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Inleiding  
 

‘Achtenvijftig individuen, eed weigerende priesters genoemd, zijn van Nantes naar 

Angers gezonden: ze werden direct op een schip geplaatst op de Loire. Gisteravond 

zijn ze allemaal opgeslokt door de rivier. Wat een revolutionaire stroming is de Loire!’1 

Wat Jean-Baptiste Carrier op 10 december 1793 in een brief aan de Convention 

nationale als de patriottische gulzigheid van de Loire omschrijft, was in feite een 

massa-executie van achtenvijftig priesters in naam van de revolutie, gesanctioneerd 

door hemzelf. Priesters die weigerden trouw aan de natie te zweren en verdacht 

werden van het opruien van antirevolutionaire opstanden werden vastgebonden op 

een boot waar een gat in werd gezaagd. Het was iedere keer slechts een kwestie van 

tijd voordat het water alle opvarenden zou opslokken. Met deze verdrinkingen wilde 

Carrier, die vertegenwoordiger was van de Conventie Nationale in Bretagne, de 

opstandige katholieke priesters in Bretagne uitschakelen. Deze verdrinkingen, bekend 

geworden als de noyades, vonden plaats tijdens de meest gewelddadige periode van 

de Franse Revolutie, de Terreur. Om de revolutie te redden zetten de leiders van 

Frankrijk onder leiding van Maximilien Robespierre een klopjacht in om alle vijanden 

van het nieuwe Frankrijk, aristocraten, bedrieglijke priesters en verraders, uit te 

schakelen. Duizenden Fransen, schuldig of niet,eindigden onder het mes van de 

guillotine. Overal in Frankrijk vonden in 1793 en 1794 ook antireligieuze manifestaties 

plaats, hoewel zelden zo gruwelijk als de noyades. Een golf van antichristelijk 

iconoclasme en revolutionaire bevlogenheid trok tijdens de Terreur over Frankrijk en 

zou het land voorgoed veranderen. De kerken waar enkele jaren eerder nog devote 

Fransen bijeenkwamen om samen de mis te vieren, werden door patriotten beroofd 

van al hun pracht en praal. De altaren die eens gebruikt werden voor de verering van 

God, werden door de revolutionairen toegewijd aan de Natuur en de Rede. Priesters, 

voorheen zo geliefd onder het Franse volk, zwoeren onder druk van revolutionairen 

hun celibaat af. Deze golf van antireligieuze manifestaties, met als doel om de kerk uit 

1Jean-Baptiste Carrier, Correspondence of Jean-Baptiste Carrier: (Peoples representative to the 
Convention) During his mission in Brittanny, 1793-1794, red. Elsé Haydon Carrier (Londen 1920) 151 PDF 
e-book http://www.archive.org/details/correspondenceof00carrrich. 
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de samenleving te verbannen, werd later de dechristianisering genoemd en is een van 

de meest controversiële uitwassen van de Franse Revolutie.  

De vraag hoe Frankrijk in staat was om zich op gewelddadige wijze te ontdoen 

van zijn nationale religie heeft menig historicus bezig gehouden en levert dan ook een 

interessant historiografisch debat op. De dechristianisering is eigenlijk een ongrijpbaar 

fenomeen, omdat het begrip pas na de Franse Revolutie is ontwikkeld om de 

antichristelijke en antiklerikale manifestaties tijdens de revolutie te beschrijven. Er is 

dan ook geen centrale doctrine van dechristianisering. Het is echter onmogelijk om de 

Terreur en de revolutie te kunnen begrijpen zonder aandacht voor de antichristelijke 

excessen en de term is in eerder onderzoek daarvoor een goed handvat gebleken. 

Hoewel het historiografische debat over dechristianisering erg vruchtbaar is gebleken 

in het verklaren van de dechristianisering, wordt het ontstaan van de 

dechristianisering vaak maar vanuit enkele invalshoeken of disciplines behandeld. 

Zelden in de recente geschiedschrijving zijn verschillende zienswijzen tegen elkaar 

afgewogen of samengebracht. Daarnaast is er nog een aantal knelpunten binnen de 

historiografie waarover historici het niet eens kunnen worden of waar meer 

duidelijkheid nodig is. 

Het onderwerp van het onderzoek dat aan de grondslag van deze scriptie ligt,is 

dan ook de dechristianisering in Frankrijk. De probleemstelling luidt: Hoe is de 

dechristianisering tijdens de Franse Terreur (5 september 1793-28 juli 1794) te 

verklaren en van wie ging deze uit?In deze scriptie zal het antwoord op deze vraag 

uitgewerkt worden met als doel meer inzicht te krijgen in het complexe fenomeen 

dechristianisering en het ontstaan ervan. De definitie van dechristianisering die 

gehanteerd zal worden is gebaseerd op een definitie uiteengezet door Nigel Aston en 

luidt als volgt: Dechristianisering behelsde bewuste pogingen, dikwijls gebruikmakend 

van de middelen van de Franse staat, van verschillende actoren van september 1793 

tot juli 1794, om het christendom uit te roeien in de Franse staat en samenleving en te 

vervangen door een nieuwe cultureel kader dat voortkwam uit de idealen van de 

Revolutie.2In de praktijk hield dit onder andere in het confisqueren van waardevolle 

misattributen, het dwingen van priesters tot abdicatie, het introduceren van nieuwe, 

2Nigel Aston, Religion and Revolution in France 1780-1804 (Basingstoke 2000) 259. 
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revolutionaire culten ter vervanging van katholicisme en het verwijderen en 

onderdrukken van openbare manifestaties van het katholieke geloof. Andere historici, 

zoals de Fransman Michel Vovelle, gebruiken de term ook om een proces van 

secularisatie van de Franse samenleving in de loop van de 18e eeuw te omschrijven, 

maar in deze scriptie zal hoofdzakelijk aan de eerste definitie gerefereerd worden. De 

tijdspanne die in deze scriptie gehanteerd wordt, is de duur van de Terreur. Op 5 

september 1793 werd de staat van terreur afgekondigd, wat betekende dat de 

Conventie door middel van geweld haar eigen burgers zou gaan dwingen om zich aan 

de wet te houden. Het einde van de Terreur werd ingezet met de val van Robespierre 

op 27 juli 1794 waarna binnen een maand ook het Comité de salut public, de 

dominante commissie binnen de Conventie, viel. Voor deze tijdspanne is gekozen om 

zo de dechristianisering van Frankrijk binnen de context van de Terreur te kunnen 

bestuderen, maar ook om de religieuze politiek in deze periode te kunnen vergelijken 

met de religieuze politiek uit eerdere perioden in de Franse Revolutie. 

Tijdens het onderzoek zijn de volgende deelvragen gebruikt om tot een 

antwoord op de hoofdvraag te komen. 

1.Hoe functioneerde de gallicaanse kerk binnen de Franse samenleving aan het 
einde van de 18e eeuw? 
2. Welke religieuze politiek voerde de Constituante (1789-1791) en hoe 
reageerden de Franse kerk en het Franse kerkvolk daarop ? 
3. Welke religieuze politiek voerden de Législative en de Conventie tot de 
Terreur (september1791 –september  1793) en hoe reageerde het Franse 
kerkvolk daarop? 
4. Wat hield de religieuze politiek van de Conventie, het Comité de salut public 
en andere regeringsvertegenwoordigers tijdens de Terreur (september 1793-
juli 1794) in en hoe verschilde deze van voorgaande jaren? 
5. Wie zaten er achter, instigeerden of stimuleerden de dechristianisering 
tijdens de Terreur en welke motieven speelden hierbij een rol?  
6. Hoeveel weerstand was er binnen en buiten de Conventie tegen de 
dechristianisering? Hoe moeten de Cultus van de Rede en de Cultus van het 
Opperwezen van Robespierre in dit kader worden beoordeeld? 

 
Deze scriptie is het resultaat van onderzoek dat aan de hand van deze zes 

vragen verricht is. In de inleiding zullen verder de wetenschappelijke relevantie, de 

onderzoeksmethode en het theoretisch kader toegelicht worden. Hoofdstuk één bevat 

een uiteenzetting van het historiografische debat over dechristianisering tijdens de 
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Franse Revolutie. In het tweede hoofdstuk worden de positie van de gallicaanse kerk in 

Frankrijk voor en tijdens de revolutie en het religieuze beleid van de verschillende 

machtsorganen die Frankrijk regeerden na de oprichting van de Assemblée nationale 

tot het begin van de terreur toegelicht (Dit zijn respectievelijk de Assemblée nationale 

constituante, Assemblée nationale législative en de Convention nationale). In 

hoofdstukken drie, vier en vijf zal dieper worden ingegaan op de dechristianisering 

tijdens de terreur. De uitvoerders van de dechristianisering, hun praktijken en 

motieven staan in hoofdstuk drie centraal, de receptie van het Franse volk in 

hoofdstuk vier en in het vijfde hoofdstuk wordt de rol van de Conventie nader 

besproken.  Deze scriptie sluit af met een conclusie waarin een antwoord zal worden 

gegeven op de probleemstelling.  

De wetenschappelijke relevantie van het onderwerp dechristianisering tijdens 

de Terreur en de gehanteerde onderzoeksmethode van dit onderzoek zijn 

onlosmakelijk met elkaar verbonden. Over het onderwerp is al veel geschreven, maar 

toch is het op dit moment bestaande historiografische kader van dit onderwerp niet 

compleet. Veelal zijn onderzoeken naar dechristianisering vanuit een bepaalde 

invalshoek gedaan, waarbij andere factoren buitenspel kwamen te staan. Daarnaast 

zijn er dus enkele aspecten van de dechristianisering waar onder historici onenigheid 

of onduidelijkheid over is. De voornaamste discussiepunten zijn de positie van de 

dechristianisering binnen het secularisatieproces in de 18e eeuw in Frankrijk, de 

omvang van de aanhang van de dechristianisering binnen de Conventie en haar rol in 

het proces, de verantwoordelijken voor de doorvoering van dechristianisering en de 

receptie van de dechristianisering in de steden en op het platteland. Deze thema’s 

zullen nader worden toegelicht in deze scriptie in de verschillende hoofdstukken. 

Een bredere analyse van de beschikbare onderzoeksresultaten om zo tot 

gewichtigere conclusies te komen over het onderwerp is dus gewenst. Na breed en 

kritisch literatuuronderzoek zijn voor deze scriptie verschillende invalshoeken tegen 

elkaar afgewogen, maar ook samengebracht. Deze scriptie poogt dan ook het debat 

over het veelbesproken onderwerp van dechristianisering te herevalueren in de 

context van de Terreur. 
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Met de hoofdvraag en de eerder genoemde deelvragen kan inzicht gegeven 

worden in of en hoe, de dechristianiseringspolitiek ten tijde van de Terreur verschilde 

van de religieuze politiek in eerdere fasen van de Franse Revolutie. Daarnaast brengt 

dit onderzoek meer duidelijkheid in het debat over hoe de revolutie op het gebied van 

religie zo heeft kunnen radicaliseren in Frankrijk. 

