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Úvod

1
O vojne časť prvá B

2
Nástupom novej vlády cisára Vespasiana z dynastie Flaviovcov a jeho synov Tita a Domiciana sa začína nová fáza dejín rímskeho imperializmu. Rod Flaviovcov nepochádzal z Ríma ale zo strednej Itálie. Samotní Flaviovci pochádzali z rodu bankárov a vyberačov daní, ktorých úrad umožňoval nielen prístup vyšších vrstiev z Italie a provincií do senátu ale i vybavenie si rímskeho občianstva. Prvým cisárom z tejto dynastie sa stal v roku 69 Vespasianus a posledným Domitianus, ktorý sa stal symbolom tyrana na tróne. Domitianus bol konzervatívny rímsko-pohanský panovník a patril medzi najortodoxnejších cisárov čo sa týka obradnej okázalosti a dodržiavania prastarých náboženských rituálov.

3
„Domicián bol odvážny, ale nielen to, rýchlo vzplanul hnevom a tiež bol zákerný a tajomný... Uctieval bohyňu Minervu, veľkolepo oslavoval slávnosti Panathenaes. Pri tejto príležitosti každoročne usporadúval básnické a rečnícke súťaže ako i gladiátorské zápasy vo svojej vile na albskom pohorí (pohorie v Nemeckom Švábsku)“ 
(Cassius Dio: Dejiny Ríma 67/1).
„Zaviedol aj preteky na počesť Jupitera Kapitolského, ktoré sa mali konať každých päť rokov... Okrem toho každý rok slávil na albskom vrchu slávnosť bohyne Minervy“
(Suetonius: Životopisy rímskych cisárov 8/4).

4
Domitianus prejavoval hlbokú úctu, hraničiacu až s posadnutosťou italskej bohyni Minerve, ktorú uctieval a klaňal sa jej predovšetkým v sabínských horách, odkiaľ pochádzala. Práve ona bola zobrazená najmenej v štyroch rôznych podobách, ktoré tvorili hlavný motív na Domitianovych minciach. Jej chrám sa mal stať ústrednou stavbou nového cisárskeho fóra, ktoré začal stavať. Domitianus bol nielen veľmi pobožný ale podľa jedného z najvýznamnejších znalcov rímskych dejín Theodora Mommsena bol jedným z najlepších organizátorov impéria ktorý kedy cisárstvu vládli“.

5
„(na náboženských slávnostiach) dal trikrát rozdávať dary ľudu, a to po tristo sesterciov na hlavu, a medzi hrami usporiadal pre divákov veľkolepú hostinu... Na druhý deň dal rozhádzať medzi divákov všemožné dary... ako cisár nebol chamtivý ani lakomý, ba naopak, neraz podal dôkazy nielen nezištnosti, ale i štedrosti... Bohato rozdeľoval dary všetkým ľuďom vo svojom okolí a vždy im na prvom mieste kládol na srdce, aby neboli skupáni. Neprijal dedičstvá od tých, po ktorých zostali deti... Pri svojom panovaní obnovil značné množstvo nádherných pamiatok“ 
(Suetonius: Životopisy rímskych cisárov 8/4,5,9).
Keďže Domitianus nemal peniaze na usporiadanie honosných hostín, museli tieto nákladné akcie platiť mocní aristokrati. Mnohých to ekonomicky zruinovalo a niektorých to stálo i smrť. --> nemá to byť „...stálo i život.“ ?
(Cassius Dio: Dejiny Ríma 67/4-4,5).

6
Domitianus bol schopný a dôsledný správca Rímskej ríše a urobil niekoľko reforiem v prospech jej riadenia. Bol svedomitý a usilovný pri vykonávaní súdnych procesov a rušil rozsudky ak v nich zbadal zaujatosť. Rekuperátorom - zvláštnym sudcom, ktorí riešili urgentné prípady, neustále pripomínal, aby nepodliehali neoprávneným požiadavkám dotknutých strán. Sudcov, ktorí sa nechali podplatiť a vyhoveli jednej strane dal tresne stíhať, dokonca v niektorých prípadoch zrušil i celý sudcovský dvor. Na jeho príkaz boli zničené hanopisy, ktoré sa šírili na verejnosti proti popredným mužom a ženám, a ich autorov a šíriteľov nechal potrestať. Tribúnom ľudu dal právo žalovať lakomých edilov (úradníkov dohliadajúci na bezpečnosť, zásobovanie a organizovanie slávnosti v meste) pre vydieračstvo. Veľkú pozornosť venoval i morálnej a výkonnej disciplíne úradníkov v Rímskych provinciách. Vo všeobecnosti sa tvrdilo, že v „Ríme a provinciách nikdy nebolo statočnejších a spravodlivejších úradníkov ako za Domitiana“. Domitianus bol nekompromisný ba až brutálny vyznávač dodržiavania zákonov a nariadení. Jeho nespochybniteľné organizačné schopnosti sa tak skĺbili s jeho ortodoxným vnímaním náboženstva, ktoré ako každý Riman spájal so štátom. Táto „smrtiaca“ kombinácia urobila z Domitiana v očiach ľudí tyrana najhrubšieho zrna.

7
„Trval dokonca na tom, aby bol považovaný za boha a s hrdosťou sa nazýval „Pánom a Bohom“. Tieto tituly používal nielen v komunikácii ale i v písomných dokumentoch“. 
(Cassius Dio: Dejiny Ríma 67/4).
„Keď diktoval v mene svojich prokurátorov obežník, začal ho týmito spupnými slovami „Takýto je príkaz nášho pána a boha“. A od týchto čias sa vžila zásada, že ho inakšie neoslovovali ani písmom ani v ústnom podaní“.
(Suetonius: Životopisy rímskych cisárov 8/13).
„Vynikal v nehanebných nerestiach, so senátormi jednal viac než spupne a nútil ich, aby ho nazývali pánom a bohom“ 
(Sextus Aurelius Viktor: Kniha o cisároch 11/2). 

8
Domitianus vybudoval delatores - sieť platených donášačov, ktorá sa stala súčasťou jeho vládneho aparátu. Starovekí autori ho vykresľujú ako krutého a zákerného, útočiaceho na svojich domnelých nepriateľov, keď to najmenej očakávali. Nechal dokonca zničiť i priateľov svojho otca a brata. Glabrio, priateľ neskoršieho cisára bol odsúdený na smrť, pretože bojoval ako gladiátor s divými zvieratami. Domitianus ako silný konzervatívec a veriaci človek prísne trestal rôznym spôsobom najmä mravné poklesky. Vestálku Corneliu, panenskú kňažku, starajúcu sa o posvätný oheň v chráme Fora Romana nechal cisár za jej milenecký vzťah zaživa zakopať do zeme a jej priateľa verejne ubiť na námestí, keďže nestrpel hanobenie kultu rímskych bohov. 

9
„Dal usmrtiť veľmi mnoho senátorov, medzi nimi niekoľko bývalých konzulov... a to pod zámienkou, že pripravovali štátny prevrat... Ostatných dal zabiť pre veľmi malicherné príčiny... Aella Lamiu za dvojzmyselné... nevinné narážky na neho... Salvia Cocceiana dal popraviť preto, že oslavoval narodeniny svojho strýca cisára Othóna (jeden z troch cisárov ktorí vládli po Nerovej smrti)... Mettia Pompusina, lebo mu jeho horoskop... predpovedal vladársku moc... Sallustina Lukula, pretože si dovolil, aby oštepy nového tvaru boli nazvané lukullovskými... vyhnal všetkých filozofov z Ríma a Itálie. Dal popraviť Helvidiovho syna rovnakého mena, lebo vraj v istom divadelnom epilógu narážal v osobách Parida a Oenony na jeho rozvod s Domitiou. Flavia Sabina, jedného zo svojich bratrancov popravil preto lebo v deň keď bol volený za konzula, ho hlásateľ omylom ohlásil národu nie ako konzula, ale ako imperátora“. 
(Suetonius: Životopisy rímskych cisárov 8/10).

10
Domitianus prinútil k samovraždám alebo nechal zavraždiť mnoho rímskych aristokratov a veľké množstvo vzdelaných ľudí potrestal vypovedaním z krajiny a stratou majetku. Pre kresťanov je zrejme najzaujímavejšia zmienka o potrestaní konzula Tita Flavia Clemensa a jeho manželky Flavie Domitilli. Flavius Clemens bol pravdepodobne synom Flavia Silvu, brata cisára Vespasiana, ktorý dobyl židovskú pevnosť Masada, takže bol s cisárom Domitianom bratranec. V roku 96 však boli spolu s manželkou obvinení z ateizmu. Niektorí historici sa v rámci dobových poznámok domnievajú, že tento manželský pár mohol praktizovať židovský alebo dokonca kresťanský spôsob života.  

11
„Domitianus zabil s mnohými inými aj konzula Flavia ​​Clemensa, i keď bol jeho bratranec. Flavius Clemens mal manželku Flaviu Domitilu, ktorá bola tiež cisárova príbuzná. Obžalovaní a obvinení boli z ateizmu. Za toto obvinenie bolo odsúdených mnoho iných, ktorí prijali židovský spôsob života. Niektorí z nich boli usmrtení a iným zabavil majetok. Domitilla bola len vyhnaná do Pandateria“. 
(Cassius Dio: Dejiny Ríma 67/14.1-3).
„v 15 roku Domiciánovej vlády... bola Flavia Domitilla, dcéra sestry Flavia Clemensa, jedného z vtedajších rímskych konzulov, pre svoju pevnú vieru v Krista poslaná za trest do vyhnanstva na ostrov Pontia“. 
(Eusebius: Cirkevné dejiny 3/18).
   

