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INTRODUCTION

UN APERCU DES SOURCES JURIDIQUES LATINES
ET GRECQUES RELATIVES AUX JUIFS

DU VI¢ AU XI¢ SIECLE

Capucine Nemo-PEKELMAN
et Laurence FoscHia

Celui qui veut écrire I'histoire des juifs au début du Moyen Age occidental
et a Byzance du VI¢ au XI° siecle se trouve inévitablement confronté a la ques-
tion de la valeur historique des sources dont il dispose et des prismes au tra-
vers desquels les interpréter. De fait, les vestiges archéologiques découvrant
la présence de populations juives sont exceptionnels dans les premiers
royaumes latins d’Occident. Dans I'Empire byzantin des premiers siécles, ils
varient beaucoup en qualité et en quantité d'une région a I'autre et méme
d’un site a l'autre, et les cités ou la présence d'une communauté juive a été
attestée sont inégalement fouillées, de méme que les édifices (synagogue,
mikveh) qu’on y a éventuellement trouvés?. Il ne nous reste plus rien, en

1 Pour une présentation de I’état de la recherche archéologique sur le judaisme en France, on
peut se reporter au site de la Nouvelle Gallia Judaica disponible sur < http://ngj.vif.cnrs.fr/ > ainsi
qu’a P. Brancuaro et al., « Lapport de I'archéologie préventive dans la recherche des vestiges du
judaisme : I'exemple des pratiques funéraires », in Archéopages. Nouveaux champs de la recherche
archéologique, Hors série n°3 - 03, 2012, p. 180-189 ; P. Satmona & L. Sicat, eds, UArchéologie du
judaisme en France et en Europe (Paris, 2011). Parmi les études spécialisées, citons : B.
BLUMENKRANZ, « Les juifs en Gaule romaine », in Archéologia 38, Fontaine-lés-Dijon, 1971, p. 62-65 ;
id., « Les premiéres implantations de Juifs en France du I¢" siecle au début du Ve siecle », Comptes
rendus - Académie des inscriptions et belles-lettres, 1969 fasc. nov.-déc. 1969, disponible sur
< M -
num_113_1_12357>, id, « Les Synagogues », dans B. BLumenkranz (éd.), Art et archéologie des Juifs
en France médiévale (Toulouse 1980), p. 33-72 ; Voir aussi F. HUTTENMEISTER, « Synagogues et cime-
tieres juifs en Champagne médiévale », in G. Sep-Rajna (éd.), Rashi : 1040-1990, Hommage a Ephraim
E. Urbach, Paris, 1993, p. 579-585. Sur les inscriptions, voir D. Noy, Jewish Inscriptions of Western
Europe (2 vols, Cambridge, 1993-95) ; idem, Inscriptiones Judaicae Orientis. Vol. I1I, Syria and Cyprus,
3 vols (Tiibingen, 2004); G. Nahon, Inscriptions hébraiques et juives de France médiévale (Paris, 1986) ;
J. Casanovas MIR6, Las inscripciones funerarias hebraicas medievales de Espafia (Turnhout, 2004); G.
SecaLL1 GUELL, Les jueries medievals tarragonines (SValls 19£§l3) M.A, Motis DoLADEr, Los  judios en Aragon
enlaEdad Media (Zaragoza, 1990); L, CrAccO RUGGINI, ‘G@} g@rell m eta Iardoantlgaﬁpfgsenze intolleranze,
incontri (Roma, 2011); CCoLaremmina, TheJews in Galabria (Leiden; 2012): 117 pus 51 r

2 Pour la période protobyzantine, voir les travaux de A. KraaseL, « The Diaspora Synagogue »,
in ANRW I1.2 (1979), p. 477-510 ; voir aussi une synagogue récemment identifiée et fouillée en
Albanie : E. NaLsani, « Une nouvelle synagogue de I’Antiquité (tardive ?), identifiée a Saranda
(Albanie) », in Hortus Artium Medievalium 8, 2003, p. 167-172. Pour 1'Orient byzantin, on se repor-
tera par exemple aux nombreux programmes de recherche menés par les universités israé-
liennes ('une des derniéres découvertes en date est celle d’'une synagogue monumentale en

Jews in Early Christian Law: Byzantium and the Latin West, 61-11'" centuries

John Toran, Nicholas e Lance, Laurence Foscria and Capucine Nemo-PEKELMAN,
Turnhout, 2013, (Relmin 2) pp. 7-32

©BREPOLS # PUBLISHERS DOI10.1484/M.RELMIN-EB.1.101874



8 CAPUCINE NEMO-PEKELMAN ET LAURENCE FOSCHIA

Occident, des écrits des juifs avant le X¢ siecle?, et 'Empire byzantin avant le
XI¢ siecle nous livre relativement peu d’écrits venus de milieux juifs*. Si bien
qu’une partie importante de notre documentation nous vient d’écrits produits
par les milieux ecclésiastiques ou par les autorités séculiéres. L'image que nous
nous faisons de la vie et des institutions des populations juives, de leurs rela-
tions avec leurs voisins chrétiens et de leurs rapports aux différents pouvoirs
séculiers et ecclésiastiques dépend ainsi en bonne part de ces sources.
Lhistoire des juifs pendant le Haut Moyen Age occidental et les premiers
siecles de 'Empire byzantin présente en conséquence cette difficulté qu’elle
doit se deviner au travers de documents presque toujours orientés et souvent
polémiques, qu’il s’agisse d’ouvrages de controverse antijuive proprement dite
(traités Adversus Iudaeos, lettres et dialogues fictifs), de passages d’exégeses
bibliques, de sermons, de témoignages, de récits de miracles, de chroniques,
de lois romaines, d’édits royaux, de canons conciliaires, de décrétales ponti-
ficales ou de compilations juridiques®. Toutes ces sources paraissent témoi-

Galilée en juillet 2012. Informations disponibles sur <http://www.mfa.gov.il/MFA/History/
Early+History+-+Archaeology/Monumental_synagogue_uncovered_Galilee_2-Jul-2012.htm). >
3 Les premiers écrits d’auteurs juifs nous viennent des milieux champenois et rhénans du X¢
siecle et du début du XI¢ siécle. Pour une introduction a ces sources, cf. A. Grasois, Les sources
hébraiques médiévales, I : chroniques, lettres et responsa, Turnhout, 1987. Sur la rareté des sources
juives en Europe occidentale avant le XI¢ siécle, cf. M. Tocn, « The Jews in Europe. 500-1050 », in
P. Fouracre (éd.), The New Cambridge Medieval History, Cambridge, 2005, p. 547-570.

4 Lessourcesjuives (en grec, araméen et hébreu) antérieures a la conquéte arabe du VII® siécle
sont rares et dispersées et ne nous viennent que de Palestine. Entre la seconde moitié du VII®
siecle et le début du IX® siecle, Byzance connait un « Dark Age » qui concerne aussi le monde
juif, dont il ne nous reste aucun écrit en langue hébraique. A partir du début du IX® siécle et
pendant le X¢, nous disposons d’inscriptions funéraires et d’écrits venus majoritairement du
sud de I'Ttalie (Venosa, Oria, Bari, Otranto, Apulie). La Genizah du Caire fournit une Ketouba
(contrat de mariage) provenant de Mastaura (1022) qui, en I’état actuel des recherches, est le
document daté d’origine byzantine le plus ancien sur les juifs. A partir du début du XI¢ siecle,
la masse documentaire, d’origine karaite et rabbanite, devient substantielle. On recense
plusieurs douzaines d’oeuvres dont beaucoup n'ont pas encore fait I'objet d’éditions critiques.
Cf. M. Rabello, Giustiniano, Ebrei e Samaritani alla luce delle fonti storico-letterarie, ecclesiastiche e
giuridiche. Monografie del Vocabolario di Giustiniano, 2 vols, Milan, 1987-1988 ; N. pE LANGE, « A
Thousand Years of Hebrew in Byzantium », in W. Horsury (éd.), Hebrew Study. From Ezra to Ben-
Yehuda, Edmbourg, 1999, p. 147-164. Disponible sur < hLLpJLQﬁmhtLdgﬁ@mdﬁmm&du,[

ichol P 151 A_Th nd_Y f H in_Byzantium>; id.,

« Byzantlum in the Calro Gemzah », 1n BMGS\16H199Z p. 34-47. Dlsponlble en hgne sur <h1];p#

Qemah> Hebrew scholarsh}p in Byzamlum mmd\ (édo); 1d Hebrew Scho arshlp and the Medleval
World (Cambridge, 2001), pp. 23-37.

> Bernhard Blumenkranz a réalisé un recueil de sources littéraires a nouveau disponible. On
y trouve une documentation tres riche dont l'auteur propose une analyse critique. Cf. B.
BLUMENKRANZ, Les auteurs chrétiens latins du Moyen Age sur les juifs et le judaisme, Paris, 2007 (1963).
Louvrage complete celui de J. Aronius, Regesten der Geschichte der Juden im frinkischen und deutschen
Reiche bis zum Jahre 1273, Berlin, 1902. Les traités Adversus Iudaeos sont réunis dans H. SCHREKENBERG,



INTRODUCTION 9

gner plus slirement d’une histoire de la pensée chrétienne et de la maniére
dont les « intellectuels » chrétiens se représentaient les juifs que d’une his-
toire réellement sociale et juridico-politique des juifs®. Partant, il semble
entendu qu’elles doivent étre largement détachées de la réalité qu’elles dé-
crivent, réalité qui n’en constituerait que la trés indirecte cause et
justification.

Il convient cependant de relativiser I'importance de ces difficultés métho-
dologiques’. D’abord, elles ne sont pas le propre de I'étude des judaismes haut-
médiéval et byzantin. Tout historien médiéviste désireux d’écrire une autre
histoire que celle des élites n’a en effet d’autre choix, pour saisir son objet,
que de recourir aux discours que tiennent sur lui les détenteurs du pouvoir
et de I’écrit®. Ensuite, toutes les sources ne possédent pas la méme valeur
historique, certaines paraissant plus poreuses a la réalité que d’autres’.

Die Christlischen Adversus-Judaeos-Texte und ihre literarisches und historisches Umfeld (1.-11. Jh),
Frankfort-sur-le-Main, 2001 ; S. Krauss & W. Horbury, The Jewish-Christian Controversy: From the
Earliest Times to 1789, Tiibingen, 1996. Les sources juridiques byzantines et altimédiévales ont
été rassemblées par Amnon Linder dans un ouvrage de référence pour qui veut étudier la
condition juridique des juifs au début du Moyen Age. Lauteur reproduit les textes, les traduit
enanglais, et les assortit d’une bibliographie. Cf. A. Linoer, The Jews in the Legal Sources of the Early
Middle Ages, Detroit, 1997. On peut aussi se reporter, pour les décrétales pontificales, a S.
SimonsonN, The Apostolic See and the Jews, Documents : 492-1404, Toronto, 1988.
¢ Jeremy Cohen parle d'un « ‘hermeneutical Jew’, that is the Jew as constructed in the
discourse of Christian theology, and above all in Christian theologians’ interpretation of
Scripture [...] the origins, the character, and the role of the hermeneutical Jew derive from a
theological agenda encompassing much more than the Jews themselves. » Cf. J. Conen, Living
Letters of the Law. Ideas of the Jew in Medieval Christianity, Berkeley, 1999, p. 2-3.
7 Cesdifficultés méthodologiques ne sont d’ailleurs pas ['unique facteur expliquant le peu de
place longtemps réservé aux juifs de Byzance dans les histoires juives et byzantines. Nicholas
de Lange dénonce a raison (et ce constat vaut de notre point de vue également pour I’Occident
haut-médiéval) les préjugés expliquant ce « meurtre historiographique ». Ainsi, explique-t-il
notamment, « méme si la présence des juifs est admise, on suppose qu’ils vivaient a part de la
population chrétienne, dans un compartiment hermétiquement scellé, dépourvus de tout
contact avec leur environnement. Ainsi I'historien se trouve-t-il dégagé de l'obligation
d’étudier les juifs comme faisant partie intégrante de son sujet. » Cf. N. be Lanck, « Qui a tué les
Juifs de Byzance ? », in D. TovLer, Politique et religion dans le judaisme ancien et médiéval, Paris, 1989,
p. 329-333, T :
8 Ainsi par exemple I’historien des « .rnai‘gg’sfi}aaﬁ{it 1;\?[0[1\115 Ikéé\tituer le portrait et le langage
THIS DOCUMEN "M 8. RINTED FORPR IE'USE GNLY
des « marginaux d’autrefois »,soumettreles archives qui émanent.duxicentre »dun traitement
spécifique lui permettant de saisir entre les lignes les traces « discrétes de mots échappés au
silence ». Cf. J.-C. Scumrrt, « Lhistoire des marginaux », in J. Le Gorr (dir.), La Nouvelle Histoire,
Paris, 1988 (1978), p. 299.
° Lire dans un sens identique V. Diroch, « Forms and functions of Anti-Jewish Polemics :
Polymorphy, Polysemy », in R. Bonri, et al. (éd.), Jews in Byzantium. Dialectics of Minority and
Majority Cultures, Leiden-Boston, 2012, p. 535-548.



10 CAPUCINE NEMO-PEKELMAN ET LAURENCE FOSCHIA

Il en va ainsi, par exemple, des sources juridiques, sur lesquelles les coor-
dinateurs du présent ouvrage ont souhaité attirer I'attention. Trop souvent,
la matiére qui nous intéresse ne les considére pas pour elles-mémes mais
comme des ceuvres ancillaires au service d'un programme théologique sur les
juifs et le judaisme. Or les textes normatifs sont suscités par un contexte social
réel, généralement conflictuel. Ainsi par exemple le pape Grégoire I° (590-604)
réagit-il, dans ses décrétales, a des cas concrets - possession et commerce par
des maitres juifs d’esclaves ou de serviteurs chrétiens, destructions ou occu-
pations de synagogues, syncrétismes judéo-chrétiens ...etc. - soumis a lui par
les évéques des provinces suburbicaire et insulaire et des royaumes voisins®.
De méme les prélats gallo-francs qui se réunissent régulierement en concile
édictent a propos des juifs - notamment entre les années 535 et 541 -, des solu-
tions adaptées aux réalités du moment. Pour ce qui concerne par exemple la
réglementation sur les esclaves des juifs, un canon du concile de Micon fait
explicitement allusion a des affaires en cours!!. Les collections canoniques
elles-mémes ne sont pas forcément I'ceuvre doctrinale de compilateurs tra-
vaillant détachés de toute contingence extérieure. Ainsi les collections de
Florus (c. 822 - 827) constituent-elles des travaux préparatoires en défense de
poursuites engagées contre I’épiscopat de Lyon par des missi de Louis le
Pieux'2. Ces divers documents répondent, en somme, a des préoccupations
pratiques et immédiates. En cela, ils constituent un révélateur sociologique
privilégié®.

Les régles de droits sont susceptibles de révéler non seulement les causes
sociales auxquelles elles répondent mais aussi les effets sociaux qu’elles pro-
duisent. En effet, les reégles juridiques, en définissant des situations et des
comportements légaux, ont une empreinte réelle sur ceux qu’elles concernent.
De nature pénale pour la majorité, les mesures qui incriminaient certains faits
des juifs et des chrétiens « judaisants » les rejetaient dans l'illégalité. Certes,
Ieffectivité des lois est bien souvent, et plus encore pour les époques an-
ciennes, mise en cause. Beaucoup considérent que la répétition des mesures

10 Qu'on lise pour s’en convaincre B. Jubic, « Grégoire le Grand et les Juifs, pratiques juridiques
et enjeux théologiques. » dans le présent ouvrage.

11 Desesclaves chrétiens avaient fui leurs maitres juifs et s’étaient plaints aupres de I’évéque
de ce que les dispositions prév\,ue{s} E‘r}kgel\lr,lfaxgl\xa par les conciles d’Orléans de 538 et de 541 ne
leur aient pas été appliquées. Cf, C, Nemo-PekeLmMaN, Rome et ses citoyens juifs. IV*-V* siécles, Paris,
2010, p. 244r246,Y NOT BE DISTRIBUTED WITHOUT PERMISSION OF THE PUBLISHER

12 Cf. B. BLumenkrANz, « Deux compilations canoniques de Florus de Lyon et I’action antijuive
d’Agobard », in Revue historique de droit frangais et étranger, 4° série, 33 (1955), p. 227-254 & 560-
582 ; rééd. in Juifs et Chrétiens. Patristique et Moyen Age, XXI, Londres, 1977.

13 Méthodologiquement, Emil Durkheim accordait « aux régles de droit une valeur sans
pareille, qu'il considérait comme le révélateur trés objectif de faits sociaux en général ». Cf. J.
CARBONNIER, Sociologie juridique, Paris, 1994 (1978), p. 101-102.
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antijuives serait le signe de leur non-application ; or ce phénomene pourrait
au contraire prouver que les décrets n’étaient pas lettre-morte. En effet, les-
dits textes ne sont souvent pas des répétitions pures, et peuvent comporter
des modifications réelles qui emportent des effets substantiels. U'analyse, par
exemple, de I'évolution des canons des conciles wisigothiques et les lois des
rois wisigoths d’Espagne montre que ces modifications avaient pour but de
venir a bout des stratégies de résistance que les destinataires des décrets, juifs
et autres, ne manquaient pas de leur opposer, et auxquelles le 1égislateur
devait trouver la bonne réplique pour que I'appareil juridique continuét d’étre
efficace.

Enfin, le droit n’est pas seulement un ensemble de régles contraignantes
mais aussi « un discours sur le monde environnant qu’il découpe et reconstruit
selon ses propres notions et critéres »'“. Les collections de textes juridiques
notamment - codes de lois et collections canoniques - comportent, sur le
modeéle du Code Théodosien (438-439), des rubriques spécialement consacrées
aux juifs alors que rien, dans le droit romain des personnes ne justifiait la
création d’une catégorie juridique a part pour les Iudaei. En outre, les collec-
tions concentrent sous une ou deux rubriques I'ensemble des textes concer-
nant les juifs, en dépit de tout logique juridique. En effet, ces textes forment
un ensemble hétérogéne mélant lois économiques et d’administration cou-
rante des populations juives a des lois pénales motivées par les besoins de la
mission chrétienne. Ces deux procédés avaient en réalité pour but d’imposer,
au-dela du contenu concret des régles, une vision de I'ordre social fondée sur
le partage de la société en catégories religieuses distinctes et hiérarchisées :
les « chrétiens » et les « juifs » (également les « hérétiques » et les « paiens »),
qu’elles transmuaient en catégories juridiques. Ceci leur donnait une vérité
supplémentaire par rapport a celle qu’elles avaient dans les traités d’hérésio-
logie sur lesquels elles prenaient modéle.

Le présent ouvrage envisage les sources sous ces différents aspects. Ses
coordinateurs appartiennent a deux projets de recherche qui ont notamment
pour objet la récolte et la mise en valeur de la documentation juridique latine
et grecque concernant les juifs. Le projet « RELMIN : Le statut juridique des
minorités religieuses dans l'espace euro-méditerranéen. Ve - XVe siecles »,
initié par le Conseil européen de la recherche, ambitionne de contribuer a
I'écriture de 'histoire médiévale de la. condition }urldlque des juifs vivant sous
domination chrétienne. Ce’but §"insére 3 1'intérieur d'un' programme plus
vaste, RELMIN étudiant et comparant les statuts juridiques de toutes les mino-

1 Cf. D. Locuak, « La doctrine sous Vichy ou les mésaventures du positivisme », in Les usages

sociaux du droit, Paris, 1989, p. 252 et suiv. Disponible sur <http://www.anti-rev.org/textes/
Loch >
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rités religieuses - juifs et Sarrasins en chrétienté et chrétiens et juifs en Islam
pendant la période médiévale des V¢ au XVe siecle’. Le projet « Mapping the
Jewish Communities in the Byzantine Empire », également porté par le Conseil
européen de la recherche, cartographie la présence des populations juives sur
I'ensemble des territoires ayant anciennement appartenu a I'Empire byzantin,
de 650 a 1492'°. Pour ce faire, il puise dans une documentation extrémement
vaste et variée - archéologie, épigraphie grecque et hébraique, écrits issus des
milieux juifs et chrétiens... - qui inclut le droit byzantin.

Les contributions de ce livre portent sur la période comprise entre le VI®
et le XI°¢ siecle. La période antérieure de I'Empire romain des IV et V® siecles,
qui a vu se former un ensemble consistant de textes normatifs sur les juifs, a
récemment fait 'objet de monographies détaillées'’. A partir du XII® siécle,
I'ensemble des textes portant le legs du premier millénaire disparait prati-
quement du patrimoine juridique de 'Occident. Les collections canoniques
de I'époque - hormis le Décret de Gratien qui, précisément, fait le bilan de
I'ancien droit - ne véhiculent plus que le Ius novum issu des décrétales des
papes réformateurs - en particulier, a propos des juifs, celles d’Alexandre III

15 Leprojet est dirigé par John Tolan et compte parmi ses membres deux autres coordinatrices
du présent ouvrage, Laurence Foschia et Capucine Nemo-Pekelman. On peut suivre |’évolution
de ce travail - qui a démarré en 2010 et s'achévera en 2015 - et consulter, en particulier, la base
de données des textes normatifs, leurs traductions en anglais et en francais ainsi que leurs
commentaires sur site de RELMIN : <http://www.relmin.eu/>

16 Lacarte est réalisée au moyen d’un SIG (systéme d’information géographique). Les detalls
du projet, qui est dirigé par Nicholas de Lange, figurent a l'adresse suivante :

eu/ ; Alexandre Panayotov, qui contribue a ce volume, est chercheur au sein du projet.

7 Les constitutions impériales des IV et Ve siecles issues principalement du Code Théodosien
et des constitutions de Sirmond auxquelles il faut ajouter les décrets des conciles de '’Antiquité
nous livrent un corpus de textes fondamentaux qui serviront de références aux créations
législatives ultérieures, tant dans les royaumes latin d’Occident que dans I’Empire byzantin.
Cest la raison pour laquelle il a paru essentiel, dans le présent livre, de proposer un bilan de
ces textes, bilan qu'a réalisé Ralph Mathisen dans : « The Citizenship and Legal Status of Jews
in Roman Law during Late Antiquity (ca. 300-540 CE) ». Giovanni de Bonfils a consacré de
nombreuses études a ce corpus dont, pour ne citer que les monographies, Gli schiavi degli ebrei
nella legislazione del IV secolo. Storia di un divieto, Bari, 1992 ; Omnes ... ad implenda munia
teneantur. Ebrei curie e prefetture éra}l Ve ngco%g \BH%r1L1998 Romacegli ebrel (secoliI-V), Bari, 2002 ;
et Saggi sulla legislazione ebmlca, ari, ‘20171 Voir, egalement les ouvrages de M. Rabello, The Jews
in Roman Empirein theLight of the Lagtslatlon,]erusalem, 1987(en hébre\ub 3id., The Jews in the Roman
Empire. Legal Problems: from Herod to Justinian, Ashgate, Aldershot, 2000 ; A. Linber, The Jews in
Roman Imperial Legislation, Detroit-Jérusalem, 1987 ; F.J.E. Bobpens Hosane, Establishing Boundaries.
Christian-Jewish Relations in Early Council Texts and the Writings of Church Fathers, Leiden-Boston,
2010 ; et C. Nemo-PEKELMAN, Rome et ses citoyens juifs..., op. cit. Louvrage ancien de J. JusTer, Les juifs
dans 'Empire romain. Leur condition juridique, économique et sociale, 2 vols, Paris, 1914, demeure
toujours une référence tres importante.
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et d'Innocent I11*%. L'étude porte donc sur I'intervalle de temps qui sépare ces
deux moments charniére. Uépoque est généralement délaissée par les histo-
riens des juifs et du judaisme. Depuis 'ouvrage fondamental de Bernhard
Blumenkranz?®, I'histoire, en particulier, de leur condition juridico-politique
a attiré relativement peu de chercheurs?. Il s’agissait donc de rouvrir ce dos-
sier en mettant a contribution les spécialistes actuels de la question, historiens
et archéologues des communautés juives haut-médiévales et byzantines ; his-
toriens du haut Moyen Age latin et de Byzance ; historiens du droit et des
institutions, et historiens des religions.

Les recherches ont porté sur un corpus de textes juridiques dont nous
proposerons ici une présentation sommaire, qui peut s’organiser comme il
suit. Les VI® et VII® siecle en Occident auquel il convient d’ajouter, concernant
spécialement Byzance, le VIII® siécle, sont des temps d’intense production
normative (I). La 1égislation, pour la période suivante des IX® et XI¢ siécles, est
sporadique. Elle cede la place au travail des compilateurs de textes juridiques
- codes de lois et collections canoniques - dont on peut considérer qu'ils réa-
lisent, d’une certaine maniére, des ceuvres de doctrine juridique?! (I1).

Les temps d’intense production normative (VI°-VIII siécles)

En 418, la chancellerie occidentale de 'Empire romain avait confié a des
Wisigoths « fédérés » la défense d’un vaste territoire en Aquitaine. L'autorité
militaire de ces chefs de guerre y était censée coexister avec I'autorité civile

18 Cf. G. Le Bras et al. (éd.), Histoire du droit et des institutions de 'Eglise en Occident, t. VII : Ldge
classique. 1140-1378. Sources et théorie du droit, Paris, 1965, p. 1-15.

1 Ainsi Bernhard Blumenkranz a-t-il, dans les années soixante, consacré au statut juridique
desjuifs la derniére partie de sa thése de doctorat d’Etat : Juifs et chrétiens dans le monde occidental.
430-1096, Paris-Louvain, 2007 (Paris, 1960).

20 1] faut néanmoins citer des exceptions notables. Récemment, Christof Geisel a repris le
dossier pour la période franque et Alexander Bronisch pour la période wisigothique d’Espagne.
Cf. CHr. GeisiL, Die Juden im Frankenreich. Von den Merowingern bis zum Tode Ludwigs des Frommen,
Berlin-Bern, 1998 et P. A. BroniscH, Die Judengesetzgebung im katholischen Westgotenreich von Toledo.
Neue Thesen und Uberlegungen, Hannovre, 2005. A propos du statut juridique des juifs dans le
droit byzantin, on peut se reporter a M. RageLo qustmlanof ebrez esamaritani..., op. cit.; ainsi qu'a
A. LinpiR, « The Legal Status, of]ew$ in the By;qnpne Emplre »,in R, Bonrus et al., Jews in
Byzantium. Dialectics of MmorltyandWIa}onty Gmlmres Leiden-Boston; 2012 p.151:200.

21l n'existait certes pas en Occident, pendant I’époque considérée, de science du droit
entendue comme une discipline spécialisée. Mais ceci ne signifie pas que la réflexion critique
faisait défaut. Ainsi que le souligne Alain Wijffels, cette réflexion s’articulait par d’autres voies
et prenait d’autres formes que la doctrine et les manuels. On la rencontrait ainsi dans les
histoires et chroniques, les livres pénitentiels et, surtout, les collections de textes juridiques.
Cf. A. WurreLs, Introduction historique au droit. France, Allemagne, Angleterre, Paris, 2010, p. 49-54.
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des empereurs romains. Puis I'expérience avait été reproduite pendant le Ve
siecle, le pouvoir proposant aux peuples goths, francs et autres « barbares »
qui circulaient depuis longtemps sur le sol de I'Empire, de se sédentariser en
formant des entités territoriales politiquement indépendantes. Ce processus
de désagrégation politique de la partie occidentale de 'Empire s’était achevé
en 476 avec la déposition du dernier empereur romain par le chef barbare
Odoacre. Mais I'effacement de I'Empire ne signifiait pas la disparition de ses
institutions et de son droit. Les nouveaux dirigeants de I’Occident revendi-
quaient I’héritage de Rome et puisérent dans ses lois pour la réalisation de
leurs propres législations. De son c6té, I'Eglise catholique se réclamait aussi
de I'héritage romain.

En Gaule

Les diverses entités politiques qui coexistaient sur le sol de la Gaule avaient
chacune sécrété leurs propres systemes juridiques. Les lois des Francs saliens,
rédigées sous I'autorité du roi Clovis I°* (481-511), ne faisaient pas mention des
juifs?2. Mais dans le royaume des Burgondes, la Lex Burgundionum réalisée sous
les régnes de Gondebaud (480-516) et de son successeur Sigismond (516-523)
comportait une novelle 102 fixant le montant de la composition et de 'amende
dues par le juif convaincu d’avoir battu un chrétien. A défaut de paiement il
serait amputé de la main et il encourrait la mort et la confiscation de ses biens
si la victime était un prétre?. La « loi romaine des Burgondes », une compila-
tion de lois romaines réalisée dans les mémes années a destination des popu-
lations gallo-romaines du royaume, reprenait la teneur de la trés séveére
constitution théodosienne (C. Th., 111, 7, 2 = IX, 7, 5) punissant de mort les
mariages entre juifs et chrétiens?. Circulaient également sur le sol de la Gaule
des lois romaines non codifiées ou figurant dans des collections privées. Parmi
elles, la collection de Sirmond comportait trois constitutions impériales sur

22 On peut trouver une présentation synthétique des lois « barbares » des dynasties

mérovingienne et carolingienne denﬁ i S, L GuIERMAN, The principle of the personality of law in the
Germanic kingdoms of western Europe from the ﬁfth to t%le eleyenth century, 1990, cette monographie
présentantl/intérét particulier pournotre sujet detraiterlaiquestionde la place des juifs dans
ces différents ordres juridiques.

2 Liber constitutionum sive Lex Gundobada in : Leges Burgundionum, éd. Ludwig Rudolf von Salis,
Hanovre, 1892 (MGH, Leges, 2/1), p. 114 (titre 102 : De Iudaeis, qui in Christianum manum
praesumpserint mittere) = A. LiNEr, The Jews in the Legal Sources..., op. cit., p. 208.

% Lex Romana, dans : Leges Burgundionum, éd. Ludwig Rudolf von Salis, Hanovre, 1892 (MGH,
Leges, 2/1), p. 143 (titre 19 : De corruptis mulieribus, 4). = A. LINDER, op. cit., p. 206-207.
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les juifs dont une qui n’avait pas été retenue par les rédacteurs de 'officiel
Code Théodosien®.

Les Wisigoths d’Aquitaine avaient promulgué autour des années 480 un
premier code sous 'autorité de leur roi Euric, mais le peu qui nous en reste
n’intéresse pas notre propos. L'ceuvre de son fils Alaric a en revanche conservé
I'ensemble de la réglementation sur les juifs. Le Bréviaire fut publié le 3 février
de la 22¢ année de son régne, soit en 506 ou, ainsi qu’il a récemment été pro-
posé, en 5072, 1l a trés sensiblement réduit le nombre de lois sur les juifs que
comprenait le Code Théodosien auquel il emprunte la majorité de ses textes.
Sur quarante-neuf constitutions il n’en a conservé que neuf auxquelles il faut
ajouter la Novelle Il et deux Sententiae de Paul, soit douze unités de textes au
total?”. 'élaboration du recueil porte les traces d’une réflexion pratique des
compilateurs sur les juifs, la sélection et la manipulation des textes s’étant
opérée selon des logiques précises destinées a adapter le Bréviaire a la pra-
tique judiciaire?. D’apres Olivier Guillot, le recueil eut valeur péremptoire

% Les Sirmondiennes 4 et 14 sont connues par des expéditions différentes figurant dans le
Code Théodosien. En revanche, la Sirm. 6 ne nous est parvenue que par cette collection privée.
1l s’agit d’une constitution de Valentinien III du 6 ao(it 425 d’extréme importance puisqu’elle
interdisait aux juifs 'accés aux milices impériales (mesure figurant certes aussi dans la Novelle
3 de Théodose 11 reprise dans le Bréviaire d’Alaric) et leur interdisait d’ester en justice (causam
agere, a moins que cette expression ne signifie I'exclusion du barreau). Pour une traduction
francaise annotée des Sirmondiennes, cf. R. Dermaire et al. (éd.), Les lois religieuses des empereurs
romains de Constantin a Théodose II (312-438). T. Il : Code théodosien I-XV, Code justinien, Constitutions
sirmondiennes, Paris, 2009.

2 B. SAINT-SORNY, « La fin du roi Alaric 11 : la possibilité d’une nouvelle datation du Bréviaire »,
in Studi di Storia del diritto 111, Milan, 2001, p. 27-90.

27 Cette réduction trés importante concerne d’ailleurs toutes les matiéres traitées dans le
Code Théodosien, certaines matiéres de droit public ayant méme complétement disparu. Les
sources sélectionnées provenaient des leges et du ius, c’est-a-dire des lois romaines et des
ceuvres de la doctrine. Ainsi, on trouve, dans I'ordre : des constitutions impériales issues du
Code Théodosien, des Novelles de Théodose II, Valentinien III, Marcien, Majorien et Sévére, le
Liber Gai, des Sentences de Paul, des constitutions prises dans le Code Grégorien et dans le Code
Hermogénien, et des Responsa de Papinien.

2 Lasélection s'est opérée selon les logiques suivantes : suppression des mesures redondantes,
retrait des constitutions tombées en désuétude, omission des lois sans objet dans un contexte
occidental et plus particulierement aquitain. A surtout été supprimée la grande ceuvre
idéologico-religieuse des auteurs du Theod051en qu ’était le livre XVI. Alors que ce livre
réservait une rubrique spéciale pour les _]UIfS daqs lgqueﬂe é?aijent placées bout about quelque
cinquante constitutions, les auteurs duwBréviaire ne, retiennent, plusique troislois de nature
strictement religieuse, relatives aux conversions au judaisme. Cf. C. Nemo-Pekeiman, «How did
the prudentes of the Breviarium Alaricanum work ? The example of the laws on Jews », in Early
Medieval Law in Context, International workshop of Copenhagen September 5-6, 2011, a paraitre dans
Journal of Historical Research, Institute of Historical Research, Londres, 2013. Voir aussi J. F.
Matthews, « Interpreting the interpretations of the Breviarium », in R. Matuisen (éd.), Law,
Society and Authority in Late Antiquity, Oxford, 2001, p. 11-32.
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également en Gaule franque, le roi Clotaire I*'I'ayant revétu de son auctoritas?.
En toutes hypothéses, a en croire le nombre de manuscrits conservés (cin-
quante-trois d’apres le décompte de son éditeur Gustav Haenel, soixante-dix
si 'on ajoute ses abrégés®), il connut pendant plusieurs siécles apres la chute
du pouvoir qui en avait ordonné 'usage une grande fortune aupres des prati-
ciens du droit en Gaule, en Espagne et en Italie®.

Parallélement se développe, au sein des conciles gaulois, une législation
élaborée sur les juifs, elle aussi inspirée du droit romain qu’elle adapte. On
recense cinquante-six conciles sur le sol de la Gaule (Rhénanie comprise) entre
506 et 692/696. Seuls les textes de vingt-sept conciles ont pu étre restitués a
partir des collections canoniques, dont onze proposent des canons intéressant
notre sujet. Ces assemblées sont Agde (506), Epaone (517), Orléans 11 (533),
Clermont (535), Orléans III (538), Orléans IV (541), Macon (581-583), Paris
(614), Clichy (626-627) et Chalon (647-653). Le caractére répété de 'entreprise
suggere que ce droit était vivant et appliqué®.

Deux édits des rois mérovingiens légiferent sur les juifs : le Praeceptum du
roi d’Austrasie Childebert I°, auquel fait écho le canon 33 du troisieme concile
d’Orléans (538) interdisant aux juifs de se montrer publiquement a partir du

2 0. Guillot, « La justice dans le royaume franc a I’époque mérovingienne », in La Giustizia
nell'alto Medioevo (secoli V-VIII). Settimane di studio del CISAM, XLII, vol. 2, Spoléte, 1995, p. 653-
735. Voir aussi 1. Wood, « The Code in Merovingian Gaul », in I. Wood (éd.), The Theodosian Code.
Studies in the Imperial Law of Late Antiquity, Londres, 2010 (1993), p. 161-169.

30 Cf. G. Haenel, Lex Romana Visigothorum ad LXXXVI librorum, Aalen, 1962 (Le1p21g, 1849),
XL-XCIX et I. Woop, « Roman Law in the Barbarian Kingdoms », in A. ELLeARD et G. AKERSTROM-
Houcen (éd.), Rome and the North, Jonsered, 1996, p. 5-14.

3 Pour ce qui concerne en particulier le sujet qui nous occupe, des indices donnent a croire
qu’il fut d’application effective dans la Gaule du VI° siécle car le droit conciliaire gallo-franc
s’y référe - pour le confirmer ou y contredire -, dans les matiéres du mariage « mixte » et de
la possession par des maitres juifs d’esclaves chrétiens. Cf. C. Nemo-PekeLmaN, Rome et ses
citoyens..., op. cit., p. 231-254. Bien plus tard, dans la Gaule du IX° siécle, une main appartenant
probablement a un juge a, dans un manuscrit parisien 4404, tracé un signum en marge de la loi
3.1.5 et un signum en face de la loi 16.4.1, deux lois relatives au sort des esclaves chrétiens des
juifs et & leur rachat par I'Eglise. Il s'agissait de montrer le lien qui unissait thématiquement
ces textes dispersés, ce qui, selop Rosamo\n{dHl\{l]c Kitterick, pourrait attester de I'intérét
immédiat que ces textes avaient pour la pratique contentieuse de ce juge. Cf. R. Mc KiTTeRick, «
Some Carolingian Law=Books:and thein Function»sinBooks; SCleCS\ and Learning in the Frankish
Kingdoms. 6th-9th Centuries, Aldershot, 1994, VIII, p. 21-22.

% Ainsi la réglementation sur la possession des esclaves chrétiens par des maitres juifs se
trouve-t-elle sans cesse affinée dans les années 530. De méme un jugement du tribunal royal
de Childebert I*" condamne-t-il un homme accusé de fréquenter des juifs sur le fondement non
pas d’une lex romaine mais d’un canon conciliaire. Cf B. Dumézi, Les racines chrétiennes de 'Europe.
Conversion et liberté dans les royaumes barbares. V-VIII siécles, Paris, 2005, p. 129.
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Jeudi Saint jusqu’au lendemain de Paques, ne nous est pas parvenu®. Le se-
cond est un édit de Clotaire Il promulgué le 15 octobre 615 et constitue I'enre-
gistrement civil du canon 17 (15) du concile de Paris, qui s’était tenu huit jours
auparavant®. Ailleurs dans la méme loi, Clotaire modifie des régles qui, esti-
mait-il, empiétaient sur ses prérogatives royales. Les lacunes que comporte
son unique manuscrit empéchent de déterminer s’il a également modifié les
dispositions contenues dans le canon 17. On constate simplement la confir-
mation par le pouvoir de I'interdiction d’introduire des actions en justice
contre des chrétiens. Il faut ajouter a cette liste des décrets ordonnant le
baptéme forcé ou I'expulsion des juifs, dont nous n’avons pas conservé les
textes®.

A partir de la moitié du VII® siecle en terres franques, la production nor-
mative sur les juifs est inexistante. Ceci reléve d’un facteur extrinseque a
I'histoire juridique des juifs et qui tient a I'histoire des sources en général.
Larrét de la production normative sur le sol de la Gaule a partir de la fin de la
période mérovingienne s’explique en effet par le mauvais état de la discipline
de I'Eglise romano-barbare et par la dégradation de la situation politique*®.

Dans la péninsule ibérique

Aprés la bataille de Vouillé (507) contre les Francs pendant laquelle le roi
Alaric avait été tué, les Wisigoths, abandonnant leurs territoires aquitains,
s’étaient retranchés dans la péninsule ibérique, créant ce que conventionnel-
lement I'on appelle le royaume de Tolede, qui englobait aussi la province de

3 Ou du moins ne nous en reste-t-il qu'un seul fragment qui ne fait pas mention de cette
interdiction. Cependant il est probable, ainsi qu'en fait ’hypothése Bruno Dumézil, que I’édit
auquel se référe le concile d’Orléans 111 (puis, plus explicitement, celui de Macon 1) ne fasse
qu'un avec le Praeceptum. cf. B. DumgziL, Les racines chrétiennes... , op. cit., p. 226-227.

3 Capitularia requm Francorum, 1, éd. Boretius, p. 22 = A. LiNDEr, op. cit., p. 343.

% On a connaissance, par les histoires et chroniques de 1’époque, d’un ordre de I’évéque
Ferréol (poussé par le roi Childebert I°" ?) demandant la conversion des juifs d’Uzés a la fin des
années 550 (Vita Beati Ferreoli, 3),imité vingt ans plus tard par1’évéque Avit de Clermont (Grégoire
de Tours, Historia Francorum, 1V, 11, trad. fran. ar R. LATO\L{IE!}LE} ]Lgs Belles Lettres, 1995, p. 189);
d’une ordonnance d’expulsion du ge\rptm\re e Ngtmrle par le roi Chilpéric en 581 (Grégoire de
Tours, Historia Francorum;M1,:5)7; etrdun éditid’ expulsionr p:rromulgue\par le roi Dagobert en
632-633 (Ps-Frédegaire, ). Cf. B. DumiziL, Les racines chrétiennes..., op. cit., p. 230, 234-239 et C. Nemo-
PEKELMAN, Rome et ses citoyens..., op. cit., p. 238-254.

% Onne peut, sauf erreur, citer, pour la partie occidentale, qu'un concile isolé, présidé en 743
par le pape Zacharie : il est le seul, au VIII® siecle, qui remette a jour quelques interdits relatifs
ala fréquentation des juifs comme I'interdictions faites aux fidéles de marier leurs enfants a
des juifs et de leur vendre des esclaves. Cf. A. Linper, op. cit., p. 538.
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Narbonnaise. Le Bréviaire d’Alaric y demeura en vigueur pendant le VI°®siecle
et la premiére moitié du VII¢, amendé en certaines matieres, dont plusieurs
touchant les juifs, par I'ceuvre législatrice des souverains de Tolede.

Vers 580, le roi Léovigild promulgua un nouveau code, le Codex Revisus, que
nous ne connaissons qu’au travers des leges antiquae de la codification sui-
vante, le Liber ludiciorum promulgué par Recceswinth en 6547, Pas plus que le
Code d’Euric, celui de Léovigild ne contient de mesures concernant les juifs.
Les premiéres qui nous soient parvenues apres Alaric proviennent du troi-
siéme concile de Tolede (589) convoqué par Reccaréde pour marquer sa
conversion au catholicisme et condamner I'arianisme : son canon 14 reprend
les mesures du Bréviaire en ajoutant une innovation, le baptéme forcé des
enfants nés d’unions entre juifs et chrétiens®.

La rupture indiscutable se produit vers 615, lorsque le roi Sisebut décrete
un baptéme forcé pour les juifs du royaume®. L'édit ne nous est pas parvenu,
et les circonstances exactes qui I'ont motivé ne seront donc jamais totalement
éclaircies. Lhistorien dispose en revanche des riches informations que four-
nissent les lois royales du Liber Iudiciorum® et les canons des conciles wisigo-
thiques, presque exclusivement des conciles généraux tenus a Toléde, la
capitale®'. Durant tout le VII® siécle, la production normative consacrée aux
juifs, par le biais tant des canons que des lois civiles, est abondante et relati-
vement constante, en contraste avec ce que I'on trouve dans le monde franc
au méme moment. Un important élément d’explication est le probleme des

37 Sur la formation du Liber Iudiciorum, cf. C. MarTIN, « Le Liber Iudiciorum et ses différentes
versions », in Mélanges de la Casa de Veldzquez, Nouvelle série, 41 (2), 2011, p. 17-34.

3 Ceciaconduit beaucoup d’auteurs a considérer que les juifs hispaniques avaient fait I'objet
d’une protection de la part des rois goths ariens, bien que I'argument a silentio soit discutable
et qu'il soit tres difficile de faire du régne de Reccaréde une rupture en la matiére. R. GonziLez
SaLINERO, «Judios y arrianos: el mito de un acercamiento inexistente, in Sefarad 64, 2004, p. 27-74
a ainsi montré que la collusion entre ariens et juifs relevait du mythe historiographique.

3 Ce roi avait déja, dés la premiere année de son régne, en 612, promu deux lois visant a
affaiblir les juifs économiquement et a favoriser leur conversion au christianisme (LV, XII, 2, 13
et 14). Sur la date du baptéme forcé, voir B. DumiziL, Les racines chrétiennes..., op. cit., p. 285.

4 Les mesures contre les juifs et les hérétiques sont rassemblées dans les chapitres 2 et 3 du
livre XII: De remouendi pressuris et t omnium | hereticorum sectis extinctis.

41 Les autres concﬂes provmqlaux1 sont cqux%e Narbqnpe (§89 et de Barcelone II (599). Cf.
A. LinDEr, opurcits, p:59L:1) fautajouteruncconcile de Sévillenonidentifié, que I'on connait par
certains manuscrits de la recension Iuliana de I’Hispana chronologique (681), et dont le canon
10 approuve la conversion forcée des juifs pourtant critiquée par Tolede IV (également présidé
par Isidore de Séville) en 633. Pour une traduction et une analyse détaillée de ce canon 10, cf.
B. pumiziL, « Une source méconnue sur la politique de conversion forcée du roi Sisebut : le canon
10 du concile de Séville », in F. Sasati & C. Dengean (éd.), Juifs et chrétiens, Sources pour la recherche
d’une relation permanente, Table ronde a Carcassonne, 22 octobre 2003, Lérida, 2006, p. 21-35.
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judaisants apparu aprés 615, probléme créé par le choix de poursuivre comme
apostats les juifs baptisés de forcé (Tolede IV, c. 57), a 'inverse de la pratique
impériale en la matiére (C. Th., XVI, 8, 23)* : de nombreuses lois et canons ont
pour objet d’instaurer un contrdle des nouveaux convertis, et le probleme
s’exacerbe apres 681, date a laquelle le roi Ervige procéde a de nouveaux bap-
témes forcés, dont le décret a, lui, été conservé (LV, XI1, 3, 3). Depuis 638, le roi
wisigothique, en montant sur le trone, préte serment d’empécher les “juifs”
(baptisés ?) de profaner la foi catholique (Toléde VI, c. 3), ce qui peut aussi
expliquer I'abondance de la production législative correspondante.

En 711, les troupes musulmanes conquiérent presque la totalité de la pé-
ninsule, sauf des petits royaumes chrétiens indépendants du nord. Jusqu’au
Xle siecle, 'activité normative y sera presqu’inexistante.

A Byzance

Sur la législation concernant les juifs a I'époque que nous avons définie
(VIe-XIe siécle), les travaux d’Amnon Linder font autorité. Outre son monu-
mental ouvrage paru en 19974, citons l'un de ses derniers articles, « The Legal
Status of Jews in the Byzantine Empire »*, sur lequel nous nous appuierons
largement pour ce qui suit.

Nous commerncerons par traiter des lois et Novelles de Justinien sur les
juifs non seulement pour respecter la chronologie mais aussi parce qu’elles
auront une influence déterminante sur les entreprises ultérieures de compi-
lation ou de législation.

Les lois de Justinien portant sur les juifs concernent : I'interdiction de la
possession d’esclaves chrétiens (CJ 1.3.54, année 534% et 1.10.2, entre 527 et
534%) : 'interdiction faite aux juifs de déshériter leurs enfants si ces derniers
sont chrétiens (CJ 1.5.13, année 527 ou 528)*’ ; est en outre ordonnée la des-
truction compléte des synagogues samaritaines (CJ 1.5.17). (] 1.9.2*%, adressée

# Cf. B. SarrTa, Lantisemitismo nella Spagng v\l;s)igqtl;c_a\, Rome, 1995, p. 52.

“ A, LNDER, The Jews in the Legal Sources of th‘e"Edr?y‘fMiddlg Ages, Detroit-Jérsualem, 1997.

# A. LiNDER, « The Legal Status of Jews in: the Byzantine Empive »,Jews in Byzantium: dialectics
of minority and majority cultures, in R. BonriL, O. IrsHal, G.G. Stroumsa éd., Leiden-Boston, 2012, p.
151-220.

4 LINDER, 1987, 61, p. 375 sq.

% LiNDER, 1987, 59, p. 370 sq.

47 LINDER, 1987, 58, p. 368.

8 LINDER, 1987, 57, p. 367 sq.
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aux juifs, recommande que la célébration du Sabbath ne soit pas perturbée et
exempte les juifs des liturgies personnelles dont ils ont la charge les jours de
féte. Enfin, ¢J 1.5.21*° adressée a Jean, préfet du prétoire, le 8 juillet 531, décide
que les juifs ne peuvent pas témoigner contre les chrétiens mais qu'ils peuvent
le faire contre leurs coreligionnaires et qu'ils peuvent étre témoins instru-
mentaires. Pour ce qui est des Novelles émises par ce méme Justinien, la Novelle
37, adressée a Salomon, gouverneur d’Afrique, le 1% ao(it 535 interdit aux juifs
d’assister aux célébrations chrétiennes et de posséder des esclaves ; leurs
synagogues doivent étre transformées en églises®. La Novelle 45 adressée a
Jean de Cappadoce, préfet du prétoire, le ler septembre 537, décide que les
juifs doivent assumer la charge de décurion sans toutefois bénéficier des hon-
neurs qui lui sont attachés ; lors d’un proces impliquant des chrétiens, ils ne
peuvent témoigner que pour eux-mémes ou pour 'Etat. Dans la Novelle 131
adressée a Pierre Barsymes, préfet du prétoire, en 545, interdiction est faite
aux juifs de louer une propriété chrétienne ; il leur est aussi interdit de
construire de nouvelles synagogues.

La Novelle 146 mérite que 'on s’y attarde un peu plus longuement. De part
son importance et les difficultés d’interprétation qu’elle souleve, elle a en effet
suscité bien des commentaires. Cette Novelle®! est adressée au préfet du
Prétoire Areobindus depuis Constantinople et est datée du 8 février 553. Dans
le préambule, Justinien dit avoir recu des pétitions de la part des juifs.
Considérée comme un tournant dans les relations christiano-juives a I'’époque
protobyzantine, elle est, a premiére vue, claire : les juifs ne peuvent en aucun
cas lire leurs livres saints a la synagogue en hébreu, mais doivent le faire en
grec ou en latin. S'ils le font en grec, ils utiliseront de préférence la traduction
de la Septante. Les spécialistes ont interprété cette mesure de manieres di-

49 LINDER, 1987, 60, p. 371 sq.

0 LiNDER, 1987, 62, p. 381 sq.

st Eléments bibliographiques : V. Cotorni, « Luso del greco nella liturgia del giudaismo
ellenistico e la novella 146 di Giustiniano », Annali di Storia del Diritto 8 (1964) (aussi publié
séparément : Milan, A. Giuffre, 1964) ; A. M. RasELLo, Giustiniano, Ebrei, Samaritani. Alla luce delle
fonti storico-letterarie, ecclesiastiche e giuridiche, Milan, Giuffre, vol. 2 (1988), 11, p. 814-828 ; E.
KLINGENBERG, « Justinians Novellen zur Judengesetzgebung », in Festschrift fiir Hermann Langer zum
70 geburstag am 24. Januar 1992, éd. D. Medicus et al., Stuttgart, W. Kohlammer, 1992, p. 139-161,
aussi publié en anglais : « Justmle\m s I\{ovella Con&e}r}nmg the Jews », Jewish Law Association Studies
8 (1996), p. 79-99,; P, Lecenpre, « Die Juden interpretieren yeriickt”. Gutachten zu einem
klassischenText»,Psyche43 (1989); p«20-39 ; NopeLance;« The Hebnew Language in the European
Diaspora », in Studies on the Jewish Diaspora in the Hellenistic and Roman Period, éd. B. Isaac et A.
Oppenheimer, Tel Aviv, Ramot Publishing, 1996, p. 134 ; G. STEmBERGER, « Juden », RAC 19 (1998),
p. 208 ; L.V. RuTcErs, « Justinian’s Novella 146 between Jews and Christians », Jewish Culture and
Society under the Roman Christian Empire, éd. R. Kalmin et S. Schwartz, Louvain, 2003, p. 385-408 ;
W. Smelik, “Justinian’s Novella 146 and Contemporary Judaism”, in T. Law & A. Salvesen, eds.,
Greek Scripture and the Rabbis (Leuven, 2012). 141-63..



INTRODUCTION 21

verses. Les uns, emmenés par Vittore Colorni®, considerent que la Novelle 146
illustre I’ « ironical attack of Hebrew-speaking Jews who wanted to carry out
their «innovations» of the liturgy » en langant I'anathéme sur leurs coreli-
gionnaires hellénophones®. Pour cette école, ce texte de loi témoigne de la
promotion de I'utilisation de I’hébreu dans une grande partie des communau-
tés juives du début de la période byzantine. Plus récemment, un second cou-
rant a vu le jour, composé de chercheurs qui considerent que loin de favoriser
légalement les juifs qui préféraient le grec comme langue de la liturgie, cette
Novelle était plutdt destinée a entrainer la conversion de la communauté juive
dans son entier, hellénistes et hébraisants inclus®%. Tout récemment, on a
considéré que cette Novelle était en fait destinée a éradiquer I'usage de I’hé-
breu® et ainsi peut-étre a mieux encadrer les pratiques cultuelles juives.

Aprés I'époque justinienne, s’ouvrent deux phases dans la législation
concernant les juifs. La premiére, de caractére privée, est initiée par des ju-
ristes et consiste en compilations, résumés et/ou traduction qu’accompagne
parfois un travail de réédition et de modification. La seconde phase marque
un retour de I'Etat impérial dans le processus législatif.

La premiére phase couvre la seconde moitié du VI® siecle et correspond a
deux grands projets développés par des juristes, a savoir la traduction com-
pléte du corpus justinien en grec et I'intégration systématique dans ce corpus
des Novelles de Justinien dont les cing relatives aux juifs qui furent promul-
guées entre 535 et 553, les Novelles 37, 45, 131, 139 et 146. Ces cing Novelles
ont été résumées entre 572 et 602 par Theodoros Scholasticos Hermaios dans
son oeuvre intitulée Epitomé des Novelles de Justinien. Il ne s’agit pas d’une
simple reprise du texte des Novelles puisque Theodoros a, en général, effectué
un travail d’édition et parfois de réécriture. Les cing Novelles réapparaitront
aussi dans I'Epitome des Novelles d’Athanasios d’Emeése qui se veut une intro-
duction aux Novelles de Justinien®. La traduction compléte en grec des lois
justiniennes portant sur les juifs est connue sous le nom de Collectio Tripartita

52 V. CoLorN, 0p. cit.

5 L.V. Rurectrs, op. cit., p. 388.

> Onrencontre cette interprétation notamment chez H. Scureckensera, Die christlichen Adversus-
Judaeos-Texte und ihr literarisches Umfeld (1.—1\,1.\_}}}12,‘}%1)1_r\c>131éii\s\c[lgﬁ Ijgghschulschriften, Reihe XXIII,
Bd. 172, Francfort/Main: Peter, Lang, 1995, g.’fﬁlij}—ﬂé{ ,ETR éj(AY,f‘( Palestine and Justinain’s
Legislation on Non-ChristianReligions »jiniLawy Politics andSosiety in the Ancient; Mediterranean
World, éd. B. Halpern et D.W. Hobson, Sheffield: Sheffield Academic Press, 1993, p. 241-270 ; G.
VELTrI, « Die Novelle 146 tept ‘Efpaiwv. Das Verbot des Targumvortrages in Justinains Politik »,
in Die Septuanginta zwischen Judentum und Christentum, éd. M. Hengel et A.M. Schwemer, WUNT
72, Tiibingen: Mohr Siebeck, 1994, p. 116-130.

% L.V.Rurectrs, op. cit., p. 388.

5 D. SiMoN, S. Troianos, Das Novellensyntagma des Athanasios von Emesa, Francfort/Main, 1989.
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laquelle, comme le souligne Amnon Linder, constitue « a remarkable conser-
vation of Justinian’s Jewry-law, and at the same time [...] its ongoing transfor-
mation, in both letter and spirit »*’. C’est en fait un supplément a la Collection
des Canons en 14 titres comprenant les lois civiles. Il faut noter jusqu’a la fin du
XI¢ siecle, un intérét tout particulier affiché pour les Novelles de Justinien de
la part des juristes. Outre le Synopsis des Novelles de Justinien daté de la fin du
1X¢ siecle ou du début du X¢ et ’Examen des Novelles de Justinien attribué a Michel
Psellos, mentionnons les Ropai*’, manuel juridique pratique qui comprend
deux textes légaux sur les juifs : I'un affirme que les juifs sont exemptés de
toute charge personnelle les jours de leurs fétes ainsi que le jour du Sabbath ;
le second texte fixe a cing ans la période durant laquelle une accusation
d’apostasie post-mortem peut étre portée contre un chrétien qui a renoncé a
sa religion en faveur du judaisme (ou du paganisme).

La seconde phase de la période post-justinienne, qui couvre les Vlile et IXe
siecles, est marquée par le retour de linitiative étatique. Les autorités
impériales, en la personne de Léon III dit I'Isaurien, commencent par
promulguer, en 726, I'Eclogue. une sélection de lois fondée sur le corpus
justinien. U'absence de lois nouvelles émises par Léon IIl s’explique sans doute
par le fait qu'a peu pres concomitamment est décrétée par ce méme empereur
la conversion forcée des juifs (721/722). Comme le souligne Amnon Linder : «
Suppressing Jewry-law simultaneously with forcibly converting the Jews
made perfectly good sense, for the cassation of the legal existence of the Jews
in the Empire implied, necessarily, the abrogation of the legal means by which
it was traditionally sustained »*. La campagne de conversion forcée sera
abandonnée on ne sait comment ; s’ensuivra un retour au statu quo et I'ajout,
dans deux appendices a I'Eclogue, de huit textes portant sur les juifs, les
interdictions qui leur sont faites et leurs relations avec les chrétiens®. Sous
les références Eclogue, App. 1V.6-7, 13, 16, 24 ; V1.26-28, 30, nous retrouvons
notamment les principales interdictions traditionnellement faites aux juifs :
ils ne peuvent accéder aux charges publiques, faire du prosélytisme, posséder
ou circoncire un esclave chrétien.

© BREPOLS PUBLISHERS
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57 A. LinDER, « The Legal Status », p. 182.
8 K.E. ZACHARIAE VON LINGENTHAL, Ai Ropai, oder die Schrift iiber die Zeitabscnitte, welche insgemein
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Dans la péninsule italique

De la péninsule italique, enfin, nous vient 'ceuvre législatrice du roi
Théodoric, qui nous est connue par les Variae de Cassiodore, questeur du Palais
de 508 a 511 puis magister officiorum entre 523 et 526. Uempreinte romaine, et
plus précisément théodosienne, des trois lettres relatives aux juifs apparait
nettement®. Un Edit attribué par certains a ce méme roi nous livre un texte
qui paraphrase CTh. 11, 1, 2 leur accordant un privilége de juridiction dans les
matiéres relatives a « leurs lois »%2,

Le droit justinien a aussi influencé la pratique juridique de la péninsule
italique. Un certain nombre de constitutions du Code Justinien ainsi que des
Novelles pénétrent en Italie au moment de sa reconquéte par Byzance, la
Pragmatique Sanction (554) demandée par le pape Vigile ayant donné vigueur
a la culture romaniste italienne. La Summa Perusina, un épitomé du Code
Justinien composé en Italie au VII® siecle ajoute ainsi au corpus occidental de
textes sur les juifs trois nouvelles constitutions®. Il est vrai que cette collec-
tion connut un faible succés, a en croire le seul manuscrit qui nous reste. En
revanche, un abrégé des Novelles, dit Epitome Iuliani (555) a été copié en un
nombre trés important de manuscrits®,

La papauté, fragilisée par les troubles politiques que connait la péninsule
italique ne produit pas de grands législateurs, hormis Symmaque, Pélage et
Grégoire le Grand. Ce dernier, dont 'apport au droit canonique est considé-
rable, produit un nombre important de décrétales sur les juifs®. Le Registrum
de ses lettres constitue méme 'une des sources les plus importantes pour
I'histoire des juifs entre la fin du VI¢ siécle et le début du VII°®. Vingt-et-un
lettres signalent leur implantation & Rome, en Italie centrale et méridionale,
en Sicile et en Sardaigne ainsi que dans le sud de la Gaule et en Espagne, et

1 A. LiNDER, 0p. cit., p. 201-206.

2 A. LINDER, 0p. cit., p. 200.

5 A. LINDER, op. cit., p. 208.

4 A. LINDER, op. cit., p. 215.

% Encore lanature des lettres décrétales(d\e{ g}gé(goi\rellef\ st-ell

leur caractere coercitif, donc juridique, n’étant pas toujours établi. On peut ainsi distinguer
deux types de textes a llintérieur méme de l'ensemble des lettres ayant trait aux juifs. Grégoire
ne s’adresse pas en effet sur le méme ton aux évéques des provinces suburbicaires et insulaires
italiques, qui lui sont directement subordonnés comme évéques de sa circonscription, et aux
évéques d’Espagne et de Marseille, pour qui 'autorité universelle du pape n'est que théorique.
Al’égard des premiers, il use d’un style et d’un vocabulaire proches de celui des constitutions
des empereurs romains, tandis qu’il adopte, avec les seconds, le ton de I’avis d’un interlocuteur
courtois qui s'autorise a donner un conseil.

est-elle parfois difficile a déterminer,
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nous renseignent sur certains aspects de leur condition 1égale dans ces diffé-
rents royaumes®®.

A l'issue du VIII® siécle, I'arsenal juridique sur les juifs est largement mis
en place. Les législations séculiéres et ecclésiastiques ultérieures I’enri-
chissent, 'adaptent ou le corrigent sans en changer les aspects majeurs. Les
législateurs cedent a cette époque la place aux juristes compilateurs. La travail
de recherche, de sélection, de tri et de classement des textes a pour effet de
modifier si considérablement l'esprit du corpus sur les juifs que I'on peut
presque dire que ces compilateurs ont contribué a I’édification du droit anti-
juif a la méme échelle que les 1égislateurs qui les avaient précédés.

Le temps des compilations juridiques (IX® - XI¢ siécles)

Au IX® siecle en terres franques, la production normative sur les juifs ne
redémarre pas réellement a une époque, celle de la renaissance carolingienne,
ou conciles, capitules épiscopaux et capitulaires se multiplient pourtant. Seuls
trois conciles s’intéressent a eux®’. De la chancellerie impériale proviennent
deux capitularia missorum de Charlemagne datés de 806 et de 809% ainsi que
divers chapitres issus de capitulaires dispersés®. Si rares sont les nouvelles
reégles édictées a I'époque, la pensée juridique sur les juifs ne stagne pas pour
autant, le travail du législateur étant remplacé par celui des compilateurs, a
Byzance comme dans |'Occident latin. L'ceuvre doctrinale se réveéle en effet au
travers de collections de textes de droit romain et canonique.

Aux X¢ et XI° siecles en Occident, c’est I'histoire des collections canoniques
qui, montrerons-nous, dessine, comme pour la période du IX¢ siécle, les évo-

®  Voir dans le présent ouvrage I’étude déja mentionnée de B. Jupic, « Grégoire le Grand et les
Juifs, pratiques juridiques et enjeux théologiques. »

¢ Le concile de Meaux - Paris (845 - 846) en ses canons 73, 74, 75 et 76 s’y intéresse certes en
bonne part. Sajoutent les conciles de Pavie (850), c. 24 et de Metz (893), c. 7. Cf. A. LinbEr, op. cit.,
Pp. 539, 548 et 552.

8 Capitularia regum Francorum, 1, éd. Boretius, p. 131 et 152 = A. LINDER, op. cit., p. 344-345.

* Sur ces capitula que I'édition de Qgre\tiysip}{lﬂie]{e} tort dans un méme ensemble sous le titre
Capitula De Judaeis alors qu’ils sont composites ](fapitulqniq‘rgg\qm Francorum, 1, p. 258-259 = A.
LINDER, 0p. cit.;ipy 345-351); nous renvoyons:aliétude dePmiDerreux; « Les juifs dans le droit
carolingien » dans le présent recueil. Ajoutons que trois modeéles de priviléges nous viennent
d’un formulaire carolingien mais qui ne concernent, par définition, que quelques individus -
desjuifs marchands de Lyon et un marchand « étranger » venu de Saragosse. Ils n'ont donc pas
la portée générale et impersonnelle de textes normatifs. Cf. Formulae Merowingici et Karolini aevi,
éd. Karl Zeumer, respectivement p. 309 (Formulae imperiales, n° 30), p. 310 (Formulae imperiales,
n° 31) et p. 325 (Formulae imperiales, n° 52).
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lutions les plus parlantes”™. Une proportion importante des collections com-
posées le long du XI¢ siecle a pour inspiration, pour ce qui concerne le statut
juridique des juifs, le Décret de Burchard de Worms. A la méme époque se déve-
loppe le mouvement de la Réforme grégorienne qui sort de 'oubli les vieilles
décrétales de Grégoire le Grand sur les juifs. Le Décret d’Yves de Chartes (c.
1094-1095) qui servira de base essentielle au Décret de Gratien (c. 1140), fait la
syntheése de ces deux écoles.

Les compilations du IX® siecle

Entre 700 et I"époque des Fausses décrétales (840) se mélent sur le sol de la
Gaule des groupes de collections ibériques et gallo-franques™. Or le succes du
droit wisigothique et son importation par le biais de I'Hispana sont des phé-
nomenes de grande importance pour I'histoire du droit sur les juifs. Quelques
grandes collections canoniques ignorent certes ces influences et demeurent
tributaires de la Vetus Gallica’™. Elles ne véhiculent donc que les canons anti-
juifs de conciles gallo-francs et de textes importés d’Orient”. Ces collections
traditionnelles dans leur contenu antijuif coexistent avec des collections enri-
chies de décrets wisigothiques sans qu’il soit possible de distinguer des zones
d’influence spécifiques des premieres par rapport aux secondes, les lieux
exacts d’édiction et de diffusion de ces collections n’étant pas fixés de maniére
certaine.

70 Les privileges octroyés par les souverains carolingiens et ottoniens entre le IX® et le XI®

siecle sont, comme leurs modeéles ci-dessus mentionnés, de portée limitée. Cf. A. Linber, op. cit.,
p. 365-388. On recense, pour le Xe siécle, un concile dans le sud de I'ltalie (c. 900), un autre a
Siponto (c. 900) et un troisiéme a Erfurt (932) = A. Linber, op. cit., p. 549, 551 et 55. Les conciles du
Xle siecle auxquels, souvent, assistent les 1égats pontificaux envoyés par les papes réformateurs
sont ceux d’Oviedo, de Rouen, (1074) de Rome (1078), de Gérone (1078) et de Szaboles (1092) = A.
LINDER, 0p. cit., p. 557-559.

7L On estime que I’Hispana a circulé dans sa forme pure en Aquitaine a partir de 665, puis
quelle s’est propagée en Francia dans le courant du VIII® siécle. Un témoin de cette forme existait
dans un manuscrit a Strasbourg (ms 787) mais qui a br{ilé. L'Hispana a aussi circulé dans une
forme corrompue baptisée Collectio Hispana-Gallica dans la partie franque de la Gaule aprés 683.
A partir du IX® siécle apparait également une forme interpolée dont témoigne la Collection du
manuscrit d’Autun. Cf. J. GaubeMmer, Les sou{c\e{s}c}i@grgit‘ ldg \l'{lgq_l(i}s]e{ en Occident. Du Il au VIE siécle,
Paris, 1985, p. 160. 1S DG UL A LAY BE DRIN LD FOR DRIVATE LSk ON LA

72 Ce sont la Collectio Heravallianasourcollectionid’Angers (Gaule, V11i°%) ylasCollectio Frisgensis
Secunda (Constance, VIII® %) et la Collectio Bellovacensis (Gaule, IX® %). Cf. J. GAUDEMET, Les sources
du droit canonique. VIII* - XX° siécle, Paris, 1993, p. 27-28.

7 Les décrets conciliaires orientaux sur les juifs ont été importés en Occident et traduits en
latin depuis I’Antiqua, collection romaine composée entre 419 et 451. Ce sont ceux de la
collection de Laodicée et du concile de Chalcédoine (451). Cf. J. GaupemeT, Les sources du droit de
UEglise..., op. cit., p. 77-78.
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Les compilateurs francs en viennent donc, comme il était prévisible, a
utiliser la matiére wisigothique pour la réalisation de leurs propres recueils.
La collection du manuscrit de Saint Amand intégre ainsi les canons du concile
de Tolede IV qui sont essentiels pour l'histoire du droit antijuif. Sous
Charlemagne, les canonistes adjoignent au livre romain de la Dionysio-Hadriana
une Hispana gallicane, réalisant la collection Hadriana-Hispana. C'est dans ce
contexte d’engouement et d’officialisation du droit ibérique que vont travail-
ler les juristes de la génération de Louis le Pieux. Une collection attribuée au
diacre de I'évéque Agobard de Lyon Florus et qui porte le titre Capitula sacro-
rum canonum de fugiendis contagiis iudeorum et disciplina erga eos exercenda est
formée de seize canons dont cing proviennent des conciles tolédans, s’ajou-
tant a deux décrets du pseudo-concile de Laodicée et a huit canons gallo-
francs (issus des conciles d’Agde, Epaone, Clermont, Orléans et Macon déja
mentionnés). Ainsi que I'a fait remarquer Bernhard Blumenkranz, Florus, en
retirant les références au roi Sisebut des canons 57 et 59, a « naturalisé » le
droit wisigothique, le donnant pour gaulois’™. Il importe des mesures tres
séveres comme |'ordre de séparer les enfants de parents juifs convertis et
apostats, la validité du baptéme forcé, et 'interdiction des relations entre juifs
baptisés et juifs. Le successeur d’Agobard sur le siege épiscopal de Lyon,
Amolon, utilisera cette collection dans son Contra Iudaeos pour convaincre
Charles le Chauve de mener le combat contre les juifs a I'imitation des rois
d’Espagne. Une autre collection entiérement dédiée aux juifs et d’inspiration
wisigothique cétoie la collection de Florus dans un manuscrit parisien (BnF
ms lat. 2249)7. Elle puise cette fois dans un concile plus tardif, le concile de
Tolede XII (681). Cette réception est d’autant plus frappante que les canons
de ce concile sont des lois royales canonisées. Surtout, le canon 9 est un ré-
sumé de toute la législation antijuive antérieure. La collection du manuscrit
latin 2249 reprend donc un véritable texte constitutionnel du statut des juifs.
Paul Fournier estime que la considération du lieu d’origine du manuscrit qui
la contient - Vienne, X¢ siecle -, fait pencher pout une collection burgonde
du IX® siecle.

Les canonistes du milieu rhodanien ne sont pas les seuls a avoir renouvelé
le corpus des lois relatives aux juifs. L'atelier du Pseudo-Isidore rassemble dans
les Fausses-Décrétales (847-852) un nombre jamais égalé de textes tolédans
antijuifs issus des conciles de Tolede III, IV, VIIT et IX, et reprend le canon 9 de
Tolede XII. La‘ccllectlon, qul connaltra un succes tres vif jusqu’a la réforme

IT MAY NOT BE DISTRIBUTED W (0] ERMISSION OF THE PUBLISHER
7% B. BLUMENKRANZ, « Deux compilations canoniques.... », op. cit. ; Ki. Zecuiei-Eckes, « Sur la
tradition manuscrite des Capitula... de coertione Iudeorum ou Florus de Lyon au travail », in Revue
bénédictine 107, 1997, p. 77-87.
75 Cf. P. Fournier, « Un groupe de recueils canoniques inédits du X¢ siécle », in Annales de
I'Université de Grenoble XI, 1899, p. 345-402.
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grégorienne, imposera, mieux que les collections lyonnaises précitées demeu-
rées presque confidentielles, le droit wisigothique antijuif. Ajoutons qu’a I'est
de I’'Empire, le diacre de I'archevéque Otgar de Mayence, Benoit le Lévite,
rassemble lui aussi des extraits du canon 9 de Toléde XII ainsi que LV 12, 3, 87°.

La Gaule du VIII® siecle voit aussi surgir un type de littérature qui témoigne
d’une renaissance timide du droit romain et de la culture juridique. Sur la base
du Bréviaire d’Alaric sont composés, sans doute par des moines, des épitomés
qui procurent des résumés des interpretationes, dont il faut rappeler qu’elles
étaient elles-mémes déja un résumé des constitutions romaines, et éliminent
encore des textes par la sélection qu’elles opérent dans leur source”. Or I'épi-
tomé Aegidii (sud de la Gaule, fin VIII¢), I'épitomé Scintilla (fin VIIIe- début TX¢),
I'épitomé Gulepjerbytana (milieu VIII®), I'épitomé Lugdunensis (Lyon, VIII®), et
I’épitomé Monachi recueillent tous des textes romains relatifs aux juifs’.
Egalement, I'épitomé de Saint-Gall ou Lex Romana Raetica Curiensis est une
collection de droit impérial réalisée a Chur, dans I’ancienne province romaine
de Rhétique et appliquée dans le nord de I'Ttalie”. Des usages des textes sur
les juifs de ces épitomés apparaissent dans les travaux préparatoires envoyés
par Amolon au concile de Meaux - qui reprend aussi des textes issus des
Sirmondiennes - et dans la collection canonique déja citée du manuscrit pari-
sien Bnflat. 2249. Florus que nous avons déja rencontré compose une seconde
collection canonique spéciale sur les juifs intitulée De coertione iudaeorum et de
auctoritate ac firmitate iudicii et testimonii episcoporum comportant non plus cette
fois des décrets canoniques mais des lois romaines.

Il convient également de mentionner la littérature issue des livres péni-
tentiels. Imaginée dans les monasteres celtes puis anglo-saxons, cette littéra-
ture gagne le continent, importée par les moines missionnaires. Le systeme
remporte tres vite un large succes car il prend la place de la pénitence cano-
nique ou antique, si bien que les réformateurs carolingiens hostiles a son déve-
loppement doivent se résoudre a adopter un systeme de pénitence mixte.
L'apogée se situe entre la seconde moitié du VII® siecle et le IX® siecles et se
clét par le Corrector Buchardi®. Tous les décrets y mentionnant les juifs ne sont
pas d’'un égal intérét. Un certain nombre - les pénitentiels irlandais et anglo-
saxons - s’adressent de toute évidence a des juifs imaginaires et n’ont pas été
pris dans le but pratique et actuel de sanctionner des pécheurs chrétiens pour
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76 Cf., A. LiNDER, 0p. cit., p. 611.
77 Cf.]. Gaupemer, « Le Bréviaire d’Alaric et les épitomés », in Ius Romanum Medii Aevi, pars L. 2.
b. aa. B., Milan, 1965.
78 Cf. A. LiNDER, op. cit., p. 236-253.
7 Cf. A. LiNDER, op. cit., p. 254.
80 Cf. C. VocEL, Les Libri paenitentiales, Turnhout, 1978.
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leur fréquentation des juifs®, Si I'on ne devait retenir que les textes consti-
tuant un apport au droit sur les juifs, il faudrait citer les pénitentiels réalisés
sur le continent et marqués par la réforme carolingienne. Certains punissent
les relations sexuelles avec des juifs. Ainsi le pénitentiel du Pseudo-Théodore
(830-847), le pénitentiel d’Arundel (X¢/X1¢), le pénitentiel Casinense, celui du
Pseudo Grégoire, le Vigila (976), et le Vallicellanum. D’autres fixent un tarif
compensatoire pour 'homicide d’un juif. Ainsi le Pénitentiel Vallicellanum et
le Corrector sive Medicus de Burchard de Worms?®2.

L'Etat byzantin produit quant a lui une ceuvre importante : le Prochiron®.
Premier tome de la grande ceuvre prévue par I'empereur Basile, La purification
des lois, promulgué entre 870 et 879, ce manuel destiné a aider les juges dans
leur pratique quotidienne a transmis deux textes relatifs aux juifs qui ont, par
la suite, été repris dans au moins trois compilations®‘. Compris dans le titre
XXXIX, ils sont sans surprise : 'un interdit aux juifs, sous peine de mort de
faire du prosélytisme et 'autre de posséder et de circoncire des esclaves chré-
tiens®. Ces deux lois, déja présentes dans le code justinien®, seront reprises
dans |” Eisagogé ou Introduction a la loi®’, compilation juridique de 40 titres éla-
borée a la fin du régne de Basile ler, vers 886, a I'instigation du patriarche
Photius, dans le tout dernier titre, le numéro 40%. Mais I’Eisagogé ne se
contente pas simplement de reprendre des lois déja bien connues. Car la loi

81 ], GaupeMerT, Les sources du droit canonique..., op. cit., p. 39-40.

82 F.W.H. WasserscHLEBEN, Die Bussordnungen der abendlindischen Kirche, Halle, 1851, p. 664 = A.
LINDER, op. cit., p. 614-616, 617-618, 638, et 639-641.

85 K.E. ZACHARIAE VON LINGENTHAL, O Procheiros Nomos, Imperatorum Basilii, Constantini et Leonis
Prochiron, Heidelberg, 1837.

8 L'Epitomé des lois, compilée durant le régne de Léon VI (K.E. ZAcHARIAE vON LINGENTHAL, IGR, vol.
7, Leipzig, 1884), le Prochiron des lois compilé vers la fin du Xe siécle (F. BRanDILEONE ET V. PUNTONI,
Prochiron Legum pubblicato secondo il codice Vaticano Greco 845, Rome, 1895) et 'Eisagoge Aucta
(compilée dans la seconde moitié du Xe siécle (K.E. ZacHARIAE voN LiNGENTHAL, IGR, vol. 4, Leipzig,
1865).

8 Procheiron XXXIX. 31 : 'Edv iovdaiog xpiotiavov dvdpdmodov kthontal kal mepitéun,
KePaAK®G Tipwpeital (« Si unjuif achéte et circoncit un esclave chrétien, il sera puni de mort
»). Procheiron XXXIX. 32 : 'E&v tovdaiog toAuron Staotpédat xpiotiavikov Aoyiopdv, Drdkeital
ke@alikf] tipwpla (« Si un juif a 'audace de pervertir le message chrétien, il sera soumis a la
peine de mort »).

8  La premiére correspond ag {I,EIQ;Ll)eS 1;11 sﬁggnggé CJ1.9.18(19) § 3.

87 K.E. ZACHARIAE YON LINGENTHAL, ép;lie‘qigﬁlgf‘o‘rum guﬁis Graeco-Romanis ineditorum. Ecloga Leonis et
Constantini; EpanagogerBasiliip Leonis et 1AlexandrissLeipzig-[reimpr.rin Zepos, P. (1931), Leges
Imperatorum Isaurorum et Macedonum. Jus Graecoromanum, vol. 2. Athénes, Fexis, p. 236—368] 1B
Scuarr, “Photios und die Epanagoge”, BZ 49 (1956), p. 385-400.1956 ; J. Scuarr, “Quellenstudien zum
Prooimion der Epanagoge”, BZ 52 (1959), p. 68-81 ; D. Stiernon et R. MeyerinG (€p.), “The Prooimion
of the Eisagoge. Translation and Commentary”, Subseciva Groningana 7 (2001), p. 91-155.

8 FEisagogé XL. 33 (= Procheiron XXXIX.31, voir ci-dessus) ; Eisagogé XL. 34 = Procheiron XX XIX.32,
voir ci-dessus).
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13, titre IX déclare : "EAAnveg kai iovdaiot kai aipeTikol oUTe GTpATEVOVTAL
oUte moAitevovtal, AN €oxdtwg atipolbvtal, « Paiens, juifs et hérétiques
n’assument pas d’office public mais sont complétement déshonorés »). Nous
avons la une loi absolument originale qui ne figure que dans I'Eisagoge.

Enfin, est promulguée la Basilica, un nouveau code terminé peu avant la
mort de Basile I°" en 886 et retravaillé sous Léon VI®. Presque tous les textes
portant sur les juifs y sont regroupés sous un seul titre dans le premier livre.
La Basilica ne représente pas moins qu’un retour aux lois sur les juifs promul-
guées par Justinien. Sa diffusion et son influence seront considérables dans
les décennies et méme les siecles ultérieurs. C’est ce recueil qui servira de réfé-
rence jusque bien au-dela du milieu du IX¢ siecle, période a laquelle il fera
I'objet d'une réédition. 1l sera méme retravaillé jusqu’en 1647.

De nombreuses compilations émanant de juristes anonymes la plupart du
temps verront le jour par la suite qui combineront éléments issus du Prochiron
et de I'Eisagogé. L'ceuvre toute différente que constitue le Livre du Préfet (Liber
praefecti urbis or To énapxikov PipAiov) promulgué en 912 par Léon VI et qui
concerne les guildes de Constantinople contient une unique loi sur les juifs :
interdiction leur est faite d’acheter de la soie.

Les compilations juridiques des X¢ et XI° siecles

Entre la fin du IX® siécle et tout le long du X¢, en Occident, I'Eglise féodale
vit sur les acquis de I'apport pseudo-isidorien et n’est guére active que dans
quelques régions dont la Rhénanie qui voit naitre une collection intéres-
sante pour notre sujet : les Libri II de synodalibus causis de Réginon de Priim
(906)?2. Cette collection présente les traditionnels interdits de contact avec les
juifs, d’époque carolingienne, sous forme de quaestiones, ce qui tend a montrer
que ce droit connaissait des applications pratiques dans la région. Réginon
avait de fait rédigé ce modéle d’interrogations a I'adresse des témoins syno-

8 G.E. et C.G.E HemBacH, Basilicorum libri LX, Leipzig, 1833-1870 ; C.A. Fasrotus, Basilicorum libri
LX, Paris, 1647 ; H.J. ScHELTEMA et N. VAN DER W?&r>§?§i??E?T\LﬁWH’i’?¥f LX, Ser. A, I-VIII, Groningen,
1955-1988. THIS DOCUMENT MAY BE PRINTED FOR PRIVATE USE ONLY

%, Koper, Das Eparchenbuch LeonsidessWeisen: CEHB;:33, Vienne; Osterreichische Akademie der
Wissenschaften, 1991 ; A. Tuieva et T. Tromov, “The Shape of the Market: Mapping the Book of the
Eparch”, BMSG 22 (1998), p. 105-11 ; M.M. Manco, “The Commercial Map of Constantinople”,
Dumbarton Oaks Papers 54 (2000), p. 189-207.

1 Lib. Praef. 6. 16: Ot petaonpdrat ur drepnoleitwoav thv uétagav Efpaior i éundpoig mpog
10 Sramnpdokety abThv #€w Tiig TéAewg. ol 8¢ TodTo MolodvTEG TUTTEcBWoAV Kol KovpeLETBWTAV.
%2 Cf. Cf. A. LiNDER, op. cit., p. 618.
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daux, chacune de ces questions portant sur une régle traditionnelle dont il
s’agissait de constater la transgression®. En outre, elle sera l'inspiration, un
siécle plus tard, du Décret de Burchard de Worms (c. 1012) qui, nous y revien-
drons, est une ceuvre fondamentale pour l'histoire du droit sur les juifs.
Toujours en Germanie, un prétre du nom de Gerhard appartenant peut-étre
au chapitre de la ville de Cologne rassemble en 937, a la demande de I'arche-
véque de Mayence Frédéric, une collection textuelle spécialement consacrée
aux juifs®,

A partir du XI° siécle, le mouvement de la Réforme grégorienne démarré
sous le pontificat de Léon IX (1049-1054) et I'élargissement de la chrétienté
latine au sud et a I'est de I'Europe sont a 'origine d’une reprise de la produc-
tion conciliaire sur les juifs. L'activité législatrice presque éteinte dans la pé-
ninsule ibérique depuis la fin du VII® siécle redémarre avec la Reconquista et
s’accompagne de la mise a jour du droit sur les juifs par les conciles de Coyaca
(1050), d’Oviedo (1050) et de Gérone (1078)*. A I'est, dans le royaume de
Hongrie, les conciles de Szaboles (1092) et d’Esztergom/Gran présidé par le
roi Colomban (1095-1116) prohibent les mariages entre juifs et chrétiens ainsi
que la possession d’esclaves chrétiens par des maitres juifs®. Le concile de
Rouen de 1074 et le concile romain de 1078 présidé par Grégoire VII s’ajoutent
alaliste”.

Mais les collections canoniques demeurent, pour I'histoire du statut juri-
dique des juifs au XI° siecle, les sources les plus significatives. Il est possible
de distinguer deux groupes de collections au sein desquels se repérent des
conceptions différentes de la place des juifs et du judaisme®. Une premiere
proportion importante de collections canoniques puise son inspiration, en ce
qui concerne le statut juridique des juifs ainsi qu’en maints autres domaines,

% Dans les pays germaniques en en particulier en pays rhénan existaient des cours de justice
ambulantes que présidait I’évéque. Elles tenaient audience en divers endroits du diocese a
l'occasion des visites épiscopales. Pour assurer le bon fonctionnement de ces séances, on avait
crée, sur le modéle de 'administration franque, des témoins synodaux, personnages ecclésias-
tiques, puis laics, chargés de dénoncer les désordres. Le guide de Réginon avait été réalisé a la
demande de I'archevéque de Tréves Rathbod.

% Cf.Cf. A. Linper, op. cit., p. 618. Jessie Sherwood propose, dans le présent ouvrage, une analyse
de cette collection dans : « In\,te\t;p{qfe}i_tiog, ge{gat}i]e}gion, and adaptation: Converting the Jews
in Gerhard of Maings collection. » .. 111 v om privALe Ust OnLs

9 Cf. A. LINDERy Op«€itiy P 5575590 WITHOUT PERMISSION OF THE PUBLISHER

% Cf. A. LiNDER, op. cit., p. 559.

97 Cf. A. LiNDER, op. cit., p. 558.

% Cf. J. Gienrist, « The Perception of Jews in the Canon Law in the Period of the First Two
Crusades », in Jewish History, 3-1, 1988, p. 9-24. Disponible sur file://localhost/<http/:www.jstor.
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dans le Décret de Burchard de Worms®. Ce recueil, composé vers 1012, présente
I'intérét, par rapport aux collections canoniques qui l'ont précédé, de rassem-
bler une masse bien plus considérable de textes'®. Il est fidele, dans le choix
de ses sources, au souvenir carolingien - une source directe de la collection
est constituée par les Libri II de synodalibus causis de Réginon de Priim - dont
il rassemble les textes traditionnels que sont, sur les juifs, les décrets conci-
liaires mérovingiens, tolédans, et I'interprétation du Bréviaire d’Alaric, XVI, 9,
1 que l'on trouvait déja dans les Fausses Décrétales. Il comporte aussi, ce qui est
nouveau, deux extraits des Statuta Ecclesiae Antiqua, une décrétale et un extrait
des Moralia de Grégoire le Grand, et des extraits de commentaires d’Augustin
d’Hippone. Le succes de |'ceuvre de Burchard est attesté par le nombre impor-
tant de manuscrits qui nous sont parvenus. La collection circule tout le long
du XI° siecle ainsi que pendant la premiére moitié du XII°. Elle influence la
réalisation de collections filles en Gaule, en Germanie et en Italie'".

% Cf. A. LiNDER, op. cit., p. 633.

100 1] faut signaler un désaccord entre Bernhard Blumenkranz et John Gilchrist, le second
contestant la chronologie proposée par le premier, qui se fonde notamment sur les évolutions
repérées dans les collections canoniques du XI¢ siecle. Pour Bernhard Blumenkranz, I’avéne-
ment de la Premiére Croisade (1096) constitue un tournant dans ’histoire desjuifs de 'Occident
latin. Alors que le Haut Moyen Age, sauf en Espagne wisigothique, leur aurait été une époque
relativement favorable, la Premiére Croisade aurait inauguré une violence sociale antijuive qui
devait s’installer au Bas Moyen Age. Entre autres sources, l’auteur utilise les collections cano-
niques pour prouver cette évolution. Il considére ainsi que le Décret de Burchard de Worms du
premier quart du XI° siécle (1025) ne s’intéressait pas aux juifs, les textes étant dispersés et
rares. En revanche, la collection réalisées par Yves de Chartres en 1094-1095 aurait subi une
évolution essentielle : elle récolte, de fait, cinquante textes dont la plupart sont rassemblés au
livre XIII, et se trouve donc étre la plus importante collection jamais réalisées sur les juifs (en
comparaison, le Décret de Gratien en retient trente-six). Cette évolution constatée dans le
travail des compilateurs serait le miroir du changement social survenu aprés la Premiere Croi-
sade. Mais John Gilchrist insiste au contraire sur I'importance de I'ceuvre de Burchard en méme
temps qu’il minimise le réle du Décret d’Yves de Chartres. L'ceuvre de Burchard, rassemblant
un nombre tout de méme relativement important de décrets antijuifs a joui d'un immense
succes méme apres que le mouvement réformateur romain avait répandu ses propres collec-
tions. La collection d’Yves de Chartres, qui servait de projet a la Panormia, demeura au
contraire confidentielle. Uauteur ne remarque pas de césure nette autour de I'année 1096 mais
une évolution lente démarrée au début du XI°¢ siecle. Lceuvre de Burchard aurait inauguré le
mouvement dont on pourrait suivre la progression au fil des trente-cinq collections qui sui-
virent jusqu’au Décret de Gratien de 1140. D’aprés les sondages opérés par John Gilchrist, une
centaine de textes différents y circulent {éPg;{t)iLs) en Pr{ejs{gg’aggant de collections, quarante-
neuf textes n'apparaissant quune seule fois. Lauteur explique ce phénomene par I’émiettement
féodal qui entraine l'autonomie demombreuses collections canoniques: Néanmoins, dix décrets
antijuifs traitant les principaux problémes que soulevaient, aux yeux des autorités, les popu-
lations juives apparaissent de maniére suffisamment récurrente - dans huit collection et plus
- pour que l'on puisse, d’apres lui, estimer qu'existait a I’époque une sorte de statut juridique
unifié des juifs de I'Europe latine. Cf. B. BLumenkraNz, Juifs et chrétiens..., op. cit., p. 305.

101 Ce sont la Collectio Burdegalensis (Bordeaux, 1085-1090), la Collectio in XIII librorum (Poitou),
la collection en neuf livres (autour de Paris, c. 1100), la Collection en douze parties (en Allemagne,
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Un second groupe est tributaire d’'une collection composée entre 1073 et
1075, la Collection en 74 titres'®2. Cette collection est I'ceuvre de la Réforme gré-
gorienne. Ce mouvement conduit a restaurer la discipline d’'un 4ge d’or du
christianisme en recherchant des textes anciens. On voit ainsi, dans la Collection
en 74 titres, réapparaitre pour la premiere fois depuis quatre siécles le corpus
des lettres de Grégoire le Grand sur les juifs. La collection est ensuite diffusée
par les 1égats du pape entre la fin du XI°¢ siécle et la premiére moitié du XII°® et
inspire, en Europe, la réalisation de plusieurs collections!®. Ces collections
pontificales auxquelles s’ajoutent les conciles réformateurs déja mentionnés
peuvent étre considérées comme les prémices de la prise en main, par les
papes des XII® et XIII® siecles - Alexandre III et Innocent Il notamment - de
lalégislation canonique sur les juifs. Lapparition d’'un droit pontifical nouveau
fera dés lors passer au second plan les décrets traditionnels du Ius Antiquum.

Quelle fut la teneur et U'esprit de ce Ius Antiguum qui, durant ces cing
siecles, avait gouverné les juifs dans leurs relations avec le monde non-juif ?
Quels furent, d’abord, ses effets, pratiques et symboliques, sur la vie des popu-
lations juives européennes des premiers siécles ? Que nous disent, ensuite, ces
sources de I'image que se faisaient des juifs et d’eux-mémes les cercles du
pouvoir, séculier et ecclésiastique ? C’est a cette série de questions et a d’autres
encore que les contributeurs du présent ouvrage ont souhaité proposer leurs
éclairages informés.

qui ajoute deux extraits du Registre d de Gregm \1 le ]r\and) etla collection de Santa Maria Novella
(italie, c. 1100). THIS DOCUMENT MAY BE PRINTED FOR PRIVATE USE ONLY

102 Cf. A. LiNpery op. cits, ps 645. TED WITHOUT PERMISSION OF THE PUBLISHER

103 On trouve, en Italie, un Abrégé de la collection en 74 titres, la collection d’Anselme de
Lucques (1083), la collectio 5 librorum (1083/1085), la collectio ms Vat. Lat. 1348, la collectio en 2 livres
(Rome, c. 1085) = A. LINDER, op. cit., p. 644-645. De France viennent la Collection en 4 livres (c. 1080-
1085), la collectio Tarraconensis (Aquitaine, 1085-1090) et la Collectio Britannica (nord, c. 1090). Une
collectio Ashburnhamensis composée sous le pontificat de Grégoire VII mélange la Collection en 74
titres et la collection frangaise en 4 livres ci-dessus mentionnée.
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“THE CITIZENSHIP AND LEGAL STATUS OF
JEWS IN ROMAN LAW DURING LATE
ANTIQUITY (CA. 300-540 CE)”

Ralph W. Mathisen

At the beginning of the Roman Empire, Roman citizenship was an elite
legal status. Non-citizens, or peregrini (“foreigners”), generally remained sub-
ject to whatever legal system was in effect when they were annexed by Rome.
Beginning with the emperor Augustus (27 BCE-14 CE), institutionalized prac-
tices permited provincials to become citizens. Citizen rights were inherited,
and the number of Roman citizens quickly increased.! In 212 CE, the Antonine
Constitution granted citizenship to nearly all of the remaining free peregrini
in the Roman Empire,? including the Jews.?

1 For Roman citizenship, see A.N. Sherwin-White, The Roman Citizenship (2" ed.) (Oxford: Oxford
Univ. Press, 1979); C. Nicolet, The World of the Citizen in Republican Rome, P.S. Falla, tr. (Berkeley: Univ.
of California Press, 1988) = C. Nicolet, Le métier de citoyen dans la Rome républicaine (2" ed.) (Paris:
Gallimard, 1989); Paulo Donati Giacomini, Gabrielle Poma, eds., Cittadini e non cittadini nel Mondo
Romano. Guida ai testi e ai documenti (Bologna: CLUEB, 1996); Jane F. Gardner, Being a Roman Citizen
(London: Routledge, 1993); David Noy, Foreigners at Rome: Citizens and Strangers (London: Duckworth,
2000); G.E.M. de Ste-Croix, Class Struggle in the Ancient Greek World (Ithaca: Cornell Univ. Press, 1981),
453-461; Max Kaser, Das romische Privatrecht. Erster Abschnitt. Das altrémische, das vorklassische, und
klassische Recht, vol.1 (2nd ed.) (Munich: Beck, 1971), 279-282; Peter Garnsey, “Roman Citizenship
and Roman Law in the Later Empire,” in Simon Swain, Mark Edwards, eds., Approaching Late
Antiquity. The Transformation from Early to Later Empire (Oxford: Oxford Univ. Press, 2004), 133-155.

2 SeeS.Riccobono, ed., Fontes Iuris Romani anteiustiniani. L. leges (Florence: Barbéra, 1968), no.88,
445-9; and F.M. Heichelheim, “The Text of the Constitutio Antoniniana,” Journal of Egyptian
Archaeology 26 (1940), 10-22; also Christoph Sasse, Die Constitutio Antoniniana. Eine Untersuchung
iiber den Umfang der Biirgerrechtsverleihung auf Grund von Papyrus Gissensis 401 (Wiesbaden: Harras-
sowitz, 1958); Adam Lukaszewicz, “Zum Papyrus Gissensis 40 1 9 (‘Constitutio Antoniniana’),”
The Journal of Juristic Papyrology 20 (1990), 93-101; and Garnsey, “Citizenship,” an expanded ver-
sion of a section on “Citizens and Aliens,” in Peter Garnsey, Caroline Humfress, eds., The Evolu-
tion of the Late Antique World (Cambridge: Orchard, 2001), 88-91.

3 See, inter alios, Jean Juster, Les juifs dans 'Empire romain. Leur condition juridique, économique et
sociale, 2 vols. (Paris: Geuthner, 1914); . Neusner, A History of the Jews in Babylonia II, The Early Sasanian
Period (Leiden: Brill, 1966); W. Meeks, R. Wilkgan\2 JfMSL q,n\d”Chr;is]tl‘aFr(ls]ifl Antioch in the First Four Centuries
of the Common Era (Atlanta: Scholars Press, 1978); R.L, \‘!\\‘Qkk?:ﬂn ]qﬁri Chrysostom and the Jews: Rhetoric
and Reality in the Late Founth:Century: (Berkeley: Univ.:of California Press; 1983);MsiAvi-Yonah, The
Jews under Roman and Byzantine Rule. A Political History of Palestine from the Bar Kokhba War to the Arab
Conquest (Jerusalem: Magnes, 1984); Bernard Bachrach, “The Jewish Community in the Later
Roman Empire as Seen in the Codex Theodosianus,” inJ. Neusner, E.S. Frerichs, eds., “To See Ourselves
as Others See Us”: Christians, Jews and “Others” Late Antiquity (Chico, CA: Scholars, 1985), 399-421; A.
Linder, The Jews in Roman Imperial Legislation (Detroit: Wayne State Univ. Press, 1987); Miriam Pucci
Ben Zeev, Jewish Rights in the Roman World: The Greek and Roman Documents Quoted by Josephus Flavius
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Subsequently, dual citizenship of various forms was commonly held.* For
example, every Roman citizen nominally also was a citizen of a city,” and the law
refers to “citizens” of a province.® In late Roman popular usage even barbarians
bore a form of ethnic citizenship; in the 420s, for example, a Roman of Florence
described his deceased wife as a “civis Alamanna” (“citizen of the Alamanni”).”
Indeed, the opportunity to hold dual citizenship had been formally extended as
early as the 160s, when citizenship was granted to the Zegrenses, North African
gentiles, “salvo iure gentis,” that is, “with the law of their people preserved.” The
Antonine Constitution thus encompassed various manifestations of citizenship
that created multiple legal identities whereby persons who were Roman citizens
also could be designated by their municipal, provincial, or ethnic status.