Tijdens het onderzoek is een theoretisch kader gebruikt dat geïnspireerd is 

door, maar niet letterlijk overgenomen is van de Franse historicus Fernand Braudel. Hij 

introduceerde in zijn magnus opus La Méditerrannée een drietrapsanalyse van 

historische gebeurtenissen waarmee  lange en korte termijn oorzaken naast elkaar 

behandeld konden worden. Om verschillende aspecten van de dechristianisering 

duidelijk te kunnen vatten is gebruik gemaakt van een soortgelijk gelaagd systeem, 

vergelijkbaar met een drietrapsraket, met daarin drie verschillende analyseniveaus. De 

eerste trap is het politieke en sociale klimaat waarin de dechristianisering ontstond, 

dat sterk geworteld was in het schisma tussen de kerk en revolutie, dat tijdens de 

Franse Revolutie was ontstaan. De tweede trap bestaat uit de politieke context waarin 

de dechristianisering kon ontstaan, in dit geval het chaotische en repressieve 

staatssysteem van de Terreur. De derde trap bestaat uit de manifestaties van 

dedechristianisering zelf en de daadwerkelijke praktische uitvoering. De uitvoering 

werd hoofdzakelijk vormgegeven door de autoritaire initiators en lokale 

omstandigheden. Met dit verklaringsmodel kan een gelaagde verklaring van de 

dechristianisering gegeven worden, zodat alle aspecten van het fenomeen aan bod 

komen. 
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Hoofdstuk 1-Historiografisch debat 
 

In dit hoofdstuk zal het historiografisch debat over de oorzaken van dechristianisering 

tijdens de Franse Revolutie uiteengezet worden. Zodoende worden ook de 

verschillende invalshoeken belicht, waar in de inleiding al naar verwezen werd.  

De toon in het wetenschappelijke onderzoek naar dechristianisering tijdens de 

Terreur werd gezet door de Franse historicus Alphonse Aulard, hoogleraar aan de 

Sorbonne. In 1925 schreef hij in Christianisme et la Revolution dat de dechristianisering 

geen rationele aanval op het katholieke geloof en het verleden was, maar eerder een 

uiting van zelfverdediging van de staat tegen opstandige krachten uit de kerk, om zo 

de publieke orde te bewaken.3 De revolutionaire cultussen, zoals de Cultus van de 

Rede, kwamen volgens hem ook hoofdzakelijk voort uit zelfverdediging en haat tegen 

priesters, niet uit oprechte revolutionaire sentimenten.4 Aulard stelde ook dat 

dechristianisering als volksbeweging pas ontstond tijdens de dictatuur van de 

Conventie en dat er daarvoor geen antichristelijke sentimenten waren.5 Albert 

Mathiez, een leerling van Aulard en een van de grondleggers van de marxistische visie 

op de Franse Revolutie, kon zich vinden in het eerste deel van deze these, maar 

concludeerde na onderzoek dat de revolutionaire cultussen, in de vorm van 

revolutionaire festivals, eigenlijk al voor de Jakobijnse dictatuur bestonden en dat de 

dechristianisering zodoende weldegelijk revolutionaire ideologische wortels had.6 

Na de Tweede Wereldoorlog duurde het lang voordat nieuwe onderzoeken een 

ander licht deden schijnen op de dechristianisering. Vanaf de jaren zestig kwam vanuit 

Groot-Brittannië een nieuw geluid. Allereerst van Richard Cobb, die in 1963 met het 

boek Les Armées Révolutionnaires aan de hand van uitvoerig lokaal onderzoek de 

3John Walsh, ‘Chapter VI-Religion: Church and State in Europe and the Americas’, in: C.W. Crawley 
(red.), The New Cambridge Modern History Volume 9: War and Peace in an Age of Upheaval (Cambridge 
1965) 146-178, aldaar 147 PDF e-book http://dx.doi.org/10.1017/CHOL9780521045476. 
4John McManners, French Revolution and the Church (Londen 1969) 75. 
5 Ferenc Fehér, ‘The Cult of the Supreme Being and the Limits of Secularization of the Political’, in: 
Ferenc Fehér (red.), The Revolution and the Birth of Modernity (Berkeley 1990) 174-197, aldaar 176. 
6 McManners, French Revolution, 75. 
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motieven en de activiteiten van de revolutionaire legers en hun rol in de 

dechristianisering, uitwerkte. Hij typeerde de provinciale voorstanders en uitvoerders 

van dechristianisering als een actieve en luidruchtige minderheid die zich ‘autoritair en 

militair’ manifesteerde.7 Cobb was een van de eerste niet-Fransen die zich op het 

provinciale en individuele karakter van de dechristianisering richtte. Tevens 

verplaatste hij de focus in het debat van de politieke omstandigheden en de 

revolutionaire cultussen naar de uitvoerende partijen binnen de dechristianisering zelf.  

In de tweede helft van de 20e eeuw verschenen, in navolging van Cobb, steeds 

meer lokale studies naar de Franse Revolutie en de Terreur. Onderzoeken van onder 

andere Colin Lucas, Alan Forrest en later Michel Vovelle, gaven een dieper inzicht in de 

lokale variatie in de vormen en de structuur van de Terreur en de dechristianisering. 

De verschillen tussen de provincies en de grote steden bleken in deze onderzoeken 

groter dan voorheen aangenomen wat betreft het succes van de dechristianisering. 

In 1969 bracht de Engelse kerkhistoricus en geestelijke John McManners in zijn 

standaardwerk The French Revolution and the Church eveneens de regionale 

verschillen in de dechristianisering onder de aandacht. In dit kleine handboek betoogt 

McManners dat de dechristianisering niet centraal opgezet was, hoewel bij vlagen wel 

aangemoedigd door de Conventie, maar geïnitieerd werd door andere 

regeringsactoren, zoals de vertegenwoordigers van de Conventie, de représentants-en-

mission, en revolutionaire legers.8 Ook weerlegt hij de stelling dat de dechristianisering 

een volksbeweging was.9 

Een aantal Franse historici, onder leiding van Michel Vovelle, sloeg bij de 

zoektocht naar de oorsprong van de dechristianisering een andere, meer statistische 

route, in dan narrativisten als McManners en Cobb. Vovelle is een van de meest 

vooraanstaande Franse historici op het gebied van religie en de Franse Revolutie van 

de 20e eeuw. Aan de hand van grootschalig statistisch en kwantitatief onderzoek 

bracht hij de geografische bewegingen en intensiteit van de dechristianisering in kaart 

in Religion et Revolution: La déchristianisation de l’an II (1976) en Revolution against 

7 McManners, French Revolution, 95 
8Ibidem 86-87, 95 
9Ibidem95 
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the Church: From Reason to the Supreme Being (1991). Dit baseert hij op statistische 

gegevens, onder andere het aantal abdicaties van priesters en brieven vanuit 

provincies gestuurd naar de Conventie. De belangrijkste en meest controversiële 

conclusie die hij in deze boeken trekt, is de link die hij legt tussen de intensiteit van de 

dechristianisering in bepaalde gebieden en de houding tegenover religie voor en na de 

revolutie in die regio’s. Hij stelt dat de grote impact van de dechristianisering te 

verklaren is doordat er voor de revolutie al sprake was van een grote religieuze 

onverschilligheid in veel gebieden door een al eerder begonnen 

dechristianiseringsproces.10 In felle bewoordingen zet hij zich af tegen de, volgens 

hem, conservatieve en Jakobijnse visies op de dechristianisering, die respectievelijk 

stellen dat dechristianisering een spontane en opgelegde beweging was, of een 

antirevolutionair complot.11 

Vovelle’s these van een langdurig proces van dechristianisering wordt door 

Nigel Aston, een oud-leerling van John McManners, verworpen in het boek Religion 

and Revolution in France 1780-1804 (2000). In dit boek, waarin de vraag hoe de 

revolutie de Katholieke Kerk in Frankrijk veranderd heeft centraal staat, stelt hij dat 

een daling van religieus enthousiasme of de groei van onverschilligheid tegenover 

religie niet gelijk staan aan een daadwerkelijke secularisering.12 De breuk tussen de 

kerk en de revolutie die tijdens de revolutie plaatsvond is volgens hem alleen te 

verklaren door middel van de gebeurtenissen en de context van de revolutie, niet aan 

de hand van achttiende-eeuwse religieuze attitudes.13 Dit ligt in lijn met de analyse van 

Dale van Kley van Bernard Plongerons Les Défis de la Modernité (1750-1840), die het 

schisma binnen de Franse kerk tijdens de revolutie en de specifieke omstandigheden 

van de Franse Revolutie aanstipt als katalysators van de dechristianisering.14 Aston wil 

in het boek verder aantonen dat de gallicaanse kerk diepgeworteld was in de Franse 

10 Michel Vovelle, The Revolution against the Church: From Reason to the Supreme Being (Cambridge 
1991) 173 e-book PDF http://kb.osu.edu/dspace/handle/1811/24812. 
11Michel Vovelle, ‘Dechristianisation in Year II: Expression or Extinction of a Popular Culture’, in: Kaspar 
von Greyerz (red.), Religion and Society in Early Modern Europe 1500-1800 (London 1984) 79-94, aldaar 
79. 
12 Aston, Religion and Revolution, 260. 
13 Ibidem xvii. 
14Dale van Kley, ‘Christianity as Casualty and Chrysalis of Modernity: The Problem of Dechristianization 
in the French Revolution’, The American Historical Review 108 (2003) 4 1081-1104, aldaar 1097-1098. 
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samenleving, dat de dechristianisering vooral werd vormgegeven door de 

représentants en dat het verzet in veel regio’s tegen de dechristianisering groot was.15 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

15 Aston, Religion and Revolution, 34, 186, 273. 
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Hoofdstuk 2 – De breuk tussen de 
revolutie en de kerk 
 

Na de val van de Bastille op 14 juli 1789 werd duidelijk dat alles zou gaan veranderen. 

De drie standen bestonden niet meer en de Assemblée Constituante zou Frankrijk met 

een nieuwe grondwet de toekomst in leiden. De geestelijkheid zag voor zichzelf een 

grote rol weggelegd in dit nieuwe Frankrijk en stelde zich actief op in het ontwikkelen 

van de grondwet. Geen bisschop, advocaat of edelman had op die veertiende juli 

kunnen voorzien dat de gallicaanse kerk binnen drie jaar een van de grootste vijanden 

van de Franse staat zou worden. Dit hoofdstuk zet uiteen hoe de positie van de kerk 

veranderde tijdens de revolutie en hoe dit een basis voor de dechristianisering 

vormde. 

De gallicaanse kerk 

De gallicaanse kerk was voor de revolutie de hoeksteen van de Franse 

samenleving en de staat. De hardwerkende lokale geestelijkheid was over het 

algemeen erg geliefd in de Franse dorpen en lokale priesters en pastoors speelden een 

grote rol in het publieke leven en het geestelijk welzijn van de bevolking. Het verbond 

tussen kerk en staat garandeerde de machtspositie van beide instituties.16De 

gallicaanse staatskerk kreeg het monopolie op openbare geloofsbelijdenis, maar 

legitimeerde dan wel de autoriteit van de koning als heerser van Frankrijk en 

staatsceremonies als kroningen, executies en rechtszaken werden door de 

geestelijkheid begeleid. De koning had veel invloed binnen de gallicaanse kerk, meer 

dan de paus, maar de geestelijkheid bezat veel privileges en werd vrijgesteld van 

normale belasting. Deze privileges en de opbrengsten van de immense landgoederen 

van de kerk garandeerden autonomie en enorme rijkdom voor de kerk, die 

voornamelijk bij de hoge, maar niet altijd even vrome, geestelijkheid terechtkwam. 

