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Ebrei, eta medievale - Ci sono almeno tre fasi nella storia dei
rapporti fra I'Inquisizione e gli ebrei. La prima e la terza sono quelle
dell'Inquisizione papale fondata nel XIII secolo e resuscitata nel
XVl secolo. Il compito principale di questa Inquisizione consisteva
nel far fronte alla presunta apostasia degli ebrei convertiti e a co-
loro che li aiutavano nell’apostasia. Con il passare del tempo, € in
particolare dal XVI secolo, 'Inquisizione papale dovette misurarsi
anche con le violazioni delle leggi e dei canoni che regolavano il
comportamento degli ebrei. La seconda fase ¢ quella dell’Inqui-
sizione spagnola, fondata negli anni Settanta del XV secolo, che
dedico i propri sforzi all'azione contro i cristiani lapsi in Spagna e
nel suo impero (quasi tutti conversos o loro discendenti, soggetti
che personalmente o attraverso i propri antenati erano un tempo
stati ebrei). Prima dell’espulsione del 1492, 'Inquisizione spagno-
la, come quella papale, persegui gli ebrei accusati di avere incorag-
giato il ritorno dei conversos al giudaismo. Proprio sfruttando tale
accusa nel 1492 gli inquisitori spagnoli persuasero i re spagnoli
a espellere gli ebrei rimasti in Spagna. LInquisizione spagnola fu
un’istituzione strettamente nazionale, proprio come lo fu la sua
controparte portoghese fondata alcuni anni dopo. Ambedue que-
ste istituzioni erano indipendenti da Roma, e fu per questa ragione
che la loro fondazione incontrd una resistenza considerevole da
parte del papa.

Questa voce si concentrera sull'Inquisizione papale in etd me-
dievale. Da dove trasse I'autoritd per operare? Durante il medio-
evo, gli ebrei erano normalmente soggetti alla giurisdizione dei
signori locali, che difendevano gelosamente le loro prerogative.
Nel 1284 il re Filippo III di Francia protestd che gli ebrei non
dovevano essere condotti davanti a un tribunale inquisitoriale
senza il suo permesso. Da parte sua, la Chiesa romana insisteva che
c’erano alcune aree in cui essa poteva avere giurisdizione diretta
sopra tutti gli ebrei. Papa Innocenzo IV torno ripetutamente sul
problema del giudaismo in seno a una societa naturaliter cristiana.
Lobiettivo era chiaro: controllare il giudaismo, le sue dottrine e la
sua applicazione, rassicurando nel contempo gli ebrei circa il loro
posto in una societa cristiana guidata dalla Chiesa romana. 11 rife-
rimento paolino di papa Fieschi era evidente, come evidente era
Iintento di ‘correggere’ gli ebrei, misurandone la probita rituale sul
metro del ritualismo romano. Le occasioni di potenziale devianza
ebraica erano molte: prestito con interesse eccessivo, al di sopra
di quanto permesso dalla Chiesa; testimonianza che portasse alla
condanna di cristiani; preti citati davanti alle corti secolari perché
la controparte o il querelante era un ebreo; esercizio di pubblici
poteri da parte di ebrei, sia come esattori di imposte, specialmente
nella Penisola iberica, sia come funzionari minori. C’era anche il
problema della (supposta) magia ebraica. Esso era forse strumen-
tale, mirando a spingere (temporaneamente) papa Giovanni XXII
a espellere gli ebrei dai domini avignonesi nel 1322. Piu fastidiose
erano le (supposte) violazioni di natura meno tangibile. Entro il
secolo XIII ci si interrogd sui riti ebraici: erano autenticamente
ebraici o rappresentavano ‘innovazioni’ che la Chiesa romana non
era obbligata a rispettare, visto che sembravano sfidare I'insegna-
mento cristiano?

Gli ebrei in quanto tali non potevano mai essere ritenuti eretici.
Come stabili nel 1376 I'inquisitore Nicolau Eymerich, essi poteva-
no essere processati per avere negato l'esistenza di tre persone in

un solo Dio, ma solamente per questo. Il Talmud conteneva eresie,
ma il giudaismo in sé non poteva mai essere tacciato di eresia, o gli
ebrei (non battezzati) di rappresentare una setta ereticale. A chi
competeva dunque di agire contro tali ‘offese’? Nessuna autorita
era la sola responsabile. Come giudici potevano agire i papi, le
corti ecclesiastiche, i vescovi e i Concili, con I'aiuto del braccio se-
colare. E ci si poteva appellare a ognuno di essi. A Barcellona, nel
1354, alcuni ebrei si appellarono a Pietro IV d’Aragona affinché
richiedesse al papa di applicare una decisione di Bonifacio VIII,
che imponeva agli inquisitori di rivelare I'identita degli accusatori
di ebrei e di limitare I'azione degli inquisitori contro gli ebrei a
causa delle loro credenze. 11 dictum del gia menzionato inquisitore
aragonese Eymerich fu probabilmente la risposta ufficiale dell'In-
quisizione all’appello e fu registrato nel suo manuale, il Directorium
inquisitorum (EymericH-PENA 1587).

Anche se gli ebrei non potevano essere processati per eresia,
potevano essere accusati di avere fomentato I'eresia o, ancora peg-
gio, di avere persuaso i conversi a ritornare al giudaismo. Inoltre,
alcune fra le persone indotte all’apostasia erano stati volenterosi
convertiti. Non abbiamo modo di sapere molto su di loro. Ci fu il
caso clamoroso di Nicholas Donin (1240), e quello, avvolto nelle
spire dell’agiografia e della ricostruzione ex post, di Ermanno di Co-
lonia (XII secolo). La maggior parte dei conversi volontariamente
erano ricevuti dai cristiani in malo modo, e le loro aspettative ri-
guardo agli effetti della conversione restavano quanto meno in-
soddisfatte, come dimostra il caso di maestro Andreas. Ma questi
non fu l'unico converso a cambiare idea. Nel 1298 Bonifacio VIII
stabili finalmente che coloro i quali erano stati costretti a con-
vertirsi ed erano stati battezzati contro la loro volonta potessero
tornare al giudaismo. Linquisitore e futuro papa Benedetto XII,
Jacques Fournier, interrogd un certo Baruch a pitl riprese: aveva
mai acconsentito alla conversione o era stato minacciato € aveva
accettato il battesimo solo per salvare la vita? Il condizionamen-
to poteva anche essere sottile. Nell'Histoire de Philippe Auguste il
cronachista medievale Rigord ci racconta che a Parigi, ai tempi
dell’espulsione ordinata nel 1182, spinti dalla disperazione alcuni
ebrei si convertirono. Episodi simili accaddero in Francia durante
il XIII secolo. La Spagna sperimentd lo stesso fenomeno, anche se
la vera ondata di conversioni e riconversioni ebbe luogo alla fine
del XIV e nel XV secolo, in particolare dopo il 1391, quando gran-
di pogrom generarono molti conversi. Anche l'espulsione del 1492
produsse conversos riluttanti e pronti a ritrattare, tra cui coloro che
si convertirono per evitare la deportazione. Furono in gran parte
tali persone a essere perseguite dall'Inquisizione spagnola.

Il numero di coloro che si convertirono in seguito agli attacchi
contro gli ebrei in Renania dopo il 1096 potrebbe aver raggiunto
le centinaia: quasi tutti ritornarono al giudaismo con il consen-
so dell'imperatore Enrico IV. Conversioni e ritrattazioni devono
essere avvenute anche in Germania dopo i massacri del 1298. La
discussa conversione di Baruch ebbe luogo dopo la ‘crociata dei pa-
storelli’ del 1320 nella Francia meridionale e ci si puo interrogare
sulla sorte di quei bambini ebrei di Valréas (nell’attuale Proven-
za), la cui violenta conversione fu condannata nientemeno che
da Innocenzo IV. Tuttavia, diversamente da Enrico IV, il papa non
avrebbe certamente permesso il ritorno dei bambini al giudaismo.
Clemente IV era della stessa opinione. La sua lettera apostolica



Turbato corde del 1267 (sulla quale ritorneremo) forni all'Inquisi-
zione i fondamenti legali per perseguire coloro che sceglievano di
ritrattare. In sostanza, durante il medioevo il numero totale degli
apostati di discendenza ebrea non fu certamente grande: perché
affannarsi allora a perseguirli?

Il problema risiedeva nel significato attribuito al ritorno al
giudaismo. Come la promiscuita sessuale, esso rappresentava una
sfida alla purezza cristiana. Le preoccupazioni riguardanti il man-
tenimento di tale ‘purezza’ motivarono la maggior parte delle re-
strizioni introdotte dalla Chiesa romana nei confronti degli ebrei.
Il punto di partenza era un passo paolino (1 Cor 10, 17: «unus
panis, multi sumus»): i cristiani diventavano una sola cosa nell’eu-
caristia, erano uniti in Cristo; ma cosa accadeva se un cristiano
diventava corrotto, impuro per via di azioni come il contatto con
cio che era proibito? Nel III secolo Cipriano aveva chiamato lapsi
i preti contaminati da sacrifici tributati agli idoli, che potevano
anche trasmettere tale contaminazione agli altri in una reazione a
catena. Agobardo di Lione nel IX secolo aveva trasferito le idee di
Cipriano agli effetti del contatto con gli ebrei, specialmente nella
condivisione della tavola, e piti tardi Giovanni il Teutonico avreb-
be affermato che la commensalita con «ebrei corrompeva tra un
piatto e l’altro». Gli ebrei, aveva affermato Giovanni Crisostomo
verso la fine del IV secolo, a partire da Matteo 15, 26, erano i cani
che cercavano di rubare il pane — ossia I'eucaristia — dei bambini.
Ancora nel 1871 Pio IX riteneva che gli ebrei liberati dal ghetto
latrassero per le strade di Roma; nel folklore cileno & diffusa ancora
oggi una filastrocca che sembra riecheggiare le idee del Crisosto-
mo: «chi ha rubato il pane dal forno? I cani ebrei».

Fu nell’ambito di questa matrice colta e folklorica che gli ebrei
furono accusati di fabbricare immagini in cera e di crocifiggerle.
La cera rappresentava uno e tutti i cristiani, parte dell’'unus panis.
Con la presunta uccisione di cristiani, gli ebrei venivano anche in-
colpati di attaccare I'eucaristia e la stessa persona di Cristo. Come
disse Guglielmo il Bretone, gli ebrei annualmente «immolabant et
eius corde se communicabant», il che voleva dire che essi annual-
mente «facevano sacrifici e si comunicavano con il cuore di un
giovane cristiano». Una variante di tali accuse & la storia di Wer-
ner di Oberwessel, del quale si diceva che fosse stato ucciso dagli
ebrei nel 1287. Werner era raffigurato come una sorta di sostitu-
to vivente del corpus verum, l'eucaristia, e del corpus mysticum, la
Chiesa romana; I'ebreo era di conseguenza il cane famelico pronto
ad attaccare, mutilare e contaminare 'eucaristia. Che cosa accade-
va quando l'ebreo diventava anche «il lupo nell’'ovile» (da 2 Tim,
3, un passo che Agobardo aveva citato con riferimento all'impe-
ratore Ludovico il Pio e al suo trattamento verso gli ebrei)? Che
cosa succedeva quando un ebreo osava presentarsi sotto le mentite
spoglie di un cristiano? Il riferimento era evidentemente a coloro
che si erano falsamente convertiti al cristianesimo e a coloro che
avevano ritrattato. Non stupisce che tali persone fossero fonte di
grande ansietd, indipendentemente da quante fossero in realta.
In piti, nessuno sapeva per certo chi erano tali soggetti e con chi
avessero avuto contatti. Di conseguenza, anche se non dovremmo
esagerare il numero di persone che queste generalizzazioni coin-
volgevano, dobbiamo riconoscere come I'ansieta potenzialmente
prodotta anche da un piccolo numero di ‘apostati’ fosse enorme.
Chi era sempre stato ebreo, e chi era ritornato a esserlo, dopo esse-
re stato battezzato? Il contatto con essi corrompeva anche quando
chi veniva corrotto non aveva alcuna nozione di cid che stava
accadendo. Il risultato della corruzione, come aveva affermato
Agobardo, era la riduzione del beneficio eucaristico. Il contatto
illecito (sessuale) aveva lo stesso effetto. Fu proprio per evitare tale
contatto che Innocenzo Il nel 1215 decreto che gli ebrei portas-
sero abiti speciali: la sua immagine dell’ebreo era quella degli ebrei
romani, che egli vedeva ogni giorno e non poteva fino ad allora
distinguere attraverso il vestito e I’aspetto.

In questo contesto va collocata la promulgazione della lettera
Turbato corde di papa Clemente IV. La lettera autorizzo I'Inquisi-

zione a intervenire contro i cristiani che avevano «deviato verso il
giudaismo» e gli «ebrei che hanno indotto costoro a questo passo».
La ripubblicazione della lettera nel 1274 da parte di Gregorio X
servi a riaffermare che tali devianti erano a volte dei «cristiani
per nascita», erano dunque figli di coloro che si erano convertiti,
erano rimasti cristiani per un periodo sufficiente per avere figli nel
frattempo battezzati, ma che, alla fine, erano tornati al giudaismo.
Bernard Gui ci ha lasciato un’elaborata descrizione del rito che gli
ebrei avrebbero celebrato per reintegrare i conversi. I precedenti
alla Turbato corde tuttavia non mancavano. Gia nel 1144 Luigi VII
di Francia aveva ordinato che i conversi relapsi venissero puniti
severamente, e perfino giustiziati. Tale ordine pud essere rimasto
lettera morta, ma forni di fatto alla Chiesa romana un precedente
tanto forte quanto le politiche reali francesi sui prestiti concessi
da ebrei, che avevano preceduto e superato i canoni dedicati alla
materia. [l Concilio Laterano IV consenti agli ebrei di percepi-
re «interessi non smodati». E pill in generale, il papato si mostrd
rispettoso dell’'idea che, anche nel caso di appartenenti al giudai-
smo, il «giusto processo legale» dovesse essere osservato. Il canone
Sicut Iudaeis non del Laterano IV affermava che gli ebrei avevano
il diritto di vivere nella cristianita liberi. Innocenzo III qualifico
il suo ordine di portare abiti speciali affermando che non c’era
«intenzione di danneggiare gli ebrei [fisicamente]». N¢ all'Inqui-
sizione furono concessi poteri illimitati. Niccold IV proibi i rinvii
ingiustificati dei processi ad altre corti e Bonifacio VIII sostenne
che gli ebrei non erano «uomini potenti», e di conseguenza aveva-
no il diritto di conoscere I'identita dei loro accusatori. Cosservanza
delle norme spiega perché Fournier chiese piti volte a Baruch se
egli avesse consentito, a prescindere dalle circostanze, al battesi-
mo. Tuttavia, & stato affermato che anche un’Inquisizione legalista
sapeva come usare il proprio potere, ricorrendo a tattiche come un
prolungato fermo in attesa del processo.

La maggior parte degli inquisitori osservo le norme canoniche
relative alla ‘benevolenza’ da accordare agli ebrei. Questo spiega
forse perché nella condanna del Talmud avvenuta a Parigi ne-
gli anni Quaranta del XIII secolo, i firmatari del decreto furono
secolari e dottori, e non membri degli Ordini mendicanti (tra i
quali si reclutavano gli inquisitori delegati dalla Sede Apostolica).
Quando i frati predicatori passarono all’offensiva contro il Talmud
in Catalogna, negli anni Sessanta del Duecento, essi mirarono
soprattutto a espurgare il testo e a dare prova della superiorita
del cristianesimo sulla base delle stesse fonti rabbiniche. Affatto
diverse le ragioni della precedente condanna parigina: il Talmud
costituiva una nova lex, dunque tradiva il giudaismo biblico, con-
siderato una prefigurazione del cristianesimo e percio tollerato. Si
¢ sostenuto che il presunto dibattito avvenuto a Parigi nel 1240
tra Nicholas Donin e i rabbini, che determino la sorte del Talmud,
potesse essere stato un procedimento inquisitoriale; I'Inquisizione
poteva essere stata coinvolta anche nel rogo delle opere di Mai-
monide negli anni Trenta del Duecento; tuttavia le informazioni a
riguardo sono scarse. Coloro che presiedettero il dibattito e furono
i principali protagonisti del successivo rogo del Talmud erano il re
Luigi IX e la sua regina, ambedue sostenitori convinti della neces-
sitd di inasprire i rapporti tra cristiani ed ebrei. Per contro papa
Innocenzo [V insistette successivamente che i testi ebraici leciti
non dovessero essere condannati. accusa di nova lex scomparve.
Secondo Bernard Gui, il Talmud fu in seguito attaccato solo per le
sue presunte blasfemie. Nello stesso spirito, 'ordine dato all'Inqui-
sizione da Niccold IV di procedere contro apostati, giudaizzanti e
coloro che li aiutavano, non contraddice la lettera inviata sempre
da Niccold 1V al clero romano nel 1290, che rimproverava il me-
desimo per aver ingiustamente multato e in altri modi oppresso gli
ebrei della citta. Allo stesso modo, I'inquisitore domenicano Ar-
nold Dejean, che era anche signore di Pamiers, promise nel 1295
di non modificare i privilegi degli ebrei della citta a loro detrimen-
to. Fino all’epoca immediatamente precedente al 1492, e forse dal
1290 (ma quest’ultima data & discutibile), nell'Italia meridionale



I'Inquisizione sembra avere rispettato scrupolosamente le direttive
papali, non fomentando processi fondati su accuse di omicidio ri-
tuale o di profanazione del sangue. Innocenzo IV aveva messo in
chiaro che gli ebrei «non fanno sacrifici e non si comunicano» con
un cuore strappato dal petto di un cristiano: si trattava di risposta
indiretta, quasi una generazione dopo, a quanto detto da Gugliel-
mo il Bretone?

Non tutto perd andd liscio. Il manuale di Bernard Gui pro-
pose di censurare la preghiera ebraica. Durezze eccessive da par-
te dell’Inquisizione ebbero luogo, e furono esse che, ad esempio,
spinsero Niccold IV ad ammonire gli inquisitori affinché non pre-
giudicassero le cause con ingiustificati rinvii. Molto dipendeva dal
singolo inquisitore, e alcuni di loro erano particolarmente severi.
Furono impiegati anche dei sotterfugi. Il numero di ebrei battez-
zati a forza era in apparenza abbastanza alto da facilitare accuse
di proselitismo nei confronti di qualsiasi ebreo che avesse a che
fare con i conversi. Tale pretesto fu sfruttato nel 1315 per ordinare
la confisca (cosa che quasi ebbe luogo, grazie al coinvolgimento
reale) dell'intero patrimonio degli ebrei di Mallorca. Una simile
accusa costrinse nel 1320 molti ebrei di Tarragona all’esilio, men-
tre quelli che rimasero dovettero pagare una multa. C'erano fatti
veri dietro all’ammonimento di Martino IV perché gli inquisitori
non forzassero gli ebrei a confessare e non perseguissero quanti di
loro potevano avere avuto involontariamente dei contatti sociali
(familiaritas) con i conversi (1281). Un altro espediente consisteva
nel perseguire gli ebrei prima di avere il consenso del re. Filippo
IIT protestd nel 1284 che tali iniziative ignoravano il diritto reale.
Similmente, Giacomo II d’Aragona si lamentd nel 1323 che 'in-
quisitore Bernardus de Podio Certosa, eludendo la sua autorita,
«aveva fatto si che le comunita ebraiche del re venissero distrutte
senza alcuna ragione». Allo stesso tempo, i re potevano sollecitare
I'azione inquisitoriale, come fece Luigi IX nel 1240 contro i libri
ebraici e come i reali francesi avrebbero continuato a fare nel corso
del X1V secolo. Alleati con Carlo II d’Angid, gli inquisitori ope-
ranti nell'Italia meridionale all'inizio degli anni Novanta del XIII
secolo costrinsero piti della meta degli ebrei residenti in quella re-
gione a convertirsi, mentre il resto fuggi in Sicilia o nell'Italia del
Nord. Questi avvenimenti sono stati ricollegati alle rivolte ispirate
dagli inquisitori in seguito alla presunta profanazione del sangue:
la vicenda & confusa, ma non c’¢ dubbio che gli inquisitori si so-
vrapposero, superandola in durezza, all'iniziativa reale di Carlo.

Possediamo una documentazione relativamente scarsa dei pro-
cedimenti inquisitoriali contro gli ebrei, specialmente per quanto
riguarda I’area a Nord dei Pirenei. Nonostante i numerosi procedi-
menti inquisitoriali di iniziativa papale nella Francia del Sud, ab-
biamo a disposizione solo tre trascrizioni dei processi inquisitoriali
contro gli ebrei tenuti in quella regione all'inizio del XIV secolo.
Sappiamo che ci furono delle assoluzioni formali, come pure che i
papi rimasero fedeli al «giusto processo legale». La ripubblicazione
della Sicut Iudaeis non impedi un ordine emanato da Niccolo 11
a Pamplona nel 1281 e mirante a limitare le predicazioni antie-
braiche dei frati minori. Martino V ripubblicd la lettera appena
menzionata e vi incluse un ammonimento rivolto a coloro che
calunniosamente accusavano gli ebrei davanti all'Inquisizione. In
parecchie occasioni, e in particolare dopo il 1267, la Sicut Iudaeis
non fu ripubblicata di pari passo con la riaffermazione della Turba-
to corde. Questa ambivalenza caratterizza il concetto di giustizia nei
confronti degli ebrei proprio del cristianesimo medievale.

Dal punto di vista ebraico, il principale fallimento dell'Inquisi-
zione medievale riguardd meno la sua azione che I'ansia e i timori
che essa riusci a creare. Quando, nel 1354, gli ebrei di Barcello-
na chiesero una definizione dei reati che I'Inquisizione poteva
perseguire, essi gettarono quanto meno una certa luce nella vita
della loro comunita. Nei decenni precedenti si era tentato di de-
finire una sorta di pubblica professione di fede. Attorno al 1354,
le discussioni intorno ad essa cessarono. E lecito sospettare che
I'Inquisizione, arrogandosi il ruolo di supervisore della pratica reli-
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giosa ebraica, avesse iniziato a intervenire. Con grande timore, gli
ebrei abbandonarono le discussioni dottrinali e si rivolsero al papa
chiedendo aiuto. Le definizioni presenti nel manuale di Eymerich
probabilmente fecero tirare un sospiro di sollievo. Ancora piti forti
erano le preoccupazioni quando si trattava di presunta apostasia.
Nel caso di Baruch Fournier fu scrupoloso sotto il profilo giuridico.
Tuttavia, secondo Baruch, un inquisitore gli aveva detto — riguar-
do al battesimo forzato di un altro ebreo, Solomon di Ondes — che
ove venisse usata la forza, il battesimo non era valido. Era una
posizione decisamente minoritaria. E interessante il fatto che essa
sarebbe stata riesumata da Clemente VII attorno al 1530, come
parte della sua opposizione alla nascita dell'Inquisizione portoghe-
se e probabilmente in risposta ai battesimi forzati di massa degli
ebrei portoghesi nel 1497. Ma la disciplina stabilita da Bonifacio
VIII nelle Decretali del Liber Sextus (5, 2, 13), con un codicillo
interpretativo che distingueva tra forza assoluta e condizionale,
chiuse formalmente ogni ulteriore discussione sulla validita dei
battesimi forzati. Le preoccupazioni non cessarono di crescere, poi-
ché i contatti con gli ebrei battezzati erano spesso inevitabili per
ragioni di famiglia, di affari o semplicemente di amicizia. I contatti
di qualunque natura potevano condurre gli inquisitori ad accusare
gli ebrei di incoraggiare I'apostasia, il che veniva seguito dall’'umi-
liazione ove I’accusato fosse costretto a prestare il giuramento con-
tenuto nel manuale di Bernard Gui: «Giuro e prometto — sulla leg-
ge di Mose che ho davanti, che ho baciato e che sto toccando — di
non invitare né indurre d’ora in poi nessun cristiano a giudaizzarsi,
e cioe ad osservare riti ebraici. In alcun modo inviterd o indurrd un
converso battezzato a regiudaizzarsi, e cio¢ a ritornare al giudaismo
o0 a negare la fede nella quale ¢ stato battezzato [0 anche ad aiutare
gli eretici cristiani]» (Gui 1886).

Il punto di vista cristiano sugli ebrei e sul giudaismo non fu
dunque univoco. Dopo la nascita dell'Inquisizione medievale, il
mondo cristiano divenne sempre piti turbato, timoroso di devianze
al proprio interno e pieno di ansieta per la purezza del corpus mysti-
cum e dei suoi membri. Le sfide poste dall’apostasia, e specialmen-
te dagli ebrei convertiti che ritornavano alla loro fede originaria,
richiedevano soluzioni speciali. Una di esse era la corte papale
inquisitoriale, la cui incoerenza fu fonte di un costante disagio tra
gli ebrei.

(K. Stow)
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Ebrei in Italia - La presentazione dell’attivita del Sant'Uffizio
romano nei riguardi degli ebrei nell'Italia dell’eth moderna non
pud che essere problematica, frammentaria e purtroppo incomple-
ta, per questo si & scelto di discuterla per sommi capi. Numerose ne
sono le cause, principalmente la particolare conformazione degli
Stati italiani di Antico Regime, il gran numero dei tribunali, la
mutilazione, la dispersione o la scomparsa di molti archivi inqui-
sitoriali tra cui gran parte dell’Archivio vaticano del Sant’Uffizio
(oggi Congregazione per la Dottrina della Fede), la loro parziale
catalogazione quando esistono e, infine, lo stato degli studi che
pure ha conosciuto un notevole sviluppo a partire dagli anni Ot-
tanta del Novecento. La data da cui prendere le mosse & il 1542,
anno di istituzione della Congregazione del Sant'Uffizio da parte
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di Paolo III. UInquisizione romana nacque per contrastare il dif-
fondersi della Riforma e fu rivolta contro le eresie cristiane, non
contro gli ebrei, i quali, in quanto infedeli, erano ritenuti extra
gremium Ecclesiae. Infatti, pur sottoposti a limitazioni (i ghetti, i
segni distintivi) e a vessazioni, eccetto sporadiche espulsioni da
singole localita — ad esempio il 26 febbraio 1569 Pio V li ban-
di da tutti gli insediamenti dello Stato della Chiesa all'infuori di
Roma e di Ancona —, gli ebrei continuarono a risiedere negli Stati
dell'Ttalia centro-settentrionale fino all’arrivo delle armate france-
si a fine Settecento, mentre vennero definitivamente espulsi dalle
aree soggette alla Spagna (Sicilia, Sardegna, Viceregno di Napoli
e Stato di Milano) tra l'ultimo decennio del Quattrocento e la
seconda meta del Cinquecento.

Se gli ebrei non rientravano nelle competenze dell’'Inquisizione,
vi ricadevano in caso di atteggiamenti lesivi del cristianesimo con
le parole e con i fatti (la normativa cinquecentesca al riguardo
¢ contenuta nelle bolle Antiqua Iudaeorum improbitas di Gregorio
XIII, T luglio 1581, e nella Cum Hebraeorum malitia, 28 febbraio
1593, di Clemente VIII). Vi ricadevano anche, e soprattutto, come
giudaizzanti, ovvero come apostati dal cristianesimo. Dalla prima
categoria di reati provenivano i procedimenti per offese ai dogmi,
alle credenze e ai simboli spirituali e materiali del cristianesimo.
Un settore particolare fu il controllo e 'eventuale persecuzione
della stampa ebraica. Quanto ai giudaizzanti, secondo la manuali-
stica inquisitoriale, essi venivano distinti in coloro che «transeunt
ad ritum Iudaeorum», ovvero cristiani originari (i vecchi cristiani)
che si convertivano al giudaismo, e «qui redeunt ad ritum Iuda-
eorum», ciog i cristiani di ascendenza ebraica (i nuovi cristiani)
che tornavano alla pratica della religione ancestrale. Questi ul-
timi formavano quella massa di apostati che tra la fine del Quat-
trocento e durante il Cinquecento si diffuse in Europa e nell’area
mediterranea per effetto di due eventi epocali: 'espulsione degli
ebrei dalle terre dei Re Cattolici (1492) e la conversione forzata
in Portogallo (1497). Per i giudaizzanti iberici I'Italia non fu solo
una terra di transito ma anche di inserimento; ne consegue che il
maggior numero di cause si rinviene nelle aree di immigrazione dei
nuovi cristiani, spagnoli e portoghesi. Sotto il profilo religioso, il
marrano iberico, generalmente dedito alla mercatura o ad attivita
di tipo finanziario, rientra in una delle seguenti categorie: 1) un in-
dividuo che vive formalmente come cristiano e clandestinamente
da ebreo; 2) un individuo che vive come ebreo ma che, un tempo,
era vissuto come cristiano; 3) un individuo che non @ ‘né cristiano,
né ebreo’, ciot senza ‘legge’ religiosa, immerso in una dimensione
agnostica. Quest’ultima, a volte, fu prevalente nell'immaginario
degli Stati di Antico Regime italiani. Sintomatico al riguardo fu
l’atteggiamento di Venezia che promulgd due bandi di espulsio-
ne nei confronti dei marrani (13 novembre 1497 e 8 luglio 1550)
definiti «gente infidele, senza religione». La tipica linea di difesa
dei giudaizzanti, spesso individuati in quanto seguivano norme
dell’ortoprassi tradizionale quali i riti funebri ebraici, i digiuni, e
palesavano credenze peculiari del mondo ebraico (tipico il rifiuto
della verginita di Maria), fu di proclamarsi ebrei costretti a finger-
si cristiani per motivi di opportunita, obbligando 'Inquisizione a
produrre le prove dell’effettiva somministrazione del sacramento
battesimale valido, seppure illecito, in base alla normativa del [V
Concilio di Toledo (633, canone 57) trasfusa nel Decretum Gratia-
ni (Decretum, Prima pars, dist. 45, c. 5). Lonere della prova veniva
tuttavia a cessare con il decreto di Paolo IV (30 aprile 1556). Se-
condo il pontefice, dal momento che erano ormai trascorsi quasi
sessant’anni dalla conversione forzata avvenuta nel 1497, gli ebrei
originari del Portogallo o che vi avessero risieduto dopo questa
data dovevano essere considerati apostati anche se, sotto tortura,
avessero negato di aver ricevuto il battesimo. La drastica disposi-
zione annullava i privilegi concessi da alcuni signori italiani, tra
cui Ercole II d’Este, Cosimo I de’ Medici, e perfino da due pon-
tefici, Paolo III e Giulio III, ai nuovi cristiani iberici affinché po-
tessero trasferirsi nei loro Stati in qualita di ebrei non convertiti,

anche se prima, per motivi di utilitd, si fossero ‘finti’ cristiani. Un
espediente che, in pratica, aveva permesso di eludere i controlli
del Sant'Uffizio il quale, in Italia, a differenza che nelle Inquisizio-
ni iberiche, non ebbe come interlocutore un potere statale centra-
le, bensi una serie frammentata di poteri politici con cui dovette
misurarsi in un complesso, e a volte difficile rapporto. Per que-
sta ragione si & scelto di presentare I'argomento per singoli Stati.

La Repubblica di Venezia. Nella Repubblica di Venezia furono in
funzione 14 tribunali, meta gestiti dai domenicani (Venezia dopo
il 1560, Vicenza, Verona, Brescia, Bergamo, Crema e Zara per la
Dalmazia) e metd dai minori conventuali francescani (Venezia
fino al 1560, Padova, Adria-Rovigo, Treviso, Ceneda, Aquile-
ia e Concordia, Belluno e Capodistria). Un aspetto distintivo di
tutti questi tribunali & la presenza, accanto ai giudici ecclesiastici
(vescovo e inquisitore, a Venezia anche il nunzio apostolico), di
rappresentanti dello Stato con funzioni di controllo: a Venezia i
Tre Savii sopra I'eresia e negli altri tribunali il rettore veneto o un
suo delegato. Si sono conservati sostanzialmente interi solo i fondi
di Venezia (ASVe) e di Aquileia e Concordia (Udine), e i fondi
parziali di Ceneda, di Belluno, di Adria-Rovigo, depositati presso
gli Archivi delle Curie vescovili delle rispettive cittd; I'Archivio
vescovile di Capodistria & depositato presso il Seminario vescovi-
le di Trieste. Non risultano reperibili i fondi di Treviso, Padova,
Vicenza, Verona e Brescia. Nei fondi di Capodistria e di Ceneda
non sono conservati procedimenti contro ebrei. Non si ¢ avuto
modo di effettuare controlli diretti a Bergamo, Crema e a Zara.
Tra la seconda meta del Cinquecento e la prima meta del Sette-
cento il Sant’'Uffizio di Aquileia e Concordia celebrd contro ebrei
e giudaizzanti otto procedimenti che, per la maggior parte dei casi,
non diedero luogo a procedere. Il caso pitl interessante & quello
di Leandro Tisanio, un giovane calzolaio di San Vito al Taglia-
mento convertitosi all’ebraismo e fuggito a Salonicco. Contro di
lui e contro Mose Belgrado, il banchiere ebreo accusato di averne
favorito l'apostasia, fu celebrato un processo tra il 1611 e il 1616
che si concluse con la condanna in contumacia di Leandro alla
scomunica maggiore e alla confisca dei beni, mentre il Belgrado fu
scarcerato a Bologna dietro cauzione. Del Sant’Uffizio di Belluno
si conosce un unico processo, celebrato contro il neofito Marco nel
1587 per vendita di false indulgenze e conclusosi con la sua con-
danna al remo sulle galere per due anni; di quello di Adria e Ro-
vigo ci restano non pitl di una decina di procedimenti. Il caso pitl
interessante ¢ quello di Francesco Ziliberti dei Marescalchi pro-
cessato due volte per giudaismo, ma sempre assolto: la prima volta
dal Sant’'Uffizio di Venezia il 4 novembre 1559, quindi ad Adria
il 5 agosto 1568. Le sue idee, tuttavia, non sembrano influenzate
dal pensiero ebraico; piuttosto vi si avvertono echi della religiosita
degli ambienti anabattisti attivi in Polesine. Infine citiamo il caso
del rabbino Ezechia, figlio di Elia da Asti, processato nel 1595 e,
dopo I'abiura, bandito in perpetuo dalla diocesi di Adria per aver
sostenuto la tesi dell’eternita della materia. Senza dubbio il fondo
inquisitoriale piti rilevante & quello di Venezia conservato in 164
buste che coprono un arco di tempo che va dal 1541 al 1797. Suun
totale di 2.910 procedimenti, se ne contano 126 per reati attinenti
al mondo ebraico, di cui 76 celebrati nella seconda meta del Cin-
quecento e 50 tra il Seicento e la prima meta del Settecento, da
me integralmente editi in 14 volumi tra il 1980 e il 1999 e oggetto
di una monografia di Brian Pullan nel 1983. In circa due secoli e
mezzo di attivitd non si rinvengono condanne a morte eseguite
ma due comminate in contumacia per rottura del bando a Jose
Naar e Abram Benarogie, circoncisori clandestini di giudaizzanti
(14 novembre 1586). Si contano sei condanne al remo sulle galere
e altre pene detentive di diversa entita. Nella seconda meta del
Cinquecento su 76 casi ve ne sono solo due in cui venne applicato
I'interrogatorio sotto tortura.

In effetti nelle terre della Serenissima il Sant’Uffizio incontrd
sempre difficolta a processare e condannare ebrei e giudaizzanti
a causa della ferma difesa da parte della Repubblica delle prero-



gative dello Stato nei confronti delle pretese ecclesiastiche ben
prima dell'intervento di fra’ Paolo Sarpi con il suo Sopra l'officio
dell' Inquisizione (18 novembre 1613). Basti pensare all'istituzione,
il 20 dicembre 1537, prima della creazione della Congregazione
del Sant’Uffizio, degli Esecutori contro la bestemmia che, tra I'al-
tro, avevano competenza su reati contro la religione, la morale e
il buon costume e anche in materia di forestieri e di ebrei. [ mol-
teplici e complessi equilibri politici internazionali della Serenissi-
ma, in particolare la sua attenta politica verso I'Impero ottomano,
ostacolarono 'effettiva capacita di repressione del Sant’Uffizio che
dovette misurarsi non solo con limiti di carattere giurisdizionale e
con il controllo al suo interno da parte dei Savi all’eresia ma anche
con i privilegi ottenuti dagli ebrei di cui la Serenissima era gelosa
custode. La Ricondotta accordata dal Senato il 27 luglio 1589 ai
mercanti levantini sudditi del Turco, e ai ponentini, in gran par-
te ex conversos, che concedeva loro di insediarsi come ebrei nel
ghetto di Venezia, «sicuri per detto tempo di non esser molestati
per causa di religione da qual si voglia Magistrato», fini in pratica
col sanzionare tacitamente il diritto di apostasia per i giudaizzan-
ti iberici che, presentatisi come ebrei, avessero voluto far ritorno
esplicitamente alle pratiche della loro religione ancestrale. Per-
tanto, se fino a quel tempo non era stato facile per il Sant'Uffizio
perseguire il reato di giudaismo, da allora divenne quasi impossi-
bile. Latteggiamento di Sarpi fu determinante anche per sottrarre
ulteriormente gli ebrei alla giurisdizione inquisitoriale. Egli infatti
ne sostenne l'estraneita al foro ecclesiastico in quanto ‘infedelf’,
negando sia la validita della bolla Antiqua Iudaeorum improbitas di
Gregorio XIII, sia la facolta del tribunale di procedere contro di
loro per delitti commessi fuori dello Stato veneto.

11 corpus dei Processi ci permette di cogliere a part entiere 'uni-
verso ebraico sostanzialmente integrato nel clima del tempo — si
vedano al riguardo i procedimenti per uso di arti magiche — e le
sue molteplici relazioni con il mondo cristiano in settori chiave
quali leditoria che, grazie a una serie di intensi rapporti e di colla-
borazioni fra ebrei e cristiani, contribui a fare di Venezia la capitale
del libro ebraico in Europa nel Cinquecento. Durante il Seicento
vediamo mutare la fisionomia dei giudaizzanti che non furono per
lo pitt di origine iberica ma di estrazione italiana. L'ultimo processo
& quello celebrato nel 1734 per ‘affettata santitd’ contro la neofita
Alvisa Zambelli alias Lea Gaon. Alla fine del Settecento il sacer-
dote Giovanni Battista Rossi venne denunciato per ‘proposizioni
ereticali’ in quanto, in occasione delle esequie dell’ebreo Bonfil,
aveva sostenuto che un uomo di cosi elevata moralita non poteva
essere destinato alla dannazione eterna solo per essere ebreo; ma il
Sant’Uffizio non diede luogo a procedere.

Lo Stato di Milano. Lo Stato di Milano comprendeva i tribunali
di Alessandria, Como, Cremona, Milano, Novara, Pavia e Torto-
na, tutti gestiti dai domenicani. Per Milano finora, nei fondi ar-
chivistici, non si sono reperiti processi contro ebrei o giudaizzanti;
rimane solo, nell’Archivio Arcivescovile di Pisa, la copia di un
processo per giudaismo celebrato a Milano nel 1625 contro la fa-
miglia portoghese dei Dias-Teixeira (loLy ZorarTint 1980-1999:
X, 215-356).

Ducato di Mantova. Il Ducato di Mantova comprendeva i tribu-
nali di Casale Monferrato e di Mantova, gestiti rispettivamente
dai domenicani e dai minori conventuali francescani. La grande
comunita ebraica mantovana & scarsa di storia per quanto riguarda
I'Inquisizione a causa della perdita di gran parte dell’archivio. Ma
il tribunale esercitd sempre uno stretto controllo: nel 1617 vietava
ai cristiani di svolgere attivita servili nelle case degli ebrei, di fre-
quentare le sinagoghe e di ascoltare i loro sermoni. Evidentemente
l'istituzione del ghetto nel 1612 non aveva troncato i rapporti tra
le due comunita. Inoltre & nota lattivita della censura sulla produ-
zione di testi ebraici sia manoscritti che stampati: il neofito Dome-
nico Gerosolimitano asseri di avere esaminato, tra Mantovano e
Monferrato, nel 1595, 'enorme cifra di 22.000 volumi ebraici e di
4.311 manoscritti posseduti da ebrei.
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Ma gli episodi di repressione piti drammatici nella storia degli
ebrei mantovani non furono opera dell'Inquisizione bensi del po-
tere ducale che, il 22 aprile 1600, condanno al rogo Giuditta Fran-
chetti, ‘strega’ ebrea di 77 anni accusata di «aver magliato molte
et diverse persone» compresa una monaca di origine ebraica (S1-
MONSOHN 1977). Nell’agosto del 1602 il duca fece giustiziare sette
ebrei (Jacob Sacerdoti, Salamon Melli, Salamon Furlani, Lucio
Soave, Yosef de Nati, Mose di Lazzaro da Fano e Raffaele Fran-
ciosi), e bandiva in perpetuo le loro famiglie, colpevoli di avere
inscenato una parodia blasfema della predica di fra’ Bartolomeo
dei Cambi che aveva caldeggiato 'istituzione del ghetto e I'obbligo
per gli ebrei di portare il segno distintivo.

Il Ducato di Savoia. Il Ducato di Savoia comprendeva i tribunali
di Asti, Mondovi, Saluzzo, Torino e Vercelli, Casale Monferrato
dal 1703 e Alessandria dal 1707, tutti gestiti dai frati domenicani.
Anche in questo caso le notizie non abbondano. Ad ogni modo
la pressione ecclesiastica fu determinante nel costringere il duca
Emanuele Filiberto a revocare (27 novembre 1573) il salvacondot-
to concesso 1'anno precedente (4 settembre 1572) a «tutta la na-
tione hebrea», compresi gli «spagnoli e portoghesi» (quindi anche
ai marrani o ai discendenti di marrani); una esplusione confermata
definitivamente dal figlio Carlo Emanuele I (7 agosto 1581). Si
ricorda inoltre che nel marzo del 1626 I'inquisitore di Mondovi
avvid un procedimento contro un ebreo di Savigliano, reo di aver
tentato di dissuadere una parente dal farsi cristiana. Nel 1740, su
ordine della Congregazione romana del Sant’Uffizio, veniva arre-
stato Vittorio Treves, residente ad Alpignano, per apostasia e ‘pro-
posizioni ereticali’.

Repubblica di Genova. 1 tribunale di Genova era gestito dai do-
menicani; parte della superstite documentazione si conserva presso
I’Archivio di Stato della citta. Si conosce anche un procedimento
per giudaismo: nel 1660 'inquisitore Agostino Cermelli fece arre-
stare due famiglie di agiati conversos spagnoli in viaggio verso Li-
vorno. Tuttavia, grazie agli interventi presso papa Alessandro VII
del residente genovese a Roma, Giovanni Pietro Spinola, i marra-
ni vennero scarcerati e poterono proseguire alla volta di Livorno.

Il Ducato di Modena. 11 Ducato di Modena comprendeva i tribu-
nali di Modena e di Reggio Emilia gestiti dai domenicani. Rimane
per gran parte l'archivio del Sant’Uffizio di Modena conservato
presso 'Archivio di Stato. Su un totale di 2.793 fascicoli, ne re-
stano 194 relativi ad ebrei per gli anni tra il 1599 e il 1670, 195
trail 1700 e il 1785 di cui solo 7 tra il 1750 e il 1785; la casistica &
quella contemplata dalla bolla Antiqua Judaeorum improbitas. Mo-
dena comincio la sua attivitd come sede principale del Sant’Uffizio
nel 1598, mentre prima, come Reggio Emilia, era sede vicaria di
Ferrara, con una severita che diffuse il panico tra gli ebrei, e a
buon diritto. Continuo fu il controllo sui rapporti tra cristiani ed
ebrei con l'applicazione delle norme dei canoni per impedire la
‘sociabilita spontanea’, in occasione di «pasti, conviti, feste, nozze,
sponsalitii, balli, Commedie d’hebrei».

Ducato di Ferrara. Larchivio del Sant’Uffizio di Ferrara, gestito
dai domenicani, & andato perduto, se si eccettua parte della docu-
mentazione di carattere amministrativo conservata nell’Archivio
vescovile. Tuttavia dalla copia di un procedimento conservata nel
fondo del Sant’'Uffizio di Venezia si pud verificare che, tra I'agosto
e Pottobre del 1572, I'Inquisizione istrui un processo per giudaismo
contro alcuni portoghesi appartenenti alla famiglia Vaz. Nel 1578
Alfonso II permise I'arresto e I'estradizione di quattro giudaizzanti
portoghesi, tra i quali Gabriel Henriquez alias Yosef Saralvo, cir-
concisore clandestino di marrani, poi giustiziato a Roma il 19 feb-
braio 1583. Dopo la devoluzione del Ducato alla Chiesa (1598)
il Sant’Uffizio ebbe modo di giudicare ebrei durante il Seicento
anche per vilipendio della religione cristiana.

Granducato di Toscana. 11 Granducato di Toscana annoverava
i tribunali di Firenze, Pisa e Siena gestiti dai minori conventuali
francescani. Quanto resta degli archivi di Pisa e Firenze si conserva
nei rispettivi Archivi diocesani; tuttavia parte della documentazio-
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ne fiorentina si trova anche negli Archives Générales du Royaume
di Bruxelles dove sono confluiti 4 volumi di documenti gia custo-
diti nella Bibliotheque Royale e provenienti da Firenze. L'archivio di
Siena si trova in ACDE Va anzitutto sottolineato come i privilegi
accordati dai Medici ai portoghesi, e mai revocati, furono per gli
ebrei una garanzia decisiva nei confronti dell’Inquisizione. Il primo
passo fu compiuto da Cosimo I che favori 'immigrazione dei ‘por-
toghesi’ in qualita di cristiani. Nel 1547 il duca concedeva alcuni
salvacondotti ad personam (tra gli altri al giurista Sebastiano Pinto
e ad altri sei portoghesi), quindi, il 15 gennaio del 1549, estendeva
la protezione promettendo a chiunque I'impunita in caso di delitti
di eresia commessi fuori del suo Stato (disposizione che, dato il
palese contrasto con la normativa canonica, rimase segreta e non
fu trascritta nel Libro dei privilegi [1539-1739]). Infine nel 1551, e
stavolta pubblicamente, offriva, oltre ad una serie di garanzie, il
diritto al processo accusatorio in luogo di quello inquisitorio. La
svolta avvenne con l'istituzione dell'emporio livornese: tra il 1591
e il 1593 con le leggi dette Livornine Ferdinando I concedeva ai
mercanti ‘ponentini e levantini’ (definizioni che includevano I'in-
tera gamma dei mercanti stranieri, dai nordici di area protestante
ai musulmani dell’Oriente ottomano) una serie di privilegi, tra cui
'immunita per coloro che, prima di trasferirsi a Livorno, avessero
«vissuto in abito da cristiano o avutone nome», ovvero i giudaiz-
zanti iberici. Nonostante I'atteggiamento dei Medici, i tribunali di
Pisa, Firenze e Siena celebrarono processi sia contro giudaizzanti
iberici sia contro ebrei. Nel 1624 a Pisa si svolse il processo con-
tro alcuni lusitani denunciati da un portoghese ‘pentito’, Simone
Rodriguez Navarro, quali fautori della sua apostasia. Una vicenda
complessa e tormentata di cui fu informata la Congregazione ma di
cui non si conosce lesito. Si concluse invece tragicamente il caso
di Fernando di Giovanni Alvarez alias Abram da Porto che per
essere ricaduto nell’apostasia a Livorno, dopo sei anni di carcere
a Coimbra, venne processato a Pisa tra il 1634 e il 1638. Tradotto
a Roma, dopo due anni di prigione, venne impiccato e poi bru-
ciato il 19 marzo 1640. Per quanto concerne Firenze, nel secondo
volume dei documenti conservati a Bruxelles vi sono 24 decreti,
tra cui i mandati di cattura contro i ‘pretesi’ marrani «Giuseppe e
Grison [sic] Israeli» (1601) e i processi contro la famiglia di Giacob
Isperiel. Relativamente a Siena, ¢ stato rilevato che, tra il 1580 e
il 1721 furono celebrati trenta processi contro ebrei, in prevalenza
per proposizioni e bestemmie ereticali e tre per magia (D1 SimpLi-
c1o 2003: 433).

Stato pontificio. Lo Stato pontificio comprendeva i tribunali di
Roma, Ancona, Avignone (Francia), Bologna, Faenza, Fermo,
Ferrara (dopo il 1598), Gubbio, Perugia, Rimini e Spoleto tutti
gestiti dai domenicani. Per quanto riguarda la citta di Roma, tra il
XVI e XVIII secolo, stando all’elenco parziale edito da Orano, vi
furono sei condanne a morte: i giudaizzanti fra’ Giovanni Buzio da
Montalcino, il portoghese Gabriel Henriquez alias Yosef Saralvo,
il portoghese Ferdinando Alvarez; e, quanto agli ebrei, il siciliano
Salomone, Nunzio alias Servadio, e Iacobo di Elia da S. Lorenzo.
Ad Ancona si conosce solo la persecuzione nei confronti dei giu-
daizzanti nel 1556, I'episodio pili cruento contro i marrani nell’Ita-
lia dell'eth moderna. Grazie ai privilegi concessi loro da Paolo III
nel 1547 e nel 1549 e confermati nel 1552 da Giulio III, i giudaiz-
zanti di origine portoghese vivevano ormai ad Ancona come ebrei
a partire dalla promulgazione del breve di Paolo III (21 febbraio
1547), quando il carattere ebraico del loro insediamento era stato
definitivamente riconosciuto. Tuttavia, con l'elezione di Paolo IV
si verificd un radicale mutamento di atteggiamento: non vennero
pitt considerati ebrei ma cristiani apostati, e per questo furono ar-
restati e processati tra il luglio e I'agosto del 1555. La questione fu
oggetto di un approfondito dibattito all'interno della Congregazio-
ne, come ci hanno permesso di cogliere i Decreta del Sant’Uffizio
romano. Prevalse I'ala pit rigorista: i giudaizzanti pentiti vennero
considerati eretici «poenitentes», quindi riconciliati e puniti in
parte con la pena del remo sulle galere, in parte con la carcerazio-

ne; quelli invece che perseverarono «in judaica perfidia» vennero
considerati apostati impenitenti e per questo condannati a morte.
Tra Paprile e il giugno del 1556 salirono sul rogo, a seconda delle
fonti, 23 o0 26 persone, a cui va aggiunto il suicida David Romero.

A Bologna (da cui gli ebrei vennero espulsi nel 1593), i fondi
del Sant’Uffizio sono ripartiti tra la Biblioteca dell’ Archiginnasio,
I’Archivio di Stato e quello Generale Arcivescovile. I procedi-
menti riguardano per lo pitl casi di giudaizzanti, ma troviamo an-
che ebrei accusati di atti di spregio contro la religione cristiana e
di detenzione di libri proibiti. Tra il 1553 e il 1574 il Sant'Uffizio
di Bologna persegui non solo i detentori del Talmud, condannato
da papa Giulio III con la bolla Cum sicut nuper (29 maggio 1554),
ma anche di libri ebraici sottoposti a censura e bruciati nel 1574,
di cui restano frammenti riciclati come fogli di guardia e copertine,
oggetto, da alcuni anni, di raccolta e di studio da parte di Mau-
ro Perani. Interessante il caso di Leone Giuda Vega, arrestato nel
1652 per contrabbando dal tribunale secolare del Torrone e quindi
identificato con il neofita Emmanuel Passarino, originario di Sivi-
glia dove era stato battezzato. Il Passarino, processato dal Sant’Uf-
fizio come giudaizzante, riusci ad evadere nel 1654 e, vent’anni
dopo, il 4 marzo 1675, fu condannato in effigie al rogo.

L’Inquisizione romana continud ad agire nello Stato pontificio
fino al 1870. In una recente ricerca & stato ricostruito il ruolo gio-
cato dal Sant'Uffizio nel tenere vive norme e pratiche antigiudai-
che ben oltre I'eta della Restaurazione (Kertzer 2001).

Il Vicereame di Napoli. Inquisizione spagnola mantenne il con-
trollo sulla Sicilia e la Sardegna fino al Settecento, ma, per quanto
riguarda la parte peninsulare del viceregno, tutti, dalle autorita fino
al popolino, furono contrari alla sua introduzione. Tra il 1540 e il
1550 il controllo dell’eterodossia fu deputato ai tribunali vescovili
assistiti dai poteri politici locali. Nel 1553 venne affidato al vicario
dell’arcivescovo di Napoli il compito di commissario del Sant’Uf-
fizio per sovrintendere ai tribunali del viceregno. Nel 1585 fu no-
minato a Napoli il primo ministro delegato del Sant’'Uffizio con un
tribunale dipendente dalla Congregazione che rimase in vita fino
alla fine del Seicento, creando cosi, di fatto, una situazione in cui
operavano due tribunali, quello delegato e quello arcivescovile.
Nel 1541 si consumd l'espulsione degli ebrei dal viceregno. Dopo
quella data gli ebrei fecero una breve ricomparsa tra il 1740 e il
17417, durante il regno di Carlo IV di Borbone. Secondo il nuovo
inventario del Sant’Uffizio, curato da Romeo, tra il 1549 e il 1647,
fra nuovi e vecchi cristiani, vi sarebbero stati 243 imputati per giu-
daismo e altri crimini concernenti il mondo ebraico. Il 9 febbraio
1572 quattro donne e tre uomini, rei di giudaismo, vennero tradot-
ti a Roma e qui giustiziati. Secondo Scaramella le principali accuse
mosse ai giudaizzanti furono: 1) il complotto contro la cristianita
grazie alle collusioni tra cristiani nuovi e mondo islamico; 2) lo
stereotipo di una comunita compatta e ricchissima potenzialmente
in grado di corrompere il clero; 3) il vilipendio dei riti cristiani con
azioni iconoclaste, accusa che fu alla base dell’espulsione del 1541.

Nell'ultimo ventennio del Cinquecento vennero processati
a Napoli per il reato di giudaismo perfino alcuni vecchi cristia-
ni quali il medico Giuseppe Perrotta (1584-1585), Giulio Cesare
Gambardella (1579) e Giovanni Leonardo Gatto (1591-1593). Le
cause contro i giudaizzanti continuarono anche nel Seicento. Em-
blematico al riguardo il processo celebrato nel 1659 contro Duarte
Vaaz, conte di Mola e giudice criminale della Vicaria, detenuto
fino al 1671. Stando all’inventario curato da Galasso e Russo, I'ul-
timo processo celebrato per il reato di giudaismo fu quello contro
Giuseppe Grazia tra il 1690 e il 1693.

(PC. loLy ZorATTINI)
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Ebrei in Spagna - Fondato tra 1478 e 1480, il tribunale dell’'In-
quisizione spagnola non persegui mai gli ebrei in quanto tali. Fin-
ché restarono nei regni iberici, essi poterono praticare liberamente
la propria religione sotto la protezione della Corona di Castiglia e
Aragona. D’altra parte, il tribunale non aveva giurisdizione su di
loro, in quanto non facevano parte della Chiesa. Ebrei e inquisitori
poterono dunque convivere nello stesso territorio per un breve pe-
tiodo durato circa dieci anni, ossia fino all’editto di espulsione del
1492. E vero che gli inquisitori perseguirono quanti praticavano
la religione ebraica, ma ufficialmente non si trattava pit di ebrei,
bensi di conversos, dal momento che avevano ricevuto il battesi-
mo. Tuttavia, questi ultimi continuarono spesso a essere chiamati
‘ebrei’ (judios), con riferimento all’origine etnica e religiosa, un
appellativo dispregiativo che favoriva una certa confusione. Di
fatto, I'Inquisizione fu creata quando ancora gli ebrei vivevano
nei Regni di Castiglia e di Aragona, con l'obiettivo di procedere
non contro di essi, bensi contro i cristianos nuevos, i convertiti che
continuavano a praticare 'ebraismo, sebbene avessero ricevuto il
battesimo. Chiaramente ebrei dal punto di vista etnico, i conversos
avevano cessato di appartenere all’ebraismo e pertanto rientrava-
no sotto la giurisdizione dei tribunali ecclesiastici.

Lesistenza dei cristianos nuevos come ragion d’essere dell'Inquisi-
zione ha suscitato una lunga polemica storiografica. Da una parte,
gli apologeti cattolici e la maggior parte degli storici ebrei non
hanno mai messo in dubbio che I'lnquisizione sia stata istituita per
intervenire su un problema reale, quello dei falsi convertiti: secon-
do i cattolici, 'Inquisizione nacque per la necessita di combattere
leresia giudaizzante, la cui esistenza non era misconosciuta, ma
anzi amplificata, cosi da far ricadere il sospetto sull’'insieme dei con-
versos; secondo gli ebrei, la fondazione dell’Inquisizione costitui
una risposta alla forte adesione all’ebraismo da parte dei conversos.
Entrambi questi gruppi di studiosi sono stati concordi nell’afferma-
re che la pratica del cripto-ebraismo era effettivamente diffusa tra
la maggior parte dei cristianos nuevos. Di fronte a tale interpretazio-
ne, non & mancato chi abbia invece negato decisamente la sussi-
stenza di una credenza ebraica fra i conversos, cercando spiegazioni
alternative a quelle religiose (insistendo soprattutto su ragioni di
tipo razziale) per rendere contro dellistituzione del tribunale del
Sant’Uffizio.

I documenti indicano chiaramente che quest’ultimo fu fonda-
to da papa Sisto IV su richiesta dei Re Cattolici per porre fine al
problema dei falsi convertiti. La bolla di Sisto IV non si riferiva
all'estirpazione dell’eresia in termini generali, ma esclusivamen-
te agli eretici giudaizzanti. Questo era I'obiettivo prioritario del
nuovo tribunale, perché questo era il problema principale che
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la Corona avrebbe dovuto risolvere per portare a compimento il
programma politico dell’'uniformita religiosa dei sudditi. Fini per
imporsi cosi la linea pitt dura, che prevedeva misure repressive e
una strategia di esclusione, in alternativa alla proposta di evan-
gelizzazione e assimilazione progressiva, formulata da un settore
che aveva gradualmente perduto la propria influenza, finendo per
essere allontanato dal potere. Tale decisione, unita all’espulsione
degli ebrei, segnd una svolta importante nella storia della Spagna,
inaugurando una nuova epoca, ma costitui anche il coronamento
di una politica di liquidazione del mudejarismo medievale e di omo-
logazione con la cristianita europea, che si era andata imponendo
a partire dall’arrivo dei Trastdmara sul trono di Castiglia, con I'ap-
poggio — e spesso sotto la pressione — della Chiesa.

A partire dalla sua fondazione e nel corso della sua lunga esi-
stenza, I'Inquisizione ebbe sempre presente la sua funzione prima-
ria. Sebbene le circostanze mutassero e ogni epoca imponesse le
proprie esigenze (tanto che nel tempo gli inquisitori si concentra-
rono ora sui protestanti, ora sugli alumbrados, o sui blasfemi, ecc.),
i giudaizzanti non scomparvero mai dal mirino del Sant’'Uffizio.
Nessun delitto mobilitd altrettanto i tribunali, come dimostrano
le statistiche processuali. Questo fu vero anche nella seconda meta
del Cinquecento, quando si verificd un notevole calo nel numero
degli imputati per cripto-ebraismo.

Lintervento dell'Inquisizione contro le comunita di cristianos
nuevos dipendeva dalle denunce che arrivavano al tribunale, le-
gate a loro volta alle strutture del Sant’Uffizio e all’efficienza e alla
determinazione del suo personale. Per esempio, il tribunale di Lle-
rena aveva sede nell’estremo Sud di un distretto disposto lungo
la frontiera con il Portogallo. Gli inquisitori controllavano molto
bene la zona meridionale, ma la parte a Nord, che arrivava a in-
cunearsi nell’attuale provincia di Salamanca, rimaneva molto lon-
tana ed era difficile che in quella regione la presenza del tribunale
fosse avvertita. Non bastava fare affidamento su un corpo diffuso
di commissari e familiari, perché i familiari non erano affatto una
rete di spie dedite alla scoperta dell’eretico, né i commissari svol-
gevano tale funzione, limitandosi in realta a ricevere denunce per
poi trasmetterle al tribunale. Le visite inquisitoriali nel distretto
contribuirono a generare un clima propizio alle delazioni, ma gli
stessi inquisitori si mostravano riluttanti ad abbandonare la pro-
pria sede e applicare la normativa che esigeva visite regolari. In
tale direzione spingeva anche la strutturale corruzione che colpi-
va tutti i membri dell’apparato inquisitoriale, dagli inquisitori ai
familiari. In molte occasioni i procedimenti si paralizzavano gra-
zie all'intervento interessato di un familiare, teso a impedire un
arresto, o alla negligenza ben pagata di un commissario tenuto a
inviare le testimonianze al tribunale. Pertanto, I'analisi quanti-
tativa dei processi e delle relaciones de causas, lungo determinati
archi temporali, non ¢ sufficiente per valutare la consistenza delle
comunita di cristianos nuevos.

Tra fine Quattrocento e primi decenni del Cinquecento, la re-
pressione inquisitoriale si indirizzd quasi esclusivamente verso i
giudaizzanti. Si trattd, senza dubbio, della fase piti cruenta della
storia dell'Inquisizione, non solo per la mole di persone processate,
ma anche per la gravita delle pene loro imposte, con centinaia di
sentenze di morte e condannati bruciati sul rogo. E invece opi-
nione diffusa, ripetuta in continuazione, che il cripto-ebraismo
autoctono castigliano — e per estensione le comunita di cristianos
nuevos — fosse ormai praticamente sradicato alla meta del XVI se-
colo e che i casi che emergono dai processi inquisitoriali costitui-
scano solo eccezioni che confermano tale regola. Si sostiene spesso
che questi processi abbiano rappresentato le ultime testimonianze
di un cripto-ebraismo moribondo, vuoto di contenuti, tenuto in
vita da esili tracce di ricordi, costumi e gesti, e che sia stata solo
I'infiltrazione dei nuovi cristiani portoghesi (cristdos-novos), a par-
tire dal 1580, a produrre la sua brusca risurrezione. Sebbene queste
affermazioni siano relativamente giuste in rapporto alla situazione
precedente, occorre prenderle con cautela finché non si disporra di
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ricerche approfondite sulle comunita che affiorano dietro gli elen-
chi dei condannati redatti dagli inquisitori; gli studi piti recenti,
infatti, hanno portato alla luce nuovi gruppi e contengono dati
che costringono a rivedere tali affermazioni.

Nella seconda meta del Cinquecento i tribunali inquisitoriali
processarono giudaizzanti in Andalusia, a Murcia, nell’Extrema-
dura, nella Mancha. Di alcuni rimangono solo nomi e numeri, ma
di altri si conosce qualche elemento in pit. Alla fine del secolo il
tribunale di Granada celebrd due autos de fe, uno nel 1593, I'altro
nel 1595: vi presero parte 146 persone incolpate di aver giudaizza-
to (82% del totale dei condannati). Come dissero gli inquisitori, si
trattava di «complicita», non di una somma di casi isolati. Erano
tutti parenti che avevano raggiunto una posizione sociale di rilie-
vo. Formavano una comunita legata a pitt di cinquanta famiglie.
Lo stesso accadde nel Sud dell’Extremadura, dove nella seconda
meta del secolo furono scoperte altre «complicita». Si trattava di
famiglie distribuite in pit villaggi e citta della regione. Stando a
quanto affermarono gli stessi inquisitori, erano direttamente legate
da vincoli di parentela, di solidarieta e di interessi, formando un
gruppo coeso che aveva consentito loro di svilupparsi. Tra 1560 e
1580 furono oltre trecento i giudaizzanti processati dal tribunale di
Llerena (poco piti del 50% del totale dei processati). Nel 1630 fu
invece la citta di Badajoz a essere teatro di un nuovo intervento
inquisitoriale. Alcuni accusati provenivano dal vicino Regno di
Portogallo, ma la ricostruzione genealogica mostra la sopravvi-
venza delle famiglie castigliane dopo 'ondata precedente e la loro
rapida fusione con i portoghesi. All'interno del distretto inquisi-
toriale di Llerena, inoltre, si trovava Ciudad Rodrigo. Nella se-
conda meta del Cinquecento il tribunale processd cristianos nuevos
residenti nella citta e nei villaggi circostanti. In quell’occasione si
trattd effettivamente di un numero molto ridotto, casi isolati che
non rivelavano niente di pit. I processi del XVII secolo, tuttavia,
denunciano una realtd molto diversa. Questi individui erano so-
stenuti da una comunita di lunga tradizione che riusci a sopravvi-
vere nonostante i processi del secolo precedente e fu in grado di
integrare nel suo seno gli immigrati portoghesi quando arrivarono
nella zona. Non furono i portoghesi a restaurare la comunita, né il
cripto-ebraismo. Le fondamenta castigliane erano sufficientemen-
te solide. Basti guardare anche al distretto di Murcia, dove negli
anni Sessanta del Cinquecento I'Inquisizione procedette contro
un numero importante di giudaizzanti residenti a Lorca e nelle
stessa cittd di Murcia. Non si trattd di una questione insignifican-
te, perché furono 230 le persone condannate nel corso di autos de
fe celebrati tra il 1560 e il 1568 (51% del totale dei processati).
Indubbiamente essi davano vita a un gruppo tenuto insieme dai
vincoli familiari e attraversato da molteplici relazioni, che era ri-
uscito a mantenersi vivo e pienamente attivo. La Mancha, infine,
& un’altra delle regioni nelle quali fiorirono comunita di cristianos
nuewvos. Tra il 1568 e il 1600 vennero processate un centinaio di
uomini e donne di Quintanar. Appartenevano tutte a uno stes-
so gruppo familiare, diviso in molti rami. Praticavano un cripto-
ebraismo vivo e ricco, trasmesso di generazione in generazione sin
dal 1492, nonostante le condanne inquisitoriali che colpivano da
un secolo i suoi membri. La comunita, quindi, era sopravvissuta,
grazie in particolare alla sua capacita di assorbire i colpi della re-
pressione inquisitoriale, dimostrandosi in grado di resisterle.

Tutti questi casi rappresentano la testimonianza di un cripto-
ebraismo castigliano che, nonostante le avversit, era riuscito a so-
pravvivere per un secolo; un cripto-ebraismo radicato in cristianos
nuevos che mantenevano i loro vincoli dando luogo a comunita
coese e molto vitali. Non erano individui isolati in piccoli gruppi
marginali. Erano comunitd numericamente importanti, soprattutto
se si tiene conto del fatto che dietro ogni processato c’erano parenti
che erano scampati al processo, grazie alla sorte, oppure in quanto
non giudaizzanti. Ma soprattutto le comunita erano importanti per
la loro solidita, che si traduceva nella capacita di resistere per lungo
tempo e sviluppare con successo strategie di promozione sociale.