Jewish “Citizenship”

Jews were another category of “citizen” who had their own ethnic
identity. For the Roman government, the Jews were a gens,’ natio,*® or

(Tubingen: Mohr Siebeck, 1998); Anke Zimmermann, Die rechtliche Lage der Juden in der Spdtantike
(Munich: Grin, 2010).

4 SeeG.C.].]J.van den Bergh, “Legal Pluralism in Roman law,” in C. Verga, ed., Comparative Legal
Cultures (New York: New York Univ. Press, 1992), pp.338-350; Tony Honoré, Ulpian, Pioneer of Human
Rights, 2" ed. (Oxford: Oxford Univ. Press, 2002), p.24.

> Garnsey, “Citizenship,” 137: “local citizenships were tolerated”; see also M. A. H. El-Abbadi, “The
Alexandrian Citizenship,” Journal of Egyptian Archaeology 49 (1962), pp.106-123; and A.H.M. Jones
“The Dediticii and the Constitutio Antoniniana,” in A. H. M. Jones, ed., Studies in Roman Government
and Law (Oxford: Oxford Univ. Press, 1968), pp.129-140, at p.136, “all Roman citizens are municipes
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¢ CTh1.34.1(400): “cives ... provinciae”; see Charlotte Roueché, “Asia Minor and Cyprus,” in Averil
Cameron, Bryan Ward-Perkins, Michael Whitby, eds., Cambridge Ancient History. Volume XIV, Late
Antiquity: Empire and Successors, A.D. 425-600 (Cambridge: Cambridge Univ. Press, 2000), pp.570-87, at
p.572, “many people chose to describe themselves as inhabitants of their province.”

7 CIL11.1731 (423); in general, see R.W. Mathisen, “Peregrini, Barbari, and Cives Romani: Concepts of
Citizenship and The Legal Identity of Barbarians in the Later Roman Empire,” American Historical
Review 111 (2006), 1011-1040.

8 “Non cunctamur ... civitatem Romanam salvo iure gentis dare”: Tabula Banasitana (c.161/169),
text in Nadine Labory, ed., Inscriptions antiques du Maroc II: Inscriptions latines (Paris: CNRS, 1982),
76-91; see A. N. Sherwin-White “The Tabula of Banasa and the Constitutio Antoniniana,” JRS 63
(1973), 86-98; William Seston, Maurice Euzennat, “La citoyenneté romaine au temps de Marc Auréle
etde Commode, d’apres la Tabula Banasitana”, Comptes-rendus des séances de 'Académie des Inscriptions
et Belles-Lettres 105 (1961), ppZSIg;ggé )Wilylliair\n[ \Se}st{gn, Maurice Euzennat, “Un dossier de la
chancellerie romaine ; La Tabu\la ééinéiﬁiﬁgp\a.“ﬁtu\cre cig! diplomatique”, Comptes-rendus des séances de
I'Académie des Inscriptions et Belles-Lettres 1151(197.L), ppid68-90: 11 pUBLISHER

°  Gens: CTh 16.8.24 (418), “gentis huius perversitati devincti.”

10 Natio: Sulp.Sev. Chron. 2.3, “barbaras nationes et praecipue Iudaeos ... ludaeorum contumax
natio”; CTh 16.9.2 (339): “si aliquis ludaeorum mancipium sectae alterius seu nationis crediderit
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secta,'! in the same way that the Zegrenses were, and as such, they had a reco-
gnized right to preserve their own ethnic laws.! Like other gentes, the Jews also
were seen as having their own form of “citizenship.” For example, late Roman
ecclesiastical sources occasionally referred to Jews as “citizens” of their own
homeland: Rufinus of Aquileia, in his Latin translation of Eusebius’ Ecclesiastical
History, noted that F1. Josephus was considered to be most noble not only among
his own fellow citizens, the Jews, but also among the Romans.** References to
Jewish “citizens” also crop up in works of Biblical exegesis.!* The most wides-
pread reference to Jews as “cives” came in glosses such as on Luke 19:14, where
the Jews were identified as the “cives” (toAitat) who did not recognize Christ.'s

Legal Jurisdictions

An important element of citizenship status related to the legal jurisdiction
under which different kinds of citizens fell. Even though Roman ius civile was
available in some form to all those living in the Roman Empire, other legal
systems also continued to be valid, as acknowledged by the Digest as late as
the sixth century: “those practices that have been approved by long practice
and observed for many years are preserved as law ... no less than those laws
that are written.”*® Thus, as of the fourth century, the Roman government

1 Secta: CTh16.8.9 (393), “Iudaeorum sectam nulla lege prohibitam satis constat”; 16.8.8 (392), “in
sectam suam.”
12 Judaism has been described as a “religio licita,” see Avi-Yonah, Jews, 45, “Judaism enjoyed the
privileges of a ‘lawful religion’ (religio licita),” but see Philip Francis Esler, Community and Gospel in
Luke-Acts: The Social and Political Motivations of Lucan Theology (Cambridge: Cambridge Univ. Press,
1989, 1996), 211, “There is no historical support for this whatsoever; ... there never was a juridical
category of religio licita.” For the concept, see Tertullian, Apologeticum 21.1, “quasi sub umbraculo
insignissimae religionis, certe licitae.”
13 Rufinus, Hist.eccl. 3.9.2: “Constat igitur hunc virum per idem tempus non solum apud Iudaeos
proprios cives, verum etiam apud Romanos habitum esse nobilissimum.”
4 E.g.,Peter Chrysologus, Serm. 151 (PL 52.602-3): “Judaeos peregrinaturos in gentibus... O quam
durum est peregrinatio etiam inter cives fratresque!”
15 Luke 19:14: “oi 8¢ moAitan avtod éufcovv adtov [dvOpwrog Tig edyevng] kai dnéotethav
npecfeiav omiow avtod Aéyovteg o0 BAopev tovTov PaciAedoat ¢’ NUAS™; see, e.g., ps.-Jerome,
Expositio Evangeliorum, In evangelium secundum Lucam (PL 30.575-6): “cives ejus, id est, ludaei”; Isid.
Hisp. Allegoriae quaedam sanctae Scripturae 228 (PL 83.127): “Cives qui noluerunt eum regnare ludaei
1ntell1guntur qui Christum regem spreverunt{ Aug Quzlzesﬁonj_e(sr {S\(angellorum 46 (PL 35.1358-1360):
“Cives ejus qui post eum miserunt legqtlonem, dlC?r}F?S se nolle ut regnet sibi, [udaei sunt”; Bede,
Serm.82, “In die festo SanctiNicolai? 5:civesimpios IudaeQS\ MISSION OF THE PUBLISHER
16 Digest 1.3.35: “Hermogenianus libro primo epitomarum. Sed et ea, quae longa consuetudine
comprobata sunt ac per annos plurimos observata, velut tacita civium conventio non minus quam
ea quae scripta sunt iura servantur.” See E. Levy, “The Vulgarization of Roman Law in the Early
Middle Ages,” Mediaevalia et Humanistica 1 (1943), pp.14-40, and Westrémisches Vulgarrecht: Das
Obligationenrecht (Weimar: Béhlau,1956); Gudrun Stiihff, Vulgarrecht im Kaiserrecht (Weimar: Herman
Béhlaus, 1966); A.J. B. Sirks, “Shifting Frontiers in the Law: Romans, Provincials, and Barbarians,”
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acknowledged the existence of “lex Christiana,” a growing body of canon law
that sometimes competed with or contradicted Roman civil and criminal law.??

Toward the end of the fourth century, orthodox Christianity emerged to-
tally victorious in its conflict with traditional religious practices and became
the only fully legal religion in the Roman Empire. One result of this was a spate
of legislation as the Roman government negotiated its role vis-a-vis other reli-
gious practices.!® Pagan and Christian heterodox beliefs were roundly condem-
ned without a second thought. The treatment of Jews, however, was more
nuanced, for not only had Judaism always had a special status in Roman law,
but it also was the religion out of which Christianity had grown and the reli-
gion whose scriptures Christianity used.

The Jews had a legal system of long standing, referred to by Juvenal at the
end of the first century as ius ludaicum,’ that had an acknowledged status
alongside Roman ius civile. In the fourth century and later, Jewish religious
law was referred to by many terms: politely as lex Iudaica,?® Iudaica religio,”*
Iudaica sacramenta,?* Iudaicus ritus,?® Iudaeorum,?* Iudaeorum consuetudo,”
Iudaeorum observatio,” or simply as lex sua,” and more disparagingly as the

in R. Mathisen, H. Sivan, eds., Shifting Frontiers in Late Antiquity (London: Ashgate, 1996), pp.146-57,
at p.150 (“Roman and indigenous law still coexisted”); J.-M. Carrié, “Developments in Provincial
and Local Administration,” in Alan Bowman, Averil Cameron, Cambridge Peter Garnsey, eds.,
Cambridge Ancient History. Vol. 12: Crisis of Empire A.D. 193-337 (Cambridge: Cambridge Univ. Press,
2005), pp.269-312, at p.274 (“Roman power preserved for local laws the same place that they
occupied ... within provincial law”). For a dissenting opinion, see Honoré, Ulpian, p.80, where after
212, “the contrast between the civil law and common custom was now of purely historical interest.”
7 CTh16.8.18 (408) = (] 1.9.11: “contemptum Christianae legis”; CTh 1.27.1: “ad legem Christianam”;
CTh 2.8.20: “Christianae legis veneranda mysteria”; see Jean Gaudemet, Les sources du droit de [église
en occident du Ile au Vle siécle (Paris: CNRS, 1985).
18 After a small cluster of Jewish legislation under Constantine and shortly thereafter, e.g., CTh
16.8.1-6 (315-339), Jewish legislation virtually ceased until the early 380s, after the Council of
Constantinople of 381 had definitively settled the Arian controversy, e.g., CTh 16.8.8-29 (392-429).
1 “ludaicum ius”: Juv.Sat.14.101
2 E.g., CTh7.8.2 (368/373), and, preserved only in the Code of Justinian, J, 1.9.4 (368/373), 1.9.5
(383), 1.9.7 (393); also Avitus of Vienne, MGH AA 6.2.54.27; Pet.Chrys. Serm.34, “Iudaica lex”; Marius
Victorinus, In epistolam Pauli ad Galatas 1.4 (PL 8.1160): “Hoc enim agit in hac omni narratione, pec-
care Galatas, addendo ad fidem in Christum, observationem legis Iudaicae et sabbati et circumci-
sionis”; Jerome, Comm. in epist. ad Gal. 2.5 (PL 26.393), “non revertebantur ad legis Iudaicae servi-
tutem”; Secundinus Manichaeus, Epist. ad Aug. 5 (PL 42.57): “Temporibus nostris renova Paulum,
qui cum legis ludaicae doctor esset.” :
2 Eg,CTh16.8.23(816), . .o
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2 E.g., CThB:145 (384)sE DISTRIBUTED WITHOUT PERMISSION OF THE PUBLISHER
»  E.g.,CTh16.7.3 (383): “ritus Iudaicos”; also Paulus, Sent. 5.22.3: “Cives Romani, qui se Iudaico ritu
vel servos suos circumcidi patiuntur.”
2 E.g.,(J19.7(393),CTh 16.8.2 (412), 16.8.20 (412).
»  E.g.,CTh16.8.20 (412).
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Iudaica superstitio,?® ludaicum contagium,” Iudaica perversitas,* Iudaica pollutio,**
Iudaica incredulitas,’? and Iudaica nota.> In a legal context, all of these designa-
tions were equivalent to “religio Iudaica.”

Thus, just as ius civile applied to Roman citizens and lex Christiana applied
to Christians, ius udaicum applied to Jewish “citizens.” The connection between
Jewish and Christian citizenship and law is seen circa 400, for example, in a
gloss of Gaudentius of Brescia on Exodus 12:49, “Una lex erit indigenae, et adve-
nae” (“There shall be a single law for the native and for the newcomer”).
Gaudentius reasoned that “the natives doubtless were the Jews, the citizens
(cives) of the patriarchs and the prophets.”* His exegesis anticipated a single,
Christian, law that would apply both to Jews and gentiles alike. The Jews, howe-
ver, certainly had different ideas, and preferred to retain their own laws.

In late Roman law the Jews’ right to follow their own lex, ius, and mos was
clearly acknowledged. At the same time, Jews, as cives Romani, actively partici-
pated in the Roman legal system, and much late Roman legislation on the Jews
resulted from Jewish initiatives. Indeed, one can sense in the background the
activity of influential Jews, and perhaps even Jewish lawyers, who had contacts
at court and were familiar with Roman law. But there also were Roman concerns
that Jews might exceed their legal authority and this affected the degree to
which Jews could participate in the official life of the late Roman Empire..

Respect for Jewish Custom and Authority

Some late Roman legislation demonstrates the respect that the Roman
government had for lex Iudaica. A law of 392, for example, confirmed the juris-
diction of the Jewish primates and patriarchs over the Jewish secta, noting,

Iudaeorum querellae quosdam auctoritate iudicum recipi in sectam suam re-
clamantibus legis suae primatibus adseverant... iubemus ... in ea superstitione
sedulus coetus aut per vim iudicum aut rescripti subreptione invitis primatibus
suis, quos virorum clarissimorum et illustrium patriarcharum arbitrio mani-
festum est habere sua de religione sententiam.

The complaints of the Jews affirm that some people are received into their sect
on the authority of provincial governors against the opposition of the primates

% E.g.,CTh12.1.158 (398), 16.8.24 (418).
» Eg, CTh16.7.3 (382) THIS DOCUMENT MAY BE PRINTED FOR PRIVATE USE ONLY

% E.g.,CTh 18.8.19 (409)r MAY NOT BE DISTRIBUTED WITHOUT PERMISSION OF THE PUBLISHER

31 E.g.,CTh3.1.5(384).

2 E.g., CTh16.8.19 (409).

3 (CTh16.8 22 (415).

3 Gaudentiis of Brescia, Serm.10 (PL 20.919): “Scriptum est enim: ‘Una lex erit indigenae, et
advenae’. Indigenae procul dubio Iudaei erant, patriarcharum cives et prophetarum... Una ergo
nobis cum Iudaeis est lex.”
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of their law... We order that ... a tenacious group within their superstition shall
not earn aid ... through the authority of governors or of a surreptitious rescript
against the will of their primates, who are manifestly authorized to pass judg-
ment concerning their religion under the authority of the most renowned and
illustrious men, the patriarchs.>

Here, the Jews are a secta governed by “suae legis” (“their own law”). This
law also shows Jewish familiarity with the workings of the Roman adminis-
tration: it was issued in response to Jewish querellae, and Jews also had been
obtaining illegal rescripts from the imperial court.

The behind-the-scenes working of Jewish lobbyists is suggested again in
a group of laws issued ca. 400. A western law of 399 forbade contributions for
the Jewish patriarch and confiscated them for the imperial fisc.>® But in 404
the collections were restored “ex consuetudine” (“on the basis of past prac-
tice”) and “secundum veterum principum statuta” (“according to the statutes
of previous emperors”).?” It would seem that Jews with legal knowledge and
influence at court had made an effective case for restoration. In addition, an
eastern law of 396 permitted Jews to set their own prices for goods for sale.
The statement that “iustum est enim sua cuique committere” (“it is just to
entrust to each person their own affairs”) reconfirmed the basic principle of
Roman law regarding a people’s right to administer itself.’® And the fact that
this law was addressed “Ad Tudaeos” (“To the Jews”) again suggests that a law
resulted from a Jewish request for imperial intervention.

Soon thereafter, a western law of 412 reconfirmed the right of Jews to live
by their own customs by granting Jews an exemption from being summoned to
any public or private proceedings on the Sabbath.** The reference to both “vetus
mos et consuetudo” (“ancient custom and practice”) and “retro principum gene-
ralibus constitutis” (“the general constitutions of previous emperors”) suggests
that here, too, Jewish petitioners had made a good legal case for the reiteration
of this exemption.

Conflicts of Authority

But the government also was very concerned that the Jews’ pursuit of their
own customs in no way caused offense to Christians. Thus, an eastern law of
408, which saw the Jewish burning of a cross at the feast of Purim as a mockery
of Christianity, stated @noether fundamental principle, “ritus suos citra
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contemptum Christianae legis retineant” (“They shall maintain their own rites
without contempt of Christian law”).% Nor did Roman respect for Jewish cus-
toms go so far as to allow Christians to participate in them, which was ex-
pressly forbidden.*

The Jews’ ability to continue their legal traditions after 212 also could
cause problems when there were interactions between Jewish and Roman law.
It always was clear, of course, that in cases of legal conflicts, Roman ius civile
and lex Christiana took priority over lex Iudaica. This was especially the case
regarding religious affiliation. Jews were freely permitted to convert to
Christianity, but conversion to Judaism from Christianity was not only forbid-
den®? but also equated with the crimen maiestatis (treason) and thus subject to
the death penalty.®®

Even perfectly legal and, from the Roman perspective, desirable conver-
sions from Judaism to Christianity could create legal conflicts, as in the ma-
king of wills. In 426, for example, Jews were forbidden to reduce the amount
of an inheritance by a family member who had converted to Christianity to
less than what they would have received had the Jew died intestate.* Legal
conflicts of this sort probably lie behind a Roman prohibition on marriages
between Jews and Christians. A law issued by Theodosius in 388, for example,
stated baldly,

Ne quis Christianam mulierem in matrimonium Iudaeus accipiat, neque
Iudaeae Christianus coniugium sortiatur. nam si quis aliquid huiusmodi admi-
serit, adulterii vicem commissi huius crimen obtinebit,

No Jew shall take a Christian woman in marriage, neither shall a Christian
marry aJewess. Indeed, if anyone shall allow anything like this, he shall receive
an accusation of adultery in place of this act.®

But rather than representing some specifically anti-Jewish if not anti-Se-
mitic policy, this law belongs to a long imperial tradition of regulating mar-
riages between persons of different legal statuses, as expressed in a law of 428:
Roman marriages were to be “between persons equal in status, with no law
impeding them.”*® The issue involved legal status, not religious persuasion.

4 (Th16.8.18 (408) =] 1.9.11.

4 (CTh16.7.3 (383).

2 (Th16.8.5(335).

# (Th16.8.19 (409). 1S DOCUMENT MAY BE PRINTED FOR PRIVATE USE ONLY

4 (Th16.8.28 (426). 1T MAYNOT BE DISTRIBUTED WITHOUT PERMISSION OF THE PUBLISHER

% (CTh3.7.2 (388).

4 CTh3.7.3 (428): “Inter pares honestate personas, nulla lege impediente.” For other prohibitions
of marriages between persons of unequal status, see, e.g., Coll. leg. Moys. et Rom. 6.4 (incest); CTh 3.7.2
=9.7.5 (Jews), 3.12.1 (342) and 3.12.3 (422) (Jews), CJ 7.20.1 (290) (slaves); also Judith Evans Grubbs,
Law and Family in Late Antiquity: The Emperor Constantine’s Marriage Legislation (Oxford: Oxford Univ.
Press, 1995), passim.
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Some opportunistic Jews used legal subterfuges to their advantage by pre-
tending to convert to Christianity in order to escape prosecution for crimes. An
eastern law of 397, for example, condemned Jews who feigned conversion to
Christianity and then took asylum in churches to escape prosecution for crimes
or debts.?” A western ruling of 416, addressed to a certain “Annatus the didasca-
lus” and group of Jewish “maiores” as if they were an officially recognized body,
stated that Jews were to follow their lex propria and not to pretend to convert
when it suited their legal advantage.®® And a law of 415 permitting Jews to have
Christian slaves so long as the latter could retain their religion had the same
addressees, suggesting that this group of Jewish leaders was in regular contact
with the imperial court.*” This last law also demonstrates the Roman govern-
ment’s concern that Jews not have legal authority over Christians.

Emperors were very careful to define the limits of Jewish legal authority,
and an eastern law of 398 reveals the legal complications that could result
from having two parallel legal systems:

Tudaei romano et communi iure viventes in his causis, quae non tam ad supers-
titionem eorum, quam ad forum et leges ac iura pertinent, adeant solenni more
iudicia omnesque romanis legibus inferant et excipiant actiones: postremo sub
legibus nostris sint. sane si qui per compromissum, ad similitudinem arbitro-
rum, apud Iudaeos vel patriarchas ex consensu partium, in civili dumtaxat
negotio, putaverint litigandum, sortiri eorum iudicium iure publico non veten-
tur: eorum etiam sententias provinciarum iudices exsequantur, tanquam ex
sententia cognitoris arbitri fuerint attributi.

Jews who are living under Roman common law shall attend the courts in the
usual way in those cases that do not concern so much their superstition as
court, laws, and rights, and all of them shall bring actions and defend them-
selves under Roman laws. In sum, they shall be under our laws. Certainly, if
some shall deem it necessary to litigate before the Jews or the patriarchs
through mutual agreement, in the manner of arbitration with the consent of
both parties, at least in civil matters, they shall not be prohibited by public law
from accepting their verdict, and the governors of the provinces shall even
execute their sentences as if they were appointed arbiters through the award

of a judge.®®

47 CTh9.45.2 (397) : “Iudaei, qui reatu aliquo vel debitis fatigati simulant se Christianae legi velle
coniungi ... arceantur”; see Linder, Jews, 199-201,
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CTh 16.8.23 (416): “Idem AA. Annati didascalo et maioribus ludaeorum. ... hos, quos neque
constantia religiosaerconfessionisinhoc:ieodenrcultwinhaerere perspexerint neque venerabilis
baptismatis fide et mysteriis inbutos esse, ad legem propriam ... liceat remeare.”
4 (CTh16.9.3 (416): “Impp. Honorius et Theodosius AA. Annati didascalo et maioribus ludaeorum.
absque calumnia praecipimus Iudaeis dominis habere servos Christianos hac dumtaxat condicione

ermissa, ut propriam religionem eos servare permittant.”
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50 CTh2.1.10 (398); see Linder, Jews, 204-211, whose heading for this law, “On the Judicial Power of
the Jewish Authorities,” is rather misleading.
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The repeated references to “leges Romanae” here establish a very explicit
juxtaposition with Jewish law, indicating that the issue was how to navigate
between two separate legal systems. And the qualified reference to Jews who
were “living under Roman law” implicitly indicates that there were Jews who
chose not to live under Roman law. Indeed, a law of 418 referred specifically
to those “living in Jewish superstition” (“in Iudaica superstitione viventes”).*!
One might suggest, then, that there were some Jews who interacted with non-
Jews and made use of Roman ius civilis, to whom this law applied, but also other
Jews who remained under lex Iudaica.

Jews who did live under Roman law were expected to consult Roman
courts in matters not specifically related to Jewish “superstitio.” The law per-
mitted legal cases to be heard before a Jewish court, like an arbitration, only
if all parties agreed.”? Now, Jews always had been free to frequent their own
courts, so the goal here would have been to ensure that Christians did not get
called before Jewish courts against their will. This law also may have been
intended to restrict Romanized Jews from “shopping around” for the best
venue for their court cases.

But it would seem that the law of 398 was not observed to the government’s
satisfaction, and that the Jewish patriarch, at least, was still passing judgment
on Christians. In 415, the patriarch Gamaliel VI (400-425) was rebuked and
punished for exceeding his authority:

ut inter Christianos nullam habeat copiam iudicandi; et si qua inter eos ac
Tudaeos sit contentio, a rectoribus provinciae dirimatur.

He shall have no power to judge between Christians; and if a dispute should
arise between them and the Jews, it shall be decided by the governors of the
province.>

Gamaliel was punished with the removal of his honorary prefecture, the
granting of which demonstrates the degree to which, up to that point, the
government had been attempting to reach an accommodation with the Jewish
official hierarchy.>® In 429, the Roman government further punished the pa-
triarch by removing his right to collect taxes from Jews throughout the em-
pire.>> No justification is given for this, but one might suspect that there had
been further conflicts between the administration of Roman and Jewish law.

1 CTh16.8.24 (418). © BREPOLS PUBLISHERS

*2 Onarbitration, see Jill Harrjes, “Resolving disputes; The Frontiers of Law in Late Antiquity”, in
R. Mathisen, ed., Law, Society,and Authority:in.Late Antiquity (Oxford: Oxford Univ.Pressz2001), 68-82.
53 (Th16.8.22 (415) = (] 1.9.15 (415).

5% “Utab eo codicilli demantur honorariae praefecturae.”

E.g.,CTh16.8.29 (429): “ludaeorum primates, qui in utriusque Palaestinae synedriis nominantur
vel in aliis provinciis degunt, quaecumque post excessum patriarcharum pensionis nomine
suscepere, cogantur exsolvere... et quod de occidentalibus partibus patriarchis conferri
consueverat, nostris largitionibus inferatur.”
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Jews in Public Service

Concerns over Jewish jurisdiction over Christians also surfaced in late
imperial legislation relating to the holding of public positions by Jews. A good
deal of legislation, summarized in Table 1, concerned the right, if one can call
it that, of Jews, like Romans, to serve on municipal curiae as decurions, which
carried with it the enforced performance of various kinds of munera, or muni-
cipal services. Service as a decurion therefore sometimes was more of a bur-
den than an honor. Like Christian clergy, Jewish clergy were exempted from
providing munera. Complication arose, however, when some Jews claimed that
the exemption applied to all Jews, not just to clergy, and in such cases, as in
399, the imperial government had to reiterate that all Jews who were liable to
service as decurions had to serve.

Table 1: Summary of Legislation Referring to Jews as Decurions

Reference |Date | Loc Addressee Contents

CTh16.8.3 [321 |W |Decurionibus “Jews can be summoned to the
Agrippiniensibus curia”

CTh16.8.2 |330 |E Ablavium Clergy “in memorata secta ... shall
praefectum continue to be exempt from all
praetorio munera”

CTh16.8.4 |331 |E Hiereis et Jewish clergy “are free from all
archisynagogis &c. | corporeal munera”

CTh12.1.99 |383 |W |Ad Hypatium “Iudaeae legis homines” are
praefectum liable to munera. Even a Jewish
praetorio cleric “should provide another

man ... to perform the munera in
his place”

CTh16.8.13 |397 |E Caesario praefecto | “Let [Jewish clergy] therefore be
praetorio exempt even from the curial

munera”

CTh 399 |W | Theodoro praefecto |“Those Iudaicae superstitionis who

12.1.158 praetorio are obliged in any way to serve

legally in the curia shall perform
, v the munera of their cities”
CTh 399, E i {Butychiano o rox v | “Whoever among the Jews is
12.1.165 [TMYNOTELDISTRINpraefecte praetorie | demohstrated to be liable to the
curia shall be handed over to the
curia”

CTh16.8.24 |418 |W |Palladio praefecto | “We permit [Jews] to make use of

praetorio the honor of the curial munera”
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Along with the liability to serve as decurions, Jews in the fourth and early
fifth century also are attested as serving in various kinds of Roman offices,
including cohortalini, apparitores, advocati, defensor civitatis, agens in rebus, and
even comes et praeses.”® But, as time went on, Jews were increasingly forbidden
to hold public offices that might give them authority over Christians, and in
particular the power to punish Christians. A western law of 404 deprived Jews
and Samaritans who were agentes in rebus of their positions.”” In 418, Jews were
barred from future imperial service: current agentes and palatine officials were
permitted to remain in office -- suggesting that the law of 404 had not been
observed -- but Jewish soldiers were immediately expelled.

In Iudaica superstitione viventibus adtemptandae de cetero militiae aditus
obstruatur. quicumque igitur vel inter agentes in rebus vel inter palatinos mili-
tiae sacramenta sortiti sunt, percurrendae eius ... remittimus facultatem ... illos
autem, qui gentis huius perversitati devincti armatam probantur adpetisse
militiam absolvi cingulo sine ambiguitate decernimus... sane Iudaeis liberali-
bus studiis institutis exercendae advocationis non intercludimus libertatem et
uti eos curialium munerum honore permittimus.

In addition, the opportunity of attempting imperial service is barred to those
living in the Jewish superstition. Whoever have undertaken the oaths of office
among the agentes in rebus or palatini, we grant them the right to complete their
service... We decree, however, that those who are bound by the perversity of
this people and are proved to have sought armed service shall unquestionably
be released from their cincture of office. Indeed, we do not prohibit Jews instruc-
ted in liberal studies from the right of acting as advocates and we permit them
the honor of the curial munera.*®

The exception allowing Jews to serve as lawyers may well have resulted
from lobbying by Jewish lawyers. But be that as it may, even this privilege was
soon removed, for a law of 425 not only reiterated the prohibition on Jews
holding imperial office (suggesting that they had in fact continued to do so0),

% Note, e.g., Caecilianus, Defensor civitatis on Minorca in 416 (PLRE II, 246); Theodorus, Defensor
civitatis on Minorca prior to 416 (PLREII, 1088); Litorius, Comes et Praeses insularum Balearium (“Count
and governor of the Balearic Islands”) c.420 (PLRE 11, 661); all are known from Severus of Minorca,
Epist. de ludaeis, on which see. S. Bradbury, %gyfr}}s,of I,\/Lli‘r}fn[‘ga, Letter on the Conversion of the Jews
(0xford: Clarendon, 1996). 32-36, who identified this Litorius as jt_he‘\com‘e‘s Litorius who was a general
in Gaul ca. 435/437 and was said to:-have:beenapagan, see:Pnosp.CGhroniisia.:439;1tharuspicum
responsis et daemonum significationibus fidet.” Agentes: CTh 16.8.16 and passim.

7 CTh 16.8.16 (404): “Iudaeos et Samaritanos, qui sibi agentum in rebus privilegio blandiuntur,
omni militia privandos esse censemus.” Linder, Jews, 178-82, suggested that this law referred only
to those Jews who exploited their powers in an abusive way, but the word privandos suggests that
something was being taken away from all Jewish agentes.

58 (Th16.8.24 (418).
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on the grounds that it this would give Jews authority over Christians, but also
forbade Jews from pleading cases.*

Restrictions on the ability of Jews to serve in public office were reissued
yet again in a novel of Theodosius II from 438, the year after the Theodosian
Code was promulgated: apparently someone had decided that this issue had
not been sufficiently stressed in the newly published code. Here, Jews were
lumped together with other disadvantaged groups including Samaritans,
pagans, and heretics. This law reiterated,

Neminem Iudaeum... ad honores et dignitates accedere, nulli administrationem
patere civilis obsequii, nec defensoris fungi saltem officio. Nefas quippe credi-
mus, ut ... Romanis legibus inimici cultores etiam nostrarum legum surreptivae
iurisdictionis habeantur obtentu, et acquisitae dignitatis auctoritate muniti
adversum Christianos et ipsos plerumque sacrae religionis antistites, velut
insultantes fidei nostrae, iudicandi vel pronuntiandi quod velint habeant
potestatem...

No Jew ... shall enter upon any honors or dignities, to none of them shall the
administration of a civil duty be available, nor shall they perform even the
duties of a defensor. Indeed, we believe that it is shameful that persons hostile
... to the Roman laws should be considered the upholders of our laws under the
pretext of a surreptitious jurisdiction and, fortified by the authority of an acqui-
red office, so to speak insulting our faith, have the power of judging and making
pronouncements as they wish against Christians...°

Jewish decurions and cohortalini, junior clerks on the office staffs of pro-
vincial governors, however, were required to continue to perform “the various
obligations of their resources and the duties of their compulsory public ser-
vices.®* And the law also introduced yet another exception: even though
Jewish apparitores, junior members of imperial office staffs,*? were prohibited
from involvement in criminal cases and from overseeing prisons because of a
fear they might persecute Christians “as customarily happens,” they were
were permitted “to execute the sentences of judges at least for private
lawsuits.”®® The reason for the exclusion of Jews from imperial office funda-
mentally was the same as the restrictions on the authority of the Jewish pa-

% Sirm.6 (425): “Iudaeis ... causas agendi vel militandi licentiam denegamus: quibus Christianae
legis nolumus servire personas... omnes igitur personas erroris infausti iubemus excludi.” It may
be that the usurper Johannes (423 425) had allo&ve]d Jews back into public service, for this law
reestablishes policies ‘quae Saecu o nqstg‘o ty;annus 1r1v1derart" (which the tyrant of our age had
begrudged\)\ \Y NOT BE DISTRIBUTED W& (0] ERMISSION OF THE PUBLISHER

€ Nov.Theod. 3.2 (438).

1 Nov.Theod. 3.6 (438): “curiales civitatum omnium, nec non cohortalinos, onerosis quin etiam
militiae seu diversis officiis facultatum et personalium munerum obligatos suis ordinibus.”

2 Especially in the military; see, e.g., Not.dig.occ. 5-7, Not.dig.or. 31, and passim.

9 Nov.Theod. 3.7 (438): “Hac exceptione servata, ut apparitores memoratarum sectarum, in
privatis dumtaxat negotiis, nullius iudicis sententias exsequantur, nec carcerali praesint custodiae,
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triarch: because of Christian concerns about Jews having legal authority over
them. But where this was not the case, the government was delighted to have
Jews continue to serve in low-ranking public offices that kept the government

going.
Roman Policy Toward Jewish Legal Status ca. 380-440 CE

Except for a few scattered brief references -- such as a brief aside in 452
about Christians who served as bad examples to Jews and pagans® -- these
are the last discussions of Jews in the Roman legal sources for nearly a hun-
dred years. By ca. 440, therefore, it would seem that the imperial government
had become relatively satisfied with the position that had been established
for the Jews in Roman law over the previous sixty years, and a few general
observations might be made. First of all, these laws suggest that lex Iudaica
continued to be valid not so much because of Roman respect for Jewish reli-
gion, which Roman legislators regularly disparaged, but because of the long
Roman tradition of respect for the laws of other peoples -- gentes, nationes, and
so on -- who came under their rule. But there also was a firm policy of not
allowing Jews to benefit from their special legal status. Thus, Jews were liable
to munera in the same way that Christians were. But even here, special consi-
deration was made, at least at first, for Jewish religious Sabbath restrictions
relating to (1) travelling away from home, and (2) taking part in official
business.

It also would appear that some Jews were very familiar with Roman law
and attempted to turn lex Romana and lex Christiana to their own legal advan-
tage. There appraently existed a community of Jewish legal experts with ex-
tensive legal knowledge, plus access to court, who used Roman legal
procedures and precedents as a means of gaining imperial support for main-
taining Jewish customs and legal jurisdiction. Indeed, it may have been in this
environment that the curious collection known as the Collatio legum Mosaicarum
et Romanarum was compiled, probably around 400.% The Collatio attempts to
demonstrate the similarities between Roman law and Jewish law, called the
“law of Moses,” on sixteen diferent topics, such as De incestis nuptiis (“On

ne Christiani, ut fieri assolet, nonnumquam, obstru51 custoc}
incertum, an fure videantur inclusi.” . L

¢ (J1.1.4 (452): “Nam in contemptores huius legls poena ncm deer}t quw Iudaels et paganis ...
profanant veneranda mysteria.”

% See M. Hyamson, Mosaicarum et Romanarum legum collatio (London: Oxford Univ. Press, 1913);
Constantin Hohenlohe, Ursprung und Zweck der Collatio legum Mosaicarum et Romanarum (Vienna:
Mayer, 1935); Detlef Liebs, Die Jurisprudenz im spdtantiken Italien (260-640 n.Chr.) (Berlin: Duncker &
Humblot, 1987), 162-174; Robert M. Frakes, Compiling the Collatio legum mosaicarum et Romanarum in
Late Antiquity (Oxford: Oxford Univ. Press, 2011).

1 o]diis alterum carcerem patiantur,
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Incestuous Marriages”), De adulteriis (“On Adultery™), De falso testimonio (“On
False Testimony”), and De familiaris testimonio non admittendo (“On Not Allowing
the Testimony of a Family Member”), topics of great interest to Jews regarding
their interactions with Roman law. Curiously, however, the collection never
mentions Jews specifically, perhaps because of a desire to focus on Jewish law,
something that could be treated quite objectively, rather than on Jewish reli-
gious beliefs, something bound to create ill-will in a Christian audience.
Although it has been suggested that the Collatio was the work of a Christian
lawyer,® the many favorable references to the law of Moses, and the descrip-
tion of the Jewish Bible as “scriptura divina,” also might indicate Jewish
authorship.

At the same time that the Roman government attempted to acknowledge
the validity of Jewish ethnic law, it also realized that the restrictions against
Jews did limit their ability to exercise their rights as Roman citizens. The
Roman government thus at times seemed to to try to reassure Jews that they
were not, in fact, being picked on. In the law of 418 prohibiting Jews from
holding imperial office, for example, the government sympathetically, but
unconvincingly, asserted that this prohibition should not be interpreted as
an indication of an imposition of the nota infamiae:

quibus cum debeant ista sufficere, interdictam militiam pro nota non debent
aestimare.

Because the aforesaid privileges ought to suffice for them, they must not consider
the prohibition of imperial service as a mark of infamy.”

In Roman law, infamia, also known as ignominia or existimatio, was a form
of diminutio capitis, that is, a restriction on the rights of a Roman citizen. It
embraced a variety of legal disabilities, such as the loss of social rank, the
inability to act or appear for someone else at law (such as, to serve as a gua-
rantor, a trustee, a tutor, or a witness), the inability to make or receive testa-
mentary bequests, and the inability to initiate a civil case.®® These were some
of the very disabilities that were being inflicted on the Jews, meaning that, in
spite of government protests, Jews were in fact being stigmatized by the nota
infamiae. Other legislation was quite explicit that the government did, in fact,
intend to penalize Jews in this way. A law of 415, for example, even refers to

© BREPOLS PUBLISHERS
S DOCUMENT MAY BE PRIN ) FOR PRIVATE USE ONLY

® Eg, Frakes,.Cc‘)‘rnpibimgwtheColla‘ﬁio. o ‘\\‘m : ‘lu RMISSION OF H‘ I “\ LISHER
¢ CTh16.8.24 (418).
% See, e.g., Digest 3.2, “De his qui notantur infamia”; also A.HJ. Greenidge, Infamia: Its Place in
Roman Public and Private Law (Oxford: Oxford Univ. Press, 1894); A.H,J. Greenidge, Infamia, and The
Legal Procedure of Cicero’s Time (Oxford: Oxford Univ. Press, 1901); Richard J.A. Talbert, The Senate of
Imperial Rome (Princton: Princeton University Press, 1984), 26-27; P. Garnsey, Social Status and Legal
Privilege in the Roman Empire (Oxford: Clarendon, 1970).
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the “Iudaica nota”® -- and may, in fact, have been the genesis of the reassu-
rance in the 418 law. And a novel of Theodosius Il referred to the Roman inten-
tion to punish -- damnare -- the Jews.” One thus can detect, just before and
after the year 400, two contrary tendencies in Roman law: on the one hand,
the overt traditional Roman respect for the legal systems of other peoples,
and on the other, an underlying desire to impose aspects of the nota infamiae
on the Jewish people.

Justinian and the Jews

The beginning of the reign of Justinian (527-565) brought a flurry of laws
relating to the status of Jews and other heretics. A lengthy law customarily
dated to 527 reiterated yet again the ban on the holding of public office by
heretics, including Jews, while at the same time revealing that they had been
doing just that

Eos autem intolerabilis audacia invasit et se legum sanctione neglecta militiis
intruserunt, quarum tales homines participes fieri ipsa imperialium formarum
verba manifesto prohibent

An intolerable audacity has seized them, and having disregarded the sanction
of the laws they have intruded themselves into the imperial service, which such
men are clearly, by the very words of imperial orders, prohibited from doing.”

One of the reasons this had been happening is not hard to find, for the
same law heavily fined officials who knew of Jews holding office but did not
dismiss them:

Sane ne magistratus quidem impunitos dimittimus, si, quos inter prohibitos a
nobis esse cognoverint, eos officiis suis adnumerari sinant (excepta videlicet
cohortalium militia), sed et ab iis poenam L auri librarum exigimus.

We do not of course let magistrates go unpunished if they permit to be enrolled
in their own offices those known to them to be among those who are prohi-
bited, with the service of the cohortalini of course excepted, but we exact from
them a fine of 50 pounds of gold.”?

©  (Th16.8.22(415) = (] 1.9.15: “si Christianum vel cuiuslibet sectae hominem ingenuum servumve
Iudaica nota foedare temptaverit vel ipse yel qulsguam Iudae?]rum legum severitati subdatur.
mancipia quoque Christianae sanctitatis quLLa apuTt se rehpet secundum  Constantinianam legem
ecclesiae mancipentur.”IT MAY NOT BE DISTRIBUTED WITHOUT PERMISSION OF THE PUBLISHER

7 Nov.Theod. 3.6: “hominibus ... quos volumus huius constitutionis auctoritate damnare.”

71 (] 1.5.12 (ca. 527). By this time, the blanket term heretic included anyone who was not an
orthodox Christian, e.g. “haereticum enim vocamus, quicumque non est addictus ... orthodoxae
sanctaeque fidei nostrae” (ibid.4).

72 (J1.5.12 (ca. 527). The cohortalini probably were excepted so long as they were not involved in
law enforcement; see discussion of Nov.Theod. 3.6 above.
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Subsequent paragraphs of the same law ordered that non-Christian pa-
rents of Christian children were required to support them, and the next law
in this section, also undated and lacking an addressee but probably written
ca. 527/529, repeated the same injunction.”

Only a few years later at the most, heretics and Jews again were forbidden
to hold public office, and additionally prohibited from being professors.” Jews
who had pretended to convert were expelled from office.” In an attempt to
restrict this practice, the law allowed only orthodox Christians to be the heirs
of state officials, thus invalidating any bequests to Jews made by Jewish offi-
cials who were passing as Christians.”® But the law also revealed, once again,
that government officials were not investigating such cases with due
diligence:

Nisi et ipse per subiectam sibi sacratorum palatinorum scholam et schola ipsa
... talia investigarit sontesque convenerit, ipsum quidem quinquaginta auri
librarum poenam soluturum, subiectam autem ipsi scholam praeterquam quod
corporalis poena in scholam competit, multam impositam in suum periculum
tracturam.

If [the official], through the staff of sacred officials subject to him, and the staff
... fail to investigate such matters and to summon the guilty, he himself shall
pay a fine of 50 pounds of gold and, in addition to the corporeal punishment
the staff is liable to, his office staff will incur a risk of a fine on themselves.””

The same law also ordered that in the case of mixed cohabitation, the
children were to be brought up as orthodox Christians, demonstrating that
the ban on intermarriages had not been obeyed.”® Nor did the government
attempt again here to prohibit such liaisons, suggesting how widespread the

73 (J1.5.12;CJ 1.5.13 (ca. 527/529).

7 (] 1.5.18.4 (prior to 529): “Ut tali morbo affecti neque militent neque dignitate ulla fruantur,
neque etiam sub specie professoris utique alicuius disciplinae simpliciorum animas ad ipsorum
errorem trahant et hoc modo ignaviores eos adversus veram puramque orthodoxorum fidem
reddant: sed iis solis docere et publicam annonam accipere permisimus, qui orthodoxae fidei
sunt”; the blanket definition of “heresy” was reiterated, “haereses autem vocamus, quae aliter
sentiunt et venerantur atque catholica et apostolica ecclesia et orthodoxa fides.”

7 (J1.5.18.5: “Si quis, ut militiam vel advocationem vel dignitatem vel publicam curam adipis-
catur... eum prorsus advocatione vel militia vel cura publica removeri iubemus.”

¢ (J1.5.18.6: “Omnino enim in c{ii\gn){t)at\ibus, m\ilitii,s\advocationibus positis vel iis perfunctis et

LT o LS PUBLISHER - )
universis, qui utique cuiusyis p}lbi}cae curae yqi %@yor}s participes fuerunt, solos orthodoxos Chris-
tianos heredesiexistereiubemus;sivelliberi sive cognatisive extraneiabiiis instituti sint.”

7 (J1.5.18.11.

78 (J1.5.18.8: “Sivero vir haereticus orthodoxae mulieri cohabitat vel e contrario mulier haeretica
orthodoxum virum habet, liberos eorum omnimodo orthodoxos fieri iubemus”; the use of the
word cohabitare suggests that the government did not view these as true marriages because of the
lack of the ius conubii, see R.W. Mathisen, “Provinciales, Gentiles, and Marriages between Romans and
Barbarians in the Late Roman Empire,” Journal of Roman Studies 99 (2009), 140-155.
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practice must have been. In 529, the regulation that non-orthodox parents
must care for orthodox children was again repeated,” and an additional wrin-
kle was added: if non-Christian parents had any orthodox Christian children,
only the Christians could inherit.®* One wonders whether this legislation in-
duced any Jewish children to convert to Christianity and thus deprive their
siblings of their inheritance. In 531, the right to testify in court was conside-
red. Jews were forbidden to testify in criminal cases, but permitted to testify
in private cases involving wills and contracts, “lest the ability to prove cases
be made more difficult.”®! Once again, as already seen in the case of menial
office holders, the government sometimes allowed common sense to prevail
over penalization.

Shortly thereafter, in a Novel of 537, Jewish liability to curial munera was
reiterated, along with an inability to enjoy any curial privileges, such as free-
dom from torture.®? On the other hand, in another nod to government self-
interest, the restriction on Jews giving testimony against Christians was lifted
so as to allow the government more effectively to track down persons liable
to curial service.®

How are we to interpret this sudden spate of early Justinianic laws dealing
with Jews? In the late 520s, one of Justinian’s great initiatives was to create a
new compilation of all Roman law.** One might suggest that, in much the same
way that the publication of the Theodosian Code had resulted in additional
Jewish legislation, the same legal initiative that resulted in the Codex Iustinianus
in particular and the Corpus iuris civilis in general brought renewed imperial
attention to the treatment of Jews. There may have been a realization that

7 Asin(J1.5.12,1.5.13,and 1.5.18.

8 (J1.5.19 (529): “Cognovimus multos esse orthodoxos liberos, quibus nec pater nec mater ortho-
doxae sunt religionis. et ideo sancimus ... ii tantummodo liberi ad eorum successionem. .. possint,
qui orthodoxorum venerabili nomine sunt decorati: ceteris liberis eorum, qui non dei omnipoten-
tis amorem, sed paternam vel maternam impiam adfectionem secuti sunt, ab omni beneficio
repellendis.”

8 (J1.5.21 (531): “Sancimus contra orthodoxos quidem litigantes nemini haeretico vel etiam his
qui Iudaicam superstitionem colunt esse in testimonia communionem, sive utraque pars ortho-
doxassit sive altera... 3. Ceterum testamentaria testimonia eorum et quae in ultimis elogiis vel in
contractibus consistunt, propter utilitatem necessarii usus sine ulla distinctione permittimus, ne
probationum facultas angustetur.”

82 NovJust. 45: “Verbo nobis tua retulit eminentia, quosdam inter curiales esse Iudaeos ... et
quoniam haereticos odio habemus, putant ., llbgrl curlallum esse f functionum et quae competunt
his declinare... Quapropter curiam e)gerceant hu}ugrpod{ omnes etiam nimis ingemiscentes et
curialibus subiaceant functionibus, sicut etiamofficialibus,ut dudumsancitum est.. Et quoniam
leges plurima praebent curialibus privilegia, et ut non caedantur et non exhibeantur neque ad
aliam deducantur provinciam et alia plurima, horum nullo fruantur.”

8 Nov,Just. 45.1: “Quoniam lex suspendit super orthodoxis testimonia haereticorum, propterea
iudices pigere haec admittere: cum utique vanum metuant timorem qui huiusmodi repudiant
suscipere testimonium.”

8 See Tony Honoré, Tribonian (London: Duckworth, 1978).
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past laws regarding restrictions on the Jews had been largely unobserved, and
that Jews had been holding office, serving as advocates, enjoying exemptions
from munera, and even punishing family members who converted to
Christianity. That is, they had been acting like ordinary Roman citizens for a
very long time. Justinianic legislators became concerned with reiterating and
enforcing restrictions that had been issued more than a hundred years earlier.
As a consequence, a number of laws were drafted, without dates or recipients,
but whose placement in the code indicates they were issued at about the same
time as the first edition of the code in 529, and one might suspect that they
were created not so much for separate distribution as for inclusion in the
Code.® These laws permit a number of concluding observations to be made
regarding imperial treatment of Jews in Late Antiquity.

A few references to the lex Iudaica and the acknowledgment of separate
Jewish customs were retained in the purely historical sections of the Code,?
but the last such reference is dated to 393. In the current section of the Code,
there is but a single reference to Iudaica superstitio.*” In general, there now was
a clarified legal hierarchy. Jews and certain privileged categories of Christian
heretics occupied a shared legal middle ground between Roman citizens with
unimpaired legal rights on the one hand, and pagans, Samaritans, and less-
privileged heretics (Manichees, Borboritae, Montanists, Tascodrogi, and
Ophiti), on the other.3® The primary concern that resulted in limitations on
Jewish rights was that Jews not exercise legal authority over Christians, espe-
cially in criminal cases. As a result, Jews were forbidden to hold public offices
or, in general, to give legal testimony that would permit them to harm
Christians, “as customarily happens,” the imperial legislators claimed.® But
Jews were perfectly free to conduct private business affairs, to serve as decu-
rions, apparitores, and cohortalini, and even to give testimony relating to wills
or eligibility for curial service, in the same way as other Roman citizens.” On
the face of things, the Jews had been fully incorporated into the Roman legal
structure, with little further acknowledgment of idiosyncratic Jewish legal

8 Found in CJ 1.5, entitled “De haereticis et Manichaeis et Samaritis,” begining with (J 1.5.12,
which is followed by seven laws, all without dates and recipients and dated to the late 520s, which
inturnare followed by (] 1.5.19, issued in 529 to the praetorian prefect Demosthenes, 1.5.20, issued
in 530, and 1.5.21, the last entry in this section, issued in 531 to the praetorian prefect Iohannes.
In addition, CJ 1.9, entitled “De luda$1s et Caehcohs begms with four entries prior to ca. 370, and
concludes with 14 laws dated t0 383-439, . =

86 Lex Iudaica: GJ11:9:4 (368/373)4 1,9:5/(383); 1:9:7 (393) rmus Iudama GJi.7.2 (383);

mos Iudaeorum: CJ 1.9.7 (393).

8 (J1.5.21 (531): “qui ludaicam superstitionem colunt.”

8 See A. Mordechai Rabello, “The Samaritans in Justinian’s Corpus Iuris Civilis,” Israel Law Review
31(1997), 724-743.

8 Nov.Theod. 3.7 (438).

% Eg,(J1.5.21(531).
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practices. But on the other hand, there was the introduction of a new adverb,
“Iudaice,” that it, “(to behave) in a typically Jewish way,” reflecting a now
current stereotype relating to supposed Jewish “perfidy.”*!

And finally, the repetitious nature of the regulations restricting Jewish
rights -- nearly all of which were reissued several times -- along with the expli-
cit wording of the laws themselves, indicate that, like much late Roman legis-
lation, the laws were generally ineffective and represented what the imperial
government wanted to happen rather than what was actually happening. It
would appear that Roman officials were generally disinclined to enforce anti-
Jewish regulations, and that Jews were continuing not only to serve in impe-
rial and other office but also to intermarry with Christians. Indeed, we do not
know of a single case where a Jew was dismissed from office or otherwise
disadvantaged by these laws. The lack of interest in enforcing the laws also
can be seen in the penalties established for imperial office staffs that failed to
enforce the regulations.” In fact, it would appear that, after the spate of
Jewish legislation in the early fifth century, Jews were largely left to them-
selves and the laws regulating their behavior were largely ignored. It was only
the process of the compilation and publication of the Theodosian Code in 437
and the Code of Justinian a century later that seem to have resulted in a short-
lived review and reissuance of legislation regarding Jews. And one might sup-
pose that after the 530s, many of the laws regulating Jewish life again fell into
abeyance. Thus, just as it now appears that antipathies between Nicene and
Arian Christians have largely been exaggerated,” it also would appear that
the same goes for Jews, and that -- with the exception of spates of persecution
stage-managed by ambitious Christian bishops®® -- Christians and Jews gene-
rally co-existed quite peacefully.

9 (J1.1.8.12 (534): “contradicere Iudaice ausi sunt 1 1. 8 21 (534) ‘ludaice secundum Nestorii
perfidiam denegata sunt”; 1.1,8.22, “qui, Iuda1ce au;g ﬂmt ;ecte denegare fidem.”

2 E.g., (J 1.5.15 (ca. 527):“Sane ne mglstratus quidenmrimpunitos dimittimus;isi, quos inter
prohibitos a nobis esse cognoverint, eos officiis suis adnumerari sinant (excepta videlicet cohor-
talium militia), sed et ab iis poenam L auri librarum exigimus.”

% SeeRalph Mathisen, “Ricimer’s Church in Rome: How an Arian Barbarian Prospered in a Nicene
World,” in N. Lenski, A. Cain, eds., The Power of Religion in Late Antiquity (London: Ashgate, 2009),
307-326.

% Ason Minorca in 418, see Bradbury, Severus.
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STATUT DES JUIFS, STATUT DE LIBRE DANS
L'OCCIDENT DU HAUT MOYEN AGE:
LEXEMPLE IBERIQUE

Céline MarTIN

A la suite de Bernhard Blumenkranz, les historiens considérent souvent
que le traitement réservé aux juifs dans le royaume visigoth catholique (589-
711) constitue une persécution sans équivalent dans I’Occident de I’époque,
« la plus tragique aventure des Juifs pendant le Haut Moyen Age! ». En effet,
apres avoir fait 'objet de différentes mesures de dégradation civique au cours
du VI siecle, les juifs de statut libre y sont finalement réduits en esclavage
en 694, sous le roi Egica. Ce retrait collectif de 'ingénuité est habituellement
présenté comme un cas monstrueux et unique, au point que certains histo-
riens ont parlé de « solution finale » a son sujet®. Laveuglement des autorités
hispaniques et la collusion des pouvoirs civil et ecclésiastique auraient conduit
au « drame espagnol® », une sorte d’anticipation des ravages de I'Inquisition
espagnole au XVe siécle. Mettre ainsi a part la situation ibérique comme un
cas d’espece exceptionnel dont la monstruosité finit par tenir lieu d’explica-
tion obscurcit, sans aucun doute, le sens de ce processus de dégradation. Ce
choix est d’autant moins justifiable aujourd’hui que les médiévistes contestent
de plus en plus I'idée, enracinée dans l'historiographie du XXe¢ siecle, d'un
particularisme hispanique au sein de 'histoire médiévale occidentale. Nous
proposons donc ici de remettre en contexte le cas ibérique pour essayer d’en
rendre compte sans tomber dans I"’anachronisme. Il convient aussi d’avoir bien
présent a I'esprit qu’au haut Moyen Age 'opposition entre libres et non-libres
est le reflet d’'un ensemble de normes, mais pas toujours des conditions de vie
réelles, ni des rapports sociaux qui caractérisent la société a laquelle elle
s’applique. Cette distinction nette en apparence cache en fait un certain
nombre de zones d’ombre ot la frontiére des statuts est incertaine, d’autant
plus qu’existe une tendance plus ou moins rapide a I'effacement de 'opposi-
tion entre libres et non-libres. Cet effacement est observable dans une bonne
partie de I'Occident du haut Moyen Age, pas seulement en Hispanie ; mais,
alors qu’il résulte souvent d’'une évolution de: faityren Hispanie il est inscrit
dans le droit. C’est, doni¢ apres un long mais indispensable, détour par le
contexte juridique hispanique du VII® siécle que nous essaierons de réinter-

1 B. BLUMENKRANZ, Juifs et chrétiens dans le monde occidental. 430-1096, Paris - La Haye, 1960, p. 105.
2 Notamment L. Garcia IoLesias, Los judios en la Espafia antigua, Madrid, 1978, p. 129 sq.
3 B. BLUMENKRANZ, Op.cit., p. 105.

Jews in Early Christian Law: Byzantium and the Latin West, 61-11'" centuries
John Toran, Nicholas e Lance, Laurence Foscria and Capucine Nemo-PEKELMAN,

Turnhout, 2013, (Relmin 2) pp. 55-71
© BREPOLS # PUBLISHERS DOI10.1484/M.RELMIN-EB.1.101876
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préter les attaques contre le statut juridique des juifs libres qui s’y sont
produites®.

Le contexte juridique du VII® siécle hispanique

Le statut juridique des simples libres a tendance a se diluer dans I'Occident
du VII® siecle. Il s’agit d'une évolution générale qui se produit a des rythmes
variables suivant les régions, mais qui est particulierement visible en Hispanie
en raison du volume exceptionnel qu’y atteint la production normative, tant
législative que conciliaire. Dans la péninsule Ibérique on observe ainsi un rap-
prochement progressif des statuts libres et non-libres, en méme temps que la
multiplication des peines dégradantes portant atteinte a la liberté juridique,
le status libertatis.

En premier liey, la distinction entre libres et non-libres, qui était fonda-
mentale en droit romain, voit ses contours s’éroder sensiblement au VII®
siecle, sans disparaitre encore®. Les serui sont devenus moins incapables en
droit visigothique qu'ils ne I'étaient a Rome. On peut prendre I'exemple des
crimes commis par un esclave domino iubente : s’ils sont encore, le plus souvent,
imputés au maitre seul, dans le cas particulier d’'un homicide commis sur ordre
le maitre encourt la mort, mais 'esclave est désormais lui aussi puni en tant
qu'auteur matériel, et subit 200 coups de fouet et la decaluatio®. Autre innova-
tion, dans les cas d’éloignement du maitre, 'esclave peut agir en justice (pour
lui-méme et non en représentation du dominus) contre un libre qui lui a porté

4 Cette contribution prend la suite d’un article écrit en commun avec Capucine Nemo (C.
Nemo-PekeLman et C. MarTIN, « Les juifs et la cité. Pour une clarification du statut personnel des
juifs de 'Antiquité tardive a la fin du royaume de Toléde (IVe-VII® siecles) », Antiquité tardive 16
(2008), p. 223-246). Elle développe et prolonge certaines idées et en nuance d’autres plus ou
moins fortement.

5 Cette évolution, déja détectable au IVe siécle (J. Anpreau et R. Desca, Esclave en Gréce et a Rome,
Paris, 2006, p. 257-258) parv1endra dson tern\l?\aHv}a]nt I’an mil, quoiqu’il n'y ait toujours pas de
consensus entre historiens sur 1e momppt ol « flmt I’ esclayage antique ».

6 LV, VI, 5;12.CfiC: Pemim;« Crnmen v castlgm ensel reino \VlSngdQ de Toledo », in La peine II.
Recueils de la Société Jean Bodin, 56, Bruxelles, 1991, p. 31-33. La decaluatio est une atteinte corpo-
relle dégradante dont la teneur exacte est discutée (il s’agit d’enlever les cheveux, mais avec
quelle proportion de cuir chevelu ?), et qui accompagne généralement une autre peine. Cf. la
discussion lors de la conférence de Saint Marin de 1996 : M. D Jong, « Adding insult to injury:
Julian of Toledo and his Historia Wambae », in The Visigoths from the Migration Period to the Seventh
Century. An Ethnographic Perspective, P. Heatrer (éd.), Woodbridge, 1999, p. 390 sq.
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tort’. D’autres exemples encore® montrent que le seruus visigothique possede
certains éléments constitutifs de la personnalité juridique’.

Cette évolution conduit a rapprocher les esclaves de la catégorie inférieure
des libres, celle des minores - le 1égislateur hispanique du VII® siecle parle
plutét d’humiliores ou d’inferiores. En effet, dans la lignée du droit romain tardif,
les ingenui eux-mémes ne sont pas tous égaux face au droit. Comme les non-
libres, les humiliores encourent des peines physiques (généralement des coups
de fouet) 1a ou les nobiliores ne répondent de leur crime que sur leurs biens.
En outre, la capacité des minores a intenter des proces criminels est limitée
par le statut de leur adversaire : une loi de Chindaswinth interdit I'inscriptio
(action pénale) d’un plus puissant par un inferior'?, la torture judiciaire néces-
saire pour établir la vérité ne pouvant étre appliquée que si 'accusateur est
de statut égal ou supérieur a I'accusé.

Dans le méme ordre d’idées, il faut remarquer la transformation progres-
sive, mais particulierement éloquente, du statut intermédiaire des libres non
ingénus, les affranchis : ceux-ci perdent certaines prérogatives des libres de
naissance et sont peu a peu rapprochés des esclaves'’. Leur wergeld est ainsi,
dans un cas au moins, ramené a la moitié de celui d’un libre'2. Le témoignage
en justice, qui ne leur était fermé au départ que contre leur ancien maitre,
leur est totalement retiré par Recceswinth en 654%. Enfin leurs obligations
envers lui, généralement connues sous le nom d’obsequium, tendent a se pé-
renniser. Une novelle d'Egica, au tournant du siécle, rend I'obsequium exigible
par les descendants du dominus et prive automatiquement de liberté I'affranchi
qui ne s’en acquitte pas, sans nécessité pour les patrons 1ésés d’intenter contre
lui une ingrati actio'. Dans la 1égislation conciliaire, le régime des affranchis

7 LV,11,2,9. Cf. C. Perim, Ivstitia gothica. Historia social y teologia del proceso en la Lex Visigothorum,
Huelva, 2001, p. 119-120.

8 Cf.le passage enrevue de P. D. King, Law and Society in the Visigothic Kingdom, Cambridge, 1972,
p. 172 sq. et celui de C. Peti, Ivstitia gothica, op. cit., p. 124-136.

° Sa personnalité juridique est plus développée que celle de I'esclave romain, qui depuis le
Principat n’en était pas totalement dépourvu : cf. P.-F. Girarp, Manuel élémentaire de droit romain,
Paris, 1929, p. 104-109.

01V, VI 1, 2.

11 D. Craupg, « Freedmen in the Visigothic Kingdom », in Visigothic Spain: New Approaches, E.
James (éd.), Oxford, 1980, p. 159-188, est une référence fondamentale. Cf. C. Nemo-PekeLmaN et C.
MARTIN, art. cit., p. 238.

12 Suivant une correction q f_rwge a. 681) a i ﬁq LV \(III 4 16 sur Laccident mortel du fait
d’un animal domestique: Ay NOT BE DISTRIBUTED WITHOUT PERMISSION OF THE PUBLISHER

BIV,V, 7, 12.

¥ LV, V, 7, 20. La loi est toujours interprétée comme s’appliquant a quatre générations de
patrons : I'ancien dominus, ses enfants, petits-enfants et qui ex nepotibus fuerint geniti (« ceux qui
naitront de leurs petits-enfants »), c’est-a-dire les arriére-petits enfants. Néanmoins cette
expression peut trés bien désigner I'ensemble de la descendance ultérieure, ce qui revient a
rendre perpétuel le lien de dépendance.
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ecclésiastiques avait connu dés 633 le méme durcissement!®, qui se généralise
donc a la fin du VII® siécle. 1l semble finalement assez vraisemblable qu’en
Péninsule la convergence des statuts personnels dans la dépendance indiffé-
renciée du haut Moyen Age se soit réalisée autour de la figure de I'affranchi
tardo-antique, comme I'a proposé Pablo C. Diaz*®.

Quoi qu'il en soit, on assiste bien au VII® siécle a un nivellement juridique
des conditions inférieures (serui, liberti et ingénus humiliores) qui conduit a
gommer la barriére autrefois nette séparant les libres des non-libres!’ : c’est
un premier coup porté au statut d’'ingénuité. Dans le méme temps, celui-ci se
trouve aussi entamé dans sa stabilité, un homme de naissance libre pouvant
se trouver exposé a diverses peines de dégradation civique.

De fait, les peines romaines portant atteinte a la personnalité juridique -
non seulement la capitis deminutio, mais aussi les peines dégradantes qui ne
vont pas jusqu'a entrainer la mort civile, comme l'infamia - survivent a
I'époque visigothique®. La documentation, tant normative que narrative, sug-
gére méme qu'elles deviennent plus répandues. Certes, il peut s’agir d’un effet
de sources, mais cette diffusion peut aussi bien s’expliquer par le recul au haut
Moyen Age de la peine de mort, fréquente en droit romain', et qui est désor-
mais généralement remplacée par une exclusion plus ou moins radicale du
condamné.

Lexclusion la plus grave, la capitis deminutio maxima, revenait a la privation
de liberté juridique. Un certain nombre de lois visigothiques prononce la ré-
duction en esclavage, et ce pour des crimes trés variables : pour le juge qui a
torturé un accusé jusqu’a la mort et ne peut payer I'amende colossale de 500
sous®, pour le libre qui a consulté un devin sur la mort d’'un homme, et tout

15 Conc. Tol. IV, c. 70. Laffranchi ecclésiastique ne perd jamais son lien de dépendance envers
I'Eglise, puisque celle-ci « ne meurt jamais ».

16 P.C.Diaz, « El testamento de Vicente: propietarios y dependientes en la Hispania del siglo
VI », in ‘Romanizacién’y ‘Reconquista’ en la Peninsula Ibérica: nuevas perspectivas, M. J. HIDALGO DE LA
VEGa, D. PErez SAncHEZ et M. J. Ropricuz Gervis (éd.), Salamanque, 1998, p. 257-270.

7" Nous ne nous étendrons pas sur un autre aspect pourtant significatif : I'imprécision crois-
sante de la terminologie, qui conduit a appeler ingenuus un affranchi (une licence qui apparait
dans les formules visigothiques de gnanurr%1551on mais qui existait déja en droit post-classique,
cf. E. CéreoLEs Oranz, « The manumlsmpn of slgves in t}le view oﬁthe Formulae Visigothicae », Veleia
23 (2006), p:1339-350) owa désignerlarcondition duc seruus etrdu libertus par le méme mot de
seruitus (Conc. Tol. I11, ¢. 6 ; LV, V, 7, 17).

18 Cf. P.-F. GIRaRD, 0p. cit., p. 208 sq.

19 Lerecul de la peine de mort peut étre lié a I'influence de I’Eglise, & 1'évolution des esprits
ou alarareté de '’homme. Sur le probable creux démographique provoqué par la peste au VII°®
siecle, cf. L. K. Lirtie (éd.), Plague and the End of Antiquity. The Pandemic of 541-750, Cambridge, 2007.
2 LV, VI, 1, 2 (version d’Ervige).
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particulierement du prince?, pour la femme libre qui a procuré a une autre
un breuvage abortif?, ou pour I’humilior qui altére une piece de monnaie®.

Une autre peine qui, suivant la tradition romaine, se substitue souvent a
la peine de mort est 'exil : ainsi le parricide qui s’est réfugié dans une église
voit sa peine commuée en exil perpétuel avec transmission automatique de
ses biens a ses héritiers?’. La plus douce des formes d’exil, la relégation, n’em-
porte pas en général la suppression du status ciuitatis, contrairement a la dé-
portation, qui, elle, entraine automatiquement la perte des droits civiques et
des biens?, c’est-a-dire une capitis deminutio media®. J’ai relevé, dans le Liber
Iudiciorum, neuf incriminations qui font encourir I'exil (simple ou aggravé), a
I'exclusion des lois relatives aux juifs, sur lesquelles je vais bien siir revenir.
Lexil n’est donc pas une peine tres répandue : peine publique par excellence,
il ne sanctionne en fait que les délits publics. Néanmoins son apparition dans
les sources narratives?’, voire épistolaires? prouve qu'il est bien vivant.

Il ne sera pas question ici de la capitis deminutio minima, qui exclut le
condamné de la familia romaine, et qui n’a donc plus vraiment de sens dans
I'Occident du VII® siecle. En revanche, un autre legs de la tradition romaine a
survécu et méme prospéré dans le royaume de Tolede : il s’agit de l'infamia®,
qui n’est plus attachée collectivement a certaines professions, mais survit en
tant que peine infligée a un individu. Cette déchéance civique rend la parole
de l'infAme irrecevable par le reste de la société : elle affecte donc en premier
lieu sa capacité a étre témoin, pour la rédaction d’'un acte ou devant un tribu-
nal. Elle frappe, d’aprés une loi de Chindaswinth (De personis, quibus testificari
non liceat : « Des personnes qui n’ont pas le droit de témoigner »), les assassins,
les sorciers, les devins, les voleurs, les auteurs de rapts, de faux témoignages

2 vV 2, 1.

2 LV,VL3,1.

3LV, VI, 6.

2Ly, V1,5, 18.

% Lexilal’époque visigothique demanderait une étude systématique ; on trouve parfois une
confusion chez les auteurs entre exil volontaire et peine d’exil, expulsion du territoire et assi-
gnation a résidence. Sur ’exil 2 1a fin de ’Empire, cf. R. DeLmairg, « Exil, relégation, déportation
dans la législation du Bas-Empire », in Exil et relégation : Les tribulations du sage et du saint durant
U'Antiquité romaine et chrétienne (I7-VI¢ siécle g;ﬁ{%.?]ic),\Ph. @l?ydfgy (éd.), Paris, 2008, p. 115-132.

% L’imprécision du vocabulﬁir@ pe\n@cegteys‘ii:)ai‘r‘fpﬁﬁi‘f icii—é ci\e dé‘t‘e‘rmi\n\e‘ry sil'on est en pré-
sence d’une relégation penpétuelle ousd'une déportation;et dones'il yia-dégradation civique.
2 Notamment la Chronique de Jean de Biclare et les Vitas Sanctorum Patrum Emeritensium, mais
aussi les sources postérieures comme la Chronique de 754 ou les Chroniques asturiennes.

28 Les Epistulae wisigothicae (in Miscellanea Wisigothica, éd. J. G, Séville, 1972, p. 3-68).

2 Cf. Th. Momwmsen, Droit pénal romain 111, Paris, 1907, p. 345-350 et P.-F. GirarD, op. cit., p. 214-215.
L'étendue de ’infamia en droit romain ne fait pas 'unanimité, mais ce n'est pas important pour
notre propos.
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et de sortileges*®. Une autre loi de Chindaswinth fixe expressément des effets
bien plus étendus de la peine d’infamia : les religieux coupables de renoncer a
I'habit ecclésiastique qui sont frappés d’infamia sont privés du témoignage,
mais aussi de leur ius accusandi et de la représentation en justice®. Il est pos-
sible, mais aucunement certain, que l'infamia visigothique ait systématique-
ment produit toutes ces incapacités processuelles, voire 'impossibilité
d’exercer des charges publiques. Elle n’est en tout cas pas équivalente a la
suppression totale des droits civiques : il ne s’agit que d’'une déchéance par-
tielle. On retiendra qu’elle s’est sensiblement répandue en droit visigothique
par rapport au droit romain ou aux autres droits barbares*, ce qui met en
évidence le lien tres fort y unissant statut personnel et « honorabilité » de
I'individu.

Ces différentes peines remettant en cause de maniére plus ou moins pro-
fonde le statut d’ingénuité ont en effet une derniére caractéristique remar-
quable : elles s’appliquent tout particulierement (pas seulement, toutefois)
aux coupables d’'un crime de maiestas, c’est-a-dire de tout crime politique,
tentative de coup d’Etat, trahison et alliance avec I'ennemi®*, non accomplis-
sement des obligations militaires®, dont la punition est normalement la mort.
Or le crimen maiestatis parait intégrer désormais le crime contre Dieu, fides
politique et fides religieuse étant inextricablement unies : c’est pourquoi
I'hérésie est punie d’exil perpétuel et de confiscation des honneurs et des

3LV, 11, 4, 1. Linfamia n’est pas nommée dans cette loi, mais elle y a été identifiée a juste titre

par Carlos Petit (C. Perit, « ‘[ustitia’ y ‘ludicium’ en el reino de Toledo. Un estudio de teologfa

juridica visigoda », in La Giustizia nell'alto medioevo, XLII Sett. di studio del CISAM, Spoléte, 1995,

p. 843-932 (p. 905)).

3Ly, 1L, 5, 3.

32 Cestavis de C. Perir, Ivstitia gothica, op. cit., p. 94 sq. Toutefois, si I"infamia concernait toujours

tant le témoignage que la capacité d’agir en justice, il est un peu étonnant que le législateur

prenne la peine d’en énumérer les divers effets en LV, 111, 5, 3 et ne mentionne au contraire que

le témoignage en LV, 11, 4, 1 (tout comme en LV, 11, 4, 11).

3 Clest Carlos Petit (notamment « ‘Tustitia’y ‘Tudicium’ », art. cit.) qui a signalé ce phénomene.

Il propose de l'expliquer par I'importance donnée a la fides, qui est indissociablement politique

et religieuse : les sujets qui ne la respectent pas s'excluent eux-mémes de la iustitia.

3 LV, 11, 1, 8 dans la version d’Ervige : la mort peut étre commuée, soit en énucléation, soit en

déportation. I -

5 © BREPOLS PUBLISHERS . . .
Ainsilaloi n’llHta\lI:?, glp Wa\mlga fL\{, 1X,2,8; d¢poptat}pn paur, lps clercs supérieurs, servitude

pour les laics etrles clencs inférieurs) et celle d’Ervige (LV;1X; 2,19 zrrelégation pour les laics

honestiores, servitude pour les humiliores).

% Jereprends le raisonnement de Carlos Petit. Selon Yan Thomas (« L'institution de majesté »,

Revue de syntheése, 1V, 3-4 (1991), p. 331-386, spécialement p. 342-343), le crime de majesté romain

est purement politique, son volet religieux n’étant apparu qu'au Moyen Age (central), a la faveur

de laréélaboration docrinale liée a la poursuite de I’hérésie. Il me semble néanmoins que cette

évolution est déja décelable dans le royaume de Tolede.
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biens*” ; c’est pourquoi aussi, comme nous allons le voir a présent, de telles
peines dégradantes sont appliquées aux juifs.

Dans le royaume de Toléde du VII® siecle, le statut de libre n’est donc ni
uniforme, ni monolithique, il se distingue parfois mal de la servitude, et sur-
tout il n’est pas permanent. Nombreux sont les « libres » qui sont moins libres
que d’autres, en raison de leur naissance ou parce qu’ils sont sous le coup
d’une sentence judiciaire. Le régime visigothique a en effet maintenu et en-
richi la tradition romaine des peines dégradant la personnalité juridique, en
les appliquant tout particulierement aux coupables de crime politique et reli-
gieux, les deux étant d’ailleurs largement confondus.

La législation contre les juifs et I’asservissement de 694

Les mesures prises contre les juifs du royaume visigothique ont déja été
détaillées a de nombreuses reprises, je passerai donc ici trés rapidement sur
leur contenu, pour privilégier leur interprétation ; par ailleurs, je m’occuperai
uniquement de celles qui remettent en cause la capacité juridique des juifs
libres. Rappelons pour commencer que la législation impériale, a travers le
Bréviaire, légue au royaume visigothique une situation ot la capacité juridique
de ces derniers a déja été écornée : ainsi ils ne peuvent exercer de charges
publiques®, ni épouser de femmes chrétiennes®.

Une application de I'infamia aux juifs par Recceswinth ? L'atteinte sui-
vante a la personnalité juridique des juifs, par le IV¢ concile de Tolede en 633,
prend la forme d’un retrait du droit de témoigner (testificandi licentia) aux juifs
baptisés® (les juifs ont été soumis vers 615 a un baptéme forcé a I’échelle du
royaume, mais avec une efficacité inconnue). La cible exacte du canon n’est
pas claire : il peut avoir visé les seuls apostats ou bien I'ensemble des juifs
baptisés. Une vingtaine d’années plus tard (653-654), cette dégradation est en
tout cas complétée par deux lois de Recceswinth®, dont I'une étend l'inter-
diction de témoignage aux juifs non baptisés, et I'autre I'applique en outre a
I'action en justice contre des chrétiens (actio civile et inscriptio pénale).
Néanmoins les tribunaux publics demeurent accessibles aux juifs pour leurs
affaires propres : ils conservent donc un reste de ius agendi.

On pourrait comprendre ces mesures de la premiére moitié du VII® siecle
affaiblissant la capacité juridique des juifs comme une sorte d’infamia (rappe-

© BREPOLS PUBLISHERS
S DOCUMENT MAY BE PRINTED FOR PRIVATE USE ONLY
3 LV, XII, 2,2 de Recceswint‘l‘@ (uneroirqui vise les‘ ‘};érét‘iques‘etwnon lés jui‘fs).w ER
38 Nov. Theod. 1, 3, § 2.
% [RVII,7,2=C Th.1Il,7,2 et LRVIX, 4, 4= C. Th. 1X, 7, 5.
0 Conc. Tol. 1V, c. 64. Lordonnancement juridique du royaume visigothique repose sur la 1égis-
lation civile et conciliaire a la fois. Un « édit de confirmation » du concile par le roi a parfois
été conservé, mais pas pour Tolede IV.
4LV, XII, 2, 10 et LV, X11, 2, 9 respectivement.
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lons que, justement, sa portée exacte est incertaine, entre I'interdiction du
seul témoignage et celle de I'action en justice) infligée en raison de I'apostasie
qui leur est reprochée. Le terme infamis apparait d’ailleurs dans la seconde
loi :
Si coram hominibus reppertum mendacium et infamem facit et damnis adfligit, quanto
magis in diuina fallax fide peruentus non erit penitus ad testimonium admittendus.
Merito ergo testificari proibiti sunt ludei, seu baptizati, siue non extiterint baptizati. De
stirpe autem illorum progeniti si morum prouitate et fidei plenitudine habeantur idonei,
permittitur illis inter christianos ueredica quidem testificandi licentia, sed non dliter,
nisi sacerdotem, regem uel iudicem mores illorum et fidem omnimodis conprobantes*?,

Si on la lit attentivement, il apparait pourtant qu’il ne s’agit pas exacte-
ment de sanctionner une apostasie, puisque tout le groupe des juifs (seu bap-
tizati, siue non extiterint baptizati) est interdit de témoignage ; or les non-baptisés
ne peuvent, par définition, étre considérés comme des apostats. En réalité,
I'infamie est appliquée a tous les juifs par un raisonnement analogique (si...
quanto magis), et elle s’apparente plus a l'infamie telle qu’elle était pratiquée
aRome, ou elle était infligée a des groupes entiers en raison de leur condition,
qu’a I'infamie visigothique, qui, comme on I'a vu, n’était plus vivante que
comme peine frappant un individu pour un comportement délictueux.
D’ailleurs la loi de Recceswinth ajoutant a I'interdiction de témoigner celle de
I’action en justice contre des chrétiens (LV, XII, 2, 9) fait plutdt fond de I'idée
de différence de condition, sans recourir méme a une analogie de sanction
pénale : 'impossibilité d’accuser les chrétiens au tribunal assimile les juifs a
des humiliores face a des chrétiens qui, par rapport a eux, auraient la position
de nobiliores®. 11 faut donc interpréter ces deux lois avec précaution : certes,
cette nouvelle dégradation civique des juifs est une conséquence du baptéme
forcé et de 'apostasie qui I'a suivi, et elle s’inscrit dans I'édifice juridique visi-
gothique ; néanmoins les juristes de Recceswinth ont di faire un petit effort
intellectuel pour la mettre en place, car elle ne découle pas mécaniquement
de l'application du droit en vigueur, en tout cas pas du droit pénal. On retrou-
vera cette créativité juridique a I'ceuvre 2 la fin du siécle.

La capitis deminutio media des juifs décrétée par Ervige. Les vingt-huit
novelles du libellus (LV, XII, 3) annexé par le roi Ervige en 681 au Liber ludiciorum

“  «Si, lorsqu'un mensonge est decouvert pubhquement il rend infAme et inflige des peines
[a son auteur], & plus forte ralson ce;lw qul s est avere trompeur dans la foi divine ne devra
absolumentpas étreradmis a‘temmgner (Glestdoncaboniescient queles juifs se sont vus inter-
dire le témoignage, qu’ils soient baptisés ou non baptisés. Quant a leurs descendants, si on
considére qu'ils remplissent les conditions de probité des mceurs et de plénitude de foi, il leur
est accordé la licence de témoigner véridiquement parmi les chrétiens ; non sans toutefois
qu'un prétre [ou : un évéque], le roi ou un juge civil napprouve de toutes maniéres leurs meeurs
et leur foi. » (LV, XII, 2, 10).

4 Cf.n.10LV, VI, 1, 2 de Chindaswinth.
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visent essentiellement a encadrer un nouveau baptéme forcé des juifs, en
sanctionnant les écarts des « nouveaux convertis* ». Apres la novelle liminaire
ayant pour objet de confirmer la législation des rois antérieurs, les deux lois
suivantes prononcent la déportation assortie de peines corporelles et
humiliantes (decaluatio et coups de fouet), c’est-a-dire la mort civile des
contrevenants, sans s’en prendre toutefois encore a leur status libertatis, c’est-
a-dire sans les réduire a I'état d’esclaves. La premiere (XII, 3, 2, De blasphema-
toribus sanctae trinitatis) punit le blasphéme de la Trinité et la profanation des
espéces eucharistiques. D’aprés Bernhard Blumenkranz, elle concerne exclu-
sivement les juifs, ce que je crois faux. On remarque en effet que cette loi ne
les nomme pas, contrairement a toutes les suivantes, et qu’elle porte sur la
Trinité, un théme nettement plus « sensible » pour un hérétique que pour un
juif, ainsi que sur le refus de communier (il ne s’agit pas de la profanation du
baptéme). En outre la novelle qui introduit le libellus (XII, 3, 1) consacre pas
moins de quinze lignes a la seule loi de Recceswinth sur I'hérésie*® avant de
confirmer les lois anciennes sur les juifs. En toute cohérence et pour respecter
cet ordre des matiéres, la loi suivante, XII, 3, 2, traite elle aussi de ’hérésie, et
les vingt-six novelles suivantes, des juifs.

Si XII, 3, 2 ne nous concerne pas, nous nous arréterons en revanche sur la
novelle XII, 3, 3, qui n’est autre que le décret de baptéme forcé d’Ervige. Tout
juif qui ne s’y sera pas soumis dans un délai d’'un an sera puni par la confisca-
tion de son patrimoine et la déportation. Nous sommes ici en présence d’une
atteinte a la personnalité juridique des juifs qui va bien au-dela des mesures
restrictives du milieu du siécle. 1l s’agit d’une capitis deminutio media, telle
qu’on I'a rencontrée plus haut. Or, si ce retrait du status ciuitatis venait habi-
tuellement sanctionner un crime, notamment dans le cadre de la déportation,
il ne punit pour les juifs visigothiques aucun délit caractérisé (il ne s’agit pas
de profanation ou d’apostasie), mais la seule résistance au baptéme. Il sem-
blerait qu’un pas ait été franchi, si I'on oubliait le précédent sans doute plus
extréme de 615 : le baptéme forcé de Sisebut fut peut-étre imposé sous peine
de mort?, celui de 681 ne I'est que sous peine de mort civique. Ladoucissement
de la peine (conforme a une évolution générale du VII® siecle) conduit, para-
doxalement, a banaliser la remise en cause de la personnalité juridique des
juifs. Il est tres possible qu’il ait aussi entrainé une plus large application du

14 © BREPOLS PUBLISHERS
LV, XIL, 3. YOCUMENT MAY BE PRINTED FOR PRIVATE USE ONLY

45 LV, XII, 2, 2 (cf. n. 37)r vian ‘\‘\m BE DISTRIBUTED WITHOUT PI \:\uww\\‘*\ THE PUBLISHER

% Conformément au trés large usage de la peine capitale dans le droit romain tardif.
Néanmoins, contrairement a celui d’Ervige, le décret de Sisebut n’a pas été conservé ; et il est
trés possible qu'il nait pas prévu de sanction, comme beaucoup de constitutions impériales.
Cf. B. BLUMENKRANZ, 0p. Cit., p. 123 et R. GONzALEZ SALINERO, Las conversiones forzosas de los judios en el
reino visigodo, Rome, 2000, p. 29-30, pour une discussion de la sanction ou de I’absence de sanc-
tion du baptéme forcé de Sisebut.
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nouveau décret de baptéme forcé que de celui de Sisebut, en rendant sa ré-
pression plus aisée et plus motivante pour les autorités?’.

Les lois suivantes du libellus d’Ervige, dirigées contre I'observance par les
nouveaux convertis des fétes juives ou des interdits alimentaires, contre les
pratiques matrimoniales juives, la lecture des livres juifs, la circoncision, etc.,
sont sanctionnées exactement de la méme fagon, par la confiscation des biens
et la déportation avec decaluatio et coups de fouet. En somme, tous les juifs,
baptisés (XII, 3, 4 & 28) ou non (XTI, 3, 3), encourent désormais la perte de leur
status ciuitatis dans le cas ol ils ne se soumettraient pas strictement aux pres-
criptions de la religion catholique®.

L’asservissement de 694. Le dernier roi visigoth a avoir 1égiféré sur les
juifs est Egica, en 693-94. Sa novelle de 693, De perfidia iudaecorum*, s’en prend
aux juifs du point de vue économique, a travers 'impét spécial qu'’ils doivent
acquitter et leur acces au cataplus®™ pour commercer. Elle ne nous intéresse ici
que de maniére marginale, en raison de la sanction qu’elle prévoit pour les
juifs coupables de pratiques commerciales illicites (le commerce est permis
entre chrétiens et juifs sincérement convertis et interdit avec les juifs apostats
et profanateurs, qui n’ont le droit de commercer qu’entre eux) : leur personne
et leurs biens sont agrégés au fisc>. Cette sanction ne menace pour l'instant
que les marchands, mais elle anticipe la mesure généralisée qui, 'année sui-
vante, réduira tous les juifs a I'état d’esclaves du fisc.

En 694, donc, et comme le requiert le roi Egica dans son discours d’ouver-
ture®?, le XVII® concile de Tolede dépouille les juifs, non plus de leur droit de
cité seul, mais encore de leur status libertatis. Son canon 8 décréte la confisca-
tion de tous les biens des juifs et leur réduction en esclavage, ainsi que celle
de leurs femmes et de leurs enfants. Ils seront dispersés dans toute 'Hispanie

47 0On peut peut-étre rappeler le précédent de la relativement inefficace législation de
Constance II contre les rites paiens (C.Th. XVI, 10, 6), établissant la peine de mort, face a celle
de Théodose et ses fils qui ne les sanctionnait que par la confiscation (C.Th. X VI, 10, 12).

#  Ces conclusions égratignent sensiblement les affirmations de B. Blumenkranz, qui voyait
dans le libellus d’Ervige un quasi-statut juif, sauf qu’il était adressé uniquement aux juifs bap-
tisés (B. BLUMENKRANZ, 0p. cit., p. 301). On voit en fait que ces novelles concernent tous les non-
catholiques : hérétiques, juifs baptisés apostats et juifs non baptisés, méme si les premiers
préoccupent nettement moins le législateur que les suivants.

9 IV, XIL, 2, 18.

% Le lieu des ports hispapiﬂgE§L ou ﬁe‘ifi[é\rHoH{lgnt les opérations commerciales entre
négociants. HIS DOCUMEN ub‘\‘ ‘w \“m:\ 7“\~ OR PRIVATE USE ONLY

1 ... Nam et quicumque de-eisdem:ludeis:in infidelitate perdurantibus ad:cataplum ire presumpserit,
aut cum quolibet christiano aliqguod commercium egerit, cum omni ambitione rerum suarum obiurgatus
perpetim fisco erit seruiturus. (« Et tout juif persistant dans I'infidélité qui oserait se rendre au
cataplus ou qui commercerait de quoi que ce soit avec un chrétien, qu’il soit puni et obligé de
servir le fisc & perpétuité avec tous ses biens » : LV XII, 2, 18, éd. Zeumer p. 427, 1. 23-26).

52 Conc. Tol. XVII, tomus regius, éd. J. Vives, Concilios visigticos e hispano-romanos, Barcelone -
Madrid, 1963, p. 524.
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et le roi les livrera a qui lui plaira ; tout retour futur a I'ingenuitatis status est
exclu®®. Le canon énonce d’autres dispositions relatives a leurs biens, leurs
esclaves et leurs enfants, mais elles sont secondaires pour nous. Nous avons
déja proposé plusieurs explications a cette mesure exceptionnelle et sans pré-
cédent™, et nous ne reviendrons ici que sur le motif immédiat de cette senten-
tia®® prononcée par les évéques. Les juifs du royaume se sont rendus coupables
d’un nouveau crime : le roi affirme que, d’aprés des aveux qui viennent d’étre
recueillis (certainement sous la torture), ils se sont mis d’accord avec d’autres
juifs d’outre-mer (dont on sait, dit-il, que certains se sont déja révoltés contre
leurs princes chrétiens) pour se dresser tous ensemble « contre le peuple
(genus) chrétien », Le concile n’entre plus dans les savants détails de la 1égis-
lation antérieure relatifs au baptéme ou a la sincérité de la conversion : tous
les juifs péninsulaires semblent concernés par la condamnation.

La capitis deminutio maxima qui leur est ainsi infligée peut étre vue comme
le résultat d’un processus, ou bien comme une rupture. D’un certain point de
vue en effet, elle n’est qu’un degré de plus dans la dégradation civique pro-
gressive du VII® siecle : les juifs ont d’abord perdu leur capacité de témoigner
et d’agir en justice, puis leur status ciuitatis ; ils perdent enfin la propriété de
leur corps, I'élément minimum de la personnalité juridique®’. Leur exclusion
de la société peut difficilement étre poussée plus avant : I'expulsion hors des
frontiéres qui sera pratiquée dans plusieurs royaumes au Moyen Age n’est pas
encore d’actualité®®, Le processus qui a conduit a une expulsion non matérielle
n’est pas exceptionnel, non seulement parce que d’autres dégradations ci-

3. ut[...] suis omnibus rebus nudati, et ipse resculae fisci uiribus sociatae tam eorumdem perfidorum
personde quam uxorum eorum dac filiorum uel reliquae posteritatis a locis propriis exulatae per cunctas
Spaniae prouincias perpetuae seruituti subactae, his quibus eos iusserit seruituros largitae, maneant
usquequaque dispersae: nec quoquo pacto eis in infidelitatis suae obstitnatione durantibus ad ingenuitatis
statum detur quandoque occasio reuertendi, quos numerosa examussim facinorum suorum macula deno-
tauit. (Conc. Tol. XVII, c. 8, éd. J. Vives, p. 534-536).

5% C. Nemo-PekeLMAN et C. MARTIN, art. cit., p. 242-245.

5 .. quid de illis cunctisque rebus ipsorum agere conueniat canonica uestri coetus sententia patenti
stylo constituat (« que la sentence canonique de votre assemblée décide d’un style patent ce qu’il
convient de faire de ces gens et de tous leurs biens »), demande Egica aux évéques dans son
discours d’ouverture au concile, apres leur avoir détaillé les crimes des juifs.

56 .. praesertim quia nuper manifestis confessionibus indubie inuenimus hos in transmarinis partibus
haebreos alios consuluisse, ut unanimiter contra genus christianum agerent praestolantes perditionis
suae tempus, qualiter ipsius christianae fidei re\,gulgr}n)tki)ep\ra;lmg‘\e[rl\t}:% %{o\d et per easdem professiones quae
uestris sunt auribus reserandae patebit. {Cong. Iqu ;X‘\(I‘Irqumi%s regius, éd. J. VivEs, p. 524).

57 Cette formulation, choisie pounallenau plus simple; esticertes fortementdiscutable. Cf. J.-P.
Baud, Laffaire de la main volée. Une histoire juridique du corps, Paris, 1993.

8 Lexpulsion n’a été, au haut Moyen Age, pratiquée qu'a I’échelle de la cité par certains
évéques zé€lés. Certes, la plupart des historiens affirme que le roi Chintila a expulsé les juifs
d’Hispanie en 638, mais a mon sens cette idée résulte d’une surinterprétation de Conc. Tol. VI.
Bien au contraire, les rois visigothiques prennent parfois la peine d’interdire aux juifs de fuir
(cf. LV, X11, 3, 9).
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viques I'avaient précédé, mais aussi parce que la peine de réduction en escla-
vage n'est pas rare, comme on 'a vu, en droit visigothique. Ce qui est
exceptionnel est le résultat, non, apparemment, les moyens d’y parvenir : c’est
que, pour la premiére fois dans un Etat chrétien, I'ensemble des juifs hispa-
niques est déchu en 694 de son statut d’ingénuité.

La réduction en esclavage de 694 n’est pas pour autant le résultat d’'un
glissement juridique allant de soi. On peut certes admettre I'argumentation
d’Egica, qui revient a affirmer que « les juifs » se sont rendus coupables d'un
crime de sédition politique, d’abord quelque part en Méditerranée, puis dans
le royaume de Tolede. La loi contre la sédition® avait justement été amendée
par Ervige dans le sens d’une transformation de la peine de mort en réduction
a I'état d’esclave du fisc, et elle a été appliquée dans sa nouvelle version pas
plus tard que I'année précédente, dans le cadre de la conspiration de Sisbert®.
Contrairement, pourtant, aux événements de 693, ou chaque conjuré a fait
nominalement I'objet d'une condamnation judiciaire®., ici c’est, indistincte-
ment, le groupe des iudaei qui est condamné. Ils ne font pas I'objet d’un proces
en bonne et due forme, ne sont évidemment pas présents au concile pour
apporter la preuve éventuelle de leur innocence, et ils sont finalement soumis
aune mesure collective de répression, a cause de leur appartenance au groupe
des juifs. Aucune autre exception n’est prévue que celle des juifs de
Narbonnaise, pour des raisons qui ont certainement peu a voir avec leur non-
participation au prétendu complot. On ne voit pas sur quoi se base I'idée, pure-
ment spéculative, que les juifs dont la fidélité était bien connue des autorités
ne seraient pas touchés par la sentence®. C’est bien I'ensemble de la gens iu-
daeorum, a 'intérieur des frontiéres de I'Hispanie, qui est réduite en esclavage.
Les juifs sont en effet percus comme une gens®, ce qui permet de les condam-
ner collectivement, a la maniére des peuples vaincus par Rome ou des cités
rebelles a I'empereur dont les habitants étaient réduits en esclavage. C’est
pourquoi la procédure suivie est inhabituelle : les « séditieux » (nous nous
abstiendrons de nous prononcer sur la réalité du complot, qui a fait I'objet
d’un intense débat) sont collectivement condamnés par un concile, dont la
sententia sera ensuite confirmée par une loi® - qui ne nous est pas parvenue.
Encore une fois, comme sous Recceswinth, les juristes visigothiques font du

* LV, 11,1, 8 : voir plus haut n. 34,
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0 Cf. C. MarTIN, « La notion de gens dans la péninsule Ibérique des VIe-VII® siecles : quelques
interprétations », in Identité et ethnicité. Concepts, débats historiographiques, exemples (I1I*-XII° s.),
V. Gazeau, P. Baupuin et Y. Mobkran (dir.), Caen, 2008, p. 83.

4 Conc. Tol. XVII, tomus regius, éd. Vives, p. 525.
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neuf avec du vieux, et s’appliquent a manipuler le droit pénal pour le mettre
en ceuvre de maniére collective et non individuelle.

Conclusion

Il semble clair qu’on ne peut se contenter, pour qualifier le statut des juifs
au haut Moyen Age, de dire, ainsi qu’il est souvent fait, que ce sont des
« Romains »%, En effet, il n’y avait déja pas de statut unique de libre a Rome®¢;
or la société des VI-VII® siecles demeure profondément inégalitaire, non seu-
lement socialement, mais aussi juridiquement, et elle multiplie encore le
nombre de statuts personnels. Les juifs hispaniques ont un statut déprimé,
comme C’est le cas, pour des raisons diverses, de nombre de chrétiens ; car le
statut de libre en général est menacé, et il est en train peu a peu de se vider
de son sens®’. Les juifs sont attaqués, certes, en raison de leur religion, parce
qu’ils sont juifs (I'imputation de sédition ne saurait masquer ce fait fondamen-
tal), mais ils ne sont pas les seuls libres a voir leur statut remis en cause. Nous
avons distingué trois temps dans ces attaques : vers 653, la mise en place de
restrictions processuelles frappant les droits litigieux de tous les juifs, baptisés
ou non (2 'exclusion de leurs enfants sous certaines conditions) ; en 681, la
perte de la ciuitas qui les concerne tous, a I'exclusion cette fois des convertis
sincéres (on peut, sans trop se risquer, estimer qu’ils étaient minorité) ; en
694, la perte de la libertas, dernier élément de personnalité juridique qui leur
restait, a I'exclusion de ceux de Narbonnaise. 1l n’est donc pas possible de
soutenir, comme beaucoup d’auteurs, que la persécution des juifs dans le
royaume visigothique ne visait que ceux qui avaient recu le baptéme®.

Une question récurrente dans I'historiographie est celle de la part prise
par I'Eglise dans cette dégradation des juifs. Pour Bernhard Blumenkranz, par
exemple, il y eut une véritable « collusion » entre les évéques et la monarchie,
ce qui fait toute la spécificité visigothique®. Pour Ratll Gonzalez Salinero éga-

©  B. BLUMENKRANZ, 0p. Cit., p. 298, aprés d’autres auteurs.

% Cf. notamment Cl. Nicotet, Le métier de citoyen dans la Rome républicaine, Paris, 1976, p. 19 ; P.
GARNsEY, Social Status and Legal Privilege in the Roman Empire, Oxford, 1970 ; F. MiLLAR, « Empire and
City, Augustus to Julian; Obligations, Excuses and Status », Journal of Roman Studies, 73 (1983), p
77-8.