De politieke en sociale positie van de gallicaanse kerk was dus erg sterk in de 

18e eeuw, maar haar status was wel aan lichte erosie onderhevig. Onder het Franse 

16 McManners, The French Revolution, 5. 
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volk groeide de onvrede over de gallicaanse kerk door de politieke macht en privileges 

van de kerk, het weinig vrome gedrag van de hoge geestelijkheid en in mindere mate 

de aanhoudende interne conflicten. De verlichte philosophes, met als bekendste 

exponent Voltaire, namen het bijgeloof, de intolerantie en de rijkdom van de 

geestelijkheid veelal op de hak en hun geschriften maakten hervormingen binnen de 

kerk een geliefd discussieonderwerp in de publieke opinie van het geletterde Frankrijk 

van de late 18e eeuw. In de cahiers, de klaagschriften opgesteld door de drie standen 

ter voorbereiding van de États-Generaux (Staten-Generaal), ook in die van de 

hervormingsgezinde lagere geestelijkheid, staan dan ook veel voorstellen voor 

hervormingen binnen de kerk om het geld van de gallicaanse kerk eerlijker te verdelen 

en de excessen te beperken.17 De cahiers weerspiegelden echter op geen enkele wijze 

de dechristianisering die later in de revolutie zou ontstaan.  

De burgerlijke onvrede over de geestelijkheid kan niet gekoppeld worden aan 

een al langer gaande dechristianisering in de Franse samenleving in de 18e eeuw. Deze 

theorie is in Frankrijk echter erg populair, hoofdzakelijk door het werk van Michel 

Vovelle. Uit de afname van religieuze verwijzingen in Provençaalse testamenten uit de 

tweede helft van de 18e eeuw maakt hij op dat in die regio een verandering naar een 

meer seculiere visie op de dood gaande was en dat het belang van religie daarmee 

minder werd.18 Hiermee wierp hij de these op dat Frankrijk al voor de revolutie 

geseculariseerd was en dat deze onverschilligheid tegenover religie het succes van de 

latere dechristianisering verklaarde. Deze these is later door andere historici 

uitgewerkt aan de hand van, onder andere, het teruglopende aantal religieuze 

roepingen, een daling van de participatie aan christelijke festivals en gewoontes, en de 

benamingen van schepen, die veelal de namen van heiligen droegen maar later in de 

18e eeuw meer wereldlijke namen kregen.19 

Terecht merkt Nigel Aston op dat Vovelle en andere historici te veel 

interpretatief gewicht aan hun gegevens hechten en de sociale context van de 

17 Ibidem 13. 
18Michel Vovelle, Piété Baroque et Déchristianisation en Provence au xviiie siècle (Parijs 1978). 
19John McManners, Church and Society in Eighteenth Century France Volume 2: The Religion of the 
People and the Politics of Religion (Oxford 1998) 94-98, 106. Een uitzetting van onderzoeken die een 
secularisering in de 18e eeuw aan zouden tonen is te vinden in: Roger Chartier, The Cultural Origins of 
the French Revolution (Parijs 1990). 
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geloofsbelijdenis in de steden en dorpen bij de analyse van de gegevens achterwege 

laten.20 Aston en zijn leermeester McManners ontkrachten de verregaande 

interpretaties achter de statistieken van Vovelle en laten zo een nieuw, genuanceerder 

licht op de staat van vroomheid in Frankrijk voor de revolutie schijnen.21Zo is 

bijvoorbeeld de terugloop van het aantal roepingen te verklaren door het in de 18e 

eeuw minder aantrekkelijk worden van een kerkelijke carrière, door de opkomst van 

de handel en verslechterende promotievooruitzichten.22 Daarnaast hoeft de 

individualisering van geloof, die Vovelle ziet in de veranderende testamenten, niet 

noodzakelijkerwijs te duiden op een daling van vroomheid. Wat de 

onderzoeksgegevens van Vovelle en zijn volgelingen volgens Aston wel aantonen is de 

verandering naar een meer wereldlijke, persoonlijke, maar niet minder devote 

geloofsbelevenis van de Franse middenklasse aan de vooravond van de revolutie.23 

Door vervolgens de nadruk te leggen op enkele bewijzen van vroomheid onder de 

bourgeoisie, laat Aston wel na om naast de verandering van geloofsbelevenis de losser 

wordende band tussen de gallicaanse kerk en de Franse burgers aan te stippen, wat 

McManners wel overtuigend doet aan de hand van enkele statistieken.24 

McManners nuanceert de these van Vovelle en stelt dat er wel sprake was van 

een langzame secularisering, maar dat deze niet zo diepgaand was dat er 

antichristelijke sentimenten waren ontstaan die de basis konden vormen voor de 

latere breuk tussen de kerk en de revolutie. Hoewel sommige gebieden misschien 

meer geseculariseerd waren dan andere, was dat nergens op zo’n schaal dat er sprake 

was van een breuk tussen het volk en de kerk. Met deze nuance verliest de theorie van 

Vovelle, dat de dechristianisering tijdens de Terreur zo omvangrijk kon worden 

vanwege een al bestaande wijdverspreide onverschilligheid tegenover religie, zijn 

kracht. 

Waar de middenklasse trouw bleef aan haar geloof leek er onder de adel en de 

rijke bourgeoisie wel sprake te zijn van een groeiende desinteresse in het geloof, zelfs 

onder de edelen met hoge posities binnen de kerk. De vrome koning zag dit met lede 

20 Aston, Religion and Revolution,51-54, 55. 
21 Ibidem 50-56; John McManners, Church and Society vol. 2: 94-118. 
22 McManners, Church and Society vol. 2, 114. 
23 Aston, Religion and Revolution, 55-56. 
24Ibidem 52;McManners, Church and society vol. 2, 116-117.  
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ogen aan. De eis van koning Lodewijk XVI dat de aartsbisschop van Parijs ‘toch op zijn 

minst christelijk moest zijn’, toen de wereldse Loménie de Brienne in aanmerking 

kwam voor deze functie, spreekt boekdelen.25 

 

Oplopende spanningen  

Ogenschijnlijk staan de mild kritische opvattingen over de gallicaanse kerk in de 

cahiers van de leden van de États-Généraux in schril contrast met het religieuze beleid 

van hun opvolger, de Assemblée Nationale Constituante. Tot oktober 1791 zwaaide dit 

orgaan, waarin de geestelijkheid, adel en burgers samen een nieuwe grondwet voor 

Frankrijk schreven, de scepter in Frankrijk. Door het beleid van de Constituante werd 

de positie van de gallicaanse kerk enorm verzwakt. Waar voorheen de kerk over 

interne zaken grotendeels zelf besliste, nam de Constituante meerdere malen de 

vrijheid om de kerk drastisch te hervormen, waardoor er een einde kwam aan de 

positie van de gallicaanse kerk als onafhankelijk orgaan binnen de staat. Dit alles 

gebeurde ondanks toenemend protest van de geestelijkheid. De nieuwe 

ondergeschikte positie van de kerk wordt duidelijk verwoord in de Déclaration des 

droits de l’homme et du citoyen (aangenomen op 26 augustus 1789), die als basis voor 

de nieuwe grondwet moest dienen. Hierin stond dat ‘de natie in essentie de bron is 

van alle soevereiniteit. Geen organisatie noch individu kan gezag uitoefenen dat daar 

niet uit voortkomt.’26 Daarnaast werd het katholieke geloof in de verklaring niet meer 

erkend als staatsreligie. De Constituante legitimeerde het verregaande ingrijpen in de 

kerk met het feit dat zij als vertegenwoordiger van het volk de erfgenaam was van de 

macht van de koning, die tevens verregaande invloed had binnen de kerk. 

De eerste hervormingen zijn te herleiden tot de kritiek in de cahiers en de 

aanhoudende financiële crisis van de Franse staat en waren, hoewel revolutionair, niet 

geheel onlogisch. Over het algemeen waren de afgevaardigden in de Constituante 

25Geciteerd in John McManners, Church and Society in Eighteenth Century France Volume 1: The Clerical 
Establishment and its Social Implications (Oxford 1998) 53. 
26‘Declaration of the rights of Man and Citizen’, in: The Constitutions and Other Select Documents 
Illustrative of the History of France 1789-1901, red. Frank Maloy Anderson (Minneapolis 1904) 58-60, 
aldaar 59 
PDF e-book http://www.archive.org/details/constitutionsan04andegoog.  
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vrome, doch kritische en soms ook verlichte katholieken die af wilden rekenen met het 

ancien régime, waartoe de excessen van de gallicaanse kerk ook behoorden.27 Deze 

hervormingen hadden nog geen antiklerikale ondertoon, maar zetten onbewust wel de 

toon voor het latere schisma tussen kerk en revolutie. De privileges van de kerk, 

hoofdzakelijk de belangrijkste inkomstenbron van de geestelijkheid, de 

tiendenbelasting, werden afgeschaft en in ruil daarvoor beloofde de Constituante 

financieel garant te staan voor de kerk. Vervolgens werden de landgoederen van de 

kerk ter beschikking van de staat gesteld en in december 1789 werd begonnen met de 

verkoop van deze landen om zo de financiële problemen op te kunnen lossen. De 

geestelijken werden behandeld als ambtenaren, zo kregen priesters een vast loon en 

de staat ontbond kloosterorden die geen onderwijs of verzorging boden, en dus niet 

nuttig zouden zijn. Steeds meer ging de eens zo hervormingsgezinde geestelijkheid, die 

zulke ingrijpende hervormingen zonder medezeggenschap van de gallicaanse kerk niet 

had voorzien, zich binnen en buiten de Constituante verzetten tegen de maatregelen. 

Dit verzet wekte ergernis onder de leden van de Constituante en langzaam maar zeker 

groeide de antiklerikale sfeer. 

De spanning tussen geestelijkheid en de revolutie nam gevaarlijk snel toe en de 

invoering van de Constitution civile du clergé in juli 1790 ontketende, achteraf gezien, 

de definitieve breuk tussen de kerk en de revolutionairen. De geestelijken in de 

Constituante weigerden in te stemmen met deze wetten, die ingrijpende 

hervormingen van de kerkstructuur inhielden die de macht van de hoge geestelijkheid 

ten opzichte van de staat drastisch inperkten en het aantal geestelijken verkleinden, 

voordat de gallicaanse kerk met de wetten had ingestemd.28 De Constituante 

negeerde hen en drukte de wetten door, tot grote woede van de geestelijken, die 

vervolgens wegbleven bij de vergaderingen. In de Constitution civile du clergé was 

opgenomen dat geestelijken, om loon te ontvangen van de staat, de klerikale eed af 

moesten leggen waarin ze zich ter beschikking van de staat stelden. Veel geestelijken 

zwoeren de eed niet, bang dat paus Pius VI de Constitution civile du clergé schismatiek 

27 McManners, The French Revolution, 24 
28 Een uitgebreide uiteenzetting over de inhoud van de Constitution civile du clergé en de klerikale eed, 
en de gevolgen van de Klerikale Eed is te vinden in: Timothy Tackett, Religion, Revolution and Regional 
Culture in Eighteenth-Century France. The ecclesiastical Oath of 1791 (Princeton 1986). 
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zou verklaren (wat hij later ook deed). De Constituante, die de tegenwerking van de 

kerk hekelde, verklaarde in december 1790 dat priesters die de klerikale eed niet 

binnen een week zouden afleggen uit hun functie werden gezet. Geestelijken werden 

gedwongen te kiezen tussen enerzijds de revolutie en anderzijds de kerk en zo 

ontstond het schisma in de gallicaanse kerk tussen de constitutionele geestelijkheid en 

de eed weigerende geestelijkheid. Zowel de geestelijkheid als de Franse bevolking was 

tot op het bot verdeeld over deze kwestie. Het schisma bevestigde het vermoeden van 

veel revolutionairen, binnen en buiten de Constituante, dat de geestelijkheid de 

revolutie tegenwerkte waardoor antiklerikale sentimenten snel opbloeiden. Buiten de 

grote steden bleven veel Fransen echter trouw aan hun eed weigerende priesters, 

waardoor opstootjes ontstonden tussen de politie en de bevolking op het platteland. 