Nel Seicento lattivita processuale dei tribunali rispetto ai
cripto-ebrei fu orientata dalla linea politica stabilita dalla corte
dal conte-duca di Olivares che I'inquisitore generale, frate An-
tonio de Sotomayor, appoggiava dalla sua carica. Considerando i
risultati dell’attivita processuale appare in tutta chiarezza lo spar-
tiacque rappresentato dal 1643. La caduta del potente ministro di
Filippo IV, seguita da quella dell'inquisitore generale, segnarono
una svolta nella politica del Sant’Uffizio. Diego Arce Reinoso,
il successore di Sotomayor, dette inizio a una nuova fase, il cui
risultato fu un aumento considerevole delle sentenze contro i giu-
daizzanti.

In nessun momento gli inquisitori ricevettero ordini espressi di
bloccare la propria attivita contro i conversos, tuttavia non si esi-
gette neppure maggior incisivit, né si presero misure per dare una
soluzione a uno stato di cose che, di fatto, permetteva agli eretici
di salvarsi. A corte non venne mai formulata espressamente una
politica permissiva rispetto alla comunita giudeo-conversa; ma era
sufficiente non imporre il contrario per fare in modo che nei di-
stretti i membri del Sant’Uffizio si arrendessero alla corruzione,
trascurassero gli obblighi, si dedicassero ai propri interessi privati.
Dopo che Arce Reinoso assunse la guida dell’Inquisizione, ebbe
inizio un nuovo periodo, in cui acquistd particolare rilevanza il
tribunale di Llerena, dove si concentrava la clientela personale
dell’inquisitore generale, selezionata dai tempi in cui era vescovo
di Plasencia. Llerena fu per Arce Reinoso cid che la Galizia era
stata per Sotomayor. Nell'ottica dell’applicazione della politica
del nuovo inquisitore generale, il tribunale di Llerena puo essere
considerato esemplare. Fin dal suo ingresso nella carica, i ministri
e gli ufficiali iniziarono a correggere antichi errori e a svolgere
un’attivitd processuale molto superiore a quella del periodo pre-
cedente. Lo stesso fenomeno avvenne in un tribunale importante
come quello di Toledo, dove fino agli anni 1645-1650 i giudaiz-
zanti portoghesi non erano stati oggetto di una persecuzione si-
stematica, nonostante la quantita di testimonianze accumulate
dal tribunale a loro carico. I conversos, tra cui i giudaizzanti, si
erano insediati da diversi anni in tutto il distretto senza che I'In-
quisizione si fosse occupata granché di loro. Poi, dall’inizio degli
anni Cinquanta, il tribunale inizid ad accumulare testimonianze,
alcune trasmesse da Madrid dove le denunce aumentavano ogni
giorno di pit e dove si stava diffondendo la delazione interessata.
Cid che si stava preparando non era un intervento limitato nei
confronti di un gruppo localizzato. Si trattd di un’azione concer-
tata condotta dai tribunali di Castiglia e diretta dalla corte con
I'obiettivo di eliminare le comunita converse insediate nel regno.
Molti riuscirono a liberarsi e non finirono nelle carceri segrete.
Ma nonostante la mancanza di efficienza dimostrata in taluni casi,
l'obiettivo dell'Inquisizione fu in gran parte raggiunto. Il colpo
assestato alla minoranza giudeo-conversa fu molto duro. Se non
pose definitivamente termine alla sua presenza in Castiglia, essa
fu notevolmente ridotta. Del resto, per dissolvere le comunita
converse era sufficiente che I'Inquisizione procedesse contro alcu-
ni dei loro membri, dato che non era solo il processato a subire le
conseguenze di un procedimento, ma queste si estendevano anche
alle persone con le quali i condannati erano in rapporto.

Lintervento del Sant’'Uffizio in una comunita produceva effetti
a catena. In primo luogo, anche se I'Inquisizione processava po-
che persone, se non altro in virtl dei vincoli di parentela, tutti
si vedevano in qualche modo coinvolti. Lincarcerazione di uno
solo costituiva una minaccia per tutti, a causa del timore di de-
lazioni di fronte agli inquisitori. Le pene di confisca dei beni, an-
che prima del sequestro, creavano una serie di problemi non solo
per I'accusato e il suo nucleo familiare, ma anche per gli altri che
avevano interessi comuni e condividevano affari. La repressione
inquisitoriale fece in modo che alcuni prendessero la decisione di
autoescludersi dal mondo converso e di lottare per integrarsi nella
maggioranza. Altri furono spinti ad abbandonare la penisola per
insediarsi dall’altro lato dei Pirenei. La diaspora fu un continuo



salasso, in alcuni momenti con il contagocce, in altri a frotte, che
svuotd di cristianos nuevos la Castiglia e il resto della Spagna.

I tribunali del Sant’'Uffizio processarono e condannarono molti
cristianos nuevos per il delitto di cripto-ebraismo, sulla base dell’in-
dispensabile distinzione sociale tra cristianos viejos e nuevos. Parreb-
be logico supporre che i cristianos viejos furono i pit stretti collabo-
ratori degli inquisitori e pertanto i principali responsabili delle de-
nunce. La realtd, tuttavia, era molto pitt complessa. Tale divisione
non si manifestd in una contesa permanente tra cattolici militanti
e cripto-ebrei. Lanalisi delle testimonianze rilasciate agli inquisi-
tori rivela che le delazioni compiute da cristianos viejos furono scar-
sissime, eccezionali, mentre la grande maggioranza proveniva dai
cristianos nuevos. All'interno delle comunit, infatti, si instaurava-
no molteplici e complesse relazioni che generavano meccanismi
di solidarietd, ma anche tensioni e conflitti. Le cause all’'origine
di un contflitto potevano avere natura molto diversa: rotture nelle
relazioni familiari dovute a gelosie, a matrimoni non desiderati,
invidie, piccoli o grandi offese all'onore; debiti, eredita, impegni
non rispettati; tutte queste giustapposte e intrecciate in un proces-
so che terminava nella decisione di ricorrere all’Inquisizione. Nel
seno della comunita esistevano rapporti di uguaglianza e di dipen-
denza. Tra eguali la competizione era un fattore che poteva provo-
care lo scontro di interessi. Nelle relazioni di dipendenza, invece,
la tensione poteva sfociare in aperto conflitto quando I'accordo si
rompeva e il subordinato smetteva di sentirsi obbligato rispetto
al padrone, soprattutto se gia aveva instaurato un altro rapporto
che lo faceva sentire protetto. Naturalmente i cristianos viejos non
rimasero al margine, ma non si comportarono certo come un bloc-
co monolitico contrapposto a quello dei cristianos nuevos a causa
della loro fede dubbiosa. Partecipavano alla contesa quando i pro-
pri interessi particolari erano in gioco, prendendo posizioni con-
seguenti, e non sempre unanimi. La difesa dell'ortodossia non era
la prima motivazione che poteva condurre a prendere I'iniziativa
in questo campo; 'argomento religioso, tuttavia, era usato come
arma per minacciare e distruggere 'avversario. In tal senso, ¢ rive-
latore il comportamento dei cristianos viejos che i cristianos nuevos
ebbero a loro servizio. Per le famiglie converse, qualsiasi elemento
estraneo alla comunita rappresentava un pericolo, soprattutto se
questi aveva la possibilita di seguire tanto da vicino le loro vite
e abitudini. Nella pratica, tuttavia, non furono i tradimenti dei
servitori a condurre i cristianos nuevos nelle carceri inquisitoriali,
perché tra loro ebbe maggior peso il rapporto padrone-servo che
lo scontro cristiano viejo-cristiano nuevo. Insieme alla salvaguardia
dei propri interessi, I'interiorizzazione della loro condizione di su-
bordinati fu talmente intensa che in pratica annulld le possibilita
che esprimessero la loro presunta superiorita al signore in virtd del
sangue. Lanalisi dei processi inquisitoriali lo mostra chiaramente.
Il Sant’'Uffizio fu strumentalizzato per dirimere conflitti che non
erano di carattere religioso. Al contempo, perd, il tribunale usava
gli individui affinché collaborassero alla sua missione senza che
dovessero necessariamente identificarsi con i suoi obiettivi. Era un
corpo istituzionale che operava su esseri umani e si adattava a loro
misura; manipolava perfettamente questa realtd per utilizzarla ai
propri scopi. Con il suo intervento i motivi autentici che avevano
generato il conflitto si traducevano poi in una questione di carat-
tere religioso che si dirimeva in un processo di fede.

11 cripto-ebraismo non fu una fantasia elaborata dagli inquisito-
ri. | giudaizzanti erano una realta tra i cristianos nuevos. Ma senza
dubbio I'Inquisizione contribui a mantenerla viva nella memo-
ria di tutti. Il Sant’'Uffizio costitul un gravissimo ostacolo per la
completa integrazione dei cristianos nuevos nella societa spagnola,
perché le sue iniziative, per deboli e sporadiche che fossero in de-
terminate congiunture, ogni volta che si producevano sottolinea-
vano la differenza tra cristianos viejos e nuevos mediante la diffusio-
ne dell'immagine del giudaizzante, ritardando cosi nella memoria
collettiva la dissoluzione dell’antica origine ebraica. Non bisogna
tuttavia dimenticare che I'Inquisizione fu anche responsabile
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dell’estirpazione del cripto-ebraismo e delle comunita di cristianos
nuevos, per quanto altri fattori, come gli interessi economici e di
promozione sociale, abbiano operato in favore della defezione di
alcuni, o per quanto contribuissero a cio le esigenze e le possibilita
del circuito economico internazionale, che attiravano i conversos
verso le nuove comunita di ebrei sefarditi che si stavano insedian-
do fuori dalla Castiglia.

(P. Huerca Criapo)
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Editto - Leditto era il mezzo con cui I'Inquisizione, che normal-
mente agiva sotto segreto, si rivolgeva ai fedeli per rendere noti i
delitti contro la fede sottoposti alla sua giurisdizione, stabiliva un
periodo di tempo durante il quale chi si presentava riceveva la
grazia per i delitti denunciati e faceva conoscere proibizioni speci-
fiche. Gli editti potevano essere di diverso tipo: generale di fede,
di grazia, particolare; come pure diversi potevano essere i luoghi e
i momenti in cui venivano pubblicati. Non si conosce in genere
quale efficacia ebbero questi vari editti, salvo pochissimi casi.

L'editto di fede. Nacque molto presto nel medioevo. Dato che gli
inquisitori si spostavano spesso sul territorio sottoposto alla loro
giurisdizione, quando arrivavano in un luogo facevano una predica
per inculcare il dovere di difendere la fede e leggevano I'editto
generale, con cui intimavano l'obbligo di denunciare gli eretici
conosciuti, sotto pena di scomunica. Questi editti generali erano
comprensibilmente brevi, perché si faceva piti affidamento sul ser-
mone e sulla comunicazione orale.

Con le Inquisizioni moderne, maggiormente stabili sul territo-
rio, gli editti di fede divennero piti lunghi, a stampa e vennero af-
fissi alle porte delle chiese. Comprendevano un protocollo iniziale,
un testo e un formulario conclusivo. Nella parte iniziale gli editti
dell’Inquisizione romana indicavano il nome dell'inquisitore,
l'ordine cui apparteneva, i titoli accademici e le zone di sua com-
petenza, mentre in quelli dell'Inquisizione spagnola e portoghese
come autore veniva designato genericamente il tribunale, senza i
nomi degli inquisitori. Negli editti dell’Inquisizione romana spesso
era indicato al primo posto l'ordinario del luogo, pare soprattutto
nel secondo Cinquecento e nel secondo Settecento, o il nunzio
apostolico a Venezia. In tutte le Inquisizioni la parte centrale del
documento, quella dispositiva, riportava la descrizione dei delit-
ti perseguiti, che cambiarono a seconda del periodo e del luogo.
In Italia la Congregazione del Sant’Uffizio, per rendere uniformi
gli editti, stabili dei modelli nel 1607, 1621 e 1694, che risultano
abbastanza seguiti, mentre nella Repubblica di Venezia furono le
autorita statali a imporre un modello in sette punti nel 1746, dopo
vari interventi nel corso del Seicento. Nella parte finale degli edit-
ti era evidenziata la pena, la scomunica maggiore, per tutti coloro
che, essendo a conoscenza di pratiche o credenze eterodosse, non
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le avevano denunciate o confessate, diventando cosi protettori di
eretici e sospetti di eresia. L'Inquisizione spagnola dichiarava la
scomunica maggiore con l'antico rito dell’anatema, che compren-
deva l'annuncio di varie maledizioni e veniva eseguito durante
una solenne cerimonia pubblica.

Leditto di grazia. Nel medioevo alla fine del sermone e dopo
la pubblicazione dell’editto di fede, I'inquisitore proclamava un
‘tempo di grazia’, generalmente da quindici giorni a un mese, di
cui potevano beneficiare tutti coloro che, colpevoli di delitti di
eresia, si presentavano spontaneamente, cio¢ volontariamente,
per confessare i propri errori e denunciare gli eventuali compli-
ci, senza essere stati citati o denunciati in precedenza. In questo
modo sarebbero stati trattati con misericordia e non con giustizia:
avrebbero evitato cio¢ le pene della morte, carcere, esilio e confi-
sca dei beni. Furono gli inquisitori domenicani della Linguadoca a
inventare il tempo di grazia. All'inizio, secondo i canoni del Con-
cilio provinciale di Toulouse del 1229, le pene rimasero severe:
allontanamento dello spontecomparente dalla propria citt, croci
sui vestiti, penitenze, interdizione dai pubblici uffici, ma furono
poi mitigate o tolte, come si vede nella manualistica seguente. La
prassi risulta ben consolidata nel Directorium inquisitorum di Nico-
lau Eymerich (1376).

La pubblicazione del tempo di grazia divenne cosi normale che
fu inserita nella parte finale degli editti di fede, mentre in altre
occasioni poteva venir promulgata in forma autonoma, con un
editto specifico. La prassi continuo in epoca moderna. In Spagna
e in Portogallo I'uso del tempo di grazia fu mantenuto negli editti
generali. In Spagna tale pratica fu inclusa nelle prime istruzioni
(Tomds de Torquemada, Siviglia, 1484) e ci furono editti di grazia
per particolari delitti contro la fede: per i conversos, i moriscos, per
chi praticava la stregoneria, per gli alumbrados; il loro utilizzo fu pit
frequente all'inizio e nel corso del Cinquecento. In Portogallo il
primo editto emanato durante la cerimonia di fondazione dell’In-
quisizione (Evora, 1536) prevedeva un tempo di grazia di trenta
giorni. In entrambi gli Stati gli ultimi editti vennero promulgati
nei primi decenni dell’Ottocento. In Italia furono emanati parec-
chi editti generali, soprattutto nel primo periodo di funzionamen-
to dell'Inquisizione romana, e in tutti rimase la clausola del tempo
di grazia. Tra gli editti di grazia, particolarmente noti sono quelli di
Giulio III del 29 aprile 1550.

Leditto particolare. Gli editti generali, di fede o di grazia, costi-
tuivano le comunicazioni costanti ai fedeli su argomenti generali
di pertinenza inquisitoriale, ma c’erano momenti in cui gli editti
trattavano argomenti specifici. In Spagna e Portogallo questi editti
particolari concernevano la proibizione dei libri (accompagnava-
no gli Indici o proibivano opere specifiche), qualche determinato
tipo di delitto, mentre ebbero un ruolo molto pitt ampio nell'In-
quisizione romana: potevano concernere i contatti con gli ereti-
ci stranieri, le false bolle di indulgenza, la stregoneria, i malefici,
l'astrologia giudiziaria, la bigamia, il giansenismo, le proposizioni
di Molinos, la massoneria, i rapporti tra cristiani ed ebrei, proi-
bizioni o imposizioni di particolari comportamenti agli ebrei, le
indulgenze e i privilegi dei crocesignati. Anche in Italia molti
editti locali si riferivano ai libri proibiti, sia ripetendo le proibi-
zioni romane sia stabilendo regole per librai, stampatori, mercanti,
possessori di libri.

La pubblicazione degli editti. La pubblicazione degli editti non
aveva una regolamentazione esplicita, come molte altre prati-
che inquisitoriali. In Spagna e in Portogallo i primi editti emessi
dall'Inquisizione furono probabilmente sottoposti all’approvazio-
ne del re, successivamente a quella dell'inquisitore generale e del
Consiglio della Suprema. Nella Penisola italiana ogni Stato si
comportava in modo diverso: nello Stato pontificio, ovviamente,
non c’erano limiti per la pubblicazione; nella Repubblica di Vene-
zia invece dall’inizio del XVII secolo gli editti venivano sottoposti
all’approvazione delle autorita civili prima dell’emanazione e non
ne vennero pubblicati dal 1707 al 1746; negli altri Stati i poteri

secolari erano piti concilianti nei confronti dell'Inquisizione anche
se, a partire dalla meta del Seicento a Genova e dal Settecento a
Firenze e a Modena, la politica attuata nei confronti dell'Inquisi-
zione tese ad avvicinarsi a quella veneziana.

Negli Stati italiani di antico regime I’emanazione e la pubblica-
zione dell’editto generale di fede erano legate alla presa di possesso
dell’incarico da parte di un nuovo inquisitore, secondo 1'uso me-
dievale. A conferma della mancanza di regole sulla emanazione e
pubblicazione degli editti basti ricordare che fra’ Giulio Missini,
inquisitore nelle diocesi di Aquileia e Concordia (1645-1653), al
momento della presa di possesso dell’ufficio non ritenne opportu-
no pubblicare alcun editto. Lo stesso editto veniva ripubblicato
annualmente all'inizio dell’avvento e della quaresima all’'interno
delle chiese e nei luoghi pubblici.

In Spagna e in Portogallo invece 'emanazione e la pubblica-
zione di un editto di fede non era vincolata alla nomina di nuovi
inquisitori, ma inserita in alcuni tra i riti pitt importanti dei tri-
bunali (visite ai distretti in Spagna e autodafé in Portogallo). Il
contenuto dell’editto era letto e successivamente affisso alle por-
te delle chiese. Inizialmente la lettura era obbligatoria una volta
all'anno (una domenica di quaresima), dal 1631 ogni tre anni, nel
1660 si ritornd alla norma iniziale, ma a partire dalla fine del Sei-
cento tale prassi non fu piu rispettata e l'uso della pubblicazione
ando scemando. In Spagna la pubblicazione annuale dell’editto di
fede, preavvisata da un bando pubblico, prevedeva un cerimoniale
al quale dovevano partecipare obbligatoriamente tutti quelli che
avevano pitl di dodici anni, pena la scomunica degli inadempienti.
Ci furono frequenti conflitti di giurisdizione o di precedenza delle
autorita ecclesiastiche o civili con gli inquisitori, che rivendica-
vano le posizioni pitt importanti: tali conflitti furono decisi dal
Consiglio della Suprema, che non metteva certo in dubbio la su-
premazia dell'Inquisizione.

(A. DeL Cor)
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Effigie - Condanne e punizioni in absentia avevano un’illustre
tradizione nel diritto romano e canonico, e furono praticate sia
dagli inquisitori medievali, sia moderni. | maggiori vantaggi delle
condanne in absentia erano solitamente finanziari, perché permet-
tevano alle autorita di confiscare la proprieta degli imputati, ma
occasionalmente (come nel celebre caso dell’ex segretario reale
Antonio Pérez, nel 1592) vennero inflitte anche per motivi politi-
ci. Accompagnare le condanne con un rogo simbolico dell’effigie
del fuggitivo, tuttavia, aveva lo svantaggio di dimostrare I'inca-
pacita del Sant’'Uffizio di catturare un accusato. Di conseguenza,
tale pena fu di norma applicata con parsimonia dalle tre maggiori
Inquisizioni moderne. Ma come osservd nel 1578 un commen-
tatore spagnolo del manuale inquisitoriale di Nicolau Eymerich,
il giureconsulto Francisco Pefia, presentare tali effigi durante gli
autos pubblici di solito ne rafforzava I'impatto sui presenti. LInqui-
sizione spagnola utilizzd per prima e nel modo pitt ampio le effigi
per rappresentare eretici condannati, sia morti, sia residenti ormai
fuori dalla sua giurisdizione. Osservando il terzo auto de fe pubblico
di Siviglia, un cronista descrisse come numerose effigi venissero
bruciate insieme ai prigionieri viventi; anche le istruzioni generali
di Torquemada risalenti al 1485 incoraggiavano tale pratica. Di
consueto, le effigi erano a mezzo busto per poter essere sostenute
da portatori su aste; recavano il nome della persona condannata, la
residenza, il crimine e la mitra con fiamme, proprio come i prigio-



nieri vivi condannati al rogo. Una pratica speciale di alcuni primi
autos de fe di Barcellona consistette nel preparare effigi double-face
per rappresentare le coppie matrimoniali condannate, riducendo
cosi i costi (Lea 1906-1907: 111, 215). La pratica continud fino al
Settecento inoltrato. Ancora nel 1752 a Llerena furono arse sei
effigi di giudaizzanti fuggitivi. In quell’occasione, anziché pagare
poveri affinché trasportassero le effigi al brasero, gli inquisitori lo-
cali indussero il vicegovernatore di Extremadura a farsene carico
(Lea 1906-1907: 111, 226).

Nel corso del Cinque e Seicento, presso i tribunali della Corona
di Castiglia le esecuzioni in effigie rimasero frequenti grosso modo
tanto quanto le esecuzioni di prigionieri viventi. Nei rari autos de
fe pubblici alle Canarie, le uniche bruciate dopo il 1550 furono
le effigi di gruppi di schiavi moriscos scappati in Africa, accompa-
gnate a volte dalle effigi di fuggitivi protestanti. Presso i tribunali
della Corona d’Aragona, invece, oltre trecento imputati furono
giustiziati in effigie durante gli autos de fe pubblici nel secolo suc-
cessivo al 1540, con proporzioni capovolte: la gran parte furono
di protestanti stranieri. Tuttavia, in Castiglia predominarono, in
generale, effigi di giudaizzanti.

Talora, ma assai di rado, accadeva che qualche condannato a
morte in absentia riapparisse in un secondo momento davanti al
Sant’'Uffizio spagnolo. 1 risultati furono del tutto imprevedibili
(MonTer 1990: 332). In Navarra, un morisco fu fisicamente giu-
stiziato otto anni dopo esser ritornato da Roma con il perdono
papale. Al contrario, otto anni dopo esser stato giustiziato in effi-
gie in Aragona, un nobile riusci a scampare la punizione capitale.
Vent’anni dopo la sua esecuzione, invece, un castigliano fu cattu-
rato mentre era in servizio nell’esercito spagnolo sotto falso nome;
fu condannato a quattro anni di galere, ma ottenne poi il permesso
di comprare uno schiavo che prendesse il suo posto.

(W. MONTER)
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Eguia, Miguel de - Stampatore nato ad Estella (Navarra) in-
torno al 1495. Poco tempo dopo la nascita la sua famiglia cam-
bio residenza e si stabili a Logrofio, dove probabilmente Miguel
cominciod ad apprendere l'arte della tipografia nella bottega di
Arnao Guillén de Brocar, uno dei piti importanti tipografi della
Spagna dell’epoca; in seguito arrivd persino a sposarsi con la figlia
di quest’ultimo, Maria (1518). Con il maestro e suocero si trasferi
ad Alcald de Henares, dove, alla morte di Brocar (1524), Egufa
fini per succedergli come stampatore della locale universita, tra-
dizionalmente all’avanguardia; vi avrebbe lavorato almeno fino al
1537. Morto Brocar Egufa assunse le redini della tipografia e inizid
una prestigiosa carriera di stampatore indipendente. Alcal4 era in
quel momento la capitale della spiritualita umanistica spagnola,
sede di un cosmopolita e variopinto scenario di movimenti religio-
si, di laici ed ecclesiastici, entusiasmati dall’opera di rigenerazione
della Chiesa. Le sue case e le sue strade brulicavano di riforma-
tori, osservanti, alumbrados, evangelici di ispirazione protestante,
erasmiani e beatas stravaganti. Presto questa accesa atmosfera spi-
rituale contagio anche Egufa, che giunse a manifestare una deci-
sa apertura e simpatia nei confronti delle idee di Erasmo. La sua
sintonia con I'erasmismo fu la principale ragione che lo spinse a
pubblicare opere particolarmente importanti del grande umanista
olandese. Incoraggiato dai suoi sostenitori, nel 1525 editd 'Enchi-
ridion, senza dubbio il libro capitale di Erasmo, l'opera attraverso
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cui la religiosita erasmiana avrebbe raggiunto un’inusitata popola-
ritd in Spagna, paese che gli tributd numerose edizioni in latino e
in castigliano. Poco dopo compose un volume con tre opere dello
stesso autore: il De copia, il De ratione studii e il De componendis
epistolis. La campagna di pubblicazioni erasmiane prosegui, sotto
il patrocinio del vescovo Alonso de Fonseca, con il De libero arbi-
trio e la Parafrasi del Nuovo Testamento. Per tutto il 1525 i torchi
di Egufa lavorarono al servizio della volgarizzazione di Erasmo. Il
successo delle sue edizioni e delle numerose ristampe dei titoli che
fece uscire costituirono la prima manifestazione di massa dell’era-
smismo spagnolo, a quel tempo protetto dall'imperatore e da una
rappresentativa porzione della gerarchia ecclesiastica.

Nel 1529 Egufa pubblico il Didlogo de la doctrina cristiana di Juan
de Valdés, erasmiano-alumbrado che sarebbe in seguito diventa-
to uno dei pitt importanti rappresentanti di un protestantesimo
spagnolo sui generis. Egufa si avvicino presto anche al movimento
alumbrado. 1l fratello prese parte alla missione dei ‘dodici apostoli’
nei territori dell’'ammiraglio di Castiglia e Miguel vi diede un at-
tivo sostegno. Ma le sue prese di posizione lo fecero scontrare ben
presto con I'Inquisizione. Nel 1530 Francisca Herndndez, la beata
alumbrada detenuta in quel momento dal Sant’Uffizio, incluse lo
stampatore nella lista delle persone che denuncid come sospette
di alumbradismo. Tale accusa fece aprire un processo contro di lui
a Valladolid. Egufa fu interrogato dagli inquisitori e imprigionato
dal 1531 al 1533. Come condanna I'Inquisizione propendeva per
I'imposizione di una multa, mentre i rappresentanti della magi-
stratura ordinaria chiedevano l'assoluzione. Alla fine fu assolto e
rimesso in liberta.

La brillante carriera professionale di Egufa, dopo il 1537, conti-
nuod in diversi luoghi della Castiglia, fondamentalmente a Valla-
dolid, Burgos, Toledo e Logrofio. Al termine della sua vita torno
ad Estella, dove la sua attivita tipografica raggiunse I'apice e dove
mori nel 1546. Dalle tipografie che diresse uscirono titoli celebri
come la Erudita in Davidicos psalmos di Michele Angriani (1524), le
Introductiones Artis grammaticae di Alfonso de Zamora, la Doctrina
cordis di san Bonaventura (1525), El caballero Partinuples (1526),
il Cancionero di Ambrosio de Montesino (1527), il Sacramental di
Sénchez de Vercial (1527), il Libro de agricultura di Gabriel Alonso
de Herrera (1528), il Libro de las maravillas de Marco Polo (1529);
e opere di autori del calibro di Ferndndez de Santaella, Pedro Ci-
ruelo, Antonio de Nebrija, Lucio Marineo Siculo e Alfonso Lépez
de Soto.

(C.A. GoNZALEZ SANCHEZ)
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Emanuele I, re di Portogallo - Emanuele I (Alcochete, 31 mag-
gio 1469-Lisbona, 13 dicembre 1521) fu acclamato re di Portogallo
il 27 ottobre 1495, succedendo al cugino e cognato Giovanni II.
Il nuovo sovrano segui, sotto molti aspetti, le linee politiche trac-
ciate dal predecessore. Riprese il progetto di raggiungere 1'India,
a dispetto dell’opinione dei consiglieri che temevano la grande
distanza e la possibilita di un indebolimento del regno. Ma con la
spedizione di Vasco da Gama, il successivo insediamento porto-
ghese in Asia e il commercio delle spezie provenienti dalle regio-
ni orientali, nel regno entrarono molte ricchezze che permisero a
Emanuele I di ristrutturare 'amministrazione e rafforzare il potere
della Corona. Cid avvenne attraverso la creazione di strumenti
legali che consolidarono la sua autorita: vari regolamenti specifici
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e soprattutto una nuova legislazione conosciuta da subito con il
nome di Ordenagoes Manuelinas (1514; 1521); non mancarono,
d’altra parte, tentativi frustrati o falliti di uniformare pesi, misure e
gli accordi tra la Corona e le istituzioni locali (forais).

Malgrado alcune tensioni di fondo, Emanuele I seppe mantene-
re buoni rapporti con la vicina Castiglia e con il papato, ottenendo
vantaggi da Roma, come il patronato regio nelle conquiste, o il ti-
tolo di amministratore perpetuo dell’'Ordine di Cristo. Il monarca
riaffermo anche la dominazione portoghese in Nord Africa, in par-
ticolare sulla costa atlantica del Marocco. La politica internazio-
nale di Emanuele I, attraverso la presenza nel Maghreb, i sogni di
distruzione dei luoghi santi dell’Islam e il progetto di unificazione
della Penisola iberica sotto la sua Corona, si sviluppd nel quadro di
una visione provvidenzialistica che rifletteva le ansie millenariste
diffuse allora alla corte portoghese. Lunificazione dei regni iberi-
ci fu realizzata attraverso la sua politica di accordi matrimoniali
con la Castiglia, con le nozze in successione tra Emanuele I e tre
principesse spagnole. Una delle conseguenze, senza dubbio la pit
tragica e durevole del primo matrimonio, quello con I'infanta Isa-
bella (1497), fu divulgazione di un provvedimento di espulsione
di ebrei e musulmani dal Portogallo (4 dicembre 1496). Tuttavia,
a causa degli ostacoli posti all’effettiva partenza degli ebrei dal re-
gno, il decreto fini per imporre, nel corso del 1497, la conversione
forzata di tutta la popolazione di origine ebraica presente allora
in Portogallo (a differenza dei musulmani, cui fu consentito di la-
sciare il regno). Quella strategia era tesa da un lato a far fronte al
problema dell'immigrazione di massa di ebrei e conversos spagnoli
in fuga dalle persecuzioni inquisitoriali praticate nei regni vicini,
dall’altro a evitare 'emorragia di persone e di beni che I'espulsione
avrebbe comportato.

La politica di Emanuele I nei confronti dei convertiti era sem-
pre stata titubante, oscillando fra misure di integrazione e di re-
pressione. All'inizio del suo regno, il sovrano ricercd I'inserimen-
to nella societd dei conversos castigliani, liberando coloro che si
trovavano in stato di cattivita dal tempo di Giovanni II. In segui-
to avrebbe anche promosso matrimoni misti, conferito patenti di
purezza di sangue, evitato restrizioni al loro accesso agli uffici del-
la Corona, nell’universita, nelle Misericordie e addirittura nella
Chiesa. Ma non sempre fu cosi. Gli studi di Maria José Ferro Ta-
vares hanno messo in evidenza casi anteriori al 1497, che provano
I'esistenza di una sporadica azione giudiziaria contro i conversos
spagnoli che avevano trovato rifugio in Portogallo. Al tempo di
Emanuele 1, invece, dopo il decreto di espulsione, furono promul-
gate leggi in favore dei nuovi cristiani che proibivano indagini
sugli errori di fede. Una disposizione sui convertiti, inserita nelle
Ordenagdes Manuelinas (liv. V, tit. II, §. 1), ritird la giurisdizione
che i tribunali ecclesiastici avrebbero avuto in materia (nel caso
di laici), esaurito il periodo di immunita garantito dalle suddette
leggi: «perché in tal caso non spetta alla Chiesa sapere se errano
nella fede o0 meno; solo nel caso in cui essi ritornino poi alla fede,
& compito dei prelati infliggere loro penitenze spirituali». I crimi-
ni contro la fede commessi dai nuovi cristiani sarebbero dunque
dovuti passare sotto la competenza dei giudici regi. Esiste, comun-
que, almeno una sentenza per eresia risalente al 1499, emessa
probabilmente dalla giustizia civile, che prevedeva la pena della
frusta e del bando. I Sinodi di Porto (1496), di Guarda (1500) e
di Braga (1505), inoltre, continuarono ad attribuire tale potere ai
vescovi. In ogni caso, la legislazione manuelina dette non poco
lavoro al re Giovanni III al momento della creazione dell’Inquisi-
zione nel regno (1536).

Secondo fonti coeve, tra fine Quattrocento e inizio Cinque-
cento i conversos castigliani avrebbero rappresentato I'elemento di
maggiore instabilita in Portogallo. Di certo, la loro continua mi-
grazione nel regno, nonostante le limitazioni imposte dal sovrano,
concorse a creare tensioni con la Castiglia. Emanuele I si rifiutava
di trasmettere all'Inquisizione spagnola i fuggitivi giudicati in con-
tumacia e permise soltanto che una persona, designata da Ferdi-

nando il Cattolico, potesse denunciarli alla giustizia portoghese
(anche se sembra che cid non sia mai accaduto).

11 terribile massacro dei nuovi cristiani di Lisbona (1506) por-
to alla revoca del provvedimento che proibiva loro di lasciare il
Portogallo, purché si spostassero in regni cattolici. Molti rifugiati
castigliani, comunque, non partirono. Nel 1510 I'Inquisizione di
Siviglia, con il favore della Corona, richiese I'arresto di varie per-
sone in Portogallo e la loro consegna per svolgere indagini. Sta-
volta Emanuele I cedette e dispose la remissione dei prigionieri
a condizione che fossero stati rimandati indietro sani e salvi. Nel
1515 apparvero a Lisbona manifesti che incitavano la popolazione
alla lotta contro i nuovi cristiani. Questi reagirono fissando una
ricompensa di 300 cruzados per chi avesse scoperto il responsa-
bile dell’affissione. Il clima era sempre pitl teso, mentre cresceva
I'odio per i conversos (soprattutto di origine spagnola) che, dietro
un’apparenza cattolica, continuavano spesso a giudaizzare. Data la
gravita della situazione, in quello stesso anno Emanuele I scrisse
una lettera al proprio ambasciatore a Roma, Miguel da Silva, e
una a papa Leone X, domandando l'installazione dell'Inquisizione
in Portogallo. Alexandre Herculano individud tre cause all’ori-
gine della decisione: 'esempio fornito dall’esistenza in Aragona
e Castiglia di un’Inquisizione «protetta dallo scettro»; «il diffuso
favore verso tale misura»; la circolazione, infine, di racconti sulle
pratiche giudaiche coltivate in segrete dai convertiti. Accanto alle
spiegazioni avanzate da Herculano, occorre considerare anche che
la proposta di Emanuele I era parte integrante di una politica della
Corona tesa ad aumentare I'ingerenza e il controllo sulla Chiesa e
a perpetuare l'integrita religiosa del regno. Il re incarico I'amba-
sciatore Silva di sollecitare una bolla per fondare I'Inquisizione in
Portogallo e di far cercare negli archivi della Curia tutte le bolle e
i brevi relativi all'Inquisizione spagnola utili come modello. Tra le
motivazioni della richiesta "ambasciatore avrebbe dovuto fare rife-
rimento al continuo flusso nel regno lusitano di conversos spagnoli
ricercati dall’Inquisizione, nonostante le misure prese al riguardo,
e alla proliferazione di riti ebraici, sia tra gli immigrati, sia tra i
nuovi cristiani portoghesi. Infine il portavoce doveva fare appello
alla coscienza del monarca e dello stesso pontefice.

Non si conoscono disposizioni di Emanuele I circa la creazio-
ne dell'Inquisizione in Portogallo oltre alle due lettere inviate
a Roma nell’agosto del 1515, peraltro in palese contraddizione
con la politica seguita dal sovrano con i nuovi cristiani fino alla
sua morte, nel 1521. E ancora Herculano a fornire tre spiegazioni
plausibili del fallimento dell’iniziativa: la possibile influenza dei
nuovi cristiani nella Roma di allora; 'emergere di una posizione
pitt moderata nel Consiglio del Re dopo una piti attenta valuta-
zione degli eventuali inconvenienti economici e politici che la
creazione dell’Inquisizione avrebbe comportato; I'ipotesi che le
due lettere siano state prodotte dal re in modo illegittimo, senza
I'assenso di tutto il suo Consiglio, che in seguito avrebbe blocca-
to il procedimento (sarebbe questa 'opzione accolta dallo stesso
Herculano). Si pud anche pensare a un rifiuto da parte del papa,
forse dettato dal timore che, proprio come era accaduto in Casti-
glia, il sovrano portoghese tentasse poi di estendere le prerogati-
ve del tribunale, provocasse attriti con i vescovi e trasformasse il
Sant’'Uffizio in un’istituzione violenta che mirava a estorcere in
modo illecito i beni ai nuovi cristiani; al tempo stesso, si sarebbe
cosi evitata una perdita di potere al papato, come invece sareb-
be avvenuto se si fosse consentito al re di nominare I'inquisitore
generale. Cosi, per introdurre I'Inquisizione in Portogallo fu ne-
cessaria una vera e propria guerra diplomatica, combattuta e vinta
dal figlio di Emanuele I, Giovanni III.

(B. FEITLER)
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Enciclopedia - Avviata dal libraio André-Frangois Le Breton
come traduzione francese della Cyclopaedia or Universal Dictionary
of Arts and Sciences di Ephraim Chambers (Londra, 1728) e dive-
nuta un’opera autonoma sotto la direzione di Denis Diderot e Jean
Baptiste Le Rond d’Alembert, poi del solo Diderot, 'Encyclopédie,
ou Dictionnaire raisonné des sciences, des arts et des métiers (Enciclo-
pedia, o Dizionario ragionato delle scienze, delle arti e dei mestieri),
pubblicata a Parigi dal luglio 1751 (17 voll. di testo, 1751-1765; 11
di tavole, 1762-1772), rappresenta il manifesto dell'llluminismo
e dell’attacco sferrato dal movimento alle istituzioni politiche e
religiose di Antico Regime. Frutto di un lavoro collegiale (vi col-
laborarono circa centosessanta letterati, tra i quali Georges-Louis
Leclerc de Buffon, Etienne Bonnot de Condillac, Paul Heinrich
Dietrich barone d’Holbach, Jean-Frangois Marmontel, Frangois
Quesnay, Jean-Jacques Rousseau, Anne-Robert-Jacques Turgot,
Voltaire), essa era sorretta da un’unitaria prospettiva laica che,
ponendo in primo piano 'vomo e il suo destino terreno, scalzava
Dio dal centro dell'universo. L'uso della ragione umana esteso a
ogni campo del sapere, religione compresa, si traduceva nella ri-
vendicazione di una serie di principi che dai settori conservatori
della cultura contemporanea furono percepiti come scandalosi e
addirittura capaci di stravolgere 'ordine politico e morale: da un
lato, la critica al principio d’autorit, ai dogmi ecclesiastici, alle
religioni rivelate e all'ispirazione divina delle Scritture, dall’altro,
la lotta a favore della tolleranza religiosa e della liberta di pensiero.
LEncyclopédie infatti venne subito accusata di empieta dai gesuiti
sulle pagine del periodico «Mémoires de Trévoux», e fu oggetto
di un vivace dibattito a livello europeo. Non mancarono anche i
testi di confutazione, in particolare i Préjugés [égitimes contre I'En-
cyclopédie editi a Parigi dal giansenista Abraham Joseph de Chau-
meix in otto voll. dal settembre 1758. D’altra parte, anche per le
polemiche suscitate, I'Encyclopédie conobbe un notevole successo
editoriale (circolarono in Europa circa 24.000 copie delle innume-
revoli ristampe ed edizioni) ed ebbe una forte valenza simbolica.
Pur godendo di protezioni a corte e presso il sovrintendente alla
stampa, Chrétien Guillaume de Lamoignon de Malesherbes, fu
vietata a pit riprese dal potere politico. La pubblicazione continud
clandestinamente, malgrado la soppressione dei primi due volumi,
con l'arrét del Consiglio di Stato del 2 febbraio 1752, quindi la
condanna del Parlamento parigino (23 gennaio 1759) e, ancora,
la revoca, con l'arrét del Consiglio di Stato dell’8 marzo 1759, del
privilegio di stampa concesso nel 1746.

Sul versante della Chiesa romana, che seguiva le vicende poli-
tiche e culturali francesi attraverso la corrispondenza del nunzio
pontificio a Parigi, Luigi Gualtiero Gualtieri, la censura dell’En-
cyclopédie, maturata nel 1758-1759, si inseriva nella lotta delle ge-
rarchie vaticane contro I'Illuminismo, facendo seguito a una serie
di condanne contro la produzione philosophique avviate dagli anni
Quaranta, durante il pontificato di Benedetto XIV, e proseguite
tra l'altro con la proscrizione, nel 1751, dell’Esprit des lois di Mon-
tesquieu (1748) e, nel 1752, delle (Euvres di Voltaire, stampate
a Dresda nel 1748. La messa all'Indice dell’Encyclopédie, contem-
poranea a quella di De l'esprit di Claude-Adrien Helvétius con il
breve papale del 31 gennaio 1759, non inaugurd la repressione
dell'Tlluminismo, ma testimonia la consapevolezza da parte della
Chiesa del carattere di movimento assunto dalla cultura dei Lumi.
Essa fu inoltre espressione della politica di totale intransigenza
adottata verso tale cultura dal nuovo papa Clemente XIII, al soglio
pontificio dal luglio 1758.

Oggetto di un lungo dibattito e sottoposta a una doppia valu-
tazione, I'Encyclopédie fu censurata prima dalla Congregazione
dell'Indice (5 dicembre 1758), quindi, in seguito alla dura con-
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danna del Sant'Uffizio (2 agosto 1759), con il breve di Clemente
XIII del 3 settembre 1759. Lesame da parte dell'Indice fu con-
dotto sui primi sei volumi dell’edizione parigina e coinvolse di-
versi consultori, incaricati di analizzare ciascuno uno o due di tali
volumi (furono impegnati, tra gli altri, Giovanni Luigi Mingarelli
e Giovanni Antonio Valentini, consultori della Congregazione,
e il camaldolese Ferdinando Mingarelli). Nelle loro relazioni, in
cui non mancarono di sottolineare I'utilita dell'impresa per quan-
to riguardava I'ingente patrimonio culturale messo a disposizione
del pubblico, essi individuarono precisamente i passi da censurare
richiamando D'attenzione su alcune voci: tra queste, Accusation,
stesa da Frangois-Vincent Toussaint e di cui si sottolineava I'attac-
co all'Inquisizione; Aius locutius, scritta da Diderot e interpretata
come un pericoloso invito all’esercizio di una spregiudicata liberta
di scrittura in materia di religione; Athées, uscita dalla penna di
Claude Yvon; e, ancora, Célibat, rappresentato da Diderot quale
pratica del tutto contraria alla natura; Eglise, in cui Antoine-Ga-
spard Boucher d’Argis si schierava contro i privilegi ecclesiastici;
Eloge de M. le président de Montesquieu, in cui I'estensore d’Alem-
bert pareva offrire un’inquietante apologia della tolleranza religio-
sa. Rimettendo i loro pareri alla Congregazione, i relatori, piti che
suggerire un provvedimento generale, invitavano a uno sforzo di
lettura complessiva del dizionario. Tale sforzo — come risulta dai
Diarii della Congregazione — fu compiuto dal segretario dell’Indi-
ce, il domenicano Tommaso Agostino Ricchini, nella riunione
del 5 dicembre 1758: tenendo anche conto dei pareri espressi sui
primi due volumi dell’edizione stampata a Lucca, si giunse allora,
con 'unanime consenso dei presenti, alla stesura del decreto di
condanna. Tuttavia, la pubblicazione del decreto, che avrebbe do-
vuto proibire a chiunque di leggere e conservare 'opera, nonché
di stamparla «quocumque idiomate», fu sospesa nel gennaio 1759
perché una nuova procedura era stata avviata nell’ambito dell'In-
quisizione, cui era stata nel frattempo denunziata 'edizione italia-
na dell’Encyclopédie, uscita appunto nella Repubblica di Lucca a
partire dal 1758, presso lo stampatore Giuntini, su iniziativa del
gruppo riunito intorno al nobile Ottaviano Diodati. Si trattava,
in realtd, di una versione, in lingua francese, con note correttive
volte a depotenziarne la carica eversiva mettendo a disposizione
dei lettori italiani i contenuti tecnico-scientifici ed eliminando,
con toni non esenti dall’apologetica, gli aspetti radicali, soprat-
tutto gli spunti deistici e la critica alle istituzioni ecclesiastiche.
Dopo essersi garantiti, nel 1757, 'approvazione dell’Indice, grazie
all’azione diplomatica di Filippo Maria Bonamici, agente della Re-
pubblica a Roma, gli editori lucchesi, al fine di scongiurare la cen-
sura dell’edizione italiana, avevano infatti inviato una serie di note
da aggiungere al terzo volume. Sottoposta dunque a un riesame del
Sant’Uffizio, I'Encyclopédie fu affidata all’analisi del qualificatore
camaldolese Mauro Sarti, che, esaminati sia i primi sette volumi
dell’edizione parigina sia I'edizione lucchese, chiese una dura con-
danna per entrambe. Nel lungo parere, Sarti coglieva in pieno lo
spirito unitario dei volumi, indicando tra I'altro in Pierre Bayle
uno dei padri spirituali dell'ideologia sottesa all’'intera impresa e
tenendo conto del potenziale diffondersi dell’Encyclopédie tra i
«lettori incauti». Soffermandosi su alcune voci — tra cui Aius locu-
tius, Athées, Christianisme, Eloge de M. le président de Montesquieu,
Fanatisme, Femme, Fortune, Gloire — egli individuava dottrine «fal-
sas, scandalosas et impias, haeresi proximas», e riconosceva, quali
fili conduttori dell'opera, I'attacco sferrato alla rivelazione, al culto
esteriore e al celibato ecclesiastico, la critica all'Inquisizione e, an-
cora, vari spunti di esegesi biblica in odore di eterodossia, la difesa
della tolleranza religiosa, della liberta di coscienza e di espressione,
oltre a un generale invito alla licenza in fatto di morale. Riguardo
alle note dell’edizione lucchese, le riteneva del tutto inadeguate
a eliminare gli errori presenti e la generale carica eversiva. Ben-
ché su tali note non mancassero voci favorevoli all’espurgazione
(proposta sia dal consultore cistercense Raimondo Besozzi sia dal
consultore camaldolese Ferdinando Mingarelli, che sottolineava
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'importanza di un’opera dedicata a «mestieri, arti, e facolta di cui
ha bisogno il commune degli uomini»), a trionfare fu invece la
linea dell'intransigenza, sostenuta sia dal domenicano Alessandro
Pio Sauli (o Saoli), commissario del Sant’Uffizio, sia dal domeni-
cano Giuseppe Agostino Orsi, maestro del Sacro Palazzo, secondo
il quale «I'indifferentismo in materia di religione, il materialismo,
il fatalismo, il deismo, e la sfrenata liberta del pensiero son morbi
nella presente stagione contagiosissimi, e che, come I'esperienza
ce lo dimostra, facilmente si attaccano ad ogni genere di persone»
e che poche note non avrebbero certo potuto frenare «il torren-
te dell’empieta». Il Sant’Uffizio, nella riunione del 2 agosto 1759,
propose cosi un breve speciale per un’opera piena di «doctrinas
impias ad irreligiositatem, et infidelitatem inducentes». La Dam-
natio, et prohibitio emanata da Clemente XIII il 3 settembre 1759
vietd, sotto pena di scomunica per i laici e di sospensione a divi-
nis per gli ecclesiastici, qualsiasi edizione dell’opera, «ubicumque,
et quocumque idiomate, etiam cum notis [...] ac correctionibus»,
considerando I'Encyclopédie un veicolo di dottrine empie, contra-
rie al cristianesimo e ai buoni costumi, capaci anzi di sradicare la
religione stessa. La durezza della condanna fu anche Desito del so-
stanziale fallimento, in seguito ai contrasti maturati in seno all’In-
quisizione, dell’enciclica contro la stampa dell'llluminismo intesa
a contrastare 'intera cultura philosophique. La proibizione romana,
sollecitata dalla riedizione lucchese, mirava a impedire la diffu-
sione dell'opera nella Penisola italiana, ma colpendo il simbolo
europeo dell'Tlluminismo collocava la Chiesa in una posizione di
assoluto rifiuto del dibattito sviluppatosi nel mondo dei Lumi sul
problema dei rapporti tra religione, politica e morale.

(P. DELPIANO)
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Enrico, cardinale infante, poi re di Portogallo - Ottavo figlio
del re Emanuele I, nato dal matrimonio con la regina Maria, I'in-
fante Enrico (Lisbona, 31 gennaio 1512-Almeirim, 31 gennaio
1580) rappresenta il vero creatore del Sant’'Uffizio portoghese, di
cui fu il secondo inquisitore generale. Nonostante I'indiscussa im-
portanza di tale figura per comprendere la formazione storica del
tribunale della fede lusitano, sull’operato di Enrico come inquisi-
tore manca ancora uno studio approfondito. Avviato sin da gio-
vane alla carriera ecclesiastica, a tredici anni il giovane principe
fu nominato priore commendatario dell'importante monastero di
Santa Cruz di Coimbra. Intanto, perd, risiedeva a Evora, allora la
capitale del Rinascimento lusitano, dove spesso soggiornava anche
la corte. Enrico ricevette una formazione tradizionale, ma aperta
all'influenza degli umanisti, grazie a maestri come Gaspar Moreira,
forse il filologo e grecista Aires Barbosa, certamente il matematico
e cosmografo di origine ebraica Pedro Nunes e 'erudito classicista
fiammingo Nicolas Cleynzerts, dichiarato ammiratore di Erasmo.
11 30 aprile 1533, su indicazione del fratello e re Giovanni I, En-
rico fu creato da papa Clemente VII amministratore dell’arcidio-
cesi di Braga, in attesa di assumere la dignita episcopale all’eta di
ventisette anni, secondo quanto prescritto dal diritto canonico.

All’epoca, tuttavia, la brillante carriera ecclesiastica dell'infante
era ancora offuscata dall’astro di suo fratello maggiore Alfonso, di-
venuto cardinale all’eta di soli otto anni (1517), il quale dal 1523
accumulava le cariche di arcivescovo di Lisbona e di vescovo di
Evora. Senza dubbio, era I'infante Alfonso allora I'esponente prin-
cipale di una Chiesa lusitana sempre piti saldamente controllata
dalla Corona (Parva 2007a). Enrico fu comunque presente a molti
dei momenti pubblici piti importanti della vita religiosa del tempo,
come la lettura della sospirata bolla di fondazione dell'Inquisizione
nella cattedrale di Evora (22 ottobre 1536). Ma per tutti gli anni
Trenta trovd uno spazio ancora limitato nella politica ecclesiasti-
ca portata avanti dalla corte di Giovanni III, fortemente condi-
zionata da un blocco di teologi composto, fra gli altri, dal dottor
Pedro Margalho, il decano Diego Ortiz de Villegas, I'agostiniano
Jodo Soares, i domenicani Bernardo da Cruz e Alfonso de Tole-
do, Juan de Olmedo, Jodo Monteiro. Dalla posizione di deputati
del tribunale regio della Mesa da Consciéncia (istituita nel 1532)
offrirono solidi argomenti a sostegno del giurisdizionalismo della
monarchia lusitana, impegnata allora in un serrato confronto con
la Curia romana, all'interno del quale si inseriva anche la disputa
sulla concessione dell'Inquisizione. I pili importanti fra loro vanta-
vano uno stretto legame con Alfonso, un prelato dalla personalita
spiccata. Dopo aver tentato invano di ottenere per sé la legazione
di Portogallo (per ovviare al problema della presenza, dal 1532, di
un nunzio permanente nel regno), nel 1538 il cardinale infante
non esitd a opporsi con fermezza all’ipotesi della concessione del
cardinalato al fratello Enrico (CPNPP: I, doc. 78).

Due episodi, a breve distanza di tempo 1'uno dall’altro, mutaro-
no radicalmente le prospettive di vita dell'infante Enrico. Dopo
mesi di tensione, seguiti alla comparsa di cartelli sulle porte della
cattedrale e delle altre chiese di Lisbona che inneggiavano all’'im-
minente venuta del Messia degli ebrei, il 10 giugno 1539 il france-
scano Diogo da Silva rinuncio alla carica di inquisitore maggiore
che aveva sempre ricoperto con forte malessere. Durante la sua
breve gestione, il Sant’Uffizio aveva operato attraverso i due tribu-
nali aperti a Evora e a Lisbona, realizzando gia alcune importanti
catture nell’ambito della lotta contro il messianismo dei nuovi
cristiani, ma senza comminare pene di rilievo. Meno di due setti-
mane pill tardi, il 22 giugno, Giovanni IIl nomino come sostituto
suo fratello Enrico. Una volta giunta a Roma, la notizia di quella
scelta causo notevoli resistenze da parte della Curia. La polemica
raggiunse la massima intensita tra settembre 1539 e marzo 1540. I
nuovi cristiani nutrivano vivo timore per I'inasprimento della re-
pressione inquisitoriale, inevitabile risultato del vincolo ancor pitl
stretto che si sarebbe venuto a creare tra il Sant'Uffizio e la Corona
grazie alla figura dell'infante (presentarono anche a papa Paolo I11
una «Informatio, quod Dominus Infans Henricus non potest esse
maior Inquisitione», in BAV, Ottob. Lat. 1439: cc. 190-191).

Non si possiedono notizie sicure circa la posizione tenuta fino
ad allora dal principe in materia di vigilanza sull’ortodossia e pre-
venzione dell’apostasia dei nuovi cristiani. Certo & che rispetto al
predecessore Silva, I'avvento di Enrico segnd una svolta destinata a
incidere sulla storia dell'Inquisizione. Se la rinuncia di questultimo
fu il primo episodio a modificare la biografia dell’infante, la morte
del fratello Alfonso fu il secondo e decisivo atto di un’ascesa nella
vita pubblica del regno che da allora sarebbe a lungo apparsa inar-
restabile. Gia la malattia del cardinale infante dovette agevolare la
nomina di Enrico a inquisitore maggiore (o generale, come passd in
seguito a essere indicato). La scomparsa di Alfonso, nella primavera
del 1540, completo il rapido avvicendamento alla guida della gerar-
chia ecclesiastica lusitana. Nel settembre di quello stesso anno En-
rico lascio la dignita di arcivescovo di Braga, assunta 'anno prima
con pieni poteri, per andare a ricoprire la carica lasciata vuota dal
fratello deceduto a Evora e elevata proprio in tale occasione a sede
arciepiscopale. Era il 24 settembre. Due giorni piu tardi, a Lisbona
venne celebrato il primo auto da fé nella storia del Sant’Uffizio lu-
sitano, al termine del quale furono arsi sul rogo due condannati.



Quel gesto di rottura, come fu subito avvertito da pit parti
(compreso I'antico maestro di Enrico, Cleynerts, che biasimo
I'antico discepolo dal Marocco, dove nel frattempo si era trasferito
per studiare manoscritti arabi), esprimeva a fondo la distanza tra
il nuovo inquisitore maggiore e il suo predecessore. Soprattutto,
era il segnale di un inasprimento della repressione dei nuovi cri-
stiani, di cui avrebbero dato rapida conferma le decine di processi
per cripto-ebraismo e credenze messianiche aperti nei primi anni
Quaranta. Contro il brusco peggioramento del clima religioso
all’interno del regno provarono a schierarsi figure di spicco, come
il monaco cistercense Francisco Machado (1541) e 'umanista e
funzionario regio Jodo de Barros (1542), autori di opere a soste-
gno di strategie moderate per ottenere la conversione dei nuovi
cristiani. I loro scritti, perod, sebbene entrambi dedicati a Enrico,
non videro la luce, perché la pubblicazione non fu autorizzata.
Dal novembre 1540 Enrico aveva istituito una forma organizzata
di censura inquisitoriale, affidata a una commissione di tre dome-
nicani, a sanzione del progressivo allineamento alle direttive del
Sant’Uffizio da parte dell'Ordine coinvolto nel feroce massacro di
Lisbona del 1506 (solo un esempio: la coeva nomina a inquisitore
di Lisbona di frate Jorge de Santiago). Tra le prime vittime note
dei censori figura la Fides, Religio Moresque Zthiopum di Damifo
de Géis, di cui fu proibita la circolazione in Portogallo nell’estate
del 1541, dopo che l'opera era stata data alle stampe I'anno prece-
dente a Lovanio. Come spiegd all’'umanista lo stesso Enrico, erano
state le eccessive aperture verso le incertezze dottrinali degli etiopi
a indurre I'Inquisizione a vietare la Fides, nel timore che i nuovi
cristiani potessero approfittare degli argomenti di Géis per giustifi-
care i loro errori (Marcoccr 2005).

Se I'inquisitore maggiore si mostrd presto intenzionato a ricon-
durre entro precisi confini dibattiti pubblici e confronti intellet-
tuali nel regno, all'inizio degli anni Quaranta la priorita fu indi-
cata nel rafforzamento della capacita giudiziaria del Sant’Uffizio,
attraverso la moltiplicazione dei tribunali e la violenza esemplare
dei castighi. Uinfante trovo il proprio collaboratore forse piti fidato
in Jodo de Melo e Castro, in precedenza legato al cardinale infante
Alfonso e gia dal 1536 al servizio dell’'Inquisizione. Nel luglio 1539
lo aveva promosso inquisitore di Lisbona e negli anni successivi gli
affidd a piti riprese incarichi di massima responsabilitd. Accanto a
lui operd per qualche anno anche Mem de S4, futuro governatore
generale del Brasile (1557-1572), ma all’epoca giudice regio, che il
12 luglio 1541 fu nominato come sostituto dell’inquisitore maggio-
re Enrico per I'area di Lisbona (BdA, 54-X-17, n. 7). Nelle stesse
settimane la presenza sul territorio del tribunale della fede veni-
va aumentata grazie alla creazione di quattro nuove sedi, affidate
ciascuna a religiosi legati ai teologi di corte che avevano in larga
parte sorretto lo sforzo del confronto diplomatico con Roma per
ottenere I'Inquisizione: cosi a Coimbra fu scelto come primo inqui-
sitore il frate domenicano Bernardo da Cruz, vescovo di S. Tomé;
a Lamego l'ordinario del luogo Agostinho Ribeiro, gia deputato
della Mesa da Consciéncia; a Porto il carmelitano Baltasar Limpo,
vescovo della citta e in passato confessore della regina Caterina,
da sempre impegnato a favore del Sant’Uffizio; a Tomar il priore
del locale convento dell’Ordine di Cristo, il geronimiano Anténio
de Lisboa. Oltre a essere uomini fidati, per il ruolo di ordinari del
luogo che rivestivano i nuovi inquisitori consentivano in parte di
aggirare i possibili contrasti tra il Sant'Uffizio e altri poteri eccle-
siastici che, per tradizione, detenevano giurisdizione in materia di
eresia. Non fu casuale, infatti, la scelta di far coincidere il pitt pos-
sibile le ramificazioni dell’Inquisizione con le reti diocesane. Cosi,
se da un lato si riduceva il rischio di conflitti di competenze (azioni
autonome dal Sant’Uffizio si registrarono, in quegli anni, a Coim-
bra su iniziativa del locale vescovo Jorge de Almeida e a Braga da
parte del capitolo della cattedrale), dall’altro si tentava di superare
anche il problema del reclutamento del personale, secondo quanto
previsto dalle istruzioni inviate al tribunale di Coimbra nel 1541,
edite in Révan 1975(c): esse raccomandavano di servirsi, fin dove
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possibile, dei funzionari dei tribunali vescovili. Allo stesso modo,
sembra rientrare nel piano di accentramento supportato dall’in-
fante Enrico anche la composita strategia diretta ad assoggettare
gli Ordini religiosi all’autorita inquisitoriale, attraverso processi di
regolari affidati a giudici appartenenti a congregazioni rivali: cosi
fu per il francescano Tomds de Jerez, a lungo in pugno all’inquisito-
re domenicano di Coimbra, Bernardo da Cruz, prima di essere con-
dannato dal tribunale di Lisbona nel febbraio del 1543; allo stesso
modo, qualche mese prima un domenicano era stato processato e
sentenziato dal priore di Tomar, inquisitore del locale tribunale
(Marcoccr 2004: 71-77).

_ Per quanto riguarda, invece, giudici e ufficiali del tribunale di
Evora, la cittd dove pil stabilmente risiedeva 'inquisitore mag-
giore che ne era anche arcivescovo, si impose presto una tendenza
che si sarebbe consolidata nel tempo: quella di reclutare persona-
le fra gli uomini dell'infante Enrico, i membri della sua munifica
Casa signorile, sulla cui composizione e sul cui funzionamento si
iniziano a possedere i primi studi (PoL6N1A 2005: 28-34). Entram-
bi canonisti e giudici della Casa dell'infante erano, ad esempio,
Anténio de Castro, nominato promotore il 10 settembre 1541 e
destinato a una carriera di inquisitore, e Jodo Alvares de Silveira,
creato inquisitore il 6 marzo 1545. Accanto a loro, merita di essere
ricordato anche il teologo e umanista Gaspar Barreiros, cavaliere
della Casa dell'infante, che giurd come notaio dell'Inquisizione di
Evora il 4 gennaio 1542. Sono i primi indizi di una selezione del
corpo di servitori attraverso di canali clientelari che percorsero il
Sant’'Uffizio sin dai suoi albori, garantendo la coesione necessaria
alla tenuta e alla compattezza del tribunale della fede mediante
vincoli di fedelta personale.

LInquisizione rinnovata dall'infante Enrico riveldo da subito
un’efficacia inedita. Il suo raggio di azione rimase in buona parte
limitato ai maggiori centri urbani, dove avevano sede i tribunali,
ma attraverso il nuovo strumento delle visite inquisitoriali si ar-
rivd a colpire anche comunita di giudaizzanti residenti in centri
pill 0 meno piccoli, fra cui spicca la citta di Aveiro (1543). In un
clima di allarme generale, attestato da numerose lettere dell’epoca
— spicca una missiva scritta dall'infante Enrico all’agente porto-
ghese a Roma, Pedro Doménico, nel febbraio 1542 (GTT: I, 322-
323) —, si moltiplicarono gli arresti, le condanne e i roghi degli au-
tos da fé. Attraverso i loro procuratori, i nuovi cristiani tornarono
a sollevare con forza la propria protesta in Curia contro procedure
e arbitri del Sant’'Uffizio lusitano, fino a presentare un memoriale
sugli eccessi degli inquisitori (databile al 1545), trascritto a due se-
coli di distanza nella collezione della Symmicta Lusitana e divenuto
celebre grazie al largo uso che ne fece a meta Ottocento lo storico
Alexandre Herculano. Gli effetti delle pressioni dei nuovi cristiani
non tardarono a farsi avvertire. I1 22 settembre 1544 papa Paolo III
promulgd un breve con cui impose la sospensione dell’esecuzione
di tutte le sentenze emesse dall'Inquisizione. Quando, un anno pitt
tardi, il re Giovanni III acconsenti finalmente a lasciare entrare in
Portogallo il nuovo nunzio Giovanni Ricci da Montepulciano, il
clima era di estrema tensione. Lelezione a cardinale di Enrico (16
dicembre 1545), che espandeva ulteriormente il potere personale
del principe inquisitore, gia consolidato nel 1542 con il titolo di
amministratore del monastero cistercense di Alcobaga (ricono-
sciuto da Roma nel 1545), il pit ricco del regno (nel 1570 avrebbe
assunto la carica di abate provinciale dell’'Ordine), contribui solo
in parte a rasserenare i rapporti fra la Corona lusitana e la Sede
Apostolica. Cosi, mentre Enrico per porgere il suo ringraziamen-
to a Paolo 1II inviava a Roma Barreiros, notaio del Sant'Uffizio
di Evora (avrebbe agito di fatto come un agente occulto dell'In-
quisizione portoghese), il nunzio Ricci esaminava attentamente i
processi inquisitoriali alla presenza del cardinale infante e dell’in-
quisitore Melo e Castro, rilevando numerose irregolarita. Per in-
timorire le autorita lusitane, Ricci minaccid persino di restituire
poteri esclusivi in materia di eresia ai vescovi. Enrico attese che i
rapporti fra Portogallo e Sede Apostolica riprendessero la via delle
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trattative, per consumare poi la propria rivalsa a danno del nunzio,
sottoponendo a umilianti interrogatori un suo cappellano, il do-
menicano frate Urbano, accusato di simpatie luterane (Marcocct
2004: 81-84).

Se la meta del 1547 rappresentd il momento culminante del lun-
go negoziato diplomatico intorno alla nascita e alle procedure del
Sant’Uffizio in Portogallo, risolto dalla concessione del secondo
perdono generale (bolla Illius qui misericors) e dal riconoscimento
di pieni poteri al tribunale della fede (bolla Meditatio cordis), segui-
ti dal divieto per dieci anni di confiscare i beni ai nuovi cristiani,
pochi mesi piti tardi inizid a configurarsi meglio anche il ruolo di
controllo sulla vita intellettuale del regno che il cardinale infante
intese da allora in poi esercitare attraverso I'Inquisizione. A poche
settimane di distanza, fra ottobre e novembre, si succedettero la
redazione definitiva del primo Indice dei libri proibiti portoghe-
se (rimasto manoscritto) e l'arresto dell’ex domenicano Fernan-
do Oliveira, versatile umanista e avventuriero, accusato di avere
aderito alle idee anglicane al ritorno dall'Inghilterra. Ebbe allora
inizio una breve, ma relativamente intensa fase di soppressione di
forme di dissenso all'interno delle élites colte del Portogallo, i cui
prodromi erano gia evidenti nel processo aperto per luteranesimo
contro il cronista maggiore del re, Ferndo de Pina, nel 1546. Latto
conclusivo, che non pose certo fine, tuttavia, a un rigido controllo,
fu rappresentato dalla pubblicazione a stampa del secondo Indice
dei libri proibiti nel luglio 1551, steso dal domenicano Jerénimo
de Azambuja, allora deputato dell'Inquisizione di Lisbona, con la
collaborazione di alcuni dei maggiori teologi e canonisti del re-
gno. LIndice precedette di qualche settimana la chiusura del pit
clamoroso caso inquisitoriale di quegli anni, architettato e gestito
con sapienza dal cardinale infante Enrico d’intesa con alcuni fidati
portoghesi residenti a Parigi e legati al magistero del teologo Diogo
de Gouveia il Vecchio. I processi contro i professori del Collegio
delle Arti di Coimbra (i tre principali condannati furono George
Buchanan, Jodo da Costa e Diogo de Teive), avviati nell’estate
del 1550, furono un severo monito contro tutte quelle tendenze di
apertura verso I'Europa e le idee, anche eterodosse, che circolava-
no a corte, come all'Universita di Coimbra, negli ambienti degli
umanisti o nei conventi.

