
DE NACHT VAN CON8TANTIJN: EEN DROOM?

Jan Willem Drijvers'

Het gebeurde in de nacht van 27 oktober 312. Keizer Constantijn sliep in zijn
tent in het legerkamp dat niet ver buiten de muren van Rome was opgeslagen
toen hij in een droom bezocht werd door God. God toonde Constantijn een
hemels teken dat hij op de schilden van zijn soldaten diende aan te brengen
opdat hij de volgende dag de slag tegen Maxentius, een van zijn tegenstanders
in zijn strijd om de heerschappij in het Romeinse Rijk, zou winnen. Constantijn
deed wat God hem had opgedragen en won, ondanks een grote overmacht van
Maxentius, inderdaad de slag. Deze staat bekend als de slag bij de Pons Milvi
us, een brug over de Tiber iets ten noorden van Rome. Het teken dat Con
stantijn werd getoond is waarschijnlijk, al is daar discussie over, het zogenaam
de Chi-Ro monogram, de eerste twee letters van de naam van Christus. Dit
bericht over de droom van Constantijn treffen we in eerste instantie aan bij de
christelijke auteur Lactantius. Lactantius' verslag is in 315 of kort daarna ge
schreven en omvat slechts 31 woorden.'

Vreemd genoeg komen we in de bronnen lange tijd geen mededelingen
over deze droom van Constantijn tegen. In zijn Kerkgeschiedenis, waarvan de
laatste editie verscheen rond het midden van de jaren 320, beschrijft de kerkva
der Eusebius wel de slag bij de Pons Milvius maar hij deelt niets mee over een
droom. Hij vermeldt slechts dat Constantijn in zijn gebeden voor een gunstige
afloop van de strijd een beroep op God deed. Pas na Constantijns dood in 337
en zo'n 25 jaar na het bericht van Lactantius, geeft Eusebius in zijn levensbe
schrijving van Constantijn een uitgebreid verslag van wat aan de dag van 28 ok
tober 312 voorafging.2 Eusebius' verslag opent met Constantijns twijfel aan de
macht van de traditionele pagane goden en de constatering van de keizer dat
zijn voorgangers van deze goden weinig steun hebben ondervonden. Hij wendt
zich daarom tot de god van zijn vader Constantius Chlorus; Constantijn weet
dat deze god zijn vader tot grote steun is geweest en hem veel macht heeft
bezorgd. Constantijns probleem is evenwel dat hij niet weet wie deze godheid is.
Constantijn richt daarom smeekbeden tot de onbekende god om zich te open-
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baren en hem behulpzaam te zijn in de strijd tegen Maxentius. Tijdens deze
gebeden verschijnt op klaarlichte dag aan Constantijn en zijn troepen een door
God gezonden lichtkruis aan de hemel met daarbij de tekst dat hij met behulp
van dit teken zal overwinnen.3 Constantijn verwondert zich hierover zeer en
weet niet wat het teken betekent. 's Nachts evenwel wordt hij in een droom
door Christus bezocht die hem opdraagt het getoonde hemelse teken na te
maken en het als militaire standaard voor zijn troepen uit te laten dragen in de
veldslag tegen Maxentius. De daaropvolgende dag geeft de keizer onmiddellijk
opdracht het getoonde kruis van goud en edelstenen na te maken. Constantijn
laat zich vervolgens door in zijn gezelschap verkerende christenen uitleggen dat
het teken van de christelijke god afkomstig is en het onsterfelijkheid en de over
winning over de dood symboliseert. Constantijn laat zich door de christenen
beleren, erkent de macht van de christelijke god en stelt zijn vertrouwen in
hem. Eusebius voegt aan dit alles toe dat dit verhaal ongeloofwaardig zou zijn,
ware het niet dat Constantijn het hem zelf had verteld en onder ede gezworen
dat het vertelde met de waarheid overeenkwam. Ook deelt Eusebius mee dat
hij het nagemaakte hemelse kruisteken, het zogenaamde labarum, met eigen
ogen in het paleis van Constantijn had gezien.