7 A. Barbero et M. Vigil ont eu naguere l 1ntu1t1on d un tel rapprochement, 'espace de
quelques lignes, mais ils nel'ont pas d@veloppee (A pf\maﬁgo etM VIGIL Laformacién del feudalismo
en la Peninsula Ibérica, Barcelone; 1978;:p: ‘185)4 ¥ITHOUT PERMISSION OF THE PUBLISHER

Ainsi B. BLUMENKRANZ, Op. cit., p. 119 ;]. GiL, « Judios y cristianos en la Hispania del siglo VII »,
Hispania Sacra 30 (1977), p. 9-110 ; J. OrLanDIs, « Hacia una mejor comprensién del problema judio
en el Reino visigodo-catélico de Espafia », in Gli Ebrei nell’Alto Medioevo. XX VI Sett. di studio del
CISAM, Spolete, 1980, p. 149-196 ; A. P. BroniscH, Die Judengesetzgebung im katholischen Westgotenreich
von Toledo, Hanovre, 2005.

% B. BLUMENKRANZ, Op. cit., p. 105.
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lement, la politique anti-juive était a la fois 'expression de I'unité entre reg-
num et ecclesia, puisqu’elle émanait d’idées inspirées par la hiérarchie
ecclésiastique ensuite transformées en législation, et la condition permettant
cette unité, puisqu’elle conduisait a éliminer les éléments perturbateurs”™. Au
contraire, Alexander Bronisch pense que I'initiative de cette politique fut fon-
damentalement royale’ ; Bruno Dumézil distingue plusieurs phases dans le
processus, et considére que I'épiscopat visigothique a temporairement passé
le relais au pouvoir civil a I'’époque de Sisebut et du premier baptéme forcé,
pour collaborer ensuite étroitement avec lui, provoquant « I'enkystement »
du probléme juif dans la seconde moitié du VII® siecle’. Il me semble pour ma
part, mais ce n’est qu'une impression, que globalement I’épiscopat n’est pas
a l'origine des mesures qui nous ont occupés ici. Il est clair qu’il collabore a
leur élaboration et surtout a leur mise en ceuvre - le réle des évéques dans la
surveillance des juifs, que nous n’avons pas détaillé, n’est pas sans rappeler
I’étroit contrdle qu’ils exercent sur les pénitents dans le cadre de la pénitence
publique, et méme leur contrdle sur les esclaves. Mais la remise en cause de
la personnalité juridique des juifs est principalement I'affaire de juristes pro-
fessionnels, qui s’appuient, dans la mesure du possible, sur la tradition juri-
dique visigothique (c’est-a-dire, pour une bonne part, romaine), et la
manipulent quand elle atteint ses limites. Preuve en est le caractere finale-
ment trés discutable, du point de vue théologique, de la mesure de 694. Les
juifs se sont révélés, a I'issue de presque un siecle d’évangélisation forcenée,
imperméables a la grace du baptéme, inaccessibles a la liberté du Christ : les
réduire en esclavage revient a un constat d’échec’. Un tel désespoir du salut
des juifs rappelle le pessimisme de la novelle Il de Théodose IT - dont I'auteur,
Martyrius, est un laic dévot, mais certainement pas un pére de I'Eglise -, dans
sa comparaison de I'incroyance des non catholiques avec une maladie incu-
rable”. Le législateur agit donc a mon avis dans une certaine autonomie, il
suit son propre agenda idéologique et, malgré la rhétorique des préambules,
il n’appuie pas ses décisions sur des fondements théologiques.

Cette contribution ne porte que sur le royaume visigothique et ne résout
pas la question du statut des juifs dans le reste de I'Occident. On peut cepen-

70 R.GONZALEZ SALINERO, 0p. cit. et Id., « Catholic Antijudaism in Visigothic Spain », in The Visigoths.
Studies in Culture and Societies, A. Ferreiro (éd.), Leyde - Boston - Cologne, 1999, p. 123-150.
71 A. P. BRONISCH, op. cit. S N
" ) 3 (O BREPOLYPUBLISHERS L

B. Duwmtzn, Les racines chrétiennes de 'Europe, Conversion et liberté dans les royaumes barbares
(VE-VIIF siécle); Paris; 20055 TRIBUTED WITHOUT PERMISSION OF THE PUBLISHER
73 Cf. C. Pemit, « Crimen y castigo », art. cit. Je n’ai pas pu développer ici la thématique de la
pénitence publique en usage dans la péninsule Ibérique au VII®, bien quelle rejoigne celle des
dégradations civiques.
7 Cf. C. Nemo-PekeLmaN, C. MARTIN, art. cit., p. 242.
75 Théodose II, 31 janvier 438 (nov. III). Cf. C. Nemo-PekeLmaN, Rome et ses citoyens juifs (IV°-V¢
siécles), Paris, 2010, p. 210.



STATUT DES JUIFS, STATUT DE LIBRE DANS L’OCCIDENT DU HAUT MOYEN AGE 69

dant signaler pour terminer que la spécificité hispanique semble résider dans
I'importance conférée au droit, plutét que dans le fanatisme religieux. Les
changements juridiques en cours sont, par exemple, moins visibles et moins
graves dans le monde franc, ou le recours aux tribunaux est apparemment
moins fréquent, du moins dans la mesure ot les sources nous permettent de
le connaitre. Au contraire, la 1égislation visigothique est abondante, et le droit
en général occupe une grande place dans la vie quotidienne, ce dont le corpus
des ardoises visigothiques constitue une éclatante illustration’. A la diffé-
rence des lois remontant a Euric, les lois du VII® siécle traitent énormément
des esclaves”” et, dans une moindre mesure, des juifs. Ce n’est peut-étre pas
une coincidence : il existe un paralléle consistant entre la fuite des esclaves
et 'apostasie des juifs, ainsi que dans la maniére dont les autorités visigo-
thiques abordent les deux problémes’. La réinscription de la « question
juive » dans le contexte plus vaste des conditions juridiques n’en a que plus
de sens.

Quels effets concrets a pu entralner, en derniére analyse, la mesure de
694 7 Du point de vue pratique, une dispersion des communautés, mais peut-
étre pas des familles juives”. A la fin du VII® siécle, les esclaves sont pour la
plupart chasés et vivent dans le cadre de la cellule familiale ; en outre, le soin
apporté par Egica et par les évéques a disposer du sort des enfants juifs, enle-
vés a leurs parents a partir de I'’Age de sept ans, tend a indiquer que, pour le
reste, les familles restent unies. C’est cette dispersion des communautés qui
peut étre a l'origine de I'oblitération de la mémoire juive®. La réduction en
esclavage a bien slir occasionné une grave déperdition de droits. On peut par
contre se demander si elle a entrainé dans tous les cas un abaissement social
majeur. En effet le statut juridique n’a pas de portée nécessaire sur les condi-
tions de vie : ainsi certains esclaves fiscaux peuvent étre relativement puis-
sants, posséder des esclaves, voire porter des témoignages menagant certains
aristocrates. Plus généralement, au niveau de 'Occident, la documentation
indique que libres et non-libres sont de plus en plus proches, au moins en
milieu rural. Du point de vue juridique le changement est radical, puisque c’est
la premiére fois que les juifs sont expulsés du corps des libres ; mais la réalité
est plus complexe, et le déclin des tribunaux apres 711 a pu finalement rendre

76 1. VELAZQUEZ SoriANO, Documentos de época visigoda escritos en pizarra (Siglos VI-VIII), Turnhout,
2000. . © BREPQLS PUBLISHERS

77 46% des lois de Léovigild a Egica, selon P. Bonnassiz ig{Survig et extinction du régime
esclavagiste dans I'Occident duhaut:Moyen Age w; Cahiensde Civilisationmédiévale, XX VIII (1985),
p. 307-343).

78 Jai développé ce parallele dans C. Nemo-PekeLMAN, C. MARTIN, art. cit.

7 En sens inverse, R. GONZALEZ SALINERO, op. Cit., p. 77.

8 H, Sivan (« The Invisible Jews of Visigothic Spain », Revue des Etudes Juives, 159 (2000), p. 369-
385) attribue '« invisibilité » de la persécution du VII® siecle dans les sources juives a sa réussite
totale : cela aurait conduit a oblitérer I'identité juive hispanique et donc sa mémoire.
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cette dimension juridique secondaire. Le paradoxe de 'absence de traces lais-
sées dans I'histoire juive ultérieure par la réduction en esclavage d’Egica
s’explique également par la.
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JEWS, PAGANS, AND HERETICS
IN EARLY MEDIEVAL CANON LAW

David M. FREIDENREICH

“Heretics, Jews, and pagans: they have formed a unity over against our Unity.”

—Augustine, Sermon 62.181

The non-Catholics of whom Augustine speaks would surely be surprised
to discover themselves grouped together, much less described as united or
uniform. There are, after all, vast differences between Christians of varying
theologies, Jews who entirely reject Jesus’ significance, and pagans who reject
even the biblical God. Many Catholics, moreover, would also be surprised by
Augustine’s conflation of these groups of religious foreigners. Augustine is
certainly not the only Christian to treat all non-Catholics as equivalent and
thus as subject equally to laws that defend the interests of the Catholic Church
and its adherents.? The dominant trend in medieval Catholic thought, howe-
ver, is to classify Jews, pagans, and heretics within an implicit or explicit hie-
rarchy. “More than paganism or any heresy,” J. M. Wallace-Hadrill observes,
“the Jews worried the conscience of medieval Christians.”® This is especially
apparent in Latin canon law, which regularly portrays Jews as inferior to other
non-Catholics, as especially stubborn in their resistance to Catholicism, and
as uniquely threatening to Catholics. Early medieval Latin laws about Jews
therefore differ in fundamental ways from those regarding either pagans or
heretics.

Most Latin canonical legislation from the fourth through seventh centu-
ries derives from church councils convened in Africa, Gaul, and Spain.* These

1 Translation by Peter Brown, Religion and Society in the Age of Saint Augustine (New York: Harper
& Row, 1972), 303.

2 Augustine, following the sentence quoted above, portrays recently enacted Roman laws
against idolatry as comparable to Roman laws that discipline the Jews and those that target
heretical Christians.

3 J.M. Wallace-Hadrill, The Frankish Church (Oxford Clarendon 1983), 390.

¢ Charles Munier, Concilia Africae A, 345 - A 525 CQ§IMV01 149 (tl"urnhout Brepols, 1974); Charles
Munier, Concilia Galliae, 4314 ~A; 506, CCSL Vol 148\(Turnhxoutx Bmpols ]J963) sand Charles de
Clercq, Concilia Galliae, A. 511 - A. 695, CCSL, Vol. 148a (Turnhout: Brepols, 1963), offer critical edi-
tions of conciliar canons and early canon law collections from Africa and Gaul. For Spanish
canons and collections, I employed Gonzalo Martinez Diez and Felix Rodriguez, eds., La Coleccién
Candnica Hispana (Madrid: Consejo Superior de Investigaciones Cientificas, 1966-2002), a critical
edition of this collection, as well as José Vives, ed., Concilios Visigdticos e Hispano-Romanos (Bar-
celona: Consejo Superior de Investigaciones Cientificas, 1963). Munier and de Clercq provide

Jews in Early Christian Law: Byzantium and the Latin West, 61-11'" centuries
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councils addressed an eclectic set of subjects, and it is rare that a council
devoted a significant percentage of its canons to non-Catholics.® This article
seeks to provide comprehensive citations of Latin canons related to Jews and
to pagans as well as extensive citations of canons related to heretics.® Unlike
prior studies of this nature, however, this work is organized neither themati-
cally nor chronologically.’” Its structure instead draws attention to the ways
in which the sources of canon law conflate or contrast different types of non-
Catholics. The first section analyzes canons that address multiple types of
non-Catholics and thus represent Jews, pagans, and heretics as being equiva-
lent or of differing legal status. We will consider, in order, canons that address
all three types of non-Catholics, those that address Jews and heretics, and
those that address Jews and pagans. We will then turn to canons that address
conversion to and reversion from Catholicism; these subjects are addressed
regarding each type of non-Catholic, but never within the same canon. Finally,
we will consider other canons that address individual non-Catholic religions
and their adherents.

brief historical introductions to each council (in Latin). Further background and contextual
information can be found in José Orlandis and Domingo Ramos-Lissén, Historia de los concilios
de la Espafia romanay visigoda (Pamplona: Ediciones Universidad de Navarra, 1986); Odette Pontal,
Histoire des conciles mérovingiens (Paris: Editions du Cerf, 1989); Rachel L. Stocking, Bishops, Coun-
cils, and Consensus in the Visigothic Kingdom, 589-633 (Ann Arbor: University of Michigan Press,
2000). Karl Joseph von Hefele and H. Leclercq, Histoire des conciles d'aprés les documents originaux,
vols. 1-4 (Paris: Letouzey et Ané, 1907-11), remains a useful albeit dated resource on account
of its comprehensiveness.

Because of ambiguities or inconsistencies in medieval dating methods, the year in which
specific councils convened is often uncertain. Below, I employ a slash to indicate two possibi-
lities (e.g., the fact that the Council of Clichy convened on September 27 in either 626 or 627 is
indicated by 626/27) and a dash to indicate the date range within which a council of unknown
date must have convened.

5 Notable exceptions include the collections associated with the Council of Elvira (ca. 306)
and the First Council of Micon (581/83), about a quarter of whose canons relate to non-Catho-
lics, and the Fourth Council of Toledo (633), cc. 57-66, a series of ten canons about Jews.

©  Texts, translations, and commentary on the canons that address Jews and pagans now
appear in the database of RELMIN (“The legal status of religious minorities in the Euro-
Mediterranean world, 5™-15t" centuries”), http://www.cn-telma.fr/relmin/index/. Canons
about Jews have been collected and translated by Amnon Linder, ed., The Jews in the Legal Sources
of the Early Middle Ages (Detroi\,t;wlg{gks)al\er,rll:”Wje}x(nev State University Press; Israel Academy of
Sciences and Humanities, 1997). Translations 1qtf11is essay were prepared in consultation with
those of Linder whererpossible: This essay onlyiaddresses canons promulgated in the Latin
West, to the exclusion of Eastern canons that appear in Western collections.

7 Studies that devote significant attention to the canons addressed in this article include
Bernhard Blumenkranz, Juifs et chrétiens dans le monde occidental, 430-1096 (Paris: Mouton, 1960);
Paul Mikat, Die Judengesetzgebung der merowingisch-frinkischen Konzilien (Opladen: Westdeutscher,
1995); Walter Pakter, Medieval Canon Law and the Jews (Ebelsbach: Gremer, 1988); see also Linder,
Jews in the Legal Sources.
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Modern scholars refer to canons that relate to Jews as “Jewry law,” not to
be confused with Jewish law. The fact that no comparable terms exist for ca-
nons related to other non-Catholics is telling, not only because it reflects
modern scholarly interests but also because no comparable set of laws exists
regarding either pagans or heretics. Whereas Jewry law primarily addresses
Jews and only occasionally Judaism, canon law regarding pagans and heretics
focuses almost exclusively on paganism and on heresy. Jewry law, moreover,
represents Jews as the very antithesis of good Catholics; pagans and heretics
are not portrayed in this manner.

Non-Catholics Contrasted

Latin church councils occasionally address Jews, pagans, and heretics wit-
hin the same canon or set of canons. Indeed, the only specific references to
Jews in African conciliar canons appear alongside heretics and pagans: “all
those bespattered with the stain of disgrace (infamia), namely actors and inde-
cent women, as well as heretics, pagans, and Jews” lack the right to denounce
accused criminals before a court of canon law (Carthage [419], c. 129; Hippo
[427], c. 6). This canon’s conflation of non-Catholics reflects the perspective
expressed by Augustine, the reigning bishop of Hippo, in this essay’s epigraph.
Unlike actors and whores, whose legal status relates to the ill-repute of their
occupational pursuits, heretics, pagans, and Jews are declared infames on ac-
count of their beliefs.? In other words, non-Catholics are disgraced simply
because they are not members of the Catholic Church. This common denomi-
nator links pagans, heretics, and Jews in a fifth-century canon from Gaul as
well: “A bishop may not prohibit anyone, whether a gentile, a heretic, or a Jew,
from entering a church and hearing the word of God, until the point of the
catechumen’s mass.” Everyone must have access to the gospel, even though
only Catholics may witness or partake of the Eucharist. The reference in this

8 In contrast, Codex Theodosianus 16.8.24, from 418, states explicitly that the limited rights
of the Jews were not to be interpreted as a mark of infames. The rhetorical ascription of infamia
to Jews, however, already appears in Codex Theodosianus 16.8.22 (415), and Jews are included
on a list of infames barred from lodging denunciations in Sirmondian Constitution 6 (425). See
further Pakter, Medieval Canon Law, 156-58; Capucme Nemo- PEkelman Rome et ses citoyens juifs
(IVe-Ve siécles) (Paris: Honore‘gihamp;on, 2010) IQT‘) ?9 qnd Raiph W. Mathisen’s essay in this
Volume IT MAY NOT BE DISTRIBUTEI (0] ERMISSION OF THE PUBLISHER

° Statuta Ecclesiae antiqua (ca, 475), c. 16. This canon is reproduced in Vetus Gallica 57.8, in
the context of a chapter devoted to canons about heretics and gentiles; see Hubert Mordek,
Kirchenrecht und Reform in Frankenreich: die collectio vetus Gallica: die dlteste systematische
Kanonessamlung des frinkischen Gallien: Studien und Edition (Berlin: W. de Gruyter, 1975), 581-85.
It is striking that the Vetus Gallica groups canons regarding heretics and gentiles within a
single chapter while devoting a separate chapter (55) to Jewry law.
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canon to non-Jewish non-Christians as “gentiles” is commonplace in Latin
canon law sources and reflects the conviction that Christians constitute the
spiritual heirs of the People of Israel.

The First Council of Zaragoza (380) simply forbids faithful women from
sexual intercourse with “alien” men (c. 1). In many cases, however, generic
terms provide an insufficiently precise definition for pagans, heretics, and
Jews. A particularly clear example appears in a set of canons promulgated at
the Council of Elvira (ca. 306), the earliest council known to have published
canonical legislation. Elviran canons forbidding marriage to non-Catholics
demonstrate the hierarchical relationships in which Catholic clerics place
those outside the church.?

15. No matter the large number of girls, Christian maidens are by no means to
be given in matrimony to gentiles lest youth, bursting forth in bloom, end in
adultery of the soul.

16. Catholic girls ought not to be given in marriage to heretics if they are
unwilling to change over to the Catholic Church. They shall be given to neither
Jews nor heretics for there can be no fellowship for the believer with the unbe-
liever (nulla possit esse societas fideli cum infidele). If parents act against this pro-
hibition, they shall be excluded [from communion] for five years.

17.1f any should perchance join their daughters in marriage to the priests of
the idols, they shall not be given communion even at the end.

These canons prohibit marriage to non-Christian husbands in all cases.
Parents are only punished, however, if they give their daughters in marriage
to Jews, heretical Christians, or, worst of all, idolatrous priests. Marriage with
gentiles who are not priests, although discouraged, goes unpunished. The
distinction between gentiles and their priests reflects the notion that ordinary
pagans can be separated from their idolatry and that only the latter poses a
threat to Christianity.!

10 For a detailed study, see Samuel Laeuchli, Power and Sexuality: The Emergence of Canon Law at
the Synod of Elvira (Philadelphia: Temple University Press, 1972). Laeuchli devotes considerable
attention to the significance of the gradated types of punishment employed in Elviran canons.
Translations of these canons below were prepared in consultation with Lauechli’s translations.
Maurice Meigne, “Concile ou collection d’Elvire?,” Revue d’histoire ecclésiastique 70 (1975): 361-87,
makes the case that only the f(ir\s{t}%l)kc)ar\lqlrls, ?F\sgc%g\ted with the Council of Elvira were in fact
promulgated at the original council, while the \Qttlér canons derive from various later fourth-
century sources: See alsosHamiltonHessy The Early Development:of Canon Law and the Council of
Serdica (Oxford: Oxford University Press, 2002), 40-42.

11 This notion is implicit in 1 Corinthians 10.25-28, in which Paul distinguishes the food of
unbelievers from food “offered to the gods,” and explicit in Tertullian, Apology, 42.1-5, to cite
merely two examples. See further David M. Freidenreich, Foreigners and Their Food: Constructing
Otherness in Jewish, Christian, and Islamic Law (Berkeley: University of California Press, 2011),
90-93, 103-7.
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The clerics gathered at Elvira classify Jews and heretics as more objectio-
nable than gentiles, albeit not so objectionable as idolatrous priests. Strikingly,
these clerics use Pauline language condemning interaction between Christians
and idolaters in their canon about marriage to Jews and heretics: “For what
partnership is there between righteousness and lawlessness? Or what fellow-
ship (societas) is there between light and darkness? What agreement does
Christ have with Beliar? Or what does the believer share with the unbeliever
(fideli cum infidele)? What agreement has the temple of God with idols?” (2 Cor.
6.14-16).12 Elviran clerics apply traditional language about one set of rivals in
response to different rivals, now perceived as posing a greater threat to belie-
vers in Christ. With the Christianization of the Roman Empire, Latin Christian
discourse regarding foreigners comes to focus increasingly on heretics and
Jews, the new “unbelievers.” Thus, only the earliest of the Gallic councils, the
First Council of Arles (314), addresses marriage to pagans, while several later
councils forbid marriage to Jews.!3

12 Latin citations are from the Vulgate translation, which postdates the Council of Elvira, but

the key terms are attested in many Old Latin texts as well; see the online card catalog of the
Vetus Latina Institut, accessible via www.brepolis.net.

131 Arles (314), c. 12, which prohibits the marriage of Christian girls to gentiles. On marriage
to Jews, male and female alike, see 2 Orleans (533), c. 19; Clermont (535), c. 6; and 3 Orleans (538),
c.14 (13). See also 4 Orleans (541), c. 31, the second of two canons on Christian slaves owned by
Jews, which forbids a Jew from marrying his female Christian slave to a Jew. On these canons,
see further Mikat, Judengesetzgebung, 10-20. The Visigothic Third and Fourth Councils of Toledo
forbid marriages of Jewish men and Christian women and specify that the children of mixed
marriages must be baptized regardless of the sex of their Christian parent: 3 Toledo (589), c. 14;
4 Toledo (633), c. 63 (the latter refers specifically to marriages in which one partner converted
to Christianity). See also 10 Toledo (656), c. 7, which in passing forbids marriages between
Christians and Jews.

The literary context of a canon sometimes reflects the mental associations being made by
the bishops gathered in council. It may, therefore, be significant that the intermarriage pro-
hibition of 2 Orleans follows a pair of canons that address deaconesses who seek to marry (c.
17) and that, on account of “their fragile condition,” forbid women from becoming deacons in
the future (c. 18). The following canon addresses Catholics who revert to idolatrous practices
contrary to the Apostolic Decree of Acts 15.28, including the consumption of food offered to
idols (c. 20). This juxtaposition suggests that marriage to Jews, dangerous in part because of
the weakness of women, leads inexorably toward participation in rites anathema to Christia-
nity. If the authors of these canons had intended to convey such a message, however, they would
likely have made this point more explicit, pet\"{ha}psL }3}( n}ch\u{i\lgg ]i{r\l their text an allusion to Num.
25.1-3. 'HIS DOCUMENT MAY BE PRINTED FOR PRIVATE USE ONLY

No Visigothic councilsiaddress marniage torgentiles; and neitherGallicsnor Visigothic
councils address marriage between Catholics and heretics. Canonical sources from Africa, in
contrast, make no reference to Jews when prohibiting marriages between the children of Catho-
lic clergy on the one hand and gentiles, heretics, or schismatics or the other: see Breviarium
Hipponense, c. 12 (397; restated in Canones in causa Apiarii, c. 21, and, with slight modification,
Council of Carthage, 525, temporibus sancti Aurelii concilio tertio, G [Munier, 264]). The significance
of these silences is unclear. Perhaps clerics believed that the omitted non-Catholics were simply
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Canon 16 of the Council of Elvira treats Jews and heretics as equivalent.
The only other Latin synod to juxtapose these groups of non-Catholics in a
single canon is the Council of Epaone (517).

15. If a cleric of elevated rank should participate in the meal of any heretical
cleric, he shall not have the peace of the Church for the duration of a year; if
junior clerics do so, they shall be flogged. As for the meals of Jews, our law has
prohibited even a layperson [from participating]. Whosoever has become defi-
led by the meals of Jews shall not break bread with any of our clerics.*

Here, unlike Elvira c. 16, interaction with Jews is deemed a more serious
infraction than interaction with heretics. The prohibition against partaking
of a meal with Jews applies to all Christians, not just clerics, and the punish-
ment of excommunication is more severe than either temporary exclusion
from the pax ecclesiae or corporal punishment. Similar prohibitions against
commensality with Jews, moreover, appear in the canons of numerous
councils.’ Only two canons from the Latin West, in contrast, condemn com-
mensality with heretics.!®

not present in their region, perhaps they regarded such marriages as inconceivable, or perhaps
they were untroubled by the prospect of such marriages.

1“4 This canon, those adjacent to it, and indeed most of the canons promulgated at Epaone
focus on clerics. (On heretical clerics and their church buildings: cc. 16, 29, 33.) The statement
in c. 15 that even lay Catholics may not eat with Jews is tangential, and the stipulation that
clerics may not eat with these sinful Catholics should not be read as implying anything about
the permissibility of shared meals between such sinners and other members of the laity. The
Third Council of Orleans (538, c. 14 [13]), makes clear that those who take part in Jewish ban-
quets are subject to excommunication for a year. Similarly, Vannes (461-91), c. 12, only refers
to clerics in its prohibition of commensality with Jews because the canons from Vannes focus
exclusively on clerical discipline; the bishops gathered in Agde (506, c. 40) repeat this canon
but supplement “clerics” with “or laymen” to make the general nature of this prohibition
explicit. See Bernhard Blumenkranz, “ludaeorum conuiuia,’ a propos du Concile de Vannes
(465), c. 12,” in Etudes d’histoire du droit canonique dédiées a Gabriel Le Bras (Paris: Sirey, 1965), 2:
1055-8, reprinted in Blumenkranz, Juifs et chrétiens: Patristique et Moyen Age (London: Variorum,
1977).

15 Pprohibitions against commensality with Jews: Elvira (ca. 306), c. 50; Vannes (461-91), c. 12;
Agde (506), c. 40; Epaone (517), c. 15; 3 Orleans (538), c. 14 (13); 1 Macon (581/83), c. 15, Clichy
(626/27), c. 13. The canons from Agde and Mécon are reproduced in the chapter of Vetus Gallica
devoted to canons forbidding Christians from participating in Jewish rites or being subjected
to Jewish authority (55.6, 55.4).\, It\ %15‘ Egll}iqughg{t[gwg 19\f the six canons in this chapter of the Vetus
Gallica relate to commensality. In@eéﬁ,‘ﬁhi\s'prph‘%iﬁon,‘ the most frequently attested Jewry law
in the Latin/Westyappearsiinithe canonsof halfiofithe Gallio councils that address Jews. See
further Freidenreich, Foreigners and Their Food, 113-18. See also the preceding note.

16 In addition to Epaone, c. 15, see Statuta Ecclesiae antiqua, c. 80, the first of three adjacent
canons regarding heretics. This canon, like that of Epaone and many others in the Statuta
Ecclesiae antiqua, addresses clerics alone; it is reproduced in Vetus Gallica, 40.15, at the conclusion
of a chapter on inappropriate clerical behavior. On the difference in status between heretics
and Jews within Visigothic law and society, already observed by King Reccesvind (Leges Visigo-
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We observed above that the clerics gathered at Elvira apply to Jews and
heretics scriptural rhetoric that originally relates solely to pagans. Elviran
canons about food associated with Jews also, employ scriptural rhetoric that
originally relates solely to heretics, even though these canons themselves
make no reference to heretics.

49, Those who possess [agricultural produce], which they received from God
with an act of thanksgiving (quos a Deo percipiunt cum gratiarum actione), are
warned not to let Jews bless their produce, lest their blessing render ours
ineffectual and weak. If anyone dares to do so despite this prohibition, he shall
be cast out from the church completely.

50. Indeed, if any of the clergy or the faithful takes food with Jews (cum Iudaeis
cibum sumpserit), it is decided that he shall be kept from communion in order
that he be corrected as he should."”

The language of c. 50 is reminiscent of Paul’s instruction not to share food
with Christian sinners (1 Cor. 5.11: cum eiusmodi nec cibum sumere), yet Paul
permits eating with those who do not belong to the Christian community. The
application of Paul’s commensality prohibition to Jews reflects the equation
of Jews and heretical Christians expressed in c. 16 and also suggests that Jews
are sinners who have an especially pernicious influence upon the Christians
with whom they interact. Canon 49 expresses this fear through its allusion to
1 Timothy, which speaks of a time to come in which some will renounce the
faith by paying attention to those who demand abstinence from food “which
God created to be received by the faithful with an act of thanksgiving” (1 Tim.
4.3: quos Deus creavit ad percipiendum cum gratiarum actione fidelibus). The au-
thors of these canons understand this prophecy to refer to Christians who
accommodate Jewish food-related practices, and they thus imagine Jews as
“those who hypocritically speak falsehood” and convey “the teachings of
demons” (4.1-2).' Neither at Elvira nor at subsequent Latin councils is rhe-
toric of this nature employed against contemporary heretics.

Jews are juxtaposed with pagans in several Gallic canons and also in a
canon associated with the Council of Elvira. The Elviran canon (probably a
later addition to the canons promulgated at the council itself; see n. 10) applies
the same punishment for adultery with a Jewish or a gentile woman, implicitly
contrasting this punishment with the unspecified penalty for adultery with
a Christian woman (c. 78)." The fifth-century Gallic Statuta Ecclesiae antiqua

© BREPOLS PUBLISHERS
thorum 12.2.3), see P. D King,‘\‘lia\xv\‘&ﬁc‘ildoc\ietj)w in th‘e‘\‘/mg‘othm Kingdam \\(‘C;;il‘k;ridge: Cambridge
University Press, 1972), 129-46.
7 These canons, according to Meigne, were not promulgated at the original Council of Elvira
but were added to the collection of its canons subsequently; see n. 10.
18 On citations of the Bible, see n. 12.
19 Neither this canon nor any other of which I am aware addresses female heretics. Perhaps
women are presumed not to know enough theology to constitute heretics? In many cases, the
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addresses the pagan practices of employing auguries and incantations along-
side “Jewish superstitions and festivals”: Christians who observe either are
barred from communion.? These canons portray Judaism as indistinct from
paganism. Of possible relevance in this context is the declaration by the
Council of Narbonne (589), “no one, whether freeborn or slave, Goth, Roman,
Syrian, Greek, or Jew, shall do any work on the Lord’s Day” (c. 4); Jews are here
treated as one among several ethnic groups in a canon that appears to address
Christians and non-Christians alike. The same council also links these ethnic
groups in its prohibition against harboring pagan soothsayers (c. 14).2

Early medieval sources also include a number of canons that express grea-
ter concern about Jews than pagans. Thus, while the Council of Clichy (626/27)
forbids Christian slaveholders from selling their Christian slaves to pagans or
Jews, it proceeds to focus exclusively on the illicit acts performed by Jewish
slaveholders, namely their attempts to convert slaves to Judaism and their
overly harsh treatment of Christian slaves (c. 13). The Council of Chalon (647~
53) forbids the sale of Christian slaves beyond the borders of the local kingdom,
within which they can be redeemed by Christians, “lest Christian slaves re-
main bound up in the chains of captivity or, even worse, in bondage to Jews”
(c. 9). The Fourth Council of Toledo (633) forbids all Jewish possession of
Christian slaves, explaining that “it is sacrilege for members of the body of
Christ to serve the ministers of Antichrist” (c. 66). Clerics express far greater
concern about Jewish ownership of Christian slaves than about ownership by
pagans, and Jews alone are associated with Antichrist. Indeed, numerous ca-
nons from Gaul and France address Jewish slaveowners without reference to
pagans, whereas no canon focuses exclusively on pagan masters.?

term “heretic” clearly refers to a non-Catholic cleric; it is possible that the term is always used
in early medieval Latin canon law in reference to clerics, which would account for the absence
of female heretics.

2 (.83, reproduced in the Vetus Gallica’s chapters on auguries and Jewish rites (44.4g and 55.2).
Inits original context, this canon immediately follows a series of canons about heretics (cc. 80-82).
2L Stocking, Bishops, Councils, and Consensus, 97, 108-9, observes that this Visigothic council
was unique not only in the ethnic breadth of its jurisdictional claims but also in its employment
of secular penalties: those who violate the canons cited above, among others, must pay a fine
to the civil authorities. Whether these canons refer to pagans, however, is unclear, as the Goths,
Romans, Syrians, and Greeks (and Jews?) to whom it refers may be members of the church. On
Syrians, who functioned as traders throughout t}he Mediterranean region, see James Parkes,
The Conflict of the Church and the Synagngg A Stmf;/ in the Origins of Antisemitism (Cleveland: Meri-
dian Booksh\Phlladelphleewwh Pubhcatlon \Scxcmty,\ 19\61) 313=16.rAntisemitism (London:
Soncino Press, 1934), 3132-316.

22 In addition to the canons cited above, see 3 Orleans (538), c. 14 (13); 4 Orleans (541), cc. 30-31;
1 MAcon (581/83), cc. 16-17 (the last of five consecutive canons about Jews; c. 16 is reproduced
in Vetus Gallica 55.5); 3 Toledo (589), c. 14; Rheims (627-630, if authentic), c. 11; 10 Toledo (656), c.
7. The rubric title appended by a later copyist to the last of these canons indicates that the
canon forbids the sale of Christian slaves to Jews or gentiles; the text of the canon itself, howe-
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While not a canon, the address of King Egica to the Sixteenth Council of
Toledo (693, Tomus) fits this pattern as well. After instructing the bishops to
uproot ongoing idolatrous practices among the peasantry, he states that it is
more important that these bishops eradicate the perfidy of the Jews. The bi-
shops follow King Egica’s lead, devoting their first canon to the Jewish perfidy
and their second to idolatrous practices.

Canons that address Jews alongside pagans or heretics portray Jews as
equivalent to or worse than each of these other types of non-Catholics. The
effect of this combination is striking: as quasi-pagans, Jews are the ultimate
outsiders and yet at the same time, as quasi-heretics, Jews are also especially
dangerous insiders. Indeed, Jews are in some respects insiders to an even
greater degree than heretics. Statuta Ecclesiae antiqua states that bishops may
not read any gentile books but may read heretical books as needed. The lack
of reference to Jewish books suggests that, as far as Latin clerics were aware,
all Jewish books are already Christian books because they are part of the
Christian Bible.”® One consequence of associating Jews with both pagans and
heretics is that Christian authorities are able to apply to Jews an especially
wide range of scriptural proof texts, as witnessed in the canons associated
with Elvira. Another is that Jews become the embodiment of everything that
Christians do not want to be themselves. The resulting image of the Jew is thus
more negative than the sum of its attributes. This, in turn, shapes the legal
status not only of practicing Jews but also of those who seek to become
Christians.

ver, makes no reference to gentiles. Many of the canons addressing Jewish ownership of Chris-
tian slaves also address the subject of marriage between Jews and Christians; cf. n. 13.
Parkes, Conflict of Church and Synagogue, 320-21, suggests that 1 Orange (441), c. 5 (6), implicitly
refers primarily to Jews in its ruling that slaveholders incensed by the fact that their slave took
refuge in a church may not claim the slaves of the clergy in compensation. Parkes argues that
the slave in question must be converting to Christianity as a means of freeing himself from his
Jewish master; such conversion would not change the status of a slave owned by a Christian
master. If so, however, the clerics at Orange address the issue of Jewish-owned slaves a century
before any of their counterparts follow suit. Parkes treats the subject of laws about Jewish
slaveholders at greater length in pp. 325-30. On laws regarding Jewish slaveholders, see further
Blumenkranz, Juifs et chrétiens dans le monde occ1dental 326-41; Mlkat ,Judengesetzgebung, 43-98;

Pakter, Medieval canon law, 88-95.
23

)CUMENT MAY BE PRINTED

Statuta Ecclesiae antiqua,c. SH\part of aseries of canons gwemmgepuscopal behavior (repro-
duced in Vetus Gallica, 41.5, also in the context of canons about bishops). In 681, the Visigothic
King Ervig forbade baptized Jews from reading books that argue against the Christian faith; it
is unclear, however, whether he regarded these as Jewish books (Leges Visigothorum 12.3.11,
confirmed in 12 Toledo (681), c. 9). On early Christian conceptions of Jews as the bearers of
Christian books, see Jeremy Cohen, Living Letters of the Law: Ideas of the Jew in Medieval Christianity
(Berkeley: University of California Press, 1999), 1-65.
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Concerns about Conversion and Reversion

The differences between Jews, pagans, and heretics stated explicitly in
some canons are also implicit in many of the canons that address only one
type of non-Catholic. As conversion is an issue that applies to all non-Catho-
lics, canons on this subject offer a ready means for constructing comparisons
between Jews, pagans, and heretics that do not exist within early medieval
sources.

Only at the Council of Elvira do clerics perceive a need to address the
conversion of pagans. Such conversions, later clerics seem to feel, are the
norm and thus require no special legislation. Elviran clerics require former
pagan priests to undertake an exceptionally long three-year conversion pro-
cess before baptism; during their period as catechumens, they must abstain
from sacrifices (c. 4). This canon reflects a deep skepticism regarding the abi-
lity of former priests to fully renounce their idolatrous ways. As we have
already seen, Elviran clerics are far less concerned about other gentiles: those
who, on their deathbed, seek to become Christian may be received immedia-
tely (c. 39). Heretics, according to several Gallic councils, may also receive
expedited deathbed conversions to Catholicism. Other issues raised specifi-
cally by the conversion of heretics include rebaptism and the integration of
former heretics and their churches within the Catholic ecclesiastical hierar-
chy, both of which inherently apply solely to converts who are already
Christian.?

Canons about the conversion of Jews parallel in some respects the Elviran
canon about former idolatrous priests. Clerics gathered at the Council of Agde
(506) require Jews, “whose faithlessness frequently leads them back to their
vomit,” to spend at least eight months under examination as catechumens
before receiving baptism, although an exception is made for Jewish catechu-
mens on their deathbeds (c. 34). No fixed period of pre-baptismal preparation
is specified by any Gallic or Visigothic Spanish council for other prospective

24 Orange (441), c. 1, confirmed at 2 Arles (442-506), c. 26 (reproduced in Vetus Gallica 57.10);
Epaone (517), c. 16. Standard practices for readmitting Catholics who fell into heresy are spelled
out in Epaone, c. 29; 4 Orleans (541), c. 8.

2 Rebaptism, a point of major theological contention, is addressed at 1 Arles (314), c. 9 (repro-
duced in Vetus Gallica 57.3), anq, in f}{e)il;qt\io,%:apqr\luHrp €. 175, which applies to converting heretics
anti-rebaptism canons promulgated iﬂl‘c\afﬂlggg in 345-48 (sub Grato, c. 1) and 397 (Registri
ecclesiae Canthaginensis excerpta, C. 48): Breviatiorcanonum;rcc. 173574, 178, also presents Eastern
canons on this subject. Integration of former heretics along with their churches and relics, a
touchy political issue, is addressed in Elvira (ca. 306), cc. 22, 51; Breviarium Hipponense (397), c.
37; Registri ecclesiae Carthaginensis excerpta, c. 68 (citing the Council of Carthage of September
401); 1 Orleans (511), c. 10; Epaone (517), c. 33; Lyons (567-70), c. 2 (= Paris [614], c. 12 [10]); 3 Toledo
(589), c. 9. This is also the subject of all three canons promulgated at the Second Council of
Zaragoza (592).
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converts. Concern about the reversion of Jewish converts to their former reli-
gion occupies the attention of the Fourth Council of Toledo (633) as well, in
part because of previous Visigothic attempts to forcibly convert the Jews of
Spain (c. 57).2° Converts who return to the practice of Jewish rites are subject
to priestly punishment (c. 59) and barred from giving testimony (c. 64). The
children of Jewish converts are to be raised in monasteries or by Christian
foster parents to ensure their orthodoxy (cc. 59-60). Faithful children of rever-
ted converts are entitled to the property that might otherwise be confiscated
in punishment for the parents’ transgressions (c. 61). Baptized Jews, moreover,
are forbidden from associating with unbelieving Jews because Jews “are prone
to sin” (c. 62). The Ninth Council of Toledo (655) adds that baptized Jews must
spend the Biblical holidays in the presence of bishops so as to ensure that they
celebrate the Christian feasts but not the Jewish ones (c. 17).” The Twelfth
Council of Toledo (681, c. 9) confirms all of King Ervig’s civil laws governing
the Jews (Leges Visigothorum 12.3.1-28), which seek to ensure that these Jews
remain faithful Christians and do not revert to Jewish practices with respect
to festivals, food, circumcision, and marriage.

It is striking that Visigothic canons refer to converts from Judaism as Jews
even after they have become Christian.? Thus, canon 61 of the Fourth Council
of Toledo refers to “baptized Jews” while the following canon prohibits “asso-
ciation between Hebrews brought over to the Christian faith and those who
still persist in their old rite.” It seems likely that canon 60, which calls for “the
sons and daughters of the Jews” to be raised by Christians, refers to the child-
ren of baptized Jews rather than the children of Jews who never converted.?
The canon of the Twelfth Council of Toledo ratifying King Ervig’s Jewry laws
(681, c. 9) consistently refers to its target population as “Jews” even as it insists
that they must be good Christians.

There are no grounds for reading into seventh-century canons the fif-
teenth-century Spanish notion of “blood purity,” used to distinguish 0Old
Christians from formerly Jewish New Christians on racial grounds. One does,

% Onthe anti-Jewish canons of 4 Toledo, see Stocking, Bishops, Councils, and Consensus, 153-56.
On King Sisebut’s law mandating the conversion of the Jews, see p. 125 and, especially, the
literature cited there in n. 29.

27 This requirement is repeated in 12 Toledo (681), c. 9, a confirmation of Leges Visigothorum
12.3.21. 17 Toledo (694), c. 8, also stipulate§ tklglfj/ke)wg shqﬂd}ﬂo}t celebrate Jewish holidays and
that their children should be raised by and r“riéfr‘ierig‘(g}ff‘ to fa}thful Christians.

% According to King, Law:and Society, 113445, the term fludeus’ in Visigothic civil law refers
to Jews who only accepted baptism on account of compulsion (as well as unbaptized Jews), to
the exclusion of Jews who genuinely professed Christianity.

2 Both c. 59 and c. 61 clearly refer to the children of apostasizing baptized Jews. The proper
interpretation of this canon has been the subject of considerable scholarly disagreement. On
this debate, see Stocking, Bishops, Councils, and Consensus, 154 n. 47, who makes the case that c.
60 refers to all Jews, baptized or not.
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however, find in these canons the precursors to such a distinction: Visigothic
clerics presume that there is something intrinsic to Jews that makes them
especially prone to reject the teachings of the church, even after their conver-
sion.*® In both the seventh and fifteenth centuries, doubts about the sincerity
of Jewish conversions to Christianity were fueled by the fact that many
Spanish Jews converted under compulsion. The rhetoric of the Council of
Agde, however, demonstrates that clerics were concerned about Jewish
converts even when they willingly sought baptism.

This degree of mistrust toward Jewish converts finds no parallel in canons
regarding former pagans, despite the fact that numerous canons acknowledge
the continued allure of pagan practices. Even though the Fourth Council of
Orleans applies the scriptural proverb about returning to one’s vomit to those
who partake of pagan sacrifices after baptism, neither this nor any other
council imposes upon gentile catechumens and converts the degree of super-
vision mandated for Jews.*! Latin canons, moreover, never refer to former
“pagans” or “gentiles” returning to practices associated with idolatry. Rather,
they speak of “a Christian”*2 who engages in idolatrous practices or “one who,
after accepting the saving faith of baptism,”** partakes of pagan sacrifices.*
The prior status of these individuals vanishes with the act of conversion. The
only exceptions appear in canons from Elvira which refer to former idolatrous
priests by that title (cc. 2, 3, 55). We have seen, however, that Elviran canons
consistently classify priests separately from ordinary gentiles.

Church authorities perceive reversion to be the general rule among Jews
but unusual among gentiles. The former, moreover, is the result of an inhe-
rently Jewish characteristic while the latter reflects an individual’s lapse of
judgment. This difference may reflect the fact that by the early Middle Ages
Catholic leadership, which hailed almost entirely from gentile stock, regarded
all gentiles as prospective Christians. Gentiles would naturally be receptive to
the gospel’s inherently compelling message because they are untouched by
“the blindness of obstinacy” (16 Toledo [693], c. 1) that accounts for the Jews’
inability to accept it. The different nature of these canons about conversion
and reversion, moreover, points toward a broader dynamic within canon law
literature: Jews are portrayed in a fundamentally different way than pagans
and heretics.

30 See further Rachel Stockigg’s)&isie}y\in t}\lﬁpre}s]ye\nt volume.

' 40rleans (541),¢. 15, This canon is thf%rﬁ QF a pair on Christians adopting pagan practices.
Canons addressingrhereticssand Jewscappeariincseparatecontexts (c. 8 and cc. 30-31,
respectively).

32 Elvira (ca. 306), c. 59; 4 Orleans (541), c. 16; 2 Tours (567), c. 23 (22); cf. 2 Orleans (533), c. 20,
“Catholics.”

33 Elvira (ca. 306), c. 1; cf. Valence (374), c. 3; 4 Orleans (541), c. 15.

3 Oncondemnations of paganism in Visigothic canons, see E. A. Thompson, The Goths in Spain
(Oxford: Clarendon, 1969), 308-10.
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Disembodied Paganism and Carnal Jews

Latin authorities are concerned about paganism as a disembodied pheno-
menon. Although these authorities ascribe to the church the responsibility of
eradicating paganism, even among non-Christians, they devote their atten-
tion to pagan practices rather than to pagans themselves. Thus, for example,
the Second Council of Arles instructs bishops to root out practices such as the
veneration of trees, springs, and rocks if unbelievers in their territory engage
in them; the focus of this canon is on the practices, not the unbelievers.*
Similarly, various canons forbid participation in pagan rites, the invocation
of pagan deities, and receipt or consumption of sacrificial food;*® celebration
of Kalends or other pagan festivals;*’ the use of pagan songs at funerals and
festivals (3 Toledo [589] cc. 22-23); and magical practices such as sorcery,
soothsaying, divination, and augury.*® Other canons enjoin the destruction of
idolatrous relics and temples.* None of these canons makes any reference to
non-Christians. Pagans are evidently separable from their paganism, to the
point that in most cases they are referred to as “gentiles,” a term with neutral
or even positive valence.

Just as canons about pagan practices express no concern about pagans
themselves, canons about heresy devote only minimal attention to heretics.

3 2 Arles (442-506), c. 23, reproduced as Vetus Gallica 44.2. Two Visigothic canons, 12 Toledo
(681), c. 11, and 16 Toledo (693), c. 2, excommunicate Christians who engage in these and related
practices. The Second Council of Braga (572) instructs bishops to educate against idolatry and
other major crimes on an annual basis (c. 1); see also 3 Toledo (589), c. 16.

% Elvira (ca. 306), cc. 1-3, 40, 55, 56, 59; Valence (374), c. 3; Registri ecclesiae Carthaginensis
excerpta, c. 60 (citing the Council of Carthage convened in June 401); 2 Arles (442-506), c. 11; 2
Orleans (533), c. 20; 4 Orleans (541), c. 15; 2 Tours (567), c. 23 (22); Auxerre (561-605), c. 3; Clichy
(626/27), c. 16; see also Vetus Gallica 57.7, which reproduces an Eastern canon forbidding parti-
cipation in pagan festivals. On 2 Orleans, c. 20, and its literary context, see n. 12.

37 3 Toledo (589), c. 23; Tours (567), cc. 18, 23; Auxerre (561-605), c. 1. Tours, c. 18, addresses
Kalends in the context of prescribing the proper calendar of monastic activities, a subject that
continues in c. 19.

3% Elvira, c. 6; Statuta Ecclesiae antiqua (ca. 475), c. 83; Agde (506), c. 42 ; 1 Orleans (511), c. 30; 4
Orleans (541), c. 16; Eauze (551), c. 3; Auxerre (561-605), c. 4; 2 Braga (572), Canones Martini c. 71;
Narbonne (589), c. 14; Clichy (626/27), c. 16; 4 Toledo (633), c. 29; 5 Toledo (636), c. 4 (part of a
series of canons regarding activities performed on behalf of or with the intent of harming
rulers, cc. 2-6); 6 Toledo (638), c. 17. The c\,aﬁgp\s)ﬁrgm A c{i\eﬁr}gc\i 1 Orleans are reproduced as
Vetus Gallica 44.3-4. See also 1 Braga (561), the ninth ‘QfL whose anathemas addresses those who
engage in the pagan and Priscillian practice of astrologyr ryission O THE PUBLISHER

3 Registri ecclesiae Carthaginensis excerpta, cc. 58, 84 (June and September 401). Elviran canons
are exceptional with regard to the destruction of idols because they date from a period in which
Roman Spain was still predominantly pagan. Clerics warn Christians to forbid idols within
their homes, but an exception is granted to those who fear violence from their non-Christian
slaves (c. 41). Christians put to death for destroying idols, the clerics declare, are not to be
regarded as martyrs (c. 60).
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Latin church councils define and anathematize various types of heresy, stipu-
late that heretical gatherings are not to be called “churches,” and dictate cre-
dal language in response to heretical beliefs.® To the extent that heretics do
appear in these canons, they are to be ignored: clerics may not engage in
debate or even chant psalms with heretics, may neither offer communion to
heretics nor accept eulogies from heretics, and may not designate heretics as
heirs.* Bishops gathered at the first council convened in Spain after the
Visigothic conversion to Catholicism blamed past neglect of canon law on “the
pressure of heresy or paganism” and even on “the patronage of heresy,” as if
these phenomena existed without human actors.*

Heresy and paganism are both portrayed as disembodied threats to the
spiritual well-being of the church and its members, even in places where here-
tics and pagans were apparently numerous. Even if one accepts the argument
of Yitzhak Hen that Gaul itself was thoroughly Christianized at an early date,
Gallic Catholics were well aware of pagans just beyond the borders of the
Merovingian kingdom.** The rhetoric of African and Visigothic canons,
moreover, testifies to the perception among Catholic clerics of significant
pagan and heretical populations. African canons address marriage and
bequests to pagans and heretics as practical concerns and complain that pa-
gan worship sites and worship practices remain widespread.* Similarly, the
clerics gathered at the Third Council of Toledo declare that “the sacrilege of
idolatry has sprouted throughout almost the whole of Spain.”* Idolaters
themselves, however, are strikingly absent from the canons of this and other
Visigothic councils.

4 Definition and anathematization (among others): 1 Toledo (400), following the canons; 1
Braga (561), introduction; see also 2 Troyes (567), c. 28 (27). Name for heretical gatherings: Statuta
Ecclesiae antiqua (ca. 475), c. 81. Credal language: 2 Vaison (529), c. 5. On Catholic responses to
the heresy of Priscillianism in Spain, see Joyce E. Salisbury, Iberian Popular Religion, 600 B.C. to
700 A.D.: Celts, Romans and Visigoths (New York: Edwin Mellen, 1985), 191-226.

41 Debates: 14 Toledo (684), c. 10; Psalms: Statuta Ecclesiae antiqua, c. 82 (reproduced in Vetus
Gallica 57.9); communion: 2 Braga (572), Canones Martini c. 36; eulogies: Canones Martini c. 70;
bequests: see n. 44.

42 3 Toledo (589), c. 1; see further Stocking, Bishops, Councils, and Consensus, 73-74.

4 Yitzhak Hen, Culture and Rellglon in Merovmglan Gaul A.D. 481-751 (Leiden: Brill, 1995); for Hen’s

treatment ofcanpn law sources, see pp‘ by 6 7
44

Marriage to pagans orheretics: Brevumum Hlpponense Qbased onCouncil of Hippo, 393) c. 12
(repromulgated in revised form at the Council of Carthage of 525); Canones in causa Apiarii (419)
c. 21. Bequests to pagans or heretics: Registri Ecclesiae Carthaginensis excerpta c. 81 (originally
promulgated in 401; repromulgated at the Council of Carthage of 525). On pagan worship sites
and practices, see n. 39.

4 3 Toledo (589), c. 16. See also 2 Braga (572), c. 1, and King Egica’s reference to the continued
presence of idolatrous shrines at the Sixteenth Council of Toledo (693, Tomus).
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A handful of canons forbid Christian adoption of Jewish holiday practices
along lines similar to those that address pagan practices.*® The vast majority
of Jewry law, however, emphasizes the embodied, carnal nature of the Jew. We
have already seen that various canons portray Jewish slaveowners as abusing
their power to cause physical and spiritual harm to Christians. Visigothic
canons, moreover, express specific concern about the forced circumcision of
Christian slaves, a deeply carnal accusation.?” Concern about the malice Jews
bear toward Christians also underlies the oft-repeated prohibitions against
Jews exercising public offices that hold authority over Christians: “Christians
would appear, God forbid, to be subjected” to Jews, who would take advantage
of their posts “by causing harm to Christians.”*® Concern of this nature is never
expressed with respect to pagans or, for that matter, heretics. Canon law por-
trays Jews as unique among non-Catholics in their desire to harm Christians,
whether physically, financially, or spiritually.

Clerics gathered at the First Council of Macon (581/83), after prohibiting
Christian clerics and laymen from dwelling in convents or engaging in private
conversation with nuns, declare that “Jews in particular” may not engage in
such conversations or develop close relationships with the maidens (c. 2).
Apparently, Jews are especially prone toward illicit acts of sexual intercourse.
These clerics also express concern about the physical and spiritual dangers
posed by the Jewish body in a canon that prohibits Jews from strolling about
during the days surrounding Easter, “as if for the purpose of mockery,” and
forbids Jews to sit down in the presence of priests without permission (c. 14).%°
The Council of Narbonne prohibits Jews from chanting psalms while bringing
the bodies of their deceased to the cemetery, perhaps because clerics regarded
this practice as distinctively Christian, suitable only in the funeral processions
of those who have experienced salvation.*

#  Statuta Ecclesiae antiqua, c. 83 (discussed at n. 20 above); see also 3 Orleans (538), c. 31 (28).
47 3 Toledo (589), c. 14; 4 Toledo (633), c. 66.

4 First quotation: 1 Macon (581/83), c. 13 (reproduced in Vetus Gallica 55.3); second quotation:
4 Toledo (633), c. 65. Similar canons: Clermont (535), c. 9; 3 Toledo (589), c. 14; Paris (614), c. 17
(15) and Clothar’s edict, #10; Clichy (626/27), c. 13. On these canons, see further Mikat, Judeng-
esetzgebung, 25-36. Rather than forbidding Jews to hold office, the canon from Paris insists on
forcibly converting Jews (and their families) who seek to do so in contravention of canon law,
asolution Parkes, Conflict of Church and Synagogue, 328, describes as “almost worthy of a Gilber-
tian opera.” According to Blumenkranz, Juifs o chretlens\ dgns le monde occidental, 342, Clothar
did not endorse the punishment of forced ba\ptlsm1 Fhe texts gﬁus edictis unclear on this point.
Clothar did, however, endorse the pninciple-of barring jews: from\govenmmant posts and
affirmed that violators should be punished in accordance with canon law.

# 3 Orleans (538), c. 33 (30), also prohibits Jews from mingling with Christians during the
Easter period. See further Mikat, Judengesetzgebung, 37-42.

% Narbonne (589), c. 9. On the place of psalms in Christian funerals and in Christian polemics
against traditional pagan funeral practices, see Frederick S. Paxton, Christianizing Death: The
Creation of a Ritual Process in Early Medieval Europe (Ithaca, N.Y.: Cornell University Press, 1990), 43;
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The Fourth Council of Toledo anathematizes Christians who, in exchange
for gifts, offer protection to Jews and thereby “encourage the treachery of
those who for good reason are known to be members of the body of Antichrist,
for they act against Christ. ... It is proper that whoever becomes a defender of
the enemies of Christ should be separated from the body of Christ.”*! The first
canon of the Sixteenth Council of Toledo (693) employs numerous metaphors
of physicality—“they have become harder than stone,” “walls of their unbe-
lief,” “a diseased person afflicted with diverse ills”—to justify intensifying
efforts to persuade Jews to convert. The final Visigothic canon regarding Jews,
promulgated in response to an alleged international Jewish conspiracy to
overthrow Spain’s Christian monarchy, decrees that Jews be stripped of their
properties, exiled from their homes, and bound in perpetual slavery (17
Toledo [694], c. 8). The physicality of the Jew calls for physical punishments
quite out of character within canon law literature, whose punishments are
usually forms of penance or periods of excommunication.

Jews, as depicted in early medieval canon law, are violent, immoral, deceit-
ful, and disdainful of that which Christians respect. Their carnal nature stands
in stark contrast to the spirituality cultivated by the church and exemplified
in the virgin monastics to whom the First Council of Macon refers. Jews are
not merely non-Catholics but rather anti-Catholics, a point emphasized in the
Fourth Council of Toledo’s Antichrist rhetoric. For this reason, canon law
treats Jews in a very different manner than heretics or pagans.

The Distinct Place of the Jew in Early Medieval Canon Law

In Foreigners and Their Food: Constructing Otherness in Jewish, Christian, and
Islamic Law, I make the case that Christian authorities imagine gentiles as
“non-Christians” and Jews as “anti-Christians”: if Christians are assigned the
numerical value “1,” then gentiles are “0” and Jews are “-1.” The analysis offe-
red in the present essay offers further support for this thesis on the basis of
a data set that encompasses all early medieval Latin canon law about non-
Catholics, not just laws regarding food. These sources reflect the ways in
which Jews and Christians are ascribed inverse attributes. Jews do not merely

see further Alfred C. Rush, “Qéa{?lqgrfé]ﬁpélaf {ﬁ%ﬂr\lstlan Antiquity,” Ph.D. diss. (Washington,
D.C.: Catholic University of Americay1941), 231=35; Blumenkranz, Juifset chrétiens dans le monde
occidental, 308, suggests that this prohibition relates not to the content of the processional
liturgy but rather to its volume: Jewish worship should not be noticed by Christians, a principle
that is especially problematic in the context of funeral processions along public thoroughfares.
This canon, however, uses “psallendo” rather than a generic term for prayer and lacks any form
of the adverb “loudly.”

51 4 Toledo (633), c. 58; see also Ervig’s laws, ratified as 12 Toledo (681), c. 9.
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fail to act in accord with Christian charity, they actively seek to harm
Christians; Jews do not merely engage in sex, they engage in illicit sex; Jews
do not merely lack knowledge of Christ, they stubbornly spurn such knowledge
even following their nominal conversion to Christianity. This essay also de-
monstrates the degree to which Jews and gentiles are imagined differently
within canon law literature. The metaphor of zero applies well to gentiles who
are, to a considerable extent, non-entities of minimal significance, blank slates
ready to receive the gospel. Canons from the Council of Elvira, moreover, show
that Christian attitudes regarding the status of Jews, pagans, and heretics
evolved and crystallized during the early Middle Ages. At the turn of the
fourth century, the demerits of Jews and heretics were roughly equivalent,
and practitioners of idolatry still ranked at the bottom of the Christian clas-
sificatory system.

Elviran canons demonstrate that the placement of Jews at the nadir of
Christian society is not a foregone conclusion. Nor can one say that this pla-
cement stems from the fact that Jews were the only religious minority in the
Latin Christian world: during the early Middle Ages, there were plenty of
pagans in Western Europe and North Africa.*? Christian authorities could rea-
dily have chosen to treat all non-Catholics alike, as Augustine does in the
quote with which this essay begins and as Rabbinic authorities do with respect
to non-Jews. Christians could also have chosen to classify Jews above pagans
on account of the similarities between Judaism and Christianity, much as
Islamic authorities grant a relatively elevated status among non-Muslims to
People of the Book. The fact that canon law assigns Jews a status inferior even
to heretics is especially surprising when viewed from the perspective of
Jewish or Islamic law, which reserve for heretics the status of “-1” on their
respective spectrums of humanity.**

In light of these observations, the reason for defining Jews as anti-Chris-
tian must be theological rather than social, and it must relate to one or more
aspects of Christian theology absent from Judaism and Islam. This conclusion
is far from original, and the specific aspects of Christian theology in question
are often identified as Jewish responsibility for the crucifixion and Jewish

52 Mark R. Cohen, “Anti-Jewish Violence and the Place of the Jews in Christendom and Islam:
A Paradigm,” in Religious Violence Between Chrgstlans and 1 Jews: }Medleval Roots, Modern Perspectives,
ed. Anna Sapir Abulafia (Hoqumllla, Halrnpshlrg:T Eglgrgve, 2002) 114, attributes anti-Jewish
violence in the High Middle Ages;in part:to the fact that Jews:“were the only infidels living
within northern Christian society” (emphasis original). The conceptual basis for this violence,
however, emerged in an era when this was not the case.

5 See William Scott Green, “Otherness Within: Towards a Theory of Difference in Rabbinic
Judaism,” in “To See Ourselves as Others See Us”: Christians, Jews, “Others” in Late Antiquity, ed. Jacob
Neusner and Ernest S. Frerichs (Chico, Calif.: Scholars Press, 1985), 49-69; Etan Kohlberg, “Non-
Imami Muslims in Imami Figh,” Jerusalem Studies in Arabic and Islam 6 (1985): 99-105.
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claims to the Old Testament.** I would frame this argument in a slightly dif-
ferent manner: the definition of Jews as anti-Christians constitutes one ele-
ment of a broader Christian effort to lay claim to the mantle of Israel’s holiness.
This effort is also manifest through the appropriation of “gentiles” as the term
of choice for non-Jewish non-Christians. Christian authorities perceive Israel’s
holiness in zero-sum terms: only one religious community can stand in a
unique covenantal relationship with the divine and possess the authoritative
understanding of divine revelation. The Jews, with their own claims regarding
God, the Bible, and the covenant with Israel, thus constitute the most threa-
tening of heretics even as they remain outside the bounds of Christianity.>
Unlike gentiles, moreover, Jews cannot merely be dismissed as “not-Israel.”
Although the theological basis for Christian conceptions of Jews was already
established in the second and third centuries, evidence from Elvira suggests
that these conceptions did not become normative until some time after the
Christianization of the Roman Empire.

Jewry law, as formulated during the fourth through seventh centuries,
contributes to the definition of Jews and Jews alone as anti-Christian. As such,
it serves a different function from dhimmi law, Islamic law regarding subject
non-Muslims.>® Dhimmi law applies to non-Muslims without distinction, whe-
reas significant portions of early medieval Jewry law do not apply to gentiles.
While both sets of laws, for example, prohibit their subjects from occupying
public office, these laws communicate different messages. The Islamic version
exemplifies the dictum, “Islam is exalted and nothing is exalted above it.”’
The Christian version, in contrast, focuses primarily on the narrower and
more defensive goal of preventing Christians from being subject to Jews and

54 See, for one example among many, Mark R. Cohen, “Anti-Jewish Violence,” 111-13, who also
points to the (supposed) persecution of Christians by Jews during the following centuries.
Christian rhetoric about these historical circumstances, I believe, is intended to support the
representation of Jews as antithetical to Christianity and should not be understood as the root
cause of this representation. I agree with Cohen regarding the significance of the fact that Jews
reject the Christian interpretation of the Bible but understand its significance somewhat
differently.

% Similarly, P. D. King, Law and Society, 132, argues that it was “the hatred of the Christian for
the people who had betrayed God’s trust which inspired persecution” in Visigothic Spain. “So
much is amply clear from the constant employment in the laws and canons of condemnatory
allusions to Jewish disobedience ﬁo EllV)ll’l\e clorrllr[n}e_i(r}lgments perversity in the face of the Messiah
and obdurate denial of the Chrlstlan interpretation of the pld Testament in spiritual terms.”

% Onthe functionsiof dhzmrm law, seeDavid Mz Fnreldenremh ‘Chmistians in Early and Classical
Sunni Law,” in Christian-Muslim Relations: A Bibliographical History, vol. 1, ed. David Thomas, et al
(Leiden: Brill, 2009), 83-98; “Christians in Early and Classical Shi‘i Law,” in Christian-Muslim
Relations: A Bibliographical History, Vol. 3, ed. David Thomas, et al (Leiden: Brill, 2011), 27-40.
57 Sahth al-Bukhari, 23.80, cited and translated in Yohanan Friedmann, Tolerance and Coercion
in Islam: Interfaith Relations in the Muslim Tradition (Cambridge: Cambridge University Press,
2003), 35.
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the harm Jews would inflict. Similarly, the onerous tax burden imposed on
Jews by the Sixteenth Council of Toledo (693, c. 1) is designed to encourage
conversion rather than to humiliate adherents of an inferior religious tradi-
tion, as is the case with the Qur'anicjizya. Christian authorities, at least during
the early Middle Ages, evidently felt no need to establish the universal supe-
riority of Christianity through laws relegating all non-Christians to second-
class status but, unlike Muslims, found it important to establish laws directed
exclusively at Jews. Comparisons that focus on the parallel contents of Jewry
law and dhimmi law miss this crucial distinction.
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Grégoire le Grand et les Juifs, pratiques
juridiques et enjeux théologiques.

Bruno Jupic

Grégoire le Grand a une excellente réputation dans le domaine des études
juives. Il est en effet a la source d'une immense documentation a la fois par
ses écrits proprement “patristiques”, commentaires scripturaires, homélies,
traité de pastorale et hagiographie, et par sa correspondance, une abondante
carriére de plus de huit cents lettres, absolument exceptionnelle pour cette
période, 590-604, la période durant laquelle il est évéque de Rome. Il faudra
revenir en particulier sur ces lettres pour en préciser la nature, mais il y a
encore un autre sujet de célébrité de Grégoire dans ce domaine, qui est son
attitude favorable envers les juifs, attitude qui tranche avec le caracteére sévere
ou méme injurieux de la polémique anti-judaique dans I’Eglise. La masse de
la documentation comme 'aspect original de 'attitude de Grégoire ont en-
trainé une importante bibliographie et il est difficile de prétendre apporter
du nouveau. Néanmoins il est certainement utile, dans le cadre d’une étude
sur la relation entre les institutions juridiques et les minorités, ici la minorité
juive, de rappeler ce dossier exceptionnel. Je partirai en effet des lettres de
Grégoire, qui sont en réalité des documents d’administration. 1l s’agit de la
conservation exceptionnelle de la production de la chancellerie de I’Eglise
romaine pour la période du pontificat de Grégoire ; cette conservation est
attestée aussi avant et apres lui mais seulement par quelques rares lettres. Ces
lettres ont été rédigées par des notaires de 'Eglise romaine, selon des formu-
laires et en fonction de cadres réglementaires stricts. Pendant longtemps leur
conservation a relevé de I'Eglise romaine et non pas de I'oeuvre propre de
Grégoire. Pourtant la part personnelle du pontife s’y retrouve de deux ma-
niéres : d’une part certaines lettres présentent des aspects vraiment originaux
qui laissent entendre la dictée du saint pape et la reprise de phrases ou de
thémes qui se trouvent dans ses oeuvres propres, d’autre part chaque lettre
est nécessairement le résultat d’'une décision qui, en dernier ressort, venait
de Grégoire, méme si différents intermédiaires sont vraisemblables®. 1l y a

© BREPOLS PUBLISHERS
U Editions duRegistre des.lét‘tr\eswwde[ Gré\go\i‘n‘exlé‘ é;\;hd:‘R Ewald et hM‘ ﬁ\;rfmann dans MGH,
Epistolae 1 et 2, Berlin 1887-1899 et D. Norberg, CC140 et 140A, Turnhout 1982. Dans les réfé-
rences ci-dessous, I’indication CC signale que la numérotation est différente entre 1’édition
MGH et Iédition CC. Sur les 14 livres du Registre, les quatre premiers sont désormais dispo-
nibles en traduction francaise dans Sources Chrétiennes, Grégoire le Grand, Registre des lettres,

tome I* et tome I** (livres I et IT) par Pierre Minard, SC 370, Paris 1991; tome II (livres Il et IV),
Introd. et notes par Marc Reydellet, trad. par Pierre Minard et Marc Reydellet. Traduction
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environ 28 lettres qui évoquent des juifs, ce qui va me permettre de soulever
deux premiers points fondamentaux : la question de I'esclavage et la question
plus large de la [égislation romaine?. J’évoquerai ensuite un troisiéme point,
avec les ceuvres propres de Grégoire, sur la conversion et I'eschatologie.

La question de I'esclavage me parait particulierement frappante. La méca-
nique juridique déployée dans les lettres ne doit pas nous détourner d’un
étonnement radical devant cette pratique. On sait bien que les sociétés an-
tiques sont des sociétés esclavagistes mais le fonctionnement concret du sys-
téme est facilement renvoyé au temps de Spartacus et des latifundia. Or nous
voyons Grégoire détailler tranquillement un systéme esclavagiste tres précis
et méme pointilleux, rigoureusement fondé sur le droit romain. On doit rap-
peler ici 'importance du travail de Pierre Bonnassie qui avait montré com-
ment I'esclavagisme antique atteignait, selon lui, son apogée non pas dans
I’Antiquité “classique” mais dans le haut Moyen Age®.

Le point central, c’est I'interdiction pour les juifs de posséder des esclaves
chrétiens, interdiction qui figurait déja dans le Code Théodosien mais qui est
renforcée dans le Code Justinien que Grégoire applique. Une conséquence de
cette interdiction est qu’un esclave appartenant a un juif et qui déciderait de
devenir chrétien, par exemple en se réfugiant dans une église, doit étre immé-

anglaise compléte: The Letters of Gregory the Great by John R.C. Martyn, 3 vol., Pontifical Institute
of Medieval Studies, Toronto 2004. Cf. aussi B. Judic, Le registre des lettres de Grégoire le
Grand, une création carolingienne?, dans J. Desmulliez, C. Hoét-van Cauwenberghe et J.-C.
Jolivet, Létude des correspondances dans le monde romain de 'Antiquité classique a I'Antiquité tardive:
permanences et mutations, Université Charles-de-Gaulle Lille 3, Villeneuve d’Ascq 2010, p.
507-528.

2 Travaux fondamentaux sur Grégoire le Grand et les juifs: Solomon Katz, Pope Gregory the
Great and the Jews, dans The Jewish Quaterly Review 24, 1933, p. 113-136 (qui donne aussi la biblio-
graphie antérieure). Bernhard Blumenkranz, Juifs et chrétiens dans le monde occidental 430-1096,
Paris 1960. ID., Les auteurs chrétiens latins du Moyen Age sur les Juifs et le judaisme, Paris La Haye
1963, p. 73-86 sur Grégoire le Grand. Sofia Boesch-Gajano, Per una storia degli Ebrei in Occidente
tra Antichita e Medioevo. La testimonianza di Gregorio Magno, dans Quaderni Medievali 8, 1979,
p. 12-43 (pose bien le cadre historiographique de I'histoire du judaisme au temps de Grégoire
le Grand et dans le Haut Moyen Age). Ernst Baltrusch, Gregor der Grosse und sein Verhéltnis
zum R3mischen Recht am Beispiel seiner Politik gegentiber den Juden, dans Historische Zeitschrift
259, 1994, p. 39-58 (article essentlel | qui replafﬁ lﬁs} ]lettres concernant les juifs dans I'ensemble
dela correspondance de Gregolre et a}q§§1 daps a postérité de Grégoire). Ernst Bammel, Gregor
der Grosse und:die juden, dansjudaicareti Paulmm(vo ume 91); Tiibingen 1997, p. 87-95. Robert
Markus, Gregory the Great and his World, Cambridge University Press 1997, p. 76-80.

3 Cf. Pierre Bonnassie, Survie et extinction du régime esclavagiste dans I'Occident du haut
Moyen Age IVe - 1Xé siécles, dans Cahiers de Civilisation Médiévale 28, 1985, p. 307-343, repris dans
Les sociétés de l'an mil. Un monde entre deux dges, Bruxelles 2001, p. 85-142. Jean-Pierre Devroey,
Puissants et misérables, systéme social et monde paysan dans 'Europe des Francs VIeé - IXé siécles,
Bruxelles, Académie royale de Belgique, 2006.
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diatement affranchi et retiré a son propriétaire juif. C’est ce que suggere une
lettre de sept. 593 adressée a I'évéque de Cagliari en Sardaigne. Mais les pro-
priétaires ainsi lésés s’arrangent pour payer a qui de droit (a I'évéque?) afin
que les esclaves leur soient rendus. Grégoire réclame donc I'application stricte
de la loi et de sa conséquence, I'affranchissement d’un esclave devenu
chrétien.

« Grégoire a Janvier évéque de Cagliari ... Il est aussi parvenu a notre
connaissance que des esclaves et servantes de juifs ayant demandé refuge a
I’Eglise en raison de leur foi, ou bien sont rendus a leurs maitres infideles, ou
bien on en paye le prix pour qu’ils ne soient pas rendus. Nous t’exhortons donc
a ne permettre aucunement que subsiste une coutume si mauvaise. Mais tout
esclave de juifs qui se réfugiera pour motif de foi dans les lieux vénérables, ne
souffrez pas qu’il subisse préjudice. Mais, qu’il soit chrétien de longue date ou
qu’il ait été baptisé a ce moment, que, sans porter aucun dommage aux pauvres,
il soit soutenu par tous les moyens pour obtenir la liberté par I’appui religieux
de la charité ecclésiastique?. »

Cependant, une lettre de mai 594 montre une application plus subtile de
la loi. U'évéque Venantius de Luni, qui est un correspondant plus apprécié de
Grégoire que Janvier de Cagliari, est accusé de tolérer la présence d’esclaves
chrétiens chez des maitres juifs. Grégoire lui rappelle la loi, les trés pieuses
lois (piissimae leges). Mais il ajoute aussitdt une distinction entre des esclaves
domestiques au service immédiat d’un maitre juif et des esclaves ruraux, sim-
plement attachés a la glébe. Pour ces derniers Grégoire demande seulement
un changement de statut, de mancipium a colonus ou originarius, sans change-
ment d’obligation. Les propriétaires juifs peuvent donc continuer a mettre en
valeur leurs terres avec des paysans dépendants, chrétiens. Il faut sans doute
supposer que, dans cette région du nord de la Toscane, ces propriétaires juifs
sont ou bien des citadins de cette petite cité de Luni, ou bien eux-mémes des
agriculteurs disposant d'une main-d’oeuvre dépendante. La prise en compte
de leurs intéréts par Grégoire peut étre liée a la situation géopolitique de cette
région, sous 1’autorité impériale (byzantine), mais isolée au contact de territoires
dominés par les Lombards. Grégoire ne veut donc pas fragiliser 1’économie
rurale et les moyens de défense’.

© BREPOLS PUBLISHERS
Lettre 4, 9, sept. 593, S.o‘lx‘rc\egw Cw‘fkrét\ieh‘nzes;‘(‘agr\ége‘éu&ﬁﬁéha\léht\\éﬁ‘)\\é'ﬂo;\Haris 2008, p.
276-277.
5> Lettre 4,21, mai 594, SC 520, p. 306-309 : « Grégoire a Venance évéque de Luni. Par le rapport
d’un grand nombre, il est parvenu a notre connaissance que des esclaves chrétiens étaient
retenus au service de juifs habitant la cité de Luni. Le fait nous a paru d’autant plus pénible

que la tolérance (patientia) de Ta Fraternité y prétait la main. Car il aurait fallu qu'en considé-
ration de ton rang et par égard pour la religion chrétienne, tu ne laisses pas l'occasion a des

4
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Dans le cas de Naples, deux lettres adressées a Fortunat, I'évéque de la ville,
en avril 596 puis en février 599, présentent I'esclavage sous I'angle du com-
merce et de la traite elle-méme. Le principe de départ est bien siir le méme :
des esclaves chrétiens ne peuvent étre possédés par un maitre juif et un es-
clave paien qui veut devenir chrétien doit étre affranchi si son maitre est juif.
Grégoire commence par insister sur cette liberté automatiquement obtenue
par le fait de devenir chrétien et insiste pour que les maitres juifs ne puissent
en aucune maniere contourner cette régle. Pourtant, Grégoire admet ensuite
une autre situation. Les esclaves peuvent avoir été achetés pour étre revendus.
Le maitre juif n’est en réalité qu’'un commercant, un négociant qui sait ou
trouver les esclaves et qui dispose d’acheteurs pour sa marchandise. Dans un
tel cas, les esclaves ne sont pas destinés a devenir la propriété effective d'un
maitre juif. Au contraire le vrai propriétaire final est chrétien. Alors Grégoire
prévoit une procédure spéciale. Si les esclaves achetés par les marchands juifs

ames simples de s’asservir a la superstition juive non tant par la persuasion que par le droit
de la puissance. C’est pourquoi nous exhortons Ta Fraternité a interdire a tout juif, selon la
voie des trés pieuses lois (secundum piissimarum legum tramitem), de détenir en propriété un
chrétien comme esclave (christianum mancipium in suo retinere dominio). Mais s'il s’en trouve
chez eux, que la liberté leur soit garantie avec I’aide de ta protection selon la sanction des lois.
Quant a ceux qui sont sur leurs possessions, bien qu’ils soient eux aussi libres en vertu de la
rigueur des lois, cependant, parce qu'ils ont été attachés assez longtemps a la culture de leurs
terres, en tant qu'assujettis a la condition du lieu (utpote condicionem loci debentes), qu’ils
demeurent sur les terres qu'ils avaient coutume de travailler, qu’ils paient les redevances aux
susdits maitres, qu’ils remplissent toutes les obligations que le droit prescrit au sujet des
colons et des attachés a la glébe (cuncta quae de colonis uel originariis iura praecipiunt peragant).
Quaucune charge supplémentaire, en dehors de cela, ne leur soit imposée. Si donc quelqu'un
veut faire passer 'un de ceux-ci dans un autre lieu ou le retenir a son service personnel, qu’il
ne s’en prenne qu’a lui, de s’étre fermé le droit des colons par sa témérité, et le droit de pro-
priété par la sévérité du droit. A tout cela, nous voulons que tu te consacres avec tant de soin
que tu ne deviennes pas un pasteur coupable de livrer le troupeau au pillage et que ton manque
de zéle ne rende Ta Fraternité répréhensible & nos yeux ». Il faut souligner I'importance des
notes de Marc Reydellet sur cette lettre: La législation impériale sur les juifs est dans Cod.
Theod. XVI, 9 qui donne cing lois de 336 a 423, cf. commentaire de Roland Delmaire dans Lois
religieuses des empereurs romains Code théodosien livre XVI, vol. 1, SC 497, Paris 2005 Introduction
p. 97-98. Cod. lust. I, 9, 10 reprend le rescrit de Constantin de XVI, 9, 2 en le modifiant légere-
ment: 12 ol Constantin parle seulement d’un “esclave d’une autre secte ou nation (que les
juifs)”, Justinien ajoute expressément mancipium christianum. Justinien n’a pas retenu la loi
XVI, 9, 3 d’Honorius et Theodose II qui autorisait les juifs a posséder des esclaves chrétiens
sous réserve de les laisser pre}ti\qp}e‘gL )l,eyrlrg%igijg(n].{\Le statut des originarii est défini par Cod.
Tust. XI, 48, 7 et XI, 48, 23 olt ilys‘iSd‘r}t"‘gppélés\ggfsgrip;t?cii\(qugqipticia condicione) et o il est
précisé qu’ils restentsattachés arlasterne (remaneat et inhaereatrterrae), cf. Vincenzo Recchia,
Gregorio Magno e la societa agricola, p. 68 et Sofia Boesch-Gajano, Teoria e pratica pastorale, dans
Colloque de Chantilly, p. 183 souligne que le pape essaie de concilier la lettre de la loi avec la
sauvegarde des intéréts des propriétaires juifs. Reydellet rappelle que ce texte de Justinien
reprend aussi des textes antérieurs qui vise a éviter la désertification des campagnes et a
garantir la subsistance des ouvriers agricoles. Cod. Iust. XI, 48, 2, reprend un rescrit de
Constance 11 et interdit de déplacer un colon d’'un domaine a un autre.
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sont revendus dans un délai de trois mois, toute 'opération restera légale.
Laffranchissement ne concernera donc, le cas échéant, que des esclaves qui
seraient restés aux mains du maitre juif au-dela de ce délai de trois mois®. La
lettre de 599 développe d’autres détails. Ainsi en 599, le délai de revente est
réduit a quarante jours au lieu de trois mois, mais Grégoire prévoit que des
esclaves puissent étre malades et donc invendables. On devra alors attendre
qu’ils retrouvent la santé pour les revendre. Par ailleurs il autorise aussi la
vente des esclaves restant de I'année précédente puisque les vendeurs juifs
ignoraient la réglementation. Enfin 'un de ces marchands juifs, Basile, sou-
ligne auprés de Grégoire un élément treés important : les marchands juifs
agissent le plus souvent pour le compte de hauts fonctionnaires et de notables
de I'empire. Ces notables sont bien slir chrétiens et on ne saurait les empécher
de faire leur travail sous peine de les soumettre a la colére des autorités pu-
bliques. Dans tous ces détails, il semble clair que Grégoire ne cherche nulle-
ment a mettre un terme au commerce des esclaves et n’a pas non plus
I'intention de faire du tort aux marchands juifs. Il est probablement sensible
au fait que la responsabilité essentielle du trafic se trouve bien au sommet du
pouvoir dans I'empire. Les juifs n’ont donc pas ici un réle spécifique ; ils
doivent étre soumis a la loi de I'empire mais il n’y a pas de raison de les brimer
plus que d’autres catégories. La lettre de 599 présente en outre une “ruse”
d’un maitre juif qui annonce sa conversion au christianisme pour pouvoir

°  Lettre 6,29, avril 596 : « Grégoire a Fortunat évéque de Naples. Nous avons écrit auparavant
a Votre Fraternité ceci: a propos de ceux qui désirent quitter la superstition judaique pour venir
a la foi chrétienne en aspirant a Dieu, aucune autorisation de les vendre ne doit étre accordée
a leurs mafitres, mais ils doivent manifester leur propre désir et leur propre volonté et ils
doivent en toutes choses étre défendus dans 'acces a la liberté. Mais parce que, comme nous
’avons appris, ceux qui ne savent pas peser par une discrétion subtile ni notre volonté ni les
réglements des lois a propos des esclaves paiens ne se considérent pas contraints par cette
condition, il convient que Votre Fraternité soit attentive; et si, dans I’état de servitude, non
seulement un juif, mais aussi quiconque parmi les paiens aura voulu devenir chrétien, apres
que sa volonté aura été manifestée, et qu'il n’y ait aucune faculté pour quiconque parmi les
juifs de le vendre sous quelque ruse ou prétexte que ce soit, mais celui qui désire étre converti
a la foi chrétienne devra étre secouru par votre défense dans I’accés a la liberté de toutes les
maniéres. De crainte que ceux qui laissent libérer leurs esclaves de cette maniére, estiment
peut-étre étre génés de maniere déraisonnable dans leurs utilités, vous devez leur accorder
une considération attentive de sorte qu’ils percoivent, de la part de I'acheteur chrétien, le prix
des paiens qu'ils ont acheté a l'extérieur des fr?ntleres pour df]s raisons de commerce, dans un
délai de trois mois, quand on trouye I’ gcheteur auggp; is evalent étre vendus, et que ces paiens
se sont peut-étre réfugiés dansune eghse et disent quiilsrveulent. devenirchrétiens ou méme
qu’ils ont manifesté cette méme volonté a I'extérieur d’une église. Si, aprés la fin des trois mois,
'un des esclaves de cette sorte aura proclamé sa volonté et aura voulu devenir chrétien, que
personne n'ose I'acheter ensuite et que le maftre sous I’apparence d’une occasion n'ose pas le
vendre, mais qu’il soit conduit sans aucun doute vers les récompenses de la liberté. Donc que
Votre Fraternité observe tout cela avec vigilance de sorte que ni la supplication de certains, ni
la considération d’une personne ne puisse s'opposer a cela ».
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garder ses esclaves devenus chrétiens. Grégoire ne semble pas dupe de la
manceuvre mais il ne s’en offusque pas non plus. En réalité il s’agit d’un fils
de Basile. Le fils converti peut garder les anciens esclaves devenus chrétiens
et qui avaient appartenu a son pére. Mais puisque ces esclaves sont toujours
dans la méme maison, ils peuvent toujours étre au service du peére juif.
Grégoire demande seulement que les esclaves soient bien devenus chrétiens
et qu'on ne leur demande pas plus de service que ce que le fils lui-méme doit
ason pere. Limpression générale est celle d’un grand pragmatisme fondé sur
une évidente bienveillance vis-a-vis des cas concrets, des personnes réelle-
ment connues par Grégoire ou dont la demande a été bien introduite’.

A c6té de ce pragmatisme bienveillant, il faut aussi noter le rappel de la
loi dans le cas d’esclaves paiens que des maitres juifs veulent circoncire. Les
esclaves doivent étre affranchis et les maitres juifs devront étre sanctionnés

7 Lettre 9,104 (9, 105CC), fév. 599 : « Grégoire a Fortunat évéque de Naples. Sachant quel zele
aenflammé Votre Fraternité a propos des esclaves chrétiens que des juifs acheétent et font venir
des Gaules, nous signalons que votre sollicitude nous a plu et que nous avons jugé et délibéré
d’interdire aux juifs ce genre de commerce. Mais I’hébreu Basilius avec d’autres juifs est venu
nous voir et nous avons découvert que ce type d’achat leur était imposé par divers juges de la
res publica / de 'empire et il arrive que des chrétiens soient achetés également parmi les paiens.
C’est pourquoi il a été nécessaire de mettre en ordre cette affaire avec prudence de sorte que
ni ceux qui ont donné 'ordre ne soient frustrés ni ceux qui disent qu'ils ont obéi contre leur
volonté ne soient injustement poursuivis. Aussi Votre Fraternité veillera, avec une sollicitude
vigilante, a observer et garder ceci: lorsque les juifs reviendront de la province susdite, les
esclaves chrétiens qu’ils auront ramené avec eux seront ou bien donnés en retour a ceux qui
donné les ordres, ou bien vendus a des acheteurs chrétiens dans un délai de quarante jours.
Passé ce nombre de jours il ne devra rester aucun esclave aupres d’eux. S'il arrive que certains
de ces esclaves tombent malades d’une maladie telle qu’ils ne peuvent pas les vendre dans le
délai imparti, il faut absolument veiller a ce que, lorsqu’ils auront retrouvé la santé, ils soient
de toutes les maniéres vendus, parce qu’il ne convient pas qu'une affaire qui se déroule sans
faute conduise a un dommage. A chaque fois qu'on décide quelque chose de nouveau, une forme
est imposée aux événements futurs, de sorte qu'elle ne condamne pas les nombreux faits passés;
si, chez les juifs, il reste des esclaves provenant de I’achat de I’année précédente ou bien que
des esclaves ont été récemment emportés par vous-méme quand ils étaient placés chez vous,
qu’ils aient la licence de les vendre de sorte qu'ils ne subissent pas un préjudice alors qu’ils
ignoraient la prohibition auparavant et qu'il est digne de leur interdire cela ensuite. On nous
a annoncé ensuite que le susdit l?aE11e a vouh\x{ggr}]ceder certains esclaves au titre de donation
a ses fils chrétiens avec laide, de Diey, de sorte que, sous ce prqtexte le nom du mattre seule-
ment ayantiété change; les esclaves continuenta senvir; et; apresicela;s’ils ont cru pouvoir fuir
vers une église pour devenir chrétiens, ils seront réclamés non pas pour étre libres, mais par
leurs maitres auxquels ils ont été donnés auparavant. Dans cette affaire il convient que Votre
Fraternité soit vigilante: s’il a voulu donner des esclaves a ses fils, pour enlever toute occasion
de fraude, que les esclaves deviennent de toutes maniéres chrétiens et qu’ils ne demeurent pas
dans sa maison; mais lorsque le besoin I'exige, pour qu’il puisse utiliser leurs services, quon
leur ordonne d’accomplir ce qui doit lui étre montré méme par ses fils et a cause de Dieu ».
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méme si, 1a encore, Grégoire ne va pas jusqu’a la rigueur compléte de la loi qui
pourrait aller jusqu’a la peine capitale. Ces Samaritains possédent éventuel-
lement des esclaves chrétiens et Grégoire demande une protection spéciale
pour I'un de ces chrétiens réclamé par un maitre pourtant converti au chris-
tianisme. Il faut supposer que ces Samaritains n’avaient pas le méme accés a
Grégoire ou que leur cause ne lui semblait pas aussi favorable®.

Grégoire est embarrassé par la situation en Gaule. La loi romaine ne s’y
applique pas en ce qui concerne les esclaves des juifs. Aussi des chrétiens
sont-ils devenus esclaves de maitres juifs sans pouvoir faire appel a 'autorité
civile. Il demande au prétre Candidus, qui gére le patrimoine de I'Eglise ro-
maine en Gaule, de faire le nécessaire pour racheter quatre fréres devenus
esclaves de maitres juifs a Narbonne. Il écrit aussi a Brunehaut et aux rois
mérovingiens pour leur demander d’interdire la possession d’esclaves chré-
tiens par des maitres juifs®. Cependant, Narbonne ne dépendait pas du
royaume mérovingien mais du royaume wisigothique. Deux ans apres la lettre
a Candidus, Grégoire écrit a Reccared roi des Wisigoths et le félicite pour une
mesure qu'il vient de prendre a propos des juifs. La lettre ne précise pas de
quelle mesure il s’agit mais on considére qu'il s’agit de I'interdiction pour les
juifs de posséder des esclaves chrétiens. Cette loi figure en effet dans la loi des

8 Lettre 6, 30, avril 596: « Grégoire a Léon évéque de Catane. Des Samaritains, demeurant a
Catane, achetent des esclaves paiens et osent les circoncire. L'évéque de Catane doit sans délai
les faire libérer et leur assurer la protection ecclésiastique, qu'il ne souffre pas que les maitres
regoivent de I’argent de quelque maniére: non seulement ils doivent étre sanctionnés pour ce
tort, mais encore ils devaient étre frappés d’une autre peine selon les lois ». Note de Hartmann:
selon la loi de Constantin, Cod. Just. I, 10, 1, ils devaient étre punis de la peine capitale. Lettre
8,21, mai 598: Grégoire a Jean évéque de Syracuse. Le porteur de cette lettre, Félix, bien que né
de parents chrétiens, avait été donné comme esclave a un Samaritain, malgré la défense légale,
et était resté a son service pendant dix-huit ans, jusqu’a ce qu'il ait été libéré par I’évéque
Maximien, prédécesseur de Jean. Le fils de ce Samaritain s’est fait chrétien et réclame main-
tenant Félix comme esclave. L'évéque Jean doit protéger Félix, car si les lois protégent les
esclaves qui deviennent chrétiens, combien plus doit étre protégé celui qui est né chrétien de
parents chrétiens, cf. B. Blumenkranz, Les auteurs chrétiens latins... p. 80.

° Lettre 7, 21, mai 597: « Grégoire a Candidus notre prétre dans les Gaules. Dominique, le
porteur des présentes, nous a fait savoir en pleurant que quatre de ses fréres ont été rachetés
de captivité par des juifs et qu’ils sont maintenant détenus en servitude a Narbonne chez ces
mémesjuifs. Et parce qu'il est trés grave et e)feﬁralglg que Tﬂlﬁs}ﬁl}retlens soient dans la servitude
des juifs, nous exhortons Ta Dilection par, Le prqseqt écrit qu'e elle étudie cette affaire avec le
plus grand soin et la plusigrande sollicitude:S}il-en-est blem ainsietique tu établis manifeste-
ment la vérité, parce que les quatre fréres n'ont pas les moyens de se racheter et que le porteur
susdit ne les a pas non plus, il t’appartient de les racheter, en sachant que tout ce que tu auras
donné pour eux, sera sans aucun doute imputé a tes comptes ». Lettre 9, 213, juil. 599: Grégoire
a Brunehaut reine des Francs. Il s’étonne que dans le royaume de Brunehaut les juifs soient
autorisés a posséder des esclaves chrétiens. Lettre 9, 215, juil. 599: méme formule adressée a
Theoderic et Theodebert rois des Francs.
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Wisigoths et peut remonter a Reccared. Non seulement le roi a étendu ainsi a
’Espagne la loi romaine, mais il a courageusement refusé de céder a la cor-
ruption ; il a refusé I'argent que certains juifs voulaient lui verser pour conser-
ver leurs esclaves. Cette lettre doit nous arréter un peu plus longtemps. Il y a
en effet un écart énorme entre le destin des juifs dans I'Espagne wisigothique
et l'attitude de Grégoire le Grand a Rome. Comment comprendre ces félicita-
tions de Grégoire a Reccared ? 1l se peut qu’il ait été mal informé de ce qui se
passait réellement dans le royaume wisigothique, mais les conversions forcées
n’avaient pas encore eu lieu en 599. En outre, on voit qu'a Narbonne il a les
moyens d’étre bien informé et c’était aussi le cas a Séville. Une lettre de
Braulio de Saragosse au pape Honorius en 638 donne peut-étre un élément
supplémentaire. Cette lettre se présente comme une réponse a une lettre pré-
cédente envoyée par Honorius lui-méme. Cette lettre d’Honorius n’a pas été
conservée et nous ne pouvons que supposer vaguement son contenu a partir
de la réponse de Braulio. On remarquera, par exemple, que Honorius aurait
reproché aux évéques espagnols de ne pas en faire assez pour la conversion
desjuifs, ce qui soulevait I'indignation de Braulio accusant au contraire le pape
romain de permettre 2 Rome que des juifs convertis au christianisme re-
viennent au judaisme. Rappelons que Honorius était un fidele disciple de
Grégoire le Grand. Je supposerais volontiers au contraire que Grégoire d’abord,
puis quelques années plus tard Honorius, connaissaient bien la situation des
juifs en Espagne. Grégoire pourrait bien étre ironique a I'égard de Reccared.
Apres tout, cette lettre est la seule que 'on conserve entre Grégoire et le roi
wisigoth qui était pourtant converti de 'arianisme au catholicisme depuis 587.
Depuis le début du pontificat de Grégoire on n’a rien d’autre. Certes Grégoire
est en relation avec Léandre de Séville et on pourrait supposer 'existence de
lettres qui ne seraient pas parvenues jusqu'a nous. Néanmoins la lettre de 599
ressemble a une premiere prise de contact. Grégoire est certes prudent, habile
a flatter le souverain, comme peut-étre Léandre lui en avait donné le conseil.
Mais il est sans doute aussi perplexe sur la politique anti-juive et inquiet des
conséquences négatives sur la conversion véritable. De la méme maniére, une
quarantaine d’années plus tard, quand ces mémes mesures anti-juives ont
désormais produit toutes leurs conséquences, Honorius devait étre inquiet
devant une politique aussi contraire a celle de son mentor. La lettre aux
évéques espagnols tentait probablement de rappeler I'objectif de la conver-

sion véritable V151blement sans succq,%\lg}] )
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10 Lettre 9, 228, aolit 599: Grégoire a Reccared roi des Wisigoths. Il le félicite pour avoir pro-
mulgué une constitution contre la perfidie des juifs et encore plus de n’avoir pas été fléchi par
les tentatives de certains juifs de le corrompre avec de I’argent. Sur la postérité de Grégoire le
Grand chez le pape Honorius, cf. B. Judic, Pouvoir de 'esprit et esprit de service dans la Regula
pastoralis de Grégoire le Grand, dans Potere e spiritualita in Gregorio Magno, colloque de Brescia
1-2 oct. 2004, a paraitre SISMEL Firenze. Sur le contexte général des relations entre I'Espagne
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Le deuxiéme point essentiel dans le Registre de Grégoire concerne la pra-
tique de la législation romaine. C’était bien siir déja le cas a propos de I'escla-
vage. 1l s’agit maintenant d’en relever d’autres aspects. J'en indique
globalement trois : la protection des synagogues et du culte juif, la protection
des biens et des personnes et enfin la question de la conversion.