Nel frattempo, Enrico aveva dato inizio a una profonda e gra-
duale riorganizzazione del Sant’Uffizio, messo a dura prova dagli
ostacoli incontrati nei primi dieci anni di attivita. Fu lavvio della
nuova Inquisizione, alla meta del 1548, dopo la pubblicazione del
perdono generale, a favorire il piano di rilancio del cardinale in-
fante, che si trova gia formulato in una lettera inviata al fratello
Giovanni III il 3 febbraio precedente, carica di delusione per gli
impedimenti temporanei che minacciavano ancora il pieno fun-
zionamento del tribunale, ridotto allora a soli due distretti, Evora e
Lisbona, il maggiore per estensione territoriale. Come annunciato,
qualche tempo dopo Enrico si dotd di un consiglio ristretto, com-
posto dal domenicano Azambuja, da Ambrésio Campelo e Jorge
Gongalves Ribeiro, tre inquisitori indicati nelle fonti ora come de-
putati dell'Inquisizione di Lisbona, ora come «deputati della Santa
Inquisizione» (15 ottobre 1549). Cred nuovi giudici e ufficiali a
partire dai primi anni Cinquanta, a quando risale anche il primo
tentativo di estendere la giurisdizione inquisitoriale a varie aree
dell'impero portoghese attraverso un sistema di deleghe. Il cardi-
nale infante cercd inoltre di garantire al Sant’Uffizio rendite fisse
(il primo risultato, di fatto a lungo inefficace, fu la concessione di
una quota della pensione annua della diocesi di Guarda a partire
dal 1555). Dotd il tribunale lusitano di propri agenti in servizio
a Roma (oltre a ottenere nel 1553 la strategica carica di legato
apostolico, che chiudeva cosi la negativa esperienza dei nunzi per-
manenti in Portogallo), i quali collaborarono con gli ambasciatori
nella richiesta di maggiori poteri per I'Inquisizione (ad esempio, in
materia di sodomia, o nella piena liberta di attenersi alle norme del
processo segreto). Nell’agosto 1552, infine, emano il primo Rego-
lamento generale del Sant’Uffizio (rimasto manoscritto), redatto

da alcuni dei religiosi piti esperti e di maggiore fiducia, che aveva-
no tutti ricoperto la carica di inquisitori in precedenza (Baltasar
Limpo, Rodrigo Gomes Pinheiro, Jodo de Melo e Castro, Pedro
Alvarez de Paredes, Jodo Alvares de Silveira).

Gli anni Cinquanta costituirono un periodo di autentica gesta-
zione per I'Inquisizione portoghese, che sotto la guida costante e
determinata del cardinale infante seppe gettare le basi per un po-
tere duraturo all'interno della societa lusitana. Grazie anche alla
sua personale esperienza come prelato a Evora (PoLonia 2005a)
e allo stretto sodalizio con il domenicano Luis de Granada, ma-
estro di spiritualitd castigliano legato a Juan de Avila, giunto
nella citta alentejana alla fine del 1550, Enrico superd le iniziali
riserve nei confronti della Compagnia di Gesti (sempre piti impe-
gnata nell’'opera missionaria all'interno delle regioni dell'impero
portoghese) e giunse a ventilare I'ipotesi di affidare incarichi in-
quisitoriali ai padri (1555). La proposta non si realizzd, ma era il
segnale di una progressiva convergenza fra I'inquisitore generale e
la corrente dominante fra i gesuiti di Portogallo, guidata da Lufs
Gongalves da Camara. Negli anni successivi, i rapporti fra il tribu-
nale e la Compagnia si andarono intensificando, con la non infre-
quente riduzione di confessori e missionari ad agenti del Sant’Uf-
fizio, in linea con il progetto di un’azione ecclesiastica integrata
contro il diffondersi dell’eresia nel regno vagheggiato da Enrico.
Resta vero che I'impegno nella ridefinizione della struttura, delle
norme procedurali e della sfera giurisdizionale del tribunale della
fede comportd una momentanea flessione nell’attivita repressiva
contro i nuovi cristiani, confermata dai pochi autos da fé celebrati
in pubblica piazza. A cid corrispose anche una maggiore differen-
ziazione dei delitti puniti, evidente soprattutto nelle decine di pro-
cessi per ‘luteranesimo’ aperti contro stranieri residenti nel regno,
ma anche nell’alto numero di cause per stregoneria sentenziate a
Evora nella seconda meta degli anni Cinquanta.

La sotterranea strategia del cardinale infante, tesa a rafforzare
Iautorita del Sant’Uffizio e le sue connessioni con le altre istitu-
zioni ecclesiastiche lusitane, senza provocare eccessive fratture, fu
condizionata anche dall’incertezza politica degli ultimi anni di vita
di Giovanni IIl. Alla morte di quest'ultimo (1557), si apri una
fase ancor pil turbolenta, a causa della minore eta dell’erede al
trono Sebastiano, che tuttavia lancid in modo definitivo Enrico
come una figura di assoluto rilievo nel regno. Ulnquisizione fini
per beneficiarne. La sofferta reggenza di Caterina (1558-1562),
la regina rimasta vedova, costrinse I'inquisitore generale a vari
compromessi (il rinnovo dell’esenzione decennale dalla confisca
dei beni per i nuovi cristiani condannati, calcolato a partire dal
giugno 1558; Ielezione a vescovo di alcuni prelati che sfuggivano
al suo pieno controllo). Tuttavia, nel clima di rinnovato integra-
lismo religioso prodotto nella Penisola iberica, fra 1558 e 1559,
dalla scoperta di circoli luterani a Valladolid e Siviglia e dall’ar-
resto dell’arcivescovo di Toledo, Bartolomé de Carranza, da parte
del Sant’'Uffizio spagnolo, Enrico riusci a rafforzare a proprio van-
taggio il vincolo fra Corona e Chiesa: ottenne per I'Inquisizione
nuovi poteri, fra cui I'adozione delle regole del processo segreto
(1560) e la facolta di avocare cause di eresia pendenti di fronte
a qualsiasi autoritd ecclesiastica, concessa da papa Pio [V con il
breve Cum audiamus (1561). Tale provvedimento rispondeva al
problema reale posto da quei vescovi — certo non la maggioranza —,
che gestivano in autonomia i casi su cui il Sant'Uffizio pretende-
va competenza esclusiva. Fu perd subito applicato anche contro
il sistema di giustizia interno agli Ordini religiosi, come avvenne
con l'agostiniano Valentim da Luz, vittima illustre della ripresa di
una violenta attivita di persecuzione da parte degli inquisitori (fu
condannato a morte nel 1562 come luterano). Lesecuzione di frate
Valentim fu I'atto culminante di una campagna di allarme genera-
le in difesa dell’ortodossia, che non tardo a colpire anche membri
della Chiesa lusitana (distinguendosi pero dal clima spagnolo per
I’assenza di sospetti nei confronti della spiritualita mistica), ma
provocd soprattutto nuovi episodi di repressione dei nuovi cristia-



ni giudaizzanti (particolarmente grave per la comunita di Lisbona,
bersaglio di un attacco rivolto contro i presunti circoli messianici
della Ribeira all'inizio degli anni Sessanta). In ogni caso, Enrico
dovette contenere i malumori di una parte dell’alto clero che levo
la propria protesta contro il breve Cum audiamus e in difesa della
tradizionale giurisdizione dei vescovi sul reato di eresia. Gli echi si
fecero avvertire sia durante le Cortes del 1562-1563, che decreta-
rono la nomina di Enrico a reggente di Portogallo (1562-1568), sia
al Concilio di Trento, dove Bartolomeu dos Mértires, arcivescovo
di Braga dal 1559, dette battaglia per tutelare i poteri episcopali di
assolvere gli eretici nel foro della coscienza.

Laccesso diretto dell'inquisitore generale al governo del regno
e di un vasto impero ultramarino (nel 1560 era stato aperto un
tribunale inquisitoriale a Goa) rappresentd una situazione ecce-
zionale (né mancarono i critici), di cui Enrico seppe approffittare
per ribadire il primato del Sant’Uffizio sulla Chiesa portoghese.
Ma non solo. Grazie a una stretta alleanza con il gesuita Luis
Gongalves da Camara (nominato precettore del giovane Sebastia-
no) e suo fratello Martim (promosso alle massime cariche dello
Stato negli anni Sessanta), il cardinale infante si impose, di fatto,
come la principale autorita nel Portogallo del tempo. La sua vo-
lonta forse non fu cosi incontrastata come pretende José Pedro
Paiva, ma quest’ultimo studioso coglie nel giusto quando respinge
fermamente la tesi, avanzata da Amélia Polénia, secondo cui il
principe inquisitore avrebbe governato sotto precise condizioni
dettate da un patto con la corte e I'alta nobilta (Parva 2006: 333).
Nella sostanza, la reggenza di Enrico fu caratterizzata da una pre-
coce adozione delle piti intransigenti tendenze della Controrifor-
ma (inclusa la ricezione dei decreti tridentini nella loro integrita),
con inevitabili conseguenze sulla vita intellettuale e religiosa del
regno. Per rendere pitt agevole la sua presenza a corte, nel giugno
1564 abbandono la carica di arcivescovo di Evora, che trasmise a
Jodo de Melo e Castro, per assumere la stessa dignitd a Lisbona.
Quelli che seguirono furono anni segnati dalla grande ascesa della
Compagnia di Gesti all'interno delle pit segrete stanze del potere
politico; dal tentativo di trasformare i vescovi in poderosi ispettori
dei costumi attraverso lausilio del braccio secolare; dal disegno di
arruolare i confessori al servizio dell'Inquisizione, anche attraverso
la pretesa di giudicare il delitto di sollecitazione, sebbene non ri-
entrasse ancora fra le materie di competenza degli inquisitori. Nel
complesso, fu il Sant’'Uffizio a uscirne avvantaggiato. Ne furono
esempio la riapertura, dopo quasi vent’anni, del tribunale di Coim-
bra (1565) e l'avvio della sospirata applicazione della pena della
confisca dei beni (1568).

Anche dopo la salita al trono del nipote Sebastiano, Enrico cer-
o di consolidare i risultati ottenuti negli anni della reggenza. Nel
1569 istitui ufficialmente il gia preesistente Consiglio Generale
del Sant’Uffizio, affidato all’esperto Ambrésio Campelo, al sempre
pitt influente Martim Gongalves da CAmara e al canonista Ma-
nuel de Meneses, un segnale evidente della progressiva burocra-
tizzazione del tribunale della fede, promossa dal cardinale infante
(qualche mese dopo l'organo fu provvisto di Regolamento). Nel
1571 fu rinsaldata l'intesa fra Inquisizione e gesuiti mediante la
concessione alla Compagnia di un seggio permanente nel Con-
siglio Generale (il primo padre a occuparlo fu Ledo Henriques,
confessore di Enrico). P'anno dopo, infine, ai deputati dell’organo
superiore dell'Inquisizione fu accordato il titolo di consiglieri del
re. Tuttavia, viene da chiedersi fino a che punto tale evoluzione
fosse realmente un esito dell’egemonia del cardinale infante sul
Sant’Uffizio. Basti considerare come, in fondo, 'autonomia del
tribunale ne uscisse lesa in favore del blocco di riferimento dei
fratelli Gongalves da CAmara, che all'inizio degli anni Settanta
esercitavano ormai un’influenza dirimente sul giovane re Seba-
stiano e sulla linea politica della Corona (Henriques rappresentd
forse una scelta di compromesso). A tale processo occorre forse
ricondurre anche I'incrinarsi delle relazioni, piuttosto solide fino
ad allora, tra I'Inquisizione e i domenicani (I'ultimo frate a essere
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nominato inquisitore fu Manuel da Veiga nel 1572), preludio di
una successiva crisi durata fino al primo Seicento (Paiva 2006a).
Restano inoltre ancora in larga misura da chiarire le effettive
circostanze che portarono Enrico a cedere, almeno in parte, alle
spinte pill intransigenti verso la devozione non regolata e nuova
di direttori spirituali e beatas protagonisti della poco nota variante
lusitana dell’alumbradismo. Sebbene Luis de Granada conservasse
un rapporto privilegiato con il cardinale infante, la prima meta
degli anni Settanta vide il tribunale di Lisbona impegnato nel ri-
cevere numerose denunce e celebrare processi. Quella fase si con-
cluse solo quando il domenicano castigliano Alonso de la Fuente,
intenzionato a esportare in Portogallo la sua opera di delazione
contro gli alumbrados, si spinse a presentare al Consiglio Genera-
le un’accusa formale contro il confratello Granada e i padri della
Compagnia di Gesu (1576), priva di conseguenze grazie all’'inter-
vento di Enrico. Sempre a questa stagione confusa (almeno per
gli storici) della vita pubblica lusitana data la tardiva condanna
per luteranesimo dell’anziano e illustre umanista Damido de Géis,
costretto a subire un umiliante processo (1571-1572).

Sul piano della vigilanza e persecuzione della categoria di gran
lunga piti colpita dall'Inquisizione portoghese nella sua storia, i
nuovi cristiani giudaizzanti, il decennio compreso fra la meta degli
anni Sessanta e la meta dei Settanta corrispose a uno dei periodi
pitt duri nel Cinquecento per i sudditi di origine ebraica, soggetti
all'aspro clima di intimidazione e repressione che ebbe, in ogni
caso, una specifica geografia, da cui rimasero escluse aree significa-
tive del regno, in parte anche in ragione della presenza di vesco-
vi gelosi della loro autoritd. Ma non fu soltanto una questione di
quantitd. Alla prima meta degli anni Settanta risale infatti 'ema-
nazione di una serie di provvedimenti tesi a fissare inferiorita
giuridica degli imputati nuovi cristiani, un’operazione legittimata
anche dall’ansia prodotta dalla congiura dei falsari di Beja (oscuro
caso di denunce incrociate di cripto-ebraismo, che coinvolsero an-
che vecchi cristiani e condussero all’apertura di oltre un centinaio
di processi tra Evora e Lisbona). Si trattd di una rottura decisiva,
sul piano normativo, che getto le fondamenta per le barriere socia-
li erette dagli statuti di limpeza de sangue, affermatisi in Portogallo
tra fine Cinquecento e primo Seicento.

Enrico era allora sempre piti isolato nella caparbieta di un inte-
gralismo religioso austero e spirituale (allievo di Granada, fu anche
autore di una raccolta pubblicata nel 1574 con il titolo di Medi-
tacdes e homilias), che si coniugava con la reale introiezione di una
linea di violenta intransigenza nei confronti dei nuovi cristiani,
disposta solo di rado a qualche cedimento, come mostra la possi-
bilita di deroga alla proibizione di libera circolazione per i nuovi
cristiani concessa nel 1567 (ANTT, IL, m¢. 31, doc. 4, n. 3). Esi-
steva in ogni caso una profonda differenza rispetto alla retorica
ispirata che alimentava i discorsi ufficiali della Corona. Intorno
a Sebastiano era in atto un complesso movimento di pressioni in
contrasto fra loro, mettendo a rischio un delicato equilibrio. Prima
ancora della morte di Luis Gongalves da Camara (1575), suo fra-
tello Martim, ministro plenipotenziario di Sebastiano e deputato
del Consiglio Generale dell'Inquisizione, sfido apertamente Enrico
per contendergli la carica di reggente durante I'assenza del re in
partenza per la prima spedizione in Nord Africa (estate 1574). La
capacita di far valere il vincolo di sangue con il sovrano fu occasio-
ne di un parziale riscatto dell’anziano cardinale infante (alla fine
dell’anno riacquistd anche la carica di arcivescovo di Evora), che
viveva ormai ritirato a Alcobaga, da dove poche settimane pri-
ma aveva scritto al nipote Sebastiano circa il suo successore nella
carica di inquisitore generale (enigmatica solo in parte la prima
scelta, Bartolomeu dos Martires, arcivescovo poco collaborativo
con i giudici del Sant’'Uffizio). Nonostante la successiva caduta di
Martim Gongalves da Camara, la distanza di Enrico dagli orien-
tamenti della corte negli anni immediatamente successivi emerse
in modo eclatante in occasione delle trattative per la sospensione
decennale della confisca dei beni ai nuovi cristiani, contrattata
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da Sebastiano nel 1577 in cambio di una cifra cospicua di denaro
necessario a coprire le spese per una seconda spedizione in Nord
Africa in corso di preparazione. I duri toni di una lettera dell’otto-
bre 1576 in cui accusava il sovrano di averlo tenuto sino ad allora
all'oscuro del negoziato intrapreso con i rappresentanti dei nuo-
vi cristiani danno la misura delle difficolta che il disegno di una
societa rigidamente confessionale perseguito dal cardinale infante
ormai incontrava (ANTT, CGSO, liv. 301, cc. 14v-16v).

Il principe inquisitore tornd prepotentemente alla ribalta con la
morte in battaglia di Sebastiano a Ksar el-Kebir (4 agosto 1578).
La scomparsa del giovane re, privo di discendenti, apri la via alla
proclamazione di Enrico come nuovo sovrano del regno. Fu una
parentesi breve e tormentata per I'anziano prelato, a causa della
crisi dinastica che si profilava all'orizzonte, dato che con la sua per-
sona sembrava destinata a esaurirsi la dinastia degli Avis (si ven-
tildo per mesi dell'ipotesi di un suo matrimonio). Enrico si dimise
quasi subito dall'incarico di inquisitore generale, ma si conoscono
documenti del Sant'Uffizio firmati di suo pugno come re inquisi-
tore. Nell’anno e mezzo in cui regno, 'Inquisizione entrd in una
fase di stallo, come molte istituzioni del regno dopo la morte di
Sebastiano, tuttavia Enrico si sforzo di emanare alcune leggi regie
che conferivano ai giudici del tribunale della fede maggiori poteri
contro i nuovi cristiani.

Al decesso del re cardinale segui un’intensa stagione di scontri
fra i pretendenti al trono, risolta dall’affermazione di Filippo II e
dal compromesso di una unione dinastica tra Spagna e Portogallo.
Rimasto alla guida del Sant’Uffizio per quasi quarant’anni, tanto
che la sua biografia non pud non confondersi, in numerosi mo-
menti e aspetti, con la storia stessa dell'Inquisizione portoghese
del pieno Cinquecento, la memoria di Enrico rimase a lungo viva
e forte. Sfogliando lettere e pareri originati dal Sant’Uffizio, non
sono affatto rare le testimonianze dell’autorevolezza di cui il car-
dinale avrebbe continuato a godere fra gli inquisitori che aveva in
larga parte selezionato e formato.

(G. Marcoccr)
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Enrico IV, re di Castiglia v. Castiglia

Enrico IV, re di Francia - Le scelte religiose di Henri de Bou-
rbon (1553-1610), re di Navarra a partire dal 1572 e re di Francia
nel 1589, hanno costituito il filo conduttore delle sue relazioni
con il papato e in particolare con il Sant'Uffizio romano. Nato
cattolico, fu educato dalla madre Jeanne d’Albret alla religione

calvinista; suo padre, Antoine de Bourbon, lo ricondusse in sette
mesi (dal giugno al dicembre del 1562) al cattolicesimo. Dopo la
morte, avvenuta il 9 giugno 1572, di Jeanne d’Albret (condannata
e deposta dal proprio regno con un monitorio del 28 settembre
1563), la prima conversione ufficiale alla religione cattolica av-
venne sotto costrizione, nel contesto eccezionale del suo matrimo-
nio con Marguerite de Valois, sorella del re Carlo IX (1560-1574),
e della repressione che si abbatté sui protestanti in occasione del
massacro della Notte di San Bartolomeo. Egli abiuro ufficialmente
il 26 settembre 1572 e il 3 ottobre informd Gregorio XIII del ri-
torno in grembo alla Chiesa romana. Tuttavia, non appena ebbe
riconquistato la sua liberta (3 giugno 1575) Henri torno alla re-
ligione riformata che praticava ancora quando I'l1 giugno 1584
mori il pretendente al trono di Francia, Frangois d’Anjou, 'ultimo
fratello del re Enrico III. ugonotto re di Navarra, capo del partito
protestante, divenne allora il primo nell’ordine di successione al
trono: una situazione inedita e intollerabile agli occhi dei cattolici
intransigenti della Ligue.

Fino alla morte (10 aprile 1585) Gregorio XIII tergiversd sem-
pre di fronte alle varie pressioni che lo invitavano a condannare
formalmente questo stato di fatto. Ma gli oppositori del re di Na-
varra trovarono un appoggio decisivo nel suo successore, Sisto V,
il vecchio cardinale inquisitore Felice Peretti, eletto il 24 aprile
1585. A partire dal 10 maggio, fu aperto un processo del Sant'Uffi-
zio. Tra il 24 maggio e il 10 giugno 1585, la congregazione raccolse
le deposizioni di 13 persone, chiamate a testimoniare dell'inaffida-
bilita religiosa del Navarra e di suo cugino il principe di Condé.
Tra di esse figuravano quelle dei due ex nunzi in Francia, il cardi-
nale Antonio Maria Salviati e il protonotario Anselmo Dandini.
La sentenza del 27 giugno non cred sorprese: Enrico fu dichiarato
eretico, relapso e fautore dell’eresia, privato come un tempo sua
madre del suo regno di Navarra e dei suoi possedimenti nel Béarn,
e destituito, lui e i suoi eredi, di ogni diritto alla successione al
trono di Francia. Uincarico di redigere una bolla conforme alla
decisione dell’Inquisizione fu affidato al cardinale datario francese
Mathieu Cointerel. La bolla Ab immensa aeterni regis potentia ven-
ne letta nel concistoro il 9 settembre e fu stesa su pergamena sotto
forma di lettera concistoriale il 20 settembre 1585. La sentenza,
resa pubblica a Roma e inviata immediatamente in Francia, provo-
¢0 la collera dei politiques e dei protestanti e suscitd una campagna
violenta di libelli, tra i quali spicca il Brutum fulmen papae Sixti
Quinti del giurista Frangois Hotman.

11 2 agosto 1589 Iassassinio di Enrico III di Valois, re dal 1574
e privo di figli, designo al trono di Francia, secondo le leggi di suc-
cessione del regno, Enrico di Navarra. Logicamente, questo nuovo
dato politico venne analizzato a Roma dalla Congregazione degli
Affari di Francia istituita da Sisto V a partire dalla primavera del
1589. Presieduta dal cardinale inquisitore Giulio Antonio San-
toro, che aveva gia svolto un ruolo importante nel processo del
1585, la Congregazione lavord senza posa fino al 1595. Santoro
vi assicurd di fatto il legame con il Sant’'Uffizio. Da parte sua, il
tribunale si sforzava di contrastare in tutti i modi ogni appoggio al
re in quanto eretico. In occasione di una denuncia, nella prima-
vera del 1590, I'Inquisizione sollecitd un’indagine tra le librerie e
le botteghe di artisti presenti a Roma per cercarvi la presenza di
strumenti iconografici (stampe, pitture, carte da gioco) utili alla
propaganda navarrista. Philippe Thomassin, un incisore francese
residente nella citta dei papi, e futuro collaboratore del cardinale
Cesare Baronio, venne condannato dal Sant’'Uffizio. Altri tribu-
nali inquisitoriali italiani (Genova, Vicenza) aprirono inchieste
simili negli anni 1591-1592, rivolte in particolare contro i vendi-
tori che diffondevano ritratti del sovrano eretico (TepescH1 1991).

Tuttavia la soluzione del caso francese sfuggi in buona misura
all'Inquisizione romana e rimase esclusivamente in mano del som-
mo pontefice, assistito dalla Congregazione degli Affari di Francia,
dove P'influenza di Santoro era sempre piti controbilanciata. Lo
stesso Enrico IV forni il primo argomento decisivo capace di an-



nullare le ultime incertezze pontificie, accettando di cambiare reli-
gione per la sesta volta nella sua vita e di abiurare ufficialmente il
protestantesimo, per la seconda volta, nell’abbazia di Saint-Denis.
A partire da quel momento, con I'appoggio dei diplomatici ve-
neziani e fiorentini, i curialisti favorevoli alla riconciliazione con
Enrico IV, guidati fra gli altri dal cardinale Francisco de Toledo,
convinsero Clemente VIII ad accordare I'assoluzione della Chiesa
al re di Francia. La bolla di assoluzione fu redatta dal referendario
Maffeo Barberini, futuro Urbano VIII, e la cerimonia ebbe luogo a
San Pietro il 17 settembre 1595.

La ferma opposizione e il rifiuto opposto con successo dal
Sant’Uffizio alla promozione di René Benoist al vescovado di Tro-
yes, a cui era stato nominato da Enrico IV nel 1593, fu occasio-
ne dell’'ultimo grande conflitto tra I'Inquisizione e il primo re di
Bourbon.

(O. PoNcET)
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Enzinas, Francisco de - Eminente umanista e protestante spa-
gnolo del XVI secolo. Nacque a Burgos nel 1518 in una famiglia
di mercanti che conosceva bene la rotta delle Fiandre, luogo di
residenza di alcuni dei suoi parenti e dove visse momenti decisi-
vi della sua esistenza. Probabilmente di origine giudeo-conversa,
compi i suoi studi ad Alcal4, al fianco dello zio, 'erasmiano Pedro
de Lerma, cancelliere dell'universit, e successivamente a Parigi
come discepolo dell’esegeta Frangois Vatables e dell’ellenista Pier-
re Dangs. Attratto, grazie allo zio e al fratello Jaime, dalla figura di
Erasmo da Rotterdam, abbandono Parigi e nel 1539 fece ingresso
nel Collegio trilingue di Lovanio. Li si dedico allo studio del latino
e del greco e strinse amicizia con giovani simpatizzanti della Rifor-
ma: Georg Cassander, Jan Laski, Albert Hardenberg e Pablo Roels.
Fu probabilmente in quegli anni che concepi I'idea di tradurre il
Nuovo Testamento in castigliano. Nel 1541, entusiasmato da co-
lui che sara il suo maestro, Filippo Melantone, lascid Lovanio e si
iscrisse a Wittenberg. Fu allora che si converti al protestantesimo,
credo al quale rimase fedele fino alla fine dei suoi giorni. Nella
citth tedesca, coerentemente con i principi della sua nuova fede
luterana, sostenitore di una divulgazione massiccia delle Scritture,
inizid la traduzione dal greco al castigliano del Nuovo Testamento,
impresa dalla quale scaturi una bella versione spagnola del No-
vum Testamentum di Erasmo. Enzinas confidava nelle devastanti
conseguenze che la Bibbia in volgare avrebbe avuto nei confronti
dei baluardi del papismo, sebbene la sua influenza nella riforma
spagnola fu quasi nulla. Con l'intenzione di pubblicarla, una volta
ottenute le necessarie autorizzazioni e censure, si recO nel 1543
nelle Fiandre, circostanza che sfruttd per conferire con Carlo V
a Bruxelles. Stampata ad Anversa, 'opera fu immediatamente
proibita in Spagna e nei Paesi Bassi, in linea con la Pragmatica
proibitoria dei Re Cattolici e con le disposizioni dell'Inquisizio-
ne e della Chiesa di Roma, che vedevano nella lettura libera e
generalizzata della Bibbia una fonte inesauribile di eresie. Il testo
venne considerato sospetto a causa di certe annotazioni a margine
e perché metteva in risalto, con caratteri pitt grandi, i versetti di
san Paolo che erano soliti invocare i sostenitori del principio della
giustificazione per fede. Fray Pedro de Soto ordind la detenzione
e l'incarcerazione dell’autore, che durd fino al momento della sua
fuga, nel 1545, ad Anversa.

Si rifugio, grazie a Martin Butzer, a Strasburgo, citta in cui ri-
siedette stabilmente e in cui si dedico alle sue imprese editoriali e
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di traduzione e all’apostolato della sua nuova religione. Come lui
stesso affermo nelle sue Memorias, non c’era migliore qualita nella
vita che «assumere la difesa della vera religione». Tuttavia non
cessd mai di viaggiare; toccd varie citta tra cui Cambridge, Zurigo,
Lindau, Basilea e Ginevra. In quest’ultima, nel 1552, rese visita a
Calvino. Nel 1547 visse uno dei peggiori momenti della sua vita:
suo fratello Diego venne arso vivo a Roma per essersi rifiutato di
abiurare le sue convinzioni religiose riformate. Enzinas mori il 30
dicembre 1552 a Strasburgo, vittima dell’epidemia di peste che
aveva colpito la citta. Della sua interessantissima produzione lette-
raria sono degni di nota anche la Breve i compendiosa institugion de
la veligion Christiana, 1a Historia vera de morte sancti uiri Joannis Dia-
zii Hispani, il Compendio de las catorce decadas de Tito Liuio, le Vidas
de ilustres y excellentes varones griegos y romanos pareadas, la Historia
verdadera de Luciano, le Francisci Dryandri, Hispani, epistolae quin-
quaginta e gli Acta Concilii Tridentini, ma solo quelli delle prime
cinque sessioni, accompagnate da note burlesche e sarcastiche.
(C.A. GoNZALEZ SANCHEZ)
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Erasmismo - 1. Il concetto di erasmismo, che erige Erasmo a
fondatore di una dottrina politico-filosofico-religiosa dotata di for-
te attrazione e di largo seguito, & una creazione storiografica della
prima meta del XX secolo. La sua patria & la Spagna. Lerasmismo &
il poliedrico protagonista del capolavoro storico-letterario di Mar-
cel Bataillon Erasme et I'Espagne (1937) (riedito alcuni anni fa con
un’appendice che riporta anche contributi successivi dell’autore:
Barairon 1991). Inteso come Chiesa spontanea e informale,
ma di forte presa, oppure come movimento sotterraneo, fluido ma
nettamente profilato, ’erasmismo evocato da Bataillon permeava
Iintera societd spagnola senza fermarsi davanti a barriere politi-
che, religiose o sociali: conquistava aderenti tra cristianos nuevos e
viejos, catalani e castigliani, laici e chierici, al vertice della cancel-
leria imperiale e tra donne di modesta cultura. Il credo di questo
movimento onnipervasivo era composito: I'evangelismo, il conci-
liarismo, il rifiuto di Lutero e un rifiuto ancora pit radicale della
Riforma si combinavano con il culto del greco e con la professione
dell’'umanesimo. Questo credo si diffuse attraverso i canali della
comunicazione verbale, ma anche per vie misteriose, indipendenti
dai libri di Erasmo. Stampatori, traduttori e lettori ebbero un ruolo
primario tra i seguaci del movimento, ma esso si diffuse ben oltre di
loro: laddove si coltivava la lingua greca, dove la teologia si colle-
gava all'umanesimo, dove si tentava di mediare tra le varie confes-
sioni cristiane Bataillon riconobbe I'erasmismo. Che la Spagna del
XVI secolo fosse lo scenario di un movimento erasmiano coeso,
forte e molto ramificato & un paradigma storiografico consolidato.
Esso & stato peraltro messo in discussione da Bataillon stesso, che
in ricerche successive ha criticato l'uso disinvolto e indiscriminato
del termine e le combinazioni artificiali di esso con altri concetti
astratti (alumbradismo, luteranismo). In due saggi dell'ultima fase
della sua produzione scientifica (Vers une définition de I'erasmisme,
1969, ora in BaraiLLon 1991: 111, 141-154; A propos de U'influence
d’Erasme, 1970, ibid.: 305-312) egli ha cercato di definire il concet-
to di erasmismo con pitl rigore, dandogli una pit solida base filo-
logica e limitandone I'uso alla concreta e documentata diffusione
dei libri di Erasmo.

Per quanto la storiografia erasmiana nei suoi rappresentanti pil
qualificati abbia evitato questo ‘ismo’, il panorama culturale di al-
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cuni paesi europei presenta una combinazione di fenomeni che ne
hanno raccomandato 1'uso in ragione della sua sinteticita. Il caso
pill cospicuo &, oltre alla Spagna, 'Inghilterra dei primi decenni
del XVI secolo. Qui I'adozione delle opere didattiche di Erasmo in
scuole di avanguardia (la scuola londinese di Saint Paul fondata da
John Colet), I'alleanza tra eminenti ecclesiastici e nobili di corte
che apri alle idee del grande umanista, e ai suoi allievi, le due uni-
versita del Regno (fondazioni di collegi per opera di John Fisher,
Richard Foxe, Thomas Wolsey), la presenza di personaggi stretta-
mente legati a Erasmo ai vertici del governo e della Chiesa (Tho-
mas More) produssero una fusione tra la cultura umanistica, lo zelo
pastorale e I'erudizione cristiana, alimentata dalla Sacra Scrittura
e dai padri della Chiesa, per la definizione della quale il concetto
di erasmismo appare del tutto funzionale. Nella sua duplice forma
di un cursus studiorum umanistico di grande vitalita e di ritorno
alla lettura individuale della Sacra Scrittura, che vivifico come
una linfa I'esperienza morale e spirituale di laici attivi nel mondo,
I'erasmismo era destinato a permeare la vita politica, ecclesiastica
e culturale inglese fino all’eta di Edoardo VI.

La vitalita e la funzionalita del concetto di erasmismo in alcune
aree d’Europa da un lato, la necessita di arginare la sua applica-
zione indiscriminata dall’altro, hanno prodotto negli anni 1996-
1997, un ripensamento critico e un esame attento del significato
e della fungibilita del termine a livello internazionale. Quelli che
saranno esposti di seguito sono i risultati di questo esame. L'ana-
lisi competente ed equilibrata fornita da uno dei piti qualificati
studiosi di Erasmo della seconda meta del Novecento e dell'inizio
di questo secolo, Cornelis Augustijn, attribuisce al sostantivo era-
smismo tre diversi significati: il termine si applica a un fronte cul-
turale (ovvero a uno schieramento scientifico), a un movimento di
riforma religiosa, a una strategia di soluzione di una crisi politica.
Perché ognuna delle tre accezioni dell’erasmismo cosi definite &
documentata al tempo di Erasmo — non in ordine verborum, ma in
ordine rerum —, I'uso del concetto & scientificamente legittimo in
questi significati e applicabile a ognuno di essi. Alla illustrazio-
ne che segue di questi tre manifestazioni dell’erasmismo, secondo
l'interpretazione di Augustijn, occorre premettere che, per quanto
la tripartizione si raccomandi per ragioni di precisione concettuale
e cronologica, le linee di separazione tra I'uno e I'altro fenomeno
non sono nette: i fenomeni furono intercomunicanti.

2. Come schieramento culturale 'erasmismo aggrega ammira-
tori, difensori e allievi di Erasmo in un fronte che ha la compat-
tezza di un partito. Il fronte si compattd nel biennio 1517-1518.
Il conflitto esploso intorno al caso Johann Reuchlin polarizzo gli
ambienti letterati e le facolta di Teologia dell’area renana, dalla
Svizzera ai Paesi Bassi, e dell'Impero, schierando i dotti in due
partiti contrapposti: il partito ‘reuchlinista’, che aveva scritto sul-
la propria bandiera il principio della conservazione e tutela della
letteratura ebraica, e il partito degli ‘obscuri vir?’, aggregato intor-
no al domenicano Johann Pfefferkorn e soprattutto all'inquisitore
Jacob van Hoogstraten, che bollava di giudaismo gli studiosi del-
la lingua e i difensori della letteratura ebraica e si preparava ad
aprire un processo contro Reuchlin. E in questi stessi anni che i
termini ‘erasmianus’ e ‘erasmista’ ricorrono nella corrispondenza
di Erasmo, del quale i ‘reuchlinisti’ avevano scritto il nome sul-
la loro insegna. Per quanto I'umanista mantenesse una prudente
distanza dalle manifestazioni piti intemperanti scaturite da quel-
la polemica, il suo programma esegetico, messo a punto in questi
stessi anni, era chiamato in causa dalla vicenda: percio 'affare di
Reuchlin diventd in questo periodo, agli occhi di molti dei suoi
fautori, la causa di Erasmo. Militavano nel partito erasmista gli
umanisti dell’area renana, alcuni dinamici pubblicisti legati alle
piccole stamperie della stessa area, alcuni funzionari delle cancel-
lerie dei principi, autorevoli membri dei consigli cittadini (i nomi
di Hermann von dem Busche, Richard Pace, il conte Hermann
von Neuenahr, Willibald Pirckheimer, Beatus Rhenanus, Ulrich

von Hutten, Filippo Melantone sono solo indicativi); ma anche

More, alcune delle piti influenti personalita dell’episcopato ingle-
se, alcuni cardinali di Curia e lo stesso Leone X possono essere
considerati sostenitori o fiancheggiatori di questa causa. Al di 1a
della professione degli studia humanitatis, il programma del partito
enfatizzava 'importanza basilare della Sacra Scrittura, che doveva
essere studiata e interpretata secondo il metodo filologico, rivalu-
tava i Padri della Chiesa, le cui opere dovevano essere ristampate
con criteri scientificamente aggiornati, considerava la peritia trium
linguarum (latino, greco, ebraico) come una tappa necessaria della
formazione dei teologi. La comparsa di Lutero sulla scena pubblica
mise fine a questa stagione dell'umanesimo europeo, ridisegnando
la mappa degli schieramenti, ridistribuendo le alleanze, cambiando
i rapporti di forza.

3. II termine di erasmismo definisce anche un movimento di
riforma che si rivolgeva ai semplici fedeli, agli artigiani, ai conta-
dini, alle donne. A differenza del partito culturale erasmiano, che
parlava latino, il movimento di riforma erasmiano parlava volen-
tieri le lingue vernacolari. Una pieta cristocentrica e molto sem-
plificata, che voleva toccare il cuore degli uomini, una comunita
ecclesiale flessibile e aperta, che eliminasse le barriere tra sacro e
profano, tra chierici e laici, e che ritrovasse — nella poverta delle
risorse, nella lontananza dai luoghi del potere — la semplicita e la
purezza e gli altri doni dello spirito, erano aspirazioni che acco-
munavano nei primi anni venti Wolfgang Capito, Martin Butzer,
Johannes (Ecolampadius, Ulrich Zwingli, che accesero anche ar-
tisti come Albrecht Diirer e Hans Holbein il Giovane, legandoli
a Erasmo in uno slancio di devozione discepolare. La scuola, in
particolare I'insegnamento nelle scuole di grammatica, fu uno dei
pitt efficaci canali di diffusione del movimento, i Colloquia uno dei
suoi monumenti imperituri (e dal raggio di azione piu largo). Ac-
canto ai Colloquia come nuclei di reclutamento e di aggregazione
agirono i manifesti evangelici di Erasmo: i suoi inviti alla lettura
della Scrittura, subito tradotti in tedesco, si diffusero a valanga in
forma di agili pamphlets o addirittura (& il caso di alcune annota-
tiones neotestamentarie di Erasmo come quella che commenta il
versetto Jugum meum suave) in forma di Flugschriften.

In questa accezione il movimento erasmiano ebbe molteplici
addentellati con il movimento che avrebbe attuato la Riforma:
gli animatori dell'uno erano i capofila dell’altro, il programma e
le parole d’ordine in buona parte coincidevano. Fu il periodo in
cui sui mercati delle citta tedesche e svizzere si vendevano Flug-
schriften come Il mulino celeste, una semplice xilografia di un solo
foglio che rappresenta Erasmo e Lutero operanti fianco a fianco,
'uno mentre raccoglie la farina del Verbo che Cristo versa nella
macina sotto forma dei quattro Vangeli, I'altro mentre la impasta e
la distribuisce tra i fedeli in forma di libri (1521). La violenta po-
lemica che oppose poi i due teologi sulla questione del libero/servo
arbitrio (1524/1526) adombrd I'erasmismo riformatore ma non lo
estinse, perché s'incentrava su una dottrina assai lontana dall’oriz-
zonte esperienziale dei fedeli: di fatto il movimento di opinione
alimentato dalle opere di Erasmo accompagno e in parte conflui
nel movimento della Riforma fin verso la meta degli anni Trenta.

4. Inteso come posizione politica, I'erasmismo scrisse un capi-
tolo cruciale della storia d’Europa. Quando I'affare Lutero innesco
una serie di lacerazioni, di tumulti e di guerre, Erasmo ided una
strategia di mediazione e di composizione dello scontro e vi as-
sunse un ruolo attivo. Moderare i toni del dibattito, aprirsi alle
richieste della parte opposta, adottare una linea di mitezza, tenere
sempre aperto il dialogo: questo fu il messaggio che Erasmo fece
arrivare a teologi e controversisti cattolici (ma anche a Lutero) e
che sviluppd, insieme al domenicano Johannes Fabri — consigliere
prima di Massimiliano e poi di Ferdinando d’Asburgo — nel Consi-
lium cuiusdam ex animo cupientis consultum esse et Romani pontificis
dignitati et Christianae religionis tranquillitati. 11 collegio arbitrale, al
quale il Consilium voleva affidare la decisione della controversia,
doveva essere nominato da Carlo V, Enrico VIII e dal re d'Un-
gheria, doveva includere Lutero ed emettere un lodo vincolante



(1520). A questa data 'umanista non parlava piti ai monaci e ai
teologi virulenti e intemperanti: principi e pontefici, grandi pre-
lati e uomini di governo erano i suoi interlocutori. Ora negoziava
direttamente con coloro che avevano il potere di riportare la pace
nella cristianita: alla stesura del Consilium parteciparono infatti
Georg Spalatin — il segretario di Federico il Saggio —, I'arcivescovo
di Mainz e diversi politici. Nel 1523 l'interlocutore di Erasmo fu il
pontefice Adriano VI: gli scrisse per raccomandargli una amnistia
generale, un atteggiamento paterno verso i ribelli e la correzione di
alcuni abusi (ma anche misure di censura della stampa). Nel 1526
l'interlocutore era di nuovo Fabri: a lui, autorevole consigliere di
Ferdinando I alla vigilia di una disputa che doveva decidere il futu-
ro religioso delle citta svizzere, Erasmo proponeva audacemente il
principio del pluralismo religioso all’interno delle comunita urbane
divise sul piano confessionale. Uimpegno per la pacificazione della
cristianita approdava cosi al principio che la coscienza individuale
era |'istanza decisiva in materia di scelte religiose («Et fortasse pra-
estiterit a civitatibus ubi malum invaluit, hoc impetrare, ut utrique
parti suus sit locus et suae quisque conscientiae relinquatur, donec
tempus adferat occasionem concordiae» [«e dalle citta dove si &
propagato il male forse & preferibile ottenere questo, che vi sia un
luogo appropriato per ciascuna parte e che ciascuno sia lasciato
all’esercizio della sua coscienza finché il tempo non offra occasione
per la concordia»], ALLEN ET ALII 1906-1958, epistola 1690).

La dieta di Augusta (Augsburg) del 1530 segno il climax dell’era-
smismo politico. La corrispondenza dell’'umanista attesta quanto
ampio e autorevole fosse il cerchio dei partecipanti alla dieta che
aspettavano da lui illuminazione e consiglio: Filippo Melantone, il
segretario di Maria d'Ungheria, il cancelliere del duca Giorgio di
Sassonia, il consigliere del duca di Jiilich-Kleve, il legato pontificio
Lorenzo Campeggi, e perfino il cancelliere imperiale Mercurino da
Gattinara. Secondo il giudizio di Augustijn, mai pitt un gruppo di
pressione erasmiano raggiunse un tale livello di potere decisiona-
le: 1a voce che circolava — che Erasmo fosse stato designato come
arbitro unico e imparziale del confronto confessionale — attesta
'eccezionalitd della sua posizione. E plausibile che ad Augusta
il discorso religioso di Erasmo, il suo credo semplificato, sia stato
preso in seria considerazione come base di raccordo dell’unita dei
cristiani.

5. Dopo la morte di Erasmo, la sua eredita non fu amministrata
da alcuna istituzione, né tutelata da alcuna scuola: per effetto del
rapido aggiornarsi del vocabolario della pieta e del cambiamento
delle coordinate culturali, I'erasmismo, che si era dissolto presto
come schieramento umanistico, perse d’attualita anche come mo-
vimento di riforma. E 'erasmismo politico? Nei tardi anni Tren-
ta il consolidamento dei fronti confessionali e la strutturazione
dogmatica delle nuove Chiese territoriali relegarono anche que-
sto aspetto dell’opera di Erasmo — certo quello in cui egli pil si
identificava — ai margini del dibattito politico-religioso; a partire
dai primi anni Quaranta quella alternativa non fu piti praticabile.
Parlare di erasmismo dopo la morte di Erasmo richiede percio cau-
tela e molti distinguo.

Il discorso storiografico riporta alla categoria dell’erasmismo
postumo esperienze individuali di mobilita o di flessibilita confes-
sionale — come 'atteggiamento di coloro che, non identificandosi
con nessuna Chiesa, si conformavano alla confessione del territo-
rio in cui vivevano e passavano da una confessione all’altra quan-
do si spostavano da un territorio all’altro — o fenomeni di religio-
sitd interiorizzata, che poteva risolversi in indifferenza di fronte
a ogni confessione, o enunciati della tolleranza, o programmi di
conciliarismo irenico (Georg Witzel, Georg Cassander). Su questa
linea si colloca l'interpretazione della tradizione erasmiana pro-
posta da Carlos Gilly (2005). Egli individua la sopravvivenza di
Erasmo nei circoli della Riforma teologicamente pit avanzata. Gli
spiritualisti radicali (Sebastian Franck) e irenici (Otto Brunfels,
Caspar Schwenckfeld), gli antitrinitari italiani profughi a Basilea
(i Sozzini), gli anabattisti (Hans Denck) e i primi teorici della
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tolleranza (Sébastien Castellion), fino ai rosacrociani e ai pietisti
radicali del secolo XVII, configurerebbero un erasmismo d’impron-
ta eterodossa rispetto a (quasi) tutte le ortodossie, che trovd in
Spagna i suoi esponenti di punta (Miguel Servet, ma anche Fran-
cisco de Enzinas). Ben documentata sintesi di una tradizione di
studi pluridecennale, questa tesi tendenzialmente allinea un altro
erasmismo, radicale, alla serie degli erasmismi precedentemente
definiti (incluso quello certamente non radicale di Bataillon), ria-
prendo il rischio della proliferazione degli ‘ismi’.

Lavvertenza di limitare il concetto di erasmismo a movimenti
alimentati da scritti di Erasmo, dotati di organicita e che Erasmo
stesso non avrebbe considerato totalmente estranei al suo insegna-
mento offre probabilmente una parziale difesa dall’'uso indiscrimi-
nato della categoria. Nell’ambito della recezione postuma, poi, la
posizione piti promettente sul piano del metodo &, a mio avviso,
quella di aprire il ventaglio interpretativo alla ricchezza delle ener-
gie creative che Erasmo suscito e alla molteplicita delle esperienze
intellettuali e religiose che trovarono alimento nelle sue opere,
senza costringere il suo influsso entro categorie ermeneutiche
astratte, che, comunque definite, escluderebbero della sua eredita
la maggior parte dei suoi lettori.

6. La sopravvivenza dell’eredita di Erasmo fu affidata, in concre-
to, al variegato corpus delle sue opere, passibili di una pluralita di
interpretazioni altrettanto larga quanto largo fu il numero dei let-
tori. Analogamente la condanna di quella eredita non si strutturd
in un procedimento inquisitoriale che colpisse specifiche posizioni
dottrinali, ma si espresse nell’eliminazione materiale o nell’emar-
ginazione di quei libri. A cid si accompagnarono i molti processi
inquisitoriali che, prima in Spagna, gia negli anni Trenta, e poi in
Portogallo e in Italia colpirono singoli esponenti del mondo cultu-
rale e del ceto dirigente, o uomini e donne di classe sociale piti bas-
sa, che avevano ripreso da Erasmo la critica ai costumi del clero, il
rifiuto delle pene spirituali come la scomunica, 'avversione per le
cerimonie, per i precetti e per il culto dei santi, il letteralismo scrit-
turale, un’attenzione umana alla figura di Cristo e un’ostilita alla
guerra che sconfinavano nell’antitrinitarismo e nell’anabattismo.
Come si evince dall’analisi dei processi italiani, i giudici della fede
non distinsero I'imputazione di luteranesimo da quella di essere
seguaci di Erasmo; e cio a dispetto dell’enorme distanza che divi-
deva il riformatore tedesco dall’'umanista. Contro Erasmo tuttavia
una causa non ci fu neppure post mortem. Certo, prelati autorevoli
e istituzioni influenti avevano auspicato o enunciato la scomuni-
ca di Erasmo da parte della Chiesa cattolica, ma nessun tribunale
aveva aperto un procedimento contro di lui. Il giudizio che colpi
il corpo dei suoi scritti dopo la sua morte deve essere considerato
equivalente a una condanna dottrinale oppure & da valutare come
una misura disciplinare suscettibile di revisione? La documentazio-
ne fornisce argomenti a favore dell’'una e dell’altra tesi.

Le prescrizioni/proscrizioni della censura cattolica romana che
riguardano I'umanista sono contrassegnate da un’ambivalenza di
fondo. Nel contrasto tra i due Indici dei libri proibiti, entrati in
vigore rispettivamente nel 1559 e nel 1564, questa ambivalenza si
manifesta palesemente. Nell'Indice romano del 1558/1559, messo
a punto dalla Congregazione del Sant’Uffizio sotto il pontificato
di Paolo IV, la formula di condanna che colpisce la produzione di
Erasmo & piti rigida e ampia di quella riservata a Lutero o Calvino.
Messo al bando «con la totalitd dei suoi commenti, annotazioni,
scoli, dialoghi, epistole, censure, traduzioni, con tutti i suoi libri e
scritti, anche se non contengono nessun attacco contro la religio-
ne o nessun riferimento alla religione» («cum universis commen-
tariis, annotationibus, scholiis, dialogis, epistolis, censuris, versio-
nibus, libris et scriptis suis, etiam si nil penitus contra religionem
vel de religione contineant»: ILI), Erasmo & senza dubbio escluso
dalla Chiesa. Nell'Indice tridentino del 1564, invece, elaborato
durante il pontificato di Pio IV per decisione dei Padri del Conci-
lio, il bando irremissibile colpisce solo sei titoli, ciog una frazione
dell’opera erasmiana. La sezione di gran lunga maggiore ¢ in parte
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proscritta pro tempore, in parte implicitamente permessa. Proscrit-
ta temporaneamente & la produzione teologico-religiosa: tutti i
lavori esegetici — in primo luogo il Novum Testamentum — e tutte
le edizioni dei Padri dovevano restare letture proibite fintanto che
non fossero state espurgate dalla facoltd di Teologia di Parigi o
di Lovanio. La parte della sua produzione che non aveva atti-
nenza con la religione (opere didattiche, filologiche, di retorica)
risultava invece esente da disposizioni restrittive e dunque im-
plicitamente permessa. Formalmente I'Indice mitigato del 1564
non abrogd quello piti intransigente del 1558-1559: si presenta-
va infatti come un aggiornamento del precedente, con il quale
sottolineava il suo rapporto di continuitd. A partire dal 1564 gli
Indici in vigore perciod furono due. Questa ambivalenza si deposi-
to nel tenore dell’'Indice tridentino, nel quale Erasmo compariva
due volte: come Erasmus nella rubrica E tra gli autori della prima
classe (condannati con tutte le loro opere) e come Desiderius Era-
smus nella rubrica D tra gli autori della seconda classe (proibiti
finché non fossero stati espurgati). Nella prassi degli inquisitori
prevalse I'Indice rigoroso del 1559, che si raccomandava per la
sua chiarezza e per la sua funzionalita: dal momento che gli inter-
venti espurgatori sui libri di Erasmo proibiti pro tempore restarono
lettera morta, la liberalizzazione segnata dall’Indice del Concilio
era puramente teorica.

11 compito di risolvere la contraddizione tra i due Indici in vigo-
re ricadde sulla Congregazione dell'Indice. Fondata da Pio V nel
1571, la Congregazione fu teatro di un conflitto che oppose gli uo-
mini promossi da Paolo [V e da Pio V, teologi e canonisti intenti
alla repressione, ai rappresentanti di una generazione piti giovane,
composta di organizzatori pragmatici, che vedevano la divisione
confessionale d’Europa come un dato di fatto, erano inclini alla
negoziazione e al compromesso, erano sensibili alla resistenza che
studenti e oltramontani opponevano alla requisizione dei libri di
Erasmo. Lumanista fu cosi uno dei principali catalizzatori delle
divergenze interne alla Congregazione. Fin dalle prime riunioni
il suo nome schierd i consultori su due fronti opposti: era il nome
di un eretico estromesso dalla comunione ecclesiale o era il nome
di ‘un autore non condannato’ da espurgare? Il dubium de Era-
smo fu dibattuto nell’aprile 1587, poiché la Congregazione nei
suoi primi quindici anni ebbe un’attivitd alquanto irregolare. Dei
ventuno consultori, che ora erano tenuti a formulare un parere
scritto, tredici si pronunciarono sul questionario tripartito che
era stato redatto dal segretario e sottoposto alla loro attenzione.
Seguendo il giudizio della maggioranza di loro (otto contro tre,
perché due consultori avevano preso una posizione ambivalen-
te), la Congregazione decise che Erasmo doveva essere cancel-
lato dalla classe degli eretici e che le sue opere dovevano essere
espurgate (ad eccezione delle sei condannate nell'Indice di Pio
IV). La decisione peraltro doveva essere sottoposta al giudizio del
papa, espressamente chiamato in causa. Il pontefice Sisto V non
accettd la decisione della Congregazione: I'Indice sistino del 1590
rubrica Erasmo nella categoria degli autori le cui opere sono proi-
bite senza eccezione, ripristinando in sostanza I'Indice rigoroso
dell’Inquisizione, anzi aggravandolo con la la condanna di tutte le
immagini, ritratti, encomi, elogi, menzioni, citazioni dell’'umani-
sta: una totale damnatio memoriae.

Poiché I'Indice del 1590 non entrd mai in vigore, il dubium
de Erasmo, che era rimasto aperto, fu messo di nuovo all’ordine
del giorno nel 1595. Questa volta la riabilitazione fu unanime.
Otto consultori della Congregazione si pronunciarono sull’'uma-
nista in tono sicuro. Affermarono tra l'altro che Erasmo era
morto da cattolico dopo avere ricevuto i sacramenti e che era
stato sepolto in chiesa; in tutto il mondo cattolico, ad eccezio-
ne dell’Italia e della Spagna, era tenuto in alta considerazione
e stimato uomo di grande pietd; che si era giustificato e aveva
addirittura ritrattato tutti gli articoli erronei dei quali era stato
accusato e percid non poteva essere considerato pertinace. Per
concludere: non giovava a nessuno dichiarare Erasmo eretico,

lasciando agli avversari il vanto di annoverare il grande uomo
nelle loro file: Erasmo era morto e, anche se fosse stato eretico,
non poteva pitt nuocere. In altre parole: che Erasmo non fosse un
eretico era ormai un dato acquisito e i dati acquisiti — come scris-
se il consultore pil renitente all’assoluzione — dovevano essere
rispettati. Cosi I'Indice pubblicato del 1596 da papa Clemente
VIII riproponeva le norme moderate dell'Indice del Concilio del
1564. Erasmo era definitivamente uscito dall’area dell’eresia. La
riabilitazione arrivo al punto che nel 1610 il maestro del Sacro
Palazzo chiedeva alla Congregazione I'autorizzazione a stampare
le opere di Erasmo, debitamente espurgate secondo I'Indice di
Lovanio o quello spagnolo. La Congregazione non si pronuncio.
Non esistono edizioni italiane delle opere di Erasmo nel XVII
secolo, con una sola eccezione. Ma ora "immobilita normati-
va aveva trovato il suo correttivo in una prassi permissiva: le
richieste di dispense indirizzate al Sant’Uffizio per il possesso e
la lettura di opere di Erasmo si moltiplicarono in questo e nei
decenni successivi. Molte vennero concesse, e tra queste anche
quelle relative alle sei opere irremissibilmente condannate (tra
le altre ’'Encomium Moriae e i Colloquia) e persino quelle che si
riferivano alle opere complete.

(S. SEIDEL MENCHI)

Vedi anche

Alumbradismo; Anabattismo; Antitrinitarismo; Barros, Jodo
de; Collegio delle Arti di Coimbra, processi del; Congregazione
dell'Indice; Curione, Celio Secondo; Eguia, Miguel de; Enzinas,
Francisco de; Erasmismo, Spagna; Erasmo da Rotterdam; Géis,
Damido de; Indici dei libri proibiti, Cinquecento; Lando, Orten-
sio; Letteratura portoghese; Lovanio; Maestro del Sacro Palazzo;
Paolo 1V, papa; Permessi di lettura; Pio V, papa; Servet, Miguel;
Sisto V, papa; Sozzini, Fausto; Sozzini, Lelio; Tomitano, Bernardi-
no; Vergara, Juan de; Zwingli, Hulrich

Bibliografia

ALLEN ET AL 1906-1958, Asensio 1952, Aucustyn 1962,
AuvcustyN 1997, AviLgs FernANDEz 1980(a), BataiLon 1991,
De Bujanpa 1993, Giry 2005, ILI, McConica 1965, REvueLta
SANUDO-MORON ARROYO 1986, SEIDEL MENCHI 1987, SEIDEL MEN-
cH1 1997(a), SErpEL MencH1 2000, Tepescar 2000, WeNT 1997

Erasmismo, Portogallo v. Barros, Jodo de; Collegio delle Arti di
Coimbra, processi del; Géis, Damido de; Letteratura portoghese; Luz,
Valentim da; Protestantesimo, Portogallo; Teive, Diogo de

Erasmismo, Spagna - Sebbene non sia facile definire I'erasmi-
smo, nessuno storico ha mai messo in dubbio l'esistenza di un
tale fenomeno. Lo straordinario successo editoriale delle opere
di Erasmo da Rotterdam, del resto, lo dimostra meglio di ogni
altra cosa. Encomium moriae conobbe non meno di 43 edizioni
Erasmo vivente; 'Enchiridion militis christiani arrivo alle 55; gli
Adagia a 62, undici in meno dei Colloquia. Le opere di Erasmo,
che circolarono grazie alle stamperie di Aldo Manuzio (Venezia),
Josse Bade (Parigi) o Johann Froben (Basilea), furono pubbli-
cate in latino e tradotte in otto lingue volgari prima del 1536:
tedesco, ceco, spagnolo, francese, inglese, italiano, olandese e
portoghese. Il pensiero di Erasmo, le appropriazioni delle sue
idee, le sue reinterpretazioni e la sua influenza di prim’ordine nel
pensiero europeo sono innegabili. Anche se, a quanto sembra,
lo stesso Erasmo affermd «non fard erasmiani», il suo impatto
intellettuale e culturale fu tanto ampio quanto eterogeneo nel
pensiero occidentale del suo tempo. Si pud persino parlare di una
rete erasmiana che include persone con legami molto diversi con
il pensiero di Erasmo e con diversi contatti: lettori, ammiratori,
conoscenti, discepoli, destinatari delle sue lettere, collaboratori.



Ma per tutto questo si rimanda alla voce generale Erasmismo di
questo Dizionario.

Per quanto riguarda la Spagna, gli ammiratori di Erasmo creb-
bero intorno alla corte di Carlo V (si pensi ad Alfonso de Valdés,
per il quale la causa di Erasmo era «quella della verita cristiana»);
e tuttavia le letture dell’influente pensatore olandese trascesero le
frontiere cortigiane, nello spazio e nel tempo. Marcel Bataillon, il
maggiore studioso della fortuna di Erasmo nel mondo spagnolo, ha
affermato che I'erasmismo emergeva da alcuni postulati presenti
nel pensiero dell'umanista olandese che possono essere rintraccia-
ti nell'opera di altri autori: 'indipendenza di pensiero, I'irenismo
come principio in grado di superare le controversie religiose, lo
spiritualismo come cammino di perfezione che esprimeva I'ideale
di rinnovamento dell’'imitazione di Cristo o il cristianesimo evan-
gelico che affondava le sue radici nei principi emergenti nell’am-
bito della devotio moderna. In accordo con tali criteri il cosiddetto
erasmismo spagnolo si rende visibile nell’opera di Valdés, grazie
alla cui penna Erasmo conobbe I'ambiente intellettuale spagnolo
e i cui scritti vennero messi sotto esame dal nunzio pontificio alla
corte imperiale Baldassarre Castiglione, ma anche in alcuni prin-
cipi dell'ideologia imperiale di Carlo V, come pure nel pensiero e
nell’opera di Cervantes e del Dottor Laguna. Grazie all’influenza di
questi autori & possibile rintracciare uno specifico erasmismo spa-
gnolo, di proiezione internazionale, sebbene, a volte, esso finisse
per essere confuso con peculiari versioni del protestantesimo.

In Spagna la ricezione di Erasmo accentud controversie preesi-
stenti e ne provocd altre, ancora pitt importanti. Nell'Universita di
Alcald alcune figure, come Juan de Vergara, plaudivano ai principi
dell'umanista di Rotterdam e altri, come Lépez de Estufiiga, li sot-
toposero a critiche feroci, arrivando a considerarlo eretico. Simili
posizioni portarono altri teologi formati ad Alcal4 o a Parigi, an-
che se residenti a Roma, alla controversia con Erasmo: si pensi per
esempio a Sancho Carranza de Miranda, zio del futuro arcivescovo
di Toledo e precettore di Juan Ginés de Septilveda. Alla morte di
Esttfiiga Sepilveda invid ad Erasmo alcuni suoi commenti. Leru-
dito olandese riconobbe in seguito di essersi servito di tali scritti.
Limpatto erasmiano in Spagna fu intenso e, come si vede, non
solo in uomini come Luis Vives, ma anche in altri di eguale statura
intellettuale, come il teologo di Segovia addottorato a Parigi Luis
Nufiez Coronel e i suoi fratelli, Antonio e Francisco. Particolar-
mente apprezzata da Erasmo fu 'opera dei fratelli Vergara — Juan,
Isabel e Francisco — e del loro fratellastro Bernardino de Tovar.

Come in Francia e in Germania, in Spagna i frati francescani
osservanti erano decisamente antierasmiani. I domenicani inve-
ce erano divisi. Francisco de Vitoria difendeva alcuni argomenti e
principi erasmiani. Leone X e Adriano VI avevano dato pubbliche
manifestazioni di apprezzamento nei confronti dell’'umanista di
Rotterdam, sebbene non si possa valutare quanto di vero vi fosse
nell’affermazione di Sepilveda, pronunciata alla morte di Erasmo
sulla base di una confidenza fattagli da Clemente VII, secondo la
quale «se in vita i pontefici lo tolleravano non era perché appro-
vassero cid che diceva, ma affinché non abbandonasse pubblica-
mente la Chiesa cattolica, passando dalla parte dei luterani». In
Spagna Alonso de Fonseca, arcivescovo di Toledo, e I'inquisitore
generale Alonso Manrique potevano annoverarsi tra gli erasmiani.
Nonostante la fortissima opposizione di uomini come il francesca-
no Luis de Carvajal, il clima per la ricezione di Erasmo in Spagna
fu molto favorevole. Tutto sembra indicare che le critiche nei con-
fronti del pensiero erasmiano furono pili intense in Italia che in
Spagna e in Germania. Alberto Pio, principe di Carpi, nipote di
Giovanni Pico della Mirandola e discepolo di Aldo Manuzio, fu
tra i lettori critici di Erasmo, coadiuvato forse da umanisti come
Sepilveda, in rapporti cordiali con Erasmo, anche se oggettiva-
mente distante da lui anche in virtii del suo culto per Cicerone.

Nel 1534, scomparso l'arcivescovo Fonseca, e morto un anno e
mezzo prima Valdés, anche in Spagna gli antierasmiani conquista-
rono terreno. Erasmiani come Juan de Vergara o Bernardino Tovar
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trascorsero quasi un lustro nelle carceri dell'Inquisizione con ac-
cuse di erasmismo e di alumbradismo. Il professore di Alcald Ma-
teo Pascual, prima di finire i suoi giorni a Roma, fu oggetto delle
attenzioni dell’Inquisizione e i suoi averi vennero dilapidati nel
processo nel quale si vide implicato prima della sua fuga dalla Spa-
gna. Anche il canonico di Burgos e teologo della Sorbonne, Pedro
de Lerma, entusiasta erasmiano, fu processato dal Sant'Uffizio al
suo ritorno in Spagna dopo aver trascorso pitt di cinquant’anni a
Parigi. Gia settantenne, alla fine del 1537 lo si obbligd ad abiurare
pubblicamente alcune affermazioni prima di fare ritorno nella ca-
pitale francese. Questo esempio e molti altri all'interno del mondo
religioso e intellettuale spagnolo mostrano, comunque, che il co-
siddetto erasmismo spagnolo fu un fenomeno pitt complesso della
ricezione di idee erasmiane o dell’accettazione o discussione di
principi dell’erudito olandese.

Un anno dopo la sentenza contro Pedro de Lerma, con la morte
dell'inquisitore generale Manrique si chiuse ogni spazio di tolle-
ranza nei confronti di un movimento intellettuale e culturale che
aveva trovato nuova linfa nell'opera di Erasmo ma aveva profonde
radici nelle correnti spirituali e riformatrici che avevano attraver-
sato la Penisola spagnola fin dal Quattrocento: si pensi a Pedro
Martinez de Osma, a Elio Antonio de Nebrija e allo stesso Franci-
sco Jiménez de Cisneros, oppure alle opere di Rodrigo de Santaella
o allo spiritualismo e al misticismo castigliani dei primi vent’anni
del Cinquecento. Di fronte alla pressione inquisitoriale alcuni ab-
bandonarono la difesa delle loro posizioni umanistiche o critiche
nei confronti dell’establishment ecclesiastico. Altri, come Juan de
Valdés, si spinsero verso forme piti complesse di spiritualita in cui
luteranesimo e alumbradismo confluivano in una posizione del tut-
to particolare. U'Inquisizione del resto censurd gli scritti di Erasmo
in lingua volgare e dispose la minuziosa proibizione di quelli in
latino. Lespressione di qualsiasi forma di umanesimo divenne pit
difficile. Fino al 1536, tuttavia, finché fu in vita, Erasmo e il suo
pensiero si trovarono al centro del dibattito teologico e morale
europeo. Lombra dell’erudito olandese, come ha dimostrato il mo-
numentale studio di Bataillon, si proiettava in qualche modo su
molta parte di cid che era rilevante ed europeo ed era latente nel
pensiero e nella letteratura spagnola del siglo de oro, da Cervantes
a [gnazio di Loyola. Questo non significa che ci sia stata un’esatta
corrispondenza tra le correnti innovatrici e il pensiero di Erasmo
o che cid abbia significato sempre ‘modernitd’ contro ‘tradizione’ e
‘conservatorismo’, come del resto ha dimostrato 'opera di Ann Lu
Homza sugli ambienti antierasmiani di Alcala.

