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menselijke kennis met daarin uiteraard ook de kennis van de geschiedenis zit
zelf ingebed in de stroom van de gebeurtenissen. Dit inzicht heeft zijn
gevolgen voor de vraag naar de uiteindelijke zin van de gebeurtenissen.

Nauw verbonden met de historia rerum gestarum duikt daarbij inderdaad
op de drang van de mens om aan het verhaal van het verleden een zin te
geven. Eigenlijk mag dit geen verwondering wekken. Elke wetenschapsbeoe-
fening 'wordt gedragen en gestuwd door de mythe’ wat zeker bij de ge-
schiedwetenschap moet leiden tot het inzicht dat deze discipline werkt "uit het
besef van zin en onzin der geschiedenis".! De verworvenheden van de
geschiedenis voorstellen als een gestage overwinning op de ’'mythische’
duisternis, zoals vaak gebeurt, getuigt dan ook van weinig inzicht in het
eigene van deze discipline.

‘ Is duidelijk de zin-vraag bij elke historisch studie aanwezig — zelfs de
historicus-specialist die zijn aandacht toespitst op een klein detail uit het
verleden heeft er indirect mee te maken — dan wil dit niet zeggen dat zij zich
gemakkelijk laat vatten. Zij ligt als zodanig immers niet rechtstreeks in de
bronnen vervat. Haar expliciteren veronderstelt een ge€igende vraagstelling
die meer specifiek het onderwerp is van een speculatieve geschiedfilosofie.
Het feit hierbij dat dit zoeken naar zin zoals gezegd zelf deel uitmaakt van de
res gestae, maakt begrijpelijk dat in de loop van de tijden die zin-vraag niet
steeds op dezelfde manier is beantwoord geworden.

Schematisch gesteld kan men volgens de Nederlandse filosoof Bernard
Delfgaauw in de speculatieve geschiedfilosofie twee grote denkrichtingen
onderscheiden. Vooreerst de immanente geschiedfilosofie of ontologie die de
zingeving binnen de geschiedenis legt. Vervolgens de transcendente variant of
metafysica waarin de geschiedenis haar betekenis krijgt in een haar transcen-
derend gezichtspunt.? Dat hierbinnen ook de theologie van de geschiedenis
haar plaats vindt, is duidelijk.

Een van de meest fundamentele vragen die in het kader van een ge-
schiedfilosofische benadering wordt gesteld is die naar de ’eindtijd’. Wellicht
wordt deze door elke individuele mens het scherpst aangevoeld omdat zij het
dichtst staat bij de vraag naar zingeving van het eigen bestaan. Het beroemde
’mythische’ antwoord van Soloon aan de rijke koning Croesus over wie er de
gelukkigste mens is die de Athener kende : "...de vraag die ge mij stelde, wil
ik pas beantwoorden, wanneer ik weet dat ge gelukkig zijt gestorven...Zie
naar het einde, bij al wat ge beoordeelt",® reveleert een waarheid die elke
mens in zichzelf ervaart. De eschatologie, hier genomen in zijn ruime
betekenis als ’de kennis van de laatste dingen’, komt voort uit de wens om
"de zin van het hele proces ...te ontdekken".* Deze wens heeft de mens niet
steeds op dezelfde manier en/of op dezelfde ’plaats’ proberen te vervullen.
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us (ca.250 - ca.323), wijst de Kerkvader elke apocalyptische berekening van
de hand. Of anders gezegd, Augustinus interpreteert het millenarisme als een
symbolisch beeld. Voor specifiek chiliastische verwachtingen in de betekenis
van een binnen-tijdelijk vredesrijk, is er in zijn opvattingen geen plaats.?
Augustinus’ opvattingen zijn in de volle betekenis van het woord metahisto-
risch te noemen. De raad die hij in zijn De vera religione geeft aan elke mens
afzonderlijk, namelijk Noli fora ire, in te redi et transcendete ipsum (Ga niet
naar buiten, keer in u zelf terug en ga boven u zelf uit) vertolkt goed zijn
visie op de geschiedenis.® Welke vruchtbare Wirkungsgeschichte uit Augusti-
nus’ opvattingen ook gekomen zijn, toch mag men niet uit het oog verliezen
dat in zijn visie op de geschiedenis het gebeuren van iets echts nieuws,
uitgesloten wordt.'® Dat deze Kerkvader desondanks de profane geschiedenis
niet heeft uitgeschakeld, zoals sommige commentatoren beweren, is dan ook
slechts op een praktische manier correct. Door het uitblijven van de Eindtijd
moet de mens zijn tocht op deze wereld verderzetten waarbij inzicht in het
verleden als hulp kan optreden.

In het spoor van zijn opvattingen zal de Kerk enkele jaren later in 431
elke letterlijke vertaling van het millenarisme verwerpen. Deze politiek zal in
de loop van de middeleeuwen niet meer veranderen. Dit wil niet zeggen dat
de Kerk de wereld volledig zou opofferen aan een transcendente realiteit.
Ofschoon in God de uiteindelijke bestemming ligt van de mens, bestaat binnen
de Kerk reeds zeer vroeg een gerichtheid op het immanente die zich trouwens
uit in een benadrukte liefdadigheid en belangstelling voor het sociale. Het
fenomeen van de Incarnatie roept deze binnenwereldlijke gerichtheid trouwens
op. Dat men evenwel niet zo ver gegaan is om van de aarde het toneel te
maken waar het Godsrijk zich zou kunnen realiseren, heeft te maken met
verschillende redenen.

Vooreerst is er de al genoemde invloed van Augustinus. In zijn theologie
van de geschiedenis kan de Kerk rusten op een eeuwig fundament. Vervolgens
speelt eveneens een aantal pragmatische overwegingen mee dat zeker, al dan
niet expliciet, reeds vanaf de tweede ecuw aanwezig was.

Zo treedt de Kerk hier naar buiten met een bewust gevoerd conservatief
beleid. Echo’s hiervan hoort men al min of meer bij Tertullianus (hoewel
deze in dit verband een wat dubbelzinnige positie inneemt) en zeker bij de
historicus Eusebius van Caesarea (263-339). Zijn ode aan het christelijke rijk
van keizer Constantijn de Grote, spreekt duidelijke taal : het christendom
heeft zich genesteld in een knusse vrede die best nog kan blijven duren.!? De
radicale eschatologie van de eerste christenen die zich precies daarom niet
bekommerden om de voortgang van de wereldgeschiedenis, werd hier volgens
Karl Léwith door een triomferende Kerk geneutraliseerd.”® Ook in latere
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daarom niet meer nodig. Tertio en misschien wel als het belangrijkste ver-
schil, is er het inzicht dat in Joachims visie plaats is voor het ’nieuwe’
waardoor het historisch kader niet meer een louter interim-periode is, maar
opnieuw haar volle betekenis krijgt. Om het lapidair te stellen : de wereld
wordt uit de achtergrond weerom in het licht geplaatst !

Deze herwaardering van het historische en dus van de wereld, past in de
vernieuwende tijdgeest waarin Joachim leefde. De Calabrische abt schreef zijn
inzichten neer tussen 1190 en 1195. Deze periodisering is niet zonder belang.

Zijn optreden valt dus midden in een tijd vol van creativiteit en vernieu-
wing die nog de stempel draagt van wat de renaissance van de twaalfde eeuw
wordt genoemd. Via de Gregoriaanse Hervorming heeft de Kerk een reorgani-
satie doorgevoerd die, tegen de oorspronkelijke opzet in, het kerkelijke huis
grondig in een seculiere zin aan het veranderen was. Daarnaast hernieuwde
ook het kloosterleven zich volop. De tijd van Bernard van Clairvaux en van
Petrus Venerabilis is nog maar pas afgesloten of daar komt uit het lieflijke
Assisi de eigenaardige koopmanszoon Franciscus om het huis van God te
heropbouwen, letterlijk en figuurlijk. In een ander verband valt op hoe een
hernieuwde ratio zich een weg zoekt in een wereld die door het geloof wordt
beheerst. Voorzichtig en moeizaam moest dit gebeuren want het redelijke
denken werd gewantrouwd door de heersers. Nochtans zou het doorbreken en
zich binnen de gemeenschap een respectabele plaats toe€igenen. Weliswaar
moest het eerst nog de voogdij dulden van een gelovig denken dat beheerst
werd door de paus als de grote behoeder van alle kennis. Maar de tijd speelde
in zijn voordeel. Buiten het kerkgebouw beschikte de rede immers over een
groeiende groep sympathisanten die gegroepeerd in steden, de basis legden
voor een meer geseculariseerde maatschappij waarin de wereld meer en meer
centraal zou staan. Handel en industrie waren hun hoofdbezigheden. Zij
waren het die in de uitdagende verticaliteit van de talrijke gothische kathedra-
len hun geloof in het menselijk kunnen tot uitdrukking brachten.

In een dergelijke context kan de augustiniaanse visie die de wereld elke
vernieuwing ontzegt, geen stand houden. De zin voor verandering en dus voor
een authentieke historiciteit die zich afspeelt binnen de wereld ontkiemde
immers overal. Een beroemde tijdgenoot van Joachim van Fiore, namelijk
Franciscus, voelde op zijn manier die verandering aan. De Eindtijd beheerst
zijn denken niet meer. Eerder streeft hij ernaar om in de heiliging van het
heden, Christus na te volgen."

De Westerse cultuur beleefde een tijd van overgang, was aan het
kantelen en niemand wist wat zou volgen. In het oog van deze maatschappelij-
ke en spirituele storm stond de abt van Calabrié en waarschuwde de gemeen-
schap voor de crisis die op til was. In zijn spoor zullen de joachimieten zijn
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trekken. Terwijl de fransiscaanse radicalen nog volop de inzichten van
Joachim van Fiore trachten te realiseren, komt reeds een cultuurpatroon naar
buiten dat de toekomst in zich draagt. Bedoeld wordt een meer en meer dui-
delijke scheiding tussen het menselijke en het goddelijke. Duidelijk komt dit
reeds tot uiting in De Monarchia van Dante uit het begin van de veertiende
eeuw en in het werk van Marsilius van Padua Defensor Pacis uit 1324. Dante
ziet voor de mens twee bestemmingen, het tijdelijke en het ecuwige leven en
twee wegen om deze doeleinden te bereiken. Ook Marsilius vertrekt van
dezelfde opvatting. Deze dualiteit die in feite de filosofie stelt tegenover het
geloof, zal in een verdere ontwikkeling nog versterkt worden. Dit gebeurt
onder meer in het humanisme. Bij Melanchton zal, ofschoon hij meent het
einde van de wereld te kunnen dateren, van een chiliasme geen sprake meer
zijn. Trouwens, wanneer dit laatste toch nog opduikt in Miinster, toen ook
genoemd het Nieuwe Jeruzalem, zal dit, zelfs in de verhitte sfeer van religieu-
ze rivaliteit tussen de Reformatie en de Romeinse Kerk, in 1535 in een
gezamenlijke inspanning de kop worden ingedrukt.

Dit wil niet zeggen dat het oorspronkelijke eschatologische schema als
zodanig wordt losgelaten. Wel wordt het in een geseculariseerde wereld vaak
ontdaan van zijn heilshistorische dimensie. Men denke hierbij bijvoorbeeld
aan de geschiedenisomvattende filosofische stelsels van Hegel en Auguste
Comte. In hoeverre deze louter een geseculariseerde versie zijn "van het
bijbelse geloof aan een vervulling”, zoals Karl Lowith naar voren brengt'® of
zich uit een eigen basis ontwikkeld hebben is vooral sinds het verschijnen van
Hans Blumenbergs Die Legitimitdit der Neuzeit, (1966) een boeiende contro-
verse geworden. '

Zeker is daarbij dat het fenomeen van het eschaton, van een einde der
tijden, de mens niet loslaat.”® Ook niet in deze postmoderne tijd die afwijzend
staat tegen het ’grote zingevende verhaal van de geschiedenis’ en die bij alle
afwijzing hiervan ook de zin van immanente wereld uitholt. Indirect wordt
hier aangetoond de noodzazk van een transcendente zingever die aan het
eschaton-begrip een boven-natuurlijke dimensie kan toekennen. Een sprekend
voorbeeld hiervan vindt men bij de twinigste-eeuwse Engelse historicus
Arnold Toynbee. In zijn magnum opus A Study of History vertrekt hij aanvan-
kelijk van een geschiedontwikkeling die haar zin vindt in de immanente
realiteit van de ’beschavingen’, die ’begrijpelijke velden van historische
studie’, zoals de auteur ze zelf noemde. Uiteindelijk en mede door een
dramatische confrontatie met de geschiedenis tijdens de Tweede Wereldoor-
log, zal hij evenwel de opeenvolging van beschavingen en dus de gang van de
geschiedenis een haar voor hem definitieve zin geven door ze te koppelen aan
een transcendente realiteit van de Hogere Godsdiensten. Het heilshistorisch
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