeelne tekst
kreeka tdhtede ja vokaalidega, veergudel 3—6 olid kreekakeelse teksti ja selle teise sajandi
versioonid: Aquila, Symmachos, Septuaginta, Theodotion. Hexapla oli Origenesele
metafiiiisika, eetika, teoloogia ja filosoofia allikas, mille pdhjalt sai arendada angeloloogiat,
luua algsesse inglite languseelsesse situatsiooni taastamise ehk koikide langenud olendite
voimaliku péddstmise apokatastasis-Opetuse. Vanaroomaliku ettekujutuse genius’est kui
inimese siinnihetkest kaasas kidivast kaitsevaimust v0i jumalast, kes médras inimese saatuse,
sulandas Origenes ettekujutusega kristlikust kaitseinglist. Ta uskus veendunult elujou ehk
inimhinge preeksistentsi. Kolmsada aastat pérast Origenese surma kuulutati Konstantinoopoli
kirikukogul (543) hinge preeksistentsi dpetus kdigis vormides keelatuks. Keeldu korrati kiimne
aasta pérast Konstantinoopoli Hagia Sophia kirikukogul (553).

Basileios Suur (u 330-379), iiks kolmest suurest kappadookia isast, tema rajatud kloostrites
hakati tegelema teoloogiliste késikirjade uurimise ja kopeerimisega. Suurem osa Basileiose
reeglite jargi rajatud kloostritest ei paiknenud enam kdorbes, vaid antiikkultuuri keskuste
laheduses, selleks et need siduda piiskoppidele alluvate linnakogudustega. Kreeka
kirikuisadest tegutses aktiivselt gootide kiriku heaks.

Johannes Krysostomos (u 347—407) oli tuntud oma jutlustamisanni poolest. Tema 386. aasta
jutlused olid adresseeritud kristlastele, kes kaldusid oma usutavades judaiseeruma, jirgisid
juutlikku paasakalendrit ja kaldusid Jeesuse inimlikkust toonitades ariaanlusesse. Jutluste toon
oli teoloogiliselt antisemiitlik. Johannes vottis kohustuseks tdestada, et juutidel ei olnud enam
teoloogilist ja moraalset Oigust isesesvale religioonile. Formuleeris Antiookias idapoolse
kreeka munkluse ideaali. Oige askeesi eesmirgiks pidi olema keha ohtlike kirgede suretamine.
Voimukirg oli iiks tdsisemaid hinge haigusi, millele tdhelepanu juhtimine tekitasid
Krysostomose ja keisri vahel pingelisi suhteid. Pagendatuna liikkuma Armeenia méestiku
suunas Krysostomos S58-aastasena hukkus. Tema maised jddnused rooviti ristisddade ajal
Konstantinoopolist ja viidi Rooma.

Millised olid ladina Kkirikuisade (Ambrosius, Tertullianus, Hieronymus, Augustinus)
peamised vaated ja tihtsus kiriku ajaloos?

Ambrosius (339-397) Opetas kirikupoliitiliselt, et koguduse litkmena ei saanud keiser seista
kunagi piiskopist kdrgemal. Theodosiusel (keiser 379-395) tuli kahel korral alistuda tema
piiskoplikule autoriteedile. Andeka poeedina pani Ambrosius iihtlasi aluse milaano liturgiale,
mida tuntakse 9. sajandist ambroosiuse lauluna. Ambrosius 151 siinteesi Rooma kui linna (Urbs)
ja kristliku Rooma-aate vahel.

Tertullianus (u 155—u 230) liitus pédrast oma hereetikute vastast siilidistuskdne De
praescriptione haereticorum valmimist, umbes seitsme aasta parast 207. aastal, POhja-Aafrika



montanistidega. Jaddes nende leeri iiheksaks aastaks. Tal oli tema sonul koikide hereesiate
emaga, antiikfilosoofiaga vastuoluline suhe viites, et kristlik usk tiihistab mdistuse.

Tertullianuse ettekujutuse kohaselt oli Jumal enne maailma loomist {iksinda, olles oma
enese universum, kuid temas olnud médistuslikkuse (ratio) printsiibi tdttu polnud ta péris
iiksinda. Jumala mdistuslikkus kehastus personifitseeritud jumaliku sGnana inimeses Jeesuses,
kes oli tulnud jumalast, nii nagu valgus péikesest. Tertullianusel oli selgelt subordinatiivne
mudel — poeg on sdnana alistatud isale.

Teadaolevalt oli ta esimene, kes taipas juba paari aasta pirast kristlusesse podrdumist
kohandada oma apoloogias (Apologeticum,u 197) Jumala kohta mdistet “persoon” (persona =
mask). Uks Jumal esitab kolme erinevat, aga iihtekuuluvat rolli lunastuse suures draamas.
Rollide mitmekiilgsuse maski taga oli ainult iiks nditleja. Formuleeringu, una substantia in
tribus cohaerentibus, iks substants kolmes isikus, sisu sai peagi ldénekiriku iildvaraks ja
muutis voimalikuks avada tdpsemalt kolmainsuse isikute rolli.

Hieronymus (u 342-420) pdhjendas Neitsi Maarja igavest neitsilikkust (De perpetua
virginitate Mariae, 383), pakkudes vilja uue spekulatiivse tdlgenduse — vennad ja ded olid
Joosepi 0e Maarja lapsed. Sajandeid hiljem uskusid ja votsid selle spekulatiivse seletuse omaks
niiteks 13. sajandi skolastik Aquino Thomas ja 16. sajandi reformaator Martin Luther. Tema
suureks kultuuripanuseks jai ladinakeelse piibli Vulgata tdlkimine.

Augustinus  (354-430) formuleeris véitluses donatistidega sallivama ja avarama
kirikukésitluse, et sakramentide pddevus on sdltuv ainult jagaja ordinatsioonist, mitte jagaja
personaalsest piithadusest. Vastandumises pelagianistidega andis Augustinusele impulsi
390ndate keskelt kuni 420ndateni anda kirikule kristluse doktriin De doctrina christiana,
milles tuli histi esile tema piiblihermeneutika, mis oli seotud armastuse printsiibiga.
Mittefiktiivsest usust informeeritud armastus avas piiblitekstidest arusaamise moistmisvoime
ja to1 kaasa vabanemise tdheorjusest.

Pithendumine késu ja armu kiisimustele aitas formuleerida périspatu ja armudpetuse.
Tema varakiriku suurimaks apoloogiaks jaanud 22-kditelise teologiseeritud ajaloofilosoofial
De civitate Dei (Jumala linnast) oli arvestatav moju keskaegsele ajalookirjutusele, suunates ja
mdjutades Liddne poliitilist teoloogiat ja eluhoiakuid. Riigi ja iihiskondliku elukorralduse
legitiimsus johtus edaspidi sellest, kuivord need mdlemad oma iilesannetes teenisid ajaloolise
eesmadrgi ja llesandena Jumala riiki. Augustinust vois tdlgendada nii sakraalse kuningavoimu
kui ka hierarhilise papalistliku, episkopaal-konsiliaarse teokraatia kasuks.

Tema tagasihoidlik moju De trinitate teose ndol ulatus hiljem ka Biitsantsi teoloogiasse.

Suurimad Kristlaste tagakiusamised olid keiser Deciuse [249-251], Valerianuse [253-260]
ja Galeriuse ajal [293— 311]. Miks kristlasi tagakiusati ja miks oeldakse, et ,,méirtrite veri
on usu seeme“?



Toepoolest, puuduvad tdendid, et varakristlased oleksid iialgi organiseerinud
voimustruktuuride vastast méssu, sest neil nédis puuduvat maine valitsejaideaal. Juutidel oli see
olemas kuningas Taaveti ndol, kreeka filosoofidel oli targa valitseja ideaal, mille votsid neilt
iile ka roomlased. Varakristlaste ideoloogia sisaldas teist moddet — oodati Jeesus-Kohtumdistja
tagasitulemist, maapealse Jumala-riigi loomist ja selles valguses paistis impeerium koletusliku
metsalisena, ehk siis, nad siiski voorastasid paganlusele rajatud riiki.

Viliselt polnud kristlaste kodukirikud Qumrani sekti taoliselt getostunud. Idee
ithiskonnast eraldunud sakraalse sotsiaalse ruumi loomisest ei ole olnud aktuaalne ja Pauluse
kirjas korintlastele soovitati, et igaiiks piisigu sotsiaalses hierarhias oma positsioonil (1Kr
7:20-24). Uhiskondlikud institutsioonid siilivad muutumatuina, kuigi kogudustes minetasid
need suhted oma otsese tdhenduse. Prioriteediks oli usu viljelemine, mitte sotsiaalsete ja
poliitiliste olude muutmine. Selleks puudusid hajaliolevatel kodukirikutel poliitilised vahendid.
Valitses pigem mdddukalt kriitiline neutraalsus, mis sai alguse ja digustuse usust peatselt
Kristus-Kohtumaistja saabumisest.

Tépselt nii nagu juudid ei meeldinud oma {imberldikamise, sabati ja sealiha
sO0miskeeluga rooma satiirikutele, tipselt nii suhtusid vOOristusega kristlastesse ka
voimuesindajad, kirjanikud ja filosoofid. Tegemist oli kirgi kiitva teemaga, mille suhtes oldi
pigem sarnastel seisukohtadel. Impeeriumis puudus vajadus uue religiooni jérele, mis lisaks oli
alguse saanud judaismist, praktiseeris kummalisi ebaintelligentseid usuriitusi, ning mida ei
tahetud seetdttu religiooniks pidadagi.

Kuni keiser Domitianuse valitsusajani (81-96) polnud seadust, mis oleks
kriminaliseerinud kristluse kui uusreligioosse sekti, sest iseseisvat juutlusest lahkul6dnud
riitustega kristlus oli alles kujunemas. Kohalikest prefektidest soltus, kuidas {ihes vdi teises
maakonnas neid diguslikult koheldi. Umbes 95. aastal Roomas ja Viike-Aasias puhkenud
kristlaste riiklik tagakius seadis aga juba eesmirgiks kristlik sekt (secta Christianorum)
impeeriumis keelustada.

Kolmanda sajandi alguseni oli tagakiusamistel selgelt lokaalne iseloom. Keiser
Trajanuse 112. aasta edikt kohustas nii vahistama kui ka karistuseks surmama avalikult
kristlikku usku tunnistavad. Edikt ei andnud otsest alust kristlaste tagaotsimiseks, eriti kui
nende vastu esitatud kaebused olid esitatud anoniitimselt.

Kolmanda sajandi algusest muutusid tagakiusud iileriigilisteks. Keisrite Septimus
Severuse (193-211), Deciuse (249-251), Valerianuse (253-260) ja Diocletianuse (284—-305)
ediktide eesmirgiks oli sisuliselt hédvitada kristlaste kodukirikud, evangeeliumikirjandus ja
koguduste juhid. FElukaotus &hvardas koiki, kes ei osalenud Rooma tsiviilreligiooni
keisrikultuse riitustel. Valitsejaid ei huvitanud, kas keegi riigi jumalatesse usub voi mitte, kiill
aga nouti, et kdik osaleksid lojaalsuse mirgiks tsiviilreligiooni riitustel.

202. aastal kogu impeeriumi kristlaste suhtes puhkenud tagakius vois johtuda
varasematest keiser Hadrianuse juutide vastasest ediktist, millega seoses kastreerimise
keelustamisega keelati dra ka poiste limberlGikamine. Keiser Antoninus Pius (138-161)
tithistas parast Bar-Kokhba iilestdusu mahasurumist juutidele kehtestatud iimberldikamiskeelu,
kuid teiste osas jdi see piisima. Keiser Septimus Severus ldks eelkdijatest kaugemale ja
kriminaliseeris juutlusesse podrdumise, samas juutidele antud varasemaid erivabadusi ei
tithistatud.



Rooma tuhande-aastase juubeli puhul viljastas keiser Decius 250. aastal edikti, milles
kohustati koiki impeeriumi elanikke v.a juute, spetsiaalsete komisjonide ees tooma riigi
jumalatele keisri pildi ees piduliku ohvri koos palvega (supplicatio). Edikti kordas keiser
Valerianus 257. aastal ja sel olid kristlaste jaoks rasked tagajérjed, mis loppesid 260. aastal, kui
uus keiser Gallienus pidas poliitiliselt arukaks need verised tagakiusamised 1petada. Gallienus
andis kristlastele tagasi kodukirikud, surnuaiad ja lubas neil 14bi viia jumalateenistusi.
Juriidilist kaitset edikt siiski ei andnud.

Impeeriumi allakdiku peatada pilitidnud keiser Diocletianus kuulutas muinasrooma
kultuse impeeriumi religioosseks aluseks. Selle teostamist takistasid juudid ja kristlased.
Esimesena said keisri raevu tunda siiski Péarsia kasuks luuramises kahtlustatavad manilased,
kelle vastane edikt kuulutati vdlja 297. aastal. Lastes puhastada armee kristlastest voitis
Diocletianus pérslastelt tagasi Armeenia ja Mesopotaamia. 303. aastal véljastatud ediktis
keelustati jumalateenistused, kodukirikud, liturgias kasutatud tekstid ja liturgiaesemed
kuulusid hivitamisele.

Edikti mdju oli algkristlikule kirjandusele katastrofaalsete tagajirgedega, sest
toendoliselt hévitati just siis konstantiinliku poorde eelsed uue testamendi originaaltekstid.
Tdenioliselt peitsid Ulem Egiptuse kloostri mungad just nende siindmuste ajal, vdi hoopis 4.
sajandil, siis kui pérast kristliku kaanoni valmimist hakati hdvitama gnostilisi evangeeliumeid)
terve gnostiliste tekstide kogu, mis alles 1945. aastal Nag Hammadist juhuslikult leiti. 304.
aastal korratud Deciuse ediktiga kohustati surmanuhtluse @hvardusel kristlasi tooma riigi
jumalatele ohvreid.

Enim héiris roomlasi kultuste autonoomne struktuur ja sallivus 10ppes alati seal, kus
kultusele loodi Roomast soltumatu organisatsioon. Tagakiusatud oli seepérast ka bacchante.
Niinimetatud “litsentseerimata” usundite riitustest ei tohtinud osa voétta iile viie inimese, ei
tohtinud olla alatist preestrit v3i preestrinnat ega templikassat. Kitsendused méérasid dra ka
kristlaste kogunemiste kodukoguduste (20—40 inimest) vormi, mille miistilis-ekstaatilisi
(tlistamised, prohveteerimised, glossolalia, visionismid) teenistusi visid juhtida sagedasti ka
lesknaised.

Kahtlusi dratas kristlaste suhtes nende sotsiaalne eristumine, nende suhtumine riiki ja
riigiteenistustesse oli likskdikselt negatiivne. Jumalateenistused olid poolsalajased ja riituste
suhtes oldi eelarvamuslikult kriitilised. Nende siitiks loeti religioosselt tdlgendatud impeeriumi
sisesegadused ja killustumine aastatel 235-285. Tolgenduse kohaselt olid jumalad otsustanud
kétte maksta, et neid ei teenitud enam endise innukusega. Jumalate autoriteedi languses olid
stitidi jumalate olemasolu eitanud kristlased.

Ateismistitidistus oli politiseeritud ja tdhendas, et kristlaste ndol oli tegemist Rooma
vaenlastega. Siilidistusele oli piitidnud 178. ja 180. aastate vahel Marcus Aureliusele ja
Commodusele adresseeitud kirjutises vastata Ateena kristlik filosoof ja apologeet Athenagoras
(133—u 190), kes defineeris kristlaste Jumalat kui kolme persooni, kes on {iiks oma vies, aga
lahus tiiksteisest. Jumal oli ideede tagune absoluut, surematu ja litkumatu olemus, muutumatu.
Intellektuaalsena voidi Jumalat késitleda liksnes mdistusega.

Colosseumi areenil hakati {iha enam etendama metsloomade ja kristlaste vahelisi
vaateménge. Spektaaklid pidid nditama, et Rooma oli korrastatud ithiskond, mille vastaseid
peeti elajalikeks kiskjateks, kes pidid ka oma elu kaotama seetdttu ka kiskjate lébi.



Kristlaste tagakiusamine riiklikul tasemel Ioppes iildiselt parast keiser Galeriuse 311.
aasta aprillis antud ususallivusedikti, milles anti eelkdige reaalpoliitilistel kaalutlustel
idapoolsetel aladel kristlastele digus viia l1dbi kultusi tingimusel, et nad ei riku tihiskondlikku
rahu ning palvetavad impeeriumi hea kéekéigu eest, sest nii seisis kirjas (1Ti 2:1-2), ja Rooma
piiskop Miltiades (311-314) seda ka avalikult tegi. Esimest korda oli kristlasi tunnistatud
teatud lisatingimustel juriidiliste subjektidena.

Modnel pool, Egiptuses jatkas Rooma idaalade kaaskeiser Maximinus Daia kristlaste
hdvitamist ka pérast ususallivusedikti kehtestamist. Impeeriumi idapoolsetel aladel esines
tagakiusamisi kuni Constantinus Suure kogu impeeriumi ainsaks keisriks saamiseni 324. aastal.
Pérast seda osapooled vahetusid ja valla padses kristlaste sallimatu agressioon.

333. aastal keelustati Roomas kristlaste poolt uusplatonist Porphyriose (u 235-305)
t00d ja eriti vihatud oli viitlusteos Contra Christianos (Kristlaste vastu). Veel Theodosius 11
ajal hdvitati 448. aastal toendoliselt viimased 15 eksemplari sellest. Fragmendid on séilinud
iiksnes kirikuisade tekstide vahendusel.

Omaette fenomeniks kujunes paganate iilemvoimu juutlikus kontekstis marterlus kui
haige iihiskonna ebanormaalsus. Varakristlik traditsioon omistas seitsmele Jeesuse Opilasele
otsese marterluse. 40. aasta paiku kirjutatud maérterlust ilistav 4. Makkabite raamat, kiri
Heebrealastele (Hb 11) ja apostel Pauluse martriteoloogia (Gl 6:17; 2Kr 4:10) idealiseeris
kannatusi ja mehist karakterit. Varakristlik evangeeliumikirjandus esitas Jeesus-Messiase,
Oiglase ja jumaliku valitseja voimuletuleku ideoloogiale vastavaid siinni- ja surmakirjeldusi
(Lk 2:29; Mt 2:16). Nii nagu Jeesuse puhul oli tema martiiiirium patust ja soodumusest patule
puhastavaks hiiveliseks karistuskannatuseks, nii osutas jumalik ettehooldus mérterlust ainult
véljavalitutele, Opetas Aleksandria Basileides (125-160).

Provokatiivne ja teadlikult ohvri rollis kannatusi idealiseeriv ja surma otsiv kditumuslik
muster ei olnud kristlikule traditsioonile vodras. Sellest olid varakult teadlikud ka Rooma
keisrid ja teised voimuesindajad. Apologeet Lactantiuse (240—u 320) kinnitusel arvestas keiser
Diocletanius kristlaste kohtlemisel nende hulgas levinud ohvrisurma otsiva sooviga, sest
ristimisriituses olid nad koos Kristusega oma vaimse, siimboolse enesetapu juba sooritanud
(Rm 6:3).

Evangeeliumides kujutatud Jeesusele sai enesehdvituslik, surma otsiv kéditumine
omaseks umbes kolmekiimnendate eluaastate alguses (provokatiivne kéditumine templis,
korduvad vihjamised enese ohvriks toomisele ja végivaldsele surmale). Apostel Johannese
Opilaseks peetud Smiirna piiskop Polykarpos (69—155) ja Antiookia Ignatius otsisid samuti
végivaldset surma. Siiski pole provokatiivne kditumine ja konfliktne hoiak tihiskonna suhtes
olnud omane kogu tollasele kristlaskonnale. Raskemate tagakiusamiste perioodi Idppedes, 354.
aastal koostatud mailestatavate usumartrite loetelu sisaldas kdigest 32 nime. Esimese kolme
kristliku sajandi jooksul kaotas oma elu mittekristlaste kde 14bi umbes kaks tuhat kristlast ehk
keskmiselt seitse kristlast aastas. Kuigi see suurusjark pole kindlasti tdpne, annab see siiski
kitte digema ettekujutuse sellest, kui palju oli esimestel sajanditel neid, kes otsisid teadlikult
vagivaldse surma voimalust.

Mirtrite kultusvormid hakkasid laiemalt levima Pdhja-Aafrika kristlaskonnas keiser
Diocletaniuse vdimuletuleku ajal, kolmanda sajandi 16pul. Martrite surmapéevi nimetati
stinnipdevadeks (dies natalis), neid hakati mélestama (dedicatio memoria) ja nende haudadel
palvetama ning maélestuspidevadel tantsima. Milano Ambrosius ja kirikuisa Nazianzose



Gregorius suhtusid kultusesse kiill kriitiliselt, kuid pidurdada seda ei suutnud, kuigi liturgilisele
tantsule suudeti Auxerrese sinodil 573. aastal siiski keeld kehtestada.

Neljandal sajandil hakati haudadele rajama kirikuid, nii et altar paiknes otse maértri
haual (vdidetavalt ka Peetruse katedraal Roomas), kohal, kus oli kdidud palvetamas. Miérter oli
surnud mitte oma isikliku vaid kiriku usutunnistuse (confessio martyrium) pérast ja seepirast
kinnitati Kartaago sinodil (401) ka pdhimote, et iga uue kiriku altari alla pidi olema toodud
usutunnistuse pérast elu kaotanute sdilmeid.

Laibamatus oli enne Kristluse teket ka olemas. Millega pohjendati laibamatust kiriku
ajaloo algusaegadel?

Kristlased muutsid aja jooksul surmakultuuri tavasid. Algkristlased véitlesid tuliselt selle iile,
kas viidetav Jeesuse surnuist iilestdusmine oli ihulik vOi vaimne, sest Pauluse sonad “vaimsest
ihust” ja “vaimse ihuga” tlestdusmisest (1Kr 17:44) tekitasid ohtralt ihuliku {ilestdusmise
poolt- ja vasturddkimisi. Usk ihulisse iilestdusmisesse muutis surnu leinamise ja naiste itke
mottetuks. Kirikuisad Ambrosius ja Johannes Krysostomos pidasid mdolemaid usu ndrkuse
véljenduseks.

Kristlikeks kujundatud antiikmaailma matusekombed hakkasid juurduma alates 3.
sajandist, kuid roomlaste iidsed tavad, tuvide ohverdamisi ja rituaals6omisi haudadel jitkus
veel pikkadeks sajanditeks.

Impeeriumi kreekakeelses osas polnud tavaks surnuid pdletada ja ka lddneosas levis
laibamatus enne kristluse domineerivaks usundiks saamist. Kristlaste ettekujutuste jargi poleks
hing viimsel kohtupdeval surnuist iiles tdusta saanud, kui poleks olnud pdrmu, kuhu see
saanuks tagasi poorduda.

I1I sajandil iitles Kartaago piiskop, kirikuisa Cyprianus (srn 258): ,,Salus extra ecclesiam
non est"'“ ehk viljaspool kirikut ei ole pidsemist. Kas on olnud ka teisi arvamusi Libi
kiriku ajaloo?

Kirikuisa Tertullianuselt palju mdjutusi saanud hilisem Kartaago piiskop Thascius Cyprianus
(u 200-258) toetus uue testamendi kirjakohale (1Tm 2:4), mis kuulutas koikide inimeste
padstmise ja toe taipamise jumalikust soovist, mistottu pidid koik, kes seda soovisid, siduma
endid kirikuga, milles votmepositsioon oli piiskopil, sest jumalik padstmine pidi toimuma koos
teiste kristlastega ehk kirikus. Nii mdtles monarhistliku piiskopiameti eestkdneleja Cyprianus.

Jargnevad aastakiimned pidid néitama, kas kristlased olid valmis alluma monarhilistele
piiskoppidele. Veel kolmandal sajandil koosnes Aleksandria kirik iseseisvatest
iiksikkogudustest ilma neist kdrgemal seisva, ithendava ja korrigeeriva piiskopivoimuta.
Aleksandria kirikusse said seetdttu kuuluda juudikristlased, gnostikud, radikaalsed askeedid
enkratiidid, uusplatoonikud ja muud eri vaimsuslaadiga kristlased.

PShimote, et viljaspool piiskoppide juhitud kirikut ei ole pidistet, kinnitati 10plikult
Hispaanias Elvira sinodil (300-302). Sellest sai tdhus sotsiaalse kontrolli vahend, millega
piirati teisitiuskuvatega suhtlust.