Het zal duidelijk zijn dat de verhalen van Lactantius en Eusebius nogal
verschillen. Spreekt Lactantius slechts over een droom, Eusebius heeft het over
een visioen dat in een droom nader verklaard wordt. Het getoonde teken ver
schilt bij beide auteurs; Lactantius spreekt van het Chi-Ro symbool en Eusebius
heeft het over een op een kruis gelijkend teken. Bovendien, en dat is niet
onbelangrijk, schijnt Constantijn bij Lactantius al een christen te zijn, terwijl bij
Eusebius de keizer door geloofstwijfel wordt gekweld en naar de ware god op
zoek is. Bij Eusebius krijgt de gebeurtenis in 312 extra gewicht omdat Constan
tijns bekering aan een visioen en een droom wordt verbonden. Overigens hoe
ven we ons over de verschijning van goden (en demonen) in dromen en visioe
nen niet te verbazen. Voor de antieke mens waren dit normale verschijnselen,
zeker voorafgaand aan belangrijke gebeurtenissen zoals veldslagen.4 De kerk
vader Tertullianus (circa 160-circa 240) heeft zelfs geschreven dat het aan dro
men te danken is dat de meerderheid van de mensen kennis van God heeft.5

Constantijn schijnt vaker van dit soort ervaringen te hebben gehad, ook vóór
zijn bekering toen hij nog een aanhanger was van Sol Invic/us, de onoverwinne
lijke zon.6 Het is daarom niet geheel onwaarschijnlijk dat Constantijn vooraf-

3 Het beroemde IHS, de afkorting voor In Hoc Signo [vinces}: "In dit teken zult gij over
winnen".

4 Van Artemidorus van Ephese (tweede helft 2de eeuw n.Chr.) is een droomboek overgele
verd (de Oneirocritica). Dit boek, waarin dromen verzameld zijn, gaat o.a. nader in op
kwesties als de predictieve waarde en de interpretatie van dromen. Voor dromen in de
late oudheid, zie Patricia Cox Miller, Dreams in late antiquity. Studies in the imagination
of a culture (Princeton 1994).

5 De Anima, 1472.
6 In 310 zou Constantijn een visioen hebben gehad van Apollo; Apollo wordt wel gelijkge

steld aan Sol; Panegyrici Latini 7 (6).21.4-5 (ed. Galletier p.72); voor andere visioenen zie
bijv. Sozomenus, Historia Ecclesiastica 2.3.3.
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gaand aan de veldslag tegen Maxentius een soort visioen of een droom heeft
gehad, of in ieder geval geloofde dat iets dergelijks hem verschenen was.?

De teksten van Lactantius en Eusebius zijn in de historische literatuur
uitvoerig besproken.8 Op zich is dat opmerkelijk omdat de vraag of Constantijn
een verschijning heeft gehad en wat hij dan in een droom en/of visioen gezien
zou hebben - een Chi-Ro symbool, een kruisteken of iets anders - er vanuit
historisch oogpunt niet zoveel toe doet. We kunnen namelijk constateren dat
Constantijn na 312 een begin maakte met een pro-christelijk beleid, zonder
overigens de oude culten af te schaffen; de veranderingen die dat beleid teweeg
hebben gebracht zijn vanuit historisch perspectief veel interessanter. Als we
evenwel de tekstfragmenten toch nader bekijken en met elkaar vergelijken dan
lijkt het verslag van Lactantius betrouwbaarder dan dat van Eusebius, vooral
vanwege de zakelijkheid waarmee Constantijns droom wordt gepresenteerd. Het
veel uitvoeriger verslag van Eusebius wekt enige achterdocht. Ten eerste na
tuurlijk omdat Eusebius zo nadrukkelijk vermeldt dat Constantijn hem onder
ede heeft verklaard dat hij visioen en droom daadwerkelijk heeft beleefd. Ten
tweede omdat een visioen en droom kort achter elkaar wat teveel van het goede
lijken. En ten derde omdat Eusebius, ook weer nadrukkelijk, vertelt dat hij het
labarum zelf heeft gezien. De tekst wekt de indruk alsof Eusebius zelf ook niet
helemaal gelooft wat hij opschrijft. Bovendien is het vreemd dat eerdere bron
nen niet naar dit verhaal verwijzen; het visioen zou immers niet alleen door
Constantijn zijn gezien maar door zijn gehele leger.9 Het heeft er alle schijn
van dat het verhaal in de Vita Constantini door Constantijn zelf is geconstrueerd
om een verklaring voor en een rechtvaardiging van zijn overgang naar het
christendom te geven. Daar waren redenen voor. Ten eerste ging Constantijn
zich gedurende zijn regeerperiode steeds meer als christen opstellen - hij be
schouwde zichzelf zelfs als de dertiende apostel - en er bestond daarom behoef
te aan een gefixeerde datum voor zijn overgang naar het christelijk geloof. Ten
tweede circuleerde er in anti-christelijke kringen een zeer negatief verhaal over
Constantijns bekering. Volgens dit verhaal, opgeschreven door de pagane auteur

7 In het geval van het visioen is wel geopperd dat het hier ging om een natuurverschijnsel,
de zg. zonnehalo. Deze halo wordt veroorzaakt door vallende ijskristallen in combinatie
met de zonnestralen; vaak heeft dat lichtende kringen rond de zon tot gevolg, maar ook
kan zo een kruis van licht met de zon in het midden ontstaan; zie bijv. A.H.M. lones,
Constantine and the conversion of Europe (London 1949) 96.