Con il declino politico di Manrique, a cui fu dedicata nel 1527
la prima traduzione castigliana dell’Enchiridion e, soprattutto, con
la morte di Fonseca, i vecchi tamburi tuonarono di nuovo contro
qualsiasi indizio, certo o presunto, di eterodossia. Gia nel 1527
Manrique aveva formato una giunta di teologi per raccogliere in-
formazioni su alcuni scritti di Erasmo. Linquisitore generale ave-
va cercato di ottenere la certificazione della sua piena ortodossia,
come era accaduto gia alla Sorbonne, sebbene nell’'universita pari-
gina si suggerisse a Erasmo — e vi si riusci — di ritoccare alcuni pas-
saggi dei Colloquia. La giunta di teologi castigliani, tuttavia, non
termind i suoi lavori. Negli anni successivi il processo contro Juan
de Vergara a Toledo rese evidente quanto diverse potessero essere
le forze in grado di istillare nell’Inquisizione il sospetto di eterodos-
sia. Vergara fu denunciato dal teologo della Sorbonne Pedro Ortiz,
che trovava inaccettabile che I'umanista castigliano sostenesse
che Erasmo non sbagliava nella sua critica delle osservanze ali-
mentari cattoliche e del valore trascendente della confessione au-
ricolare. Si pronuncid anche contro Vergara il benedettino Alonso
de Virués, traduttore dei Colloquia erasmiani — proibiti nel 1536 —,
a sua volta vittima dell'Inquisizione.

N¢ questi processi, né altri successivi, né I'Indice dei libri proi-
biti promulgato nel 1559 dall’'inquisitore generale Valdés, che cen-
surava le opere di Erasmo pili controverse senza arrivare a proibire
I'insieme della sua produzione — a differenza dell’Indice romano
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pubblicato in quell’anno da Paolo IV -, furono in grado di porre
fine alla querelle tra tolleranza ed intolleranza nei confronti del-
la critica e del rinnovamento culturale della vita religiosa e delle
strutture ecclesiastiche. Prova di cio furono le persecuzioni che
subirono posteriormente il portoghese Damifio de Gois — guar-
diano maggiore della Torre do Tombo di Lisbona, il cui precoce
incontro con Lutero e Melantone sembro sensibilizzarlo nei con-
fronti dei nuovi venti della spiritualitd nordica, che poi coltivd
con Erasmo — o, gia nella sua vecchiaia, a Cinquecento inoltrato,
Francisco Sdnchez de las Brozas, El Brocense, come conseguenza
dell'indipendenza della sua dottrina filologica nei confronti della
vecchia scolastica e delle irriverenze di tono erasmiano con cui si
prendeva gioco dei frati ignoranti.

Certo & che per queste accuse non si accesero molto roghi; e
tuttavia la repressione culturale, intellettuale e ideologica colpi in
quell’arco di tempo non gli erasmiani ma i ‘dotti’, limitando la
produzione intellettuale. Levento forse di maggiore rilevanza da
questo punto di vista furono gli autodafé di Valladolid del 1559,
nei quali furono giustiziate ventotto persone, tra le quali Carlo di
Sesso, italiano, corregidor di Toro e ispiratore di un nucleo prote-
stante a Valladolid che si estese a Zamora, Palencia e Logrofio.
Il Sant’'Uffizio divenne strumento di cid che Rodrigo Manrique,
figlio dell'inquisitore generale Alonso, nell’apprendere della sen-
tenza di Toledo contro Vergara, in una lettera diretta il 9 dicembre
1553 da Parigi al suo precettore Luis Vives, defini come il «partito
dell'ignoranza»; un partito che non aveva né patria, né un unico
nemico nell’Europa del Cinquecento.

(T.A. MANTECON MOVELLAN)
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Erasmo da Rotterdam - Nacque probabilmente nel 1469, fi-
glio secondogenito di un prete, Gerardus, e della sua concubina.
Attenendosi a una consuetudine umanistica, aggiunse al nome di
battesimo, Erasmus — il nome di un santo ausiliatore —, I'epiteto
‘Roterodamus’ dalla sua cittd di nascita, e il prenome Desiderius,
forma latinizzata del nome di battesimo riportato alla radice greca.
La storiografia pone concordemente la sua formazione sotto il se-
gno di un duplice movimento, la devotio moderna, propria dell’area
dei Paesi Bassi e della Germania, che Erasmo assorbi nella scuo-
la capitolare di Deventer, da lui frequentata da giovanissimo, e
'umanesimo italiano, con il cui programma egli venne a contatto
sempre a Deventer attraverso Alexander Hegius, che fu fra i suoi
maestri, e pill indirettamente attraverso Rudolf Agricola, il pitt
eminente umanista dei Paesi Bassi. Dopo la morte del padre, Era-
smo e suo fratello furono posti nella scuola di ‘s-Hertogenbosch,
presso i Fratelli della Vita Comune, scuola anch’essa permeata dai
fermenti della devotio moderna, e poi collocati in un monastero.
Erasmo fu sistemato tra i canonici regolari di Steyn, presso Gouda
(1487), dove sviluppo la sua formazione sui classici latini e sugli
umanisti italiani, e dove presero forma i suoi primi scritti (lettere
ai confratelli, un trattato ascetico De contemptu mundi, componi-

menti poetici). Nel 1492 ricevette 'ordinazione presbiteriale. La-
scid il chiostro nel 1493 per non rientrarvi mai piti, deponendo
poi l'abito nel 1507 e ottenendo una dispensa che lo autorizzava
a vivere come chierico secolare (1517). Dopo l'uscita dal chiostro
e fino alla morte (1536) visse una vita di libero intellettuale e di
pubblicista. La notevole agiatezza che alla fine raggiunse fu il frutto
primariamente del suo lavoro di scrittore e solo secondariamente
della munificenza dei potenti e del favore dei grandi che i prodotti
di quel lavoro gli conciliarono.

Considerata dal punto di vista delle istituzioni preposte al con-
trollo dell’ortodossia, la biografia intellettuale di Erasmo si presta a
essere suddivisa in tre fasi: dal 1493 al 1514, dal 1514 al 1523, dal
1524 al 1536. Il capitolo pit controverso del rapporto di Erasmo
con I'Inquisizione segue pero alla sua morte.

1. La prima fase della vita di Erasmo & posta sotto I'insegna degli
studia humanitatis (studia humaniora, bonae litterae), cioe della cultu-
ra classica. Nel 1493 egli lascid il chiostro — per ricoprire l'ufficio di
segretario del vescovo di Cambrai — con l'obiettivo di completare
la sua formazione umanistica, imparando il greco e ampliando il
suo canone di letture di autori classici e italiani moderni. Dovendo
contemporaneamente assicurarsi la sopravvivenza, assunse qual-
che volta, in questi anni, 'ufficio di segretario, pili spesso quello di
precettore privato; alla fine del periodo ricopri la carica di profes-
sore. Il suo inquieto itinerario europeo di questo periodo risponde
al duplice obiettivo di sopravvivere e di allargare l'orizzonte delle
sue conoscenze: dal 1495 al 1499 fu a Parigi (studio alla Sorbon-
ne); dal 1499 al 1500 a Londra; dal 1500 al 1501 a Parigi e Or-
léans; dal 1501 al 1504 nei Paesi Bassi; dal 1504 al 1505 di nuovo
a Parigi; dal 1506 al 1509 in Italia (si laured in Teologia all'Uni-
versita di Torino); dal 1509 al 1514 in Inghilterra; nel 1514 ritorno
sul continente attraverso la Renania. Le tappe piti importanti della
sua produzione sono il battagliero manifesto che scrisse a soste-
gno delle humanae litterae contro i ‘barbari’ — i filosoft scolastici
ma anche i rappresentanti della tradizione ascetica (Antibarbari) —,
una raccolta di proverbi classici che arricchendosi di edizione in
edizione arrivo a contare circa 4300 voci e divenne una miniera
di erudizione classica (Adagia), le prime versioni di un fortunato
manuale di stile epistolare (De conscribendis epistolis) e di un altret-
tanto fortunato trattato di retorica (De duplici copia verborum ac
rerum), traduzioni dal greco (Luciano, Euripide), il primo nucleo
di un manuale di conversazione latina che si sviluppera nei cele-
bri Colloquia familiaria. Spiccano in questo panorama un’operetta
di edificazione che avrebbe avuto grande diffusione nelle lingue
vernacolari (Enchiridion militis christiani) e un paradosso di carat-
tere umanistico, destinato a un successo imperituro, I'Encomium
Moriae. Con questa produzione Erasmo si qualificd come uno degli
umanisti pitt insigni d’Europa, imponendosi al tempo stesso come
depositario di una enorme erudizione classica e come creatore di
una prosa latina di estrema eleganza ed agilita, capace di sostenere
con successo il confronto con i modelli dell’antichita.

Nelle istituzioni adibite al controllo dell'ortodossia questo astro
in ascesa non suscitd allarme. L'umanista brillante, padrone della
tecnica argomentativa del pro et contra e delle ambivalenze della
disputa teologica, abile giocoliere dialettico (follia/saggezza), poté
attaccare l'itinerario formativo scolastico, irridere la tradizione
ascetica, sferzare con asprezza teologi e papi (senza risparmiare il re-
gnante Giulio II), delineare un modello di pieta interiorizzata che
si dichiarava superiore alle devozioni cerimoniali e alla materializ-
zazione del sacro (inclusa la professione monastica), senza che le
istituzioni della Chiesa avvertissero una sfida. I rapporti del grande
dotto con i centri del potere ecclesiastico non registrarono attriti.

2. Panno 1514 segnd una svolta. Paccordo con lo stampatore
Johann Froben di Basilea mise Erasmo al riparo da problemi finan-
ziari e gli garanti, col tempo, 'agiatezza. La citta renana, da dove
i suoi libri cominciarono a diffondersi per tutta 'Europa, divenne
da allora in poi il baricentro della sua attivita — anche se egli com-
pi soggiorni in Inghilterra, nei Paesi Bassi meridionali, soprattutto



nella citta universitaria di Lovanio (1517-1521). La raggiunta in-
dipendenza, unita alla venerazione dalla quale si trovo circondato
tra gli umanisti dell’area renana, non fu estranea alla sicurezza con
la quale egli ora enuncio e mise in atto il suo programma. I gran-
di lavori che maturarono in questo periodo, anche se erano stati
avviati negli anni inglesi immediatamente precedenti, attestano
una straordinaria concentrazione e documentano una produttivi-
ta vulcanica. Una nuova edizione degli Adagia arricchita di saggi
politici anatemizzo la guerra come forma di soluzione dei conflitti,
espresse in termini forti una critica dell’apparato di potere della
Chiesa che non sentiva pit il bisogno di celarsi dietro la maschera
della Follia, denuncio la brama di potere e I'avidita dei principi se-
colari. Seguirono, in rapida successione, trattatelli sull'educazione
del principe e altri scritti pedagogici, un manifesto pacifista, un
elogio del matrimonio (in controcanto rispetto a san Girolamo),
che fecero di Erasmo la coscienza critica della societa cristiana;
anche numerosi testi umanistico-retorici, elaborati nel periodo
precedente, ora perfezionati, vennero ad alimentare la prospera
tipografia frobeniana. Le grandi imprese di questo periodo furono
perd di pitt ampio respiro: prima di tutto I'edizione — dedicata al
pontefice Leone X — del Nuovo Testamento con una nuova tra-
duzione latina e un ampio apparato di note (1516), che edizioni
successive avrebbero perfezionato; 'avvio dell’erculeo programma
delle edizioni filologicamente avvertite dei padri della Chiesa con
la stampa del primo volume — dedicato all’arcivescovo di Canter-
bury — delle opere di Girolamo (1516); 'avvio del programma di
esposizioni parafrastiche dei libri del Nuovo Testamento; I'inizio
della serie delle esposizioni dei salmi. Erasmo aveva trovato la sua
vocazione: applicare le sue competenze filologiche e la sua ma-
estria retorica allo studio, all’interpretazione e alla divulgazione
della Scrittura. Queste iniziative di lungo respiro rientravano nel
programma culturale dell’'umanesimo biblico di conio basileese,
che divenne il seminario nel quale si formarono alcuni dei futuri
protagonisti della Riforma nell’area renana (Johannes (Ecolam-
padius, Martin Butzer, Wolfgang Capito).

Proprio P'esegesi scritturale fu il campo di tensione nel quale
s'innescd il conflitto tra Erasmo e i maestri delle grandi facolta di
Teologia, detentori di uffici inquisitoriali o consultori accreditati
degli inquisitori. Fin dal 1514, quando la traduzione del Nuovo Te-
stamento era ancora poco pitt di un progetto, Maarten van Dorp,
professore a Lovanio, aveva giudicato eversivo quel progetto e ave-
va cercato di distoglierne Erasmo (riguardo all’Encomium Moriae si
era limitato a consigliare di affiancare all’elogio della follia un elo-
gio della saggezza). Negli anni successivi i toni s’inacerbirono, le
accuse di eresia divennero martellanti, gli avversari aumentarono
di peso: Jacob van Hoogstraten (Hochstratus), domenicano di Co-
lonia e inquisitore nelle tre province tedesche, Jean Briart (Johan-
nes Astensis), vicecancelliere dell'Universita di Lovanio, Jacques
Masson (Jacobus Latomus), il piti influente teologo di Lovanio,
soprattutto Nicolaas Baechem (Egmondanus), priore del Collegio
dei carmelitani di Lovanio, nominato inquisitore da Carlo V, sono
solo alcuni degli accusatori che resero la posizione di Erasmo a
Lovanio insostenibile. Essi trovarono vociferanti alleati in Inghil-
terra (Edward Lee o Eduardus Leus, Henry Standish o Standicius,
vescovo di St. Asaph), in Spagna (Diego Lépez de Zidiiga, o Stu-
nica, o Estifiiga, ecc.), poco pit tardi in Francia e in Italia.

Associato con Johann Reuchlin e poi, a partire dal 1518, con
Lutero — a favore del quale in quell’anno aveva preso pubblica-
mente posizione —, Erasmo si trovd esposto a sospetti di eresia
nella stessa Roma. Le relazioni del nunzio Girolamo Aleandro at-
testano quanto quei sospetti fossero arrivati in alto (1520-1521).
Quando Hoogstraten arrivo a Lovanio (1519), portando con sé la
condanna degli scritti di Lutero emessa dall’Universita di Colonia,
quando I'Universita di Lovanio si associo a quella condanna, la
prospettiva che le opere di Erasmo venissero sottoposte alla stes-
sa procedura diventd molto concreta: nell’ottobre 1520 Nicolaas
Baechem predicava pubblicamente che Lutero aveva attinto i suoi
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errori da Erasmo e che i libri dei due meritavano lo stesso trat-
tamento. Erasmo adotto la strategia di tenersi in stretto contatto
epistolare con i suoi pitt influenti corrispondenti e patroni, special-
mente quelli residenti in Curia (a cominciare dal papa), di dare
la massima pubblicita alle lettere cerimoniose ed elaborate che
inviava e riceveva da loro, di presentare gli attacchi dei quali era
oggetto come iniziative individuali di emuli invidiosi, sconfessati
dai loro stessi superiori. In realta si sentiva accerchiato. La stesura
di apologie divenne la sua attivita principale. Nessun procedimen-
to fu aperto contro di lui; ma da Roma gli fu segnalato che gli era
stata concessa una tregua in attesa che venisse in Curia di persona
— e che scrivesse contro Lutero.

3. A quelle aspettative Erasmo rispose pubblicando, nel settem-
bre 1524, la diatriba De libero arbitrio, con la quale prendeva le
distanze da Lutero, senza demonizzarlo, anzi adottando il suo me-
todo argomentativo. La pubblicazione della diatriba ebbe I'effetto
di collocare I'autore nella posizione di centro tra i due poli. Fu un
effetto calcolato: la genialita del pensatore politico reagi alla pola-
rizzazione del confronto religioso inventando la categoria politica
del centro. Erasmo costrui se stesso come 'uomo dell’equilibrio e si
propose come mediatore tra i fronti. Trovd molti alleati involonta-
ri: le massicce denunce di eresia luterana a suo carico, o addirittura
di arianesimo, che continuavano a fiorire sul versante cattolico
(Noél Beda, Pierre Cousturier, Josse Clichtove, tutti e tre teologi
della Sorbonne, il cardinale Egidio da Viterbo, Agostino Steuco, il
principe Alberto Pio in Italia, ecc.); il ponderoso trattato di Lute-
ro De servo arbitrio (rinfrescato poi da una lettera «calumniosissi-
ma» ), gli attacchi contro di lui di Martin Butzer, di Otto Brunfels,
di Gerard Geldenhouwer, di altri ‘evangelici’ che maturavano sul
versante protestante — una massa di testimonianze venne a corro-
borare I'immagine di un Erasmo vittima degli opposti estremismi.
Fra questi alleati involontari il piu influente fu forse Ulrich von
Hutten, che nel 1523, poco prima della morte immatura, aveva
pubblicato una appassionata Expostulatio cum Erasmo Roterodamo,
in cui accusava il suo ex venerato maestro di doppiezza, di simula-
zione e di opportunismo calcolatore: il grande uomo corteggiava e
lusingava i papisti, affermava Hutten, perché gli conveniva; il suo
intelletto e il suo cuore stavano dall’altra parte. Nella Basilea della
Riforma (1529), ma soprattutto nella Roma dell’emergenza anti-
Riforma, 'immagine di un Erasmo ambiguo e oscillante si sovrap-
pose a quella dell’Erasmo mediatore e 1'offuscd. La linea politica
che prevalse in Curia tuttavia fu quella di risparmiare il grande
uomo per non spingerlo nel campo avverso. A Roma Erasmo rifiu-
t0 di andare; ma lascid per alcuni anni la Basilea riformata per la
cattolica Freiburg im Breisgau (1529-1535), ritornando a Basilea
soltanto nell’'ultimo anno di vita. Lofferta della porpora cardina-
lizia, fattagli da Paolo III nel 1536, gli garanti che dalla Roma del
pontefice Farnese egli non aveva niente da temere.

Ma l'ingranaggio dell'inchiesta per sospetta eterodossia non si
era fermato. Nel 1526 e nel 1527 la facolta di Teologia della Sor-
bonne condannd una serie di proposizioni estratte dalle opere di
Erasmo da uno dei suoi nemici capitali, Noél Beda (che consi-
derava 'umanista un «clandestinus lutheranus»). Con particolare
durezza la facolta si espresse sui Colloquia, dichiarando che quella
lettura doveva essere interdetta a tutti. Un’assemblea di teologi
spagnoli fu espressamente convocata a Valladolid nel 1527 per
vagliare la dottrina di quell’autore sospetto le cui opere dilagava-
no anche nella Penisola iberica. Erasmo poté allora contare sul
patrocinio di Francesco I e del Parlamento di Parigi da un lato,
dell’arcivescovo di Siviglia e grande inquisitore spagnolo Alon-
so Manrique de Lara dall’altro. Mori senza che nessun inquisitore
avesse aperto un processo contro di lui.

4. I risultati dell'inchiesta (o delle inchieste) per eresia condot-
ta sulle opere di Erasmo nella prima meta del secolo maturarono
nel corso della seconda meta. Fu in particolare la condanna della
Sorbonne e dei magistri parigini a influenzare durevolmente teolo-
gi e controversisti. Non vi & dubbio che le disposizioni dell'Indice
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dell’'Inquisizione romana, il primo Indice ufficiale della Chiesa
(1559) —nel quale Erasmo compare tra gli autori le cui opere sono
interamente proibite — equivalgano a una condanna inquisitoriale
post mortem. In Italia esse causarono il sequestro e la distruzione
indiscriminata e massiccia dei suoi libri. In seguito perd la Con-
gregazione del Sant’Uffizio e la Congregazione dell'Indice assun-
sero posizioni diversificate. UIndice del Concilio di Trento o di
Pio IV (1564) prevede la condanna di cinque sue opere soltanto
e 'espurgazione di tutte le altre. Poiché I'espurgazione non venne
messa in atto, quei libri, gravati dalla condanna totale del 1559,
continuarono a essere distrutti o almeno requisiti; ma a monte di
questa prassi d’intransigenza, le posizioni dei consultori dell’In-
dice inclinavano piuttosto per una rimessa in circolazione della
maggior parte delle opere erasmiane previa espurgazione.

Le Inquisizioni spagnola e portoghese avevano originariamente
assunto una posizione piti mite dell'Inquisizione romana. Le norme
da esse varate nei tardi anni Quaranta e nei primi anni Cinquanta
evidenziano una sistematica circolarita di divieti tra Parigi (Indice
del 1545) e specialmente tra Lovanio, Anversa e i due regni iberi-
ci, che favori la limitata sopravvivenza delle opere di Erasmo. Ri-
spetto alle proibizioni portoghesi, le ispaniche sono caratterizzate
da una discriminante linguistica. U'Indice spagnolo del 1559, che
riproduce quasi integralmente le condanne del catalogo di Lovanio
del 1550, del catalogo portoghese del 1551 e dell'Indice dell'Inqui-
sizione spagnola del 1551, proibiscono otto titoli in castigliano, sei
titoli sia in latino che in castigliano (Encomium Moriae, Colloquia,
Modus orandi, Exomologesis, Enchiridion, Lingua), nove titoli in la-
tino. Buona parte della produzione erasmiana (i testi controversi-
stici, le apologie, gli Adagia, il Novum Testamentum) rimaneva cosi
accessibile in latino. A oltre trent’anni di distanza, 'Indice spa-
gnolo del 1583, riproducendo in gran parte quello di Anversa del
1570, proibiva tutte le opere tradotte in castigliano e in francese (e
una in italiano); quindici opere risultavano proibite qualunque fos-
se la lingua nella quale erano state scritte; gli Adagia erano permessi
solo nell’edizione di Paolo Manuzio; la circolazione della restante
produzione erasmiana era autorizzata previa espurgazione. A par-
tire dal 1584 l'esistenza di un Index expurgatorius, redatto sotto la
direzione del cardinale Gaspar de Quiroga, dava al lettore spagnolo
una concreta possibilita di rispettare quella condizione restrittiva e
cosi di conservare le opere di Erasmo non condannate (una facolta
analoga aveva offerto I'Index expurgatorius di Benito Arias Monta-
no ai lettori cattolici dei Paesi Bassi a partire del 1571). Non mi
sono note indagini sistematiche sul patrimonio librario spagnolo
che ci informino sugli effetti di questo relativo liberalismo.

In Portogallo la recezione dell'Indice di Roma del 1559 deter-
mind una svolta repressiva in norme fino ad allora relativamente
permissive. Mentre I'Indice del 1547 aveva proscritto solo quattro
titoli di Erasmo — due in latino, due in latino e in volgare — e
I'Indice del 1551 si era limitato a proscriverne dodici, I'Indice
emesso nel 1561, adeguandosi a quello romano del 1559, elenca
«Desiderius Erasmus Roterodamus» ed «Erasmus Roterodamus»
tra gli autori «quorum libri et scripta omnia prohibentur» (ILI).
A partire dal 1561, 'Inquisizione portoghese si allined su quella
romana, facendo proprie le direttive pubblicate successivamen-
te dell'Indice tridentino (1564) e dell’Indice di Clemente VIII
(1596), che improntano di sé gli Indici portoghesi del 1564, del
1581 e del 1597. Anche in Portogallo solo un’indagine sistema-
tica del patrimonio librario permettera di stabilire se le opere di
Erasmo, per effetto di questa normativa dilatoria, furono poste
«en indefinida cuarentena» (GiLry 2005).

(S. SEIDEL MENCHI)
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Eresia formale - Il concetto indica un consapevole, intenzionale
e ostinato mantenersi ancorati a opinioni rigettate come eretiche
dalla Chiesa, in particolare I'intenzionale negazione di un dogma
della Chiesa da parte di un battezzato. Ueresia formale era punita
con pene spirituali e temporali; al contrario, I'errore inconsape-
vole non era considerato un’eresia formale, ma materiale e non
era passibile di pena ordinaria. Il rifiuto complessivo della dottrina
della Chiesa da parte di un membro che rigettava il battesimo cat-
tolico veniva indicato come apostasia; la separazione dal papa, dal
vescovo e quindi dalla Chiesa, per lo piti unite con I'eresia, come
scisma. Come istanza ultima per definire I'eresia e individuare i rei
e i sospetti di delitti di eresia in epoca moderna il papato promos-
se la fondazione della Sacra Congregazione del Sant’'Uffizio. Pene
spirituali (ma con effetti temporali) che colpivano I'eresia erano
excommunicatio latae sententiae riservata al pontefice, la negazione
della sepoltura in terra consacrata, lirregolaritd, e, nel caso del
clero, la perdita dell'ufficio e dei gradi. Pene temporali il rogo, I'in-
famia, la confisca dei beni. Nel diritto canonico odierno la Chiesa
si limita a comminare pene spirituali.

Il contrario positivo dell’eresia & la fides, e ci sono state diver-
se interpretazioni riguardo alle misure e ai metodi per definirla (e
dunque dire che cosa sia I'eresia). Nel medioevo trionfo 'idea di
un soggettivo dovere di fede, e pertanto a partire dal Concilio di
Trento la questione della qualith dogmatica dell’insegnamento
della fede passo in primo piano. La tarda scolastica considero ere-
sia non solo la negazione della verita della Rivelazione, ma ogni
seria minaccia alla fede della comunita, e ogni ostinata opposizio-
ne alla disciplina della Chiesa. Piu tardi ci fu la tendenza a parlare
di eresia solo quando c’erano dichiarazioni in netto contrasto con
le verita sicure della fede. Tuttavia neanche il Concilio di Trento
giunse a fare chiarezza riguardo alla materia. Il concetto di fede
fu ancora una volta stabilito non solo dall’interesse teorico per le
verita di fede, ma dalla preoccupazione pratica riguardante la mi-
nacciata integritas fidei e percid fu inteso in senso ampio.

In seguito la questione di cosa fosse eresia si pose ancora. Nei
Loci theologici per esempio Melchor Cano distinse tra «verita di
fede» (verita della fede cattolica) e «verita cattoliche». Mentre le
prime appartenevano in senso stretto alla fede, tanto che se fosse-
ro state eliminate si sarebbe eliminata la fede stessa, le seconde,
anche se riconosciute da tutta la Chiesa, non erano necessarie
alla fede. Le tesi che si opponevano alle «verita di fede» Cano
le indicd come eretiche, le opinioni opposte alle «verita cattoli-
che» solo come erronee. Alla fine del XVIII secolo il processo che
portd alla messa all'Indice di Johann Lorenz Isenbiehl dimostra
che la controversia sorta nel tardomedioevo intorno ai concetti
di fede e di eresia non si chiuse affatto all'interno dell’'Inquisizione
romana. Nella teologia della prima scolastica il concetto di eresia,
alla fin fine, era delimitato non chiaramente da atteggiamenti av-
versi alla fede o ostili alla Chiesa. E dunque anche le conclusioni
teologiche tradizionalmente accettate dovevano essere ritenute
certezze di fede. Il concetto di eresia sottostava a una definizione
particolarmente ampia laddove la fede veniva fissata come tutto
ciod che era creduto dalla Chiesa, anche se non ancora definito
dogmaticamente, e la fede veniva indicata molto genericamente
come rivelazione, senza una precisa attenzione al locus theologicus
(Scrittura, tradizione o definizioni della Chiesa). Laffermazione
che dall'Tlluminismo in avanti la verita e il concetto di eresia risul-
tano sempre pill indistinti (SAGMULLER 1914: I, 81 e 422; 11, 376
sgg.) & dunque ingannevole, perché fu proprio I'Tlluminismo che
tentd di trovare un concetto di eresia pitl strettamente definibile.



In etd tardomedievale e moderna la definizione dell’eresia formale
occupava ampio spazio anche nella manualistica inquisitoriale, dal
trattato di Nicolau Eymerich a quello di Eliseo Masini. Indicazioni
al riguardo nella storiografia piti recente (BERETTA 1998).

(D. BURKARD)
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Eresia, sospetto di - 11 diritto inquisitoriale definisce il sospetto
di eresia come la supposizione sostenuta da indizi che una specifica
persona aderisca a un errore di fede. Il sospetto & presente quando
un qualche segnale esterno — allontanamento dalla vita di Chiesa,
dai suoi riti, dalle sue regole di diritto, dal suo insegnamento, con
le parole o con i fatti — lascia supporre un errore di fede in una
persona. Gli inquisitori distinguevano cosi tra la vera eresia, che
consisteva in un errore di fede invisibile, immateriale e intellettua-
le (error intellectus), e un visibile stato di fatto che si poggiava su
un errore (factum haereticale) (Avsizzi 1683: cap. 36, n. 3). Tradot-
to nel diritto cid significava, per esempio, che si faceva differenza
tra il possesso di libri ereticali (factum haereticale) e il pensiero sul
contenuto dei libri stessi (error intellectus). I processi inquisitoria-
li contro persone sospette di eresia, di conseguenza, avevano lo
scopo di esaminare, di confermare o di eliminare il sospetto. Ne
deriva che dietro al factum haereticale non vi era sempre un errore
di pensiero, anche se il dato di fatto che aveva sollevato il sospetto
doveva essere comunque punito. Chi vi incappava non era perd
condannato come eretico formale.

11 diritto inquisitoriale stabili del resto diversi gradi di sospetto.
Nel Directorium inquisitorum Nicolau Eymerich distinse le tre for-
me di suspicio levis, suspicio vehemens e suspicio violenta. Tanti pitt
indizi c’erano per una presunzione di errore riguardo la fede, tanto
piti erano gravi, tanto pili forte era il sospetto di eresia (EyMERICH-
PeRA 1587: secunda pars, qq. 41-43, 55-56). In alcuni manuali del-
la prima eta moderna, come per esempio nella Prattica del cardina-
le Desiderio Scaglia (edita in MirTo 1986), si faceva distinzione
solo tra il sospetto di eresia leggero e quello grave (suspicio levis e
suspicio vehemens). Vista nell’ottica della classificazione del diritto,
la distinzione influiva soprattutto sulle forme dell’abiura e sulle sue
conseguenze. | sospetti di eresia leggera dovevano abiurare de lewi,
i sospetti di eresia grave de vehementi. Secondo il diritto inquisito-
riale medievale i sospetti di eresia che avevano abiurato de vehe-
menti ed erano recidivi potevano essere considerati relapsi e puniti
soprattutto con la pena capitale. Nella prassi della prima eta mo-
derna tale norma non sembra tuttavia applicarsi con coerenza. Tra
quanti potevano essere sospettati Eymerich inseri le persone che
ostacolavano il lavoro degli inquisitori, coloro che nonostante il
mandato di comparizione non si presentavano davanti al tribuna-
le, quelli che da piti di un anno erano scomunicati e tutti i fautori
e i sostenitori di eretici. Chi era solito avere relazioni di fiducia con
eretici, accogliendoli o proteggendoli in qualche modo, era consi-
derato un sospetto di eresia grave. Accanto a loro, anche se non
ne era stata provata I’eresia, potevano essere accusati i bestemmia-
tori, gli spergiuri e i maghi. In modo vago Eymerich defini sospetti
leggermente di eresia anche quanti si erano allontanati dalla vita
cristiana (EymERICH-PENA 1587: secunda pars, g. 56). Sebbene il
diritto inquisitoriale medievale avesse chiara la categoria del so-
spetto di eresia, nella storia dei tribunali della fede la caccia di
massa ai sospetti di eresia fu un fenomeno tipico della prima eta
moderna. Indicativo ¢ in tal senso il commento di Francisco Pefia
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al testo di Eymerich, nel quale si definiva la lista dei sospetti di
eresia che nel Directorium era elaborata ancora in modo incomple-
to. Da aggiungere secondo Pefia erano le persone che non denun-
ciavano gli eretici, quelle che possedevano libri proibiti, i bigami,
ecc. La regola del diritto inquisitoriale secondo cui il sospetto di
eresia era destato da un segno esteriore di deviazione permetteva
di ampliare una categoria molto elastica e ai tribunali della fede
di bollare come eresie diverse forme di trasgressione (EyMERICH-
PeNA 1587: commentarius 81).

Ricerche di tipo quantitativo, del resto, dimostrano che il grup-
po dei sospetti per eresia crebbe in modo considerevole in Spagna
sin dalla meta del XVI secolo e in Italia dagli anni Ottanta del
Cinquecento (CoNTRERAS-HENNINGSEN 1986: 113; MONTER-TE-
pescHI 1986: 105-107). Accanto a magia, stregoneria, divinazione
e bestemmia I'Inquisizione romana perseguiva ormai come delitti
per sospetto di eresia anche il consumo di cibi proibiti, la lettura di
libri vietati, la sollicitatio ad turpia, la bigamia, la celebrazione della
messa senza benedizione o la profanazione dell’ostia (bolla Immen-
sa Aeterni Dei, del 22 gennaio 1588, in BuLLARIUM COCQUELINES
1733-1762). Dall'Inquisizione spagnola di solito furono perseguiti
come atti ereticali anche la sodomia e la resistenza al Sant’Uffi-
zio. La gamma delle trasgressioni colpite tuttavia vario a seconda
che si trattasse del tribunale papale o di quelli iberici. Per esempio
la bigamia era ritenuto un grave reato per I'Inquisizione romana,
mentre per la spagnola era solo un delitto leggermente sospetto
d’eresia. Di un gran numero di imputati, comunque, non fu mai
provata l'eresia formale.

In conclusione, con la formula del sospetto (o del ‘sapore’) di
eresia ai tribunali della fede della prima etd moderna fu possibile
estendere la loro amministrazione della giustizia includendo vari
ambiti della morale sociale e della vita cristiana.

(K. SIEBENHUNER)
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Eretico, rappresentazione, eta moderna - Agli inizi dell’epoca
moderna la definizione di eretico non poteva considerarsi pilt uni-
voca e, tanto quanto la nozione si venne modificando, cosi se ne
modifico la rappresentazione. Tra i cambiamenti innescati dalla
frattura religiosa cinquecentesca vi fu anche quello di favorire una
diversa rappresentazione dei valori teologici che erano impliciti
nella categoria di eresia. Per quanto riguarda pili in generale 'ico-
nografia, va tenuto presente lo sconvolgente evento che investi le
raffigurazioni del sacro: ossia che esse, nelle aree riformate, scom-
parvero. Infatti le antiche idee iconoclaste, rimaste vive nel corso
dei secoli, vennero riprese dalla Riforma. Il mondo cristiano non
aveva mai rifiutato la tradizione iconografica, che risaliva ai primi
secoli della Chiesa. Un limitato uso delle immagini & attestato
anche nelle comunita delle catacombe, timorose non solo per le
rappresaglie romane, ma anche per il rischio che 'impiego delle
immagini comportasse una ricaduta nell'idolatria. E fu a quel ti-
more che si riallaccio la Riforma, ripudiando un’iconografia viva
nel medioevo e I'uso di immagini che, stando alla dottrina ufficia-
le della Chiesa, dovevano essere onorate non per intrinseca virtll,
ma solo perché favorivano 'adorazione del Dio che evocavano
e che dovevano rappresentare devotamente. In area riformata le
immagini scomparvero non solo perché non si rappresentd pit
il corpo clericale e il rituale, reso superfluo; non solo perché si
abolirono alcuni sacramenti e il culto dei santi. Anche le raffigu-
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razioni di Dio, di Gesu Cristo e della Madonna furono eliminate:
agli occhi dei riformatori, infatti, non si trattava che di idoli e di
ciarpame (superstitio) usato da chi non era in grado, in altro modo,
di insegnare la dottrina. Non mancd tuttavia una libellistica ri-
formata antipapale in cui si grido all’Anticristo e si raffigurarono
la Chiesa di Roma e i pontefici in quelle vesti; e non mancarono
pochi e significativi esempi di impiego di raffigurazioni anche in
campo riformato. Tali casi, largamente studiati, si discostano dal
tema presente.

Nelle aree protestanti nel XVI secolo 'eretico fu poco o per
nulla raffigurato. Dopo, invece, le immagini si moltiplicarono,
sovrapponendosi spesso a quelle dell’ateo quando si trattava di
rappresentare la ‘falsa filosofia’. Esemplare ¢ in tal senso il fron-
tespizio dell'opera dell’inglese, calvinista ortodosso, William
Twisse, Vindiciae gratiae, potestatis ac providentiae Dei (Amsterdam
1632) (F16. 39). La serie di immagini dei filosoft situati nelle due
colonne contrapposte servono a indicare la derivazione da un lato
della Vera Religio (rappresentata da una figura angelica con sguar-
do frontale, con in mano una croce e nell’altra mano la Scrittura
aperta sulle ginocchia); dall’altro 'Humana Sapientia. Nei riquadri
che la precedono, la Vera Religio rappresenta Calvino impegnato
nella lettura, e prima di lui Agostino in preghiera e, sopra ancora,
Paolo con una spada e la Bibbia. La colonna indicante 'Humana
Sapientia invece rappresenta la figura alata con una maschera in
mano attraverso la quale guarda di shieco, inequivocabile segno
di inganno e di debolezza. Significativamente, all’Humana Sapien-
tia sono fatte precedere le figure di Miguel Servet (intento nella
lettura), di Pelagio (con gli occhiali in mano) e, prima fra tut-
te, quella di Platone, con una pergamena aperta sulle ginocchia.
Twisse vuole cosi sancire, anche visivamente, fin dal frontespizio
della sua opera, la pericolosita della filosofia, e in particolare di
quella di Platone, che ai suoi occhi aveva ingenerato le eresie
di Pelagio e poi di Servet, e che egli vede — e siamo nei primi
decenni del XVII secolo — ancora come la salda base dell'ingan-
nevole sapienza umana. Non si trattava di una novita: nella sua
personificazione iconografica, oltre che nelle figure di specifici
autori, antichi e moderni, pagani e non pagani, la Filosofia era
riconosciuta di frequente come la ‘madre di tutte le eresie’. Del
resto, come ci invita a pensare per analogia I'autore della voce
Hérétique dell’Encyclopédie ou Dictionnaire raisonné des sciences,
des arts et des métiers, la rappresentazione dell’eretico non fu che
il frutto di una costruzione visiva, di una ‘tattica per far credere’
alla perversita del soggetto. Un’evidenza, una prova figurale del-
la malvagita dell’eretico che tuttavia veniva dimostrata altrove:
nelle immagini si dispiegava un pericolo indicato dai teologi, che
nella sua epifania paurosa si faceva visibile e comprensibile agli
occhi di tutti.

Persuadere con le immagini, con intenti insieme pedagogici
ed emotivi, fu una tecnica di insegnamento religioso e divenne
un elemento della pratica devozionale la cui lunga storia data
al medioevo. Un fenomeno di un’enorme portata estetica di cui
nell’epoca della Riforma la Chiesa di Roma avverti tutto il pe-
ricolo. Fu proprio per mettere a riparo dal potere delle immagi-
ni, argomentava il cardinale Gabriele Paleotti, che dell’eretico
e dell'ateo doveva essere cancellata ogni traccia evocativa con
la damnatio memoriae: «& chiaro che con la pittura, si come con
i libri, pare che si conservi honorata memoria della persona, la
quale da gli heretici deve essere affatto cancellata, si come fu gia
da diversi imperatori ordinato» (PaLeotT1 1990). Secondo il det-
tato del Concilio tridentino — Paleotti ne era convinto — esisteva
un’unica modalita secondo la quale era possibile raffigurare, pur in
modo comunque eccezionale, gli atei e gli eretici, ed era quella di
ritrarli insieme alle loro punizioni, ai tormenti che venivano loro
inflitti. In questo modo solamente I'immagine poteva veicolare il
giusto messaggio al fedele, e la visione dell’eretico che subiva la
sua condanna avrebbe potuto insegnare il giusto timore.

E tuttavia, prima di quella data, raffigurazioni dell’eretico non

erano mancate. Si guardi per esempio al manoscritto quattrocen-
tesco del Tractatus contra sectam vaudensium di Jean Taincture
(BNE ms. Fr. 961, f. 1), con immagini volte a comunicare all’os-
servatore tutta l'efferatezza dell’errore che la setta (i valdesi) ha
commesso in fatto di religione (Fic. 40). Le fisionomie dei perso-
naggi non sono deformate, ma gli eretici sono rappresentati men-
tre adorano il posteriore di un caprone, che simbolizza la presenza
satanica, e in cielo volano diavoli e streghe. Né mancano rappre-
sentazioni della profonda malvagita dell’eretico Carino che non
esita a colpire alle spalle I'inquisitore san Pietro Martire mentre
prega (capolettera miniata, XIII sec., Morgan Library, New York,
M. 72, particolare, FIiG. 41) o a tagliare la testa al frate con un
colpo deciso di spada avendo sul viso un’espressione di odio e di
violenza. Emblematico e assai famoso & l'affresco La predicazione
dell’ Anticristo di Luca Signorelli (cappella di San Brizio, duomo di
Orvieto, 1499, riG. 43). Il pittore pone I'eretico, che parla a un
raduno di gente varia e disattenta, sopra un piedestallo quadrato
di marmo bianco, con ai piedi tabernacoli, vasi di bronzo, piatti
preziosi e ostensori ammucchiati, simboli che sanciscono la forza
malefica e dolente di questo Anticristo che ha alle spalle il dia-
volo, in veste di suggeritore, pronto a soffiare nelle sue orecchie
le parole della malvagia predica. Cid che colpisce di piti 'osser-
vatore sono comunque le fattezze dell’eretico, a cui Signorelli ha
attribuito il viso e I'abbigliamento di Gest, unico caso di un An-
ticristo che richiami i tratti di Cristo stesso. Le ricchezze ai piedi
dell’Anticristo e la transazione di denaro tra il ricco mercante e
la donna in primo piano nel gruppo centrale degli ascoltatori rap-
presenta il cattivo uso dei beni, uno dei vizi dell’Anticristo. Sul
lato sinistro dell’affresco e sullo sfondo si stagliano gruppi di figure
in preda a morte e a maledizioni; figure guerreggianti e figure che
assistono alla falsa resurrezione di un moribondo; figure oranti at-
torno a un morto sempre per opera dei malefici dell’ Anticristo; e
infine un gruppo pitl centrale che insieme a due fraticelli e a un
domenicano ascolta la lettura della Scrittura e scruta il cielo cer-
cando un segno divino contro il Maligno. Infine sullo sfondo a si-
nistra la condanna e la punizione divina: I'eretico cade vinto sotto
gli strali infuocati di san Michele, e con lui anche i suoi seguaci: i
cadaveri dei fanatici si riversano a terra. Signorelli e Beato Ange-
lico in primo piano a sinistra — e forse altri personaggi dell’epoca
tra la folla — osservano immobili lo sconvolgente scenario.

Nella tradizione non mancavano neppure immagini nelle quali
gli eretici erano raffigurati mentre vengono addottrinati diretta-
mente dai Padri della Chiesa e da grandi figure di teologi: Ago-
stino, Tommaso d’Aquino, san Domenico; o magari sono anate-
mizzati dal pulpito per la loro pervicacia nell’errore, si trattasse di
ariani, di manichei oppure di catari. Lefficacia dell’'insegnamento
di Agostino & raffigurato a San Gimignano da Benozzo Gozzoli
nella Conversione dell’eretico (1. 42), dove il vescovo d’Ippona
converte con enfasi alla vera religione I'eretico, vestito di chiaro,
e Fortunato, presbitero manicheo, in abito e cappello rosso.

Un trionfo di roghi di eretici nell’atto di scontare il loro gravis-
simo peccato con le torture, gli autodafé, le loro meritate pene, le
fiamme, la morte, cosi come aveva sentenziato Paleotti, caratte-
rizzera piu tardi la rappresentazione dell’eretico nella iconografia
postridentina. Tuttavia tali immagini non furono promosse solo
dal clero e dalla Chiesa cattolica: bastera guardare a un’immagine
di Luigi IX che assiste al rogo di alcuni amalriciani (Fic. 44) o al
rogo di eretici raffigurato in Sebastian Miinster, La Cosmographie
universelle contenant la situation de toutes les parties du monde, Bale,
H. Pierre, 1552, p. 422 (F1G. 45).

(L. StmoNuTTI)
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Esorcismo - «Alcuni esorcisti [...] giudei provarono a invocare
anch’essi il nome del Signore Gesu sopra quanti avevano spiriti
cattivi [...]. Facevano questo sette figli di un certo Sceva, un som-
mo sacerdote giudeo. Ma lo spirito cattivo rispose loro: “conosco
Gesu e so chi & Paolo, ma voi chi siete?”. E 'uomo che aveva
lo spirito, lanciatosi su di loro, li afferrd e li trattd con una tale
violenza che essi fuggirono [...]. Il fatto fu risaputo da tutti i giudei
e dai greci che abitavano a Efeso, e tutti furono presi dal timore
e si magnificava il nome di Gesti. Molti di quelli che avevano
abbracciato la fede venivano a confessare in pubblico le loro pra-
tiche magiche e [...] portavano i propri libri e li bruciavano». In
Act 19, 13-20, il potere di esorcizzare i demoni in nome di Cristo
attesta |'autentica fede nuova, converte gli incerti e cancella le
pratiche di magia. Il diavolo, principe del male, riconosce davanti
a un pubblico che la forza di scacciare gli spiriti appartiene solo
a coloro a cui Cristo ha dato quel potere: all’apostolo Paolo e ai
discepoli di Gesu.

Il passo citato non & l'unico del Nuovo Testamento in cui si
parli del potere di esorcizzare, ma & quello in cui le sue impli-
cazioni religiose ed ecclesiali appaiono piti evidenti. Nel greco
dei tempi di Paolo esorcismo significava giuramento, e di riflesso
scongiuro; il termine indicava percio la capacita di costringere
gli spiriti che si erano impadroniti di un corpo umano, di una
bestia o di cose inanimate (una casa, un campo) a lasciarli. La
credenza nel fatto che spiriti maligni o benigni (o le anime dei
morti) possano impadronirsi dei corpi e delle cose, magari in virth
di malefici, non conosce confini geografici e storici: nelle culture
sciamaniche, la trance dello stregone costituisce una tecnica per la
quale si ottiene la liberazione; nel mondo greco e romano i medi-
ci interpretarono le convulsioni dei presunti posseduti come una
malattia; nella fede islamica la tradizione sunnita riconosce che
in alcuni casi il diavolo pud infestare i corpi ed essere scacciato in
nome di Allah. E tuttavia sin dai primi secoli la Chiesa cristiana
ha attribuito all’esorcismo speciali significati. Cristo, infatti, ave-
va compiuto miracoli taumaturgici e aveva scongiurato i diavoli
per attestare di essere il vero figlio di Dio: basti guardare a Mt 4,
23-24; 8, 28-34; 9, 32-34; 12, 22-23; 15, 21-28; 117, 14-20; a Mc
1, 21-28; 1, 32-39; 5, 1-20; 7, 21-30; 13-28; a Lc 4, 31-37; 7, 21;
8, 2; 8, 26-39; 9, 37-44; 11, 14; 13, 10-17; 13, 22. Quel potere,
come quello di curare, viene trasmesso agli apostoli direttamente
da Gesti: «diede loro il potere di scacciare gli spiriti immondi e di
guarire ogni sorta di malattie» (Mt 10, 1). I padri della Chiesa (in
particolare Tertulliano) fecero del potere di esorcizzare gli spiriti
uno dei pilastri dell’apologia cristiana; Agostino difese 'uso pre-
coce di esorcizzare i catecumeni (bambini e adulti) nell’atto di
battezzarli; e fin dai primi secoli del cristianesimo sono attestati
documenti che bollano I'abuso dei riti di scongiuro. Uesorcismo
fu considerato un sacramentale, non un sacramento (la sua effica-
cia dunque non era garantita ex opere operato) e a partire dall’XI
secolo I'esorcistato fu considerato un Ordine minore, al pari del
diaconato. Spettava ai vescovi la facolta di scegliere le persone
adatte a esorcizzare in ogni diocesi. Ma il potere di scacciare i
demoni, sin dai primi secoli, fu anche prova eminente di santit3;
come & stato osservato, la lotta tra il santo e i diavoli riproduceva
il meccanismo giudiziario della tortura in tribunale e attestava
lautoritd di un taumaturgo anche dopo la sua morte, presso il
suo venerato sepolcro. Linterrogatorio degli spiriti platealizzava
le colpe dei fedeli, otteneva conversioni, e in alcuni casi faceva
scattare accuse di maleficio (BrRown 1981). Rituali canonici non
ne esistevano, e fino al tardo medioevo non si affrontd neppure la
questione di come discernere gli spiriti buoni e maligni.

Con I'avvento della caccia alle streghe gli esorcisti cominciaro-
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no a svolgere un ruolo di primo piano: il diavolo, padre della bu-
gia, veniva comunque interrogato e poteva dichiarare di possedere
un corpo in virtt di malefici; del resto, i demoni potevano essere
scongiurati anche per ottenere favori: si trattava di una pratica
magica censurata dalla Chiesa ma applicata sempre pitt da un clero
ignorante che fino al Concilio di Trento (e anche dopo) non si di-
stinse troppo dal mondo dei laici a cui era interdetto di esorcizzare,
senza che la proibizione impedisse alle folle dei malati di ricorrere
a figure di stregoni capaci di scacciare gli spiriti e di guarire. Cosi
quando Lutero e Calvino ruppero con la Chiesa di Roma i riti
di esorcismo apparvero agli occhi del fronte riformato come una
superstizione papista, al pari delle reliquie e dei presunti miraco-
li dei santi; e si discusse a lungo se abolire 0 meno I'imposizione
dell’esorcismo nell'amministrazione del battesimo, provando co-
munque a difendere la liceita del sacramento impartito ai bambini
contro le tesi degli anabattisti (Niscuam 1987). Ma non furono
solo i protestanti a deridere i riti di esorcismo: lo fecero uomini
della sensibilita di Erasmo; lo fecero coloro che contestarono la
crescente paura nelle streghe; e lo fece sempre piti una cultura che
riscopriva il paganesimo e la scettica medicina antica. Nel corso
del Cinquecento e nel primo Seicento gli esorcisti dovettero cosi
difendere I'arte da un attacco senza precedenti e seppero usare i
riti pubblici di scongiuro come una forma di propaganda religiosa,
specie nelle aree dell’Europa attraversate dalla predicazione pro-
testante o nelle citta riformate (Warker 1981). D’altra parte la
diffusione di una spiritualitd femminile fortemente estatica, che
nel XVI secolo diede vita al fenomeno europeo delle beatas, im-
poneva un maggiore controllo dell’esorcismo: le convulsioni delle
presunte sante erano opera del diavolo o segno della presenza di-
vina? Nella Spagna degli alumbrados il timore che la possessione
demoniaca coprisse fenomeni di alumbradismo e giustificasse I'idea
che le vessazioni fossero un segno di elezione divina che permet-
teva di porre in secondo piano i sacramenti e la sottomissione alle
autorita della Chiesa si fece crescente, e non mancarono testi che
misero in guardia vescovi, giudici e confessori dal credere alle arti
degli esorcisti, compiacenti verso i disordini spirituali e sessuali e
portati a legittimare la realtd di fenomeni che potevano spiegarsi
meglio con la simulazione o con disturbi umorali (WeBer 1993).
Nel Cinquecento, dopo 'avvento della stampa, fiori anche una
letteratura destinata agli esorcisti, con tanto di riti di scongiuro. Si
trattod di testi infarciti di demonologia che in un primo tempo eb-
bero come autori soprattutto i frati mendicanti dell'Italia centro-
settentrionale. La circolazione di quei testi, infatti, costitul una
risposta del clero regolare a una cultura naturalistica secolarizzata
che, non meno della spiritualita riformata, diffidava delle arti degli
esorcisti, poneva in dubbio la realtd dei malefici e il potere delle
presunte streghe.

Libri per esorcisti: un genere ‘italiano’

Nel De incantationibus (1520), che ebbe ampia circolazione
manoscritta e fu stampato nel 1556 (fini all'Indice), Pietro Pom-
ponazzi pose 1'accento su cid che le correnti meno ortodosse del
naturalismo sapevano da tempo: il sistema di spiriti cristiano risul-
tava inconciliabile con la metafisica e con la fisica aristoteliche.
Criticando la credenza nelle malattie diaboliche, egli interpretd
morbi, miracoli e convulsioni ‘soprannaturali’ ricorrendo all’ipo-
tesi, tutta di ordine fisico, che gli astri potessero condizionare la
salute dei corpi. La tesi suscitd vivaci reazioni, anche perché met-
teva in dubbio la collaborazione umana nei misfatti di Satana e
negava il potere terapeutico preteso dagli esorcisti, al punto che
Pefficacia degli scongiuri divenne, agli occhi degli avversari, la
prova della realta delle opere del maligno e dei mali demoniaci.
Il teologo domenicano Silvestro Mazzolini ai De strigimagarum
daemonumque mirandis libri tres (1521), in cui polemizzd con gli
empi lettori di Pomponazzi, che negavano i demoni, 'immortalita
dell’anima e I'esistenza di Dio, fece precedere un Aureus tractatus
per gli scongiuri in cui difese 'uso di medicine da parte degli esor-
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cisti e la liceita di interrogare i diavoli per individuare gli autori
dei malefici e per accertare verita di fede come la resurrezione dei
morti.

La caccia alle streghe, in Italia, riprese dopo la fine dell’emer-
genza ereticale, ma le polemiche di inizio Cinquecento conser-
varono, anche allora, una certa urgenza. Lazione del Sant’Uffizio
tuttavia dispiegava la sua forza, e molti filosofi e medici preferirono
prendere le distanze dalle tesi naturalistiche a cui pure, nel passa-
to, avevano aderito. Cosi nella Daemonum Investigatio Peripatetica
(1580) un esponente dell’aristotelismo, Andrea Cesalpino, pole-
mizzd implicitamente con Pomponazzi e scrisse che il maleficio
diabolico poteva essere interpretato come effetto della melancolia;
che credere alle malattie demoniache era sensato e che il fallimen-
to delle cure ufficiali e la riuscita degli esorcismi cristiani dovevano
fare sospettare la presenza degli spiriti maligni nei corpi umani.
Lo scritto nacque da un episodio di possessione demoniaca che
Cesalpino fu chiamato a interpretare per dare prova della sua or-
todossia. Erano gli anni Settanta del Cinquecento; gli stessi anni
in cui il francescano Girolamo Menghi da Viadana, il piti celebre
degli esorcisti del tempo, prese carta e penna per attaccare Johann
Wier, Pomponazzi, Erasmo e quanti avevano messo in dubbio I’esi-
stenza delle streghe. La copiosa letteratura italiana per gli esorcisti
(che costitui una sottospecie della demonologia europea e fu imi-
tata Oltralpe) fiori proprio in quel momento di crisi del paradigma
aristotelico-galenico e fu dettata dalla volonta di demolire I'auto-
ritd degli ‘empi’ filosofi. Secondo Menghi, infatti, non spettava ai
medici di interpretare i malefici occulti; anzi gli esorcisti dovevano
porsi in concorrenza con loro nella cura dei malati accettando di
sminuire il valore probatorio dei segni metafisici di presunta pos-
sessione (parlare lingue ignote, ecc.). I diavoli si nascondevano
dietro i comuni morbi atrabiliari per indurre alla disperazione in-
fermi, medici ed esorcisti. Come si poteva spiegare altrimenti I’alto
numero di insuccessi nelle cure? Se il demonio non era capace di
operare prodigi, sapeva alterare I'equilibrio degli umori. Menghi
delineava percid l'esorcista ideale come guaritore universale legit-
timato a usare i farmaci potenziati dalle benedizioni. Appaiono,
nei suoi racconti, medici incerti sull’origine dei mali ed esorcisti
che, reperendo gli strumenti maleficiali, vincono lo scetticismo
dei fisici e guariscono con erbe e suffumigi. Con maggiori cautele,
nella stessa direzione di Menghi si mosse Valerio Polidori, autore
di una Practica exorcistarum stampata nella peripatetica Padova nel
1582 e ripubblicata, insieme al Flagellum di Menghi, in un diffuso
Thesaurus exorcismorum tedesco del 1608.

E tuttavia, per risultare credibile, la certificazione del fallimento
terapeutico come segno del demonio richiese identita di vedute
tra i medici e gli esorcisti. A tale scopo (quello di supportare la
letteratura esorcistica) un pio medico imolese, Giovanni Battista
Codronchi (1547-1628), formatosi alla scuola naturalistica di Bo-
logna, stild un De morbis veneficis ac veneficiis (1595) che ebbe am-
pia fortuna. Un tempo scettico, egli scrisse per i medici e gli esor-
cisti esortandoli a vigilare di comune accordo sui fallimenti della
medicina, segno certissimo della presenza di diavoli. LCautorita di
Aristotele cessava dove cominciava quella della Chiesa. I medici
di stretta osservanza galenica negavano la realta delle malattie sa-
cre perché non capivano le cause occulte dei morbi. La polemica
contro gli scettici spinse Codronchi a naturalizzare i poteri del
demonio: un risultato che, invece di favorire il rifiuto della cre-
denza nei malefici, 'accrebbe, rendendo indistinguibili il quadro
clinico e le ipotesi metafisiche. Il legame tra esorcistica e medicina
auspicato da Codronchi non fu tuttavia un semplice atto di resa.
Ai medici spettava il controllo nell’applicazione dei farmaci, un
compito che i sacerdoti usurpavano. Biasimando la leggerezza de-
gli esorcisti, Codronchi forni percio una lista di erbe, suffumigi e
unguenti utile per guarire gli ossessi e per prevenire gli errori del
clero. Gli fecero eco il collega Scipione Mercurio nei libri Degli
errori popolari d'Ttalia (1595) e il barnabita Zaccaria Visconti nel
diffuso Complementum artis exorcisticae (1600).

I rituali e le Congregazioni romane

Non tutti i manuali di esorcismo seguirono la via tracciata da
Menghi, Visconti e Codronchi. Alessio Porri, carmelitano osser-
vante, scrisse un Antidotario contro li demoni (1601) in cui attaccd il
principio per cui il fallimento terapeutico era una prova di malefi-
cio. Molti melancolici si dicevano indemoniati e non lo erano; e le
donne si facevano suggestionare da reazioni di natura isterica. Se si
trattava di individuare morbi diabolici bisognava limitarsi alle tra-
dizionali prove metafisiche: la polilalia, la reazione dei vessati a og-
getti e riti sacri, I'immane forza da loro impiegata. L'esorcismo era
un signum verae Ecclesiae e per essere efficace contro il proliferare di
streghe infanticide doveva obbedire a un rituale approvato. Parole
simili usd Carlo Oliveri nel Baculus daemonum (1618): se i farmaci
sortivano un effetto sui maleficiati e gli ossessi, scrisse 1’agostinia-
no, la loro efficacia svelava che si trattava di matti o, peggio, di
simulatori. A dargli man forte era apparso nel 1614 il primo Rituale
romanum approvato da un papa (era pontefice Paolo V); un testo
canonico che per la prima volta intese mettere ordine nei sacra-
mentali di benedizione. Quando Menghi aveva stilato i suoi tratta-
ti, infatti, I'unico testo che disciplinava 'uso degli scongiuri era il
Liber sacerdotalis edito dal domenicano Alberto Castellani all’ini-
zio del Cinquecento. Quell’artigianale elenco di formule si mostrd
sempre pill inadatto a impedire l'uso di una selva di esorcismi, e
negli anni di Gregorio XIII si cercd di stilare un primo rituale re-
stitutum alla cui stesura collaborarono, tra gli altri, Roberto Bellar-
mino, Juan Polanco e Francisco Pefia, sotto la direzione di Giulio
Antonio Santoro, impegnato pochi anni dopo a dettare precise
norme per impedire il sorgere di false accuse di stregoneria come
potente segretario del Sant'Uffizio. Mai riconosciuto da Roma, il
Rituale sacramentorum romanum Gregorii Papae X1II Pont. Max. ius-
su editum circold a partire dal 1584, e nella parte dedicata agli esor-
cismi forni una prassi assai contraddittoria che si accompagnava a
formule di scongiuro consigliate per la loro antichita e sobrieta.
Non veniva prescritta alcuna licenza del vescovo e vi si esortavano
gli esorcisti a scoprire i malefici, pur con il suggerimento di essere
cauti nel distinguere morbi melancolici e finzioni. Nella pratica
quotidiana si imposero comunque gli scritti di Menghi e Visconti,
al punto che Martin del Rio negli avvertimenti che chiudevano
Iedizione del 1602 delle sue Disquisitiones magicae si vide costret-
to a bollare gli errori dell’esorcistica, responsabile di fomentare
vani interrogatori dei diavoli che finivano per corroborare accuse
contro innocenti e di invogliare i sacerdoti a un uso spregiudicato
delle formule e ad agire come medici superstiziosi. Colloqui tra
esorcisti e vessati, curiositd degli spettatori, impudicizia, presunti
malefici, false accuse, formule inadeguate furono dunque le que-
stioni che il Rituale di Paolo V provo ad affrontare una volta per
sempre. Il testo, tuttavia, lascio aperta la strada alla continuazione
di molti abusi spesso denunciati da vescovi e inquisitori. Se per
un verso forni una lista di scongiuri canonici, se stabili i requisiti
dell’esorcista, se raccomando cautela nell’accertare il maleficio e
negli interrogatori dei demoni, se prescrisse l'intervento preventi-
vo di un medico, non suggeri comunque una lista certa dei segni
di maleficio, non affrontd il nodo della simulazione e non vietd
espressamente di interrogare i diavoli sulla presenza occulta del
maleficio (anche se furono proibite domande sugli artefici del pre-
sunto intervento satanico). Inoltre I'invito a usare il Rituale come
solo testo per praticare esorcismi e benedizioni non fu sostenuto
da un esplicito divieto di fare ricorso ad altre formule di scongiuro
meno ‘sobrie’. Cosi per tutto il XVII secolo continuarono a circo-
lare testi come il Fuga Satanae di Pietro Antonio Stampa (1605),
le Coniurationes potentissimae di Pietro Locatelli (1614) e i libret-
ti di Floriano Canali, che come altri esorcisti fu affascinato dalla
medicina spagirica e dalla curiositd per la farmacopea popolare.

Dalla fine del Cinquecento e per tutto il Seicento il mercato
editoriale europeo legato ai testi a stampa per i riti di scongiuro
contd molti titoli. Si moltiplicarono i casi di possessione diabolica
individuale e collettiva, e fuori d’Italia alcuni ebbero esito cruen-



to grazie all'apertura di processi per stregoneria in cui gli esorcisti
(che mettevano in bocca agli ossessi le accuse) furono chiamati a
confermare la realtd del maleficio come causa delle convulsioni.
Non si trattd solo di indemoniamenti sorti all'interno dei chiostri
femminili sottoposti a una pit rigida clausura, ma di un fenome-
no tanto diffuso che di recente si & parlato di una ‘trivilizzazio-
ne’ della possessione demoniaca avvenuta durante I'eta moderna
(Stunovsky 2007). Cosi il Sant’'Uffizio romano, alle prese con
una domanda di santita (specie femminile) che si manifestava con
estasi e convulsioni e trovava I"appoggio di confessori e di direttori
spirituali, dentro e fuori i monasteri, prese a temere sempre pill i
riti degli esorcisti. Dagli ultimi anni del Cinquecento e per tutto
il secolo successivo nei casi di possessione collettiva conventuale
che sfociarono in ‘scandali’, disordini e accuse la Congregazione
invid istruzioni sempre pit dettagliate che mirarono a sostituire i
confessori, allontanare gli esorcisti, imporre il silenzio sulle accuse
e spegnere il clamore con il silenzio, la disciplina devota e il con-
trollo vescovile. Ma non si tratto solo di disciplinare i monasteri:
le accuse di maleficio potevano nascere anche esorcizzando singoli
fedeli malati o indemoniati. I medici avevano interesse a giustifi-
care i loro fallimenti terapeutici, i sacerdoti che applicavano gli
scongiuri mancavano di cautela e onesta. Un brano dell'Instructio
pro formandis processibus in causis strigum che il Sant’'Uffizio fece
circolare (anche fuori d’Italia) nel Seicento era chiaro al riguar-
do: bisognava che i giudici della fede diffidassero dei pareri e del-
le invenzioni degli esorcisti, che vedevano malefici ovunque. E
tuttavia, in una delle poche edizioni a stampa dell’istruzione (in
appendice al Tractatus di Cesare Carena) fu espunto proprio il pas-
saggio in cui si invocava il castigo dei sacerdoti indisciplinati e
simulatori (Tepeschi 1991). Gli esorcisti che avevano provocato
scandalo, del resto, venivano puniti solo con la sospensione tem-
poranea dall’ufficio: una pena molto blanda, a dispetto del fatto
che alcuni di loro non si fecero scrupolo neppure di ricorrere al
tatto dei genitali delle donne presunte indemoniate pur di cacciare
i diavoli. Due sacerdoti furono comunque castigati severamente a
Modena perché responsabili di uno scandalo, presto soffocato, che
coinvolse le migliori famiglie della citta (1625: Romeo 1998). Ma
il problema si ripresentd a Bergamo gia nel 1639, impensierendo i
cardinali che guidavano la lotta contro la sollicitatio ad turpia (La-
vENIa 2005). In caso di interdizione della professione, del resto,
bastava cambiare cittd o stato e ricominciare; 0 mutare impiego,
e mettere in cantina le passate disobbedienze, come avvenne al
cappuccino Giacinto Natta da Casale (1575-1627), responsabile
di ripetute ondate di panico da streghe in tutto il Nord Italia, nei
ducati padani e nel fiorentino. Esorcista e predicatore, costretto
all’abiura nel 1621 per lo scandalo suscitato a Perugia da una devo-
zione mariana da lui promossa, Natta ricomparve mesi dopo come
protagonista della diplomazia durante la Guerra dei Trent’anni
(ACDE S. O., St. St., 0 3-e). A cid si sommavano gli ambigui in-
teressi delle autorita civili, che favorivano i fenomeni incontrollati
di devozione. Fu il caso di Sorrento, dove i riti di liberazione che
venivano compiuti sull’altare di Sant’Antonino da domenicani e
teatini vennero difesi dal viceré e censurati dagli inquisitori prima
nel 1581-1584, poi tra il 1616 e il 1619 (intervennero Bellarmino
e Pefia) e, pit tardi, negli anni Venti e Quaranta del Seicento (St.
St., N 4-1). Fu in occasione di episodi come questi che vennero
stilati prontuari quali 'Exorcismarium del teatino Ilario Nicuesa
(1639). Negli anni in cui i medici, forse incoraggiati dalla stes-
sa Congregazione del Sant’Uffizio, cominciarono a propugnare il
distacco dagli esorcisti e a pronunciarsi per il recupero di un ari-
stotelismo pili ortodosso anche in materia di malattie diaboliche
(basti pensare al fondatore della medicina legale Paolo Zacchia),
la questione di come arginare I’esorcismo e di come controllare la
stampa dei testi di scongiuri restd un capitolo aperto. La Chiesa
romana rivendico il monopolio dei riti di rassicurazione, collabord
con la polizia medica locale per scoraggiare le cure superstiziose,
ma si mostrd timida e contraddittoria, specie in materia di cen-
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sura. Basti guardare alla vicenda editoriale dell’Histoire admirable
de la possession et conversion d'une penitente del frate domenicano
inquisitore Sebastien Michaélis, esorcista delle indemoniate di
Aix-en-Provence che spinsero per il rogo di padre Louis Gaufridy
nel 1613, a ridosso della stesura del Rituale. I1 testo forni una sorta
di modello letterario per la montatura di possessioni collettive un
po’ in tutta Europa, e fu di tale pericolosita che I'Inquisizione ne
vietd invano la diffusione a stampa e provo a emendarlo; ma Mi-
chaélis anticipd le mosse della Congregazione facendo circolare
una seconda versione del libro (Lavenia 2005).