Kiisimuse teisele poolele: kas on olnud ka teisi arvamusi 14bi kiriku ajaloo? Ikka. Seda,
et Jumal voib ennast ilmutada ka véljaspool Kristust, 1dbi loomuliku iildilmutuse, ei saanud ju
Pauluski eitada (Rm 1:20).

Vastus kiisimusele on soltunud sellest, mida kirikuks defineeritakse ja kas jdddakse
rangelt kdike muud vilistavale eksklusivistlikele positsioonidele. Kristlik eksklusivism vdidab,
et Oige religioon on kattuv peavoolu kehtestatud institutsioonide ja sakramentidega.
Absolutiseeritakse mirke. RGhutatakse, et pdédste on vdimalik vaid katoliku kirikus voi siis
ainult kristluses ja selle poolt sdnastatud tde ja eluviisi kaudu.

Kas siis Jumala pédédstev andestus ja arm ilmusid tdepoolest inimkogemusse alles
Kolgatal, umbes aastal 30? Eksklusivistid vastaksid: jah! Kriitikud kiisiksid vastu: kas see pole
oma muutumatul kujul kuulunud Jumala olemusse juba enne aegade algust? Uksnes Kristus -
printsiip on teoloogiasisene probleem.

Kristotsentrismi ja pddste aluse teotsentrismi kiisimused on aktuaalseks saanud 20.
sajandil. Katoliku kirik tunnistas Vatikani II kirikukogul, et mittekristlikes religioonides ilmneb
eritasemelist Jumala-tundmist, eriastmelist jumalust, maailmakdiksust ja inimest puudutavat
toetundmist. Judaismi puhul oli katoliku kirik valmis mé6nma, et seal on kiisimus ka Jumala
eriilmutusest e vastus religioossele toe otsimisele (Nostra Aetate 4,2 & 5).

Inimene vOib saada religioosselt péddstetud ka viljaspool eriilmutust, iiksnes
loomisarmu varal. 1990. aastal ilmunud misjoniteoloogiat késitlevas entsiiklikas Redemptoris
missio radkis paavst Johannes Paulus II “dialoogist teiste religioonide vendade ja ddedega”.
Dialoogi eesmérgiks oleks leida “Kristuse ligiolu ja Piiha Vaimu tegevuse méirgid” teistes
religioonides. Vatikani religioonidevahelise dialoogi ndukogu (Pontificium Concilium pro
dialogo inter religiones) iillitas 1991. aastal samalaadse dokumendi ”Dialogue and
Proclamation”, milles katoliku kirik tunnistab, et erinevad religioossed traditsioonid vdivad
kaasa aidata religioosse paéste leidmisel Kristuses, kui inimesed teevad ja jargivad siiralt seda,
mis nende religioosses traditsioonis on piiha, kuigi neis on olemas ka vigu. Sellest, kuidas
Jumala armu ja Kristuses leitava religioosse péddste vastuvotmine mittekristlikes traditsioonides
n-0 praktikas toimub, kirik vaikib. Lahtiseks jaib kiisimus, milliste kriteeriumide pdhjal voiks
niisugust “Kristuse ligiolu™ teistes religioonides dra tunda.

Dominus lesus — entsiiklikas tddetakse, et kuigi olekski tOsi, et teiste religioonide
esindajad voivad saada jumalikku armu, on kindel seegi, et objektiivselt rddkides on nad tdsiselt
puudustkannatavas olukorras nendega vorreldes, kel on Kirikus pédédstevahendite tdius. Vatikani
II kirikukogu Oikumeeniadekreedis Unitatis redintegratio (Uhtsuse taastamine, 1964)
tunnistati, et kiriklike tunnustega kiriklikku tegelikkust voib kohata ka wviljaspool
roomakatoliku kirikut, teistes kirikkondades, kuid tdelise, ndhtamatu kiriku osa on neis
kirikutes ikkagi aktsidentsem ja juhuslikum, mistdttu péddstevahendite kogu tdius on leitav
ainult Kristuse katoliku kiriku kaudu.

Nende teoretiseeringute kokkuvotteks tuleks vaid mérkida seda, et katoliiklik
inklusivism jagunes pérast Vatikani II konsiili kaheks erinevaks mudeliks: tiitumusmudeliks
(fulfillment), mille jérgi religioonid baseeruvad loomulikul jumalatunnetusel, aga neis ei ole
lunastuslikku paéstvat joudu; kohalolumudeliks, mille jérgi iileloomulikku jumalikku armu
on ka viljaspool kirikut ja selle sakramente; Kristus on varjatult kohal juba enne eriilmutusele
baseeruvat kuulutust. Véljaspool ndhtavat kirikut leitav arm on kausaalselt seotud nii



Kristusega. Seda mudelit esindas Karl Rahner oma tuntud teooriaga "anoniiiimsetest
kristlastest".

Kohalolumudeli pinnalt on hiljem sonastatud muidki inklusivistlikke jéreldusi.
Belgialasest jesuiit Jacques Dupuis on 1997. aastal vditnud, et mittekristlike religioonide
riitused voivad seaduspéraselt vahendada tileloomulikku armu nende religioonide esindajatele.
Piiha Vaim toob péistmise mittekristlikes religioonides sisalduvate tde ja headuse elementide
kaudu. Katoliiklik teoloogia ei saa aga neid religioone périselt tdlgendada kui digeid péaseteid.

Kuidas méjutas Milano edikt (313) keiser Constantinus Suure ajal ja Thessalonica edikt
(380) keiser Theodosius Suure ajal kiriku ajalugu?

Legend jutustab, et enne Mulviuse silla lahingut 312. aasta oktoobris ndgi Constantinus unes
vOi teise versiooni kohaselt taevas piikesevalgusest valguskiirtest taevale moodustunud
valgusejumalust siimboliseeriva piikeseratta monogrammi, mida hakati hiljem nimetama
kristusmonogrammiks P, sest X (khi) ja P (rho) on ka esimesed tdhed nimes Khristos.
Kolmanda versioon jirgi olevat ta kuulnud ka sonu: in hoc signo vinces (selle margi all sa
voidad!) ja 60sel ilmus talle Kristus koos taevas ndhtud maérgiga ja soovitas see mérk enne
lahingusse minekut iiles joonistada. Ta joonistas ja voitis. Nii jutustavad legendid.

Mida Constantinus tegelikult ndinud oli, ja millal, selle iile vaieldakse. Toendoliselt
nigi ta 310. aastal hastidokumenteeritud atmosfaédrindhtust ,,pidikesehalo”, mida ta tdlgendas
Apollo vdi mdne muu piikesejumala marguandena. Arvatakse, et tema hilisem dukonnateoloog
Caesarea Eusebios sulandas need lood 337. aastal keisri eluloos iiheks lithendatud
kristianiseeritud tervikjutustuseks.

312. aasta oktoobris Mulviuse silla lahingus saavutatud voit Maxentiuse armee iile avas
Constantinusele lddnepoolsete alade keisri positsiooni. Impeeriumi idapoolsete alade keiser
Licinius ja Constantinus kohtusid 313. aastal Milanos ja sOlmisid poliitilise lepingu (NB
tegemist ei olnud ediktiga!), millega tagati impeeriumi umbes viie miljonilisele kristlaskonnale
vordvéérne positsioon koos konfiskeeritud vara tagastamisega.

Arlesi sinodile (314) saadetud kirjas teatas Constantinus, et oli podrdunud (converti)
312. aasta 28. oktoobril kristlusesse. 315. aastast périt hoberahadele lasi vermida paganlike
stimbolite korvale ka P-monogrammi, tegu, mis viljendas tdenéoliselt soovi kujutada Kristust
reaalpoliitilistel eesmérkidel Rooma uue voidu jumalusena.

Reaalpoliitikuna otsis Constantinus impeeriumi ida- ja lddneprovintse kokkuliitvat
religiooni. Kristlus kui impeeriumis mitmele poole levinud, kuid mitte kusagil veel
dominantset positsiooni saavutanud uusreligioon ndis pakkuvat selleks vdimalust.
Presbiiteritele ja piiskoppidele anti maksuvabastus ning kirik sai juriidilise isiku staatuse,
muutudes aja jooksul suurmaaomanikuks. Kiriku maksuvabastuse kaudu kohustas
Constantinus  vaimulikkonda esialgu osalema hoolekandes ja matusetseremooniate
korraldamises.

Uks viis vdita kitte koht iihiskonnas oli tegutseda seal, kus keegi muu tegutseda ei
tahtnud. Miltiades (Melchiades) oli esimene Rooma piiskop (ametis 311-314), kes nendest
eesOigustest osa sai. Vastukingitusena otsustasid piiskopid Arlesi sinodil (314), et koiki



armeeteenistusest keeldujaid ja videosadest pdgenenuid kristlasi tuli karistada kiriku
sakramendiosadusest viljaarvamisega.

315. aastal sidtestas keiser seaduse, millega keelati kristlusesse poordunud juutide
tagasipdordumine judaismi. 320. aastatel lisas Constantinus piiskopiametile kohtuvdimu,
millega lisati digus késitleda tsiviildiguslikke vaidluskiisimusi muutes piiskopiameti riigi
efektiivselt todtavaks tsiviilteenistuse haruks.

Suurendati kiriku péarimisdigust ja alates 323. aastast avanesid kristlastele riigi
korgemad tsiviilametikohad.  Constantinuse  ediktidel oli  paljudele  kristlikele
alternatiivlitkumistele, mis kas ei aktsepteerinud hierarhiat voi olid kasinuse nduetes rigoristid,
saatuslik moju. Laodikea sinodil (363 v 364) kuulutati montanistide ristimine sakramendina
mittekehtivaks ja 388. aasta Codex Theodosianus, milles kasutati piihade osaduse commiinio
sanctorum -moistet, 1ldks veelgi kaugemale, kui keelati miafiisitist Apollinarise pooldajate
kogunemised, ning kui koodeksisse liideti 410. aastal lause montanismist kui kuritegelikust
keelatud ndidusest. Montanism suutis ellu jdéda ainult siinnikohas Friitigias, kus see 6. sajandil
ikkagi havitati.

Imperium Romanum Christianumi loomist kiriku abil alustanud Constantinus Suur oli
usuliselt poliiteist, kes soosis kiill ennekdike Rooma kristlasi, aga ei sundinud veel kedagi
kultust vahetama. Kristlaste katedraali korval oli uues pealinnas Konstantinoopolis (end
Byzantion) veel nelja muu kultuse templid.

Constantinusega algab “keiser Jumala armust” traditsioon, mis sisaldas tunnusjooni
varasemast keisrikultusest. Impeeriumi ja katoliiklikuks méadratletud kristluse peavoolu vahele
oli stindinud ennetundmatu usalduslik suhe — keiser ja Kristus olid kohtunud.

Rooma impeeriumile uue poliitilise teoloogia, tsesaropapismi (caesaropapism), iiks
innukamaid loojaid oli Caesarea Eusebios. Constantinuse eluloos Laus Constantini (337)
ithendas selle autor ajaloo ja kirikuisa Tertullianuse kolmainsusedpetuse.

Eusebios paigutas kosmilise Kristuse ja maapealse keisri ontoloogilises hierarhias
iiksteisele vdga ldhedale. Kristus-logos on Pantokrator, kelle kaudu toimub maailmakdiksuse
jumalik valitsemine (kybernetes). Inkarnatsioonis astub taevalik kiiberneetiline printsiip
ajaloolisse tegelikkusesse, andes keisrile voimaluse votta osa Kristus-logose valitsemisest.

Logose inkarnatsioonis algas monoteismi koikjale ulatuv ajastu — jumaliku monarhi
suverddnne valitsusaeg. Kristus-logos oli rajanud oma ndhtava riigi, mida juhtis jumaliku
meelevallaga Rooma keiser kui Pantokratori kujutis (eikon).

Rooma keisri esindusroll oli selgitatav Kristus-logose kolmekordse ametiga: prohvet,
preester ja kuningas. Peardhk oli Kristuse preestriametil. Traditsioonilise roomlaste
preesterkuninga-ideoloogia kohaselt oli ka keiser valitsejana preesterlikus lepitusametis.

Uhendades Constantinuse preesterliku lepitusameti Kristus-logose preesterlusega,
teostas kristlik keiser lilesannet, mille eesmirgiks oli maailmalepitus. Kaost ja tasakaalutust
pohjustavate deemonlike joudude allutamine (Mt 28:18). Keiser kui Kosmokrator, kiriku ja
kristluse pea, teostus kodige tdiuslikumal viisil Biitsantsis (nt mosaiik Ravenna San Vitale
kirikus). Constantinuse kristlusesse poordumise taustal ei olnud kirik, vaid Kristuse otsene
kutse.

Constantinuse religioonipoliitikat jétkasid ariaanlikule kristoloogiale vastava usulise
kasvatuse saanud pojad Constans ja Constantinus II. Vennad valitsesid impeeriumit koos 350.
aastani. Pidrast seda valitses Constantinus II {iksinda 361. aastani. Molemad piiiidsid



direktiivsete meetmetega leida ,,10pliku lahenduse paganlikkusele, sest teiste religioonide
halvustavalt paganlikeks nimetamine oli kristlaste hulgas neljanda sajandi teisel poolel juba
laialt levinud, kuigi selle mdistega polnud veel otseselt seotud hellenismi hariduslikud
vairtused. Kuuendast sajandist hakati paganat vordsustama harimatute barbaritega.

Constantinus II keelas impeeriumi idaosas 340. aastal templites endistele jumalatele
ohverdamised. 342. aastal laienes edikt kogu impeeriumile. 346. aastal kriminaliseeriti
paganlike pilihade tdhistamised. Kristlasi iillatanud paganluse elujoulisus ilmutas end
ootamatult, kui toetati 349. aastal kaardivde juhi Magnentiuse juhitud poliitilist massu, mis
10ppes Magnentiuse enesetapuga.

Jargmist paganluse taastamise lainet juhtis juba keiser Julianos (361-363). Kirikuisa
Basileiosega koos Ateenas Oppinuna hindas keiser korgelt klassikalist kreeka kultuuri.
Basileios uskus, et hoolikat selektiivsust ja kristlikku teoloogiat rakendades vois hellenismi
klassikud rakendada kristlike eesmérkide teenistusse.

Julianos oli Constantinus Suure poegade ristitud ndbu, kasvatatud teoloogiliselt
ariaanlikuks. Omandades uusplatonistlikud vaated, kuid poordudes samal ajal ka mithraismi
kultusesse, seadis ta eesmargiks anda kreeka klassikaline kultuur tagasi neile, kellele see algselt
kuulus, neile kes uskusid klassikutega samal viisil.

Kolm kapadookialast (Basileios Suur (u 330-379), Nyssa Gregorios (u 334-394),
Nazianzose Gregorios (u 330-390)) négid julianismis otsest riinnakut teoloogia vastu, mis
ptiiidis kdneleda, kirjutada ja mdelda kreeka keeles. Logos-teoloogiaga oldi véljutud kristliku
kaanoni piiridest ja tungitud kreeka filosoofiasse, mille keel ei olnud primaarselt kristlaste keel.

Tsiviliseeritud paganlusse tagasipoordunud Julianose eesmirgiks oli taastada
impeeriumis religioonide vordsus ja tasakaal, ning ta piirdus kristlaste kehtestatud usulist
segregatsiooni ja paganate tagakiusamist soosivate seaduste tithistamisega. Hea tahte mérgiks
andis keiser juba 361. aastal ususallivusedikti, millest innustatuna avati ja voeti kasutusele
uuesti endisi templeid, ning suudeti piirata ,galilealaste” ehk kristlaste vandalismiakte.
Muidugi lasi ta kristlasi eemaldada armeest, sest nende usulis-moraalne pdhimdte keelas neil
tappa. Ta ei lubanud kirikul vastu votta annetusi, sest see jutlustas kasinust.

Ta alustas 362. aasta 10pul tdendoliselt Antiookias véljastatud ediktiga Jeruusalemmas
uue judaistliku templi ehitamist, et teha 16pp kirikuisade (Tertullianus, Cyprianus) ja viikese
aruga ,.galilealaste” propagandale, et templi hdavimist tuli késitleda judaismile kehtestatud
jumaliku 10pplahendusena (Jes 1:4-9; Tn 9). Justinus Marter, Irenaeus, Origenes olles
mojutatud juudikristlikust traditsioonist, uskusid Jeruusalemma Jitsvasse taastamisse, seda
toendoliselt kiill judaistliku templita. Kuid ka Jaakobi raamatu (protoevangeelium) tundmatu
autor ei konstrueerinud teise sajandi keskel oma kristlikku identiteeti armutu templikriitikaga.

Maavirin ja sellega kaasnenud tulekahju peatasid templi taastamistodd ja Julianose
ootamatu surm 363. aastal lahingus pirslastega peatas tema alustatud reformid, mida oli
titvustanud laialt tuntud paganlik oraakel, et kristlus hdidbub kohe, kui ,,Galilealast* ehk
Kristust on teenitud Jumalana 365 aastat. Julianose sonade kohaselt Moosese, lisraeli Jumala
ja koik paganajumalad hiiljanud, usuliselt juhmid ,,galilealased* olid vditnud.

Milano piiskop Ambrosiuse tugeva mdju all oleva Ladane-Rooma kaaskeisri Gratianuse
ajal (375-384) lopetati Ladne-Roomas igasugune riiklik toetus paganakultustele. Edaspidi
sOltusid need iiksnes pooldajate annetustest. Kuid Gratianus soovis likvideerida kdik need
viimasedki rahaallikad, keelates ohverdamised ja oraaklid. Senati vastuseisust hoolimata



onnestus eemaldada Victoria altar Rooma kuuriast. Selle teoga katkestati Rooma riigi senised
paganlikud traditsioonid. Kuid ainult hetkeks.

Idas, kus kristlus levis juba algusest peale kiiremini, andis otsustava 166gi paganlusele
keiser Theodosius I Suur, kes kohe pérast voimuletulekut 379. aasta jaanuaris loobus
paganlikust Rooma iilempreestri tiitlist pontifex maximus ja piilidis 10petada kristlaste
Opetustiilid ja hajalioleku. Antiookia piiskop Meletiose soovitusel samal aastal 28. veebruaril
antud ladinakeelses Thessalonika ediktis Cunctos populos mééras keiser, olles kiill ise alles
ristimata, et kdigil Rooma kodanikel tuli piisida selles usus, mille apostel Peetrus oli toonud
Rooma ja mida esindasid Rooma tlempreester Damasus ja Aleksandria piiskop Petros.
Ainujumalat tuli tunnistada isa, poja ja piiha vaimu piiha kolmainsusena.

Edikt méngis peaaegu erandita repressiivset, keelavat rolli. Selles jdi midratlemata
Damasuse ja Petrose kolmainsusedpetus, kuid Jumalat ainult ndnda uskuvaid oli lubatud
edaspidi kutsuda katoliiklasteks, nende kogukondi kogudusteks ja tervikut kirikuks. Kdiki teisi
pidid tabama nii kolmainujumala karistus kui ka keisri armutu kittemaks.

Uusnikaialased olid Theodosiuse hinnangul ainus idakiriku teoloogiline ja
kirikupoliitiline joud, kes pidid impeeriumile looma iihtsuse. Lastes ennast 380. aasta siigisel
Thessalonika piiskop Akholiosel Rooma ristimistunnistuse (Symbolum Romanum) alusel
ristida, kutsus ta 381. aasta mais Konstantinoopolisse kokku Ida-Rooma piiskoppide
kirikukogu, et méératleda ediktis mainitud ,,roomapéarane® ja ,,katoliiklik* kolmainsusedpetus,
ning kinnitada Nikaia kirikukogu otsused riiklike otsustena.

Nikaia-Konstantinoopoli kreekakeelse usutunnistuse (tolgiti ladina keelde 6. sajandi
alguses) kinnitasid Rooma, Itaalia, Makedoonia ja Egiptuse piiskoppideta Viike-Aasiast ja
Stiiiria-Palestiina maakondadest kohale tulnud piiskopid, aga ka nende hulgas oli neid, kes 9.
juulil usutunnistusele allkirja ei andnud ja jirgmisel aastal osalesid Konstantinoopoli sinodi
asemel Damasuse ja Ambrosiuse juhtimisel kogunenud Rooma vastusinodil.

Keiser kinnitas Nikaia-Konstantinoopoli usutunnistuse 30. septembril 381. Kuna keisri
poolt kinnitatud kirikukogude otsustele anti riigi seaduste autoriteet, siis andis Theodosius I ka
médrusi selle kohta, kes piiskoppidena iihes voi teises piiskopkonnas pidid ametis olema.
Konstantinoopoli piiskopist sai endise Aleksandria asemel Rooma piiskopi jérel tdhtsuselt
teine, kuid teistest idapoolsete alade piiskoppidest tdhtsaim.

Selle kompromisslahendiga oli torjutud Aleksandria piiskopi taotlused Ida-Rooma
kirikute primaadile ja Rooma piiskopi taotlused segada end Ida-Rooma kiriku siseasjadesse.
Rooma piiskopi voimu taotlus oli juba 341. aastal Antiookia kirikukogul hukka mdistetud, kuid
niitid oli Rooma piiskopitool tdstetud ihaldusvdirseimate hulka. Rooma linna prefekt
Symmachuse (ametis 384—385) sdber Praetextatus podrdus Symmachuse poole, paludes temast
teha Rooma piiskop, ja ta lubas kohe kristlaseks hakata.

389. aastal Rooma linna iile voimu saavutanud Theodosius I asus veel séilinud
paganluse suhtes tegevusse ja keelas 391. aastal kategooriliselt koik templikultused ja
ohverdamised. 392. aastal kriminaliseeriti koikvOimalikud mittekristlikud erariitused,
muuhulgas antitkne genius’e kultus. Keisril oli hirm salaseltside, ndiduse, oraaklite ja
erariituste suhtes. Ta ei sekkunud ja vaatas 14bi sormede, kuidas kristlased riiiistasid templeid,
slinagooge ja raamatukogusid. Nende siindmuste ajal hévitati Aleksandria piiskop Theophiliuse
(384-412) heakskiidul iiks viimaseid klassikalise hariduse keskusi, Aleksandria Serapeumi



tempel koos suure raamatukoguga, milles sdilitatud teoste hévituse viisid seitsmendal sajandil
10puni moslemid, kiittes saunu kristlaste barbaarsest hdvitusest veel jargi jidnud teostega.

Arvuka juudi kogukonnaga Aleksandria oli linn, mis kdige julgemalt vastu hakkas. 413.
aastal pidi fanaatilisuses tuntud kirikuisa Aleksandria Kyrillos (u 376-444) votma juutidelt
omandi ja ajama nad linnast minema. 415. aastal lasi ta iilesdssitatud kristlastel morvata (tiriti
kirikusse, kisti alasti, surmati kividega, tiikeldati ja podletati) Aleksandria naisfilosoofi,
matemaatik-astronoomi ja Samose Aristarchose heliotsentrilist universumisiisteemi pooldanud
Hypatia (u 355-414), kui ta keeldus kristlaseks hakkama.

Theodosius I hukkas Eugeniuse ja temast sai 394. aasta septembris impeeriumi
ainuvalitseja. Rohkem kui tuhat aastat vanale oraakli-institutsioonile tehti kiire 1dpp.
Paganakultused tombusid privaatsfadri ja koik mittekristlased suspendeeriti 416. aastal
riigiteenistusest, millega 10ppes ligi sajandi kestnud protsess ja slindis Imperium Romanum
Christianum. Roomal dnnestus 422. aastal sdlmida leping Pérsiaga, mis kohustas valitsejat
kristlasi ja kirikut aktsepteerima.

Kristlusest oli saanud viienda sajandi alguseks juriidiliselt riigireligioon Armeenias,
Georgias, Etioopias ja Rooma impeeriumis, mis hakkas Idas arenema tsesaropapismi ja Ladnes
sajandi pérast augustinismi suunas.

Armeenia, Etioopia, Egiptuse ja Siiiiria-Kaldea kirikutes oli valitsevaks miafiisiitliku
kristoloogiaga kristlus. Kergemini puututi kristlusega kokku linnades, kuigi moned neist nagu
Ateena ja Gaza kristianiseeriti palju hilisemal ajal. Maal siilitas lihtrahvas oma paganlikud
tavad. Vapustuste ja ohvritega siindinud riigikirikust jéid alguses eemale enamus intellektuaale
ja korgklassi eliit, kuid mitte kauaks.