12
Cisár potrestal za bezbožnosť Flavia Clemensa trestom smrti a jeho manželku Flaviu Domitillu odsúdil k vyhnanstvu na ostrov Pandateria v Tyrhénskom mori - v súčasnosti sa nazýva Ventotene. Tento ostrov sa využíval ako väzenie už od čias cisára Augusta. 
Niektorí cirkevní historici tvrdia, že dôvodom popravy konzula Flavia Clementa a vyhnanstva jeho manželky Domitili bola ich príslušnosti ku kresťanstvu. V prvom storočí však bola funkcia konzula spätá i s náboženskou úlohou konania pohanských rituálov. Preto je nejasné či by kresťan v prvom storočí vykonával funkciu, ktorá by bola nezlučiteľná s jeho vierou. 

13
V prvom storočí pochádzali kresťania poväčšinou z nižších vrstiev a vôbec neočakávali, že by mohli zastávať nejaké vyššie funkcie v rímskych úradoch. Prvá zmienka o Flaviovi Clementovi a Domitille pochádza až z 9 storočia. Kresťanskí apologeti by si s určitosťou nenechali ujsť takýto exkluzívny prípad a zaznamenali by ho vo svojich dielach. Pravdepodobne Flavius Clementus a jeho žena Domitilla boli sympatizanti judaizmu, čo sa im stalo osudným pri Domiciánovom tvrdom potlačení Židov. V súčasnosti považuje kresťanská cirkev Clementa a Domitillu za svätých mučeníkov. 
(Mayeur: Dejiny kresťanstva prvý zväzok s.178)

14
V roku 70 zaviedol cisár Vespasianus židovskú daň „Fiscus Iudaicus“ - pravdepodobne ako trest za prehratú „prvú židovsko-rímsku vojnu“. Táto daň platila pre všetkých Židov na území Rímskej ríše a jej výnos išiel do chrámu Jupitera Optima Maxima v Ríme. Keď sa dostal na cisársky trón Domitianus, začal politiku svojho otca Vespasiana presadzovať ešte tvrdšie a v provincii Judea nechal vyhľadávať Židov, ktorí sa vyhýbali plateniu daní. Tých, ktorí sa nevedeli preukázať dokladom o jej zaplatení, nechal cisár kruto potrestať. Do problémov sa dostali nielen Židia žijúci v provincií Judea ale i Židia žijúci v celom impériu. Dôvod bol jednoduchý - daň „Fiscus Iudaicus“, ktorú uvalil Vespasianus, bola za Domitiana vyberaná s neoblomnou tvrdosťou. Navyše sa sprísnilo i stíhanie Židov, ktorí neplatili alebo sa vyhýbali plateniu renty z prenájmu pozemkov, ktoré im cisár Vespasianus po prehratej vojne skonfiškoval. 

15
„Táto daň predstavovala dvojdňovú mzdu na osobu za rok pre osoby od 3 do 60 rokov“ 
(Quin: Rastúci rozkol medzi synagógou a cirkvou v 1. storočí s.3).
Dochované listiny dokazujú, že daň „Fiscus Iudaicus“ museli platiť všetci Židia a to vrátane žien, detí a starých ľudí, dokonca i židovskí otroci. Na jednej listine z Egypta je potvrdenie o zaplatení dane najstaršou zaznamenanou osobou, ktorou bola 61 ročná žena.  
(Heemstra: Fiscus Judaicus- rozluka s.14).
Keďže sa mnohí Židia vyhýbali plateniu daní, zaviedol Domitianus tvrdé praktiky pre ich vyhľadávanie a identifikáciu. Suetonius zaznamenal svoju osobnú skúsenosť: 
„Spomínam si že ako mladík som bol svedkom, ako prokurátor spolu s početným kolégiom prezerali deväťdesiatročného starca, či je obrezaný... Mimoriadne kruto sa vymáhali poplatky od Židov. Dochádzali rôzne udania na tých, čo sa síce k Židom nepriznávali, ale žili takým spôsobom ako oni, alebo na Židov, ktorí zapreli svoj pôvod a neplatili dane uložené ich národu“. 
(Suetonius: Životopisy rímskych cisárov 8/12,15).

16
Suetonius píše, že daň sa vymáhala i od tých, ktorí žili podľa židovských zvykov bez toho, aby sa k tomu verejne priznali, ako i od tých, ktorí skrývali svoj židovský pôvod. Daň „Fiscus Iudaicus“ museli platiť aj tri skupiny, ktoré ju dovtedy neplatili, no teraz sa to od nich očakávalo. Prvú skupinu tvorili pohano-kresťania, druhú žido-kresťania a tretiu asimilovaní Židia, ktorí mohli byť kvôli tradícií i obrezaní ale uctievali pohanské náboženstvo. Keďže za vlády Domitiana neexistoval žiadny skutočný systém, ktorý by pevne určil stanovisko k „židovstvu“, a už vôbec nerozlišoval kresťanstvo od judaizmu, daň museli platiť všetci. Tvrdý postup výbercov daní mal na svedomí mnoho ľudských obetí a to i u kresťanov, čo si neskorší cirkevní dejepisci vysvetlili ako ich prenasledovanie. Za vlády Domitiana vznikli dva kresťanské spisy, ktoré túto perzekúciu spomínajú.  

17 
„V Zjavení Jána“ kresťania pripodobňujú Rím k „babylonskej neviestke“, a prenasledovanie kresťanov sa dáva do spojitosti s tým, že nechceli prejaviť úctu cisárovi a zaprieť svoju vieru v Krista.
(Zjavenie Jána 17/1-18; 18/1-24).
„List Klementa Rímskeho cirkevnej obci v Korinte“ je reakcia na spor okolo voľby nových presbyterov v Korinte. Zatiaľ čo tento spor rozdelil korintskú cirkevnú obec a vniesol do nej napätie, rímska cirkevná obec bola pod tlakom Domitiana: „Pohromy a protivenstvo, ktoré nás tak náhle a rýchlo za sebou postihli“
(List Klementa Rímskeho Korinťanom 1/1).
„Domitianus vydal rozkaz popraviť všetkých, ktorí pochádzajú z Davidova rodu... (pretože sa) honosili zo svojim príbuzenstvom s Kristom“ 
(Eusebius 3/19).

18
Domitianus skutočne perzekvoval i rímskych občanov, ktorí sympatizovali s judaizmom, nakoľko podľa neho zapreli vieru svojich otcov a tak sa stali v očiach konzervatívneho cisára bezbožníkmi, ktorí si zasluhujú trest. Cisár však neprenasledoval Židov za ich vieru, nakoľko judaizmus bol v impériu zakotvený ako starobylé náboženstvo, a ani kresťanov, ktorí boli vo vtedajšom ponímaní jeho súčasťou - a to ani na lokálnej úrovni. Židia a niektorí kresťania boli prenasledovaní za neplatenie daní či renty z pozemkov. 
Ak by cisár rangu Domitiana chcel skutočne prenasledovať kresťanov za ich „nebezpečnú výučbu“, trest by bol rozhodne vyšší a tvrdší než len ich vyhnanie do exilu mimo hlavného mesta. Navyše v antických prameňoch neexistuje jasný obraz postoja Domitiana voči kresťanom a v skutočnosti existuje len málo dôkazov na podporu názoru, že by kresťanov prenasledoval. K dispozícií sú len bežné krátke záznamy, ktoré by mohli potvrdiť prípadné prenasledovanie kresťanov, ich spoľahlivosť je však diskutabilná. V rámci Rímskej exekutívy neexistuje žiadny oficiálny výnos o prenasledovaní kresťanov a dokonca ani žiadny priamy doklad, ktorý by na ich prenasledovanie poskytoval právny základ. Až neskôr kresťanskí autori zmenili Domitianove obete na kresťanských mučeníkov, čím ho prezentovali ako prenasledovateľa.

19
Žido-kresťania a pohano-kresťania boli Domitianom prenasledovaní a potrestaní lebo neplatili daň „Fiscus Iudaicus“. Jednoducho podľahli túžbe neplatiť daň, ktorá je v každom národe a v každej dobe. Ak je to tak, očakávali by sme, že skôr Židia - judaisti sa budú vyhýbať plateniu daní lebo daňové úniky nie sú pre kresťanov tak charakteristické ako pre starovekých či moderných Židov. Je tu však i iná možnosť. Možno, že kresťania túto daň nechceli platiť preto, že sa necítili byť Židmi“. 
(Cohen: Ježišov vzostup k moci; Heemstra: Fiscus Judaicus rozdelenie ciest).

20
Prenasledovanie kresťanov v prvej polovici prvého storočia za Nera spadalo pod jeho výnos o podpaľačstve, v ktorom boli obvinení zo zapálenia Ríma. V druhej polovici prvého storočia boli zas za Domitiana prenasledovaní na základe zákona „Fiscus Iudaicus“, ktorý odmietali plniť, keďže boli presvedčení, že daň bola určená Židom po prehratej vojne a nie im. Rimania však v tej dobe nerozlišovali judaizmus od kresťanstva, preto štátna správa mohla nekompromisne vymáhať túto daň i od kresťanov - najmä židokresťanov ktorí sa svojou národnosťou netajili. V žiadnom prípade však nemôžeme tvrdiť, že tieto cisárske perzekúcie boli namierené výhradne proti kresťanom a ich viere. 