Ma il diluvio della letteratura esorcistica (un fenomeno ormai
europeo) non si arrestd affatto, con tanto di farmacopee supersti-
ziose. Basti guardare a un testo edito da Carlo de Baucio, peni-
tenziere a Napoli e sacerdote a Capua, che stild una miscellanea
casuum conscientiae alla quale accompagno un Tractatus de modo
interrogandi daemonem ab exorcista (1643). Con malcelato disprezzo
verso il Rituale romanum, Baucio affermo che per guarire i vessa-
ti era lecito il ricorso all’osservazione astrologica e alle medicine;
era lecito imparare dai diavoli la scienza naturale e interrogarli sui
malefici. I vero esorcista possedeva infatti una ‘grazia terapeutica’
speciale che rendeva quasi superfluo l'intervento dei vescovi per
disciplinare I’arte. Testi come quello di Baucio finivano nelle mani
di preti e frati dediti ai sortilegi e alla rabdomanzia; a un clero
che, come dimostra la vicenda di Giuseppe Bregolati, inquisito a
Venezia nel 1646 insieme a due colleghi, non si fermava neppure
davanti alla stampa del proprio ritratto ritenuto assai efficace per
guarire gli ossessi (BarBiEraTO 2002). Non mancarono i provve-
dimenti contro esorcisti che agivano come medici, comminando
per bocca i farmaci; ma quelle pratiche continuarono. Il processo
di controllo dell’arte esorcistica, intrapreso con la canonizzazione
del Rituale, stentd a essere recepito da un clero ora riluttante ora
curioso, ghiotto dei trattati di Menghi e non disposto a recidere i
legami con il laicato e il mondo plurale della cura (O'NEIL 1984).
Inoltre il Sant’Uffizio non si propose mai di marginalizzare gli esor-
cisti. Il controllo della pratica non implico affatto la sua messa in
discussione. Si pud dire, al contrario, che molti processi per me-
dicina popolare si spiegano come un tentativo di interdire ai laici
I'uso degli esorcismi, anche quando le pratiche di empirici e vetulae
e quelle dei sacerdoti finivano per assomigliarsi. Non si trattd solo
della volonta della Chiesa di ribadire il proprio monopolio sul sa-
cro: ci fu anche una sostanziale concordanza di vedute tra I'azione
dei Protomedicati (cio¢ gli antichi uffici e tribunali superiori che si
occupavano della sanita pubblica) e quella del Sant’'Uffizio ponti-
ficio; un’azione comune che parti al tempo di Pio V e fu teorizzata
da Codronchi e da Mercurio.

La Congregazione non si limitd a vietare le medicine o la stam-
pa di testi di scongiuri che assomigliavano a repertori di segreti, e
nel 1628 emand un decreto circolare che recitava cosi: «exorcistae
ad quorum notitiam [...] pervenit corpus delicti alicuius maleficij
vel persona de aliquo maleficio suspecta, dummodo huiusmodi
notitia non perveniat ex inditio et dicto Diaboli, debent quam-
primum personam seu personas huiusmodi S. Officio tradere sub
poena privationis ab officio» («Gli esorcisti a cui sia venuta notizia
del corpo del delitto di un qualche maleficio o che sappiano di
persone sospette di maleficio, purché I'informazione non provenga
da indizi o dalla bocca del diavolo, devono condurre tale persona o
tali persone prima possibile davanti al tribunale inquisitoriale sot-
to pena di essere privati dell'ufficio», ACDE S. O., St. St., L 6-i, c.
n. n.). E tuttavia disposizioni di quella natura non impedirono che
si verificassero situazioni paradossali come quella di un esorcista
genovese accusato di maleficio dalle stesse donne da lui scongiu-
rate (BAV, Barb. Lat. 6334, c. 312r: lettera di Giovanni Garzia
Millini all’inquisitore Eliseo Masini, 7 novembre 1626) e che si
moltiplicassero le critiche alla linea cauta del tribunale in materia
di stregoneria. Nel fortunato Manuale exorcistarum (1650), Candi-
do Brugnoli attaccd implicitamente I'Instructio facendo mostra di
una saggezza di superficie. Il maleficio esisteva, occorreva cercarne



552

gli strumenti nei materassi, scoprire i colpevoli, tanto piti che il
dono dell’esorcismo era efficace ex opere operato con la fiducia del
paziente indiavolato o guastato. La protezione di Dio era garantita
dalla fede, e 'esorcista agiva come ministro di un sacramento che
non ammetteva fallimenti. Era una dottrina messa in circolo gia
da Giorgio Polacco nel Trascorso della gratia gratis data di visanar
Uinfermita cosi naturali come soprannaturali (1643), e dovette su-
scitare allarme, se & vero che nella stessa Bergamo, dove operava
Brugnoli, stilando un trattato sull’editto inquisitoriale (1646), il
giudice Ignazio Lupi ritenne necessario ribadire che i sacramenta-
li, al contrario dei sacramenti, avevano efficacia ex opere operante
(ScuuTtE 2001: 116). Parole analoghe uso il teatino Paolo Maria
Quarti pubblicando nel 1659 un sobrio Tractatus de sacris bene-
dictionibus. La dottrina di Brugnoli cominciava a dare scandalo,
ma cid non impedi all’esorcista di dare alle stampe un secondo
trattato ancora pil articolato: 1'Alexicacon hoc est [...] opus de ma-
leficiis (1668). 1 filosofi si facevano beffe della farmacopea degli
esorcisti, e si appoggiavano sulla prassi dell’Instructio che vietava
la chiamata di correo nei casi di stregoneria e imponeva I'accer-
tamento fisico del corpus delicti. Tuttavia nei monasteri, scrisse,
risuonavano le urla delle possedute, prive ormai del conforto de-
gli esorcisti; nella faccenda dei diavoli si immischiavano i medici
e i vescovi, che pretendevano di approvare I'esercizio di un’arte
divina che si acquistava per grazia. Se da Roma si chiedeva agli
esorcisti di rinunciare alla caccia alle streghe; se si scoraggiava il
ricorso alle medicine da parte dei sacerdoti, Brugnoli suggeriva di
sostituire la paura e i farmaci con la certezza della guarigione, e
di dare all’esorcismo il crisma di un vero sacramento capace di
suscitare il pentimento e la fede dei vessati. Gli fece eco Giovanni
Battista Pasquali (Scutum inexpugnabile fidei et confidentiae in Deum
vel in potentissimum nomen lesu, nimirum Praxis apostolica infallibilis
et evangelica ad liberandum et praeservandum homines irrationalia et
inanimata ab omni vessatione, 1673), pit tardi censurato per le sue
inclinazioni quietistiche.

Ma a vigilare sui riti di esorcismo non furono solo gli appara-
ti inquisitoriali. In un Enchiridion exorcisticum apparso nel 1668
il prete Gervasio Pizzorno pubblico una lista dei decreti emanati
sulla materia dalla Congregazione dei Vescovi e dei Regolari, listi-
tuto centrale che dalla fine del XV1 secolo si occupo di disciplinare
la pratica degli scongiuri, impedendo la pubblicita dei riti, il libero
accesso degli esorcisti nei monasteri, il contatto dei sacerdoti con
le vessate, il prolungamento dei casi, la somministrazione di far-
maci e la liberta di esercitare il sacramentale senza vaglio preven-
tivo dei vescovi (un decreto in favore degli ordinari diocesani fu
emanato il 22 febbraio del 1625). Si trattd di un intervento spesso
inefficace e contraddittorio, tanto piti che gli esorcisti (specie gli
italiani) seppero fare ricorso alla licenze concesse dalla Congrega-
zione contro i divieti imposti dal Sant'Uffizio. E se I'indemoniata
apparteneva a una famiglia illustre (fosse 0 meno monacata) la
liberta di ricorrere agli esorcismi impartiti da sacerdoti di fiducia si
faceva ampia, soprattutto intorno alla meta del Seicento, quando
il rigore degli anni precedenti si attenud e i disordini provocati dai
riti di scongiuro (con le accuse di maleficio) si intrecciarono con
gli episodi di sollicitatio, di simulata santita e di prequietismo.

La censura settecentesca

Come si & visto, fino agli anni Settanta del Seicento gli inter-
venti di censura inquisitoriale contro gli esorcismi furono sporadi-
ci e privi di una linea disciplinare che non fosse la vigilanza contro
le accuse di stregoneria e il divieto di impartire scongiuri senza
lautorizzazione dei superiori (I'esclusiva competenza vescovile
non si impose). Un insieme di norme che regolasse la materia del
sacramentale non esisteva e la stampa di manuali procedeva senza
vincoli di sorta. In quell’arco di tempo tuttavia le cose cambiarono
rapidamente, e a intervenire fu, in un primo tempo, il Sant'Uffizio.
Si comincio a colpire la violazione delle regole dettate dal Ritua-
le Tomanum e si aumentd la vigilanza sulle pratiche di esorcismo

nel timore che fornissero un terreno di coltura per le deviazioni
mistiche che preoccupavano i cardinali inquisitori. Tra gli anni
Settanta e gli anni Novanta del Seicento, inoltre, la Congrega-
zione rispose a una serie di dubbi teologico-giuridici inviati dalle
sedi locali e impedi la diffusione di libretti destinati ad ampliare
Pofferta di scongiuri.

Si tratta senz’altro di episodi minori; ma all’alba del nuovo se-
colo fu un affare eclatante a suggerire la necessita di un pit stretto
controllo dei riti di esorcismo. Il 5 luglio del 1701 approdd a Roma
il fascicolo madrileno di accusa contro Froylén Dfaz. Confessore di
Carlo 11, grazie all'aiuto dell’'inquisitore generale di Spagna Tom4s
de Rocaberti egli aveva convinto I'ultimo inetto Asburgo iberico
di essere stato maleficiato e di non potere dare vita a un erede per
il trono di Spagna. Diaz si era fatto aiutare da un esorcista delle
Asturias che, scongiurando una monaca vessata, aveva messo in
bocca al diavolo il sospetto di una congiura di palazzo filofrancese
compiuta con l'aiuto di alcune streghe. La montatura, che si inseri
nel clima torbido che prepard la Guerra di Successione, fu denun-
ciata alla fine del 1699 dal nuovo inquisitore generale Baltasar de
Mendoza y Sandoval che, con I'aiuto del nuovo confessore reale,
fece arrestare l'orditore di quella trama politica. Lincriminazione
tuttavia venne bloccata dal senato inquisitoriale spagnolo, che si
rivoltd contro Mendoza subito dopo la morte di Carlo II. A quel
punto Dfaz tentd il ricorso a Roma, ma fu anticipato dal fiscale
dell'Inquisizione iberica, che invio al Sant’'Uffizio romano un li-
bretto di censura. Il caso si chiuse con I'assoluzione in Spagna e
coinvolse anche un esorcista italiano, il cappuccino Mauro Tenda,
che seppe sparire al momento opportuno (Riz Cuero 1964). Nel
libretto accusatorio spedito a Roma il fiscale bollo la tesi che si
potesse costringere il demonio a dire la verita e denuncio i riti di
scongiuro praticati dagli esorcisti come cose degne di suscitare il
riso degli eretici. Il diavolo era il padre della menzogna e credere
alle sue parole significava dare accampamento al grande nemico
del genere umano. Per evitare simili errori bastava attenersi alle
norme del Rituale, il testo canonico. Gli imputati invece avevano
fatto ricorso alle pagine di Menghi. Roma affronto il caso fino al
1704 € in quel contesto avvid la censura dei manuali di esorcismo,
ridicolizzati anche nella seconda e fortunata versione accresciuta
del Traité des superstitions del teologo rigorista ed erudito francese
Jean-Baptiste Thiers (1697).

A prendere I'iniziativa fu la Congregazione dell'Indice durante il
segretariato di Giulio Maria Bianchi. Loccasione venne fornita dal
tribunale del Vicariato di Roma, che nel 1703 segnald ai cardinali
di non riuscire ad arginare le pratiche superstiziose degli esorcisti
perché, chiamati a rispondere dei loro rituali, tutti si difendevano
citando i testi di scongiuri circolanti a stampa. Era segretario del
foro vescovile, e consultore dell’Indice, Nicold Antonio Cuggio,
che aveva avviato una vera e propria battaglia contro gli abusi del
sacramentale nella citta dei papi. Il 19 novembre 1703 Bianchi
decise di affidargli la censura del Flagellum daemonum e del Fustis
daemonum di Girolamo Menghi e del Complementum artis exorci-
sticae di Zaccaria Visconti: tre dei manuali pit diffusi ancora nel
Settecento. La censura fu ultimata il 7 luglio 1704 e fu durissima.
[ testi furono bollati per la farmacopea astrusa riportata dai loro
autori, per 'annuncio di clamorose, nuove ed efficaci benedizioni,
per i nomi bizzarri dei diavoli riportati nelle loro pagine e soprat-
tutto per il mancato rispetto del Rituale romanum che vietava di
interrogare i demoni. I diavoli, scrisse Cuggio, non coincidevano
con gli umori melancolici perturbati perché si trattava di sostanze
spirituali. Né potevano curarsi con i rimedi naturali suggeriti dai
manuali. [ segni di un’autentica possessione riportati in quei testi
generavano confusione, e troppi erano i rimedi consigliati agli os-
sessi: «unctiones, fumigationes et balnea». Menghi per esempio
aveva parlato di un olio «ex triginta tribus herbis compositum»!
Era nel nome di Cristo che bisognava esorcizzare, osservo il se-
vero canonico. Nei testi degli antichi padri della Chiesa «nulla
[fit] mentio de huiusmodi herbis, unguentis alijsque remedijs supra



relatis». Si trattava di pratiche superstiziose e degne della stirpe
ebraica. Le benedizioni di Menghi e di Visconti erano bizzarre
«et contra Decreta Sacrae Rituum Congregationis»; una sequela
di banalita, sciocchezze e abusi di ogni genere. Bisognava dunque
dannare del tutto i tre libri e osservare soltanto il Rituale di Paolo V
(e tuttavia i manuali censurati — Cuggio evitd di dirlo — erano stati
scritti prima della sua emanazione) (ACDE, Indice, Protocolli S3,
cc. 108r-118r). La Congregazione dell'Indice accettd il giudizio e
il 9 luglio 1704 Clemente XI in persona approvd la censura dei tre
testi, vietati insieme con alcuni libri quietistici. Ma la vicenda non
si chiuse a quel punto. Il 19 gennaio 1705 Bianchi e Cuggio torna-
rono alla carica, convinti che si dovesse giungere a una decisione
generale, e sottoposero a censura Floriano Canali (Del modo di co-
noscere et sanare i maleficiati, 1622), Alessandro Albertini (Malleus
daemonum, 1624), Francesco Maria Capelli (il Circulus aureus in
un’edizione del 1693) e, ancora una volta, Menghi (il Compen-
dio dell’ arte essorcistica in volgare, nell’edizione del 1580). Cuggio
attaccd quei testi (e la Practica exorcistarum di Valerio Polidori,
1582) senza riserve. Per la correzione del solo Capelli, lamento,
aveva dovuto riempire pagine «in quatuor codicibus». Il Rituale
vietava di porre mano alle medicine, riservando la materia ai fisici;
ma i manuali censurati lo ignoravano volutamente. Il rimedio per
tante superstizioni, suggeri Cuggid, era dannare tutto, «non solum
relatos, sed omnes et quoscunque libros in quibus benedictiones et
exorcismi quos Ecclesia non probabit continentur». Egli riteneva
necessario emanare un provvedimento generale «sicut de littani-
js», come era avvenuto nel 1601, durante il papato di Clemente
VIII, con il decreto inquisitoriale che aveva tentato di porre un ar-
gine alla circolazione incontrollata di orazioni, messali, breviari e
uffici della Madonna (ACDE, Index, Protocolli V3, cc. 267r-272r,
2720-275v, 339r-3450). E poiché la vicenda della censura delle
orazioni si era conclusa un secolo prima con I'ennesima rivendi-
cazione del diritto del Sant'Uffizio di intervenire in ogni materia
(anche in quelle librarie o spettanti alla Congregazione dei Riti),
Cuggid invitava I'Indice a mettere mano in modo autonomo alla
questione, prevenendo cosi un decreto della Congregazione rivale.

Tuttavia l'intervento censorio inizid da quel momento a rallen-
tare, e per qualche tempo quasi si areno. Infatti gli Ordini religiosi
(in particolare la famiglia francescana) ostacolarono le proibizioni
e impiegarono ogni mezzo per frenare la svolta rigorista dell’'Indice.
La Congregazione invitd allora il censore alla cautela: potevano
nascerne scandali e conflitti con i superiori, che non gradivano
neppure la stretta osservanza delle licenze vescovili di esorcismo
per i frati regolari. Le pressioni ebbero effetto, e la morte improv-
visa di Bianchi contribui a bloccare I'impresa di Cuggio. 11 12 feb-
braio 1707 il nuovo segretario, Gregorio Selleri, riferi dei dissensi
sorti all'interno dell'Indice; ma alla domanda del pontefice che
aveva chiesto quale delle Congregazioni avesse proibito le orazio-
ni con il decreto del 1601, la risposta era ovvia: cosi la partita
fu vinta ancora una volta dal Sant’'Uffizio. La materia fu rimessa
all'Inquisizione e strappata dalle mani di Cuggid. Il 4 marzo 1709
comparve un’edizione dell'Indice che riportd per la prima volta i
titoli dei testi per esorcisti gia proibiti (tutti, eccetto Capelli), ma
trascorse ancora un anno prima che il 2 luglio 1710 'Inquisizione
si decidesse a emanare una circolare sugli esorcismi, diretta solo
agli ordinari dell’Italia e delle isole. I vescovi furono invitati a va-
gliare i sacerdoti ammessi a esorcizzare e a impedire che abusassero
di scongiuri e benedizioni senza tenere conto del canonico Rituale.

Lesito era assai modesto, la reazione timida, tanto pitt che Cug-
gid e Selleri avevano suggerito al Sant’Uffizio di proibire con un
decreto tutti i testi a stampa che violassero le regole prescritte al
tempo di Paolo V. Per di pitl gli inquisitori fecero in modo che il
controllo diocesano di fatto non fosse efficace. Quando nel 1713
il vescovo di Nardd chiese al Sant’'Uffizio se poteva comminare un
severo castigo ai regolari «per rimediare all’abusi et inconvenienti
gravi che si succedono dell’esorcizzare, perché s'essercitava tal me-
stiere da persone imperite, valendosi anco d’altri libri che del Ri-
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tuale Romano», la Congregazione gli rispose che era meglio evita-
re provvedimenti generali e decidere «in casibus particularibus». E
il motivo & chiaramente dichiarato nella copertina del fascicolo di
voto sulla lettera: «per non dare ansa a’ vescovi di fare di piti sopra
li regolari di quello che de iure o nella lettera stessa le viene conces-
so» (ACDE S. O., St. St., UV 48, fasc. 39). Insomma, se Cuggid e
Selleri, a nome dell'Indice, avevano premuto perché della materia
si occupassero le diocesi, la Congregazione dei Vescovi e Regolari
e quella dei Riti (che avrebbe anche dovuto stampare a Roma una
versione ‘ripulita’ del Rituale), I'lnquisizione, seguendo una lun-
ga tradizione, scoraggiod l'iniziativa dei vescovi e, di fatto, venne
in soccorso degli Ordini regolari, scudo di esorcisti indisciplinati.

E tuttavia il segnale di censura contro gli abusi degli esorcismi,
praticati per lo pitt dai cappuccini, fu avvertito anche in periferia,
alimentando rivalita antiche. I vescovi presero sul serio il compi-
to loro affidato, e cid avvenne non solo nelle sedi di forte tradi-
zione episcopale, come era Milano, ma anche nel Sud Italia. Nel
1749 per esempio il vescovo di Oria emano un editto per «sapere
etiandio di quali esorcismi si servono [i chierici], poiché vanno in
giro certi esorcismi manuscritti non approvati dalla Chiesa e fuori
del Rituale Romano, i quali sogliono esser suspetti» (GENTILCO-
RE 1992). In soccorso degli ordinari — che ebbero a che fare con
pesanti abusi anche dopo il 1710 - si mosse I'Indice, che vietd le
licenze di lettura in materia di scongiuri. Durante il segretariato
di Agostino Pipia, per citare un caso registrato, un frate chiese
a Roma la facolta di leggere «libros tractantes de exorcismo pro-
hibitos, ut suo exorcizandi muneri melius posset satisfacere». Ma
i cardinali gli negarono la licenza, precisando inoltre «non esse
similes facultates concedendas» (19 settembre 1713, ACDE, Index,
Diarii, X1V, c. 74v).

Pochi anni dopo, nel 1723, sotto il breve papato di Innocen-
zo XIII, fu avviata una seconda fase di censura, che parti da una
nuova denuncia del testo di Capelli. UIndice ancora una volta
affido il compito a Cuggid, che ne approfittd per bollare anche
le Coniurationes potentissimae et efficaces ad expellendas et fugandas
aereas tempestates di Pietro Locatelli, che, apparse nel 1614, ven-
nero incorporate in alcuni casi al testo ufficiale del Rituale. Ma il
nuovo attacco dell'Indice non si chiuse a quel punto. Il 23 aprile
del 1725 il consultore domenicano Pietro Marzio Gozza denuncid
il Manuale exorcistarum di Brugnoli. Ai suoi occhi costituivano
uno scandalo la dottrina secondo cui I'esorcistato impartiva agli
indemoniati un sacramento infallibile e la dichiarata volonta di
Brugnoli di non accettare le regole imposte dalla Congregazione
dei Vescovi e dei Regolari sin dal 1625. «Statuit — si legge — quod
exorcistatus est ordo, imo est sacramentum, quod proinde habet
infallibiliter effectum ex opere operato». Cristo tuttavia non aveva
mai chiesto un atto preventivo di fede a coloro che esorcizzava,
ma solo a coloro che miracolava. Il manuale pertanto meritava
la proibizione «donec corrigatur» (ACDE, Index, Protocolli F4, cc.
302r-306r). Alla proibizione di Brugnoli segui, il 26 agosto del
1726, quella di Giovanni Battista Benamati (il Manuale commodo
per li curati, nell’edizione di Parma del 1718, che riportava alcune
benedizioni tratte da Capelli). La censura fu affidata a Cuggio, e
si tratta del suo ultimo parere come consultore dell'Indice; un in-
tervento in cui il canonico chiese ancora una volta di emanare un
decreto di proibizione generale (ACDEF, Index, Protocolli G4, cc.
207r-211v). La questione non poteva pit essere elusa e il 22 aprile
1727 il segretario Niccold Ridolfi prese I'impegno di riferirne al
papa. Gli ostacoli tuttavia si ripresentarono, e qualcuno ricordd
che il Sant’'Uffizio nel 1710 aveva emanato una circolare che ren-
deva inutile lo sforzo. Il 3 luglio inoltre Benedetto XIII rifiutd di
approvare il decreto sostenendo che era impossibile vietare agli
Ordini religiosi 'adozione di propri rituali anche quando difformi
da quello di Paolo V. Cosi il 2 settembre la Congregazione chind
il capo alla decisione pontificia e si limitd a emanare le censure
ai manuali di Benamati, Capelli, Brugnoli e Locatelli, «sine hac

prohibitione» (ACDE Index, Diarii, XV, c. 69).
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Da quel momento la stampa di testi per 'esorcismo riprese con
pitt vigore, mentre nell'Europa cattolica non cessavano i disordini
dovuti a riti incontrollati di scongiuro. Persino i rigorosi gian-
senisti furono responsabili della montatura di un eclatante caso
di possessione demoniaca a scopo di propaganda che imbarazzd
una parte del clero di Parigi (MaIre 1985). E tuttavia nel corso
del Settecento, con Benedetto XIV, il nodo di una riforma delle
pratiche di esorcismo non poté essere ignorata. Nel 1749, anno
di stampa dell’Arte magica dileguata di Scipione Maffei, e nel pie-
no della polemica innescata dal Congresso notturno delle lammie
di Girolamo Tartarotti, Lorenzo Ganganelli riferi ai cardinali del
Sant’Uffizio che a Modena (la citta di Lodovico Antonio Mu-
ratori) il sacerdote e maestro di filosofia Tommaso Dedd aveva
pronunciato alcune tesi teologiche in cui non solo erano lodati
autori come «Carthesium, Malebranchium, aliosque suspectae
fidei», ma si negava che i diavoli potessero avere «potestatem ob-
sidendi [...] corpora humana», con argomenti simili a quelli usati
dal peripatetico Andrea Pissini (censurato nel 1675) (ACDE, S.
0., St. St., H 4-g, fasc. 242, cc. n. nn.). La ‘fede dell’entusiasmo’
suscitava una crescente avversione e muoveva al riso gli spiriti
illuminati, mentre una giovane vergine di Cremona vomitava
sassi, e i pit illustri fisici del tempo discutevano nuovamente del-
la realta dei fenomeni di possessione (1746-1751) (BramBiLLA
2003). In quel clima, poco prima di morire, Benedetto XIV ten-
to un rimedio e approvd una nuova edizione del Rituale; ma il
testo — che stabiliva un canone di benedizioni autorizzate — era
seguito da un commento di Giuseppe Catalano quanto meno am-
biguo. Guardando alle regole dettate da Carlo Borromeo e Filip-
po Neri, Catalano difese I'autorita dei vescovi di dare licenze di
scongiuro, accenno alle proibizioni emanate dall'Indice, attacco
la farmacopea di Menghi, la ricerca dei malefici, le simulazioni,
il into vomito di oggetti e la diffusione di esorcismi pubblici e
spettacolari; ma per altro verso ribadi la tesi dell’esorcismo come
sacramento infallibile gia censurata dall’Indice: «exorcismi ex
opere operato habent virtutem ad expellendos daemones [...], ac
proinde infallibiliter semper aliquem ex his effectibus obtinent»
(RiTUALE 1757: 303-321). Un trionfo postumo della dottrina di
Brugnoli, di cui peraltro non fu mai vietata tutta 'opera a stampa.

E tuttavia la censura dei manuali continud sia in Spagna che a
Roma. Sotto il segretariato di Tommaso Augusto Ricchini al con-
sultore francescano Giuseppe Martinelli fu affidata la censura di
un manuale del confratello Ubald Stoiber dal titolo Armamenta-
rium ecclesiasticum complectens arma spiritualia fortissima ad insultos
diabolicos elidendos et feliciter superandos (1744; cfr. ACDE, Index,
Protocolli Ricchini 1753-1754, cc. 339r-341r). LIndice diede cosi
il segnale che i divieti non riguardavano solo i manuali italiani,
ma gli esorcisti di ogni parte del mondo cattolico. Nel 1763 se-
gui la condanna di tre testi pit brevi, ma agli occhi della Con-
gregazione non meno pericolosi. Durante il segretariato di Pio
Tommaso Schiara il domenicano Tommaso Mamachi, pit tardi
maestro del Sacro Palazzo, fece condannare I'opera di Stefano Co-
leti (Energumenos dignoscendi et liberandi, tum maleficia quaelibet
dissolvendi, nec non benedictiones utiliter conficiendi super aegrotos
compendiaria et facillima ratio, 1746) e suggeri allo stesso tempo di
vietare un breve dubbio di quattro fogli sulla facolta di esorcizzare
senza licenza vescovile non autorizzato e tratto dalla sua opera
(ACDYF, Index, Protocolli Schiara 1763-1767, cc. 28r-30v). La vi-
cenda si trascind ancora per qualche tempo, in anni in cui Mura-
tori auspicava una ‘regolata devozione’ che facesse a meno dei riti
pubblici di esorcismo. Le sue erano esortazioni dettate dal buon
senso, in un clima ancora aperto a una moderata interlocuzione
con la cultura dei Lumi. Pit tardi, quando la Rivoluzione sferrd
un attacco senza precedenti alla Chiesa di Roma, la presenza del
diavolo e Pefficacia degli scongiuri tornarono a rappresentare un
mezzo di propaganda religiosa diretto soprattutto alla fasce pitt
umili dei fedeli.

Ancora nel 1858 il Concilio provinciale di Vienne richiamo il

potere di cacciare i diavoli come prova della fede autentica. Con-
tro la cultura positivista, trionfante nella Francia del tempo, I'assise
intese denunciare il presunto (e recente) aumento del numero di
indemoniati come avvertimento divino che invitava a combattere
i mali del mondo contemporaneo, lontano dalla religione cattolica
e dunque preda dei diavoli. Nel Novecento I'ala pit tradizionale
della Chiesa di Roma continud a promuovere gli esorcisti e I'ap-
plicazione di scongiuri difendendo il sacramentale dall’accusa di
costituire un residuo di antiche superstizioni. Tuttavia il Concilio
Vaticano I, convocato da Giovanni XXIII con lo scopo di aprire
un dialogo tra la Chiesa e il mondo contemporaneo, ebbe tra i suoi
effetti quello di abolire, pochi anni dopo la sua chiusura, 'Ordi-
ne minore dell’esorcistato (1972). Il crescente imbarazzo del clero
postconciliare nei confronti dell’esorcismo e delle credenze nei
mali diabolici fu reso evidente poco tempo dopo, quando il I luglio
1976 mori in Baviera Anneliese Michel, una giovane donna che si
dichiarod ossessa a partire dal 1968 e soffri atroci pene nonostante
I’applicazione ripetuta degli esorcismi. Fu aperta un’inchiesta della
magistratura tedesca che coinvolse i sacerdoti chiamati in soccorso
della giovane; il cinema sfrutto il caso per girare pitt di una pelli-
cola e la Chiesa cattolica, alla fine, dichiard che la possessione di
Anneliese era stata vera. Durante il pontificato di Giovanni Paolo
II e quello di Benedetto XVI Roma si & pronunciata diverse volte
per ribadire che il diavolo esiste e gli esorcismi della Chiesa hanno
effetto. E tuttavia il caso del vescovo africano Emmanuel Milin-
go ha dimostrato come in una Chiesa sempre pitt mondializzata
il nodo degli abusi dell’esorcismo sia ben lungi dall’essere sciolto.
N¢ cessa la propaganda contro i diavoli, che trova facile eco nei
mezzi di comunicazione di massa, al punto che Iesorcista di Roma,
il modenese padre Gabriele Amorth, ha dichiarato che dal 1986
(anno in cui ha ricevuto l'incarico di scacciare i diavoli) egli ha
guarito circa 70.000 indemoniati.

(V. Lavenia)
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Espina, Alonso de - Francescano osservante, autore di un for-
tunato trattato in cui si scagliava con violenza contro ebrei, mu-
sulmani e nuovi convertiti, fu la prima voce a levarsi in Castiglia
reclamando la nascita di una nuova Inquisizione. I dati biografici
attorno a Espina, nonostante il rinnovato interesse della storiogra-
fia nei suoi confronti, non sono del tutto certi. Nacque con ogni
probabilita a Palencia, attorno al 1412, mori tra il 1461 e il 1466.
Alcuni interpreti hanno ipotizzato che fosse di origine conversa,
ma pare un’eventualitd piuttosto remota. Prese i voti nel convento
di San Francisco di Valladolid e passo poi a insegnare a Salamanca.
Al 2 giugno 1453 va riportato uno degli episodi pubblici piti famosi
della sua vita, ricordato da tutte le cronache dell’epoca: il con-
forto, prima dell’esecuzione, del potente connestabile di Castiglia,
Alvaro de Luna, primo ministro e uomo di fiducia di Giovanni 11
(Rounp 1986). Tra le cause della sua caduta in disgrazia presso il
sovrano vi fu anche la profonda ostilita che Luna guadagno con la
sua scelta di schierarsi, all'indomani dello scontro che oppose con-
versos e cristiani vecchi in Castiglia e che porto alla promulgazione
dei primi statuti di limpieza de sangre (Toledo 1449), a favore del
partito anti-conversos, a dispetto di una posizione personale che fino
ad allora era stata decisamente favorevole ai conversos castigliani.
Espina, chiamato con ogni probabilita dallo stesso sovrano, riu-
sci a ricondurre a un’edificante morte cristiana un’esecuzione che
avrebbe potuto diventare momento di forte tensione popolare. Ma
raccolse anche, a quanto scrisse piti tardi, le sue ultime parole con-
tro il suo pitt acerrimo nemico, il vescovo di Burgos Alonso de Car-
tagena, esponente di spicco del partito converso in Castiglia, e su
un complotto converso ai suoi danni (NETanyaHU 1995: 681-708).

La carriera e la fama di Espina, da allora, presero il volo e il frate
francescano divento il piti famoso e violento nemico dei conversos
castigliani. A partire dal 1454 avvid una campagna di predicazioni
antigiudaiche di grandi proporzioni. Lanciati senza alcuna distin-
zione contro ebrei e conversos, i sermoni di Espina chiedevano a
gran voce un’Inquisizione come quella avviata in Francia, attizza-
vano gli odii e si facevano eco in Castiglia della piti vasta ondata
di antigiudaismo che da Bernardino da Siena a Giovanni da Ca-
pestrano a Bernardino da Feltre aveva coinvolto 1’ala osservante
dell'Ordine. Con Espina per la prima volta 'accusa di omicidio ri-
tuale toccd la Castiglia. Fu egli stesso, durante un ciclo di sermoni
a Valladolid nel 1454, ad accusare alcuni ebrei della citta di avere
ucciso un bambino cristiano. Su istigazione del predicatore essi fu-
rono catturati e torturati dalle autorita secolari e finirono con il
confessare ogni crimine. Furono rilasciati dopo poche settimane su
ordine reale, ma le accuse del frate continuarono a risuonare a lun-
go nella vecchia Castiglia. A Segovia la foga del predicatore era ar-
rivata a tal punto da spingere moltissimi cristiani vecchi della citta
a tenere un foglietto ben visibile con scritto «Jesu» nel cappello,
per potersi meglio distinguere da ebrei e conversos. Nel marzo del
1486 il notaio segoviano Antonio Sénchez de Lozoya, deponendo
nel processo inquisitoriale contro il contador mayor Diego Arias
Daévila, ricordava le accesissime prediche del frate e la storia del
cappello, che mandava su tutte le furie I'iracondo contador mayor.
Arias Davila, notorio e fiero converso, si rifiutava di pagare chiun-
que si fosse presentato a lui con qualsiasi segno distintivo. La lotta
contro il francescano osservante era arrivata al punto da indurlo
ad assoldare un gruppo di claustrali per contraddire pubblicamente
Espina. Pochi anni piti tardi la morte improvvisa e non del tutto
chiara di Espina fu spiegata con un avvelenamento voluto da Arias
Davila e da altri conversos della corte di Enrico IV di Castiglia
(PasTore 2004).

Nel 1460 Espina scrisse la sua opera piti famosa, il Fortalitium Fi-
dei contra Iudeos, Sarracenos aliosque christiane fidei inimicos, un pon-
deroso trattato destinato a un notevole successo editoriale. Scritto
per difendere la cristianita dai suoi nemici, il Fortalitium riservava
agli ebrei e alla loro guerra contro i cristiani larga parte dell’ar-
gomentazione, presentandosi come un vero e proprio arsenale di
luoghi antigiudaici. In diciassette punti, raccolti per dare un saggio
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della «crudelitas iudeorum», Espina ripercorreva minuziosamente
le pitt note accuse di crimini rituali che avevano colpito le co-
munita ebraiche di tutta Europa. Erano storie di bambini rapiti e
straziati, di vecchie nutrici pronte a sacrificare i pargoli, di medici
e usurai senza scrupoli, di pozzi e fonti avvelenate, raccolte tra la
Toledo dell’'ultimo re visigoto, la Francia di Filippo II Augusto, i
territori dell'Impero e I'Italia quattrocentesca. La costruzione an-
tiebraica del francescano culminava ovviamente nella descrizione
della Castiglia di quegli anni, dove la promiscuita tutta spagnola di
ebrei e conversos rendeva la situazione particolarmente pericolosa.
Secondo Espina infatti non ci sarebbe stata differenza tra ebrei e
conversos castigliani, se non per il fatto che questi ultimi erano
costretti a nascondere cio che gli altri professavano apertamente:
la loro opera distruttiva poteva cosi essere portata avanti con ef-
ficacia e nel segreto pili assoluto. La soluzione offerta nel corso
dell’opera era la stessa che Espina aveva tante volte predicato dai
pulpiti, anche se notevolmente rielaborata. I cristiani avrebbero
dovuto evitare il piti possibile contatti non solo con gli ebrei ma
anche con i nuovi convertiti. [ ministri ecclesiastici avrebbero in-
vece dovuto fare in modo di convertire, anche con la forza, appog-
giandosi alle autorita secolari, gli ebrei della Penisola, anche se la
possibilita di una loro espulsione non doveva mai essere accanto-
nata, in quanto soluzione sicura e definitiva. La Spagna, in questo,
non avrebbe fatto altro che seguire le orme di altri paesi europei,
che avevano gia da tempo deciso per l'espulsione. Ma se queste
erano scelte politiche che spettavano alla Corona, Espina poteva
perd insistere sul problema che piti urgeva in Castiglia in quel mo-
mento, e che lui stesso aveva pili volte dovuto affrontare nel corso
delle predicazioni: 'eresia dei conversos (Pastore 2003: 13-14). 11
francescano fu il primo a richiamare con forza la possibilita che
un’Inquisizione sul modello di quella delegata e papale, con sen-
sibili e significative differenze, potesse essere introdotta anche in
Castiglia: I'Inquisizione creata per la repressione dei movimenti
eretici medievali veniva considerata infatti I'unica arma efficace
per combattere I'apostasia di chi era stato convertito a forza dopo
i pogrom del 1391. Il francescano proponeva di usare delatori fidati
(denunciatores) e di coinvolgere, per quanto possibile, I'intera co-
munita cristiana nel sistema di delazioni. Chi si fosse reso sospetto
di eresia doveva essere esaminato almeno una volta 'anno ed es-
sere obbligato a dichiarare qualunque cosa sapesse di altri even-
tuali eretici. Se gli accusati confessavano i propri peccati, allora la
pena e il castigo sarebbero stati lievi. Ma di fronte ai recidivi si do-
vevano prevedere una scomunica preventiva di almeno un anno e
pene molto pitl pesanti, che andavano dalla scomunica definitiva,
alla confisca di beni, alla privazione di ogni onore e carica, per ar-
rivare, in casi particolarmente gravi, alla persecuzione dell’eretico.
Limpossibilita di accedere a cariche pubbliche, se dimostrata la
colpevolezza, doveva perdurare per due generazioni. Mentre per i
relapsi si doveva prevedere il carcere perpetuo. Le autorita secolari
avrebbero dovuto prestare ogni appoggio a quelle ecclesiastiche,
garantendo lo svolgimento delle indagini e imponendo pene e
castighi.

Nei progetti di Espina un’Inquisizione di questo tipo poteva
essere portata avanti o dai vescovi, a cui spettava di diritto la
possibilita di verificare e punire eventuali deviazioni eterodosse
della comunita loro affidata, o da speciali inquisitori, il cui unico
compito sarebbe stato proprio quello di scoprire e punire gli ere-
tici. Gli inquisitori si affiancavano insomma alla figura, ancora
centrale, del vescovo, ma ad entrambi era garantita la possibilita
di avviare e concludere le indagini singolarmente. Nel caso perd
di una confessione estorta sotto tortura per il francescano era ne-
cessaria la presenza di entrambi, cosi come un perfetto accordo
tra i due per procedere alla condanna. LInquisizione immaginata
da Espina ¢ costruita per certi versi su quella basso medievale di-
segnata dal papato dopo il Concilio di Vienne: le pagine sui ruoli
di vescovi e inquisitori riprendono infatti la formalizzazione data
dalla costituzione Multorum Querela ai compiti di entrambi. Ma
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ricorda da vicino anche quella creata vent’anni piu tardi: se non
¢ ancora l'organismo completamente dipendente dalla Corona
che sara il tribunale del Sant'Uffizio spagnolo, rappresenta perd
il pitt grande passo in avanti mai fatto in questa direzione. E sono
piuttosto significative le righe dedicate da Espina all'importanza di
mantenere, in situazioni difficili, il segreto sui nomi dei testimoni
e sul procedimento, un punto su cui si giocarono molte delle diffe-
renze tra Inquisizione medievale e Inquisizione spagnola (PAsTORE
2003: 14-17).
Lultima notizia certa che abbiamo dell’esistenza in vita del frate
& una sua lettera, datata 1461 e firmata come confessore di Enrico
IV, che denunciava la presenza a corte di pitt di cento autorevoli
personalita circoncise di nascosto. Le cronache raccontano una-
nimi che la morte di Espina avvenne per avvelenamento a opera
di Arias Davila, pesantemente toccato dalle sue violente prediche
contro ebrei e conversos. Gli interpreti perd sono discordi sulla data
di morte. Sono certo da escludere le interpretazioni che vogliono
Espina ancora attivo nell’ultimo ventennio del Quattrocento, ma,
in mancanza di un documento sicuro, non rimane che ipotizzarare
che Espina morisse tra il 1461 e il 1466, anno di morte del suo pre-
sunto avvelenatore Diego Arias Davila (EcHevarria 1999: 55).
(S. PASTORE)
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Espinosa, Diego de - Diego de Espinosa nacque a Martin Mufioz
de las Posadas (Avila) nel 1512. Era figlio di Diego de Espinosa e
di Catalina de Arévalo, coppia di hidalgos castigliani poveri che,
oltre a Diego, ebbero altri tre figli, Pedro de Espinosa, Hernando
de Espinosa e Catalina de Arévalo. Sebbene non siano stati trovati
documenti che lo comprovino, esistono numerose testimonianze
che inducono a pensare che provenisse da una famiglia giudeo-
conversa da parte di madre. Intorno al 1540 Diego inizid i suoi
studi di Diritto nell’'Universita di Salamanca, venendo ammesso
nel 1543 nel Colegio Mayor di Cuenca, dopo essere stato respin-
to, sembra, da quello di San Bartolomé. Nelle aule dell’Universita
strinse legami di amicizia con altri studenti, anch’essi hidalgos ca-
stigliani, che gli furono fedeli per tutta la vita e che fece arrivare
alle piti alte cariche del regno nel momento in cui si guadagno
la fiducia del re (Juan Zapata de Cérdenas, Francisco Herndndez
de Liévana, Francisco Bricefio, Francisco Sancho, Juan Arce de
Otalora, ecc.). 11 27 giugno 1547 ottenne il grado di licenciado (lau-
reato) dalle mani dei professori Diego de Covarrubias e Alfonso de
Benavente. Con la protezione di un lontano parente, Francisco de
Montalvo, membro del Consiglio di Castiglia e della Camera dei
Reggenti, Massimiliano e Maria, durante il viaggio del principe
Filippo per I'Europa (1548-1551), fu collocato a servizio di Her-
nando Nifio, vescovo di Sigiienza (1546-1551) e patriarca delle
Indie, come provisor (giudice) della sua diocesi.

La prematura morte del suo protettore lo costrinse a lasciare la
diocesi di Sigiienza e a cercare la protezione del licenciado Her-
nén Pérez de la Fuente, che lo collocd come oidor (giudice) della
Audiencia di Siviglia. Pérez de la Fuente era stato inviato a visita-
re la Audiencia nel 1551 e vi realizz0 una riforma che consistette

nell’aumento del numero degli oidores con 'obiettivo di avere due
sale. Nel corso del suo soggiorno a Siviglia (1553-1556) si legd
strettamente al licenciado Vazquez de Alderete (canonico della
cattedrale) e ai suoi servitori, Juan de Ovando e il giovanissimo
Mateo Vazquez, tutti fedeli collaboratori dell’inquisitore generale e
arcivescovo di Siviglia Fernando de Valdés; tutti loro, in posizione
di minoranza, difesero le posizioni di Valdés, sostenitore dell’in-
transigenza religiosa di fronte alla maggioranza dei canonici, vicini
all’ideologia erasmiana e scelti e nominati dall’arcivescovo Alonso
Manrique. A Siviglia rimase fino al 1556, anno in cui fu nomina-
to reggente del Consiglio di Navarra a Pamplona, con il compito
precipuo di vigilare la frontiera con la Francia. Come era accaduto
in precedenza, strinse amicizia con numerosi personaggi che gli
garantirono il loro sostegno nel momento in cui passo a corte: il
viceré di Navarra era don Beltran de la Cueva, duca di Albuquer-
que; uno dei discendenti, il marchese di La Adrada, insieme con
Mateo Vézquez, custodirono le sue carte quando mori. Si avvicind
anche al vescovo Diego Ramirez Sedefio, che era stato inquisitore
nel tribunale di Toledo e che incarcerd I'arcivescovo Bartolomé de
Carranza il 22 agosto 1559.

11 T maggio del 1562 fu nominato consigliere di Castiglia, pas-
sando di conseguenza a risiedere a corte. Da allora la sua carriera
amministrativa fu incredibilmente rapida. Dopo pochi anni ven-
ne nominato presidente del Consiglio di Castiglia e, contempo-
raneamente, inquisitore generale, caso unico nella storia della
monarchia spagnola. Gli stessi contemporanei videro con stupore
un’ascesa cosi rapida da parte di una persona di cosi umili origini.
Una tale ascesa politica e sociale fu accompagnata da una serie di
radicali cambiamenti nella vita di Espinosa, non sempre facili da
spiegare. Poco tempo dopo il suo arrivo a corte, chiese ad esempio
di prendere gli Ordini, quando invece otto anni prima aveva di-
chiarato che «non voleva essere chierico». La sua ascesa a corte fu
propiziata dalla protezione di diversi membri del partito ‘ebolista’,
che controllavano la maggior parte delle istituzioni del regno, ma
i personaggi con cui mantenne un legame di amicizia e di collabo-
razione piu stretto nel periodo in cui occupd cariche cosi impor-
tanti facevano tutti capo al partito contrario e opposto, erano cio&
seguaci di Fernando de Valdés e del duca d’Alba. Ma & indubbio
e chiaro che Filippo II lo scelse come figura centralizzatrice per
portare a compimento il processo di confessionalizzazione in tutti i
territori che componevano il suo regno.

Lo Stato di Filippo Il mancava di strutture amministrative co-
muni per governare tutti i regni e i territori che lo componevano e
Espinosa, per instaurare il confessionalismo cattolico, dovette cre-
are una rete coesa di patronage. Si appoggid a un nutrito gruppo di
letrados, che era andato conoscendo fin dai tempi di Salamanca e
nel corso della sua carriera, con cui condivise ideali religiosi, inte-
ressi politici ed estrazione sociale. Tale stile di governo caratterizzd
la prima meta del regno di Filippo 11, considerato, anche dagli stes-
si contemporanei, come un esempio di autoritarismo, centralizza-
zione ed efficienza. I nobili non potevano accettare volentieri una
subordinazione e un’obbedienza cosi totali come quelle che esige-
va Espinosa, ma i letrados si. Il ‘governo dei letrados’ si impose come
una delle caratteristiche fondamentali del periodo, ma fu anche
una delle principali cause della decadenza dell’onnipotente prela-
to, poiché suscitd una strenua opposizione da parte della nobilta.

Perché il processo di confessionalizzazione avesse successo e
fosse efficace era necessario vigilare sul comportamento sociale e
sull’ortodossia religiosa dei sudditi; per questo Espinosa si servi di
una istituzione gia esistente, 'Inquisizione, anche se fu necessario
riformarla e adattarla ai nuovi compiti che la monarchia preten-
deva assolvesse. I cambiamenti profondi che I'Inquisizione spa-
gnola subi sotto la direzione dell’inquisitore generale Espinosa la
accompagnarono per tutta la sua storia e diedero forma all'imma-
gine classica dellistituzione, giunta fino a noi. Fu allora infatti che
Sant’Uffizio amplid il numero dei suoi organismi esecutivi. Espino-
sa, oltre a creare due nuovi tribunali in America, istitui il tribunale



di Santiago de Compostela con l'obiettivo di vigilare la Galizia,
fino a quel momento parte del distretto dell'Inquisizione di Val-
ladolid, e sposto il tribunale di Calahorra nella citta di Logrofio
per controllare la frontiera con la Francia. Di fronte alla sempre
maggior importanza dell’asse atlantico dell'impero decise la defini-
tiva istituzione del tribunale delle Canarie, dando sicure direttive
per la gestione del tribunale. Se il controllo delle coste atlantiche
era importante, in quanto attraverso esse i protestanti penetrava-
no nei regni iberici, il Mediterraneo non era da meno. Una volta
stroncata la ribellione dei moriscos di Granada (1568-1570) Filip-
po Il sfruttd I'affinita di interessi con il papa e con la Repubblica
di Venezia per combattere per mare il pericolo musulmano. Per
questo motivo fu fondato un tribunale dell’Inquisizione del Mare.
Il primo inquisitore fu Jerénimo Manrique, creatura di Espinosa.
Ma egli non si limitd a un aumento e a una razionalizzazione dello
spazio geografico dei tribunali, ma cerco di rafforzare anche la rete
di controllo sugli stessi attraverso commissari e familiari, rendendola
pit efficiente nei luoghi di frontiera e sulla costa per scongiurare
Pingresso di eretici e di libri. Cio fu disposto mediante le concordias
che i tribunali del Sant’'Uffizio siglarono con le autorita dei diversi
regni nel 1568.

Un altro aspetto fondamentale della gestione di Espinosa fu la
trasformazione delle finanze dellistituzione. Affinché I'lnquisizio-
ne fosse realmente efficace era necessario dotarla di fonti d’entrata.
I1 6 gennaio 1559 Paolo IV aveva concesso ai tribunali dell’Inqui-
sizione i proventi di un canonicato di ciascuna chiesa cattedrale o
collegiata del regno per far fronte alle loro spese. Cid permise ai tri-
bunali di risanare i propri bilanci; il risultato immediato di questa
misura fu 'aumento, nel 1568, dei salari di ministri e ufficiali, fino
ad allora rimasti invariati rispetto a quelli stabiliti nelle Instruc-
ciones del 1498. Paumento delle entrate, proveniente da fonti ap-
partenenti a una giurisdizione diversa (ecclesiastica o reale), portd
all’adozione di una serie di misure nell'organizzazione delle finanze,
e a tal fine il Consiglio invid ai tribunali un’ordinanza nella quale
si specificava «I'ordine che devono rispettare ora e da qui in avanti
nell’amministrazione e governo delle finanze dell’Inquisizione».
Un’attenzione particolare fu impiegata anche nell’assegnare un
raggio d’azione sicuro ai diversi tribunali del Sant’Uffizio situati
nella Corona d’Aragona, evitando conflitti con le istituzioni dei
rispettivi regni.

Lampliamento della giurisdizione fu accompagnato dalla pro-
mulgazione di un’abbondante legislazione. Le pitt famose Instruc-
ciones di Fernando de Valdés del 1561 fecero in modo che le rifor-
me e le istruzioni che Espinosa invid ai diversi tribunali passassero
in secondo piano. Le sue ordinanze, tuttavia, mirarono a una mag-
giore centralizzazione e razionalizzazione dell’Inquisizione, spec-
chio di una confessionalizzazione che si stava ormai imponendo
con forza. A tutti i tribunali venne imposto che la giornata dei suoi
ufficiali iniziasse ascoltando la messa nella sede del tribunale. Poco
dopo Espinosa invid una nuova ordinanza che dispose il tipo e il
numero dei libri che ogni tribunale avrebbe dovuto tenere al fine
di registrare le diverse attivita. Stabili altresi 'ordine da seguire
tanto nelle cause di fede come in quelle «civili e criminali riguar-
danti i familiari e ufficiali del Sant’Uffizio» e impose in maniera
sistematica il controllo della limpieza de sangre a tutti i candidati
che intendessero entrare a far parte del Sant’Uffizio.

Espinosa inizid anche la pubblicazione di un nuovo Indice dei
libri proibiti. Sebbene I'Inquisizione spagnola avesse gia dato alle
stampe un catalogo di libri proibiti nel 1559, la pubblicazione nel
1564 da parte del papato di un altro catalogo provocd numerose
confusioni e incoerenze. Per tale motivo nel 1569 Espinosa dispo-
se di elaborare un nuovo Indice che assumesse le norme di quelli
precedenti e che includesse i libri eretici o eterodossi pubblicati
posteriormente: sarebbe stato terminato da Gaspar de Quiroga nel
1583.

Il processo di confessionalizzazione che Filippo II portd avanti
nei suoi regni europei venne parimenti applicato nei domini ame-
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ricani. Nel settembre del 1568 si riuni una Giunta nel palazzo di
Espinosa per trattare di tali temi. Le riforme che vennero disposte
furono molto simili a quelle introdotte nei regni peninsulari, ac-
centuate in America dai poteri e privilegi concessi dal Patronato
Regio, come dimostra il fatto che i viceré erano nominati diret-
tamente da Filippo II con poteri speciali su istanza di Espinosa,
senza che in questo fosse consultato il Consiglio delle Indie. L'ap-
plicazione degli accordi della Giunta del 1568 provocd numerose
proteste e scontri da parte degli interessati visto che tendevano
a una difesa pitt energica del Patronato Regio; per tale ragione
si rese necessario affidare questo compito a persone esperte e che
avessero familiarita con le idee che il sovrano intendeva imporre
tanto nell'ambito temporale che in quello spirituale. Questi fu-
rono Francisco de Toledo e Martin Enriquez come viceré rispet-
tivamente del Perti e del Messico, e Jerénimo de Loaysa e Moya
de Contreras come arcivescovi delle due arcidiocesi. Erano tutti
clienti di Espinosa e, di conseguenza, furono da lui scelti. Inoltre
nella Giunta del 1568 si decise listituzione dei tribunali inqui-
sitoriali in America. 1l 7 febbraio 1569 Filippo II redigeva una
cédula per il viceré e gli oidores della Audiencia ordinando loro di
difendere e di proteggere il nuovo tribunale; istruzioni analoghe
furono inviate al Concejo e ai tribunali di Lima. Allo stesso tempo
Espinosa promulgd una nuova Pragmatica che fissava il numero di
familiari all'interno delle citta per la vigilanza del distretto di un
singolo tribunale e 'enumerazione dei privilegi di cui avrebbero
dovuto godere, cosa che in seguito si tradusse in una Concordia.
Gli inquisitori di Lima furono il licenciado Bustamante, cameriere
di Espinosa, e il licenciado Herndn de Cerezuela, originario della
citta di Oropesa e servitore dei conti di Oropesa e di Deleitosa. La
fondazione del tribunale dell’Inquisizione in Messico segui un pro-
cesso parallelo a quanto avvenne in Perti. Dopo la promulgazione,
in data 16 agosto 1570, di una cédula real con la quale si delimitava
la giurisdizione territoriale del tribunale, tanto il sovrano quanto
Iinquisitore generale concessero una serie di privilegi ai nuovi in-
quisitori attraverso i quali non solo venivano accordati loro poteri
speciali per intraprendere la loro azione, ma erano anche fornite
le istruzioni secondo cui avrebbero dovuto fondare l'istituzione.
Espinosa nomino inquisitori due altri suoi clienti: Pedro Moya de
Contreras e Juan de Cervantes.

(J. MARTINEZ MILLAN)
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Espulsione degli ebrei, Portogallo - Nella seconda meta del
Quattrocento gli ebrei di Portogallo conobbero il loro apogeo, se-
guito poi dalla decadenza. La prima fase coincise con i regni di
Alfonso V e soprattutto di Giovanni I, intorno a cui si formo
un’élite di influenti cortigiani ebrei in stretti rapporti anche con
la famiglia reale, a cominciare dalla casa dei Braganga. All'epoca
delle scoperte marittime lungo la costa africana e dei preparativi
che portarono alla scoperta della rotta per 'India, I'élite degli ebrei
di corte era costituita dai finanziatori del re (esponenti, fra le al-
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tre, delle famiglie Abravanel, Negro, Palacano), medici e astrologi
(Abrado Negro, José Vizinho o Abrado Zacuto), viaggiatori e in-
formatori (José de Lamego, Abrado de Beja), poeti e filosofi (David
— forse David Negro —, Isaac Abravanel). La crisi ebbe inizio con
la promulgazione dell’editto di espulsione degli ebrei in Spagna
(1492), prosegui con una prolungata epidemia di peste che generd
un clima di instabilita sociale nei maggiori centri urbani del regno
(Lisbona, Porto ed Evora), dove risiedevano le piti importanti co-
munitd ebraiche, e culmind nella congiuntura politica scaturita
dalla richiesta di matrimonio rivolta da Emanuele I a Isabella, fi-
glia dei Re Cattolici, nonché vedova del principe Alfonso, unico
figlio di Giovanni II di Portogallo.

Leditto di espulsione emesso in Spagna nel marzo 1492 aggravo
una situazione di conflitto gia esistente tra i due regni confinanti,
a causa dell'immigrazione clandestina in territorio portoghese di
conversos castigliani perseguitati dall'Inquisizione spagnola (crea-
ta nel 1480). In breve tempo in Portogallo si diffuse un sospetto
generalizzato verso i castigliani, considerati ebrei ed eretici. Tale
situazione, cui non era estranea la pressione degli inquisitori casti-
gliani, portd alle prime condanne per eresia con la morte sul rogo
di conversos accusati di cripto-ebraismo, ma anche all’arresto di
ebrei portoghesi sospettati di compiere opera di proselitismo verso
gli antichi correligionari. La continua diffusione della peste, inter-
pretata dalla popolazione come il castigo inferto da Dio per punire
i peccati degli uomini, provoco episodi di antiebraismo a Lisbona,
Porto ed Evora. Lintolleranza continud a crescere negli anni finali
del regno di Giovanni II, accompagnata, a sua volta, da frequenti
atti di anticristianesimo o da attacchi ai conversos compiuti dai
membri della minoranza ebraica. Nel 1492 Giovanni Il autoriz-
20 l'entrata nel regno di decine, se non centinaia, di migliaia di
ebrei in fuga dalla Castiglia, andando contro la volonta popolare e
I'opinione di gran parte dei suoi consiglieri e alimentando cosi una
situazione sociale difficile da gestire, tanto piti che una parte degli
immigrati, afflitti dalla peste, dovette restare in quarantena lungo
la frontiera della Beira. In cambio del beneplacito, il re portoghese
aveva preteso dagli emissari degli ebrei castigliani il pagamento di
un tributo e aveva concesso la residenza a un numero limitato di
famiglie, le ‘seicento case’, e agli artigiani che lavoravano il ferro
e producevano le armi da guerra, mentre agli altri ebrei fu accor-
dato un permesso di soggiorno di soli otto mesi (avrebbero dovuto
usare il regno come una terra di transito verso altre localita del
Mediterraneo, come il Nord Africa e le citta italiane). Uimposta
richiesta, destinata dalla Corona al finanziamento della crociata
contro i musulmani, corrispondeva a 8 cruzados d’oro per ogni in-
dividuo adulto e 4 cruzados per gli armaioli e gli altri artigiani.
Tracciare una stima precisa del numero delle famiglie entrate in
Portogallo risulta impossibile, dal momento che le fonti dei cro-
nisti sia cristiani, spagnoli e portoghesi, sia ebrei, sono divergenti.
Le valutazioni oscillano dalle oltre 20.000 famiglie, alcune con 8
e 10 membri, quantificate da Damifio de Géis, ai 100.000 ebrei
indicati da Bernéldez, dai 120.000 di Zacuto alle ‘seicento case’ di
Aboab. La discrepanza nelle cifre & forte. Dall’esame delle lettere
di quietanza consegnate agli esattori ai valichi di frontiera porto-
ghesi si pud constatare che vi fu una differenza di trattamento tra
le ‘seicento case’ (probabilmente coloro che avevano ottenuto la
licenza per stabilirsi in Portogallo), i fabbri e gli altri ebrei, soggetti
anch’essi al pagamento di 8 cruzados. Molti rimasero insolventi
e non si riusci a evitarne lo stato di prigionieri, né da parte degli
ebrei portoghesi, né da parte dei loro correligionari castigliani. Al-
tri ancora sarebbero entrati nel regno clandestinamente, cadendo
nelle mani della giustizia regia. Vi fu anche chi non riusci a lasciare
il Portogallo nel tempo che era stato concesso. Alcuni municipi,
come Evora, in contrasto con gli ordini del sovrano negarono agli
ebrei I'insediamento nello spazio municipale. In altri centri, come
Porto, furono condannati per il mancato allestimento, entro la
data stabilita, di navi per I'espatrio. Lo stesso monarca fu obbligato
a limitare gli spostamenti e a proibire I'ingresso a Lisbona degli

ebrei a causa della peste da cui alcuni di essi erano affetti, rischian-
do di spargerla per tutto il regno. Tuttavia, la citta si guadagno
il ringraziamento del re per aver comunque dato accoglienza ai
nuovi arrivati, compresi i malati.

La presenza di gruppi di ebrei in transito nel paese, alcuni di loro
insolventi o clandestini in stato di cattivita, unita all’'instabilita
sociale provocata dall’avversione dei cristiani per gli ebrei e degli
ebrei portoghesi per i nuovi arrivati, spinsero Giovanni II a pub-
blicare un primo appello alla conversione gia nell’ottobre 1492.
Lordinanza del 19 ottobre ruotava intorno a due aspetti fonda-
mentali: nel preambolo, gli ebrei erano investiti dall’idea di crocia-
ta, perché avrebbero dovuto essere costretti alla conversione; nel
contenuto del documento, inoltre, il monarca estendeva i privilegi
a chi avesse accettato liberamente 1'acqua del battesimo. A quel
provvedimento i Re Cattolici risposero, gia il seguente 10 novem-
bre, con la promessa di restituire i beni, venduti o confiscati, ai
latitanti che avessero deciso di ritornare in Spagna da cristiani, o
di ricevere il battesimo appena passata la frontiera spagnola, a Ba-
dajoz 0 a Zamora, unici due luoghi d’ingresso autorizzati. Nel 1493
Giovanni II ordino di sottrarre alle famiglie degli ebrei prigionieri
i bambini e gli adolescenti per battezzarli e inviarli con Alvaro de
Caminha a Sio Tomé allo scopo di popolare isola e di trasfor-
marli in proprietari di piantagioni di canna da zucchero. Il duro
provvedimento, che obbligava di fatto genitori e adulti a ricevere
il battesimo per poter restare con i propri figli, provocd I'apertura
di un conflito fra ebrei e cristiani. Notizie di contestazioni verso la
crudelta della decisione regia si trovano in testimonianze prove-
nienti da entrambi i gruppi religiosi. Con gesto disperato, in molte
famiglie si preferi morire piuttosto che separarsi dai propri figli.
Samuel Usque avrebbe descritto quel dramma nelle Consolagdes as
Tribulagdes de Israel (1553).

Il numero di quanti rimasero nel regno & incerto, ma fu comun-
que tale da triplicare la quantita di ebrei residenti e generare il
caos nelle citta destinate a riceverli. A causa dell’affollamento dei
quartieri ebraici molti ebrei si trasferirono nelle zone cristiane. Ne-
gli anni 1493-1494 a Porto e a Lisbona alcuni attendevano ancora
di essere imbarcati. [gnota ¢ anche la quantita di denaro che en-
trd nelle casse della Corona, che secondo le stime di alcuni nuovi
cristiani si sarebbe aggirata intorno ai 600.000 cruzados. Questo
valore corrisponderebbe a circa 80.000 ebrei adulti, dunque al
triplo della popolazione ebraica portoghese. Il Portogallo eredito
anche una ricchissima biblioteca ebraica proveniente da Toledo.
Agli ebrei castigliani si erano inoltre aggiunti i conversos spagnoli
fuoriusciti, colpiti da ordine di espulsione dal regno nel 1494. Si
apri cosi la strada alla politica sostenuta da Emanuele I, tanto pitt
che, secondo il viaggiatore tedesco Hieronymus Miinzer, lo stes-
so Giovanni Il aveva previsto di assumere simili provvedimenti a
causa dell’instabilita del regno e delle pressioni dei Re Cattolici.
Gli ebrei, scriveva Miinzer, temevano «molto di essere cacciati,
perché il re di Castiglia aveva chiesto a quello di Portogallo di
espellere conversos ed ebrei, sotto la minaccia di muovere guerra».
Sempre negli anni Novanta si celebrarono le nozze del principe
Alfonso con Isabella, figlia dei Re Cattolici. Poco tempo dopo Al-
fonso mori in una caduta da cavallo. Isabella, entrata in Portogallo
come futura regina, ne usci da vedova, lasciando il regno nel lutto
e senza eredi al trono. Le pressioni della regina Eleonora, insieme
alle minacce di invasione da parte dei Re Cattolici e alle cattive
condizioni di salute di Giovanni II (poi deceduto nell’ottobre del
1495), favorirono I'ascesa al trono di Portogallo del giovane duca
di Beja, Emanuele, il cognato piti giovane del re. Per prima cosa il
nuovo monarca restitui la libertd agli ebrei castigliani prigionieri
del re e a quelli dati in consegna ai nobili. Nel 1495 la minoranza
continuava a fornire un rilevante contributo finanziario all'armata
diretta in India, allora in costruzione a Porto. Nulla faceva preve-
dere, alla fine di quell’anno, che in breve tempo il nuovo sovrano
avrebbe decretato I'espulsione di ebrei e musulmani dal regno.
Spinto dal desiderio di sposare la vedova del defunto cugino Al-



fonso, erede dei Re Cattolici, il monarca diede inizio alle trattative
diplomatiche per rendere Isabella la regina di Portogallo. I nego-
ziati, avviati per corrispondenza nel marzo 1496, resero evidente
che se Emanuele [ intendeva sposare Isabella avrebbe dovuto sa-
crificare gli ebrei e i conversos castigliani, cacciandoli dal regno.
Pronunciandosi a nome della figlia sulla possibilita di matrimonio,
i re spagnoli riferirono che la principessa era ancora turbata per
la morte prematura del marito e del suocero, una disgrazia, a loro
parere, inflitta da Dio a causa della decisione di Giovanni II di ac-
cogliere nel proprio regno i conversos eretici e gli ebrei provenienti
dalla Castiglia. Isabella si dichiaro disposta a entrare in Portogallo
solo nel momento in cui tutti gli eretici avessero lasciato il paese.
Di fatto, a partire dal maggio 1496 un eloquente silenzio calod sugli
ebrei nei registri ufficiali della Corona portoghese. Il 14 novembre,
alla presenza di un messo papale, Emanuele I bandi i conversos ca-
stigliani sentenziati dall'Inquisizione spagnola e rifugiatisi in Por-
togallo. Era il primo segnale di cedimento del monarca. Segui un
editto, datato 5 dicembre 1496 (ma reso noto gia il giorno prima
nel sermone pronunciato durante la messa domenicale a Muge,
dove si trovava la famiglia reale), con cui si decretava I'espulsione
di ebrei e di musulmani dal Portogallo entro I'ottobre 1497, pena
la morte e la confisca dei beni da parte della Corona. I1 9 dicembre
seguente le nozze con Isabella furono fissate per il maggio 1497.
Tuttavia, quest’ultima entrod in Portogallo solo nel mese di settem-
bre, quando ormai non vi si trovava nessun ebreo.