Rooma impeeriumi viimane helleenlikku kultuuri ja religioone kritiseeriv poleemiline
teos koostati 430ndate keskel. Kyrrhose Theodoretos (u 393—u 458/466) koostas hiiglasliku
kiimnekoitelise Hellenikon therapeutikeé pathématon (Tervenemine helleensetest haigustest),
mis jdi oma Zanris viimaseks, sest mittekristlaste arvukus langes sedavdrd madalale, et nende
vastu polnud motet enam polemiseerida. Oldi siirdutud aega, kus koik oli kristlik, isegi tiilid.
Kuid suur hulk ideid, hoiakuid ja védrtusi jéi sellegipoolest veel pikaks ajaks elufilosoofiliste
kiisimuste néol alles.

Millest riadgib Caesarea piiskopi Eusebiose (srn 339) raamat ,Kiriku ajalugu” IV
sajandist?

Kirikuloo kirjutamise isaks tituleeritud, Palestiinas silindinud, hilisema Caesarea piiskop
Eusebiose (u 260—u 340) kiimnest raamatust valminud Historia Ecclesiastica (Kiriku ajalugu,
325) ulatus ajaliselt keiser Augustuse 42. valitsusajast ehk Jeesuse oletatud siinnist kuni keiser
Diocletianuse surmani.

Tegemist oli varakiriku esimese apologeetilise, lineaarsele ajalookisitlusele vastava
iildiilevaatega, milles siindmustevahelistele kausaalsetele suhetele tdhelepanu ei pddratud.
Allikmaterjali kogus autor kiirustades ja seda ainult suurematest piiskopkondadest. Allikateks
olid mértrite legendid (Zanris esimene, 155. aastal hukatud Smiirna piiskop Polykarpose
martiilirium, sisaldab legendilist hilisematega vorreldes vdhem!), piiskoppide loetelud,
sinodide otsused, evangeeliumikirjandus ja apostlite teod, haudade raidkirjad ja ligi 150 muud
tsiteerimist, enamasti mélu jargi kisikirjadest, mida pole sdilinud.



Teosele eelnes 303. aastaks valminud kreekakeelne universaalajalugu (Pantodape
historia), mille eesmirgiks oli slinkroniseerida vana testamendi kirjeldus maailma ajaloost
kreeka ja rooma ajalugudega. Teosest on sdilinud fragmente ja seda tuntakse Rooma piiskop
Damasuse erasekretdri ja Rooma koguduse raamatukoguhoidja Hieronymuse (u 342-420)
kaheosalise ladinakeelse tolke Chronicon kaudu, millele lisati periood 378. aastani. Akvitania
Prosperus jitkas seda aastani 448 ja Matthaeus Palmerius Florentinus aastani 1448 ning
Matthaeus Palmerius Psanus aastani 1481. Teose armeeniakeelne versioon sai ldénes tuntuks
alles 18. sajandi 10pul. Ladinakeelsel tdlkel baseeruv késikiri koos keskaegsete lisadega triikiti
Milanos umbes ajavahemikul 1474—1475.

Eusebiose teleoloogilise ja apologeetilise Oige Opetusega kirikuloo algversioon,
raamatud I kuni VIII, valmisid 311. aastal. IX raamat 314. aastal ja X raamat 325. aastal.
Eusebios alustas oma kirikulugu anakronistlikult kristlasteks tituleeritud Aabrahamile,
Moosesele ja prohvetitele ilmunud preeksistentsest Kristusest. Kujutas kristlasi piiskoppide
juhitud rahvana, kelle vaenlasteks olid paganad, judaistid-hebreaistid ja katoliiklusest
lahknevad teisitiuskujad, kellest autor otsustas iildse vaikida.

Sokrates Skholastikose (u 380—440) kriitilisel hinnangul ei saanud Eusebiost kdiges
usaldada, kuid ometi piisis tema teos aastasadu oma Zanris iiletamatuna. See tolgiti kreeka
keelest viienda sajandi algul siiiiria ja armeenia keelde, ning seda jitkati Konstantinoopolis
Skholastikose poolt kreekakeelses Ida-Roomas ja Aquileia Rufinuse (u 340—410) poolt 403.
aastal ladina keelde tdlgituna La&ne-Roomas.

Kiriku ajaloo kirjutamist jétkasid parast Eusebiost Kyrrhose Theodoretos (u 393-457)
ja Sozomenos (u 400—450). Eriti tdhtsaks kujunes traditsiooni jérjepidevuse, suktsessiooni
moiste, millest sai iiks pohiteema.

Esimesed seitse oikumeenilist kirikukogu toimusid IV-VIII sajandil Nikaias (kaks
kirikukogu), Konstantinoopolis (kolm kirikukogu), Efesoses ja Kalchedonis. Kas
kirikukogu kohta voib delda, et see on tihtsaim kiriku voimuorgan libi aegade ning et
seal on vastu voetud kiriku ajaloo koige tihtsamad otsused?

Need kirikukogud ehk kontsiilid (concilium) olid moeldud kirikudiguslike ja Opetuslike
vaidluste ja kiisimuste lahendamiseks. Oikumeenilisiks nimetatakse neid seetottu, et need
toimusid enne suurt kirikuldhet (1054) ja ei maksa luua véarettekujutust, et neil kirikukogudel
oleks olnud alati esindatud koik piiskopkonnad, voi et kdik oleks aktsepteerinud seal tehtud
otsuseid. Seda kindlasti mitte.

Viga palju kristluse ajaloo, teoloogilise motteloo ja kristliku teoloogilise identiteedi
seisukohalt on seal tehtud olulisi otsuseid. Aga kristluse ajalugu ei ole need iiksinda suunanud.
Laanekristlikku kristluselugu on mojutanud viga oluliselt ka mitmed jiargmised,
mitteoikumeenilised, kirikukogud. Eriti tuleks esile tdsta mitmeid Lateraani kirikukogusid,
Konstanzi, Baseli, Firenze, eriti olulist Trento ja Vatikani II kirikukogu.

Esimestel seitsmel kirikukogul méisteti hukka mitmeid hereesiaid. Milles seisnesid
arianismi, makedonianismi, pealgianismi, monofiisiitluse, monotelitismi
ja monoenergismi ja ikonoklasmi peamised ideed?



Arianism

Gnostik Valentinose ja Mani dpetustest leitud gnostitsistlike valedega Aleksandrias voidelnud
presbiiter Arius (Areios) (256-336), oli monistliku, loodamatu, jagamatu Jumala-
kontseptsiooni teoreetik. On olemas ainult iiks siindimatu algus, mis on kdige muu tegelikkuse
algusprintsiip. Jumala olemus ei olnud loodule iile antav, ilma et Jumalas ei oleks toimunud
muutust. Oli kunagi, kui Jumal ei olnud isa, sest pojal kui logosel oli algus, sest logosega loodi
maailm, kirjutas Arius oma peateoses Thaleia.

Inimeseks saanud logosel oli vaba tahe, voimalus valida hea ja halva vahel, voimalus
eksida ja pattu teha, moraalselt areneda. Ta oli inimkonnaga {iks. Tema eetiline tdiuslikkus,
jumalapoegsus johtus Jumal-isaga partitsipeerudes, Jumala tahtmist dratundes sellele
tahtmisele sonakuuletumisest.

Arius kui moralistliku kristluse esindaja leidis pooldajaid Origenese koolkonnast ja
Stiiiria-Antiookia Lukianose kasvandike hulgast, sealhulgas toetasid teda ka mitmed piiskopid.
Kuid oli ka tugevaid kirikupoliitilisi vastaseid. Mdne aastaga oli idakirik jagunenud kahte leeri.

Keisri vahelesegamisel voeti 325. aasta 19. juunil Nikaias vastu kogu kirikut siduv
usutunnistus, mis pidi lahendama ariusluse probleemi. Dogmaatiliseks tiilidunaks sai mdiste
homo-ousios (sama olemus) lisamine uude usutunnistusse. Mdiste oli voorastav enamusele kes
pooldasid Origenese kolmainsusedpetuslikku mudelit. Keisri dukonnapiiskop Hosios soovis,
et Jumal-poeg oli Jumal-isast siindinud, ainusiindinu ehk Jumal-isa olemusega (ousia), Jumal
Jumalast, valgus valgusest, sama olemus (homo-ousios) nagu Jumal-isal. Niisugune
viljendusviis torjus nii Ariuse kui ka Origenese varasemad teoloogilised tdlgendused.

Kirikukogu kuulutas valeks késitlused, mille kohaselt oleks Jumal-poeg olnud Jumal-
isast erineva olemusega. See, et peaaegu kdik kirikukogul osalenud kirjutasid usutunnistusele
alla, johtus Constantinuse soovist kirjutada usutunnistusse sisse mdiste homo-ousios (homo-
ousion to patri = pojal on isaga sama olemus).

Nikaia 10ppotsus, usutunnistus, kiriklikku tihtsust luua ei suutnud. Tiili kasvas ja see
koalitsioon, mida Arius oli juhtinud Nikaias, sai endale Konstantinoopoli piiskopi Nikomeedia
Eusebiose (T 341) néol uue juhi, kes sidus teoloogilise Opetustiili Aleksandria primaaditaotluse
vastase kriitikaga. Eusebiosel onnestus tousta Constantinuse kirikupoliitiliseks nduandjaks.

Keisri toetatud ariusesdbralik poliitika sai tugeva opositsiondéri Aleksandria piiskopiks
328. aastal saanud Egiptuse kiriku juhtivteoloogi Athanasiose (295-373), kes tdlgendas
ariaanlust Jeesuse lunastusliku surmaakti juutliku salgamisena. Filosoofiliselt argumenteerides
oleks Jumal pidanud olema irratsionaalne, kui ta olnuks millalgi ilma logoseta (sOnata,
mdistuseta, tarkuseta). See tekitas probleemi — mdistuslikkuse printsiip oli piiratud ja
kinnistatud kolmainsuslikus jumaluses ainult poja persooniga. Kuigi Athanasios pooldas
Jumal-isa ja Jumal-poja erinevust rohutavat Origenese kolmainsusemudelit, sai oluliseks
rohutada ka selles teoloogilises mudelis olevate isa ja poja iihtsust.

Athanasios ei allunud ariaanlust soosinud keiser Constantinus II (keiser 337-361)
korraldusele votta Arius tagasi Egiptuse kirikusse. Ta pagendati koos samameelsete idakiriku
piiskoppidega Ladnde (vOdimalik, et oli pagenduses ka Etioopias, Aksumis), kus nad leidsid
endale Rooma piiskop Juliuse (337-352) niol liitlase. Viimane lootis Athanasiose abil teostada
kirikus Rooma primaati.



Teatav Opetuslik 16pplahendus leiti 381. aastal keisri kokku kutsutud Konstantinoopoli
kirikukogul, kus Athanasiose antiariaanlik teoloogia kuulutati iildiseks riigiusu Opetuseks.
Jargmistel sajanditel levis ariaanlus germaanlaste keskel. Impeeriumis oli piirkondi, kus usuti
Opetuslikult vigagi erinevalt. Siiiiria nestoriaanid (saanud nime teoloog Nestoriuse jargi (386—
u451) dpetasid, et Jeesusel oli kaks iseseisvat, inimlik ja jumalik loomus (hypostasis). Egiptuse
miafiisiidid Opetasid, et tal oli ainult jumalik loomus. Rooma otsustas kulgeda oma teed. Toledo
kolmandal kirikukogul (589) lisati Nikaia-Konstantinoopoli usutunnistusse Hispaania kuninga
Reccaredi (valitses 586—601) soovil {ihepoolselt, et piiha vaim l&htub isast ja pojast (filioque)
ning tal on isa ja pojaga sama olemus.

Makedonism

Makedonistid uskusid kiill Jeesuse jumalikkusesse, kuid viitsid, et Pitha Vaim oli loodud olend
ja ndudsid mdiste homo-ousios eemaldamist Nikaia usutunnistusest.

Pelagianism

Héadbuvast antitkaegsest pessimismist ja kombeldtvusest védhevaimustatatud Britannias
stindinud ja Roomas kristlusesse pdordunud jurist Pelagiuse (u 350—418) teoloogia oli rajatud
tahtevabaduse aksioomile. Ei ole olemas midagi, mis asuks véljaspool tahet. Ei eksisteeri
ettemédratust ega inimese tahet mojutavat jumalikku armu. Konstantinoopoli kuldsuu Johannes
Krysostomose inimkésitlus oli sama — tahte vabadus oli inimsuse Jumala ndolisus.

Augustinuse tahte-kédsitlus oli vastupidine. Ta kirjutas tervelt kuusteist Pelagiuse ja
tahtevabadusega seotud traktaati ja koondas Pohja-Aafrika piiskopid Pelagiuse vastasesse
ithisrindesse. Caelestius kuulutati Kartaagos 411. aastal ja Pelagius 416. ning 418. aastatel
kahel korral hereetikuks. Rooma iihines PShja-Aafrika piiskoppide seisukohaga. Innocentius I
(ametis 401-417) kinnitas Kartaago otsused, kuid 417. aastal keeldus 18 piiskoppi Ecclanumi
(ka Aeclanum) piiskopi Julianuse (1 454) juhtimisel 1dppotsusele alla kirjutamast.

Ladne-Rooma keiser Honorius viljastas 419. aastal edikti, millega vallandati koik
allakirjutamisest keeldunud piiskopid ametist. Pelagianistid torjuti Roomast Zosimuse ajal
(ametis 417-418). Kirikupoliitiline seisukoht oli taas kord aidanud piiskoppidel otsustada,
kelle poole hoiduda.

Idakiriku piiskopid otsustasid siilitada pelagianistliku tahtevabaduse pdimdtte.
Kirikupoliitilisest kaotusest hoolimata leidis pelagianism Léédnes jatkuvalt varjatuid
poolehoidjaid, kelle opetuslikuks autoriteediks sai piiskopiametist tagandatud Ecclanumi
piiskop Julianus.

Augustiinluse-vastast opositsiooni hakati nimetama semipelagianismiks, mis kogus
endale palju pooldajaid. 473. aasta Arlesi sinodil kuulutati &didrmuslase Lucidiuse
predestinatsioonidpetus hereetiliseks. Semipelagianism hiiljati kirikudpetusena Louna-
Prantsusmaa Orangé sinodil (529), mille otsused paavst 53 1. aastal kinnitas ning need muutusid
ladnekiriku ametlikuks doktriiniks.

Semipelagianistide vastu rohutati eelarmu véltimatust, mis pidi eelnema igasugusele
Jumala suunas tegutsemisele. Orangé kirikukogul mdisteti hukka ka Augustinuse
predestinatsioonidpetuse tdlgendajate (nt Florus) radikaalne kujutlus kurjuse etteméératusest.



Hiljem lisas paavst Gregorius Suur (ametis 590-604), et uueksloodud tahe vdis sooritada
tasutoovaid meriitseid tegusid. Nii omandati ladnekirikus Augustinuse abil kisitlus, et Jumala
padstev arm on kristlaseks olemise valtimatu eeldus.

Miafiisitism

Chalkedoni kirikukogu (451) kristoloogilised otsused véljendasid Rooma dpetusliku
autoriteedi kehtestamist ka Biitsantsis. Chalkedonis, kus Armeenia ja Georgia kirik olid
esindamata, torjuti idakiriku kristoloogilised suunad: duofiisitism (Nestorios) ja miafiisitism
(Apollinaris, Eutyches). Nikaialane Laodikea Apollinaris (T 382) dpetas, et Jeesusel oli inimlik
hing, aga puudus inimlik aru, mille asemel oli loodamatu, Logose jumalik vaim. Chalkedoni
kristoloogilises mudelis véideti miafiisiitidega oponeerivalt Jumal-poja kaheloomuselisuse
kohta, et need olid segunemata (inconfuse) ja muutmata (immutabiliter); duofiisiitide vastu:
jagamata (indivise) ja lahutamata (inseparabiliter).

Miafiisitismi  tottu oli peaaegu tdielikult vaikinud ka kone iga kristlase
jumalikustumisest (theosis), protsessist, milles inimsus tihines jumalikuga ja tuli sellest
labistunuks. Mdiste sobis histi miafiisitismiga: Kristuses on inimsus téielikult sulandunud
jumalikuga. Nestorioslaste keskel ei peetud sellest rddkimist aga iildse oluliseks, sest see oli ka
Kristuses toimunud ainulaadsel viisil. Idasiiliria kristoloogias kisitleti Kristuses toimunut
simmeetriliselt Jumala inimeseks ja inimese Jumalaks saamise protsessidena. Biitsantsi
ortodoksias rohutati, et Kristus oli jumalikustaja ja jumalikustatud, see toimus inkarnatsiooni
hetkel ja hilisemat jumalikkusesse kasvamist ei toimunud, sest seda polnudki Kristuse puhul
vaja.

Alguses tiritati laheneda halkedoni kristoloogia eitaja Antiookia patriarh Severose (f
538) pooldajatele ja vaenati vaid radikaalseid miafiisiite. Justinianus {iritas tolgendada
Chalkedoni usutunnistust nii, et leppimine miafiisiitidega oleks saanud vodimalikuks. Sel
poliitikal ei olnud edu. Et see oleks vdinud dnnestuda, oleks tulnud Nikaia-Konstantinoopoli
usutunnistus hiiljata.

553. aastal kutsus keiser Justinianus Konstantinoopolisse kokku viienda kirikukogu,
kus 1dppkokkuvdéttes voitsid uushalkedoonlased ja Aleksandria Kyrillose kristoloogia: Jeesus
Kristus ei olnud inimene, kelles elas Jumal, ega Jumalaga {ihendatud inimene, vaid ta oli
inimeseks siindinud Jumal-logos. Jeesuse ainulaadne hiipostaas oli logose preeksistentne
hiipostaas, milles kaks loomust moodustasid iihtsuse (unio) iiksteisega sulamata, séilitades oma
loomulikud omadused. Kuna mdlemad loomused said osa iihtsest hiipostaatsest elust, siis
toimus perikorees s.t Jeesuse kaks loomust ei olnud véliselt korvuti, vaid ldbisid teineteist ja
olid teineteises.

Vastuolud ei 10ppenud. Justinianus ei ndinud olukorra parandamiseks muid voimalusi,
kui hdvitada kogu miafiisiitide litkumise juhtkond. Miafiisiitse kristoloogia pooldajad eraldusid
riigikirikust, mis td1 kaasa idapoolsete provintside Konstantinoopoli keskvoimust irdumise.

Kummaliseks seigaks keisri miafiisiitide-poliitikas oli tema miafiisiidist abikaasa
Theodora, kelle miafiisiitlus oli siira pdordumise tulemus. Osava diplomaatiaga kaitses ja aitas
ta kaasa miafiisiitliku hierarhia siinnile idapoolsetes provintsides.

Justinianuse surma-aastal oli Biitsantsi impeerium kdike muud kui usuliselt iihtne.
Miafiisiitlike kristlaste vastu oli ta jouetu. POhjusi selleks v3ib otsida kultuurilistest, etnilistest



jarahvuslikest teguritest ning konservatiivsest kiirilloslikust fundamentalismist, mis ei sallinud
kompromisse.

Elu 16pupédevil, 564. aasta 1opul antud ediktiga, iiritas keiser kehtestada kiriku
normatiivseks Opetuseks aftartodoketismi (aphthartodoketism), mille kohaselt allutas Jeesus
end oma vabast tahtest kdigile kannatustele ja hibivdirsele ristisurmale. Kuid tema ihu oli
algusest peale veatu, kddunematu, kannatas ja suri niiliselt. Opetuse rajaja oli radikaalne
miafiisitist Halikarnassose Julianos (f 518 vdi pérast 527). Tema opositsionddr Antiookia
Severos (1 538) viitis omakorda, et Jeesuse ihu muutus kddunematuks alles iilestdusmisel.
Pérsia-poolse Armeenia Dvini 554/555 ja 609/610 kirikukogudel pooldati Julianose seletusi ja
armeenia kristoloogia muutus seejirel ddrmiselt miafiisiitlikuks.

Konstantinoopoli patriarh Eutychios, kes 565. aastal Antiookiasse pagendati,
organiseeris seal koos Antiookia patriarhi Anastasiosega kirikukogu, mis kuulutas keisri edikti
"julianismiks". Justinus II (565-578) tiihistas oma eelkiija otsused ja kutsus tagasi pagendusse
saadetud piiskopid. 571. aastal proovis keiser lepitada miafiisiite halkedoonlastega, kuid
ebaonnestus. Pagendusest naasnud miafiisiitidel tuli Konstantinoopolist lahkuda.

Pérslastega voidelnud keiser Maurikios (582—-602) vottis riigi kristlaskonna iihtsuse
saavutamiseks abiks senisest veelgi karmimad abindud. Paljudele mdrvadele ja pagendustele
lisaks tapeti veel ligi nelisada Edessa miafiisiitlikku munka. Kogedes kiill tagasiléoke linnades
sdilitas miaflisitism oma moju riigi maapiirkondades. Keisri voimult kukutamine sai Ida-
Rooma riigi antiikaja I0ppemise verstapostiks.

Monotheletism

Idapoolsete miafiisiitlike provintside riigi koosseisus sdilitamiseks kuulutas keiser riigi
ametlikuks kristoloogiaks monotheletismi — Jeesuse mdlemal loomusel, inimlikul ja jumalikul
on {iksainus tahe (theleema). Halkedoonlaste opositsiooni juhtis kreeklane Maximos
Homologetes. Ortodoksia Opetuslikus usualuses, Chalkedoni usutunnistuses (451), oli
formuleeritud, et inimeseks saanud Jumal-pojal olid mdlemad loomused seotud, jagamatult ja
lahutamatult, muutumatult ja segunematult.

Maximos tuletas sellest, et Kristuse jumalikul ja inimlikul loomusel on mdlemal oma
tahe ja oma toimimisviis (energeia). TOrjuva hoiaku monotheletismi suhtes vottis Rooma
Lateraani kirikukogul (649) Maximose mdjutusel ka paavst Martinus (ametis 649—654).

662. aastal astus viimast korda keisri kohtu ette ka Kartaagost Konstantinoopolisse
toodud Maximos Homologetes, kellelt 15igati vilja keel, raiuti maha parem kési, visati vélja
kirikust ja pagendati Lazicasse, kus ta peagi mahajéetuna suri. Seitsmenda sajandi juhtivamaid,
iseseisvamaid kreeka keeles kirjutanud, aga ladina kirikuga tihedates sidemetes olnud teolooge
jattis oma elu halkedoonliku kristoloogia eest. See oli Biitsantsi impeeriumi katastroofilisemaid
perioode enne ristisddu, kui suruti maha Rooma vastupanu monotheletismile ja -energismile.

Paavst Agathol (ametis 678—681) ldks korda veenda uut keisrit, et see kutsuks kokku
uue kirikukogu. Kartes kaotada Itaaliat, kutsus keiser Konstantinos IV Konstantinoopolisse
kokku kirikukogu (680/681), kus loobuti monotheletismist kui varjatud miafiisitismist ja
Opetati, et Jeesusel oli siiski kaks loomust (dyofysitism), kaks loomulikku tahet (dyoteletism) ja
kaks loomulikku toimimisviisi, ilma lohenemiseta, ilma muutuseta, ilma eralduseta, ilma
segunemiseta.



Dogmaatiline {ihtsus oli ndiliselt saavutatud, kuigi miafiisiite see ei lepitanud. Antiookia
kirik I0henes pdrast seda neljaks suunaks: duofiisitistlikud idasiilirlased e nestoriaanid,
miafsitistlikud  lddnesiitirlased e  siiliriaortodoksid ~ jakobiidid, monotheletistlikud
edelasiitirialased e maroniidid ja duoteletistlikud loodesiiiirlased e kreekaortodoksid melkiidid.

Tkonoklasm

Dogmaatiline ja kirikudiguslik iihtsus niis olevat saavutatud, kui tousis esile uus ja kohati
kodusoja iseloomu kandev ikonoklastiline pildiriilisteperiood, mis kestis iihtekokku rohkem
kui sada aastat.

Ikonoduulia e ikoonide austamine oli levinud iile Biitsantsi, peamiselt kloostrites, kuid
laialdast poolehoidu oli see leidnud ka vaimulike hulgas. Oma osa mingis uusplatonism, mis
késitles piltlik-ainelist néhtamatu, jumaliku vahendajana, eristades kreeka ortodokset,
hellenofiilset pildikdsitlust katoliiklikust ikonograafiast.