21
„Z uvedených správ, či už pohanských alebo kresťanských, by bolo mylné vyvodzovať, že konflikt medzi (kresťanskou) cirkvou a štátom nadobudol väčšieho rozmeru. Kresťanskí autori s obľubou opisovali cirkevné dejiny ako odhodlaný boj za spravodlivú vec a vypočítavali zásahy miestnej cisárskej správy a príklady statočného mučeníctva mnohých kresťanov. Jedná sa ale o čiastkové skreslenie skutočného stavu pomerov v prvom a druhom storočí. Kresťania až na výnimky nenarážali na sústredený a masívny odpor štátu, pretože zatiaľ nepredstavovali zásadný problém pre jeho fungovanie. Ich počty boli obmedzené, príliš sa neprejavovali navonok a nadväzovali na povolené židovské náboženstvo. Prenasledovanie z čias cisárov Nera a Domitiana predstavovalo svojím rozsahom výnimočné udalosti“.
(Suchánek, Drška: Cirkevne dejiny s.36).

22
Domitianus viedol nákladný život, čo si vyžadovalo stály príjem, preto neplatenie daní kruto trestal, podobne ako aj nedostatočný prejav úcty k jeho majestátu. Na konci Domitianovej vlády bolo jeho panovanie v ríši tak neznesiteľné, že nevraživosť k cisárovi prerástla i k jeho najbližším. Ani cisárove vojenské ťaženia i keď s chabým úspechom už nemohli zastrašiť nespokojných senátorov, ktorých smelosť voči panovníkovi sa začala prejavovať v čoraz väčších náznakoch a nechuťou ba až odporom podporovať cisárovou vládu. Domitianova čoraz väčšia krutosť nakoniec spôsobila, že sa proti nemu obrátili aj jeho najbližší. Medzi cisárovými odporcami bola i jeho manželka Domitia, ktorá spolu s priateľmi a niektorými dvornými úradníkmi zorganizovala proti nemu sprisahanie. Nakoniec bol 18. septembra roku 96 Domitianus zavraždený vo svojej spálni, i keď sa svojmu osudu zúrivo bránil. Radosť zo smrti Domitiana mali najmä senátori, aristokracia a vyššia trieda. Obyčajný ľud prijal smrť cisára celkom ľahostajne, smútili za ním len vojaci, u ktorých si udržiaval veľkú popularitu za svoj vzťah k armáde a štedrú podporu vojska. Neskorší kresťanskí autori spájali jeho smrť s trestom či akousi pomstou za jeho prenasledovanie kresťanov.

23
„Hoci (Domitianus) vládol spôsobom, ktorý vzbudzoval nenávisť, predsa tak dlho gniavil šije svojich podaných a jeho vláda nebola ohrozená, dokým nevztiahol svoje bezbožné ruky proti Pánovi (kresťanskému Bohu)... keď však bol na popud démonov poštvaný k prenasledovaniu ľudu spravodlivej viery (kresťanov), vtedy upadol do rúk svojich nepriateľov a odpykal si svoj trest. Nielenže ho pomsta zastihla v jeho vlastnom paláci, kde bol zavraždený, ale bola odstránená aj pamiatka na jeho meno... Lebo senát tak prenasledoval jeho osobu, že neostala žiadna stopa ani z jeho portrétov a sôch, ani z jeho nápisov, hoci Domitianus postavil mnohé obdivuhodné stavby, ako napríklad kapitol a iné vznešené diela“ 
(Lactantius: O smrti prenasledovateľov 3/1-3).
„Avšak keď začal byť za svoje zločiny (Domitianus) všetkými nenávidený, bol zabitý na Palatine pri spiknutí svojich blízkych, vo veku štyridsaťpäť rokov, v pätnástom roku vlády. Jeho mŕtvola bola s veľkou hanbou vynesená hrobármi a potupne pochovaná“.
(Eutropius: Stručné dejiny Ríma 7/23).

24
Keďže Domitianus nemal syna, sprisahancom sa po dohode so senátom podarilo bez odporu vyhlásiť za nového panovníka 66-ročného bývalého váženého konzula Marka Cocceia Nervu. Senát sa totiž spoliehal práve na jeho všeobecnú úctu medzi politikmi, popularitu medzi ľudom ako i skúsenosti. Potom senát vyhlásil nad niekdajším cisárom Domitianom takzvané „Damnatio memoriae“. Išlo o akási vyhlásenie, ktoré mohol senát uvaliť na zradcu alebo inú osobu, ktorá poškvrnila meno Rímskej ríše. Keďže zámerom „Damnatio memoriae“ bolo odstrániť takéhoto človeka z histórie, začali sa po celom impériu ničiť sochy a busty Domitiana ako i nápisy s jeho menom na budovách. Ničili sa jeho obrazové podobizne či akékoľvek písomne záznamy, jeho meno malo byť navždy vymazané zo všetkých verejných nápisov.

25 
Zavraždený Domitianus mal vo vojenských zálohách veľa priateľov a tí prinútili Nervu aby jeho vrahov potrestal. Nerva to odmietol a tak prétoriáni vtrhli do paláca a pred jeho očami zabili dvoch úradníkov, ktorí sa na smrti Domitiana podieľali. Na vraždu cisára Nervu si však prétoriánska garda netrúfla
(Grant: Rímsky cisári s.86)
„Po ukľudnení situácie sa Nerva zameral na reformy v štáte a prepustil všetkých, ktorí boli (za Domitiana) odsúdení. Vyhnanci sa mohli vrátiť a pomstiť sa tým, ktorí slúžili predchádzajúcemu režimu... Tým, ktorí boli zbavení svojho majetku bez svojho zavinenia za vlády Domitiana, vrátil všetko čo sa z toho ešte našlo v cisárskej pokladnici. Nerva získaval umne zisky i z predaja bývalého majetku cisára Domitiana, napríklad lodí, zlatých či strieborných sôch a nábytku. Dokonca predal i značnú časť svojho súkromného majetku, aby uhradil vzniknuté výdaje. Vydal šesťdesiat miliónov sesterciov na nákup pôdy, ktorú prerozdelil bezzemkom, zvlášť ľuďom žijúcim v Ríme. Kvôli ušetreniu financií zrušil nákladné náboženské obety, hry a dostihy. Zakázal taktiež výrobu zlatých a strieborných sôch na jeho počesť“
(Cassius Dio: Dejiny Ríma 68/1,2).

26 
Nerva nemal legitimitu na cisársky trón ako následník dynastie a ani podporu armády, keďže  bol za cisára vyhlásený senátom. Aby si získal náklonnosť rímskeho ľudu, musel uskutočniť niektoré opatrenia. Z toho dôvodu udelil občanom dary, tzv. „congiarium“, pričom každá osoba dostala 75 denárov, zatiaľ čo vojaci a garda mohli dostať až 5000 denárov na osobu. V dnešnom ponímaní to boli obrovské sumy, ktoré cisár umne investoval, pretože takto darované peniaze sa opätovne vrátili do rímskej ekonomiky ako stimul k stavbe domu, investícií do podnikania alebo pre vlastnú spotrebu. Nerva svojimi hospodárskymi reformami poskytoval rôzne úľavy a výhody všetkým provinciám ríše aby sa mohli rozvíjať. Nezabudol však ani na tých najchudobnejších a zmiernil im ich daňové zaťaženie. Navyše ako prvý cisár zaviedol „Alimentarii pueri et puellae“ čiže prídavky na deti. Každá rodina so štátnym občianstvom mala od zavedenia tohto zákona nárok nielen na ročný príspevok na deti ale i zrušenie 5% dane z dedičstva. Nerva tieto dodatočné peniaze pre chudobné rodiny získaval z výnosov prenájmu štátnej pôdy, ktorá ležala ladom za 5% úrok alebo z úrokov pôžičky na ich kúpu.

Hudba --> nebolo by lepšie dať to o niečo neskôr, viac do stredu - napr. za odsek 34 ?
The Best of Ennio Morricone - Greatest Hits 1. 
The Ecstasy of Gold (The Good, the Bad and the Ugly) 0:00 - 3:22
https://www.youtube.com/watch?v=Jjq6e1LJHxw&ab_channel=EnnioMorriconeVEVO 

27
Od samého začiatku vzniku kresťanstva boli medzi týmto novým náboženstvom a judaizmom napäté vzťahy. Z povolenia židovskej rady bol ukameňovaný prvý kresťanský mučeník diakon Štefan, či vodca jeruzalemskej cirkvi Jakub, čo neprispievalo k dobrému súžitiu medzi týmito bratskými náboženstvami. Preto, keď sa rozhodli Židia postaviť Rimanom v prvej Rímsko-židovskej vojne, kresťania zaujali vlažný postoj. Kresťania boli judaistami vyzývaní aby sa pridali k boju ako židovskí bratia, ktorí veria v rovnakého boha a vyhnali z ich územia prekliatych Rimanov. Žido-kresťania sa tak dostali do ťažkej pozície, nakoľko na jednej strane boli judaistami nedoceňovaní ba až prenasledovaní, na druhej strane mali k sebe stále blízko najmä čo sa týka národnosti. Nakoniec zavážil silný mesiášsko- davidovský charakter židovského zápasu s rímskou mocou, ktorý primäl kresťanov sa od povstania proti Rimanom dištancovať. Kresťanská viera v ukrižovaného a vzkrieseného Mesiáša Ježiša Krista už nemohla splynúť s mesiášskymi nádejami „vyvoleného národa“. Preto sa kresťania rozhodli, že sa nezúčastnia židovského povstania a ešte predtým, ako pritiahli Rímske vojská do Jeruzalema, ich vodcovia usúdili, že svoje náboženské spoločenstvo odvedú do bezpečia na územie východnej strane Jordánu v meste Pella. V súčasnosti z tohto mesta v Jordánsku ostali už iba ruiny.    