Met terugwerkende kracht kan gesteld worden dat dit religieuze schisma een 

belangrijk keerpunt was wat betreft de dechristianisering. Door het schisma 

escaleerden de antiklerikale en antichristelijke sentimenten onder revolutionairen 

razendsnel en op onherstelbare wijze, wat uiteindelijk de basis legde voor de 

dechristianisering.29 

Antiklerikalisme en Angst 

In de Assemblée Législative, die op 1 oktober 1971 ingehuldigd werd en de 

door de Constituante opgestelde grondwet ten uitvoer moest gaan brengen, werden 

maar een paar constitutionele geestelijken verkozen, waardoor de stem van het Franse 

kerkvolk uit de Franse politiek verdween. Over het algemeen waren de afgevaardigden 

in de Législative linkser en meer antiklerikaal dan in de Constituante, met name de 

afgevaardigden die deel uitmaakten van de radicale en patriottische Jakobijnse clubs.30 

In Frankrijk heerste op dit moment een klimaat van angst, dat versterkt werd 

door de oorlog met Oostenrijk en Pruisen en de chaotische binnenlandse situatie. 

Kranten en leden van de Jakobijnse clubs, die erg actief waren in het aanwijzen van 

vijanden van de revolutie,  stookten de massa op met verhalen over samenzweringen 

van vijanden van de revolutie. Veel revolutionairen, binnen en buiten de Législative, 

waren bang dat de koning, de paus en de gevluchte adel, ook wel émigrés genoemd, 

29Aston, Religion and Revolution, xvii; McManners, Church and society vol. 2, 117. 
30 McManners, The French Revolution, 63. 
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religie gebruikten om verdeeldheid te zaaien en de revolutie te breken. De moeizame 

samenwerking van de koning met de Législative, zijn steun voor de eed weigerende 

geestelijkheid, religieuze rellen buiten de hoofdstad en de befaamde vluchtpoging van 

de koning die strandde in Varennes leken deze theorieën te bevestigen. De angst voor 

een antirevolutionair complot, en daarmee het antiklerikalisme, werden hierdoor 

groter. De lagere klassen van Parijs, beter bekend als de sansculotten, wilden 

ondertussen het bloed van de antirevolutionairen zien, waaronder ook de eed 

weigerende geestelijkheid. Uit de gruwelijke excessen van de septembermoorden in 

september 1792 blijkt dat de regering de bevolking, en vooral de Parijse sansculotten, 

niet meer in de hand had.   

De nieuwe samenstelling van de Législative, de angst voor een antirevolutionair 

complot en de val van Lodewijk XVI op 10 augustus 1792 maakten de weg vrij voor een 

hardere aanpak van de eed weigerende geestelijkheid, die nu door de staat als vijand 

van de revolutie werd behandeld. In mei 1792 liet de Législative zijn spierballen zien 

met een decreet dat stelde dat ‘in gedachte hebbende de voortdurende pogingen om 

de grondwet omver te werpen van de eed weigerende geestelijkheid (…), de 

deportatie van eed weigerende geestelijken als maatregel wordt doorgevoerd ten 

behoeve van publieke veiligheid.’31 Het antagonisme van revolutionairen tegen de eed 

weigerende priesters sloeg over op de constitutionele geestelijken, die volgens veel 

revolutionairen ook niet te vertrouwen waren. De verandering van het huwelijk van 

een religieus naar een burgerlijk contract was de zwaarste van een reeks maatregelen 

van de Législative die de constitutionele kerk zwaar raakten. 

De Convention nationale, de opvolger van de Législative, zag op 21 september 

1792 het licht en moest een grondwet gaan schrijven voor een nieuw Frankrijk zonder 

koning, al zou deze grondwet nooit worden ingevoerd. De Conventie had veel macht 

omdat zij kon regeren zonder de restricties van een grondwet, maar was wel tot op het 

bot verdeeld en werd gegijzeld door het agressieve optreden van de Parijse 

sansculotten. Ondertussen dreven de oorlog met Oostenrijk, Pruisen, Engeland, Spanje 

en Nederland, de burgeroorlog in de Vendée en talloze departementen en de 

31‘Decree for the deportation Deportation of the Non-Juring Priests Citizen’, in: ‘The Constitutions’ 104-
106, aldaar 105. 
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federalistische opstanden de chaos en paranoia naar een kookpunt. Teneinde de 

eenheid en rust in het land te herstellen voerde de Conventie een aantal 

centraliserende maatregelen door. Zo werd het Comité de salut public in april 1793 

naar voren geschoven, een commissie van 12 man die maandelijks gekozen werd door 

de Conventie, maar in feite als een dictatoriaal bestuur over het land regeerde. 

Daarnaast zette de Conventie revolutionaire rechtbanken op en werden zogenaamde 

représentants-en-mission, die een mandaat van onbeperkt macht van de Conventie 

meekregen, naar departementen gestuurd om daar namens de Conventie opstanden 

neer te slaan, de eenheid onder het volk te herstellen en de legers aan te sturen. De 

Conventie, waar de antiklerikale Jakobijnen domineerden, voerde een nog repressiever 

beleid tegenover de resterende eed weigerende geestelijkheid, dat culmineerde in de 

wetten van 29 en 30 Vendémaire (20 en 21 oktober 1793); als twee ooggetuigen 

hadden vastgesteld dat een priester de eed niet had afgelegd, dan kon deze priester 

binnen 24 uur geëxecuteerd worden. 

De machtspositie van de Jakobijnen in de Conventie was grotendeels 

afhankelijk van de steun van de sansculotten, die directe inspraak op het 

regeringsbeleid eisten. De Conventie vreesde de grillen van de sansculotten, maar kon 

hen niet negeren. Toen een furieuze menigte zich verzamelde rondom het gebouw van 

de Conventie op 5 september 1793 en eiste dat deze de oorlog zou verklaren aan alle 

interne vijanden van de revolutie, riep het Comité de salut public de Terreur uit. Het 

Comité de salut public trok alle macht namens de Conventie naar zich toe en wilde zo 

de middelen van de staat gebruiken om de vijanden van de revolutie uit te schakelen 

en de eenheid in het land te herstellen. Ook de constitutionele kerk, een bolwerk van 

bijgeloof en verraad volgens veel Jakobijnen, werd ondertussen als obstakel van 

vooruitgang en een vijand van de revolutie gezien. 

In dit hoofdstuk is duidelijk geworden dat de breuk tussen de revolutie en de 

kerk die ontstond door de klerikale eed, alleen te begrijpen is door de specifieke 

omstandigheden en gebeurtenissen van de Franse Revolutie, en dat deze 

onherroepelijk de koers van de revolutie veranderde. Het steeds groter wordende 

verzet van de geestelijkheid tegen kerkhervormingen wakkerde het antiklerikalisme 

onder revolutionairen in rap tempo aan en het schisma over de klerikale eed leidde tot 
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een escalatie van die antiklerikale sentimenten. Het verzet van de geestelijkheid en de 

religieuze breuk, niet prerevolutionaire antiklerikale sentimenten, stonden aan de 

basis van een antikatholieke sfeer waarin de dechristianisering in september 1793 

ontstond.  

Naast de breuk tussen de kerk en de revolutie vormden de politieke chaos van 

1793, die de Conventie maar met moeite in de hand kon houden, en de grillige eerste 

coalitieoorlog tegen half Europa die de angst voor buiten- en binnenlandse vijanden 

van de revolutie aanwakkerde, de volmaakte samenloop van omstandigheden waarin 

de dechristianisering van de grond kon komen in september 1793. Bij een verklaring 

van de dechristianisering moeten deze omstandigheden dan ook nadrukkelijk 

terugkomen. 
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Hoofdstuk 3 – De aanval op de kerk 
 

Nu de aanloop naar de explosieve situatie in september 1793 is uiteengezet, zal in dit 

hoofdstuk het complexe fenomeen dechristianisering, binnen de context van de 

Terreur, nader worden belicht. Door de dechristianisering aan de hand van enkele 

thema’s te behandelen, pogen de komende hoofdstukken een karakterschets van het 

fenomeen te bieden, die zal helpen bij het beantwoorden van de probleemstelling. 

Ook worden enkele knelpunten in de historiografie belicht. Zodoende zal duidelijk 

worden hoe de dechristianisering tijdens de Terreur verschilt van eerder 

antichristelijke manifestaties tijdens de Franse Revolutie. In dit hoofdstuk zullen 

allereerst de instigatoren en uitvoerders van de dechristianisering behandeld worden. 

Het ontstaan van de dechristianisering 

Er is geen exact beginpunt aan te wijzen voor de dechristianisering, maar 

duidelijk is wel dat de beweging halverwege september 1793, in de tijd van de grootste 

chaos, aanving. In The Revolution against the Church brengt Vovelle op overzichtelijke 

wijze de verspreiding van het fenomeen dechristianisering over Frankrijk in kaart. Dit 

doet hij aan de hand van meldingen van activiteiten die Vovelle als manifestaties van 

dechristianisering beschouwt in brieven aan de Conventie vanuit Franse regio’s.32 

Volgens zijn gegevens explodeerde de beweging in september 1793 en tot januari 

1794 stak het fenomeen in alle hevigheid de kop op in het merendeel van de Franse 

departementen. Na een relatieve terugval van de uitingsvormen eind januari was er 

vanaf maart sprake van een heropleving en hoewel het in de al bereikte gebieden niet 

intensiveerde, verspreidde de dechristianisering zich wel naar de laatste onberoerde 

regio’s, veelal moeilijk bereikbare streken aan de grenzen van Frankrijk. Vanaf april 

32Vovelle, The Revolution against 29-32. 
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begon een daling van het aantal manifestaties, om uiteindelijk in juli 1794 stil te 

vallen.33 

De Terreur kenmerkte zich door een hardhandige klopjacht van het Comité de 

salut public op vijanden van de revolutie en de geestelijkheid leek ook op die lijst te 

staan. Het Comité de salut public en de Conventie voerden in 1793 een agressieve 

politiek tegenover eed weigerende priesters en er was een duidelijke antiklerikale 

sfeer in de Conventie.34 De stemmen om de aanhangers van het katholieke geloof aan 

te pakken werden steeds luider in de Jakobijnse clubs en in de Conventie. 

De aanzet tot de dechristianisering kwam echter niet van de politici in Parijs, 

maar vanuit de departementen. De dechristianisering was dus geen centraal opgezet 

beleid. Over het algemeen wordt aangenomen dat de eerste instigatoren de 

représentants-en-mission waren. De Conventie had hun een onbeperkt mandaat 

gegeven binnen het aan hun toegewezen departement, met de intentie om zo snel 

mogelijk subversieve groepen uit te schakelen en de orde en eenheid in Frankrijk te 

herstellen. Dit mandaat werd door een groot aantal représentants gebruikt om 

manifestaties van de katholieke kerk met harde hand uit het straatbeeld te 

verwijderen en om revolutionaire cultussen op te richten. Het Comité de salut public 

liet de dechristianisering eerst begaan, maar probeerde de beweging later te stoppen. 