Leditto fu pubblicato in tutto il regno e letto dall’araldo reale,
prima nella camera del consiglio di ogni municipio in presenza
del rabbino della comunita ebraica locale, se esistente, e poi nella
sinagoga di fronte a tutti i membri della comunita. Alla fine del
gennaio 1497 gli inviati reali lessero 'editto nelle localita dell’Al-
garve, anche se probabilmente la notizia era allora gia diffusa tra
la minoranza ebraica. La misura fu ben accolta da alcuni setto-
ri della popolazione cristiana. Il municipio di Porto, ad esempio,
offri una ricompensa in denaro allo scudiero per la rapidita con
cui aveva comunicato la notizia. Ad ogni modo, la reazione del
capitolo della cattedrale di Evora, proprietario di molte case nel
quartiere ebraico nelle quali abitavano membri della minoranza,
apparve pill umana e meno entusiasta. Anche il re, a quanto pare,
non sarebbe stato molto soddisfatto della decisione presa e che gli
sarebbe stata imposta, come del resto i nobili che avrebbero perdu-
to i tributi versati dalle comunita ebraiche.

Se i musulmani furono lasciati emigrare liberamente verso la
Spagna o il Nord Africa, gli ebrei dovevano invece ottenere una
licenza per poter imbarcare, solo in determinati porti del regno e
a bordo di navi i cui capitani e equipaggi fossero riconosciuti dal
sovrano. Sin dal principio le misure di Emanuele I nei confronti
degli ebrei tesero a evitare un’espulsione rapida. 11 31 dicembre il
re limito il numero dei porti da cui era consentita agli ebrei la par-
tenza e per eludere la corruzione dei capitani delle navi permise ai
marinai di denunciare gli imbarchi di ebrei offrendo loro in ricom-
pensa la meta del valore delle navi (I’altra meta sarebbe comunque
andata alla Corona). Grazie a questo sistema Emanuele I pose un
freno al traffico clandestino delle ricchezze della minoranza. Al
tempo stesso il monarca chiuse le sinagoghe e confisco beni, li-
bri e paramenti religiosi. Alcuni luoghi di culto, come la sinagoga
grande di Lisbona, furono trasformati in chiese; altre sinagoghe
vennero donate come case a esponenti della nobilta o del clero (la
sinagoga di Evora fu offerta al vescovo di Ceuta, Diego Ortiz de
Villegas; altre ancora furono adibite ad alloggi per vecchi e nuovi
cristiani). La stessa cosa accadde con le biblioteche e le scuole. I
libri confiscati dalla Corona furono donati o venduti in Portogallo
e in Oriente, dove giunsero con le navi dirette in India.

Nellintento di trattenere i membri della minoranza ebraica nel
regno, Emanuele I, alla stregua di Giovanni I, cerco di attirarli
attraverso la concessione di ampi privilegi a chi avesse ricevuto
volontariamente il battesimo. Alcuni conversos divennero protetti
del re; altri furono trasformati in scudieri, cavalieri della casa reale
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o nobili, grazie a patenti di purezza dalla nascita nella religione
ebraica. Fu il caso del medico maestro Nicolau, parente del rab-
bino maggiore di Spagna, Abraham Sénior, il quale chiese al re il
permesso di adottare il cognome Coronel, lo stesso usato dai suoi
familiari conversos residenti nel regno confinante. Jorge Boixorda,
amministratore dell’infanta Beatrice, madre del re, divenne ca-
valiere della casa reale. Gli amministratori Ferndo de Loronha e
Jodo Rodrigues de Mascarenhas (che sarebbe stato assassinato nel
massacro di Lisbona nella Pasqua del 1506) furono fatti scudieri
della casa reale.

Poiché la concessione di privilegi e di patenti di nobilta non
erano sufficienti, il re ordind di sottrarre agli ebrei i bambini mi-
nori di due anni, di battezzarli e affidarli alle famiglie cristiane. Il
provvedimento fu promulgato in data 19 marzo 1497, il giorno
prima della Domenica delle Palme, probabilmente in corrispon-
denza con la Pasqua ebraica. Una settimana piti tardi, il Sabato
Santo, Emanuele I avrebbe fatto condurre nelle chiese di Lisbona
giovani e adulti che erano alloggiati nel palazzo degli Estaus per
sbrigare affari o in attesa di un mezzo di trasporto per abbando-
nare il regno. Quest’ultimo episodio fu narrato con sgomento da
cronisti cristiani ed ebrei, mentre il primo avvenimento & noto
solo perché una mano anonima lo annoto su un libro in pergame-
na affinché la memoria di un atto cosi ignobile e contro-natura
non andasse perduta. Diego Ortiz e, molto pit tardi, Jerénimo
Osério giudicarono il battesimo forzato un gesto contrario alla
religione cristiana e al diritto canonico. Il 30 maggio la gran par-
te della popolazione ebraica si trovava ancora nel regno. Alcu-
ni furono battezzati con la forza e altri accettarono il battesimo
per riavere i figli a loro sottratti. Qualcuno restd in attesa della
sospirata partenza. Di fronte alla riluttanza di questi ultimi ad
accettare il battesimo, Emanuele I promise, in data 30 maggio,
di aumentare i privilegi gid concessi: si impegnd a non inquisi-
re per delitti contro la fede nei successivi venti anni chi avesse
accettato la conversione; in caso di eresia, i conversos sarebbero
stati giudicati secondo le regole del tribunale regio, e in caso di
condanna a morte i loro beni non sarebbero stati confiscati, bensi
consegnati ai loro diretti discendenti cristiani; il decreto garan-
tiva inoltre il diritto di possesso di libri di medicina in ebraico,
visto che i convertiti avrebbero ignorato il latino; proibiva infine
che un converso fosse giudicato secondo leggi diverse da quelle
dei cristiani. Questa magna charta fu la consolazione offerta agli
ebrei disposti a farsi battizzare in piedi nelle varie chiese porto-
ghesi. Solo una piccola minoranza parti rifiutando la confessione
cristiana. A tale riguardo, la tradizione ebraica menziona I'anzia-
no David Negro e il rabbino Abraham Zacuto. Tuttavia, contra-
riamente al progetto di integrazione graduale promosso dal re, la
legge del 30 maggio fini per garantire la coesistenza di una doppia
religiositd, consenti cioe di restare ebrei in privato e cristiani in
pubblico. All'onomastica ebraica si sostitui 'onomastica cristia-
na. Anziché riunirsi in sinagoga al sabato, i neofiti si trovarono a
frequentare la chiesa ogni domenica e nei giorni santi. Ricevette-
ro un indottrinamento molto superficiale, che nella maggior par-
te dei casi non fu mai interiorizzato, nonostante qualcuno fosse
in grado di dimostrare di saper recitare alcune orazioni cristiane,
come il Pater Noster. Labitazione dei conversos tornd ad essere
generalmente la vecchia dimora del quartiere ebraico (judaria),
anch’esso ribattezzato come Rua Nova o Vila Nova, uno spazio
dove incontrarono talora nuovi vicini, i cristiani che avevano
occupato le case dei pochi ebrei espatriati. Per rendere piu diffi-
cile la fuga di nuovi cristiani dal regno, Emanuele I ne ostacold
la mobilitd e proibi loro la vendita dei beni. I mercanti furono
autorizzati a uscire dal Portogallo solo per affari, a condizione che
moglie e figli restassero nel regno. Lobiettivo era quello di impe-
dire I'emorragia di un’importante minoranza sul piano economi-
co, sociale e culturale, attraverso un’integrazione effettiva delle
generazioni pill giovani che avrebbero ricevuto un’educazione
cristiana. In Portogallo era stata dunque imposta l'unita religiosa.



560

Il sovrano non era piu re dei sudditi di tre diverse confessioni
religiose, ma governava su una popolazione unicamente e uffi-
cialmente di religione cristiana.

Le restrizioni sulla mobilita rimasero in vigore fino alla strage
occorsa nella Pasqua del 1506 a Lisbona. Levento, del tutto inedi-
to nella storia portoghese fino ad allora, vide la morte di migliaia
di nuovi cristiani — circa 4.000, azzardano alcuni cronisti coevi —,
sconvolgendo la citta e la corte. Il re puni con la condanna a morte
i domenicani rei di aver incitato i cittadini contro i nuovi cristiani
e quanti collaborarono all’orribile massacro. Il monarca liberalizzd
allora I'uscita dal paese. Anche in quel caso la scelta preponderan-
te della minoranza fu quella di trattenersi nel regno, dando inizio
alla diaspora dei nuovi cristiani verso i territori dell'Oriente che i
portoghesi avevano da poco scoperto.

(M.]. FerrO TAVARES)
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Espulsione degli ebrei, Spagna - Leditto d’espulsione degli
ebrei dalla Spagna si presenta sotto forma di un provvedimento
inquisitoriale e di due provvedimenti reali: 1) una versione del
grande inquisitore frate Tomas de Torquemada, redatta a Santa
Fe il 20 maggio 1492 e indirizzata al viceré di Catalogna, Enrique
de Aragén y Pimentel, conte d’ Ampurias e duca di Segorbe, cosi
come pure al vescovo di Gerona; 2) una versione di Ferdinando
d’Aragona e di Isabella la Cattolica, valida unicamente per la Co-
rona di Castiglia, redatta a Granada il 31 maggio 1492 e indirizzata
al principe Juan, a clero (prelati), nobilta (duchi, marchesi, conti,
ecc.) e autoritd municipali (corrégidors, giudici, alguazls, ecc.); 3)
una versione di Ferdinando d’Aragona, valida unicamente per la
Corona d’Aragona, redatta pure a Granada il 31 maggio 1492 e in-
dirizzata al principe Juan. E inutile dire che il testo di Torquemada,
redatto undici giorni prima del decreto ufficiale dei Re Cattolici,
servi da modello per le altre due versioni, il che mette chiaramente
in luce il ruolo giocato dall’Inquisizione nell’episodio. Cid detto,
perd, solo la Corona poteva statuire sulla sorte dei figli d'Israele,
poiché il Sant’'Uffizio aveva competenza solo sui cristiani (vecchi
o nuovi) e non su ebrei e musulmani.

La prima parte del decreto affronta il problema della presenza
delle comunita giudaizzanti nella Penisola iberica. Sulla scorta di
Torquemada, i Re Cattolici deploravano il fatto che certi «cattivi
cristiani» giudaizzassero alla luce del giorno, rendendosi doppia-
mente colpevoli di crimini d’eresia e d’apostasia. Tale situazione
era dovuta alla «comunicazione» tra i giudeo-conversi e gli ebrei uf-
ficiali. In effetti, esistevano solidarieta economiche, familiari e re-
ligiose strettissime tra i membri di queste due comunita. Secondo i
monarchi, il proselitismo ebreo avrebbe avuto un’influenza nefasta
sull’assimilazione spirituale dei neofiti convertiti di recente. In al-
tri termini, fino a quando fossero state presenti comunita ebraiche
nella Penisola iberica, i giudeo-conversi sarebbero stati tentati di
continuare a praticare la legge mosaica o di ritornare alla loro an-
tica religione. Espellendo gli ebrei, si sarebbe potuto raggiungere
un duplice obiettivo: porre fine all’eresia giudaizzante e facilitare
l'integrazione dei giudeo-conversi nella societa spagnola.

Nella seconda parte i Re Cattolici ricordavano le misure adot-
tate dopo la loro ascesa al trono per rimediare alla situazione: cre-

azione di ghetti per ebrei nelle citta castigliane (Cortes di Toledo
del 1480) e istituzione nello stesso anno del tribunale dell'Inqui-
sizione, in virtl della bolla Exigit sincerae devotionis (1478) di papa
Sisto IV. Curiosamente, il testo del decreto passa sotto silenzio
I’espulsione parziale degli ebrei dall’Andalusia avvenuta nel 1483,
che rappresenta un vero preludio all’espulsione generale del 1492.
Di fronte all’inefficacia delle misure precedenti, i Re Cattolici de-
cisero di espellere gli ebrei, causa principale di tutti quei mali.

Infine, l'editto precisa le condizioni concrete dell’espulsione.
Essa era definitiva, si applicava senza eccezioni agli ebrei autoctoni
residenti nei regni di Castiglia e di Aragona, cosi come agli ebrei
stranieri insediati in Spagna, ed entrava in vigore a partire dal 10
agosto 1492. Passata quella data, i trasgressori si esponevano alla
pena di morte e alla confisca dei beni a vantaggio del Fisco regio.
Gli ebrei potevano portare con sé lettere di cambio e mercanzie,
ma in compenso era loro vietato portare oro, argento o moneta bat-
tuta, e anche armi o cavalli. Entro il termine stabilito dalla Corona,
essi avevano la possibilita di vendere i loro beni mobili e immobili.

Lespulsione degli ebrei ebbe una duplice conseguenza per il de-
stino della Spagna. Dette luogo a una nuova ondata di conversioni
al cristianesimo e a un esilio senza precedenti verso il Portogallo,
le Fiandre, I'Italia e i territori dell'Tmpero Ottomano (a Salonicco,
a Costantinopoli e nelle isole greche), dove gli ebrei conservarono
fino al XX secolo antiche tradizioni del paese d’origine e I'uso della
loro lingua, il ladino, derivato dal castigliano che si parlava verso
la fine del XV secolo. Cio detto, 'espulsione non comportd la ca-
tastrofe economica della Spagna, come & stato affermato da alcuni
storici che hanno sopravvalutato il peso economico degli ebrei alla
vigilia del 1492. Essa ha provocato, al massimo, una confusione
passeggera negli affari.

Le opinioni degli storici sull’espulsione sono estremamente
controverse. Qui di seguito si sintetizzano le principali di esse.
Secondo Castro, Ferdinando d’Aragona, su cui incombe la re-
sponsabilitd dell’espulsione, avrebbe ceduto alla pressione antise-
mita del popolo e degli Ordini mendicanti instaurando cosi una
monarchia popolare, e addirittura populista. Per Kamen, invece,
Iespulsione s'inscrive in un contesto di lotta di classe tra la nobil-
ta, preoccupata di preservare i suoi interessi feudali, e la borghesia
ebraica, percepita come una minaccia alla societd degli ordini.
Per Haliczer, all’origine dell’eliminazione della borghesia ebraica
ci sarebbero piuttosto le oligarchie urbane. Altra interpretazione
¢ quella di Sudrez Fernandez, secondo cui I’espulsione non puo es-
sere compresa fuori dal processo piti generale di costruzione dello
Stato moderno, che postulava I'unita della fede quale strumento
necessario ai fini della coesione del corpo sociale. Si era sudditi di
un monarca di cui si condivideva la fede. Infine, Pérez propone di
attenersi ad una interpretazione letterale dei documenti, analiz-
zando cid che dicono e non cid che celano. Secondo tale autore,
la decisione dei Re Cattolici obbedisce a una logica inquisitoriale
assai semplice, che si potrebbe riassumere in questi termini: sop-
primendo il legame fra la sinagoga e i giudeo-conversi si elimina
I’eresia giudaizzante e si favorisce 'integrazione spirituale dei nuo-
vi cristiani.

Lespulsione degli ebrei, demonizzata dalla leggenda nera dell'In-
quisizione spagnola che si sviluppo nel corso della seconda meta
del XVI secolo, non costitui un’iniziativa originale da parte dei
Re Cattolici. Si ricordi, infatti, che gli ebrei erano gia stati espulsi
dall'Inghilterra nel 1290, dalla Francia nel 1394, da Vienna nel
1421, da Linz e da Colonia nel 1424, da Augsburg nel 1439, dal-
la Baviera nel 1442. Lelenco potrebbe proseguire. Dopo la presa
di Granada, che segna la fine della Riconquista, anche la Spagna
intese rinunciare alla propria ereditd plurietnica e pluriculturale
medievale e decise di allinearsi agli altri paesi della cristianita la-
tina occidentale. Non sorprende dunque che la decisione dei Re
Cattolici sia stata accolta allora come un atto di buon governo in
tutta I'Europa, persino all'Universita della Sorbonne.

(V. PARELLO)
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_Estaco, Baltasar - Chierico e poeta portoghese, Baltasar Estago
(Evora, 1570-Estado da India, post novembre 1621) fu canoni-
co dapprima nella cattedrale di Evora, poi dal 1604 in quella di
Viseu, per volere del vescovo Jodo de Braganga, che I'8 febbraio
1603 vi aveva traslato, con l'aiuto dello stesso Estaco, le reliquie
di san Teotonio. Appartenente all’illustre famiglia degli Estaco,
Baltasar condusse studi umanistici e teologici presso I'Universita
di Evora. Il corso di Teologia iniziato all’'Universita di Coimbra,
dove si iscrisse il 3 dicembre del 1605, sembra invece che non sia
stato mai portato a termine. Sono del 1604, periodo di inizio del
suo canonicato presso la cattedrale di Viseu, le uniche due opere
edite, entrambe pubblicate a Coimbra per i tipi di Diogo Lourei-
ro: Eclogas espirituaes e consolatorias e Sonetos Cangdes Eclogas, e
outras rimas, che include anche tutti i testi del volume precedente.
Lopera Didlogo em werso chamado Menino Perdido, rimasta mano-
scritta e conservata con evidenti segni di censura presso I'archivio
della Torre do Tombo (ANTT, Manuscritos da Livraria, 102), & sta-
ta recentemente trascritta (CavaLeiro 1999: II). Tre suoi volumi
manoscritti, citati da Diogo Barbosa Machado, sono andati invece
perduti. La sua poesia, di stile manierista e di impronta didattica,
risente profondamente della morale teologica e filosofica della sua
visione cristiana del mondo. Ricorrendo frequentemente a fonti
bibliche e adottando temi amorosi a lo divino su modello della
lirica spagnola (Jorge de Montemayor e frate Pedro de Padilla),
Estago tratta in chiave religiosa alcuni temi petrarcheschi gia cari
alla lirica di Lufs de Camdes.

Nonostante la produzione letteraria fornisca I'immagine di un
sacerdote totalmente orientato alla vita spirituale, alla Torre do
Tombo & conservato un fascicolo di 457 carte relativo a un pro-
cesso inquisitoriale a carico di Estaco (ANTT, IL, proc. 2.384),
accusato e condannato come eretico per aver proferito, secondo
la testimonianza di una decina di persone, affermazioni tese a
legittimare atti sessuali a sfondo non libidinoso come proiezio-
ne dell’amore divino. Le accuse vennero raccolte e inviate il 24
maggio 1614 al tribunale dell'Inquisizione di Coimbra dal vescovo
Jodo Manuel, successore dal 1609 di quel Jodo de Braganga che
aveva caldeggiato I'elezione di Estago nel capitolo della cattedrale
di Viseu. Tale coincidenza fa sorgere alcuni dubbi sui reali obiettivi
del processo, anche perché in due lettere del 5 luglio 1614, inviate
dal municipio e dal capitolo della cattedrale di Viseu, si difendeva
la dedizione di Estaco al servizio della citth e della Chiesa. Reo
confesso nel dicembre dello stesso anno, il canonico dichiard che
attribuiva gli episodi personali di fornicazione alla necessita fisica
di combattere attacchi di freddo. Entrato nel carcere di Viseu il 27
giugno 1614, Estago passo poi in quello inquisitoriale di Coimbra
il 28 luglio successivo. Dopo oltre due anni di prigionia tentod inva-
no il suicidio, sino a quando, il 24 ottobre 1616, gli fu affiancato un
detenuto che lo sorvegliasse. Trasferito il 5 marzo 1617 a Lisbona,
venne sottoposto alla tortura della corda il 14 febbraio 1620; nel
corso dell’auto da fé del 5 aprile dello stesso anno fu quindi defini-
tivamente condannato a essere privato degli Ordini sacri, all’esilio
a vita dalla citta di Viseu e al carcere perpetuo, ossia a una forma di
reclusione che lo avrebbe portato il 3 giugno 1620 al trasferimento
presso il monastero di Belém, e il 29 ottobre 1621 alla definitiva
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liberazione. Nell'ultimo documento del processo, datato 3 novem-
bre 1621, si legge delle intenzioni di esilio volontario di Estago
verso le terre d’Oriente.

(M. Russo)
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Estradizione, Inquisizione romana - «In casa d’altri non si pud
far a suo modo et bisogna conformarsi coi signori, a’ quali dispiac-
ciono queste furie». Nel 1550 il nunzio di Venezia Ludovico Bec-
cadelli, rivolgendosi all’inquisitore della citta, ne frenava lo zelo e
si mostrava ben consapevole delle difficolta che il Sant’Uffizio si
trovava ad affrontare tutte le volte che la Congregazione richiede-
va alle autorita della Serenissima (i «signori») I'estradizione di un
sospetto eretico (in De FrRepE 1970-1971: 262). La storia del mo-
derno tribunale papale, almeno nei secoli XVI e XVII, & costellata
di parecchi episodi di trasferimento a Roma di uomini e donne
imputati a livello locale per crimini di fede; e dato che l'intenzione
dei cardinali di interrogare e di giudicare un reato a Roma non
era di ordinaria amministrazione, & facile immaginare che si tratti
spesso di casi tra i piti eclatanti nella vicenda della repressione
inquisitoriale nella Penisola; casi nei quali si mirava a smantellare
una rete di complicita ereticali 0 a mettere a tacere figure di spicco.
E tuttavia i singoli tribunali periferici, a eccezione di quelli situati
nello Stato pontificio, si trovavano a operare senza che la polizia
civile garantisse automaticamente la collaborazione. Cosi, si dove-
va fare ricorso all'opera di mediazione dei nunzi apostolici (almeno
nelle capitali dove risiedevano); e si doveva sollecitare ogni volta
I'incerto ausilio del ‘braccio secolare’, dato che il potere politico,
in diverse occasioni, rivendicd il diritto di giudicare liberamente
di ciascuna richiesta di trasferimento proveniente dai cardinali
del Sant'Uffizio senza facili sottomissioni alla Sede Apostolica. In
un quadro come quello dell'Italia moderna, che vede comunque
un altissimo grado di collaborazione tra la Chiesa e gli Stati della
Penisola nella lotta all’eresia, non mancarono pertanto aspri mo-
menti di tensione che contrariarono i responsabili del tribunale
centrale della fede: ora estenuanti dilazioni, ora veri e propri rifiuti,
ora fughe dal carcere ordite a vantaggio di eretici ben protetti con
il tacito assenso delle autorita secolari. La Congregazione dichia-
rava, sulla carta, la sua universale giurisdizione sui crimini di fede;
ma la realta era assai pitt complessa: al di fuori dei confini italiani,
infatti, il tribunale quasi non esisteva, e il suo potere di mettere le
mani sui nemici della fede cattolica che operavano Oltralpe era
pressoché nullo. Il caso di Giacomo Paleologo fu un’eccezione.
Arrestato per mandato di Rodolfo II d’Asburgo nel 1581, 'eretico
di origine greca, scappato pilt volte dalle carceri dell’Inquisizione,
fu condotto a Vienna per esservi recluso in prigione. Il nunzio che
risiedeva alla corte imperiale, Giovanni Bonomi, ebbe subito or-
dine da Roma di mettere le mani sul fuggitivo, e per alcuni mesi la
trattativa per il trasferimento tenne impegnato l'inviato pontificio
ben pitt di altre materie. Alla fine di aprile del 1582 I'imperatore
accettd di consegnare I'ex frate; e Paleologo, trasferito a Roma non
senza I'ira dei protestanti, mori arso sul rogo una volta concluso il
processo.

Al di qua delle Alpi la facilita o difficolta con la quale si decise
di estradare gli eretici pretesi dal Sant’Uffizio, specie negli anni dei
pontificati di Paolo IV e Pio V, riflette in qualche modo precise
congiunture e il grado di autonomia dal potere di Roma esercitato
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dai singoli Stati secolari della Penisola. Inoltre, la scelta di rispon-
dere con un si alle richieste dei cardinali dipese dallo status dei per-
seguitati (che, ovviamente, potevano essere laici o chierici), dalla
loro pericolosita e dalla loro provenienza geografica. Negli anni in
cui venne stroncata la Riforma in Italia, nei domini spagnoli della
Penisola il trasferimento degli imputati fu accordato, a quanto &
dato di sapere, senza particolari remore, come dimostra il caso di
Aonio Paleario, inquisito a Milano nel 1567 e pochi mesi dopo
estradato a Roma senza aperte opposizioni da parte del governato-
re. Lo stesso pud dirsi del Vicereame di Napoli, mentre diverso fu
il caso di una realtd come quella del Ducato di Savoia. Negli anni
di Emanuele Filiberto i nunzi apostolici Frangois Bachaud e Vin-
cenzo Lauro, a cui Roma diede ampi poteri di inquisizione, dovet-
tero fronteggiare diverse volte la riluttanza della corte ‘gallicana’
di Torino a concedere estradizioni. La situazione si fece ancora pitl
grave durante il lungo governo di Carlo Emanuele I (1580-1630),
intenzionato pitt del padre a difendere la giurisdizione secolare del
ducato. Piu fragile fu invece la resistenza opposta dalle autorita
della Repubblica di Genova, che nel giro di poche settimane,
nel 1568, concessero al Sant'Uffizio romano di mettere le mani
su Bartolomeo Bartocci, imprigionato dal giudice della fede ligure
mentre tentava di scappare a Ginevra insieme con altri eretici.
Le autorita riformate svizzere gridarono alla violazione del diritto
di commerciare e minacciarono una ritorsione contro i genovesi
residenti Oltralpe; ma la protesta fu inutile. Altrettanto debole fu
I'autonomia decisionale di piccole realta come quella del Ducato
degli Este. Nel 1578, per esempio, Alfonso Il permise I'estradizione
da Ferrara a Roma di quattro giudaizzanti portoghesi, tra i quali
figurava Yoseph Saralvo, fatto giustiziare dai cardinali del Sant’Uf-
fizio il 19 febbraio del 1583. Un episodio di grande rilievo fu poi
quello del toscano Pietro Carnesecchi, protetto dal duca Cosimo
[ dei Medici fino all’elezione a pontefice dell’aspro inquisitore Mi-
chele Ghislieri (Pio V). Posto davanti all’alternativa se ricevere il
titolo di granduca o tutelare la vita del protonotario, il 26 giugno
del 1566 Cosimo fece la sua scelta: Carnesecchi fu consegnato al
maestro del Sacro Palazzo Tomas Manrique, inviato dal papa a Fi-
renze, e fini i suoi giorni a Roma dopo un tormentato processo
chiuso con una condanna esemplare che ebbe ampi riflessi nella
lotta all’eresia (I ottobre 1567).

Le resistenze pi forti a estradare vennero dalla Repubblica di
Venerzia, il solo contesto per il quale esiste una ricerca sistemati-
ca, limitata tuttavia al Cinquecento (De Frepe 1970-1971). Le
autorita cittadine, che avevano estorto al Sant'Uffizio la presenza
di assistenti laici nelle sedi inquisitoriali della Serenissima, intese-
ro difendere la liberta dei mercanti stranieri residenti in Laguna,
quella dei soldati (greci o tedeschi) di stanza nelle fortezze della
Terraferma e quella degli studenti d’Oltralpe che affollavano le
aule universitarie di Padova; tuttavia, davanti a casi che vedeva-
no imputati sacerdoti o frati, evasi o sudditi dello Stato pontifi-
cio, il loro atteggiamento fu piti contraddittorio o accomodante.
Nel 1613, nel consulto sull’Inquisizione, Paolo Sarpi scrisse che
la Repubblica non aveva mai concesso «il rimetter priggioni, ma
deliberato che siano giudicati dove sono retenti, essendo chiaro
che il far altrimenti sarebbe un levar tutta l'autorita [...] del suo
dominio»; ma la realta fu ben altra, come gli avrebbe obiettato,
con tanto di fonti alla mano, il cardinale inquisitore Francesco
Albizzi nella Risposta all' Historia della Sacra Inquisitione (DE Fre-
DE 1970-1971: 264). Con Pier Paolo Vergerio il nunzio provo la
carta del rapimento e dell'imbarco forzato per Ancona, con la
complicita delle autorita secolari (1549); per I'ex inquisitore frate
Marino da Venezia, imputato di eresia, la Repubblica, al contra-
rio, scelse la via della protezione (1552), cosi come nel caso di
Camillo Renato, arrestato a Bergamo e restituito ai Grigioni per
evitare crisi diplomatiche. Il primo vistoso cedimento si ebbe con
il processo all’eretico nolano Pomponio Algieri, studente a Pado-
va, contro il quale Paolo IV fece valere il principio che i sudditi
del vicereame napoletano erano vassalli del papa, e dunque si do-

veva concedere I'estradizione (1556: motivi simili giustificarono
il contemporaneo trasferimento dell’eretico siciliano Bartolomeo
Spatafora a Roma). Infatti gli anni di Carafa — durante i quali
le autorita veneziane ebbero pitt di un interesse ad assecondare
un pontefice antispagnolo — furono quelli in cui il rilascio ai car-
dinali del Sant’Uffizio di imputati non sudditi della Serenissima
fu piu frequente: basti ricordare il caso dell’ex gesuita francese
Guillaume Postel. Una forte resistenza si ebbe, invece, nel caso
di eretici sudditi veneziani, come Aurelio Vergerio, nipote di Pier
Paolo (1556), o Bartolomeo Fonzio e Agostino Sereni (1560), per
i quali fu negata l'estradizione. Un nuovo cedimento si registra
durante il pontificato di Pio V in occasione del trasferimento a
Roma di Guido Giannetti (1566): richiesto da anni, l'eretico di
Fano fu concesso al Sant’Uffizio solo quando Ghislieri alzo la voce
ricordando che si trattava di un suddito del papa. Stessa sorte subi
il servita Raffaele Maffei, che pure era suddito veneziano ma go-
deva di minori protezioni rispetto a un altro imputato, anch’egli
ecclesiastico, preteso da Roma: Francesco Contarini (1567). Ne-
gli anni di Gregorio XIII il caso pit rilevante fu quello del senese
Cornelio Sozzini, gia inquisito a Firenze, che fu estradato dopo un
voto del Consiglio dei Dieci nel 1578. Altri casi ancora si registra-
no prima del pitt clamoroso: quello di Giordano Bruno (1593). Il
Sant’Uffizio in quell’occasione si mosse richiamando i precedenti:
come si legge in un decreto del 7 novembre 1592 conservato in
diverse copie, «Scriptum inquisitori Venetiarum ut tractet cum
clarissimis ne aliquo modo impediant transmissionem fratris lor-
dani Bruni ad hoc Sanctum Officium [...], essendosi senza diffi-
cultd sempre esequito il contrario, ancorché li delinquenti siano
stati laici, come sucesse particolarmente nella causa di Spatafora
siciliano, che con tutto che fusse per privilegio gentil’huomo di
cotesta cittd, fu nondimeno rimesso a questa Santa Inquisitione
in tempo di Pio 4°, et il medesimo si & osservato in altre persone
secolari et religiose in tempo di Pio V, et di Gregorio XIII, et anco
de prigioni di altri luoghi del dominio senza difficulta». E in un
secondo decreto di poco seguente (9 gennaio 1593): «Scriptum
fuit inquisitori Venetiarum quod cum clarissimi perseverent in
negativa ne frater lordanus ad hoc Sanctum Officium asportetur,
curet omnino removere tale impedimentum, e de esempi non ne
mancano, de Guido da Fano fatto venire da Venetia in tempo
di Pio V, et de frati fatti venire da Padua al medesimo tempo di
Gregorio XIII, et di Sisto V, anzi poco dopo, et mandati a Roma
da cotesta Inquisitione non sudditi et sudditi» (ACDE S. O., St.
St., M 3-g, Repertorio di decreti, XVII sec., pp. 108-109). Il Senato
incarico il patrizio Federico Contarini di redigere una relazione;
infine autorizzo I'estradizione del filosofo con 142 voti favorevoli
e 30 contrari, meritandosi la gratitudine di Clemente VIII. E noto
che Bruno fini arso sul rogo in Campo de’ Fiori (1600); una sorte a
cui invece anni pit tardi Sarpi e la sua cerchia poterono scampare
grazie alle resistenze opposte al Sant’'Uffizio papale da parte della
Serenissima anche dopo i momenti di pilt aspro conflitto seguiti
alla scelta di Paolo V di fulminare l'interdetto contro Venezia.

La Congregazione del Sant’Uffizio dovette anche rassicurare i
giudici italiani riguardo alle spese occorrenti per il trasporto degli
estradati, di cui, almeno nel Cinquecento, si fece carico la Ca-
mera Apostolica. Come si legge in un decreto del 13 giugno del
1591, redatto per tranquillizzare il nunzio apostolico di Napoli in
un caso riguardante diversi anonimi inquisiti, «quanto al paga-
mento della conduttura et spese loro nel condurli da Napoli qua,
non occorre che V. S. facci difficulta alcuna; né meno & neces-
sario altro nuovo ordine de ministri camerali, percio che indu-
bitatamente si sanno buone le spese di simili carcerati, non solo
a nunzi di Napoli, ma a tutti altri ministri di qualsivoglia altro
luogo d'Italia [...], oltre che noi altri cardinali stiamo in Roma
per mantenere la dignita, I'autorit, la fede et la robba di quei che
servono a questa Santa Universale Inquisitione, e V. S. sapra che
non & cosa nuova, ma dalla felice memoria di Giulio 3° fino a al
presente, che li nuntij pagano a conto della Reverenda Camera



Apostolica, et in Camera poi non se li fa difficulta alcuna». Tre
anni prima, infatti, lo stesso nunzio era stato fatto oggetto di un
aspro rimprovero della Congregazione irritata dal rifiuto opposto
dal monsignore al dovere di accollarsi le spese della fregata per il
trasposto a Roma: «Questi [llustrissimi hanno inteso che da V. S.
e da suoi ministri non si vogli sodisfare il solito della fregata per
la conduttura de carcerati a questo Santo Officio, e si meraviglia
ch’Ella hora sia la prima a fare quello che non hanno ancora fat-
to gl’altri nuntij suoi antecessori, quali hanno sempre sodisfatto
liberamente tutte le spese che costi & occorso di fare per tal ser-
vitio della Santa Inquisitione» (22 gennaio 1588). Resistenze ad
anticipare le spese per il trasporto a Roma, del resto, in casi che
sarebbe improprio definire come estradizioni, si ebbero persino
all'interno dei confini dello Stato pontificio. Come si legge in un
decreto datato 25 luglio 1592, in quell’anno fu necessario infor-
mare I'inquisitore di Perugia che si era scritto al governatore della
provincia perché restituisse senza indugi i denari dati dal giudi-
ce della fede agli sbirri per condurre un imputato fino a Spoleto,
«poiché la Santa Inquisitione non ¢ tenuta a pagare cosa alcuna
in simili occasioni, et massime nello Stato ecclesiastico; perd non
manchera di ricuperarli». E qualche anno dopo, il I dicembre del
1601, si scrisse al governatore della Casa di Loreto per evitare che
si estorcessero i costi di un breve trasporto agli stessi inquisiti: «la
spesa della condotta di Horatio et Ottavio Cesarani fino a Mace-
rata — si legge — si ha da pagare dalla Camera, et non de denari de
gl'inquisiti, oltre che li barrigelli sono obbligati di accompagnare
li prigioni in occasione di simili condotte da luogo a luogo». E
quanto valeva per lo Stato pontificio, si applicava anche nel resto
d'Italia. Durante la revisione delle cause di maleficio che insan-
guinarono la Liguria negli anni 1588-1589 (non solo a Triora), fu
scritto all’inquisitore di Genova di non pagare né i barcaioli né
gli shirri scelti «per la condottura delle streghe», perché il conto
spettava alla polizia secolare e «I'officio non & solito di fare detti
pagamenti, et cosi perseverera nella medesima risposta se le fa-
ranno altra instanza» (ACDE S. O., St. St., M 3-g, «De expensis
quae fiunt in conducendis carceratis ad Urbem», pp. 112-114). A
meta Seicento, infine, in occasione del passaggio di consegne di
un prigioniero rimesso dal giudice della fede di Bologna a quello
di Faenza (ACDE, S. O., Decreta 1667, c. 31v, 16 febbrario), si
regold una volta per tutte la materia del trasporto dei carcerati — e
dunque anche quella delle estradizioni, non necessariamente per
Roma — con una lettera circolare a tutti gli inquisitori d’Italia,
del 19 febbraio 1667: «Dovendosi trasportare i carcerati — dettd
la Congregazione —, la consegna non si faccia ai confini delle In-
quisitioni, ma da quell’inquisitore in potere del quale si trova il
carcerato si prenda cura di farlo [...] ben custodito condurre fino
alle carceri di quell'Inquisitione dove sara destinato, e cosi si prat-
tichi di mano in mano» (ACDE S. O., St. St., N 4-b, Repertorio
di circolari, c. 20r).

(V. Lavenia)
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Estradizione, Inquisizioni iberiche - Con la nascita dell'Inqui-
sizione spagnola, per la Corona di Portogallo si pose ben presto un
problema di natura giurisdizionale, dovuto alle continue fughe nel
regno lusitano di conversos ricercati e talora persino gia condannati
come eretici dai tribunali della fede di Castiglia e Andalusia. Al
1484, ad esempio, risale 'inizio di un duro scontro diplomatico in-
nescato dall’assoluzione concessa dal vescovo di Evora, Garcia de
Meneses, a un gruppo di fuggitivi sotto processo come giudaizzanti
a Siviglia (GiL 2000-2003: 11, 105-107). La vicenda si concluse
solo dieci anni pit tardi, grazie all'intervento da Roma di papa
Alessandro VI che approvo l'operato del Sant’'Uffizio andaluso e
annulld il provvedimento del prelato portoghese, ormai deceduto
(Marcoccr 2004: 33-34). Nel frattempo, il pontefice precedente,
Innocenzo VIII, con la bolla Pessimum genus (1487) aveva rico-
nosciuto agli inquisitori spagnoli poteri speciali per dare la caccia
ai conversos esuli, ordinando a tutti i sovrani e principi cristiani di
contribuire alla cattura e al castigo dei giudaizzanti che avevano
lasciato le terre dei Re Cattolici. La risposta lusitana fu eloquen-
te. Il re Giovanni II (1481-1495) nomind un corpo di inquirenti
(chierici e laici), perché operando al servizio dei vescovi (compe-
tenti in materia di eresia) si informassero sulla fede e sui costumi
dei ‘marrani’. La decisione, a cui avrebbero fatto seguito anche
condanne a morte e roghi di apostati (si conosce il nome di uno
di loro Juan de la Niebla), fu tesa in realta a garantire la piena so-
vranita della monarchia portoghese su tutto il territorio del regno,
attraverso una forma di controllo e di giustizia autonoma dall’In-
quisizione castigliana.

Negli anni successivi, segnati dagli effetti degli editti di espulsio-
ne degli ebrei dalla Spagna (1492) e dal Portogallo (1496) — dove
la misura incluse anche la minoranza musulmana —, le pressioni
delle autorita castigliane sulla Corona lusitana affinché estradasse i
conversos nel mirino dei tribunali del Sant’Uffizio furono incessan-
ti. In Portogallo, tuttavia, la scelta di intraprendere la via all’uni-
formita religiosa del regno ebbe caratteristiche peculiari. Gli unici
a lasciare realmente il regno, infatti, furono i musulmani, mentre
agli ebrei, a differenza che in Spagna, tale possibilitd non venne
lasciata. Nel 1497 furono costretti, nella quasi totalita, a ricevere
il battesimo, ma il re Emanuele I (1495-1521) accompagnd tale
imposizione con l'avvio immediato di una politica di garanzie e
privilegi, fra cui la protezione dalla vigilanza religiosa e il divieto
di subire processi per delitti di fede.

Sebbene non fosse ufficialmente previsto, delle norme di tutela
riservate ai nuovi cristiani portoghesi godettero, almeno in parte,
anche numerose migliaia di conversos che negli anni precedenti si
erano trasferiti nel regno lusitano, un fenomeno che sarebbe conti-
nuato ancora per tutti i primi tre decenni del Cinquecento. Nello
stesso periodo, la Corona di Portogallo andd elaborando una linea
di difesa della propria condotta di fronte alla corte e all’Inquisizio-
ne spagnola. Nel 1504 Emanuele [ obiettod che nessuno dei trattati
esistenti fra le due monarchie obbligava a estradare i prigionieri
da un regno all’altro; dunque, gli eventuali conversos arrestati non
sarebbero stati trasmessi ai tribunali inquisitoriali di Castiglia e
Andalusia, ma avrebbero ricevuto sentenza dai magistrati che ave-
vano giurisdizione sulla localita in cui si trovavano (Ausin 2006:
57). La costante denuncia e le battaglie portate avanti dai giudici
della fede spagnoli per ottenere il rilascio dei conversos incriminati
come eretici, ma fuggiti oltre la raya (la frontiera che separava Ca-
stiglia e Portogallo), costituirono uno dei fattori determinanti che
avrebbero contribuito alla fondazione dell'Inquisizione lusitana. Di
fatto, fu anche in risposta alle polemiche scatenate dal regno vici-
no che nel 1515, in contrasto con la legislazione risalente al 1497 e
dopo aver privato i vescovi delle proprie competenze in materia, il
re di Portogallo tentd una prima volta di ottenere da Roma la con-
cessione di un tribunale del Sant’Uffizio sul modello di quello spa-
gnolo. LInquisizione chiesta da Emanuele I avrebbe dovuto punire
non solo i conversos castigliani, ma anche i nuovi cristiani che era-
no stati convertiti in massa in Portogallo meno di vent’anni prima.
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Il progetto non ebbe conseguenze. Nel decennio successivo,
anche sotto il nuovo re Giovanni III (1521-1557), la Corona lu-
sitana continud a respingere le richieste di estradizione da parte
degli inquisitori castigliani. Per la seconda meta degli anni Venti
si possiedono notizie pitt consistenti. Il passaggio del misterioso
ebreo d’Arabia, David Reubeni, prima in Portogallo, poi in Casti-
glia, avrebbe infatti prodotto una sensibile effervescenza messia-
nica fra i nuovi cristiani lusitani, che si sarebbe poi estesa anche
ai conversos dell’Extremadura spagnola. Contro la minaccia di
una «nuova eresia» levo la propria voce l'inquisitore di Badajoz,
il dottor Selaya, il quale nel 1528 scatend un’intensa campagna,
che vide anche l'intervento diretto di Carlo V, per ottenere dalla
Corona portoghese il rilascio di un gruppo di conversos capeggiati
dal portatore Francisco Lépez e dal mercante Francisco de Paredes,
accusati di gravissimi misfatti. Nonostante gli sforzi di Lope Hurta-
do de Mendoza, ambasciatore castigliano alla corte di Portogallo,
l'iniziativa del dottor Selaya non ando a buon fine, cosi come ri-
mase frustrata la richiesta di estradizione dei portoghesi Gongalo
Rodrigues e Jorge Dias, rivolta 'anno seguente dagli inquisitori di
Siviglia a Giovanni IIl, ancora una volta con 'appoggio di Carlo
V (Braca 2001b: 553-554). Entrambi gli episodi, ma soprattutto
il primo, provocarono profondi malumori all'interno della corte
lusitana, soprattutto fra alcuni religiosi sempre pitl vicini al sovra-
no, come il decano della cappella reale Diego Ortiz de Villegas
e il dottor Pedro Margalho. Fu intorno a loro e a figure come il
potente vescovo di Lamego, Fernando Meneses Coutinho e Va-
sconcelos, cappellano maggiore del re, che si andd coagulando un
partito avverso alla protezione allora assicurata ai nuovi cristiani e
alle ragioni sostenute da vescovi e magistrati laici, che rifiutavano
di giudicarli per i delitti di fede a causa della forma illegittima dei
battesimi forzati imposti loro nel 1497. Quel partito agi d’intesa
con le autorita castigliane. Consapevoli perd della ferma decisione
di Giovanni III di conservare intatta la giurisdizione sugli eretici
che si trovavano nel suo regno, quei religiosi si schierarono a so-
stegno della creazione di un tribunale del Sant'Uffizio anche in
Portogallo, una soluzione di compromesso cui fini per aderire lo
stesso Carlo V. Nella turbolenta fase dei primi anni Trenta, 'Inqui-
sizione spagnola accompagno da vicino i negoziati che condussero
all'introduzione di un’analoga corte di giustizia nel regno lusitano
(1536), forse nella speranza che, una volta attiva, I'Inquisizione
portoghese avrebbe favorito una piti solerte cooperazione ai giudici
della fede castigliani. Ma cosi non fu.

[ rapporti fra i due tribunali iberici non sono stati ancora ogget-
to di uno studio esaustivo. Dopo un iniziale interesse da parte di
storici dell'Inquisizione spagnola a cavallo fra anni Ottanta e No-
vanta del secolo scorso (Carrasco 1987; Huerca Criapo 1994:
222-230), negli ultimi anni sono stati gli studiosi del Sant’Uffizio
lusitano a proporre nuovi contributi di sintesi, non tutti di uguale
valore e precisione (Braca 2001b: 553-583; Soyver 2008). L'im-
pressione & che se in sostanza pud essere corretto riassumere la
storia delle relazioni fra le due magistrature ecclesiastiche sotto
Ietichetta della collaborazione, la questione delle estradizioni fu
materia delicata e controversa, rimasta a lungo oggetto di inte-
ressate incertezze e di accordi disattesi. Basti pensare alle celebri
pagine di Henry Charles Lea sul confuso quadro che si venne a
creare dopo I'unione dinastica delle Corone di Spagna e Portogal-
lo (1580), quando si registrd un diffuso fenomeno di movimenti
attraverso la raya da parte di nuovi cristiani e conversos, per ri-
cordare come anche il rapporto fra le due Inquisizioni iberiche
ebbe una storia (Lea 1906-1907: 111, 266-278). Del resto, la scelta
della fuga da un regno all’altro fu sempre frequente, per i diversi
vantaggi che offriva, dalla prossimita della meta alla possibilita di
una rapida integrazione, favorita da lingue molto simili fra loro e
da uno stile di vita in tutto, o quasi, identico al di qua e al di 1a
della frontiera. Né si pud dimenticare come, almeno dalla fine
del Quattrocento, esistessero ormai reti familiari che collegavano
singoli e gruppi residenti in citta e villaggi sia in Spagna, sia in

Portogallo; un legame che agevolava continui scambi e trasferi-
menti, secondo il modello pitl generale della diaspora sefardita in
Europa e nel mondo. Per altri versi, la copertura che il passaggio
da un regno all’altro poteva offrire rese consueta anche la tenden-
za a risposarsi oltre confine. Cos, se fra gli eretici al centro delle
dispute sull’estradizione fra i tribunali inquisitoriali di Spagna
e Portogallo abbondarono soprattutto i giudaizzanti, la seconda
categoria pill coinvolta, con un’incidenza certo minore ma pur
sempre rilevante, furono i bigami.

A pochi anni di distanza dalla nascita del Sant'Uffizio in Porto-
gallo, le pressioni castigliane portarono a una prima intesa, in base
alla quale si decise che gli eretici catturati non venissero trasferiti,
ma che gli inquisitori si limitassero a collaborare raccogliendo e
ratificando dichiarazioni e testimonianze da inviare al tribunale
presso il quale si svolgevano i processi. Secondo alcuni studiosi,
che si fondano su informazioni fornite in memoriali dell’Inqui-
sizione castigliana risalenti alla meta degli anni Trenta del XVII
secolo, nel 1544 si sarebbe giunti alla stipula di un vero e proprio
trattato (CarRrasco 1987: 599; Huerca Criapo 1994: 225-226;
Braca 2001b: 558; Soyer 2008: 207-208). Tuttavia, si tratta di
un’affermazione infondata, dal momento che non si ando oltre la
definizione di alcune procedure, fissate nel corso di uno scambio di
lettere fra I'inquisitore generale di Spagna, il cardinale Juan Pardo
de Tavera, e il suo corrispondente di Portogallo, I'infante Enrico,
che data peraltro al 1542 (Marcoccr 2004: 105-106). Del resto,
l’esistenza di un trattato del 1544, oltre a non trovare espressa con-
ferma nei documenti cinquecenteschi, & smentita da una preziosa
relazione che il deputato del Consiglio Generale dell'Inquisizione
portoghese, Manuel da Cunha, scrisse nel 1635 in risposta a uno
dei gia menzionati memoriali coevi prodotti dal tribunale spagno-
lo: a suo dire, sarebbe stata solo una lettera inviata dall’infante
Enrico al cardinale Tavera il 12 luglio 1542 (edita in Soyer 2008:
236-237) «a dare l'occasione di poter dire che esisteva un accor-
do» (ANTT, CGSO, liv. 200, c. 38). D’altra parte, la fragile intesa
raggiunta non sembra aver contribuito a rendere meno complessa
la materia dell’estradizione. Ancora nel 1558 si apri un contenzio-
so tra I'Inquisizione di Lisbona e quella di Valladolid, che rifiutod di
trasferire presso il tribunale lusitano il giudaizzante Gongalo Vaz,
originario del regno di Portogallo, ma residente allora a Medina
del Campo (ibid., c. 37v). Cid non implicava comunque che fra i
due tribunali esistesse allora un clima di tensione. Al contrario. In
quegli stessi mesi, ad esempio, gli inquisitori di Lisbona godettero
della solerte collaborazione dei colleghi di Siviglia nel corso del
processo contro il libraio francese Gaspar Trichel, responsabile di
diffondere opere di Lutero e Calvino nella Penisola iberica (Bra-
Ga 2001b: 555-556).

Esistono vari esempi di scambio di informazioni, di liste di col-
pevoli e di deposizioni fra le diverse sedi inquisitoriali dei due regni
alla meta del XVI secolo. Sulle estradizioni, perd, fu necessario
attendere la fine degli anni Sessanta per un nuovo tentativo di
stabilire una norma condivisa. La vicenda ebbe inizio nel 1567,
quando I'Inquisizione di Llerena domando al tribunale di Evora
la remissione di alcuni prigionieri giudaizzanti. Di fronte alle re-
sistenze portoghesi, fu intrapresa una trattativa diplomatica che
si sbloccd soltanto fra 1569 e 1570, grazie allo scambio incrociato
di prigionieri tra i due tribunali (a Llerena furono inviate in tutto
14 persone, mentre i magistrati di Evora riuscirono a mettere le
mani su tre nuovi cristiani di Portalegre, il dottor Garcia Lopes,
sua sorella Ana Gomes e Manuel Rodrigues). Nel frattempo, infat-
ti, Pambasciatore castigliano in Portogallo, Juan de Borja, figlio del
generale gesuita Francisco, aveva persuaso il cardinale infante En-
rico, che rivestiva ancora la carica di inquisitore generale, a fissare
nuove regole che agevolavano le estradizioni. Gia nel 1570 Enrico
invio i capitoli di un possibile accordo, che venne quindi ratificato
sotto forma di trattato. In particolare, vi si prevedeva la possibilita
che, dietro espressa richiesta, il tribunale di un regno arrestasse un
sospetto eretico e lo rimettesse ai giudici dell’altro regno. Inoltre,



fermo restando il rispetto del principio generale di non estradizio-
ne, vi si ammetteva la facolta di deroga nel caso di un delitto parti-
colarmente «grave, scandaloso e pubblico». Il trattato (pubblicato
in Sover 2008: 237-238) non reca alcuna data. Pur non indicando
P’anno esatto, la relazione del deputato Cunha & molto chiara nel
sottolineare che solo «dopo il 1570 fu stretto un accordo». E pos-
sibile che la stipula definitiva sia avvenuta nel corso del 1571, dal
momento che allora erano ancora in carica Manuel de Quadros,
Diogo Mendes de Vasconcelos e il frate domenicano Manuel da
Veiga, i tre inquisitori di Evora che, secondo quanto si legge nella
memoria di Cunha, avrebbero sottoscritto allora 'accordo insieme
al cardinale infante Enrico. La sua diffusione, in ogni caso, sembra
risalire alle prime settimane del 1572, quando I'inquisitore gene-
rale comunicd al tribunale di Coimbra la notizia della ratifica del
trattato (ANTT, CGSO, liv. 200, c. 38v).

Una lettera della fine di quello stesso decennio, inviata dal
Consiglio Generale del Sant'Uffizio lusitano agli inquisitori di
Coimbra, rivela che il testo dell’accordo sarebbe rimasto lettera
morta. Considerati i dubbi circa la cronologia dei vari provvedi-
menti in materia di estradizione fra le due Inquisizioni iberiche, il
seguente passo merita di essere trascritto per intero: «dal 1542 in
avanti era stile che non si rimettessero gli individui, ma che sol-
tanto si inviassero le loro colpe, affinché le persone fossero casti-
gate dove vivevano in quel momento, e sebbene nel 1572 si fosse
stipulato un trattato che consentiva di estradare i prigionieri da un
regno all’altro, cid non ha avuto effetto» (Marcoccr 2004: 106).
A conferma della frase finale esiste un’istruzione, sempre portoghe-
se, composta alla meta degli anni Ottanta del XVI secolo, dove si
fa riferimento all'intesa del 1542, mentre non si accenna neppure
al trattato stipulato una trentina d’anni pit tardi. In assenza di
studi sistematici ¢ difficile sapere fino a che punto gli accordi fra le
due Inquisizioni siano entrati in vigore e in base a quali modalita.

Cosi, mentre l'intreccio di corrispondenze su casi rilevanti, lo
scambio di dati e di raccolte di testimonianze rimase una prassi
regolare, I'eventuale ricorso al trattato dei primi anni Settanta e le
forme della sua applicazione sembrano essere stati condizionati da
considerazioni di varia natura, legate a calcoli di convenienza, ma
anche a ragioni di opportunita politica pit generale. Va sottoline-
ato, infatti, come neppure 'unione dinastica fra le due monarchie
rese pit fluide le procedure. Al contrario, il tentativo della Co-
rona di aumentare il proprio controllo sul Sant’Uffizio lusitano,
fino a ipotizzare di assoggettarlo all'inquisitore generale di Spagna
(Lorez-Sarazar Copes 2007), dovette contribuire a irrigidire i
rapporti fra i due tribunali quando era in questione la rispettiva
autonomia giurisidizionale.

Di tali contrasti dette prova esemplare la vicenda giudiziaria
di un cavaliere portoghese di remote origini ebraiche, Gastio de
Abrunhosa, che a inizio Seicento scatend una vigorosa protesta
internazionale, prima presso la Curia a Roma, poi alla corte di Ma-
drid, contro le procedure dell’Inquisizione lusitana. Da un certo
momento in poi, quest’ultima tentd di ottenerne la cattura e la
remissione dagli inquisitori di Toledo, ma al termine di un’intensa
pressione diplomatica nel 1607 fu costretta ad arrendersi (Mar-
cocct 2007: 813-814). 1l caso di Abrunhosa sarebbe stato ricorda-
to anche dal deputato Cunha nel suo memoriale, dove si trova una
lista di prigionieri estradati da un regno all’altro fra 1583 e 1634
(riassunta in Sover 2008: 230-231), tra i quali spiccano gli episodi
degli eresiarchi Gabriel Nunes, trasmesso dal tribunale di Coimbra
a quello di Toledo nel 1605 (Sierra 2006: 512), e Diogo Ramalho,
consegnato insieme ad altri nuovi cristiani dagli inquisitori di Sivi-
glia ai colleghi di Evora nel 1634. Un altro elenco di casi di estra-
dizione tra il 1583 e il 1640 fu prodotto dall’'Inquisizione spagnola
nel 1669 (segnalato in HuerGa Criapo 1994: 226). Non & chiaro
se la serie fornita da Cunha sia completa (in ogni caso non riporta
le trattative che non andarono a buon fine, come quella per il bi-
gamo Jodo de Matos, conteso fra i giudici della fede di Lisbona e di
Siviglia fra 1602 e 1603). Se fosse completa, I'incidente di Abrun-
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hosa avrebbe segnato una lunga battuta d’arresto nello scambio
di eretici fra le due Inquisizioni iberiche, costellata da episodi di
tensione come avvenne nel 1618, quando il tribunale di Coimbra
tentd invano di far prendere 77 nuovi cristiani portoghesi fuggiti
in Castiglia (Huerca Criapo 1994: 227). Infatti, fu solo nel 1624,
in un clima inasprito da uno scontro sulle estradizioni fra i giudici
di Llerena e Coimbra tale da imporre I'intervento degli inquisitori
generali Andrés Pacheco e Fernio Martins Mascarenhas, che ri-
presero le consegne di eretici fra i due regni, con il trasferimento
di Diogo de Matos prigioniero dal Sant’Uffizio di Lisbona a quello
di Siviglia, che a sua volta consegno Francisca Géis e Francisco
Rodrigues agli inquisitori di Evora. Gli anni Trenta registrarono
ancora momenti difficili, con I'Inquisizione di Llerena ripresa pitt
volte dalla Suprema per I'eccessiva indipendenza con cui decideva
in materia (una prima volta nel 1630, per aver trasmesso vari pri-
gionieri al tribunale di Evora senza alcuna consultazione preven-
tiva). Alla meta del decennio, gli inquisitori generali Francisco de
Castro e Antonio de Sotomayor tornarono a scriversi sulla deli-
cata questione per trovare una soluzione a proposito delle richie-
ste di estradizione presentate dal Sant’Uffizio di Evora ai giudici
della fede di Siviglia, Toledo e Granada. Da quelle consultazioni
originarono la relazione del deputato Cunha e gli altri memoriali
spagnoli coevi sopra citati. Anche dopo di allora le incertezze non
cessarono. Lo indica la severita con cui nel febbraio 1639, di fron-
te a una nuova remissione di prigionieri al tribunale di Evora, la
Suprema vietd all'Inquisizione di Llerena di procedere a ulteriori
estradizioni, finché non si fissd, nel dicembre di quell’anno, il prin-
cipio della necessita del duplice consenso degli inquisitori generali
di Spagna e Portogallo (ibid.: 227-228).

La regola venne riaffermata nel 1669, quando i tribunali della
fede riallacciarono i rapporti, non senza difficolta a causa dell’in-
terruzione dovuta alle tumultuose vicende politiche seguite al ri-
torno all’indipendenza del Portogallo (1640) e al mancato ricono-
scimento di quest’ultima da parte della Spagna fino al 1668. Non si
conoscono successivi casi di estradizione, ma si pud presumere che
la procedura stabilita a meta Seicento sia rimasta in vigore anche
in seguito, a giudicare dal grado di cooperazione esistente fra le due
Inquisizioni dopo la sospensione dell’attivita del Sant’Uffizio lusi-
tano imposta da Roma fra 1674 e 1681. E quanto sembra indicare
uno studio recente dedicato alla vicenda giudiziaria che travolse
il nuovo cristiano Diogo Ramos (arso sul rogo a Lisbona come re-
lapso nel 1683) e la sua famiglia nei primi anni Ottanta (Soyer
2006). Per avere un quadro pitt completo, tuttavia, occorre avviare
ulteriori indagini sulla storia delle relazioni fra i giudici della fede
iberici nel XVIII secolo, del tutto inesplorata, cosi come restano
tali le forme generali di collaborazione fra i tribunali presenti nelle
regioni extraeuropee.

(G. Marcoccr)
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Evora - Dopo lunghe trattative condotte a Roma, nel 1536 fu
concessa da papa Paolo III la bolla di fondazione del tribunale del
Sant’Ufhzio in Portogallo, Il documento pontificio venne pubbli-
cato nella cattedrale di Evora, dove da alcuni anni risiedeva la
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corte. La cerimonia vide la partecipazione del re Giovanni III, a
rimarcare il vincolo esistente tra la Corona e il nuovo potere. Sem-
pre a Evora, sarebbe stato poi istituito il Conselho das Cousas da Fé,
antecedente diretto del Consiglio Generale.

Anténio Coelho fa risalire il funzionamento autonomo dell’In-
quisizione di Evora, e di conseguenza I'entrata in carica del primo
ministro di quel tribunale, al 5 settembre 1541. Il primo auto da fé
sarebbe invece stato realizzato 'anno seguente. Quando raggiunse
una fisionomia stabile, il distretto del tribunale di Evora compren-
deva i territori a Sud del fiume Tejo (compreso I'’Algarve), ad ec-
cezione della penisola di Setdbal. Tuttavia, nella fase iniziale il tri-
bunale ebbe una giurisdizione pilt vasta. Negli anni Cinquanta del
Cinquecento vi rientrava, ad esempio, anche la diocesi di Guarda.

Dei tre tribunali metropolitani portoghesi (gli altri due ebbe-
ro sede a Lisbona e Coimbra) quello di Evora ¢ il pit studiato,
grazie al fatto che la serie dei processi del tribunale (conserva-
ta nell’Archivio della Torre do Tombo) & inventariata in modo
pill completo rispetto agli altri tribunali di distretto portoghesi.
Le ricerche effettuate permettono di tracciare anzitutto un qua-
dro generale in una prospettiva macro-strutturale. Il delitto pit
giudicato dall'Inquisizione di Evora fu il cripto-ebraismo, con un
tasso molto elevato (fig. 1): 1'88,9% dei condannati fino al 1668
(Coerno 1987: 194-195) e I'81,6% per il periodo compreso fra
1660 e 1821 (JaniN-THivos TaiLLanp 2001: 246). Analogamente
agli altri due tribunali metropolitani, il cripto-ebraismo rimase il
delitto piti colpito fino alla fine degli anni Sessanta del Settecento,
quando fu depenalizzato.

Delitti puniti dall’Inquisizione di Evora

Delitti 1533-1668 1660-1821
N° % N° %
Cripto-ebraismo 7687 88,9 4456 81,6
Cripto-islamismo 93 1,1 ? ?
Luteranesimo/ 24 0,3 ? ?
Calvinismo
Proposizioni ereticali 293 3,4 267 4,9
Superstizioni 100 1,2 222 4,1
Bigamia 178 2,1 226 4,1
Sodomia 45 0,5 15 0,3
Sollecitazione 7 0,1 48 0,9
Reati contro 146 1,7 ! ?
I'Inquisizione
Altri 71 0,8 ? ?
TOTALE 8644 5463
(Fig. 1)

Sebbene la presenza musulmana fosse storicamente pit radicata

nel Sud, i casi di cripto-islamismo sono scarsi. Fino al 1608 essi
riguardarono soprattutto individui provenienti dal Nord Africa in
un primo momento, mentre in seguito prevalsero gli europei che
in territorio magrebino avevano rinnegato la fede cristiana (Bra-
ca 1994; Braca 1995).
. Ad ogni modo, la tabella presentata sopra non & completa.
E elaborata infatti a partire dai dati raccolti da Coelho e Janin-
Thivos Tailland, che non seguono la classificazione della tipologia
di delitti adottata da Gustav Henningsen e Jaime Contreras, fa-
cilmente applicabile anche alla realta dei tribunali metropolitani
portoghesi. Di conseguenza, & stato necessario modificare alcuni
dei parametri usati dai due autori, sebbene in maniera tale da non
stravolgere le suddivisioni proposte.

Circa la distribuzione geografica dei condannati, nella regione
meridionale del Portogallo Beja fu la localita con il maggior nu-
mero di individui processati. Stando ai dati forniti da Coelho, il
secondo posto spetterebbe a Elvas o a Evora, a seconda degli ele-

menti presi in esame, se il luogo di nascita o il domicilio. Seguo-
no Montemor-o-Novo e alcuni centri dell’entroterra alentejano.
Dopo il 1660, nelle circoscrizioni giudiziarie (comarcas) la seconda
localita pid colpita dalla repressione inquisitoriale fu Vila Vigosa,
seguita da Evora ed Elvas, e quindi Avis. Le cinque circoscrizioni
giudiziarie, tra le quali Beja primeggia, coprirono circa il 75% delle
condanne tra il 1660 e il 1820. Dal corpus dei processi risalenti
al periodo in questione emergono altre peculiarita: il principale
luogo di residenza dei condannati fu Evora, seguito da Beja, segno
che la repressione inquisitoriale era pili incisiva nella citta in cui
aveva sede il tribunale.

LInquisizione di Evora colpi soprattutto in Alentejo, sia all'in-
terno della regione, sia nelle zone di frontiera, dove piti numerose
erano le comunita di nuovi cristiani. Molte di queste si costituiro-
no, o ingrandirono, a seguito dell’afflusso di ebrei e conversos casti-
gliani prima e dopo il 1492. Nell’Algarve il controllo del tribuna-
le di Evora fu invece minore e piti concentrato nel tempo, come
mostra lo studio di Joaquim Romero Magalhies. Infatti, prima del
1631 l'lnquisizione non era pressoché mai entrata nella regione
distante cinque giorni di cammino dalla citta. Allora I'attenzione
degli inquisitori puntod soprattutto su Faro; dopo la Restaurazione
(1640) su Albufeira (fino agli anni Ottanta del Seicento), focaliz-
zandosi sulla comunitd mercantile dell’Algarve.

Per una classificazione pili corretta delle regioni maggiormente
colpite dalla repressione inquisitoriale occorre anzitutto mettere
in relazione il numero dei processati con la demografia dell’epoca,
dato che a Sud del Tejo, nel Sei e Settecento, esistevano molte
cittadine di piccole dimensioni e pertanto l'arresto di persone ap-
partenenti a comunita di questo tipo aveva un impatto locale pit
forte che in citta come Evora o Beja.

Tanto a Evora quanto a Coimbra furono le donne i soggetti pit
colpiti dai processi del tribunale della fede, nonostante 'esistenza
di delitti tipicamente maschili, come la sollecitazione e sodomia.
Solo nei tribunali di Goa e di Lisbona la prevalenza & del sesso
maschile.

Processati dall’Inquisizione di Evora ripartiti per sesso

1533-1668 1660-1821
N° % N° %
Uomini 4123 47,7 2715 49,7
Donne 4521 52,3 2748 50,3

(Fig. 2) (fonti: CoerHo 1987; JaNiN-THivos TaiLLann 2001)

_ 1l predominio delle donne fra le vittime dell’Inquisizione di
Evora durd fino al 1690, con una forte incidenza del delitto di
cripto-ebraismo; in seguito, tale fenomeno subi una leggera de-
crescita. Le donne, del resto, detenevano un ruolo centrale nel
mantenimento della segretezza del culto ebraico, che si associava a
uno stile di vita dai molteplici risvolti nell’'ambito domestico (abi-
tudini legate alla preparazione degli alimenti e alla gastronomia, il
lutto e la copertura dei defunti, I'igiene domestica, ecc.). Spesso
erano proprio questo tipo di pratiche a indurre in sospetto i vicini,
che le accusavano di trascorrere molto tempo in casa per nascon-
dere l'osservanza del digiuno ebraico. Le donne, infine, rivestivano
un ruolo fondamentale nella trasmissione delle credenze ai piti gio-
vani, un proselitismo che comportava rischi, anche se le persone
che subivano l'iniziazione erano parenti stretti.

Il ritmo repressivo del tribunale di Evora non fu sempre costan-
te. Secondo i dati statistici disponibili (BErHENCOURT 1994: 275),
fino al perdono generale del 1605 il tribunale metropolitano con la
media piti alta di processi annui fu quello di Coimbra (56), mentre
la meno attiva fu proprio I'Inquisizione di Evora (39). Dal 1606 al
1674, anno in cui fu temporaneamente sospeso il Sant’Uffizio in
Portogallo, la situazione si rovescio. Il tribunale di Evora divenne
il pitr violento (97 processi contro i 71 di Coimbra e i 46 di Li-
sbona). Neppure la presa di Evora da parte dei castigliani (1663)



riusci ad arrestare I'attivitd inquisitoriale, che tocco I'apice della
propria aggressivita tra 1660 e 1674 (Torres 1978: 58-59). Tra
1751 e 1767 Evora torno ad essere 'Inquisizione pit operosa. La
parziale distruzione del tribunale di Lisbona causata dal terremoto
del 1755 incise sull’incremento. Solo nel maggio 1756, infatti, il
Consiglio Generale propose il trasferimento di 10 o 11 detenuti
a Evora gia giudicati e pronti «per uscire nel prossimo auto da fé»
(ANTT, IE, liv. 46, c. 162). .

Le ragioni dell’intensa attivita del tribunale di Evora nel Sei-
cento non trovano ancora una spiegazione esaustiva nella biblio-
grafia esistente. In ogni caso, cid non fu opera del caso, anche se sa-
rebbe stato da attendersi il contrario, dal momento che la guerra di
Restaurazione (1644-1668) colpi con maggiore durezza I'Alentejo.
Le conoscenze relative alla fase terminale dell'Inquisizione di Evo-
ra sono esigue. Lultima accusa di cripto-ebraismo di cui si abbia
notizia risale al 1764. In generale, il numero degli arresti diminui
sensibilmente. Da quanto si evince da Janin-Thivos Tailland, a
Evora non vi furono processi aperti a seguito di denunce per mas-
soneria, un delitto molto diffuso a inizio Ottocento. Caratteristica
della fase terminale dell'Inquisizione di Evora fu anche la drastica
riduzione della quanita di donne condannate, che dal 1770 furono
superate in numero dagli uomini.

Tra gli ambiti di occupazione degli individui arrestati, le fonti
indicano una preponderanza dell’artigianato (41,7%) fino al 1668,
seguito dal commercio e dalle attivita finanziarie (22%). Le profes-
sioni legate all’agricoltura e all’allevamento non superano il 9,2%.
Tuttavia, nel periodo studiato da Janin-Thivos Tailland, tenendo
presente il contesto e i cambiamenti nella tipologia dei delitti, i
dati differiscono leggermente: gli artigiani mantengono il primato,
ma in percentuale sensibilmente ridotta (24, 3%); seguono anco-
ra i mercanti, sebbene con un numero di detenzioni minore (16,
9%); la grande differenza riguarda, in realtd, I'aumento di individui
legati all’agricoltura (16,2%), all’esercito (da 4,6% a 8,9%) e alla
Chiesa (da 2,3% a 7,3%). Questi valori provano una volta di pit
come I'Inquisizione di Evora abbia colpito soprattutto nei nuclei
abitativi (cittd, ma anche frazioni), sebbene la maggior parte del
suo distretto fosse composta da vaste aree rurali. Di fatto, era nei
centri urbani che si trovava la pit alta concentrazione di nuovi
cristiani (le principali vittime dell'Inquisizione fino a meta Set-
tecento, come si & visto), i quali raramente lavoravano nell’agri-
coltura. Sotto il profilo socio-professionale occorre, infine, tenere
presenti ancora tre aspetti, i primi due dei quali sono sono stati
abbondantemente indagati: 1) il quadro complesivo delle profes-
sioni si riferisce in prevalenza ai condannati maschi, poiché assai
di rado le donne svolgevano specifiche e autonome attivita lavora-
tive; 2) il cambio di professione nel corso di una vita era consueto
all'epoca in Portogallo, come negli altri paesi di antico regime; 3)
continua a mancare un’analisi dei dati alla luce delle congiunture
che si succedettero nel corso del Settecento e a inizio Ottocento.

Autos da fé pubblici furono celebrati a Evora con una frequenza
di circa una cerimonia ogni due anni fino alla seconda decade del
Seicento; tra 1620 e 1644, invece, con cadenza annuale. All'auto
da fé del 1 aprile 1629 presero parte 202 processati; in quello del
30 giugno 1630 ne uscirono addirittura 249, la cifra piti alta mai
raggiunta dal tribunale di Evora. Negli anni compresi tra 1660 e
1674, solo nel 1661 e nel 1668 non si tennero autos da fé, mentre i
riti che si svolsero negli altri anni registrarono un elevato numero
di condannati (206 nel 1660; 197 nel 1665; 219 nel 1669; 248 nel
1670). Si tratta del momento di massima attivita dell'Inquisizione
di Evora, il cui furore si arrestd solo con la sospensione temporanea
del Sant’Ufhzio portoghese sancita nel 1674. Quando nel 1681
I'Inquisizione riapri i battenti, il tribunale di Evora allesti autos
da fé pubblici ogni anno dal 1682 al 1686, per poi perdere di rego-
larita fino a celebrare 1'ultimo rito pubblico nel 1760. Allo stesso
modo anche la presenza numerica degli imputati subi variazioni
di rilievo. Nel settembre 1732 la carenza di condannati divenne
addirittura oggetto della critica di una gazzetta: «Nell’auto da fé di
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Evora uscirono soltanto sedici persone, due ebree e gli altri per es-
sersi sposati tre volte, insieme a una sortilega che confessod di aver
adorato il demonio, ma negd di averlo fatto con il cuore, subendo
cost solo la condanna all’abiura de vehementi» (LisBoa-MIRANDA-
Ovrvat 2005: 142).

Fino al 1683 gli autos da fé furono organizzati di solito nella
Praca Grande della citta, chiamata anche Giraldo. La si celebrava
un grandioso spettacolo, in vista del quale si predisponeva un pal-
co appositamente eretto accanto al municipio. Negli anni di atti-
vita ridotta le cerimonie si svolgevano nell’atrio della cattedrale.
Dal 1684 fino al grande terremoto del 1755 furono generalmente
allestite nella chiesa di Sdo Jodo Evangelista, vicina alla sede del
tribunale, escludendo cosi la possibilita di conferire un carattere
di spettacolare maestosita al corteo che precedeva il rito. In ogni
caso, l'auto da fé avrebbe avuto allora dimensioni limitate anche
anche a causa dell’esiguo numero di condannati partecipanti. Solo
tra 1705 e 1716 (ma anche nel 1726) la cerimonia fu realizzata
sul sagrato della chiesa di Santo Antio, nella piazza del Giraldo.
Tra 1756 e 1760 passd quindi a essere ospitata dalla chiesa di Sdo
Francisco, per motivi che tuttora si ignorano. Di solito, gli autos da
fé venivano organizzati nei mesi piti caldi, tra marzo e settembre.
Come si & visto, infatti, fino al 1683 venivano realizzati all’aperto,
dunque il clima non era un fattore secondario.

Anche a Evora la preparazione dell’auto da fé prevedeva la re-
dazione di una lista, edita a stampa sin dagli anni Venti del Sei-
cento. Una nota contenuta in un memoriale settecentesco indica
tuttavia che la lista dell'auto da fé del 31 agosto 1760, tenuto nella
chiesa di Sdo Francisco, non fu impresso «perché allora non si fa-
cevano edizioni a stampa dal momento che la tipografia dei padri
della Compagnia era stata venduta e trasferita a Lisbona» (Fon-
seca 2001: 69). Dopo quella data non si registrano ulteriori liste
a stampa prodotte dal tribunale di Evora. Queste ultime avevano
comungque conosciuto un’ampia diffusione. Per I'auto da fé del 25
settembre del 1757 ne furono pubblicate in un primo momento
400 e poi 10.650. Le copie della seconda tiratura avevano un costo
pitt basso — 3 reali 'una —, mentre il costo complessivo della prima
era stato di 1900 reali (4,75 reali per esemplare). Si pud presumere
che fossero messe in vendita a un prezzo maggiore, anche se molte
liste venivano comunque regalate. Per quanto riguarda il bilan-
cio dell'auto da fé in questione, la stampa delle liste costo in tutto
al tribunale 43.850 reali, una somma che fu seconda soltanto ai
71.600 reali destinati alle spese per la cena degli inquisitori e dei
membri pilt illustri del tribunale della fede. Il costo delle liste cor-
risponde grossomodo alla cifra pagata al convento di Santa Clara
di Evora per i dolci consumati dagli inquisitori durante la festa
(43.840 reali). Riassumendo, lauto da fé costd 376.005 reali, di cui
1'11,7% servi per coprire le spese per la stampa delle liste (ANTT,
IE, liv. 640, cc. n. nn.). Le spese crescevano se le condanne pubbli-
che erano allestite all’aperto, mentre se celebrate all’'interno delle
chiese il risparmio si doveva anche al fatto che spesso non veniva-
no costruiti neppure i palchi. Per i condannati a morte, in carne
o in effigie, non sempre il luogo dell’esecuzione coincideva con
quello dell’auto da fé. Gli spazi destinati ad accogliere i roghi erano
la piazza del Giraldo, ma vicino alla colonna di pietra chiamata
pelourinho, di fronte all’Agua da Prata; nello spiazzo antistante la
cattedrale, il Terreiro da S¢; oppure nel Rossio di Sdo Brs. La con-
danna a morte, che attirava la maggiore attenzione popolare, si
realizzava il giorno dopo l'auto da fé, o alla sera stessa. Lo studio di
Coelho permette di individuare quali fossero le aree con il maggior
numero di condannati a morte fino al 1668: Beja, Evora, Elvas,
Montemor-o-Novo, Portalegre e quindi Faro. In generale, dunque,
si trattava ancora una volta delle cittd. In quella speciale classifi-
ca gli uomini, in prevalenza mercanti, si imponevano sulle donne
(166 condannati a morte contro 141; tra i rilasciati in statua 68
erano uomini, 64 donne).

Fra 1705 e 1755 a Evora non risultano esecuzioni di giustiziati.
Ma in realtd l'ultimo auto da fé con effettive condanne a morte
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fu quello del 1686, poiché nel 1705 furono bruciate sul rogo solo
le effigi di due colpevoli assenti. Anche a Coimbra dal 1718 non
si eseguirono piti condanne a morte. Da allora i rilasciati al brac-
cio secolare dai due tribunali furono trasferiti a Lisbona. Azevedo
interpreta la scelta come un modo per conferire maggiore spet-
tacolaritd agli autos da fé della capitale. Se a Coimbra anche la
presenza di lavori di ritrutturazione nel tribunale pud contribuire a
giustificare tale svolta, lo stesso non vale per tuttavia Evora. Nella
citta alentejana, infatti, furono eseguite opere verso il 1709, ma
non si prolungarono tanto da causare gravi disagi. Occorre quindi
rintracciare altre cause. O il trasferimento dei detenuti aveva ef-
fettivamente lo scopo di aumentare le dimensioni degli autos da
fé di Lisbona, oppure si pud ipotizzare che, all’epoca, a Evora ci
fossero difficolta nel riunire la quota di magistrati secolari neces-
saria per 'approvazione delle sentenze emesse dagli inquisitori. In
cittd un rito di condanna pubblica si torno a celebrare solo il 20
giugno 1756 nella chiesa di Sdo Francisco. Un memoriale riporta
le seguenti informazioni sul primo auto da fé di Evora successivo al
terremoto: «Ci furono sette condannati alla frusta e due al rogo,
una donna e un suo nipote. Furono bruciati nel Rossio. Da Lisbo-
na vennero un giudice secolare e un boia. Il tribunale si riuni nel
municipio, con la partecipazione di magistrati e giudici secolari
che servivano in citta, sette in tutto, come prescritto. Furono im-
piccati e poi arsi e cosi si continud a fare anche in seguito» (Fon-
seca 2001: 42). Senza dubbio, il trasferimento dei giudici secolari
comportava ingenti spese, tuttavia non fu quello 'unico o il reale
motivo della lunga interruzione. Nel Settecento I'lnquisizione di
Evora aggiornava regolarmente il Consiglio Generale sui processi
in corso nel tribunale e gli chiedeva l'autorizzazione per emettere
la sentenza. Il problema merita di essere approfondito, poiché &
possibile che il trasferimento dei detenuti rispondesse, in realt3,
alla volonta di affermazione del potere fiscale del Consiglio Gene-
rale sui tribunali di distretto. E verosimile che lo stesso sia accadu-
to anche a Coimbra.

Rilasciati al braccio secolare nelle Inquisizioni
di Evora, Coimbra e Lisbona

IANNI Condannati Condannati Condannati TOTALE
Evora Coimbra Lisboa
Proc. |Ril.| % |Proc.|Ril.| % |Proc.|Ril.| % |Proc.|Ril.| %
Ril. Ril. Ril. Ril.

1536-1605| 2739 |203( 7,4 [ 2248|193 | 8,6 | 3376 |256| 7,6 | 8363 | 652 7,8
1606-1674| 6703 | 265 | 4,0 | 4877 |261| 5,4 |3210|337|10,5(14790| 863 | 5,8
Totale 9442 |468|5,0|7125|454 6,4 | 6586 |593|9,0 |23153|1515|6,5
1675-1750| 1281 | 28 | 2,1 |13079| 93 | 3 |2844|209| 7,3 | 7204 | 330 | 4,6
1751-1767) 327 | 11 (3,41 170 | O | O [ 296 | 9 | 3 | 793 | 20 |2,5
Totale 11050|507 | 4,5 |10374|547|5,3 9726|811 | 8,3 |31150|1865| 6,0

(Fig. 3) (fonte: BETHENCOURT 1994: 275)

In qualche modo, il trasferimento dei rei durante la prima meta
Settecento contribui ad accentuare il declino del tribunale di Evo-
ra. Per il codice di valori dell’epoca, un auto da fé pubblico senza
esecuzioni era spogliato di una parte della propria carica simbolica.
In ogni caso, I'Inquisizione di Evora produsse meno condanne a
morte (sia in carne, sia in statua) degli altri tribunali (fig. 3). Resta
perd da appurare se anche nei periodi anteriori agli anni esaminati
(1705-1755) la bassa percentuale sia stata determinata, almeno
in parte, dal trasferimento degli imputati. E infine da sottolineare
’elevato numero di condanne a morte (11) emesse dal tribunale
alentejano fra 1751 e 1767, tutte eseguite in occasione dei quattro
autos da fé pubblici celebrati nella chiesa di Sdo Francisco, il 20
giugno 1756, il 25 settembre 1757, il 6 maggio 1759 e il 31 agosto
1760 (questo fu l'ultimo realizzato a Evora). Dopo una lunga fase
senza condanne, in citta si susseguirono le ultime manifestazioni

del potere inquisitoriale. In quegli autos da fé il delitto piti punito
continud ad essere il cripto-ebraismo e i condannati furono tutti
nuovi cristiani. Dopo il terremoto, autos da fé pubblici tornarono a
essere organizzati anche a Lisbona gia nel 1756, ma non le condan-
ne a morte (fino al 1761): tale funzione fu allora affidata al tribu-
nale di Evora, il pii vicino alla capitale. A circa un mese ¢ mezzo
dall’auto da fé del 1756 nelle carceri dell’Inquisizione di Evora si
trovavano, pare, 89 detenuti (ANTT, IE, liv. 46, c. 163r-v), tra cui
alcuni provenienti da Lisbona. Il terremoto, infatti, aveva scon-
volto la vita nella capitale e danneggiato la sede dell'Inquisizione.
Evora tornava ad assistere ai roghi di conversos. Ma si trattd di un
breve epilogo. A partire dal 1760 non vi si tennero pitt autos da fé,
né si registrarono casi di giustiziati. Anche a Lisbona le ultime due
condanne al rogo si sarebbero verificate 'anno seguente, 'ultimo
rito pubblico nel 1765.
_ Per quanto riguarda infine le visite di distretto, I'Inquisizione di
Evora ne esegui solo nel Cinquecento (BErHENCOURT 1994: 189).
Gli studi al riguardo sono limitati, tuttavia & possibile individuare
tre serie di visite in questa area negli anni 1543-1545 e 1578-1579,
nonché durante la seconda meta degli anni Ottanta. La prima se-
rie attraversd zone molto differenti, senza spingersi verso le zone di
confine, ma limitandosi ad alcune localita relativamente vicine al
litorale (Alcicer do Sal, Santiago do Cacém, Odemira), ad altre
nell’entroterra alentejano (Vimieiro, Alcdgovas, Alvito, Castro
Verde, Ferreira, Beja), e infine ai territori lungo il fiume Tejo (Be-
navente, Coruche). La visita successiva parti da Portalegre, dove
il visitatore sostd per 19 giorni, per proseguire poi nelle aree pil
vicine alla frontiera con la Castiglia (Arronches, Marvio, Castelo
de Vide, Montalvio e Nisa) e quindi verso Nord, in direzione delle
diocesi di Guarda e di Viseu, sempre lungo il confine. Nel 1585 fu
la volta dell’Algarve, ma pare che la visita non abbia prodotto un
forte radicamento del Sant’Uffizio nella regione piti meridionale
del Portogallo. Si ha infine notizia di una visita a Crato nel 1587-
1588. Per ovvie ragioni la citta di Evora, che ospitava il tribunale,
non conobbe invece visite da parte del Sant'Uffizio, dato che si
trattava di un’area relativamente facile da controllare.

(E OrrvaL)
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Auto da Fé, Portogallo; Coimbra; Inquisizione portoghese; Lis-
bona; Nuovi Cristiani, Portogallo
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Eymerich, Nicolau - Nacque a Gerona, in Catalogna, prima
del 1320, probabilmente tra il 1316 e il 1317. Il 4 agosto 1334
vestiva |'abito dei frati predicatori nel convento della sua citta
natale. In esso ebbe come maestro dei novizi il beato Dalmacio
Moner, del quale scriverd piti tardi una biografia. Nell’autunno
del 1335 fu inviato allo studium generale di Barcellona per appro-
fondire la sua preparazione teologica. Nel 1347 lo troviamo nello
studium provinciale di Lérida impegnato negli studia naturarum.
Fece ritorno, verosimilmente verso il 1349, nel proprio conven-
to di Gerona, ove gli furono affidati incarichi d’insegnamento in
qualita di lector. Tra 'autunno del 1351 e la primavera-estate del
1352, soggiorno a Parigi al fine di completare gli studi in Teologia.
Tornato in Catalogna, fu destinato, dall’autunno del 1352 all’au-
tunno del 1354, al convento di Barcellona, prima in qualita di
magister studentium, poi con l'incarico di sublector.

Nel 1357 ¢li fu conferita la prima importante carica: quella di



inquisitor generalis in omnibus terris et Regnis Aragoniae, come suc-
cessore del confratello Juan Gomir, a sua volta subentrato nella
carica a fra’ Nicolau Rosell, promosso nel 1356 al cardinalato.
Dotato di forte personalitd e di temperamento combattivo, Ey-
merich si impegnd con particolare rigore nello svolgimento dei
compiti affidatigli. L'alto concetto che aveva della propria auto-
ritd e lo zelo con il quale la imponeva dovevano presto suscitare
forti ostilita contro di lui, anche all’interno del suo stesso Ordine.
Ma, soprattutto, lo resero inviso all’energico Pietro IV d’Aragona,
il quale non vedeva di buon occhio I'azione inflessibile svolta dal
sempre pill potente e temuto inquisitore generale. Nei conflitti
insorti con quest’ultimo, il sovrano fini con I'avere la meglio: nel
1360, il capitolo generale dell’Ordine, riunito a Perpignan, solle-
vava l'inquisitore dall'incarico.

Lo smacco subito non sembra perd avere scalfito il prestigio di
Eymerich, come dimostra la circostanza che il successivo capitolo
generale, convocato a Ferrara nel 1362, lo eleggeva vicario ge-
nerale della provincia. La designazione, tuttavia, provocd all’in-
terno di quest'ultima una scissione. Un gruppo di frati contestd
la decisione del capitolo generale ed elesse di propria iniziativa
un altro provinciale nella persona di Bernat Ermengol. Chiamato
in causa, papa Urbano V sentenzio la destituzione di entrambi i
contendenti allo scopo di riportare 'ordine.

Negli anni successivi, Eymerich si dedicd alla predicazione e
alla stesura dei suoi scritti. Non & chiaro, per contro, come e in
seguito a quali circostanze riacquisto il primitivo incarico. Certo
& che agli inizi del 1365 — ma forse anche prima — fu reintegrato
nell'ufficio di inquisitore generale. La nomina non era certo gra-
dita a Pietro IV, sicché si riaccesero gli antichi conflitti, aggravati
ora dalla circostanza che I'inquisitore si era messo a perseguire i
discepoli del filosofo e teologo originario di Maiorca Ramon Llull,
i quali, viceversa, beneficiavano della protezione del sovrano.

Il momento di massima tensione nei rapporti tra potere regio e
potere inquisitoriale si registrd nel giugno del 1374, quando, dopo
una serie di atti ostili contro il tribunale del Sant'Uffizio, Eyme-
rich impose alle autoritd municipali di Tarragona la pronuncia
del tradizionale giuramento mediante il quale si impegnavano a
non favorire né proteggere gli eretici. Essendosi la quasi totalita
degli interessati rifiutati di giurare, 'inquisitore fulmino contro di
loro la scomunica. Come misura di ritorsione, il sovrano lo fece
rinchiudere nella fortezza reale di Tarragona.

Smentendo per una volta la propria fama, Eymerich fini col
cedere: il timore — come dichiarera piti tardi — di perdere la vita lo
indusse a revocare le censure. Ma il suo destino era ormai segnato.
’11 marzo 1375, infatti, Pietro IV condannava all’esilio I'inquisi-
tore e il suo sostituto, Pedro Begueny, sotto la generica accusa di
turbare 'ordine pubblico e suscitare scandali.

Eymerich si recd allora ad Avignone, ove fu accolto bene-
volmente da Gregorio XI. Nel 1376, portava a compimento la
sua opera pilt celebre, il Directorium inquisitorum, nel quale,
come si vedrd, non mancava di qualificare come eretica 'ope-
ra di Llull. Anche durante l'esilio, infatti, I'antico inquisito-
re dispiegd un'’intensa attivita per combattere il lullismo. Il 25
gennaio di quello stesso anno aveva ottenuto da Gregorio XI la
spedizione della bolla Conservationi puritatis catholice indirizzata
all'arcivescovo di Tarragona e ai suoi suffraganei. Nel documen-
to, il pontefice premette che Eymerich gli aveva fatto presente
come venti volumi delle opere in catalano del filosofo e teolo-
go di Maiorca contenessero numerosi errori ed eresie. Il ponte-
fice aveva fatto esaminare i testi da una commissione teologica,
la quale aveva rilevato pitt di duecento proposizioni eretiche o
erronee. Di conseguenza, ordinava ai destinatari della bolla di
fare sequestrare tutti gli scritti di Llull in circolazione: I'inte-
ra sua opera doveva considerarsi proibita sino a nuovo ordine.

Molto si & discusso sull’autenticita di questa bolla, che gia alcuni
contemporanei ritenevano essere stata fabbricata in modo fraudo-
lento da Eymerich dopo la morte del papa. Oggi la maggior parte
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degli studiosi ritiene che la bolla sia autentica, anche se proba-
bilmente surrettizia, in quanto i passi incriminati potrebbero non
essere stati correttamente tradotti in latino.

Comungque sia, l'iniziativa del frate predicatore — che nel 1389
scriverd anche un Dialogus contra lullistas — era destinata ad ac-
crescere 'astio di Pietro IV nei suoi confronti. Il papa, per con-
tro, continud a manifestargli la propria stima, tant’¢ vero che, nel
13717, lo conduceva con sé a Roma. A Roma Eymerich termino un
commento al Vangelo di Matteo e inizid la stesura di una Exposi-
tio litteralis di quello di Giovanni. Dopo la morte di Gregorio XI,
avvenuta nel 1378, egli prese pubblicamente posizione contro la
validita dell’elezione di Urbano VI, schierandosi quindi dalla parte
dell’antipapa Clemente VII e seguendolo ad Avignone.

Agli inizi del 1387 moriva Pietro [V e saliva al trono il figlio
Giovanni I, il quale, a differenza del padre, aveva in precedenza
dimostrato di apprezzare I'attivita di Eymerich. Risulta, peraltro,
che quest’ultimo era rientrato a Gerona prima ancora della morte
del re, non sappiamo esattamente quando e in quali circostanze.
Inizialmente Giovanni I parve assecondare I'impegno dell'inquisi-
tore nella sua lotta contro i seguaci di Llull. Di conseguenza proibi
Iinsegnamento delle sue dottrine e ordino il sequestro delle sue
opere ancora in circolazione. Ma il favore regio doveva durare
poco. Sotto la pressione degli ambienti lullisti, che potevano con-
tare sull'appoggio di membri influenti della corte e di esponenti
della stessa famiglia reale, Giovanni I, nell'aprile 1388, revoco di
fatto le direttive precedenti, mentre il I giugno 1389 chiedeva a
Clemente VII —dalla cui parte si era schierato — di fare riesaminare
le opere di Llull e di sollevare Eymerich dall’incarico. Quest’ultima
richiesta va verosimilmente inquadrata nel contesto dell’offensiva
lanciata contro I'inquisitore, sin dal 1388, dalle autoritd munici-
pali di Valencia, imitate poi, tra il 1390 e il 1394, da quelle di
Barcellona, di Zaragoza e di Lérida. Tale azione congiunta doveva
condurre al suo scontato epilogo: una nuova condanna all’esilio
decretata dal sovrano il 9 aprile 1393.

Ancora una volta, Eymerich si rifugio ad Avignone presso Cle-
mente VII e vi rimase anche sotto il successore Benedetto XIII.
Durante il suo secondo esilio, il domenicano si dedicd soprattutto
allo studio: a questo periodo risalgono diversi trattati teologici e
scritti in confutazione di alcune eresie, in particolare, ovviamente,
del lullismo.

Dopo la morte di Giovanni I, avvenuta il 19 maggio 1396, Ey-
merich rientrd a Gerona. Il fratello e successore del defunto so-
vrano, Martino I, rinnovo la precedente condanna il 22 giugno
1397, ma si trattava ormai di una mera questione di principio, per-
ché non risulta che fu presa alcuna iniziativa per rendere effettiva
I’espulsione dell’anziano inquisitore. Meno di un anno piti tardi,
il 4 gennaio 1399, l'ormai ultraottantenne Eymerich moriva nel
convento della sua citta natale.

Dei quarantotto titoli che compongono la sua produzione lette-
raria, 'opera certamente pill nota & il Directorium inquisitorum. La
fortuna incontrata dal lavoro ¢ attestata dall’ampia circolazione in
forma manoscritta che esso conobbe tra la fine del XIV secolo e gli
inizi del XVI. Ne sono state individuate fino ad oggi trentacinque
copie — contenenti il testo integrale o parte di esso — conservate
in varie biblioteche d’Europa, dalla Spagna alla Polonia. Anche
se alla diffusione dell’opera contribui il nome che Eymerich si era
fatto come teologo e filosofo, il successo del lavoro va soprattutto
attribuito alla sistematicita e all'ampiezza della trattazione: siamo
in presenza del piti completo manuale per inquisitori scritto dopo
la nascita dell'Inquisizione medievale e destinato a divenire testo
di riferimento per tutti i trattatisti posteriori.

11 Directorium si articola in tre parti. Nella prima sono trascritti
tanto i testi patristici, conciliari e pontifici che definiscono il con-
tenuto della fede, quanto la legislazione imperiale che li recepisce,
imponendone I'osservanza. Una volta definita 'ortodossia, anche
attraverso una sintetica esposizione degli articoli di fede, ’autore
passa alla seconda parte. In essa, dopo avere precisato il concetto



570

di eresia, egli elenca, descrivendoli minuziosamente, i vari tipi di
eresie storiche a lui note, dagli errori dei philosophorum priscorum
alle pili recenti eresie dei valdesi e dei fraticelli. Come ci si poteva
aspettare, l'eresia alla quale dedica maggiore spazio ¢ il lullismo:
di Ramon Llull riporta ben cento errori di natura trinitaria, cri-
stologica, mariologica, morale e cosi via. Al di 1a della scontata
posizione personale dell’autore, la lista contribuisce a conferire
attualitd al manuale, dal momento che si riferisce a una dottrina
oggetto di una recente condanna pontificia.

La terza parte del Directorium ¢ dedicata alle procedure dell’In-
quisizione: & la pitt ampia e si divide a sua volta in due sezioni.
Nella prima, I'autore segue l'iter processuale, dalle varie formalita
che precedono I'apertura del procedimento giudiziario alla sen-
tenza di assoluzione o di condanna, fornendo man mano anche il
modello dei singoli atti scritti da compilare durante la formazio-
ne del processo. La seconda sezione & strutturata in centotrenta
Quaestiones [ ...] super practica officii inquisitionis attraverso le quali
Eymerich si sforza di risolvere, mediante una minuziosa esposizio-
ne, tutti i possibili problemi che si possono porre all’inquisitore
nella conduzione del processo. Viene cosi offerta una guida di fa-
cile consultazione, adatta ad orientare i giudici nel disbrigo della
loro attivita quotidiana e a consentire loro la rapida individuazio-
ne della norma specifica da applicare in ogni singola situazione.

La sistematicita del lavoro e la sua praticita spiegano il successo
registrato dal Directorium inquisitorum. E spiegano altresi il moti-
vo per cui, nella seconda meta del Cinquecento, in un momento
storico in cui l'istituzione inquisitoriale era tornata di attualitd, il
giurista aragonese Francisco Pefia si desse la pena di curarne nuove
edizioni a stampa (sette edizioni tra il 1578 e il 1607), arricchen-
dole con propri commenti eruditi.

(A. BORROMEO)
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Ezzelino 111 da Romano - Ezzelino (1194-1259), uno dei prin-
cipali sostenitori della politica imperiale nell'ltalia padana, go-
vernd per oltre un ventennio (1236-1259, ma Padova solo fino
al 1256) la Marca Trevigiana (esclusa Treviso ‘guelfa’, soggetta a

lungo al fratello Alberico). A partire dagli anni Trenta fu oggetto
di ripetute ed esplicite condanne papali e di indagini inquisito-
riali.

La vicenda di Ezzelino costituisce un caso esemplare di strumen-
talizzazione a fini politici di accuse di eterodossia, senza contesta-
zioni dottrinali esplicite: eretico, perché avversario politico. Né
Federico II, né alcun altro ghibellino, e «<neppure il terribile e pure
lui presunto eretico Ezzelino giunse mai ad affermare la legittimita
della presenza eterodossa né tanto meno diede vita a contesti isti-
tuzionali aperti agli eretici» (MErLO 1996).

Gregorio IX, che sino ad allora lo appellava «nobilis vir», lo
defini nel 1239 «Dei et ecclesie inimicus», nel contesto del defi-
nitivo inasprimento delle relazioni politiche con lo schieramento
filoimperiale. Con I'elezione di Innocenzo IV si ha un salto di qua-
lita nell’atteggiamento della Chiesa romana verso Ezzelino. Il 4
marzo 1244 P'inquisitore domenicano Rolando da Cremona fu in-
caricato di indagare contro Ezzelino in quanto «nemico della virtd
e persecutore della fede», specie perché «disprezza le sacre chiavi,
ricetta gli eretici e ha tranquillamente commercio con loro, si da
essere sospetto e pubblicamente infamato della macula pravitatis
heretice». Il testo della scomunica del 18 aprile 1248, che forse ri-
prendeva precedenti provvedimenti e che fu poi ribadito nel 1254,
insiste su «una crudelta che ha qualcosa di sovrumano» (ORTALLI
2001); richiama il fatto che egli & cognato e figlio di eretici; sot-
tolinea, considerandoli come una manifestazione di «opposizione
alla natura umana», la sterilitd imposta con feroci mutilazioni a
donne e uomini, I'atteggiamento ambiguo verso il matrimonio, la
dichiarata ostilita alla procreazione (forse per suggerire una conti-
guita col dualismo cataro); stigmatizza I'espresso favore ai magistri
errorum intenti a diffondere nella Marca Trevigiana i «perversa in-
fectionis heretice dogmata»; segnala infine Ezzelino come «aspidis
surdissime filius», ponendo cosi le premesse della credenza che lo
considerd figlio del demonio («diabolo fuit similis», affermera nei
primi anni Sessanta Rolandino da Padova). In questa prospetti-
va, sviluppata poi negli anni Cinquanta da inquisitori e legati (ad
esempio nella propaganda della crociata), eresia e ghibellinismo
(nonché altri elementi culturalmente sospetti, come I'attenzione
all’astrologia, all’alchimia, alla negromanzia) coincidono.

(G.M. VARANINI)
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Fabbroni, Francesca - Nata a Livorno nell’aprile del 1619 (rice-
vette il battesimo il 27 dello stesso mese), all’eta di sei anni entrd
come educanda nel monastero pisano di S. Benedetto sotto la giu-
risdizione dell'Ordine dei Cavalieri di Santo Stefano, dove qual-
che anno piu tardi si fece monaca. Il suo primo padre spirituale fu
il pistoiese Giovanni Visconti (priore della chiesa conventuale dei
Cavalieri dal 1641 al 1647), ritenuto un buon ‘servo di Dio’ e per
questo al centro di una speciale devozione, e autore di testi mistici.
Grazie a quel legame, alle gravi malattie che la afflissero fin dalla
giovinezza, considerate da molti di origine soprannaturale, ai di-
giuni, alle penitenze, alle estasi, che in eta adulta si manifestarono
con sempre maggiore frequenza e talvolta in pubblico, la Fabbroni
si conquistd ben presto fama di santa donna in tutta la Toscana.
Nel 1663 fu eletta badessa, ufficio che, in virtl dei carismi che le
venivano riconosciuti, ricopri per dodici anni continui, durante i
quali — presentandosi sempre come mero strumento della volonta
divina — portd a compimento I'opera di riforma iniziata da Viscon-
ti: introdusse il regime di ‘vita comune’, abolendo la proprieta pri-
vata, cred nel monastero una spezieria, regold in maniera rigorosa
la clausura, aumentd la frequenza ai sacramenti e alla preghiera
comune.

Tale riforma e i metodi con i quali essa fu imposta, suscitarono
il malcontento di una parte delle consorelle, che nel 1675 elessero
a badessa una di loro. Nel frattempo, anche fuori dal monastero, i
sospetti su Francesca Fabbroni e sul suo rapporto non mediato con
la divinita crescevano, soprattutto tra i confessori delle monache,
spesso scelti tra i barnabiti di S. Frediano. Gli appelli rivolti da
questi e da alcune monache al granduca Cosimo III, gran maestro
dei Cavalieri e percid supremo capo temporale e spirituale dell’Or-
dine, spinsero il granduca a intervenire direttamente, mandando
medici a indagare sui segni fisici presenti nel corpo della monaca e
direttori di coscienza a mettere alla prova il suo spirito. Tra questi
ultimi furono il gesuita Giovan Pietro Pinamonti e il barnabita
Costantino Fabbri, entrambi autori di relazioni scritte sugli ‘esa-
mi’ da loro eseguiti sulla monaca, tra il 1675 e il 1678. All’epoca,
come consta da una lettera del cardinale Francesco Barberini al
cardinale Alderano Cybo (22 maggio 1677) il caso era gia noto
alla Congregazione del Sant’'Uffizio: dopo I'esame di alcuni scritti
di Francesca, mandati ai cardinali da Cosimo III, era stato deciso
che venissero assegnati alla monaca due confessori, ai quali erano
impartite direttive dettagliate e veniva concessa la facolta di assol-
vere suor Francesca dall’eresia formale ed esteriore. I tentativi di
risolvere il caso nel ‘foro interno’ non ebbero tuttavia alcun esito,
e alla fine del 1678 la Fabbroni fu, per ordine della Congregazio-
ne del Sant’Uffizio, trasferita nel monastero di S. Caterina di San
Gimignano, privata dell’abito e reclusa in una cella. Qui venne in-
terrogata dall’'inquisitore di Firenze, fra’ Francesco Antonio Triveri
nel luglio del 1680 e nel maggio del 1681. Pochi mesi dopo, nel
settembre dello stesso anno, la monaca mori impenitente.

Durante gli interrogatori la Fabbroni, fedele alla propria identi-
ta di ‘santa’, fu irremovibile dalle proprie posizioni. Continud ad
affermare di ricevere visioni e rivelazioni; di essere impeccabile
anche venialmente e di non provare tentazioni né rimorsi per aver
raggiunto lo stato di perfetta unione con Dio e per aver donato a
Dio la propria volonta e il proprio libero arbitrio; di non essere in
grado di obbedire a direttori e inquisitori perché la stessa volon-

ta divina glielo avrebbe impedito; di non poter compiere alcun
atto esterno di contrizione e di pentimento. Dopo la morte di suor
Francesca, il processo contro la sua memoria prosegui: nel febbraio
del 1682 la sorella e la nipote nominarono un avvocato difenso-
re, il quale perd, quattro anni pit tardi, rinuncio all’incarico, dal
momento che la Sacra Congregazione aveva respinto gli atti da
lui prodotti. La conclusione si ebbe solo nel 1689: il 27 febbraio a
Firenze, nella chiesa di Santa Croce, alla presenza dell'inquisitore
e dei suoi consultori, del vicario del vescovo di Volterra e di una
grande folla, furono letti il sommario del processo e la sentenza di
condanna per ‘santita affettata’ emessa dal Sant’Uffizio contro la
monaca. Il ritratto della monaca e i suoi resti mortali riesumati fu-
rono consegnati al braccio secolare e il 5 marzo seguente vennero
bruciati e dispersi al vento.

(A. MaLENA)
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Fabrizi, Flaminio - Il caso di Flaminio Fabrizi (15572-1591) &
documentato da un ricco e vivace processo senese e portd a una
delle prime condanne a morte per ateismo. Tutto inizid nel Nata-
le del 1587, quando, spinti dal loro confessore, due gentiluomini
denunciarono all'inquisitore di Siena che un giovane molto noto
in cittd, Niccold Amerighi, durante una cena con amici aveva ma-
nifestato opinioni pericolose: che il Vecchio Testamento avesse
valore di libro sacro solo per gli ebrei e non per i cristiani; che i
profeti di Israele erano tutti sapienti astrologi o abili capi politici
che avevano fatto uso di falsi prodigi per farsi obbedire dal loro
popolo; che il diluvio noachico non fosse stato universale e che
Mose avesse finto di parlare con Dio e di compiere miracoli appro-
fittando della conoscenza di fenomeni comunque naturali (infatti
avrebbe traversato il Mar Rosso sfruttando il flusso delle maree). Il
giudice della fede, fra’ Girolamo Causi, che in quei mesi apriva il
procedimento in contumacia contro l'eretico Fausto Sozzini, non
perse tempo e fece subito arrestare I'indiziato, che sin dai primi
costituti confermd le ‘spontanee deposizioni’ dei suoi accusatori,
negando tuttavia di invocare i diavoli e di credere che gli astri
potessero condizionare il libero arbitrio, come pretendevano i
seguaci dell’arcieretico filosofo Pietro Pomponazzi. Rampollo del
patriziato, Amerighi ricopriva cariche pubbliche, si dilettava di
conoscere le stelle, stilava le nativita e aveva letto libri in volgare:
Euclide, Oronce Finé, Patrizio Tricasso, Giovanni Antonio Magi-
ni. Soprattutto, si dichiarava convinto che i racconti del Vecchio
Testamento (letto in latino) fossero inverosimili: si poteva credere
che Dio avesse bisogno di un’arca per ripopolare il mondo? E che
una piccola imbarcazione potesse contenere tante specie di anima-
1i? E che la terra si fosse riempita di uomini e di guerre in un breve
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lasso di tempo? Che Eva fosse nata da una costola di Adamo? I
racconti biblici contenevano falsit, invenzioni e veritd occulte:
i magi che visitarono Gesti bambino erano savi astrologi che ave-
vano previsto I'avvento del Messia; Mos¢, come Maometto, finse
di avere un contatto diretto con Dio senza testimoni che potessero
confermarlo e dopo avere imparato le arti magiche in Egitto. I cri-
stiani, pertanto, dovevano credere soltanto al Nuovo Testamento
e confutare le credenze degli ebrei per convertirli. Infatti, si poteva
prestare fede alla Genesi che raccontava di incesti e di altri cri-
mini turpi? Amerighi disse di avere ritenuto che le sue opinioni
fossero ortodosse, e aggiunse di averne discusso con alcuni teologi
e padri gesuiti e con due membri della comunita ebraica senese,
persuasi, a loro volta, che Cristo fosse un impostore. Egli tuttavia
aveva replicato che i prodigi di Mose erano diversi dai miracoli di
Gest: si trattava infatti di mezzi escogitati per suscitare il timo-
re politico. In ogni modo, con la morte di Cristo, il Testamento
Vecchio era stato «anichillato» una volta per tutte. Linquisitore
dubitd della buona fede dichiarata dal sospettato e volle approfon-
dire la cultura e le relazioni di Amerighi, che affermo di credere
all'astrologia, alla chiromanzia e all’oniromanzia e citd come sue
fonti i libri di Francesco Giuntini, Johannes Garcaeus il Giovane,
Johannes Schoner e Girolamo Cardano. Da quei testi (soprattutto
da Cardano e da Giuntini, & lecito supporre) aveva imparato a
diffidare dei miracoli e di ogni evento naturale interpretato come
prodigio. Abramo era stato sul punto di sacrificare Isacco per ten-
tazione diabolica; Mosé aveva fatto scaturire 'acqua dalle pietre
grazie ad abili stratagemmi. Ma al giudice non bastava: chi era sta-
to il suo precettore, chiese all'imputato? A quel punto venne fuori
un nome: quello di un giovane romano di nome Flaminio, che era
stato a lungo suo ospite.

La carcerazione venne prolungata fino a primavera, e nella cel-
la di Amerighi si affollarono i confessori, pronti a convincerlo a
ritrattare e a denunciare i complici. Cosi il 7 marzo 1588 fu evo-
cato ancora una volta il nome di Flaminio Fabrizi, che gli aveva
insegnato l'astrologia e diceva di aver disputato di materie di fede
durante un soggiorno a Parigi. Amerighi si era trasformato — suo
malgrado — in un delatore, e negli interrogatori successivi raccon-
t0 che l'uomo si era trasferito in casa di una prostituta di nome
Polonia. Flaminio aveva profetizzato I'elezione di un pontefice
francescano (Sisto V, nel 1585); si dichiarava incredulo di ogni
religione e appariva incline al dileggio e alla bestemmia: la Bibbia,
avrebbe detto Fabrizi, & piena di «coglionarie», i papi si fanno ob-
bedire istillando il timore di Dio e della Chiesa, gli indemoniati e
i diavoli non esistono, il paradiso & un luogo noioso, l'inferno una
allegra cuccagna popolata di papi e sovrani, i miracoli di Cristo
opere di prestigio gia dileggiate da Averroe. Flaminio, del resto, si
diceva ammiratore di Agrippa von Nettesheim, e di lui Amerighi
e Fabrizi avevano letto avidamente le opere magiche.

A inquietare I'inquisitore non fu tuttavia solo la miscreden-
za manifestata dai due amici; gravi erano anche le opinioni di
Fabrizi circa la natura di Gesti, che Flaminio riteneva un corpo
«diafano» il cui destino era stato influenzato dalla stelle, come si
poteva leggere nei numerosi oroscopi di Cristo allora circolanti
(uno, assai celebre, fu stilato da Cardano). Si trattava forse di un
antitrinitario? O solo di un astrologo che, per di piti — come rivelo
Amerighi —, si prendeva gioco della bolla di Sisto V contro le divi-
nazioni e i sortilegi (Coeli et terrae, 1586), componendo pasquinate
e burlandosi dei preti cone «nimici de gli huomini che sanno»? Di
certo dal racconto di Amerighi Flaminio emerse come un carattere
eccentrico e ribelle, al punto che ancora ventenne egli avrebbe
progettato di cedere le isole Tremiti ai turchi ordendo un complot-
to negli anni in cui vi aveva soggiornato come soldato al servizio
di Venezia. Lo scopo dei suoi racconti, osservo il senese, era stupire
il mondo con la conoscenza di oscuri segreti; meravigliare un pub-
blico miscredente e curiosissimo.

Leretico romano fu arrestato intorno alla meta di aprile e in car-
cere rimproverd Niccolod per averlo tradito. 11 suo processo fu av-

viato gia in maggio e pose davanti all’inquisitore un uomo che non
nascondeva la sua sete di conoscenza e la volonta di non obbedire
ad alcuna forma di disciplina e di ortodossia. Flaminio, infatti,
confermd con una certa iattanza quanto aveva denunciato I'amico
e disse di avere vissuto come un autentico scellerato. Egli aveva
imparato I’ebraico e dubitava da tempo dei miracoli e dell’autorita
della Chiesa, forse sin da quando aveva subito un primo processo
per negromanzia nella sua cittd natale, Roma, da dove era stato
bandito (1579). Saputo che a Siena una donna veniva esorcizzata
come indiavolata, aveva detto che i demoni erano spiriti inabili a
possedere un corpo umano e aveva attribuito le convulsioni alla
melancolia. Flaminio dubitava anche che ci fosse un aldila, che
Maria fosse vergine, che il mondo fosse stato creato al tempo di
Adamo e che il Dio trinitario fosse il solo principio del bene e del
male (immaginava «dua Dij»). Aveva viaggiato molto (Germa-
nia, Parigi, i mari solcati al tempo in cui era soldato); infine, era
approdato a Siena, dove aveva costituito una sorta di circolo di
gentiluomini (e chierici?) curiosi di astrologia: uno era Antonio
Maria Malaspina, che tentava di comporre con Flaminio sortilegi
ad amorem. Con il marchese si era preso gioco del culto dei santi
e dei miracoli di Cristo, aveva parlato di certe pasquinate romane
contro cardinali spagnoli accusati di marranesimo e aveva invo-
cato nuove leggi del potere secolare che limitassero una volta per
tutte i lasciti testamentari alla Chiesa. Le sue letture erano molte
e tutte orientate alle scienze occulte e astrologiche: insieme ai libri
condivisi con Amerighi, figuravano infatti la medicina di Paracel-
so, Pietro d’Abano, Christoph Clavius, e soprattutto Cardano, di
cui Fabrizi forse aveva tentato di imitare lo ‘stile di vita’. Cuomo
infatti era andato in giro per la cittd quasi nudo d'inverno e co-
perto d’estate. Tre nomi non vennero citati: quelli di Pomponazzi,
di Girolamo Borri e di Niccold Machiavelli; ma ¢ lecito supporre
che le teorie sull'impostura delle religioni dovessero molto a quegli
autori, oltre che a Cardano. Come che sia, il nobile Amerighi,
denunciando lo spiantato amico, se la cavd con pene assai miti, e il
2 luglio del 1588 abiurd quaranta capi di imputazione subendo una
condanna al carcere perpetuo domiciliare (poi attenuato) e a una
multa di duecento scudi che avrebbe contestato a lungo dicendosi
povero. Per Fabrizi, al contrario, la fase senese del processo fu I'an-
ticamera di una punizione pill severa.

La Congregazione del Sant'Uffizio, infatti, chiese che il processo
fosse rimesso a Roma, tanto pill che Flaminio — nato in una casetta
lungo le rive del Tevere — poteva considerarsi un relapso. Cosi il 17
e il 18 giugno del 1588 l'inquisitore di Siena formuld un sommario
della causa a cui fece seguito un lungo elenco di capi di imputa-
zione (ben ottanta). Al primo posto figurava l'eresia antitrinitaria,
ma seguivano le opinioni emerse negli interrogatori: «che le stel-
le possano creare un profeta»; «che il mondo fusse eterno»; che
il «ius» dei pontefici non vincoli la coscienza; «che li spiriti che
guardino le minieri sono spiriti animali, morono et nascono come
disse il Paracelsi»; «che gI’huomini et le donne spiritate non siano
demonij ma si bene humori». Lo si accuso inoltre di avere creduto
alla «<Maggia di Cornelio Agrippa» e di avere suggerito ai nobili
di Siena che «non lassassero essercitare detto Santo Officio nelli
loro stati sendo che era stato causa della perdita di molti regni»
(ACDF, Inquisizione di Siena, Processi 16, fasc. 33, cc. 763r-777v).

Il fascicolo processuale approdd a Roma nell’estate del 1588.
Udito in carcere il 28 luglio, Flaminio attese il 5 aprile del 1589
per essere sentito una seconda volta. Cosa abbia detto in quegli in-
terrogatori, alla presenza dei cardinali del Sant’Uffizio, non & dato
sapere; ma ¢ certo che la Congregazione votd sul caso nella seduta
dell’l1 ottobre 1589. Anselmo Canuto, il fiscale, propose subito
la condanna a morte, non come relapso, ma perché Flaminio era
un antitrinitario negatore della verginita della Madonna e dunque
colpito dalla bolla di Paolo IV Cum quorumdam hominum pravitas
(1555), che per quella fattispecie gravissima di eresie prevedeva
il rogo anche alla prima caduta. Canuto inoltre qualificd I'impu-
tato come «atheista», un termine molto raro, a quell’epoca, nei



documenti del tribunale. A opporsi alla pena capitale, chiedendo
per lui 'immuratio (ovvero lergastolo) furono tuttavia alcuni con-
sultori della Congregazione e fra’ Vincenzo Bonardi, maestro del
Sacro Palazzo. [ roghi si erano fatti rari, e i giudici del tribunale si
mostrarono turbati dal caso, rimandando la decisione a una secon-
da seduta alla presenza del pontefice. Segui un terzo interrogatorio,
ma Flaminio deluse la ‘misericordia’ che gli era stata offerta. Cosi
il 29 novembre si votd per la seconda volta con il testo della bolla
di Paolo IV. Il commissario del Sant’Uffizio, Vincenzo Bruniatti,
defini Fabrizi eretico scelleratissimo; Bonardi lo qualifico come
«dogmatista», altri consultori come infedele. Ascanio Libertani
rincard la dose: «non vidi — disse — hominem pestilentiorem et
nequitiorem isto in vita mea». Soltanto I'assessore del tribunale
Giulio Cesare Salvini si mostrd cauto: «placeret tamen mihi ut
dictus Flaminius perpetuo immuraretur». Gli altri membri votaro-
no unanimi per la morte e rimisero la decisione a Sisto V, che 'ap-
provd il giorno dopo (ACDE, S. O., Decreta 1589, cc. 193v-1957).
Il 22 dicembre I'imputato fu affidato alle cure di un confessore,
ma la prevista abiura e la remissione al braccio secolare furono
ritardate dalla morte del papa. Trascorse ancora un intero anno,
e il 18 dicembre 1590 i cardinali decisero di concedere a Fabri-
zi altri giorni per ritrattare. E preso atto che non aveva smentito
quanto risultava dal processo, la sentenza fu resa allora esecutiva.
Passarono perd ancora alcune settimane, durante le quali fu sti-
lata un’articolata sentenza che fu inviata a Siena perché vi fosse
pubblicata a esempio dei fedeli. Se conosciamo altri particolari di
questa storia, & proprio grazie a quella copia approdata al tribunale
che aveva aperto il processo: Flaminio dunque fu condannato an-
che per avere creduto all’oroscopo di Cristo di Cardano; per avere
dichiarato che la profezia fosse dono delle stelle; per avere disprez-
zato le leggi dei papi, «in particolare la Bolla contro Iastrologia»;
per avere negato digiuni, precetti e purgatorio; per avere ritenuto
che «la sommersione di Sodoma e Gomorra fusse venuta per esser
la terra di natura minerale e sulfurea» e che la creazione potesse
avvenire per generazione spontanea dal fango; per avere tenuto
«l’opinione de’ Manichei», e per avere detto che «prima della na-
tivita [...] ci fusse un solo Iddio senza la Trinita delle persone».
Non lo si qualifico propriamente come un ateo, ma la sentenza
lo dichiard «heretico infidele e distruttore delli fondamenti della
Santa Fede» «per la numerosita, gravezza et enormita» delle eresie
(ACDF, Inquisizione di Siena, Processi 2, cc. 413r-417v). Nessuna
misericordia poteva darsi, né per la pena capitale né per la confi-
sca, ma il governatore di Roma fu invitato a «mitigare il rigore»
perché la morte avvenisse prima del fuoco. Era I’alba del 7 febbraio
1591; I'impiccagione avvenne in Campo dei Fiori, il corpo fu arso
e, come attestano i registri della Confraternita di S. Giovanni De-
collato, dedita al conforto, Flaminio mori «confessato et pentito»,
da «buon christiano», perdonando le offese e lenendo I'atrocita
delle fiamme con un atto (sincero?) di contrizione; «et altro non
fece scrivere» (Orano 1904: 85; Firro 1974: 322).

Poco tempo dopo si aprirono i processi contro Tommaso Cam-
panella e si chiuse quello di Domenico Scandella detto Menoc-
chio, mugnaio friulano. La vicenda di Flaminio merita dunque di
essere collocata in quel contesto. La conservazione del processo
contro Amerighi e Fabrizi, infatti, permette di gettare maggiore
luce su un complesso di deviazioni ereticali e di frasi ‘empie’ che,
sorte da un milieu permeato di letture esoteriche, avevano un filo
conduttore e un senso ben netti. La questione che pongono quelle
carte ¢ la stessa che da anni fa scorrere fiumi di inchiostro dalle
penne degli studiosi: si pud concepire I'ateismo gia nel Cinque-
cento! Si pud rintracciarlo in chi non ha scritto libri dotti? Per
quali vie 'umanesimo radicale e la filosofia peripatetica divennero
piti tardi libertinismo, e come definire una serie di occorrenze ideali
che rimandavano comunque, gia nel XVI secolo, a una vaga aria
di famiglia? E come si continuo la tradizione ‘averroistica’ che ave-
va sovrapposto la tesi dell’'impostura delle religioni e la curiosita
astrologica a una pitt mondana e disincantata visione della politica
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(la stessa che era stata propria di Machiavelli)? E in questa vicen-
da, quanto conto il confronto con le comunita ebraiche europee?
Per comprendere quanto poco eccentriche fossero le opinioni
espresse da Fabrizi basti ricordare che nel processo napoletano per
eresia del 1599 Campanella fu accusato di sostenere alcune propo-
sizioni che abbiamo incontrate nel procedimento senese (che perd
precede): che i diavoli erano stati inventati allo scopo di incutere
terrore; che Maria non fosse vergine; che non si poteva credere
alla Trinitd; che i miracoli erano stati tramandati senza testimo-
nianze; «quod Moises non diviserit Mare Rubrum miraculose». A
Campanella che aveva negato i miracoli e vantato la capacita di
farne, infatti, fra’ Giovan Battista Cortese aveva ricordato I'esem-
pio di Mos¢; ma il domenicano di Stilo «disse che non era vero
per che non fu che il mare si parti in due parti ma per che quel
mare patisce flusso e reflusso et che allora pati reflusso et cosi pas-
50 Moise [...]. Disse ancora che l'oscuratione del sole nella morte
di Christo fu naturale et non miraculosa et che fu particulare et
non universale». Per Campanella la fede e i sacramenti «erano
solo ragione di Stato», i profeti erano condottieri che, come Gestt
Cristo, avevano fatto ricorso all'impostura; gli astri annunciavano
i grandi rivolgimenti; i mirabilia biblici erano invenzioni; i viventi
erano stati generati «dala putredine dell’istessa terra»; e Adamo ed
Eva non erano stati affatto il primo uomo e la prima donna. Come
Amerighi e Fabrizi, del resto, il frate si dichiard lettore di Magini
e Cardano (AmasbiLe 1882: III, 195, 201, 213, 589). Se si tiene
conto poi che il magistero di Pomponazzi era ben radicato nel-
la citta di Pisa, dove insegnavano Andrea Cesalpino e Girolamo
Borri (autore di un trattato Del flusso e reflusso del mare) e si recava
spesso anche Fabrizi, si comprende come la vicenda del processo
senese qui raccontato contribuisce a gettare nuova luce sulla storia
della teoria dell'impostura delle religioni da un versante che non
& né quello della cultura alta di Cardano, né quello della cultura
bassa e popolare di Menocchio.

(V. Lavenia)
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Faenza - Inquisizione di Romagna, creata da papa Gregorio IX
nel 1237, fu affidata ai frati minori. Nel secolo XV aveva sede a
Faenza nel convento dei francescani conventuali. Ma la situazione
cambid quando nel Cinquecento si ebbero le prime avvisaglie del-
la diffusione di tendenze eterodosse. Nel 1545 il gesuita Pascal
Broét denunziava in una lettera a Francisco Xavier la diffusione a
Faenza della «mala dottrina lutherana» per opera di fra’ Bernardi-
no Ochino e di altri predicatori (Lanzont 1925: 68, 70). Lallarme
raggiunse le gerarchie romane. Quando i lavori del Concilio di
Trento si interruppero e i vescovi di obbedienza curiale si spostaro-
no a Bologna, si avverti 'esigenza di dare manifestazioni esemplari
di sorveglianza antiereticale nello Stato della Chiesa. Sotto la
pressione di accuse insistenti sulla diffusione di eresie, i cardinali
legati decisero di promuovere un’azione di controllo e di repressio-
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ne nell’area delle Legazioni. Lincarico di una ispezione a Faenza fu
affidato a due domenicani che riferirono di aver trovato un clima
ostile e una situazione che i frati minori conventuali, titolari
dell’ufficio dell'Inquisizione, non erano in grado di governare. La
loro azione nei confronti di molti sospetti di eresia fu rafforzata e
garantita da un ordine di Paolo III diretto al vicelegato di Roma-
gna e alla magistratura cittadina dei Cento Pacifici. Dei processi
che allora furono celebrati in gran numero non restano i verbali.
Conosciamo i nomi di alcuni inquisiti: fra’ Antonio Maria Thita
per la sua predicazione quaresimale del 1548, il medico e umanista
Giovanni Evangelista Nicolucci reo confesso di lettura di libri
proibiti. Si adottd in questa fase una strategia basata sulla mitezza.
Nicolucci fu assolto privatamente dal domenicano fra’ Reginaldo
Nerli, autorizzato a questo da un breve papale. Nerli ebbe inoltre
dai cardinali Marcello Cervini e Innocenzo Del Monte la facolta
di assolvere fino a dieci eretici pentiti purché non pubblici. Intan-
to una visita inquisitoriale del territorio della diocesi compiuta dal
titolare dell’ufficio, il francescano conventuale Giovanni Antonio
Delfino, fece emergere la diffusione di dottrine ereticali anche
estreme. A Bagnacavallo il responsabile fu individuato nell’ana-
battista don Pietro Manelfi, che si sottrasse alla cattura fuggendo
dalla finestra. A Faenza la repressione del dissenso dottrinale fu
massiccia. Tra le persone che vennero incarcerate e processate ci fu
anche Fanino Fanini. Uscito indenne dal primo processo del 1547
grazie all’abiura, venne arrestato di nuovo a Bagnacavallo dominio
del duca d’Este e incarcerato a Ferrara. Nel suo caso si rese eviden-
te il sotterraneo conflitto tra la strategia moderata di Cervini e di
Del Monte e quella aggressiva di Giampietro Carafa. Fu per la te-
nace e dura insistenza di questi che il duca estense fini col piegarsi
alla sentenza di condanna emanata dalla Congregazione dell’In-
quisizione romana contro leretico relapso. Fu cosi che Fanino fu
mandato a morte nell’agosto 1550. Intanto continuava a Faenza
l'opera inquisitoriale. Furono arrestate e processate circa 150 per-
sone, tra cui una trentina di donne. Spiccano tra i nomi nobili,
artigiani, frati e preti, quelli di alcuni membri del Consiglio citta-
dino e in particolare quello di Camillo Regnoli. I processi veniva-
no seguiti attentamente da Giampietro Carafa e dalla Congrega-
zione, nei cui verbali troviamo registrati gli ordini su come proce-
dere. Sappiamo cosi che '8 gennaio 1550 fu deciso di sottoporre
Camillo alla tortura. Ulteriore incentivo alla caccia all’eretico fu
dato dalla delazione di don Pietro Manelfi. Nella seduta del 29
giugno 1552 la Congregazione delibero di ordinare all'inquisitore
faentino di ‘riconciliare’ gli anabattisti della citta al solo prezzo di
un’abiura segreta, purché rivelassero i complici. Di fatto, nel 1555
anche Camillo Regnoli fu riammesso nel consiglio cittadino da cui
era stato espulso. Una nuova e piti dura fase di persecuzione si apri
con l'ascesa al soglio papale di fra’ Michele Ghislieri ora Pio V. Nel
1567 una denuncia di un faentino segnald conventicole di persone
sospette di eresia che si riunivano di notte, leggevano scritti di
Lutero e di Ochino, mangiavano carne nei giorni vietati ed erano
in contatto con Ginevra: tra questi c’erano diversi inquisiti della
fase precedente, come il medico Nicolucci e Regnoli. La storia del-
la repressione che si scateno allora & resa impossibile dalla man-
canza dei verbali dei processi. Ma dalle notizie registrate negli atti
della Congregazione romana e da altre fonti, come le corrispon-
denze, gli ‘avvisi’ a stampa e gli atti della Confraternita di San
Giovanni Decollato, che si occupava del conforto dei condannati
a morte, si ha comunque un’idea della violenza estrema dell’azione
sviluppata allora dal tribunale per opera dei domenicani e di papa
Pio V. In quel 1567 che vide l'avvio della durissima azione contro
gli ultimi gruppi di dissenso religioso in Faenza avvenne anche il
mutamento istituzionale dell’'ufficio inquisitoriale: i minori con-
ventuali furono sostituiti dall’'Ordine dei domenicani, evidente-
mente l'unico di cui il nuovo papa si fidasse completamente.
nuovi inquisitori ricevettero l'incarico e fecero del convento do-
menicano di Faenza il centro direzionale di un’opera di sorveglian-
za antiereticale dell’intera Romagna. La repressione investi un

gran numero di persone. Alcuni fuggirono mentre si trovavano in
carcere a Macerata per essere estradati a Roma: ne fu considerato
responsabile il governatore della Marca d’ Ancona Alessandro Pal-
lantieri, in disgrazia presso Pio V anche per essere stato procurato-
re fiscale nel processo contro i Carafa. Ma la maggior parte subi il
processo e le relative sentenze: che furono durissime. Le dottrine
ereticali di cui furono ritenuti colpevoli erano per lo pitt quelle
della Riforma protestante nella versione calviniana, con elementi
di radicalismo che richiamano la diffusione delle tendenze anabat-
tistiche del decennio precedente. Particolarmente diffuso tra di
loro era il rifiuto della venerazione delle immagini dei santi. E fu
proprio per reazione contro questa tendenza, che era condivisa an-
che da membri del clero come don Girolamo Dal Pozzo, che i do-
menicani approfittarono di un incidente cittadino di quello stesso
anno 1567 per organizzare una robusta propaganda a favore della
fede nelle immagini miracolose. L'incendio di una chiesa che ri-
sparmiod la tavoletta con I'immagine di una Madonna con Bambi-
no dette occasione a una vera e propria campagna di promozione
della devozione cittadina per quella che fu chiamata la Madonna
del Fuoco in cui si distinse il domenicano cremonese Giovanni
Maria Capalla. Intanto a Roma giungevano a conclusione i pro-
cessi e si organizzavano i riti solenni della giustizia inquisitoriale.
Alcune sentenze conservate negli originali presso la Biblioteca del
TCD elencano le dottrine ereticali e le letture proibite di cui gli
imputati furono trovati colpevoli. Nella sentenza del 31 maggio
1567 fu stabilito tra 'altro che la casa di un toritore di Forli dove
era stata letta la Tragedia del libero arbitrio di Francesco Negri fosse
distrutta e il luogo indicato con un segno a memoria dei posteri
(forse una colonna infame). Altre sentenze seguirono nel settem-
bre e nel dicembre. Il rito solenne dell’abiura pubblica in Santa
Maria sopra Minerva e nella cattedrale di Faenza, il carcere e I'ob-
bligo di portare I'abitello dei penitenziati furono le punizioni pitl
lievi: ne fu colpito il pittore Giacomo Bertuzzi. Piti dura fu la con-
danna all’immurazione perpetua per don Girolamo, quella alla
galera per don Francesco Stanghi e per un ortolano di nome [am-
mone (Giambuono?). La fuga di alcuni faentini a Ginevra, gli ar-
resti di altri e le denunzie che seguirono portarono ad altre e pitt
radicali misure che colpirono figure di primo piano della citta e in
particolare alcuni membri del Consiglio: tra di essi Giovanevange-
lista Calderoni, giurista, che se la cavd con I'abiura segreta. Si
giunse al punto che Pio V minaccid di voler deportare tutto il po-
polo di Faenza e di sostituirlo con immigrati da fuori. Gli Anziani
del Consiglio e i faentini residenti a Roma si scambiarono lettere
desolate su come trovare «rimedio opportuno alla miseria della
nostra cittd» (Lanzont 1925: 208). 11 9 maggio 1568 furono con-
segnati al braccio secolare per I'esecuzione capitale quattro faenti-
ni, tra cui don Francesco Stanghi. Il 6 dicembre fu impiccato e
bruciato Francesco Castellini. 11 28 febbraio 1569 la stessa sorte
colpi il sacerdote don Luca Bertoni, che si rifiuto di abiurare. 11 22
maggio si ebbe l'ultima condanna di faentini: la pitt dura colpi
quattro relapsi, tra cui Regnoli, giustiziato il 25 maggio, e sua mo-
glie Camilla, impiccata e bruciata il 23 agosto. Segui la misura
punitiva per l'intera citth con I’eliminazione dal Consiglio genera-
le di Faenza di tutti gli inquisiti ordinata dal cardinale Alessandro
Sforza legato di Bologna e di Romagna. Uepurazione colpi anche
gli assolti.