28
„kresťanská obec v Jeruzaleme dostala pokyn, ktorý bol oznámený z neba tamojším vynikajúcim kresťanom, opustiť pred vojnou mesto a usadiť sa v Pereji (územie na východnej strane Jordánu) v meste nazývanom Pella. Do toho mesta odišli všetci veriaci kresťania z Jeruzalema, takže hlavné mesto židovské rovnako ako aj celá Judea boli celkom opustené svätými mužmi (kresťanmi)“
(Eusebius: Cirkevne dejiny 3/5).
„Kresťania zostali vojnovým pohromám do značnej miery ušetrení, lebo sa nemiešali do politických a mocenských záležitostí. I keď sa väčšina z nich stále hlásila k vyvolenému ľudu a cítili sa byť súčasťou židovského národa, až na výnimky nepodporili povstanie Židov proti rímskej správe. Kresťania nesúhlasili s politickými ambíciami židovského národa a verní Ježišovu učeniu zdôrazňovali skôr duchovné a náboženské priority. 
(Suchánek, Drška: Cirkevne dejiny s.20,21).

29
Väčšina kresťanov sa do národného boja Židov nezapojila a ešte pred vojnou odišla do Pelly v Zajordánsku, kde mali v pokoji prežiť hrôzy vojny. Niektorí kresťania židovskej národnosti sa však pridali k svojim bratom a zúčastnili sa nielen v bojoch s Rimanmi ale i na plienení okolitých miest, ktoré pred príchodom Rímskej armády napádali a rabovali. Pustošeniu neušlo ani mesto Pella kde sa pred vojnou ukryli kresťania. Aké škody tam napáchala židovská vojenská skupina nevieme, ale v záplave prvotných úspechov určite nebola nijako zhovievavá k miestnym občanom, najmä ak sa tí odmietali pridať k ich boju. Najodbojnejšou skupinou boli židovskí Zelóti, ktorí nútili všetkých obyvateľov v provincii Galilea k boju proti Rimanom.

30
Generál Titus, ktorý postupoval zo svojou armádou proti spurným Židom ponúkal tým, ktorí sa mu nepostavia, milosť. No Židia to s hrdosťou odmietli. Titus, ktorý prišiel až pred Jeruzalem, vyplienil dolné mesto Jeruzalema a vzbúrencov donútil definitívne sa vzdať 26. septembra roku 70. Pri obliehaní Jeruzalema umrelo či už v boji, hladom alebo na choroby 1 100 000 ľudí a 97 000 skončilo v zajatí.
(Flavius Josephus: Židovská vojna)
Po vojne prišla Judea v rámci vyľudnenia až o jednu tretinu obyvateľov, čo malo v provincii katastrofálne následky. Židovské pozemky pripadli cisárovi, ktorý ich buď predal alebo prenajímal vo svoj vlastný prospech. Z väčšiny židovských poľnohospodárov sa po vojne stali nájomníci, ktorí platili cisárovi rentu za obrábanie pôdy. Ich postavenie v spoločnosti bolo niekde medzi otrokmi a slobodnými ľuďmi.  
(Schäfer: Dejiny Židov v Antike s.128)

31
Po ukončení vojny sa niektorí židokresťania vrátili do Jeruzalema, no ich pôvodná sila ktorú mali pred smrťou vodcu Jeruzalemskej cirkvi Jakuba, sa už nikdy neobnovila. Židia- judaisti im pritom vytýkali, že ich v boji proti Rimanom nepodporili. Sami palestínski kresťania navyše postupne strácali kontakt s ďalšími, najmä helenizovanými prúdmi kresťanstva nazývanými i pohanokresťania. V priebehu ďalších desaťročí sa palestínski kresťania premenili v nepríliš početné skupiny tzv. nazarejcov a ebionitov, ktorí odmietali helenizáciu kresťanstva a zachovávali vernosť židovskej tradícii, súčasne ale prijatím Ježiša ako Mesiáša nemohli na druhej strane nájsť cestu späť k židovskej majorite.

32
Pavlovi kresťania (pohanokresťania) si priali, aby kresťanské hnutie prestalo snívať o revolúcií. Toto nebolo možne dosiahnuť len úplným zavrhnutím židovstva, ale i jeho novým výkladom. Preto bolo treba nájsť dôkazy, ktoré by dosvedčili, že samo židovstvo obsahuje proroctvá o vlastnom zániku. Tomuto účelu je zasvätený traktát, ktorý sa v tej dobe objavil v Ríme s názvom „Listy Židom“. List nie je podpísaný, preto sa od konca 2 storočia tento autoritatívny spis v rámci náležitého autora pripísal Pavlovi. Dielo je však očividne vytvorené druhou generáciou kresťanov a samotný učenec Tertullianus považoval za autora listu Barnabu.
(Robertson: Pôvod kresťanstva s.140,141)
    
33
Trvalý rozchod kresťanov s judaizmom bol dokonaný po prvej rímsko- židovskej vojne. Nadobro sa rozplynula i predstava, že je možné nájsť kompromis alebo akúsi zhodu medzi židokresťanmi a pohanokresťanmi. Po roku 70, keď skončila vojna medzi Rímom a Židmi, stratili židokresťania v kresťanskom svete svoj vplyv. Jeruzalem ako hlavné sídlo kresťanstva bol v ruinách a po Jakubovej smrti sa už nenašla tak silná osobnosť, ktorá by židokresťanov viedla a bola silným hráčom v rámci celej cirkevnej obce. Naopak, mnoho židokresťanov prišlo vo vojne o život, keď sa pridali k svojím hebrejským bratom v boji proti Rímskej moci alebo ako nestranné civilné obete. Mnoho židokresťanov bolo potrestaných cisárovými výnosmi rovnako ako Židia- Judaisti, keďže Rimania medzi nimi nerobili rozdiel. Veľká časť židokresťanov, podobne ako Židov- judaistov, sa rozpŕchla najmä do arabského sveta ale i do Malej Ázie, Egypta a Ríma, kde mali zázemie. Tí, ktorí prežili všetky útrapy a ostali v Judei, udržiavali svoju vlastnú formu kresťanstva v malých komunitách, ktoré však boli časom odsúdené k svojmu zániku a zániku kresťansko- židovskej cirkvi v Jeruzaleme.

34
„pre kresťanov bol významnou dejinnou udalosťou zánik malého spoločenstva pôvodných Ježišových nasledovníkov v Jeruzaleme (židokresťanov). V kresťanskom spoločenstve tak úloha židokresťanov ustúpila do pozadia a prevahu získali pohanokresťania z grécko-rímskeho prostredia, ktorého prúd presadzoval Pavol z Tarzu
(Segert: Staroveké dejiny Židov s.215nn).
Prvá Rímsko- Židovská vojna odhalila dávny antagonizmus medzi existujúcim antickým spoločenským zriadením a judaizmom. Cisár Domitianus netrestal kresťanov ak tí zavrhli židovstvo a z neho vyplývajúce povinnosti. Keďže pre židokresťanov bolo len ťažko opustiť korene na ktorých vyrástlo kresťanstvo, boli podobne ako judaisti pod cisárovou perzekúciou.
(Robertson: Pôvod kresťanstva s.135,136)  

35
Kresťania prevzali z judaizmu Pentateuch, knihy Prorokov a oveľa viac apokryfných kníh než boli sami Židia ochotní kanonizovať. Prevzali liturgiu, eucharistiu ako i koncepciu šabatu, sviatkov, kadidla a horiacich lámp, žalmov, chválospevov a chorálnej hudby, rúch a modlitieb, kňazov a mučeníkov, čítanie posvätných kníh, dokonca prevzali aj inštitúciu synagógy, ktorú transformovali na kostol. Prijali dokonca aj koncepciu duchovnej autority stelesnenú veľkňazom. Kresťania na tieto miesta postavili kňaza, pápeža alebo patriarchu. Okrem kristológie nie je v ranej cirkvi nič, čo by už judaizmus neobsahoval. V druhej polovici prvého storočia však Rimania rozdiel medzi Židmi a kresťanmi nerobili.

36
„V priebehu krátkej vlády cisára Nervu však došlo k spoločenskému uvoľneniu. Jedna z jeho vydaných mincí (sestercius zadná strana) nesie nápis „Fisci Judaici calumnia sublata“ (čo sa dá preložiť ako „Daň Židov je z dôvodu neoprávneného obvinenia alebo falošného nariadenia  zrušená“). Daň určená Židom však bola vyberaná i naďalej, no zmenil sa spôsob jej výberu. Nie je však známe kedy bola táto daň oficiálne zrušená“
(Gottheil, Krauss: Židovská encyklópedia- Fiscus Judaicus).