Hier zal in een later hoofdstuk dieper op worden ingegaan. 

Een van de eerste manifestaties van de dechristianisering kwam van de hand 

van Joseph Fouché, later bekend als de gewetenloze minister van politie van 

Napoleon, die als représentant de orde moest handhaven in het departement Nièvre. 

Op 22 september 1793 trok hij tijdens een speech in een kerk in Nevers op het door 

hem georganiseerde republikeinse ‘Feest van Brutus’ van leer tegen de misleidende 

retoriek van de religie. In een manifest dat hij enkele dagen later uitgaf stelde hij dat 

hij de ‘bijgelovige en hypocriete aanbidding van de kerk zou vervangen door die van de 

Republiek en natuurlijke moraliteit.’35 De tekst die hij boven de begraafplaatsen in zijn 

district plaatste en later ook populair werd in andere departementen, ‘Dood is een 

33Ibidem29-36. 
34Robert Palmer,Twelve Who Ruled: The Year of the Terror in the French Revolution. (Princeton 2013) 
117 PDF e-book http://uunl.eblib.com/patron/FullRecord.aspx?p=1422525. 
35Geciteerd uit Aston, Religion and Revolution, 187; McManners, The French Revolution, 87. 
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Eeuwige Slaap’, zegt verder genoeg over de bedoelingen van Fouché.36 De 

représentant hield het echter niet alleen bij grootspraak, maar confisqueerde ook al 

het goud en zilver van de kerken in Nièvre en dwong priesters om te trouwen en 

kinderen te krijgen. Andere représentants, sommige geïnspireerd door Fouché en 

andere op eigen initiatief, voerden een soortgelijk antichristelijk beleid in hun 

departement. Tot de beruchtste représentants behoorden naast Fouché en de eerder 

genoemde Carrier Andre Dumont, die in de Somme een campagne voerde tegen de 

‘harlekijnen van de kerk’, Antoine Albitte, die naam maakte als een expert in het 

demonteren van kerkklokken, en Claude Javogues, die met zijn provinciale leger 

kerken in het departement Loire compleet kaal plukte.  

Nadat de procurator van de Parijse Commune, het hoofdstedelijke 

gemeentebestuur, Pierre Chaumette in oktober op een vergadering enthousiast 

vertelde over de praktijken van Fouché kwam de dechristianisering in de hoofdstad 

snel op gang, met de sansculotten, de Hébertisten en de Commune als belangrijkste 

aanjagers. Alle straatnamen in Parijs die verwezen naar heiligen werden veranderd, 

het werd verboden om klerikale kleding te dragen en de Notre Dame werd 

omgedoopt, in stijl met de revolutionaire verlichting, tot de Tempel van de Rede. 

McManners noemt, op een voor hem ongebruikelijke negatieve toon, de politici in 

Parijs die de dechristianisering promootten ‘avonturiers in de marge van de macht, 

exhibitionisten (…) of intriganten die de aandacht van hun eigen misdaden wilden 

afleiden.’37 Met deze weinig flatterende beschrijving doelt hij op een bonte 

verzameling schuldenaars, buitenlanders en demagogen, maar dat neemt niet weg dat 

de populariteit van deze groep bij het Parijse volk erg groot was. De bekendste was 

een journalist en lid van de Conventie, Jacques Hébert, die met grove artikelen in zijn 

populistische krant Le Père Duchesne de haat tegen de antirevolutionaire Katholieke 

Kerk onder de sansculotten aanwakkerde. Hébert en zijn volgelingen in de Conventie, 

de Hébertisten, fungeerden als belangrijkste spreekbuis van de Parijse sansculotten en 

de Parijse Commune in de Conventie. 

36Hubert Cole, Fouché: The Unprincipled Patriot (Londen 1971) 42. 
37 McManners, The French Revolution, 87. 
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De dechristianisering in Parijs stond aan de basis van een snelle verspreiding 

ervan door het land in november en december. De représentants en revolutionaire 

legers waren de belangrijkste verspreiders van de dechristianisering. Het 

wegennetwerk en de herbergzaamheid van een streek bepaalden logischerwijs de 

verspreidingsrichtingen van de dechristianisering. De as Parijs-Lyon-Marseillle, waarin 

ook de departementen ten noorden van de hoofdstad meegerekend mogen worden, 

wordt door Vovelle aangewezen als het kernland van de dechristianisering.38 Met 

name de provincies vlak onder Parijs en bij Lyon springen er qua intensiteit van de 

dechristianisering uit. Hier dwars doorheen, van het departement Meuse, tot de Jura 

en via het Centraal Massief naar de Pyreneeën, de Vendée en de kusten van Bretagne, 

loopt echter een gebied waar de dechristianisering juist niet of minder aansloeg.39 

Représentants-en-mission en lokale actoren 

De motieven achter het harde beleid van de représentants tegen uitingen van 

het katholieke geloof laten zich moeilijk generaliseren. Duidelijk is wel dat hun 

hardhandige beleid in eerste instantie een reactie was op de staat van oorlog en als 

bedoeling had zo snel mogelijk subversieve elementen te breken. De bloedige 

onderdrukking van de anti-Jakobijnse opstanden in Lyon door Fouché en Collot 

D’Herbois is hier een goed voorbeeld van. De représentants die aan de wieg van de 

dechristianisering stonden, waren over het algemeen fanatieke Jakobijnen, die religie 

gelijkstelden aan bijgeloof en de kerk, met zijn antirevolutionaire retoriek, als vijand 

van de revolutie zagen. Waar veel représentants vooral om pragmatische redenen 

deze Jakobijnse retoriek gebruikten om revolutionaire furie tegen de kerk aan te 

wakkeren in de clubs en de steden, waren enkele représentants ook oprecht vervuld 

van het revolutionaire ideaal om heel Frankrijk door middel van revolutionaire 

cultussen ideologisch te zuiveren van het fanatisme en bijgeloof van het ancien 

régime.40 Verder vergelijkend onderzoek naar de motivaties van de représentants zou 

misschien meer concrete inzichten kunnen bieden; dit is namelijk nog niet gedaan. Het 

taalgebruik van de représentants verraadt in ieder geval kennis van 

38 Vovelle, The Revolution against, 38 
39Ibidem 35-36. 
40 Aston, Religion and Revolution, 186. 
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verlichtingsfilosofen. Opvallend is overigens dat veel van de meest radicalen onder de 

représentants voormalige geestelijken waren.41 

De grote rol van de représentants bij het ontstaan van de dechristianisering is 

door verschillende historici duidelijk uiteengezet en afdoende bewezen. Daar waar de 

dechristianisering het hardst doorgevoerd werd waren vaak radicale antichristelijke 

représentants aanwezig en zonder een fanatieke représentant kwam de 

dechristianisering dikwijls minder effectief van de grond. In veel standaardwerken 

worden, door de nadruk op de représentants te leggen, de andere actoren echter niet 

genoeg belicht. Nigel Aston en de Amerikaanse historica Sylvia Neely, in haar 

handboek A Concise History of the French Revolution, bijvoorbeeld, zetten de 

représentants neer als meesterbreinen van de lokale dechristianisering en noemen 

lokale actoren slechts zijdelings. Colin Lucas merkt in zijn grondige studie van de 

Terreur in het departement Loire, The Structure of Terror, op dat het karakter van de 

Terreur in de regio wel grotendeels beïnvloed werd door de représentant Claude 

Javogues, maar dat Javogues bij de doorvoering van zijn beleid, en daarmee ook de 

dechristianisering, afhankelijk was van lokale actoren en omstandigheden.42 In het 

geval van de Loire was de radicale représentant Javogues wel de instigator, maar 

waren het de lokale actoren die het karakter en de manifestaties van de Terreur en de 

dechristianisering vormgaven.43 Deze these, hoewel gebaseerd op de gebeurtenissen 

in één departement, biedt desalniettemin een interessant uitgangspunt, dat 

ondersteund wordt door het eerdergenoemde onderzoek van Vovelle. Hoewel hij 

tevens waarneemt dat de verplaatsing van de représentants door de regio in veel 

gevallen samenhing met de abdicatie van priesters aldaar, laat hij ook zien dat in veel 

gebieden de dechristianisering ondanks een actief beleid van de représentant niet van 

de grond kwam door gebrek aan medewerking van lokale actoren.44 De lokale actoren 

waren van fundamenteel belang voor de machtsbasis van de représentants en hun 

mogelijkheden om dechristianisering door te voeren. Het is daarom belangrijk om, 

41McManners, The French Revolution, 88-91. 
42 Colin Lucas,The Structure of Terror: The example of Javogues and the Loire (Londen 1973) 388. 
43 Lucas, The Structure, 388. 
44 Vovelle, The Revolution against, 142. 
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naast de voorttrekkersrol van de représentants ook de lokale variatie aan actieve 

actoren van de dechristianisering te benadrukken. 

Wie waren dan die andere actoren en wat deden zij? De représentants 

stuurden dikwijls hun eigen assistenten op pad en ook vertegenwoordigers van 

verschillende lokale overheidscommissies bleken fervente aanhangers van de 

dechristianisering.45 Gemeentelijke politici, met als voornaamste voorbeelden de 

Parijse Commune en de sectiebesturen, participeerden ook in de dechristianisering, al 

was dit vaak in navolging van de représentants. Dankzij de uitgebreide onderzoeken 

van Richard Cobb is de rol van de revolutionaire legers en provinciale milities bij de 

verspreiding en doorvoering van de dechristianisering niet te negeren. Deze 

patriottische volksmilities, soms samengesteld en aangestuurd door een représentant 

(zoals het beruchte leger van Javogues in Loire), soms ontstaan vanuit ondernemende 

sansculotten, namen het heft in handen en trokken over het Franse platteland om met 

geweld revolutionaire decreten kracht bij te zetten en vijanden en verraders van de 

revolutie op te sporen en te straffen. Hun acties kenmerkten zich door een grote mate 

van eigenrichting en gebrek aan controle van bovenaf. Maar al te vaak waren kerken 

en geloofsgemeentes slachtoffer van de plunderdrift en het iconoclastisch vandalisme 

van de revolutionaire legers. De legers zijn met recht de meest gewelddadige exponent 

van de dechristianisering te noemen. Met name de Parijse militie, die op de wegen 

tussen Parijs en Lyon huishield, was erg berucht. De provinciale legers rekruteerden 

veelal in steden onder ambachtslieden en verschaften de représentants vaak  

informatie en kennis van de regio en zijn inwoners, die de représentants als 

buitenstaanders niet hadden. Ook lokale Jakobijnse clubs speelden een actieve rol bij 

zowel de doorvoering als de verspreiding van de dechristianisering. Enkele clubs 

verspreidden enthousiast antichristelijke pamfletten en ondernamen zelf ook op 

gewelddadige wijze actie tegen priesters en kerken. De participatiegraad van de clubs 

aan de dechristianisering verschilde significant per regio en was vaak afhankelijk van 

de activiteiten van een représentant. Aan het einde van de Terreur behoorden de clubs 

tot de belangrijkste actoren van de dechristianisering.46 

45Ibidem144 
46Michael L. Kennedy, The Jacobin Clubs in the French Revolution 1793-1795 (New York 2000) 160. 
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Om inzicht te krijgen in het karakter van de dechristianisering is een beeld van 

de afkomst van de lokale, non-gouvernementele actoren, hoofdzakelijk de legers en de 

clubs, cruciaal. De gegevens van Cobb suggereren dat de revolutionaire legers uit 

sansculotten en leden van de stedelijke arbeidersklasse bestonden, al kwamen de 

officieren uit hogere klassen.47 Cobbs gegevens zijn erg populair onder historici, maar 

het vastleggen van de sociale samenstelling van de revolutionaire legers is, zo blijkt 

onder andere uit Lucas’ exercitie in de Loire, erg lastig omdat van veel revolutionaire 

legers gegevens ontbreken.48 Een extra kritische houding tegenover gegevens over 

revolutionaire legers is geboden. De gegevens van de Amerikaanse historicus Michael 