En mars 591, Grégoire adresse la lettre suivante a Pierre, évéque de
Terracine : « Grégoire a Pierre, évéque de Terracine. Le juif Joseph, porteur
des présentes, nous a fait savoir ceci : les juifs qui habitent au castrum de
Terracine avaient coutume de se réunir dans un certain local pour célébrer leurs
fétes. Ta Fraternité les en ayant chassés, ils avaient, a ta connaissance et avec
ton consentement, émigré ailleurs pour féter semblablement leurs solennités.
Et maintenant ils se plaignent vivement d’avoir été de nouveau chassés de cet
endroit. S’il en est vraiment ainsi, nous voulons que Ta Fraternité s’abstienne
de ce genre de querelle, et qu’au lieu o, nous venons de le dire, ils avaient
obtenu avec ton agrément de se réunir, il leur soit permis de le faire comme
ils en avaient coutume. Eux, en effet, qui sont en désaccord (hos qui a christiana
religione discordant), c’est par la douceur et la bonté, par les avertissements et
la persuasion, qu’il faut les amener a s’agréger a I'unité de la foi, de peur que
menaces et craintes n’écartent ceux que la douceur de la prédication et la
venue imprévue du juge futur auraient pu inviter a croire. Il faut donc qu’ils
en arrivent a venir volontiers vous écouter leur donner la parole de Dieu, au
lieu d’étre épouvantés par cette sévérité qui dépasse la mesure'’. » Une autre
lettre, en aofit 592, montre que la question est loin d’étre réglée : « Grégoire
aBacauda et Agnellus, évéques (de Formies et de Fundi), au sujet des juifs. Les
Hébreux qui habitent Terracine nous ont supplié de leur donner l'autorisation,
en vertu de notre autorité, de posséder le lieu qu’ils ont eu jusqu’a présent
comme synagogue. Mais comme il est parvenu a notre connaissance que ce
local est tellement proche de I'église que la voix de ceux qui y chantent les
psaumes s’y fait méme entendre, nous avons écrit a Pierre, notre frére et
colléegue dans I'épiscopat, que s'il était vrai que le son des voix venant de ce
lieu s’entend a 'entrée de 'église, les célébrations des juifs ne s’y fassent plus.
Votre Fraternité, avec notre dit frére et collegue dans I'épiscopat Pierre, ins-
pectera donc ce lieu avec soin; et s’il en est ainsi, ou si vous voyez que I'église
en souffre quelque inconvénient, prévoyez a l'intérieur de ce castrum un autre
lieu de réunion pour ces Hébreux, ot ils puissent sans difficulté célébrer leurs
cérémonies. S'ils sont privés de ce lieu, que Ta Fraternité en prévoie un qui
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wisigothique et Rome, voir maintenant Thomas Deswarte, Une Chrétienté romaine sans pape:
I'Espagne et Rome (586-1085), Paris 2010. Voir aussi, Grégoire de Tours, Hist. Franc. VIII, 1, le roi
Gontran, acclamé par les juifs a Orléans, pense qu’ils veulent obtenir la reconstruction de la
synagogue mais il ne cédera pas a leurs flatteries, cf. B. Blumenkranz, Les auteurs chrétiens
latins... n° 62, p. 72.

1 Lettre 1, 34, mars 591, trad. P. Minard, SC 370, Paris 1991, p. 180-183.
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soit tel qu’aucune querelle n’en surgisse a 'avenir. Nous interdisons que ces
Hébreux soient molestés ou tourmentés de fagon déraisonnable (contra rationis
ordinem). Mais, de méme qu’on leur permet de vivre sous les lois romaines,
qu’ils agissent aussi selon la justice, en connaissance de cause, sans que per-
sonne vienne les troubler. Qu’il ne leur soit cependant pas permis d’avoir des
esclaves chrétiens'?. »

La lettre de juin 598 adressée a I'évéque de Palerme commence par une
formule apparemment claire, Sicut Iudaeis, qui a beaucoup servi ultérieure-
ment, a partir du XIIe siécle, dans la correspondance pontificale au sujet des
juifs. En outre cette lettre prévoit une formule qui ne semble pas attestée
ailleurs ni a une autre époque, la constitution d’'un arbitrage mixte avec des
juges chrétiens et des juges juifs pour examiner les cas les plus complexes. Si
la solution ne peut pas étre obtenue de cette maniére, Grégoire demande que
I’affaire vienne jusqu’a lui. « Grégoire a Victor évéque de Palerme. En ce qui
concerne les juifs, de méme qu’il n’y a aucune autorisation de faire quelque
chose dans leurs synagogues au-dela de ce qui est permis selon la loi, de méme
en ce qui concerne ce qui leur est accordé ils ne doivent subir aucun préjudice
(Sicut Tudaeis non debet esse licentia quicquam in synagogis suis ultra quam permis-
sum est lege praesumere, ita in his quae eis concessa sunt nullum debent praeiudicium
sustinere). Des juifs habitant dans cette cité de Rome se sont plaints aupres de
nous au nom des juifs qui habitent a Palerme et une pétition écrite par eux et
disposée en appendice vous en informe. Si donc leur plainte repose sur des
faits vrais, il faut que Votre Fraternité examine avec diligence les termes de
la loi de sorte que, pour eux, elle doive garder et conserver tout ce qui a été
décidé a ce sujet, pour que d’'une part elle ne fasse rien d’injuste et d’autre
part qu'ils ne souffrent d’aucun préjudice. S'il y a quelque obstacle a ce que
ce qui a été demandé puisse étre raisonnablement restitué, qu'on choisisse
des juges dans les deux parties et qu'’ils puissent définir ce qui convient selon
I'équité. Mais s'il apparait que le contentieux ne peut pas étre réglé la-bas, il
faut que I'affaire soit portée devant nous pour que les décisions soient prises
selon la justice a I'écart de votre envie. Jusqu’a ce que I'affaire elle-méme re-
coive un réglement, Votre Fraternité doit suspendre toute consécration des
lieux qui ont été saisis®>. »

Un peu plus tard, en octobre 598, la méme affaire revient devant Grégoire.
Visiblement les juifs sont devant le fait accompli : leurs synagogues ont été
transformées en églises dg{n}c\)gppslagﬁe:esmgt Grégoire ne peut revenir sur cet
acte « sacramentel ». Il est intéressant ae:relever\ici,cette étape dans la défi-
nition du'lieusacré'otde' Tespace ‘sacré du’point ‘de’vue de I'Eglise. Mais
Grégoire demande alors une indemnisation a la hauteur de la valeur réelle des
12 Lettre 2, 45, aolit 592, SC 371, Paris 1991. Les lois romaines que mentionne la lettre sont :

Cod. Theod. XVI, 9 et Cod. Just. I, 10.
13 Lettre 8, 25, juin 598. Cf. Ernst Baltrusch, art. cité, p. 43.
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biens saisis. Cette indemnisation pouvait naturellement préter a toutes les
tromperies et duperies possibles. On souligne cependant que les deux « ex-
perts » désignés par Grégoire, le patrice Venantius et I'abbé Urbicus, sont des
proches du pape et qu'ils étaient donc a méme de réaliser I'évaluation des
biens dans des conditions équitables!*.

Le méme cas se présente aussi a Cagliari en Sardaigne, mais cette fois il
semble que I'intervention de Grégoire a été suffisamment précoce pour empé-
cher la « conversion » de la synagogue et donc la restitution du batiment,
exigée par Grégoire, semble possible : « Grégoire a Janvier évéque de Cagliari.
Des juifs de votre cité sont venus se plaindre chez nous : Pierre, qui, par la
volonté de Dieu, avait été conduit de leur superstition au culte de la foi chré-
tienne, s’est associé a certains indisciplinés le jour suivant son baptéme, c’est-
a-dire le dimanche de la festivité pascale et, d’'une maniére gravement
scandaleuse, il a occupé leur synagogue qui se trouve a Cagliari sans votre
volonté et il y a placé une image de la mére de Dieu, la croix vénérable de notre
Seigneur et un linge blanc qu’il avait revétu en sortant de la fontaine baptis-
male. A ce sujet des rapports nous sont parvenus, venant de nos fils, le glorieux
magister militum Eupaterius et le magnifique gouverneur Spesindeus et
d’autres nobles de votre cité. Ils ont ajouté aussi que vous avez vous-méme

14 Lettre 9, 38, oct. 598 : « Grégoire a Fantinus defensor. Il y a peu de temps nous avions écrit
a notre frére et coévéque Victor: certains juifs, par une pétition qu’ils nous avaient donné,
s’étaient plaints que des synagogues dans la ville de Palerme avec leurs hospices avaient été
occupées par I’évéque d’une maniere irrationnelle; jusqu’a ce qu'on puisse établir si cela avait
été fait d’'une maniere juste ou non, il devait sabstenir de consacrer ces synagogues, de crainte
de provoquer un préjudice contre leur seule volonté. Et certes le respect dii au sacerdoce ne
nous permet pas de croire facilement que notre frére prédit ait fait quelque chose d’incongru.
Mais parce que, selon le rapport de notre notaire Salerius qui a enquété sur place, nous avons
découvert qu’il n’existe aucune cause par laquelle ces synagogues puissent étre occupées rai-
sonnablement et quelles ont été consacrées de maniére téméraire et inconsidérée, nous ordon-
nons a Ton Expérience ceci: parce que ce qui a été une fois consacré ne peut étre ultérieurement
restitué aux juifs, les synagogues elles-mémes avec leurs hospices qui sont établis sous les
synagogues ou attachés a leurs murs et avec les jardins qui sont joints doivent étre estimées
par nos fils le glorieux patrice Venantius et I’abbé Urbicus, et il t'appartient que notre frére et
coévéque doive en payer le prix, de sorte que ce qu’il a fait occuper demeure dans le droit de
I'Eglise elle-mé&me et que les juifs ne soient en aucune maniére opprimés ou ne souffrent d'une
quelconque injustice. Ils réclament également des manuscrits et des ornements; s’ils ont été
manifestement volés, nous voulons qu’ils sment restltueﬁ sans aucune ambiguité, parce que,
comme nous l'avons écrit auparayant, de memq que, dgns eurs synagogues il ne doit pas y
avoir d’autorisation de faire au-delade ce quilest:décrété; selonlaloi; de:méme aucun préjudice
ni aucune dépense ne doit leur étre infligé contre la justice et contre I'ordre de ’équité ». Sur
la « consécration » d’'un batiment qui devient « église » cf. Dominique Iogna-Prat, La Maison
Dieu. Une histoire monumentale de I'Eglise au Moyen Age, Paris 2006, en part. p. 39, 45-46, 175 :
Grégoire le Grand se situe encore dans une période de mise en place d’un rituel de consécration
et on ne sait pas, dans le cas de Palerme, s’il y a eu un rite spécifique ou si la célébration de
l'eucharistie a suffi pour « consacrer » le lieu.
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interdit au prédit Pierre d’oser faire cela. En apprenant cela, nous sommes
pleins d’éloges parce que, comme il convient a un bon prétre, vous n’avez en
rien voulu faire quelque chose qui entralnerait une juste condamnation. Parce
que vous ne vous étes pas mélé a des actes conduits de maniére anormale,
vous avez démontré que vous n’aimez pas ce qui a été fait ; considérant dans
cette affaire I'intention de votre volonté et davantage le jugement, nous vous
exhortons par ces paroles a ce que I'image et la croix soient enlevées de cet
endroit avec toute la vénération dont elles sont dignes et que vous vous enga-
giez arétablir ce qui a été violemment renversé, car, de méme que la définition
légale ne permet pas que les juifs construisent des synagogues neuves, de
méme elle permet qu’ils conservent sans aucune inquiétude les anciennes
synagogues. Donc de crainte que le suscrit Pierre ou d’autres qui lui ont offert
la consolation ou le consentement dans cette erreur de I'indiscipline ne ré-
pondent qu'’ils ont fait cela par le zéle de la foi, comme §’il y avait nécessité de
convertir les juifs par de tels actes, ils doivent étre avertis et ils doivent savoir
que, envers les juifs il faut davantage user de la tempérance pour qu’ils soient
attirés par leur volonté et non pas conduits contre leur gré, parce qu’il est
écrit: “Je ferai un sacrifice volontaire pour toi” (Ps 53, 8), de méme “C’est par
ma volonté que je me confierai a lui”(Ps 27, 7). Donc, parmi les habitants de
votre cité, votre Sainteté devra s’attacher a faire comprendre a ses propres
fils qui lui sont attribués, tout ce qui vous a déplu, par une exhortation sacer-
dotale, comme il convient, parce que, principalement en ce temps, quand on
redoute I'arrivée des ennemis, vous ne devez pas avoir un peuple divisé!®, »

Enfin on notera la fermeté de Grégoire a propos des fétes juives, en no-
vembre 602, dans une lettre a I'évéque de Naples. Il ne s’agit plus ici de bati-
ment mais de I'expression publique du culte. Grégoire insiste sur la protection
totale des cérémonies habituelles du culte juif : « Grégoire a Pascasius évéque
de Naples. Ceux qui désirent, avec une intention sincére, amener a la foi droite
des étrangers a la religion chrétienne, doivent s’appliquer par des douceurs
et non par des aspérités a ce que I'adversité ne repousse pas au loin I'esprit
de ceux que la raison et le simple bon sens pouvaient appeler; tous ceux qui
agissent autrement et veulent les retenir sous ce voile hors de la pratique habi-
tuelle de leur rite manifestent qu’ils sont au service de leurs propres causes
plutdt que des causes de Dieu. Des juifs habitant a Naples se sont plaints a nous
en assurant que certaines personnes s efforcent de maniére déraisonnable de
les détacher de leurs fétes,solennelles,ae\sorte qu'il devient illicite pour eux
de pratiquer'les’solentités'de leurs fétes, alors 'que jusqu’a maintenant pour
eux et depuis treés longtemps pour leurs parents il était permis d’observer et
pratiquer ces fétes. S'il en est bien ainsi, ce sont des choses totalement inutiles.

15 Lettre 9,195 (9, 196CC), juil. 599.
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Car quelle en est 'utilité, et si ces fétes ont été interdites aprés un long usage,
quand cela servira-t-il a quelque chose pour leur foi et leur conversion? Ou
encore, pourquoi posons-nous des régles sur la maniére dont les juifs doivent
pratiquer leurs cérémonies, si, par cela, nous ne pouvons pas servir a leur
profit? Il faut donc faire en sorte qu'ils veuillent nous suivre en étant appelés
plutdt par la raison et la mansuétude, et non pas qu’ils nous fuient, et que, en
leur montrant ce que nous disons a partir de leurs livres nous puissions, avec
'aide de Dieu, les tourner vers le sein de la mere Eglise. C’est pourquoi ta
Fraternité doit certes étre active pour les convertir, autant qu’elle pourra, avec
I’aide de Dieu, par des conseils, mais elle ne doit en aucun cas permettre qu’ils
soient troublés dans leurs solennités, et qu'ils aient libre autorisation d’obser-
ver et de célébrer toutes leurs fétes et leurs féries comme eux-mémes jusqu’a
présent et leurs parents depuis les temps les plus anciens ont eu 'autorisation
de le faire®®. »

La protection des biens et des personnes apparait clairement dans plu-
sieurs lettres. En méme temps, il est souvent difficile d’y trouver un fil conduc-
teur. Chaque lettre semble évoquer un cas particulier pour lequel nous
mangquons de contexte. Par exemple, le juif Salpingus, en mai 591, réclame
cinquante et un sous, et Grégoire demande a Pierre, sous-diacre en Sicile,
d’examiner attentivement cette affaire. On en déduira au moins que cette
réclamation pouvait étre fondée et pouvait aboutir. On peut associer a ce cas
celui de Tamnus (Palerme, octobre 598), un propriétaire de navire dont les
biens et le navire avaient été saisis a cause d’une dette. Or Candidus, recteur
du patrimoine de I'Eglise romaine, refusait de lui remettre le recu apres paie-
ment de la dette. Grégoire exige un réglement rapide et définitif de cette af-
faire. Tamnus faisait sans doute partie des transporteurs de blé entre la Sicile
et Rome. A Venafro, en ao(it 591, des clercs ont vendu des vases sacrés a un
juif. Celui-ci doit les restituer, mais les clercs doivent étre soumis a la péni-
tence. La vente des vases sacrés était cependant exceptionnellement possible
pour racheter des prisonniers réduits a I'esclavage?’.

1 Lettre 13, 15, nov. 602.

7 Lettre 1,42, mai 591: Grégoire a Pierre sous-diacre de Sicile. Dans une longue lettre traitant
de toutes sortes de questions administratives, un passage évoque le juif Salpingius qui réclame
cinquante et un solidi. Grégoire demande a Dierre ﬁ’ﬁxﬁrﬂi}gfﬁ\cette affaire en toute justice.
Lettre 9, 40, oct. 598: Grégoirg a Fantinus ci‘e’i}e‘r;sp‘g‘@l"‘glqrme} Le‘jui\f‘ Nostamnus / Tamnus
porteur de la présente lettre nous;aindiquéquersonmavire etsdlautresibiensontiété saisis par
notre defensor Candidus avec d’autres créditeurs et qu’ils ont été vendus pour récupérer
I’argent qu’ils lui avaient donné en crédit. Tous lui ont restitué les lettres de caution de la dette
et seulement le prédit défenseur a gardé par devers lui le chirographe d’obligation et a méprisé
de le rendre au juif malgré ses fréquentes supplications. Et parce que, comme il le dit, le regle-
ment de la dette a été satisfait, nous ordonnons a Ton Expérience de mener avec soin une
enquéte avec toute la subtilité nécessaire et s'il en est ainsi, qu'elle applique une pression sévere
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Grégoire veille spécialement a la protection des chrétiens fraichement
convertis a partir du judaisme. Il est attentif au cas d’'une femme qui avait été
promise a un futur époux quand elle était juive mais qui a finalement épousé
un autre homme, chrétien, apres sa conversion au christianisme. Il s'inquiéte
également de la situation économique de nouveaux convertis, les trois enfants
de Justa (Campanie, juillet 594), qui semblent avoir de grandes difficultés. Cela
montre que I'environnement général, juridique et économique, n’était pas
nécessairement favorable a la conversion individuelle. Grégoire semble obligé
de prévoir des secours matériels spécifiques.'®

Grégoire a clairement en vue la conversion des juifs. Cela découle directe-
ment de sa foi fondée en particulier sur la lecture des lettres de saint Paul et
sur son eschatologie : 2 la fin des temps, le retour du Christ se produira quand
le monde entier 'attendra et que tous les juifs seront eux aussi dans la foi au
Christ. Les lettres montrent comment Grégoire congoit concrétement cette
conversion. Il refuse nettement toute forme de conversion forcée : « Grégoire
a Virgile et a Theodore, évéque de Marseille en Gaule. Bien qu'il ne se trouve
aucune circonstance particuliére de temps ou de personnes qui me donne
'occasion d’écrire a Votre Fraternité et de les saluer comme il se doit, je le fais
pour deux raisons a la fois : pour m’acquitter de ce que demandait la dilection
d’une fraternelle proximité, et pour ne pas garder le silence sur la plainte de
certains, portée a ma connaissance, sur le moyen de sauver les 4mes de ceux
qui sont dans I'erreur. Plusieurs juifs qui résident en cette province et voyagent
de temps en temps pour leurs affaires (pro diversis negotiis ambulantes) dans la

et urgente de maniére a ce que Candidus restitue sans délai la caution au porteur prédit. Ta
sollicitude doit donc s’exercer de telle sorte que la plainte concernant cette affaire ne revienne
pas a nouveau jusqu’a nous. Lettre 1, 66, aofit 591: Grégoire s'adresse au sous-diacre Anthime,
recteur du patrimoine de Campanie, pour déplorer que des clercs de 1’église de Venafro ont
vendu des vases sacrés et des ornements d’église a un juif. Ce juif doit les restituer et les clercs
doivent étre soumis a la pénitence. On remarquera cependant qu'en novembre 596, dans une
lettre a I’évéque de Naples Fortunatus (ep. 7, 13), Grégoire I’autorise a vendre des vases sacrés
pour rembourser de trés grosses sommes engagées pour racheter des captifs.

8 Lettre 1, 69, ao(it 591: Grégoire a Pierre sous-diacre de Sicile. Grégoire lui recommande
l'affaire de Jeanne, fraichement convertie a partir du judaisme. Jeanne avait été promise a un
juif mais elle s’est convertie et a finalement épousé un chrétien. Jeanne prétend que la question
des cadeaux de I'ancien promis j\u}if est {é%léﬁ,[gﬁe;%qire demande que Jeanne ne subisse aucun
préjudice. Lettre 4, 31, juillet 594: « Grégoire au squs-diacre Anthime. A ceux que notre
Rédempteundaigne convertiraluivenant delaperdition judaiquesdedudaica perditione), il faut
que nous venions en aide par des dispositions raisonnables de peur qu’ils ne souffrent du
manque de nourriture - ce qu'a Dieu ne plaise. C’est pourquoi en vertu de 'autorité de cette
ordonnance (huius praecepti auctoritate), nous te mandons de donner sans retard aux enfants
de Justa, d’anciens juifs (ex Hebraeis), Julienne, Redemptus et Fortuna, chaque année a partir
de la treiziéme indiction prochaine, des sous que tu imputeras de toute fagon, prends-en note,
sur tes comptes ».
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région de Marseille nous ont fait savoir qu'un grand nombre de juifs qui vivent
la-bas ont été amenés a la fontaine baptismale par la force plus que par la
prédication (vi magis quam praedicatione). Certes, j’estime que I'intention dans
un cas semblable était digne d’éloge, et je suis slir qu’elle provient de I'amour
de notre Seigneur. Mais je crains que, si cette méme intention n’est pas accom-
pagnée de la vertu propre de I’Ecriture, il n’en vienne aucune récompense, ou
méme, dans une certaine mesure, que des dommages ne s’ensuivent - ce qu’'a
Dieu ne plaise - pour les dmes que nous voulons sauver. Quand en effet
quelqu’un est venu a la fontaine baptismale non par la douceur de la prédica-
tion mais sous la contrainte, s'il retourne ensuite a sa superstition premiére,
il meurt alors dans un état plus funeste du fait qu'il avait semblé recevoir une
nouvelle naissance. Que Votre Fraternité exhorte donc ces hommes-la par des
prédications répétées, de sorte que ce soit plutdt par la douceur de celui qui
les enseigne qu'ils désirent changer leur ancienne maniére de vivre. De cette
facon, nous accomplissons parfaitement ce que nous avions l'intention de
faire, et 'dme du converti ne revient pas de nouveau a son vomissement anté-
rieur (cf. Prov 26, 11 et II Pierre 2, 22). Il faut donc leur apporter la parole qui
puisse briiler en eux les épines des erreurs, et, par la prédication, illuminer ce
qui, en eux, est ténébres. Qu'ainsi Votre Fraternité recoive sa récompense pour
de fréquentes exhortations, et les conduise, aussi nombreux que le voudra le
don de Dieu, a la régénération d’une vie nouvelle®. »

Deux lettres sont particulierement explicites sur la réduction des fermages
pour les paysans convertis. C’était sans doute une mesure efficace puisque,
dans les environs d’Agrigente, une troisiéme lettre nous informe que des pay-
sans, en grand nombre, veulent se convertir, sans doute pour obtenir, eux
aussi, des allegements de charge. A défaut d’'une contrainte violente, cette
méthode de conversion peut sembler malgré tout coercitive. D’ailleurs,
Grégoire précise qu’il faudra veiller a ne pas grever le budget du patrimoine
de I'Eglise romaine. Blumenkranz supposait ainsi que les paysans qui restent
juifs se verraient surtaxer. Il s’appuie pour cela sur une lettre envoyée en
Sardaigne ou Grégoire suggére de surtaxer des paysans qui seraient vraiment
récalcitrants. Cette lettre vers la Sardaigne ne concerne peut-étre pas des
paysans juifs mais plutdt des paysans paiens. Et je ne pense pas que la surtaxa-
tion soit la compensation que Grégoire recherche dans I'équilibre des comptes
de son Eglise. Au contraire, les avantages qu'il veut accorder aux paysans en
général, comme le montre la grande lettre administrative & Pierre, devraient
permettre d’obtenir Une ‘méilleure productivité et ¢’est par'13 'qué Grégoire
imagine un retour a I'équilibre des comptes ou méme des bénéfices bien plus
importants : « Grégoire a Cyprien, diacre et recteur du patrimoine de Sicile ...

9 Lettre 1, 45, juin 591, SC 370, p. 228-229.
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Il m’est parvenu qu’il y a sur nos possessions des Hébreux qui ne veulent abso-
lument pas étre convertis a Dieu. Mais il me semble que, dans toutes les pos-
sessions dans lesquels on sait que vivent ces Hébreux, tu dois leur envoyer
une lettre de ma part en promettant spécialement que quiconque, parmi eux,
sera converti au vrai Dieu et a notre Seigneur Jésus Christ, verra la charge de
sa possession diminuée d’une certaine part. Et je veux aussi qu’on fasse cela
de telle sorte que sil'un d’eux aura été converti, s’il a une imposition d’un sou,
on devra lui faire un abattement d’un tremissis (si solidum pensionem habet,
tremissis ei relaxari debeat), si c’est trois ou quatre sous, il aura un abattement
d’un sou (si tres vel quattuor, unus solidus relaxetur). S'il paie plus, I'abattement
devra étre fait selon cette méme mesure ou bien selon ce que ta Dilection
prévoira de sorte que, pour celui qui est converti, la charge sera diminuée sans
que les besoins de I'Eglise ne soient grevés d’'une lourde dépense (ut et ei qui
convertitur onus relevetur et ecclesiastica utilitas non gravi dispendio prematur). Et
nous ne faisons pas cela d'une maniére inutile, si, en abaissant les charges de
I'imposition, nous les conduisons a la grice du Christ, car, méme si eux-mémes
viennent avec peu de fidélité, cependant leurs descendants seront baptisés
dans une plus grande fidélité (etsi minus fideliter veniunt, hi tamen qui de eis nati
fuerint iam fidelius baptizantur). Par conséquent, nous gagnons ou bien eux-
mémes, ou bien leurs enfants. Cela ne pése pas lourd tout ce que nous enlevons
sur leur imposition au profit du Christ?. »

Une lettre d’octobre 598 semblerait indiquer une certaine réussite de
Grégoire dans la conversion des paysans juifs de Sicile. Il est en tout cas cu-
rieux de constater que ce succes se produirait dans le contexte d’'un domaine
monastique, d'un monastere féminin. Hartmann fait le rapprochement entre
les mesures de réduction des redevances mentionnées ci-dessus et ces « nom-
breux juifs » qui veulent se convertir dans les environs d’Agrigente. Je me
demande si ce n’est pas plus largement I'effet des mesures de gestion doma-
niale prises par Grégoire depuis le début de son pontificat. Il n’est pas slir que
les directives et les ordres qu’il a donnés aient été toujours suivis d’effet mais
il n’est pas impossible que dans le contexte d’'un domaine monastique les

20 Lettre 5, 7, oct. 594. Dans la lettre 2, 38, juillet 592, a Pierre sous-diacre de Sicile, Grégoire
lui conseille de pratiquer une réduction des redevances pour les paysans juifs qui se sont
convertis au christianisme. Hartmann note sur la lettre d’octobre 594 qu’il y aurait de nom-
breux juifs convertis en Sicile selorg la lettre 8, 23}11 mentionne a ce sujet une formule du Liber
Diurnus f. 51: le pape mande au recteu; qu patrimoine: dispongs ut, cui previderis aliquid relaxan-
dum pensionis, levigationemiinveniat, etcui addendum esse reddideris; qulod iustum est cogatur exsolvere.
1l s’agit des colons ou de ceux qui, a la maniére des colons, sont engagés pour 29 ans, et non pas
des conductores, car cela n’est possible que sur des petites impositions. Dans la lettre 4, 26, a
Janvier de Cagliari, Grégoire va jusqu’a demander de surtaxer des paysans qui refuseraient la
conversion. Mais cette lettre ne mentionne pas de juifs, les paysans en question sont paiens et
I’exaspération dont témoigne la lettre, cf. la note dans I’édition SC 520, Paris 2008, p. 322-323,
concerne sans doute plus I'évéque de Cagliari que les paysans eux-mémes.
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mesures qu'il avait pu inspirer aient été plus efficaces a la fois dans 'amélio-
ration de la condition paysanne et dans 'augmentation des revenus du monas-
tére : « Grégoire a Fantinus defensor. Sur 'indication de la dame abbesse du
monastere de Saint-Etienne qui est établi sur le territoire d’Agrigente, nous
avons découvert que de nombreux juifs, sur I'inspiration de la grice divine,
veulent étre convertis a la foi chrétienne mais il est nécessaire que quelqu’un,
muni de notre ordre, se rende sur place. C’est pourquoi nous t’avons ordonné
sur la teneur de cette autorité que, en dcartant toute excuse, tu te rendes en
toute hite au lieu prédit et que tu viennes en aide a leur désir par tes exhor-
tations avec le secours de Dieu. Cependant si tu apprends que c’est long et
triste pour eux d’attendre la solennité pascale et qu’ils ont hite de recevoir
maintenant le baptéme, de crainte, ce qu’a Dieu ne plaise, qu’un long délai ne
puisse les faire revenir en arriere, parle avec notre frére I'’évéque de ce lieu
pour qu'il les baptise, avec la protection de la miséricorde de Dieu tout puis-
sant, apres une pénitence ou une abstinence de quarante jours, soit un di-
marnche, soit un jour d'une féte plus célébre si I'occasion se présente, parce
que les circonstances elles-mémes, a cause de ce fléau qui sévit, poussent a ce
que leurs désirs ne soient différés sans aucun délai. Si tu apprends que certains
d’entre eux sont pauvres et ne peuvent pas eux-mémes acheter un vétement,
nous voulons que tu acheétes et que tu leur fournisses ce vétement qu'ils por-
teront au baptéme ; le prix que tu auras payé sera imputé sur tes comptes.
S’ils décident d’attendre le saint jour de PAques, parle a nouveau avec I'évéque
pour qu’ils deviennent catéchumenes, qu'il les visite fréquemment, qu’il ma-
nifeste sa sollicitude et qu'il enflamme leurs 4mes par les conseils et les exhor-
tations, de sorte que, plus I'attente de la féte sera longue, plus fervent sera
leur désir de se préparer. Ensuite, examine avec le plus grand soin et la plus
grande rapidité si le monastere susdit, que dirige la dame abbesse, se suffit a
lui-méme ou s'il souffre de certains manques : tout ce que tu auras appris a
propos de ce qui a été fait pour ceux qui désirent étre baptisés, hate-toi de
nous l'indiquer avec précision?. »

La conversion pourrait aussi se faire en sens inverse, du christianisme vers
le judaisme. Le judaisme de cette époque a pu connaitre un certain prosély-
tisme, comme le suggérent deux lettres. Lune, en septembre 603, concernerait
des pratiques “judaisantes” parmi la population de Rome®. L'autre, plus cu-
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21 Lettre 8,23, mai 598.

22 Lettre 13, 3 (13, 1CC), sept. 603 : « Grégoire par la grice de Dieu évéque a ses trés chers fils
les citoyens de Rome. Il m'est parvenu que certains hommes d’esprit pervers ont semé parmi
vous certaines pratiques contre la sainte foi, de sorte qu’ils interdisent de faire quelque chose
le jour du sabbat. Comment les appellerais-je autrement que des prédicateurs de '’Antéchrist?
Quand il viendra il fera en sorte que le sabbat et le dimanche soient gardés en dehors de tout
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rieuse, en mai 593, semble évoquer une forme de culte juif en Sicile largement
ouvert a des chrétiens : « Grégoire a Libertinus préteur de Sicile. Dés le début
de votre administration, Dieu a voulu que vous progressiez dans la défense de
sa cause et c’est la grice que dans sa bienveillance il vous a réservée avec la
gloire. Or on rapporte que Nasas, qui est bien le plus scélérat des juifs, par une
témérité punissable, a édifié un autel sous le vocable du bienheureux Elie, et
par une séduction sacrilége a trompé beaucoup de chrétiens pour qu’ils y
fassent 'adoration. Il a aussi, dit-on, acheté des esclaves chrétiens et les a assi-
gnés a son service et a son usage. Le glorieux Justin, alors donc qu’il aurait d
sévir trés rigoureusement contre lui pour de si grands crimes, gagné par la
drogue de la cupidité, comme on nous I'a écrit, a différé de chitier I'injure
faite a Dieu. Que Votre Gloire s'informe donc sur tout cela par une enquéte
rigoureuse, et si elle trouve qu’il en est manifestement ainsi, qu’elle se hate
d’infliger un chitiment corporel trés rigoureux a ce juif scélérat, de sorte que,
de ce fait, elle se concilie la grace de notre Dieu et que, pour sa récompense,
elle se montre a la postérité, par ces exemples, comme un modeéle. Quant aux
esclaves chrétiens, a tous ceux pour lesquels il sera évident qu'il les a achetés,
faites donner la liberté, comme I'ordonnent les prescriptions légales, sans
contestation, de peur que - ce qu’a Dieu ne plaise - la religion chrétienne ne
soit souillée par la soumission a des juifs. Ainsi donc corrigez tout cela tres
rigoureusement et en toute héte, pour que non seulement nous vous rendions
gréce pour cette application du droit (pro hac vobis disciplina gratias referamus),
mais aussi pour que nous rendions témoignage de vos qualités, lorsque ce sera
nécessaire?, » Cet autel a Elie, élevé par Nasas, a suscité de nombreux com-
mentaires. S'agit-il d'une forme de prosélytisme juif ? ou méme d’une forme
de syncrétisme ? Elie est-il le prophéte bien connu ou un obscur “saint”local ?
Dans le cas d’un prosélytisme juif, il est méme possible d’y voir une forme
d’eschatologie juive, 1’attente d’un retour du prophete Elie considéré comme
le Messie. Naturellement une telle eschatologie serait totalement contraire a
I’eschatologie chrétienne mais pourrait se développer sur le méme terreau que
I’eschatologie chrétienne si fortement exprimée par Grégoire lui-méme.

travail. Parce qu’il prétend mourir et ressusciter, il veut qu'on véneére le jour du dimanche,
parce qu'il pousse le peuple a i\mji{t}eg‘)lqs_ iuilfs \@[ ilﬁd}agf\ser) de sorte qu'il rappelle le rite extérieur
delaloi et se soumette a la pe\rfly‘diedq'ﬁ J’Qif‘s‘,,ilxyieu:t honorer le sabbat ».

2 Lettre 3737, mai593;5G 520; p:158-161. Selon lamoterde Mara Reydellet I’autel a Elie serait
I’expression d’un culte d’un faux martyr, comme le faux martyr démasqué par Martin dans la
Vita Martini, plut6t que le prophete du livre des Rois 1 R 2, 12 - 4, 22. Le rejet de la soumission
aux juifs exprime la crainte du prosélytisme juif aupres des esclaves chrétiens qui inspire
d’ailleurs la 1égislation: Cod Theod 111, 1, 5 et XVI, 9, 2 repris dans Cod Just I, 10. Ernst Bammel,
Gregor der Grosse und die Juden, p. 90-93, expose en revanche toutes les hypothéses sur une
forme de prosélytisme et d’eschatologie juives autour de la figure du prophéte Elie.
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La question de la conversion est donc bien sensible dans certaines lettres
a propos des juifs. C’est sur ce point spécialement qu’on examinera la doctrine
de Grégoire. La doctrine de la conversion repose bien siir sur la distinction,
classique, entre Judaea et gentilitas. Mais ces deux termes sont utilisés avec
beaucoup de variations aussi positives que négatives?. On peut méme suppo-
ser que Grégoire, fin connaisseur de I’Ecriture, raisonnait selon un modele
tres originel du christianisme. Le christianisme est certes issu de la conversion
des paiens en lieu et place des juifs, mais le judaisme est aussi quelque part
un intermédiaire obligé entre paganisme et judaisme. Lhistoire de I'évéque
André de Fondi peut se comprendre de cette maniéere. Un juif, en voyage, ar-
rive a proximité de la cité de Fondi mais trop tard pour y entrer. Il trouve re-
fuge pour la nuit dans les ruines d’'un temple d’Apollon. Par malheur, une
assemblée de démons s’y tient et le juif, bien caché, entend leurs discussions.
Les démons ont décidé de faire tomber I'évéque André de Fondi. Il héberge
chez lui une religieuse et ils veulent susciter chez 'évéque un désir sexuel qui
entrainera sa chute morale. Au matin, le juif entre dans la cité de Fondi et se
rend aussitdt chez 'évéque. Avec toutes les précautions nécessaires, il avertit
I'évéque de ce qu'il a entendu. Aussitdt 'évéque décide d’éloigner la religieuse
et remercie chaleureusement le juif de 'avoir prévenu. Par la suite le juif se
convertit au christianisme®. Dans cette histoire il est remarquable que la
conversion du juif ne reléve en rien d’une initiative “chrétienne” ou épisco-
pale. C’est bien le juif qui, de lui-méme, a décidé de prévenir 'évéque du piege
diabolique dans lequel on voulait le faire tomber. Plus encore c’est le juif qui
instruit 'évéque. 11 y a clairement une sorte d’antériorité du juif par rapport
al'évéque, antériorité dans le discernement du bien et du mal. Il est parfaite-
ment possible de considérer ce récit comme une maniere imagée, amusante,
de rappeler 'antériorité de I’Ancien Testament sur le Nouveau et, en quelque
sorte, la préséance des juifs par rapport aux chrétiens. Grégoire d’ailleurs
rappelle souvent cette « préséance », a la fois pour la souligner concrétement
par le commentaire des livres de I’ Ancien Testament et pour souligner le para-
doxe de I'Eglise issue des palens.

Les conversions concretes sont encadrées par le droit romain mais ce droit
lui-méme d’ou vient-il ? On peut trouver chez Grégoire une réflexion sur le
pouvoir royal d’'une grande subtilité. On s’arrétera ici sur un passage ot
Grégoire croise la notion de pouvoir royal chez les Romains et chez les Juifs:
« Le temps ol le précurseur du Rédempteur a recu la charge de proclamer la
parole est indiqué par la mention du.prince de.la république romaine et des
rois de Judée (memorato ‘romanaé reiptiblicae priricipe et Tudaeae' regibus): ‘Tan

2 Le cadre de la polémique antique entre chrétiens et juifs est posé dans l'ouvrage classique

de Marcel Simon, Verus Israel. Etude sur les relations entre chrétiens et juifs dans lempire romain (135-
425), BEFAR 166, Paris 1947.
% Cf. Dialogues 111, 7, SC 260, Paris 1979, p. 278-285.
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quinze du principat de Tibére César, Ponce Pilate étant gouverneur de la Judée,
Hérode tétrarque de la Galilée, Philippe son frére tétrarque du pays d’Iturée
et de Trachonitide, Lysanias tétrarque d’Abiléne, sous le pontificat d’Anne et
de Caiphe, la parole du Seigneur fut adressée a Jean, fils de Zacharie, dans le
désert’(Lc 3, 1). Comme il venait annoncer celui qui allait racheter un certain
nombre d’hommes dans la Judée, et un grand nombre parmi les nations (ex
Iudaea... ex gentibus), les temps de son annonce sont désignés par le roi des
Gentils et les princes des Juifs (per regem gentium et principes Iudaeorum)®. » On
remarquera ici la présentation de la citation de Luc dans cette homélie de
Grégoire. 1l retient le principe d'une liste de noms de dirigeants romains et
juifs. Avant la citation il décrit cette liste comme la « mention du prince de la
république romaine et des rois de Judée ». Apres la citation il rappelle la liste
en évoquant « le roi des Gentils et les princes des Juifs ». Il y a ici un chiasme
assez élaboré ot la notion de « prince » passe des Romains aux Juifs mais aussi
du singulier au pluriel, inversement la notion de « roi » passe des Juifs aux
Romains mais aussi du pluriel au singulier. Ce chiasme n’est pas purement
« décoratif », il s’agit de souligner le caractere interchangeable du pouvoir et
la responsabilité partagée de tous les pouvoirs.

C’est encore le pouvoir qui est a 'oeuvre dans la Passion et la mort du
Christ. Grégoire développe sur ce point une vision tres juridique mais aussi
trés exégétique de la Passion. Sa perception de la mort du Christ repose sur
une lecture attentive des évangiles. Dans Moralia 27, 27, 51, il commente Job
37, 9: « & partir des chambres intérieures la tempéte sortira et a partir d’Arc-
turus le froid.... Lorsque I'Ecriture sainte rappelle les chambres intérieures
contre Arcturus, elle désigne la région de I’Auster / du Midi différente des
régions de I'’Aquilon. C’est pourquoi dans ce méme livre, on écrit: “Celui qui
fait Arcturus, les Orions et les chambres intérieures de I’Auster” (Job 9, 9).
Parce que donc le soleil réchauffe d’une ferveur plus grande les chambres inté-
rieures de I’Auster mais qu’il n’a en aucune maniére la méme place dans
Arcturus, on exprime sous le nom des chambres intérieures le peuple juif et
sous le terme d’Arcturus a cet endroit le peuple paien. Ceux qui avaient re-
connu le Dieu un et invisible et qui avaient observé sa loi au moins de maniére
charnelle, c’est comme s’ils se tenaient sous le soleil de midi trés fervents dans
la chaleur de la foi. Mais parce que les paiens n’avaient aucun contact avec la
science et la connaissance d’En-Haut, c’est comme s’ils étaient froids sans
soleil et étaient restés sous I’Aquilon. Et parce que la tempéte met en mouve-
ment et que le froid écrase sousla torpeur; on dit maintenant a bon droit: “a
partir des'chambres’intérietires 1a tempéte sortird, et 16 froid a partir d’Arc-
turus.” C’est comme si on disait : A partir des juifs surgit la méchanceté qui

% HomEvang 20, 1, SC 485, p. 447 sur ’évangile de Luc. Cf. Marc Reydellet, La royauté dans la
littérature latine de Sidoine Apollinaire a Isidore de Séville, Rome 1981, p. 461.
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poursuit et a partir des paiens le pouvoir qui écrase (a Judaeis surgit malitia
persequens, et a gentilibus potestas premens). Les préceptes de la loi n’avaient pas
interdit qu'il y ait des miracles, et cependant a cause de ces mémes miracles
les juifs cherchaient a tuer le Rédempteur du genre humain (cf.Jn 11, 48). C’est
pourquoi ne pouvant pas achever ce qu’ils avaient commencé, ils accoururent
au prétoire de Pilate, pour que Pilate lui-méme fasse exécuter celui qu’aucune
loi n’empéchait qu’il soit mis a mort injustement (Jn 18, 28). Donc la tempéte
est produite a partir des chambres intérieures et le froid a partir d’Arcturus,
quand ce que la Judée a demandé par envie le juge paien I'a accompli a partir
de I'autorité romaine (quod Judaea ex invidia petiit, hoc gentilis iudex ex Romana
auctoritate perpetravit)?’. » On voit ici une conception de la romana auctoritas
extrémement précise : c’est cette auctoritas qui est la responsable de la mort
du Christ en croix. La crucifixion dépendait de cette autorité romaine. Grégoire
lui-méme pontife romain est particuliérement bien placé pour souligner
I'importance de cette autorité romaine. La source du droit romain est bien 13,
dans cette autorité qui est allé jusqu’a faire mourir le sauveur du monde. Cette
conception de la crucifixion déplace complétement la question juive si pré-
sente chez d’autres Peres de I'Eglise. Certes Grégoire sait bien lire les évangiles
et note bien que des juifs demandaient la mort de Jésus. Mais il lit dans les
évangiles et il le sait par sa propre formation juridique que la mise a mort ne
relevait que de I'autorité 1égale de Rome, en la personne du procurateur Ponce
Pilate. Rome coupable de la mort du Christ. Culpabilité qui situe Rome au
moins au méme rang que la Judée. Cette lecture de la Passion rejoint aussi

27 Mor 27, 26, 50, PL 76, 430. Ce développement est précédé d’une premiére formulation de
cette double responsabilité / culpabilité: « ...combien de fois pour satisfaire leur cruauté se
sont-ils servis de mains étrangeres, parce que celui qu'ils ne pouvaient pas eux-mémes tuer
légalement (legaliter interimere) ils 'ont livré aux paiens pour qu’il soit frappé, de sorte que par
son seul pouvoir (ex sola potestate) le gouverneur romain (romanus praeses) fasse ce que, par leur
seule méchanceté (ex sola malitia), ils aspiraient eux-mémes a faire (cf. Jn 18, 28) ». Blumenkranz
signale d’autres passages des Moralia offrant les mémes réflexions: ainsi Mor 6, 20, 35, PL 75,
748, Sur Job 5, 15: il sauvera 'indigent du glaive de leur bouche et le pauvre de la main de
I’homme violent. ... parce que les juifs ont livré le Seigneur en 1’accusant, lui que, une fois livré,
les patens ont tué, par le glaive de la bouche on peut désigner la langue des juifs qui accusent...
Par la main de ’homme violent, c’est la gentﬂlte elle- m\e[rnHe}qul peut étre exprimée, qui, en
crucifiant, a mis en oeuvre, gans la mort U Re‘ @mptqur les paroles dqs Hebreux .. Notre
Rédempteur a souffert ala foisdes v1olenceswdes paiens et\das\langue\s deS_]ulfS en mourant a
cause de son humanité, mais a cause de la puissance de sa divinité, il les a surpassées en res-
suscitant. cf. B. Judic, Le corbeau et la sauterelle, dans L. Mary et M. Sot eds., Impies et paiens
entre Antiquité et Moyen Age, Paris 2002, p. 97-126, ou est étudié Mor 30, 9, 28-32 sur Job 38, 41 :
les petits des corbeaux sont interprétés d’abord comme figurant les paiens et ensuite comme
figurant le judaisme. La citation de Rom 11, 25 permet de justifier le passage d’une allégorie a
une autre.
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I'eschatologie grégorienne fondée sur Rom 11, 25 et sur la conception pauli-
nienne de la conversion des juifs a la fin des temps?.

Quelques remarques conclusives : les matériaux abondants et concrets
fournis par le registre des lettres de Grégoire le Grand donnent un apercu sur
la pratique réelle de la législation concernant les juifs dans 'empire romain
de la fin du VIe siecle et sur l'attitude de I'évéque de Rome. Le point le plus
surprenant doit étre la question de I'esclavage. Les juifs n’ont pas le droit
d’avoir des esclaves chrétiens et cette interdiction s’inscrit dans un contexte
ou I'esclavage est un élément essentiel du systeme économique. De ce point
de vue, l'interdiction de posséder des esclaves chrétiens est trés certainement
un moyen d’affaiblir a long terme la situation économique des juifs. Grégoire
le Grand applique soigneusement la loi mais comprend aussi probablement
sa portée. 1l est par conséquent capable d’une sorte de contournement de la
loi en suggérant une distinction entre 'esclavage domestique qui reste inter-
dit et un esclavage rural qu’il suffit de transformer en une forme de dépen-
dance obligée pour maintenir les ressources des propriétaires juifs. Cette
souplesse dans I'interprétation de la loi rejoint les mesures de protection des
synagogues et des cérémonies juives ainsi que les mesures de protection des
biens et des personnes. On doit cependant supposer aussi une nécessité immé-
diate : assurer la cohésion de la population « romaine » face aux envahisseurs
lombards. Grégoire devait sans doute penser que les juifs préféraient I'empire
a la domination lombarde méme si le royaume lombard, aprés Grégoire, ne
semble pas avoir connu de mesures anti-juives, sauf peut-étre dans la seconde
moitié du VIIe siecle selon le Carmen de synodo Ticinensi. En tout cas il jugeait
politiquement utile de ménager les juifs plutdt que de les encourager a fuir
vers les ennemis de 'empire. Par ailleurs Grégoire montre une réaction vigou-
reuse contre un éventuel prosélytisme juif. Il est vrai qu’une seule lettre pour-
rait évoquer ce possible prosélytisme. Le ton employé est sévere et montre
clairement que la conversion ne peut se faire que vers le christianisme. La
conversion est le souci profond de Grégoire mais il recherche une conversion
du coeur, de I'esprit, de 'dme qui ne peut passer que par une démarche libre?.

28 Sur auctoritas, cf. G. Makdisi, D. Sourdel, J. Sourdel-Thomine eds., La notion d’autorité au
Moyen Age: Islam, Byzance, Occide\,nt\,g Paris PUF 1\9\8{@6}1&5 Constable, Michel Rouche eds., Auctoritas.
Mélanges offerts a Olivier, Guillot, Presses de ifi;ni\\{grs:ité Paris Sorbonne 2006. Sur la conversion
chez Grégoireuct. Claude Dagens;Grégoire le Grand. Culture-etiexpérience chrétiennes, Paris 1977, p.
352-353.

2 Cf. Bruno Dumézil, Les racines chrétiennes de 'Europe. Conversion et liberté dans les royaumes
barbares Vé-VIIIe siécle, Paris 2005, en part. p. 113-114. On relévera que Markus, op. cit., p. 79,
souligne chez Grégoire la volonté d’observer le droit romain a propos des juifs, ce qui le place
dans un monde en train de disparaitre, et que la condition des juifs s’est aggravée partout en
Europe a partir du VII¢ siecle.
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C’est dans les ceuvres proprement spirituelles de Grégoire que 'on peut trou-
ver des enseignements sur les sources mémes du droit, c’est-a-dire le pouvoir
royal et la notion d’autorité. Cette réflexion sur le pouvoir et sur le droit ro-
main aboutit a reconnaitre 'empire romain comme coupable de la mort du
Christ tout autant, sinon plus, que les juifs. C’est la notion d’auctoritas romana
qui est mise en avant par Grégoire dans cette réflexion fondamentale pour
saisir sa conception des relations entre juifs et chrétiens, une conception qui
certes prolonge celle d’Augustin mais avec a la fois un sens plus aigu des néces-
sités pratiques et une vision plus juridique des coupables de la mort du Christ.
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INTERPRETATION, NEGOTIATION,
AND ADAPTATION: CONVERTING THE JEWS
IN GERHARD OF MAINZ’S COLLECTIO

Jessie SHERwWoOD

In 937, Pope Leo VII sent a letter to Friedrich, the archbishop of Mainz,
evidently in answer to questions that Friedrich had asked shortly after assu-
ming the archbishopric the same year. According to Leo, Friedrich asked
about Episcopal primacy in Germany, and “whether it would be better to sub-
jugate [the Jews] to the holy religion, or expel them from your communities.”*
During his episcopacy and presumably in the same year, Friedrich also re-
ceived a collection from a priest named Gerhard.? Among other topics,
Gerhard presented a series of extracts from three letters written by Gregory
I concerning converting Jews, and specifically compelling Jews to convert.
Read together, Gerhard and Leo suggest that Friedrich contemplated forcing
the Jews within his diocese into the baptismal font. Read together, their texts
also illustrate the ways in which tenth-century ecclesiastics adapted earlier
sources to their own ends through interpretation, interpolation, and
excision.

Although his motives and, indeed, his results are unknown, Friedrich may
have been inspired to embark upon his conversionary campaign by an eccle-
siastical council held only five years before. Perhaps in response to Friedrich’s
new campaign, Gerhard selected and compiled the texts in his collectio from
a small coterie of sources, not necessarily because they were legal sources,
but because they were authoritative ones. He did so, I shall suggest, in part to
instruct his new superior, and to make a series of arguments about the proper
duties and behaviours of bishops, which included but were not limited to how
they ought to treat Jews. Concerning the Jews, Gerhard’s collectio established,
contrary to Friedrich’s apparent desire, that the Jews should not be compelled
to convert, but as a corollary that they should not exercise authority over
Christians. This was and remained the reigning ecclesiastical position on the

! Leo VII to Frederick of Mainz (9,3:7\—939\)\, Lﬁoé?;%,‘\gnlm\ew;gs]%allc‘ See.and the Jews, Documents,
492-1404, S. Simonsohn, ied: (Teronto, 1988), 32-33:1‘De Iudaeissautem, unde vestra fraternitas
nostram conquaesivit, utrum melius sit eos sacrae subiugare religioni an de civitatibus vestris
expellere, hoc vobis praeceptum mandamus, ut fidem sanctae trinitatis et mysterium domini-
cae incarnationis cum omni sagacitate et prudenti consilio dei cum reverentia illis praedicare
non desistatis.”

2 Der Brief des Priesters Gerhard an den Erzbischof Friedrich von Mainz, F. Lotter, ed. (Sigmaringen,
1975).

Jews in Early Christian Law: Byzantium and the Latin West, 61-11'" centuries
John Toran, Nicholas e Lance, Laurence Foscria and Capucine Nemo-PEKELMAN,

Turnhout, 2013, (Relmin 2) pp. 119-129
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status of the Jews within Christendom for centuries. Curiously, it is entirely
at odds with the position taken by Leo, who ruled that Jews should not be
compelled to convert, but could be exiled if they refused to be baptized. Leo,
like Gerhard, appealed to authorities, he simply appealed to different autho-
rities, and interpreted them differently than Gerhard had.

It is not entirely clear why Friedrich decided to undertake the conversion
of his diocese’s Jews. However, it may not be wholly coincidental that five
years earlier Friedrich’s predecessor and then king Henry I received a letter
from Venice describing the miraculous conversion of the Jews of Jerusalem,
and thereafter of Byzantium’s Jews. The Jews and Christians living in Jerusalem
shut up their holy places for three days.> When the buildings were re-opened,
the synagogue was empty, but an image of Christ crucified was visible in the
Church of the Holy Sepulchre. When the Jews saw this, according to the
Venetian letter, they converted. The emperor considered compelling
Byzantium’s Jews to follow suit, but when they learnt of this miracle they
converted of their own accord. The letter concluded by advising its recipients
to preach this miracle and order the Hebrews living in Germany to convert,
but “if [the Hebrew] does not want to be a Christian, let him depart, scattered
and scorned, from your kingdom.”* This letter was read at the Council of
Erfurt, convened in 932. While of dubious historicity,® it made an obvious
impression upon the assembled bishops. It was incorporated into the Council’s
gesta, and a summary of its contents appear in the breviarium canonum. This
summation offers a succinct, slightly altered account of the letter’s contents,
one which offers insight into how the assembled bishops interpreted its nar-
rative.® If the breviarum is any indication, the bishops read the narrative as
both more wondrous and more insistent on compelling conversion than the
original letter. According to the breviarum, an image of Christ appeared in the
Holy Sepulchre after the three days when Jewish and Christian sacred spaces
were closed. When the Jews tried to view this image, they were driven back,
“and terrified by this sign, all the Jews, who were across the sea, were

3 Council of Erfurt c. 1, MGH Concilia 6.1, 110-111; ¢f. D. Malkiel, “Jewish-Christian relations in
Europe, 840-1096,” Journal of Medieval History 29 (2003): 64-65.

¢ Council of Erfurt, 114. “Si quis vero Hebreus baPtlzarl noluerit, precipite, ut signum crucis
in nullo metallo nec in ullo drappo aﬁlg ahqua spetie in vestro regno suis pollutis manibus
contingat, et ipse Hebreus; si noluerit.esse.christianus, confusus etrepudiatus de vestro regno
abscedat.”

5> There is little indication that the Jews of Jerusalem converted en masse or that a policy of
coercive conversion was pursued in Byzantium in this period. See, Malkiel, “Jewish-Christian
Relations,” 64; J. Starr, The Jews in the Byzantine Empire, 641-1204 (Athens, 1939; repr. Westmead,
England, 1969), 7, 151-152.

¢ Council of Erfurt, 110-111.
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baptized.”” The breviarum canonum also concluded that, “it is advised in this
very letter that all Jews dwelling among Christians are either to be baptized,
or exiled from all Christianity””® Whether Friedrich attended the Council and
took this advice to heart cannot be ascertained. Only the bishops in atten-
dance were named in the gesta. His predecessor, Hildebert, was there, and he
had been one of the letter’s original recipients in any case. Thus, it seems
probable that Friedrich, at the very least, knew about this letter and its tale
of wonder-fueled conversions.

Friedrich was, moreover, in Henry Mayr-Harting’s words, “a saintly
troublemaker.” He is perhaps best known for standing up Otto I, when the
latter had come to Mainz to celebrate Easter, but found the archbishop absent,
praying and fasting with hermits and solitaries.’® Friedrich seems to have had,
at least in so far as he is described by contemporary chroniclers, as a later
prelate said of a subordinate similarly bent on converting Jews, “the zeal of
God, but not according to knowledge (cf. Rom. 10.2)."'* His zeal may have
harboured ulterior motives in this case, since Friedrich’s first question to Leo,
and presumably his first interest, was not baptizing Jews, but asserting apos-
tolic primacy.

Whatever the reasons for Friedrich’s foray into compulsory conversion,
he did apparently write to pope Leo asking whether it were preferable to
baptize or exile the Jews, and his subordinate Gerhard did send him a collec-
tion that included canons dealing with Jews and conversion. Gerhard’s com-
pilation has been read as a complement to Leo’s decretal, a text designed to
help Friedrich compose his queries about coerced conversion and apostolic
primacy.? If Friedrich instructed to Gerhard to compile texts concerning Jews,
however, he seems not to have read, heeded, or mentioned those texts in his
query to Leo. All references to “apostolic authority according to canons and
decrees of the holy fathers” mentioned in Leo’s letter concern Mainz’s apos-

7 Council of Erfurt, 111. “Tum in tertia die ultro domini apertum est templum manifesteque

a christianis, ut pridem fuit crucifixus, ita est visus. Iudei vero hoc videre cupientes quantum
appropinquare studuerunt, in tantum retrorsum abierunt, et ex eodem signo perterriti omnes
Tudei, qui citra mare erant, baptizati sunt.”

8 Council of Erfurt, 113. “Et ob id precipiebatur in eadem epistola, ut omnes Iudei inter chris-
tianos commorantes aut baptizarentur aut a tota christianitate excluderentur.”

° H.Mayr-Harting, Church and Cosmos in Early Ottonian Germany: The View from Cologne (Oxford,
2007), 28. O BREPOLS PUBLISHERS

0 widikund of Corbie, Rerum Ge,\@t\akrum\Sa)gOhi‘cqu"W‘rl\ 3\.‘}3,\@&5.\\ H-E. Lphmqnn and P. Hirsch,
MGH, Scriptores rerum Germanicarum-inusum scholarum (Hannover;1935);111 1t Widikund, writing
for the empress Mathilda, was not especially kind on this score, but elsewhere speaks more
approvingly of Friedrich.

' Herman-Judah, Opusculum de conversione sua 5, G. Niemeyer, ed. (Weimar, 1963), 85; cf. K.
Morrison, Conversion and Text: The Cases of Augustine of Hippo, Herman-Judah and Constantine Tsatsos
(Charlottesville and London, 1992), 86.

12 See Lotter, Der Brief, 46-48, 92-98.
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tolic primacy. Moreover, Friedrich could hardly have sent the claims that he
seems to have made regarding Mainz’s primacy based upon Gerhard’s compi-
lation alone. Leo refers to letters, which Friedrich purportedly cited, that do
not appear in Gerhard’s collection.!® According to Leo, Friedrich referred to
papal privileges from two Gregories, Zacharias, and Stephan sent to his pre-
decessor Boniface.* Only one of these letters was to be found in the papal
archives'® or in Gerhard’s compilation:!® the decretal reputedly sent to
Boniface by Zacharias. Gerhard did not include the other three letters to which
Friedrich seemingly alluded. Nor was Gerhard’s interest as narrowly focused
on episcopal primacy in Germany as Friedrich’s seems to have been. Gerhard’s
collection ranges widely over episcopal duties and sacerdotal dignities.

Indeed, Gerhard gives the impression that he was schooling, rather than
simply serving, his new superior. Shorn of their topoi of self-abasement and
episcopal panegyric, the preface and colophon sound notes of exasperation
with their recipient. In his preface, Gerhard declares that he has sent “these
little things plucked from many things to be presented to your gaze and very
clearly disemboweled.”’” He implies that his intention was not merely to
explicate his compilation but “to disembowel” it, to take it apart so clearly
and so completely that there could be no occasion for confusion or misap-
prehension. Finally, Gerhard concludes with the rather tart reminder, in verse
no less, “I keep asking you, excellent father, to send me some small parch-
ments, because they are rather expensive.”8

Arguably, Gerhard was not simply lumping legal texts together, or even
thought of himself as compiling legal texts. He was carefully ordering a series
of authorities to make a few specific arguments about what bishops should
and should not do. While the focus here is on those texts which concern Jews,
a survey of how they fit within the larger compilation illustrates the scope of
Gerhard’s concerns. Gerhard began his collection with extracts from a letter,
attributed to Dionysius of Athens (Pseudo-Dionysius the Areopagite), which
counsels episcopal clemency, and more specifically episcopal clemency when

13 Leo VIIto Frederick of Mainz (937-939), Doc. 34, 32-33, “apostolica auctoritate iuxta canones
et instituta sanctorum patrum.” On this phrase, see also H.-D. Hehl, “Iuxta canones et instituta
sanctorum patrum: Zum Mainzer EinfluR auf Synoden des 10. Jahrhunderts,” in Papstuum Kirche
und Recht im Mittelalter: Festschrift fiir Horst Fuhrmann zum 65. Geburtstag, H. Mordek, ed. (Tiibingen,
1991), 117-33. , ,
- . © BREPOLS PUBLISHERS

Leo VII to Frederick of Mainz (93;7—@;93,9,09, 34,3233,
15 Leo VIImentions searching thepapalarchivessfor theseletters, and reports that only the
one was found therein, letter to Frederick of Mainz (937-939), Doc. 34, 32-33.
1 Gerhard, c. 10, 122.
7 Gerhard, prologue, 109. “Vestra iniungente clementia haec paucula ex pluribus deflorata
vestris obtutibus praesentanda et enucleatius exinternanda transmittimus.”
8 Gerhard, colophon, 128. “Ut mihi membranulas quasdam, pater optime, mittas, Omnimodis
rogito, quia sunt pro munere magno.”
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engaged in converting the infidel. Only then did he turn to the Jews, setting
forth a series of letters written by Gregory I which forbade violently conver-
ting Jews, and allowing Jews to exercise authority over Christians. He then
cites “the chapters against the Jews of the great, undefeated Charles, our
emperor, and certain kings with the consent of the bishops,” a collection of
conciliar canons and Roman laws that bishops at the Council of Paris-Meaux
tried to re-issue in 845/846.2° After declaring “this is enough about the Jews,”
Gerhard moves on to the consecration of the chrism as discussed in the “little
book of the Roman order.”?* Thence, he cites some of the Pseudo-Isidorian
decretals on the imposition of hands versus baptism, and the dedication of
churches. Gerhard incorporates a letter from Pope Zacharias to a former arch-
bishop of Mainz, the decretal upon which Friedrich evidently founded his
claims to primacy. Zacharias is followed by Pseudo-Dionysius, unattributed
this time, on sacerdotal dignities.

Although the texts dealing with Jews are undoubtedly what we would term
“legal sources,” I suspect that this is not whence or why Gerhard included
them. Gerhard, like Gratian after him,?? did not cull the all the existing canons,
nor did he confine himself to legal texts strictly speaking. He compiled a series
of authorities that he deemed relevant to his undertaking from a small corpus
of sources. He extracted most of his copies of Gregory Is letters from Johannes
Diaconus’ Vita S. Gregorii, composed in the late ninth century. He borrowed
this source’s explanatory, exegetical commentary as well. There is, moreover,
one “letter” that is an amalgamation of three Gregorian decretals and one
sixth-century conciliar canon, which he seems to have pulled from a canon
issued at the council of Paris-Meaux in 845/846. Gerhard’s sixth chapter, the
series of canons attributed to Charlemagne, derives from the same source. In
all likelihood, he copied these texts from one of the Collectio canonum, decreta-
lium, epistolarum, which similarly identified the Paris-Meaux canon as
Charlemagne’s, the oldest extant copy of which dates to the 9th/10th
century.”

Read in their entirety, Gerhard’s arguments, borrowed and indirect as they
are, posit that the Jews must not be compelled to convert, but neither may
they exceed the limits assigned to them by the Church, nor wield authority
over Christians. Gerhard begins with a passage borrowed directly from
Johannes Diaconus’ Vita: “Gregory strove to banish the perfidy of the Jews by

© BREPOLS PUBLISHERS
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1 Gerhard, c. 1, 109-12. Epistola ad Demophilium; Vita Dionysii.
20 Gerhard, c. 6, 117.
2l Gerhard, c. 6, 118.
22 As Anders Winroth has demonstrated, see The Making of Gratian’s Decretum (Cambridge,
2000).
2 Munich, Bayerische Staatsbibliothek, clm 6245.
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arguments rather than violence.””* Gregory’s letter to Virgil and Theodore,
bishops of Arles and Marseille, follows. This decretal is among the Middle
Ages’ strongest, most unequivocal papal reproofs against compulsory conver-
sion. In it, Gregory chides “whoever comes to the baptismal font not by the
sweetness of preaching but by necessity, returning to the original superstition
dies worse than before” and tries to persuade the bishops to adopt preaching
and discourse instead.? Following Johannes, Gerhard’s compilation continues
with the decretal sent to the bishop of Parmi, which specifies that the Jews
should not endure any disadvantage in those things allowed them, since they
could do nothing in their synagogues beyond that wich was permitted.?® At
this point, Johannes neatly turned his compilation from what may not be done
to the Jews to what they may not do, and Gerhard followed suit: “As Gregory
forbade that the Jews be violently baptized, accordingly he did not allow that
Christians be subjugated to them in any way whatsoever.”?” This declaration
is followed by extracts from two letters sent by Gregory in which he instructs
his correspondents to investigate circumstances where Jews were said to hold
Christian slaves, and to free those slaves should those reports prove true.?
Like Johannes before him, Gerhard continues on the theme of Jewish slave
ownership. He began chapter four with yet another extract from the Vita S.
Gregorii: “if Gregory could not free those Christians from the servitude of the
Hebrews through legal violence, due to the length of the journey through the
provinces, he agreed that they be redeemed by his prices.”® Gerhard conti-
nues with Johannes’ asservation that “he never returned the slaves of Jews
once they had fled to the church, whatever the blandishments,”*® which is
followed by a letter instructing the bishop of Cagliari to protect Jewish slaves
seeking refuge in churches. Gerhard repeats Johannes’ further assertion that,
“Gregory not only legally recalled Christian slaves to their original freedom,
but he also in no way allowed pagans coming to the faith to be sold by

24 Gerhard, c. 3,112.

% Gerhard, c. 3,112. “Sed hanc eandem intentionem, nisi competens scripturee sacrae comi-
tetur effectus, timeo ne aut mercedis opus exinde non proveniat aut iuxta aliquid animarum,
quas eripi volumus, quod absit, dispendia subsequantur. Dum enim quispiam ad baptismatis
fontem non praedicationis suavitate, sed necessitate pervenerit, ad pristinam superstitionem
remeans inde deterius moritur, unde renatus esse videbatur.”

* Gerhard,c.3,112-13. e

77 Gerhard, c. 3r‘11\3,‘tf‘\Querr\1a<:f“r’riodLJT'rp‘ ludzeos violenter baptizari Gregorius denegabat, ita
christianosreis quoquo-mode subicinullatenus.permittebat»usisirr

28 Gerhard, c. 3,113-14.

»  Gerhard, c. 4, 114. “Si quos christianorum pro longitudine itineris per provintias ab Ebreo-
rum servitio per legalem violentiam Gregorius liberare non poterat, suis preciis redimendos
esse censebat.”

3 Gerhard, c. 4, 114. “ludeorum mancipia semel confugientia ad aecclesiam numquam qui-
buslibet suasionibus reddebat.”
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violence.”! These introductory comments are somewhat at odds with the
tenor of Gregory’s letter, which permitted Jewish slave-traders to sell, rather
than emancipate, pagan slaves who expressed a desire to convert to
Christianity, so long as they did so within three months. The last extract in
this chapter is prefaced with the declaration that Gregory did not allow pagan
slaves who converted to be recalled into slavery if their masters converted
after them.3? Gregory’s letter, which follows, concerns the Christian slave of
a Samaritan, who was freed under his late master but faced being reclaimed
by the son who had converted.

In the fifth chapter, again following Johannes, Gerhard moved onto the
circumcision of pagans, and specifically of pagan slaves: “Gregory permitted
none of the pagans to be circumcised.”* Gerhard, however, elided the Jews
into a letter that originally concerned only Samaritans. In his collection, this
letter reads: “Jews or Samaritans living in Catania buy pagan slaves, and pre-
sume to circumcise them with daring audacity.”>* Gerhard thereby recast
Gregory’s decision, adapting it by virtue of interpolation, so that it more di-
rectly concerned the question he (as opposed to Johannes) was considering.
Likewise, since his interests and concerns differed from those of Johannes,
who was primarily concerned with illustrating Gregory’s sanctity, Gerhard did
not bother to include the Vita’s subsequent letter concerning gifts from Jews.
Instead, Gerhard cobbled together an epistle which he purports was sent from
Gregory to Theodoric, Theodebert, and Brunhild, but which was originally
four separate texts. The first portion of this letter originated as two nearly
identical letters; one sent to Theodoric and Theodebert, and one, to Brunhild
in 599. The second part began as a letter from Gregory to Fortunatus, while
the third was taken from a canon issued at the Council of Epaone (517). The
resulting decretal reads:

We are amazed that Jews in your kingdom are allowed to possess Christian
slaves. For what are all Christians but limbs of Christ? And a little after: In this
we ask that you show yourselves worshippers of God more fully, that you may
set free his faithful from his enemies. Christian slaves, he said, which are acqui-
red and held by Jews, are either to be delivered or at least sold to Christian
buyers within forty days. Also, do not let them remain in any way after the
appointed number of days among them. If however any of these slaves should
by chance fall ill, so that they cannot be sold within the appointed days, soli-

" “ . ..  ©BREPOLS PUBLISHERS ., - .
Gerhard, c. 4,115. “Non solum christiana mancipia Gregorius in libertatem pristinam legali-

ter revocabat, verum etiam pagana ad fidem venire volentiavendi nullo modo permittebat.”

32 Gerhard, c. 4, 115.

3 Gerhard, c. 5, 116. “Circumcidi saltim paganorum neminem Gregorius permittebat.”

3 Gerhard, c. 5, 116. “Quae, si vera est, fraternitatem tuam vehementer accusat, quia eam de

minori sollicitudine probat esse culpabilem; comperimus autem, quod Iudei et Samarei

degentes Catine pagana mancipia emerint atque ea circumcidere ausu temerario

praesumpserint.”
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citude should be consulted, so that their former health might be restored. Our
decree forbids the laity from the banquets of the Jews. Also if one has been
defiled by the banquet of Jews, let him not eat bread with any of our
clerics.*®

It seems probable that Gerhard culled his texts from the Council of Paris-
Meaux, since it also lumped together the two letters sent to the French mo-
narchs.*® However, this particular amalgamation of texts and prohibitions
seems to have been Gerhard’s own. It neatly illustrates the scope of Gerhard’s
specific concerns: the fates of Jews’ Christian slaves, and the exercise of in-
fluence or authority by Jews over Christians.

These concerns come to the fore again in Gerhard’s sixth chapter, which
was not precisely what he thought it was. Presumably following his available
source — likely a collectio canonum akin to those that survive at the Bayerische
Staatsbibliothek in clm 6245 or 63413 — he identified it as a capitulary of
Charlemagne and other kings, approved by bishops. It is, in fact, a compilation
of Roman legislation and conciliar canons issued at the Council of Paris-
Meaux. Although not ratified by Charles the Bald at the Diet of Epernay, t's
canon still found its way into subsequent collections, including the Additamenta
ad capitula regis franciae occidentalis.*® After copying the prohibitions against
Jews buying and circumcising Christian slaves, holding certain offices, buil-
ding new synagogues, converting slaves to Judaism, and going out in the
streets or the forum during Holy Week, Gerhard announces “This suffices
concerning the Jews.”?® As with the Gregorian decretals borrowed from the

% Gerhard, c. 5, 116-17. Item Gregorius papa Theoderico et Theodeberto regibus Francorum
et Brunehildae reginae: Mirati sumus, quod in regno vestro Iudeos christiana mancipia pos-
sidere permittitis. Quid enim sunt omnes christiani nisi membra Christi? Et post pauca: In hoc
petimus, ut vos amplius Dei cultores demonstretis, quod fideles illius ab inimicis eius absolvatis.
(Gregory I, Postquam excellentiae vestrae, Reg. 9.214 & Reg. 9.214, and Cum regni vestri Reg. 9.216 )
Christiana, inquit, mancipia, quae a Tudeis adducuntur vel possidentur, aut mandatoribus
contradantur aut certe christianis emptoribus infra diem quadragesimum vendantur. Et tran-
sacto dierum numero aput eos quolibet modo non remaneant. Si autem quaedam ex eisdem
mancipiis talem aegritudinem fortassis incurrerint, ut infra statutos dies vendi non valeant,
adhibenda est sollicitudo, ut saluti sint pristinae restituta. (Gregory I, Cognoscentes qualis fra-
ternitatem, Reg. 9.104) A Tudeorum vero conviviis etiam laicos constitutio nostra prohibuit, nec
cum ullo clerico nostro panem comedat, si quis Tudeourm convivio fuerit inquinatus (c. 15,
Council of Epaone).” o R
% . . © BREPOLS PUBLISHERS o o

Council of Paris-Meaux, ¢. 73, in MGH, Die anlelen derkarolingischen Teilreiche, 843-859 (Han-
nover, 1984); 1197231 BE DISTRIBUTED WITHOUT PERMISSION OF THE PUBLISHER
3 cf. Lotter, Das Brief, 38.
3 Notitia de Conciliorum Canonibus in Villa Sparnaco a Karolo Rege Confirmatis, MGH Capitula 2.2,
no. 257, 260-262. See also B. Blumenkranz, “Deux compilationscanoniques de Florus de Lyon et
’action antijuive d’Agobard,” Revue historique de droit frangais et étranger Ser. 4,33 (1955): 569; W.
Pakter, Medieval Canon Law and the Jews (Elbanh, 1988), 99.
39 Gerhard, c. 6, 118. “Haec de Iudeis sufficiant.”
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Vita, not everything contained in the original text was of interest, or relevant
to his concerns. Gerhard did not incorporate additional texts from the pseudo-
Carolingian capitulary on consorting with Jews or accepting gifts from them.
The pieces of the canon that Gerhard incorporates into his collection were
chiefly drawn from the Roman codes: the Codex Theodosius (16.9.1, Interpretatio),
the Constitutiones Sirmondinae (c. 6), the Novella Theodosius (3), and then one
canon from the council of Macén (581/583) identified here as the work of
Childebert, king of the Franks.

Although the council named the ostensible authors of each of the laws,
Gerhard seems to have been unaware of who they were, or what their names
might signify. Their authority derived not from their Roman origins, but their
pseudo-Carolingian ones. Roman law, as such, seems to have carried little
weight with Gerhard. The inclusion of the pseudo-capitulary along with his
use of Gregory’s Vita and the nature of Gerhard’s collection as a whole suggest
that he was not, or not primarily, appealing to these canons and decretals as
laws, but rather as authorities. A similar propensity can be seen in the later,
more influential Decreta of Burchard of Worms, Ivo of Chartres, and Gratian,
who were as inclined to cite a sermon attributed to Augustine alongside conci-
liar canons and papal decretals.*

In contrast, Leo VII's contemporaneous decretal did not stop to consult
earlier legislation. In rendering his decision, Leo did not refer to any of the
existing decretals or canons on baptizing Jews. Instead, he appealed to pas-
sages from the Bible, namely from Second Corinthians and Matthew as his
foundation. He exhorted Friedrich to preach the faith of the Trinity and the
mystery of the Incarnation, and to rejoice if the Jews then believed and wished
to convert. He continued: “However, if they do not wish to believe, expel them
from your communities with our authority; we who ought not keep company
with the enemies of God, as the apostle says: For what has light in common
with darkness, or what has the faithful to do with the infidel? (cf. 2 Cor. 6.15)
But, do not baptize them through force and without their will or request,
which is written: Do not give a holy thing to dogs and do not set pearls before
swine, lest perchance they trample them under their feet. (cf. Matt. 7.6).”4!
Leo’s decision ran counter to earlier canons and papal decrees, including those

0 Gratian, Decretum, vol. 1, Corpus iuris canonici, E. Friedberg & A.L. Richter, eds. (Graz, 1955;
1995); Ivo of Chartes, Decreti de Fide, vol 161, ﬂat{ologla Lathchols 59-134.

" Leo VII to Frederick of Mainz (937- 939) Dac. 34, 32-33, Que enim communicatio lucis ad tene-
bras, aut que pars fideli cum infidele ? Per virtutemautem et sine illorurn voluntateatque peticione
nolite eos baptizare, qui scriptum est: Nollite sanctum dare canibus et nollite mittere margaritas
vestras ante porcos, ne forte conculcent eas pedibus suis. Caeterum fidem sanctae trinitatis, quam
Judaeis et gentibus praedicatis, quam et ad sanctam Romanam aecclesiam, matrem videlicet
vestram, approbandam misistis, ita integram inlibatamque creditis et tenetis, sicut apostoli
eorumgque successores nobis tradiderunt et sancta Romana aecclesia omnibus ubique gentibus
praedicat.
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which Gerhard had cited, and all of which had forbidden compelling the Jews
to convert.*? While Leo qualified his advice by maintaining that Jews should
not be baptized unwillingly, this does not obscure the unprecedented, indeed
nearly revolutionary, nature of his pronouncement.*

Particularly if read with the Council of Erfurt and Gerhard, Leo’s decretal
and Friedrich’s query reveal the beginnings of a shift in Christian attitudes
toward compulsory conversions. With the sole exception of Visigothic Spain,
previous narratives of compulsory baptisms had dressed bald coercion in the
trappings of miracles, episcopal sanctity, and/or consent.* Leo, on the other
hand, only softened the flat threat of exile with exhortations to preach.
Authors after him, like Raoul Glaber and Ademar of Chabannes, who described
Christians bent on compelling Jews to convert generally did not shy away from
detailing open coercion.* In other words, Leo augurs coercive conversion’s
transformation into something more acceptable, more thinkable to Christian
authors of the eleventh and twelfth centuries. Leo did not, however, overturn
centuries of canon law. While his letter signals a major shift in Christian
thought, it made barely a ripple in the traditions of canon law. In contrast,
Gerhard’s formula, the dual prohibition against both forced conversion and
undue influence, was to be the staple of canon law and papal policy concer-
ning Jews. It was the central premise of the Sicut Judaeis bulls that were repea-
tedly issued by the popes of the high Middle Ages.*

Gerhard, Leo, and Friedrich used different authorities to quite different
ends. Whether their ends determined their authorities or their authorities
decided their conclusions is as unknown and unknowable as the ultimate out-
come of Friedrich’s missionary impulse. Friedrich may well have had both
the Council of Erfurt’s gesta and Gerhard’s collectio, and if he had both, he

42 E.g. Gregory I, Plurimi iudaicae; Toledo 1V, c. 57; Nicea 11, c. 8.

4 Leo VII to Frederick, archbishop of Mainz (937-939), Doc. 34, 32-33.

4 See Gregory of Tours, Historiam Francorum 5.11, in Zehn Biicher Geschichten, B. Krusch & R.
Buchner, eds. (Darmstadt: Wissenschaftliche Buchgesellschaft, 1970), 294-298; Venantius For-
tunatus, Carmina 5.5, MGH A.A. v. 4, 108; Severus of Minorca, Letter on the Conversion ofthe]ews,
S.Bradbury, ed. (Oxford, 1996); Vita Sulpicii Episcopi Biturgi, c. 4, MGH Scr. Mer. Rer. v. 4, 374-5; Gesta
Dagoberti I, Regis Francorum c. 24, MGH Scr. Rer. Mer. v. 2, 409; Pseudo-Fredegar, Chronicarum 5.65,
MGH Scr. Rer. Mer. v. 2, 153.

4 Ademar of Chabannes, Chronicon 3.47, R. Landes, ed. CC CM 129 (Turnholt, 1999), 166-67;
Raoul Glaber, Historiarum Libri(Q%ipngg,szg J \F{r\e}\%n}c]{e\& N. Bulst, eds. (Oxford, 1989), 132-34; See
also, J. Sherwood“]‘ewis‘h \Cpnve(siq‘ri;fr&gm'gh({ Si*th\thoygh Phe vaglfqh Centuries, Ph.D. diss. (Toronto,
2005), 105-17% MAY NOT BE DISTRIBUTED WITHOUT PERMISSION OF THE PUBLISHER

1 See, inter alia, S. Grayzel, “Popes, Jews, and Inquisition from ‘Sicut’ to ‘Turbato’,” in Essays
on the Occasion of the Seventieth Anniversary of The Dropsie University, (Philadelphia, PA, 1979),
151-88; W. Pakter, Medieval Canon Law and the Jews, Ebelbach, 1988; J. Gilchrist, “The Perception
of the Jews in the Canon Law in the Period of the First Two Crusades,” Jewish History 3.1 (1988),
9-24; and K. Stow, “Hatred of the Jews or Love of the Church: Papal Policy Toward the Jews in
the Middle Ages,” in Antisemitism through the Ages (Toronto and Oxford: 1985), 71-86.
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seems to have concurred with the Council. Gerhard’s collectio built on earlier
compilations, drawing together Gregorian decretals, conciliar canons, and
Roman law. Unlike his archbishop, Gerhard concluded that Jews ought not to
be baptized against their will, but he also suggested that they should not enjoy
too much power and influence over Christians. Leo, who had access to the
papal archives and suggests that he made use of them in composing his letter,*”
ignored his predecessors. He turned instead to biblical authorities in rende-
ring a decision that was quite at odds with earlier papal decisions. Such wildly
divergent conclusions should make us chary of anachronistically assuming
that canon law was a coherent, consistent body of thought in this period, or
that there was a single ecclesiastical policy or stance of canon law on the Jews
or their baptism.
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4 Seen. 14 above.
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LES JUIFS DANS LE DROIT CAROLINGIEN

Philippe Depreux

La question du statut des juifs au haut Moyen Age a été défrichée depuis bien
longtemps et elle fait 'objet de controverses épistémologiques® d’autant plus
délicates a trancher que le corpus ne s’est pas substantiellement enrichi depuis
la parution, en 1902, des Régestes d’Aronius?, si ce n’est que certaines éditions
nouvelles nous permettent d’étudier les textes dans de meilleures conditions
- qu’on pense, par exemple, aux écrits polémiques d’Agobard de Lyon®. Ce n’est
en revanche pas le cas pour les capitulaires, dont I'édition de Boretius et Krause?,
sur laquelle on se base encore, ne correspond plus aux critéres actuels de la
recherche (une nouvelle édition est d’ailleurs en préparation®). Or I'essentiel du
peu que l'on sache du statut des juifs aux temps carolingiens vient des rares
extraits de capitulaires les mentionnant, que complétent quelques rares actes

1 Cf.lacontroverse entre Michael Toch et Friedrich Lotter, exposée par ce dernier dans : « Sind
christliche Quellen zur Erforschung der Geschichte der Juden im Frithmittelalter weitgehend
unbrauchbar? », Historische Zeitschrift 278 (2004), p. 311-327 (les publications antérieures a ce
propos sont mentionnées ibid., p. 311 n. 1). Pour une appréciation de la place des juifs dans la
société carolingienne et post-carolingienne, cf. David Malkiel, « Jewish-Christian relations in
Europe, 840-1096 », Journal of Medieval History 29 (2003), p. 55-83 ; Johannes Heil, « ‘Goldenes
Zeitalter’ - Juden und Judentum in der Karolingerzeit », dans : Rainer Kampling (dir.), « Wie
schén sind Deine Zelte, Jakob, deine Wohnungen, Israel? »; Beitrige zur Geschichte europdisch-jiidischer
Kultur, Francfort/Main 2009 (Apeliotes. Studien zur Kulturgeschichte und Theologie, 5), p. 99-114 ;
Bat-Sheva Albert, « Christians and Jews », dans : The Cambridge History of Christianity, t. 3: Thomas
F. X. Noble & Julia M. H. Smith (dir.), Early Medieval Christianities, c. 600-c. 1100, Cambridge 2008,
p. 159-177. En diernier lieu, cf. Michael Toch, The economic history if European Jews. Late
Antiquity and Early Middle Ages, Leyde/Boston 2013 (Etudes sur le Judaisme Médiéval, 56)

2 Julius Aronius, Regesten der Geschichte der Juden im frinkischen und deutschen Reiche bis zum
Jahre 1273, Berlin 1902.

3> Agobardi Lugdunensis Opera omnia, éd. Leonardo van Acker, Turnhout 1981 (Corpus Christiano-
rum. Continuatio mediaevalis, 52). Sur Agobard, cf. Egon Boshof, Erzbischof Agobard von Lyon. Leben
und Werk, Cologne / Vienne 1969 (Kélner Historische Abhandlungen, 17). Sur les écrits anti-juifs,
cf. Bat-Sheva Albert, « Adversus Iudaeos in the Carolingian Empire », dans : Ora Limor & Guy
G. Stroumsa (dir.), Contra Iudaeos. Ancient and Medieval Polemics between Christians and Jews,
Tiibingen 1996 (Texts and studies in medieval and early modern Judaism, 10), p. 119-142. Il a récem-
ment été formulé I’hypothese que, par ses attaques contre)kes J\ulfS Agobard visait essentiel-
lement le magister Iudaeorum Eyrard, qui Qva\lwt rqu}gktlopne certains biens de I'Eglise de Lyon,
cf.Johannes Heil, « Agobard, Amolo, das Kirchengutund dle:]uden\von Lyon », Francia. Forschun-
gen zur westeuropdischen Geschichte, 25/1 (1998), 39-76.

*  Capitularia regum Francorum, tome 1, éd. Alfred Boretius, Hanovre 1883 (MGH, Capitularia regum
Francorum, 1) ; Capitularia regum Francorum, tome 2, éd. Alfred Boretius et Viktor Krause, Hanovre
1897 (MGH, Capitularia regum Francorum, 2).

5 Deutsches Archiv fiir Erforschung des Mittelalters 35 (1979), p. l1I-1V ; 61 (2005), p. VII ; 62 (2006),
p. VIII; 67 (2011), p. V-VI.

Jews in Early Christian Law: Byzantium and the Latin West, 61-11'" centuries

John Toran, Nicholas e Lance, Laurence Foscria and Capucine Nemo-PEKELMAN,
Turnhout, 2013, (Relmin 2) pp. 131-152
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de la pratique. A cet égard, le régne de Louis le Pieux est tout-a-fait exceptionnel,
puisqu’on lui doit les privileges pour les juifs. Au sein de ce corpus, on distingue
un appennis — ou acte de confirmation a la suite de la destruction des titres ori-
ginaux - conservé dans le fonds de I'abbaye de Lagrasse®, et trois privileges par
lesquels 'empereur prend des juifs sous sa protection. Ces trois privileges ne
nous sont connus que par un manuscrit ayant appartenu a un membre de la
chancellerie impériale, ot ils furent copiés, en notes tironiennes - c’est-a-dire
de maniére sténographique, dont la lecture n’est réservée qu’a un petit cercle
d’initiés -, sous la forme de modéles (passés a la postérité sous le nom de
Formulae imperiales’). Ce détail a son importance, car - outre qu'il illustre 'am-
pleur des pertes documentaires - il prouve qu’il était utile & un membre de la
chancellerie d’avoir par devers lui plusieurs modeles d’actes de ce type. Il faut
par ailleurs souligner qu'il est erroné, comme on le fait trop souvent, de consi-
dérer ces privileges comme définissant la norme?, une norme que nous ne par-
venons qu'a peine a entrevoir : il s’agit d’actes de la pratique qui sont 'expression
de la norme et la traduisent dans les faits. Or c’est, précisément, aux sources
normatives que cet article est consacré.

Dans une these récente, 'ampleur de cette carence documentaire fut mise
en rapport avec une éventuelle censure opérée a la suite de cet 4ge d’or de la
vie juive dans le monde franc que semblent avoir représenté les premiéres géné-
rations carolingiennes, de Pépin le Bref a Louis le Pieux®. De fait, le milieu du IX®
siécle (en I'occurrence, le concile tenu a Meaux et a Paris en 845 et 846) repré-
sente une véritable césure'®, alors que la période antérieure semble avoir été
assez favorable aux juifs'. S’agit-il pour autant d’une période caractérisée par
une « pro-Jewish economic policy » comme l'affirme Bernard Bachrach a propos

¢ Recueil des chartes de labbaye de Lagrasse, tome 1, éd. Elisabeth Magnou-Nortier et Anne-Marie
Magnou, Paris 1996 (Collection de documents inédits sur 'Histoire de France. Section d’histoire médié-
vale et de philologie, série in-8°, 24), p. 22-23 (n° 14).

7 Formulae Merowingici et Karolini aevi, éd. Karl Zeumer, Hanovre, 1882 (MGH, Formulae), respec-
tivement p. 309 (Formulae imperiales, n° 30), p. 310 (Formulae imperiales, n° 31) et p. 325 (Formulae
imperiales, n° 52). Sur le manuscrit BnF, lat. 2718, cf. David Ganz, « On the History of Tironian
Notes », dans : Peter Ganz, Tironische Noten, Wiesbaden 1990 (Wolfenbiitteler Mittelalter Studien, 1),
p.35-51,alap. 45;id., « Paris BN Latin 2718 : Theological Texts in the Chapel and the Chancery
of Louis the Pious », dans : Oliver Miinsch & Thomas Zotz (dir.), Scientia veritatis. Festschrift fiir
Hubert Mordek zum 65. GeburtstqghQstwﬁldern 2004, p, 137-152.

REPOLS PURI
¢ Christof Geisel, Die Juden im Eﬁankéqr‘%@z.‘ Von den Merowingern bis zum Tode Ludwigs des From-

men, Francfort/Main 1998:(Freiburger BeitrdgezurmittelalterlichensGeschichte, 10), p. 497.

°  Ibid., p. 491-492.

10 Christof Geisel, « Das Konzil von Meaux-Paris (845/846) als Zdsur in der Geschichte des
europdischen Judentums », dans : Thomas Martin Buck (dir.), Quellen, Kritik, Interpretation. Fes-
tgabe zum 60. Geburtstag von Hubert Mordek, Francfort/Main 1999, p. 89-115.

11 Sur le caractere tout-a-fait relatif de cette conjoncture favorable, cf. Heil, « ‘Goldenes

Zeitalter ».
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de Charlemagne!? ? Je n’en suis pas si siir, et voudrais montrer que les juifs sont,
plus simplement, des sujets comme les autres - et que la 1égislation les concer-
nant se fond dans I'ensemble du paysage normatif. Une telle conception remet
en question la maniére qu’ont certains historiens de présenter les juifs comme
des « étrangers » - un jugement qui a, d’ailleurs, été justement dénoncé par
Bernhard Blumenkranz®. Il semble en tout cas que les juifs étaient quantité
négligeable dans ce qui constitue le coeur du monde carolingien, au IX® siecle!.
Leur discrétion démographique, bien qu'ils aient joué un role économique indé-
niable®, est a I'image de leur caractére diaphane dans les sources juridiques. En
comparaison avec I'époque mérovingienne, ot la l1égislation - notamment syno-
dale - est relativement abondante'?, il faut bien constater une certaine atonie
aux temps carolingiens. De méme, dans les lois barbares, les juifs sont - en tant
que membres de la société identifiés comme des « juifs » - quasiment absents.

Un contraste s’impose en effet entre la mention, assez récurrente (et dis-
criminatoire) des juifs dans les textes wisigothiques et I'absence de toute réfé-
rence aux juifs dans les lois rédigées au nord des Pyrénées et des Alpes (qu’on
pense, par exemple, a la loi des Francs saliens, a celle des Ripuaires, des
Alamans ou des Bavarois). La grande exception est offerte par la Lex
Burgundionum, qui mentionne les juifs a deux occasions. L'on pourrait, a priori,
écarter ce texte du corpus carolingien au motif qu’il remonte a la fin du Ve
siécle, sous le régne de Gondebaud (480-516), mais ce serait faire fi d’une don-
née importante de la tradition manuscrite : les plus anciens témoignages ne
remontent pas plus haut que le IX® siécle, époque a laquelle, par conséquent,
la copie de ce texte revétait un intérét!’. C’est en ce sens qu’il convient d’y

12 Bernard S. Bachrach, Early Medieval Jewish Policy in Western Europe, Minneapolis 1977, p. 72.

13 Bernhard Blumenkranz, Juifs et chrétiens dans le monde occidental, Paris 1960 (Etudes juives, 2),
rééd. Louvain 2006, p. 295-300. Cf. I'exposé classique, et nuancé, de Frangois-Louis Ganshof,
« Het statuut van de vreemdeling in het frankische rijk », Bruxelles 1956 (Medelingen van de
Koninklijke Vlaamse Academie voor Wetenschappen, Letteren en Schone Kunsten van Belgié, Klasse der
Letteren, 18, n° 3); id., « U'étranger dans la monarchie franque », dans : Létranger, Bruxelles, 1958
(Recueils de la Société Jean Bodin, 10/2), p. 5-36, notamment p. 7.

1 Johannes Heil, Kompilation oder Konstruktion ? Die Juden in den Pauluskommentaren des 9. Jahr-
hunderts, Hanovre, 1998 (Forschungen zur Geschichte der Juden, 6), p. 18 ; Michael Toch, Die Juden
im mittelalterlichen Reich, 2¢ éd., Miinchen 2003 (Enzyklopidie deutscher Geschichte, 44), p. 5-6 ;
Michael Borgolte, Christen, Juden, Muselmanen. Die Erben der Antike und der Aufstieg des Abendlandes
300 bis 1400 n. Chr., Munich, 2006, p. 68.

15 Nonseulement en matiére de commerce - gf par exemple Harald Siems, Handel und Wucher
im Spiegel friihmittelalterlicher Rgchtsquellenl Hanovrqﬂ }992 tMonumenta Germaniae Historica. Schrif-
ten, 35) -, mais aussi enraisonide leursliensiavecile systéme. fiscal (nous auronsil'occasion d’y
revenir).

16 paul Mikat, Die Judengesetztgebung der merowingisch-frinkischen Konzilien, Opladen 1995 (Nor-
drhein-Westfdlische Akademie der Wissenschaften. Geisteswissenschaften. Vortrége, G 335).

17" Présentation synthétique de la tradition manuscrite dans : Henri Leclercq, « Loi des Bur-
gondes ou loi Gombette », dans : Dictionnaire d’Archéologie chrétienne et de Liturgie, tome 9/2, Paris
1930, col. 1988-2027, aux col. 2022-2024.
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préter attention. Il faut toutefois rappeler que cette loi fut dénoncée par
Agobard comme I'ceuvre d’'un hérétique et un texte que ses contemporains
n’étaient plus que trés peu nombreux a observer - d’ott la demande que l'ar-
chevéque fit a Louis le Pieux d’en interdire 'application'®. (Au XI¢ siecle,
Wipon confirme que ce texte était tombé en désuétude®.) La novelle concer-
nant les juifs (n° 102) se trouve dans la collection en 105 titres, qui semble
dater du régne de Sigismond (516-523) - a la différence de la collection en 88
titres, qu'on date du régne de son prédécesseur?. Force est toutefois de recon-
naitre que ce texte ne nous en dit pas long sur le statut des juifs, puisqu’il
affirme simplement qu’aucun juif ne doit avoir I'audace de lever la main
contre un chrétien. Les sanctions sont lourdes : 'amputation, voire la mort
(avec confiscation des biens) si la victime est un prétre?', Par ailleurs, la Lex
Romana Burgundionum interdit les mariages mixtes entre juifs et chrétiens?.
Les mariages mixtes — de méme que la vente d’esclaves a un juif non baptisé
- seront également interdits lors du concile romain de 743, sous la présidence
du pape Zacharie®. Les mesures qu’on trouve dans la loi burgonde sont en
phase avec d’autres dispositions légales prises a I’époque mérovingienne, qui
interdisent aux juifs de participer pleinement a la vie sociale. Ainsi, les Péres
du concile d’Epaone (15 septembre 517) interdisent aux chrétiens tout rapport
avec les juifs ; a la suite de I'interdiction, pour tout clerc, de partager le repas
d’un clerc hérétique, il est dit : « Quant aux repas des juifs, notre constitution
les interdit méme aux laiques ; et que celui qui se sera souillé a un repas des
juifs ne mange plus le pain avec un de nos clercs »*, c’est-a-dire soit exclu de
la communion. Dans 'Edit de Paris de Clotaire II (18 octobre 614), on trouve
mention - dans un texte corrompu - de I'interdiction, pour tout juif, d’avoir
autorité sur un chrétien ; tout contrevenant (dont il n’est pas possible d’établir

18 Agobardi Lugdunensis Opera omnia, p. 17-28 (Adversus legem Gundobaldi).

9 Die Werke Wipos, éd. Harry Bresslau, 3¢ éd. Hanovre / Leipzig, 1915 (MGH SS rer. Germ., 61),
p. 58 (Gesta Chuonradi imperatoris, c. 38).

20 Cf.Hermann Nehlsen, « Lex Burgundionum », dans : Handwdrterbuch zur deutschen Rechtsge-
schichte, tome 2 , Berlin 1978, col. 1901-1915.

2 Liber constitutionum sive Lex Gundobada, dans : Leges Burgundionum, éd. Ludwig Rudolf von
Salis, Hanovre, 1892 (MGH, Leges, 2/1), p. 114 (titre 102 : De Iudaeis, qui in Christianum manum
praesumpserint mittere).

2 Lex Romana, ibid., p. 143 (titre v‘1,9‘;kl)),e\cqlrruﬂt\isH rﬂy}ieribus, 4).

2 Concilia aevi Karolini, tome 1, vol. 1, éd, Albert Werminghoff, Hannover / Leipzig 1906 (MGH,
Concilia, 2/1); p: 16:(0 3y:Actorum concilii formauberior; ¢ 10); Ibid.pps32 (n%3, Decretorum synodalium
forma minor, c. 10) : Si quis ludaeo non baptizato filiam suam uxorem dederit vel servum aut ancillam ei
vendiderit, anathema sit.