37
Administratívna daň „Fiscus Judaicus“ ktorá bola pôvodne uložená porazeným Židom, bola po nástupe cisára Nervu zreformovaná. Podľa novej úpravy mali túto daň platiť iba Židia, ktorí praktizovali judaizmus. Takže kresťania, i keď ich verejnosť vnímala ako židovskú sektu, už túto daň platiť nemuseli. Dôvod, prečo cisár Nerva pristúpil k takej reforme sa v starých spisoch nenachádza, príčinou ale mohli byť nejasnosti, ktoré súviseli s jej platením, nakoľko v ríši bolo veľa náboženských siekt ako napríklad kresťania, ktoré mali podobné zvyky ako Židia ale Židmi neboli. Z nápisu na minciach, ktoré cisár vydal sa dá usudzovať, že Nerva možno i na sťažnosti kresťanov, zreformoval túto daň tak, aby bola adresnejšou a tým i spravodlivejšou. 
Nerva však svojou reformou nevedomky nanovo zadefinoval Židov ako národ a judaizmus ako náboženstvo. Nakoľko, ak sa mala daň vyberať od všetkých Židov, musela sa najskôr vyriešiť otázka: „Kto je Žid?“ Odpoveď však nebola tak jednoduchá, ako by sa to mohlo na prvý pohľad zdať, lebo mnoho nežidov na jednej strane konvertovalo na judaizmus a na strane druhej mnoho Židov sa k judaizmu nehlásilo a to z rôznych príčin: buď sa chceli vyhnúť plateniu dane alebo sa len jednoducho asimilovali do rímskej spoločnosti. Ďalšou skupinou, ktorá sa musela rozhodnúť kam patrí, boli Židia, ktorí prijali kresťanstvo, nakoľko daň „Fiscus Judaicus“ sa začala po Nervovej reforme vyberať podľa náboženského vyznania a nie podľa etnickej príslušnosti.      

38
„Nerva zaviedol reformou dane zmenu oficiálnej definície „Žid“ od etnického po náboženský charakter. Židom, ktorí sa vzdali Judaizmu to umožnilo vyhnúť sa plateniu tejto dane. Na druhej strane to umožnilo Židom v synagógach- judaistom, aby sa oddelili od židovských kresťanov, ktorí už neboli po náboženskej stránke Židia. Hoci židovskí kresťania, rovnako ako i pohanskí kresťania už nemohli byť stíhaní súdmi za neplatenie dane, mohli byť teraz uznaní vinnými z ateizmu“.
(Gibson: Fiscus Judaicus a rozchod náboženstva 11/241).
„Daňová reforma cisára Nervu nebola inováciou, ale iba potvrdením toho, v čo kresťania, či už židokresťania alebo pohanokresťania verili - a to, že kresťanstvo nie je judaizmus. I keď daň „Fiscus Judaicus“ nezmieňuje žiadny kresťanský spis, táto daň zohrala dôležitú úlohu v rozvoji kresťanstva a sociálno- kultúrneho oddelenia sa od judaizmu.
(Cohen: Ježišov vzostup k moci).

39
Cisár Nerva reformou dane „Fiscus Judaicus“ nedal kresťanom žiadny osobitý štatút a ani o tom neuvažoval. Reforma dane administratívne oddelila kresťanov od judaizmu ale nedostala štatút náboženstva. Kresťanstvo bolo v impériu považované za „spolok“ podobne ako hasiči a dokonca štát prispieval kresťanom na ich spolkovú činnosť i finančným príspevkom. Cisár Nerva tak uviedol kresťanov do rímskeho sveta ako legitímny subjekt s vlastnými právami ale i povinnosťami, ktoré vyplývali z ich nového statusu. Kresťania už neboli pod ochranou judaizmu, ktorý bol pre svoju starobylosť štátom uznaný ako náboženstvo a dokonca požíval i rôzne výhody ako právo nezúčastniť sa na štátom organizovaných náboženských procesiách. Odteraz už boli kresťania, kde začínajú prevládať pohanokresťania, zodpovední a odkázaní za svoje jednanie len sami na seba. 

40
„V prvom storočí v Rímskej ríši nebolo prenasledovanie kresťanov, pretože títo boli pokladaní za židovskú sektu a Židia boli v Impériu trpení. Rímske právo nepoznalo zločin proti náboženstvu, vychádzalo z princípu „deorum iniuriae, deis curae“ (urážky bohov treba ponechať bohom). V Impériu zjavne existoval náboženský pluralizmus a značná tolerancia pod podmienkou, že sa dodržiavali určité pravidlá. Všetko sa zmenilo v druhom storočí, keď vyšlo najavo, že kresťania nie sú židovskou sektou“. 
(Sarka: Justínova apologetika svedectva).


41
Na konci prvého storočia sa presúva centrum kresťanstva z Jeruzalema do Ríma, ktorý zároveň preberá vedúcu úlohu nad všetkými kresťanskými spoločnosťami. Po reforme cisára Nervu sa počet kresťanov zvyšuje a toto zaujímavé náboženské spoločenstvo si začínajú všímať aj ich pohanskí susedia. Medzi kresťanmi sa začínajú šíriť popri opisoch Pavlových listov, Skutkov apoštolov i ďalšie novovznikajúce kresťanské spisy a listiny, ako napríklad Klementov list Korinťanom. Medzi rokmi 66 až 110 k ním pribudnú i štyri po grécky napísané posvätné knihy- novozákonné evanjelia. Na prelome prvého a druhého storočia sa kresťanstvo šíri už po celom impériu a zároveň si buduje aj vlastnú hierarchickú a mocenskú štruktúru. 