Kennedy over de samenstelling van de Jakobijnse clubs tijdens de Terreur tonen een 

numerieke meerderheid van sansculotten aan.49 Uit kanttekeningen van Kennedy zelf 

blijkt ook hier dat de gegevens niet direct voor zichzelf spreken. De regionale variatie 

van participatie in de dechristianisering van Jakobijnse clubs was groot en de 

sansculotten behoorden doorgaans niet tot de meest invloedrijke individuen binnen de 

clubs.50  Hoewel de gegevens van Cobb en Kennedy het waarschijnlijk maken dat de 

non-gouvernementele actoren van de dechristianisering uit de steden kwamen en tot 

de middenklasse en stedelijke ambachtslieden behoorden, is nader onderzoek zeker 

geen overbodige luxe voor een sterkere onderbouwing van deze theorie. Wel is 

duidelijk dat zowel in het geval van de clubs als de legers sprake is van een minderheid 

van de bevolking.  

De motivatie van de deelnemers van de revolutionaire legers en de Jakobijnse 

clubs aan de dechristianisering is uit de bronnen moeilijk op te maken. De observaties 

van McManners en Kennedy, dat lokale rivaliteiten, wantrouwen tegenover de 

geestelijkheid, revolutionair Jakobijns enthousiasme en angst van de stedelijke 

sansculotten voor de opstandige boeren een grote rol speelden, bieden  een voorlopig 

uitgangspunt.51 

Manifestaties van dechristianisering 

47 Vovelle, The Revolution against, 146-147. 
48 Lucas, The Structure 161-162. 
49 Kennedy, The Jacobin Clubs, 104. 
50Ibidem. 
51Ibidem, 168; McManners, The French Revolution, 96. 
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Het is onmogelijk om uit de uiteenlopende manifestaties van dechristianisering 

in 1793 en 1794 een coherent dechristianiseringsprogramma op te stellen, maar 

enkele manifestaties waren door het hele land gemeengoed. Sieraden, beelden, 

kerkklokken en heilige voorwerpen uit kerken werden veelal omgesmolten, gesloopt of 

in beslag genomen en verkocht om zo de oorlog te kunnen betalen. Zo werd 

bijvoorbeeld de flacon met heilige olie, die gebruikt was door Clovis tijdens diens 

kroning, in Reims omgesmolten op commando van de représentant Ruhl. Ook werden 

publieke manifestaties van de christelijke cultuur, zoals plaatsnamen en eigennamen, 

maar ook beelden en kruisen, aangepast of verwijderd. Veel représentants dwongen 

constitutionele priesters om te trouwen of uit te treden en deden dit vaak door middel 

van vernederende publieke ceremonies of dreiging met vervolging. In enkele gevallen 

werden zelfs de lokale kerken gesloten en werd openbare geloofsbelijdenis verboden. 

De vervolging van eed weigerende priesters ging ook door en opgepakte priesters 

werden dikwijls gedeporteerd of geëxecuteerd, op verdenking van samenspanning met 

vijanden van de revolutie.  

De dechristianisering had ook een ideologisch karakter en veel représentants 

en andere aanhangers van dechristianisering poogden de oude moraal en religie van 

de katholieke doctrine te vervangen door een nieuwe, revolutionaire levensvisie 

geïnspireerd door de verlichtingsidealen. In voormalige kerken werden vaak festivals 

van nieuwe, revolutionaire cultussen gevierd die door de représentants of 

gemeentebesturen geïntroduceerd werden. Deze waren gewijd aan verlichtingsidealen 

als Deugd, de Natuur en Rede, met een grote rol voor philosophes als Voltaire en 

revolutionaire helden als Jean-Paul Marat en vaak ter ere van een afstandelijk 

Opperwezen. Deze nieuwe culten waren een culminatie van een revolutionaire 

geestelijke opleving en groeiende populariteit van  natuurgodsdiensten, 

waarneembaar vanaf 1790.52 Deze uiteenlopende culten werden uiteindelijk na het 

door de Conventie bijgewoonde Feest van de Rede in Parijs op 10 november 1793 

gegroepeerd onder de naam Cultus van de Rede. In de retoriek van de aanhangers van 

dechristianisering is een, soms oprechte, soms pragmatische, revolutionaire 

zuiveringsdrang waar te nemen, voortkomend uit deze revolutionaire culten. Deze 

52 McManners, The French Revolution, 98. 
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culten hadden vaak een sterk antiklerikale component; dikwijls werden priesters op 

het podium belachelijk gemaakt tijdens festivals. Robespierre beschreef de Cultus van 

de Rede als atheïstisch. Onterecht, zo blijkt uit onderzoek van Vovelle, want veel van 

de lokale manifestaties van de Cultus van de Rede beriepen zich op een afstandelijk 

Opperwezen.53 

De actoren van de dechristianisering zijn in dit hoofdstuk blootgelegd. De 

aanzet kwam van de représentants, maar bij de uitvoering speelden lokale actoren ook 

een aanzienlijke rol. De stedelijke sansculotten manifesteerden zich in de 

revolutionaire legers en mindere mate in de politieke clubs als fanatieke actoren van 

de dechristianisering. In het volgende hoofdstuk zal duidelijk worden of deze pogingen 

van de sansculotten bijval kregen van de rest van de bevolking. 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

53Michel Vovelle, ‘The Adventures of Reason, or From Reason to the Supreme Being’, in: Colin Lucas 
(red.), Rewriting the French Revolution (Oxford 1991) 132-150, aldaar 149. 
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Hoofdstuk 4 - Participatie of verzet? 
 

In dit hoofdstuk zal kort de receptie van het Franse volk van de dechristianisering 

besproken worden. Zodoende zal duidelijk worden of de dechristianisering wel of geen 

volksbeweging was. 

Dechristianisering als volksbeweging 

Vovelle stipt in The Revolution against the Church, in lijn met zijn these over 

lange termijn dechristianisering, een punt aan dat volgens hem door velen over het 

hoofd wordt gezien, namelijk de receptie van de lagere klassen van de 

dechristianisering.54 Vlak na de revolutie werd door de Fransen de schuld van alle 

negatieve en gewelddadige uitwassen, waaronder de dechristianisering, van de 

revolutie bij de lagere klassen gelegd. In de literaire bronnen zijn slechts enkele 

bewijzen hiervoor te vinden. De anonieme massa die deelnam aan de revolutionaire 

festivals of in grote uitbarstingen van volkswoede meedeed, is moeilijk te traceren en 

komt slechts in de marges van de geschiedschrijving voor, maar Vovelle weigert te 

geloven dat de dechristianisering is opgelegd aan de bevolking en dat zij niet 

participeerde.55Als mogelijk bewijs voor volksparticipatie en acceptatie van de 

dechristianisering schuift hij veranderingen in de viering van traditionele, lokale 

folkloristische feesten, zoals carnaval, naar voren. De satirische maskerades en andere 

carnavaleske manifestaties van al langer bestaande volksfeesten kregen tijdens de 

dechristianisering antiklerikale elementen, wat zou kunnen duiden op een acceptatie 

van het grote publiek van dechristianisering.56 De tijdens de revolutie gebruikelijke 

broederbanketten, spontane picknicks waarbij alle dorpelingen mee mochten eten, 

werden in centraal en zuidwest Frankrijk tussen november 1793 en januari 1794 

steeds vaker gehouden in relatie met de Cultus van de Rede of ter viering van de 

uittreding van een priester.  

54 Vovelle, The Revolution against, 147. 
55 Vovelle, ‘Dechristianisation in the Year II’, 85. 
56 Ibidem 86-89. 

30 
 

                                                      



Hoewel Vovelle’s theorie zeker interessant is, kent zij ook twee belangrijke 

zwakke punten. Ten eerste vonden deze antichristelijke carnavaleske maskerades 

hoofdzakelijk in de Provence plaats en levert Vovelle weinig bewijs voor dergelijke 

versmeltingen van folklore en antiklerikalisme in andere gebieden waar 

dechristianisering aansloeg. Veel regionale onderzoeken laten daarnaast zien dat, 

vergeleken met andere regio’s, de dechristianisering in de Provence uitzonderlijk 

succesvol en ook meer breed gedragen was dan in de rest van Frankrijk.57 Zodoende is 

de regio vrij atypisch binnen de Franse context. Ten tweede is het waarschijnlijk dat 

deze feesten en banketten opgezet werden door enkele luidruchtige en 

gepassioneerde individuen. De mening van het publiek, dat dikwijls kwam voor het 

spektakel, het eten of misschien vanwege de angst als antirevolutionair gezien te 

worden, kan er maar deels uit afgelezen worden. Het is inderdaad moeilijk om de 

receptie van de lagere bevolking in de dechristianisering te onderzoeken en een 

gebrek aan bewijs betekent niet definitief dat deze groep  geen rol heeft gespeeld. Op 

dit moment is er echter geen afdoende bewijs dat de dechristianisering onder het 

Franse volk breed gedragen werd, met enkele uitzonderingen zoals de Provence en 

Parijs. 

Verzet tegen dechristianisering 

Tegenstanders van de theorie van dechristianisering als volksbeweging, zoals 

Aston, gebruiken veelal de talrijke bewijzen van verzet tegen dechristianisering als 

onderbouwing van hun kritiek. Bewijzen van verzet tegen dechristianisering, vooral 

onder vrouwen, en voortzetting van de geloofsbelijdenis in het geheim tijdens de 

Terreur zijn inderdaad talrijk buiten Parijs en over het algemeen kon de 

dechristianisering buiten de steden op weinig steun rekenen.58 Toch moet de rol van 

religie bij verzet niet overschat worden. Vaak was religie een van de vele factoren die 

meespeelden bij opstandelingen. In het geval van de Vendée en West-Frankrijk 

bijvoorbeeld blijkt dat, hoewel religie zeker een belangrijke factor was, sociale en 

economische omstandigheden en armoede in de regio ook een grote rol gespeeld 

57 Aston, Religion and Revolution, 260. 
58Ibidem 190, 223, 235-239. 
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hebben bij opstanden.59De vraag hoe sociaaleconomische en religieuze motieven zich 

tot elkaar verhouden bij antirevolutionair verzet is op verschillende manieren 

beantwoord door historici, maar feit is dat religie zelden de enige factor was. 