2 Les canons des conciles mérovingiens (VI° - VII* siécles), tome 1, éd. Jean Gaudemet et Brigitte
Basdevant, Paris 1989 (Sources chrétiennes, 353), p. 108-109 (c. 15) : A iudeorum uero conuiuiis etiam
laicus constitutio nostra prohibuit, nec cum ullo clerico nostro panem comedat, quisquis iudeorum
conuiuio fuerit inquinatus.
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la qualité) s’expose a une lourde sanction fondée sur le droit canon?. Cette
mesure fait écho a celle prise une semaine plus tot (10 octobre 614) par les
Peéres du concile de Paris : « Qu’aucun juif n’ait I'audace de solliciter du prince
ou n’exerce un office ou une charge publique qui lui donne autorité sur les
chrétiens. S’il y a risque, qu’il regoive avec toute sa famille, de la main de
I’évéque de la cité ot il a exercé sa charge a 'encontre des statuts canoniques,
la grace du baptéme »%. Cela s’inscrit dans un contexte de conversions forcées
bien attestées depuis le VI¢ siecle?”. Les Péres du Concile de Meaux et de Paris
renoueront avec cette tradition, qui semble avoir été éclipsée sous Charlemagne
et Louis le Pieux, sous lequel - prétendument en raison d’une politique phi-
losémite - 'exaspération de certains clercs se serait manifestée, non seule-
ment en protestant de diverses manieres?, mais aussi en fourbissant leurs
armes canoniques®. Le seul trait indéniable par lequel le fils de Charlemagne
se distingue en matiére de politique a I’égard des juifs est que sous son seul
régne est attesté un magister Iudeorum®, un membre du palais chargé de sur-
veiller les rentrées fiscales liées aux activités des juifs®.

Il n’y a pas lieu de se livrer ici en détail a une nouvelle analyse de chaque
chapitre - ou extrait de capitulaire - relatif aux juifs. En revanche, aprés en
avoir rappelé et mis en perspective la teneur, je voudrais focaliser mon atten-
tion sur un petit ensemble de textes, que I'on désigne sous le nom - totalement

2 Capitularia regum Francorum, tome 1, p. 22 (n° 9, c. 10) : Iudaei super christianus actionis publicas

agere non debeant. Quicumgque se ... tuos ... dine sociare praesumpserit, severissimam legem ex canonica
incurrat sententia.

% Les canons des conciles mérovingiens (VI¢ - VII siécles), tome 2, éd. Jean Gaudemet et Brigitte
Basdevant, Paris 1989 (Sources chrétiennes, 354), p. 518-519 (c. 17 [15]) : Ut nullus iudaeorum qua-
lemcumque militiam aut actionem publicam super christianos aut adpetere a principe aut agere presumat.
Quod si temptauerit, ab episcopo ciuitatis illius, ubi actionem contra canonum statuta conpetiit, cum
omni familia sua baptismi gratiam consequatur.

27 Michel Rouche, ed. V. Nikiprowetzky « Les baptémes forcés de juifs en Gaule mérovingienne
et dans 'Empire d’Orient », dans : De lantijudaisme antique a l'antisémitisme contemporain, Lille
1979, p. 105-124 ; E. M. Rose, « Gregory of Tours and the conversion of the Jews of Clermont »,
dans : Kathleen Mitchell et Ian Wood (dir.), The World of Gregory of Tours, Leyde 2002 (Cultures,
Beliefs and Traditions, 8), p. 307-320.

% Geisel, Die Juden, p. 553-722.

#  Bernhard Blumenkranz, « Deux compilations canoniques de Florus de Lyon et I’action anti-
juive d’Agobard », Revue historique de droit fr;arﬁgals et etranger, 4¢ série, 33 (1955), p. 227-254 &
560-582 ; rééd. dans : Id., Juifs et, Chrétiens. Pqtrlstlgl((g et Moyen Age Londres 1977, n° XXI; Klaus
Zechiel-Eckes, « Sur | mradmon manuscrite des Camtulaw de coertione fudeorum ou Florus de
Lyon au travail », Revue bénédictine 107 (1997), p. 77-87.

%0 Blumenkranz, Juifs et chrétiens, p. 40 ; Bachrach, Early Medieval Jewish Policy, p. 84-85 ; Philippe
Depreux, Prosopographie de lentourage de Louis le Pieux (781-840), Sigmaringen 1997 (Instrumenta,
1), p. 192.

31 Je reprends ici I’analyse de Frangois-Louis Ganshof, « Note sur le praeceptum negotiatorum
de Louis le Pieux », dans : Studi in onore di Armando Sapori, tome 1, Milan 1957, p. 101-112.
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factice - de Capitula de Iudaeis. Ce groupe de chapitres n’a pas été pris en consi-
dération par Frangois-Louis Ganshof dans ses recherches sur les capitulaires?
(méme si ailleurs, occasionnellement, il s’y référe comme a un texte « éma-
nant peut-étre » de Charlemagne®) ; quant a Hubert Mordek, il se demande
explicitement s’il ne s’agit pas d’un faux*!. Déja dans son édition, Alfred
Boretius, I'avait dénoncé comme un faux en le déclarant contraire a ce que
I'on sait par ailleurs du statut des juifs sous Charlemagne et Louis le Pieux®.
La question de l'authenticité des Capitula de Iudaeis, que certains - tel Bernard
Bachrach3® - tiennent pourtant pour authentiques alors que d’autres - tel
Bernhard Blumenkranz - les réfutent comme « un faux qui provient proba-
blement de la fin du IX® siécle et qui a été fabriqué dans un milieu clérical »*7,
a suscité des jugements fondés sur des pétitions de principes n’ayant pas
grand-chose a voir avec une démarche scientifique - par exemple chez I'au-
teur d’une these sur le serment des juifs qui argumente en opposant la « starke
Personlichkeit » de Charlemagne a la faiblesse de son successeur, pour dater
ce texte de son régne’®, Christof Geisel a, me semble-t-il, plaidé de maniére
convaincante - en dépit de certaines critiques formulées a I’égard de son tra-
vail*® - en faveur de 'authenticité de ces textes en les rapprochant d’autres
capitulaires : j’en rappellerai brievement la teneur en approfondissant la ré-
flexion sur la maniere dont ils nous ont été transmis et sur leur valeur pour
la compréhension du statut des juifs a I'époque carolingienne. Mais il convient
encore de préciser un point : ce que l'on entend par « statut des juifs ». On sait
qu’il ne faut pas confondre « droit juif » et « droit des juifs »*°, Il n’existe pas

32 Frangois-Louis Ganshof, Recherches sur les capitulaires, Paris 1958, p. 115 (tableau
récapitulatif).

3 Frangois-Louis Ganshof, « La preuve dans le droit franc », dans : La preuve, 2¢ partie,
Bruxelles 1965 (Recueil de la Société Jean Bodin pour I'Histoire comparative des institutions, 17),
p. 71-98, a la p. 79. L'auteur se référe 1a au chapitre 6 du capitulaire n° 131, dont Blumenkranz,
Juifs et chrétiens, p. 358, pense au contraire qu'il fut « fabriqué probablement dans la seconde
moitié du IX® siécle ».

3 Hubert Mordek, Bibliotheca capitularium regum Francorum manuscripta. Uberlieferung
und Traditionszusammenhang der frankischen Herrschererlasse, Munich, 1995 (Monumenta Germaniae
Historica. Hilfsmittel, 15), p. 1093 (Spurium ?).

% Capitularia regum Francorum, tome 1, p. 258.

% Bachrach, Early Medieval Jewish Policy, p. 77.

3 Blumenkranz, Juifs et chrétiens, p. 345.

3% Volker Zimmermann, Die @nngclilung ,¢lie§ }l\depﬁi\ds. Untersuchungen und Texte zur rechtlichen
und sozialen Stellung der Juden im Mittelalter, ngngffort/ Main 1973 (Europdische Hochschulschriften.
Deutsche Literatur und Germanistik; 56), .27, T PERMISSION OF THE PUBLISHER

3 Cette these a été assez mal recue dans le monde des études juives, comme en témoigne le
compte-rendu de Michael Toch dans la Historische Zeitschrift 272 (2001), p. 728-730. Cf. également
Friedrich Lotter, « Zur Stellung der Juden im Frankenreich der Merowinger und Karolinger »,
Aschkenas 10 (2000), p. 525-533, en particulier p. 526.

40 Cf. Guido Kisch, « Jiidisches Recht und Judenrecht. Ein Beitrag zur wissenschaftlichen
Grundlegung fiir eine Rechtsgeschichte der Juden », dans : Id., Ausgewdhlte Schriften, t. 3 : For-
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de droit personnel des juifs au sens ot on I'entend lorsqu’on se référe a la
personnalité des lois et rien ne permet d’affirmer que le droit romain ne s’ap-
pliquait plus & eux au haut Moyen Age*’. Qui plus est, il n’existe pas de statut
générique des juifs - ou des marchands juifs - comme on le trouve souvent
dans la littérature secondaire®?, En effet, pour affirmer cela, on se fonde sur
le « précepte des marchands » et un autre modele de dipléme de Louis le Pieux
dont on ne conserve que la transcription sous forme de notes tironiennes®,
dans un seul et unique manuscrit*. Dans ces privileges, le statut des mar-
chands est prétendument défini par référence a celui des juifs (sicut Iudeis,
sicut ipsi Iudei). Or la lecture de ces notes est particulierement ardue, et sup-
pose une part de flair. Ce qui donne l'illusion, dans I'édition de Roziére ou celle
de Zeumer, d’étre un texte bien établi est en réalité le fruit d'une lecture
fragile... dont I'excellent paléographe qu’était Michael Tangl mit en question
la pertinence dés 1908 en proposant de lire a la place de ces mots qui consti-
tuent un véritable hapax, et sur lesquels on a beaucoup fantasmé, la banale
formule sicut diximus®®. Que reste-t-il, donc, du droit des juifs aux temps
carolingiens ?

Certaines des mesures prises a 'encontre des juifs sont associées a leurs
fonctions d’agents du fisc ou de percepteurs de tonlieux. Ainsi, les Péres du
concile de Pavie, réuni en 850 sous la présidence d’Angilbert 11 de Milan, dé-
noncent la possibilité qu’ont certains juifs d’exercer un pouvoir fiscal ou judi-
ciaire sur les chrétiens®. (Amolon de Lyon fait de méme lorsqu’il dénonce
I'exercice de telles fonctions par des juifs convertis qui ont ainsi 'occasion de
se trouver en situation de pouvoir par rapport aux autres chrétiens, notam-

schungen zur Rechts- und Sozialgeschichte der Juden in Deutschland wihrend des Mittelalters, Sigmar-
ingen 1978, p. 187-198.

4 Blumenkranz, Juifs et chrétiens, p. 297-300. Cf. également Capucine Nemo-Pekelman, Rome
et ses citoyens juifs (IV¢ - V* siécles), Paris 2010.

2 Theodor Sickel, « Beitrdge zur Diplomatik. I1. Die Mundbriefe, Immunitaten und Privilegien
der ersten Karolinger bis zum Jahre 840 », Sitzungsberichte der kaiserlichen Akademie der Wissen-
schaften, Vienne 1864 (Phil.- hist. Classe, 47), p. 175-277, aux p. 254-255 ; Lea Dasberg, Untersuchun-
gen iiber die Entwertung des Judenstatus im 11. Jahrhundert, Paris 1965 (Etudes juives, 11), p. 45 ; Fr.-L.
Ganshof, « Note sur le praeceptum negotiatorum », p. 104. B. Blumenkranz, Juifs et chrétiens, p. 18
n. 100 est au courant de la difficulté que Bose. 1:§§Er¢l$§%qp Hst}c]g\t Iudeis, mais il maintient son
interprétation. THIS DOCUMEN .\” ‘w \“m:\ 7“\~ OR PRIVATE USE ONLY

3 Formulae, éd. Zeumer,respectivement; pr 315:(Formulae imperiales; n%37) et ps1311 (Formulae
imperiales, n° 32).

4 Cf.supran. 7.

% Michael Tangl, « Zum Judenschutzrecht unter den Karolingern », Neues Archiv 33 (1908),
p. 197-200.

4 Die Konzilien der karolingischen Teilreiche, 843-859, éd. Wilfried Hartmann, Hanovre, 1984 (MGH,
Concilia, 3), p. 229 (n° 23, c. 24).

e
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ment les pauvres?’.) C’est également a propos de I'argent, en I'occurrence du
faux-monnayage, que Charles le Chauve évoque les juifs dans son édit de Pitres
(25 juin 864), par lequel il réforme la frappe monétaire : a propos des sanctions
encourues par celui qui trafique I'aloi des métaux précieux, et qui varient en
fonction du statut des personnes (il est fait allusion a la loi romaine* et aux
capitulaires*’), le roi précise que le juif encourra la confiscation du métal pré-
cieux et devra s’acquitter du ban royal « comme c’était la coutume sous [ses]
prédécesseurs » - en fait, a 'exception de la confiscation de la matiére pre-
miere, qui n’est pas évoquée dans les autres cas, le sort du juif est semblable
a celui de tout homme libre®. 1l s’agit d’un trait que I'on rencontre en d’autres
occasions : ainsi, au début du IX® siécle, la cour semble avoir été un endroit ot
juifs et chrétiens étaient traités a pied d’égalité. C’est ce que suggere le capi-
tulaire réglementant la vie au palais d’Aix-la-Chapelle, ot il est question des
enquétes menées par Ernaldus chez les marchands, tant juifs que chrétiens,
et sur les lieux ot ils font négoce’. Ces marchands sont traités exactement de
la méme maniére que les agents du fisc ou que les évéques, abbés, comtes et
autres grands personnages qui ont un pied-a-terre a Aix. Si l'on remonte en-
core un peu dans le temps, on peut citer le capitulaire rédigé a I'attention des
missi en 806, a Nimeégue, par lequel Charlemagne donne des consignes pour
que les dignitaires ecclésiastiques veillent a ce que les piéces des trésors
d’églises ne soient pas aliénées, car il a appris que des marchands juifs et

47 PL 116, col. 170D-171A (Liber contra Judaeos, c. 42).

4 Le Code théodosien prévoit la peine capitale, cf. Theodosiani libri XVI cum constitutionibus
Sirmondianis, éd. Theodor Mommsen, vol. 1/2, Berlin 1905, p. 471-474 (IX, 21). Le Bréviaire d’Ala-
ric prévoit la crémation, cf. Lex Romana Visigothorum, éd. Gustav Hénel, Leipzig 1849, p. 190-191
(X, 17).

“  Capitularia regum Francorum, tome 1, éd. Boretius, p. 285 (n°® 139 [Capitula legibus addenda,
818/819], c. 19), repris dans Die Kapitulariensammlung des Ansegis, éd. Gerhard Schmitz, Hanovre,
1996 (MGH, Capitularia regum Francorum, Nova series, 1), p. 641-642 (IV, c. 31) : le coupable doit étre
amputé de la main et il doit payer 60 sous s’il est libre ou recevoir 60 coups de fouet s'il est de
condition servile.

0 Capitularia regum Francorum, tome 2, éd. Boretius et Krause, p. 320 (n° 273, c. 23 in fine) : Faber
vero, qui post praefatas Kalendas comprobatus fuerit aurum vel argentum ad vendendum vel emendum
adulterasse vel misculasse, in illis reglombus, in qulbus} l]udlaa secundum legem Romanam terminantur,
iuxta illam legem puniatyr ;. in alus autem, g’eglqmbus regni nostri secundum capitulare regium sicut
falsam monetam percutiensmanum \perdat Etliberhomo; qui hoa consenserit; sicut in praefato continetur
capitulo, bannum nostrum, id est solidos sexaginta, componat ; colonus vel servus nudus cum virgis fla-
gellatur. Si vero Iudaeus fuerit, ipsum, quod mixtum proferet, perdat, et bannum nostrum, sicut tempore
praedecessorum nostrorum consuetudo fuit, componat.

51 Capitularia regum Francorum, tome 1, éd. Boretius, p. 298 (n° 146, c. 2) : ... et Ernaldus per man-
siones omnium negotiatorum, sive in mercato sive aliubi negotientur, tam christianorum quam et
Iudaeorum.
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d’autres encore se glorifient de pouvoir acheter tout ce qui leur plait®2, La
encore, juifs et chrétiens sont logés 8 méme enseigne !

Certes, il existe des mesures discriminantes, mais elles sont rares. Le cha-
pitre le plus exhaustif sur le statut des juifs se trouve dans un capitulaire de
Charlemagne a I'attention de ses missi, qu’'on date de 809 : tout d’abord, a
propos des affaires entre un juif et un chrétien portées en justice, il est prévu
que le chrétien pourra ne présenter que trois témoins alors que le juif, selon
ce qui est en jeu, devra en fournir entre quatre et neuf. Si c’est le chrétien qui
accuse le juif, il se contentera de trois témoins, chrétiens ou juifs. Aucun juif
ne peut forcer un chrétien a travailler le dimanche (on retrouve cette inter-
diction dans le « précepte pour les juifs », dans le privilége pour les juifs David
et consorts et dans celui pour le juif Abraham de Saragosse®). Si cela est dé-
couvert, le juif perdra le prix qu’il a donné et le chrétien sera arrété, pour
servir d’exemple®®. On observe, somme toute, une plus grande sévérité pour
le chrétien que pour le juif dans les mesures prises en faveur du respect du
dimanche (une obsession carolingienne), alors qu’au tribunal, le juif doit ap-
porter plus de garanties - mais son témoignage n’est pas pour autant de
moindre valeur, dés lors qu'il est fourni a 'appui de la plainte d’un chrétien !
Outre que ces textes prouvent - tout simplement ! - que les juifs ont la possi-
bilité de témoigner dans des affaires judiciaires®, il faut noter qu’a la diffé-
rence du droit capitulaire, dans les priviléges pour les juifs, il est prévu que le
chrétien qui voudra engager une action en justice contre le bénéficiaire de la
protection impériale devra citer trois témoins chrétiens et trois témoins
juifs®®. Ce petit détail est d'importance pour illustrer en quoi le statut des
bénéficiaires de la protection impériale était bien un « privilege », distinct du
statut du juif lambda.

52 Capitularia regum Francorum, tome 1, éd. Boretius, p. 131 (n° 46, c. 4) : Ut singuli episcopi, abbates,

abbatissae diligenter considerent thesauros ecclesiasticos, ne propter perfidiam aut neglegentiam custo-
dum aliquid de gemmis aut de vasis, reliquo quoque thesauro perditum sit, quia dictum est nobis, quod
negotiatores Iudaei necnon et alii gloriantur, quod quicquid eis placeat possint ab eis emere.

5 Formulae, éd. Zeumer, respectivement p. 309 (Formulae imperiales, n°® 30), p. 310 (Formulae
imperiales, n° 31) et p. 325 (Formulae imperiales, n° 52).

5% Capitularia regum Francorum, tome 1, éd. Boretius, p. 152 (n° 63, c. 13) : De iudeis constitutum
est, ut si aliquis iudeus super christiano propter suam querellam aliquid interpellaverit et cum testibus
fuerit ei iudicatum adprobare, 11 testes idonei cristiani illi sufficiant, et habeat iudeus secundum esti-
mationem rei IIII. aut VIIII. aut VII. Si vero chrisgiapgs iuﬁiegm\inﬁe]rpellare voluerit et de qualibet re,
similiter cum tribus testibus idonei\s qh{i;tiaqis \\‘/‘e’;l; t‘qb@g ﬁljidgis \iﬂl siafﬁ'qiqt. Statutum est, ut nullus de
iudeis in die dominica christianum heminem in suo-opere collocare presumat jietisirepertum fuerit et
conlocaverit, perdat ipse iudeus quod proinde dederit, et ipse christianus fiat correptus, ita ut alii in die
dominica opus servili agere non audeant.

% Geisel, Die Juden, p. 410-412 ; Walter Pakter, Medieval Canon Law and the Jews, Ebelsbach 1988,
p. 165-169.

¢ Formulae, éd. Zeumer, respectivement p. 309 (Formulae imperiales, n°® 30), p. 310 (Formulae
imperiales, n° 31) et p. 325 (Formulae imperiales, n° 52).
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Parmi les mesures prises par Charles le Chauve le 14 juin 877 a Quierzy, il
est fait état, a la suite de I'évocation des honores de certains grands qui s’oppo-
saient alors a la politique de 'empereur®’, des taxes que doivent payer les
marchands (ce mélange des genres est troublant, puisque ces deux questions
sont regroupées en un seul chapitre®) : « Au sujet des ‘eunuques’ (cappi, c’est-
a-dire, en 'occurrence, les circoncis®) et des autres marchands (negotiatores) :
que les juifs acquittent le dixiéme et les marchands chrétiens, le onzieme »*
soit une différence de traitement qui impose les juifs au taux de 10% et les
marchands chrétiens a celui de 9%. On remarquera ici 'assimilation qui est
faite entre juif et marchand : il n’est en effet pas question de « marchands
juifs », mais des cappi = iudaei et des « autres » marchands, chrétiens ; 'enquéte
de Raffelstetten, en Baviere au début du X¢ siecle, emploie la méme expres-
sion : Mercatores, id est [udei et ceteri mercatores (juifs et chrétiens ont les mémes
obligations en matiére d’acquittement du tonlieu®!). En revanche, en 806,
Charlemagne parlait bien des negotiatores Iudaei necnon et alii - par conséquent,
on ne peut aucunement proposer une interprétation a valeur générale® : il
est évident que les juifs ont joué un réle d’'importance dans le grand com-
merce, mais rien ne permet de dire qu'il était prépondérant, et encore moins
exclusif.

On trouve en outre une mesure de bannissement dans un manuscrit italien
du troisiéme quart du IX® siécle®® ayant appartenu au chapitre cathédral
d’Augsbourg. Ce texte, qui est un hapax, fait immédiatement suite (sans rup-
ture de numérotation des chapitres®) au capitulaire de Louis IT promulgué a

57 Emile Bourgeois, Le capitulaire de Kierzy-sur-Oise (877). Etude sur Iétat et le régime politique de la
société carolingienne a la fin du IX¢ siécle d'aprés la législation de Charles le Chauve, Paris 1885, p. 89-108.
% On ne pourra vraisemblablement jamais faire la lumiére la-dessus puisque l'unique manus-
crit nous ayant transmis ce capitulaire est perdu, cf. Bourgeois, Le capitulaire de Kierzy-sur-Oise,
p. 11-26 ; Mordek, Bibliotheca, p. 540-545 (Paris, BnF, lat. 4761/1 & 4761/2).

% Glossarium mediae et infimae Latinitatis conditum a Carolo Du Fresne Domino Du Cange, nouvelle
édition, tome 2, Niort 1883, p. 151 (s. v. capus, 2).

¢ Capitularia regum Francorum, tome 2, éd. Boretius et Krause, p. 361 (n° 281, c. 31) : De honoribus
Bosonis, Bernardi et Widonis et aliorum illarum partium. Et de cappis et aliis negotiatoribus, videlicet ut
Iudaei dent decimam et negotiatores christiani undecimam.

1 Capitularia requm Francorum, tome 2, éd. Boretius et Krause, p. 252 (n° 253, c. 9) : Mercatores,
id est Iudei et ceteri mercatores, undecunque venerint de ista patria vel de aliis patriis, istum theloneum
solvant tam de mancipiis, quam de aliis rebus, sicut semper in prioribus temporis requm fuit. A ce propos,
cf. Frangois-Louis Ganshof, « Note sur l\lnqulsEtHlo} de theloneis Raffestettensis », Le Moyen Age
72 (1966), p. 197- 223; Peter]ohanek « nge Raffeistettener Zollordnung und das Urkundenwesen
der Karolingenzeito, dans: Helmut‘. Mauren & HansRatze (dir.), Festschrift fiir Berent Schwinekdper,
Sigmaringen 1982, p. 87-103 ; rééd. dans : Willibald Katzinger & Gerhart Marckhgott (dir.),
Baiern, Ungarn und Slawen im Donauraum, Linz 1991 (Forschungen zur Geschichte der Stddte und
Mirkte Osterreichs, 4), p. 211-229.

2 Geisel, Die Juden, p. 408-409.

©  Wolfenbiittel, Herzog August Bibliothek, Blankenburg 130, fol. 131".

4 Mordek, Bibliotheca, p. 939.
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Pavie le 20 juillet 855%, un capitulaire connu uniquement par ce manuscrit et
un autre manuscrit italien du X¢ siécle® ot il est suivi d’un autre complément,
lui aussi unique, et sans rapport avec le texte relatif au bannissement des
juifs®”. Ce dernier prévoit que tous les juifs devront avoir été chassés du
royaume d’Italie avant le 1° octobre et que s’il en reste, ils devront étre arrétés
et déférés au palais royal®s. Comme le note A. Linder, « this chapter is ap-
pended to the chapters promulgated in Pavia in 855, but it certainly does not
belong there. Both its date and its circumstances are still problematical® ».

Nous avons ainsi fait le tour de la 1égislation capitulaire - a 'exception des
Capitula de Iudaeis, dont il convient a présent de préciser la teneur et d’appré-
cier la place dans le corpus des textes normatifs.

Les Capitula de Iudaeis ne figurant pas dans I'édition de Baluze, c’est avec
celle de Pertz (en 1835) que commence I'histoire de leur tradition imprimée™.
La différence entre I'édition de Pertz et celle de Boretius est flagrante™ ; elle
illustre la propension du second a reconstituer des capitulaires n’ayant jamais
existé, a couler des textes transmis par divers biais en un seul modeéle de ce
qu’il imagine devoir étre un capitulaire. Pertz édite ces chapitres d’apres le
manuscrit de Munich, Bayerische Staatsbibliothek, Lat. 3853, fol. 261%-262". En
conséquence, il ne publie que les quatre premiers chapitres que 'on retrou-
vera dans I'édition de Boretius, qui, quant a elle, en compte six. En complé-
ment’?, Pertz reproduit le sacramentum Iudeorum qui figure dans un manuscrit
de Wolfenbiittel (Blankenburg 130, fol. 2077), dont Boretius fait le n° 5 de son
capitulaire factice. Le n° 6 de I'édition de 1883 est un ajout de I'éditeur, qui
I'imprime d’apreés deux autres manuscrits’. Par ailleurs, Pertz termine son
introduction en mentionnant la présence d’autres chapitres placés sous le

o Capitularia requm Francorum, tome 2, éd. Boretius et Krause, p. 88-89 (n° 214).

6 Paris, BnF, lat. 4613.

7 Capitularia requm Francorum, tome 2, éd. Boretius et Krause, p. 97 (n° 219, c. 3-4).

% Ibid., p. 97 (n° 219, c. 2) : Providimus de Iudeis, ut nullus infra regnum Italicum ultra Kalendas
Octobris maneat, et modo eis denuntietur, ut omnes usque ad placitum illud exeant, ubi voluerint, sine
ullius contradictione. Quodsi post Kalendas Octobris aliquis inventus fuerit, a quibuscumque comprehendi
potest, cum omni substantia sua ad nostram deducatur praesentiam.

®  Amnon Linder, The Jews in the legal sources of the Early Middle Ages, Detroit / Jérusalem, 1997,
p. 348 n. 325. O BREPOLS PUBLISHERS

7 Legum tomus I, éd. Georg I-‘Ipinr,},c\h Pertz, Hanovre, 1§35\(7}4(§H, Leges, 1\)‘\9.' 194,

7L Capitularia regum Francorum, tome 4, éd. Boretius, p:1258-259:(n° A31):r puUBLIsHER

72 Legum tomus I, éd. Georg Heinrich Pertz, Hanovre, 1835 (MGH, Leges, 1), p. 194 : Addimus
alteram formulam iuramenti Iudaeorum in codice bibl. Guelferbytanae Blankenburgensi repertam,
manuque saeculi decimi exaratam.

73 Cité du Vatican, Biblioteca Apostolica Vaticana, Reg. Lat. 520, fol. 110" ; Montpellier Biblio-
théque interuniversitaire, Section Médecine, H 360, fol. 187" - correction apportée par Matthias
Tischler, Einharts Vita Karoli. Studien zur Entstehung, Uberlieferung und Rezeption, t. 1, Hanovre,
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patronage de Charlemagne dans des manuscrits de Freising, Vienne et
Wolfenbiittel tout en supposant qu'il s’agit de Charles le Chauve étant donné
qu’ils se rapportent au concile de 845 tenu a Meaux’. Signalons enfin que la
tradition manuscrite est un peu plus large, puisqu’il existe un autre manus-
crit” contenant les chapitres 1 a 4, a savoir le manuscrit de Heiligenkreuz,
Stiftsbibliothek, 217, fol. 281v-282". Cela ne change toutefois pas grand-chose
alaffaire, puisqu’on consideére que le manuscrit de Heiligenkreuz dérive d’'une
copie de celui de Munich.

La tradition manuscrite des chapitres 5 et 6 du capitulaire forgé par
Boretius est indépendante. Le manuscrit de Wolfenbiittel (qui contient le ser-
ment publié par Boretius en tant que chapitre n° 5) est un important recueil
de capitulaires copié en Italie du Nord durant le troisiéme quart du IX® siecle”.
Ce serment est toutefois copié de maniére indépendante des capitulaires, en
fin de volume, aprés la loi des Bavarois (et d’'une main différente) qui clot la
troisieme et derniére partie de ce codex, dont la structure se décompose ainsi :
loi des Lombards, capitulaires, autres lois barbares. Le serment accompagné
de mesures vexatoires et particulierement séveres, qui forme le chapitre n°® 6
de I’édition de Boretius, se trouve dans deux manuscrits, dont I'un (Biblioteca
Apostolica Vaticana, Reg. Lat. 520) fut copié en France vers le milieu du IX®
siécle”® (mais le texte du serment est d’'une main ultérieure, du IX® ou X¢
siecle”) et I'autre (Montpellier, Bibliothéque interuniversitaire, Section
Médecine, H 360) est un manuscrit bourguignon également du X¢ siécle®® (le
serment fut copié sur un feuillet demeuré libre, sans rapport avec les capitu-
laires). Dans ce dernier manuscrit, le serment est introduit par la rubrique :
Ex pEcreTIs KaroL IMPERATORIS, On peut se demander, avec Hubert Mordek, si'empe-
reur en question ne serait pas Charles le Chauve®!. Toujours est-il que la ri-
gueur dont ce texte témoigne n’a d’égale que celle des chapitres du concile de
Meaux-Paris (17 juin 845 et 14 février 846), qui connurent une tradition ma-
nuscrite indépendante de celle des actes conciliaires dans leur ensemble. Ces

2001 (Monumenta Germaniae Historica. Schriften, 48), p. 250 1. 44, par rapport a Mordek, Bibliotheca,
p- 829 qui indique : fol. 189".

7 Legum tomus I, éd. Georg Heinrich Pertz, Hanovre, 1835 (MGH, Leges, 1), p. 194 : Alia vero capi-
tula, quae in codicibus Frisingensi, Vindobonensi et Guelferbytano sub nomine Karoli magni feruntur,
Karolo Calvo deberi, ex concilio Meldensi anni 845 constat.

7> Mordek, Bibliotheca, p. 167,
* Ibid., p. 159, THIS DOCUMENT MAY BE PRINTED FOR PRIVATE USE ONLY

77 Ibid., p. 920: Surce manuscrit; cf. Hans Butzmanny Die Blankenburger Handschriften, Francfort/
Main, 1966 (Kataloge der Herzog-August-Bibliothek, 11), p. 138-144.

78 Mordek, Bibliotheca, p. 827.

™ Ibid., p. 829.

80 En dernier lieu, cf. la description de ce manuscrit par Tischler, Einharts Vita Karoli, t. 1,
p. 245-257.

81 Mordek, Bibliotheca, p. 829.

BREPOLS PUBLISHERS
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chapitres sont transmis par quatre manuscrits dont le plus ancien, Munich,
Bayerische Staatsbibliothek, Lat 6245, fut copié a Freising au IX® et au X¢
siecle®; les extraits relatifs aux juifs se trouvent dans la partie la plus ancienne
du manuscrit. Ils sont introduits par la rubrique : Capiruia contra Iubeos MaGNI
KAROLI INVICTISSIMI IMPERATORIS CAETERORUMQUE REGUM CUM CONSENSU EPiscororum®, Lexplicit
prétend également que ce texte rassemble la législation de plusieurs souve-
rains et fut composé avec 'accord des évéques : FINIUNT caPITuLA CONTRA [UDAEOS
MAGNI KAROLI CAETERORUM REGUM CUM CONSENSU EPIscororuM™, La copie, d’abord a Freising
probablement au IX¢ siécle, puis en plusieurs endroits d’Allemagne du Sud aux
temps ottoniens, montre I'intérét qu'on y éprouvait pour une attitude sévére
a I'égard des juifs. Ces extraits des actes du concile de Meaux-Paris sont au-
thentiques, bien que leur attribution soit erronée. Est-ce a dire que le scribe
qui a transcrit les Capitula de Iudaeis a, quant a lui, inventé ? A I'instar de
Christof Geisel, je ne le pense pas. On s’est surtout basé sur des jugements de
valeur pour récuser ces textes. A vrai dire, la méprise du scribe de Freising a,
semble-t-il, jeté I'opprobre sur I'ensemble des Capitula de Iudaeis, alors méme
que leur tradition manuscrite est différente : pourquoi un capitulaire qui n’est
(apparemment) pas favorable aux juifs devrait étre authentique, alors qu'on
ala preuve manifeste qu'un autre ensemble de textes, attribué a Charlemagne,
n'est pas de lui ? C’est, en quelque sorte, 'argument de Boretius, dont on
peine, sinon, a comprendre I'allusion aux actes de Meaux-Paris dans son intro-
duction aux chapitres sur les juifs®. En me fondant sur la derniére analyse
défendant I'authenticité de ces textes®®, je proposerai ici d’approfondir la
réflexion quant a leur tradition manuscrite.

Le manuscrit de Munich, Bayerische Staatsbibliothek, Lat. 3853 a été copié,
probablement a Augsbourg, durant la seconde moitié du X¢ siecle® ; il a servi

82 Sur ce manuscrit, cf. Natalia Daniel, Handschriften des zehnten Jahrhunderts aus der Freisinger
Dombibliothek. Studien iiber Schriftcharakter und Herkunft der nachkarolingischen und ottonischen
Handschriften einer bayerischen Bibliothek, Miinchen 1973 (Miinchener Beitrige zur Medidvistik und
Renaissance-Forschung, 11), p. 110-111 ; Collectio canonum Remedio Curiensi episcopo perperam
ascripta, éd. Herwig John, Cité du Vatican, 1976 (Monumenta Iuris Canonici, Series B, 2), p. 30-33.
Sur la tradition manuscrite de ces chapitres, cf. Die Konzilien der karolingischen Teilreiche, 843-859,
éd. Hartmann, p. 68 (outre le manuscrit susmentionné : Munich, Bayerische Staatsbibliothek,
Lat 6241 ; Vienne, Osterreichische Nationalbibliothek, 2198 ; Bamberg, Staatliche Bibliothek,
Msc. Can. 9). © BREPQLS PUBLISHERS

8 Die Konzilien der karolingisghen lfe,g'l(eich\e, 8“13-85‘97§‘d ngtmapn, p. 119 \;\‘g\f.yégalement Victor
Krause, « Die Acten der/Triburer Synode 895 »;NeuesArchiv:17+(1892); p: 281-326;a la p. 290.

84 Die Konzilien der karolingischen Teilreiche, 843-859, éd. Hartmann, p. 123 ; cf. également Krause,
« Die Acten », p. 290.

8 Capitularia requm Francorum, tome 1, éd. Boretius, p. 258. Cf. Geisel, Die Juden, p. 418-422.

8  Je me range donc ici a I'avis de Geisel, Die Juden, p. 428, sauf pour la datation exclusive du
régne de Charlemagne, qui ne me semble pas en tout point convaincante.

8 Mordek, Bibliotheca, p. 287.
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de modele pour la copie du manuscrit de Heiligenkreuz, Stiftsbiblothek, 217,
réalisée vers la fin du X° siecle en Allemagne du Sud®. Ces deux manuscrits
comptent plusieurs collections de capitulaires. Les Capitula de Iudaeis s'in-
sérent dans 'une d’entre elles, qui compte 46 chapitres empruntés aux capi-
tulaires de Pépin le Bref, Charlemagne et Louis le Pieux : on en trouvera la liste
en annexe®. Le scribe fait preuve de bon sens ; les regroupements de chapitres
qu'il opére sont généralement pertinents® (sous les n° 1, 15, 19). La capitula-
tion commence simplement par : IncipiunT capiTuea®, sans autre indication. Les
Capitula de Iudaeis sont résumés de la sorte® :

xxxviiL. De capitulis domni Karoli inperatoris et Ludouuici. Ut iudeus nihil recipere
presumat de ecclesia in uuadium.

xxxvii., Ut nullus iudeus christianum in uuadium mittere presumat.

xt. Ut nullus iudeus monetam in sua domo habeat.

xiL. De sacramento iuderum contra christianos.

Dans le corps de la collection, les Capitula de Iudaeis sont distingués par la
rubrique : De caprruLis bomnt KaroLi imPERATORIS ET HLupouuici®®. Ce ne sont pas les seuls
chapitres que le scribe met en évidence par une rubrique®. Les mesures prises
dans les deux premiers chapitres visent essentiellement a protéger les biens
d’Eglise et le statut honorable des chrétiens :

(c.38 =c. 1 de I’édition de Boretius et Krause) Nemo Iudeus praesumat de ecclesia
Dei aliquid recipere neque in wadio nec pro ullo debito ab ullo christiano, in auro sive
in argento neque in ceteris rebus. Quod si facere praesumpserit, quod absit, omnis subs-
tantia sua auferatur ab eo et dextera manus illi amputetur®.

« Qu’aucun juif n’ose recevoir d’un chrétien quoi que ce soit appartenant a
I'Eglise de Dieu, que ce soit en gage ou pour toute sorte de dette, que ce soit en

8 Ibid., p. 158.

8 Cf. infra p. 150-152.

% On notera toutefois, outre une divergence de numérotation des chapitres 26 a 29 d'un

manuscrit a l'autre (cf. 'annexe ci-dessous), que la distinction entre les chapitres 29 et 30 n’a

pas lieu d’étre : ces deux items, qui proviennent d’un seul et méme chapitre, sont annoncés

ensemble dans la capitulatio qui précéde. Munich, Bayerische Staatsbibliothek, Lat. 3853, fol. 257"

& Heiligenkreuz, Stiftsbibliothek, 217, fol. 2777 : De latronibus ut melius distringantur & ut nullus

hominem pendere presumat.

1 Munich, Bayerische Staatsbibliothek, Lat. 3853, fol. 256" ; Heiligenkreuz, Stiftsbibliothek,

217, fol. 276" I

92 Munich, Bayq;ische $taat§bﬁ5ﬁc§t%ll}¢kll_%.[3@%};:&1. 2577 ; Heiligenkreuz, Stiftsbibliothek,
SDOCT NT M 3E PR I ORTPR I'E SE ONLY

217, fol. 277fr MAY NOT BE DISTRIBUTED WITHOUT PERMISSION OF THE PUBLISHER

% Munich, Bayerische Staatsbibliothek, Lat. 3853, fol. 261" ; Heiligenkreuz, Stiftsbibliothek,

217, fol. 281".

% Peut-étre faut-il mettre au compte de la copie de la collection d’Ansegise, dont le manuscrit

de Munich est un des principaux témoins (Die Kapitulariensammlung des Ansegis, éd. Schmitz,

p. 102-104), I’évocation conjointe de Charlemagne et de Louis le Pieux ?

% Capitularia regum Francorum, tome 1, éd. Boretius, p. 258 (n° 131, c. 1).
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or, en argent ou sous toute autre forme. S'il osait le faire - que cela ne se pro-
duise ! -, qu’on lui retire tous ses biens et qu’on 'ampute de la main droite. »

Cette sanction assimile le juif au sacrilege®®.

(c.39 =c. 2 de I’édition de Boretius et Krause) Ut nullus [udeus neminem christia-
num in wadium ab ullo Iudeo aut ab alio christiano mittere praesumat, ne deterior fiat ;
quod si facere praesumat, secundum suam legem restituat et debitum et wadium simul
perdat®’.

« Quaucun juif n’ose recevoir®® quelque chrétien en gage d’un juif ou d’un
chrétien, de peur que son statut ne se détériore ; s'il venait a le faire, qu'il le
restitue conformément a sa loi et qu’il perde et la dette, et le gage. »

Le chapitre suivant est de nature fiscale :

(c. 40 = c. 3 de I'édition de Boretius et Krause) Ut nemo Iudeus monetam in domo
sua habeat et neque vinum nec annonam vel aliam rem vendere praesumat. Quod si
inventum fuerit, omnis substantia sua ab illo auferatur, et in carcerem recludatur, usque
ad praesentiam nostram veniat®.

« Quaucun juif ne recéle chez lui de la monnaie et qu’il n’ose y vendre ni vin,
ni grain, ni aucune autre chose. Si on I'y surprend, qu’on le prive de tous ses
biens et qu'il soit mis en prison jusqu’a ce qu’il vienne en notre présence. »

Cette mesure est a priori surprenante, mais elle ne prend la couleur anti-
juive qu’on lui préte traditionnellement que par une méprise : il ne s’agit pas,
pour le juif, de I'interdiction de détenir de I'argent ou de commercer. Comme
le montre Christof Geisel de maniére trés convaincante, c’est sur le « chez lui »
(in domo sua) que porte I'interdiction'®, une interdiction que I'on comprend
parfaitement si I'on considére que des juifs exercent des fonctions de moné-
taires et des responsabilités fiscales!® et que, dans un autre capitulaire, Louis
le Pieux réglemente la frappe de la monnaie pour qu’elle ne puisse plus étre
détournée a des fins privées, en en réservant I'exercice a certains lieux pu-
blics : Ut monetarii ipsi publica, nec infra nec extra illam civitatem nisi constituto ...
eis loco monetam facere praesumant®2, Ces deux mesures semblent se faire écho.
C’est donc simplement le détournement des revenus du fisc et le travail au

%  Cf. Michael Glatthaar, Bonifatius und das Sakrileg. Zur politischen Dimension eines Rechtsbegriffs,
Francfort/Main 2004 (Freiburger Beitrige zur mittelalterlichen Geschichte, 17).

7 Capitularia requm Francorum, tome 1, éc}. Eg{qtki)ug p: 2?& &n?{lﬁl, c.2).

*  Je me range a l'analyse de Geisel, Die Juden, p, 431, c‘iy‘nt\rwe“ignal‘yse\g\e‘ A. Helfferich, « Zum
Capitulare Karoli M. de Judaeis »s Zeitschriftifiir-Rechtsgeschichte 21(1863);1p: 417-420preprise par
Linder, The Jews in the Legal Sources, p. 345.

% Capitularia requm Francorum, tome 1, éd. Boretius, p. 258 (n° 131, c. 3).

100 Geisel, Die Juden, p. 434-435.

101 1bid., p. 441.

192 Capitularia requm Francorum, tome 1, éd. Boretius, p. 299 (n° 147, c. 2) ; Geisel, Die Juden,
p. 436-437.
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noir qui sont condamnés dans ces Capitula de Iudaeis'®. J'ajouterai que la com-
parution devant le souverain est systématique dans les cas ot I’agent public,
notamment le missus, ne peut trancher lui-méme l'affaire, en particulier
lorsqu'il s’agit de hauts personnages. Cette mesure doit donc étre comprise
comme 'expression d’un statut privilégié des juifs concernés par elle.

Le serment qui suit (c. 41 = c. 4 de I'édition de Boretius et Krause) est un
serment purgatoire a caractére nettement ordalique puisque le juif qui veut
se disculper appelle sur lui la 1épre de Naaman le Syrien et la condamnation
de Dathan et Abiron (ce qui deviendra un peu plus tard un classique des for-
mules comminatoires'® !) s’il n’est pas innocent!®. On sait I'importance du
serment - chrétien - a 'époque carolingienne'®® ; par rapport aux paiens, qui
s’engagent sur leurs armes!%’, on notera ici la reconnaissance implicite du
méme principe d’engagement devant Dieu que dans le serment chrétien. Il
est d’ailleurs a noter que les juifs qui bénéficient de la protection du souverain
sont réputés lui étre fideles'®®. Dans une lettre close de Charles le Chauve qui
vante la fidélité des Barcelonais a son égard, il est méme question de « notre
fidele, le juif Judas », leur messager®. Lempereur se référe donc au méme
systéme de valeurs que pour n’importe quel autre de ses fideles lorsqu’il vante
les qualités de ce juif.

103 Geisel, Die Juden, p. 438.

104 Bachrach, Early Medieval Jewish Policy, p. 170 (n. 52).

105 Capitularia regum Francorum, tome 1, éd. Boretius, p. 258-259 (n° 131, c. 4) : De sacramento
Iudeorum contra christianos. Mitte rumice bis a capite in circuitu pedum eius ; ibi debet stare quando
iurat sacramentum, et habere debet in dextro brachio quinque libros Moysi secundum suam legem, et si
habere non potest secundum hebreum, tamen habeat latinitatem. « Si me Deus adiuvet, ille Deus qui dedit
legem Moysi in monte Synai, et si lepra Neaman Siri super me non veniat sicut super illum venit, et sic
terra me non deglutiat sicut deglutivit Dathan et Abiron, de ista causa contra te malum non merui ». Cf.
Geisel, Die Juden, p. 422-425.

106 Je me permets de renvoyer a mon étude sur la question, ot l'on trouvera la bibliographie
sur le sujet : Philippe Depreux, « Les Carolingiens et le serment », dans : Marie-France Auzépy
et Guillaume Saint-Guillain (dir.), Oralité et lien social au Moyen Age (Occident, Byzance, Islam) : parole
donnée, foi jurée, serment, Paris (ACHCByz) 2008 [février 2009] (Collége de France - CNRS : Centre de
Recherche d’Histoire et Civilisation de Byzance. Monographies, 29), p. 63-80.

107 Jean-Luc Chassel, « Le Serment par les armes (Fin de '’Antiquité - Haut Moyen Age) », Droit
et Cultures 17 (1989), p. 91-121, rééd. dans : Raymond Verdier (dir.), Le Serment. Recueil détudes
anthropologiques, historiques et )urldlques Paris }989 p-79-109.

19 Formulae, éd. Zeumer, p. 31Q (For‘ I g.e m;perta es, 1°30.et n% 31).

109 Recueilides acte&de Ch@rle.sll le:Chauve, roide Frmnce,edJGeorges Tessier, tome 2 : 861-877, Paris
1952 (Chartes et diplomes relatifs a Uhistoire de France publiés par les soins de 'Académie des Inscriptions
et Belles-Lettres), p. 432 (n° 417). Sur ce document, cf. Joseph Calmette, « Une lettre close originale
de Charles le Chauve », Mélanges d’Archéologie et d’Histoire 22 (1902), p. 135-139 ; Philippe Lauer,
« Lettre close de Charles le Chauve pour les ‘Barcelonais’ », Bibliothéque de 'Ecole des chartes 63
(1902), p. 696-699 ; Joseph Calmette, « Sur la lettre close de Charles le Chauve aux Barcelonais »,
Bibliothéque de I'Ecole des chartes 64 (1903), p. 328-334.
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Hubert Mordek considére que la collection en 46 chapitres du manuscrit
de Munich, Bayerische Staatsbibliothek, Lat. 3853 a été forgée a partir du
modele constitué par le corpus copié dans le manuscrit du Vatican, Biblioteca
Apostolica Vaticana, Pal. Lat. 582, et son jumeau, le manuscrit de la Bibliotheque
nationale de France, lat. 9654''°, Le manuscrit du Vatican a été réalisé en
France du Nord (peut-étre a Reims), dans la premiére moitié du X¢ siécle, voire
au IX® siecle!' ; le manuscrit parisien est d’origine lotharingienne et a été
copié, probablement a Metz, au X°® ou au XI°¢ siecle!?. Ces manuscrits com-
portent, dans I'ordre de la collection en 46 chapitres, I'ensemble des capitu-
laires parmi lesquels I'auteur de la collection a effectué son choix - sauf les
chapitres relatifs aux juifs. Du point de vue de la tradition manuscrite, on peut
se demander si les Capitula de Iudaeis n’étaient pas intégrés dans la collection
sennonaise, perdue, que H. Mordek suppose avoir été réalisée dans les années
60 a 80 du IXe siecle et qui aurait servi de modeéle au copiste du manuscrit du
Vatican!®®. Une autre hypothése est possible : si, toujours du point de vue de
la tradition manuscrite, on suppose que le modéle est constitué exclusivement
par le manuscrit du Vatican, les Capitula de Iudaeis devraient n’étre qu’une
interpolation qui devrait se situer entre le début du X¢ siécle et la seconde
moitié de ce méme siécle, époque de rédaction du manuscrit de Munich,
Bayerische Staatsbibliothek, Lat. 3853, qui nous en a transmis le texte. Certes,
ce manuscrit fut copié dans une région et a un moment ot I'on s’intéressait
plus particuliérement au sort des juifs (comme l'illustre la copie de certains
chapitres du concile de Meaux-Paris dans le manuscrit de Munich, Bayerische
Staatsbibliothek, Lat. 6245 et d’autres encore, ainsi qu’on I'a vu précédem-
ment), mais rien ne permet d’affirmer pour autant qu’il s’agit d’une forgerie
(au contraire, une analyse fine montre la cohérence de ces chapitres par rap-
port a 'ensemble de la [égislation capitulaire du temps de Charlemagne et de
Louis le Pieux). Les Capitula de Iudaeis doivent donc, essentiellement, étre
considérés a double titre comme la partie d’'un tout : d’une part - assurément
- comme une partie de la collection en 46 chapitres dont la réalisation semble
avoir eu quelque pertinence au IX® siécle (dans I'hypothése d’une collection
authentique) ou au X¢ siécle (dans I'hypothése ot1 un faussaire aurait pu étre
a I'ceuvre) ; d’autre part - de maniére plus incertaine - comme les épaves

110 Mordek, Bibliotheca, p. 289 : « Die zweite, dritte und der erste Teil der vierten Sammlung
(foll. 254-290) sind fast durchgéngig aus der %roJ'Sen Collectlo der Hss. Vatikan Pal. Lat. 582 und
Paris Lat. 9654 geschopft. » o OB PRIV ATE USE O

1 Ibid., p. 780. IT MAY NOT BE DISTRIBUTED WITHOUT PERMISSION OF THE PUBLISHER

U2 1hid,, p. 562.

13 1bid., p. 781 : « Da sowohl Teil I wie Teil Il Indizien aufweisen, die fiir eine Entstehung in
Sens sprechen, liegt es nahe, dort nach 864 bzw. 884 auch die Heimat des groRen neuen Gesa-
mtkorpus zu vermuten. » Quant a Christof Geisel, il suppose - assez gratuitement - I'existence
d’un « missing link » - une source intermédiaire, perdue - pour les chapitres relatifs aux juifs :
Geisel, Die Juden, p. 427.
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possibles d’'un capitulaire hypothétique. Sil’on se base sur la seule chronologie
des textes, il faut observer que la collection en 46 chapitres ne compte aucun
document postérieur au régne de Louis le Pieux, alors méme que le manuscrit
du Vatican, qui recele la matiére a partir de laquelle cette collection semble
avoir été élaborée, comprend de nombreux capitulaires de Charles le Chauve
ainsi que les actes du concile de Meaux-Paris'!* (qui figurent également, mais
pas intégralement, dans le manuscrit de Munich, Bayerische Staatsbibliothek,
Lat. 38531%). Cette observation pourrait accréditer I'idée qu’on a affaire a une
collection réalisée vers le milieu du IX® siécle, a partir de documents au-
jourd’hui en partie perdus. Bref, tout est envisageable ! Si, enfin, I'on cherche
a comprendre les motivations de I'abréviateur, on peut a tout le moins noter
son intérét pour les affaires ecclésiastiques ; la copie in extenso du capitulaire
de Compiégne, lui-méme exceptionnellement cohérent, met I'accent sur les
questions afférentes au mariage, mais I'ensemble révéle aussi un intérét pour
les questions judiciaires en général, si bien qu'on peut se demander si cette
collection n’était pas destinée a I'usage d’un juge ecclésiastique ou de I'avoué
d’un établissement ecclésiastique. Si I'on se range a 'avis de Martin Lintzel,
qui considére que le chapitre 44 fait partie d’'un capitulaire accordant une
protection spéciale aux otages saxons hors de Saxe!'® (on sait qu'il y en eut,
par exemple, dans la région du lac de Constance au début du IX® siécle'V’), il
faut que la sélection de ce texte soit encore d’actualité au moment ou la col-
lection a été réalisée. Méme si'argument n’est pas entiérement probant, cela
pourrait aussi plaider pour le IX® siecle!®. On notera que les chapitres 38, 39
et 41 (c’est-a-dire les chapitres 1, 2 et 4 des Capitula de Iudaeis) s’inserent plei-
nement dans ce cadre, puisqu'il y est question de la production de gages et du
serment des juifs opposés judiciairement a des chrétiens, qui est une sorte
d’ordalie ('intérét de I'abréviateur pour cette question est confirmé par le
chapitre 45). Le chapitre 40 (ou 3) traite, quant a lui, de I'incompétence du
juge, puisque le juif coupable doit étre déféré au palais. Par ailleurs, ainsi qu’on

14 Mordek, Bibliotheca, p. 793-795.

U5 Jbid., p. 300-301.

16 A ce propos, cf. Martin Lintzel, « Die Kapitularienfragmente Ansegis App. 11 34, 35, Ansegis
111 64 bis 66 und das sdchsische Recht », Zeitschrift der Savigny-Stiftung fiir Rechtsgeschichte. Ger-
manische Abteilung 52 (1932), p. 308-313.

17 Capitularia regum Francorum, tome 1, éd. Boretius, p. 233-234 (n° 115 : Indiculus obsidum Saxo-
num Moguntiam deducendorum). Sur ce texte \cf} ]H\elnrlch Tiefenbach, « Sprachliches zum
Namenverzeichnis in der, Handschrlftéq Papl 6/1 » dans : Uwe Ludwig & Thomas Schilp (dir.),
Nomen et Fraternitas: Hastschnft fiir Dieter. Geuenichszum 65. \Geburtstqgl, Berlin / New York 2008
(Ergdnzungsbdnde zum Reallexikon der Germanischen Altertumskunde, 62), p. 115-129.

118 q]est, par exemple, explicitement fait référence aux otages résidant dans un autre royaume
que leur région d’origine dans le partage de 831, cf. Capitularia regum Francorum, tome 2, éd.
Boretius et Krause, p. 22-23 (n° 194, c. 9). Sur les otages a ’époque carolingienne, cf. Adam Kosto,
« Hostages in the Carolingian world (714-840) », Early Medieval Europe 11 (2002), p. 123-147. En
dernier lieu, cf. id., Hostages in the Middle Ages, Oxford 2012.
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I’a déja observé, les quatre chapitres relatifs aux juifs doivent éventuellement
étre considérés non pas comme un texte complet, mais comme I'extrait d'un
corpus plus vaste, « extrait des chapitres de I'empereur Charles et de Louis »
- ainsi que I'indique la rubrique. La question de I'(in)authenticité de ces textes
ne peut donc pas étre tranchée du point de vue de la tradition manuscrite :
I'absence des Capitula de Iudaeis des manuscrits a partir desquels la collection
semble avoir été réalisée semble plaider en faveur de leur caractere factice,
mais leur analyse et I'étude de leur place dans le corpus semble plaider en
faveur de leur authenticité et de 'utilité qu'un juge pouvait en tirer vers le
milieu du IX® siécle.

Nous savons grice au texte d’un privilége de Louis le Pieux, qui permet de
préter quelque crédit a une affirmation d’Agobard, que 'empereur fit un capi-
tulaire a propos des juifs, mais son texte est perdu (et rien ne permet de dire
avec certitude que les chapitres connus sous le nom de Capitula de Iudeis en
faisaient partie). Louis le Pieux mentionne en effet dans le privilége pour les
juifs David et consorts les capitula quae a nobis eis (’est-a-dire les juifs) obser-
vanda promulgata sunt''. Ce capitulaire devait a ce point étre favorable aux
juifs que I'archevéque de Lyon ne pouvait croire que les capitularia sanctionum
(les capitulaires contenant les décisions de 'empereur) produits par les missi
impériaux fussent authentiques'?. Nous ne connaissons pas ces textes dont
les actes de la pratique (les « priviléges pour les juifs ») constituent peut-étre,
en quelque sorte, la marque en creux. Mais ces mentions accréditent I'idée
que ce qu’on appelle les Capitula de Iudaeis ont éventuellement pu faire partie
d’un corpus plus ample datant du régne de Charlemagne et de Louis le Pieux.
Quoi qu'il en soit, ces chapitres, comme les autres, s’'insérent dans le corpus
normatif carolingien dont ils sont solidaires. Reste une question : est-on fondé
a publier, comme s’il s’agissait d’un capitulaire, un ensemble de petits textes
fondus dans une collection ayant un tout autre objet que la définition du statut
des juifs ? A 'image de 'importance démographique de ceux dont ils traitent,
ces chapitres se perdent dans la masse, dont ils sont partie.

19 Formulae, éd. Zeumer, respectivement p. 310-311 (Formulae imperiales, n° 31).

120 Agobardi Lugdunensis Opera omnia, p. 192 (De msolentla Iuda]eorum) Venientes itaque primum
Iudei dederunt mihi indiculum ex nomine, uestro ot a Fgrum el qui pagum Lugdunensem uice comitis
regit, praecipientem illi, ut auxiliumifernet Iudezs aduersum:me: Quos indiculosy licet-ex sacro nomine
uestro recitarentur, et uestro anulo essent signati, nullatenus tamen credidimus ex iudicio uestro tales
prodisse. Coeperunt autem efferri quadam odibili insolentia Iudei, comminantes omnibus iniuriis nos
afficiendos per missos, quos adepti fuerant ad exsoluendam uindictam de christianis. Post eos uenit Eurar-
dus eadem iterans, et dicens maiestatem uestram commotam esse ualde aduersum me propter Iudeos.
Deinde uenerunt et praedicti missi, habentes in manibus tractoriam stipendialem et capitularia sanctio-
num, que non putamus uestra iussione existere talia.
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ANNEXE :

Structure d’une collection en 46 chapitres copiée dans le manuscrit de
Munich, Bayerische Staatsbibliothek, Lat. 3853, fol. 256"-262" et le manuscrit
de Heiligenkreuz, Stiftsbibliothek, 217, fol. 276"-282" (collection annoncée par
le titre Inciprunt capitura et numérotée de maniére continue)

1 MGH, Capit. 1, Decretum a.757 Mariage (degrés de parenté)
n°15,c¢. 1-3 Compendiense

2 MGH, Capit. 1, Decretum a. 757 Mariage
n°15,c.4 Compendiense

3 MGH, Capit. 1, Decretum a. 757 Mariage (femme voilée)
n°15,c.5 Compendiense

4 MGH, Capit. 1, Decretum a. 757 Mariage (statut des époux)
n°15,c.6 Compendiense

5 MGH, Capit. 1, Decretum a. 757 Mariage (statut des époux)
n°15,c.7 Compendiense

6 MGH, Capit. 1, Decretum a.757 Mariage (statut des époux)
n°15,c. 8 Compendiense

7 MGH, Capit. 1, Decretum a.757 Mariage (vassalité)
n°15,c.9 Compendiense

8 MGH, Capit. 1, Decretum a. 757 Mariage (répudiation)
n°15,c. 10 Compendiense

9 MGH, Capit. 1, Decretum a. 757 Mariage (adultére)
n°15,c. 11 Compendiense

10 MGH, Capit. 1, Decretum a. 757 Validité du baptéme
n°15,c. 12 Compendiense

11 MGH, Capit. 1, Decretum a. 757 Mariage (inceste)
n°15,c. 13 Compendiense

12 MGH, Capit. 1, Decretum a. 757 Irrévocabilité de la prise de
n° 15, c. 14 Compendiense voile

13 MGH, Capit. 1, Decretum a. 757 Parenté par alliance
n®1s,c. 15 Compendiense

14 MGH, Capit. 1, Decretum a. 757 Entrée en religion des
n°15,c.16 Compendiense femmes mariées

15 MGH, Capit. 1, Decretum a. 757 Adultére
n°15,c.17-18 Compendiense

16 MGH, Capit. 1, Decretum a. 757 Séparation d’un lépreux
n°15,c. 19 Compendiense d’avec sa femme

17 MGH, Capit. 1, Degrétilinh s PUBLISHERY 3, 757 Consommation du mariage
ne 15 CJZ'O\‘.\U(,\ ME to\ﬂl\ﬁé*ﬁ&féhsél)fﬂli PRIVATE USE ONI

18 MGH, Capit. 1, ' [Decretum a.757  |Abandon d’'un conjoint lors
n°15,c. 21 Compendiense d’une fuite (faide)

19 MGH, Capit. 1, Pippini regis a. 754-755 |Inceste, notamment chez les
n°13,c.1-3 capitulare clercs
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20 MGH, Capit. episc. |Gerbald de Liege, 1" |a.801-802 |Priéres pour I’empereur et
1, Gerbald, n°1,  |capitulaire pour I'évéque du lieu
c.7-8
21 MGH, Capit. episc. |Gerbald de Liege, 1°*  |a. 801-802 |Perception de la dime
1, Gerbald, n° 1, capitulaire
c.4
22 MGH, Capit. episc. |Gerbald de Liége, 1°* |a. 801-802 |Prescription trentenaire pour
1, Gerbald, n°1, |capitulaire la possession de biens d'Eglise
c.(17)
23 MGH, Capit. 1, Capitula post a. 805  |a. 806-813 |Mauvaise administration du
n°s55,c. 1 addita chrisme
24 MGH, Capit. 1, Capitula Karoli Magni |a. 803-813 [Sanction de I'’homicide
n°56,c.3
25 MGH, Capit. 1, Capitula ecclesiastica |a. 803-804 |Perception des dimes
n°42,c.2 ad Salz data
26 MGH, Capit. 1, Capitula ecclesiastica |a. 803-804 |Construction d’une église sur
n°42,c.3 ad Salz data un bien privé
26/27 |MGH, Capit. 1, Capitula ecclesiastica |a.803-804 |Interdiction de placer un
n°42,c.7 ad Salz data enfant male dans un
monasteére de femmes
27/28" |MGH, Capit. 1, Capitula ecclesiastica |a.803-804 |Interdiction d’entreposer des
n°42,c.8 ad Salz data armes dans un monastére de
femmes
28/29" |MGH, Capit. 1, Capitula cum primis  |a. 808 Mobilisation
n°s52,c.1 constituta
29 MGH, Capit. 1, Capitula cum primis  |a. 808 Punition des voleurs
n°52,c.2jusqu’a |constituta
in fisco non cadant
30 MGH, Capit. 1, Capitula cum primis  |a. 808 Punition de la pendaison d’'un
n°52,c.2apartir |constituta serf d’autrui sans jugement
de Si quis alterius
(avec omission de :
De servis vero)
31 MGH, Capit. 1, Capitula cum primis  |a. 808 Reéglementation du prix des
n°52,c.5 constituta tuniques et peaux (martre et
loutre)
32 MGH, Capit. 1, Capitula de missorum |a. 810 Comment les missi doivent
n° 66, c. 3 officiis rendre la justice pour les
pauvres

121

217, fol. 280 : xxv1.

122 Munich, Bayerische Staatﬁ,l})jbli‘ot}{e]\(, E%tl?ﬁé}%fﬁcil]: ééﬁvl?w{;\l—leili
1IS DOC (I I AY BE P I FORP

217, fol. 280" : xxvi. D WITHOUT P
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Munich, Bayerische Staatsbibliothek, Lat. 3853, fol. 260" : xxvi; Heiligenkreuz, Stiftsbibliothek,
217, fol. 280" : xxvi.
124 Munich, Bayerische Staatsbibliothek, Lat. 3853, fol. 260" : xxvi; Heiligenkreuz, Stiftsbibliothek,
217, fol. 280" : xxvu.
125 Munich, Bayerische Staatsbibliothek, Lat. 3853, fol. 260" : xxvin; Heiligenkreuz, Stiftsbibliothek,
217, fol. 280" : xxvim.
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33 MGH, Capit. 1, Capitulare a.779 Justice et droit de vengeance

n° 20, c. 11 Haristallense (forma
communis)

34 MGH, Capit. 1, Capitulare a.779 Sanction des voleurs

n° 20, c. 23 Haristallense (forma
communis)

35 MGH, Capit. 1, Capitula e canonibus |a. 813 Interdiction pour les laics de
n°78,c.3 excerpta taxer les clercs

36 MGH, Capit. 1, Capitula e canonibus  |a. 813 Interdiction de commercer le
n°78,c. 15 excerpta dimanche

37 MGH, Capit. 2, Capitulare a. 829 Prescription trentenaire pour
n°191,c.8 Wormatiense les biens d’Eglise

38 MGH, Capit. 1, Capitula de Tudaeis Interdiction de recevoir
n°131,c. 1 quelque chose en gage

39 MGH, Capit. 1, Capitula de Iudaeis Interdiction de donner
n°131,c. 2 quelque chose en gage

40 MGH, Capit. 1, Capitula de Tudaeis Interdiction de détenir ou
n®131,c.3 vendre certaines denrées

41 MGH, Capit. 1, Capitula de Iudaeis Serment des juifs a 'encontre
n°131,c. 4 des chrétiens

42 MGH, Capit. 1,|Capitulare missorum |a.805 Au sujet des nouvelles églises
ne 44, in Theodonis villa
c.17=Kapitularien-|datum secundum,
sammlung des|generale
Ansegis,
app. 1,10

43 MGH, Capit. 1,|Admonitio generalis |a. 789 Au sujet des vagabonds
n° 22,
c.79 =Kapitularien-
sammlung des
Ansegis,
app. 1, 34

44 MGH, Capit. 1,|CapitulaKaroliapud |a.810/ Protection des Saxons a
n° 70, c. 6 = Kapitu-|Ansegisum servata 8117 I'occasion de dégradations
lariensammlung faite par des chevaux
des Ansegis, app. 2,
35

45 MGH, Capit. 2,|Capitulare missorum |a. 829 Interdiction de l'ordalie de
n°192,c. 12 Wormatiense I'eau froide

46 MGH, Capit. 2,|Capitulade a. 828-840 |Prescription de possession
n° 195, c. 1 jusque|praescriptione
pervasa temporis . ...

THIS DOCUMENT MAY BE PRINTED FOR PRIVATE USE ONLY
IT MAY NOT BE DISTRIBUTED WITHOUT PERMISSION OF THE PUBLISHER

126 A ce propos, cf. Martin Lintzel, « Die Kapitularienfragmente Ansegis App. IT 34, 35, Ansegis I1I
64 bis 66 und das sdchsische Recht », Zeitschrift der Savigny-Stiftung fiir Rechtsgeschichte. Germanische

Abteilung 52 (1932), p. 308-313.




Signum mortis : une nouvelle explication du
signe de la rouelle ?

Capucine NEMO-PEKELMAN

Le manuscrit latin 4281 de la Bibliothéque nationale de France comporte
un petit texte d’origine non identifiée qui proscrit le commerce intime entre
les juifs et les femmes chrétiennes:

Si quis iudaeus hereticus violaverit adulterando christianam feminam, centum siclos
auri damnetur. Illa autem disciplinata separetur a consortio christiano annorum.
Iudaeus vero facultate damnatus, littera theta notetur in fronte eius ita © idest sighum
mortis, ut sciant omnes quia hic iudeus malum perpetravit sanctam Dei aecclesiam
violando quam redemit Christus precioso sanguine suo.

Si un juif hérétique a déshonoré une femme chrétienne en la débauchant, il
sera condamné a cent sicles d’or. La femme, une fois sanctionnée, sera exclue
de la communauté chrétienne pendant plusieurs années. Quant au juif
condamné sur sa fortune, la lettre théta - c’est-a-dire © - sera inscrite sur son
front, ce qui est signe de mort, pour que tous sachent que ce juif a perpétré le
mal en outrageant la sainte Eglise de Dieu que le Christ a rachetée de son sang
précieux.

1l s’agit trés probablement d’un faux car il ne nous est parvenu par aucun
acte conciliaire ni par aucune collection canonique!.

Le texte figure aux folios 48v-49r, en marge du titre De iudaeis de la collec-
tion d’Hérouval, une collection canonique composée au Vlllesiécle, et cherche
donc vraisemblablement a imiter un canon de concile? La collection d’Hérou-
val est largement tributaire de la Vetus Gallica - cette collection réalisée en
Gaule vers 600 dont se sont inspirés bon nombre de compilateurs des Vllle et
IXesiecles, avant qu’elle ne fut éclipsée par les faux isidoriens. La Vetus Gallica,
qui est la plus ancienne collection systématique gallo-franque, avait, la pre-
miére, créé une rubrique De iudaeis. Uauteur de la collection d’Hérouval s’est

' Notons que Jacqueline Rambaud qui, dans les années 1960, a réalisé un incipitaire de droit
canonique paru dans la base In principio ckes \qciltlpp;@repols nen recense gucun autre témoin
que celui que porte le manuscmt\hat\m 4281, CfIn principio. dncipitaire i des textes latins [DVD],
Turnhout, 2010.

2 Ainsi nommée d’aprés Antoine d’Hérouval (t1689) qui fut le propriétaire du manuscrit
devenu BnF lat. 13657. La collection, dans sa forme originale (forme A), est documentée par
cinq manuscrits, quatre d’entre eux se trouvant dans le fonds latin de la Bibliotheque nationale
de France. Cf. L. Kiry, Canonical Collections of the Early Middle Ages (ca. 400-1140), A bibliographical
Guide to the Manuscripts and Literature, Washington, 1999, p. 54-56.

Jews in Early Christian Law: Byzantium and the Latin West, 61-11'" centuries

John Toran, Nicholas e Lance, Laurence Foscria and Capucine Nemo-PEKELMAN,
Turnhout, 2013, (Relmin 2) pp. 153-164
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contenté d’absorber le titre entier sans faire aucun ajout. Il y a ainsi des canons
issus de la collection de Laodicée et des conciles de Carthage (419), d’Agde (506)
et de Macon I (581), qui enjoignent les chrétiens a ne pas judaiser ni chémer
les jours de shabbat et de fétes juives, a ne pas participer aux repas des juifs,
aracheter les esclaves chrétiens ou paiens des juifs, et interdisent que des juifs
ne soient nommés juges ou percepteurs’.

On constate que parmi les nombreuses situations envisagées, dont le but
est d’interdire la fréquentation des juifs et les rapports de subordination avec
eux, les unions sexuelles n’apparaissent pas. Le faussaire parait avoir souhaité
réparer cette lacune. Son texte constitue une réelle curiosité en ce qu'il se
démarque trés nettement des canons authentiques prohibant les unions inter-
confessionnelles du point de vue, notamment, des sanctions qu’il prescrit,
mais nous y reviendrons*.

Bernhard Bischoff date la réalisation du manuscrit du premier quart du
IXe siécle et situe son origine dans un scriptorium de I'est de la France ou
bourguignon®. Le faux canon est d’'une main contemporaine ou plus tardive
mais qui, en toute hypotheése, n’est pas postérieure au début du Xe siécle et
parait exactement contemporaine de celle du rubricateur®. Le livre comporte,
apres la collection d’Hérouval qui se trouve entre les folios 1 et 55, des extraits
d’oeuvres variées’. Il parait donc appartenir au genre des collections tex-
tuelles a usage ecclésiastique ou monastique, et la circonstance qu'’il est dé-

3 Pour une édition de cette collection, voir J. Petit, 1677, dans PL 99, 989-1086 (utilise la forme
B). Amnon Linder reproduit le titre consacré aux juifs dans A. Linoer, The Jews in the Legal Sources
of the Early Middle Ages, Détroit-Jérusalem, 1997, p. 595-598.

4 Lestextes authentiques sont, en Gaule, ceux des conciles d’Orléans 11 (533), de Clermont (535)
et d’Orléans I1I (538) et la Lex Romana Burgundionum, XIX, 4 ; en Espagne, on trouve ceux du
« concile » d’Elvire et, aI’époque wisigothique, des conciles de Toléde I1 (589) et Tolede IV (633).
Au IX¢ siecle, ces prohibitions sont fixées lors du concile romain de 743 (c. 10) présidé par le
pape Zacharie, au concile de Meaux-Paris de 845-846 (c. 73), et 4 Pavie (850 ?), c. 24.

5 B.BiscHorF, « Panorama der Handschrifteniiberlieferung aus der Zeit Karls des Grossen », in
H. BeumanN (éd.), Karl der Grosse, Lebenswerk und Nachleben 2, Diisseldorf, 1965, p. 233-254.

¢ Jeremercie Mesdames Marie-Thérése Gousset et Marianne Besseyre de la Conservation du
fonds des manuscrits latins de la Bibliothéque nationale, qui ont trés aimablement accepté
d’expertiser cette écriture.

7 Ony trouve : 1.° Collectio canonum, Decretahum summorum Pontificum, et sententiarum
orthodoxorum Patrum, juxta rerum or&merp dlgesta etinseptuaginta sex capitula distributa
: authore anonymo: =2 .Ordos quomodoragatun: \Conailium ab; Episcopis. — 3.° Canon
Evangeliorum. — 4.° Anonymi tractatus de Deo uno et trino, de Angelis, de Prophetis et de
Apostolis. — 5.° Fragmentum de gradibus affinitatis, sive potius consanguinitatis. — 6.°
Anonymi tractatus de astronomia. — 7.° Explicatio locorum Novi Testamenti, ubi de Jesu
Christo. — 8.° Gennadii, Massiliensis, definitiones dogmatum ecclesiasticorum. — 9.° Expositio
missae : authore anonymo. — 10.° Isidori, Hispalensis, de officiis ecclesiasticis fragmentum.

Voir la notice descriptive disponible sur <http://archivesetmanuscrits.bnf.fr/ >
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pourvu de décoration et qu’il est de petit format (26x15 cm) semble indiquer
qu’il a été congu pour I'étude.

Si I'on feuillette le codex jusqu’a la fin de la collection d’Hérouval, on y
découvre le méme faux, copié rigoureusement a I'identique, au bas du verso
du feuillet 64, un feuillet par ailleurs vierge de toute écriture. Or ce second
écrit présente les caractéristiques paléographiques d'une écriture du Xle
siecle®. Le feuillet 64 fait d’ailleurs partie d’un bifeuillet étranger au reste du
codex et inséré entre deux cahiers a une date inconnue. Cette copie du canon
apocryphe pourrait étre I'ceuvre d’un moine de Saint-Martial de Limoges car
le codex se trouvait alors dans cette abbaye. En effet, une main de cette époque
a inscrit, au folio 1r, la formule comminatoire : Hic est liber sancti Martialis. Si
quis eum furaverit, sit cum Datan et Abiran in infernum. Responderunt omnes : Amen’.

Quelle est I'origine de ces deux textes ? Quels esprits, au IXe siecle, ont pu
imaginer le faux ? Qui, deux siécles plus tard, a décidé de le copier a la fin de
la collection canonique et dans quel but ? Ces questions doivent étre posées
méme si, les éléments de datation et de localisation que nous venons d’indi-
quer étant imprécis et incertains, les hypothéses que nous proposerons seront
nécessairement fragiles. Nous examinerons ensuite le contenu du texte, qui
mérite un commentaire détaillé.

I. Le faux canon figurant aux folios 48v-49r (IXe % / début Xe)

On ne peut, en présence d'un faux du IXe siécle, ne pas songer en premiere
hypothése a une origine pseudo-isidorienne. Parmi les faussaires de cet atelier
figurait Paschase Radbert (en qui de récents spécialistes des études pseudo-
isidoriennes ont identifié le mystérieux Isidore Mercator'?), qui se trouve avoir
polémiqué avec les juifs't. Mais si cette hypothese était exacte, on s’explique-

8 Datation proposée parJean Vezin. Cf. H. Scuneier, Die Konzilordines des Frith-und Hochmittelalters.
Monumenta Germaniae Historica, Hannovre, 1996, p. 187.

° 1l fut vendu 2 la Bibliothéque royale en 1730 avec ce qui restait des manuscrits de la biblio-
theque. Sur I'histoire des manuscrits de la bibliothéque de Saint-Martial, Cf. L. DevistE, Le Cabinet
des manuscrits de la Bibliothéque impériale, Paris, t. I, 1868, p. 387-397.

" BE r QLS P L,

KI. Zechiel-Eckes dans Fortschritt durch Fd sqhqqgen Ursprung Gestqlt und Wirkungen der
pseudo-isidorischen Filschungen. Beitrdge zum gﬂelchnamngen Symposiun anider Universitdt Tiibingen
vom 27.und 28 Juli 2001, MHG Studien und Texte, 31, Hanovre, 2001. Compte-rendu par P. Toubert
dans la revue Le Moyen Age, 110/2, 2004. Disponible sur <http://www.cairn.info/revue-le-
moyen-age-2004-2-page-383.htm>.

11 B, BLUMENKRANZ, Les auteurs chrétiens latins du Moyen Age sur les juifs et le judaisme, Paris, 1963,
p- 192-194. Paschase Radbert fut abbé de Corbie, siége probable de I’atelier des Pseudo-Isidoriens,
entre 844 et 851.
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rait mal pourquoi le faux canon ne figure dans aucune des nombreuses col-
lections falsifiées — Fausses Décrétales, Faux Capitulaires de Benoit le Levite...etc
- issues de ce scriptorium, et n’a pas bénéficié de leur méme formidable dif-
fusion. Le fait qu’il apparaisse dans un seul témoin manuscrit et, qui plus est,
dans ses marges parait I'exclure de la dynamique de falsification en oeuvre
dans le milieu pseudo-isidorien. En outre, 'expertise paléographique de
Bernhard Bischoff ne situe pas la rédaction du manuscrit 4281 dans I'abbaye
de Corbie, probable lieu d’origine des faussaires, mais bien dans I'est de la
France ou en Bourgogne.

La seconde hypothese, qui trouve un peu plus de renfort, est que le faux
canon serait d’origine lyonnaise. Outre la preuve paléographique, le texte
trahit sur le fond un état d’esprit qui rappelle celui de I’épiscopat lyonnais
de I’école cathédrale duquel sont sortis un nombre important d’écrits anti-
juifs pendant le IXe siecle'?. La similitude des préoccupations entre les faus-
saires et les Lyonnais ne s’arréte pas a la seule animosité contre les juifs, ce
qui serait certes insuffisant. Lun des enjeux du combat contre les juifs et leurs
alliés du Palais impérial était, pour I’épiscopat lyonnais, que le pouvoir sécu-
lier reconniit la législation canonique comme un droit s’'imposant a tous.
Premiérement I'empereur devait accepter d’assurer directement I'application
des canons conciliaires sans qu'il soit nécessaire de les faire entériner par
une loi séculiére ; secondement, tous les sujets de 'Empire devaient considé-
rer ces régles comme coercitives, méme s’ils n'étaient pas chrétiens®. Or le
faussaire, qui ambitionne de pouvoir frapper les sujets juifs, partage évidem-
ment cette conception. A cet égard, le canon apocryphe tranche trés nette-
ment avec les canons authentiques interdisant les unions inter-confessionnelles,
qui réservaient leurs sanctions a la seule partie chrétienne'. Releve du méme

12 On pense, pour la premiere moitié du IXe siécle, au travail réalisé par le diacre Florus pour
les évéques de Lyon Agobard puis Amolon. Florus composa deux collections canoniques spé-
cialement consacrées aux juifs. Uune d’inspiration wisigothique nommée Capitula sacrorum
canonum de fugiendis contagiis iudaeorum et disciplina erga eos exercenda ; I’autre, le De coerctione
iudaeorum et de auctoritate ac firmitate iudicii et testimonii episcoporum, utilisant des leges romaines
sur les juifs jusqualors oubliées. Sajoutent a ces travaux juridiques antijuifs les ceuvres litté-
raires bien connues d’Agobard de Lyon, traités antijuifs et correspondance avec Louis le Pieux,
et celles d’Amolon qui, également, réalisa, en prévision du concile de Meaux Paris de 845-846,
un projet de statut juif. Cf.B. BLHMEN@ANZ «Deux co collections canoniques de Florus de Lyon et
l'action antijuive d’Agobard », in Revue ‘hTLstorlqu.e de drozt t frangais et étranger, 33, 1955, p. 227-254
et 560-582. IT MAY NOT BE DISTRIBUTED WITHOUT PERMISSION OF THE PUBLISHER

13 Cf. P. Ganiver, Recherches sur [évolution des pouvoirs dans les pays lyonnais. Annexe I : La renaissance
du droit canonique. Discipline pénitentielle et [égislation conciliaire, Thése pour le doctorat en Histoire
du droit, des Institutions et des Faits sociaux (inédite), dir. Cur. Lauranson-Rosaz, Université de
Clermont I, 2000, p. 4-22.

4 Les canons authentiques ne manquaient en effet pas et étaient connus car ils circulaient
en Gaule, depuis le Vllle siecle, dans la collection Hispana notamment. 1l y avait le canon 19
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état d’esprit le fait d’édicter contre le juif une sanction de nature pénale, qui
plus est une peine infamante, alors que cette compétence était un monopole
du pouvoir séculier.

Le conflit entre Louis le Pieux et I’épiscopat lyonnais se résolut, dans
des circonstances bien connues, par la déposition de 1’évéque Agobard de
Lyon en 834. Au milieu du IXe siécle, Charles le Chauve refusera d’entériner
le projet de plusieurs capitula antijuifs proposé par |’évéque Amolon de Lyon
a I'issue du concile de Meaux-Paris (845-846)™°. Le canon apocryphe, a cause
de I'extrémisme qui le caractérise et du fait qu’il a été ajouté comme subrep-
ticement en marge d’une collection et ne fut jamais repris, pourrait s'analy-
ser comme le trait rageur et impuissant d’un Lyonnais écrivant sans I’aval de
sa hiérarchie et non pas pendant, mais aprés que le conflit avait déja été
perdu, c’est-a-dire entre le milieu du IXe siecle et le début du Xe. Il s'ajouterait
a la liste des collections canoniques anitjuives ayant circulé pendant la
seconde moitié du IXe siecle', Mais les indices sont malheureusement trop
minces pour qu’il soit possible de dépasser le stade de I’hypothese.

II. La copie figurant au folio 64v (XI°siécle)

Selon toute vraisemblance, pour la raison indiquée en introduction, la
copie figurant a la fin de la collection canonique d’Hérouval fut, au XI¢siecle,
I'ceuvre d’'un moine de I'abbaye de Saint-Martial de Limoges?’.

d’Orléans 11 (533), le canon 6 de Clermont (535), cf. notice n°238304, projet RELMIN <http://www.
cn-telma.fr/relmin/extrait238304/> et le canon 14 d’Orléans 11 (538), cf. notice n°238305, projet
RELMIN, <http://www.cn-telma.fr/relmin/extrait238305/>; le canon 78 de I'antique collection
ibérique d’Elvire (c. 300), et les canons wisigothiques 14 de Toléde III (589) et 41 de Toléde IV
(633) <http://www.cn-telma.fr/relmin/extrait1067/ >.

15 Cf. B. BLUMENKRANZ, Juifs et chrétiens..., op. cit., p. 302-303.

16 Ainsi la collection canonique antijuive du ms BnF lat. 2449, fol. 46v et suiv. Cf P. Fournier, «
Un groupe de recueils canoniques inédits du Xe siecle », in Annales de 'Université de Grenoble, X1,
1899, p. 345-402.

Y Ilconvient de noter que Bernard Itier n e\st}pas) l\autelﬁ de ces lignes. Cette hypothese peut
légitimement venir a I'esprit, gles connalsseurs d‘u‘ fqnds des Jmanuscrits de la bibliotheque de
I’abbaye car ce personnage; qui-occupaila charge de bibliothécaire de Saint-Martial, est connu
pour avoir annoté un nombre considérable des manuscrits dont il avait la garde. Son écriture
apparait bien aux folios 1r et 137v du manuscrit, mais Bernard Itier a occupé sa charge entre
1195 et 1225 et, en tout état de cause, son écriture, trés caractéristique, n’est pas celle du canon
apocryphe. Sur l'activité de Bernard Itier a la bibliotheque de I’abbaye de Saint-Martial, cf.].-L.
LeMAITRE, « Un bibliothécaire modéle ? Bernard Itier, bibliothécaire de Saint-Martial de Limoges
», dans Histoire des bibliothécaires, Lyon, 2003.
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La période comprise entre la fin du Xe siécle et le milieu du XIe constitue
un moment de fortes tensions antijuives's. Particulierement a Limoges, de
Saint-Martial méme, le moine Adémar de Chabannes (989-1034) assimile trés
explicitement les juifs a ’Antéchrist?’. Il ne s’agit pas de dire que la copie du
canon apocryphe serait son ceuvre car nous ne disposons d’aucun élément
pour lui attribuer cette paternité. La confrontation des lignes du canon avec
I'un des manuscrits autographes du moine (BnF lat. 2496 ff 1-76, c. 1030) per-
met seulement de constater que les deux écritures sont contemporaines?.
Nous pouvons aussi souligner que la découverte du texte antjuif en marge de
la collection d’Hérouval tombait a point nommé dans cette période de crise
et particuliérement en un lieu d’ou, si 'on en croit ce qu’écrit Adémar de
Chabannes dans sa Chronique, les juifs venaient d’étre expulsés?.

Un élément pourrait permettre de comprendre plus précisément dans quel
esprit fut recopié le faux canon antijuif. En effet, ainsi que nous I'avons déja
dit, 'examen codicologique du manuscrit révéle que la copie du Xle siecle fait
partie d'un bifeuillet indépendant inséré tardivement au codex. Or, sur ce
bifeuillet, on trouve, en sus du canon apocryphe, deux textes qui trahissent
une préoccupation du rédacteur se rapportant aux priviléges des clercs en
matiére judiciaire et a la hiérarchie entre I'Eglise et le pouvoir séculier?. Le
premier texte est un extrait d’une fausse décrétale du pape Sylvestre forgée
par les faussaires de I'atelier du Pseudo-Isidore comportant deux titres : I'un
défendant I'immunité dont jouit le clergé a I'égard du for séculier en matiére
de procédure criminelle, I'autre organisant la procédure d’accusation contre
le métropolitain, qui ne saurait se faire sans la production de 80 témoins

18 R.Lanpes et T. Heap (dir.), The Peace of God : Social Violence and Religious Responses in France around
the Year 1000, Ithaca, 1992 et D. F. CaLLanaN, « Ademar of Chabannes, millenial fears and the
Development of Western anti-judaism », in Journal of ecclesiastical History, 46-1, 1995, p. 19-35.
19 Cf, B. BLUMENKRANZ, Les auteurs chrétiens latins..., op. cit., p. 250-253.

20 Sur le manuscrit autographe d’Adémar de Chabannes, voir R. Ricuter, Edition de vingt-trois
sermons du manuscrit autographe d’Adémar de Chabannes, BNF lat. 2469, ff. 1-76 (ca. 1030), thése de
I’Ecole des chartes (inédite), 2003.

% Concernant ce passage de la chronique d’Adémar de Chabannes, voir la note de Michel
Toulet, qui s’interroge sur I'existence, al’époque d’Adémar, d’'une communauté juive a Limoges
et sur la réalité de son expulsion : Cf. M. Touter, « La fin d’'une communauté juive a Limoges ? »
in Travaux d'archéologie llmousme 25 oct. 2005 1Pl 41-42.

2 Cette preoccgpatwn s 1nsene Jaqg esprlt e la reforrqe gregorlenne qui, de Cluny, avait,
depuis 930, igagné Saint- Martial; ainsi que dans un:contexteiolyle fonctionnement de I’abbaye
était perturbé par des ingérences laiques. Cf. B. Barriire, « la ville épiscopale (Ve-Xe siécle) »
et, de la méme auteure, « Une agglomération double (XIe- XIlle siécle) », in B. Barriire (éd.),
Histoire de Limoges, 1989, Toulouse. Voir aussi D. DeLHouME, « Les vicomtes de Limoges et I'abbaye
: difficultés et enjeux d’un pouvoir urbain (Xe-XIVe) » in C. AnprauLt-Scumirt (éd.), Saint-Martial
de Limoges ; Ambition politique et production culturelle, Xe-XIIle, Actes du colloque tenu a Poitiers et
Limoges du 26 au 28 mai 2005, Limoges, 2006, p. 71-86.
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(chiffre encore grossi par rapport a la fausse-décrétale qui en exigeait déja
72), et contre le moine, qui en nécessite 54. Le second est une version de 'ordo
du concile wisigothique de Tolede IV (633)%.

Ces textes pourraient bien avoir été sélectionnés pour ajouter de la matiere
a la these défendue dans la collection canonique Herovalliana. En effet, la
Herovalliana, comme I'a remarqué Gabriel le Bras, fait partie de ces ceuvres qui,
bien avant celle du Pseudo-Isidore, paraissaient avoir été interpolées dans le
but de soustraire les clercs aux tribunaux séculiers?. Lordo du concile de
Tolede IV aurait été retenu, ou la supériorité des clercs par rapport aux laics
se trouvait nettement figurée par 'ordre de préséance et d’entrée des
membres du concile. Le cahier du Xle siécle serait, dans cette premiére hypo-
thése, un manuscrit de travail du texte de la Herovalliana®. Dans cet esprit,
'auteur aurait tout naturellement relevé comme un élément remarquable de
la collection le faux qu'il découvrait pour la premiere fois.

Mais Herbert Schneider avance une autre explication. Le bifeuillet aurait
constitué un petit dossier défensif réalisé par les moines de Saint-Martial au
soutien de la cause du métropolitain de Bourges lorsque, en 1024, il se trouva
en conflit avec I'évéque de Limoges Jordan et le duc d’Aquitaine Guillaume le
Grand. Ceci expliquerait la production de la fausse-décrétale rappelant I'im-
munité des clercs devant le for séculier et compliquant a I'extréme la possi-
bilité d’obtenir la condamnation d’un métropolitain (et, par la méme occasion,
d’un moine) devant un tribunal ecclésiastique, I'ordo organisant la procédure
d’accusation en synode.

On peut inférer de 'hypothese d’Herbert Schneider - méme si ce dernier
n’établit pas de lien thématique entre le faux canon antijuif et les autres textes
du bifeuillet - que ce contentieux aurait impliqué des juifs rangés dans le camp
du pouvoir séculier de Limoges et de son évéque contre le métropolitain et
les moines, mais sans que ce soit établi.

2 Edition de cet ordo par H. ScuNEIDER, Die Konzilordines..., op. cit., p. 187.

2 Comme |’écrit Gabriel le Bras : « On pourrait se demander si certaines altérations faites par
l’auteur de I'Herovalliana n’ont pas un caracEerE tendancllc?um]l excommunication prononcée
par le canon 3 du concile d’Agde contre le laic persécuteur est appliquée quelle que soit I'issue
du proces qu’il intente par la suppression: de la condition :si victus fuerit. D’autverpart, comme
le mot in consulto a été retranché dans le canon 35 du concile d’Orléans, I'interdiction faite au
laic de traduire un clerc devant le tribunal séculier devient absolue ». Cf. G. LE Bras, « Le tribunal
du clerc dans ’Empire romain et la Gaule franque », in Le Moyen Age, 24, 1922, p. 126-132.

% Nous possédons — dans BnF ms lat 13908 - au moins un autre exemple de démarche consis-
tant a insérer ad hoc de nouveaux cahiers comportant des notes de travail. Je remercie Laurent
Morelle de cette indication.
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Le canon apocryphe du IXe-Xe siécle n’a apparemment pas eu d’autre for-
tune que de retenir I'attention de ce moine du Xle siécle. Pourtant, il est trou-
blant de constater que des décrets antijuifs ultérieurs lui ressemblent sous
certains aspects. C'est ce que nous allons voir maintenant.

I1II. Analyse de la prohibition

Les éléments constitutifs du délit sont le fait, pour un juif « hérétique »%,
de « déshonorer une femme chrétienne en la débauchant » (iudaeus hereticus
violaverit adulterando christianam feminam). La relation incriminée parait ne
parait pas devoir étre entendue au sens strict comme désignant des relations
sexuelles extraconjugales, bien que des canons authentiques envisagent spé-
cifiquement le cas de la femme chrétienne mariée ayant une relation adultere
avec un juif?. Le texte vise trés probablement les situations les plus diverses
: mariage, concubinage, relations sexuelles occasionnelles, et adultere au sens
strict. La sexualité n’est légitime que dans le cadre du mariage chrétien, et
C’est bien dans cet esprit que, pour les faussaires, la relation sexuelle avec un
juif s’analyse comme un viol, une violence ou - on a choisi cette derniére
traduction pour éviter le mot « viol » trop univoque - un « déshonneur » et
une « débauche » pour la femme chrétienne.

On lit : Illa autem disciplinata separetur a consortio christiano annorum. La
femme sera excommuniée, une sanction classique que I'on retrouve dans les
canons authentiques. La durée de I'excommunication n’est pas indiquée, les
faussaires songeant peut-étre a conditionner la réintégration dans la société
chrétienne a la séparation du couple. Mais l'auteur, dont on a plus haut fait

% Qualifier le juif d’hérétique ne constituait pas une originalité. Depuis '’Antiquité, les traités
de polémique confondaient volontiers en un seul groupe hérétique ceux qu'ils considéraient
comme les ennemis de 'orthodoxie. Ainsi l’Adversus quinque haereses et ’Adversus iudaeos, paganos
et arianos du Pseudo-Augustin, qui connurent une grande diffusion au Moyen Age et, pour citer
des auteurs a peu prés contemporains de notre faussaire, Raban Maur, Aimon d’Auxerre, Rémi
d’Auxerre, Atton de Verceil et Brunon de Wurzbourg. Cf. B. BLumenkranz, Juifs et chrétiens..., op.
cit.,, p. X-XL. P N
o 1.1, © BREPOLS, PUBLISHERS o , »
Ainsi I'antique concile ibérique d’Elvire (c, 3\QQ§, en son canon 78, prévoit le cas d'un chrétien
(fidelis conjugatis) commettant’adultére avee une juive ou une pajenne. De méme un concile
tenu en Italie méridionale dans les années 900 conseille d’empécher, par peur de 'adultére,
tout contact des femmes mariées chrétiennes avec des juifs. A la méme époque en Allemagne,
Réginon de Priim (842-915) prévoit dans le De synodalibus causis — un guide interrogatoire destiné
aux évéques en visites d’inspection dans leurs dioceéses — qu'il soit demandé si un fidéle marié
(quis fidelis habens uxorem) s’est « souillé avec une juive ou une gentille » (cum iudaea vel gentili
fuerit moechatus).
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I'’hypothése qu'il partageait I'extrémisme des Lyonnais, parait s’étre plutot
intéressé au sort de la partie juive.

Il envisage pour le juif des peines qui n’ont certes pas vocation a étre appli-
quées mais dont I'intérét réside dans leur forte puissance évocatrice, par la
mobilisation de références bibliques et d’archaismes.

C’est ainsi que, concernant 'amende, le faussaire ne choisit pas le denier
d’argent alors en circulation dans 'Empire carolingien mais la monnaie bi-
blique du sicle (shekel) qu'il imagine faite d’or (siclos auri)?®. Dans la partie
pénale du Deutéronome, une loi fixe que ’'homme qui, pour justifier la répu-
diation de son épouse, prétendra de maniére dolosive qu’il ne I'a pas trouvée
vierge sera condamné a la peine du fouet et a une amende de cent sicles
d’argent a payer au pere de la fille « parce qu’il a déshonoré une vierge d'Israél
» (Dt 22, 19). Le faussaire songeait-il a ce verset ? C’est en tout cas la seule
occurrence biblique associant une amende de cent sicles a un crime de nature
sexuelle.

Le marquage au milieu du front veut assurément figurer le rabaissement
du condamné juif a un statut personnel inférieur, les peines corporelles infa-
mantes de ce type étant, au Moyen Age, plutdt réservées aux catégories infé-
rieures de la population?.

Enfin le choix de la lettre théta montre que notre faussaire avait recu
I'enseignement du trivium dispensé dans les écoles monastiques carolin-
giennes, et connaissait le De grammatica d'Isidore de Séville®. On lit en effet
au livre I des Etymologies :

1 existe cing lettres mystiques chez les Grecs : la premiére, Y, qui signifie
la vie humaine dont nous venons de parler. La seconde, ©, qui signifie la mort.
Car les juges apposaient la lettre ® au nom de ceux qu'ils livraient au supplice.
Et on dit théta apo tou thanathou, c’est-a-dire pour la mort. C’est pour cela

% La monnaie en circulation dans 'Empire carolingien était le denier d’argent, qui avait
remplacé le tremissis d’or, ’émission de monnaie d’or ayant été stoppée en Occident depuis
Charlemagne. Lire la « genése de la monnaie medlevale 2 dans Pr. Conamine, Léconomie médié-
vale, Paris, 1993, p. 106-130. . Y BE PRIN
»  Unprécédent consigné dan&lew(fode Theodosten est constntue en dr01t romain parun tatouage
au fer rouge qui était une peine accessoire a celle des travaux forcés. Celle-ci entrainait la perte
de la liberté avec toutes les conséquences patrimoniales, les travailleurs étant traités comme
des servipoenae appartenant a I’Etat. Cf. Suétone, Gai, 27 ; Pontius, Vita Cypriani, 7 ; C. Th., IX, 40,
2=C.J., 9, 47, 17. Cités par Tn. MomwmskN, Le droit pénal romain (trad. J. Duquesne), 111, Paris, 1907,
p. 293-294.

% Je remercie Céline Martin de m’avoir indiqué ce rapprochement.

SE ONLY
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qu’elle a en son milieu un trait [au sens d’une arme de jet], c’est-a-dire un
signe de mort. A propos de cette lettre un quidam a dit : « & que la lettre théta
est plus infortunée que les autres ! »1.

L'auteur a donc évidemment imaginé d’utiliser le théta comme un expé-
dient pour signifier que le juif coupable d’adultére aurait dii se voir appliquer
une condamnation a mort.