42
„Keď teda boli zrušené tyranove (Domitianove) opatrenia, cirkev nielenže bola obnovená do pôvodného stavu, ale zaskvela sa omnoho jasnejšie a nádhernejšie. V nasledujúcich rokoch, v ktorých mnohí dobrí cisári držali kormidlo vlády, cirkev netrpiaca žiadnymi útokmi nepriateľov rozprestrela svoje ruky na východ aj západ“ 
(Lactantius: O smrti prenasledovateľov 3/4).
Cisár Vespasián a Titus sa k nám kresťanom chovali priateľsky. 
(Eusebius: Cirkevné dejiny 3/17).
„Na konci prvého storočia malo kresťanstvo založené cirkevné obce v Palestíne, Malej Ázii, v Sýrii, Perzii Arábii, na Balkánskom polostrove, Ríme a viacerých mestách Talianska a Španielska“
(Špirko: Cirkevné dejiny s.41,42).
Už na sklonku prvého storočia vznikli kresťanské obce v Malej Ázii v Efeze, Smyrne (Izmír v Turecku), Pergame, v egyptskej Alexandrii, v Grécku Korinte, Solúne, Aténach, na Kréte i na Cypre a napokon aj v Ríme.
(Zamarovský: Dejiny písané Rímom s.201)
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Na konci prvého storočia prebiehal v cirkvách Malej Ázie na východe územia súčasného Turecka zúrivý boj medzi židokresťanmi, ktorí ovplyvnení judaizmom šírili myšlienky o Zjavení a sľubmi o príchode tisícročného kráľovstva Božieho, čiže o konci sveta, a pohanokresťanmi, ktorí takéto posolstvá odmietali. Tieto spory neostali bez ohlasu ani v gréckom meste Korint. Pravdepodobne rádoví členovia tejto kresťanskej obce podnietení myšlienkami šíriacimi sa z Malej Ázie židokresťanmi, sa rozhodli zvrhnúť dovtedajších cirkevných hodnostárov, ktorí ešte osobne poznali Pavla z Tarzu. Časť korintských veriacich sa dožadovala voľby nových cirkevných úradníkov, ktorí mali nahradiť starých. V tej dobe však neexistovali nijaké predpisy, ktoré by riešili tento problém, nakoľko po smrti starých presbyterov tradične nastupovali noví. V gréckom Korinte si však po určitom čase istá skupina tamojšej cirkevnej obce zvolila nových cirkevných hodnostárov a dovtedajších odvolala. Títo Korinťania totižto vychádzali z bežných pohanských predpisov a stanov o združeniach, kde úradníci po pevne stanovenej dĺžke trvania svojho úradu odstupujú a sú nahradení ďalšími na základe nových volieb. Keďže nie všetci korintskí kresťania súhlasili s týmto argumentom, obrátili sa listom na Rímsku cirkevnú obec ohľadom jednoznačného vysvetlenia tohto problému.   
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Odpoveďou Rímskej obce Korinťanom bol známy „prvý list Klementa Korinťanom“. Skutočný autor listu je neznámy ale evidentne to bol vzdelaný človek, nakoľko odpoveď Korinťanom je napísaná správnou literárnou gréčtinou. V úvode listu sa autor najskôr ospravedlňuje Korinťanom, že sa jeho odpoveď omeškala (kvôli Domitianovým perzekúciám) a potom sa energicky zastáva zosadených hodnostárov. Korintskej cirkvi je dôrazne oznámené, že v jej obci došlo k „ohavnému a bohaprázdnemu nešváru, kde si hŕstka neuvážených a trúfalých osôb dovolila vo svojej zaslepenosti rozdúchať rozkol“.
(Robertson: Pôvod kresťanstva s.143)
„I naši apoštoli vedeli od nášho Pána Ježiša Krista, že kvôli biskupskému úradu vzniknú spory. Preto obdarení darom dokonalej predvídavosti, ustanovili vyššie menovaných a potom tiež ustanovili, aby po ich smrti prevzali ich službu (úrad) ďalší osvedčení muži. O tých, ktorých ustanovili apoštoli, a o ďalších, ktorí boli s vedomím Cirkvi ustanovení nástupcami apoštolov...  Nebudeme mať malý hriech, ak zbavujeme biskupského úradu tých, ktorí radi a bezúhonne konali svoju povinnosť. Blahoslavení kňazi, ktorí pôsobili predtým a už zomreli plodnou a svätou smrťou. Tí už nemusia mať strach, že ich niekto odstráni z miesta pre nich určeného. Vieme totiž, že ste niektorých zbavili dôstojnej služby, hoci ju vykonávali bezúhonne... Kňazstvo nie je ľudského, ale božského pôvodu, preto sa kňazi legitímne vysvätení a v osvedčovacom úrade nesmú svojvoľne zosadzovať“.
(Prvý List Klementa Korinťanom 39,44).
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Od konca 2. storočia, niektorí súčasní historici dokonca píšu, že až od 5. storočia sa autorstvo prvého listu Klementa Korinťanom pripisuje svätému Klementovi a zaraďuje sa medzi najstaršie cirkevné spisy. Roku 95 alebo 96 odpovedá rozhorčený Rímsky cirkevný hodnostár Klement vo svojom dlhom liste Korintskej obci na otázku dĺžky trvania cirkevných hodnostárov v úrade. V liste plnom rozhorčenia odsudzuje konanie tých kresťanov, ktorí si dovolili zvrhnúť miestnych hodnostárov. Klement dôsledne varuje, že takéto správanie môže do budúcna spôsobiť schizmu alebo iné nežiadúce udalosti, ktoré by mali pre cirkev smutné dôsledky. Autor listu preto upokojuje situáciu a radí svojim bratom a sestrám pokoru, jednotu a láskavosť k blížnemu. Veľký dôraz sa v liste kladie na pokoj, nakoľko sa tento cirkevný spor dostal i do mestských ulíc Korintu, kde si členovia nového náboženstva medzi sebou hlučne vymieňali svoje názory, ktoré neraz prerástli aj do fyzických útokov. Takéto správanie sa kresťanov nielenže poburovalo miestnych pohanov ale poškodzovalo aj ich povesť u ľudu a štátnej správy, ktorá mohla kedykoľvek zasiahnuť silou proti dvom hašterivým stranám, čo si cirkev v žiadnom prípade neželala. 
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Klement oznamuje Korinťanom, že ten, kto je ustanovený Bohom, je nositeľ tohto úradu a nemôže byť odvolaný cirkevnou obcou, ktorá mu pred nástupom do úradu dala svoj súhlas. Zároveň sa v liste hovorí, že úrad má doživotnú dĺžku trvania. Klement tým ako prvý oficiálne nahradzuje kolégium presbyterov monarchickým episkopátom. 
(Kraft: Apoštolský cirkevný otec Klement Rímsky).
Historicky nie je možné doložiť, že by v počiatočnej fáze kresťanstva prešiel obrad vkladania rúk z apoštolov na biskupov. Historicky sa dá skôr dokázať, že v prvej poapoštolskej fáze sa miestni presbyteri a biskupi stali spolu s prorokmi, učiteľmi a ďalšími služobníkmi jedinými vodcami kresťanských spoločenstiev, tak došlo v ranej etape k rozdeleniu na „klérus“ a „laický ľud“. 
(Küng: Katolícka cirkev s.45)
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Na začiatku prvého storočia mohol kresťanské učenie a kázanie poskytovať ľudu každý člen cirkvi, muži i ženy. Biskupi a diakoni boli volení predstaviteľmi miestnych obcí. V relatívne krátkom vývojovom procese si títo volení hodnostári na konci prvého storočia prisvojili právo na doživotnú funkciu, čím sa stali nezosaditeľnými. Ukazuje sa, že koncom prvého storočia Rímska cirkevná obec vedome a suverénne vstúpila do kresťanského sveta ako nástupca  apoštolov. Vykonávanie apoštolskej autority si prisvojili ako dedičstvo, ktoré zaväzuje tak ju, ako aj iné cirkevné obce. 
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„Naším vladárom a vodcom na zemi dal si, Pane zo svojej veľkolepej nevypovedateľnej moci vládnuť, aby sme sa im podriadili a neprotivili sa Tvojej vôli. Daj im, pane zdravie, pokoj, svornosť, pevnosť, aby spravodlivo z Tvojej moci vládli... Daj svornosť a pokoj nám i všetkým obyvateľom zeme, ako si ju dal naším otcom, keď Ťa zbožne a vrúcne prosili. Daj, aby sme boli poslušní Tvojho všemohúceho a najvznešenejšieho mena i našich kniežat a vládcov“.
(Prvý List Klementa Korinťanom 60/4, 61/1).
„Každý nech sa poddá vyššej moci, lebo niet moci, ktorá by nebola od Boha. A tie, čo sú, ustanovil Boh. Kto sa teda protiví vrchnosti, protiví sa Božiemu poriadku. A tí, čo sa protivia, sami si privolávajú odsúdenie“. 
(List Rimanom 13/1-8)
Klement prikazuje mladým aby poslúchali starších, aby sa zbavili žiarlivosti a závisti lebo tie plodia od počiatku sveta zlo. Klement dáva cirkvi za príklad rímske légie: „Povšimnite si tých, ktorí sú vojakmi našich vojvodcov, ako disciplinovane, ako povoľne, ako poslušne vykonávajú rozkazy. Nie sú všetci generáli ani plukovníci, ani stotníci, ale každý na svojom mieste koná, čo mu prikazuje kráľ a veliteľ. Veľkí nemôžu byť bez malých ani malí bez veľkých“
(Robertson: Pôvod kresťanstva s.143,144)
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Prvý list Klementa Korinťanom je pre kresťanskú cirkev veľmi dôležitý, nakoľko jasne definuje monarchistický episkopát v cirkevnej hierarchii. Klementov list napomína svojich bratov a sestry k „živej viere a mravom“ aby pohania nemali dôvod „šliapať po kresťanoch“.   
Popri teologickej stránke je List Korinťanom veľmi zaujímavý i z hľadiská svetského, nakoľko nie je podpísaný žiadnym menom ale ako „Božia Cirkev, ktorá je v Ríme“. Klementov list Korinťanom je prvým dokumentom v kresťanských dejinách, kde si rímska cirkevná obec nárokuje na primát nad celou kresťanskou cirkvou, ktorý opiera o význam samotného mesta Rím ako sídla cisárskej moci a pôsobiska prvých apoštolov Petra a Pavla, ktorí práve v tomto meste zahynuli mučeníckou smrťou a preniesli svoju autoritu na svojich nástupcov. To že Klementov list nebol podpísaný konkrétnou osobou nám s istotou dosvedčuje, že na konci prvého storočia nebol na čele rímskej cirkvi žiadny biskup a už vôbec nie pápež. Až neskôr kresťanskí učenci vyhlásili Klementa nielen za autora listu ale i za biskupa Ríma, i keď s jeho datovaním mali problém. 
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Svätý Peter vysvätil Klementa.
(Tertulianus: proti heretikom 33)
Pavol sa zmieňuje, že Linus (druhý Rímsky biskup) ktorý s ním bol v Ríme, bol hneď po smrti Petra zvolený za biskupa rímskej cirkvi a že Klement ako spolupracovník Pavla bol ustanovený ako tretí biskup rímskej cirkvi. 
(Eusebius: Cirkevne dejiny 3/4)
Klement ako osoba poznajúca osobne známeho apoštola (Pavla) bol štvrtým biskupom Ríma ako nástupca tretieho biskupa Anakleta. 
(Ireneus: Proti herézam 3/3)
Oficiálna pápežská ročenka Annuario Pontifico uvádza ako najväčšieho pápeža Ríma v prvom storočí Klementa, ktorého uvádza ako prvého alebo tretieho no nie druhého nástupcu svätého Petra. 
(Libreria Editrice Vaticana 2008 s.7)
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Na začiatku vlády cisára Trajána medzi rokmi 98 až 100 vznikli v Ríme búrlivé nepokoje namierené proti Klementovi. Dôvod je neznámy, mohlo ale ísť o Klementovu pastorizačnú činnosť, ktorá bola spojená aj s náborom nových členov do cirkvi. Keďže Rimania považovali náboženstvo za svoju súkromnú doménu, do ktorej sa nezasahuje, považovali kresťanské šírenie viery chodením z domu do domu nielen za niečo obťažujúce ale doslova neakceptovateľné vzhľadom k nazeraniu štátu na náboženstvo. V mestských štvrtiach kde šírili kresťania svoju vieru, začali vznikať nepokoje nakoľko pohanom sa nepáčila ich činnosť. Do týchto sporov, ktoré prerástli i do fyzických súbojov zasiahol mestský prefekt a v rámci upokojenia situácie nechal Klementa, vodcu kresťanov, zatknúť. Následný súdny proces odsúdil Klementa pravdepodobne za rozvracačstvo, sabotáž, znesvätenie rímskych bohov, podkopávanie autority cisára a možno i činnosť pre cudziu mocnosť. Dôvodov, pre ktoré mohol byť Klement odsúdený, bolo veľa, no presný rozsudok nepoznáme. To čo vieme je, že Klement bol odsúdený na prácu do kameňolomu na Kryme pri Čiernom mori, kde sa ťažil mramor. Klement však ani vo vyhnanstve neprestal byť horlivým pastierom a svojou duchovnou prácou sa mu podarilo obrátiť mnoho pohanov na kresťanstvo. Takáto činnosť sa však nepáčila miestnemu správcovi, ktorý okolo roku 100 nechal Klementa predviesť pred miestny súd, ktorý Klementa v rýchlom konaní odsúdil na smrť hodením do mora s kotvou priviazanou na krk. Podľa legendy Klementove telo vytiahol z mora jeho učeník Fébus a pochoval ho. Okolo roku 861 cestou do Chazarského kaganátu našli pozostatky Klementa slovanskí vierozvestci Konštantín - Cyril a jeho brat Metod a preniesli ich do Konštantínopolu, neskôr na Veľkú Moravu a následne do Ríma, kde sa relikvie Klementa I. nachádzajú dodnes v bazilike sv. Klementa.