Een sterker argument van Aston tegen de these dat dechristianisering steun 

onder het volk genoot, is het feit dat de interesse voor revolutionaire culten onder het 

Franse volk snel verdween nadat de staat stopte met het promoten van die culten.60 

De uitbarsting van het antireligieuze geweld en de animo voor de revolutionaire 

religies wijt hij aan de angst voor de lokale politici die deze politiek doorvoerden en de 

gangbare aantrekkelijkheid van nieuwe zaken, niet aan een afwijzing van het 

christendom, of zoals eerder uiteengezet de culminatie van al langer heersende 

antiklerikale sentimenten.61 Zodoende lijkt het aannemelijker dat, hoewel 

generalisaties in dit geval gevaarlijk zijn, de dechristianisering in de meeste gebieden 

geen sterke, oprechte bijval vond bij het volk en dus wel degelijk opgelegd is door een 

radicale stedelijke minderheid aangevoerd door een représentant. Ook nu is er wel 

weer sprake van een niet te onderschatten regionale variatie. 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

59Timothy Tackett, ‘The West in France in 1789: the Religious Factor in the Origins of Counterrevolution’, 
The Journal of Modern History 45 (1982) 4, 715-745, aldaar 745; McManners, The French Revolution, 84. 
60 Aston, Religion and Revolution, 261. 
61Ibidem 260-261. 
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Hoofdstuk 5- De Conventie en de 
dechristianisering 
 

Nu de identiteit van de actoren van de dechristianisering, voor zover dat mogelijk is 

binnen het huidige historiografische debat, afdoende toegelicht is, wordt in dit 

hoofdstuk de focus weer naar Parijs verplaatst. In dit hoofdstuk zal de rol van de 

Conventie en de problematiek van de interpretatie daarvan besproken worden. 

Anarchistische dechristianisering 

De vaststelling dat de dechristianisering niet centraal vanuit de overheid 

opgelegd werd, onthult direct het gefragmenteerde en decentrale karakter van de 

dechristianisering. Doordat de représentants absolute macht bezaten en de Conventie 

hen in eerste instantie liet begaan ontwikkelden zij zich in enkele gevallen tot ware 

tirannen die met angst en geweld revolutionaire waarden, samen met de eerder 

genoemde lokale actoren, aan hun departement oplegden. Op de confiscatie van 

misattributen uit de kerk na62,waren de manifestaties van dechristianisering niet, of 

slechts dubbelzinnig, gelegitimeerd met wetten van de Conventie. De 

dechristianisering was zelfs in strijd met enkele wetten over geloofsvrijheid en 

ondermijnde de autoriteit van de Conventie. Het was dus tussen de mazen door van 

het chaotische en ongeordende politieke systeem van de Terreur, geïnspireerd door 

het Jakobijnse gedachtegoed en gelegitimeerd door de représentants met de staat van 

oorlog, dat de dechristianisering kon ontstaan. Een veelgebruikte omschrijving voor 

deze fase van de Terreur is, anachronistisch maar inzichtelijk, de anarchistische 

Terreur.63 Deze omschrijving is ook van toepassing op de dechristianisering in deze tijd. 

De houding van de Conventie en het Comité de salut public tot december 1793 

tegenover de dechristianisering is moeilijk te peilen en op zijn zachtst gezegd in strijd 

met hun beleid na december 1793. De dechristianisering leek in eerste instantie 

aangemoedigd te worden door de Conventie. De Terreur en wetten als de Wetten 

62Vovelle, The Revolution against, 49. 
63William Doyle, The Oxford History of the French Revolution (Oxford 1989) 258. 
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inzake Verdachten (17 september 1793) legitimeerden een harder optreden tegen 

vijanden van de revolutie. De dechristianisering strookte ook met het in de Conventie 

dominante Jakobijnse gedachtegoed, waarin het fanatisme en bijgeloof van de 

katholieken de revolutie in de weg stonden en zelfs bedreigden. Binnen de Conventie 

waren bijna alle afgevaardigden aanhangers van natuurgodsdiensten.64Toen de 

dechristianisering eenmaal op gang kwam voerde de Conventie enkele wetten door die 

de dechristianisering ondersteunden en bevorderden. Nieuwe deportatiewetten voor 

zowel verdachte constitutionele priesters als eed weigerende priesters (20 oktober 

1793), de wet van Barère (6 november 1793) waarmee Communes de mogelijkheid 

kregen kerken in hun gemeente te sluiten en de invoering van de nieuwe 

revolutionaire kalender, waarmee de christelijke feestdagen en zondagsrust vervangen 

werden door respectievelijk de sanscullotides en de Decadi, suggereren op zijn minst 

dat de Conventie tot december niet afkeurend stond tegen de dechristianisering. Ook 

was Georges Couthon, nota bene lid van het Comité de salut public, een fervente 

aanjager van dechristianisering gebleken als représentant in Auvergne. De 

staatsfestivals stonden steeds meer in het teken van de revolutionaire religies en met 

name het Festival van de Rede in de Notre-Dame, georganiseerd door de Parijse 

Commune en de Conventie op 10 november, is een belangrijk bewijs van de omarming 

door de Conventie van de Cultus van de Rede. 

Het offensief van Robespierre 

De anarchistische dechristianisering ondermijnde al snel de autoriteit van het 

Comité de salut public, dat bang was dat het de controle over de revolutie kwijt zou 

raken en dat de dechristianisering tot nog meer verdeeldheid en chaos zou leiden. 

Robespierre, die de dechristianisering als een complot van de Hébertisten zag en, als 

deïst, bang was dat het atheïsme door de dechristianisering voet aan de grond zou 

krijgen, was vanaf het begin al tegen de dechristianisering. Hij werd daarin gesteund, 

weliswaar met andere motieven, door Georges Danton, een van de meest invloedrijke 

leden uit de Conventie. De eerdergenoemde Hébertisten waren, hoewel in de 

minderheid, erg fanatiek in hun steun aan de dechristianisering en hadden hierbij de 

steun van de Parijse sansculotten.  

64 Palmer, Twelve Who Ruled 118. 
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Om de antichristelijke excessen een halt toe te roepen en de Hébertisten het 

zwijgen op te leggen verbood Robespierre tijdens een speech in de Jakobijnenclub op 

21 november 1793 al het geweld tegen andere religies. Op 8 december werd in een 

nieuwe wet de vrijheid van religie nog eens benadrukt en werd het Franse volk 

gevraagd om ‘zich te onthouden van alle geschillen die theologisch van aard zijn of 

haaks op de belangen van het Franse volk staan.’65De wetten van 14 frimaire (4 

december 1793), die de macht sterk centraliseerden in het Comité de salut public, 

perkten de eigengereide représentants sterk in. Met deze wetten werden de 

revolutionaire legers illegaal verklaard, werden de straffen voor het niet juist 

interpreteren van de wet door een regeringsvertegenwoordiger strenger en werd de 

controle van het Comité de salut public op departementaal beleid vergroot. De latere 

arrestatie en executie van Hébert, zijn volgelingen en enkele andere extreem linkse 

afgevaardigden in de Conventie (maart 1793) dienden om de weerstand van 

extremisten binnen de Conventie te breken, maar ook om de sansculotten de mond te 

snoeren en daarmee de dechristianiseringsbeweging te verzwakken. 

Robespierre zag de, in zijn woorden atheïstische, Cultus van de Rede als een 

gevaar en hij wist het Comité de salut public en de Conventie uiteindelijk te overtuigen 

om deze te verbieden. In plaats daarvan schoof hij een nieuwe revolutionaire 

staatsreligie, de Cultus van het Opperwezen, naar voren op 7 mei 1794. Centraal in de 

Cultus van het Opperwezen stonden onsterfelijkheid van de ziel, Deugd en natuurlijk 

het Opperwezen. Het doel was om de Republiek, net zoals het ancien régime van 

weleer, weer een heilig karakter te geven.66 Op 8 juni 1793 werd het Opperwezen op 

grootse wijze geëerd op het Champs de Mars in Parijs. In de rest van het land werden 

veelal attributen van de Cultus van de Rede hergebruikt tijdens de viering, mede 

omdat de Conventie weinig aanwijzingen had gegeven hoe de viering plaats moest 

vinden.  

Dat het beleid van de Conventie van 1792 tot december 1793 de 

dechristianisering zowel ideologisch als wettelijk leek te legitimeren, is een conclusie 

die de meeste historici slechts impliciet durven te trekken. Vaak wordt de aandacht bij 

65‘Decree Upon Religious Freedom’, in: ‘The Constitutions’ 136-137, aldaar 137. 
66 Aston, Religion and Revolution, 271. 
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de behandeling van de rol van de Conventie bij de dechristianisering geconcentreerd 

op de pogingen van Robespierre om de dechristianisering aan banden te leggen, terwijl 

de rol van de Conventie dus dubbelzinniger was. Er is nooit onderzocht of het klimaat 

dat de Conventie met haar wetgeving schiep een directe reden was voor de 

représentants om een dechristianiseringsbeleid te voeren. Of dit onderzoek mogelijk is 

met het beschikbare bronnenmateriaal, voornamelijk incomplete memoires en 

briefwisselingen, is helaas nog maar de vraag. Een antwoord op de vraag of de 

représentants dachten dat hun werk voortvloeide uit de gedragslijn van de Conventie, 

of dat dit  puur uit eigen initiatief plaatsvond zou erg inzichtelijk zijn, ook als zo’n 

onderzoek alleen naar een individuele représentant zou worden gedaan. De passiviteit 

van het Comité de salut public voor december ten opzichte van de onwettelijke 

activiteiten van représentants dient zich ook aan als een interessant onderwerp. Voor 

december werd slechts één keer een représentant, Dumont in het departement 

Somme, op de vingers getikt.67 Zelfs Carrier werd in eerste instantie niet bestraft voor 

het uitvoeren van de noyades.68 Deze passiviteit kan verschillende redenen hebben, 

bijvoorbeeld een gebrek aan informatie of angst voor de sansculotten, en lijkt het 

onderzoeken waard. 

Het einde van de dechristianisering 

Uit Vovelle’s gegevens blijkt dat er na de wetten van 14 frimaire wel een korte 

terugval in de dechristianisering was, maar het fenomeen geen halt toe werd geroepen 

en daarmee kan het beleid van het Comité de salut public maar voor een deel 

succesvol genoemd worden.69 De revolutionaire legers waren verboden, maar de 

Jakobijnse clubs namen hun plek in als belangrijkste secundaire aanjagers van de 

dechristianisering.70 Weerbarstige représentants als Carrier en Javogues weigerden 

zich te conformeren aan de nieuwe gedragslijn en konden pas enkele maanden later 

tot de orde geroepen worden. Veel nieuwe représentants, die in januari en februari 

1794 hun positie verwierven, zetten de dechristianisering voort, wel op minder 

67 Kennedy, The Jacobin Clubs, 157. 
68 Sylvia Neely, A Concise History of the French Revolution (Lanham 2008) 206. 
69 Vovelle, The Revolution Against,  129. 
70 Kennedy, The Jacobin Clubs, 159. 
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gewelddadige wijze. De afwijzing van de Cultus van de Rede en de invoering van de 

Cultus van het Opperwezen hadden iets meer succes.  

Toen de Terreur met de val van Robespierre en het Comité de salut public ten 

einde kwam was de dechristianisering al op haar retour. Een duidelijke reden voor de 

terugloop van meldingen van manifestaties van dechristianisering vanaf april 1793 

geeft Vovelle niet, al zal de val van de Hébertisten veel aanhangers van de 

dechristianisering duidelijk gemaakt hebben dat zij op hun tellen moesten passen. 