1l faut a cet égard remarquer que son texte parait avoir anticipé sur les
siecles a venir. Nous trouvons de fait un intérét particulier a la ressemblance
entre le théta - un cercle barré d’un trait horizontal - et la roue/rouelle que
les juifs et les Sarassins furent contraints de coudre sur leurs vétements a
partir du XIIle siécle. C’est lors du quatrieme concile cecuménique du Latran
de 1215 présidé par le pape Innocent I1I que le port d’un signe vestimentaire
distinctif est imposé pour la premiére fois aux non-chrétiens, juifs et sarra-
sins®2. La mesure s’étend alors progressivement tout au long du XIlIe siecle
jusqu’a ce qu’elle devienne applicable dans une grande partie de la chrétienté
occidentale au XV® siecle®. Le concile de Latran IV n’indiquait pas en quoi
devait, matériellement, consister la distinction vestimentaire. Elle a donc
varié selon les régions. En Angleterre, les juifs doivent coudre a leur vétement

3 Isidore de Séville, Etymologiae, 1, 3, 8 (R. Beer, Leyde, 1909) : Quingue autem esse apud Graecos
mysticas litteras. Prima’Y quae humanam uitam significat, de qua nunc diximus. Secunda © quae mortem
[significat]. Nam iudices eandem litteram © adponebant ad eorum nomina, quos supplicio afficiebant. Et
dicitur Theta apo tou thanatou, id est a morte. Unde et habet per medium telum, id est mortis signum. De
qua quidam: O multum ante alias infelix littera theta.

32 Surles signes distinctifs des juifs en usage dans I'Occident médiéval, on peut citer les études
suivantes : U. Rosert, « Etude historique et archéologique sur la roue des juifs depuis le XIIle
siécle », in Revue des études juives, 7, 1883, p. 81-95 ; 8, 1884, p. 94-102 ; id., Les signes d'infamie au
Moyen Age : juifs, sarrasins, hérétique, lépreux, cagots et filles publiques, Paris, 1891 ; G. Kish, « The
Yellow Badge in History », in Historia Judaica, XIX, 1957, p. 89-146 ; D. Sansy, « Marquer la diffé-
rence : U'imposition de la rouelle aux XIIle et XIVe siécles », in Médiévales, 41, automne 2001, p.
15-36 ; C. ENLART, « Le costume », in Manuel darchéologie frangaise, Paris, 1916 (t. 3), pp. 434-438 ;
J.-F. Fau, L'image des Juifs dans l'art chrétien médiéval, Paris, 2005 ; M. Pastoureau, Une histoire symbo-
ligue du Moyen Age occidental, Paris, 2004

¥ Linjonction est, a partir de la prermere\ Fl}gltle du XlIlle siécle, relayée par des conciles
provinciaux en Ar}gleterre, en Espagpq, enfrance, en Italie et en Allemagne ainsi que par des
lettres pontificales, qui semultrplaent entre le Xllleet leXIVesidale,Elle est également trans-
crite dans le droit séculier. Le roi Henri III d’Angleterre décide le premier d’imposer ce signe
par une ordonnance de 1217. Dans la péninsule ibérique, il devient obligatoire en Aragon en
1228, dans la Navarre en 1234, et au Portugal en 1325. Saint Louis I'impose a tous les juifs de
France en 1269. En Italie, 'empereur Frédéric 11 de Sicile 'ordonne en 1221 et il s'impose dans
le reste de I'Italie au XVe siecle. De méme, en Allemagne, Autriche et Bohéme, le signe devient
obligatoire au XVe siecle.



SIGNUM MORTIS : UNE NOUVELLE EXPLICATION DU SIGNE DE LA ROUELLE 163

I'insigne des Tables de la Loi*%. En Autriche, Allemagne et Bohéme, ils doivent
porter un bonnet cornu (cornutum pileum)*.

Mais le signe circulaire domine en France, en Espagne et en Italie. Il est
ainsi ordonné, au concile de Narbonne de 1227, que les juifs portent « au
milieu de la poitrine un signe de roue, dont la circonférence soit d’une largeur
d’un doigt et la hauteur d’une demi-paume de canne’® », et 'ordonnance de
Saint Louis de 1269 impose « une roue de feutre ou de drap de couleur jaune,
cousue sur le haut du vétement, au niveau de la poitrine et dans le dos, afin
de constituer un signe de reconnaissance, dont la circonférence sera de quatre
doigts et la surface assez grande pour contenir la paume d’'une main®.»

Il faut noter que cette ordonnance, ainsi que celles de Philippe 111 le Hardi
parlent, sur le modéle des conciles du Midi de la France qui les ont précédées,
de « roue » (rota), c’est-a-dire, vraisemblablement, de cercle. Ce n’est qu'a
partir du régne de Philippe le Bel qu’apparait dans les textes la fameuse «
rouelle » (roella), le changement d’appellation signifiant sans doute que I'on
parle a présent de disque®.

Plusieurs hypothéses ont été proposées pour expliquer le choix de cette
forme circulaire, mais qui ne reposent que sur des explications issues de textes
ultérieurs a I'apparition du signe, si bien qu'aucune d’elles n’emporte la
conviction de maniere définitive®. Il n’est donc pas téméraire d’ajouter une

3% Honorius III, Cum in generali consilio (1221) Notice n° 251655 , projet RELMIN <http://www.
cn-telma.fr/relmin/extrait251655/> ; Concile d’Oxford (1222), c. 40 Notice n° 246619 , projet
RELMIN : <http://www.cn-telma.fr/relmin/extrait246619/> ; Grégoire IX, Ex parte venerabilis
fratris (1229) Notice n° 251656, projet RELMIN, <http://www.cn-telma.fr/relmin/extrait251656/>

% Cf.R. MeLLinkorr, « The Round-Topped Tablets of the Law : Sacred Symbol and Emblem of Evil
», in Journal of Jewish Art, 1, 1974, p. 28-43.

3% Cf. S. GravzEL, The Church and the Jews..., op. cit., p. 316.

37 Ordonnances des rois de France de la troisiéme race, Paris, t. 1, 1723, p. 294. Traduction par G.
Nanon, « Les ordonnances de Saint Louis sur les juifs », dans Les nouveaux cahiers, 23, 1970, p.
23-42.

3 Observation faite par Daniéle Sansy, « Marquer la différence... », op. cit., p. 28.

% Partant du constat qu'au Moyen Age, certains signes vestimentaires avaient pour fonction
de symboliser la faute de ceux qui étaient obligés de les porter (ainsi les individus convaincus
d’avoir profané I'hostie devaient, en guise de pelnel port\e{r deux morceaux de feutre jaune en
forme d’hostie sur le devant et le dos de leur eterpﬁqt et ;es cathares repentis une croix jaune),
on a conjecturé que la roue: frguralt 1 especeweuchamsthue rejetee\pan lesjuifs.Le méme rai-
sonnement a conduit a rapprocher la roue d’une piéce de monnaie, souvenir des trente deniers
regus par Judas Iscariote pour salaire de sa trahison ou allusion a I’activité usuraire des juifs.
Egalement, on a fait I'analogie entre la rouelle et la représentation figurée d’une étoile.
Signalons enfin que Daniéle Sansy propose de s’intéresser plus a la couleur du signe - qui est,
trés souvent, le jaune - qu’a sa forme, selon elle moins porteuse de sens. Cf. D. Sansy, « Marquer
la différence... », op. cit., p. 30.
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nouvelle proposition, a savoir que la roue - ce rond évidé qui, comme on l'a
vu, a précédé la rouelle - figurait la lettre théta.

Cette hypothese ne repose pas sur le seul indice de la ressemblance figu-
rative entre les deux signes. S’ajoute la circonstance que c’est la méme anxiété
- les relations sexuelles « mixtes » - qui est a I'origine de I'institution des deux
signes. En effet, dans le canon apocryphe, le théta était censé marquer le juif
convaincu d’avoir eu des rapports intimes avec une chrétienne. Or la raison
de I'imposition du signe distinctif selon le canon 68 du troisieme concile du
Latran de 1215 est d’'empécher les relations sexuelles entre les chrétiens et les
juifs ou les Sarrasins*.

Conclusion

Au bilan, le canon apocryphe découvert dans le manuscrit BnF lat. 4281
nous a livré plusieurs informations, certaines étant plus siires que d’autres.
Ainsi, nous considérons comme établi que 'auteur du canon avait des vues
extrémes, et marginales pour son époque, concernant les juifs et la place du
droit canonique dans la société. Mais ceci ne constitue pas un indice suffisant,
tant s’en faut, en faveur de l'origine lyonnaise du faussaire. On a également
relevé que le texte avait été recopié depuis le monastere de Saint-Martial au
XI¢ siécle. Mais nous n’avons pas découvert d’exploitation du canon ayant
dépassé le cadre privé du scriptorium de Saint-Martial. Il demeure que nous
sommes frappée par la ressemblance entre le théta du canon apocryphe et la
roue que les juifs du royaume de France furent contraints de coudre a leurs
vétements a partir du XIII° siécle. Si cette ressemblance n’était pas pure coin-
cidence - si, par exemple, l'auteur du IX°®-X¢ siecle et ceux du XIII® siecle
avaient puisé dans la référence commune du De Grammatica d'Isidore de Séville
- ce texte fournirait une nouvelle explication au choix du signe de la roue, qui
aurait symbolisé la mort.

40 Latran I, c. 68 : « Dans certaines provinces, un habit différent distingue les juifs et les
sarrasins des chrétiens, mais en d’autres endroits, il se crée une certaine confusion du fait
quaucune différence ne permet de les identifier. Cest ainsi qu'il arrive que, par erreur, des
chrétiens se mélent a des femmef de JulfS ou de Salﬁasms ou que des juifs ou Sarrasins se mélent
a des femmes chrqtlenneﬁ Cest pourqqgn ppur qu ils ne puissent plus, désormais, prétextant
une erreur, excuseni’exces desi cnndamnablesmelanges nous statuons que ces individus, des
deux sexes, dans toutes les provinces chrétiennes et en tout temps, se distinguent du reste de
la population par un habit, comme on peut lire dans les écrits de Moise que cette loi leur a été
imposée [Nb 15,37-41] ». Ce souci de prévenir des mélanges condamnables est, aprés I'assemblée
de Latran 1V, couramment invoqué dans les conciles provinciaux des X1Ile et XIVe siecles ainsi
que dans la correspondance des papes (Honorius I1I, Grégoire IX et Innocent IV) et 'ordonnance
de Philippe V de 1317. Cf. S. Gravzer, The Church and the Jews..., op. cit., p. 62, 1. 9.
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JEWISH COMMUNAL OFFICES IN LATE ROMAN
AND BYZANTINE LAW AND JEWISH
INSCRIPTIONS FROM THE BALKANS®

Alexander Panavotov

The structure of the Jewish communities in the Late Roman and Byzantine
Empire remains shrouded in ambiguity and confusion. This, however, is not
due to the lack of evidence for the offices held by Jews and others within the
community - the evidence from inscriptions is plentiful and suggestive about
their meaning and function. The problem here as with all the evidence concer-
ning Jews in Late Roman and Byzantine Empire is that its interpretation is
subject to our religious, political and other personal predilections and tends
to be influenced by previous historiography. A good example is the epigra-
phical evidence concerning the position of women within the Jewish commu-
nity. Terms like archisynagogissa or presbytera found on funerary inscriptions
from the Balkans, Crete and elsewhere have been interpreted either as hono-
rific titles or actual offices held by women.! The sources, however, do not allow
us to come to any definitive conclusions about the role of women within the
Jewish community and the above-mentioned interpretations remain sugges-
tions influenced by education, religious affiliation or political trends.

The aim of this article is to review the evidence from inscriptions regar-
ding the communal offices held by Jews, and others, within the Jewish com-
munities in the Balkans up to the end of the seventh century ce. This evidence
will be compared to information from Late Roman and Byzantine laws that
allow us to make some cautious, if not definitive, suggestions regarding the
function of these offices. The offices reviewed include presbyter, archegos and
their female forms presbytera and archegissa, and the office of prostates, each

s

1 would like to thank Dr Margaret Williams of the Open University and Professor Nicholas
de Lange of the University of Cambridge for their helpful comments on this paper.
' See,]. Juster, Les juifs dans 'Empire romain. Leur condltlommrldlque, economique et sociale, 2
t. (Paris: P. Geuthner, 1914), I, pp. 440-1, Cf B, quq;qn, Women, L Leaders in the Ancient Synagogue.
Inscrlptwnal Evidence and Background Issues; Brown]udalc Studies 36 (C]moo ScholansPress 1982),
pp.11-2, 35-9, 41, 55; Brooten, B. ‘Female Leadership in the Ancient Synagogue’, in From Dura
to Sepphoris: studies in Jewish art and society in Late Antiquity, Journal of Roman Archaeology
Supplement Series 40, ed. by L. Levine and Z. Weiss (Portsmouth, RI: Journal of Roman
Archaeology, 2000), pp. 215-7; R. Kraemer, ‘A New Inscription from Malta and the Question
of Women Elders in the Diaspora Jewish Communities’, The Harvard Theological Review 78
(1985), pp. 431-8.
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of which is evidenced in Jewish inscriptions from the Balkans datable from
the fourth to the seventh century ce.

A number of epigraphically attested offices and titles, like archisynagogos,
archon?, pater synagoges®, ethnarch?, sophos® and phrontistes®, will not receive a
full attention here as they have been discussed extensively in recent years. In
this group archisynagogos is the only community position that occurs in Jewish
inscriptions from the Balkans and the Aegean and is mentioned in Roman and
Byzantine law. The office is attested, together with phrontistes, on an inscrip-
tion from the mosaic floor of the synagogue of Aegina dated to the fourth
century ce’, on an epitaph from Oescus in Moesia, together with the title prin-
cipalis, dated to the fourth century ce?, and in an unpublished honorary in-
scription from Argos, which commemorates the donation of Aurelia

2 This office is attested in an honorific inscription from Taenarum in the Peloponnesus, dated

to the third century ct, thus falling outside the scope of this article. See Inscriptiones Judaicae
Orientis. Band I: Eastern Europe, Texts and Studies in Ancient Judaism 99, ed. by D. Noy, A
Panayotov and H. Bloedhorn (Tiibingen: Mohr-Siebeck, 2004), Ach56. It is generally translated
as ‘ruler’ or ‘leader’ (LSJ, s.v.) and is part of the common Greek civic terminology adapted for
Jewish use. The archon could be an honorary title or a communal officer elected annually or a
member of the governing body of the Jewish community. No single function can be attached
to this position. ¢f. M. Williams, ‘The Structure of Roman Jewry Re-Considered: Were the
Synagogues of Ancient Rome Entirely Homogeneous?’, Zeitschrift fiir Papyrologie und Epigraphik,
104 (1994), pp. 132-6; P. van der Horst, Ancient Jewish Epitaphs. An Introductory Survey of a
Millennium of Jewish Funerary Epigraphy (300 BCE-700 CE), Contributions to Biblical Exegesis and
Theology 5, (Kampen: Kok Pharos, 1991), pp. 89-90; L. Levine, The Ancient Synagogue. The First
Thousand Years (New Haven and London: Yale University Press, 2000), pp. 427-8.

3 Donation of Claudius Tiberius Polycharmus to the Jewish community of Stobi, Macedonia,
dated to the second or third century ct. See Inscriptiones, 1, Macl.

4 Thetitle is recorded in a funerary inscription from Argos dated from the third to the fourth
century ce. See Inscriptiones, 1, Ach51. There are various possibilities for its interpretation: the
ethnarch could be the Palestinian Patriarch, local Jewish leader or a ruler in general. Nicholas
de Lange suggests that the term ethnarch was replaced by ‘patriarch’ as a designation of the
Palestinian Jewish leader in the time of Origen. Cf. N.R.M. de Lange, Origen and the Jews,
University of Cambridge Oriental Publications 25 (Cambridge: Cambridge University Press,
1978), p. 34.

> This title occurs in line 6 of the inscription mentioned in n. 3 above. It also is attested in an
unpublished honorary inscription from Argos, and on a sarcophagus from Trastevere, Rome:
see D. Noy, Jewish inscriptions of Western Europe. Vol.2: The City of Rome ( ambridge Cambridge
University Press, 1995), no. 544, In thls \coPte[)it )E}Ee term means ‘wise’ or ‘sage’ and, probably,
refers to Jewish scholars or is u&ea in qq,;megtlon to the office of the rabbi. cf. de Lange, Origen,
34-5. IT MAY NOT BE DISTRIBUTED WITHOUT PERMISSION OF THE PUBLISHER

¢ This office occurs on mosaic inscriptions from the synagogue of Aegina and the recently
discovered synagogue in Chios. Phrontistes was not exclusively a Jewish office and quite possibly
designated a person who was chosen to oversee or supervise a reconstruction or building
project. See Inscriptiones, I, Ach58. Cf. Williams 1994, p. 134.

7 Inscriptiones, 1, Ach58.

8 Inscriptiones, I, Moes1.
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Dioclea, daughter of Diocleus, archisynagogos of Argos.’ The female form
archisynagogissa occurs on an epitaph from Kissamos in Crete dated to the
fourth or fifth century ce.!° There is no need to repeat all the arguments about
whether archisynagogos was an honorary title or designated a figure of the
highest rank within the Jewish community. However, it is interesting to note
that according to David Noy and Tessa Rajak the title of archisynagogissa was
offered to Jewish, and other, women in a similar manner to the pagan practice
of offering honours and titles to wealthy and politically influential women
benefactors. A similar honorary role is implied also for the male holders of
this title.! The last statement, of course, remains open to interpretation and
it seems the role of archisynagogos within the Jewish community included a
wide range of communal and religious duties and the person holding the office
was the leader of the community.?? This is confirmed by the position and
function applied to the archisynagogos by Roman and Byzantine legislators.'?

The office of the presbyter, and the female form presbytera, is recorded on
three Jewish funerary inscriptions from the Balkans and one from Crete. Two
of the epitaphs were discovered in Macedonia, in Thessalonica and Beroea
(modern Veria). The inscription from Thessalonica is dated from the second
to the fourth century ce and records one Apollonios, who held the office of a
presbyter. It was discovered in the nineteenth century ce near the eastern ne-
cropolis of the city, which was the principal Jewish burial place from Late
Antiquity until it was destroyed by the German occupation forces in 1942. The
text is inscribed on a small marble plaque used to seal off the entrance to a
subterranean tomb. It has been suggested that the inscription was Jewish
because of its provenance and the image of a palm bough inscribed on the
stone.!* However, it could also be Christian, as the eastern necropolis of
Thessalonica was used by Christians in the period between the third and
the seventh century ce.

The epitaph from Beroea (Veria) was discovered in 1995 during a rescue
excavation in the south-eastern part of the modern town. The inscription

° Discovered in 1969 and then lost, this inscription is currently being prepared for publication

from recently acquired photographs by Alexander Panayotov and Anastasia Loudarou.

10 Inscriptiones, I, Cre3.

" T.Rajak, and D. Noy, ‘Archisynagogoi: Office, Title and Social Status in the Greco-Jewish Synagogue’,

Journa of Roman Studies, 83 (1993), p. 87. Follox?led recentlyb R.Gonzdlez Salinero, ‘La figura del
“pater patrum” como “archisynagogus” en las ppmun%daciﬂesjudlas del Imperio romano’ in

Visiones mitico-religiosasidel padre en:la antlguadad cldsicasied2bysMo R« Sanchez (Madrid: Signifer

Libros 2004), pp. 62-6.

12 Williams, ‘Roman Jewry’, p. 135. Cf. van der Horst, Ancient Jewish Epitaphs, pp. 92-3. Levine,

Ancient Synagogue, pp. 415-27.

3 A. Linder, The Jews in Roman Imperial Legislation (Detroit and Jerusalem: Wayne State

University Press, 1987), pp. 134-5, 202-3, nos. 9, 27

“ Inscriptiones, 1, Mac20.
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is inscribed on a white marble stele and executed very carefully. It bears
the image of a menorah and has been dated to the fourth century ce, al-
though a fifth or sixth century ce date is also plausible. The inscription
reads:!
(menorah) Tdgog

©¢e0doai-

ov ‘Efpéov

uehompeo-

Putépou tpi-- 5

[¢]tov NIAZ

[..JzTOY.

4-5. |. yeAompesPutépov

5-6. tpi[¢] ToU also possible

Translation: Tomb of Theodosius the Hebrew, mellopresbyteros, three
years old (?) ...

Two funerary inscriptions record female Jewish holders of the office of
the presbyter. The first was discovered in 1881 in Ottoman Vize (ancient
Byzie), and was referred to for the last time in 1906 by the British classicist
Richard Dawkins during his field trip in the region. The text is inscribed on
a grey marble stele that bears the images of a menorah and ethrog. The ins-
cription has been dated to the fourth or fifth century ck, although a later
date is also possible. The text reads:

(ethrog)

pvfi(menorah)<p-->

o ‘PePéxalg]

TG TTPEG--

Putépag t-

NG KeKLWAp- 5
évng.

5-6. 1. kekounpévng
Translation: Tomb of Rebecca the presbytera, who has fallen asleep.
The epitaph of Sophia of Gortyn, was found in 1959 at Kastelli Kissamou
on Crete. It has been dated to the fourth or fifth century cg, but, again, a
later date is also possible, The, mxmp;;gn reads:'’
Topio_ EOQ‘CUVlr NT MAY BE PRINTED FO SE ONLY
o TEpESPUTEPG VST RIBUTED WITHOUT PERMISSION OF THE PUBLISHER
KE pXLOLVOYW-

15 Inscriptiones, I, Mac10.
6 Inscriptiones, I, Thr3.
7" Inscriptiones, I, Cre3.
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yiooa Kisduov &v-
Ba. uvAun Sikéag 5
icédva. unv.

3. L kol

5. 1. Sikadag

6. L. eig dva

Translation: Sophia of Gortyn, presbytera and archisynagogissa of Kissamos, (lies)
here. The memory of the righteous woman (be) forever. Amen.

The female office of presbytera held by Rebecca and Sophia is also at-
tested in three epitaphs from Venosa dated to the fifth century ce and on
Jewish inscriptions from Rome, Malta, Tripolitania and Nocera dated to the
fourth or fifth century ce.!® The array of sometimes contradicting scholarly
interpretations of the function the female holders of the office had in the
Jewish community has made this subject difficult to follow. Jean Juster re-
garded presbytera as an honorary title given to pious and respected women
in the community.!® However, Samuel Krauss disagreed and suggested that
the title indicated the deceased woman was the wife of a presbyter.?’ The
pioneer of Jewish epigraphy Jean-Baptiste Frey went further and proposed
that in the case of the inscription from Byzie it was used to distinguish
Rebecca from a ‘younger’ person of the same name suggesting, perhaps,
that the term referred to an elderly woman.? In his recent commentary on
the same inscription, Walter Ameling has rightly observed that the title
held by Rebecca could refer to her ancestors or, again, her husband.?? A
somewhat different interpretation was put forward by Pieter van der Horst
and Bernadette Brooten. They both see presbytera as a title which a woman
could hold in her own right within the Jewish community.?® Indeed, in
Christian contexts we have evidence from inscriptions for women holding
ecclesiastical offices, including that of presbytera. Thus, the office held by
a woman is attested in a Montanist inscription from Usak on the Aegean

18 D. Noy, Jewish inscriptions of Western Europe. Vol.1: Italy (excluding the City of Rome), Spain
and Gaul (Cambridge: Cambridge University Press, 1993), nos. 59, 62, 71, 163; Kraemer, ‘Women
Elders’, 431-2; Noy, Jewish inscriptions, 11, no. 24. Cf. Supplementum Epigraphicum Graecum xxvii,
no. 1201 and L'Année épigraphique 1994, no. 401.

1 Juster, Les juifs, I, p. 441, n. 8. © BREPOLS PUBLISHERS

2 s, Krauss, Synagogale Altertiimer (Berlin and Vienna: Benjamin Harz, 1922), p. 144.

2 ].-B. Frey, Corpus InscriptionumsJudaicarum. Recueil des/Inscriptions Juives quivont. du III° avant
Jesus-Christ au VIF siecle de Notre Ere, 2 t. (Rome: Pontificio Istituto di Archeologia Cristiana; Paris:
Geuthner, 1936, 1952), I, no. 692.

22 Inscriptiones Judaicae Orientis. Band II: Kleinasien (Texts and Studies in Ancient Judaism 99),
ed. by W. Ameling (Tiibingen: Mohr-Siebeck, 2004), no. 12.

2 Brooten, Women Leaders, p. 55; van der Horst, Ancient Jewish Epitaphs, pp. 106-7. Cf. Kraemer,
‘Women Elders’, pp. 435-8.
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coast of Turkey dated to the third century ce?* and also in southern Italy in
the fifth and sixth century ce.?> However, in the inscription from Kissamos
the deceased woman holds two titles, presbytera and archsynagogissa, which
makes their explanation even more complex. The problem here is that the
exact function of the office of the presbyter within the Jewish community
is difficult to determine, and it seems that its meaning varied from place
to place.

The importance of the office within the Jewish community is suggested
by inscriptions from Spain, Asia Minor, Cyprus and Syria and by evidence
from Roman and Byzantine law.? The presbyters are listed, together with
the patriarchs and the archisynagogoi, as the Jewish community officers
exempt from compulsory public liturgies in the laws of Constantine of 29
November 330 ce and Arcadius and Honorius of 1 July 397 ce preserved in
the Codex Theodosianus.?”” They are also mentioned among the Jewish lead-
ers in the law of Arcadius and Honorius of 11 April 399 ce that prohibits the
collection of the annual Jewish tax by the Patriarch in Palestine.?® Here, again,
the exact function of the office remains unclear, although it seems that
legislators in the fourth century ce understood it as both an administrative
and a religious one. However, for Byzantine legislators of the sixth century
and later the Jewish presbyter was a communal officer with mainly reli-
gious duties related to the synagogue service. This is supported by evidence

24 W, Tabbernee, Montanist Inscriptions and Testimonia: Epigraphic Sources, Patristic Monograph
Series of the North American Patristic Society 16 (Macon GA: Mercer University Press, 2000),
pp. 66-72, no. 4.

% Noy, Jewish Inscriptions, 1, no. 59; G. R. H. Horsley, ‘Women Office-Holders in the Church’,
New Documents Illustrating Early Christianity 1 (1976), p. 121, no.79; K. Mentzu--Meimaris, ‘H
napovsia TG yvvaikag otig EAANVIKEG emiypa@ég armo tov & uéxpt tov 1 W.X. aiwva’, Jahrbuch
der Osterreichischen Byzantinistik 32.2 (1982), pp. 435--8, 450, nos. 48-57, 91.

2% Spain: Inscription from the mosaic floor of the synagogue of Elche, dated to the fourth
century ce. See Noy, Jewish inscriptions,I, no. 181. Asia Minor: Donation of mosaic floor and
benches to synagogue in Smyrna, dated from the fourth to the fifth century ce. See Inscriptiones,
I, no. 41. Inscription mentioning construction of a well for the synagogue in Side, dated to the
late fourth century ce. See Inscriptiones, 11, no. 220. Epitaph and donation to synagogue from
Tarsos, dated from the third to the fourth century ce and to the sixth century ct. See Inscriptiones,
I, nos. 248-9. Syria: Inscription from the mosaic floor of the synagogue of Apamea dated to 7
January 392 c. See Inscriptiones Judaicae Orientis. Band III: Syria and Cyprus (Texts and Studies in
Ancient Judaism 102), ed. D. N?y Er{@ljBl(??thg]l*p (Tiibingen: Mohr-Siebeck, 2004), Syr53.
Cyprus: Building inscription er‘r‘l’iGc‘)‘lgg;ﬁA’a“t}ed to ,t}le;f‘o‘urgh\ century or later. See Inscriptiones
11, Cyp3. The title:also occursion anepitaph fromRome; butis heavily:restored. Cf. Noy, Jewish
inscriptions, 11, no. 176.

27 Linder, Roman, pp. 134-5, 202-3, nos. 9, 27. Linder suggest the presbyters mentioned in these
laws were members of the Palestinian Sanhedrin. Cf. Linder, Roman, p. 135, n. 4.

2 Linder, Roman, p. 216, no. 30. Cf. A. Linder, ‘The Legal Status of Jews in the Roman Empire’
in The Cambridge History of Judaism. Volume 4: The Late Roman-Rabbinic Period, ed. by Steven T.Katz
(Cambridge: Cambridge University Press, 2006), pp. 157-8.
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from the law given by Justinian at Constantinople on 8 February 553, which
confirms the freedom to use Greek and languages other than Hebrew in syna-
gogue scriptural readings and prohibits the use of the Mishna.?® Here, the
presbyters are singled out, together with the archipherekitae*® and didascaloi,
as the Jewish officials who would, potentially, force their congregations not
to use the Greek versions of the Bible approved by the legislator. To discourage
the Jewish communal officers from taking these actions the law included a
number of corporal and pecuniary punishments.>* A similar reference to the
supposed role of the presbyters in preventing members of the Jewish commu-
nity from reading the scriptures in Greek is preserved in the sixth-century
Epitome to the Novels of Justinian by Athanasios of Emesa.’? The same refe-
rence can also be found in the Byzantine collection of laws known as Collectio
Tripartita® completed at the end of the sixth century ce and in the Basilica, the
codification of Roman law completed under Basil I (867-886) and his son Leo
VI (886-912).>* These laws suggest a continuous tension within Jewish com-
munities in Byzantium, most probably in Constantinople, related to the lan-
guage of the synagogue readings, but do not provide us with information
about the exact function of the office of the presbyter.® It seems that in the
sixth century the religious role of the Jewish office was suggested by the legis-
lators on the basis of the function of the Christian office of the presbyter.
Despite such a variable and uncertain base for interpretation, I think it
would be reasonable to assume that the holders of the office of presbyter were
members of the governing body of the Jewish community.3® The inscrip-
tional evidence also suggests the title was bestowed upon young, some-

2 Linder, Roman, pp. 408-10, no. 66.

3 The term archipherekites corresponds to the Resh Pirka, the head of the Sanhedrin in Tiberias
(520 CE). See Linder, Roman, p. 411.

31 The law was addressed to Areobindus, Praefectus Praetorio of the East, and was probably
never promulgated in the West. See Linder, Roman, pp. 403, 407.

32 A.Linder, The Jews in the Legal Sources of the Early Middle Ages (Detroit and Jerusalem: Wayne
State University Press, 1997), pp. 32-8, no. 3.

3 Linder, Early Middle Ages, pp. 57-8, no. 5.

3 Linder, Early Middle Ages, pp. 109-10, no. 8.

% N.R.M. de Lange, ‘The Hebrew Language in the European Diaspora’ in Studies on the Jewish
Diaspora in the Hellenistic and Roman Periods, Te‘uda 12, ed. by B. Isaac and A. Oppenheimer (Tel-
Aviv: Ramot Publishing, 1996), pp. 132-3. See {\I R M, de Lange ‘The Greek Bible Translations of
the Byzantine Jews’ in The Old Testgment m Bygq(lpum, ed %Qy P. Magdalino and R. Nelson
(Cambridge, Mass.: Harvard, Umver51ty Press;12009); ppr 43w—4u<3f N.[R. M:deLange, ‘The Greek
Bible in the Medieval Synagogue’ in Jews in Byzantium. Dialectics of Minority and Majority Cultures,
ed. by R.Bonfil, 0. Irshai, G. G. Stroumsa and R. Talgam (Leiden, London and Boston: Brill, 2012),
pp. 371-2.

% Forasummary and description, although perhaps too elaborate, of the structure of Jewish
communities outside Palestine and the place of presbyters see Levine, Ancient Syangogue, pp.
432-4. Cf. Horbury, ‘Women in the Synagogue’, pp. 395-6.
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times very young, children and that its holders were, in certain places,
elected for a period of time. Thus, in the epitaph from Beroea the deceased
three-year-old child is described as peAomnpesPitepog (a presbyter-to-be).
The title designates a person who is going to hold the office and is similar
to the titles yeAAdpxwv (and the Latin equivalent mellarcon) and
peAroypappatetg held by children and adults in Rome in the third and
fourth century ce.’” In the case of women holding the office of presbytera,
their position is less clear; it was perhaps similar to that of the male elders.
However, whether they were actual members of the governing body of the
community remains an open question due to the dearth of epigraphical
and literary evidence.*®
The title archegissa, the female form of archegos, is attested in a funerary

inscription from the site of ancient Phthiotic Thebes, modern Nea Anchialos
in Thessaly. The text is inscribed on a marble kioniskos (columella) but, it seems,
the letters were just scratched on the surface. The inscription has been dated
from the third to the sixth century ce, but the later date is more plausible. The
inscription reads:*

pvipa

eprotepiag

&pxnl--

Yio1g.

(menorah)

3-4. Lapxnyiootg

Translation: Memorial of Peristeria, archegissa.

Understanding archegissa as a title in its own right is the most plausible
explanation for the presence of the word in this inscription. The term archegissa
is formed, in the same way as the Jewish pateressa at Venosa and archisynagogissa
at Kissamos, from a masculine noun.” The great French epigrapher Louis
Robert understood the male form archegos as a synonym of the Latin term

37 Noy, Jewish Inscriptions, 1, nos. 100-1, 179-80, 231, 259, 404. Cf. Williams, ‘Roman Jewry’, pp.
131-2.

3% M. Williams, The Jews among the Greeks and Romans. A Diasporan sourcebook (London:
Duckworth 1998), p. 43. Willia\mﬁcgr?gry slugrgﬂej,H El}at female office-holders within the Jewish
community only had authority among women: see W. Horbury, ‘Women in the Synagogue’ in
The Cambridge:Histony:of Judaism: Volume>3: The Easly Roman:Period; ed. by W. Horbury, W. D.
Davies and J. Sturdy (Cambridge: Cambridge University Press, 1999), p. 389. However, his inter-
pretation is based on epigraphical evidence of the role of women in Christian communities and
therefore is inconclusive when applied to Jewish communal offices.

3 Inscriptiones, I, Ach18.

40 Noy, Jewish Inscriptions, 1, no. 63; Inscriptiones, I, Cre3. Latin female titles were usually based
on a third declension masculine noun.
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principalis.”t However, this idea requires some clarification, because in the ins-
cription he referred to the term principalis designates a non-commissioned
army officer rather than a Jewish title.*2 The problem here is that archegos was
rarely used to designate an official administrative post or title and has so far
been attested only once in a Jewish context. This is on a gold votive plaque, or
perhaps a pendant, in the Jewish Museum in London.* In a recent re-publica-
tion of the inscription Nicholas de Lange suggested that the term here is ac-
tually an abbreviated form of archisynagogos.** This new reading is open to
interpretation as it seems to me that since the object and the inscription repre-
sent a votive offering the title archegos could have been applied to the God of
Israel.> This, of course, is a preliminary observation and a further study of the
object is required. What is important to say here is that it is almost impossible
to determine what type of position within the Jewish community archegos desi-
gnates. The term has the general meaning of a ‘founder’ or ‘chief*®, and it is
possible that in this case Peristeria was honoured with the title after the contri-
bution of funds for the building of a synagogue or donation of a property to
the local Jewish community.*” Another possibility is to view archegos as a local
designation for the head of the community of Larissa to whom Peristeria was
related to. This idea would also explain the case of the archisynagogissa from
Kissamos.

The office of the prostates is found in an epitaph discovered during rescue
archaeological excavations conducted in 1973-4 in modern Larissa, Thessaly.
The epitaph is inscribed on a kioniskos under the image of a menorah and has
been dated from the fourth to the sixth century ce. The inscription reads:*®

(menorah)

"ANe€dv<d>pou

OXOAXGTIKOD

Kol TpOGTATOUL..

Translation: Of Alexander, scholasticus and prostates.

L. Robert, ‘Un corpus des inscriptions juives’, Hellenica 3 1946, pp. 25-7. The title princi-
palis was also used by the leading members of the city council, which led Horbury to exclude
archegos from the list of Jewish offices: see Horbury, ‘Women in the Synagogue’, p. 394.

42 Inscriptiones, I, Moes1.

5 Inv. no. H134.

4 N.R.M.deLange, ‘A gold votive medal\ligr}}ilrylkgh\eJlexl/\v\i[s\hHl\}/l]ly{seum, London’, Zutot 1 (2001),
p. 51-2. Y>OCUMENT MAY BE PRINTED FOR PRIVATE USE ONLY

% Archegos should be taken-asatitlehere; noban abbreviation: Another possible reading is to
understand the genitive form of the title as indicative of possession.

# LS, s.v.; E. A. Sophocles, Greek Lexicon of the Roman and Byzantine periods (from B.C. 146 to A.D.
1100) (Cambridge, Mass.: Harvard University Press, 1914), p. 257.

7 Horbury, ‘Women in the Synagogue’, p. 390, also argues that women office holders in
Jewish community were usually benefactors.

8 Inscriptiones, I, Ach5.
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The Greek term prostates was common enough in Antiquity, with a range
of meanings including ‘patron’ or ‘head’ of a professional organisation or com-
munity, army officer or ‘defender’ and prefect of a city.*” Likewise, among
Christians the title was held by deacons and bishops who were considered
‘leaders’ or ‘protectors’ of the people. It was sometimes even conferred upon
minor Church officials.® The title is epigraphically attested in Jewish inscrip-
tions from Egypt as early as the second century sce.’! It is also found in ins-
criptions from Rome, Aphrodisias and Naples that have been dated from the
third to the six century ce.’2 The modern interpretation of the function of the
office of prostates within the Jewish community does not differ from views on
its non-Jewish usage. According to Jean Juster and Samuel Krauss, followed
recently by Greg Horsley, it was either similar to the Roman patronus® or used
to designate the ‘presiding officer’ of a local Jewish council of elders.** In a
similar way, it has been suggested that the prostates was the appointed legal
representative of a Jewish community to the city government.>® However,
there was no need of such representatives as the task of promoting and advo-
cating Jewish interests to the city authorities and imperial government was
usually taken on by influential members of the community or powerful friends
and protectors.*® Margaret Williams, in her comments on the structure of the
Jewish communities in Rome, is convincing in proposing that the prostates was
the leader of the community and, at least in Rome, the title was used as an
alternative to archisynagogos.”” This could also be the case with this inscription,
although we should keep in mind that the office of prostates had a variety of
meanings and functions, depending on the time and the place it was used by
Jews. Alexander was clearly a leading figure in, if not the leader of, the Jewish

4 LSJ, s.v; Sophocles, Greek Lexicon, p. 949. For the meaning and function of prostates in Greek
and Roman Antiquity see O. Montevecchi, ‘Una donna ‘prostatis’ del figlio minorenne in un
papiro del 11%, Aegyptus 61.1 (1981), pp. 104-6. Cf. G. R. H. Horsley, ‘Sophia ‘the Second Phoebe’,
New Documents Illustrating Early Christianity 4 (1979), pp. 241-4, no. 122.

0 St Basil the Great, Epistolae, 214.2 (PG 32, 789C); Photinus ap. St Epiphanius of Cyprus,
Panarion, 72.11 (PG 42, 397A).

1 Xenephyris, 140-116 BCE and Alexandria in the third century ce. See W. Horbury and D.
Noy, Jewish inscriptions of Graeco-Roman Egypt (Cambridge: Cambridge University Press, 1992),
nos. 18, 24.

52 Noy, Jewish Inscriptions, 1, ‘rl‘o,\%"\lf;“‘lfzrfq'sl; 1‘?0? 5‘§¢E\Inscrjptiones, 111, no. 14.

55 For example, Plutarch, Rom. 13; Mar, 5.Cf, Philo’s usage of the term in Mutat. 89; Praem. 77.
5% Juster, Juifs, I, p. 443; Krauss, Synagogale, p. 145.

5 Frey, Corpus, 1, p. xcv; H. J. Leon, The Jews of Ancient Rome, Second ed. by C. Osiek (Peabody,
Mass.: Hendrickson Publishers, 1995), p. 193; van der Horst, Ancient Jewish Epitaphs, p. 95.

¢ E.M. Smallwood, The Jews under Roman Rule from Pompey to Diocletian (Brill: Leiden, 1976), pp.
140-1, 242-6. Cf. Williams, ‘Roman Jewry’, p. 136.

7 Williams, ‘Roman Jewry’, pp. 138-9.
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community and a lawyer or rhetor in Larissa, as evidenced by his other title,
scholasticus.*®

To conclude. The epigraphical evidence and the laws considered above
suggest a continuous use of the offices of presbyter, archegos and their female
forms presbytera and archegissa, and the office of prostates within the Jewish
communities in the Balkans until the seventh century ce. These titles, like all
the other ones mentioned at beginning of this article, were borrowed from
Graeco-Roman civic terminology and adapted to Jewish usage with no uni-
form meaning and function. I think that the use of this terminology actually
helped the Roman and Byzantine legislators to regulate the Jewish commu-
nities easily. It was the structure of the Jewish community, with its presiding
officers and their duties, that was important. Perhaps it would not be too
much to suggest that this structure was seen as similar, apart from the
Patriarch and the archipherekites, to that of late Roman and Byzantine public
or religious institutions. In turn, the legislation could have actually influenced
the use of Graeco-Roman civic terminology within the Jewish communities
in the Balkans, thus helping to preserve their communal structure. For
example, in the case of presbyters (elders) the Byzantine legislators established
them as a privileged group of office holders, whether male or female, who
continued to play an important role in the Jewish community until the ninth
century ce.”® This is despite the frequent legislation that intended to limit the
civic and political rights of the Jewish population in the eastern parts of the
Empire, including the Balkans.®® In view of the evidence presented here, I
think it is safe to suggest that the limitation of Jewish civic and political rights
in Byzantium did not have a negative impact, at least until the seventh cen-
tury, on the communal structure of the Jewish communities in the Balkans.

% The term is mainly a self-designation, used by lawyers until the eighth century ce. See A.
Claus, Ho Scholastikos (Cologne: G. Wasmund, 1965), pp. 20-42. 1t is attested in a Jewish context
also in an inscription from Sepphoris, dated to the fourth or fifth century cg, and from the
synagogue of Apamea in an inscription dated to the fourth century ce. See Inscriptiones, 111, Syr5,
Syr60.

% Linder, Roman, pp. 408-10. Linder, Early Middle Ages, pp. 57-8, 109-10. Cf. A. Linder, ‘The Legal
Status of Jews in the Byzantine Empire’ in Jews in Byzantium. Dialectics of Minority and Majority
Cultures, ed. by R. Bonfil, 0. Irshai, G. G. Stroumsa and R TalF%am (Leiden, London and Boston:
Brill, 2012), pp. 162-5. : VA BE PRIN

% The laws of Theodosius i and \Honorxus from 423 and 42& oE although comflrmmg the pro-
tection of synagogues, prohibited the construction of new ones in populated places and allowed
the Church to confiscate newly built synagogues. See Linder Roman, pp. 287-9, 323-7, nos. 47, 54.
This probably led to the forcible conversion of the synagogues in Philippopolis, Stobi,
Constantinople and Apamea in the fifth and sixth century ce. Cf. A. Panayotov, ‘The synagogue
in the Copper Market of Constantinople: A Note on the Christian attitudes toward Jews in
the Fifth Century’, Orientalia Christiana Periodica 65.2 (2002), pp. 332-4.
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LES COMMUNAUTES JUIVES VUES A TRAVERS
LA LEGISLATION ROYALE ET ECCLESIASTIQUE
VISIGOTHIQUE ET FRANQUE

Bat-SHEvVA ALBERT

Lhistorien qui enquéte sur 'histoire des juifs d’Occident au Haut Moyen
Age n’est pas sans évoquer le professeur d’archéologie Anouk Ooma, inventé
par Umberto Eco?, qui, dans sa communication présentée au IVe Congres
Galactique sur 'histoire de la Terre tenu apres 'explosion atomique de 1980,
entreprend de restituer le contenu des bibliotheques italiennes détruites a
partir de fragments de poémes de Cesare Pavese, une anthologie de chansons
du festival de San Remo de 1952, I'hymne fasciste, une chanson jazz de 1939
qu’il attribue a Pirandello et compare avec un poéme de T.S. Eliot, et j'en
passe : Eco s’en donne a coeur-joie aux dépens des archéologues et aux notres.

Heureusement, nos sources ne sont ni aussi fragmentaires ni aussi
comiques.

Je devine toutefois que le terme « communauté » appliqué aux juiveries
de 'Espagne visigothique et du monde franc peut faire froncer les sourcils.

On admettra a juste titre que lorsque les sources mentionnent I'existence
de synagogues? et d’enseignants® (ce qui est le cas pour I'Espagne du Vile
siécle) et que ces conditions indispensables a toute communauté juive sont
accompagnées par des témoignages épigraphiques recueillis sur des pierres
tombales — de 1a I'existence de cimetiéres juifs - on peut parler de commu-
nautés. On constate toutefois que la législation franque ne mentionne ni les
synagogues ni les enseignants ; aprés Grégoire de Tours, ce seront les évéques
de Lyon, Agobard et Amolon, qui, entre 820 et 851, nous fourniront des infor-
mations sur I'existence de synagogues et la présence de rabbins dans leur
province®.

L U. Eco, Diario minimo, Milan, 1992.

2 En 693, le XVlIe concile de Tolede affirme que des synagogues avaient été détruites : [859], p
523, in The Jews in the Legal Sources of the Early Middle Ages. A.Livoer (éd. et trad.), Detroit-Jérusalem,
1997. Toutes les citations de la législation antl Julve v151$oth1que sont tirées de cet ouvrage,
Infra: LiNDer, The Jews in the ngal Sources, En Franqg i GRFGOLRE DE Tours, Decem libri Historiarum,
MGH, Scriptores Rerum Merovingicanum; I L BuKrusch et Wi Lavison: (ed ); Hanovrne; 1951, réimp.
1965 : les synagogues de Clermont (a.576) : ibid., V, 11, p. 205 ; Paris (a.582) : V1, 17, p. 286 ; Orléans
(a.585) : V111, 1, p. 370.

3 Infra, p. 9.

4 AmoLoN Dt Lyon, Epistola seu Liber contra Judaeos, XL, Patrologia Latina 116, ¢.169 D : les chrétiens
de Lyon affirmaient que les rabbins juifs préchaient mieux que les prétres. Cela implique que
ces rabbins préchaient dans la langue vernaculaire.

Jews in Early Christian Law: Byzantium and the Latin West, 61-11'" centuries

John Toran, Nicholas e Lance, Laurence Foscria and Capucine Nemo-PEKELMAN,
Turnhout, 2013, (Relmin 2) pp. 179-193

©BREPOLS # PUBLISHERS DOI10.1484/M.RELMIN-EB.1.101883
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La législation visigothique utilise le mot conventus ou conventus ludaeorum
a plusieurs reprises dans un contexte qui indique clairement qu'’il s’agit bien
de communautés®. Amnon Linder, auquel je me fie toujours, a traduit par
“community” et I'on note que conventus pourrait étre la traduction latine de
I'hébreu kahal qui désigne la communauté, ou encore ses dirigeants.

Ceci dit, j’aimerais souligner trois différences significatives entre la 1égis-
lation visigothique et la 1égislation franque. En premier lieu, contrairement a
ce qu'en pensaient I'Eglise et la Royauté visigothiques®, la présence d’une reli-
gion divergente, en I'occurrence le judaisme, ne représentait pas aux yeux des
Francs en général, aussi bien laics qu’ecclésiastiques, un danger qui menacait
I'existence méme du royaume. Cette premiére comparaison entraine deux
observations supplémentaires. D’abord, les sources franques littéraires en
tous genres, pour ne nommer que Grégoire de Tours, cet admirable concierge,
les lettres et ouvrages de « Iécole lyonnaise » du milieu du IX¢ siecle, les
évéques Agobard et Amolon et le diacre Florus de Lyon, ou des hagiographies
(on pense par exemple a celle de Césaire d’Arles’) nous apprennent davantage
sur les juifs que la législation franque.

Ensuite, la législation visigothique 'emporte sur celle des Francs par le
volume de la documentation qu’elle met a la disposition de la recherche ; cela
d’autant plus que pour les conciles francs, on déplore I'absence de préambules
qui en Espagne exposent longuement les motifs et les fins qui animaient les
mesures anti-juives prises de concert par la Royauté et 'Eglise® .

5 LinpEr, The Jews in the Legal Sources: Lex Visigothorum,, [568] 12;3:26, p. 318 : « Presbyteri, diacones
seu cetera religiositas universitas vel iudices universi per diversa loca vel territoria constituti, prout unus-
quisque conventum iudaeorum ad se pertinere cognoverit ».

¢ Pour la royauté visigothique, voir p. ex. le Tomus du XlIle concile de Toléde (681) : Linner, The
Jews in the Legal Sources, 857, p. 514-515 : « in nomine Domini Flaviis Erwigius rex sanctissimus patribus
in hoc sancto synodo residentibus ....Et ideo quia Dominus in evangelio praecepit dicens; Amen dico vobis:
si duo ex vobis consenserint super terram, de omni se quaecumque petierint fiat illis a patre meo qui in
caelis est; ob hoc venerabilem paternitatis vestrae coetum cum lacrimarum effusione convenio, ut zelo
vestri regiminis purgetur terra a contagio pravitatis ...1.35 : et, quod plus his omnibus est, iudaeorum
pestem quae in novam semper recrudescit insaniam radicitus extirpates; leges quoque quae in eorundem
iudaeorum perfidiam a nostra gloria noviter promulgatae sunt omni examinatio probitate percurrite, et
tam eisdem legibus terrorem inconvulsum adicite, quam pro eorundem perfidorum excessibus conplevas
inunum sententias promulgate. Etenim valde nobiscum cavendum est ne tot antiquorum canonum regulae
qua pro eorundem erroribus sunt etiam cum anathemate promulgatae nos illorum culpis obnoxios red-
dant, si nostri regni temporibus eorkmdem canonum constrictio dissoluta pertranseat » .

7 Pour Césaire d’Arles, voir G, Danay, « Saints, demons et juifs », in Santi e demoni nell'alto
medioevo occidentale (Secoli V-1X) ;7513 apr!le 1988, 11y Settimane di studio del Centro italiano di
studi sull’alto medioevo XXXVI, Spoléte, 1989, p. 616.

8 P.ex. le Ve concile de Toléde (638) : Linner, The Jews in the Legal Sources, [851], 1.14, p. 492 : «
Quocirca consonam cum eo corde et ore promulgamus Deo placituram sententiam, simul etiam cum suo-
rum obtimatum inlustriumque virorum consensu ex deliberatione sancimus; ut quisquis succedentium
temporum regni sortient apicem non ante conscendat regiam sedem, quam inter reliqua conditionum
sacramenta pollicitus fuerit hanc se catholicam non permissurum eos violare fidem; et nullatenus quorum
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Finalement, on constate que la 1égislation visigothique est plus « originale
» que celle des Francs dans le sens ou elle ne se contente pas de répéter des
décisions anciennes, comme c’est le cas pour la majorité des canons conci-
liaires francs parmi lesquels je n’ai relevé que deux décisions originales pro-
mulguées par le concile de Macon (581-583) : le premier décide de défendre
aux marchands juifs de « tenir des conversations secrétes » avec des moniales®,
tandis que le second reprend un édit perdu du roi Childebert qui interdisait
aux juifs de sortir de chez eux du Vendredi Saint jusqu’au premier jour de
Paques™.

En s’effor¢ant d’éliminer le judaisme, religion licite dans le droit romain,
les Visigoths catholiques inaugurérent des décisions légales inconnues
auparavant.

Le volume et les caractéristiques de la législation visigothique éclairent
donc l'attention particuliére qu’elle mérite ici.

Il importe encore de soulever le probléeme fondamental des rapports entre
ces deux législations et la réalité vécue. Phénomene fréquent, la réitération
de certaines lois ou canons serait-elle une indication que les autorités étaient
incapables de les entériner ? Autrement dit, s’agissait-il de mesures qui ve-
naient remédier a un probléme d’actualité ou bien I'objectif de ces répétitions
de lois et de canons anciens — on pense a toutes les décisions qui concernent
les juifs et leurs esclaves chrétiens présents et futurs — était-il de faire preuve
d’une attitude de « bon ton chrétien » ? A partir de cette optique, cette 1égis-
lation venait confirmer la fidélité des législateurs a des principes de bon gou-
vernement chrétien, inspiré par celui des empereurs romains chrétiens autant
que par le devoir ecclésiastique qui dictait I'éducation chrétienne des princes
et de leurs sujets. On pense également a un effort systématique pour relier
des conciles qui revétaient tout au plus une importance locale aux conciles
anciens plus prestigieux des III° et IV® siecles dont les décisions étaient ras-
semblées dans des collections canoniques!!.

Ainsi les conciles francs, cependant peu bavards sur les juifs, réitérent-ils
six fois ces décisions regardant les juifs et les esclaves chrétiens'? : on se de-

perfidiae favens vel quolibet neglectu aut cupiditati inlectus tendentibus ad praecipitia infidelitatis, adi-
tum praebeat prevaricationis, sed quod magnopere nostro est tempore conquisitum, debeat inlibatum
perseverare in futurum ».

°  Concile de Macon, 2 : LiNbER, The Jews in the Legal Sources, p. 473.

10 Concile de Macon, 14 : ibid., [823], p- 474 Ce, canqp‘reprend probablemenq le canon 33 (30) du
concile d” Orléans I1I : ibid.; [818] PeATLIRIB ¥ITHOUT PERMISSION OF THE PUBLISHER

11 P, ex. Breviatio Canonum de Fulgentius Ferrandus, diacre de Carthage, qui contient 232 canons
grecs et africains : Linber, The Jews in the Legal Sources, 105, p. 563-564.

12 Concile d’Orléans 111, 14 (538) : LinDer, The Jews in the Legal Sources, [817], p. 470 ; concile
d’Orléans 1V (541), 30, ibid., [819], p. 472 ; concile de MAcon (581-583), 16, ibid., p. 475 ; concile de
Clichy (626-627), 13, ibid., [ 825], p.479-480 ; concile de Reims (627-630), 11, ibid., [833], p. 480 ;
concile de Chalon (647-653), 9, ibid., [834], p.481.
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mande si les juifs de Francie possédaient effectivement un nombre considé-
rable d’esclaves®. L'état de la documentation ne permet pas de fournir une
réponse satisfaisante a cette question ; toujours est-il que le pape Grégoire le
Grand essaya d’interdire la possesion d’esclaves chrétiens par les juifs du
royaume franc'*. Quant a 'Espagne visigothique, il y régnait un systéme escla-
vagiste étendu et sévére® , et de ce fait les juifs, surtout ceux qui étaient de
grands propriétaires terriens'®, possédaient certainement des esclaves'’. Par
ailleurs, nous le verrons?®, les juifs exercaient différents métiers qui, de toute
évidence, ne leur permettaient pas I'achat, onéreux d’esclaves ; il n’est pas
impossible que les interdictions et chitiments auxquels les juifs qui possé-
daient des esclaves chrétiens étaient soumis refletent le zeéle chrétien des 1é-
gislateurs autant, sinon plus, que la conjoncture.

Ajoutons qu’en Espagne la législation anti-juive fournit elle-méme des
indices suffisamment clairs pour envisager son efficacité toutefois relative.

Peu apres le Ile concile de Tolede tenu en 589, les juifs avaient vainement
essayé de soudoyer le roi Reccared, récemment converti au catholicisme et
tenu responsable des décisions conciliaires anti-juives du concile ; en 599, le
pape Grégoire le Grand le félicita d’avoir refusé ce pot-de-vin'. Les juifs pour-
suivirent leurs efforts, et, en 681, Erwig interdit aux chrétiens laics et aux «
religiosi » (les moines ou tous les ecclésiastiques) d’accepter tout « bienfait »
(beneficium) offert par les juifs? « contra regulas fidei christiane ». Sans se décou-
rager pour autant, les juifs paraissent avoir recherché des patrons chrétiens?
qui, suivant les reégles qui régissaient le patrocinium, devaient protéger leurs
clients. Poursuivis par les lois qui interdisaient I'observance sabbatique et
celle des fétes juives, les juifs s’efforcérent d’y échapper en se rendant dans

13 P. Bonnassit, « Survie et extinction du systéme esclavagiste dans l'occident du haut Moyen
Age (IVe-Xle siecles) », Cahiers de Civilisation Médiévale 28 (1985), p. 307-343 ; il affirme qu’ « il n’y
a sans doute jamais eu autant d’esclaves en occident qu’au lendemain des invasions germa-
niques » :id., « Liberté et servitude » in Dictionnaire raisonné de l'occident médiéval, J. L Gorr et J-C.
Scumrrt (éd.), Paris, 1999, p. 598.

4 Grégoire le Grand, lettre a Candide, recteur du patrimoine de Gaule (597) : Linper, The Jews
in the Legal Sources, [714], 7:21, p. 131 ; a lareine Brunehilde, (599) , [720] 9:214, p.440 : «[...] omnino
pratera ammirati sumus, ut in regno vestro Iudaeo? chﬂstlana mancipia possidere permeatis ».

1> P.D. King, Law,qnd Society,in the qulgthc{(mg%om Cambridge, 1972, p.160-181.

% Infra, p.i134A4.NOT BE DISTRIBUTED WITHOUT PERMISSION OF THE PUBLISHER

17" R. GoNzALEZ SALINERO, « Los judios y la gran propiedad en la Hispania tardiantigua: el reflejo
de una realidad en la Passio Mantii », Gerion 16 (1998), p. 437-450.

8 Infra, p.14.

19 Lettre de Grégoire le Grand a Reccared : Linber, The Jews in the Legal Sources, [722] 9:220, p. 441.
2 Lex Vis., ibid., [552] 12:3, 10, p. 299-300.

2 Ibid., [539] 12:2:15, p. 275-276.
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d’autres communautés?. Finalement, ils essayerent de s’enfuir?®, probable-
ment en Septimanie ou méme en Afrique du Nord .

Si les craintes que suscitait le contréle permanent exercé de concert par
les autorités royales et ecclésiastiques ne vinrent pas a bout de la résistance
des juifs, elles furent du moins assez efficaces pour convertir une partie de la
communauté et pour inciter le reste a comploter en vue de la destruction du
royaume, cela s'il faut en croire le roi Egica en 694%.

On sait que les communautés des Ve et VI® siécles, aussi bien en Espagne
que dans la Gaule franque, étaient d’origine romaine. Les juifs y étaient soumis
au droit commun mais sujets aux restrictions imposées par 'Empire chrétien
a cause de leur religion.

Or, ce sera uniquement en Espagne que la 1égislation restrictive parviendra
a l’abolition du droit romain pour réaliser I'exclusion finale du judaisme.

De quelles communautés s’agit-il ? Pour 'Espagne, la 1égislation fournit
seulement deux noms : Tolede? et Narbonne?.

L'épigraphie vient compléter ces minimes données topographiques. On
note toutefois qu’une partie des pierres tombales juives pourrait étre anté-
rieure a I'époque visigothique catholique. C’est notamment le cas pour celles
de Tarragone (VI¢ siécle), Tortosa (IVe-Ve siecles), Pallaresos (VI¢ siécle), Elche
(Ve siecle) et Adra (111° siécles)?’. Si cette datation n’assure pas une présence
juive plus tardive dans ces lieux, elle indique toutefois son éventuelle exis-
tence a I'’époque visigothique. Par ailleurs, les steles funéraires de Narbonne
(communauté déja connue par le concile de Narbonne tenu en 589) et Mérida
dateraient de I'époque visigothique plus tardive?, Les juifs de Mérida appa-
raissent également dans les Vitae Sanctorum Patrum Emeretensium?® (V1I® siécle),
un ouvrage de style hagiographique qui raconte I'histoire des évéques catho-
liques de la ville et leurs conflits avec le roi arien Leovigild. La Vita Mantii*®

2 Ibid., [562] 12:3:20, p. 321-322; [563] 12:3:21, p. 323-324.

2 bid., [528] 12:2:4, p. 262 : « Nullus fugere ad hanc christianam fidem evadandam contendat ».

% Xlle concile de Tolede (694) : Linoer, The Jews in the Legal Sources, [861], p. 530.

2 Vle concile de Toléde (638) : LinDer, The Jews in the Legal Sources, [851], p. 494 : « confessio vel
professio Judaeorum Civitatis Toletanae » ; Lex Vis., ibid., [541]12:2.:7, p. 278.

% Concile de Narbonne (589), 4, ibid., [827], p. 476 ; 9 [829], p. 477 ; 14 [829], ibid.

2 Voir A.M. RastLLo, The Jews in Visigothic Spain in the Light of the Legislation (hébr.), Jérusalem,
1983, p. 109-124. En 1936, C.J. Frey, datant ces pierres tombales, place ['une des deux stéles de
Tarragone, celles de Tortosa et d’Adra avant r epoque v151%oth1que mais hésite entre le Vie
siecle et I'époque romaine pour la spconde stelg de Tarragone et cellps,\ respectivement, de
Pallaresos et d’Elche ; iliattribue pavicontre deuxsteles de Méridaa 16 époquesvisigothique. F.
Cantera-Burgos-Millas attribue toutes les pierres tombales a I’époque visigothique : ibid., p.
128.

2 Ibid, p.128.

? Vitae Sanctorum Patrum Emeretensium, J.N. Garvin (éd. et trad.), Washington D.C., 1946.

30 Passio Sancti Martiris Mantii in J.M. FErnANDEZ CATON, Culto, Legenda y Reliquias. Ensayo de critica
hagiographica, Leon, 1983. Sur cette Passio, voir I’article de GonzaLez SaLinero, supra, n.17 ; égale-
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(VIIe siécle) qui relate le martyre de I'esclave chrétien Mancius par ses maitres
juifs, situe le récit dans la région d’Evora (Lusitanie), d’oli la présence juive
dans cette province.

On connait encore la communauté de Minorque par la lettre de I'évéque
Severus qui date du V® siecle®.

1l est déplorable que la législation franque ne contienne aucune informa-
tion topographique. On sait toutefois que Paris excepté, les juifs se regroupent
sur et au sud de la Loire (& Orléans, Bourges et dans la vallée du Rhone et ses
alentours : Clermont, Chalon, Vienne, Lyon, Marseille, Arles et, plus a I'ouest,
Narbonne (franque depuis 759) et Uzes.

Si les sources visigothiques et franques racontent surtout une histoire de
relations fréquemment tendues, voire hostiles, entre juifs et chrétiens, elles
ne s'intéressent guére a 'organisation des communautés.

La législation visigothique livre uniquement le titre de doctor iniquitatis,
qui désigne le rabbin ou celui qui enseigne aux enfants la Michna interdite.
Cette expression serait une altération péjorative remplacant le titre de legis
doctor qui est le titre du rabbin de Minorque au Ve siecle®. Une fois encore,
I'épigraphie vient combler les lacunes de la 1égislation ; ainsi des archontes et
des presbyteroi® figurent dans l'inscription de la synagogue d’Elche (IVve-ve
siécle) tandis qu’une pierre tombale de Tarragone (IV® siécle) mentionne un
rabbin et un archisynagogus® . En vérité, ces témoignages anciens ne consti-
tuent pas une preuve décisive de I'existence de ces fonctions communautaires
aux sixiéme et septiéme siecles. Toujours est-il qu'une inscription tardive
(V11 siécle) découverte a Mérida nous apprend que la pierre tombale fut
érigée par « Simeon, fils de Rebbi Iacob, en 'honneur de Rebbi Samuel, le
chantre principal (super orans) »*°, ce qui permet d’assumer que la synagogue
du lieu continuait a fonctionner. Dans ce cas, on devine que des archontes et
des presbyteroi, jadis signalés a Elche, dirigeaient également les services a
Mérida comme dans d’autres synagogues espagnoles, méme secrétes®. Par
contre, les autres titres honorifiques et fonctions documentés dans le monde
hellénistique et romain (p. ex. pater synagogae, hiereus (la prétrise héréditaire),

ment B.-S. ALsert, « Le judaisme et les juifs dans ’hagiographie et la liturgie visigothiques » in
De Sion exibit les et verbum domini de Hierusalem. Essays in medieval Law, Liturgy and Literature in
Honour of Amnon Linder, Y. Hen (\éc\l.)},}T\>1L1¥‘_r1\h9u\tr 2\00}1[,) p. 11-41.

°' SEvERe DE MINQRQUE, Letter on t‘i‘l’é;quHd#i\o’r‘i pflgﬁgjé:ws,‘s‘.‘B\l‘zA\pgpgy (éd. et trad.,), Oxford, 1996,
p-30-32. 1T MAYNOT BE DISTRIBUTED WITHOUT PERMISSION OF THE PUBLISHER

2 [bid, p.30-32.

3 RaseLLo, The Jews in Visigothic Spain, p. 117.

3 Ibid,, p. 111.

3 RaseLLo, The Jews in Visigothic Spain, p. 120.

% Pour les synagogues a I’époque visigothique, voir supra, p. 1, n. 2. Apres la destruction des
synagogues, le culte juif pouvait étre célébré sans probléme dans des endroits secrets.
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ou mater synagogae) font complétement défaut en Espagne comme dans 'es-
pace franc.

Lorganisation des juifs qui habitaient les domaines pontificaux sous le pape
Grégoire le Grand (590-601) est mieux documentée, et, faute de mieux, pourrait
éclairer celle des communautés espagnoles et franques. Ainsi les juifs de
Terracine et de Naples envoyerent-ils des délégations au pape pour le prier de
redresser les torts qu'ils avaient subis®” ; une délégation de juifs napolitains est
menée par « le Juif Basile » entouré par « d’autres juifs »* . Se dessine également
une coopération inter-communautaire car les juifs de Rome avaient présenté
au pape une pétition de la part de leurs co-religionnaires palermitains®.

De méme en Francie, on connait la communauté des juifs orléanais qui
avaient demandé au roi Gontran de défrayer la reconstruction de leur syna-
gogue en 585,

Comme en Italie, on entrevoit I'existence d’une coopération entre les com-
munautés du monde franc ; en 840, I'archidiacre Florus de Lyon, 'assistant
d’Agobard, écrivit a Louis le Pieux que les juifs de Lyon, craignant le succes
des conversions, avaient secrétement conduit leurs enfants a Arles, et ceux
de Vienne et de Chalon avaient fait de méme**.

Apparemment, ces rapports entre les communautés existaient également
en Espagne.

Harcelés par les interdictions de pratiquer leurs préceptes, les juifs s’effor-
cérent de persévérer dans I'observation du Chabbat et des fétes juives en se
rendant dans d’autres communautés ; ces réfugiés étaient sans doute accueillis
par les communautés locales*? . Pour endiguer ces migrations temporaires ou
définitives, Erwig somma les juifs réfugiés de se présenter aux autorités ecclé-
siastiques de leur nouveau lieu de séjour, d’y passer le Chabbat et les fétes
juives en compagnie de chrétiens, de prendre leurs repas avec eux et de se
rendre a I'église pour y étre instruits®.

7 Lettre de Grégoire le Grand (591) : Linber, The Jews in the Legal Sources, [702], 1:34, p. 417 ; [706]

2:6, p. 412-422.

3% Lettre de Grégoire le Grand (599), ibid., [718] 9:105, p. 436.

¥ Lettre de Grégoire le Grand (598), ibid., [716] 8:25, p. 433.

" Infra, p. 20.

1 Frorus pE Lyon, Epistola 19, MGH, Epistolae Karolini Aevi, 111, 1898-1899, réimp. Munich, 1978, p.

230. A : .

o . , © BREPOLS PUBLISHERS . ., )
Cet accueil permet également de deviner quune partie au moins des autorités fermait les

yeux aussi bien sur la présence insolite de ces réfugiés quesurles.obsenvancesinterdites pra-

tiquées par les juifs du lieu. En 654 qui plus est, Recceswinth promulgua une loi, reprise par

Erwig en 681, qui défendit aux juifs de se cacher ou de cacher leurs coreligionnaires : Linper,

The Jews in the Legal Sources: Lex Vis., [528] 12:3:4, p. 262 : « Nullus inventum latentem publicare retardet

[...] Nullus ut hanc (sc. Christianam fidem) quibuscumque latibulis sese occultandum iniciat ».

# Ibid., [562] 12:3:20, p. 321-322 : « Si quis Iudeorum de alia civitate vel provincia [...] quolibet loco

successent, episcopo vel sacerdoti sive iudici loci ipsius se ilico presentare debebit; nec a sacerdoto illo
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Sileur déplacement s’avérait urgent, les juifs se présenteraient devant les
évéques des lieux de passage pour leur faire signer des formulaires attestant
leur séjour. Méfiant ou incapable d’exercer un contrdle efficace, Erwig finit
par leur interdire de quitter leur lieu de résidence premier ; ils y seront soumis
aux regles précédentes pour le Chabbat et les jours de féte .

Les lois visigothiques font état de la présence d’enseignants juifs* ; avec la
prudence qui s'impose, elles font entrevoir une organisation communautaire.

Dans le domaine judiciaire, les juifs de I'époque arienne jouissaient de
'autonomie que la Lex Romana Visigothorum (autrement dit le Breviarum d’Ala-
ric, datant de 506) avait fixée dans les limites définies par le Code Théodosien*t
du fait que lajuridiction pénale ne pouvait s’exercer qu’en matiére religieuse,
(I'exception étant que les juifs ne pouvaient pas appliquer la peine de mort),
on imagine que les communautés avaient di établir des tribunaux
rabbiniques.

Or la législation de Recceswinth (654 ) et celle d’Erwig, la Lex Visigothorum
(680), viendra renverser ces dispositions, parce que la conversion forcée des
juifs abolissait d’office la juridiction religieuse autonome.

Le paradoxe fut le suivant : le célébre Placitum de Toléde (637 ), réitéré en
681, par lequel les rois Recceswinth et Erwig imposérent aux convertis de
s’engager par serment a abjurer le judaisme et ses observances, leur ordonna
de mettre a mort par la peine du biicher ou par lapidation les convertis qui
auraient enfreint ces serments?. Du point de vue strictement théologique et
juridique, les convertis assermentés par le Placitum étaient des chrétiens, et
comme tels, étaient soumis a la juridiction royale. Le Placitum inaugura donc
une « communauté de convertis » , obligée d’infliger la peine de mort aux
apostats, alors qu’auparavant ce chitiment avait été exclu de 'autonomie judi-
ciaire juive. Il est impossible de savoir si la cruauté instaura cette mesure, ou
si le pouvoir reconnut son impuissance a sévir face a la résistance des conver-
tis. De toute maniere, cette loi indique que I'intégration des convertis dans la

tamdiu est recessurus, quamdiu sabbata ritusque ceteros atque festivitates que illis e vicino possunt
occurere, incontaminati videantur sacerdotali testimonio transgressisse nec, dum variis huc illucque per
loca cursibus promoventur, erroris sui repperiant in quocumque latibulum. In ipsis tamen diebus, in
quibus eos quolibet loco remorari contigerit, conversationem cum christianis probatissimis habituri sunt,
qualiter cum illis et cibos sumere et participationem communionis christiane videantur habere. Concur-
sum tamen in ipsis diebus , quos rltus sul more utl sglltl sunt, ad ecclesiam ad episcopos vel sacerdotes
habebunt, qualiter instruantur », La 01 qq vanFe complete ces mesures en les étendant a toutes
les communautésjuives et speafle que femmes, et\ﬁlwlesuumves yiseront également soumises :
LINDER, The Jews in the Legal Sources: Lex Vis., [563] 12:3:21, p. 323-324.

4 Ibid., [563] 12:3:21, p. 323-324.

4 Supra, p. 9 et infra, p.18.

46 ], JusTER, La condition légale des juifs sous les rois visigoths. Extrait des Etudes juridiques offertes a
Paul Girard, Paris, 1912, p. 54, n. 4.

47 LiNDER, The Jews in the Legal Sources: Lex Vis., [570] 12:3:28, p. 330-331.
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communauté chrétienne était considérée soit comme irréalisable, soit comme
indésirable, ou les deux a la fois.

Le blicher était une peine rare que la Lex Visigothorum réservait a deux
crimes : il punissait I'esclave qui avait violé une femme libre ainsi que 'incen-
diaire®®, Par contre, la lapidation, d’origine biblique, est un chitiment que la
Lex Visigothorum inflige uniquement au converti apostat. On note que dans
I’empire byzantin, les juifs furent accusés de lapider ceux des leurs qui
s'étaient convertis®. Comme le Code Justinien était inconnu en Espagne, on
peut douter que le précédent byzantin ait été a l'origine de la loi
visigothique.

Le Placitum ne précise pas comment les convertis étaient censés exécuter
cette sentence. La réitération de ce serment en 681 laisse toutefois supposer
que cette punition ne fut pas appliquée ; il s’agissait peut-étre d’'une menace
destinée a effrayer les réfractaires.

Reste que le législateur visigothique escomptait que les juifs disposent d’une
organisation capable d’exécuter les coupables car la lapidation requérait la par-
ticipation publique et exigeait que 'on rassemblit des pierres ; il en était de
méme pour la peine du biicher — mais nous n’entrerons pas dans les détails.

Le statut social des Juifs

La législation présente des juifs propriétaires fonciers de tout accabit,
grands et petits*®. On rencontre encore des marchands qui pratiquaient le
commerce international ; Erwig leur interdit I'accés a I’embarcadeére
(cataplus)®, sans doute pour les empécher d’entrer en contact avec des étran-
gers ou de s’enfuir®?.

La communauté comptait des agriculteurs et des tisserands auxquels il
était défendu de travailler le dimanche®, et des domestiques juifs, les famuli,
(a distinguer des esclaves désignés par servus, mancipium et ancilla) que leurs

8 Kine, Law and Society, p. 90, n.7.

# Collectio tripartita, la premiére collection de la loi civile concernant les affaires ecclésias-
tiques terminée peu aprés la mort de Justinien (565) : LiNDEr, The Jews in the Legal Sources, 40 [5],
p. 46. o N

o . ) ) © BREPOLS PUBLISHERS ) .

Voir GoNzALEz SALINER, .17 ; le XV1Ie concile 49 Tolede (6943, 8, confisqua les petites fermes
(resculae) appartenant auxjuifsauprofitdufisc: Linver; TheJewsin theLegal Sources,Lex Vis., [862],
p. 536.

U Ibid., Lex Vis., [542] 12:2:18, p. 281.

2 Ibid., Lex Vis., [551] 12:3: 9, 1.5, p. 299 : « Nec non quisquis (sc.Iudeus) disciplinam fidei christiane
refugiens aut in terram nostri regiminis se occultandum iniecerit, aut in aliis partibus ses latitandum
transduxerit [....] ».

5 Ibid., Lex Vis., [548] 12:3:6, p. 294.
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maitres juifs s’efforcaient de soustraire au baptéme, comme ils le faisaient
pour leurs propres enfants>.

Je ne m’attarderai pas ici sur le probléme déja longuement débattu des
esclaves juifs, chrétiens convertis ou juifs de naissance ; il importe néanmoins
de noter que les interdictions concernant la possession d’esclaves chrétiens
ou leur conversion au judaisme, ancrées dans une législation séculaire et sou-
vent renouvelée, signalent qu'une partie des juifs ibériques étaient fortunés®.
En effet, malgré le nombre élevé des esclaves dans 'Espagne visigothique
(coloni déchus, esclaves de naissance, prisonniers de guerre, enfants trouvés,
condamnés pour dettes et pour d’autres méfaits>) , leur acquisition était oné-
reuse : les prix allaient de vingt solidi en moyenne jusqu’a cent solidi pour un
esclave éduqué, un servus idoneus’

Rappelons que les juifs recherchaient le patrocinium octroyé par des chré-
tiens puissants, ou du moins s’efforcaient de faire partie de leurs fideles (obse-
quientes) pour pouvoir se soustraire a la juridiction ecclésiastique. Vu les
circonstances, la loi qui interdit aux juifs d’octroyer leur patrocinium aux chré-
tiens®® a de quoi étonner car le patrocinium était concédé par les puissants, les
potentiores, qui partageaient des terres et des armes avec leurs clients. Ceux-ci,
des hommes libres, buccellarii et saiones (ces derniers ne pouvaient jamais
conserver leurs armes quand ils quittaient leur patron ) alimentaient des
bandes armées au service des « puissants » en retour de la protection qu'ils
en recevaient ; on ignore si les patrons juifs qui appartenaient a cette classe
riche et privilégiée disposaient eux aussi d’armées privées ou jouissaient
d’autres services fournis par leur clientéle.

Aussi tard qu’en 680, la fonction interdite aux juifs de régisseurs adminis-
trant des propriétés laiques et ecclésiastiques, épiscopales, pastorales et
mémes monastiques®’, — alors qu’une loi d’Erwig interdisait formellement
aux laics d’employer des juifs dans des fonctions qui leur permettaient d’exer-
cer une quelconque autorité sur les chrétiens®® — n’est pas moins surprenante.
Pres de cent ans plus tét, le Ille concile de Tolede de 589 avait défendu aux

4 Ibid., Lex Vis., [546] 12:3:3, p. 292-293: « Ne Iudei aut se aut filios vel famulos a baptismi gratia
subtrahant ».

% GonzALEz SALINERO remarque judicieusement que 'interdiction de posséder des esclaves chré-
tiens causait des difficultés trés sérieuses aux grands propriétaires terriens juifs car les grands
domaines étaient exploités a I alde d esclaves « LOSJuleS et la gran propriedad », p. 443.

*¢ KiNg, Law and Society, p, 160 175 S PRINTED

57 Kine, ibid:; p.175); il:enétait de méme en Fnamcle ot le Pacms Salicae fixe le méme tarif de
composition pour le servus ou l'ancilla que pour le cheval, soit trente-cing sous ; mais le tarif
pour un esclave éduqué est de soixante-dix sous dans le Pactus Salicae et de soixante sous dans
la Lex Salicae : P. Bonnassig, « Survie et extinction du régime esclavagiste », p. 317 et ibid., n. 63.
5% LinpER, The Jews in the Legal Sources: Lex Vis., [538] 12:2:14, p. 271-272.

% Ibid., [561], 12:3:19, p. 320.

€ LiNDER, The Jews in the Legal Sources: Lex Vis., [559] 12:3:17, p. 318-319.
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juifs d’accéder a toutes les fonctions publiques qui leur offraient I'opportunité
de punir des chrétiens®; le IVe concile, tenu en 633 sous la présidence d’Isidore
de Séville, avait méme étendu cette interdiction aux descendants baptisés des
juifse2,

Les punitions infligées aux employeurs chrétiens étaient pénibles ; ils
étaient passibles d’'une amende de cinq livres d’or payées par les viliores persone
ou de dix livres d’or défrayées par les nobles ; quant aux patrons des régisseurs
juifs, ils risquaient la confiscation de la propriété administrée par leur régis-
seur juif. Rien n’y fit, il s’avére que ces lois n’étaient pas observées. Du reste,
la présence de ces employés et régisseurs juifs constitue un témoignage qui,
comme celle des patrons juifs, désignerait le statut privilégié d’une certaine
classe de juifs, riches et probablement cultivés et leurs rapports soutenus avec
I'élite aristocratique et ecclésiastique en dépit des interdictions. Mieux en-
core, Erwig lui-méme n’hésita pas a engager des juifs a son service « pour
Iutilité publique » %. Cette dérogation si flagrante aux canons conciliaires et
aux lois inspirées par le Code Théodosien, que les rois et I'église visigothiques
avaient rendu plus séveres par 'exclusion des convertis a cause de leur origine
juive, souléve plusieurs questions. Quelles étaient les charges et fonctions
publiques qui appelaient ces nominations d’exception ? On pense d’office a
des fonctionnaires chargés d’entériner la législation anti-juive, ou encore a
ceux de descendance juive, qui, a I'exemple de I’évéque Julien de Tolede (642-
696)%*, métropolitain du royaume, rendaient d’importants services a la
royauté ; on envisage encore que le roi introduisit cette loi pour renforcer la
position de Julien, son fidele allié, dont 'ascendance juive risquait de faire
marcher les langues ou de soulever des objections.

La culture juive des communautés espagnoles est peu documentée par la
1égislation, mais on dispose néanmoins de quelques pistes dont on déplore
I'absence dans la législation franque, bien que Grégoire de Tours et plus tard
Agobard de Lyon et son successeur Amolon suppléent quelques informations

¢ Ibid,, I1le concile de Tolede, 14 [839], p. 484,

o B UBLISHERS L . .
Ibid., IVe concile de Tolede, 65 [848] p 490 1;9;‘ « Ut tudaer gut hi qui ex iudaeis sunt officia

publica nullatenus adpetant, quisub hac occasione chrlsmanis:iniuniamfaciwnt MWUBLISHER

LinpEr, The Jews in the Legal Sources: Lex Vis., [559] 12:3:17, p. 318 : « Nullus ludaeus a primo anno

regni, [...] ullam administrandi , imperandi, distringendi, coercendi vel plectendi curam vel potestatem

super christianos exerceat, excepto si princeps aliqua utilitatis publice id fieri permiserit causa [...] ».

4 PourJulien de Tolede, voir A.P. BroniscH, Die Judengesetzgebung im katholischen Westgotenreich

von Toledo, Hannovre, 2005, p. 102-104 et bibliographie ibid. ; W. Drews, Juden und Judentum bei

Isidor von Sevilla. Studien zum Traktat De fide catholica contra Iudaeos, Berlin, 2001, p. 220.
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a ce sujet®. On signale une loi d’Erwig® qui défend aux juifs d’insulter la reli-
gion chrétienne et « de prendre la défense de leur secte ». Les juifs s’enhar-
dissaient-ils a tenir des discussions avec les chrétiens ? Deux lois
supplémentaires pourraient fournir quelques éclaircissements. La premiere
interdit aux juifs de lire des livres ou de recevoir des doctrines « qui médisent
de la foi du Christ » et de cacher ces ouvrages au foyer, de les conserver et de
les étudier, studiis meditandi, sous peine de décalvation publique et d’adminis-
tration de cent coups de fouet. Le juif qui se sera rendu coupable de ces infrac-
tions apres la publication du Placitum, un converti, donc, subira de surcroit la
confiscation de ses biens et I'exil perpétuel. Interdiction fut faite au doctor
iniquitatis, c’est-a-dire le rabbin ou I'enseignant, d’enseigner cet ouvrage aux
enfants 4gés de plus de dix ans. Le Placitum de 637 qualifie ces ouvrages de «
Deutéras » et les savants (2 I'exception de Jean Juster qui traduisit ce terme
par « Talmud »%) considérent qu'il s’agit de la Michna®®. ’dge de dix ans est
en effet celui que le chapitre PIRKE AVOT de la Michna avait fixé pour cet ensei-
gnement, d’oti 'on déduit que non seulement les juifs espagnols observaient
les instructions michnaiques, mais encore que le pouvoir était parfaitement
informé des coutumes juives.

Par le Placitum de 637 les convertis s’engageaient également a remettre les
apocryphae aux autorités ecclésiastiques. De toute évidence, il ne s’agit pas des
apocryphes intégrés dans la Vulgate, les Livres des Maccabés, la Sagesse de
Salomon, Tobit, Judith et Baruch ainsi que I'histoire de Suzanne retenue par
le treizieme chapitre de Daniel dans la Vulgate tandis que I'original juif ne
compte que douze chapitres ; ces livres qui ne figuraient pas dans le canon
biblique juif ne pouvaient pas soulever les objections des chrétiens. Cela dit,
on regrette que le texte ne permette pas de discerner entre les apocryphes
proprement dits et les pseudo-epigrapha, soit environ une vingtaine d’ouvrages
exclus a la fois par le canon rabbinique juif et par la Septante, a savoir Les

% Grecoire e Tours, Decem libri historiarum, V1, 5a, p. 268-272 : voir la discussion théologique
appuyée par des citations bibliques entre le juif Priscus et le roi Chilpéric assisté par Grégoire
de Tours. Pour Agobard et Amolon, B-S. ALserT, « Adversus Judaeos in the Carolingian Empire »
in 0. Limor et G.G. Stroumsa (éd.), Ancient and medieval Polemics between Christians and Jews, Tiibin-
gen, 1996, p. 119-142 ; J. Hew, « Agobard, das Kirchengut und die Juden von Lyon », Francia 25, 1
(1998), p. 39-71.

LINDER, The Jews in the Legal Sources: Lex Vis., [551] 12:3:9, p. 299 : « si quis [udeorum etiam christia-
nam fidem verbis subvertere aut secte sue nisus fuerltvamtatem » ; également [528] 12:2:4,1.10, p. 262
« Nullus prorsus perfidig et chrlstlane re?lg}qnl ob\v[la}jnr ]sectam corde teneat verbis promat [...] ».

7 JusTer, Laconditiondegale; 32 wITHOUT PERMISSION OF THE PUBLISHER

% Remarquons que l'enseignement de la Michna exigeait la connaissance approfondie de
I’hébreu ; pour une discussion sur 'emploi de I’hébreu, le grec et le latin dans les inscriptions
juives de I'Espagne visigothique : B-S.ArserT, « The Research on the Jewish Communities of the
Early Medieval World », in J.R. Hacker et Y. Harel (éd.), The Scepter shall nor depart from Judah:
Leadership, Rabbinate and Community in Jewish History. Studies Presented to Professor Simon Schwarz-
fuchs, Jérusalem, 2011, p. 27-28.
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Testaments des Fils de Jacob, Les Antiquités de la Bible attribué a Philon d’Alexan-
drie, Enoch ou encore Le Livre d’Adam et Eve.

Malgré I'exclusion des apocryphes par le canon biblique, les juifs conti-
nuaient a lire ces ouvrages mal vus qu’ils appelaient « Les Livres Extérieurs »
et d’autres apocryphes tels que le Livre des Jubilés. Lauteur du Le Livre de
Josippon, résumé juif d’une partie de I'ceuvre de Flavius Joséphe rédigé en Italie
au dixieme siécle, emprunta des passages a la Sagesse de Salomon, les Livres
des Maccabés et Esdras II, et son livre n’en jouit pas moins d’une grande popu-
larité® ; aussi tard qu’au XIII® siécle, Nachmanide (Moise ben Nachman), le
célébre rabbin de Gérone et exégete biblique, lisait la Sagesse de Salomon et
Suzanne. Cela revient a dire qu’il est plausible que les juifs de I'Espagne visi-
gothique étudiaient ces apocryphes et d’autres, voire encore des pseudo-epi-
grapha récusés par les canons bibliques juifs et chrétiens™.

Une hypotheése différente veut que cette 1égislation fasse allusion a des
ouvrages de caractére apocalyptique. Dans le De Comprobatione Sextae Aetatis
que Julien de Tolede écrivit en 6867, soit six ans apres la loi d’Erwig promul-
guée dans la Lex Visigothorum en 680, l'auteur se référe a des discussions tenues
entre juifs et chrétiens concernant la date de I'arrivée du Messie. Si les juifs
attendaient la venue du Messie six mille ans apres la Création, pour les chré-
tiens, qui interprétaient les mémes versets 24-27 du chapitre 9 de Daniel, le
Christ est le Messie attendu apres cing mille ans et est venu au sixiéme millé-
naire. Le De Comprobatione fut rédigé en hate pour répondre aux espérances
messianiques juives réveillées par les défaites byzantines face aux Perses sui-
vies par 'avancée irrésistible des musulmans. Cette attente messianique repo-
sait sans doute sur des exégeses bibliques midrachiques intégrées dans le
Talmud. Or, au VII® siécle, le Talmud n’était pas encore parvenu en Europe ; la
recherche admet tout au plus ’hypothése selon laquelle des extraits attei-
gnirent I'Occident petit a petit. Dés lors, ce seraient des collections — au-
jourd’hui disparues — qui auraient regroupé ces midrachim messianiques
datant des deuxiéme et troisieme siecles, qui alimenteérent, semble-il, 'argu-
mentation des juifs espagnols concernant la date de la venue du Messie”2

Ces collections sont-elles « les livres qui disent du mal de la foi chré-
tienne » ? Ce n’est pas exclu, mais d’autres ouvrages répondent a cette défi-
nition, notamment le Sefer toledot Yechou (L'Histoire de Jésus), une biographie

© BREPOLS PUBLISHERS
% The Josippon [Josephus Gori‘a‘ni;iéé]; {hébj) ‘v‘c‘)l‘.l, é(‘i‘b Fﬂusséé; Jéruééla;;l; Eéiil,\p.w 132-133.
70 Etant donné que le judaisme ne disposait pas d'une organisation hiérarchique comme les
églises catholique et orthodoxe, la défense de lire des livres extra-canoniques n’y était pas
strictement observée.
71 JuLien e ToLipe, De Comprobatione Sextae Aetatis, CCSL 115, éd. J.N. HiLLearTH, Turnhout, 1976.

72 Voir B-S. ALsirt, « De Comprobatione sextae Aetatis of Julian of Toledo (642-690). An original
Use of Biblical Exegesis in Late Visigothic Spain ». A paraitre.
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satirique ancienne et offensante du Christ, présente a Lyon au IXe siécle et
connue d’Agobard’.

1l faut encore considérer I'influence des recueils de priéres et des poémes
liturgiques, les piyutim, qui véhiculaient des expressions hostiles contre la
religion chrétienne et des messages de délivrance messianique. Amnon Linder
amontré comment les juifs d’Orléans citérent la priére anti-chrétienne Alénou
pour se moquer du roi Gontran en psalmodiant des louanges lors de la visite
de ce dernier a la ville en 5857

On envisage aisément que cette priére célébre et promise a un difficile
avenir puisqu’elle sera interdite par I'Inquisition, était également connue dans
'Espagne du septieme siécle. Signalons encore le poéte liturgique yeni (ou
yanai), qui dans la Palestine du cinquiéme siécle, énonga son hostilité mani-
feste aI’égard de la personne de Jésus”. D’autres poemes liturgiques retrouvés
dans la célebre Gueniza du Caire et récités chaque Chabbat avant la répétition
de la Keducha (La Sanctification du Nom Divin) traduisaient la ténacité des
espoirs messianiques juifs. Dans son poeéme eschatologique « otot hayom » ( «
Les Signes de ce Jour » 7, antérieur ou datant du Vlle siécle) pour yom kippour,
(Le Jour du Grand Pardon), le poéte Elazar Hakalir, ne cache pas sa malveil-
lance envers le christianisme et ses croyants qu'’il qualifie de « ceux qui ad-
hérent au [Dieu] mort plutdt qu’au [Dieu] vivant ».

L'absence quasi-totale de témoignages empéche toute certitude concer-
nant la présence de ces oeuvres liturgiques en Espagne ou en Francie au sep-
tieme siecle. 1l est toutefois permis de suggérer avec précaution que des
sentiments anti-chrétiens et des espoirs messianiques régnaient au sein du
judaisme en Espagne, et peut-étre dans 'espace franc. Cela, parce qu'Isidore
de Séville (ca. 560-636) et aprés lui Julien de Tolede rapportent le refus de la
conversion et la persistance des espérances messianiques chez la communauté

73 H. SCHRECKENBERG, Die christlichen Adversus Judaeos-Texte und ihr literarisches und historisches
Umfeld (1-11.Jh.), Francfort/Main, 1982, 3e éd. 1995, p. 483-484. Ajoutons qu’un certain nombre
de satires semblables qui jouissaient d’une grande diffusion circulaient parmi les juifs, mais
étaient critiquées par des rabbins. Voir également B-S. ALsert, « Adversus Iudaeos in the Carolin-
gian Empire », p. 137-138.

7 A. LiNDER, « The Jews too were not Absent...Carrying Moses’ Law on their Shoulders: The
Ritual Encounter of Pope andJew§ fgom the Mlddles Agesto Modern Times », The Jewish Quarterly
Review 99,3 (2009), p. 323:395 ; GREGOIRE bE ] TOURs Dkecem Historigrum, 1, VIII, 1, p. 370-373.

75 YENI (YANAI),\‘\‘HaOMeRIM\LeKILaI CHOA" etstHaTOMeHIM MaMZER LeELIL (“ceux qui
tiennent (les mains) d’un batard et le prennent pour une idole”) in Jesus through Jewish Eyes,
(héb.), A. Sminean (éd.), 1999, p. 47-50.

76 J.C.Reeves, Trajectories in Near Eastern Apocalyptic. A Post Rabbinic Jewish Reader, Atlanta, 2005,
p. 49. Pour le poéte liturgique YOSI BeN YOSI (Ve siécle), voir W. Harsury, « Suffering and Mes-
sianism in Yose ben Yosi » in idem, Messianism among Jews and Christians. Twelve Historical Studies,
Londres-New York, 2003, p. 283-329.
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juive”’, espoirs qui furent aiguisés par les persécutions et ravivés par les
conquétes musulmanes.

En conclusion, si I'examen des sources juridiques de I'histoire sociale et
culturelle des juifs de I'Espagne visigothique et des territoires francs au Haut
Moyen Age n’a permis d’esquisser ici qu'une image incertaine de ces commu-
nautés, j'ose cependant espérer avoir fait un peu mieux que le professeur
Ooma issu de I'imagination débordante d’'Umberto Eco.
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77" ISIDORE DE SEVILLE, De Fide Catholica contra Judaeos ad Forentinam sororem suam, 1, 18,4, PL 83, 477 :

« Cuius populus duritia sic non mutatur quomodo nec Aethiopis aut pardi varietas (Jer. 43:22) » ; ibid.,
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THE LEGAL ERADICATION OF THE JEWISH
LITERARY LEGACY IN VISIGOTHIC SPAIN

Ratl GoNzALEZ SALINERO

Abstract

During the Visigothic Kingdom, there is indirect but reliable evidence for the
existence of Jewish scriptural books (codices) and of a Spanish-Jewish extra-
Biblical literature. We do not know whether these books were written and read
in Latin or Hebrew. The limited Jewish epigraphy preserved from this period
allows us to suppose that the regular language used by the Spanish Jews was
Latin, but the private and clandestine liturgy might have preserved some
Hebrew ritualized words. The Christian authorities set out to eradicate this
written cultural legacy by means of anti-Jewish regulations and legal docu-
ments (professiones fidei or placita) which forbade Jews and converted Jews to
use and transmit this kind of godless literature ‘in which it is argued wickedly
against the Christian faith’.

No texts written by Jews in the Visigothic Kingdom, other than a few epi-
graphical inscriptions,! have survived to this day.? It is, however, possible to
deduce the existence of Jewish literature which circulated freely among
Spanish Jewish communities until its prohibition, thanks to indirect refe-
rences found in some Christian sources. The first reference to Jewish litera-
ture, both canonical and apocryphal, appears in the placitum which was
written by Christians and which the representatives of the Toledan Jewish (or

*  This contribution is a part of the ‘Ramén y Cajal’ Program (Ref. RYC-2008-03116) as well as

Research Program FF12008-01863 of the Spanish Ministerio de Ciencia e Innovacién. Furthermore,
during the first phase of my work on this study, I benefited from a brief stay as a visiting
researcher in the Dipartimento di Studi Classici e Cristiani of the Universita degli Studi di Bari Aldo
Moro; I would therefore like to extend my heartfelt gratitude to all of its members. I also have
greatly benefited from the help of Professor Nicholas de Lange (Cambridge), to whom I am
extremely grateful.

1 See A. Ferrua, ‘Inscripciones griegas y judias’, in Inscripciones cristianas de la Espafia romana
yvisigoda, ed.]. Vives (Barcelona: CSIC, 1969%), 141-45; D. Noy, Jewish Inscriptions of Western Europe,
L. Italy (excluding the City of Rome), Spain and Gaul (Cambrldse Cambrldge University Press, 1993),
esp. pp. 247-62 and 278-81; J. L, Ram{rez gada a aﬂc} P. Mgteos Cruz Catdlogo de las inscripciones
cristianas de Mérida, Col: Cuadernos Emeritenses, 16 (Mérida: Museo Nacional de Arte Romano,
2000), pp. 243-48.

2 Cf. S. W. Baron, A Social and Religious History of the Jews, IIL. High Middle Ages, 500-1200: Heirs of
Rome and Persia (New York: Columbia University Press, 19572), p. 246, n. 45 (= Spanish translation
by E. Goligorsky, Buenos Aires: Paidds 1968, p. 247, 1. 45): ‘Jewry under the Visigoths apparently
produced no literature of its own, although its general level of culture must have been suffi-
ciently high to account for its apparent attraction to Christian converts’.

Jews in Early Christian Law: Byzantium and the Latin West, 61-11'" centuries

John Toran, Nicholas e Lance, Laurence Foscria and Capucine Nemo-PEKELMAN,
Turnhout, 2013, (Relmin 2) pp. 195-209

©BREPOLS ® PUBLISHERS DOI10.1484/M.RELMIN-EB.1.101884



196 RAUL GONZALEZ SALINERO

converted Jewish) community were forced to sign by order of king Chintila
on December first, 637.° Here is the passage which interests us:

[...] We undertake to present to your inspection all the Scriptures that are
customarily held by our nation in the synagogues for the sake of the doctrine,
those which are authoritative as well as those they call Deuteras; and those they
name Apocrypha, in order that not even a vestige of malodorous suspicion shall
remain with us [...].*

The text clearly mentions all (omnes) Jewish texts, both those which were
canonical as well as those which were called deuterai, as well as all those which
were called apocryphal. The term deuterosis referring to Judaism is used very
loosely in patristic literature. Jerome, the author who was closest to the Jewish
intellectual world without coming from Judaism, often uses it when referring
to rabbinic doctrine and exegesis.® Justinian’s Novella 146 (553 ck) offers the
closest precedent to our text. With this law, the Byzantine emperor attempted
to regulate readings of the Bible in synagogues, forbidding rabbinic teachings
and exegesis (deuterosis).® According to some authors, this term contains a
hidden, implicit reference to the Mishnah.” Even though we lack sufficient

3 On this placitum, see R. Gonzélez Salinero, Las conversiones forzosas de los judios en el reino
visigodo (Roma: CSIC, 2000), pp. 59-63.
4 Confessio vel professio ludaeorum ciuitatis Toletanae: [...] Sed et Scripturas omnes, quascumque usus
gentis nostrae in Synagogis, causa doctrinae, habuit, tam auctoritatem habentes, quam etiam eas quas
Sevtépag appellant, sive quas apocryphas nominant, omnes conspectui vestro praesentare pollicemur ut
nullum apud nos suspicionis sinistrae vestigium relinquatur [...], ed. by F. Fita y Colomé, Suplementos
al Concilio Nacional Toledano VI (Madrid: Pérez Dubrull, 1881), p. 47 (repr. in R. de Urefiay Smejaud,
La legislacion gético-hispana. Estudio critico (Madrid: Idamor Moreno, 1905), pp. 573-4). English
translation by A. Linder, The Jews in the Legal Sources of the Early Middle Ages (Detroit/Jerusalem:
Wayne State University Press/The Israel Academy of Sciences and Humanities, 1997), p. 499.
5 See R. Gonzélez Salinero, Biblia y polémica antijudia en Jerénimo (Madrid: CSIC, 2003), pp. 95ff.
° On this subject, see V. Colorni, ‘Cuso del greco nella liturgia del giudaismo ellenistico e la
Novella 146 di Giustiniano’, Annali di Storia del Diritto, 18 (1964), 19-80; K. Treu, ‘Die Bedeutung des
Griechischen fiir die Juden im rémischen Reich’, Kairos, 15 (1973), 123-44; A. Linder, The Jews in
the Roman Imperial Legislation (Michigan/Jerusalem: Wayne State University Press/The Israel
Academy of Sciences and Humanities, 1987), pp. 402-411 (with Greek text and translation); A.
M. Rabello, Giustiniano, ebrei e samaritani alla luce delle fonti storico-letterarie, ecclesiastiche e giuri-
diche, (Milan: Giuffre, 1987-1988), 11, pp. 814-828; G. Veltri, ‘Die Novelle 146 peri Hebraion. Das
Verbot des Targumvortrags in Justinian Politik’, in Die Septuaginta zwischen Judentum und
Christentum, ed. by M. Hengel arhd A M2 Schwemfr (J. C. B. Mohr, Tiibingen, 1994), pp. 92-115;
N. de Lange, ‘The Hebrew Language %q Fhe European Diaspora’, in Studies on the Jewish Diaspora
in the Hellenisticrand Roman ‘Perwds edicby Birlsaaciand Ar Oppenheimer (Tel-Aviv: Ramot
Publishing/Tel-Aviv University, 1996), 111-37, pp. 132-4; E. Klingenberg, ‘Justinians Novellen
zur Judengesetzgebung’, Aschkenas, 8 (1998), 7-27; L. V. Rutgers, ‘Justinian’s Novella 146 between
Jews and Christians’, in Jewish Culture and Society under the Christian Roman Empire, ed. Without
red. R. Kalmin and S. Schwartz (Leuven: Peeters, 2003), 385-407.
7 See].Juster, Les Juifs dans 'Empire romain. Leur condition juridique, économique et sociale (Paris:
Paul Geuthner, 1914), I, pp. 372-373, n. 6; S. Katz, The Jews in the Visigothic and Frankish Kingdoms



THE LEGAL ERADICATION OF THE JEWISH LITERARY LEGACY IN VISIGOTHIC SPAIN 197

information to be so precise, it is obvious that the deuterai scripturae were
considered, in our text, as works which were separate from the scripturae auc-
toritatem habentes. The author of the placitum could be using the term deuterai
to refer to targumim (paraphrased biblical translations) or to other writings
of the rabbinic corpus, which, from a Jewish (and, of course, Christian) point
of view, ranked below the Hebrew or Greek Bible. Furthermore, as has been
pointed out by W. Drews, it is not possible to identify authoritative, canonical
writings (auctoritatem habentes) with the Talmud,? as it is unlikely that this
complete corpus could have reached Hispania in the Visigothic era,’ although
isolated rabbinic traditions may have reached the West before that time.!°
According to this author, if we take into account the fact that Justinian’s no-
vella referred especially to those scriptures that were used in services in the
synagogue, it is preferable to consider that the term deuterai referred to mi-
drashim (biblical commentaries) and aggadot (moralizing interpretations of
the Holy Scripture).’* A Latin inscription from Merida, whose date has recently
been revised and which is currently believed to have been written in the
eighth century, after the Moorish invasion, confirms the survival of rabbis
who continued to direct the religious life of Jews or former converted Jews
who had been able to maintain their ancestral beliefs in secret: in this inscrip-
tion, there is a mention of one rebbi lacob, who was the son of the rebbi named
Senior.'2 It is possible that they were ‘masters of the Law’ who, because of the

of Spain and Gaul (Cambridge, Mass.: The Mediaeval Academy of America, 1937), pp. 62y 71; M.
Simon, Verus Israel. Etude sur les relations entre Chrétiens et Juifs dans 'Empire romain (135-425) (Paris:
E. de Boccard, 19647), p. 350, 1. 2 (= English translation by H. McKeating (Oxford: Oxford Uni-
versity Press, 1986), p. 489, n. 152); A. M. Rabello, Giustiniani, ebrei e samaritani, 11, p. 821: ‘Stando
al significato letterale del termine, deuterosis significa secunda editio, ‘ripetizione’ ed essa
dovrebbe quindi riferirsi alla Mishna, o ‘ripetizione’, che contiene una prima codificazione della
Legge orale”. However, according to N. Roth, ‘the only possibility, therefore, is that it refers to
written translations of the Bible” (Jews, Visigoths and Muslims in Medieval Spain (Leiden: E. J. Brill,
1994), p. 25).
8 This was proposed by L. A. Garcfa Moreno, Los judios de la Esparia antigua. Del primer encuentro
al primer repudio (Madrid: Rialp, 1993), pp. 96-97.
° 1t is currently believed that the Talmud (both the Babylonian and the Jerusalem Talmud)
did not reach Europe before the end of the eighth century. See A. Grabois, ‘Ecole et structures
sociales des communautés juives dans I’Occident aux 1x®-xue siécles’, in Settimane di Studio del
Centro Italiano di Studi sull’Alto Medioevo, XXVI. Gli Ebrei nell’Alto Medioevo (Spoleto: Presso La Sede
del Centro, 1980), 937-62, p. 943. K. SchubertK Jgdzsche Gesc[hlﬁ}lt]e (Munich: C. H. Beck, 1999°), p.
32, even dates the arrival of Talmudic, llterature An, Fhe West as late as the tenth century. See
also Talya Fishman, Becoming:the People of the Talmud Oral: Torah s Wmmen deqtlon in Medieval
Jewish Cultures (Philadelphia: University of Pennsylvania Press, 2011).
10 'W. Drews, The Unknown Neighbour. The Jew in the Thought of Isidore of Seville (Leiden/Boston: E.
J. Brill, 2006), pp. 120-2.
1 Drews, p. 121.
12 Noy, I, pp. 278-81;]. L. Ramirez Sddaba and P. Mateos Cruz, pp. 245-248. Cf. Drews, p. 123. On
the recognized authority of these ‘epigraphical rabbis” in the teaching of the Torah and Jewish
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ban on the production and reading of all Jewish written works, preferred to
carry out their teachings orally.

About fifty years later, we also find some general references of the posses-
sion of some codices of Jewish literature by Spanish Jews in De comprobatione
sextae aetatis, a polemic anti-Jewish treatise which was written in 686 and dedi-
cated to king Erwig (680-687) by bishop Julian of Toledo (d. 690).* The work
was intended as a Christian response to false Jewish expectations on the arri-
val of the sixth, Messianic Era, based upon certain texts of an apocalyptic
nature!* which circulated among the Jews of the time.!> It was not the first

exegesis, see S. J. D. Cohen, ‘Epigraphical Rabbis’, Jewish Quarterly Review, 72 (1981), 1-17. Cf. M.
D. Swart, ‘Sage, Priest, and Poet. Typologies of Religious Leadership in the Ancient Synagogue’,
in Jews, Christians, and Polytheists in the Ancient Synagogue. Cultural Interaction during the Greco-
Roman Period, ed. by S. Fine (London/New York: Routledge, 1999), 101-17; F. Millar, ‘Inscriptions,
Synagogues and Rabbis in Late Antique Palestine’, Journal for the Study of Judaism, 42 (2011),
253-77, pp. 259-62.
13 See].C.Martin, ‘Julidn de Toledo’, in La Hispania visigdtica y mozdrabe. Dos épocas en su litera-
tura, ed. by C. Codofier (Salamanca: Universidad de Extremadura/Universidad de Salamanca,
2010), 155-72, p. 159.
1 On the basis of the arguments against them used by Julian of Toledo in his anti-Jewish
polemic, A. Lukyn Williams considered that it was very possible that Spanish Jews knew the
treatise Sanhedrin of the Babylonian Talmud (esp. Sanh., 97a-b) in which there was speculation,
albeit in different terms, on the duration of the world divided in ages. See A. Lukyn Williams,
‘The Jews: Christian Apologists in Early Spain’, Church Quarterly Review, 100 (1925), 267-87, p. 283
(= A. Lukyn Williams, Adversus Judaeos. A Bird’s View of Christian Apologiae until the Renaissance
(Cambridge: Cambridge University Press, 1935), p. 220). Cf. S. Krauss, The Jewish-Christian Contro-
versy from the Earliest Times to 1789, L. History, edited and revised by W. Horbury (Tiibingen: J. C.
B. Mohr, 1995), p. 59; A. Moreno Garcia and R. A. Pozas Garza, ‘Una controversia judeo-cristiana
del siglo VII: Julidn de Toledo’, Helmantica, 53 (2002), 249-69, p. 257.
15 Onthis polemic work, see A. Lukyn Williams, ‘The Jews: Christian Apologists in Early Spain’,
pp. 282-85 (= Lukyn Williams, Adversus Judaeos, pp. 219-22); B. Blumenkranz, Les auteurs chré-
tiens latins du Moyen Age sur les juifs et le judaisme (Paris/La Hague: Mouton & Co, 1963), pp. 118-27;
J. Campos, ‘El De comprobatione sextae aetatis libri tres de San Julidn de Toledo’, Helmantica, 18
(1967), 297-340; J. Gil, ‘Judios y cristianos en la Hispania del siglo VII, Hispania Sacra, 30 (1977),
9-110, pp. 88ff.; N. Roth, ‘«Seis edades durard el mundo», Temas de la polémica judia espafiola’,
La Ciudad de Dios, 199/1 (1986), 45-65, pp. 46-47; R. Landes, ‘Lest the Millennium Be Fulfilled:
Apocalyptic Expectations and the Pattern of Western Chronology 100-800’, in The Use and Abuse
of Eschatology in the Middle Ages, ed. by W. Verbeke, D. Verhelst, and A. Welkenhuysen (Leuven:
Leuven University Press, 1988), pp. 171-74; H. Schreckenberg, Die christlichen Adversus-Judaeos-
Texte und ihr literarisches und historisches Umfeld (1.-11. Jh.) (Frankfurt am Mai: Peter Lang, 1995°)
(= 1982), pp. 459-60 and 639; R, szgs Garzla E.?tudlo critico de los tratados ‘Adversus Iudaeos’ en la
Alta Edad Media (Roma; PQI’ltlflCLllm Arthqnaeum Sanctae Crucis, 1996), pp. 101-16; C. del Valle,
‘San Julidn de Toledo’yin Laicontroversia }Mdeocmsmmnme\mE&pana\(Desde‘ los origenes hasta el siglo
XI1I). Homengje a Domingo Mufioz Ledn, ed. by C. del Valle Rodriguez (Madrid: CSIC, 1998), 119-30;
A. Moreno Garcia and R. A. Pozas Garza, pp. 249-69; A. Barcala Mufioz, Biblioteca antijudaica de
los escritores eclesidsticos hispanos, 2,2. Siglos VI-VIL El reino visigodo de Toledo (Madrid: Aben Ezra,
2005), pp. 602-16;]. C. Martin, ‘lulianus Toletanus ep.’, in La trasmissione dei testi latini del Medioevo,
ed. by P. Chiesa and L. Castaldi (Firenze: Sismel/Edizioni del Galluzzo, 2008), 373-431, pp.
404-7.
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time, however, that a Christian author devoted his efforts to refuting mille-
narian and eschatological currents which tended to spring up in Jewish
Diaspora communities during particularly difficult times.! In the context of
the Visigothic kingdom itself, more than a century earlier, Apringius of Beja
had attempted to refute some eschatological ideas which were widespread
among the Jews of his time!” in his Commentaria minora in Apocalypsin Johannis.

Julian of Toledo mentions, on several occasions, that the Jews of Spain
based themselves on their own books in arguing that they were still living in
the fifth age of the world, that is, in the fifth millennium since its creation.'®
Indeed, he explicitly states that the Jews calculated the date of the coming of
Christ by basing themselves on their own codices (ex codicibus hebraeorum),
which they trusted utterly:

Therefore, on the basis of this most false opinion, they dare to deter-
mine the presence of the coming of Christ by calculating the years
since the beginning of the world according to their codices, to which
they submit all things with blind trust.*

Basing ourselves partially on the opinion of C. del Valle,?* we may suppose
that some of these ‘codices of the Hebrews’ were certainly biblical, as Julian
opposes the calculation of the age of the world according to the version accep-
ted by the Jews (which could be a response to the biblical text in Hebrew or
translated to Latin) and that based on the Septuagint:

[...] Here, we discover a lesser number of years in the codices of the
Hebrews than in those of the Septuagint translators [...].2

16 See Gil, pp. 57ff.; Garcia Moreno, Los judios de la Espaia antigua, pp. 97-9; L. A. Garcia Moreno,
‘Expectativas milenaristas y escatoldgicas en la Espafia tardoantigua (ss. V-VIII)’, in Spania.
Estudis d’Antiguitat Tardana oferts en homenatge al professor Pere de Palol i Salellas (Barcelona: Publi-
cacions de I’Abadia de Montserrat, 1996), 103-09.

7 See R. Gonzélez Salinero, ‘Apringio de Beja y los inimici ecclesiae: preocupacién exegética y
realidad social’, Euphrosyne, 27 (1999), 409-15, pp. 413-5; J. van Banning, ‘Bemerkungen zur
Apringius von Beja- Forschung’, Zeitschrift fiir Antikes Christentum, 3 (1999), 113-9.

18 De comprobatione sextae aetatis, praef., 26-28 (CCL 115, p. 145): [...] quod sumpta annorum suppu-
tatio ab initio mundi secundum codices Hebraeos quintam adhuc saeculi aetatem insinuent [...].

1% De comprobatione sextae aetatis, 1, 1 (CCL (11\{55 P, L1)49\) L] \E[)\c g?q igitur opinione uanissima audent,
ab initio mundi secundum suos codices annorum supputatione, gai?ectq, qaduentus Christi explorare
praesentiam, quibus sublata fide caeca suntomnian Gf: Deccomprobatione sextae aetatis; 13 23 (CCL 115,
p. 170): [...] Ergo anni illi, quos a principio mundi pro hac natiuitate Christi ex codicibus Hebreorum
libandos esse putatis [...].

20 C.del valle, ‘Sobre las lenguas de los judios en la Espafia visigoda y Al-Andalus’, Sefarad, 63/1
(2003), 183-93, p. 186.

2L De comprobatione sextae aetatis, 111, 8 (CCL 115, p. 201): [...] Ecce minor numerus reperitur annorum
in codicibus hebraeorum quam in codicibus septuaginta interpretum [...].
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However, there are some passages in the work of Julian of Toledo from
which we may infer that Spanish Jews also had non-biblical texts.?? Whereas
in the foreword to his treatise he points out that the Jews believed that, accor-
ding to their codices, the Messiah would come in the sixth age of the world
(quem in sexta credunt aetatem saeculi advenire), he later refutes this opinion,
stating that the Holy Scriptures offer no calculation of the exact date at which
this event will take place? and, at the same time, warning that he is not willing
to participate in any debates not based on biblical texts:

[...] Indeed, it is truly a foolish discussion as, strangely, it does not come from
the Law. Therefore, [such debates] must be deemed improper and inert [Isn’t
it: [such people] must be deemed unwarlike and harmless, as they take their
arms not from the Scriptures...? Or have I misunderstood? No, your version is
0.K., thank you], as they are not based on arguments from the Scriptures, but,
rather, on those which they propose from the depths of their malice [...].%*

We can therefore deduce that the codices in which these questions were
discussed were extra-biblical. According to C. del Valle, a considerable part of
this literature was Spanish in origin, as the hypothesis of the coming of the
Messiah in the sixth millennium was essentially different from the view which
was predominant among Palestinian and Babylonian rabbis at the time, accor-
ding to whom the world would last seven thousand years: the first two thou-
sand years would be dominated by chaos, the next two thousand would
correspond to the Torah, and the next two thousand would be the era of the
Messiah, the last one thousand years being the absolute and definitive esta-
blishment of the Messianic Kingdom.? According to del Valle, ‘it is reasonable
to admit, based upon these facts, that the Babylonian Talmud had still not
arrived in Spain around the eighth decade of the seventh century, and had not
yet acquired the authoritative status which it would later enjoy, probably
because, at that time, the Babylonian Talmud was still in fieri and the process
of its formation was not quite complete. On the other hand, the concepts of
the Spanish Jews seem to be autochthonous, different from those of their
Palestinian and Babylonian brethren. It is therefore also reasonable and jus-

22 Furthermore, as we shall see later on, in the Twelfth Council of Toledo forbade Jews to read
books which went against the Christian faith, which, obviously, excluded the Holy Scriptures
55'9)' . © BREPQLS PUBLISHERS o . . .
De comprobatione sextae aetatis, L, 6 (‘C‘C‘L 115, p,152): [..] quig nihil tale aut in lege aut in prophetis
praedictum est, ut supputatis amundi principio annis aduentus dinoscatur dominicae incarnationis [...].
2 De comprobatione sextae aetatis, 1, 2 (CCL 115, p. 149): Vere multum stulta est quaestio, quae de legis
non procedit arcano. Imbelles ergo et inermes huiusmodi iudicandi sunt, quia non de scripturis arma
arripiunt, sed de antro malitiae suae ista proponunt. See del Valle, ‘Sobre las lenguas de los judios
en la Espafia visigoda y Al-Andalus’, pp. 186-7.
% These concepts are expressed, at least, in three treatises of the Babylonian Talmud: Sanhe-
drin, 97a; Avodah Zarah, 9a and Rosh Hashanah, 31a.
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tified to state that the Spanish Jews developed an autochthonous Hebrew
culture and literature’.?¢

This last assertion does not seem to be sufficiently supported by our
sources. It is true that, for some authors, there is no doubt that these Jewish
codices, which included both biblical and extra-biblical and even apocryphal
texts, were written in Hebrew;?” however, in the Jewish epigraphy of the
Western Diaspora (including the Spanish Diaspora) Greek and Latin inscrip-
tions are predominant,? and, in Late Antiquity and the Visigothic era, the few
remaining examples reveal an even greater prominence of Latin.? We only
find a few stereotyped Hebrew words and expressions in the Jewish epigraphy
of the time, as in the inscription of the sons of Paragorius of Narbonne (in
Septimania, a province of the Visigothic Kingdom), dated 668-689.%° In fact,
ever since Greco-Roman times, the Jews of the Diaspora had adapted them-
selves perfectly to the customs of the society they were living in,*! and they
adopted the language of their gentile neighbours,*? maintaining only a few
words and expression relative to their religious beliefs.® In the West, they

% del valle, ‘Sobre las lenguas de los judios en la Espafia visigoda y Al-Andalus’, p. 187.

27 del valle, ‘Sobre las lenguas de los judios en la Espafia visigoda y Al-Andalus’, p. 187.

28 SeeP.W.van der Horst, Ancient Jewish Epitaphs. An Introductory Survey of a Millennium of Jewish
Funerary Epigraphy (300 sce-700 ce) (Kampen: Pharos, 1996%) (= 1991), pp. 37 and 130. Cf. de Lange,
pp- 124-32 and on the particular case of Sicily in the same period as the Visigothic Kingdom in
the Iberian Peninsula, C. Colafemmina, ‘Le lingue degli ebrei di Sicilia’, Miscellanea di Studi Storici
(Calabria), 13 (2005-2006), 145-59.

2 ].].Price, ‘The Jews and the Latin Language in the Roman Empire’, in Jews and Gentiles in the
Holy Land in the Days of the Second Temple, the Mishna and the Talmud, ed. by M. Mor, A. Oppen-
heimer, J. Pastor, and D. R. Schwartz (Jerusalem: Yad Ben-Zvi Press, 2003), 165-80, pp. 168 and
172-3.

% Noy, vol. 1, n® 189, pp. 263-66.

31 See in general L. V. Rutgers, The Hidden Heritage of Diaspora Judaism (Leuven: Peeters, 1998).
32 Focusing on Late Ancient Hispania, there is a scene that took place on Minorca, described
by the bishop Severus in the early 5th century, in which Jews and Christians alike were chanting
a Biblical passage corresponding to Psalm 9, 7-8, in what undoubtedly must have been Latin.
(Epist., 13, 2: Psalmus autem, quem mira iucunditate etiam Iudaeorum populus decantabat, hic fuit, ‘Periit
memoria eorum cum strepitu et Dominus in aeternum permanet’). See S. Bradbury, Severus of Minorca.
Letter on the Conversion of the Jews (Oxford: Clarendon Press, 1996), pp. 92-3.

3 deLange, p. 116: ‘Jews everywhere, in the period that interest us, spoke the same languages
as their Christian neighbours. This is not to say, of course, that Jews may not have had certain
expressions which only they used (as indeed the Christians d1d2 In fact, this author reminds
us that Justinian’s novella 146 constitutes, an un;‘.qgﬁ:ess ul attempt to.introduce Hebrew into
the synagogues as thewlanguage\of Bible, readmg (thereris nomention of:Hebrew worship)
around the middle of the sixth century’ (p. 135). Cf. Colorni, pp. 61-2, n. 253; S. Schwartz, ‘Lan-
guage, Power and Identity in ancient Palestine’, Past & Present, 108 (1995), 3-47; Rutgers, The
Hidden Heritage of Diaspora Judaism, p. 39; G. Lacerenza, ‘Ebraiche liturgie e peregrini apostuli
nell’Italia bizantina’, in Una Manna buona per Mantova. Man Tov le-Man Tovah. Studi in onore di Vittori
Colorni per il suo 92¢ compleanno, ed. by M. Perani (Firenze: Leo S. Olschki, 2004) 61-72 (in Venosa,
in the South of Italy, the use of Hebrew did not surpass Greek and Latin until the late eighth
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never even used Hebrew as a spoken language.* Furthermore, it is possible
to affirm, as does D. Wasserstein, that, during the Visigothic era, there is no
evidence of the use of Hebrew by Spanish Jews, who spoke Latin and only
knew a few Hebrew words such as shalom, Israel or ‘Alenu, which could be used
ritually in Jewish liturgy.®

Therefore, the expressions codices Hebraici or, more frequently, codices
Hebraeorum used by Julian of Toledo to refer to Jewish literature do not neces-
sarily imply that it was written in Hebrew. In fact, we should consider that he
used these expressions to refer generically to the ‘codices of the Hebrews’. If
the Jews used Latin as their mother tongue, it would not be logical to assume
that the ban on reading ‘Hebraic books’ referred exclusively to literature sup-
posedly written in Hebrew. In fact, it would be against the spirit of the rule to
allow Jews to read any works on their religion written in Greek or Latin. We
should therefore assume that the reference to ‘books of the Hebrews’ refers
to all texts belonging to Judaism. Were it not so, the prohibition itself could
have been used as a subterfuge to use Latin translations of their own writings,
a very common procedure among Jewish Diaspora communities. In fact, the
Jews of Visigothic Spain were accused, on other occasions, of employing all
kinds of tricks in order to avoid, for instance, their children being baptized
against their will.3¢ Furthermore, if the Church authorities, which had no
knowledge of Hebrew, Aramaic or Greek, had to inspect the Jewish codices, as
is explicitly stated in the Confessio vel professio Iudaeorum civitates Toletanae
(omnes conspectui vestro praesentare pollicemur), it follows that such books must
necessarily have been written in Latin. As N. Roth points out, ‘Jews had been
fluent in Greek in the pre-Visigothic era in Spain, and there is some evidence
that many still were, but again, the Christians were not. Therefore, the only
possibility is Latin, which indicates that the Visigothic Jews, probably by then

century); M. Goodman, Rome and Jerusalem. The Clash of Ancient Civilizations (London: Allen Lane
(Penguin Books), 2007), pp. 153ff. On the prevalence of spoken Latin among Jews in the Late
Roman Empire, see Price, pp. 164-80.

3 B, Blumenkranz, Juifs et chrétiens dans le monde occidental, 430-1096 (Paris/La Hague, Mouton
& Co., 1960), p. 4; de Lange, p. 112. According to the latter, ‘Jewish writing in Hebrew is a phe-
nomenon that is not attested in Europe before the ninth century’ (p. 115).

3 D. Wasserstein, ‘Langues et frontiéres entre Juifs et Musulmans en al-Andalus’, in Judios y
musulmanes en al-Andalus y el Magreb. Contactos intelectuales, ed. by M. Fierro (Madrid: Casa de
Veldzquez, 2002), p. 4. L. Montecghgo s h\ypot%l{es}hs} ]accordmg to which, in a situation of perse-
cution, the Jews might have abandoned the use of Hebrew.in order to ‘mimetizzarsi tra i cris-
tiani’ (L. Montecchio [ visigotierla rinascita culturale del secolo Vi, (Perugia: Graphe.it, 2006), p.
83), is unconvincing, as they never had truly spoken that language. According to a comment
by professor B.-S. Albert, the Mishnah was always read in Hebrew in the context of the syna-
gogue; there is, however, no evidence that the extra-biblical texts of the Visigothic Jews
belonged to the Mishnah.

% Onthis subject, see Gonzélez Salinero, Las conversiones forzosas de los judios en el reino visigodo,
pp. 35-7; see also Rachel Stocking’s article infra.
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entirely ignorant of Hebrew themselves (Hebrew inscriptions, for example,
are rare and very poorly done), were using Latin translations of the Bible in
their synagogues’.’’

Drawing heavily upon the Epistola 44 of Braulio of Zaragoza to Fructuosus
(dated 651),R. de Urefia y Smenjaud states that ‘Visigothic prelates frequently
used the Hebrew version of the Holy Scriptures, mainly because of and for
their controversies with the Jews’.*® It is true that, in that letter, bishop Braulio
affirms that ‘when we examine the text of the Holy Scriptures, in the Hebrew
text we do not find that Ishmael was carried on his mother’s neck [....]",** but
this does not demonstrate that he knew Hebrew, and even less that he had
access to the Hebrew text of the Bible. It is very likely that he is referring to
the Vulgate version, which was translated to Latin directly from Hebrew by
Jerome. In fact, a few lines previous to this, Braulio suggests to his corres-
pondent that, to be safe, he should consult that translation in order to remove
all doubt.® 1t is very likely that, as N. Roth points out, due to their lack of
knowledge of Hebrew, not even the Jews used the Hebrew version, but, rather,
a Latin translation of the Scriptures. Along the same lines, we have the va-
luable precedent of the Collatio legum Mosaicarum et Romanarum, which was
written between the fourth and fifth centuries in the Roman Jewish commu-
nity and which incorporated the Latin translation of numerous biblical
passages.*!

37 Roth, Jews, Visigoths and Muslims in Medieval Spain, p. 25. According to J. J. Price, in Late Anti-
quity ‘we may suppose that as Latin replaced Greek as the Jews” main language, the first thing
they would have required would have been a Latin Bible’ (Price, p. 178). Cf. D. S. Blondheim, Les
parlers judéo-romains et la Vetus Latina (Paris: Champion, 1925); B. Kedar, ‘The Latin Translations’,
in Mikra. Text, Translation, Reading and Interpretation of the Hebrew Bible in Ancient Judaism and Early
Christianity, ed. by J. Mulder (Assen/Maastricht/Philadelphia: Van Gorcum/Fortress Press,
1988), 299-338.

3% de Urefiay Smenjaud, La legislacion gético-hispana. Estudio critico, p. 162 (he also quotes Julian,
De comprobatione sextae aetatis, 111, 8 = 111, 15, acording to PL 95).

*  Braulio of Zaragoza, Epist., 44, 228-9, ed. by L. Riesco Terrero, Epistolario de San Braulio (Seville:
Universidad de Sevilla, 1975), p. 178: Set, cum reditur ad diuine scripture seriem, non inuenitur in
ebraica ueritate ut Smael collo gestatus sit matris sue [...].

% Braulio of Zaragoza, Epist., 44, 117-118 (ed. by Riesco Terrero, p. 172): Cuius rei ueritatem ut
certius credas, ad ipsius sanctissimi uirorum recurrere translationem et nullam habebis dubitationem
[...]. We cannot deduce that Braulio had knowledge of Gregk and Hebrew from the exegetic
answers he suggested, as he relies on quotqs from Augqstme and Jerome, on this subject, see
C. H. Lynch y P. GalindoySan Braulio; obispoide Zaragoza (631-651): Suwvida ysusobras (Madrid: CSIC,

1950), pp. 143-4.

41 See M. Hyamson, Mosaicarum et Romanarum Legum Collatio (London: Henry Frowde/Oxford
University Press, 1913; repr. New York: William S. Hein, 1997); M. E. Montemayor Aceves, Mosai-
carum et Romanarum legum collatio (Comparacién de leyes mosaicas y romanas) (México: Universidad
Nacional Auténoma de México, 1994); Fr. Lucrezi, Studi sulla “Collatio”, I-V, 5 vols. (Torino: G.
Giappichelli, 2001-2010); R. Gonzélez Salinero, ‘Influencias e interferencias del Derecho romano
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In any case, whichever the language in which the books available to the
Spanish Jews of the Visigothic Kingdom were written, it is certain that, from
the forced renunciation of their literature which is stipulated in the afore-
mentioned placitum of the year 637, the Visigothic authorities, motivated by
the need to implant a single religious identity according to their ideals and
the social circumstances of the time,*? passed several legislative measures in
order to put an end to the Jewish literary legacy and its transmissions to new
generations, preventing them from obtaining a normal education in the prin-
ciples of the Jewish faith.*> In the year 681, king Erwig enacted the following
law:

The Jews shall not dare to read those books that the Christian faith
repudiates

To give attention to those readings with which one is forbidden to agree is a
proof of impiety rather than of piety. For this reason, if any of the Jews should
read those books in which it is argued wickedly against the faith of Christ, or
consider their doctrines, or keep them concealed in his house, he shall suffer
decalvatio and be flogged with a hundred lashes. He shall bind himself by an
obligation never to dare to have such books or doctrines with him nor be so
bold as to consider them or take them up for study. If he should later, after he
has given his oath, attempt to revert and commit something of the kind, he
shall both suffer decalvatio and be flogged with a hundred lashes as well as lose
his property and be crushed by the adversity of a perpetual exile, and, because
he is seen to have returned on the traces of his deviation for the second time,
his properties shall perpetually serve those persons to whom they were given
by the prince. This and the like shall those receive who dare to teach such
things to any child; that is, the teacher of iniquity himself, if caught transgres-
sing for the first time, shall suffer decalvatio and be flogged and obliged to
undertake under oath not to teach such things to anyone. But if it should
happen that he should violate the faith of this his first pledge and revert to the
matters which he abjured, all his property shall be transferred under the
prince’s authority and he himself shall suffer decalvatio and be flogged with a
hundred lashes and banished in perpetual exile. Infants and children shall be
exempt from the above-mentioned sanctions and floggings only if they are
seen to have studied this doctrine of perfidy while still under the age of ten

en la Collatio legum Mosaicarum et Romanarum’, in Fuentes cldsicas en el judaismo: de Sofia a Hokmah,
ed. by R. Gonzélez Salinero and M. T. Ortega Mcme]lsterlo (Madrid: Signifer, 2009, pp. 87-105).

2 On this subject, see the mterestmg thogghts ofR L, Stocking, ‘Early Medieval Christian
Identity and AntiJudaismiithe Gase of the Vlslgothlc \Kungdomg Religion Compass, 2/4 (2008),
642-58, pp. 651-2.

4 According to]. Juster, it is obvious that those kings who forbade Jewish rites or who forced
Jews to convert to the Christian faith would not tolerate Jewish books. See J. Juster, La condition
légale des Juifs sous les rois visigoths (Paris: Paul Geuthner, 1912), p. 32 (p. 306) [English translation
and brought up-to-date by A. M. Rabello, ‘The Legal Condition of the Jews under the Visigothic
Kings’, The Israel Law Review, 11 (1976), 216-87, 391-414, and 563-90, p. 402]. Cf. Katz, pp. 71-2.
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years. However, if any of them shall dare to consider or study the like after the
age of exemption, he shall suffer the sanctions and the floggings as instituted
above in the manner explained above.*

This law forbade Jews (and converted Jews) to read, teach and own their
own books under pain of decalvatio* and a hundred lashes. They were, fur-
thermore, forced to sign a placitum (a written compromise with legal autho-
rity) in which they agreed neither to read them again nor to hide them in their
houses, in which case repeat offenders would be punished with decalvatio, a

4 Leg. Visig., XI1, 3, 11 (ed. by K. Zeumer, in Monumenta Germanie Historica. Leges Nationum Ger-

manicarum, I. Legum Lectio, I. Leges Visigothorum (Hannover/Berlin, Impensis Bibliopolii Hahniani,
1902), p. 438: Ne Iudei libros illos legere audeant, quos christiana fides repudiat. Illis commodare
lectionibus sensum, quibus fas non est prebere adsensum, inpietatis est potius, quam pietatis indicium.
Et ideo, si quis Iudeorum libros illos legerit vel doctrinas adtenderit sive habitos in domo sua celaverit, in
quibus male contra fidem Christi sentitur, et publice decalvabitur et centenorum flagellorum verberatione
plectetur. Qui tamen cautionis vinculo alligabitur, ne umquam talium libros vel doctrinas apud se aut
habere presumat aut adtendere audeat seu studiis meditandi assumat. Iam de cetero si post emissum
placitum quodcumque tale repedare temptaverit, et decalvatus centenis flagellis subiaceat et amissis
rebus sub perpetua exilii conteretur erumna, ut, quia iam secundo visus est erroris sui iterasse vestigium,
perenniter illis res eorum deserviat, quibus principali fuerit conlatione concessa. Hec et similia illi perci-
pient, qui quemlibet infantium talia presumpserint docere; id est, ut doctor ipse iniquitatis in prima trans-
gressionis fronte deprehensus et centenis subiciatur decalvandus verberibus et placiti sui polliceatur
cautione, se talia ulterius neminem debere docere. Quod si primeve huius sponsionis maculans fidem
contingat illi ea, que abiecerat, repedare, omni eius facultate in principis potestate redacta ipse decalvatus
centenisque verberibus abdicatus perpetuo erit exilio religandus. Infantes tamen ipsi vel pueri tunc a
supradictis erunt damnis atque verberibus alieni, si hanc perfidie doctrinam intra X etatis sue annos
positi meditasse fuerint visi. Ceterum post exemptos decem annos quisquis illorum talia adtendere vel
meditari presumpserit, superioris institutionis damna vel verbera ordine superius adnotato sustineat.
English translation (revised) by Linder, The Jews in the Legal Sources of the Early Middle Ages, p. 302.
Cf. the English tranlation by S. P. Scott, The Visigothic Code (Forum Judicum) (Boston: The Boston
Company, 1910; repr. Littleton, Colorado: Fred B. Rothman & Co., 1982), pp. 391-2.

% We do not know exactly what the punishment called decalvatio (turpiter decalvare) was. F. S.
Fear, ‘The Public Law of the Visigothic Code’, Speculum, 26, 1951, Appendix C, pp. 15-6, and P. D.
King, Law and Society in the Visigothic Kingdom (Cambridge: Cambridge University Press, 1972), p.
90, n. 5 (Spanish transl. by M. Rodriguez Alonso, Madrid: Alianza, 1981, p. 111, n. 33) believed
that it meant to scalp the victim either partially or completely, an action which carries a very
high risk of killing the subject, which is not reflected in our sources. Other historians believe
that it was a form of public infamy by shaving off the victim’s hair. Indeed, long hair was a
symbol of Germanic dignity for Visigoth noblemen and monarchs, as can be seen in the por-
traits on the coins minted by them (see F, Lopez Sanchez Reges Criniti Visigothorum’, Revue
Numismatique, 158 (2002), pp. 241-69), It 1s very pqwble however, ‘that, as J. Arce maintains,
there were different types or.degrees:of decalvatio in the Vls]gothlc Kingdom::the tonsure or
shaving of the hair as a denigrating form or punishment, or the action of tonsuring, which
disqualified the victim from holding office, and the savage decalvatio inflicted on individuals
such as Paulus and Archemund” (Esperando a los drabes. Los visigodos en Hispania, 507-711 (Madrid:
Marcial Pons, 2011), p. 156). Cf. B. Dumézil, ‘La peine de décalvation dans I'Espagne wisigothique’,
in Anthropologie, mythologies et histoire de la chevelure et de la pilosité. Le Sens du Poil, ed. by B. Langon
and M.-H. Delavaud-Roux (Paris: U'Harmattan, 2011), 135-47.



206  RAUL GONZALEZ SALINERO

hundred lashes, confiscation of their goods and perpetual exile. These two
sentences, with the same two degrees of application for first offenders and
repeat offenders, were equally applicable to masters who dared to teach the
doctrine contained in those unholy books to Jewish children; the children
would not be punished if they were less than ten years old, but the same sen-
tence would be applied to them if they were older and guilty of the same
crime.*® A few months later, at the monarch’s own request, this law, along with
the remainder of his anti-Jewish legislation, was ratified by the Twelfth
Council of Toledo (681):

[...] item, that the Jews shall not dare to read those books that the Christian
faith repudiates [...]."

It is obvious that, with these measures, the Visigothic authorities attemp-
ted to dilute the religious identity of Jews and converted Jews in the Visigothic
Kingdom.* Along with the ban on the rites of their religion,* it was essential
to eradicate their literary legacy and, more important still, to prevent their
children from receiving this legacy through traditional rabbinic education.>
In fact, the Fourth Council of Toledo (633) had already decreed that the child-
ren of those converted Jews who had fallen back into Jewish practices had to

4 Onthis legal regulation, see Juster, La condition légale des Juifs sous les rois visigoths, p. 32 (306)
[A. M. Rabello, The Legal Condition of the Jews under the Visigothic Kings’, p. 402]; S. Katz, The
Jews in the Visigothic and Frankish Kingdoms of Spain and Gaul, p. 72; J. Parkes, The Conflict of the
Church and the Synagogue. A Study in the Origins of Antisemitism (London: Soncino, 1934), p. 364;
Blumenkranz, Juifs et chrétiens dans le monde occidental, 430-1096, pp. 125-26 and 165; P. D. King,
Law and Society in the Visigothic Kingdom, (Cambridge: Cambridge University Press, 1972), p. 139
(Spanish transl., p. 159); L. Garcfa Iglesias, Los judios en la Espafia antigua (Madrid: Cristiandad,
1978), pp. 124-125; M.* De Menaca, Histoire politique des Juifs d’ Espagne au Moyen-Age, vol. . LEspagne
gothe ou lareligion (VIme-VIII*™ siécle) (Nantes: Université de Nantes, 1993), p. 202; Garcia Moreno,
Los judios de la Espafia antigua, p. 100; B. Saitta, Lantisemitismo nella Spagna visigotica (Roma:
‘LCErma’ di Bretschneider, 1995), pp. 76-7; R. Gonzalez Salinero, ‘Catholic Anti-Judaism in Visi-
gothic Spain’, in The Visigoths. Studies in Culture and Society, ed. by A. Ferreiro (Leiden: E. J. Brill,
1999), 123-50, p. 148; del Valle, ‘Sobre las lenguas de los judios en la Espafia visigoda y Al-Anda-
lus’, p. 188.

47 Conc. XII Toledo, c. 9, ed. by F. Rodriguez, in G. Martinez Diez and F. Rodriguez, La coleccién
candnica Hispana, VL. Concilios hispdnicos: tercera parte (Madrid, CSIC, 2002), p. 177:[...] item ne Iudaei
libros legere audeant quos Christiana fides repudiat [...]. English translation by Linder, The Jews in the
Legal Sources of the Early Middle Ages, p. 520.

4 H,Sivan, ‘The InvisibleJe\A{s gf yjiks)iggt}lli‘(\:\S{p&i}r}{’,\Revue des Etudes Juives, 159/3-4 (2000), 369-
85, p. 385. 'HIS DOCUMENT MAY BE PRINTED FOR PRIVATE USE ONLY

4 C. Martimand C: Nemo=Pekelman; ‘Les juifs et:la cité; Pourune clarification du statut per-
sonnel des juifs de I'’Antiquité tardive a la fin du royaume de Tolede (IVe-V1I® siécles)’, Antiquité
Tardive, 16 (2008), 223-46, p. 240.

%0 See L. Garcia Iglesias, ‘Oscuro origen y avatares mds antiguos de las comunidades judias’,
in Memoria de Sefarad (Madrid: Sociedad Estatal para la Accidén Cultural Exterior, 2002), 31-41,
p- 38; A. P. Bronisch, Die Judengesetzgebung im katholischen Westgotenreich von Toledo (Hannover,
Hahnsche Buchhandlung, 2005), p. 115.
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be separated from their parents in order to avoid being contaminated by their
parents’ errors, and that they should be cared for and educated by monaste-
ries or pious persons so that they might receive a correct education in the
Christian faith.5! Erwig’s law also intended to free Jewish children from the
harmful influence of their adults and, at the same time, was a direct attack
against rabbinic schools and teachers still surviving clandestinely, in order to
eradicate the teaching of the Law and the oral tradition written down in co-
dices to the new Jewish generations.>? Furthermore, in the event of possible
infractions, even though the minimum legal age of inheritance in the
Visigothic Kingdom was seven,* the legislator felt it was appropriate to in-
crease the minimum age for prosecution in order to be able to pass an iden-
tical sentence to that reserved for adult Jews, owing to the gravity of the
crime.*

B. Blumenkranz wondered whether, in the year 694, in which king Egica
drastically ordered, through the Seventeenth Council of Toledo, the enslave-
ment of all Jews and converted Jews, the dispersal of their families and the
confiscation of all their goods,* any libraries which had survived earlier mea-
sures against the possession and reading of Jewish books in the times of
Chintila and Erwig might have been confiscated as well.* Following the same
line of thought, it is possible that the silence of the lawmakers®” meant that
such libraries no longer existed at the end of the seventh century and that,

51 Conc. IV Toledo, c. 60. On this subject, see L. Garcia Iglesias, ‘Los menores de edad, hijos de
judios, en los cdnones y leyes de la época visigoda’, El Olivo (Madrid), 5-6 (1978), 28-33, p. 29;
Gonzélez Salinero, Las conversiones forzosas de los judios en el reino visigodo, pp. 105-6. King Egica
(687-702) would once again decree, via the eighth canon of the Seventeenth Council of Toledo
(694) the separation of Jewish children above the age of seven from the company of their parents
for them to be educated in the ‘true faith” until the moment in which they entered into a
Christian marriage.

52 L. Garcfa Iglesias, ‘Los menores de edad, hijos de judios, en los cdnones y leyes de la época
visigoda’, pp. 31-2. Cf. I. Pochoshajew, ‘Intention und Wirkung der antijidischen Gesetze de
Westgoten’, Zeitschrift der Savigny-Stiftung fiir Rechtsgeschichte. Kanonistische Abteilung, 123 (2006),
111-46, p. 138.

% Leg. Visig., X1I, 3, 8.

% P, Petit, lustitia gothica. Historia social y teoldgica del proceso en la Lex Visigothorum (Huelva:
Universidad de Huelva, 2001), p. 90: ‘[...] one of Erwig’s laws exempts children under ten years
of age of responsibility, and therefore, he establishes a limit of age under which, as there would
be no prosecution, there would be no trial’, .

*®  Conc.XVIIToledo, c. 8. See ‘Garaalglemasl Los Ju#lps eq lal Espana antigua, pp. 131ff.;J. Orlandis
y D. Ramos Lisson, Historia de los concilios.de la:Esparia romanay visigoda (Pamplona: Eunsa, 1986),
pp. 502-3; Saitta, Lantisemitismo nella Spagna visigotica, pp. 103-4; Gonzdalez Salinero, Las conver-
siones forzosas de los judios en el reino visigodo, pp. 77ff.; Bronisch, pp.116ff.

¢ Blumenkranz, Juifs et chrétiens dans le monde occidental, 430-1096, p. 165.

7 Barely one year earlier, the very same king Egica had decreed (Leg. Visig., XII, 2, 18) the
confiscation of all the goods of those converted Jews who had prevaricated (si quispiam de eisdem
sancte fidei conversis prevaricator exstiterit), particularly their slaves, buildings, land, vineyards,
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therefore, the earlier measures to put an end to the Jewish literary legacy had
had the desired effect. In spite of the fact that we can still observe during the
eighth century a Jewish presence around some important Spanish cities such
as Zaragoza,*® we have no evidence of the conservation of the Spanish-Jewish
literary legacy from the Visigothic era in these communities. Not until the
tenth century will we see, in al-Andalus, a true literary renaissance of Hebrew
culture.® Until then, Spanish Jews, many of them immigrants from the first
phases of Muslim domination,*® depended on the great centers of knowledge
in the East. Eventually, though not before the middle of the ninth century, the
Jews of the Iberian Peninsula gradually created a local tradition of the study
of the Bible and the Talmud® in which there is no trace of the suffering of

olive groves and other real property (tam mancipia quam edificia, terras, vineas atque etiam oliveta
vel alias quascumque res inmobiles).

8 In fact, several Christian works Adversus Iudaeos from the eighth century have survived,
some of them being meant to fight certain Judaizing influences. In the first place, we should
mention the anonymous work entitled Liber de variis quaestionibus adversus Iudaeos (from the
first half of the eighth century) and the Epistula de scripturis diuinis edita contra eos qui putant
inmundum esse sanguine by Evantius of Toledo, written before 737, the year of the author’s death.
There is one more work which should be mentioned alongside these, the anonymous Tractatus
contra Iudaeos, whose first draft can be dated between 760 and 766, though its final version is,
as has been convincingly proven by J. C. Martin, from the thirteenth century. Furthermore,
from a letter by Elipandus of Toledo dated around the year 785, we know that Migetius, who
was in Baetica, had allowed himself to become seduced by certain Judaizing influences. See A.
C. Vega, ‘Una herejia judaizante del siglo VIII en Espafia’, La Ciudad de Dios, 153 (1941), 57-100;
Blumenkranz, Les auteurs chrétiens latins du Moyen Age sur les juifs et le judaisme, pp. 95-9 (n® 96);
M.* D. Vermejo Sénchez, ‘Elipando de Toledo y Migecio’, Cuadernos de Filologia Cldsica, 14 (1978),
389-402; J. R. Diez Antofianzas, Las polémicas antijudias en la época de transicién (siglos VIII-XI).
Evancio de Toledo. Alvaro de Cérdoba. Samuel el Marroqui (Pamplona: Universidad de Navarra, 1990),
esp. pp. 116-131 (unpublished PhD; extract: Excerpta e Dissertationibus in Sacra Theologia, 18 (1990),
pp. 137-219); J. C. Martin, ‘Problemas planteados por la tradicién indirecta del Tractatus contra
Iudaeos (Dfaz 1214). Estudio y edicién critica del texto’, Revue des Etudes Juives, 167/1-2 (2008),
23-98; La Hispania visigética y mozdrabe. Dos épocas en su literatura, ed. by C. Codofier, pp. 252-8.

59 A.Navarro Peiro, ‘Literatura hispanohebrea’, in Memoria de Sefarad (Madrid: Sociedad Estatal
para la Accién Cultural Exterior, 2002), 293-307, p. 293.

© N. Roth, Dictionary of Iberian Jewish and Converso Authors (Madrid/Salamanca: Iben Ezra/
Universidad Pontificia de Salamanca, 2007), p. 21: ‘Large scale immigration of Jews during the
early part of the Muslim reign ir\l{c}t;eﬁegi tlhgﬁgw]l{a\tion and also brought significant cultural
contributions [l ey B bR LD OB DRI AL LS O

' See A. Senz-Badillos;diteraturahebrea envla:Espaiiamedieval (Madrid: Fundacién Amigos de
Sefarad/UNED, 1991), pp. 17-9. On the so-called ‘Golden Age’ of the Jewish civilization under
the Muslim aegis, see Roth, Dictionary of Iberian Jewish and Converso Authors, pp. 11 and 21. On the
Jewish intellectual context in Muslim Spain during said ‘Golden Age”, especially at its peak
(eleventh century), see the still-interesting observations of R. Barkai, ‘Reflexiones sobre el
concepto ‘El siglo de oro’ de los judios en la Espafia musulmana y su significacién contem-
poranea’, El Olivo (Madrid), 14 (1981), 19-28.
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their ‘ancestors’ during the Visigothic era, which proves that there was a
complete cultural break from the earlier Jewish tradition.®?

According to N. de Lange, around the year 800 we can observe the first real
signs of familiarity with the Hebrew language and literature in Western
Europe.®® The first Christian author who attacked Talmudic literature was
Agobard, bishop of Lyons (779-840), a sign that the Talmud had begun to cir-
culate, in those times, among Western Jews, at least in Carolingian Gaul.** A
tradition based on one of Sherira Gaon’s epistles commemorates the arrival
of R. Natronai (b. Havivai) in the Tberian Peninsula from Babylonia; this cha-
racter could have brought with him a copy of the Talmud, or perhaps he could
have memorized some of its most significant parts.®® On this subject, H. Sivan
affirms that ‘in spite of apparent confusion regarding the precise date and
personalities of the Babylonian leaders and their Spanish links and interludes,
there seems to be no valid reason to doubt the eagerness of the Spanish Jews
to receive the Babylonian Talmud and to maintain contacts with other
communities’.%

Thus, considering that the Muslim conquest of the Iberian Peninsula did
not prevent the development of Jewish intellectual life and that, even so, we
do not have any written literary evidence until the tenth century, it seems
obvious that the intellectual tradition and cultural legacy of the Jews of the
Visigothic era did not survive the seventh century. It follows, therefore, that
the Visigothic authorities apparently managed to eradicate all traces of this
Jewish literary legacy.

2 In the words of H. Sivan, ‘simply stated, in the collective annals of the glorious Jewish
community of medieval Spain (9""-12th centuries) no trace of the sufferings of their Jewish
‘ancestors’ or of the relentless persecutions launched by Gothic state and church is evident [...]
(Sivan, p. 380). And, later: ‘the persecuted Jews, then, remained invisible in the very history of
their own «descendants»’ (Sivan, p. 383).

¢ deLange, p. 134.

4 See M. Orfali, Talmud y cristianismo. Historia y causas de un conflicto (Barcelona: Riopiedras,
1998), p. 62. Cf. Blumenkranz, Les auteurs chrétiens latins du Moyen Age sur les juifs et le judaisme, n°
62; de Lange, p. 117; B.-S. Albert, ‘Adversus Iudaeos in the Carolingian Empire’, in Contra Iudaeos.
Ancient and Medieval Polemics between Christians and Jews, ed. by O. Limor and G. G. Stroumsa
(Ttibingen: J. C. B. Mohr, 1996), pp. 122-3 and 135-8; R. Savigni, ‘Uimmagine dell’ebreo e
dell’ebraismo in Agobardo di Lione e nella cultukg‘g qaro]mgla Anngli di Storia dellEsegesi, 17/2
(2000), 417-61. 1t is possible that thare wasanuninternupted surviva \oﬂewwh communities in
Gaul since the seventh century. According to Julian of Toledo, those lands were a real ‘brothel
which protected Jews’ (Historia rebellionis Pauli adversus Wambam, 5 and Insultatio vilis provinciae
Galliae, 1-2).

% J. Mann, ‘The Responsa of the Babylonian Geonim As a Source of Jewish History’, Jewish
Quarterly Review, 7 (1916-17), 457-90, p. 486; Grabois, p. 946; Sivan, p. 382.

% Sivan, pp. 382-3.
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GETTING THEM IN OR KEEPING THEM OUT? -
THEOLOGY, LAW, AND THE BEGINNINGS OF
JEWISH LIFE IN THE RHINE VALLEY IN THE
10TH AND 11TH CENTURIES

Johannes Hew

At some point around the year 825 a certain Donatus (Nathan) and his
nephew Samuel, together with their families and followers, received a letter
of protection from the Court of Emperor Louis the Pious, which granted them
far-reaching rights, including the freedom to live according to their laws, to
employ Christian servants except on Sundays and holidays, a secured status
at court, and full exemption from fees and taxes.! The court did likewise with
similar charters for another Joseph and David together with their followers
at Lyon and Abraham from Saragossa.? These charters are well-known and
have often been discussed or quoted, so that a further examination may seem
to be superfluous. However, their importance goes far beyond their textual
surface. In fact, after centuries of juridical and social decline due to the op-
pressive religious politics in Byzantium and the other successor states of the
Roman empire the Carolingian charters of protection are the first known evi-
dence of a revised attitude by Christian rulers toward non-Christians in their
midst. No comparable charter is known from the pre-Carolingian Frankish
tradition, not to speak of the almost eliminatory anti-Jewish politics in
Visigothic Spain or the oppressive Byzantine legislation under the reign of
Justinian. And as the charters by Louis the Pious seemed important enough
to be included in the sample-collection of the imperial chancellery, we may
assume that no previous charters existed, and also that they were thought to
serve as examples for further letters.?

Furthermore, the basic motifs of these charters which in summary provi-
ded tools for a secured status for Jews in a Christian empire appear again at
the end of the 11" century in episcopal and imperial charters for Speyer and

© BREPOLS PUBLISHERS
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3 See Michael Toch, Die Juden im mittelalterlichen Reich (Enzyklopddie deutscher Geschichte,
vol. 44), Miinchen 1998 (22003); Ivan G. Marcus, “A Jewish-Christian Symbiosis. The Culture of
Early Ashkenaz”, in: David Biale (ed.), Cultures of the Jews. A New History, New York 2002, pp. 449-
516; Jonathan Elukin Living Together, Living Apart: Rethinking Jewish-Christian Relations in the Middle
Ages, Princeton 2007; Johannes Heil, “Juden®, in: Peter Dinzelbacher (ed.), Handbuch der Religion-
sgeschichte im deutschsprachigen Raum, vol. 1, Paderborn 2011, pp. 285-304.
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Worms, during the formative period of the “ShUM”-communities in the cen-
tral Rhine valley in what became the heartland of Ashkenaz.

Even though it seems that the Carolingian letters to Jewish individuals
may have been known during the 11" century, the obvious relation (with
regard to content) between the earlier and the later texts was, at the time, not
uncontested. Between these two complexes of charters which granted basic
rights to Jews, lies a long and complex story of theologically-motivated, but
in most cases, legally-termed rejection.

This is what this chapter deals with: the recurring debate, especially in
towns where Jews came to settle from the 10%/11% century onwards, about
whether or not Jews should have a position within Christian society, or at
least: to what extent and under which conditions such a position should be
provided. Since Jessie Sherwood addresses in this book the case of Mainz and
the dossier compiled by the priest Gerhard in the 2" quarter of the 10t cen-
tury, this chapter will mainly focus on Worms and the Decretum Burchardi as
an example for a theologically driven restrictive definition of the Jews’ status
which was apparently distinguished from the favourable status which secular
powers were ready to grant to Jews. Burchard compiled his Decretum around
1010, and therefore close in date to the formative years of the second most
important developing town of emerging Ashkenaz, Worms.

Burchard is just a prominent example for the church’s concern about the
place of the Jews in the midst of the Christian society. The majority of sources
from the time which we have, regarding the question of whether or not to
provide Jews with a status in Christian society are ecclesiastic sources which
clearly indicate that it would be better if Jews did not have any status in
Christian society or, if they did, only if strictly regulated/restricted. As we will
see, some of these sources belong in the very sense to the theological dis-
course, but the majority belong to the realm of canon law, inspired by the
same theology, but with the aim of establishing binding social and political
norms.? We have to ask therefore, for what reasons Jews were rejected, which
arguments were introduced, what the aims and who the actors were, and why
the situation finally turned to the contrary.

The polarity of inclusion and exclusion was already present in the charters
of the 820s even though we have no clear evidence for a considerable Jewish
presence in the Carolingian empire beyond the realm of traditional judeo-

© BREPOLS PUBLISHERS
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4 Walter Rakter‘;‘Medieval Cana‘m:Law‘ ‘a‘nd tile Jews: (Abhan‘dlur‘lgem zur rechtswissenschaftli-
chen. Grundlagenforschung,vol. 68.) Ebelsbach 1988, p. 34, passim; Friedrich Lotter, ,,Zur Aus-
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Roman settlements in Italy and in France from the Mediterranean shore up
to Lyon. Arguments pro and contra were available, especially as the “herme-
neutical Jew” as a much quoted negative reference for Christian self-determi-
nation played a major role in Carolingian theology and created a theologically
based image of the Jew.> The imperial letters of protection for individual Jews,
granted by Louis the Pious’ court around 825, were an explicit reaction to
attempts to challenge the Jews’ economic situation by baptizing and thereby
removing their servants from their households. This was by no means only a
penitential formula, but a reaction to discussions current at the time.

It was Archbishop Agobard of Lyon who, during the years 821-828, ad-
dressed letters to court officials and to the Emperor himself, in which -
amongst other complaints - he criticised the keeping of servants by Jews.°
[ argued in a paper some years ago, that Agobard’s anti-Jewish agitating was
merely instrumental and was thought to promote other political interests of
the archiepiscopal see of Lyon.” These interests actually had nothing to do
with the Jews but were related to the issue of confiscated property belonging
to the Church of Lyon, once alienated by Charlemagne’s predecessors, as
Agobard had argued before the Diet of Attigny in 821, but failed to gain sup-
port for his claim for re-compensation. Only then, and only as long as the poli-
tical circumstances during the reign of Louis the Pious (i.e. until 828) suggested
such an aggressive strategy, did Agobard openly pursue a scandalizing, anti-
Jewish track in his writings. Even so, the fact that Agobard, at some point
during his disagreement with the court decided to play the anti-Jewish card
shows that Jews were a sensitive issue, guaranteeing a strong reaction.?
Agobard and, even more so, his follower Amulo in the years 845/6 together
with their industrious “assistant”, the deacon Florus of Lyon, are clear out-
posts for the canonically-informed restrictive position.” Agobard’s complaints

5 Bernhard Blumenkranz, Juifs et Chrétiens dans le monde occidental 430-1096 (Etudes Juives, vol.
2), Paris 1960; Johannes Heil, Kompilation oder Konstruktion? Die Juden in den Pauluskommentaren
des 9. Jahrhunderts, Hannover 1998 (Forschungen zur Geschichte der Juden; vol. A6); Jeremy
Cohen, Living Letters of the Law. Ideas of the Jew in Medieval Christianity, Berkeley. 1999.

¢ Lieven Van Acker (ed.), Agobardi Lugdunensis Opera Omnia (Corpus Christianorum. Continuatio
Mediaevalis, vol. 52), Turnhout 1981.

7 Johannes Heil, ,,Agobard, Amulo, das Kirchengut und die Juden von Lyon*, in: Francia - For-
schungen zur westeuropdischen Geschichte, vol. 25, 1998, pp. 39-76.

8 See Pakter, Medieval Canon Law, pp. 96-99; Kennel:thl R, Stow, “Agobard of Lyons and the
Medieval concept of the Jew”, in: Con§ervatlve]udql§m 29,1 t1974) 58-65; Gayin Langmuir, “From
Ambrose of Milan to Emlcho of Teiningen: The Transformation: of\Hostlhty against Jews in
Northern Christendom”, in: Gli Ebrei nell'alto medioevo (SSAM 26, 1978), Spoleto 1980,,pp. 313-368;
Cohen, Living Letters, pp. 144-5; Raffaele Savigni, “L'immagine dell’ebreo e dell’ebraismo in
Agobardo di Lione e nella cultura carolingia”, in: Annali di Storia dell’Esegesi 17,2 (2000), pp.
417-461.

° Pakter, Medieval Canon Law, p. 34; Amnon Linder, The Jews in the Legal Sources of the Early
Middle Ages, Detroit 1997, pp. 604-7.
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therefore deserve further examination: He criticized the Jews’ superstition,
their audacity, their privileges, their influence on the belief of ordinary
Christians, and so on. However, he did not explicitly question the right of the
Jews to live among Christians whereas Amulo some years later introduced a
program of systematic alienation of Jewish children from their parents and
thereby the subsequent eradication of Jews from Christian society. .

However, even given that the position of the Archbishops of Lyon clearly
followed a canonical tradition broadly supported by the canons of Visigothic
synods, this position was not generally shared in ecclesiastical circles of the
time. Agobard’s was neither the decisive nor the only ecclesiastical position.
On the contrary, from the letters we have, it becomes clear that Agobard re-
mained isolated in his days even inside the Church, and one generation later
Amulo and his sympathizers in the West-Frankish Church suffered a defeat as
a result of Charles the Bald’s refusal to accept the canons of the assembly of
Meaux/Paris in 845/6, among them a number of anti-Jewish canons. Most
interesting is the case of Archbishop Nibridius of Narbonne, the town which
was home to probably the most important Jewish community in the Western
Mediterranean at the time, and whom, in 827/28, Agobard had addressed as
a potential partisan in his struggle about the Jews. As far as we know, Nibridius
and his suffragans kept their distance from Agobard’s agitating and did not
sponsor the anti-Jewish campaign of the Archbishop of Lyon. No reply by
Nibridius to Agobard’s initiative has been preserved, and an exchange of let-
ters to date 827-830 between Narbonne and Lyon on the initiative of Nibridius’
follower Bartholomeus did not mention the Jews at all."*

To summarise: the basic positions pro and contra the acceptance of Jews
in Christian society had been formulated as early as the beginning of the 9th
century. To grant security and freedom of religion in a strictly limited space,
or to minimize the rights of the Jews on the basis of canonical statements and
basically exclude them from social life by bans on Christian intercourse with

10 Amulo of Lyon, Epistola, seu liber contra Judaeos ad Carolum regem, in: Migne, Patrologia
Latina [kiinftig MPL], Bd. 116, cols. 141- 184; on Amulo and Florus see Bernhard Blumenkranz,
Les auteurs chrétiens latins du moyen dge sur les Juifs et le judaisme Paris - La Haye 1963, pp. 170-1;
Heinz Schreckenberg, Die christlichen Adversus-Judaeos-Texte und ihr literarisches und historisches
Umfeld 1.-11. Jahrhundert (Europdische Hochschulschriften, ser. 23, vol. 172,) 3rd ed., Frankfurt
a. M. 1995, pp. 502-506 Bat-Sheva Albert, “Adversos Iudaeos in the Carolingian Empire”, in: Ora
Limor and Guy G. Stroumsa (eds Contra Iudaeos: Anctent and Medieval Polemics between Christians
and Jews, Tubmgeg 1996,pp; 138 142 Hqﬂ quioar}a} Amulo, pp. 65-78; Klaus Zechiel-Eckes, Florus
von Lyon als Klrchenpohtlkerund Publizist: Studien zur Persénlichkeit eineskarol ingischen ,,Intellektuel-
len” am Beispiel der Auseinandersetzung mit Amalarius (835-838) und des Prédestinationsstreits (851-855)
(Quellen und Forschungen zum Recht im Mittelalter, vol. 8), Stuttgart 1999; Louis Holtz, ,,Le ms.
Lyon, B.M. 484 (414) et la méthode de travail de Florus » in: Revue bénédictine 119 (2009), pp.
270-315.

11 Agobard, letters nos. 14, 15, in: van Acker, pp. 229-243; we should mention that in other cases
Agobard preserved also the replies he received; see Heil, Agobard, pp. 57-9.
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Jews and the development of Jewish life, are contradicting poles of a lengthy
debate. In his dossier to the synod of Meaux/Paris, Amulo had even gone so
far as to propose a radicalized version of the canon 60 of Toledo IV with the
request that the children of Jews (not of baptised Jews, as the Toledanus had
claimed) were to be taken from them. This was nothing less than a programme
to successively annihilate Judaism in the Carolingian Realm.?

With regards to content, it may therefore be argued, that there was no-
thing new in debates about Jews during the 10* or 11" centuries. However,
the socio-political circumstances were completely different, and the debates
also referred to a geographically different area. Agobard and Amulo at Lyon
dealt with Jews who were heirs to the late Roman society of Southern France
and who had survived the sporadic imitation of Visigothic anti-Jewish policy
by Merovingian rulers and synods. The situation in the middle Rhine valley
and beyond in the east, in Regensburg or Magdeburg, during the 10" and 11t
centuries was completely different, however. Here, the Jews were newcomers,
immigrants and the actors on the Christian side seem to have faced something
new to them when looking at Jews in episcopal towns along the Rhine and
elsewhere. The emerging eastern, Ottonian and Salian realm was a veritable
tabula rasa with regards to Jews and Judaism.**

Certainly, according to the Capitulum regarding the market regulations at
the Palace of Aix, some Jews had operated as far afield as Aix in the time of
Charlemagne and a certain Isaac had been in contact with Charlemagne’s
Court even before 800 and delivered his elephant there on his return from his
mission to Baghdad in 802. And in the east of the empire some Jewish mer-
chants passed the Raffelstetten toll station on the Danube River according to
the local provision of 906. Furthermore, a brief set of provisions regarding
Jews, some of them restrictive if not markedly hostile, but inconsistent with
regards to content, has been transmitted as “Capitula domni Karoli impera-
toris et Hludowici de Iudaeis.” Given that the modern editors have assembled

12 Lotter, Ausbildung, p. 76; Bat Sheva Albert, “Isidore of Seville. His Attitude Towards Judaism
and His Impact on Early Medieval Canon Law”, in: Jewish Quarterly Review 80 (1990), pp. 207-
220; van Acker, Agobard, p. XX; Heil, Agobard, Amolo, pp. 68-9; Wolfgang Drews, Juden und
Judentum bei Isidor von Sevilla. Studien zum Traktat ,De fide catholica contra Iudaeos’, Berlin
2001, pp. 450-7 with note 357.

©  See shlomo Eidelberg, “The Origins of Germanic Jewry: R}e];a\lity and Legend”, in: Gertrude
Hirschler (ed.), Ashkenaz. The German-Jewish Heritage, New p{opE 1988, pp. 3-10; Michael Toch, “The
Formation of a Diasporas The Settlementiof jewsinthe Medieval German Reich”yin: Aschkenas
7 (1997),pp. 11-34; Johannes Heil, “Deep Enmity” and/or “Close Ties”? Jews and Christians before
1096. Sources, Hermeneutics, and Writing History in 1096, in: Jewish Studies Quarterly 9 (2002), pp.
259-306;1dem, “Ashekenazic Piyyut: Hebrew Poetic Prayer in a Latin Environment (The Tenth
to the Twelfth Centuries)”, in: Roy Hammerling (ed.), A History of Prayer: The First to the Fifteenth
Century, Leiden 2008, pp. 337-366; idem, “Aschkenas”, in: Dan Diner (ed.), Enzyklopddie jiidischer
Geschichte und Kultur, vol. 1, Stuttgart etc. 2011, pp..159-168.
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here scattered juridical traditions of various origin all what one may conclude
from them is that there were conflicting positions toward Jews at stake throu-
ghout the 9" century.'*

Anyway, beyond these few instances, in the east of the Carolingian Empire,
Jews existed merely figuratively in theological debates. The “hermeneutical
Jew”, a term coined by Jeremy Cohen, was an indispensable figure in
Carolingian theology, but not a part of social reality throughout the Carolingian
Empire.® Hrabanus Maurus, who went beyond the “hermeneutical Jew” when
quoting a text by a Jewish author for his commentaries on Kings and
Chronicles, introduced his source as an anonymous author whom he had, most
probably, never met - neither, as some scholars have argued, in Fulda nor in
Mainz; knowledge of this text may have been the result of his training with
Alcuin in Tours in the years up to 801.1

To date, and despite all the efforts of Norman Golb for Rouen or those of
archaeologists in Cologne and Regensburg to prove the contrary, there is no
substantial/reliable evidence for a Jewish presence north of the Alps in towns
along the Rhine and Danube prior to the 10" or 11* centuries.”” Jews and
Jewish life among Christians was, for both sides, definitively a new experience
in culture and politics north of the Alps, with mutual religious and legal im-
pact and conflicting positions for both sides. To be sure, the debates in ques-
tion - public ones for which we have written evidence and private ones which

4 Capitula regum Francorum, MGH leges, Bd. 1, S. 194f.; already the editor, Georg Heinrich
Pertz noted, that further manuscripts transmitted statutes about the Jews and under the name
of Charlemagne which however are taken from the list of the synod of Meaux 845; see Blumen-
kranz, Juifs et Chrétiens (note 5),p. 365; Hubert Mordek, Bibliotheca capitularum regum Francorum
manuscripta. Uberlieferung und Traditionszusammenhang der frénkischen Herrschrerlasse (MGH Hilfs-
mittel, vol. 15), Munich 1995, pp. 167, 299, passim; Johannes Heil, ,,Goldenes Zeitalter” - Juden
und Judentum in der Karolingerzeit, in: Rainer Kampling (Hgg.), 'Wie schon sind Deine Zelte, Jakob,
deine Wohnungen, Israel’; Beitrdge zur Geschichte europdisch-jiidischer Kultur (Apeliotes. Studien zur
Kulturgeschichte und Theologie, vol 5), Frankfurt am Main etc. 2009, pp. 99-114. On this text,
see the article by Philippe Depreux in this volume.

1> Jeremy Cohen, Living Letters, pp. 391-5.

16 Avrom Saltman, “Rabanus Maurus and the Pseudo-Hieronymian Quaestiones Hebraicae in
Libros Regum et Paralipomenon,”, in: Harvard Theological Review 66 (1973), pp. 43-75; idem, Pseudo-
Jerome, Quaestiones on the Book Samuel (Studia Post-Biblica, vol. 26), Leiden, 1975, pp.6-9, passim;
Jean-Louis Verstrepen, “Raban Maur et le judaisme dans son Commentaire sur les quatre Livres
des Rois”, in: Revue Mabillon 7 (199}62,‘ Pp-23-55.
7 Toch, Juden (note 3), p. 5-6; é}lrlquph Cluse, !,]@der‘l‘am‘ Niederrhein wahrend des Mitte-
lalters - eine Bilanz' in: Monika Griibelet aly (ed.),Jiidisches LebeniimRheinland. Vom Mittelalter
bis zur Gegenwart, Cologne etc. 2005, pp. 4-6 Heil, Juden (note 2), pp. 289-90; cf. Norman Golb,
The Jews in Medieval Normandy. A Social and Intellectual History, Cambridge, Mass. 1998, S. XV1,
109-10 passim; Sven Schiitte, ,,Die Juden in Kéln von der Antike bis zum Hochmittelalter. Bei-
triage zur Diskussion zum frithen Judentum ndrdlich der Alpen®, in: Fritz Backhaus et al.
(Hg.), Synagogen, Mikwen, Siedlungen. Jiidisches Alltagsleben im Lichte neuer archdologischer Funde,
Frankfurt am Main 2004, pp. 73-116.
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we can’t have access to - were by no means discussions in which specific
“ecclesiastical” and “imperial” or “secular” interests could be clearly distin-
guished between. It would, therefore, be too simple a conclusion to unders-
tand the conflicting positions on Jews and Judaism during the 10% and 11t
centuries as forerunners of the investiture controversy of the later 11*" and
early 12" centuries. Ecclesiastical actors and theologically-grounded argu-
ments were at stake on both sides of an ongoing debate about Jews and
Christian identity and society.®

The debates about Jews and Judaism during the formative period of medie-
val society and statehood were about theology, the major instrument was
legislation, but the aims were determined by the political and social aspira-
tions of the various actors involved. Religion was an inevitable factor in legal
provisions, but apart from this we shall, as T have shown in the case of 9"
century Lyon, also consider the interplay of the use and abuse of theology and
religion in legislation.

The canonical positions towards Jews taken during the 11 and 12t cen-
turies are not easy to determine. Even today, centuries after these texts were
written and following decades of research, it is still not clear, if a Gratian really
is a text written by Gratian or a Burchard manuscript really is by Burchard
(not to mention the formats and quantity or state of completeness in which
older collections like the Hibernensis, Vetus Gallica or Dacheriana are available®
or the layers of inter-textual relatedness to similar collections like the Collectio
duodecim partium and the speculations about a common X-source or other
forms of communication?).

However, the otherwise necessary debate about original forms of the res-
pective text corpus?! is less relevant when it comes to articles related to Jews.??

8 For Jewish reactions to the new environment see Toch, Juden (note 3), pp. 33-44, 57-8;
Johannes Heil, “’Deep Enmity’ and/or ‘Close Ties’? Jews and Christians before 1096, Sources,
Hermeneutics, and Writing History in 1096”, in: Jewish Studies Quarterly 9 (2002),pp. 259-306;
Israel Yuval, Two Nations in Your Womb: Perceptions of Jews And Christians in Late Antiquity and the
Middle Ages, Berkeley 2006.

19 Cristof Rolker, Canon Law and the Letters of Ivo of Chartres, Cambridge 2010, pp. 50 ff.

20 Greta Austin, “Secular Law in the Collectio Duodecim Partium and Burchard’s Decretum”,
in: Bruce Clark Brasington et al. (eds.), Bishops, texts and the use of canon law around 1100. Essays in
honour of Martin Brett, Aldershot 2008, S. 29-44, 31.

2 See Martin Brett, “Editing the Canon gaw&g}l}egtiggs P&tme\en Burchard and Gratian”, in:
Proceedings of the XII, ed. Uta-Renate Blumenthal, Kepggth‘t’epningtqn and AtriaLarson. Congress
of Medieval Canon Law, Vatican €ity 2008, pp::89:107; Hartmut Hoffmannetsak;:Das Dekret des
Bischofs Buchard von Worms (MGH Hilfsmittel, vol. 12) Munich 1991; for more studies about Bur-
chard and his Decretum see below, notes 22, 28.

22 Nevertheless it appears most depolarale that no modern edition of Burchard’s Decretum is
available: Decretorum libri XX ex consiliis et orthodoxorum patrum decretis tum etiam diver-
sarum nationum synodis, Kéln 1548 (repr. Aalen 1992); Paris 1549 = Migne, PL 140, cols. 537-1058;
on manuscripts see Gérard Fransen, “Burchard de Worms. Quéte des manuscrits®, in: Traditio
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In Burchard, Gratian and Ivo of Chartres, these articles seem to belong to the
un-debated core of the corpus. Prominent early canonists seem to have been
occupied by the Jews far more than only in the margins. The focus here is on
Burchard and canonistic activity during the years around 1000 in the central
Rhine valley. The start was made by a less known figure, a certain priest
Gerhard, who compiled a collection of earlier ecclesiastical provisions on Jews,
as ordered to by Archbishop Friedrich of Mainz (in office 937-954). Gerhard
collection is centered on the question of whether or not Jews should be for-
cibly converted - providing vast material widely based on paraphrasing rea-
ding of Gregory the Great and augmented by some provisions form Roman
imperial legislation and Merovingian councils, but anyway avoiding to suggest
a definitive answer.> As Archbishop Friedrich was an unreliable and much
suspected fellow of King Otto I during the time of dynastical struggles within
the Saxon family,? it is not clear to what extent Friedrich’s activities with
regards to Jews may be interpreted as representative for policy of the Saxon
kings in general. And there is reason to doubt such an equation. The synod of
Erfurt of 932 which was summoned by king Henry 1. and presided by archbi-
shop Hildibert of Mainz had dealt among others issues with a letter sent by
the Doge, the patriarch of Venice and the bishops of the province of Venice in
which they reported about conflicts and in consequence about mass conver-
sion of Jews in Jerusalem and throughout Byzantium culminating in the
request to the Erfurt assembly to follow the example and to convert or to expel
all Jews from the Frankish kingdom. The letter became part of the synod
protocol, yet no explicit decision or action taken by the 932 synod into that
direction is reported?, sincerely for the simple reason that by the time there
were no Jews known to live in the eastern kingdom, but probably also as a

26 (1970), pp. 446-447; Hubert Mordek, ,,Handschriftenforschungen in Italien, I: Zur Uberliefe-
rung des Dekrets Bischof Burchards von Worms*, in: Quellen und Forschungen aus italienischen
Archiven und Bibliotheken 51 (1971), pp. 626-651; Gérard Fransen , ,,Le Décret de Burchard de
Worms. Valeur du texte de I’édition. Essai de classement des manuscrits®, in: Zeitschrift der
Savigny-Stiftung fiir Rechtsgeschichte. Kanonistische Abteilung 63 (1977), pp. 1-19.

2 For the text (lat./engl.) see Linder, Jews in Legal Sources, pp. 622-33; Friedrich Lotter, Der
Brief des Priesters Gerhard an den Erzbischof Friedrich von Mainz; ein kanonistisches Gutachten aus aus
frithottonischer Zeit, Sigmaringen 1975.

2 Gerd Althoff: Die Ottonen. K6nigsherrschaft ohne Staat. 2., erw. Auflage. Kohlhammer,
Stuttgart etc. 2005; Alois Gerlich, ,,Friedrich von Mainz*, in: Lextkon des Mittelalters, vol. 4, 1989,
cols. 964f.; Peter Herde,,, ,,Frledrlcil Erzbﬁci’lofvonMamz »in; Neue Deutsche Biographie (NDB),
vol. 5, Berlin'1961; pp\516f 31 ¥TTHOUT PERMISSION OF THE PUBLISHER

% TheDoge’s letter is edited MGH Constitutiones,vol. 1,ed. Ludwig Weiland, Hannover 1903,pp.
6-7; for the synod of Erfurt see MGH Concilia, vol. 6/1: Die Konzilien Deutschlands und Reichsitaliens
916-1001, ed. Ernst Dieter Hehl and Horst Fuhrmann, Hannover 1987, pp. 97-114; see Bernhard
Blumenkranz, Les Auteurs chrétiens-latins du moyen-dge sur les juifs et le judaisme, Paris 1963,pp.
218-9 (repr.. Louvain 2007); Friedrich Lotter, ,,Zu den Anfingen deutsch-jiidischer Symbiose in
frithottonischer Zeit®, in: Archiv fiir Kulturgeschichte 55 (1973), pp. 6-13; Gerd Althoff, Amicitiae
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clear sign for disagreement with the Doge’s initiative. To the contrary, it
should be mentioned, that shortly after, in the years 965 and 973 royal charters
for Magdeburg and Merseburg eventually mentioned the presence of Jews
there, with no negative undertone at all.?®

kokk

Burchard of Worms (~ 965 - 1025) marks a turning point - for the history
of canon law, but also for the legal definition of Christian attitudes toward
Jews. And as the following pages will demonstrate he did so in the context of
a most particular religious atmosphere with specific consequences for both,
theology and canon law. Burchard had been trained by Archbishop Willigis of
Mainz and became Bishop of Worms in the year 1000. Though administering
a minor see he was one of the most central figures in politics during the first
quarter of the 11" century. Burchard was not simply a bishop engaged in cano-
nical legislation, but on the contrary, he was an influential canonist who ful-
filled the duties of a bishop; his Decretum?” became the most important
collection prior to Gratian?® and was widely received almost immediately
throughout Europe, at least until the middle of the 11" century when the
Decretum became increasingly criticised by the reform party - so far an older

und Pacta. Biindnis, Einung und Gebetsgedenken im beginnenden 10. Jahrhundert (MGH Schriften, vol.
37), Munich 1992, pp. 75-81; Linder, pp. 553-7.

% MGH Diplomata, vol. 1, ed. Theodor Sickel, No. 300, pp. 415-6 (Magdeburg 965); Thietmar,
Cronicon II1.1, in: MGH Scriptores, vol 3, S. 758 (about Merseburg 973), engl. trans. by David A.
Warner, Ottonian Germany, Manchester 2001; see Israel Moses Ta-Shma, ,,Ashkenazi Jewry in
the eleventh century. Life and literature”, in: Gertrude Hirshler (ed.), Ashkenaz. The German
Jewish Heritage, New York 1988, pp. 23-56.Toch, Juden, p. 5.

27 Burchardi Decretorum Libri XX, ed. Gérard Fransen, Theo Kdlzer, rev. repr. of the editio
princeps, Cologne 1548 (1992); Max Kerner, Studien zum Dekret des Bischofs Burchard von Worms,
Aachen 1971; Gérard Fransen, “Les Collections canoniques”, in: Typologie des sources du Moyen Age
occidental, Fasc. 10, Turnhout 21985; Pakter, Medieval Canon Law, pp. 99ff.; Gerhard Dilcher, ,, Der
Kanonist als Gesetzgeber*, in: Richard H. Helmholz (ed.), Grundlagen des Rechts. Festschrift fiir
Peter Landau zum 65. Geburtstag, Paderborn etc.2000, pp. 105-129; Wilfried Hartmann, Burchards
Dekret: Stand der Forschung und offene Fragen, in: ders.: Bischof Burchard von Worms 1000-1025, Mainz
2000, pp. 161-6; Rudolf Schieffer, ,,Burchard von Worms. Ein Reichsbischof und das Kénigtum®,
in: ibid., pp. 29-49; Ernst Dieter Hehl, ,,W1111 1s von Malnz Pa]Iosthcher Vikar, Metropolit und
Recihspolitiker, in: ibid., pp. 51:77; ,P@t;rick rbqt‘, Autour de Burchargl de Worms, Frankfurt
am Main 2001; Thomas T: MiillenBischofBurchard L inseinenZeit, Hethgen\stadt 2001,wGreta Austin,
Shaping Church Law Around the Year 1000. The Decretum of Burchard of Worms, Ashgate, Farnham/
Surrey 2009; Rolker, Canon Law, pp. 60-1.

28 Peter Landau, « Neue Forschungen zu vorgratianischen Kanonessammlungen und den
Quellen des gratianischen Dekrets”, in: Ius Commune 11 (1984), pp. 1-29; idem, « Burchard de
Worms et Gratien: a propos des sources immédiates de Gratien », in: Revue de droit canonique 48
(1998), pp. 233-245; see also Pakter, Medieval Canon Law, pp. 108-10.
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position particularly supported by Paul Fournier?, but increasingly challen-
ged in recent studies.>

Basically, Burchard hesitated with regards to secular law, thereby ob-
viously emphasising the superiority of ecclesiastical law in comparison to
secular law.*! His Decretum was far more than a simple collection of canonistic
traditions which would leave the reader to choose between various options
and, sometimes conflicting, earlier decisions. Rather, he undertook to re-in-
terpret canonical tradition comprehensively and homogenously so, with 45%
of the texts being brought by him to altered versions and also by eliminating
those which seemed not to correspond to authorized sources - Bible, decrees
of popes and councils, the scriptures of the fathers and three penitentials only.
As Greta Austin recently put it: “The canons, after all, served a grander
purpose, that of salvation - which was also the ultimate goal of theology.”*?

This far-reaching goal and the interpretative decisiveness of Burchard’s
canonistic activity have to be taken into account when looking at those ar-
ticles of the Decretum which refer to Jews: in addition, (and particularly so)
here, no word is simply quoted, but all words and sentences are deeply reflec-
ted upon.

Let us start our survey of the provisions concerning Jews* with an ex-
treme case: the canon against the killing of Jews and pagans. Regino of Priim,
when establishing the need for penance for the killing and murdering of Jews
and pagans in his Liber synodalis referred to the text of the Hebrew Bible, decla-
ring that in the past either the “old people [Jews] were not supposed to wage
war against other nations” (bellum est populo antiquo penitus inferre praeceptum)™,

29 Paul Fournier, « Le Decret de Burchard de Worms. Ses caracteres, son influence », in RHE
12 (1911), pp. 451-473, 670-701, here pp. 689-91; see also Kerner, Studien, pp. 36-8; Rolker, Canon
Law, pp. 63-8.

30 See DetlevJasper, ,,Burchards Dekret in der Sicht der Gregorianer®, in: Winfried Hartmann
(ed.), Bischof urchard von Worms 1000-1025, pp. S. 167-198; Hartmann, Burchards Dekret, pp.
161-166; Linda Fowler Magerl, ,,Fine Distinctions and the Transmission of Texts®, in: Savigny-
Stiftung fiir Rechtsgeschichte. Kanonistische Abteilung 83 (1997), pp. 146-86; see also Austin, Shaping
Church Law, p. 236.

31 Kerner, S. 103.

3 Austin, Shaping Church Law, p. 234; see also Idem, “Freising and Worms in the Early Ele-
venth Century: Revisiting the Relationship between the Collectio duodecim partium and Bur-
chard’s Decretum”, in: Zeitschrift der Savigny-Stiftung fiir Rechtsgeschichte. Kanonistische Abteilung
93 (2007), pp. 45-108; Idem, “Au\,th\{c;;‘}it%ar\ld Fh? [C\zmo,r}s inBurchard’s Decretum and Ivo’s Decre-
tum Readers”, in; Martin Brett et al, (ed,) Tégc,ts\qnaiiCompile\r‘s\i‘([ the Earlier Middle Ages. Studies in
Medieval CanoniLawdn Honourof LindaFowler-Magerl; Burlington 2009; pp. 35-58.

3 See Lotter,Ausbildung; Pakter, Medieval Canon Law, pp. 100-1, has 18 articles about Jews;
John Gilchrist, “The Canonistic Treatment of Jews in the Latin West in the Eleventh and Early
Twelfth Centuries”, in: Zeitschrift der Savigny-Stiftung fiir Rechtsgeschichte, Kanonistische Abteilung,
75 (1989) 94, pp. 70-106, 78-9, counts 21 relevant canons.

3 Regino of Priim, De synodalibus causis, I1 94; see Linder, Jews in Legal Sources, p. 620; Austin,
Shaping Church Law, p. 157.
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Burchard, in book VI, De homicidiis, changed Regino’s version® in VI1.34 by
introducing a significantly different argument: One should do penance, since
the act of killing a Jew or a pagan “had extinguished the image of God, and
the hope of a future conversion” (quia imaginem dei et spem futurae conversionis
extinguerat).** Now, Burchard replaced Regino’s historical interpretation with
an ontological one, based on Gen. 1: 26-7 and 1 Cor. 11:7, and yet, with the
expectation of the future conversion of non-Christians as the focus. As we will
see in the examples which follow, for Burchard, when it came to Jews, conver-
sion was the leitmotiv.

At first glance, Burchard did not address the issue of Jews in a systematic
way. The comparably small number of sixteen statutes about Jews which he
compiled and adapted are dispersed throughout several books of his Decretum
(hereafter abbreviated BD)*, with the highest concentration (10 out of 16) at
the end of book IV, a section which deals with the issue of baptism. The articles
referring to Jews here are mostly taken from the statutes of the Visigothic
councils. BD IV.83 quotes Toledo 1V, c. 60, a decision which recommends that
baptized children be separated from their parents in order to remove them
from their errors, and to deliver these children to monasteries or god-fearing
women.*® Further articles referring to Jews deal with provisions against their
influence on converts (BD IV.84 = IV Tol., c. 62), ways to prove the integrity of
converts (BD IV.81) or measures to be taken to ensure the liberation of their
servants when baptised (1V.86-88). All these various issues are secondary to-
pics which refer, from various angles, to the central issue of conversion. Other
articles referring explicitly or implicitly to Jews deal with the limitation of
social intercourse between Jews and Christians and are, with regards to
content, less significant for Burchard’s attitude toward Jews and can be easily
related back to the afore mentioned basic issue: conversion.

Responding to more negative assessments of Burchard’s attitude toward
Jews, Friedrich Lotter has argued that Burchard’s canons do not aim to weaken
the status of Jews, but clearly show an intention to frame norms for their
protection on theologically-inspired grounds. Lotter finds proof of this in BD
IV.91, in a quotation from Pope Gregory I's letter which banned violence

% Regino had attributed it to a otherwise unknown synod at Mainz, yet without the reference
to Jews it corresponds also to a decision taken by the synod of Worms 868 the text of which
may have been available to both, Regino e}n\c{i)Bg{)c_}}arld:\\LQther\Ausbildung, p. 75. However, it
seems also possible that another local synod at Mainz, ‘\Ni'}}(;il has left no further traces, had
taken a decision which meferred-alsotoJews:ro wiTHOUT PERMISSION OF THE PUBLISHER

% Burchard, Decretum V1.34; Linder, p. 637.

% For a survey on Burchard’s statements about Jews see Linder, pp. 633-38. The number of
Burchard’s statutes about Jews are also few compared for example to the number of such sta-
tutes introduced by Ivo of Chartres some decades later, see Pakter, Medieval Canon Law, pp.
105-7.

3 Burchard, Decretum I1V.83; on Toledo IV and its canon 60 see above note 12.
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against Jews and their property and granted them freedom of religion.*
However, even if we do not follow Gilchrist’s scandalizing and simplifying
interpretation which makes Burchard the intellectual father of the 1096 po-
groms?®, what Lotter provides is an narrowly conceptualized interpretation
which widely neglects the mental and theological context of the time: as bap-
tism is clearly the focus of book 1V, the meta-topic here is sincerely not free-
dom of cult, but once more the conversion of Jews. Reservation so far is
expressed against violent measures to force Jews to conversion; the right to
unhindered practice of Judaism should be guaranteed until the Jews finally
would voluntarily convert. The ultimate goal according to Burchard and his
Decretum would, anyway be conversion.

There is good reason to focus the argument and to look on Burchard from
an angle contrary to the one of Lotter: In book XX (De contemplatione), in one
of the very last articles of his collection (XX.97), following four articles on the
Antichrist (XX.93-6) and preceding a series of articles about resurrection and
the final judgement which would lead to a “saeculum novum et terra nova”
(XX.98-110), Burchard rewrites Romans XI. 25-6 and states that, “in the end
all Israelites will flock to the faith in recognition of the preaching of Elijah”.
Antichrist, resurrection, judgement are topics important to consider when
the Jews appear in between. Introduced by the shift from legislation to theo-
logy and pastoral care in book XIX De paenitentia, which was thought to esta-
blish conditions and rules for penitence and perfection for all ranks of society*!
and where, in c.132, Burchard quoted the prohibiting of clerics and laymen
taking meals with Jews, a statute taken from the so-called Council of Elvira*?
indeed, with its last book, the Decretum turned out to be less a law collection

% Burchard, DecretumIV.91; Lotter, Ausbildung,p. 75-6; cf. Blumenkranz, Juifs et chrétiens,pp.
368-9.;

40 Gilchrist, Canonistic Treatment, pp. 70-77; in this less than sketchy presentation which
examines centuries-old canons to illustrate canonistic radicalisation prior to 1096, Gilchrist
has blown the chance to profoundly revise earlier scholarship as result of his knowledge of 34
(!) canonical collections from Regino to Gratian.

4 On the content of book XIX see Pierre J. Payer, Sex and the Penitentials. The Development of a
Sexual Code 550-1150, Toronto 1984, pp. 181-183, 98-104; Ludger Kérntgen “Canon law and the
practice of penance: Burchard of Worms’s penitential”, in: Early medieval Europe 14 (2006), pp.
103-117; Kérntgen stresses the meaning of BD Book XIX as an “exemplary penitentiale and a
summary of the preceding e1ghteer1 books (1b[1d 103, 113f£), yet being interested on the issue
of penitence only he misses to prov qq any‘conslderat10n§ about its meaning in view of the
content of book XXo1 5 pisTRIBUTE JOUT PERMISSION OF THE PUBLISHER

42 Burchard, Decretum XIX.132; on Elvira see Linder, pp. 482-4; Manuel Sotomayor Muro et
al. (eds.), El Concilio de Elviray su tiempo, Granada 2005; Sabine Panzram, ,,Bischéfe und Sexualitét.
Die ,canones’ von Elvira als Instrument der Sozialdisziplinierung®, in: idem (ed.), Stddte im
Wandel. Bauliche Inszenierung und literarische Stilisierung lokaler Eliten auf der iberischen Halbinsel,
Miinster 2007 pp. 213-236; Teresa Berdugo Villena, ,,Los cdnones del Concilio de Elvira“ - una
réplica, in: Augustinianum 48 (2008) pp. 369-434.
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than a theological summa about the end to come based on a comprehensive
legal configuration of the given world.

Lotter’s interpretation of the Decretum as a step to establish a sustainable
ecclesiastical Jewry law would be valuable for a situation in which the final
fulfilment of history was thought to be far away. A long period of time would
thus be left for Jews according to the Decretum, during which they would enjoy
freedom and security. But what if, from the perspective of Burchard, not much
time was left until the end? And what does it mean then, that the only topic
which is common to almost all of Burchard’s articles about Jews is conversion
(the other, minor and at the same time corresponding issue would be separa-
tion from Christians).

Conversion, I argue here, is the key to understanding Burchard’s attitudes
towards Jews. And though Burchard did not raise the issue of whether or not
the Antichrist had already been born or when he thought the end to come
would be, we should consider the telling placement of his statutes about Jews:
between Antichrist and judgement. Burchard was working only a few years
after the numerical millennium, but still within the timeframe of the biogra-
phical millennium - given that the Lord was supposed to return a thousand
years or so after His ascension to heaven. Johannes Fried, Richard Landes and
others have argued that the year 1000 was not a fixed date, but a period in
which fulfilment seemed possible.*

Perhaps the title “Getting them in or Keeping them out?” may properly
refer to the situation of the 10t century and to the situation at Mainz in the
days of the compiler Gerhard, but seems inappropriate when it comes to
Burchard. A better title here would be “Keeping them as Jews or making them
Christians?” To be sure, the leading canonist of the early 11" century was by
no means an ordinary law maker who tried to establish rules for a Christian
society. On the contrary, as the eschatological turn in book XX, hitherto ne-

4 Onthe meaning of the millennium and misperceptions in modern scholarship see Richard
Landes, “Lest the Millenium be Fulfilled. Apocalyptic Expectations and the Pattern of Western
Chronography, 100-800 CE.”, in: Werner Verbeke et al. (eds.), The Use and Abuse of Eschatology in
the Middle Ages (= Mediaevalia Lovaniensia 1.15), Louvain 1988, pp. 137-211; Johannes Fried,
“Endzeiterwartung um die Jahrtausendwende,” in: Deutsches Archiv fiir die Erforschung des Mit-
telalters 45 (1989), S. 381-473; Richard Landes, “’Millenarismus absconditus’. Lhistoriographie
augustinienne et le millenarisme du haut moyen-age jusqu'en I'an mil®, in: Le Moyen-Age 98
(1992), S. 355-377; Johannes Fried, “Die End(ze\i{t}f}e)s} im (l‘;rlff (\:lgs ngitivismus? Zur Auseinander-
setzung mit Sylvain Gouguenheim’, in;\l—lis}ériﬁgi‘iﬁ ‘Z\eiigchrlﬁ 275 (2002), pp. 281-321; Bianca
Kithnel, The End of Time in the\Ordenof Things: Scienceiand Eschatology-in:Early Medieval:Art, Regens-
burg 2003, pp. 18-9, 255-7; see also Andrew Gow et al. (eds.), The Apocalyptic Year 1000 Religious
Expectaton and Social Change, 950-1050, Oxford 2003. In difference to these approaches, Grete
Austin, despite the promising title of her otherweise seminal study on Burchard (Shaping
Church Law around the Year Thousand, pp. 235-9), has completely ignored the millennial
dimension of Burchard’s work.; see also Sylvain Gouguenheim, Les fausses terreurs de l'an mil.
Attente de la fin des temps ou approfondissement de la foi?, Paris 1999,pp. 93-4.
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glected in research on Burchard and his Decretum, makes clear, this work was
thought to contribute to the ultimate perfection of society and preparing it
for its dramatic last turn resulting in definitive fulfilment. The relation
between secular and ecclesiastical powers, ecclesiastical disciple or penitence
of laymen and clergy are key issues of the Dectretum and filled most of its
books, but - here the Jews are only one topic to illustrate this basic character
of Burchard’s work - all these issues were secondary with regard to the deci-
sive apocalyptic turn in book XX.

Thus the Jews, who were becoming part of the social reality of Worms
during these exact years and whom we know from the dedicatory inscription
for the town’s synagogue in 1034*, were nothing but a target group for
conversion for Burchard in order to prepare for the coming of the end and
the fulfilment of time. It may be that he even understood the appearance of
the Jews, the “Living letters of the law” (to use Jeremy Cohen’s telling title)
and addressees of the eschatological message of chapter 11 of Paul’s letter to
the Romans, out there in the streets of Worms as a clear hint of the immediacy
of the end.

We do not know much more about the Jews of Worms in the 1t quarter of
the 11t century*® but we only need to look a bit further to realize that condi-
tions for Jews deteriorated dramatically shortly after the year 1000, and all
events to be mentioned here clearly belong also to the horizon of Burchard’s
writing. The so-called Hebrew Anonymous reports in a his brief chronicle
about a persecution taking place on the order of the King in 1007%¢, and Radulf

4 Textand German translation in Otto Bottcher, ,Die alte Synagoge zu Worms", in: Ernst Réth

(ed.), Festschrift zur Wiedereinweihung der Synagoge zu Worms, Frankfurt am Main 1961, pp.
97-8; English translation: Praised be forever he who «hears the supplications» (1. Kings 8:30) /
who fills the heart of “his servant” with confidence, (1. Kings 8:30) / Mr. Jacob bar David, a man
of wisdom / “to build a house for his great name” (1. Kings 8:17) / and his wife Mrs. Rachel,
esteemed among the tranquil / they spent their wealth to honour the Lord / and they embel-
lished the synagogue with outfits / and it was accomplished in the month of Elul 794 of the era
/ It pleases their creator better than offering sacrifices / They earned an everlasting name and
gained / “a place and a name” of reputation and ovations of grace / “better than sons and
daughters” (Isaiah 56:5) / They deserve to be mentioned and remembered in good memory /

and the reader should not miss to answer “Amen” (http://reissner-guben.org/w2005/ruben_
syn_inscript.html, Dec. 30, 2012)

4 See Fritz Reuter, Warmaisa - 1000 Jahre Juden in Worms, 3rd ed., Worms (privat) 2009, pp.
17-20.

* For the so-called 1007 Anonquq§ see Avraham Habermann, Sefer gezerot aschkenaz we
zarfat (hebn), Jerusalam 1945,:pp 19 21w(ed1t10n); Golb,]vews inMedieval Normandy (note 17),
Pp. 547-50 (translation); see Kenneth R. Stow, The “1007 Anonymus” and Papal Sovereignity. Jewish
Perception of the Papacy and Papal Policy in the High Middle Ages (Hebrew Union College Annual
Suppl.; 4), Cincinnati 1984, pp. 26-7, 67-71; Richard Landes, ,,The Massacres of 1010. On the
Origins of Popular anti-Jewish Violence in Western Europe”, in: Jeremy Cohen (ed.), From Witness
to Witchcraft. Jews and Judaism in Medieval Christian Thought, Wiesbaden 1996,pp.79-112; Gerd
Mentgen, ,,Die Judenvertreibungen im mittelalterlichen Reich, in: Aschkenas 16 (2006), here
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Glaber (~ 985 - 1047), the loquacious chronicler from Burgundy who started
his work in the second quarter of the 11" century probably changed the same
events into an account on a Jewish-Muslim conspiracy with the focus on
Orléans, leading to the destruction of the Holy Sepulchre in Jerusalem in
1009.*” The Annales Quedlinburgenses report the expulsion of Jews from Mainz
in 1012%%, and Albert of Metz, in his De Diversitate temporum, has the odd story
about a deacon in the service of a certain Duke Conrad named Wezelin, who,
as we are told by the instigation of the Devil, converted to Judaism during
these years and published polemical letters attacking the Christian faith,
which Albert quoted together with the replies by a certain priest Henry writ-
ten on the orders of King Henry I1.°

If we look at the circumstances of these years from the Jewish perspective,
we find that during these years the first mentionable Jewish sages - Moses
ben Kalonymos who had come from Rome and Gershom ben Jehuda, the meor
ha gola, worked in Mainz and made the middle Rhine area the first centre of
Torah learning in what became Ashkenaz; yet we have also to realize, that two
generations or so after the first Jews had settled in the cities along the Rhine,
this young community already faced its first serious crisis and Burchard’s
un-compromising attitude toward these newcomers would then be nothing

pp. 370-373; Johannes Heil, “Die Juden um das Jahr 1000 und die antijiidischen Reaktionen auf
die Jerusalemer Krise®, in: Thomas Pratsch (ed.), Konflikt und Bewdltigung vor 1000 Jahren: Die
Zerstorung der Grabeskirche zu Jerusalem im Jahre 1009 (Millennium Studies; 32), Berlin 2011, pp.
195-220.

47 Rodulf Glaber, Historiarum liber 111.24-25, in: Historiarum Libri Quinque; Rodulfus Glaber, The
Five Books of the Histories, ed. John France, Oxford 1989 pp. 132-3. A close examination which
confronts Rodulf with the 1007-Anonymous makes clear that it was only Rodulf who related
the pogroms in France of 1007 to the destruction of the Church of the Holy Sepulchre in Jeru-
salem in 1009: see Heil, Die Juden um das Jahr 1000, pp. 215-6; see furthermore John France,
“Rodulfus Glaber and French Politics in the Early Eleventh Century”, in: Francia 16 (1989), pp.
101-112; Richard Landes, “Rodolfus Glaber and the Dawn of the New Millennium. Eschatology,
Historiography, and the Year 1000, in: Revue Mabillon N.S. 7 (1996), pp. 57-77; idem, Relics, Apo-
calypse, and the Deceits of History. Ademar of Chabannes, 989-1034, Cambridge, Ma 1995,pp. 175-177;
Daniel F. Callahan, “Ademar of Chabannes, Millennial Fears and the Development of Western
Anti-Judaism”, in: Journal of Ecclesiastical History 46 (1995), pp. 19-35; idem, “The Cross, the Jews,
and the Destruction of the Church of the Holy Sepulcher in the Writings of Ademar of Cha-
bannes”, in; Michael Frasseto (ed.), Christian Attitudes Toward the Jews in the Middle Ages. A
Casebook, New York 2007, pp. 15-23.

% The events of 1012 are reported by a §ir\1§g‘l§wsk()>,u\rc,le wt{'itheE\far away from Mainz: Annales
Quedlinburgensis, in: MGH Scriptores,vol, 3, pp, 81:,,expulsio j\u;{eprur‘r‘l facta est arege in mogun-
tia, sed et quorundam haereticorumirefutatarestinsania‘; see Friedrich Lotter;i;Die Vertrei-
bung der Juden aus Mainz um 1012 und der antijiidische Traktat des Hofgeistlichen Heinrich*,
in: Friedhelm Burgard et al. (eds.), Judenvertreibungen in Mittelalter und friiher Neuzeit, Hannover
1999, pp. 37-74; David Malkiel, Reconstructing Ashkenaz. The Human Face of Franco-German Jewry,
1000-1250, Stanford 2009, pp. 69-70; Heil, Die Juden um das Jahr 1000, pp. 200-01.

% Albert, De diversitate temporum 1.7, I1.22, in: MGH Scriptores 4, pp. 704, 720-23; see Blumen-
kranz, Auteurs latin chretiens, pp. 247-50; Lotter, Vertreibung 1012, pp. 37-74.
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but a further indication of the seriousness of the situation in the early years
of the 11" century.®

Here is also the point which makes the difference between Burchard and
later canonists. Whilst for Buchard law was a tool to argue theologically in a
time of prospective fulfilment, his followers understood law as a tool to esta-
blish ecclesiastical order in the world as it was. In Gratian, who worked rou-
ghly a hundred and thirty years later and finished his Decretum in about 1140
the whole arrangement of books and single contents is different to Burchard’s
Decretum and so is the placement of Gratian’s provisions about Jews. As Gratian
deals in the final part I1T Decretum (“De consecratione”) with penitence, but
not with Antichrist and redemption, it reveals no hint for any eschatological
culmination.>! The same observation is true for Ivo of Chartres (~ 1040 - ~ 1115)
and his most comprehensive work, the Collectio tripartita. Ivo collects in part
A (I-11), finished probably 1094, a considerable amount of anti-Jewish consti-
tutions and, among others, quoted the provisions taken by Toledo IV about
the separation of Jewish children from their parents in its harshest version
(not speaking about the children of baptized former Jews, but about the child-
ren of Jews in general). But in these parts his collection offers no significant
argumentative line and lacks also any eschatological strategy. So far, the
Tripartita seems just to be a more or less chronological inventory of available
conciliar traditions, papal letters, decrees, and others being considered to be
authoritative and edited for further processing (Tripartite A for the Decretum)
or being for his part an extract from another work (Tripartite B from the
Decretum).’? The same is true for the other of Ivo’s major works, his Decretum,
which in the course of its seventeen books has again a considerable amount

50 Avraham Grossman, The Early Sages of Ashkenaz: Their Lives, Leadership and Works (900-1096
[hebr.], Jerusalem 1988, pp. 1-26; Toch, Juden, pp. 5-6, 80-1; Ram Ben-Shalom, ,,Medieval Jewry
in Christendom®, in: Martin Goodman et al. (eds.), The Oxford Handbook of Jewish Studies, Oxford
2002, pp. 155-6; Marcus, Jewish-Christian Symbiosis, 449-516; Heil, Juden (note 2), pp. 289-90;
idem, Juden um das Jahr 1000, pp. 195-6.

1 The still relevant edition of 1879, Decretum magistri Gratiani, by Emil Friedberg is acces-
sible on http://geschichte.digitale-sammlungen.de/decretum-gratiani/online/angebot; see
Timothy Reuter, Gabriel Silagi (eds.) Wortkonkordanz zum Decretum Gratiani, 5 vols. (= MGH Hilfs-
mittel; 10), Munich 1990; Pakter, Medieval Canon Law,pp. 32-4, passim; Peter Landau, Gratian
and the “Decretum Gratiani”, in: Wilfried Hartmann et al. (eds.), The history of medieval canon
law in the classical period (1149-%%%4)(,)F{0rp (\}\1rfa\tki(a}r]1P to the Decretals of Pope Gregory IX., Wash-
ington 2008, pp. 22754, ;. \ B \“m:\  \~ ORP ATE USE ONLY

52 Ivo of Chartres,CollectiotripartitarAll, 37,18-24(Teledo1V); seealso ibid.,A.I1. 11.5 (Synodus
sextus), A.11.28.33 u.39 (Agde), A.I1.36.7 (Toledo I1I), A.11.40.4 (Orléans); see http://project.
knowledgeforge.net/ivo/tripartita/trip_a_2_1p4.pdf (2012, Dec. 18). On Ivo of Chartres and his
canons about Jews see, Paul Fournier, « Les collections canoniques attribués a Yves de Chartes
Decret de Burchard de Worms. Ses caracteres, son influence », in: Bibliothéque de I'Ecole des chartes
58 (1897), here pp. 65-77; Lotter, Ausbildung, pp. 69-96, Pakter, Medieval Canon Law, pp. 105-7,
passim; Linder, Jews in Legal Sources, pp. 649-680; Rolker, Canon law, pp. 100-4.
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of provisions about Jews, but is once more concerned about the their place in
a world which shows no sign of coming to an end. The majority of canons
dealing with Jews appears in book I which deals with faith, sacraments, bap-
tism, and in book XIII which - remarkably enough - puts the Jews in society
with all kinds of evildoers such as robbers, thiefs, usurers, and others, and
provides measures for their correction. Especially in the Decretum Ivo seems
to collect as many provisions about Jews as possible, but the single paragraphs
appear to be chance discoveries and the result far from systematic.>

What can be said about ecclesiastical legislation is also echoed in secular
legislation. In sharp contrast to Burchard’s eschatologically-driven position
stands the privilege which not far from Worms Bishop Riidiger granted to the
Jews of Speyer only a few decades later, in 1084. In this privilege which brought
the Jewish community of Speyer into existence it is even said that in order to
turn the villa Speyer into a veritable town the issuer had decided “to increase
the honour of the town a thousand fold by settling Jews there” and to whom
he granted, not only far-reaching trading rights and tax exemptions, but also
a secure place for burials and “as the highest expression of his favour, granted
them any right conceded to them in any other town of the Kingdom.”>* Given
that Burchard of Worms was a millenniarist, Rudiger Huozmann of Speyer was
a post-apocalyptic pragmatic who drew his own conclusions from the pres-
ence of Jews in his area and in his days and who simply wanted to profit from
their abilities (to the extent that they were merchants engaged in internatio-
nal trade), in order to further his future-orientated holy work: the cathedral
of Speyer.

kekok

To summarize: Contrary to what the textual surface may suggest there are
no immediate ties between Carolingian letters of protection for Jews (~825)
and the Salian privileges for Jews (1084-90) in the cities along the river Rhine
from where Ashkenaz emerged. The pragmatism which was at work here and
there was only one among a broad set of potential approaches to cope with
the fact, that the “hermeneutical Jew” of Carolingian theology had started to
emerge into the social and cultural reality of the High Middle Ages. Burchard
apocalyptically actualized the Augustine and Gregorian concept of Jewish
serfdom. Ivo of Chartres and Gratian later provided much of what Gregory the
Great once had disposed in order tosprehibitviolent conversion of Jews and
to secure cultic freedori'to the non-Christians i their midst. Yet they had
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53 Ivo of Chartres, Decretum, esp. 1. 275-285; X111,94-119 in: Migne, PL 161, cols. 123-125, 820-824;
Linder, Jews in Legal Sources, pp. 653-8; Rolker, Canon law, pp. 107-21.

> Printed in Alfred Hilgard, Urkunden zur Geschichte der Stadt Speyer, StraRburg 1885, No. 11,pp.
11-2; the imperial charters for Worms and Speyer 1090 MGH Diplomata Heinrici 1V, Nos. 411,
412,pp. 543-49; No. 509,pp. 679-80.
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also contradicting traditions at their disposal which they could not or did not
want to ignore. Already the response to the emerging north European Jewish
culture from Lyon in the first half of the ninth century had been hostile and
restrictive, even echoing the eliminatory legislation of the Visigothic church.
Though rejected by the courts of Louis the Pious and Charles the Bald, the
seed of these traditions sprang and became an accepted part of canon legis-
lation from Burchard onwards.

Walter Pakter in his seminal work on “Medieval Canon Law and the Jews”
has extensively expounded how Gratian and later canonists up to the four-
teenth century formulated rules for the jurisdiction over Jews and the Jews’
state at Christian and secular courts, the servants of Jews and compensation
for the withdrawal of such servants, for the detention of Jews from public
offices and about Christian attitudes toward Jewish family laws. So far one
could assume that canon law defined, in clearly restrictive terms, a passably
secured status for Jews and Judaism. However, Pakter only marginally refers
to the equation of Jews with heretics®® and ignores that this heavy burden was
built already into the fundament of western canon law. Particular notice de-
serves an excerpt from a dogmatic text by Fulgentius of Ruspe (462/7-532) in
Ivo’s Decretum: “Maintain strongly and have not the slightest doubt that not
only all pagans but also all Jews, heretics and schismatics who terminate their
lives outside the Catholic church are destined for everlasting fire, prepared
for the Devil and his angels” - a source which - as far I can see - never had
been used in canonistic discourse before.>® Admitting Jews to Christian society
but simultaneously emphasizing their forsakenness remained a deeply contra-
dictory approach which also made sure that canon law would not become a
clear code of conduct to prevent anti-Jewish violence. The perpetrators of the
crusades and later anti-Jewish activists drew their own conclusions from the
Jews’ forsakenness.

> Pakter, Medieval Canon Law, pp. 47,155, 179, 186, 204.

% Fulgentius of‘Ru\Sp‘kel De fide q‘d\Péng(i\Sin ing CCSL 91A,p. 757 = Ivo, Decretum,l:38: , Firmis-
sime tene, et nullatenus dubites:non solumomnes paganos, sed etiomnes Judaeos, et omnes
haereticos atque schismaticos, qui extra Ecclesiam Catholicam finiunt vitam, in ignem aeter-
num ituros, qui paratus est diabolo et angelis ejus*; see Gilchrist, Canonistic Treatment, p. 84;
Linder, Jews in Legal Sources, p. 650; fort he context of Fulgentius’ argument see Christoph
Korner, (K)ein Heil ausserhalb der Kirche? Uberlegungen zur theologischen Bedeutung religis-
ser Pluralitdt, Miinster 2006, pp. 15-6; Wolfram Drews, ,,Jews as Pagans“? Polemical definitions
of identity in Visigothic Spain®, in: Early Medieval Europe 11 (2002), pp. 189-207, 193 note 12.
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‘ALL ISRAEL WILL BE SAVED’?
THE FORCED BAPTISM OF THE JEWS AND
IMPERIAL ESCHATOLOGY

Paul MacpaLino

The position of the Jews within the Christian Roman Empire was highly
ambiguous, and it became more ambiguous with time.! The more we learn
about it, the more ambiguous it appears. The Jewish scripture was ac-
knowledged to be the word of God, and yet the Jews were reviled for following
its precepts to the letter. Jewish communities were marginalized, but they
flourished. Jews had the civic duties, but were denied the privileges, of Roman
citizens. The practice of Judaism was tolerated and its places of worship even
protected by law, but its practitioners were severely disadvantaged, not to say
disenfranchised, by legislation that prohibited them from building new syna-
gogues, marrying Christians, owning Christian slaves, and holding public of-
fice. Jewish converts to Christianity in the eighth century were termed ‘new
citizens’, the implication being that they had not been citizens before.? The
legislators gratuitously rubbished Jewish practices and beliefs, thus echoing
a mass of other Christian polemical literature, and bracketed the Jews with
other kinds of religious deviants, including the Manichees. The Church paired
Judaism with Hellenism as one of the twin poles of error that lured heretics
away from the straight and narrow.> And yet Jews, unlike heretics and pagans,
were not exiled or executed for being Jews, except on a few exceptional
occasions.

The ambiguity of Jewish status in the present extended to the future, in
that Orthodox Christian opinion was fundamentally divided over the question
whether the synagogue of the Jews would be saved at the end of time or would

1 See in general Amnon Linder, The Jews in Roman Imperial Legislation (Detroit: Wayne State
University Press, 1987); idem, The Jews in the Legal Sources of the Early Middle Ages (Detroit: Wayne
State University Press, 1997); Joshua Starr, The Jews in the Byzantine Empire 641-1204 (Athens 1939);
most recently Vincent Déroche, ‘Regards cyo{gés‘gic)e,s\hélréis\i[ql%%gs, des canonistes et des hagio-
graphes sur les Juifs 4 Byzangce/, i@,prthodoxj;\ahﬁ Heresy, in Byzantium, edited by Antonio Rigo
and Pavel Ermilov, QuadernidiNéw Pddun4 (Rome: UniversitadegliStudidiRomarTor Vergata’,
2011), 61-78.

2 Michael the Syrian, ed. and tr. J.-B. Chabot, Chronique de Michel le Syrien, patriarche Jacobite
d’Antioche (1166-1169), 111/2 (Paris: E. Leroux, 1904), 489-490.

3 Gilbert Dagron in G. Dagron and V. Déroche, Juifs et chrétiens en Orient byzantine, Bilans de
Recherche 5 (Paris: Association des amis du Centre d’histoire et civilisation de Byzance, 2010),
359-360.

Jews in Early Christian Law: Byzantium and the Latin West, 61-11'" centuries
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stand condemned by Christ at the Second Coming for its criminal unbelief.
This disagreement is not at first sight obvious in Byzantine apocalyptic lite-
rature. The four texts that deal extensively with the Last Things (the reign of
Antichrist and/or the Last Judgement) are unanimous in portraying the Jews
as obdurate and unrepentant; they are seduced by the Antichrist, with whom
they collaborate, and they acknowledge Christ only when they confront him
on the judgement seat. Yet we cannot conclude that this apocalyptic vision
represents the Orthodox consensus on the matter. The dramatic insistence
with which the Jews are demonised suggests that the scenario was not uncon-
troversial. The Jewish collaboration with Antichrist is a central theme, if not
the main plot, of the Diegesis Danielis edited by Klaus Berger.* The discomfiture
of the Jews at the Last Judgement is the dramatic high-point of the Word of
Daniel on the End of the World, edited by Riccardo Maisano. Daniel prophesies
that Christ’s adventus at the Second Coming will be preceded by ‘the precious
and life-giving Cross in accusation of the Jews’. As this and the other instru-
ments of the Passion are set out, the Jews bewail heir fate. When their turn
comes to appear before the tribunal, those guilty of torturing and killing
Christ - all named individually - are confronted with the incriminating evi-
dence. Pontius Pilate, who appears with them, denounces them in a long
speech, effectively saying ‘I told you so’. Seeing that the Christians are truly
the elect nation, Annas and Caiaphas and all the chief priests and scribes beat
their breasts and lament in vain.®

The polemic that is implicit in these texts becomes explicit in the two
eschatologically didactic saints’ lives of the tenth century, the Life of Basil the
Younger and the Life of Andrew the Fool, whose fictitious heroes are the mouth-
pieces for teachings of correct belief, especially concerning the afterlife and
the Last Things. Both texts specifically challenge the belief in the ultimate
salvation of the Jews. In the Life of Basil the Younger, the saint arranges for the
narrator, Gregory, to see an extended preview of the Last Judgement in order
to correct the dangerously positive ideas he has begun to have about the Jews
after reading the Old Testament.® ‘How can their faith be bad and ours be
good?’, he reflects. The crucifiers of Christ deserve punishment, but why
should their descendants not be saved for remaining true to the laws of their
ancestors whom Christians also revere? He has his answer in the dramatic
judgement scenes where the Jews plead vainly with Moses to save them from
the eternal punishment to which. they%eive condemned themselves by cru-
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4 K.Berger, Die griechische Daniel-Diegese. Eine altkirchliche Apokalypse (Leiden: Brill, 1976), 15-17.
5 R. Maisano, Lapocalisse apocrifa di Leone di Costantinopoli (Naples: Morano, 1975), 103,
106-109.

© BHG 263: ed. A.N. Veselovskij, in Sbornik Otdela russkogo jazyka i slovestniosti Imperatorskoj aka-
demii nauk 53 (St Petersburg, 1891), 6 suppl. 3-174, at 3-7, 126-143.



‘ALL ISRAEL WILL BE SAVED 233

cifying the Son of God. In the Life of Andrew the Fool, the saint, during a question
and answer session with the narrator, takes issue with ‘certain people’ who
‘say that after the fulfilment of the reign of the Gentiles, God will see to it that
the divine tribes (literally the “divine sceptres”) of Israel will arise to reign
until the completion of the seventh age’; they cite Tsaiah (11.12, 16) and St Paul
(Romans 11.26): ‘When the full number of the Gentiles has come in, then all
Israel will be saved’.” According to ‘Andrew’ this refers to the reign of
Antichrist, who will gather the Jews together in Jerusalem, thus depriving
them of the excuse that they cannot not believe in Christ as long as they are
scattered in the Diaspora. St Paul did not mean that the Jews would be saved
from eternal punishment in the afterlife, but that they would be saved from
their wandering and humiliation on this earth, so that they could not com-
plain that they had been unfairly treated in comparison with the Gentiles.

The ‘certain people’ against whom the author directs this interpretation
are not named, but they are not a rhetorical fiction. This is clear from another
set of questions and answers, dating from the twelfth century, in one of which
the much consulted theological expert Michael Glykas gives a resoundingly
affirmative reply to the question ‘whether the race of the Hebrews will return
to the Lord in the Last Days’. ‘That the synagogue of the Jews will come to
Christ at the time of the consummation and be united with the people of
Christ’s name, this teaching is revealed in many places of the Scripture, so of
this you need have no doubt’.® Glykas cites St Cyril and many passages from
the Old and New Testament, ending with Romans 11.25, the prophecy that ‘all
Israel shall be saved’. Although Glykas was writing in the twelfth century, he
surely repeats arguments that had been formulated much earlier.

This debate at the heart of Byzantine Orthodoxy over the ultimate fate of
the Jews needs much research. In particular, it would be interesting to know
whether it reflects the antagonism of factions within the Byzantine church;
there are indications that the pro-Jewish lobby included the influential but
resented monastery of Stoudios.” However, the question that concerns us here
is more limited: why was the anti-Jewish lobby so determined to deny the Jews
salvation, to refuse them the possibility of turning to Christ, which surely
should have been the wish of every pious Christian? Why were they not
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content to read the key New Testament text, Romans 11.25, in its obvious, lite-
ral and spiritual sense, which was surely the sense intended by the author?

Without getting into the thorny exegesis of this problematic passage, I can
think of two possible reasons, apart from sheer vindictive and visceral anti-
Semitism, why Byzantine churchmen were reluctant to go with the optimistic
flow of a literal but spiritual reading. One reason is suggested by the passage
in the Life of Andrew the Fool, from which it is clear that not only the ‘damna-
tionists’ but also at least a section of the ‘salvationist’ lobby did not read the
Pauline text in a spiritual sense, but took St Paul to be referring to a physical
gathering of the Jews in Jerusalem. The ‘damnationist’ reading was simply an
inversion of the ‘salvationist’ scenario, following a standard apocalyptic pro-
cedure, which turned the Jewish Messiah into the Christian Antichrist.!® Either
way, this particular debate over Romans 11.25-6 clearly turned on its exact
significance as a Christianised version of a Jewish Messianic prophecy, which
in its original form envisaged some kind of millennial reign of the elect in
Jerusalem. This sounds like a relic, or a caricature, of an early Christian judai-
zing belief that had no place in mainstream Christianity after the fourth cen-
tury. Yet Christian expectations of a Jewish restoration in Jerusalem did not
exist just in fantasy. They are clearly attested in the erotapokriseis of Pseudo-
Caesarius, dating from the late sixth century. In one request, the anonymous
author is asked to provide an arsenal of scriptural authorities to refute the
Jews who claim, with the support of ‘the majority of Christians’ and ‘the majo-
rity of our church’, that Jerusalem and the Temple should be restored to them,
because they continue faithfully to observe the Law.!! As Yannis Papadoyannakis
notes in his analysis of this text, it confirms the extent to which Christian
triumphalism in Late Antiquity masked a deep fear of a Jewish comeback.!?
Above all, the problem was the degree of Christian sympathy for the Jewish
cause. This is why the anti-Judaizers were so keen to downgrade the intention
of Romans 11.25-6: otherwise, it could be and was used to endorse a Jewish
takeover of the kingdom of Christ from the inside, under the guise of
conversion.

This brings us to the other likely reason why the ‘damnationist’ lobby
resisted the idea of Jewish salvation as promised by the epistle to the Roman:s.
It played into the hands of, and ostensibly provided sanction for, those who
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sought to baptise the Jews by force, as three Byzantine emperors attempted
to do from the seventh to the ninth century:** Heraclius in 632, Leo Il in 721,
Basil I in 874.1> We have no direct proof that they or their advisers cited
Romans 11.25-6, but it is hard to imagine that they neglected to make use of
this text, which justified their policy as the fulfilment of Divine Providence,
especially since each one of them could plausibly claim that the time of ful-
filment was at hand. Equally, it is hard to imagine that those churchmen who
criticised the policy of forced conversion did not develop arguments against
the literal reading of Romans 11.25-6, and it is likely that the interpretation
we find in the Life of Andrew the Fool was formulated in the context of one of
the imperial attempts.

The ecclesiastical critics of forced conversion were clearly in agreement
with, if not identical with, the authors of the apocalyptic scenario that des-
cribed the Jews’ collaboration with Antichrist and their dramatic damnation
at the Last Judgement. What is not clear is the extent to which the ‘damnatio-
nist’ apocalyptic scenario preceded and influenced, or was itself shaped by,
the criticism of imperial policy. The evidence for the forced conversions,
though reliable, is not extensive, the critique was not the same on each occa-
sion, and apocalyptic texts, whether Christian or Jewish, are notoriously dif-
ficult to date with precision, especially since they invariably recycle motifs
and contain several layers of composition.

In spite of this uncertainty, it seems evident that the first of the imperial
conversions, that ordered by Heraclius in 632, marked a turning point, setting
a precedent for both imperial policy and ecclesiastical reaction. In the second
part of this paper, I would like to focus on this episode and suggest an expla-
nation. What moved and motivated Heraclius to make such a radical break
with the legal toleration of the Jewish religion that had been practised by all
his Christian predecessors, including the most fanatical? Equally, why did the
church not unanimously welcome this final solution to the problem of the
most hated enemies of Christ, against whom bishops and holy men had
constantly urged pious emperors to take sterner action in the past? I believe
that the answers to both questions are basically eschatological, and are closely
related to each other.
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We have two main sources for Heraclius’ measure: a letter of Maximos the
Confessor,'® and the so-called Doctrina Iacobi nuper baptizati, the purported
record of a series of conversations held in Carthage in 634 between a group of
unwilling recent converts, one of whom has become a true believer and endea-
vours to convince the others of the truth of Christianity.!” The letter gives the
date of the conversion order, 632, while the Doctrina indicates that it was a
shotgun baptism, with no catechetical preparation, and with the penalty of
death by burning for refusal or apostasy.’® Both sources show that the imperial
decree was enforced with particular zeal in North Africa. But neither of them
gives any indication of the form in which it was issued, the way it was formu-
lated, or the reasons that it gave, let alone the real reasons that lay behind it.
Those reasons have to be deduced from the political and ideological circums-
tances of the Roman Empire in the early 630s.*

In 632, Heraclius was still shining in the glow of his total victory in the
long, great war with Sassanian Persia, a victory that gave the Roman emperor
unprecedented scope for setting the global agenda.?® He had the moral autho-
rity to heal the rift in the church between Chalcedonians and non-Chalcedo-
nians, Dyophysites and Monophysites, that his predecessors had failed to heal
for the past one hundred and eighty years; he also had a winning compromise
formula in the doctrine of Monenergism, the doctrine of a single activity
uniting Christ’s human and divine natures, that he developed in collaboration
with Sergius, patriarch of Constantinople.” The eventual rejection of this doc-
trine and the similar compromise formula with which Heraclius soon replaced
it, that of Monothelitism, or one human and divine will, should not be allowed
to obscure its potential for success in the early 630s, just before the storm
clouds of Islam appeared on the horizon, and before the election of Sophronius
as Patriarch of Jerusalem. Before that, Monenergism was supported by a
strong consensus of senior clergy, including the patriarch of Constantinople
and, exceptionally for a new doctrinal formula, the Roman pope Honorius 1,
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who himself came up with the further refinement of Monothelitism.?? Now
Honorius was also remembered for his zeal in converting the Jews.?> Whether
or not he approved or inspired the conversion policy of Heraclius, it is clear
that this policy must be seen in the context of a broad and pressing concern
to impose religious unity on the Christian oikoumene following the defeat of
its most dangerous enemy.

Heraclius’ religious policy at this point was specifically affected by the
clean-up operation that he had to conduct in the aftermath of the Persian
occupation of Syria and Palestine, which had both exploited and aggravated
the religious divisions in the occupied areas. The Persian occupation of
Jerusalem had been particularly traumatic for the local Christian church, not
least because it had been facilitated, and Persian atrocities and desecrations
had been perpetrated, with the active collaboration of the Jewish community.
The restoration of the True Cross to Jerusalem from Persian captivity, which
Heraclius performed with great ceremony in 630, was accompanied by a mas-
sacre of local Jews,?* and the forced conversion of the Jews two years later was
an act of reprisal for their political apostasy. The political and punitive cha-
racter of the measure is apparent in the fact, which we have noted, that it was
enforced without any spiritual preparation of the baptizands. At issue was not
simply the Jews’ disloyalty to the Roman regime, but also their desire to re-
place it with their own Messianic kingdom based on Jerusalem and a restora-
tion of the Temple cult. These aspirations would certainly have been known
and of concern to Heraclius. Numerous studies of seventh-century Judaism
have noted that the Persian and Arab invasions of the Roman Empire were
accompanied by an outpouring of literature - apocalyptic, midrashic, and
piyyutim - reflecting contemporary hopes of an imminent defeat of the Roman
Empire and the enthronement of the Messiah in the Temple.? In these texts,
the Roman Emperor, recognisable as Heraclius, has the generic name
Ermolaos/Armilus and functions as the generic equivalent of the Christian
Antichrist, while the Messiah figures have certain attributes of Christ, and
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many accoutrements of Byzantine imperial power. In the most recent study
of them, Alexei Sivertsev has concluded that the Jewish eschatological vision
of Late Antiquity presents a mirror image of Byzantine imperial ideology, and
envisages a Messianic kingdom that is effectively a Jewish successor to the
Christian Roman Empire.?® The events of the Persian war therefore gave
Heraclius reason to believe that the Jewish religion was not only a dangerous
and seductive rival to the Christian faith, but also fundamentally subversive
of Byzantine imperial authority. Enforced baptism, imposing formal recogni-
tion of Jesus as the Messiah, but also conferring full Roman citizenship, was
a solution to the political problem of Judaism.

Neither the Jewish reaction to the Persian invasion, nor Heraclius’ reaction
to the Jewish apostasy, makes sense except in a climate of high eschatological
expectation.?’” Both Christians and Jews had good reasons, based on their
scriptures, to believe that they were living at the end of an era, perhaps the
last era of world history, when the Roman Empire as they knew it was entering
a terminal phase. For the unconverted Jews, Heraclius’ victory over Persia
marked the brief supremacy of the evil empire before its destruction by the
Messiah. For Christians, it marked a decisive moment in the accomplishment
of the empire’s divine mission on earth. Either way, Heraclius was in a unique
position to influence the outcome. He was not only living through events that
heralded the end of time, but could also play a decisive role in making them
happen, especially in the early 630s when the world was his oyster. It is in this
context, I believe, that his enforced baptism of the Jews should be seen. In 626,
a senior cleric of the church of Constantinople had argued forcefully that the
failed siege of Constantinople by the Avars was a fulfilment of the prophecy
of Gog and Magog.?® Following the defeat of the Persian Empire, it could be
claimed with more conviction than ever before that the Gospel had been prea-
ched in all the world, which Christ had announced as a sure sign of the end
(Matt. 24.14).° By the same token, it could equally be claimed that the ‘full
number of the Gentiles” had come in. All that remained to complete St Paul’s
prophecy in Romans 11.25-6 was for all Israel to be saved, and this, I would
argue, is precisely what Heraclius was trying to do in 632.
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But why was he trying to do it, if he was thinking of the eschatological
consequences? Why was he rushing an eschatological process, which if it fol-
lowed the normal schema, as expressed for example in the Doctrina Jacobi,*
would have precipitated the dissolution of the empire and the reign of
Antichrist? My answer to this question is the same as it was over twenty years
ago, when I first wrote on Byzantine eschatology:*! Heraclius was working to
adifferent, less fully articulated apocalyptic vision, which blurred the distinc-
tion between the Christian Roman Empire and the Kingdom of Christ, and
which envisaged a smooth transition from the one to the other, without the
violent regime change of the reign of Antichrist. This conclusion is based on
three main pieces of evidence. First, there is the alternative interpretation of
the Four Kingdoms prophecy in the Book of Daniel, which had been in circu-
lation since at least the reign of Justinian: according to this, the Christian
Roman Empire was not, as in standard Christian and Jewish exegesis, Daniel’s
fourth kingdom, but the eternal ‘fifth monarchy’, the kingdom of the saints.>2
Secondly, there is the prophecy that the historian and imperial bureaucrat
Theophylact Simocatta, writing for Heraclius in the early 630s, puts into the
mouth of the Persian king Khusrau: the prophecy stated that after the Roman
victory over Persia, the day without evening would dawn, and the present
corrupt state of affairs would give way to a more perfect order.? Thirdly, there
is the fragment of a lost panegyric, or official history, in which the poet George
of Pisidia compared Heraclius’ six years of campaigning against Persia to the
six days of Creation, with the clear implication that the seventh day of rest
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began an age of fulfilment - a ‘day without evening’.3* We may now supple-
ment this evidence by pointing to the existence of two other apocalyptic tra-
ditions, which crystallised about the same time and also envisaged a last world
monarchy that would seamlessly mutate into the Kingdom of God. One was
the Syriac Alexander legend.>> The other apocalyptic tradition of high rele-
vance to imperial eschatology c. 630 was of course that of Judaism, as ex-
pressed in texts like Sefer Zerubbabel and the contemporary piyyutim.>® From
the emperor’s point of view, the Jewish apocalyptic model had a distinct ad-
vantage over the standard Christian schema, in that it truly valorised the
achievement of the last, righteous and rightful regime. By identifying the
Messiah with the last world ruler, it safeguarded the latter’s hard work in
restoring the elect to their inheritance, and gathering the nations before God,
from being undone by the destructive reign of Antichrist; instead, it arranged
for the Messiah’s victory over Antichrist to be the foundation of his earthly
rule. Jewish Messianic irredentism was the targeted enemy of Christian impe-
rialism, but it was at the same time an analogue of the contending ideology.
We have seen that the Messiah was being imagined more and more in the guise
of a Byzantine emperor; so, I would argue, Byzantine imperial eschatology in
the sixth and seventh centuries was tending towards a Christianized version
of contemporary Zionism, and appropriating for the Christian emperor the
supersessionist Jewish idea of an earthly Messianic ruler. In other words, it
was adopting exactly the political, judaizing interpretation of Romans 11. 25-6
that is ascribed to ‘some Christians’ in the Life of Andrew the Fool. This was why
Heraclius compelled all Israel to be saved. It is also, arguably, why his work of
salvation was so coolly received, if not actively sabotaged, by the majority of
the Church.

For ecclesiastical opposition to Heraclius’ policy, we have the unique but
authoritative testimony of Maximos the Confessor, in the letter to Sophronios
of Jerusalem that is also the key witness to the forced baptism of the Jews at
Pentecost in 632. Maximos voiced three objections. First, the sacrament of
baptism was being profaned by being given to people whose consciences had
not been examined in catechism. Secondly, their unwilling acceptance of bap-
tism put their souls at risk. Thirdly, the resulting mixture of superficially
converted Jews with pious Christians was a recipe for the general apostasy
foretold by St Paul (2 Thessalonians 2.3), because the ex-Jews would pervert
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the faith of simple-minded Christians. I take this to mean that they would
cause Christians to judaize, by adopting Jewish customs, like sabbath obser-
vance, and Jewish interpretation of biblical prophecies, including the idea of
a political, earthly salvation of Israel. In any case, it is clear that Maximos did
not see the forced conversion as a victory for the Church; the winners were
neither the normal pious Christians, nor even the Jews themselves, but, by
implication, Judaizing Christians, and, of course, the emperor who had given
the order. Maximos is not directly critical of Heraclius, or imperial eschato-
logy, but is it coincidence that he and Sophronius also led the opposition to
the emperor’s other religious policy, the attempt to unify the Church with the
doctrines of Monenergism and Monotheletism?

Some further insight into the ecclesiastical opposition to the imperial
policy of forced baptism can be gained from the treatise that Gregory Asbestas,
bishop of Nicaea, wrote c. 879 in reaction to the conversion ordered by Basil
I two hundred and forty years after Heraclius.”” The circumstances on this
occasion were different, in that the Jews were induced to convert with pro-
mises of material gain, which does not seem to have been the case under
Heraclius, who according to the Doctrina Jacobi imposed baptism on pain of
death. But other aspects of Gregory’s criticism are relevant to the seventh-
century precedent, above all his disapproval of the emperor’s high profile role
in dominating the proceedings. And one comment he makes is particularly
significant for understanding the situation under Heraclius. Quoting Romans
11.25-6, he adds, ‘Therefore, since the fullness of the nations has not yet come
in, those who attempt to save the hardened remnant are wasting their time
and acting prematurely’.3

Heraclius’ programme of religious unity, and the optimistic imperial escha-
tology within which it was framed, were based on a fragile and fleeting mo-
ment of opportunity when the Christian Roman Empire seemed to stand as
the only remaining world power, warranting the assumption that the fullness
of the nations had effectively come in and Israel could be saved under the
emperor’s Messianic leadership. The Arab invasions shattered the edifice of
illusion so completely and comprehensively that its fragments are very diffi-
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cult to trace and to identify, let alone to piece together. The later historians
who wrote the history of Heraclius’ reign and the theologians who trounced
his religious initiatives ignored it completely. But the edifice is important to
reconstruct, more fully than I could do here, because the gap where it stood
marks a big blank in our picture of the Byzantine world-view. It is the missing
link between Byzantine imperial ideology and the Byzantine apocalyptic tra-
dition, which is needed to explain how the optimistic consecration of the
Roman Empire that begins with Eusebius related to the pessimistic scenario
that we find in all apocalyptic texts. I believe that the key to an important part
of the middle ground between the two traditions lies in an investigation of
the empire’s ambiguous relationship with its Jewish communities. Equally,
and importantly for the present forum, I suggest that the study of Byzantine
imperial eschatology can benefit our understanding of the ambivalent status
of Judaism in the Christian Roman Empire. Eschatology was a vital ingredient
in the fatal attraction that Judaism still held for many Christians, and we have
to appreciate this fatal attraction in order to understand the bitterness of
anti-Jewish rhetoric and the occasional severity of anti-Jewish reprisals.
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FORCED CONVERTS, “CRYPTO-JUDAISM,”
AND CHILDREN: RELIGIOUS IDENTIFICATION
IN VISIGOTHIC SPAIN

By Rachel L. Stocking

After the Visigothic king Sisebut forced baptism on his Jewish subjects in
the 610s, Iberian anti-Jewish laws focused particularly on baptized Jews.
Forced converts were repeatedly accused of apostasy and depicted as frau-
dulent deceivers hiding their secret Jewish practices. Kings and bishops enac-
ted measures to supervise forced converts’ Christian observances, to control
their relations with Christians, and to eliminate their contact with unbaptized
Jews. Over the course of the seventh century, measures against apostates
became increasingly abusive: legislators asserted that apostatizing forced
converts were more abominable than unbaptized Jews! and imposed the death
penalty for practicing or even considering Jewish rites.? After another call
for forced baptisms in 681, other measures required baptized Jews to prove
their faith with special oaths and ceremonies in order to exercise Christian
rights.> Eventually, law-makers appear to have come to consider baptized Jews
as legally indistinguishable from unbaptized Jews, issuing complicated res-
trictions that applied to all “Jews” whether they were baptized or not. In 694
the Seventeenth Council of Toledo issued an order to enslave the entire “plebs
iudaeorum,” clearly indicating baptized Jews, on the accusation that not only
had they apostatized continually, but also had joined in an international anti-
Christian Jewish conspiracy.

1 Eighth Council of Toledo (Toledo VIII) (654), tomus regius of Recceswinth, La Coleccién Candnica
Hispana V, eds. G. Martinez Diez and R. Rodriguez (Madrid, 1992) pp. 381-382. Secular and eccle-
siastical Visigothic anti-Jewish laws are translated into English in A. Linder, The Jews in the Legal
Sources of the Early Middle Ages (Detroit, 1997), pp. 257-332 and 484-538.
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> See, e.g., LV 12:3:13, Zeumer, pp. 440-441; Toledo XV, t{o\mHus,regius of Egica and c. 1, Linder,

3
I

Legal Sources, pp. 524-528. In 681 the ki\ng\orﬁé;‘eia‘ﬁhglb‘a}pt}‘sir}rl]:afql‘l Jews within one year; LV
12:3:3, Zeumer, p. 432. Thislaw,and 27:otherrantisjewish measures were confirmed by Toledo
XII, ¢. 9, La Coleccién V1, pp. 175-179. See below at note 87.

4 Toledo XVII, canon 8; Linder, Legal Sources, p. 537. On the conflation of Jews and baptized Jews
in this period, see J. Juster, “The Legal Condition of the Jews under the Visigothic Kings,” in
Rabello, A (trans.), “A Tribute to Jean Juster,” Israel Law Review, 11 (1976) pp. 273-280; R. Gonzélez
Salinero, Las conversiones forzosas de los judios en el reino visogodo (Rome, 2000), pp. 55-80. B.
Blumenkranz, Juifs et chrétiens dans le monde oocidental, 430-1096 (Paris, 1960), pp. 105-134, argues

Jews in Early Christian Law: Byzantium and the Latin West, 61-11'" centuries
John Toran, Nicholas e Lance, Laurence Foscria and Capucine Nemo-PEKELMAN,

Turnhout, 2013, (Relmin 2) pp. 243-265
©BREPOLS # PUBLISHERS DOI10.1484/M.RELMIN-EB.1.101887
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Overall, the trajectory of Visigothic anti-Jewish legislation indicates an
increasing identification of forced converts as inauthentic Christians due to
an inherited Jewish “perfidia,” and an increasing insistence on maintaining
rigid legal and social boundaries around them.> The trajectory was not unbro-
ken, however. Some lawmakers were far more aggressive than others, expe-
rimenting with new formulations of suspicion, identification, and control.
Legislators seem to have had particularly changeable attitudes towards the
children of forced converts. As the generations passed, some lawmakers in-
cluded them in their restrictions and connotations of inherited perfidy; others
acknowledged their Jewish ancestry but allowed for the possibility that they
might be faithful Christians.® This combination of rigid boundaries, innova-
tion, and changeability in anti-Jewish policy both accommodated and resulted
from processes of debate and redefinition among social and religious autho-
rities in the Visigothic kingdom. In this article, I argue that for Christian
policy-makers, indeterminate images of baptized Jews and their children pro-
vided an adaptable staging ground for configuring and asserting governmen-
tal control over individual and collective religious identification.”

that references to “Jews” in the Visigothic evidence indicate baptized Jews beginning in the
period immediately following Sisebut’s forced baptisms.

> For summaries of the laws, see Juster, “The Legal Condition”; for a chronological account of
their issuance, see Gonzdlez Salinero, Las conversiones, pp. 15-80. On the concept of Jewish per-
fidia, see W. Drews, The Unknown Neighbor: The Jew in the Thought of Isidore of Seville, (Leiden, 2006),
pp. 86-88; B. Blumenkranz, “Perfidia,” Archivum Latinitatis Medii Aevi (Bulletin du Cange) 22 (1952),
157-170; and E. Peterson, “Perfidia Judaica,” Ephemerides Liturgicae, 50 (1936), 296-311.

¢ See L. Garcfa Iglesias, “Los menores de edad, hijos de judios, en los canones y leyes de la
epoca visigoda,” El Olivo, 5-6 (1978), 28-33.

7 The concept of identity—primarily but not exclusively ethnic identity—has been under
discussion among some early medieval and late antique specialists for many years, centering
onindividual and group identities as historically contingent constructs. The literature on the
question(s) is extensive. Some entry points may be found in G. Halsall, “Review article: Movers
and Shakers: the barbarians and the Fall of Rome,” Early Medieval Europe, 8.1 (1998), 131-145,
along with the articles collected in W. Pohl and H. Reinitz, Strategies of Distinction. The Construction
of Ethnic Communities 300-800 (Lieden, 1998) and in A. Gillett, ed., On barbarian identity: critical
approaches to ethnicity in the early middle ages (Turnhout, 2002). The intersection between ethnic
and religious identity in Visigothic anti-Judaism has been explored usefully by Drews, Unknown
Neighbor. See also R. Stocking, review of Drews, Unknown Neighbor, in The Medieval Review, 6.1.35,
at http://name.umdl.umich.edu/baj9928.0610.035. While the fluidity and constructed nature
of identity can be useful in uqd?§r§t§gd\ing g:ﬂ})ﬁ({r}l{qdieval communities, as a category of ana-
lysis it is itself rather fluid. For various considerations by social scientists, see R. Jenkins,
“Rethinking ethnicity:identity; categorization.andpewen, EthnicandRacial Studies 17.2 (1994),
197-223; R. Brubaker and F. Cooper, “Beyond ‘Identity’,” Theory and Society 29 (2000), pp. 1-47;
and R. Handler, “Is Identity a Useful Cross-Cultural Concept?,” in . Gillis, ed., Commemorations.
The Politics of National Identity (Princeton, 1996), 27-40. In this article, I focus on religious iden-
tification—by which I mean external constructions of group religious identity, as opposed to
internalized individual or group self-perceptions—as a contested area of social authority.
While the early medieval context is clearly different, my thinking on this has been influenced
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Iberian anti-Jewish legislators conceived of Jews and their children as
appropriate vehicles for their efforts at religious identification even before
Sisebut’s forced baptisms. In 589, the Third Council of Toledo ordered the
forced baptism of children born to unions of Jewish men and Christian wo-
men.® Sisebut repeated and elaborated that provision in a law issued prior to
his general order for forced conversion.’ It was that latter order, however,
that appears to have stimulated Christian legal imaginations about the dan-
gers posed by Jewish converts, and about the identities of their children.!
This article examines anti-Jewish measures from two church councils held in
the two decades after Sisebut’s forced baptisms to illustrate the emergence
of those themes and the debates and claims about governmental powers of
identification that they represented.

Both councils were held under the leadership of Isidore of Seville, a leading
figure not only in the kingdom’s elite cultural florescence of the first half of
the seventh-century, but also in the development of Visigothic anti-Jewish
thinking and policy-making.!! The first of the two councils, known as the

by, among others, M. Foucault, “Governmentality,” in Graham Burchell, et al., eds, The Foucault
Effect: Studies in Governmentality (Chicago, 1991), 87-104; and R.I. Moore, The Formation of a
Persecuting Society, 2nd edition (Oxford, 2007), 94-116.

8 Toledo 111, c. 14, La Coleccién V, pp. 120-121. On this canon as an instance of forced baptism,
see Gonzalez Salinero, Las conversiones, pp. 23-25, with bibliography. See also H. Sivan, “The
Invisible Jews of Visigothic Spain,” Revue des études juives, 159 (3-4) (2000), 369-385, pp. 374-376,
and B.-S. Albert, “Un nouvel examen de la politique anti-juive wisigothique a propos d'un article
récent,” Revue des études juives, 135, (1976), 3-29, pp. 16-17.

° LV, 12.2.14, Zeumer, pp. 422-423. See Gonzélez Salinero, Las conversiones, pp. 25-26, with
bibliography; and Sivan, “Invisible Jews,” p. 379. More generally on Sisebut’s surviving anti-
Jewish legislation, see B. Bachrach, “A Reassessment of Visigothic Jewish Policy, 589-711,” AHR
78 (1973), 11-34, pp. 19-20; Juster, “The Legal Condition,” pp. 262-262; Albert, “Un nouvel
examen,’pp. 25-27; L. Garcfa Iglesias, Los Judios en la Espafia Antigua, (Madrid, 1978), pp. 106-108;
L. Garcia Moreno, Los Judios de la Espafia Antigua. Del primer encuentro al primer repudio, (Madrid,
1993), pp. 145-146.

10 On Sisebut’s forced baptisms, see Gonzélez Salinero, Las Conversiones, pp. 27-38, with biblio-
graphy, and Drews, Unknown Neighbor, pp. 16-27, with bibliography. The date and content of this
action are debated: see Gonzdlez Salinero, pp. 29-33, and Drews, p. 16, n. 48, with
bibliography.

11 On Isidore’s anti-Jewish thought, see Drews, Unknown Neighbor, passim; B. Albert, “De Fide
Catholica Contra Judaeos d’Isidore de Séville,” Revue des etudes juives, 142 (1982), 289-316; Albert,
“Isidore of Seville: His Attitude towardsjudalsrn and His Imppa(ct onEarly Medieval Canon Law,”
Jewish Quarterly Review, 80 (1990) 207-22; J\Coh n, pvmg Letters of the Law: Ideas of the Jew in
Medieval Christianity (Berkeleyy \1999)5 Ppi95-122; P Cazier; ‘Deila: coercition aila jpersuasion.
Lattitude d’Isidore de Séville face a la politique anti-juive des souverains visigothique,” in V.
Nikiprowetzky, ed., De lantijudaisme antique a lantisemitisme contemporain (Lille, 1979), 125-146;
and L. Diez Merino, “San Isidoro de Sevilla y la polemica judeocristiania,” in C. del Valle
Rodriguez, ed., La controversia judeocristiana en Espana (desde los origenes hasta el siglo XIII),
Homenaje a Domingo Murioz Ledn (Madrid, 1998), 77-110. On the “Isidorian Renaissance” of the
seventh century, see J. Fontaine, Isidore de Séville et la culture classique dans I'Espagne wisigothique,
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Third Council of Seville, was held sometime around 624. One canon apparently
issued by at the council, canon ten, endorsed Sisebut’s forced baptisms, pat-
ching together an array of traditional authorities and negative religious
images to assert the necessity of restraining and monitoring the actions and
identities of baptized Jews and their children.? In 633, the Fourth Council of
Toledo reversed that position, opening a series of ten elaborate anti-Jewish
canons with one that criticized Sisebut’s forced baptisms, asserting that those
who convert under coercion will not truly believe, and so “henceforth no one
should come to believing by force.”3

The apparent paradox posed by the differing approaches of Seville 111 and
Toledo 1V is characteristic of many aspects of Visigothic anti-Judaism. In
attempting to resolve the contradictions and explain anomalies in the sources,
modern commentators have put forward a multitude of interpretations of this

(Paris, 1959); Fontaine, Isidore de Séville. Génese et originalité de la culture hispanique au temps des
Wisigoths (Turnhout, 2000); and P. Cazier, Isidore de Séville et la naissance de 'Espagne catholique
(Paris, 1994).

12 Questions over the authenticity of Seville Ill and canon ten, and oddities in its preservation
(see below, note 17) kept it from modern publication until 1992, in La Coleccion V, pp. 482-485.
Most experts now accept (with some qualifications) the arguments for the authenticity of
Seville Ill and canon ten presented by G. Martinez Diez, La coleccidn candnica Hispana, 1, Estudio,
(Madrid, 1966) 318-322. On Seville III, see also J. Orlandis, “Tras la huella de un concilio isido-
riano de Sevilla,” Anuario de historia de la Iglesia, 4, 1995, pp. 237-246; and R. Stocking, “Martianus,
Aventius and Isidore: Provincial Church Councils in Seventh-Century Spain,” Early Medieval
Europe, 6 (1997) pp. 169-88. Although the authenticity of canon ten was supported as early as
1936 by P. Séjourné, Le dernier pére de 'Eglise. Saint Isidore de Séville (Paris, 1936), p. 31, its signifi-
cance has not been explored extensively until recently. Gonzélez Salinero, Las conversiones, pp.
35-37, discusses the canon briefly; in 2002, Wolfram Drews, “Jews as pagans? Polemical defini-
tions of identity in Visigothic Spain,” Early Medieval Europe, 11 (3) 189-207, presented a thoughtful
and thought-provoking analysis that places the canon within the context of late antique anti-
Jewish theology and Isidorian efforts at Christian education and identity formation. Drews’
recognition of the canon’s significance and his analysis have inspired my own, although my
approach differs significantly. Two further articles, which I have not yet been able to consult,
have appeared since Drews”: R. Gonzalez Salinero, “Isidoro y los judios en el inico canon conser-
vado del desaparecido Concilio Ill de Seville,” Guerray rebellion en la Antigiiedad Tardia. El siglo VII
en Esparia y su contexto mediterrdneo. Actas del IV y V Encentro International (2005), 201-211; B.
Dumezil, “Une source méconnue sur les conversions forces du roi Sisebut: la canon 10 du concile
de Séville,” Cretiens et juifs au Moyen Age: Sources pour la recherché d'une relation permanent, Tables
rondes a Carcassonne (2006) 21-26.

13 Toledo1V,c.57 La Coleccicir} \{ b g35:\“qe\r{r\11{pi c}i]eji\nceps ad credendum uim inferre”; Linder,
Legal Sources, p. 486. On the pol‘i‘tic'a] context \fiﬂqr,ﬁhis‘c‘oquﬂw see, e.g., R. Stocking, Bishops,
Councils, andiConsensus;in theiVisigothicKingdom;589-633 (Ann:Arbor;:2000), pp. 145-149; P. Cazier,
“Les Sentences d’Isidore de Séville et le IVe Concile de Tolede,” Los Visigodos. Historiay Civilizacidn.
Antigiiedad y Cristianismo III (Murcia, 1986), 373-386; Cazier, Isidore de Séville, pp. 61-68; L. Garcia
Moreno, Historia de Espafia Visigoda (Madrid, 1989), pp. 153-158, and C. Martin, La géographie du
pouvoir dans UEspagne visigothique (Lille, 2003), p. 27; for abroader view, see M.R. Valverde Castro,
Ideologia, simbolismoy ejercicio de poder real en lamonarquia visigoda: un proceso de cambio (Salamanca,
2000), pp. 127-275.
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facet of Visigothic government that differ on both specific details and broad
generalizations.™* Despite this variety, however, most have shared the assump-
tion that Visigothic measures restricting baptized Jews were at least in part
inspired by the continuing secret Jewish practices of forced converts—what
some authors label “crypto-Judaism.”*® Assigning causative force to Jewish
apostasy, however, can short-circuit sensitivity to changes in the way law-
makers imagined the dangers posed by forced converts and their children,
and to the ideological and social implications of the language and policies they
used to express them. A final argument of this article is that while the diffe-
rences between these two councils are indicative of the discussions and atti-
tudes of litigants and law-makers, they shed little light on the actual behavior
of baptized Jews and their children.!® Seville III's anti-Jewish legislation sug-
gests that the bishops at that council were attempting to contain a local accu-
sation of religious fraud by reconfiguring traditional religious boundaries,
using the support of Sisebut’s authority to assert their power to do so.
Subsequently, Toledo 1V sought to end debates by rejecting Sisebut’s policy
and asserting particular ecclesiastical authority over religious
identification.

k ok ok

Although the other acts of the Third Council of Seville have not survived,
the council’s tenth canon was apparently preserved in a thematic canonical
collection, part of which was then appended to the records of the Eighth
Council of Toledo, which was held in 654.17 Canon ten’s language and imagery

14 See R. Stocking, “Early Medieval Christian Identity and Anti-Judaism: The Case of the
Visigothic Kingdom,” Religion Compass 2/4 (2008), 642-58, with bibliography.

15 See, for examples, Stocking, Bishops, pp. 136-38; Drews, Unknown Neighbor, pp. 302-304; Drews,
“Jews as Pagans,” p. 194; Gonzalez Salinero, Las conversiones, pp. 81-85, with bibliography;
Gonzalez Salinero, “Catholic Anti-Judaism in Visigothic Spain,” in A. Ferreiro, ed., The Visigoths.
Studies in Culture and Society (Leiden, 1999), 123-150; Bachrach, “A Reassessment”; Bachrach, Early
Medieval Jewish Policy (Minneapolis, 1977), pp. 3-26; G. Dahan, “Quelques reflexions sur I’antiju-
daismo chretien au Moyen Age,” Histoire, Economie, Société, 2, 1983 (355-366), p 358. For further
bibliobraphy, see Stocking, “Early Medieval Christian Identity,” pp. 648-49.

16 Stocking, “Early Medieval Christian Identity,” 649-53.

7" Canon ten seems to have survived as one of the twenty canons in this “appendix,” all of
which were apparently excerpted from a (now lost) thematically-organized canonical compi-
lation and inserted into the “Juliana” rescen51on gfthe collectllon known as the Hispana some-
time in the later seventh century, For the f 11 tq&p gf the canon and the entire appendix, see
La Coleccién V, pp. 464-485, ForFi Rodnguez oommem:ary onthe apperndlx seeibid., pp. 41-48.

An incipit and brief summary of the canon also appeared in a thematic index of the Hispana
known as the Collectio Hispana Excerpta, which was compiled in Toledo some time between 656
and 666. In this collection, canon ten was mislabeled as originating from Seville II. For the text,
see G. Martinez Diez, ed., La Coleccién II, p. 203, and Linder, Legal Sources, p. 582. Eventually,
canon ten found its way into the ninth-century collection known as the “Pseudo-Isidorian
Decretals,” also appended to the records of Toledo VIII. Much of the text of this collection is
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are vivid. Its introductory section seethes with accusations of baptized Jews’
fraudulence, cunning, perfidy, “nefarious deception,” and natural tendency
toward perjury.’® The specific crime the canon describes is rather ingenious,
if not nefarious: some recently baptized Jews, according to the canon, had
presented the children of other Christian parents to be baptized in place of
their own. For the legislators, this caused two problems: the rebaptism of the
replacement child, and the retention of the unbaptized child as a “pagan.”®

After laying out the accusation, the canon explained the council’s res-
ponsibility for correcting this state of affairs, while also rationalizing Sisebut’s
forced conversion with argumentation that included, as Wolfram Drews has
pointed out, Augustinian, Isidorian, and canonical allusions.? This section
culminated in a rousing celebration of the king’s achievement: “He furnished
a great joy of expectation to all the faithful by the renewal of these [souls],
because by divine grace, with the exertion of royal favor, they came through
to the form of true religion and the belief of faith.” The canon then called for
local clerics to maintain “vigilant responsibility” lest any “impious and very
tenacious souls.. .. lie hidden in their former error without receiving baptism.”
Henceforth, baptized Jews were to have their children baptized publicly with
neighbors testifying that the correct children were being presented. The ca-
non went on to outline a program of priestly supervision to make sure that
forced converts did not observe the Jewish Sabbath or eat Jewish food and
instead shared Christian food, dress, and “cultus.” They were to attend church
regularly, where they would come to recognize the “grace of faith” through
instruction. After this program of priestly supervision and indoctrination,
anyone still going against Christian faith or mores would be corrected by “se-
cular terror and discipline.”?!

Although the outpouring of anti-Jewish images of “perfidy” evokes long-
standing Christian traditions, the content of this canon is perplexing. As
Drews has pointed out, its “terminological extremism” has more in common
with conciliar language from later in the seventh century than with Isidore
of Seville’s “usual style.”? Moreover, while the argumentation drawing from

available at an on-line critical edition project currently underway. For canon ten, go to http://
www.pseudoisidor.mgh.de/html/113.htm. On the Hispana and the Pseudo-Isidorian Decretals,
see Martinez Diez, Estudio, pp. 355-369.

'8 La Coleccion V, p. 482: “nefaria sgmulatmn\ SHIERS

1 Ibid.: “paganos,” See Drews, ]ews as Pagans T USE ONLY

20 Drews, ‘Jews aS\Pagan) Pp- 208-206.10UT PERMISSION OF THE PUBLISHER

% LaColeccién V, pp. 482-485: “Quorum innouatione magnum gaudium exspectationis cunctis
fidelibus ministrauit, quod duina gratia, regali adnittente fauore, ad uerae religionis formam
fideique cedulitatem peruenerint:”; “peruigilem pro eis sollicitudinem gerant ne qui ex his
sine perceptione lauacri in errorem pristinum lateant”; “fidei gratia”; “terror ac disciplina
saecularis.”

2 Drews, “Jews as Pagans,” p. 206.
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a variety of authorities is typical of Isidore’s conciliar approach,” and the
program of indoctrination parallels the educational orientation of the
“Isidorian Renaissance,”? the canon’s endorsement of Sisebut’s baptisms goes
against the teachings of Augustine and Gregory the Great? and clearly contra-
dicts contemporary Isidorian commentary on the issue.?® Isidore’s attitude
towards Sisebut, Jews, and forced conversions has been and continues to be
debated, without resolution and for the most part without reference to canon
ten.?” Taking this seemingly anomalous canon into account further muddies
these historiographical waters, while at the same time the modern debates
have not clarified the apparent paradoxes embodied in the canon.?
Examining canon ten within a provincial conciliar context provides some
new clues for understanding the canon’s vivid rhetoric and support for forced
baptism. The acts of the Second Council of Seville of 619, also held under
Isidore, contain detailed case-by-case descriptions, and provide a relatively

2 Stocking, Bishops, pp. 128-132.

2 Drews, “Jews as Pagans,” p. 201-02. In most of Western Europe during the early medieval
period, the prevailing framework for Christian anti-Jewish thinking remained the
“Augustinian” doctrine, which taught that Jews should not be forced to convert but should be
permitted to remain in Christian society in a debased and restricted position, to serve as wit-
nesses to the truth of Christian history and scripture. On Augustine’s doctrine and its recep-
tion by various early medieval thinkers, see, e.g., J. Cohen, Living Letters of the Law: Ideas of the
Jews in the Middle Ages (Berkeley, 1999), pp. 19-145. See also Drews, Unknown Neighbor, pp. 234-41.
On Gregory the Great, see, e.g., Cohen, Living Letters, pp. 73-94.

2 Not only did the Fourth Council of Toledo—also with Isidore presiding—reject forced bap-
tism as inherently ineffective in 633, but Isidore criticized Sisebut’s action in his Historia
Gothorum in 624, around the same time as Seville I11. Historia Gothorum, 60, ed. C. Rodriguez
Alonso, Las historias de los Godos, Vandalos, y Suevos de Isidoro de Sevilla (Ledn, 1975), pp. 270-272.
The HG was written in two versions, both after Sisebut died; the first sometime around 621, the
second in 624/25. On the dates and differing versions, see Rodriguez Alonso, pp. 22-76. For the
Toledo 1V provisions, see http://www.cn-telma.fr/relmin/extrait1058/. For varying interpre-
tations of this passage, as well as Isidore’s assessment of Sisebut and his religious policies, see,
e.g., Drews, Unknown Neighbor, pp. 202-219; Cazier, “Les Sentences,” p. 378; Cohen, Living Letters,
104-115; Gonzélez Salinero, Las conversiones, pp. 27-38 and 121-31.

% Toledo IV’s position on the matter also echoed the stance taken in Isidore’s Sententiae, 2, 2,
4,ed. P. Cazier, Isidorus Hispalensis Sententiae, Corpus Christianorum Series Latina 111 (Turnhout,
Brepols, 1998); available online at: http://www.thelatinlibrary.com/isidore.html. On the rela-
tionship between this work and Toledo 1V, see Cazier, “Les Sentences,” and “De la coercition.”
OnIsidore’s earlier anti-Jewish treatise, De Flde Cathohca contra Zudaeos written around the same
time as Sisebut’s forced baptisms, see, Drews Unknqwl Ne;gilbor passim; Cohen, Living Letters, pp.

95-122; B.-S. Albert, “De Fide Catholica contrw]udaeo& dIsidoresde Sévillela polémique anti-
judaique dans I’Espagne du VII siécle,” Revue dees études juives, 142 (1982), 289-316.

27 SeeDrews, “Jews as Pagans,” pp. 205-206; Drews, Unknown Neighbor, pp. 200-305, with biblio-
graphy; Gonzélez Salinero, Las conversiones, pp. 121-131, with bibliography.

2 Drews, “Jews as pagans,” p. 206, suggests that the canon’s anomalous extremism arose out
of the immediate political context: the bishops acted under political pressure arising out of
“indigation or exasperation with the apparent obstinacy of the baptized Jews.”
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clear vision of the procedures and people involved.?” Canon ten’s conciliar
context is further filled out by evidence of another case apparently heard at
Seville III, in which a bishop named Martianus was convicted of treason and
other crimes and deposed, based on a complex conspiracy involving false
witnesses and a split decision among the bishops in attendance.’® These re-
cords reveal Baetican bishops hearing accusations and reports from investi-
gations, interrogating witnesses, consulting precedents, reaching decisions,
and meting out punishments. Moreover, the case of Martianus indicates that
these proceedings could be tainted by corruption, perjury, networks of obli-
gation, and disagreement among the episcopal judges. In other words, like
other early medieval fora for dispute resolution, Seville III was a lively and
contentious tribunal where local people navigated complex relations of power.

Since canon ten follows the same general format as the canons from Seville
11, it is likely that it too reflects a specific case brought before the council.*
Yet this does not necessarily mean that it describes an actual faked baptism,
much less a widespread practice in the province. Rather, it indicates that
someone made the accusation, and the council heard the case, upheld the
charge, and then generalized the accusation to implicate unnamed “Jews re-
cently called to the faith of Christ.”*? Charges of inauthentic Christianity or
spiritual deviance can have immediate meanings that have as much to do with
community relations as they do with the religious identities involved or the
activities alleged. The role of such accusations in relationships of power is a
much discussed aspect of life in late antique, medieval, and other “traditional”
societies.® Viewed from this perspective, canon ten suggests that Sisebut’s
forced baptisms opened up new avenues for people to use accusations about
religious identification to pursue local tensions and animosities. The canon’s
provisions can be understood as reflecting the bishops’ immediate efforts to
contain this local appropriation of the power of identification. In other words,
a person, or group of people in Baetica in the 620s accused a baptized Jewish

2 ]. orlandis and D. Ramos-Lissén, Historia de los consilios de la Espafia romana y visigoda
(Pamplona, 1986), pp. 252-60; Stocking, Bishops, pp. 129-32.

% Stocking, “Martianus, Aventius.”

3 Unlike the canons of Seville II, however, canon ten does not name the litigants.

% La Coleccidn V, p. 482: “Iudaeos nuper ad fidem vocatos.”

3 For an analysis of fifth-century heresy accusations as expressions of community dynamics
inIberia, see R. Van Dam, ‘“Shge gn‘yk\l)olvefls‘ glRthggg’: the Letters of Consentius to Augustine,”
Journal of Ecclesiastical \H!'SFOT}’~\37K1\98§)VI‘ él‘\s’-\ﬁ%\.bnilatqr“ medieval heresy accusations, see R.I.
Moore, “The Birthof Populan:Heresy: A MillennialiPhenomenon?;} journal of Religious History,
24.1 (February, 2000), 8-25, p. 17. For a discussion of sorcery accusations as evidence of social
conflicts and change in Late Antiquity, see P. Brown, “Sorcery, Demons, and the Rise of
Christianity from Late Antiquity into the Middle Ages,” in Brown, Religion and Society in the Age
of Saint Augustine (1969), 119-146, reprinted in M. Douglas, ed., Witchcraft confessions and accusa-
tions (London, 1970), 17-45. On accusations of witchcraft in a multitude of other contexts, see
the other articles collected in Douglas, “Witchcraft Confessions.”
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family of perpetrating sacrilegious fraud, calling into question not only the
forced converts’ religious identity, but also that of their child or children, as
well as the Christian loyalty of their neighbors. When the case came before
them the bishops addressed the accusation by asserting their own authority
to determine and control authentic Christian identity.

Viewing the canon within this context, while laying aside any assumptions
about the accuracy of the accusation against baptized Jews, helps bring the
details of the canon into focus. For instance, one of the canon’s most striking
features is its identification of the allegedly unbaptized children as “pagans.”>
The use of the term can be understood as reflecting the dynamic relationship
between legislated, ideological religious identification and practical conciliar
dispute resolution: faced with an accusation that pointed out an unprece-
dented gap in traditional religious categorizations, the bishops at Seville I1I
concluded that the unbaptized children could be neither Christians nor Jews,
and decked out an old derogatory identification, “pagan,” in the traditional
trappings of anti-Judaism.

Such an ad hoc response to the disruption of religious categories is evident
elsewhere in the canon. The accusation against baptized Jews and their chil-
dren also implicated the children allegedly used as secret substitutes, along
with their parents. It could be that this aspect of the accusation is evidence
of neighborly relations between baptized Jews and the Christian neighbors
who aided and abetted them.? 1t certainly indicates that such relations were
considered a dangerous possibility. Yet the accusation against these Christian
accomplices was even more serious than that. By allowing their children to
stand in for the baptized Jews’ children, Christian parents would have been
allowing their children to be baptized twice. Rebaptism had long been forbid-
den by the Catholic Church, and apparently was still being discussed in the
Visigothic kingdom in the period leading up to Seville III.

The prohibition was well known to Iberian Church leaders, and it is likely
that it was also known to leading laypeople. In 384, Pope Siricius had written
a decretal, specifically intended for and distributed to Iberian bishops, which
prohibited the rebaptisms of Arians converting to the Catholic Church.3
Conversely, in the sixth century Arians were associated with imposing rebap-
tism on Catholics converting to their faith. In 580, the Arian king Leovigild
tried to make such conversions more attractive by dropping the “repugnant”

© BREPOLS PUBLISHERS
3 Drews, “Jews as Pagans;? ‘;‘;‘ éo‘ﬁ,\:;rgua\es that ;t‘}‘l‘ekw‘a\uﬂ‘loﬁ‘s‘{of\\caﬂén \{J‘eﬁ"\l\is’ed this term as “a
very clear, deliberate rhetorical strategy” intended to associate Judaism with backwardness,
superstition, secrecy and obsolescence.
% Ibid., p. 194.
3% Pope Siricius to Bishop Himerius of Tarragona, ed. Pierre Coustant, Epistolae Romanorum

pontificum (Paris, 1721; reprint Farnborough, 1967), 623-638. The decretal cited precedents going
back to Paul’s exhortation in Ephesians 4.5: “One Lord, one faith, one baptism.”
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rebaptism requirement.’’ This tactic, like the king’s other doctrinal adjust-
ments to Arianism, didn’t work. By the end of the decade the new king,
Reccared, along with the Visigothic nobility and most of the Arian clergy,
formalized their conversion to Catholicism at Toledo I1I. There they signed 25
statements of anathema against various Arian teachings, including rebaptism:
“Whoever believes or will believe that the sacrilege of rebaptism is good work,
and does it or will do it, let him be anathema.”®® Although most historians
argue that Arianism died a rapid death after that council, there is evidence
that former Arians came under suspicion during the following decade, and
that debate over ritually ensuring their orthodoxy continued.® The issue of
rebaptism was still important to Isidore in the years prior to Seville III; he
discussed the prohibition in his De ecclesiasticis officiis, written between 598
and 615,%° and included Siricius and his letter in his De viris illustribus, written
between 615 and 618.*  While we cannot know whether the accuser in the
case that generated canon ten was aware of the connotations of his charge, it
seems that the bishops at the council were: the canon specifically points out
that the substitute children would be baptized a second time.*? Thus, the
bishops implicitly tied a traditional negative identification, the Arian heretic,
to stereotypical anti-Jewish images—the “hidden and nefarious deceit” of the
baptized Jews—in response to the accusation’s disruption of religious catego-
ries. *?

A final striking aspect of the canon is that while it contains an outpouring
of stereotypical anti-Jewish language, along with the prohibition of certain
Jewish practices—eating lamb and unleavened bread at Passover, and observ-

3 ]. Orlandis, “Los problemas candnicos de la conversion de los Visigodos al catolicismo,”
Anuario de Historia del Derecho Espariola, 33 (1962), 301-321, reprinted as Chapter Two in La Iglesia
en la Espafia visigética y medieval (Pamplona, 1976), 35-58, pp. 40-41.

3 Toledo IIl, Anathema 16: “Quicumque rebaptizandi sacrilegum opus bonum esse credit aut
crediderit, agit aut egerit, anathema sit,” La Coleccién V, p. 82.

% Stocking, Bishops, pp. 100-107. See R. Collins, “;Dénde estaban los arrianos en el afio 589?”
in Concilio III de Toledo XIV Centenario, 589-1989, Toledo, 1991, 211-222.

4 Tsidore of Seville, De ecclesiasticis officiis 11, 24-25, ed. Christopher Lawson, CCL 113, Turnhout,
1989, p. 100; English translation by T. Knoebel, New York, 2008, p. 107. For the dates of Isidore’s
works, see Jacques Fontaine, Isidore de Séville, Genése et originalité de la culture hispanique au temps
des Wisigoths (Turnhout, 2000), Appendix 11, pp. 436-437.

4 De viris illustribus, 111, in C. Codofier Merino, El ‘de viris illustribus’ de Isidoro de Sevilla. Estudio
y edicién critica (Salamanca, 19642 p, 135;136. For <]ilscu551on of the significance of the Siricius
entry to anti-Arian attitudes af ter, Tp}gdo JII see J. Orlandis, 'Zaragoza, ciudad conciliar,”
Hispania y Zaragozaien la anmguedaid tardia, Estudios varios; (Zamagozm 1984), 64-75, p. 67. Even after
Seville I, around 633, the first editor of the Hispana, probably Isidore, included in that compila-
tion Siricius’ decretal and the records of a synod in Carthage (c. 348) where rebaptism had been
prohibited. See La Coleccidn, 111, pp. 288-290. On Isidore’s role in the “Isidoriana” recension of
the Hispana, see G. Martinez Diez, La Coleccidn I, Estudio, Madrid, 1966, pp. 304-318.

42 La Coleccién V, p. 482: “filiorum quosdam iterato baptismate tingant.”

4 1bid.: “occulta ac nefaria simulatione.”
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ing “differences in food and the Sabbath”—it doesn’t mention circumcision.*
Circumcision was a standard concern of Christian anti-Jewish authors and
legislators from Paul onward.® By 624, it had figured in every Visigothic anti-
Jewish provision since Toledo IIl in 589.% Circumcision was also a prominent
topic in Isidore’s De fide catholica contra iudaeos, written around 615.*7 In a
canon that deals directly with rituals of religious identification and Jewish
customs, the absence of what one could call an early Christian obsession is
remarkable. The omission is particularly noticeable in comparison to Toledo
1V, held around 10 years later. The bishops there, despite their rejection of
forced baptism, clearly considered secret circumcisions by baptized Jews a
central danger.*

Traditionally, anti-Jewish legislators’ concerns about circumcision were
tied to Jewish ownership of non-Jewish slaves. % Anti-Jewish legislation in
the Visigothic kingdom prior to Seville 11 had followed this basic framework,
adding some startling innovations but maintaining that central focus.*® 1t is
impossible to know for certain why the bishops at Seville 111 excluded this
well-established and much explored Christian concern from their vision of
the secret Jewish practices of forced converts. > Once again, however, the

#  Tbid.: “sabbati obseruationes differentiasque ciborum.”

% On Christian attitudes toward circumcision from Paul to Augustine, see N. Livesey,
Circumcision as a Malleable Symbol (Tiibingen, 2010), pp. 77-134.

4 Toledo II, c. 14; Linder, Legal Sources, 484-485; LV XII, 2, 12-14; Zeumer, p. 417-423; Linder,
Legal Sources, pp. 267-271.

7 See, e.g., Isidore, De fide ex veteri et nova contra judeos, 11.16, ed. ].P. Migne, Patrologia Latina 83,
449-538, at 524-526. On the date of the De fide, see Drews, Unknown Neighbor, 37-38, with bibliog-
raphy. Specialists continue to debate the relationship between Sisebut’s action and Isidore’s
anti-Jewish tract. For divergent viewpoints, see Drews, Unknown Neighbor, pp. 231-232, and
Cohen, Living Letters, pp. 120-121. See also Gonzalez Salinero, Las conversiones, pp. 121-123.

“  See below at note 78.

¥ See,among many others, Codex Theodosianus 16:9:1; and Codex Justinianus, 1:10:1, in A. Linder,
The Jews in Roman Imperial Legislation (Detroit, 1987), pp. 141, 279; and Council of Orleans 111, c. 14;
Council of Orleans 1V, c. 31; and Council of Macon, c. 16, in Linder, Legal Sources, pp. 470-476.

% Forinstance, Toledo I1I, c. 14; Linder, Legal Sources, 484-485, ties the circumcision of Christian
slaves to an array of situations where Jews might wield power over Christians. The canon was
innovative in linking all these social relations together, and in interfering with the authority
of Jewish fathers, but its concerns about circumcision were framed in traditional terms—any
possible illicit subjects of the rite are imagined as enslaved. The final provision of the canon
reads: “Si qui vero christiani ab eis iudaismo \rltu sunt macLl[xlatl vel etiam circumcisi, no reddito
pretio, ad libertatem et religionem re redeant ct rlsﬁlgﬂam on, the implications of this canon for
intermarriage, parentalauthority,and forced baptism; see Sivan; Invisiblejews,? pp 374-376;

and Gonziélez Salinero, Las conversiones, pp. 23-24, with bibliography.

5L Drews, “Jews as Pagans,” p. 205, n. 60, asserts that canon ten’s prohibited Jewish practices
are “identical” to the ones forbidden by Sisebut in his two laws against Jewish ownership of
slaves, but this is not the case. Sisebut’s laws specifically mention only circumcision. In De fide,
11, 28; PL 83, 536-538, Isidore lists the Jewish “sacraments” (sacramenti) that he claims have been
“fulfilled” (implevit) by Jesus. The list includes all of the observances mentioned in canon ten,
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canon gives the impression that the bishops were scrambling to control the
meaning of an accusation that defied traditional categories, modes of religious
identification, and ecclesiastical jurisdictions.

Combined with the use of the term “paganos,” the absence of circumcision,
amidst all the rhetoric of cunning and fraud, suggests that the accusers did
not entertain the idea that these perfidious deceivers, in addition to withhol-
ding their children from baptism, could have secretly circumcised them as
well, keeping them Jews, not “pagans.” On the other hand, given the currency
of circumcision as a topic of Christian commentary and policy, it is unlikely
that the bishops at Seville 111 did not consider the implications of identifying
unbaptized male children as “pagans” and excluding circumcision from their
list of prohibitions. Leaving any discussion of the ritual out of the canon,
however, allowed them to assert conciliar authority over baptized Jews wit-
hout calling on clerics to perform the forced baptism of circumcised Jewish
children, or even raising the issue for discussion. Instead, the bishops were
able to limit the canon’s prescription for the children’s future to a new pro-
cedure whereby they would only be baptized after an investigation into their
true parentage.

The delicacies involved in these children’s identification, however, did not
prevent the council from aggressively claiming the authority of church
councils to identify the baptized parents as suspect, and to control their beha-
vior accordingly. Canon ten brought together an array of concepts gleaned
from both ancient and contemporary discussions of religious identification
in support of that claim. For instance, according to canon ten, the ultimate
source of the present problem was the baptized Jews’ “natural perfidy,” which
had kept them from being truly faithful “from the beginning.” This apparently
inherent defect made it “fitting” for the council to pose its “diligent and skil-
1ful knowledge against their fraudulent and cunning arts.”>? Jewish “perfidy”
was a long-standing theme in anti-Jewish legislation, and it figured pro-
minently in Sisebut’s anti-Jewish laws.>* By making this perfidy “natural” to
baptized Jews, canon ten extended traditional ecclesiastical authority over

as well as circumcision “of the flesh” (carnis). The list includes: observing the Sabbath, cir-
cumcision, sacrifices, eating unlﬁaxen)ed\ brea\d{ \l}g({r}k{at Passover, food prohibitions, observance
of new moons, and the Feast ofTaberqqqles On Visigothic legislation against Jewish practices
throughout the seventh century; see Gcmzalez S\almero; ‘Catholicanti-Judaism,” pp. 131-135.
On Isidore’s handling of the issue in the De fide, see Drews, Unknown Neighbor, pp. 139-145.

52 La Coleccién V, p. 482: “ab initio naturali et perfidia”; “Contra quorum fraudulentas artes ac
subdolas diligentem nos oportet habere sollertiam.”

5 On“perfidy,” see above, note 5. On Isidore’s use of the term in the de fide, see Drews, Unknown
Neighbor, pp. 87-88. On the use of the term in seventh-century Iberian polemics, see Gonzélez
Salinero, “Catholic anti-Judaism,” pp. 136-37.
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Christian behaviors to apply also to this newly created but still perfidious cate-
gory of Christian subjects.>

The idea that baptized Jews shared in Jewish perfidy also would have been
strongly supported by the insistent theme of Jewish “incredulitas” in Isidore’s
De fide. Over and over, that work asserts that God intentionally had made Jews
blind, crippled on the road to faith, incapable of true belief.>> The centrality
of this idea in the work makes clear its currency—in Isidore’s thought at
least—during the years leading up to Seville IIL.>® One can imagine that in that
thought-world, God’s imposition of an inherent “incredulitas” in Jews surely
would result in the residual “natural perfidy” of Jews who had been baptized
by force.”

The canon furthered its claim to conciliar authority based on natural
Jewish perfidy by tying that concept to royal religious policy and coercive
power. Pointing to a previous canon that instituted an extended catechume-
nate for voluntary Jewish converts,*® canon ten asserted that if Jews who
converted by their own free will required extra “solicitude” in order to assure
their true belief, even more care should be taken with Jews converted “by
royal authority alone.”>® Rather than criticizing Sisebut for creating this dan-
gerous situation, however, the council went on to affirm the king’s responsi-
bility over the religious identification of his subjects. The canon repeatedly
invoked the “Isidorian” doctrine of royal religious responsibility, tied it to the
idea of the good to be gained by the coercion of “the unwilling,” and concluded
that it would have been “reprehensible” for Sisebut to “release his subject
souls into the error of perfidy”®® In rationalizing the forced baptisms, the

% Cazier, “Les Sentences,” argues that the ecclesiastical claim tojurisdiction specifically over
baptized Jews was first put forth at Toledo IV, and rationalized in Sententiae, 3.48-51.

% Seee.g., Defidell 6,7.1,19.2, 21; PL 83, 510-512, 528-529.

% On Isidore’s overall attitude towards Jews and Judaism, see Drews, Unknown Neighbor, pp.
137-200. See Gonzalez Salinero, Las conversiones, pp. 111-116, for a broader discussion of seventh-
century Iberian writers’ assumption of the impossibility of genuine Jewish conversions before
the end of days.

7 This assumption was made explicit at Toledo IV. See below at note 78.

8 Probably from the Council of Agde (506), c. 34; La Coleccidén 1V, p. 135. See Drews, “Jews as
Pagans,” p. 202.

% La Coleccidn V, p. 482: “sola regalis auctoritas.”

% La Coleccidén V, p. 483: “inuitis,” “reprehensibile,” “subiectas animas in errorem perfidiae
relaxaret.” See Drews, “Jews as Pagans,” PP %qu4i%0§' ylFQ{I\' [I\sid}o]{r\e’s discussion on the religious
duties of kings, see the Sententiae, 3.48-51, Qd:;Pz‘q';g}iér‘,‘ls(@rqs Hispalensis Sententiae, Corpus
Christianorum Series Latina 111, Furnhout; 1998)1available\onsline at http://www.thelatinli-
brary.com/isidore.html. See also Cazier, “Les Sentences,” pp. 373-375. On Sisebut’s understan-
ding of these duties, see Stocking, Bishops, 124-128. Sisebut’s ideas are perhaps best illustrated
inhis letter to the Lombard king Adalwald, urging him to convert from Arianism to Catholicism.
See Epistolae Wisigothicae, 8, ed. J. Gil, Miscellanea Wisigothica (Seville, 1972), pp. 19-27. Canon ten
seems to mention this letter in its recitation of Sisebut’s religious achievements: “princeps
praeclarus . .. qui longe exsistentes gentes doctrina sua perdoceret . ...” La Coleccidn V, p. 483.

”
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author of the canon implicitly linked the council’s claim to authority over
baptized Jews to royal power. The practical aspects of that power were made
explicit in the canon’s invocation of the “terror” of secular “discipline” for
violators who would not heed the admonitions of clerics.®

Thus, while this approach to secular “terror” might seem inconsistent
with traditional Catholic attitudes about forced conversion and Jewish wit-
ness, it is consistent with contemporary discussions of royal religious res-
ponsibility and Jewish “perfidy” At the same time, however, the invocation
of royal power in support of conciliar authority contrasts with the records of
Seville I1, held in 619. These records present a carefully constructed exemplar
apparently intended to illustrate the correct procedures and precedents for
the exercise of provincial conciliar power. While that exemplar repeatedly
invoked the precedents of Roman secular laws, Isidore and his fellow bishops
in 619 apparently conceived of provincial conciliar authority as strictly eccle-
siastical; outside of references to the two royal agents present, the records
contain no mention of royal power or contemporary secular dispute settle-
ment.*? Evidently, the accusation before the bishops at Seville III inspired
Baetican religious leaders to reconsider the distribution of governmental
authority imagined in 619, and to appeal to royal power in support of conciliar
power, while at the same time asserting their authority over the religious
identification of forced converts. They did not, however, extend that autho-
rity to calling for the forced baptism of Jewish children; instead they identified
them as “pagans,” and admonished their baptized parents to bring them
forward for baptism and prove their identity.

By instituting new procedures for these “pagan” children, the bishops at
Seville 11T extended conciliar authority over religious identification in yet
more innovative ways. For instance, the original accusation had brought rela-
tions between baptized Jews and their neighbors under scrutiny. The provi-
sions of canon ten intervened in those community relationships: baptized
Jews’ children would henceforth be baptized “in the presence of many,” and
only after their parents had sworn a public oath and neighbors had given
testimony as to their genuine identity. Not only did the canon assert the
authority to institute new intrusive requirements for this fundamental ritual
of identification, but it also called for the vigilant ecclesiastical monitoring of
baptized Jews. Rural and urban clerics were ordered to constantly admonish
them against Jewish practices, and to make sure that they lived “in common
with us in the name of the Chrlstl‘an rehglon in cultus;in victuals, and in dress,
and come 'to'churchroften.” ' Thus the atithors of this’canon, in imagining the

1 Drews, “Jews as Pagans,” p. 205, points out the parallel between this use of the concept of
secular “discipline of terror,” and Isidore’s discussion in the Sententiae, 3. 51. 4. On that passage,
see also Cazier, “Les Sentences,” p. 376.

2 Stocking, Bishops, pp. 128-136.
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possible crimes of baptized Jews, also imagined a broad expanse of day-to-day
activities as the jurisdictional territory covered by their authority to control
religious identities. Moreover, by calling upon all clerics in all communities,
the canon potentially extended that power to a wide variety of people with
authority in a wide variety of communities.*®

The bishops at the Third Council of Seville, confronted with an accusation
of sacrilegious fraud and inauthentic Christian identity, responded with an ad
hoc admixture of tradition, expedience, and innovation in making wide-ran-
ging claims for authority. How these claims were received at the time is un-
knowable. The facts that the first editor of the canonical collection known as
the Hispana (probably Isidore of Seville) excluded the records of Seville 111 from
his compilation, and that canon ten seems to have survived only in spite of
his efforts, may indicate controversy or contention, if not an outright retreat
from Seville III's audacious claims.®* Yet canon ten’s survival and redeploy-
ment in later compilations seems to indicate that at least some thinkers and
legislators in the kingdom saw this apparently anomalous legislative concoc-
tion as a useful precedent worthy of preservation.®® Moreover, although
events between the two councils are poorly documented, when the kingdom’s
bishops met in 633 at the Fourth Council of Toledo, under Isidore of Seville’s
leadership once again, they revisited the issue of forced converts and their
children in ways that indicate ongoing debates about governmental authority
over religious identification, and a continuing currency for some of the posi-
tions taken at Seville I11. Now, the bishops explicitly rejected Sisebut’s policy
of forced conversion, but in doing so institutionalized the identification of
baptized Jews and their parental authority as inherently dangerous. Building
on some of the tactics and concepts evident in canon ten, the anti-Jewish
canons from Toledo IV further extended ecclesiastical and conciliar claims to
ongoing power over the religious identities and Christian mores of the
kingdom’s communities.

k ok ok

Unlike canon ten, the immediate conciliar context for Toledo IV is relati-
vely accessible. The council’s acts were not only preserved, but enshrined as
ostensibly incontrovertible precedents for the rest of the century. The bishops
at Toledo IV clearly had the upper hand over the current king, a usurper who
seems to have desperately needed episcopal legitimation in order to solidify
his grasp on the throne. They.issued seventy-five canons covering an array of
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©  La Coleccidn V, pp. 483-484: “sub multorum praesentia,” “in parrociis seu in urbibus,” “in
nomine Christianae religionis cultu, uictu, habitu nobiscum communes exsistant, ad ecclesiam
quoque saepe concurrant.”

%4 See above, note 41.

% See below at note 84.
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subjects, including the future election and confirmation of kings. The bishops
claimed conciliar jurisdiction over virtually all ecclesiastical affairs, and at-
tempted to institute a strictly regularized regime of provincial conciliar gover-
nance, with broad jurisdiction in local dispute settlement. The council’s
legislation as a whole reflects a thoroughgoing program for religious and poli-
tical unification and conciliar authority as the bases for the kingdom’s survi-
val.®® The claims for control over religious identification in Toledo IV’s
anti-Jewish canons clearly constituted a key element in this program.

As a general council, Toledo IV was not likely to serve as a forum for ini-
tiating local accusations and disputes. On the other hand, it does appear that
the bishops heard at least one appeal there—that of Martianus—and issued
canons that addressed the broader issues raised by that tainted case.®” Canon
ten also may have negatively inspired the bishops in 633. Not only did the
anti-Jewish canons open with a criticism of the forced baptisms that canon
ten had praised, but they differed in many ways from that canon in their
approach to the religious identification of baptized Jews and their children.
First of all, apparently no longer concerned with faked baptisms, the bishops
accused baptized Jews of blaspheming against Christ “not only by being
known to be practicing Jewish rites but even by daring to operate abominable
circumcisions” on their sons and their slaves.®® Circumcised slaves were to be
freed, and circumcised sons were to be removed from their parents. By rede-
fining the danger at stake as a blasphemous attack on Jesus through this cen-
tral rite of Jewish identification, Toledo IV refocused canon ten’s blurred
images of Arians, pagans, and perfidious Jews to evoke traditional Christian
fears of Jewish authority and explicitly extend them to parental power.® In
this way, the allegedly circumcised sons were identified not as pagans or Jews,
but as the Christian subordinates of their parents’ Jewish power, like the alle-
gedly circumcised Christian slaves.

The danger of baptized Jews’ parental power, and the Christian identity of
their children was invoked even more strenuously in the next canon, which
decreed that all sons and daughters “of the Jews” should be separated from
their parents “in order that they should not become further entangled in their

% Stocking, Bishops, 149-173._ e

7 Stocking, ¢ Mg;tlanusr, Aventlus, ‘ppT 18; 183, e

% Toledo IV; 59 La:Coleccidn V,p. 237:non solum Tudaicos rltus perpetrasse noscuntur, sed
etiam et abominandas circumcisiones exercere praesumperunt.” Linder, Legal Sources, p. 488;
online at http://www.cn-telma.fr/relmin/extrait1058/.

®  Such an extension had begun in Toledo III's canon 14, with the children of mixed unions.
See above, note 8. On the treatment of Jewish parental rights in the various sources of canon
law from Roman laws forward, see W. Pakter, Medieval Canon Law and the Jews (Ebelsbach, 1988),
pp. 314-322, and Blumenkranz, Juifs et chretiens, pp. 324-326.
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deviation.””® The canon directed that the children be deposited with “god-
fearing men and women,” or in monasteries, “in order that they should learn
from [the Christians’] way of life to venerate the faith and, educated on better
things, progress in their morals as well as their faith.””* At Seville III, canon
ten had called for the indoctrination (and supervision) of baptized Jews
through participating in Christian ways of life and church attendance. Toledo
IV applied this religious education to the children rather than the parents,
seeking to absorb those children into Christian society as they built bounda-
ries around their dangerous parents. The rhetorical Christianization of the
children of baptized Jews is also evident in canon sixty-one, which declares
that the “faithful sons” of apostatizing baptized Jews should not lose their
inheritance rights, since “‘a son shall not bear the iniquity of the father’.7? 1t
seems that by 633, the Iberian episcopate had discarded the notion that bap-
tized Jews might keep their children “pagan” and subject Christian children
to rebaptism. Instead, they sought to impose a rigid boundary between blas-
pheming baptized Jews and their incipiently Christian offspring.

Meanwhile, other canons at Toledo IV reiterated and revised traditional
concerns about barriers between Christians and Jewish power. Canon sixty-
three repeated previous prohibitions against unions between Jews and
Christians, with new phrasing that would apply to existing marriages between
baptized and non-baptized Jews:

Jews who have Christian wives in marriage should be warned by the bishop of
their city that if they wish to remain with them, they should become Christians.
If they were warned and have refused, they shall be separated, because an infi-

7 Toledo 1V, c. 60, La Coleccién V, p. 238: “ludaeorum filios vel filias, neparentum ultra inuo-
lantur erroribus.” Linder, Legal Sources, p. 488; online at http://www.cn-telma.fr/relmin/
extrait1060/.

71 1bid.: “aut monasteriis aut Christianis uiris ac mulieribus Deum timentibus, ut sub eorum
conuersatione cultum fidei discant atque in melius instituti tam in moribus quam in fide pro-
ficient.” Linder, Legal Sources, p. 488. The language does not make clear whether the envisioned
Jewish parents are baptized or not; but it would appear that the children are, as they are
expected to progress in “their faith,” without any mention of the need to baptize them.
Historians have disagreed on whether this canon was meant to apply only to the children of
baptized Jews, only to the children of non-baptized Jews, or to the children of both. See, e.g.,
Blumenkranz, Juifs et chrétiens, p. 111; Cazier, “De la coercition,” p. 132-133; Juster, “La condition
legal,” trans. Rabello, p. 410; B.S. Albert, Im\gio}reL gf\syc}v‘iilll[e\: H}iﬁ\attitude towards Judaism and
his impact on Early Medieval 9anqp\L@w,’f\Thgjewgs‘h‘\gy'a"r‘ter& Review, LXXX, 3-4 (1990), 207-220,
p. 216; Garcia Iglesias, “Losmenores.” According toGonzélez Salinero; ‘Catholic Anti-Judaism,”
p. 148, this measure had lasting influence as the canonical justification for removing children
from Jewish parents in later centuries, although Pakter, p. 316, notes that the later canonists
Burchard of Worms and Ivo of Chartres “expressly limited Toledo IV can. 60 to baptized children
of Jews.” The twelfth-century canonist, Gratian, reverted to the inexact language of Toledo IV.
72 Tbid.: “fideles filios”; “Filius non portabit iniquitatem patris,” quoting Ezekial 18, 20. Linder,
Legal Sources, p. 489.
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del cannot remain united to one who has already been transferred to the
Christian faith. . .”

Canon sixty-six once again prohibited Jewish ownership of slaves, with a
vivid rationalization: “it is monstrous that members of Christ should serve
ministers of Antichrist””* This canon doesn’t explicitly mention baptized
Jews, but within the context of the other canons, the opposition between
Christians and the ministers of Antichrist speaks volumes about the stakes
involved. Canon sixty-two spelled out the dangers in more detail:

[1f] even the good are frequently corrupted from associating with the evil, how
much more so people who are prone to sin? There should be, therefore, no
more association between Hebrews brought over to the Christian faith and
those who still persist in their ancient rite, lest they be corrupted by their
company. If any of the baptized, therefore, should not henceforth avoid the
company of the infidels, these [the baptized Jews] shall be given to the
Christians, and those [the unbaptized Jews] shall be condemned to public
flogging.”

If, on the one hand, the salvific influence of Christian mores, combined with
the principle that the sins of the father are not inheritable, could make it
possible for the children of baptized Jews to cross into the territory of Christian
identification, on the other hand, the evil influence of the “ministers of
Antichrist” made it almost certain that those children’s parents, already
“prone to sin,” would “be corrupted by [the non-baptized Jews’] company.”

7 1bid, p. 239: “Iudaei qui Christianas mulieres in coniugio habent, admoneantur ab episcopo
ciuitatis ipsius ut, si cum eis permanere cupiunt, Christiani efficiantur