52
Ak po prehratej Rímsko- Židovskej vojne prešlo kresťanstvo určitými zmenami, tak v rámci judaizmu môžeme hovoriť o veľkej reforme:
V roku 70 stál židovský národ zoči-voči náboženskej kríze nepredstaviteľného rozsahu. Jeruzalem bol zničený rímskymi légiami a vyše milióna Židov bolo zabitých. Chrám, centrum ich duchovného života, už neexistoval. Žiť podľa mojžišovského Zákona, ktorý vyžadoval obete a kňazskú službu v chráme, bolo nemožné. Základný kameň judaizmu bol preč. Talmudistický učenec Adin Steinsaltz píše: „Zničenie chrámu v roku 70 spôsobilo, že rekonštrukcia celej štruktúry náboženského života sa stala bezodkladne nutnou.“ A táto rekonštrukcia sa aj uskutočnila.
(Steinsaltz: Mišna a Boží zákon daný Mojžišovi)
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Po prehratej vojne prišlo mnoho Židov o život a mnoho z nich sa dostalo do otroctva. Jeruzalem bol vyplienený a zostal v troskách. Zanikol úrad veľkňaza, Židia stratili svoju politickú moc a dokonca i nárok na vlastnú zem. Priľahlé židovské osady sa vyľudnili a tí ktorí tam ostali prišli nielen o svoje majetky ale i poľnohospodársku pôdu. Veľká väčšina Židov schudobnela a navyše bola ponížená platením dane „Fiscus Iudaicus“ do Jupiterovho chrámu v Ríme, čo sa považovalo za modloslužbu. Táto potupná daň bola náhradou za platenie chrámovej dane, ktorú každý rok odvádzali Židia do centra judaizmu - Jeruzalemského chrámu. Nakoľko situácia v Rímskej ríši nedávala Židom žiadnu nádej na obnovu posvätného chrámu v Jeruzaleme, začali židovské elity premýšľať nad tým ako zachovať judaizmus v nových podmienkach. Túto úlohu zobral na seba uznávaný žiak farizejského vodcu Hillera rabi Jochanan ben Zakaj, ktorý údajne predpovedal zničenie druhého Jeruzalemského chrámu. 
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Počas obliehania Jeruzalema rímskou armádou pod vedením Tita sa Jochanan ben Zakaj nachádzal v meste ale ako farizej a umiernený Žid odmietal bojovať proti Rimanom. Podľa legendy sa pri obliehaní Jeruzalema nechal zavrieť do rakvy a vyniesť von za hradby mesta. Ešte pred ukončením vojny sa obrátil na cisársku kanceláriu s požiadavkou o založenie malej náboženskej školy na pobreží Stredozemného mora v meste Iamnia, hebrejsky Javne (asi 30 km južne od Tel Avivu, hlavného mesta Izraela). Tejto žiadosti cisár Vespasianus vyhovel a tak začali farizejskí učenci v malom meste Javne po zničení Jeruzalemského chrámu prispôsobovať judaizmus novým podmienkam. Keďže chrám už neexistoval farizejskí učenci preniesli posvätné bohoslužby do všetkých oblastí každodenného života. Odteraz sa mal stať chrámom každý židovský dom, oltárom židovský stôl a každý žid kňazom.    
(Johnson: Dejiny civilizácii s.110; Müller: Jeruzalem medzi minulosťou a budúcnosťou s.27)
Po zničení Jeruzalemského Chrámu na ktorom boli závislí Židia- Saduceji a židovská komunita Esejcov, prebrali vodcovskú úlohu v judaizme Židia Farizeji z Kumránu (v súčasnosti archeologická lokalita severozápadne od mŕtveho mora). Farizeji bola práve tá židovská skupina, ktorá určila ďalší smer a formu judaizmu, známu ako rabínsky judaizmus, ktorého centrom je Tóra a Talmud.
(Schubert: Ježiš vo svetle tradičnej židovskej literatúry) 
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Druhý Jeruzalemský chrám bol zrovnaný zo zemou a aristokratickí Saducejci, ktorých moc bola  závislá na chráme, nevedeli poskytnúť židovskému ľudu žiadnu presvedčivú alternatívu ako ďalej. V novej situácií sa nevedeli zorientovať ani vplyvní Esejci a tak tieto židovské odnože spolu s radikálnymi Zelótmi a Sikarmi časom zanikli. V danej situácií sa najlepšie zorientovala židovská skupina Farizejov, ktorá zdvihla zo zeme pomyselnú moc a vyplnila miesto po bohatých Saducejských židoch. Pomenovanie Farizeji znamenalo v starovekej hebrejčine „oddelení“, nakoľko členovia tohto zoskupenia sa nezaujímali o dianie v okolitom svete z dôvodu vyhnutia sa akémukoľvek kontaktu s „nečistotou osobou“, čiže s človekom vyznávajúcim iné náboženstvo.
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Bohatí Saduceji, ktorí zinscenovali súd s Ježišom a ani chudobní Esejci neprežili prvú židovskú vojnu. Vodcovskú úlohu v židovskom svete prebrali Farizeji. Medzi ľudom mali mnoho prívržencov, predovšetkým z radov remeselníkov a drobných obchodníkov. Farizeji sa stali tými, ktorí určili ďalšiu formu judaizmu, označovanú ako rabínsky judaizmus. Rabínsky judaizmus našiel svoje vyjadrenie v Talmude. Hlavnou myšlienkou farizejstva je, že tradičný Mojžišov zákon sa má nielen doslovne odovzdávať, ale aj neustále vykladať a aktualizovať, čo bolo v rozpore so saducejským a esejským pridržiavaním sa tradičného doslovného textu. Farizeji však pripúšťali viacero výkladov a Tóru chápali ako imanentný zákon - Múdrosť, prostredníctvom ktorej bol stvorený svet. Ďalším prvkom, ktorý odlišoval farizejov od iných židovských skupín, bola koncepcia spasenia a vzkriesenia. Saducejci možnosť vzkriesenia úplne odmietali, na rozdiel od Esejcov, ktorí verili, že spasení budú len oni sami. Farizeji však hlásali spásu nielen pre všetkých Židov ale i pre pohanov. Ale len pre tých, ktorí dostanú poctu „spravodlivých z národov“, čiže tí ktorý zachránili Židov. 
(Schubert: Ježiš vo svete tradičnej židovskej literatúry s.35-49)
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Farizeji sa do novej situácie rýchlo adaptovali a svoje učenie spojili s myšlienkou transformácie svätosti Chrámu do každodennej oblasti života. Stavba nového judaizmu založeného na myšlienkach Farizejov postupne pohltila akúkoľvek opozíciu a stáva sa hlavným prúdom židovského náboženstva. Poprední predstavitelia tohto prúdu sa už prestali nazývať farizejmi, nakoľko to bolo pomenovanie ktoré evokovalo spojenie len s určitou judaistickou sektou a nezodpovedalo novej situácii. Farizeji v snahe klásť dôraz na židovskú jednotu sa začali nazývať rabíni, čiže „mudrci Izraela“. Títo mudrci na čele s Jochanan ben Zakajom sa snažili vytvoriť systém učenia, v ktorom by zachytili ich predstavu judaizmu do ústneho zákona. Mala to byť akási duchovná stavba, ktorá bude oveľa odolnejšia ľudským útokom než Jeruzalemský chrám. Život a učenie starovekých Farizejov sa tak stáva kľúčovým prvkom k vzniku a pochopeniu rabínskeho judaizmu, ktorý pretrváva do súčasnej doby.  
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Jochanan ben Zakaj po zničení Jeruzalema presťahoval do mesta Javne celé duchovné centrum judaizmu i Sanhedridu. „Zakaj stál pred náročnou úlohou zriadiť pre židovský ľud nové centrum a pomôcť mu prispôsobiť sa novým okolnostiam, pri ktorých muselo byť náboženské zanietenie teraz, keď chrám prestal existovať, nasmerované na iný ústredný bod, ktorým sa stal ústny zákon“. 
(Steinsaltz: Mišna a Boží zákon daný Mojžišovi)
Sanherid bol najvyšší súd starovekého Izraela. Skladal sa z 71 členov. V období druhého chrámu (pred Rímsko- Židovskou vojnou) sa schádzal v chrámovej komnate v Jeruzaleme. Zasadal každý deň okrem sabatu a sviatkov.
(Newman: Judaizmus od A po Z s.166,167)
Po zániku Jeruzalemského chrámu sa Sanhedrin - najvyšší súd, pod vplyvom Jochana ben Zakaja prerobil na „bejt din“ súdny dvor. Predseda toho súdu mal titul „Nasi“. Súdny dvor predstavoval kultúrne a politické centrum palestínskych Židov a reguloval napríklad aj kalendár.  
(Nosek: Religionistika encyklopédia- bejt din)  
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V hlavnom centre judaizmu Javne sa začal formovať materiál, ktorý bol neskôr spísaný do „Mišny“ (ustanovení). Jochanan ben Zakaj spísal aj niekoľko „Takanot“ čo sú ustanovenia pre lokálne pravidlá židovských obcí, ktoré prispeli po zničení chrámu ku konsolidácii judaizmu. Farizeji, ktorí sa transformovali na rabínov, sa neskôr presadili i ako politici, no ich hlavnou úlohou bolo prednášať na akadémii, kde začali učiť jednotu výkladu židovského náboženstva. Zároveň zachovávali tieto tradície za účelom jednoty náboženstva a zdôrazňovali štúdium Mišni, čo doslova znamená opakovanie - teda to, čo treba vedieť naspamäť, ako i poslušnosť k Tóre. Hlavným úkonom posväcujúcim Žida tak už nebola bohoslužba v Jeruzalemskom chráme ale každodenné štúdium Tóry. 