Duidelijk is wel dat de coup tegen de Jakobijnen ook een einde maakte aan de 

antireligieuze praktijken van de représentants en de revolutionaire legers. De 

instigatoren van de reactie van Thermidor en later het Directoire, die na de val van 

Robespierre aan de macht kwamen, hadden nog steeds een afkeer van religie, maar 

tolereerden katholieke diensten in private kring. Zodoende wilden ze voorkomen dat 

ze het grote katholieke volksdeel nog eens tegen zich in het harnas zouden jagen.  

De chaos en gebrekkige registratie tijdens de Terreur maken het achteraf 

moeilijk om de betekenis van de dechristianisering in cijfers weer te geven. Geschat 

wordt dat de terreur uiteindelijk, inclusief de zogenaamde ‘Tweede Terreur’ van het 

Directoire, het leven gekost heeft aan tussen de 2000 en 3000 geestelijken, wat 

neerkwam op ongeveer 2% van het totale aantal.71 Tussen de 18.500 en 20.000 

geestelijken zouden hun ambt hebben neergelegd en tussen de 20.000 en 25.000 

zouden zijn geëmigreerd of gedeporteerd.72 Als dit gegeven naast de schatting van 

Timothy Tackett en Claude Langlois wordt gelegd, dat er in 1790 ongeveer 114.500 

geestelijken waren in Frankrijk, dan wordt snel duidelijk dat de dechristianisering en 

het religieuze beleid in eerdere fases van de revolutie een grote hap uit de klerikale 

populatie van Frankrijk hebben genomen.73 De kerk kon zich na de revolutie dan ook 

maar moeilijk herstellen. De lange termijn gevolgen van de dechristianisering waren 

enorm, bovenal het feit dat het algemeen gebruik van de geloofsbelijdenis verdween 

71 Aston, Religion and Revolution,187, 188. 
72 Vovelle, The Revolution against, 64. 
73Claude Langlois en Timothy Tackett, ‘Ecclesiastical Structures and Clerical Geography on the Eve of the 
French Revolution’, French Historical Studies 11 (1980) 3 352-370, aldaar 357. 
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in Frankrijk, maar gezien de thematiek van deze scriptie zal daar hier niet verder op in 

worden gegaan.74 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

74 Voor een uitgebreide uiteenzetting van de belangrijkste gevolgen van de dechristianisering zie: Frank 
Tallett, ‘Dechristianizing France: The Year II and the Revolutionairy Experience’, in: Frank Tallett en 
Nicholas Atkin (red.), Religion, Society and Politics in France Since 1789 (Londen 1991) 1-28. 
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Conclusie 
 

De dechristianisering tijdens de Terreur is een duidelijke breuk met het eerdere 

antireligieuze beleid tijdens de Franse Revolutie, vooral na de Constitution civile du 

clergé. De dechristianisering vanaf september 1793 richtte zich ook tegen de 

constitutionele kerk die, tot het begin van de Terreur, misschien niet geliefd was maar 

wel gedoogd werd volgens de wetten van de Législative en de Conventie. Daarnaast 

had de dechristianisering een veel agressiever karakter dan de eerdere religieuze 

politiek tijdens de revolutie en ging de dechristianisering vooral uit van eigengereide 

overheidsvertegenwoordigers in plaats dat de Franse overheidsorganen het religieuze 

beleid bepaalden. Aston en enkele andere historici gebruiken de term 

dechristianisering ook om de antireligieuze maatregelen van de Constituante, de 

Législative en de Conventie tot het najaar van 1793 aan te duiden. Om het verschil 

tussen de gewelddadige, anarchistische en meer ideologische  dechristianisering vanaf 

september 1793 en de institutionele aanval op de kerk voor de Terreur te accentueren 

is het raadzaam om het begrip dechristianisering alleen te gebruiken voor de 

antichristelijke manifestaties vanaf september 1793.  

In deze scriptie is gepoogd een antwoord te geven op de vraag hoe de 

dechristianisering te verklaren is en van wie deze uitging. De beschikbare historische 

kennis die hier uiteengezet en geanalyseerd is biedt tot op zekere hoogte een goed 

inzicht in het complexe fenomeen van de dechristianisering. Deze scriptie heeft echter  

pogen aan te tonen dat er nog belangrijke hiaten zijn in ons begrip van de 

dechristianisering. De drietrapsraket uit het theoretisch kader kan gebruikt worden 

voor een verklaring van het fenomeen. 

Als eerste het sociale en politieke klimaat waarin de dechristianisering 

ontstond. De dechristianisering kan alleen begrepen worden aan de hand van de 

ontwikkeling van de Franse Revolutie van 1789 tot 1792, die het land en de relatie 

tussen kerk en staat drastisch veranderde. Het schisma tussen de revolutie en religie, 

dat na de Constitution Civile du Clergé in rap tempo groeide en het land verdeelde, 

had niet voorzien kunnen worden in het prerevolutionaire Frankrijk en is een product 
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van de revolutie. Dit schisma ontaardde in 1793, toen de oorlogsdreiging en 

burgeroorlogen de paranoia onder het angstige Franse volk tot grote hoogte deden 

stijgen, in een radicaal antichristelijk sentiment onder revolutionairen dat de 

voedingsbodem bleek voor een aanval op het katholieke geloof. 

Als tweede de politieke constellatie waarin de dechristianisering ontstond. De 

dechristianisering werd in september 1793 geïnitieerd door de représentants-en-

mission in de verschillende departementen in Frankrijk. Daarmee is het fenomeen 

decentraal te noemen. Met de verstrekkende wettelijke middelen van de Terreur 

konden de représentants tussen de mazen van het chaotische staatssysteem door 

dechristianisering individueel initiëren, zonder directe aanzet van bovenaf. Het feit dat 

de organisatie van het schrikbewind deze anarchistische praktijken mogelijk maakte 

moet dan ook meer nadruk krijgen bij de analyse van het ontstaan van de 

dechristianisering dan nu gebeurt. Dat de Conventie niet aanzette tot 

dechristianisering, maar wel een antiklerikaal klimaat creëerde is ook een belangrijke 

factor. De motivatie van de représentants loopt sterk uiteen en dient nader 

onderzocht te worden. Deze lijkt voort te vloeien uit de staat van oorlog die om harde 

maatregelen vroeg en het Jacobijnse gedachtegoed. Het gebrek aan controle van de 

Conventie over de departementen, de dreiging van een buitenlands complot en de 

antiklerikale stemming onder de Jakobijnen gaven de représentants de kans om de 

abstracte idealen van de radicale fase van de revolutie op een rigoureuze wijze om te 

zetten in dechristianisering.  

Als derde de werkelijke uitingsvormen van de dechristianisering. De 

dechristianisering was een regionaal fenomeen, dat zich door heel Frankrijk heen in 

verschillende vormen manifesteerde. Het feit dat het Comité de salut public in eerste 

instantie niet ingreep leidde ertoe dat de beweging snel aan gewicht en dynamiek 

won. De dechristianisering ging in eerste instantie uit van représentants, maar ook 

regionale bestuursorganen, Jakobijnse clubs en revolutionaire legers speelden een 

grote rol. Het initiatief van een représentant was dikwijls doorslaggevend bij het 

ontketenen van lokale dechristianisering, maar de lokale actoren waren bepalend voor 

het karakter en het succes van de dechristianisering. De dechristianisering werd door 

deze fanatieke minderheidsgroep, waarschijnlijk grotendeels afkomstig uit de 
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middenklasse en ambachtslieden in de steden, met veel geweld en theatrale 

manifestaties opgelegd aan de rest van de Franse bevolking. De dechristianisering 

werd niet breed gedragen door de Franse bevolking en is, in een generalisatie voor 

heel Frankrijk, geen volksbeweging te noemen. Er was geen sprake van een al 

geseculariseerde volksmassa die de dechristianisering accepteerde, wel van 

wijdverspreid verzet. Met name op het platteland was veel weerstand. De variaties in 

regionale manifestaties van de dechristianisering waren dus groot, maar over het 

algemeen was de dechristianisering autoritair en militant. Hoewel dit soort 

generalisaties inzicht biedt in de bredere dechristianiseringsbeweging tijdens de 

Terreur is het complexe fenomeen dechristianisering het best te begrijpen in de lokale 

context en moet het regionale karakter van de dechristianisering bij iedere verklaring 

voorop staan. 

Het beeld dat recente historici van de dechristianisering geschapen hebben 

komt in grote lijnen overeen. Deze scriptie heeft aangetoond dat er enkele belangrijke 

twistpunten bestaan en allerlei nuanceverschillen. Het onderwerp wordt zelden op 

zichzelf behandeld; doorgaans vormt het onderdeel van een breed verhaal over de 

terreur, de religieuze tweespalt tijdens de revolutie of zelfs het lange termijn proces 

van secularisatie in Frankrijk. Onderzoekingen over de dechristianisering op lokaal 

niveau blijven verschijnen en dragen bij aan een beter begrip van het fenomeen. Het 

zou echter wenselijk zijn als een gedegen monografie de dechristianisering als 

zelfstandig verschijnsel zou behandelen, met oog voor de hele historiografische 

discussie. Een dergelijk boek kan alle onderzoekingen samenbrengen en meer 

aandacht besteden aan lokale variaties en bijzonderheden. De twee meest recente 

werken die zo’n poging hebben gedaan, Religion and Revolution in France 1780-1804  

van Nigel Aston en The Revolution against the Church van Michel Vovelle, kunnen als 

uitgangspunt dienen, maar hebben beide hun schaduwzijden. Vovelle weet het 

fenomeen dechristianisering met een schat aan materiaal in alle bijzonderheden te 

schetsen, maar gaat in zijn interpretaties veel te ver. Aston weet de dechristianisering 

goed in de Franse Revolutie te plaatsen, maar schetst een te vluchtig beeld van het 

karakter en de uitingsvormen van de dechristianisering. Duidelijk is in ieder geval dat 

de discussie over de oorsprong van dechristianisering nog lang niet afgelopen is. 
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In deze scriptie is ook aangetoond dat er nog enkele belangrijke puzzelstukken 

ontbreken voor een volledige en bevredigende verklaring voor het ontstaan van de 

dechristianisering. Onderwerpen die nader onderzocht zouden moeten worden zijn de 

beweegredenen van de représentants, de relatie tussen het beleid van de 

représentants en het antichristelijke klimaat dat de Conventie tijdens de terreur 

schiep, de identiteit en de omvang van de non-gouvernementele aanjagers van de 

dechristianisering en het anarchistische karakter van de dechristianisering. Helaas zijn 

enkele van deze onderwerpen bij gebrek aan bronmateriaal moeilijk te onderzoeken.  

Totdat onderzoekingen nieuwe inzichten zullen verschaffen kan de 

dechristianisering het beste getypeerd worden als een door radicale 

regeringsvertegenwoordigers geïnitieerde en door fanatieke lokale minderheden 

doorgevoerde golf van decentrale, autoritaire en militante uitingsvormen van anti-

godsdienstigheid. Deze golf was mogelijk binnen een ongeordend schrikbewind tijdens 

de terreur in een klimaat van economische en sociale onrust, oorlogsdreiging, 

burgeroorlog en revolutionair fanatisme. De dechristianisering was een kind van haar 

tijd, een exces in een tijd van chaos en revolutie.  
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