8 Over de verslagen van Lactantius en Eusebius, en het teken dat aan Constantijn zou zijn
verschenen bestaan boekenplanken vol wetenschappelijke literatuur. Het is niet zinvol
deze hier alle te noemen; ik wil hier slechts naar twee publicaties verwijzen: Robin Lane
Fox, Pagans and Christians in the Mediterranean world from the second century A.D. 10 the
conversion of Constantine (Harmondsworth 1986) 612-620 (de Nederlandse vertaling van
dit boek heeft overigens de totaal misplaatste titel De droom van Constantijn gekregen);
Danny Praet, De God der goden. De christianisering van hel Romeinse Rijk (Kapellen en
Leuven 1995) 144-152. Voorts meldt elke monografie over Constantijn er wel iets over en
verwijst naar literatuur over het onderwerp.

9 De opmerking van R. MacMullen, Constantine (Londen 1987) 73, dat "if the skywriting
was witnessed by forty thousand men, the true miracle lies in their unbroken silence
about it" is daarom terecht.
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Zosimus,1O ZOU Constantijn zulke grote zonden hebben begaan, waaronder de
moord op zijn echtgenote Fausta en zijn zoon Crispus, dat de priesters van de
traditionele culten hem hiervoor geen vergiffenis konden schenken. De keizer
heeft zich toen tot het christendom gewend omdat dit geloof hem bij bekering
vrijpleitte van al zijn zonden, ongeacht de ernst ervan.

Opmerkelijk genoeg treffen we in de vierde-eeuwse bronnen geen enkele
verwijzing naar Constantijns droom en/of visioen aan. Pas vanaf het begin van
de vijfde eeuw kreeg het verhaal een vaste plaats in de beschrijving van de slag
bij de Pons Milvius zoals vermeld in de verschillende Kerkgeschiedenissen, in de
vitae van Constantijn en in andere werken. Ook ontstonden er in de late Oud
heid varianten op het verhaal. In het Griekse Oosten ontwikkelde zich een
versie waarbij visioen en droom niet voor de slag bij de Pons Milvius plaatsvon
den maar voorafgaande aan de strijd die Constantijn aan de Donau tegen de
Gothen voerde.! J Een andere variant, waarin evenals in de Vita COllstantini van
Eusebius een relatie met Constantijns bekering wordt gelegd, is te vinden in de
Actus Si/vestri. In deze Silvester-legende is Constantijn een christenvervolger.
Silvester, de bisschop van Rome, vlucht voor de vervolgingen. Constantijn wordt
getroffen door melaatsheid en pagane priesters raden hem aan ter genezing van
zijn kwaal zich in het bloed van pasgeboren kinderen te baden. De keizer kan
dit niet over zijn hart verkrijgen. In een droom verschijnen hem dan de aposte
len Petrus en Paulus die hem aanraden Silvester te raadplegen. Zo geschiedt,
met als gevolg dat Constantijn zich bekeert en geneest van zijn melaatsheid
door de aanraking met het doopwater. 12

Volgens de traditie heeft de droom, die Constantijn ertoe bracht de strijd
tegen Ma:xentius met behulp van de christelijke god aan te gaan, ertoe geleid
dat de tot dan toe nog pagane Constantijn deze christelijke god tot zijn god
maakte. Constantijns keuze voor de god van de christenen betekende voor het
christendom een wereld van verschil in vergelijking met de voorgaande drie
eeuwen. De christenen werd in 313 via het zogenaamde Edict van Milaan voor
het eerst in hun bestaan vrijheid van godsdienst verleend; de keizer ging het
christendom steunen onder andere door het verlenen van privileges aan de
christenen, door geldelijke bijdragen en door kerkbouw. De droom van Con
stantijn heeft daarmee een belangrijke wending aan de geschiedenis gegeven: de
wereld werd christelijk. De nacht van Constantijn, gedroomd of niet, mag
daarom met recht van historisch belang worden geacht.

10 Zosimus, Historia Nova 2.29; zie F. Paschoud, 'Zosime 2.29 et la conversion de Constan
tin', Historia 20 (1971) 334-353.

11 Sozomenus, Historia Ecciesiastica 1.8.9. Deze versie drong ook door tot het Westen en is
o.a. te vinden in de Legenda Aurea, een in de dertiende eeuw door Jacobus van Voragine
gebundelde verzameling vitae van heiligen.

12 L. Duchesne, Liber Pontijïcalis I (Parijs 1955) 170-201.
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