Leidus ka vastaseid ja juba kirikuisad Aleksandria Klemens, Tertullianus, Augustinus
ja Epiphanius hoiatasid piltide kummardamise eest. Radikaalne Tertullianus kritiseeris Jeesuse
kujutamist armulaua karikatel Hea Karjasena. Kdige probleemsem oli Jeesuse ristimistseenis
(Mt 3:17; Mk 1:11; Lk 3:22) Isa-jumala kujutamine, kes oli kohal ainult hiilena. Teda sai
kujutada, kas siimboolselt taevast viljaulatuva kidena voi valguskiirena. (1667. aastal keelas
Moskva panortodoksne kirikukogu (1666—1667) Isa-jumala iikskodik mil viisil kujutamise).

Konstantinoopoli kuuendal kirikukogul (692) keelati Jeesuse kujutamine ohvritallena.
Ainus lubatud viis oli kujutada inimesena, vdimalikult digel viisil. Varakristlased mdistsid
iildiselt 4. sajandini, et vastavalt temale kohandatud ennustusele (Js 53:2-3) ei pidanud olema
tal kuju ega ilu. Hiljemalt viiendast sajandist alates sai Jeesusest kodige kaunim meestest.
Lentuluse epistel viitis, et tema nédgu oli kortsudeta ja veatu. Isegi naiselik, nii nagu Ravenna
ristimiskabeli mosaiigil. Ohvritalle stimbol jéi ariaanlastele, mehekujuline kosmiline Kristus
muutus ortodoksluse tunnuseks.

Ikonoklastidest tugevalt manipuleeritud keiser Leon III Isauri (717-741) viljastas 726.
aastal seaduskogu Ekloge. Kristlastel keelati ikonoduulia. Tkoone ei tohtinud edaspidi olla ei
kirikutes ega kodudes. Seinamaalingud lubjati ja asendati ristimirgiga. Kristuse kujutise
Biitsantsi rahal vahetas vilja keisri kujutis. 727. aastal puhkenud kloostrite toetatud
ikonoduulide iilestdus suruti maha repressioonidega. Ulestdusu toetanud Konstantinoopoli
patriarh Germanos lahkus ametist 730. aastal. Ikonoduulide nidhtavaimaks apologeediks tdusis
ikoonidele teoreetilise pohjenduse loonud kompilaator ja teoloog Damaskuse Johannes. Enne
teda oli ikoone pdhjendanud armeenlane Vrtanes Kertogh (7 620).

Ikoonide kiisimus koondus teoloogias haritud keiser Konstantinos V Kopronymos
(741-775) ajal kiisimuseks: kui suures ulatuses oli Jumal saanud inimeseks, ja mida Jeesuses
rohkem oli, kas jumalikku voi inimlikku? Kirikuisad olid rShutanud alati rohkem tema
jumalikkust ja seetottu kujutati teda mittenaervana, sest naeratav oli sarnane inimesega.

Keiserlikus Hieria (Hierapolis) palees kogunenud kirikukogu (754) tunnistas Johannese
ikoonide pdhjendused valeks ja ndudis ikoonide eemaldamist. Ikonoklastlikud puhangud olid
suurimad ja karmimad Damaskuse kalifaadis. Hieria kirikukogu otsuseid ei aktsepteeritud
lddnes ega ka suuremalt osalt idaski.



Uus poore leidis aset keisrinna Irene voimul oleku ajal (780-802), kui riigi
juhtpositsioonidelt eemaldati koik ikonoklastid kui islamistlikud jumalapilkajad. Paavst
Hadrianus I-le anti luba pidada 787. aastal Nikaias kirikukogu. Ajaloos viimaseks
oikumeeniliseks kirikukoguks jéddanud seitsmendal kogul taaslubati ikonoduulia ja martrite
relitkviate kultus, sest esimese puhul piisas véitest, et ei kummardatud pilte, vaid ainult seda,
mida need esitavad — algpilti, Jumalat. Need vdisid olla suudlusega austamise ja pdlvitades
kummardamise (proskynésis), aga mitte palve objektideks. Nagu araabiakristlastele Mar Saba
kloostris hariduse saanud teoloog ja filosoof Theodore Abu Qurra (u 740—u 820) kirjutas oli
piltide tilesandeks aidata meeles pidada maélestust Jumal-poja inimesekssaamisest, dratades
soovi temataolistuda.

Ikoonide pedagoogiline késitlus oli sama lddanekiriku omaga. Idakirikus mindi sammu
vOrra kaugemale, véites uusplatonistliku filosoofia kohaselt, et pildid on tiis jumalikku algkuju
joudu ja armu. Ikoonis ja kirjapandud evangeeliumis on sama sisu ja tode. Ikoon ei ole
illustratsioon, vaid teksti vaste. Uhe kaudu niieb teist ja teine selgitab teist. Kristus-ikooni
pohjenduses toetuti teoreetilisele inkarnatsiooni dpetusele. Jumal oli ilmutanud end ajas ja
kohas, teinud nihtava ja meeltega tajutava ndhtamatu vahendajaks.

Kuigi kirikukogu oli langetanud ikonoklastia suhtes raskeid siduvaid otsuseid, ei
teostatud neid kuigivord aktiivselt. Keiser Leon V (813-820) voimuletulekuga padsesid
ikonoklastid taaskord voimule ja patriarh Nikephoroselt nduti taaskord ikoonide eemaldamist.
Kaésku tditmast torkunud patriarh tagandati.

Konstantinoopoli kirikukogul (815) tunnistati ikonoduulia taaskord eksituseks.
Puhastused kestsid ligi kolmkiimmend aastat, kuid nende ulatust on olnud ajaloolastel raske
hinnata. Totaalne puhastus oleks eeldanud riigivoimu, kohalike vdimude ja vaimulike
laiapdhjalist koostddd, mida kindlasti ei olnud.

Keisrinna Theodora II vdimuletulekuga 842. aastal garanteeriti ikonoduulidele voit,
mis kindlustati 843. aastal peetud Konstantinoopoli kirikukogul. 11. mértsil jumalateenistusega
Hagia Sophia kirikus 10ppenud kirikukogu on kreeka-ortodoksne kristlaskond sellest ajast
alates tdhistanud kui "ortodokset pidupdeva”.

Otsus oli ortodokskristlaste voit islamistliku ja judaistliku kujutuskeelu iile, pildi voit
sona iilemvoimu fiile, siinteesi vOit analiiiisi iile, miistilise vaateviisi vOit eshatoloogilise
ajakisitluse iile, sest algkristlased ei kujutanud teispoolsust, nad lootsid seda peagi kogeda.
Ikoonikunstiga kasvas mdte voimalusest kogeda seda miistiliselt juba siinpoolsuses.

Ikonoklastiatiilide 16ppedes tdusis voimule makedoonlaste diinastia (867—1056), mis
muutis Biitsantsi oma aja juhtivaks suurriigiks, eriti Basileios II (976-1025) ajal.

Mis raamatud loeti Uue Testamendi kaanonisee Kartaago Kkirikukogu (397)
otsusel? Milliste raamatute iile olid suurimad vaidlused ning milliste raamatute iile
vaieldi ka hiljem?

Osa kirikuisasid pooldas heebreakeelsele kirjale vastavat “kitsamat kaanonit” (Aleksandria
Athanasios, Aleksandria Kyrillos, Hieronymus) ja teised (Irenaeus, Aleksandria Klemens,
Augustinus) jille kreekakeelsele vastavat “laiemat kaanonit”. Kaanoni probleem oli dieti
seotud helleenistunud kristlaste poleemikaga juudikristlastega, kes pooldasid heebreakeelset
“kitsamat kaanonit”.



Kristliku tekstikaanoni kujunemisel oli oluliseks kriteeriumiks, kas kirjad olid otseselt
seotud mone apostliga voi omasid vastuvaidlematut apostli autoriteeti. Seda kriteeriumit ei
suudetud enam korralikult rakendada teisel sajandil, ja et algkristlike tekstide autentsust enam
ei tuntud, tdendab tdsiasi, et apostel Siimon Peetruselt ei ole sdilinud lihtegi autentset kirja ning
apostel Pauluse kolmeteistkiimnest kirjast on autentseteks tunnistatud seitse.! Koik iilejaznud
on tema teoloogiast mdjutatud. Kirjad koloslastele, efeslastele, teine kiri tessalooniklastele,
pastoraalkirjad (1. ja 2. kiri Timoteosele, kiri Titusele), ning lisaks vahelekirjutus 2. Kor 6:14—
7:1, et kuulu Paulusele, vaid on kirjutatud esimese sajandi 10pul ajavahemikul 70-100.
Pastoraalkirjad ja Paulusele omistatud kiri heebrealaste ei kuulunud umbes 138. aastal
valminud Markioni kaanonisse ja vanimasse Pauluse kirjade P46 kogumikku, vaid esinevad
teiste tema nime kandvate kirjadega koos umbes aastal 170 valminud nn. Muratori kaanonis,
mis kannab Milano raamatukoguhoidja Ludovico A. Muratori (1672—-1750) nime, kes leidis
kaanoni késikirja 1740. aastal.

Tdendoliselt avastati Pauluse kirjad Markioni ja nn. Muratori kaanoni abil, mis seetdttu
hiljem ka normatiivsesse kaanonisse voeti. Kolm siinoptilist evangeeliumit olid muutunud teise
sajandi 10puks varakirikus normatiivseiks, nende korval kasutati ka Johannese evangeeliumi.
Nelja evangeeliumiga kaanon oli kasutusel alguses impeeriumi ld&nepoolses osas. Idapoolses
osas kasutati ka Peetruse evangeeliumit.

Tatianos Asstilirlane (u 120—u 185) piiiidis evangeeliumide kakofooniat iiletada
koostades aastate 150. ja 172. vahel nelja evangeeliumi evangeeliumideharmoonia Diatessaron
(tunti ka nimega Evangelion da Mehallete), mis kujundas ja kallutas evangeeliumit asketismi
suunas. Siiiria keelde tolgitud Diatessaron saavutas autoriteetse koha Siiiiria kirikus, piisides
seal kesksel kohal teisest kuni viienda sajandini. Kolmandal sajandil votsid selle
evangeeliumideharmoonia kasutusele ka manilased.

Niinimetatud ,,ortodoksed” kirikuisad, kes pooldasid koiki nelja evangeeliumi,
lahendasid kakofoonia probleemi seletades vastuolud néilisteks. Nii toimides ei olnud nad
Markioni ja Tatianose korval paljususe kanoniseerijad, vaid {ihe kindla monistliku narratsiooni
eestkonelejad.

Evangeeliumide korvale tdusid kolmandal sajandil olulisele kohale Pauluse, Peetruse
ja Johannese nime kandvad kirjad. Uue kasutusele voetud kriteeriumina piiiiti rakendada
pohimdtet, kas kaanonisse voetavat kirja loeti jumalateenistustel. Kriteeriumit eirates jdid
kaanonist vélja apostlike isade tekstide hulka loetud Klemensi esimene kiri korintlastele,
Barnabase kiri ja Herma Karjane — neid kdiki loeti kristlaste kogunemistel.

Léénes sooviti kaanonisse votta vanatestamentlikku miljodsse sobivate loomsiimbolite,
miistiliste arvukombinatsioonide ja inglitega Johannese Apokaliipsist (autor ei ole sama
Johannes, kes on kirjutanud evangeeliumi ja kirjad; vanim sdilinud versioon 175. aastast!).
Aleksandria koolkond ei pooldanud selle votmist kaanonisse. Eriti vastumeelsed oldi seal
esitatud visiooni suhtes, mille jargi pidi saabuma kristlastele enne Jumala-riigi saabumist
maapealne valitsemise ja vOimu ajastu. Origenese koolkond kahtles selle teose apostel
Johannese autorluses.

! Pauluse autentseteks kirjadeks loetakse kirja roomlastele, 1. ja 2. kirja korintlastele, kirja galaatlastele, kirja
filiplastele, 1. kirja tessalooniklastele ja kirja Filemonile.



Idas sooviti kaanonis néha ka kirja heebrealastele. Aleksandria Klemensi (u 150—u 215)
arvates oli kirja autoriks Paulus. Aleksandrias suurema osa elust elanud Origenese arvates vois
autoriks olla Rooma Clemens v&i Luukas. Kartaagost parit Tertullianuse arvates vois selleks
olla Pauluse reisikaaslane Barnabas.

Kolmanda sajandi algusest alates hakati kirjutama evangeeliumide kommentaare ja
kristlikus mosaiikkunstis hakati Kristust kujutama filosoof-rabina kirjarull kées. Suulise
asemel sai olulisemaks kirjalik autoriteet, mille kasutusala laienes.

Aastatel 290-350 péasesid neli evangeeliumi, Apostlite teod, Pauluse 13 kirja, Peetruse
ja Johannese esimesed kirjad kanooniliste kirjade esimesse tunnustatud kirjade kategooriasse.
Pauluse kirjade (Galaatia, Filippuse, Efesose) kommenteerimisel oli oluline roll uusplatoonikul
Gaius Marius Victorinusel (290-364). Teise vaidlusaluste kategooriasse kuulusid esimese
sajandi 10pul ja teise alguses loodud juudikristlaste Heebrealaste evangeelium, Kkiri
heebrealastele, Jaakobuse kiri, Juuda kiri, teine Peetruse kiri, Johannese teine ja kolmas kiri,
Johannese Apokaliipsis, Peetruse Apokaliipsis, Barnabase kiri, Didachg, Pauluse teod ja Herma
Karjane. Viimane sisaldus niiteks neljanda sajandi keskel koostatud uue testamendi
kreekakeelses kisikirjas Codex Sinaiticuses. Kolmanda kategooria moodustasid hereetilisteks
peetud Peetruse ja Tooma evangeeliumid.

Aastatel 350—400 koostas kirikuisa Aleksandria Athanasios 367. aastaks loetelu nendest
uue testamendi kirjadest, mis on identsed tdnasega ning nimetas seda tegelikuks kaanoniks.
Athanasios uskus heebrealaste kirja puhul Pauluse autorluse autentsust. Seda uskusid hiljem
ka tuntud kirikuisad Hieronymus ja Augustinus.

Léadnes tunnustati Athanasiose kaanonit Rooma sinodil (382), ehkki enne seda oli
Roomas peetud kirja heebrealastele ebaautentseks. Aafrika Hippo Regiuse sinodil (393) ja
Kartaago sinoditel (397, 419) oldi valmis Athanasiose kaanonit, ja Augustinuse autoriteedile
toetudes ka heebrealaste kirja Pauluse autorlust, ka Idas ametlikult kinnitama.

Viiendal ja kuuendal sajandil tunnistati Siitiria kirikus ka Johannese Apokaliipsist, kuid
Pérsia nestoriaanlased keeldusid seda ja Juuda kirja aktsepteerimast. Johannese Apokaliipsise
kommentaare hakati koostama 7. sajandil. Hispaanias nduti samal ajal, et see teos tulnuks jétta
véljapoole kaanonit. Armeenia kirikus tunnistati Johannese Apokaliipsist alles 12. sajandil.
Loplikult otsustas selle teose moraal, et hea voidab halva, mis oli igati vastuvoetav ja kristlasi
troostiv.

Athanasiose kaanonist jdi vilja mérkimisvéarselt palju tekste, nagu nditeks koik
apostlike isade tekstid (Antiookia Ignatiuse seitse kirja, Smiirna Polykarpuse tekstid,
Aleksandria Klemensi tekstid, Herma Karjane, Didaché), samuti teisel sajandil kirjutatud ja
laialt levinud (tuntakse ligi 140 kreekakeelset kdsikirja!) Jaakobi raamat (protoevangeelium),
juudikristlaste Heebrealaste evangeelium ja tdendoliselt Ida-Siilirias kirjutatud Tooma
evangeelium. Paljud kaanonist vilja jadnud tekstid on kadunud, osa on leitud 1945. aastal Nag
Hammadist. Kaanoni evangeeliumide korval olid populaarsed ja levisid apogriiiifsed
evangeeliumid, mis ei olnud koostatud konkureeima kanoonilistega, vaid véljendasid
varakristlaste Jeesus tolgendusi. Mérkimisvaarsemad neist olid Tooma ja Juuda evangeeliumid.

Otsest kdsku neljanda sajandi 16pul iildiselt heakskiidetud kaanonisse voetud tekstide
kirjutamisele niisiis polnud, aga lddnekirik Opetas, ja seda eriti pérast 16. sajandi Trento
kirikukogu, et piibel oli kirjutatud Jumala otsesel korraldusel. 16. ja 17. sajandi kalvinistlikud
ja luterlikud dogmaatikud tdlgendasid Matteuse evangeeliumi 16pul olevat maailma



misjoneerimise késku selliselt, et see tihendas ka apostlitele antud korraldust kirjutada (selleks
et stinniks kirik!) kanoonilisi inspireeritud tekste, mis hiljem ,,valisid endid ise” neis oleva
eksiOpetustest vaba sonumi tottu ka piiblisse. Seletus on muidugi teoloogiline ja mitte
teaduslik.

Neljanda sajandi piiblikaanon oli varakiriku looming. Laialt vottes sai kristlusest
raamatureligioon ja kuigi suuremalt osalt viljendab piibel vaeste, iihiskonna marginaalsete
kihtide, institutsionaliseeritud templireligioossuse ning maailma suhtes konfliktsete inimeste
(prohvetite) kogemusmaailma ja lootusi, sai piiblist siiski kirikliku hierarhia tekstikorpus. Selle
seletamisest ja tolgendamisest sai edaspidi kirikuisade keskne iilesanne.

Idakirikusse jdi viiendast sajandist alates kasutusse kreekakeelne Septuaginta ja
ladnekirikus hakkas domineerima selle ladinakeelne tdlge Vulgata ehkki juba 2. sajandist
ringles Pdhja-Aafrikas ka mitmeid Sepfuaginta ladinakeelseid [tala ehk Vetus Latina -
tiitartdlkeid, mis oma viletsa kompositsiooni ja stiililise kiiiindimatusega tekitasid 4. sajandil
kristlusega liitunud haritlastes nordimust. Vanemate tdlgete korrektuur muutus edaspidi
hidavajalikuks. T66 tegi Rooma piiskop Damasuse iilesandel dra tema erasekretdr ja Rooma
koguduse raamatukoguhoidja, endine Antiookia preester Hieronymus — antiikaja viimane
filoloog.

Vulgata valmis 405. aastal, kuid seda ei voetud esialgu peaaegu mitte kusagil omaks.
Viideti, et vana testamendi tOlkimisega heebrea keelest oli toimunud Septuaginta tdlke
reetmine. Kirikuisa Augustinuski kasutas ainult Vulgata evangeeliumitdlkeid. Hieronymusel
onnestus nditeks heebrea keelest valesti tolkimisega anda Moosesele sarved ((2Ms 34:29-30)
verbi garan asemel tOlkis geren e cornuta esset facies sua) ja kreeka keelest vildakalt
tolkimisega luua Johannese Apokaliipsise Jumala oina (dpviov, arnion) kui véelisuse siimboli
asemel mitte jddra (aries), vaid ohvritallekese (agnus).

Vulgata sai 8. sajandil lddnekirikus enamkasutatavaks ning on katoliku kiriku poolt
Trento kirikukogul 1546. aastal tunnustatud kui ainus autentne piiblitolge.

Kas ja kuidas on Kkristluse arengut mdéjutanud kreeka filosoofia ja idamaised
miisteeriumiusundid?

Lihtne vastus kdlaks: jah, vdgagi, eriti kristliku teoloogia kujunemist, aga ka riitusi. Kristluse
helleenistumine ja kokkupuude uusplatonismiga 101 eeldused transtsendentse Jumala
kolmainumudelile, kristoloogia ja marioloogia kujunemisele.

Algkristlased ei piirdunud Jeesuse sonade ega ka Jumala-riigi saabumist ettekuulutava
sonumiga (kerygma’st (knpoyua), millest vorsus teoloogia. Tosiasi, et kuulutama hakati lisraeli
jumala Jahve kdorval ka Jeesust Kristust kui Iisraeli lunastajat ja kosmilist kohtumdistjat, viis
paratamatult selleni kus tuli hakata Jeesuse isikut, tegevust ja sonu puudutavat parimustikku
esitama paganlikus kontekstis filosoofiliselt arusaadavas keeles.

Algkristlased ei tundnud ja varakristlikus kirjanduses ei esine sonu ,,teoloogia® ega
»teoloog® kuigi antiikses Kreekas peeti jumalast laulnud Orpheust teoloogiks (fcoidyog).
Kolmanda sajandi kirikuisa Origenes oli teadaolevalt esimene, kes tituleeris Johannese
evangeeliumi kui kdige vaimsema evangeeliumi kirjutaja Johannese teoloogiks.

Kristusesse uskujail tuli lahendada primaarselt kiisimus oma Opetaja maailma
stindimise ja surma tdhendus. Evangeeliumidest vanimas Markuse evangeeliumis,



dramaatilises teekonnajutustuses Galileast Jeruusalemma, on koik koondunud kannatuse
imber. Luuka evangeeliumis tuletatakse meelde, et kdige olulisem, mida prohvetid olid
radkinud Messiasest oli tema kannatamine ja kirkusesse minek (Lk 24:26). Apostel Paulus 161
kannatusele sisu vana testamendi (5Ms 16:20-26; Js 53:10) abil, nimetades seda lepitusohvriks
(Rm 3:25-26, GI 1:4) tervele loodule laienevaks universaalseks lunastuseks. Hilisemates
stinoptilistes evangeeliumides ei ole esikohal pattude lunastamine veres, vaid Messias kannatab
ja sureb nagu oOigele prohvetile kohane ja saab nii Jahve viiriliseks pojaks. Johannese
evangeeliumis on kannatus teada olev tagasitee alguspunkti, sinna, kust oldi maailma tuldud.

Esimeste varakirikuisade peaiilesandeks oli voita juhtivad iihiskonnaklassid ja keisrid
kristluse poolele. Helleenistunud juudikristlane Paulus oli seda juba Ateenas praktiseerinud ja
ajavahemikul 90 kuni 110 siindinud johanneslikus kirjanduses oli opereeritud kreeka filosoofia
ithe votmemaiste, inimese ja Jumala vahelise vahendaja logosega. Kreekakirikuisad jitkasid
logos-kristoloogiaga, sest ka gnostilised suunad, mis soovisid luua sildu algkristlike parimuste
ja kreeka-rooma kultuuri, platonistliku filosoofia pohivaadete vahele, kasutasid ohtralt kreeka
filosoofiat.

Esimeseks kristlikuks filosoofiks peetud Basilides (Aleksandria Klemensi ja Origenese
eelkdija) ja Roomas tegutsenud platonistlikke ja stoikude mojutustega Valentinos, nende
opilased Ptolemaios ja Herakleon esitasid dpetuse Kristusest kui hinge kahjustavatest soovidest
tervendajast. Taoline apologeetika rajas juba teed logos-teooriale rajatud ratsionaalsele
teoloogiale.

Kirikuisad harmoneerisid algkristlikku pérandit ja selle varakristlikke tdlgendusi ning
antiikfilosoofiat, tegevus, mida suur osa kristlaskonnast, kas usust ldhtudes voi harimatuse
tottu, ei moistnud. Piltlikult Geldes oli suhe mdistetava ja mittemdistetava vahel 1:2000 (1Kr
14:19) ning usus lapsemeelseid tavatseti hoiatada “selle maailma tarkusedpetuse eest” (Kl 2:8).

Raske oli otsustada, kas judaismist irdunud uut religioosset voolu, mis oli ristimise ja
mélestussdomaaja riitused périnud judaismist, tuli pidada iseseisvaks religiooniks voi
filosoofiaks. Ebakindlus ldhtus religiooni ja filosoofia vahelisest ldhedasest suhtest
hilisantiikses maailmas. Kirikuisad polemiseerisid nii antiikreligioonide kui ka -filosoofiate
vastu, kuid rahumeelsemat, teadlikult eklektilist suundumust praktiseeriti koige rohkem siiski
filosoofia suunal.

Ses mottes oli judaism kristlusest avarameelsem, mis véltimatult selleks, et kogeda
religioosset andeksandmist, armu ja padstet, ei eeldanud paganate poordumist judaismi, kuigi
ka niimoodi mdtlemist esines. Helleenistunud kristlased Opetasid, et kuigi poordunutel ei
tulnud saada toorakuulekateks, tuli neil endistest paganlikest identiteetidest siiski lahti elda.
Taolisest sallimatust leppimatusest sai juba varakatoliikliku ortodoksia peamine tunnus.