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Základom učenia bola Mišna, čiže zbierka náboženských ustanovení nového rabínskeho judaizmu. Mišna sa skladá zo šiestich oddielov a každý oddiel obsahuje 7 až 12 traktátov. Všetkých traktátov je dokopy 63. Každý traktát je rozdelený na kapitoly, ktoré sa skladajú z ešte menších jednotiek. Pri písaní rozlišujeme mišnou (textovú jednotku) a Mišnu (kompletnú zbierku). 
(Antológia Mišny s.275)
Tanach je hebrejská biblia. V kresťanskom ponímaní predstavuje knihy Starého zákona. Tanach sa člení na 24 kníh. Päť kníh Mojžišových, Prorocké knihy a Spisy. 
(Heriban: Príručný lexikón biblických vied s.997)
Talmud je spolu s Tanachom najdôležitejším náboženským textom judaizmu. Primárne ide o komentár k Mišne, do ktorého boli začlenené rozličné ďalšie látky ako naratívneho, tak nábožensko-právneho charakteru, akademické debaty, diskusie a výklady biblického textu. Talmud je nesmierne rozsiahle kolektívne dielo, navyše existujú dve verzie Talmudu- rozsiahlejší babylonsky a kratší palestínsky - jeruzalemský. 
(Antológia Talmudu s.256)
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I keď bolo hlavným centrom rabínskeho judaizmu mesto Javne, neskôr vznikali na územiach Izraela ale i Babylonu a Ríma nové rabínske akadémie ako dôsledok rivality. V sasánovskej perzskej ríši vznikol na miestnej akadémií „Babylonský talmud“. Na severe Galilei v mestách Seforis a Tiberias vznikol Jeruzalemský talmud a Mišna.  
Mišna bola akousi základnou stavbou ústneho zákona tak ako ho videli farizeji a ktorý sa mal následne budovať v ďalších diskusiách. Išlo o poľnohospodárske zákony, sviatky, manželský zákon, občianske právo, obrady či očisťovanie. Pre Židov predstavuje Mišna niečo ako Nový zákon pre kresťanov. Mišna predstavuje medziobdobie pred obdobím druhého chrámu a Talmudom, najdôležitejším náboženským textom judaizmu.
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Halacha je jeden z dvoch navzájom komplementárnych základných spôsobov myslenia rabínskeho židovstva. Halacha - v doslovnom preklade „chodenie, kráčanie“, predstavuje jednotlivú odpoveď na otázku, ako jednať, aby to bolo v súlade s Tórou (zákonom), i súborom týchto odpovedí: Ako žiť židovsky. Sila je v detaile. Zákon je darom zmysluplnej cesty. 
Druhým spôsobom myslenia je Agada - v preklade „rozprávaj“, tá nie je považovaná za záväznú vierouku. Ide skôr o prostriedok ako rozvinúť u poslucháča alebo čitateľa predstavivosť: Prečo vôbec žiť ako žid. Sila je v tradícií. Kto všetko k nám patrí. Varovné prípady.
Agada má skôr morálne ponaučenia a doplňuje Halachu, ktorá má didaktický a autokratický charakter. Slovom halacha sa označuje i výberový terminologický register.  
(Bič: Zo sveta starého zákona II. s.671; Cohen: Talmud s.29; Nosek: Religionistická  encyklopédia- agada; Sláma: Antológia rabínskej literatúry s.466,467) 
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Všetky dôležité posvätné knihy okrem Tóry vznikli až po zániku Jeruzalemského chrámu roku 70 ako dôsledok premeny chrámového judaizmu na rabínsky judaizmus. Mišna - zbierka náboženských ustanovení nového rabínskeho judaizmu bola ako projekt farizejských Židov dokončená v roku 220. Jeruzalemský talmud bol po všetkých rozkoloch vzatý židovskou spoločnosťou ako autoritatívny text až v 5 storočí a Babylonský talmud ešte o sto rokov neskôr. Obe verzie však neboli nemenné a prechádzali v neskorších obdobiach rôznymi úpravami, ktoré menili učení komentátori od 16 storočia nazývaní „Acharonim“. Posledná (znama) úprava Talmudu sa udiala v 18 storočí. 
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Acharonim - v preklade „poslední“ je pomenovanie pre popredných rabínov a poskim (židovskí právni rozhodcovia). Achronim nadviazali na prvých rabínskych vedcov z 11 storočia a predstavujú v židovskom svete prechod z éry Rischonima (Rišonim) do éry Archaronim, ktoré začalo roku 1536 spísaním „Šulchan Arucha“ v doslovnom preklade „prestretý stôl“ (ide o židovské právo) až do súčasnosti. Acharonim vyvíjajú svoju aktivitu od ranného novoveku a sú pri vzniku všetkých dôležitých udalostí ako vznik chasidského judaizmu, židovskej emancipácie v Európe, Haskaly (židovského osvietenstva), Sionizmu, Holokaustu, založenia štátu Izrael a židovského exodu z moslimského sveta. 
(Mindel: Prví Achronimovia Centrum Chabad- Lubavič; Horowitz: Encyklopédia Judaizmu- Aharonim; Rafael: Judaistický slovník- odpovede)    
Významný Acharonim Ovadia Yosef zomrel roku 2013 ako 93 ročný, narodil sa v Bagdade a bol sefardský žid a vodca izraelskej ultraortodoxnej strany Shas. Je považovaný za najdôležitejšiu halachtickú autoritu. Shmuel Wosner zomrel ako 101 ročný narodil sa vo Viedni a bol prominentný acharonim. Je autorom kompletnej serie halachických rozhodnutí a reakcií na židovské zákony. Na jeho pohrebe bolo 100 000 ľudí, pričom niekoľkí boli ušliapaní na smrť.
(Kershner: Zomrel Ovadia Yosef; Izrael News: Židovský svet 2011; Dvorin: Rabbi Wosner uložený na odpočinok; Chabura: Gedolim 20 storočie) 
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Kým nové posvätné judaistické knihy vznikali od tretieho do šiesteho storočia, u kresťanov vznikla posledná posvätná kniha evanjelium podľa Jána v roku 110. 
Židia, medzi ktorými získalo kresťanstvo spočiatku najviac stúpencov, žili rozptýlení po celej Rímskej ríši. Na začiatku prvého storočia žilo v impériu približne štyri a pol milióna Židov z toho len asi 750 tisíc v provincií Judea kde stál Jeruzalemský chrám. 
Väčšina Židov však dávala prednosť životu vo veľkých mestách akým bolo hlavné mesto ríše Rím, obchodné centrum s obrovským prístavom akým bola Alexandria v severnej Afrike, morské prístavné mestá vhodné na podnikanie akým bol Neapol, či mestá v Malej Ázii ale i veľké Galské mesto Lyon s významným riečnym prístavom. Všetky tieto mestá ríše s dobrou polohou poskytovali mnoho príležitosti na podnikanie s prevozom tovaru, obchodovanie s vínom či obilím, poskytovaním rôznych služieb akými boli pôžičky, prenájom izieb či domov ale i nekalej činnosti. Tento životný štýl viac vyhovoval židovskej mentalite než drsná a málo platená práca na olivových plantážach, či ako práca rybára v najchudobnejšej provincií ríše. Keďže židovská komunita tvorila takmer desatinu obyvateľov impéria, mohli ste sa s nimi stretnúť vo všetkých kútoch ríše, kde sa dalo aspoň trochu zarobiť. 
Židia boli v impériu neprehliadnuteľní najmä kvôli svojmu spôsobu života, ktorý bol silne previazaný na židovskú komunitu vyznávajúcu monoteistické náboženstvo spojené s inštitúciou sociálneho zabezpečenia a vzdelávania sa. Židia preto patrili v rámci impéria k jedným z mála národov v ktorom takmer všetci vedeli čítať a písať- samozrejme to sa týkalo iba veľkých miest. Na druhej strane Židia oplývali možno až neprimeraným nacionalistickým duchom a vyvyšovaním sa nad ostatné národy. Tento podivný rys židovského národa ich nakoniec priviedol k prvej Rímsko - Židovskej vojne, ktorú vzhľadom k zaostalosti centra povstania Galilei, nemohli vyhrať.
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I keď Židia bojovali proti Rimanom statočne a ich odvaha bola obdivuhodná, nemohlo to stačiť na najmocnejšiu armádu, ktorá disponovala najvyspelejšou technikou, profesionálnymi dôstojníkmi s bojovými skúsenosťami a vojskom s vysokou disciplínou. Židia si potupnú porážku od Rimanov zo septembra roku 70 pripomínajú i v súčasnosti, keď jedenásty mesiac v hebrejskom kalendári dodnes označuje zničenie Jeruzalemského chrámu. V tomto období je oblúk cisára Tita v Ríme často spomínaný v židovských komunitách a jeho fotky sú rozmiestňované po synagógach, na sociálnych sieťach a médiách. 
(Fine: Titov oblúk s.171,172).

Hudba

Záver:
