
Kerkelijke wetten en naziwetten: van 

hetzelfde laken een pak 

Inleiding – de centrale these 

Dit document onderzoekt de historische en theologische vraag in hoeverre kerkelijke wetten, 

zoals vastgesteld door concilies en synoden, structurele overeenkomsten vertonen met later 

ontwikkelde naziwetgeving. De vergelijking wordt niet gemaakt om verschillen in schaal, 

context of intentie te ontkennen, maar om zichtbaar te maken hoe religieuze leer, wanneer zij 

juridisch wordt vastgelegd en institutioneel wordt afgedwongen, kan uitmonden in 

systematische uitsluiting, vernedering en vervolging. 

Ruim zeven eeuwen vóór de opkomst van het nationaalsocialisme waren Joden in christelijk 

Europa reeds gedegradeerd tot tweederangs burgers. Kerkelijke besluiten beperkten hun 

woonplaatsen, beroepen, bewegingsvrijheid en sociale contacten. Deze maatregelen 

ontstonden niet toevallig, maar vloeiden voort uit kerkelijke leeruitspraken die op concilies 

werden vastgelegd en via kerkelijk recht (canoniek recht) werden gehandhaafd. 

Voor webpublicatie is gekozen voor een duidelijke hoofdstukstructuur, korte alinea’s en 

expliciete bronverwijzingen, zodat de lezer de historische gegevens zelf kan verifiëren. 

 

Concilies als bron van kerkelijke wetgeving 

Concilies functioneerden binnen de kerk als hoogste besluitvormende organen. Zij 

formuleerden leerstellige uitspraken, maar ook concrete rechtsregels (canones) die bindend 

waren voor het kerkelijk en maatschappelijk leven. Wanneer theologische overtuigingen 

eenmaal in canoniek recht waren vastgelegd, kregen zij een normerende en sanctionerende 

werking. 

Zo ontwikkelde zich een traject van leer → recht → praktijk. Wat begon als een 

theologische interpretatie van de Schrift, werd via conciliaire besluitvorming een juridische 

norm en uiteindelijk een maatschappelijk afdwingbare realiteit. 

 

Anti-Joodse bepalingen vóór Hitler 

Derde Synode van Orléans (538) 

Bron: Derde Synode van Orléans, canon 11 (538 n.Chr.) 

Reeds in de zesde eeuw werd op de Derde Synode van Orléans bepaald dat Joden zich 

gedurende de Paasweek niet in het openbaar mochten vertonen. Deze maatregel had een sterk 



symbolisch karakter: Joden werden tijdelijk volledig uit het publieke leven verwijderd op 

grond van religieuze motieven. 

Vierde Lateraans Concilie (1215) 

Bron: Vierde Lateraans Concilie, Rome, 11–30 november 1215 

Op het Vierde Lateraans Concilie werden anti-Joodse maatregelen verder aangescherpt en 

systematisch vastgelegd. Twee canones zijn hierbij van bijzonder belang: 

• Canon 68 – verplicht onderscheidende kleding voor Joden en moslims 

• Canon 69 – verbod op het bekleden van openbare ambten door Joden 

Deze bepalingen formaliseerden Joodse uitsluiting op religieuze, sociale en politieke 

terreinen. 

Deze bepalingen formaliseerden Joodse uitsluiting op religieuze, sociale en politieke 

terreinen. 

 

Theologische rechtvaardiging 

De kerkvaders 

Om deze maatregelen te legitimeren, werd teruggegrepen op uitspraken van invloedrijke 

kerkvaders. Hun gezag verleende theologische legitimiteit aan discriminerend beleid. 

Augustinus 

Bron: Augustinus, Contra Faustum en De Civitate Dei (4e–5e eeuw) 

Augustinus stelde dat Joden niet uitgeroeid moesten worden, maar in een staat van 

vernedering moesten blijven voortbestaan. Hun onderworpen positie zou dienen als levend 

bewijs van de waarheid van het christendom en als straf voor de verwerping van Christus. 

Paus Innocentius III 

Bron: Paus Innocentius III (paus van 1198–1216), decretalen en concilieteksten 

Paus Innocentius III nam deze gedachte expliciet op in het kerkelijk recht. De leer dat Joden 

gedoemd waren tot een vorm van ‘eeuwige slavernij’ werd normatief vastgelegd. Hun 

maatschappelijke vernedering werd theologisch geduid als goddelijke bevestiging van 

christelijke superioriteit. 

 

 



Van leer naar machtsapparaat: de inquisitie 

Institutionalisering 

Op hetzelfde concilie van 1215 werden de regels voor de inquisitie vastgelegd. Wat begon als 

leerbewaking groeide uit tot een georganiseerd repressieapparaat. 

Dominicanen en Franciscanen 

Vanaf 1232 werden de Dominicanen belast met de uitvoering van inquisitoriale taken; later 

volgden de Franciscanen. Zij kregen verregaande bevoegdheden om ketters en afvalligen op 

te sporen. 

Marteling en vervolging 

In 1243 werd marteling officieel toegestaan tijdens verhoren. De inquisitie ontwikkelde zich 

tot een gevreesd systeem dat duizenden mensen – waaronder gedoopte Joden en 

andersdenkenden – aan de wereldlijke macht overdroeg voor executie. 

 

Parallellen met naziwetgeving 

De kerkelijke maatregelen tegen Joden vertonen opvallende structurele overeenkomsten met 

latere naziwetgeving: 

• Openbare uitsluiting: verbod op deelname aan het publieke leven 

• Getto’s: gedwongen afzondering van de samenleving 

• Herkenningstekens: verplichte onderscheidende kleding (later de Jodenster) 

• Beroepsverboden: uitsluiting van publieke en invloedrijke functies 

Deze maatregelen maakten sociale isolatie en ontmenselijking systematisch mogelijk. 

 

Bijbels-profetische duiding 

Openbaring 13 – macht, aanbidding en vervolging 

Bijbelbron: Openbaring 13:3–8, 13:15–17 

De hierboven beschreven ontwikkelingen worden door sommige bijbeluitleggers geduid in 

het licht van Openbaring 13. In dit hoofdstuk wordt een macht beschreven die universele 

gehoorzaamheid afdwingt, religieuze legitimatie gebruikt en vervolging inzet tegen wie zich 

niet onderwerpt. 

De tekst spreekt over een systeem dat niet alleen politieke, maar ook geestelijke loyaliteit 

opeist, en dat afwijking bestraft met uitsluiting en dood. 



Rome als machtscentrum 

In de middeleeuwen fungeerde Rome als zowel geestelijk als wereldlijk machtscentrum. Het 

pausdom combineerde leergezag met juridisch en militair gezag. Hierdoor konden 

theologische uitspraken direct worden omgezet in afdwingbare wetten. 

Gewetensdwang en vervolging 

Wie zich niet conformeerde – Joden, ketters of andersdenkenden – ondervond de 

consequenties van een systeem waarin geloofsafwijking werd gecriminaliseerd. De parallel 

met Openbaring 13 ligt niet in één-op-één identificatie, maar in het patroon van religieus 

gelegitimeerde machtsuitoefening. 

 

Conclusie – kerkelijke wetten als historisch precedent 

De geschiedenis laat zien dat kerkelijke wetten, ontstaan uit theologische leer en vastgelegd 

door concilies, eeuwenlang hebben bijgedragen aan systematische uitsluiting en vernedering 

van het Joodse volk. Hoewel naziwetgeving een andere context en schaal kende, kan zij niet 

los worden gezien van deze historische precedenten. 

Dit document nodigt uit tot kritisch bijbels en historisch onderzoek naar de vraag hoe 

religieuze waarheid zich verhoudt tot macht, recht en geweten – en welke lessen hieruit 

getrokken moeten worden voor hedendaags geloof en kerkelijk handelen. 

 