Kreeka-rooma silinkretistlikelt miisteeriumiusunditelt siimboleid {ile vottes oli
hilisantiikse varakristluse nédol tegemist siinkretistliku uusreligiooniga. See oli mitte vahetus-
vaid iilevotmisprotsessi tulemus. Niiteks kurja silma eest kaitsev hilisantiikne kala stimbol
amulettidel sai uue sisu Kristusest. Kui Jeesus Kristus Jumala poeg pdéstja tolgiti kreeka keelde
saadi: I(esous) Ch(ristos) Th(eou) Hy(ios) Soter. Nende sonade algtdhtedest saadi [-CH-TH-Y-
S, mis tdhendab kala, ja mida Julianus Africanus nimetas kolmanda sajandi alguses ka Kristuse
miistiliseks nimeks. Kalakujulisi amulett-ripatseid anti vastristituile margiks, et neist olid
saanud koguduse kui metafoorse kalaparve liikmed.



Astarte ja Adonise kultuse ekstreemsed jooned ilmnesid iihel hetkel ka stiiiria kristlikus
asketismis. Terminoloogiasse ja kultusesse voeti iile fenomenoloogilisi paralleele: siiliriapdrane
Sol Invictus (voitmatu péike), Herakles (neitsist siindinud jumala poeg), Hermes (hea karjane),
Orfeus (kdis manalas), Apollon (hidade tdrjuja ja tervistusjumal) ja Asklepios (suur
tervendaja), kelle unes tervendaja rolli vdtsid Konstantinoopoli Kosmidioni-kirikusse
kogunenud palverdndurite puhul iile Biitsantsi kuulsad varakiriku maérter pithakud, unes
tervendajad Panteleimon, Kosma ja Damianos ning egiptlased Kyyros ja Johannes.

Religioossete osaluste kdrval omasid varakiriku teoloogid komplitseeritud suhteid ka
antiikfilosoofiaga. Tertullianusel oli tema sonul koikide hereesiate emaga, antiikfilosoofiaga
vastuoluline suhe (De praescriptione haereticorum, u 200). Adrmuslikult viitis ta, et kristlik
usk tiihistab maistuse. “Mida iihist on Jeruusalemmal ja Ateenal? Mida iihist on akadeemial ja
kirikul,” nii kolasid tema retoorilised kiisimused, olles filosoofilistest kiisimustest samal ajal
ise tugevasti soltuv.

Teoorias jéi filosoofia kiisimus formaalseks, sest kreekakeelse Septuaginta korvale teist
teadmisteallikat tuua ei tahetud. Praktikas oli lugu teine. Kirjasdna tdlgendamisel, ja siis, kui
see asjadest vaikis, pakkus filosoofia vajalikku lisateavet. Kristlust kui tdiuslikku filosoofiat
moisteti kui hingede padstmist filosoofia ja kristluse siinteesis. Filosoofia formuleeris
kiisimusi, aga ei voinud anda kristluseta digeid vastuseid. Kristliku sdnumi ja antiikfilosoofia
vahele loodi korrelatsioon. Positiivselt suhestuti Platoni ja stoikudega (Epiktetos, Seneca),
kelledele anti kristlik tdlgendus. Aristotelesest ja Epikurosest loodi irooniline voi muidu
teravdatud pilt.

Hilisantiigi kreekakeelses traditsioonis ,,jumal’ ja ,,jumalad” (theos; theoi) ei tahistanud
véltimatult ontoloogia kdrgeimat tippu, voi eksisteeriva oleva tagust transtsendentsust: jumalad
olid ndhtamatud ja surematud, aga mitte ontoloogiliselt kdigest muust olevast korgemal, vaid
samatasemelised olendid nagu inglid judaismis ja kristluses (Aleksandria Klemens kasutas
Ocoi ja ovvoyug-moisteid inglite kohta ja Origenes pidas ingleid jumalikeks @cior). Sona
,jumal” assotsiatsioonid olid sootuks erinevad kristliku teoloogia kujunemise eelsel ajal.
Paljud hilisantiikaja autorid, nende hulgas Aleksandria Philon, kasutasid mdistet ,,jumalik”
loodud olendite kohta, kes teoloogiliselt méddratletuna ei olnud jumalad.

Kreeka filosoofia teoloogilist ainest sulandati kristlusesse teise sajandi apologeedi
Ateena Aristides Filosoofi koostatud apoloogiaga, milles esitati keskplatonistlik kasitlus
jumalast transtsendentse ja nimeta vaimuna. Uusplatonist Apamea Numeniuse tekstideski
figureeris transtsendentne ainuline, monistlik jumal. Aristidese jumal ei olnud juudi patriarhide
(Aabraham, lisak, Jaakob) dndsusloo Jumal, vaid uusplatonistide ja apologeetide filosoofiline,
sOnamatu, ndhtamatu, uuritamatu, algusetu, 16putu, siindimatu, kadumatu, tdiuslik jumal.

Teise sajandi keskpaigast on sdilinud Roomas keskplatonistliku populaarfilosoofiaga,
stoitsismi ja pythagorismiga tegelenud kristliku apologeedi Justinos Mértri tendentslik dialoog
fiktiivse juut Tryfonega (Dialogus cum Tryphone Judaeo), milles véideti, et Jeesus kui
filosoofiline Logos oli saanud oma siindimise Jumalast, oli heebrea piiblis etteennustatud
Logos, Sona. Justinuse dialoogis piiiiti suuremalt osalt Septuaginta ja mone vana testamendi
teematekstide Testimonia-allika abil tdestada, et Jumal oli s6lminud lisraeliga neitsist siindinud
Jeesuses universaalse liidu.

Justinus Marter vottis stoikutelt iile logoi spermatikoi-Opetuse ja samastas mdisted
Logos/Nomos Jeesusega, Logos spermatikos, Seemendav Logos, kes Tdena oli tde seemneid



kiilvanud inimkonda, mistottu oli juba enne Toe Kristusena siindimist véimalik tunnetada
vihemalt osalist tdde. Justinuse logose-kristoloogial oli kindlalt subordinatiivne iseloom (Op
8:22), mis ei sobinud kokku Jumala monarhianismi printsiibiga.

Teoloogia helleenistumise tulemusel sai kreeka filosoofia teoloogiline osa kristliku usu
tolgendamise viltimatuks osaks. Teoloogia arenes filosoofide, poeetide motlemises, keeles ja
nende poolt loodud madistetes.

Ateenas siindinud Aleksandria Klemens vottis poolelijddnud suurteoses Stromateis
Platonilt iile logose modiste ja samastas selle Kristusega. Seletas oma teoses Paidagogos, et
prohvetid ja antiikfilosoofid olid rajanud talle teed pedagoogiliselt. Kristluse meelsuseetika
eesmdrgiks oli kasvada pohiolemuselt hingeliigutustest vaba (apathos) Jumala samasuses.
Klemens kasutas selle kasvuprotsessi kirjeldamiseks moisteid: @co6w, Oconolém ja EkOO®.

Ka antiikkirjanik Plutarkhosele (T u 125) tdhendas olemasolu Jumala kui Looja-isaga

samasuse (duoiwaig, homoiosis) saavutamist. Vagaduselu sisemised arengumotiivid 1&htusid
kdrgeimast tunnetusest, taipamisest (yvaaig, gnosis). Apostellikku traditsiooni kuuluva
moistega gnosis tdhistas Klemens Jumala armastamise korgeimat kontemplatiivset
siseckaemuslikku tasandit, kus Jumalasse sisenenuna sarnane nideb sarnast. Asetudes taolisse
sisekaemuslikku suhtesse Jumalaga hakkab inimese loomus selles protsessis jumalduma.
Mis aga puutub otsesemalt miisteeriumusunditesse, siis tdsisemalt tegeleti niinimetatud
kahepalgeliste topeltusu kiisimusega Elvira sinodil (311), kus probleemiks olid Pohja-Aafrika
Rooma usundi ristitud preestrid (flamines perpetui), kes votsid endiselt osa paganlikest
riitustest. Topeltusu levikut soodustas miisteeriumreligioonide siimboolika ja riituste
assimilatsioon kujuneva kristlusega, mis sarnaselt miisteeriumreligioonidele kuulutas paistest,
nii nagu seda tegid koikvoimsa ja heatahtlik-armulise “suure ema” kultused (Isis, Kybele,
Attis). Rinnaga last toitva ,,jumalaema‘ (deum matrem) Isise miisteeriumid mojutasid tugevalt
hilisemat Maarja-kultuse arengut.

Kristlaste itihissoomaajad ja initsatsiooniriitused ei erinenud kuigivord mithraismi
riitustest (ristimine, simbolmaérgi vajutamine laubale ja leiva jagamine). Polnud raske dratunda
kokkulangevaid sarnasusi imetegija-tervendajates Jeesuses ja Apollonis. Imeteod jiljendasid
antitkjumalate viit pohilist vormitiilipi: imetervendus ja so6tmisimed, kurjade vaimude ehk
deemonite véljaajamine, surnute iilesdratamine ja kontroll loodusjoudude iile.

Imesid kui omandolisi tunnusmairke oli kasutatud juba faasis, kus Ristija Johannese
meeleparandusristimise liikkumine ja Jeesus-litkumine olid hakanud tiksteisest eristuma (Mt
11:2-6), siis voisid Jeesus-liikumise esindajad argumentatiivselt kuulutada: vaadake, kas te siis
el nde, et Jesaja 35:5 ja 6 on just meie, aga mitte teie juures muutunud messiaanlikuks
reaalsuseks? Aegade 10pu Messias on haigusi dravottev (Js 53:3-5, 10). Taolist
argumentatsiooni tingis peamiselt religioosne konkurents sarnaste litkumiste vahel.

Judaistlikus kontekstis oli Jeesus-litkumise apostlitel vaja tervendus imetegusi (Lk
9:1-2; 10:9, 17-20) - ette tuli ka ebadnnestumisi (Mt 17:16, 19) - et demonstreerida dpetaja ja
Opilaste vahekorda. Varakristlastel tekkis siiski palju laiem kokkupuude kreeka-rooma
kultuuriruumis (Efesos, Malta) levinud paganlike imetegijaisade, nn jumalinimeste
fenomeniga.

Kuigi 300 eKr kuni 150 pKr ei tunta antiikkirjanduses silmatorkavalt suuri kreeka-
rooma paganlikke imetegijaisasid, siis ei ole sellest faktist ldhtudes dige véita, et kreeklased ja



roomlased ei uskunud imedesse ja maagiasse. Toendusmaterjali selle kohta leiab umbes
esimese sajandi 10pul kirjutatud Apostlite tegudest (pealkiri anti 150.-180. aastail).

Teiste antiikreligioonidega konkureerides tuli apostlitele omistada nii vordvéarseid kui
ka uusi imetegusid (Mk 16:17-20. Antiikreligioonide ja uute kultuste konkurentsis tuli ette
kirjanduse (ypouuara), tipsemalt loitsupapiitliruste (S15101) drahdvitamist (Ap 19:19). Apostlite
imetegudes esinevad mitmed ajastu iildlevinud rahvamaagia elemendid: sugestiivne pilk (Ap
3:4-5); nimemaagia (Jeesuse nimi kui amulett: Mt 1:21; Ap 3:6; 19:13-15); oma varjuga
tervendamine (Ap 5:15, Jeesusele ei osatud isegi omistada: vt Mk 6:55-56); kite higist
puhastamise higirdtikute ja pollede kasutamine (Ap 19:12). Viimase on autor (tn Luukas)
seostanud apostel Paulusega, kes oma kirjades ei maini midagi sellistest imedest ega tema ihult
voetud higirdtikutest.

Distantsilt tervendamise ees domineerib Jumala kdega (Ap 4:30) vOi oma kitega
kontakttervendamine (Ap 5:12). Paulus ravis Maltal kdtega terveks Rooma magnaadi Publiuse
palavikus ja kdhutdves (diisenteeria) vaevleva isa, kelle kristliku usu kohta pole mingit vihjet
(Ap 28:8). Paulus tervendas kiill teisigi saare elanikke, kuid kristlikku kogudust Maltale ei
stindinud. Réstiku hammustusest ellu jddnud Paulust peeti jumalaks, austades teda “mitmel
kombel” ja teda vaadati kui jumalinimest (vrd Mk 16:17-18; Lk 10:19).

Teisel sajandil joudis kristlus antiikjumaluste imetegude kiriklikustamiseni.
Eesmirgiks oli anda antiiksetele imetraditsioonidele kristlik sisu. Imed rakendati saabuva
Jumala-riigi asemel kirikupoliitika teenistusse. Vohama hakkas ja moodi ldksid piihakute
imederohked legendaarsed elulood ehk hagiograafiakirjandus.

Millised olid antiikaja lopus ja varakeskajal peamised vaated Neitsi Maarja ja tema rolli
kiisimuses?

Maistet ,,marioloogia“ tuntakse laiemalt 17. sajandist, kui selle vottis 1602. aastal teosega
Summa sacrae Mariologiae kasutusele Nigido Placido (1570-1640) ja teemast kujunes
katoliiklikus teoloogias vélja oma eraldiolev skolastiline suund. Ortodokses teoloogias on
pliitud kasutada alternatiivina maistet theotokoloogia, kuid sedagi mitte jarjepidevalt.

Jeesuse bioloogilisest emast (hbr Mirjam, seemipéraselt Mariam) jutustatakse uues
testamendis suhteliselt vihe, kuid hiljemalt viiendaks sajandiks oli teda hakatud laialdaselt
kreekakeelses idakirikus austama, kolmanda ja neljanda sajandi vahetuses teadaolevalt
Aleksandrias kasutusele voetud Ocotdyog, Theotokos-termini abil, Jumala-siinnitajana ja
ladinakeelses lddnekirikus Jumala-emana (Mater Dei). Konstantinoopoli viiendast
kirikukogust (553) alates peeti Maarjat igaveseks neitsiks (acimapOevog). Esimest korda oli
seda moistet Maarja kohta kasutanud Aleksandria Petrus (§ 311).

Neitsistsiinni kiisimus nihkus esile vargsi, aga mitte bioloogilise fakti tdhenduses, vaid
teoloogilis-usulis-liturgilise kiisimusena. Sellele poorati kdigepealt tdhelepanu Luuka ja
Matteuse nime kandvates evangeeliumides. Varasemates algkristlikes tekstides (Markuse
evangeelium; Pauluse kirjad) ei oldud sellele tdhelepanu osutatud.

Markuse evangeeliumi autor ja Paulus ei tundnud kas iildse neitsistsiinni parimust voi
ei pidanud seda algkristliku kuulutuse seisukohalt oluliseks. Ka kdigist evangeeliumeist
kristoloogilisim Johannese evangeelium ei radgi midagi neitsistsiinnist, ning Matteuse ja Luuka
evangeeliumide autorid paigutavad neitsistslinniga seotu unendgude ja inglite sfadri.



Luuka evangeeliumi autor laseb Jeesuse emal Maarjal nimetada Joosepit ka Jeesuse
isaks (Lk 2:43, 48) selle kdige ehedamas vanemlikus tihenduses. Pole mingeid kirjalikke jilgi,
et Jeesuse tegevuse ajal oleks ta ise voi keegi teine teadnud midagi tema slindimise
neitsilikkusest. Vastupidisel juhul oleks teema tulnud esile ka evangeeliumikirjanduses.

Pole teada, kus loodi kdik need meile teada Jeesus-lapse siinnipdrimused, mis levisid
kdigepealt helleenistunud kristlaste hulgas, sest jargmine kirjalik marge Maarja neitsilikkusest
on pdrit Antiookia Ignatiuselt kirjas efeslastele (XIX.1).

Kirikuisa Irenaeus formuleeris oma heresioloogias usu reegli, milles Jeesusega seoses
tuli tema kannatusele, ihulikule iilestousmisele ja taevasse astumisele lisaks uskuda ka tema
neitsistsiindimist. Maarja oli talle “teine Eeva” ehk patutu Eeva.

Teisel sajandil kirjutatud Jaakobi raamatus (protoevangeelium) ei uskunud Jeesuse
pooldde Saloome Maarja neitsilikku siinnitamist enne, kui sai kontrollida hiiiimeni
terviklikkust (19:3; 20:1). Kuid kdik varakristlased ei olnud gnostiliseks hinnatud Filippose
evangeeliumi kirjutamise ajal teise sajandi 10pul valmis uskuma bioloogiliselt meheta
eostamata Jeesuse neitsiststindimist.

Kolmanda sajandi apogriiiifses Pauluse ilmutuses hoiatati, et kdik, kes ei uskunud
neitsistslindi heidetakse pdrgusse. Kirikuisa Nazianzose Gregorios (329-390) spekuleeris
jargmise sajandi teisel poolel, et Maarja oli eelpuhastatu (zpoyabfopOcioa). Milano piiskop
Ambrosius uskus peaingel Gabrieli ja Maarja korduvatesse kohtumistesse ja kasutas Maarja
kohta ladinakeelseid véljendeid sancta Maria (piiha Maarja), sancta Virgo (piiha Neitsi), Mater
Dei (Jumalaema), templum Dei (Jumala tempel), ning uskus tema tdielikku vabadust patu
madritusest. Pole teada, et see oleks tdhendanud juba dpetust Maarja patusiiiita eostamisest,
kuigi Rooma piiskop Siricius (ametis 384-399) seletaski, et suguiihe oleks Maarja riivetanud.

Egiptuses viienda sajandi alguses tegutsenud askeet ja dpetaja Isidoros (T 435) andis
ndu vastata koigile neitsistslinni eitajatele, et Eevagi oli loodud mehe seemneta. Kirikuisa
Augustinusest alates sai neitsistsiindimisest teoloogiline véltimatus. Selles kahtlemine
tadhendas Jeesuse jumalikkuse eitamist. Augustinusele oli neitsistsiindimine juba seotud
périspatu (peccatum originale) dpetusega, mille kohaselt vastavalt antiikaegsele arusaamale
sisaldusid koikide aegade inimeste hinged Aadama alghinges. Viljastamise hetkel siirdus hing
isalt lootesse ja toimus périspattu langemine. Uudse neitsistslinni teooriaga, sest judaism ei
tundnud isalt lastele {ilekanduvat parispatu kontseptsiooni, vabastati Jumala-pojana inimeseks
stindinud Jeesus kui uus Aadam esimesest Aadamast alanud patu jarjepidevuse ahelast.

Maarja dogmatiseerimine toimus Efesose kirikukogul (431). Konstantinoopoli patriarh
Nestoriuse (ametis 428-431) soositud ja pakutud ,Kristuse-siinnitaja® asemel vOoitis
Aleksandria Kyrillose (u 376-444) propageeritud ,,Jumala-siinnitaja, mille nimel tegi suure
t60 kulissides dra keiser Theodosios II 6de, mitmete kirikute ehitamist toetanud keiserlik neitsi
Pulkheria (u 398-453).

Jumala-siinnitajast sai Konstantinoopoli kaitsja. Oitsele puhkes biitsantsliku
marioloogiana euloogia luuletraditsioon, Jumala-emale loodud hiimnograafia (nt Akathistos
hymnos) ja Maarja pithade tormiline areng. Idakiriku teoloogid ei ldinud sellest kaugemale.
Antiooklased ei olnud ndus Rooma 430. eelkirikukogu ega ka Efesose suure kirikukogu otsust
aktsepteerima ja siirdusid ,,nestoriaanlastena* Pédrsia aladele. Maarja vaenlaseks tituleeritud
patriarh Nestorios vallandati ametist juba poolteist kuud varem, kui otsus Jumala-siinnitaja
kasuks langetati. Antiookia patriarh Johannes aktsepteeris Efesose otsust alles 433. aastal.



Roomas ldks paavst Sixtus III (ametis 432—440) juhtimisel koheselt lahti Santa Maria
Maggiore basiilika ehitamine. Ladinakeelses lddnekirikus jitkati ja tiritati leida sOnastus
kiisimusele, mil viisil oli Maarja neitsi ja kas ta oli patutu, kuni Konstantinoopoli viiendal
kirikukogul (553) 16puks see sitestati, et Maarja oli neitsi enne siinnitust, slinnituse ajal ja
parast sinnitust (ante partum, in partu, post partum). Ajend sOnastuseks leiti Luuka
evangeeliumisse talletatud Maarja vastusest inglile (Lk 1:34), mida kirikuisad soovisid
tolgendada nagu oleks Joosepiga kihlatud Maarja otsustanud juba enne ingli kiilaskéiku piisida
elu 16puni igavesti neitsina.

Pérast seda 161 Romanos, hiitidnimega Laulik (4o melodos), keisri perekonna joululauas
ja liturgias lauldud joululaulu Hé parthénos (Neitsi tdna)? ja ka ladanekirikus hakkas vohama
Igavese Neitsi hagio- ja hiimnograafia. Frankide ajaloo kirjutanud Toursi piiskop Gregoriusest
(u 538-594) sai esimene kirikuisa, kes kogus Gallia piithakutega seotud imelugude hulka ka
koik Maarja imed (Libri octo miraculorum). Tdenéoliselt oli osa neist fantasmidest seotud
Palestiina palverdnnakutega. Petlemmas viideti nditeks olevat allikas, millesse vaadates
stidamelt ja hingelt puhas vdis niha sama téhte, mis juhatas idamaa targad Jumala-siinnitaja
juurde.

649. aasta Lateraani sinodi kolmanda kaanoni kohaselt ei piisinud Maarja iiksnes
igavese neitsina, ka temast slindinud laps oli siindinud Maarjat vigastamata (laps polnud
stindides verine ja Maarja ei tundnud siinnitusvalu!) Taolisi mottetdlgendusi esines juba teisel
sajandil juudikristlikus apogriilifses Saalomoni oodides aga ka Verona Zeno (300-371)
Tractatuses ja kirikuisa Augustinuse 417. aasta joulujutluses. Kirikuisa Maximos Homologetes
konstrueeris paralleeli Maarja slinnitamise ja surma vahel: Maarja ei kogenud kumbagi, ei
slinnitus- ega suremisvalu.

Jaakobi raamatu (protoevangeelium) mingist tundmatust ladinakeelsest tolkest
ajendatuna Gallias seitsmendal sajandil kirjutatud Pseudo-Matteuse evangeeliumis (varasemad
sdilinud késikirjad Liber Infantia 9. sajandi algusest on PdOhja-Prantsusmaalt!) ilmnevad
merovingieliidi elukeskkonna, Benedictuse kloostrireeglistiku moju ja asketismi eeskujuna ka
Maarja kui koikide neitsite kuninganna (regina virginum) esiletous.

Teed sellele olid parast Konstantinoopoli viiendat kirikukogu (553) rajanud l14énekiriku
juhtivaks hiimnograafiks tousnud Venantius Fortunatus (u 530—u 600/609) ja lddnegooti
liturgia arendaja, kirikuisa Sevilla Isidorus (u 560-636). Viimane tegeles ka Maarja nime
etlimoloogiaga (stella maris; inluminatrix; domina) ja pani véljendiga ,,Pitha Vaimu piihamu*
(Sacrarium Spiritus Sancti) aluse piitha vaimu ja Maarja vahelise suhte temaatikale. Isidorus
uskus Maarja ja kiriku miisteriaalset samasust, kasitles Kristust kdigi meesaskeetide peana ja
Maarjat koikide neitsilikult Jumalale andunud naiste ja nunnakloostrite emana.

Léaédnekiriku Maarjakultuse arengu seisukohalt tdusis klassikuks Toledo Ildefonsuse (u
607-667) kolmele uskmatule (kaks 4. saj hereetikut ja Hispaania juudid) suunatud pliha Maarja
igavesest neitsilikkusest kirjutatud teos (Libellus de virginitate perpeutua sanctae Mariae
contra tresinfideles), milles esitati Maarjat kui kaasteostajat (cooperatrix), kes koos Kristusega
teostas jumaliku tahte ja suurim tdnu kuulub neitsile, kes muutis oma ndustumisega selle
voimalikuks.

2 Romanos. Joululaul. TIk K. Kasemaa. — Akadeemia nr 11, 1990, 2291-2299.



Ettevaatavalt olgu siinkohal méargitud, et 13. sajandil kirjutas skolastik Aquino Thomas,
et Maarja oli reaalselt tihendatud périspatuga, kuid puhastati sellest enne siindimist ja slinnitas
suletuks jddnud emakaga kui bioloogilise erandlikkusega tiiesti valutult. Thomas ei pooldanud
otseselt Maarja eostamist siilivabalt.

Kus asuvad tuntumad Jeesuse Opilaste, evangelistide, apostellike isade ja Kkirikuisade
hauad, mis aja jooksul kujunesid palverinnakute sihtkohtadeks?

Usna vdimatu, eriti mis puudutab Jeesuse enda hauda, tema vanemate ja ldhisugulaste, siis veel
opilaste (neid oli evangeeliumide kohaselt rohkem kui 12) ja veel evangelistide ehk siis
evangeeliumikirjutajate, kuid tegelikult teadmatute autorite jne hauad.

Piirdun vaid iihe nditega. Kristlik parimus tunneb Jeesuse ema Maarja haua kohta kahte,
12. sajandi ,,Efesose* ja sellest vanemat ,,Jeruusalemma traditsiooni®. Kirikuisa Damaskuse
Johannes (675—u 750) talletas Maarja surmaunne uinumisest kKirjutatusse (In dormitionem
Maria; vanim siilinud koopia 9. sajandist) parimuse Jeruusalemma ldhedale maetud Maarja
kolme péeva pirast hauast haihtumisest ja sinna temast mahajiénud holstist ja vOOst.

Kuidas kujunes vilja kirikukalender ja kas tihtsamate kirikupiihade ajalise paiknemist
iile kalendriaastas ka vaieldi?

Kristlased votsid seitsmepdevase nddala iile juutidelt ja nddalapdevade nimed roomlastelt.
Germaanlaste juures jéi alles suur osa eelkristlikest nimedest ja ka muidugi paikese paev dies
solis (Sonntag, Sunday, Sondag).

Roomlastelt paritud kalendri aasta algas martsist. Sellest tulenevalt nimetatakse
praegust iiheksandat kuud endiselt seitsmendaks (september). Aasta algamine esimesest
jaanuarist (juuliuse kalender) kehtestati aastal 46 eKr.

Kristlased soovisid oma kirikuaastat alustada mone kristlusele olulisema siindmusega.
PShimote kinnitati Toursi sinodil (567). Erinevate kristlike rahvaste juures jdi alles palju
eripdrast. Maarja ilmutuspédeva (paastumaarjapiev) 25. mérts loeti Inglismaal ja Itaalias kuni
1750. aastani uue aasta alguseks.

Hispaanias, Prantsusmaal ning kohati Hollandis ja Saksamaal loeti pikka aega aasta
alguseks iilestdusmispiiha. Aasta alguse iihtlustamisega alustati keskaja 16pul ning esimene
jaanuar kinnistus 10plikult 1753. aastal gregooriuse (Gregorius XIII, 1582) kalendrile
iileminekuga.

Kristlaste hingamispédevaks, sabatiks, sai plihapdev, mil oli kristlaste usu kohaselt
toimunud Jeesuse surnuist llestdusmine. Pole teada, kus esmakordselt oleks otsustatud
niisuguse paasakronoloogia kasuks, mis tulevikus jdi maédravaks, ja mille jargi reedel oli
toimunud Jeesuse ristiloomine, laupieval tema keha hauas viibimine ja piihapédeval tema ithulik
iilestdusmine.

Suur Reede iseseisvat Jeesuse suremise madlestuspdeva on hakatud ristikdigu
jéljendamisega 14dbi viima 4. sajandil Jeruusalemmas. Erilise paastupdevana oli kannatusnéddala
reedet peetud kristlaste hulgas tdendoliselt juba 3. sajandil. Et see pédev oli seotud Jeesuse
surmaga ja kuradi taevast allaviskamisega, siis sai reedest hiljemalt keskajaks kogu kristlikus
maailmas koige halvem nidalapédev, mis sobis ainult maagilisteks tegevusteks, aga kunagi ei



olnud soovitav sel pdeval mingi uue tegevusega alustada, lepinguid ja kihlusi sdlmida ega lapsi
eostada jne.

Rooma kiriku latiniseerija, piiskop Victor I (ametis 189—199) ndudis, et Viike-Aasia
piiskopid votaksid omaks ja hakkaksid teistega koos piihitsema iilestousmisepiiha pithapieval.
Viike-Aasias piihitseti paasapiiha vastavalt juudiusu babiiloonialiku pilihadekalendri jargi
nisankuu 14. pdeva ohtust u kella 15 alates, hoolimata nédalapéevast, millele see langes.

Roomale ei sobinud juudiusu-mdjuline pithadekalender ja Victor dhvardas kdik Véike-
Aasia kogudused armulauaosadusest vilja heita. Viike-Aasia kogudused keeldusid Rooma
diktaadile allumast, tuues pohjenduseks apostelliku parimuse. Lahendus leiti 325. aasta Nikaia
kirikukogul. Keiser ndudis, et need, kes polnud loobunud paasapiihade pidamisest
,jumalamorvarite” juutliku kalendri jargi, teeksid seda. Nii oleks vabanetud {isnagi juhuslikust
arvutusviisist, sest juudi kuukalender polnud fikseeritud ja paasa sdltus loodusest, sattudes kord
veebruarisse, martsisse voi aprilli. Roomlaste péikeseaasta ja pdoripdevad piisisid paigal ning
kristlastel ei olnud kohane kirikuaasta keskseima piiha veetmise juhiseid saada juutidelt.

Voitsid Rooma ja ldadnekiriku seisukohad. Kristlikku paasapiiha tuli edaspidi tdhistada
alati esimesele kevadisele podripdevale (21. mérts) jargneval esimesel tdiskuu piihapdeval
(ajavahemikus 22. mirts kuni 25. aprill). Reegel vilistas kokkulangevuse juudiusu paasaga,
mis pidi alati toimuma enne kristlikku, sest ka juutide Tanah ehk kristlaste vana testament
eelneb piiblis uuele testamendile.

Probleem polnud 60-aastat hiljemgi kadunud. ,,Antiookia kuldsuuks® kutsutud
kirikuisa Johannes Krysostomos pidas 386. aasta siigisel oma kuulsad jutlused, mis olid
adresseeritud kristlastele, kes kaldusid oma usutavades judaiseeruma, jargisid juutlikku
paasakalendrit ja kaldusid Jeesuse inimlikkust toonitades ariaanlusesse.

Ka kristlaste sabat ei olnud enne 321. aastat toovaba puhkepédev. Jumalateenistused
toimusid varastel hommikutundidel enne to6le minemist. Ulestdusmisele viitavalt ei palvetatud
neil teenistustel mitte pdlvitades, vaid seistes. Constantinuse 321. aasta ediktiga sai
plihapédevast “auvéirse péikese pdevana” puhkepiev, kuid pollutddd see keeld ei puudutanud
enne, kui alles keiser Leo I ajal 469. aastal, ning méairust korrati Orleansi sinodil (538). Siit
alates hakkas kristlaste sabat oma keeldude rangusega sarnanema juutlikule ja piihapideva
rikkumise eest olid ette ndhtud riitklikud karistused.

Neljanda sajandi esimeseks pooleks oli situatsioon, seda eriti Roomas, kristlike piihde
osas muutunud, kui piiskop Julius I ajal (337-352) hakati seal 345. aastal pidama Jeesuse
stinnipiiha 6. jaanuari asemel 25. detsembril. Esimene kirjalik mérge selle kohta on 354. aasta
Rooma kalendrist. Rooma linna kodukoguduse presbiiter Hippolytos oli seda kuupédeva
tegelikult markinud juba 202. aastal ja kristlik ajaloolane Julianus Africanus 221. aastal
avaldatud kalendris.

Pole tdendeid Jeesuse kui Maailmavalguse siinnipiiha veetmise varasemast ajast, vaid
tava siindiski tOendoliselt kolmandal sajandil, tdendolisel juutliku 16ikuspiiha, nelipiiha kui
piiha vaimu véljavalamise ja selle viljana maailma siindinud kristliku kiriku siinnipiiha
tahistamise jdrel, POhja-Aafrika donatistide kirikus ja Rooma kogudustes. Varaseimad séilinud
jouluhiimnid on périt Edessa ,pliha vaimu liiiraks® kutsutud Efraim Siiirlaselt.
Konstantinoopolis ja Antiookias kinnistati 25. detsember Kristuse stinnipiihaks 381. aastal.

Kristlaste piiha torjus pikapeale vélja 17. detsembril peetud saturnaaliapiiha ja 25.
detsembril 274. aastast peetud Rooma riigijumala Sol Invictuse piiha, mille tdhistamisest on



rohkem teateid kiill alles 4. sajandist. Aastatest 250-300 périt Rooma seinamosaiikidel
kujutatakse Jeesus Kristust tuunikasse rdivastatult Sol Invictuse vankritega soitva
Péikesejumalana. Joulude ajal kuulutasid ,,valguse lapsed ja paeva lapsed* (1Ts 5:5): "Valgus
on tulnud maailma, valgus paistab pimeduses, uskuge valgusesse!" (Jh 3:19; 1:5; 12:36).
Siindis visioon jumaliku valguse tungimisest mateeria pimedusse ja loodi laialdaselt, eriti
armees levinud pérsialiku valgusejumala Mithra kultuse kontekstis tdlgendus Kristusest kui
ebajumalate teenimise, filosoofia pimeduse ja surma {ile vdidu saavutanud dndsuse péikesest.

Kuid kalendriliste aecgade, ka kirikuaasta alguse osas oldi pikalt erimeelt. Idakristlikes
kirikutes ja ortodokses kristlaskonnas jétkati Jeesuse siinni, tema ristimise tdhistamist 6.
jaanuaril. Idakiriku kirikuaasta algas biitsantslikku péarandit jargides septembrist ja jagunes
ideestatult neljaks: siigisperiood — valmistumine Lunastaja vastuvotuks; talveperiood — uue
lildu stinni aeg; kevadperiood — lunastuse tdideviimise aeg; suveperiood — maailma
evangeeliumiga dravditmise aeg.

Ladnekiriku kirikuaasta jagunes kaheks: esimesse Christus pro nobis (Kristus meie
eest) poolde kuulusid kdoik kirikuaasta neli pitha Jumal-poja siindimine, tlestdusmine,
taevaminemine ja pitha vaimu véljavalamine e nelipiiha. Ulejdinud aasta poolt nimetati
Christus in nobis (Kristus meis). Kolmainsuse isikutest hakkas pojal olema kirikuaastas kolm
ptiha ja piihal vaimul {iiks, kuid isal mitte iihtegi. Ka koik Neitsi Maarjaga seotud
marioloogilised piihad olid integreeritud kristoloogiaga ja seotud pojaga.

Antiikaja 10pul olid kirikus tuntud sambapiihakud. Niiteks Pitha Siimon (srn 459) elas
30 aastat ligi 15-meetrise samba tipus. Kuidas seletada sellist sambapiihakute nihtust?

Kristliku asketismi karmimad ddrmusndhtused olid laiemalt levinud Egiptuses, Siiiirias ja
Armeenias ning tidnapdevases Ida-Tirgis ja Pohja-Iraanis. Stiiliidid (esfonaya) ehk
sambapiihakud piirasid radikaalsel viisil oma litkumisvabadust, valides elukohtadeks véikeste
platvormidega sammaste tipud. Antiookia stiiliit Simeon Stylites (u 386—459) (tema auks rajati
5. sajandil ainulaadne Symeon Stylites’i nelja sammasbasiilikaga kloostrikirik) olevat temast
kirjutatud elulugude jirgi ldinud juba kuue aastasena kloostrisse, elanud iihe versiooni kohaselt
kaks aastat rinnuni maasse kaevatud augus ja teise versiooni kohaselt saanud esimese samba
juba seitsmeselt, kuid seejdrel otsustanud oma elu viimased 30 aastat elada ligi 18-meetri
korguse kivisamba otsas, mille kerge konstruktsiooniga piire takistas tema alla kukkumist.

Kristluse ajaloost teatakse nimeliselt vihemalt 150 stiiliiti ja nende hulgast miafiisiitliku
kristoloogiaga Siiliria kirikule valitud tiheksa piiskoppi. Sambapiihakluse korgajaks jdi 6.
sajand, kui see mitmemeetriste sammaste otsas elavate askeetide (mitmed said surma
vilgulodgi, varingute ja allakukkumiste tagajérjel) &ddrmuslik vorm levis Siiliriast
Jeruusalemma piirkonda, Egiptusesse, Georgiasse ja Liibanoni.

Siiiirias levinud gnostilisest manilusest mojutusi saanud askeedid, kes kutsusid endid
Kristuse parast tobudeks, arutuiks (1Kr 4:10), elasid kui looduslapsed kasimatult alasti toitudes
taimedest, marjadest ja puuviljadest. Teati ju, et nasiir ja korbeaskeet Ristija Johannes ei soé6nud
liha, vaid rohutirtse ja metsmett (Mt 3:4).

Koikide aegade kuulsaim tobu oli 6. sajandil elanud Piiha Simeon Tobu. Tobukeste
kurioosne litkkumine hdébus, aga tirkas uuesti ellu ka hiljem Venemaal. Taolised iiksiklaseelu
ja kogukondadena koos elavad, nii dramaatiline kui nende maailmast eraldumine ka ei olnud —



moned neist lasid ennast teatud ajaks koguni sisse miiiirida — ei suutnud siiski mdjutada ega
suunata kristluse arengut. Kristlus ei kujunenud vastupidiselt esimestel sajanditel esinenud
ootustele vegetaarseks religiooniks. Tugev juutlik aluspohi ei lasknud sel siindida ja neljandal
sajandil toimunud p6drde tottu ei olnud see ka enam voimalik.

Palju suurem moju kristluse arengule oli kloostritel.

VI sajandil munk Dionysius Exiguus (srn 544) piiiidis vélja arvautada Kristuse oiget
siinniaastat, millest lihtub ka meie praegune ajaarvamine, aga ta vist tegi arvutusvea.
Mis aastal Jeesus tegelikult siindis? Millised erinevaid arvamusi siin on?

Mitte vist, vaid kindlasti, sest tdepoolest arvutas Dionysius Exiguus (u 470—u 550) 525. aastal
oletatava Jeesuse siinniaja valesti. Ja rddkida saab ainult tdendosuslikust siindimise ajast nii
nagu ka tdendosuslikust avalikust tegevus- ja surmaajast. Niisiis toendoliselt siindis Jeesus
Rooma senati poolt jumalaks tdstetud Caesari kasupoja Octavianuse, ehk keiser Augustuse —
kutsuti jumala pojaks ja jumal jumalast —autiitlitega — valitsusajal, kui Siiliria maavalitsejaks
oli Publius Quirinius (Kiireenius). Seega umbes aastatel 74 eKr. Nimi, mis varakristlikus
evangeeliumikirjanduses ingli poolt unenéos anti (Matteuse jirgi teatas ingel nimest Joosepile
mehenimi JeSua’” voi heebreapéraselt JehoSua’, mis tolkes on “Jhvh (Jahve) on abi”.

Luuka evangeeliumi kohaselt alustas Jeesus oma tegevust keiser Tiberiuse 15.
valitsusaastal (27. aasta oktoober—28. aasta 30. september) ja hukati tdoendoliselt Judea prefekti
Pontius Pilatuse 5. valitsusaastal (30. aasta). See on ldhedane astronoomiliste andmete ja
kristliku kaanoni niinimetatud siinoptiliste, sisult sarnase Tllesehituse ja ainestikuga,
evangeeliumidega (Mk, Mt, Lk), millede jargi Jeesus tegutses umbes aasta vOi poolteist ja
hukati tdendoliselt 785. aastal pdrast Rooma linna rajamist (ab Urbe condita), juutliku
paasakalendri kohaselt 15. nisanil, pérast paasasdomaaega (14. nisani hilisShtul voi 6dsel)
hapnemata leibade piiha algul.

Millised négid vilja kirikud keiser Constantinus Suure ajal ning hiljem varakeskajal?

Korrapéraste jumalateenistuste pidamiseks alustas Constantinus laialdast kirikute ehitamist.
Algkristlased olid kogunenud kodusiinagoogide eeskujul kodukirikutes. Uhes linnas vdis neid
olla mitu, sest kogudused jagunesid oma suuruse (15-30 inimest), keele ja iiksteisega
vatanduvate Opetuste jdrgi. Antiookias oli teadaolevalt kaks iiksteisega vastuolus —
erimeelsused toora ja timberldikamise kiisimustes (kas timberldigatud juudikristlane tohtis
koos siitia mitte timberldigatud paganakristlasega?) — olevat kodukirikut, kelle suhtes ei osanud
ka apostel Peetrus kindlat hoiakut votta (Gl 2:11-14).

Paljud kodukirikud olid Maximinus Thrax’i (valitses 235-238) ja Diocletianuse ajal
hévitatud, vdi jainud kasvava lilkkmeskonna tdttu viikeseks. Uhes linnas olnud kodukoguduste
mojukust arvestati paljuski selle jargi, mitu liiget kogudusel oli. Eufrati ddrest viljakaevatud
Dura-Europose kodukirik aastatest 232-236 vdis 65 ruutmeetrises ruumis maksimaalselt
mahutada umbes 70 inimest.

Neljanda sajandi alguses vdis Roomas olla endiselt umbes 25 kodukirikut. Nende
osatéhtsust jumalateenistuste ldbiviimisel vdahendati nii, et piiiiti jérjest enam luua kogu linna



jaoks thte arhi- e lilempresbiiterile alluvat kogudusekirikut (parochia) kus hakati 14bi viima
ristimisi.

Laodikea sinodil keelati armulaua jagamine kodudes. Otsus kiirendas kodukirikute
kadumist ja nende asendumist titulus-kirikutega, mis tegutsesid analoogselt parohiaalsete
territoriaalkirikutega. Paavst Symmachuse (ametis 498-514) 499. aastast périt loetelu sisaldas
18 titulust ja 6. sajandi 16pust on teada 24 titulust.

Kirikute ehitusi finantseeriti riigivaradega, kuid mitmel juhul oli ka keiser ise ehituse
initsiaator. Nii andis Constantinus 326. aastal Helios Apolloni kultusekoha Nero tsirkuses
kristlastele uue Piliha Peetruse basiilika piistitamiseks. Constantinus organiseeris ka San
Giovanni in Laterano, San Paolo fuori le Mura, San Lorenzo ja Sant” Agnese kirikute ehitamist.

Keisri eesmérk oli luua kiriklik monumentaalarhitektuur (basiilika), mis voidaks
Rooma jumalatele piistitatud templid nende hiilguses. Kirikuhoonete piistitamisel kasutati
chitusmaterjalina sagedasti lammutatud templite osi ja need ehitati tildjuhul lammutatud
templite kohale. Rooma San Clemente esimene kirik ehitati lammutatud Mithra templi peale.
Nikaia basiilika Apolloni templi peale.

Uks tdhelepanuviirsematest monumentaalkirikutest, Santa Sabina kirik, valmis
Roomas aga jdrgmisel sajandil (422-432). Palestiina vanadest basiilikatest on sidilinud
Constantinus Suure ema Helena palvel Petlemma ehitatud Siinnikirik, mis algselt valmis 333.
aastal ja pérast selle havimist ehitati 7. sajandil uuesti.

Ehitised on vdimu siimbolid ja seda moistis ka Constantinus, nii nagu mitmeid
sajandeid hiljem viga ettevotlikult ka paavst Nicolaus V (ametis 1447—1455)

Millal ja kes panid alused Kkristlikule idamunklusele ja ldfinemunklusele? Millega
pohjendati kloostrite vajadust?

Esimesed kloostrid rajati Egiptusesse juba neljanda sajandi alguses. Kloostrikogukondades
elavaid hakati nimetama koinobiitideks (coenobium). Elu kasinuse, laste sigitamisest ja
slinnitamisest, ning varandusest loobumise ja vaesuse korvale tekkis kuulekus kui voorus, mida
tuli liles ndidata vastavalt kloostri reeglistikule, abtile voi abtissile.

Esimese teadaoleva kloostrireeglistiku koostas endine sddur Pachomius (292-348)
ajavahemikul 320-325. Need Ulem-Egiptuses paiknenud kloostrid meenutasid algselt pigem
sOjavielaagreid, kus pdevakava jagunes erapalvuste, jumalateenistuste, t00 ja sodgikordade
vahel. Pachomiuse surma-aastal (348) elas ligi 400 kloostris juba umbes 5000 munka.
Suuremates kloostrires, nagu néiteks Telanissoses, on vdinud elada maksimaalselt 500 munka.
Kuid valdav osa kloostreid olid pigem véikesed.

Kloostri institutsiooni idaharule andis Vaike-Aasias oma 10pliku kuju kreekakirikuisa
Basileios Suur, kes oli oma reisidel tutvunud Egiptuse ja Siiiiria kloostritega. Basileiose
hinnangul ei vastanud stiliria munkluses levinud kiiliniline maailmast pdgenemise tee
evangeelsele ideaalile, mis nduab kristliku ligimesearmastuse kédsu tditmist. Askeesi
eesmadrgiks ei pidanud olema ihu ja suguelundite kahjustav suretamine. Laiduvéérne oli iiksnes
lihalik tahe.

Ta ndudis juba eluaegset kloostritdotust, mis anti novitsiaadi e katseaja 1dppedes.
Eesmargiks oli dra hoida juhused, kus mingi emotsiooni vaimustusel piiiiti kloostrisse astuda.
Basileiose rajatud kloostrites hakati tegelema teoloogiliste kisikirjade uurimise ja



kopeerimisega. Mungaseisuse valik oli jargnevatel sajanditel {iha enam valik hariduse ja
kultuuri kasuks. Kloostreid valides sai sagedasti pohimureks, et seal leiduks voimalikult palju
héid kasikirju.

Alates 4. sajandist hakati teadlikult hoolitsema selle eest, et vihemalt osa kiriklikule
toole ennast ettevalmistavad Opiksid lugema ja kirjutama. Pachomius soovis, et kdik mungad
opiksid lugema ja tema kloostrireeglistik ndgi ette igapdevaseid lugemishetki. Benediktiinid
see-eest elasid palvetades ja t66d tehes usus, lootuses ja armastuses ilma raamatuteta.

Meeste jaoks oli klooster alternatiiviks armeeteenistusele ja {ihtlasi viis viltida
piiskopiametisse hiitidmist, et sel teel hierarhilisest kirikupoliitikast distantseerununa
garanteerida lootus vaimsemale elule ja haridusele. Nii nditeks toimis Pontose Evagrios (u 345—
399) kellest Aleksandria piiskop Theophilius iiritas teha piiskoppi.

Naiste jaoks oli kloostrisse minek seotud neitsilikkuse séilitamisega, omamoodi protest
sundabiellumise ja laste siinnitamise vastu. Perekonnad andsid meelsasti ihe oma tiitardest dra
kloostrisse, et garanteerida oma perekonnale piisiv eestpalvetaja. Tavapiraseks muutus
praktika, et endised abikaasad otsustasid pérast laste kodust lahkumist kooselu 10petada ja
minna eri kloostritesse.

Kloostrielu, mis pidi justkui padstma seksuaalelust ja laste siindimisest, 101 eeldused
homoerootiliseks  sopruseks. Aleksandria Klemens kuulutas selle iihemotteliselt
loomuvastaseks, kuna suhetest puudus hierarhia. Kloostrite algaegadel Siilirias ja
Mesopotaamias eksisteerinud meeste ja naiste lihised kaksikkloostrid tekitasid {ilemdira palju
pingeid ja tdi 10puks kaasa nende keelustamise keiser Justinianuse konstitutsiooniga 529.
aastal. Nestoriaanide juures keelustati kaksikkloostrid katoolikos ISojahbi ajal 585. aastal.

Suurem osa Basileiose reeglite jargi rajatud kloostritest ei paiknenud enam korbes, vaid
antiikkultuuri  keskuste ldheduses, selleks et need siduda piiskoppidele alluvate
linnakogudustega. Chalkedoni kirikukogu (451) otsusega ja keiser Justinianuse hilisema
seadusandlusega asetati kloostrid, nende abtide ja abtisside ametissekinnitamine, piiskoppide
jurisdiktsiooni alla.

Sugugi vihemtéhtis polnud dpetuslik aspekt, sest teada oli, et kloostritesse kogunenud
askeedid hoidsid vennalikku iithendust askeetidega, kelle vaated ei olnud ortodoksia suhtes
korrektsed. Kirikut riivas askeetide hingehoidlik t66, mis vottis vorme, kus kristlased ei
ilmunud piihapdeviti kirikusse, vaid viibisid kloostrites, pihtisid ja otsisid juhendamist
askeetidelt.

Edaspidi hakati piiskoppe valima idakirikus askeetide hulgast. 8. sajandist alates valitud
patriarhid pédrinesid enamuses kloostritest. Ladnekirikus hakati kloostritega arvestama 5.
sajandi alguses, ajal kui palverdndur Johannes Cassianus tdi korbeisade vaimsuse Marseille
ldhedale umbes 415. aasta paiku rajatud kloostritesse ja juurutas oma pohimdtteid teoste
Collationes patrum ja De institutis coenobiorum vahendusel, mida tuli kloostrites regulaarselt
lugeda.

Ladnes kujunesid tiilipiliseks kloostritaolised thiselureeglistikuga vennaskonnad:
Flavius Cassiodoruse (u 485—u 585) rajatud Vivariumi klooster, kus palvetamise korval tegeleti
ka antiikkidsikirjade kogumise, tdlkimise ja kopeerimisega ning mille iiheks tulemuseks oli
Cassiodoruse koostatud [Institutiones divinarum et saecularum litterarum (Sissejuhatus
taevasesse ja maisesse kirjandusse).



Nursia Benedictus (u 480—u 547) rajas 529. aastal Beneventi hertsogiriigi piiridesse
jaanud benediktiini munkluse keskuse Monte Cassino ja koostas 540. aastal kloostrireeglistiku,
mis kandis vilistes teostumisvormides selgeid kultuurilise konteksti jalgi. Benediktiini klooster
oli sama iseseisev majandusorganisatsioon nagu rooma latifundium, ka abt valitses kloostrit
sarnaselt rooma maaomanikule.

Kuni 16. sajandi 1d4nekiriku reformatsioonini ldhtusid peaaegu koik kiriku uuendamist
taotlevad reformilitkumised kloostritest. Kloostriliikumine oli protest riigikiriku leebema
elulaadi ja Iotvade vaadete vastu. Oma radikaalsuse ja otsusekindluse tottu hakati munki
nimetama Kristuse sdduriteks (milites Christi).

Nii kujunes aja jooksul vilja seisukoht kahesugustest kristlastest: askeedid, kes olid
taielikult piihendunud vaimulikule ja ilmikud, kes s0lmisid abielusid ja elatasid oma perekondi
ilmaliku t66ga. Kiriku poolt kanoniseeritud piithakute hulgas ei ole peaaegu {ihtegi
perekonnaelu elanud inimest, nad kas olid abielutud, mahajéetud voi lesed. Isegi piiha perekond
— Joosep, Maarja ja Jeesus-laps, paistab ainukeseks pithakuks kuulutatud perekonnana pigem
véga tdnapdevasena, kus keegi ei ole kellelegi péris sugulane.

Kirikuriik ehk Paavstiriik tekkis 756. aastal paavst paavst Stephanus II ja Frangi
kuninga Pippin Liihikese ajal. Mis olid Kirikuriigi ehk Paavstiriigi tekkimise pohjused
ja selle teoloogilised pohjendused?

Frangi riigi alluvuses olevat paavstide Kirikuriiki, mille oli frankide kuningas Pippin Liihike
756. aastal Itaalias langobarde liiiies paavstile loonud, vastuteeneks, et paavst oli kaks aastat
varem abipaluvana isiklikult kohale tulnud, Pippinit ja tema poegi 6liga voidnud ja abipaluvana
kuninga ette maha kummardunud. Nii oli slindinud frankide kuningakoja kaitse all seisev
Biitsantsist s6ltumatu Kirikuriik, millesse kuulusid Rooma linna timbruskond, endine Ravenna
eksarhaat ja Pentapolis.

Pseudo-Isidoruse dekretaaliasse, mille koostas 850. aastal grupp vaimulikke Reimsi
peapiiskop Hinkmari (845-882) juhtimisel. Kirikudiguse késiraamatusse oli koondatud
kirikukogude otsuseid, paavstitooli méérusi ja frangikuningate kiriklikku seadusandlust, aga
ka ohtralt mitmesugust vdltsdokumentatsiooni apostlite ajast, millest kurikuulsam oli
niinimetatud apostel Peetruse testament. Viidetavalt loovutas apostel Jeesuselt saadud
votmetemeelevalla Rooma piiskopile ja piiskop Clemens I teavitanud sellest Jeruusalemma
kogudusele saadetud kirjaga Jaakobus Nooremat. Késiraamatu koostajate eesmérgiks oli anda
kurialistlikule kirikukésitlusele ja vaimulikkonna (sacerdotium) vabadusele ajalooliste
argumentidega pdhjendatud digsus.

Pseudo-Isidoruse dekretaaliate tdhtsus ja mdju oli suur. Olles algselt mdeldud
frangikiriku piiskoppide kuningast sdltumatuse digustamiseks, Onnestus nende abil dra hoida
Kirikuriigi lagunemine Léédnes. Dekretaaliad voeti hiljem kanoonilisse digusesse ja enamus
uskus nende voltsdokumentide ehtsusesse. Pirast pliha Saksa-Rooma keisririigi siindi 962.
aastal avaldas keisrikskroonitud Otto I Suur privileegi (Privilegium Ottonianum), mille alusel

pidi keiser voi tema saadik andma paavstiks valitud isikule vastava kinnituse. Uus paavst pidi
andma keisrile truudusvande ja tunnustama keisri iilemvoimu Kirikuriigi territooriumil. Keiser
kohustus tagama Kirikuriigi terviklikkuse.


https://et.wikipedia.org/w/index.php?title=Privilegium_Ottonianum&action=edit&redlink=1

Toledo 589. aasta kolmandal kirikukogul kasutusele votta filioque lisa, mis politiseerus
8. sajandil, sest juba 767. aastal oli Pippin Viike sellele lisale apelleerides ndudnud endale
[taalia biitsantslikke territooriumeid.

Miks kroonis paavst Leo III keisriks Karl Suure?

Karl Suure (Carolus Magnus, 742-814) voimuletulekul 768. aastal olid tal olemas kdik
eeldused frankide riigi muutmiseks Biitsantsi korval teiseks suurriigiks. Karlist sai keskaja
suurim riigipiiride laiendaja, kes 101 universaalse kuningriigi: frankidega liideti koik saksa
germaani hdimud ja Itaalia langobardid.

Karli poliitika eesmérgiks oli liita rahvad ja nende pérand iiheks tervikuks. Ta arendas
vélja lddnistruktuurid ja 161 laiaulatusliku seadusandluse, mille abil dnnestus luua tugev
kuningavdimu instants, eesmargiga teenida iiksikute iihiskonnariihmade majanduslike ja
sotsiaalsete huvide ees peamist — tervikut. Kuningaideaali eeskuju leidis ta kirikuisa
Augustinuse teosest De civitate Dei. Karl pidas ennast kristliku maailma Jumala-rahva juhiks
(rector populi Christiani) ja oma poliitiliseks programmiks frankide riigi pdhjal uuendatud
kristliku impeeriumi loomist, millest oleks saanud taevase Jumala-riigi maapealne koopia.
Taoline késitlus kuningavdimu jumalikust iilesandest ja vastutusest andis Laddne-Euroopa
poliitilises motlemises tooni 11. sajandini.

Karl Suure teokraatlik {ihiskonnamudel liitis {ihte frankide riigi ja nende rahvuslike
kontsiilide ja sinoditega rahvakiriku (populus christianus) huvid. Karl pidas ennast Biitsantsi
keisriga samavéirseks. Frangi kuningriiki peeti Rooma impeeriumi diguslikuks jitkajaks. Nii
néhti asju ka Roomas, mis aitas viia 1dpuks Karli keisriks kroonimiseni Peetruse kirikus 800.
aasta joulude ajal. Sellele eelnesid siindmused, mis olid ajendatud Leo III (ametis 795-816)
despootlikust juhtimisstiilist, mis oli siinnitanud tema vastase salaliidu, ning mille litkmed
iiritasid tihe usulise protsessiooni ajal tal silmad sisse torgata ja keele dra 10igata.

Leo oli sunnitud pdgenema Prantsusmaale, et paluda kaitset Karlilt, sest juba pikka aega
oli Rooma kirik kannatanud selle all, et Biitsantsi keiser ei suutnud tagada paavsti turvalisust.
Leo saabus 799. aasta kevadel Karli juurde Paderborni ja lepiti kokku, et Karl kroonitakse
keisriks. Karli tunnustati edaspidi kui Biitsantsi keisri asendust, ja just seetottu kuulusid talle
koik Biitsantsi keisri digused ja kohustused.

Karli armeest sai paavstitooli kdepikendus. Karlist sai kogu ladnekristluse poliitiline
juht, pontifex, sillaehitaja katoliikluse ja germaanluse vahel. Trooni ja altari tihtsus oli vajalik,
et anda diinastiale sakraalne tagapdhi vastukaaluks germaani verepiihaduse miiiidile. Karli
isiku néol teostus ka Euroopas keisrikirik, mida oli juba kaua néhtud Biitsantsi kontekstis.

Leo III tagamote oli Karli kroonimisega demonstreerida, et paavstitool ei olnud keisrile
alluv. Oiguse kanda tiitlit imperator et augustus andis keisrile paavst. Keisrikskroonimisega
lahutas Leo III Rooma kiriku Biitsantsist, tugevdas paavstide primaaditaotlust ja
universaalmonarhistlikke ndudmisi. Samm siivendas ida ja lddne kiriku vastuolusid. Biitsantsi
kirik ei kuuletunud kummalegi, ei keisrile ega paavstile.

Mis oli iseloomulik keldi kirikule, mis oli eeskitt levinud Iirimaal?



Kristlasi oli Britannias juba 3. sajandi alguses, keda mainisid ka oma kirjades kirikuisad
Tertullianus, Origenes ja Caesarea Eusebios. Suhteliselt tugeva kristliku kogukonna olemasolu
seal kinnitas, et varastel kirikukogudel osales rohkesti Britannia piiskoppe ning oldi loodud
Londoni, Lincolni ja Yorki piiskopkonnad. Kontaktidest hoolimata eristus kirik Britannias
siiski viga tugevalt mandri-euroopa kirikust. Hilisemad germaanlaste, anglosakside ja jiiiitide
Britannia-vallutused kasvatasid ja siivendasid seda eristatust veelgi.

Kristlased leidsid germaani hdimude sissetungi eest varjupaiga keltide juurest
Cornwallist ja Walesist. Nii kerkis varabritannialiku kiriku korvale ka tugev iirlaste kirik oma
tuntuima kaitsepiihaku Piiha Patriciusega (390-4617?), kes (Patricius Magonus Sucatus) siindis
joukas rooma-briti perekonnas. Kuueteistkiimneaastasena rodviti ta oma vanematelt ja viidi
lirimaale orjaks. Pdrast kuus aastat kestnud vangistust ta ristiti.

Legendide kohaselt sai ta koju tagasi poordudes varsti unes ingel Victoriuselt késu
lirimaale evangeeliumi kuulutamiseks tagasi podrduda. Liks kdigepealt Galliasse, kus dppis
Auxerreis ligi kakskiimmend aastat kristlust ja pdordus kiriku toetusel 432. aastal tagasi
lirimaale ja tegutses surmani iirlaste teise piiskopina.

Gallia allikate jargi nimetas paavst Coelestinus (422—432) 431. aastal lirimaa esimeseks
piiskopiks Palladiuse, kes ilmselt kohe pérast lirimaale saabumist suri. On peetud tdesemaks,
et Patric saabus lirimaale alles 457. vdi koguni 462. aastal, ning lirimaa kristianiseerimine
teostus 10plikult alles 6. sajandi 15pul.

liri-keltlik kloostrikirik ja kristlus olid rajatud 4. sajandi Britannia kristlusele. Seetottu
peeti seal kinni mandri-euroopas juba loobutud endisest liturgiavormist ning kaua aega kestsid
vaidlused Roomaga selle iile, millal oleks olnud dige aeg tdhistada paasa- ehk iilestousmispiihi.
Formaalne kokkulepe saavutati Whitby sinodil (622). Ka kiriklik hierarhiateooria kiriklikest
ametitest ei ulatunud Britanniani ega lirimaale, mistottu olulisim ei olnud iiri-keltide hulgas
mitte piiskopiamet, vaid kloostristruktuur, sest puudusid linnad ja kirikliku elu kandejouks
kujunesid hiigelsuured keskaegsete vdikelinnade mdotu kloostrid.

liri-keltlikes kloostrikirikutes ditses vaimulik elu oma praktilise ligimeseaitamise ja
misjoniga. Muuhulgas oli iiri munkade seas au sees ddrmuslik askees. Abivahendiks ihadega
voitlemises olid detailsed eksimustest ja karistustest koostatud meeleparanduskésiraamatud,
nagu niiteks Bede Venerablise De minutis peccatis (Viikestest pattudest).

Askeetliku elu korval oitses iiri-keldi kloostrites korgetasemeline ladina- ja
kreekakeelne hariduselu. Kasutati ladina ja kreeka téhti ning iiri keelt peeti heebrea, ladina ja
kreeka keele kdrval samavéarselt piihaks. Suurepdraseid tulemusi saavutasid iiri-keldi mungad
kalligraafilis-lineaarses miniatuurmaalis, millest kuulsamad on kolm histi sdilinud
evangeeliumi késikirja: Book of Durrow ja Book of Kells ning Lindisfarnei evangeliaar.
Uuendustena voeti ladinakeelsete tekstide puhul kasutusele sonade vahed, nditeks 692. aastast
parit kasikirjas Book of Mulling. Uue tekstiloigu tdhistamiseks voeti kasutusele suur algustéht
(littera notabilior).

Iiri-keldi kloostrikirik oli idakiriku kloostritelt omandanud késitluse, et kodukohast ja
oma kloostrist lahkumine korvalisse maanurka elama asumine oli korgeim viljendus
askeetlikust elust ja meeleparandusest. Mungad ldksid suurte hulkadena sellele teele, mida
nimetati askeetlikuks kodutuseks ja randamiseks Kristuse eest (peregrinatio pro Christo).
Misjon saavutas oma korgpunkti seitsmendal sajandil ja oli suundunud Soti ldnerannikule



Iona (Hin) saarele, Orkney saartele, Sjdtlani saartele, Norrasse, Islandile ja mandri-euroopasse.
Ka nendele uutele aladele rajati oma kloosterkirikute vorgustik.

lirimaa poliitiliselt mdjuvdimsama suguvosa Cenél Conailli liige Columba (Colum;
Columcille) (u 521-597) tegi edukat kristlikku misjonitood Sotimaa piktide keskel ja rajas 563.
aastal kuulsa Tona kloostri, millest kujunes tdhelepanuviirne kristliku kultuuri keskus.

Columban (Columbanus) (u 543-615) maabus 590. aastal koos 12 iiri mungaga
frankide rannikul Burgundias, et levitada seal askeetlikult karmi kristlust. Luxeuilist kujunes
frangi kiriku vaimne keskus. Tooreste tavadega frangiaadelkonnale Opetati kristluse eetilisi
aluseid ja juurutati erapihti. Columbanus kritiseeris armutult frankide madala vaimsusega
kirikut. Tegevus, mis viis teda konflikti roomameelsete kohalike piiskoppidega, eriti pérast
seda, kui tal dnnestus kasvatada kloostrite autonoomsust.

612. aastal Onnestus tal rajada Roomast ainult monesaja kilomeetri kaugusele
langobardide Apenniinidele (Bobbiosse) klooster. Tema misjon ulatus paganlikele Baieri ja
Wiirzburgi aladele. liri munkade misjonit mandri-euroopas tuletavad tinagi meelde kohanimed
Sankt Gallen (Sveitsis) ja Mezzano Scotti (Itaalias).

Enne iirlaste tulekut Galliasse oli seal olnud umbes 220 kloostrit, sada aastat hiljem oli
neid juba umbes 550. Enamus uutest kloostritest rajati frankide tuumikalale Kesk- ja Pohja-
Prantsusmaale. lirlaste poolt juurutatud kloostrite autonoomia avas varsti, ilma et iirlased oleks
seda soovinud, paavstidele vdoimaluse suurendada kloostrites oma mdjuvdimu ja allutada need
paavstitoolile. Just nii toimiti 628. aastal mdjuvdimsate Bobbio ja Luxeuil kloostritega.

liri-keldi munkade vanad palved oma siigavuse, elu- ja loodusldhedusega on ténaseni
populaarsed. Teisiti kui Opetas kirikuisa Augustinus, et loodus ja Jumala arm on iiksteisest
kaugel, ei lahutanud keldid Jumalat ja loodust. Neis palvetes sdilis paganlike druidide ja
bardide iidne volu.

Millal ja kes viisid libi armeenlaste, grusiinide, frankide, germaanlaste, inglaste,
bulgaarlaste, tSehhide, ungarlaste ja norralaste ristiusustamine?

Armeenia kristianiseerimise lugu saab alustada Etioopia kirikus tuntakse vanaetioopia
geesikeelset hiimni armeenlanna Arsima (Hripsime) mirterlusest, kes kuulutas parimuse
kohaselt usujulgelt Armeenia kuningale Tiridates III-le (298-330) Kristust.

Edessast 1dhtus misjon Armeeniasse. Suur-Armeenia Taroni provintsis oli mdjuandev
stitiria kristlus. Armeenia misjoneerijaks ja uue kiriku esimeseks katoolikuseks peetakse Grigor
Valgustajat (u 240-332). Kuningas Tiridates (Trdat) III tunnistas 301. aastal kristluse riiklikuks
religiooniks, niisiis juba enne Thessalonika edikti (380) oli kristoloogialt miafiisiitlik kristlus
tunnistatud riigiusuks juba Armeenias (301) ja tegelikult ka Georgias (337). Pole teada mis
kallutas wvalitsejaid seda tegema, vOib arvata, et mitte teoreetiline kristoloogia ega moni
unendgu, voi muu loodusnéhtus, vaid valitsejaile sobiv Kristus-valitseja ideoloogia.

Armeenias algas pérast seda kristluse iile kahesaja viiekiimne aastane organiseerimise
periood. 406. aastal 161 munk ja hilisem preester Mesrob (Mesrop) (u 350-440) 38-tdhelise
armeenia tdhestiku ja alustas Opilastega Septuaginta siiiiria keelest tdlkimist (valmis 435).
Sajandi jooksul tolgiti suurem osa kreeka- ja siiliriakeelsest kirjandusest, mille jirel sai
teoloogilist haridust hakata andma armeenia keeles.



Armeenia kirik torjus 554/555 aastate Dvini sinodil Chalkedoni kirikukogu (451)
Kristuse kaheloomuse Opetuse ja vottis omaks miafiisitismi-idee, jdddes truuks Efesose
kirikukogu (431) otsustele. Samal ajal vottis Armeenia kirik kasutusele ka oma ajaarvestuse,
mis on Li4ne omast 551 aastat taga.

Gruusia

Péarimuse jargi sai Georgia kirik alguse sdjavangina dukonda toodud Nino usutunnistamise ja
kuninganna Nana kristlusesse podrdumisega, parast mida sai kristlusest 337. aastal Georgia
riigiusk.

Frangid

Frangid olid koigist kristlikest 1ahimdjudest hoolimata piisinud 5. sajandi 16puni paganatena.
Olukord muutus, kui nende merovingisoost kuningas Chlodovech (Clovis, Chlodwig) laulatati
493. aastal burgundlasest katoliiklanna Chlothildega. Paganakuninga ja katoliiklasest printsessi
abielu (connubium) oli varakeskaja misjoniajaloo iiks strateegilisi ndhtusi.

496. aasta joulude ajal ristis Reimsi piiskop Remigius oma abilistega Chlodovechi ja
koik tema sodurid, ning kiskides legendi pajatuste kohaselt poletada koik, mida oli varem
kummardatud ja teenida seda, mida oli varem pdletatud. Kuningas tegi seejirel palverdnnaku
Toursi piiskop pliha Martinuse (keskaja Prantsuse kuningate kaitsepiihak!) hauale.

Germaanlaste uusariaanliku homoiosliku kristoloogiaga kristlaskonna merre kerkis
selle stindmusega frankide katoliiklik saareke ja Chlodovechiga liitunud Gallia katoliiklased
pidasid teda siit alates oma kaitsjaks, millega kindlustas Chlodovech endale Rooma toetuse.

511. aastal kutsus ta Orangéisse kokku kirikukogu kus otsustati, et kirik jargib oma
usus, liturgias ja struktuurides Rooma kiriku eeskuju. Merovingi-kuningatele anti digus juhtida
kirikuelu, muuhulgas kinnitada ametisse vaimulikke ja votta vastu piiskoppide truudusevanne.
Kirikul tuli riigile tasuda kasutatavate kirikumaade eest, abistada ja ndustada kuningat
valitsemisel ning vajaduse korral voidelda relv kdes ka armees. Kirikust kujundati frankide
riigikirik, mis suutis ilma vélisabita saavutada formaalse voidu germaanipirase paganluse lle.
Paavsti jurisdiktsioon Gallias oli sellega sisuliselt kaotatud. Nii polnud katoliikliku kristluse
positsioonid Roomast vaadatuna veel sugugi turvatud.

Pérast Chlodovechi surma jétkasid tema neli poega frankide ekspansiooni. 517. aastal
kristianiseeriti ja katoliseeriti eduka sdjakdigu tulemusel burgundlased. Frangid olid Roomale
toestanud, et nad suutsid katoliikliku parandi teistele edasi anda. 538. aasta Orleans’i sinodil
juleti juba kindlamalt rddkida frankide katoliiklikusest, sest riigi kirdeosad olid veel
paganlikud. Galliast véljaaetud lddnegootide Toledo riigi liitumine katoliiklusega kinnitati
10plikult Hispaanias Toledo kolmandal kirikukogul (589). Kuningas Reccared I (586—601)
iitles lahti ariaanlusest ja tlihendas Louna-Prantsusmaa ja Hispaania kirikud Nikaia-
Konstantinoopoli usutunnistusega.

Sealt alates otsustati astuda otsustavaid samme, hédvitada kdik ariaanlaste kirikud ja
sundida veel ristimata paganaid sundristimisele. Juutide ja kristlaste abielud keelati. Neis
stindinud lapsed tuli sundristida. Kuninga Sisebuti 613. aasta edikti mdjul tuli ristimisest
keelduvatel valida pagendus voi surm. Pariisi viiendal kirikukogul kehtestati 614/615. aastal



sundristimine koigile juutidele, kes pidid iihel voi teisel viisil osalema kristlasi puudutavas
seadusloomes.

Toledo neljandal kirikukogul (633) keelati sunniviisiliselt ristitutel poorduda tagasi
paganlusse voi judaismi. Sevilla Isidorus oli kiill protesteerinud juutide sunniviisilise ristimise
vastu, kuid kirikukogul jéi ta ndusse, soovimata olla takistuseks riiklikule poliitikale. Toledo
kuuendal kirikukogul (638) otsustas kuningas Chintila koos piiskoppidega laiendada
sundristimise nduet kdikide juutide suhtes.

Pikkamodda likvideeriti nende meetmetega kiill ariaanlik kristlus, kuid ristitud
juutidega ldks teisiti, nad sdilitasid traditsiooni tugevusest {ihel voi teisel viisil oma usukombed.

Germaanlased

Esmateadmised kristlusest saadi idakiriku misjoni kaudu. Esimesed kokkupuuted toimusid
Musta mere piirkonnas. Nikaia kirikukogul (325) oli esindatud ka gootide piiskop Theofilos ja
Gothia piiskopkond piisis Krimmis 10. sajandini. Doonau dires elavate gootide keskel levitasid
kristlust Biitsantsist kaasatoodud sdjavangid.

Kreekakirikuisadest tegutses aktiivselt gootide kiriku heaks Basileios Suur. 4. sajandi
keskel lddne- ehk visigootide kuningas Athanarichu (T 381) valitsusajal tabas gooti kristlasi
tagakiusamine. POgeneti massiliselt [da-Rooma Traakia provintsi (Tiirgi, Kreeka ja Bulgaaria).
Konstantinoopoli  patriarh Johannes Krysostomos pani 5. sajandi alguses aluse
Konstantinoopoli gootide oma kirikule, kus peeti gootikeelseid jumalateenistusi.

Viike-Aasia ariaanlik kirik alustas 4. sajandil omapoolse misjoniga. Lidnegootide
ariaanlusele andis oma religioosse, liturgilise ja juriidilise pitseri Konstantinoopolis
uusariaanliku® teoloogilise hariduse omandanud Wulfila (Ulfila) (311-383). Nikomeedia
Eusebios piihitses ta arvatavasti 340. aastal 1d4negootide piiskopiks. Kohatud vastupanu sundis
Waulfila peagi tagasi poorduma Illiiiiriasse.

Léadnegootid kristianiseeriti 378. aastal, teiste germaani hdimude (vandaalid, sveevid,
burgundid, langobardid) podrdumisest kristlusesse puuduvad tdpsed andmed. Ligi sada aastat
kestnud intensiivse misjoni tulemusel podrdusid germaani hdimud, vélja arvatud frangid,
ladnegootide uusariaanliku homoiosliku kristoloogiaga kristlusesse.

Germaanlased omandasid kristluse vabatahtlikult alles siis, kui tajusid, et kristlaste
Jumal voitis germaani jumalad oma eduteoloogilises meelevallas ja vdes. Kuna oli tegemist
hdimustruktuuridega, siis ei olnud kristlusesse po6rdumised mitte isiklikud, vaid kollegiaalsed,
sest kiisimus otsustati hdimukuningate otsusega.

Waulfila loodud gootide kirikumudel, kus kuningast sai kiriku pea, levis kiiresti ja liideti
hoimustruktuuridega. Germaanlaste hdimu- ehk maakirikutele oli iseloomulik iidne
patronaadidigus. Tegemist oli kirikutega, kus maaomanikel oli digus lasta ehitada oma

3 Uusariaanlik teoloogia stindis parast Nikaia kirikukogu (325), kus oli v@itnud homoousios (sama olemus) Gpetus.
Uusariaanlikud teoloogid vaitsid, et poeg oli oma olemuselt isast erinev (anhomoios) ja nende vaheline samasus
oli ainult moraalne, mille aluseks oli poja sdnakuulelikkus isa vastu. Uusariaanlik homoios (poeg on isa sarnane).
Poeg oli kdiges isa sarnane, aga kuna ta oli samaaegselt ka iseseisev isik, siis v8idi nende vahelist suhet kirjeldada
ainult terminiga homoi-ousios (olemuselt sarnane). Kunagi varem polnud Kirik enne 4. sajandit ohverdanud nii
palju aega ja energiat thele ainsamale vokaalile. Suure hulga piiskoppide arvates tuli loobuda filosoofilistest
spekulatsioonidest asjade kohta, mis olid inimlikest ké&sitlusvbimetest suuremad ning rahulduda poja ja isa
vahelise suhte médratlemisel piiblis esineva s6naga homoios (millegi, kellegi sarnane).



maavaldusele kirik, palgata vaimulik ja pidada kirikutulusid isiklikeks. Praktika tulenes
germaanlaste paganlikust diguskasitlusest.

Waulfila edu gootide hulgas oleks seletatav parimusega, mille kohaselt ta tdlkis
toendoliselt 343. aastal Septuaginta gooti keelde, millega loodi keelelised eeldused gooti
hdimude kristianiseerimisele. Uus {ilemsaksa keel sisaldab Waulfila kasutusele vdetud
maskuliinseid moisteid Gott, Teufel, Engel, Kirche, Bischof, Busse, Schuld ja Glaube.
Gootikeelsest tolkest on sdilinud fragmente kuuenda sajandi Codex Argenteus (Hoberaamat)
hobetindiga kirjutatud purpurkisikirjast, mis leiti 1553. aastal Werdeni kloostrist ja mille
Magnus Gabriel De la Gardie kinkis 1669. aastal Uppsala iilikooli raamatukogule.

Inglased

Kirikupoliitikuna pani Gregorius Suur majandusliku aluse tulevasele kirikuriigile ja suutis
sO0lmis langobardidega 592. aastal rahu ning tagada suurte lunamaksudega Rooma linnale
kaitse, mistottu kujunes paavstitoolist korgeim autoriteet Itaalias. Gregorius pliiidis saavutada
sOltumatust keisrist ja suunata aktiivsemalt Roomast juhitavat misjonit germaanlaste aladele.
Ta oli otsustanud Britannia katoliiklikule rooma kristlusele voita, keltide kristikku kultuuri
sellega asendades. Ta oli tugevalt héiritud iiri munkade frankide misjoneerimisest ja kloostrite
rajamisest. Kenti paganliku kuninga Ethelberti frangi kristlasest abikaasa, Bertha, andis talle
selleks ajendi, paludes saata Britanniasse misjonire.

596. aasta septembris saatis Gregorius prior Augustinuse ja nelikimmend munka teele
ja nad saabusid pérale jargmisel aastal, ning juba joulude ajal laskis Ethelbert end suure hulga
alluvatega ristida. Paavsti plaanidega, mis oleks ndinud ette uute peapiiskopkondade (London,
York) ja molemate alluvusse kaheteistkiimne piiskopkonna loomist, ta ennast kaasa tdmmata
ei lasknud, sest ndustuda sellega, et kiriklikud keskused oleks loodud véljapoole Kenti
voimuterritooriumit, kuningas ei saanud. Tema tahte jérgi tuli kiriklik keskus luua kuningakoja
juurde endisesse roomlaste kindlustatud asulasse Purovernumi (Cantwarabyrig, hilisem
Canterbury). Just seal ja mitte kusagil mujal loodi peapiiskopiks nimetatud endise priori
Augustinuse juhtimisel Rooma eeskujusid jéargiv kiriklik struktuur, mis padses maksvusele
kogu Edela-Inglismaal. POhja- ja Kesk-Inglismaal oli mdjuvoim iiri-keltliku kristluse ja selle
keskuse Iona kloostri kées.

Usuliselt valitses Britannias segane “topeltusu” periood, kus iiks altar vois olla
Jeesusele Kristusele ohverdamiseks ja teine deemonitele. Ethelbert oleks voinud kristluse vastu
votta geograafiliselt talle palju 1dhemal olevate Gallia frankidelt. Tema abikaasa pihiisakski oli
sealt pdrit piiskop, kuid see oleks tihendanud ldhedasi poliitilisi suhteid merovingidest
valitsejatega, kes hoidsid kirikut oma tugevas haardes. Palju turvalisem oli misjondre kutsuda
kaugest Roomast, ja sdilitada ise kontroll misjoni iile. Ethelbertil dnnestus véltida poliitilisse
sOltuvusse sattumist geograafiliselt 1dhemal paiknevatest voimukeskustest, sest otsekontakt
Roomaga oli omamoodi poliitilise sdltumatuse garantii.

Nii 161 Gregorius misjoni alustamisega Britannias eeldused Rooma mudelile vastava
katoliikluse hilisemale vastuvdtmisele. Misjoni edukuse tagamiseks pidas paavst 601. aastal
vajalikuks muuta senist strateegiat, dhutades anglosaksi piiskoppe kasutusele votma endisi
paganakultuse hiiekohti, rajamaks neisse kabeleid ja kirikuid. Gregorius andis loa vastristitutel
praktiseerida oma varasemaid riitusi, kui oli ndha, et neid oli vdoimalik kristianiseerida. Nii



jatkati néiteks kirikute juures varem viljakusjumalustele toodud ohvriloomade s6omisrituaale
ja taolise paindliku misjonistrateegia viljaks vdib pidada, et paasapiihi tdhistav heebreakeelne
“pasa”, mis kandus iile ladina ja romaani keeltesse, asendati anglosakside juures
kevadejumalanna Eostrest tuletatud sonaga ,,easter®.

Gregoriuse misjonimeetodit jatkas Bonifacius IV (ametis 608—615), Rooma Pantheoni
kristianiseerija. Koikidesse endistesse templitesse toodi kristlike usumartrite luid ja kogu see
kompleks piihitseti 608. aastal Pithale Maarjale ja martritele (Santa Maria ad Martyres).

Britannia jdi paavstide erilise tdhelepanu alla. 7. sajandi keskel siindis iiri-keltlikus
kloostrikirikus Wilfridi (633/634-709/710), hilisema Yorki piiskopi juhtimisel paavstile
otsealluvast universaalkiriku ellukutsumisest siindinud ideeline litkumine, et liita Inglismaad
Rooma kirikuga. Poliitilist tuge saadi katoliiklikult kuningannalt ja kuningas Oswylt. lirlaste
abil ldks korda poorata kristlusesse anglosakside viimane Sussexi paganlik kuningriik. Oswy
kuulutas 664. aastal Whitby kirikukogul Rooma kiriklikud tavad kogu Inglismaa jaoks
ainudigeteks, soovides garanteerida endale sellega kindla sissepddsu taevariiki. Canterbury
peapiiskop Theodoruse (ametis 669—690) ajal tugevnes Inglise kiriku roomapirasus veelgi ja
munk Hadrianusel dnnestus selle mdjud integreerida anglosakside kloostriellu.

liri-keldi mungad ja preestrid tdmbusid tagasi, lahkusid suurte hulkadena Inglismaalt
ja siirdusid Iiri- ja Sotimaale. Keldi kristluse elujdud hakkas kaheksanda sajandi alguses
hidbuma. Viikikingite ekspansioon pani punkti iiri-keldi kiriku kuldajale. Canterburyst kujunes
vélja Inglismaa tdhtsamaid kultuurikeskusi. Bede Venerablis kirjutas Northumbrias asuvas
Harrow’ kloostris 731. aastal anglosakside kirikuajaloo. Tema t66 lédbiva programmi voti on
lugejale osundada teoloogilisele ja ettehooldelisele juhtmdttele, mille sdnastas tegelikult juba
Caesarea Eusebios, kes ndgi samuti Rooma ajaloostindmustes Jumala varjatud katt, mis 161
eeldused kristluse tekkeks ja levikuks. Bede esitab samal moel voimu iileminekut brittidelt
anglosaksidele Jumala ettehooldava tegevusena, millega miirati britid, kes olid keeldunud
kuulutamast evangeeliumi anglosaksidele, liiiia saama.

Stindis hulk kristlikke poeete. Caedmoni ja Cynewulfi luules 1561 oitsele igipdline
anglosaksne elukésitlus, milles olemasolu kisitleti voitlusena, kus Jumal oli kuningas ja Jeesus
heeros, kes talle truudustvandunud apostlite ja mértritega allutas saatana ja vabastas orjastatud
inimkonna. Cynewulfi luules esines joulisi loodusmetafoore.

Bulgaarlased, ungarlased

Kuna islamimaailmaga piirnevatel Viike-Aasia aladel ei saavutatud khalkedoonliku ortodokse
kristluse levitamisel enam mérkimisvéarseid tulemusi, siis suundus Biitsantsi misjon slaavlaste
aladele kelle kristianiseerimisest oli oma voimupiiride laiendamiseks ka paavstitool huvitatud.

Gregorius IV (ametis 827-844) nimetas 832. aastal Hamburgi peapiiskopi Ansgariuse
oma paavstlikuks legaadiks Skandinaavias ja ‘“slaavlaste maal”. Nii sattusid ld4nekristlased
Mairi ja Bulgaaria misjoneerimisel 9. sajandil esimest korda situatsiooni, kus neil tuli hakata
konkureerima Konstantinoopolist juhitud idakiriku misjoniga, mille saavutused sattusid
reaalsesse ohtu, kui bulgaarlased laiendasid Balkanil oma voimupiire 9. sajandil.

Khaan Kubrat oli lasknud ennast 613. aastal ristida, kuid suurem osa tema alamatest
seda ei teinud, kuni khaan Boris I (Bogoris, 852—889) ajal saavutati labimurre. Stabiilse
riigivoimu loomisel oli khaan kristluse véltimatuses veendunud. Kristluse vastuvdtmisega



Biitsantsist oleks aga ilmselgelt muututud poliitiliselt soltuvaks, mistottu hoiduti frangi
misjondride levitatava ladnekiriku kristluse poole, et sdilitada nii oma autonoomsus.

Kuid see plaan ei teostunud ja parast sojalist operatsiooni tuli Borisil lasta end 864. voi
865. aastal ristida biitsantsi kiriku litkkmeks. Ta viivitas bulgaarlaste alade avamist
biitsantslikule kirikule. Kristluse toomine ei sujunud rahulikult. Vastupanu murdmiseks oli
Boris sunnitud tapma viiskiimmend kaks aadliperekonda.

Ludwig I Saksilase abiga sai hertsog Rostislavist (846—870) Maéri esimene kristlik
valitseja. Naabrite norkust dra kasutades Onnestus 9. sajandi keskel rajada Suur-Mairi
kuningriik (tdnaste Austria, Ungari, TSehhi ja Slovakkia alad). Ka Rostislav oli stabiilse riigi
loomisel frankide kristluse funktsionaalses rollis veendunud ja viirst Pribina lasknud ennast
833. aastal Ludwig I Saksilase Oukonnas ristida, mispeale Salzburgist saabunud frangi
misjondrid alustasid Bo6mi ja Mairi alade kristianiseerimist ja 997. aastal ka Ungari.

Poliitilist iseseisvus garanteerida soovides palus Rostislav 862. aastal keiser Michael
II-1 (842-867) saata MAiidrimaale slaavi keelt valdavaid misjondr-Opetajaid, kellest
tuntuimateks jdid Tessaloonika kreeklased — vennad Konstantinos (§ 869, sai nime Kyrillos) ja
Met(h)odios (1 885). Molemad olid aimatava kirikuldhe pérast saabunud Konstantinoopolisse
Rooma emissaridena ja koos grupi slaavlastest misjondridega saabusid 863. voi 864. aastal
Maiirimaale.

Keeltes ebatavaliselt andekas Konstantinos 161 slaavlaste kirja nn. glagoolitsa, ja tdlkis
osi piiblist, ning Biitsantsi tdhtsamaid liturgilisi ja kirikukanoonilisi késiraamatuid slaavi
kirjakeelde. Sellega loodi eeldused iseseisvaks slaavi kristlikuks kultuuriks. Paavst Hadrianus
II-1t (ametis 867—872) kauples Kyrillos vélja loa slaavikeelsete missade pidamiseks.

Paljutdotava alguse jérel saabusid takistused, kui Ludwig I Saksilane allutas Rostislavi
ja 864. aastal tuli maa avada Baierist ldhtuvale germaani misjonile. Kyrillosel ja Met(h)odiosel
lubati jddda. Met(h)odiose juhtimisel tdlgiti piibel, kogu Biitsantsi kiriku liturgia, kirikudigus
ja osi kreeka kirikuisade teostest. Baieri sinodil mdisteti ta kaheks ja pooleks aastaks
vangistusse. Paavst Johannes VIII ndudis 873. aastal tema vabastamist. 880. aastal kinnitati
Met(h)odiosele antud varasemat Oigust kasutada Médrimaal slaavikeelset liturgiat, mille
Stephanus V (ametis 885-891) 885. aasta kevadel omakorda dra keelas. Mééri piiskopiks
madrati frangi munk Wiching. Met(h)odiose Opilased pdgenesid Bulgaariasse, et jéatkata seal
slaavikeelse liturgia arendamist.

Slaavikeelse iseseiseva kiriku autonoomiaga paavst ei ndustunud torjudes
peapiiskopitoolile esitatud kandidaadi Formosuse, kelle piiskopitool ei paiknenud Bulgaarias.
Formosus tdusis 891. aastal paavstitoolile, kuid selleks ajaks oli paavstitooli juhitud
slaavimisjon kaotanud vastloodud Bulgaaria kiriku Konstantinoopoli patriarhile.

Stindinud slaavikeelne kirik oli loodud biitsantsi kirikliku mudeli ja 920. aastal
kinnitatud kaanonite Nomokanon alusel. Kuningas Symeoni valitsusajal (893-927) 161
Bulgaarias oditsele kirjakultuur, mille mdjud joudsid siit edaspidi ka Boomi aladele. Johannes
XIII (ametis 964-972) keelas slaavikeelsed missad ja Leo IX (ametis 1049—1054) keelas 1054.
aastal ka slaavi keele kasutamise piibli tekstide kirjutamisel.

10. sajandi 16pul levis Bulgaarias preester Bogumili jérgi nime saanud bogomiilide ehk
Jumala armu védrivate Jumala sdprade eremiitlik liikumine. Selle juhtfiguuriks sai Bulgaaria
kiriku austatavaim piihak Rila Ivan. Rila kloostrit ja koiki bogomiile peeti manilasteks ja on
oletatud, et nad said tugevaid mojutusi Armeenias 7. sajandi teisel poolel kujunenud



paulikiaanidelt, kes kadusid ajaloo niitelavalt biitsantslastelt sdjaliselt 872. aastal liilia saades
9. sajandi teisel poolel, kuid andsid oma péarandi edasi teistele ja neid on peetud, kas dualismi
pooldavateks manilasteks, voi kristluse iihe iidse haru adoptsionismi edasiarenduseks.
Sarnaselt paulikiaanidele ei votnud bogomiilid omaks vana testamenti (ka Peetruse kirju),
hiilgasid riigikiriku, eitasid hierarhiaid, kritiseerisid piihakute, ikoonide, ristide kummardamist,
palvetasid liksnes meieisapalvet ja loobusid omandist.

Bogomiilide litkumine leidis poolehoiu lihtrahva hulgas tekitades rahva ja kirikliku
aadelkonna vahele I6he. Siindinud usuline kriis purustas Bulgaaria kuningriigi iihtsuse ja
poOhjustas Basileios II ajal Biitsantsiga liitumise 970. aastal. Bogomilism héébus vaikselt.

Slaaviparane kristlus juurdus kloostrite vahendusel Balkanil ja Makedoonias ning
sellega liideti serbid, kes olid kristluse vastu votnud 640. aastatel, ja mitte-slaavlastest
rumeenlased, kes olid omandanud ladinapérase kristluse.

Ladinapirase kristluse omandasid pdrast 864. aastat horvaadid ja ajavahemikul 962—
992 kristianiseeritud poolakad. Misjonipiiskop Bruno Querfurt (970-1009) ebadnnestus
jatvingide kristianiseerimisel ja pidi selles tegevuses kaotama oma elu. Frangi misjonérid tdid
Transilvaaniast pdrit ortodoksist viirstinnaga abielus oleva viirst Géza soovil ladinapdrase
kristluse 997. aastal ka Ladne-Ungarisse. Kogu Ungaris juurdus see paavstilt kuningakrooni
saanud Istvani valitsusajal (1001-1038).

Norra

Esimesed skandinaavlaste ristimised toimusid 8. sajandil Inglismaale rajatud skandinaavlaste
kolooniates. Esimesed katsed avada pdhjala misjonitod Taanis ebadnnestusid. Karl Suur oli
saatnud 829. aastal munk Ansgari Birka Mailari saarele, kristlastest kaupmeeste ja orjade
kolooniasse.

Gregorius IV (ametis 827-844) rajas aga pdhjala misjoni tugikohaks Hamburgi
piiskopkonna ja nimetas 832. aastal peapiiskopiks nimetatud Ansgari oma paavstlikuks
legaadiks Skandinaaviasse. Taanlaste viikingilaevastik hdvitas 845. aastal Hamburgi. Ansgar
siirdus Bremenisse tehes sealt veel vihemalt iihe misjoniretke Birkasse, et kinnitada kokkulepe
kirikute ehitamiseks. Hamburg-Bremeni piiskopitoolide iihendamine toimus 847. aastal. Kogu
Skandinaavia misjoniterritooriumit valitseti edaspidi just sealt.

Taani kristianiseeriti formaalselt kuningas Harald Sinthamba ajal umbes 10. sajandi
keskpaiku. Hamburg-Bremeni peapiiskop piihitses piiskopid kolmele Jiiiiti piiskopkonnale.

Norra kristianiseerimine ldhtus alguses Inglismaalt ja lirimaalt. Inglismaalt tulnud
vaimulikke, piiskoppe ja munk-preestreid liikus Norras hiljemalt 950. aastatest alates.
Varasemad misjonlikud kontaktid olid toimunud 7. sajandi 1opul.

Norra esimeseks kristlikuks kuningaks peetakse Inglismaal 991. aastal ristitud viikingit
Olaf Tryggvensoni, Nidarosi (Trondheim) kiriku rajaja. Tegelikuks ristiusustajaks peetud Piiha
Olaf (Olav) Haraldson ristiti 1013. aastal ro6vretke ajal Normandias.

Pérast seda kutsuti Inglismaalt misjonipiiskoppe, kes tegutsesid Norras Hamburg-
Bremeni peapiiskopkonna volitusel. Olafi juhtimisel viidi viikingite kodumaal 14bi verine
kristianiseerimine — rodvides, pdletades ja sundides kogukonda kogukonna jérel laskma end
kas ristida voi surma mdistma. Uksikuil paganravitsejail dnnestus kiill pogeneda Islandile.



PShjanorrakate vastupanu Olaf murda ei suutnud. Ta siirdus pagendatuna Novgorodi ja
sai tagasipoordudes lahingus 1030. aastal surma. Kolme aasta pérast hakati teda austama
marterkuningana ja kuulutati piithakuks.

Kiriku misjon ja Norra kuningate vOimupiiride laiendamine olid paralleelsed
protsessid, kuid {iks ei olnud teisele alistatud. Kuningavdim toetas kirikut ja sai selle eest oma
tasu. Kogu Pdhjala kristlik elukorraldus irdus Hamburg-Bremeni kiriklikust véimust ja oli
allutatud umbes 1104. aastal rajatud Lundi peapiiskopkonnale, seda kuni 1154. aastani, mil
rajati Trondheimi peapiiskopkond.

Rootsis avaldati kristlusele vastupanu suhteliselt kaua. Muistse jumala Frej piihamu
Uppsalas oli oma tdhtsuse ja moju 11. sajandiks juba suuremalt osalt minetanud. Rootsi
esimeseks kristlusesse podrdunud kuningaks peetakse Olof Siilekuningat, kes aastatel 1000—
1010 kehtestas ametlikult ristiusu riigi ithes osas Sigtunas ja Skaras. Taanile keskajal kuulunud
Skénes rajati esimene kirik umbes 990. aastal. Kui Sigtuna ja Skara piiskopid 1060. aastal
minema kihutati, poorduti seal massiliselt paganlusse tagasi.

Uppsala paganlik piithamu hévitati kristlaste poolt 1100. aastal, kuid paganlus elas edasi
kuni 1120. aastateni, mil Norra kuningas Sigurd kuulutas Louna-Rootsi Smalandi
mittekristlaste vastu ristisdja. Erik Jedvardsson ehk Piiha Erik oli Rootsi kuningas 1156—1160.
aastal. Esimest korda esineb tema nimi kirjalikult 1198. aastal iihes rootsi plihakutekalendris,
kuid pilihakuna on teda austama hakatud juba tema poja Knut Erikssoni valitsusajal 1167-1196,
mida tingis vajadus saada 1164. aastal paavst Alexander III loal rajatud Uppsala
peapiiskopkonnale ja ennekdike teiste pohjala kuningriikide kombel ka Rootsi kuningakojale
oma piihakkuningas.

13. sajandi teisel poolel 1oplikult valminud liturgilise legendi kohaselt tegi Erik palju
selleks, et ithendada kristlasi ja levitada kristlust Louna-Soome aladele kus Uppsala piiskop
Henrikust olevat mérter saanud.

Esimesed viited sellele ristisdjale périnevad alles 14. sajandi tendentslikust
legendaariumist, mistdttu voib kogu see lugu olla vdljamdeldis (vdhemasti osaliselt), sest seda
vajati pithakukultuse liturgiliseks jutustuseks. Piiskop Henrik pole tdendoliselt kunagi olnud
Uppsala piiskop nii nagu seda liturgilises legendis mairgitakse, vaid inglise péritolu
misjonipiiskop Soomes, kellel puudus oma didtsees. Formaalselt kinnistus Edela-Soome
Rootsi kiilge aga alles 1220. aastail. Samal ajal laiendas Taani kuningas Valdemar I Suur oma
valdusi Vendi ristisojas ldéneslaavlastega Ladnemere-dérsetele vendide aladele.

Paavst Gregorius IX (ametis 1227-1241) rakendas skandinaavlaste ja baltlaste juures
sama taktikat nagu Gregorius Suur anglosakside juures. Kirik sai kristianiseeritud
kuningakodadelt garantii selle kohta, et kristlus on nende kuningriikides ainus lubatud
religioon. 1229. aastal andis paavst kirikule Skandinaavias Oiguse votta kasutusele
skandinaavlaste piihad hiied.

Miks Islandi ristiusustamise otsustas Althing ehk kohalik parlament?

Islandile, mille hdimupealike parlament Althing oli pikkade arutelude jérel otsustanud 1000.
aastal kristluse teatud eritingimustel siiski vastu votta. Argumendid olid pragmaatilised.
Kristlaste Jumalat peeti vées traditsioonilistest tugevamaks, temalt v3is loota piisivamat rahu
ja kauplemisdiguste laienemisest johtuvat majanduslikku edu.
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