Dal punto di vista dellistituzione, dal 1567, con la nomina di
Angelo Gazzini da Lugo, Faenza divenne la sede di inquisitori
generali nominati dalla Congregazione romana del Sant’Uffizio
e responsabili di una vasta area comprendente tutte le diocesi
della Romagna con Ia sola esclusione di Rimini e Pesaro. L'11
maggio 1567 & la data della bolla istitutiva di Pio V e il 13 aprile
furono provvisti i finanziamenti con I'applicazione delle rendite
di alcuni benefici ecclesiastici. La crescita della rete di controllo
fu immediata e dette vita a una struttura imponente. Un regi-
stro della rete di vicari e di personale d’ufficio degli anni d’inizio
del Seicento fornisce un censimento accurato della popolazio-



ne divisa per parrocchie e per le diverse diocesi: oltre a Faenza,
Cervia, Cesena, Ravenna, Sarsina, Forli. Inoltre fornisce nomi
degli «officiali» — vicari, consultori — e dei familiari. Uimpor-
tanza della sede di Faenza & misurata dal numero e dalla quali-
ta delle persone che a vario titolo facevano parte del tribunale.
Gli «officiali» attivi a Faenza comprendevano sei consultori, un
avvocato fiscale, un ‘procuratore dei rei’, un avvocato dei pove-
ri, notai, amministratori, undici familiari, quattro nunzi, oltre a
due addetti all’ufficio di bargello. La presenza di potenti famiglie
locali (ben tre membri di quella dei Naldi) attesta la dinamica
sociale avviata dalla istituzione inquisitoriale. Col tempo I’appa-
rato della sede faentina sembra essersi ulteriormente rafforzato.
Cosi almeno risulta dal registro dei patentati redatto alla meta
del Settecento (ACDE S. O., St. St., EE 2-h). Lelenco fu fat-
to redigere nel 1755 dall'inquisitore generale di Romagna padre
Dionigio Bellingeri da Pavia. Il suo successore, Giambattista
Wahemans da Venezia, lo invid a Roma nel 1761. Aggiornamen-
ti successivi permettono di seguire i mutamenti intervenuti fino
alla meta dell'Ottocento. Gli uffici della sede centrale faentina
comprendevano un vicario generale, un cancelliere secolare, un
avvocato dei rei, un procuratore delle cause civili, un mandata-
rio, un «esecutore per i tormenti». La spedizione dell’elenco a
Roma serviva per far registrare i nomi dei patentati. Intorno alla
qualifica di patentato i documenti conservati nella sede romana
del Sant’Uffizio mostrano una forte pressione per ottenerla, alla
quale si opponeva da Roma una certa resistenza. Le critiche che
gia nel corso del Seicento si erano levate da parte di Giovanni
Battista De Luca contro gli abusi e le sopraffazioni che nascevano
dalla quantita di persone che ottenevano quel privilegio impone-
vano cautela nel concedere tali patenti. Nella seconda meta del
Settecento, davanti alle misure economiche prese dal governo
dello Stato pontificio, i patentati faentini fecero ricorsi e levaro-
no proteste a difesa dei loro tradizionali privilegi di pascolo e di
esenzioni fiscali, mentre una lunga controversia opponeva il ba-
rone Leonido Spada al marchese Costantino Guidi in materia di
titoli di familiare del Sant’Uffizio (ACDE S. O., St. St., EE 3-e).

La parentesi napoleonica si chiuse nel 1824 col ripristino
dell'Inquisizione nello Stato ecclesiastico. Mentre affluivano le
suppliche e le pretese di chi aveva goduto di pensioni e di inca-
richi, Gregorio XVI manifestd di voler «assolutamente attivare
I'Inquisizione in Bologna ed in Faenza specialmente vedendone
ora i buoni effetti nelle denuncie dei complotti di Pesaro» (me-
moriale anonimo per 'udienza papale del 15 giugno 1825, ACDE
S. 0., St. St., EE 2-h). Quella di Faenza era di fatto una delle pitt
importanti tra quelle dello Stato pontificio e le preoccupazioni di
controllo delle diffuse inquietudini politiche contribuirono molto
alla decisione di ristabilirla. La prima cura del nuovo inquisitore
eletto il 7 dicembre 1824, padre Angelo Ancarani, fu quella di
ristabilirne le carceri che erano state occupate da quelle del Comu-
ne. Il progetto delle nuove carceri fu sottoposto al cardinal legato
di Ravenna Agostino Rivarola il 19 luglio 1825.

I moti del 1830 in Romagna dimostrarono che la struttura
inquisitoriale poteva essere utile per controlli di polizia sulle
opinioni e sulle tendenze politiche. Le carte relative alla sede
faentina conservate in ACDF rivelano molti aspetti delle infiltra-
zioni di opinioni liberali e mazziniane anche all'interno del corpo
ecclesiastico. Il tribunale non sembra aver goduto di simpatie,
tanto che nel 1835 I'inquisitore Gaetano Feletti, sottoponendo
a Roma le terne per la scelta dei nomi del nuovo vicario generale
e del mandatario, si lamentd per le vessazioni che aveva soffer-
to «nelle passate politiche vicende» a causa dei suoi importanti
servigi (ACDE S. O., St. St., EE 2-h, lettera 29 gennaio). Cre-
scendo i timori di moti liberali, nel 1838 venne da Roma 'ordine
di bruciare le carte dei processi gia conclusi: e I'inquisitore locale
attestd che i fascicoli processuali, in conseguenza dell’'umidita del
terreno dove aveva provveduto a sotterrarli, erano praticamente
distrutti. Nel clima di un controllo poliziesco sempre pilt vessato-
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rio, si infittirono denunzie e maldicenze su persone che avevano
manifestato opinioni e fatto letture politicamente sospette. Con
la nascita del Regno d'Italia, la struttura inquisitoriale romagnola
crolld e le carte conservate nella sede centrale di Faenza vennero
disperse.

(A. PrOSPERI)
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Familiari, Italia - Gli studi sull’Inquisizione spagnola hanno
fornito dati abbondanti sia sulla presenza, sia sull’aumento rapido
e massiccio del personale esecutivo o ‘braccio secolare’ delle forze
di polizia al servizio dei tribunali della fede: i cosiddetti ‘familiari’,
dotati di privilegio di porto d’armi. Il loro aumento fu dovuto ai
privilegi giuridici e fiscali loro offerti, che agirono da incentivo al
loro ingresso tra le élites locali.

Quanto all'Ttalia, la crescita dei familiari, compensata con vari
privilegi, primo tra tutti la licenza di porto d’armi per il servizio
dell'Inquisizione, era nota da tempo per quanto riguarda la Sici-
lia, costituente come la Sardegna un tribunale periferico di rito
spagnolo, dipendente da Madrid e non da Roma. In Italia solo la
Sicilia e la Sardegna — gia integrate nell'impero marittimo catala-
no-aragonese, ben prima che ne raccogliesse I'eredita Ferdinando
il Cattolico — ebbero tribunali di fede organizzati sin dal primo
Cinquecento in funzione antisemita, dipendenti dalla Suprema di
Madrid e non da Roma; ed anche in Sicilia e in Sardegna il tri-
bunale locale del Sant’'Uffizio spagnolo servi da strumento per un
‘conflitto di potere’, simile a quelli studiati da José Martinez Millan
nella corte di Madrid: un cronico attrito tra il governo e i ceti loca-
li alleati con l'inquisitore. Il fatto che il viceré Ferrante Gonzaga,
dal 1535 al 1543, fosse riuscito ad ottenere in Sicilia la sospen-
sione dei privilegi di foro dei familiari non significa tuttavia che
nell’isola fosse stata addirittura sospesa I'Inquisizione, malgrado
le leggende storiografiche in proposito: significa solo che allora la
polizia degli inquisitori perse il privilegio di foro e fu soggetta, per i
reati comuni, ai tribunali ordinari (Zaccia 2003: I, 207). [ processi
per eresia continuarono, giacché i poteri sospesi riguardavano solo
i delitti che non fossero connessi a questioni di fede. Fu un tipico
contflitto di potere tra inquisitori e governo anche lo scontro tra il
viceré Antonio de Cardona e il vescovo visitatore Pietro Vaguer,
che si svolse a Cagliari nel 1543-1545 (ANaTra 1982), o il caso di
Palermo, che vide il viceré Marc’Antonio Colonna contrapporsi
all'alleanza Inquisizione-baroni: lo scontro sui familiares e per la
giurisdizione criminale su di loro, degli anni 1577-1582, termino
con la sconfitta del viceré (RENDA 1997: 98-128; Bazzano 2003:
301-308).

Vi era poi la rete dei tribunali di fede dipendenti dal Sant'Uffizio
romano (i giudici erano i frati, domenicani o francescani, negli
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Stati italiani settentrionali e nello Stato pontificio; e i 131 vescovi
cui era affidata anche I'Inquisizione di fede nel Viceregno di Na-
poli). Anche questi tribunali avevano un numeroso apparato di
ufficiali e di forze di polizia, divise in tre categorie. Vi era anzitutto
un piccolo numero di veri e propri sbirri: ‘patentati’ che, oltre ad
essere dotati della licenza di porto d’armi proibite per operare ar-
resti e catture, ricevevano anche un ‘soldo’ fisso dal tribunale. Ad
essi si aggiungeva un gran numero di armati volontari: anzitutto
‘familiari’ o ‘patentati’ sovente organizzati, sin dal medioevo, nelle
Confraternite dei crocesignati, composte di gente di condizione
nobile o civile, che oltre alla licenza di detenzione di armi proibite,
godevano del privilegio di foro e del diritto «di far portare I'armi
ad un suo servitore»; inoltre i ‘patentati’ semplici, che avevano
solo «il Privilegio del Foro per la delazione delle armi». Non &
chiaro se usufruissero di privilegi fiscali come in Spagna, anche se
cid sembra probabile, per le gabelle, almeno nello Stato pontificio
e nel viceregno.

Alcuni sondaggi nei fondi del Sant'Uffizio romano mostrano
che, entro i primi decenni del Seicento, anche in Italia i privilegi
di foro, di porto d’armi, di esenzione fiscale (piti I'alone di paura e
prestigio che circondava il Sant’Uffizio) avevano dato luogo a una
crescita abnorme dei familiari, non solo nello Stato pontificio ma
in tutti gli stati cittadini centro-settentrionali. Vi si aggiungevano
gli oltre 800 sbirri o ‘algozini’ dei vescovi del Regno di Napoli: il
concordato del 1741 con Carlo di Borbone elencava per tutti i tri-
bunali vescovili del regno (saliti allora a 133 piti 4 vescovi-abati) il
numero dei familiari cui era riconosciuta 'esenzione dalle gabelle
di pane e farina: un totale di 845 ‘algozini’ (in D1 BeLra 1982: 167-
189). Gia cosi il numero era ridotto dalla soppressione di vecchie
esenzioni; inoltre molti vescovi, in quanto baroni, avevano anche
quelle milizie private che costituivano I'antica piaga dei cosiddetti
‘diaconi selvaggi’.

Anche negli Stati centro-settentrionali la rete dei familiari
divenne cosi fitta che gia nel Seicento, per due volte, la Curia
romana ne tentd la riduzione: con Clemente X (1658-1659), e
pilt seriamente con Innocenzo XI, grazie al consiglio del cardinale
Giovanni Battista De Luca (1681). Da una nuova inchiesta av-
viata da Benedetto XIV nel 1743 risultd che nello Stato pontifi-
cio dai nove tribunali provinciali dipendevano 291 vicariati, con
2814 patentati: 995 ‘privilegiati’ (con servitore), di cui 614 laici o
chierici in Ordini minori, e 1819 non privilegiati, «cio¢ familia-
ri, consultori, esecutori, li quali godono unicamente il privilegio
del foro per la delazione delle armi»; senza contare i «familiari de’
patentati privilegiati, e consultori, ciascheduno dei quali ha il pri-
vilegio di far portare I'armi ad un suo servitore, in circa numero
1000» (ACDE S. O., St. St., M 2-m, cc. 357r-359r). Dati sette-
centeschi sono disponibili anche fuori delle Legazioni pontificie.
Nel 1774 a Pavia 'organico del tribunale comprendeva, per la sola
cittd, 30 funzionari, e ben 135 tra patentati e crocesignati, piu il
capitano del Pretorio e il bargello vescovile, al loro servizio per
ogni evenienza. A Parma, quando fu ristabilita dal bigotto duca
Ferdinando (1782), I'Inquisizione disponeva di 46 persone in citta
e 121 ufficiali distribuiti in 28 vicariati sul territorio, per un to-
tale di 167 dipendenti tra giudici, impiegati e forze semi-private
di polizia. Secondo le fonti dell'archivio conservato a Modena,
l'organico del Sant'Uffizio estense, quando fu soppresso da Erco-
le III nel 1784, comprendeva ancora carcerieri e forze di polizia:
uscieri, bargello e sbirri, ossia patentati a impiego fisso, distinti dai
crocesignati, forze di polizia volontarie con titolo onorifico, e dai
familiari, che avevano acquistato le patenti a un costo variabile,
secondo il grado, da 61 a 100 lire (Ricu1 1986).

(E. BRamBILLA)
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Familiari, Portogallo - I familiari erano ufficiali laici dell'Inqui-
sizione che svolgevano la propria attivitd professionale servendo
il tribunale come collaboratori a tempo parziale, assistendo gli
inquisitori nelle indagini, catturando sospetti eretici e confiscan-
do le loro proprieta. Essi scortavano anche gli eretici condannati
durante gli autos da fé. Vennero nominati irregolarmente e in pic-
colo numero fino al 1570, quando fu concessa la presenza di due
familiari in ogni citta o localita importante. Nello stesso periodo
furono formalizzate le indagini tese ad accertare che i familiari non
avessero origini ebraiche, o che nessun membro della loro famiglia
fosse mai stato condannato dall'Inquisizione (ANTT, CGSO, liv.
160, c. 1r-v). La pratica per la nomina dei familiari nelle regioni
esterne al Portogallo non fu codificata fino al Regolamento inqui-
sitoriale del 1613.

I requisiti necessari per la nomina dei familiari si svilupparono
per quasi un secolo e raggiunsero la forma definitiva, o quasi, nel
1640. In base al Regolamento generale: gli ufficiali dell’Inquisizio-
ne dovevano essere «originari del reame, vecchi cristiani di sangue
puro, senza razza di moro, di ebreo o di persone recentemente con-
vertite alla nostra santa fede, e senza fama alcuna in senso con-
trario; che non siano stati coinvolti in nessuna infamia pubblica
di fatto o di diritto, né imprigionati o puniti dall'Inquisizione. Né
possono essere discendenti di persone su cui gravi uno dei difet-
ti sopra menzionati. Saranno tenuti ad essere persone oneste e di
buoni costumi, in grado di custodire notizie su ogni questione di
importanza e di segretezza. Le stesse qualita devono dimostrare an-
che le persone che l'ordinario nomina per assistere alla conclusio-
ne delle indagini relative a persone sotto la sua giurisdizione. [...]
[Devono essere tutti in grado di] leggere e scrivere. Se sono sposati,
le loro mogli e i loro figli devono avere la stessa purezza» (liv. I, tit.
I, § 2). Le norme non furono piti cambiate fino a quando il Rego-
lamento del 1774 non elimino il requisito della impeza de sangue.
Il Portogallo non conobbe mai prescrizioni riguardanti I'eta o il
matrimonio simili a quelle vigenti in Spagna, cosi alcuni familiari
in Portogallo furono minorenni (cioé d’eta inferiore a 25 anni) e



non sposati; pochissimi, addirittura, avevano soltanto dieci anni.
José Veiga Torres ha individuato 221 minori. Il numero sembra
basso tuttavia, considerato che nella sola diocesi di Pernambuco
(Brasile) furono nominati 209 familiari con meno di 25 anni.

Dopo il 1640 tutti i familiari furono sottoposti a una rigorosa
e potenzialmente costosa indagine riguardante le loro origini e
la loro condotta personale prima della nomina. Il processo d'in-
chiesta si apriva con un’indagine informale, che mirava a stabilire
se esistevano basi sufficienti per giustificare un’indagine formale
e determinare possibili impedimenti alla nomina. LCunico studio
esistente sui costi di una nomina mostra che il costo medio nella
diocesi di Pernambuco si aggirava attorno a 30.000 reali, ma po-
teva giungere fino a 120.000 reali. I costi salirono nel corso del
Settecento a causa dell'inflazione e in ragione di un pit esatto ed
efficace controllo fiscale da parte dell'Inquisizione. I costi erano
alti ma non del tutto proibitivi, cosa che consentiva a un’ampia
parte della societd di concorrere alla nomina inquisitoriale. Di
conseguenza, sia in Portogallo, sia in Brasile, i familiari proveniva-
no da un’estesa fascia sociale che comprendeva mercanti, agricol-
tori, artigiani, burocrati, personale militare e professionisti. Torres
ha rilevato che in Portogallo circa un quarto dei familiari erano
impegnati in attivita d’affari. Nell'impero portoghese il gruppo pit
ampio era invece costituito dagli agricoltori, ma in Pernambuco
circa la meta dei familiari era impegnata in qualche genere di com-
mercio. Anche la nobilta svolse un ruolo importante, ma rappre-
sentd soltanto il 5% circa dei familiari dell’impero.

I familiari godevano di importanti privilegi concessi loro dai
monarchi iberici e dal papa. Tali privilegi comprendevano I'esen-
zione da alcune tasse e dal servizio militare obbligatorio, il diritto
di portare armi di difesa e di offesa e il privilegio di foro sia nel-
le cause civili sia in quelle criminali. Ogni familiare prestava un
giuramento d'ufficio e otteneva una patente di nomina chiamata
carta de familiatura. Durante il servizio nell’Inquisizione, i familiari
indossavano anche abiti con la croce del crociato e un medaglione
in oro con lo stemma del Sant'Uffizio.

LInquisizione portoghese non pose mai limiti al numero dei fa-
miliari come fecero i tribunali spagnoli, ma nel 1693 il re Pietro 11
ridusse il numero di quanti in Portogallo potevano godere di privi-
legi inquisitoriali (il provvedimento fu quindi esteso al Brasile nel
1720). Quei familiari divennero noti come familiares do niimero.
Torres ha calcolato che tra 1580 e 1820 furono nominati 20.057
familiari, di cui solo 3.114 per il Brasile.

[ familiari portoghesi e altri ufficiali formavano anche asso-
ciazioni sul tipo delle confraternite dedite al culto di san Pietro
Martire, e compagnie di milizia dette Companhias dos Familiares. 1
familiari convocavano i testimoni, arrestavano i prigionieri, scor-
tavano i commissari nei loro viaggi di indagine, accompagnavano
i prigionieri durante gli autos da fé e prendevano parte alle ceri-
monie pubbliche della Confraternita di Sdo Pedro Martir. Torres
mostra come il numero di nomine subi un costante aumento nel
corso del Seicento, accelerd poi dopo il 1690, giunse all’apice nel
decennio 1760 e infine diminui fino al 1820, toccando cifre molto
basse, mai piti registrate dopo l'ultima decade del Cinquecento.
Confrontando questi dati con quelli riguardanti le sentenze emesse
dall'Inquisizione, Torres insiste sul fatto che, dopo il 1690, si deb-
ba vedere un passaggio dell'Inquisizione da istituzione incentrata
sulla repressione e sul controllo sociale a una focalizzata sulla pro-
mozione sociale. Famiglie da tutto I'impero utilizzarono infatti la
carta come prova formale della loro purezza ancestrale, che apriva
numerose opportunita sociali, economiche e politiche in una so-
cieta in cui uffici politici, Ordini militari e confraternite di presti-
gio continuavano ad osservare i requisiti della purezza del sangue.

LInquisizione portoghese dovette affrontare periodicamente il
problema di falsi familiari o di familiari che abusavano della pro-
pria autorita. Il Regolamento inquisitoriale del 1613 tento di risol-
vere la questione e dichiard che il comportamento scorretto degli
ufficiali doveva essere riferito all'Inquisizione; ma non forni alcun
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dettaglio in merito. Tuttavia, il Regolamento del 1640 portd alla
soluzione del problema, dividendo le infrazioni in due categorie
fondamentali: quelle di coloro che ostacolavano o disturbavano
il ministero dell'Inquisizione e quelle di coloro che si fingevano
ministri e ufficiali del Sant’'Uffizio. Impose anche pene pesanti per
tali infrazioni.

Contrariamente agli stereotipi diffusi, i familiari dell’Inquisi-
zione portoghese non esercitavano un potere illimitato, né opera-
vano come spie per conto dell’Inquisizione. In realtd, la maggior
parte di loro svolse probabilmente pochissimo lavoro per conto del
Sant’Uffizio. Cio & particolarmente vero per il Settecento, quando
il numero di familiari portoghesi crebbe rapidamente in conco-
mitanza con il calo dellattivita inquisitoriale. Oltre il 35% dei
familiari nominati dai tribunali portoghesi (7.021 dei 20.057) ot-
tenne la nomina tra 1750 e 1820. Contemporaneamente 'attivita
repressiva dell'Inquisizione subi un rapido declino. Nello stesso
periodo solo 1.621 persone vennero condannate dall’Inquisizione.
Questa disparita consente di spiegare le frequenti lamentele, che
si possono trovare nei documenti dell’epoca, riguardo al fatto che
c’erano molti familiari superflui nell'impero nella seconda meta
del XVIII secolo. La nomina di un gran numero di familiari avve-
nuta dopo il 1690 consenti all'Inquisizione di allargare la propria
base d’appoggio e di accrescere le entrate. Secondo Torres, que-
sto fatto permise anche all'Inquisizione di riappropriarsi dei valori
sociali e religiosi profondamente radicati e osservati da una larga
parte della popolazione e di trasformare se stessa in un’istituzione
adatta a favorire la promozione sociale.

(J.E. WapswoRrTH)

Vedi anche

Brasile; Commissario del Sant’Uffizio, Portogallo; Confra-
ternite, Portogallo; Inquisizione portoghese; Limpeza de sangue,
Portogallo
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Familiari, Spagna - La figura del familiare rappresentava, nella
coscienza collettiva della popolazione, una manifestazione quoti-
diana del potere del Sant’Uffizio. Sparsi per tutta I'estensione dei
distretti inquisitoriali, i familiari incidevano con orgoglio lo scudo
dellistituzione alle porte delle loro case e si agghindavano, facen-
do addirittura a gara, per assistere alle processioni e alle cerimonie
pubbliche nelle quali avevano diritto di partecipare come membri
del tribunale. In tal senso, la carica di familiare, che non compor-
tava nessun salario, era per lo pitt un’arma di prestigio sociale, un
modo per guardare e per essere visti, per dimostrare con successo
una presunta limpieza de sangre e, naturalmente, per godere dei pri-
vilegi prodotti dall’'ostentazione di tale titolo. [ familiari formava-
no i piccoli ‘tasselli’ del mosaico con il quale I'lnquisizione copriva
la rete dei territori sotto la propria giurisdizione, rendendosi visi-
bile. Il familiare, pertanto, giocava di per sé un ruolo importante,
per il fatto di risiedere nella sua localita e di ergersi a baluardo dei
valori ideologico-religiosi che I'Inquisizione rappresentava.

Le qualitd che teoricamente si esigevano per diventare fami-
liare del Sant’Uffizio erano: Iesistenza di un posto vacante cau-
sato dalla limitazione del numero complessivo; il sesso maschile;
la maggiore etd (dal 1627 dovevano aver compiuto i 25 anni);
lesercizio di uffici non considerati umili; essere sposati; avere la
limpieza de sangre; non essere stranieri; risiedere nella localita della
familiatura a cui ci si candidava. Nel caso della Castiglia, si pre-
supponeva inoltre una certa ricchezza e un certo grado di nobilta,
in quanto la carica era segno di onore; in Aragona, invece, si insi-
stette sull’opportunita di non optare per persone potenti, che con
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la familiatura avrebbero incrementato in modo ulteriore i propri
privilegi. In ogni caso, tutte queste qualitd, come si & detto, erano
richieste in via teorica, dato che nella pratica furono concesse
dispense di ogni tipo, adeguando il profilo dell’aspirante familiare
alla carica; in funzione, anche, della quantita delle domande di
familiaturas: in epoca di scarso interesse, I'Inquisizione sapeva es-
sere meno rigorosa.

Il numero dei familiari oscilldo moltissimo. In un primo momen-
to, i requisiti non erano fissati in maniera stretta, per cui si ebbe
una tale espansione che nel primo Cinquecento intervenne addi-
rittura il re a chiedere una loro riduzione. Sebbene la Concordia
di Castiglia del 1553 avesse stabilito il numero dei familiari che
ogni localita doveva avere, nella seconda meta del Cinquecento
si continuarono ad avere eccedenze di personale. Solo nel XVII
secolo, periodo di crisi generale, la familiatura inquisitoriale entro
in una spirale decrescente. Con la lunga decadenza settecentesca
e con gli ultimi sprazzi di attivita a inizio Ottocento, il numero dei
familiari divenne cosi esiguo, da sollevare proteste per I'impossibi-
lita di coprire adeguatamente il territorio.

I compiti dei familiari erano i seguenti: protezione e accompa-
gnamento degli inquisitori e di altri ministri o ufficiali; ausilio al
Sant’Uffizio e al suo personale; controllo dei prigionieri, dei porti,
delle frontiere; partecipazione nella pubblicazione degli editti di
fede nella cerimonia degli autos de fe; ricerca di informazioni su-
gli aspiranti, a partire dalla loro limpieza de sangre; altre funzioni
minori, come quella di comunicare la morte di un collega al tri-
bunale, consegnare tutte le carte al nuovo commissario alla morte
del precedente, realizzare le confische e le aste con il commissario,
partecipare al rogo dei libri e alle ispezioni di librerie o, all'epoca
dell’invasione francese, il mantenimento della pace pubblica.

Limpegno che la carica comportava era di gran lunga ri-
compensato dai privilegi di cui i familiari godevano, il vero
incentivo che spingeva a ricercare il titolo. I privilegi erano di
diverso tipo; alcuni preferivano gli uni rispetto agli altri, senza
perd disprezzarne nessuno. | privilegi giurisdizionali garantiva-
no liberta e indipendenza, dato che i familiari erano esenti dai
magistrati secolari, contro cui procedevano dunque liberamente.
In breve, godevano del foro inquisitoriale quando erano impli-
cati in cause criminali (tranne in determinati delitti di partico-
lare gravitd, come il crimen lesae majestatis, il crimine nefando
o lo stupro) e, a seconda dei tribunali, in alcune cause civili.
Inoltre, da un punto di vista economico, in funzione dell’In-
quisizione alla quale si apparteneva e della congiuntura storica,
alcuni usufruirono dell’esenzione dall’obbligo di dare alloggio a
soldati e, eccezionalmente, da prelievi fiscali. Ricevettero inve-
ce scarsi privilegi militari, dato che teoricamente erano tenu-
ti a osservare quel tipo di obblighi, anche se alcuni riuscirono
comunque ad ottenere benefici complementari in quel campo.

[ privilegi pitt ambiti dagli aspiranti familiari, pertanto, non era-
no quelli di tipo militare, economico, forse neanche giudiziario,
ma quelli sociali, privilegi intimamente connessi con il ruolo che
la famiglia svolgeva come nucleo di strategie di mantenimento o
di ascesa sociale e con questa estetica del potere che ai membri del
tribunale piaceva tanto ostentare, specie nel pieno Settecento.
La preferenza per I'accesso a determinate cariche, I'esenzione da
posti onerosi e, sopratutto, il porto d’armi si coniugarono in molte
occasioni ai danni di altri cittadini. I familiari si caratterizzarono,
in tal senso, per una elevata e generalizzata conflittualita.

Come che sia, ridimensionata gia da tempo la presunta funzio-
ne di spie dei familiari, cosi come il loro compito, nelle diverse
localita, di incutere rispetto nei confronti del Sant’Uffizio (sem-
brava intimorire di piti I'arrivo de facto di una visita del tribunale
che non le armi o gli scudi di questi cittadini), la familiatura ap-
pare ormai un istituto che fu capace di rafforzare non tanto I'In-
quisizione, quanto I'individuo che ne era titolare e la sua famiglia
di appartenenza.

(A.C. Cuabpro Garcia)

Vedi anche
Concordias; Familiari, Portogallo; Inquisizione spagnola; Limpie-
za de sangre, Spagna; Sicilia
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Fanini, Fanino - Nato a Faenza verso il 1520 da famiglia po-
polana, ma agiata, svolse il mestiere di fornaio. Fu famoso come
esempio di martire per la fede riformata nella letteratura prote-
stante. Convertitosi alla Riforma, forse in seguito alla predicazio-
ne a Faenza di Bernardino Ochino nel 1538, Fanini si dedico ad
un’intensa propaganda segreta, tanto che nel 1547 subi un primo
processo inquisitoriale ad opera di Alessandro da Lugo. Liberato
in seguito all’abiura, fu bandito da Faenza e dai domini pontifici
con l'auspicio della sua emendazione. Fanini incremento inve-
ce la sua predicazione ereticale in Romagna, divenendo «capo di
setta», insieme con Barbone Morisi e Giovan Matteo Bulgarelli.
Dalla documentazione inquisitoriale risulta che la sua propaganda
si baso sulla proposta di molti libri eterodossi e delle principali
dottrine riformate: gli interrogatori delle suore del convento di S.
Chiara di Bagnacavallo la mostrano molto persuasiva. Il suo prin-
cipale biografo, Giulio da Milano, gli attribuisce un consistente
manipolo di scritti, composto in parte durante il secondo periodo
di prigionia e comprendente moltissime epistole (soltanto quelle
spirituali formavano quattro «copiosi libri» ), due trattati sulla na-
tura di Dio, due sulla confessione, due sulla conoscenza di Cristo e
sulla predestinazione, cento sermoni sui principi della fede, com-
menti ai Salmi, alle lettere di san Paolo, riflessioni sparse sulla re-
ligione e sulla vita e «dispute contro I'Inquisitore»; tutti gli scritti
erano redatti con un metodo di puntuale riscontro scritturistico.
Nessuno di essi fu edito e si & conservato. Nuovamente arrestato
nel febbraio 1549, Fanini rifiutd fermamente di ammettere i pro-
pri errori religiosi e a settembre fu raggiunto nel carcere di Ferrara
dalla condanna a morte per impiccagione e rogo. Nei diciotto
mesi che intercorsero tra 'arresto e I'esecuzione della condanna,
avvenuta il 22 agosto 1550, il processo di Fanini divenne un caso
in cui furono coinvolti, oltre agli uffici romani del Sant’Uffizio, il
duca estense Ercole II, ambasciatori, nobili, prelati e nobildonne
in relazione con Renata di Francia (Camillo Orsini, Lavinia della
Rovere, Olimpia Morata) e la stessa duchessa. La vicenda di Fa-
nini assunse, infatti, notevole importanza sia nell’ambito dell’at-
tivita repressiva dell’'Inquisizione, dato il ruolo di spicco rivestito
dal faentino nel movimento ereticale, sia nella politica attuata
dal duca per la difesa della propria autonomia giurisdizionale da
Roma. Ercole II intraprese un fitto lavorio diplomatico per ripor-
tare sotto il controllo ducale il processo e mitigare la pena, finché
i sospetti di eresia cui era fatta oggetto la moglie lo indussero a
piegarsi alla volonta papale e a fare eseguire la sentenza. La morte
di Fanini segnod perd 'inizio della fortuna della sua vicenda sul
piano propagandistico. La sua condotta inflessibile durante il pro-
cesso e I'esecuzione della condanna fu subito sfruttata nella lotta
contro Roma da Francesco Negri (De Fanini faventini [...] morte,
1550) e da Giulio da Milano (Esortazione al martirio, 1552), come
modello di fermezza di fronte all’azione repressiva del Sant’Uffi-
zio e come testimonianza lampante dell’efferatezza della Chiesa
cattolica. Grazie allo scritto di Giulio da Milano, il caso assunse
valore emblematico nella controversia contro il nicodemismo,
riaccesa dal coevo caso di Francesco Spiera, e rimase un esempio
classico nei martirologi protestanti.

(L. FeLicn)

Vedi anche
Ferrara; Giulio da Milano; Morata, Olimpia; Negri, Francesco;
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ra, Francesco
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Farinacci, Prospero - Nato a Roma il I novembre 1544 e morto
nella stessa citta il 31 dicembre 1618, si formo probabilmente a
Perugia, conseguendo il dottorato in utroque Iure nel 1566. Ricopri
alcuni incarichi come commissario, per darsi presto all’avvocatura,
professione nella quale mise a frutto qualita di scaltrezza e spregiu-
dicatezza, oltre che una solida tecnica, acquisendo una notevole
fama come criminalista. Ebbe parte rilevante in alcuni dei princi-
pali casi giudiziari della sua epoca come, tra gli altri, nel processo
per parricidio a Beatrice Cenci e ai suoi congiunti, dei quali so-
stenne la difesa nel 1599. Nonostante I'esistenza turbolenta e il
coinvolgimento in episodi delittuosi (che lo riguardarono tanto
come vittima di violenze, quanto come imputato di procedimenti
giudiziari) fino allo scandalo per presunta sodomia nel 1595, la re-
putazione di abile difensore gli permise di conseguire ricchezze e di
operare nella magistratura pontificia come luogotenente dell’udi-
tore della Reverenda Camera Apostolica negli anni 1591-1595 e
poi presso la Congregazione della Sacra Consulta. Lappoggio di
cardinali e di diversi papi gli assicurd una brillante carriera, co-
ronata dal conseguimento dell’agognato ufficio di procuratore ge-
nerale del Fisco di Roma dal 1606 al 1611. Insigne giurista, mise
a frutto la sua esperienza nella Praxis et theorica criminalis, in 18
tomi, che compose tra il 1581 e il 1614 e che ebbe vasta risonanza
in Italia e in Europa e molteplici edizioni fin dalla pubblicazione
dei primi volumi, a partire dal 1589. Secondo un Awviso di Roma,
nel 1611, caduto nuovamente in disgrazia, Farinacci fu oggetto,
tra l'altro, di accuse sollevate da taluni «dottori [...] contro i suoi
libri per 5 o 6 capi di proposizioni heretiche, et il caso gia si riporta
al Sant’'Uffizio» (DeL Re 1999: 49). Mancano comunque informa-
zioni dettagliate al riguardo, tanto piti che anche in questa circo-
stanza il papa uso clemenza nei suoi riguardi. Lultimo volume della
Praxis, apparso nel 1616, ha come titolo Tractatus de haeresi e af-
fronta in forma di compendio le questioni poste dalla lotta antiere-
ticale. Uapprovazione ecclesiastica fu concessa dietro parere, tra gli
altri, del teologo Juan de Cartagena, che formuld un giudizio molto
lusinghiero. Nel 1602 I'inquisitore di Vicenza fra’ Girolamo Gio-
vannini da Capugnano pubblico con il titolo Decisiones criminales
super quaestionibus de indiciis et tortura un compendio del titolo V
della Praxis dedicato da Farinacci a tali aspetti; anche il Sacrum tri-
bunal del consultore del Sant’'Uffizio di Parma Francesco Bordoni
(1648) riportava nell’edizione del 1665 una riproposizione fedele
della Praxis. Questi esempi sono il segno del successo dell’opera
di Farinacci, che attraverso 'impianto sistematico e la pretesa di
esaustivitd, piuttosto che per le posizioni teoriche dell’autore, in-
tendeva porsi come un necessario strumento di ausilio nella prati-
ca processuale degli inquisitori e non solo dei criminalisti.

(S. Fecr)

Vedi anche
Bordoni, Francesco; Manuali per inquisitori; Processo; Roma;
Tortura
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Fautoria - Il termine latino fautor indica la persona che dimo-
stra favore o da appoggio o patrocinio a un’altra. Nel contesto in-
quisitoriale, si diceva fautoria il crimine che consisteva nel dare
appoggio agli eretici — un’accusa spesso un po’ vaga e interpretata
in vari modi secondo i tempi e i luoghi. Il termine appare nella
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legislazione canonica dalla fine del XII secolo, sempre come sin-
gola fattispecie di una lista di parole indicanti reati a quell’epoca
ancora assai intercambiabili. Per esempio, la bolla Vergentis in se-
nium (1199) defini i difensori, ospiti, sostenitori e seguaci di eretici
(«defensores, receptatores, fautores et credentes hereticorum»)
come rei di infamia. Presi di mira, in questo caso, furono soprattut-
to quei nobili e ufficiali di Linguadoca che tolleravano la presenza
di catari nella propria area. Analoghe liste di fautores si possono
trovare nella legislazione antiereticale degli anni Venti e Trenta
del XIII secolo. Nel corso del decennio successivo, due Concili di
svolta tentarono di offrire agli inquisitori e ai vescovi un signifi-
cato giuridico piti definito di fautoria e delle trasgressioni affini. Il
Concilio di Tarragona (1242), per esempio, sotto la direzione del
grande canonista Ramon de Penyafort, elabord delle glosse espli-
cative per i termini «ospitante», «difensore» e cosi via, e stabili
che fautores erano «tutti i precedenti, in maggiore o minore mi-
sura [...], e inoltre chiunque altro fornisca ogni tipo di consiglio,
di aiuto o di favore» agli eretici. Cosa pili interessante, Penyafort
ammise che potesse trovarsi un fautore di eretici che non credeva
nell’eresia peseguita. Il Concilio di Narbonne (1243) specifico in
modo pitt preciso che fautor era ogni soggetto dotato di giurisdi-
zione temporale sopra un’area che non puniva gli eretici in essa
presenti.

Anche se il temine assunse una valenza piti generale nel con-
testo sociopolitico della Linguadoca catara, la sua persistenza nel
diritto canonico significd che esso rimase utile come fattispecie
giuridica nei procedimenti per eresia anche nei secoli a venire,
assumendo tuttavia un senso piti vago che significava «sostenitore
di eretici». Le definizioni piti precise — anche se leggermente con-
traddittorie — dei Concili di Tarragona e di Narbonne entrarono
quindi a far parte della trattatistica inquisitoriale, e si possono ri-
trovare in forma modificata nel manuale di Nicolau Eymerich e
nel commento cinquecentesco stilato per quel testo da Francisco
Pefia. Nel Seicento dedico un capitolo intero al tema il trattato
di Cesare Carena, che discusse anche una questione delicata: se
potesse dirsi fautor un avvocato che avesse accettato di patrocinare
la difesa di un imputato dell'Inquisizione certamente eretico.

(J.H. ArNoLD)

Vedi anche
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Febronius, febronianesimo - Johann Nikolaus von Hontheim
(pseudonimo: Justinus Febronius) nacque il 27 gennaio 1701 a
Treviri (Trier), secondo figlio di Karl Kasper von Hontheim e di
Anna Margarethe von Anethan, e mori il 2 settembre 1790 a
Montquintin (Lussemburgo). Proveniva da una famiglia patrizia
e gia a dodici anni ottenne la tonsura e fu candidato al canoni-
cato della collegiata di S. Simeone a Treviri. Nel 1719, sempre
a Treviri, inizid i corsi dell'Universita, gestita dai padri gesuiti,
studiando il Diritto e la Teologia; materie che avrebbe approfon-
dito a Lovanio e Leiden. Nel 1724 divenne doctor utriusque iuris a
Treviri. Dopo alcuni soggiorni di studio (a Roma e in altri luoghi),
Hontheim ritornd a Treviri, ebbe 'ordinazione sacerdotale il 22
maggio 1728 e ottenne un canonicato in S. Simeone. Nello stesso
anno entrd al servizio del principe elettore e nel periodo di gover-
no di tre principi fu a servizio con incarichi di tipo universitario,
ecclesiastico e civile: come assessore concistoriale, come professo-
re di Diritto civile all’'Universita di Treviri nel 1733-1738, come
commissario dell’ufficialato arcivescovile e come vicario generale
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per il Niederstift di St. Florin a Coblenz nel 1738. Divenne poi ca-
nonico del convento di Miinstermaifeld e nel 1742 consigliere se-
greto dell’arcivescovo Franz Georg von Schénborn (1682-1756).
Nel 1741-1742 e nel 1745 prese parte alle elezioni di Francoforte
in appoggio al delegato del principato di Treviri Jakob Georg von
Spangenberg (1695-1779). Nel 1748 Hontheim divenne decano
del convento di S. Simeone e vescovo suffraganeo, vicario gene-
rale del principe elettore e procancelliere dell’'universita. Questi
incarichi politici e religiosi di grande prestigio resero Hontheim
famoso anche fuori dai confini del principato. Lufficio di vescovo
ausiliario di Treviri comprendeva pure la gestione della parte su-
periore del principato, alla quale appartenevano il Lussemburgo,
la Lorena e il Nord-Est della Francia; e cosi Hontheim entrd in
contatto con poteri statuali e concezioni del diritto diversi. Nel
1758 cercod di ottenere senza successo il vescovato di Anversa, e
nel 1761 quello di Ypres. Per I'arcidiocesi pubblico il Breviarium
Trevirense e il Rituale. In ambito scientifico si conquistd la fama
con la raccolta di fonti per la storia di Treviri edita nel 1750 in
tre volumi (Historia Trevirensis diplomatica) e completata nel 1757
con l'apparizione del quarto volume.

Ma Hontheim divenne noto soprattutto per le sue idee episco-
palistiche e le sue dottrine riguardanti il diritto canonico. Gia a
Lovanio aveva conosciuto il pensiero del famoso canonista Zeger
Bernhard van Espen (1646-1728), che era stato pilt volte messo
all'Indice da Roma (22 aprile 1704; 14 novembre 1713; 18 no-
vembre 1732). Con I’elezione a imperatore di Carlo VII (1742)
si giunse a serrate discussioni intorno all’articolo 14 della Capi-
tolazione imperiale. Si trattava del concordato germanico, delle
rimostranze contro la Curia romana, delle richieste dell’elettorato
di Treviri di eliminare 'attivitd della nunziatura in Germania e
dell’insistenza dei principi protestanti per stabilire un diritto del-
la Chiesa tedesca. Anche i principi elettori ecclesiastici erano
dell’opinione che il diritto e le liberta della Chiesa imperiale do-
vessero essere riassunti in un libro, secondo il modello gallicano,
per avere tra le mani materiali contro 'ampliamento delle pretese
papali. Hontheim fu incaricato di esporre i Gravamina della nazio-
ne tedesca contro la Curia romana (Gravamina der deutschen Nation
wider den rémischen Hof). Nel corso del conflitto con Roma Hon-
theim venne poi coinvolto a Francoforte nelle elezioni del 1745.
Si trattd di nuovo della pretesa dei nunzi papali di esercitare la
loro giurisdizione nell'Impero in concorrenza con quella dei ve-
scovi, i quali vi si opponevano. Hontheim fu probabilmente noto
con l'epiteto di ‘saputello di Treviri’, e di lui si lamentd il nunzio
Giorgio Doria (1708-1759). In Germania I'episcopalismo era gia
stato elaborato, sul piano teologico e del diritto ecclesiastico, a
Wiirzburg da Johann Kaspar Barthel (1697-1771) e a Treviri da
Georg Christoph Neller (1709-1783). In seguito, con la colla-
borazione di Hontheim, Neller e Jakob Georg von Spangenberg
I’episcopalismo si inaspri e divenne noto come ‘febronianesimo’.

All’'origine del nome ci fu 'opera di capitale importanza che
Hontheim pubblicd nell’autunno del 1763, il De statu Ecclesiae
et legitima potestate Romani Pontificis liber singularis, ad reuniendos
dissidentes in Religione Christianos compositus. Hontheim prese lo
pseudonimo che compariva nel frontespizio da una delle sue ni-
poti, la canonichessa Justina Febronia. Il luogo di stampa, Boul-
lion, era fittizio: in realta il testo apparve presso Johann Georg
Esslinger a Francoforte sul Meno. Lopera trovo diffusione grazie
a molte edizioni in tutta Europa e fu ristampata ancora nel XIX
secolo. Nel 1764 usci una prima traduzione tedesca, nel 1766
apparvero le versioni francese, italiana, spagnola e portoghese.
Il titolo diceva chiaramente che il testo trattava delle relazio-
ni tra potere papale e unita della Chiesa. Hontheim riconobbe
il primato di Roma, tuttavia constatd abusi che erano causa di
divisione. Questi abusi erano da eliminare per rendere possibile
'ambita riunificazione delle Chiese cristiane. opera trattava, tra
I’altro, della forma esterna di governo che Cristo avrebbe dato alla
Chiesa (non la monarchia, poiché il vescovo di Roma era solo

primus inter pares, privo del dono dell'infallibilita), del primato
nella Chiesa e del suo vero diritto (i primi otto secoli costitui-
rebbero la norma, il fondamento del primato della Chiesa ¢ il suo
bene pit alto: 'unita). Febronius si richiamava anche ai Concili
ecumenici (idea conciliare, definizioni dei Concili di Costanza e
di Basilea, diritto di appellarsi a un Concilio ecumenico), all’au-
torita di diritto divino dei vescovi (contro gli interventi romani),
alla liberta della Chiesa e alla sua restaurazione, con il ritorno al
primato entro i suoi confini legittimi. Il modello di Hontheim
era la Chiesa universale che egli concepiva come un organismo
fondato e regolato da Cristo, poggiato sull’'unita e 'armonia. Quel
modello aveva mantenuto la sua funzione fino a quando era per-
sistito secondo l'ordine creato da Cristo. La contraddizione tra la
fondazione, anzi commissione della Chiesa da parte di Cristo e la
sua attuale conformazione era dimostrata in modo significativo
dal fatto che la Chiesa era divisa. La causa di questa separazione
Hontheim la individuod nella mutazione dello statuto della Chie-
sa, concretamente nello sviluppo del primato monarchico papale.
[l modello che Hontheim contrapponeva al primato e che vedeva
incarnato nella Chiesa antica era la Chiesa guidata dai vescovi.
Fra di loro il vescovo di Roma poteva assumere una posizione par-
ticolare come centro dell’unitd, ferma restando la pari posizione
e i pari diritti degli altri vescovi. Egli aveva tuttavia 'obbligo di
proteggere 'autonomia della giurisdizione vescovile e di decidere
nelle controversie di fede. Uinfallibilita spettava solo alla Chiesa
e al Concilio ecumenico, che, come assemblea dei vescovi, rap-
presentava la Chiesa universale. Hontheim voleva dimostrare
che la tradizione stava al suo fianco e che il primato romano rap-
presentava un allontanamento dalla vera tradizione. Percid offri
una silloge di citazioni prese dalle opere dei pit diversi autori. Su
di lui esercitd una speciale influenza la teologia storica, soprattut-
to attraverso i padri maurini e la tradizione gallicana. Gli autori
pit significativi che Hontheim stimava e riteneva suoi modelli
erano Eusebius Amort (1692-1775), il principe abate Martin Ger-
bert von Hornau (1720-1793) e Benedikt Stattler (1728-1797).
Come promotore di una riforma nella sfera teologica, disciplinare
e di politica ecclesiastica, i maestri con cui si identificava furono
soprattutto I'abate Stephan Rautenstrauch (1734-1785) e Paul
Joseph von Riegger (1705-1775), a loro volta influenzati da Hon-
theim, che critico la scolastica in favore di una teologia ‘positiva’,
‘storica’ e ‘biblica’.

Il Febronius fu inviato a Roma dalle nunziature di Colonia e
Vienna. La Curia romana vi lesse subito un attacco alla centralita
del papato. Gia il 27 febbraio 1764 I'opera fu inserita nell'elenco
dei libri proibiti con uno speciale decreto di messa all'Indice. Re-
latore della censura fu il consultore servita Benedetto Baldoriotti
(1701-1778). Leditio altera del 1765 fu messa all'Indice il 3 febbra-
io 1766; una traduzione dell’opera apparsa a Venezia fu proibita nei
territori dello Stato della Chiesa sotto pena della galera. Fin dal
principio si cercd strenuamente di scoprire di chi fosse la paternita
dell’opera. 11 sospetto cadde su Hontheim, ma anche sul vescovo
di Mainz Ludwig Philipp Behlen (1714-1777), sui professori Bene-
dikt Oberhauser (1719-1786) a Fulda, Johann Baptist von Horix
(1730-1792) a Mainz, Georg Christoph Neller a Treviri e Johann
Kaspar Barthel a Wiirzburg. Gia dal 1764 Hontheim fu individua-
to come il vero autore, ma la cosa venne smentita sui giornali di
Colonia. Nella primavera del 1764, attraverso il decano di St. Le-
onhard di Francoforte Damian Friedrich Dumeiz (1728-1802), il
nunzio Niccold Oddi (1715-1767) ebbe la certezza che 'autore
era Hontheim. Incaricato di sorvegliare le stampe del Febronius,
Dumeiz non solo tradi di chi era la paternita del libro, ma passo al
nunzio le correzioni di mano di Hontheim come prova. Sorpren-
dentemente tuttavia Dumeiz stesso collabord poi alla stampa di
altre edizioni del testo.

Allinizio papa Clemente XIII auspicd che non si combattesse
direttamente il Febronius, per non accendere una controversia. I
primi scritti contrari apparvero in Germania, altri anche in Italia



a partire dal 1766. In diversi brevi del 14 marzo 1764 il papa pre-
g0 vescovi e arcivescovi tedeschi di bloccare il libro. Il principe
elettore di Treviri e molti vescovi effettivamente lo proibirono;
pit tardi i vescovi di Vienna, Basilea e Wiirzburg dovettero essere
di nuovo esortati a fare la stessa cosa. 'Universita di Colonia nel
1765 ottenne per la sua censura del Febronius un formale elogio
papale. I1 14 ottobre 1769 il nuovo pontefice Clemente XIV invitd
il principe elettore di Treviri a bloccare una nuova edizione allora
in stampa. Si trattava, in realtd, della continuazione dell’opera, il
Tomus secundus, ulteriores operis vindicias continens (1770), al quale
ne sarebbero seguiti degli altri e nei quali Hontheim reagiva alle
risposte pil rilevanti, quelle del gesuita Francesco Antonio Zac-
caria (1714-1795) e del domenicano Tommaso Maria Mamachi
(1713-1792), che collaboravano con la Congregazione dell’Indice.
Il tomus secundus venne proibito il 24 maggio 1771, il terzo il 29
marzo 1773. Nel 1777 Hontheim pubblicd un sunto generale delle
sue tesi con il titolo di Justinus Febronius abbreviatus et emendatus;
ma 'opera non venne censurata. Hontheim continuo a negare la
sua paternita del Febronius, ma offri al principe elettore Johann
Philipp von Walderdorff (1701-1768) le sue dimissioni, che questi,
tuttavia, non accetto.

In seguito, come gia prima, la Curia romana tento di esercitare
pressioni su Hontheim e sull’arcivescovo di Treviri. Un ruolo im-
portante lo gioco il religioso alsaziano Franz Heinrich Beck (1740-
1828), che dall’agosto 1773 fino al 1782 fu a Roma al servizio del
nuovo principe elettore Clemens Wenzeslaus von Sachsen (1739-
1812). In circa 130 relazioni dettagliate Beck diede informazioni
sul procedimento al nunzio di Colonia Carlo Antonio Giuseppe
Bellisomi (1736-1808) e al nunzio Giuseppe Garampi (1725-
1792). Cosi nel 1778 grazie a Clemens Wenzeslaus von Sachsen
si riusci a spingere Hontheim a una smentita dei propri scritti che
fu inviata al pontefice Pio VI. In due brevi del 22 agosto e del
22 settembre questi chiese tuttavia alcuni concreti ravvedimenti;
Hontheim doveva inoltre spedire le nuove smentite precisando
che erano state redatte da lui stesso spontaneamente. In princi-
pio Hontheim segui i suggerimenti, ragione per cui il papa il 19
dicembre si disse soddisfatto. Durante il Natale del 1778, in un
concistoro riunito per trattare dell’affare, fu resa nota la ritratta-
zione di Hontheim. Il papa fece stampare i documenti e con un
breve del 2 gennaio 1779 li fece pubblicare. Anche Hontheim
dovette pubblicare gli atti romani con una lettera pastorale del 3
febbraio 1779 (redatta con il diretto contributo del principe elet-
tore). Nell’aprile 1779 Honheim si ritird a Montquintin. Larci-
vescovo di Mainz Friedrich Karl Joseph von Erthal (1719-1802)
impedi l'ulteriore diffusione del breve papale del 2 gennaio 1779.
Anche Hontheim e il nipote Andreas Adolf von Krufft (1721-
1793), consigliere di corte della cancelleria imperiale di Vienna
e confidente del ministro Wenzel Anton von Kaunitz, cercarono
di moderare I'impatto delle ritrattazioni. Cosi, nella primavera del
1781 Hontheim pubblico a Vienna un Commentarius in suam re-
tractationem Pio VI PM. Kal. Now. a 1778 submissam (una tradu-
zione tedesca comparve gia nello stesso anno ad Augsburg), nel
quale cerco di mostrare prudentemente che con la ritrattazione in
sostanza non aveva cambiato idea. Hontheim invio gli scritti come
confutazione voluta dal papa. Al tempo stesso si dichiard pronto a
migliorare, con uno specifico supplemento, la sua ritrattazione in
caso di eventuali critiche. Il Commentarius fu esaminato dal pre-
fetto dell'Indice Giacinto Sigismondo Gerdil (1718-1802). Le sue
critiche (In commentarium a Justino Febronio in suam retractationem
editum animadversationes) vennero tuttavia pubblicate solo nel
1792, due anni dopo la morte di Hontheim. Evidentemente Pio
VI a causa di pressioni diplomatiche aveva ritardato I'intervento
dell'Indice, ma non riusci a evitare la diffusione dello scritto.

1l pensiero di Hontheim rimase influente, anche se il tentativo
di tradurlo in norme e di farne una politica religiosa da parte di
alcuni arcivescovi dell'Tmpero (1769, Coblenzer Gravamina; 1786,
Emser Punktation) naufragarono, non ultimo per 'opposizione dei
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vescovi suffraganei tedeschi, per i quali un pontefice piu forte a
Roma era meglio che avere forti metropoliti.
(D. BURKARD)
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Fecondazione artificiale - | codici arabi e il Talmud menzionano
tentativi di inseminazione artificiale a uso veterinario gia nell’an-
tichitd, ma & con I'embriologia sei-settecentesca di Marcello Mal-
pighi, Jan Swammerdam e soprattutto di Lazzaro Spallanzani che
sono attestate le prime sperimentazioni di questa procedura sugli
animali. Nell'ambito di un dibattito scientifico che si interrogava
sui meccanismi della generazione animale, attorno all’ipotesi del-
la generazione spontanea sostenuta da John Needham, Georges-
Louis Leclerc de Buffon e condivisa dalla Chiesa cattolica, lo spe-
rimentalismo di Spallanzani mise in crisi I'idea dell’aura seminalis
indagando sulla riproduzione dei batraci, per approdare nel 1777
alla fecondazione artificiale di mammiferi, attuata con successo su
una femmina di spaniel. Se al medico inglese John Hunter si ascri-
ve nel 1799 la prima riuscita applicazione di tale procedura su un
essere umano, & tuttavia con il XIX secolo che si moltiplicano le
notizie di una sua diffusione nella pratica ginecologica: nel 1878
il fisiologo tedesco Samuel Schenk tentd la prima fecondazione
in vitro di gameti di mammiferi, nel 1884 il primo tentativo di
inseminazione intrauterina con sperma di donatore.

Benché il primo decreto ufficiale del Sant’Uffizio su questo nuo-
vo metodo risalga al 1897, la questione approdo all’esame degli in-
quisitori gia al termine degli anni Settanta, attraverso diversi que-
siti provenienti dalla Francia, dall'[talia e da oltreoceano. In que-
sta prima fase il metodo prevedeva semplicemente che il medico
fungesse da collettore del seme maschile, drenandolo direttamente
nell’utero della donna, attraverso siringhe o sonde. In risposta a
obiezioni morali, interne alla stessa medicina, che mobilitavano il
riferimento all’'onanismo e allo scandalo, la prima procedura, che
prevedeva la masturbazione, fu poi sostituita da una che contem-
plava la raccolta del seme dopo un rapporto coniugale avvenuto
con l'uso del profilattico.

Per la disciplina della Chiesa romana si trattava di un problema
nuovo, nelle sue dimensioni tecnico-scientifiche, nonché nella
sua collocazione teologica, al confine tra la disciplina della ses-
sualita e quella del matrimonio e piti in generale nell’ambito del
rapporto tra scienza e natura. Queste linee interpretative si inter-
secano nella definizione del giudizio sulla moralita dell'insemina-
zione artificiale di un essere umano, variando toni e riferimenti in
ragione degli sviluppi delle scienze e delle pratiche biomediche.
Per la Chiesa & particolarmente problematico, e fonte ultima della
sua opposizione, il portato secolarizzante che tali metodi determi-
nano nel modo di pensare, curare e governare il vivente, soprat-
tutto a seguito degli sviluppi della genetica e delle interpretazioni
ereditariste della biologia.

Nella fecondazione artificiale di esseri umani, I'Inquisizione
romana identificd fin dall’inizio due ordini di problemi: il primo
relativo agli atti preparatori, che mobilitavano la disciplina della
sessualita e del matrimonio e, con essa, la condanna delle pratiche
di controllo della procreazione; il secondo concernente la stessa
procedura, che coinvolgeva in termini generali la dimensione del
controllo della vita e con essa la relazione tra scienza e ordine na-
turale. Nei vent’anni intercorrenti tra il primo approdo di questa
nuova procedura all’attenzione del Sant’Uffizio e la prima sen-
tenza del 1897, la condanna dell’inseminazione artificiale umana
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si fondd sulla sua dimensione scandalosa, che chiamava in causa
I'apparato disciplinare relativo al sesto e nono comandamento,
al peccato di lussuria e pilt in generale all'insieme di pratiche e
questioni sintetizzate dal termine onanismo. Ricorrendo alla disci-
plina della sessualita di matrice paolina, gli inquisitori respinsero
ogni procedura di fecondazione artificiale, perché contraria alla
condanna della masturbazione e foriera di un potenziale pericolo
di lussuria che investiva tutti i soggetti coinvolti, dai coniugi al
medico. A questa prima sfera di significati che motivarono la con-
danna si affianco la dimensione del ‘contronatura’, alla quale tale
procedura venne in toto ascritta. Era da considerarsi una violazione
dell'ordine naturale della fecondazione, per il quale I'atto coniu-
gale era un’azione privata tra due coniugi di sesso diverso, la cui
riuscita procreativa era iscritta nella sfera del progetto divino. In
questo senso, I'inseminazione artificiale fu interpretata in termini
negativi come prodotto esclusivo di una cultura scientista e anti-
clericale, di matrice positivista, materialista e darwiniana, con un
conseguente pericolo per I'unita della famiglia e del matrimonio,
che non avrebbe mancato di investirne la sfera giuridica, renden-
do incerti l'attribuzione di paternita e i legami familiari. Tuttavia
I'Inquisizione romana non rese subito pubblica la propria condan-
na, per il pericolo di scandalo pubblico che tale questione poteva
determinare e soprattutto perché gli inquisitori erano incerti sulla
stessa realtd fisiologica di tale procedura e sulla sua concreta fat-
tibilita scientifica. All’arcivescovo di Parigi che per primo aveva
presentato il problema fu comunicata 'opinione del Sant’'Uffizio,
con la precisa richiesta di non darne pubblicitd, se non quando
specificamente sollecitato in merito. Il parere inquisitoriale di-
venne di dominio pubblico con il decreto del 17 marzo 1897, che
fu emanato anche per contrastare alcune parziali aperture verso
I'inseminazione artificiale che si erano nel frattempo manifestate
nella pubblicistica ecclesiastica e teologica.

A partire dalla scoperta dei principali ormoni della fertilita negli
anni Venti e Trenta del XX secolo, le tecniche di fecondazione ar-
tificiale si articolarono e perfezionarono, e il ricorso a tale pratica si
diffuse soprattutto nei paesi anglofoni, in particolare dopo il secon-
do conflitto mondiale. Con gli anni Settanta, le pratiche biomedi-
che concernenti la procreazione crebbero in maniera esponencziale:
dai primi successi nella fecondazione in vitro (FIVET) —nel 1978
nasce Louise Brown, primo essere umano concepito in provetta —,
alla crioconservazione degli embrioni, dalle tecniche di fecondazio-
ne eterologa ai primi interventi di diagnostica prenatale e terapeu-
tica genica. A questo sviluppo scientifico si accompagnano in am-
bito occidentale i primi tentativi legislativi di normare la materia.

In questo contesto la disciplina della Chiesa romana si definisce
nel solco della rigida disciplina matrimoniale elaborata nell’enci-
clica Casti connubii e della condanna delle pratiche eugenetiche di
sterilizzazione comminata dal Sant'Uffizio nel 1936. La condanna
dell'inseminazione artificiale fu ribadita a piti riprese da Pio XII;
confermata da Giovanni XXIII nell'enciclica Mater et Magistra del
1961, che la considerd una violazione della vita umana e della di-
gnita della persona, in quanto applicazione all'uomo di tecniche
di natura veterinaria o botanica, e definitivamente determinata
dall’istruzione Donum witae, sul rispetto della vita umana nascente
e sulla dignita della procreazione, emanata nel 1987 dalla Congre-
gazione per la Dottrina della Fede, in risposta a numerosi quesiti
provenienti dalle universita teologiche.

La Congregazione guidata dal cardinale prefetto Joseph Ratzin-
ger fissa come valori irrinunciabili e assoluti per la procreazione
artificiale umana lintegrita e l'inviolabilitd dell’embrione, dal
concepimento alla morte, e l'originalita della sua trasmissione
all'interno del matrimonio tramite atto cosciente e personale dei
genitori. Ogni tipo di tecnica d’inseminazione artificiale viene
condannato: dalla fecondazione eterologa, con seme di donato-
re esterno alla coppia, alla coltivazione in vitro degli embrionti,
da qualsiasi forma di maternita surrogata a ogni tipo di selezione
genetica degli embrioni o intervento genetico prenatale se non

strettamente terapeutico. Anche la fecondazione omologa — con
seme dei coniugi — rientra nel novero delle pratiche condannate,
in quanto anche in tale caso la generazione dell’essere umano &
considerata privata della propria perfezione di frutto di un atto co-
niugale interno al matrimonio; una parziale ammissione di questa
procedura viene prevista soltanto nei casi in cui essa non sia sosti-
tutiva dell’atto coniugale, ma possa essere considerata facilitazione
e aiuto per il raggiungimento dello scopo naturale del matrimonio.
Attraverso questa definizione netta e assoluta del proprio giudi-
zio morale sulla fecondazione artificiale, a partire dagli ultimi de-
cenni del XX secolo la Congregazione per la Dottrina della Fede e
il papato hanno progressivamente fatto dell’intervento sulla sfera
della costruzione della decisione politica lo strumento strategico
per contrastare qualsiasi tentativo di giuridificazione di tali que-
stioni, promuovendo attivamente ogni tentativo di normare in
termini restrittivi le pratiche biomediche sulla vita nascente.

(E. BETTA)
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Federico II di Svevia, imperatore - Un aspetto non secondario
del lungo impero di Federico II (1220-1250) fu la sua politica antie-
reticale. Tale politica non fu un’ordinata successione «di azioni con-
dotte dall’imperatore contro gli eretici», quanto piuttosto un susse-
guirsi «di provvedimenti normativi antiereticali» (MErLO 1998a).
Giacché sappiamo pochissimo di come concretamente Federico
agi contro coloro che venivano definiti ‘eretici’, I'attenzione preva-
lente nell’esposizione che segue andra alla produzione normativa.

Federico II fu largamente debitore della sistemazione operata da
Innocenzo 111, tutore dello stesso Federico e papa dal 1198 al 1216.
Con Innocenzo fu introdotta una procedura particolare «nella giu-
risdizione disciplinare ecclesiastica per punire ogni offesa fatta alle
cose sacre dall’eresia anche in mancanza di querelati». Durante il
lungo impero di Federico II la procedura si affind, passando «da
mezzo straordinario di tutela della Chiesa a mezzo contro il sacri-
legio allo Stato secolare e alle sue leggi» (Kantorowicz 1928-
1931). Nel 1199 la Decretale Vergentis in senium aveva stabilito i
limiti (assai ampi) di questo affinamento: 'eresia era equiparata al
crimine di lesa maesta, la precedente legislazione antiereticale era
precisata e inasprita, il potere del papa aumentato fino a trasforma-
re il vescovo della Chiesa di Roma in un sovrano modello per ogni
maesta temporale. Al modello innocenziano si ispird il primo atto
della politica normativa antiereticale di Federico, anteriore di set-
te anni alla sua incoronazione imperiale a Roma. Il 12 luglio 1213,
a Eger, nell’attuale Ungheria settentrionale, il futuro imperatore
promise tra l'altro a Innocenzo I di dare il suo «valido aiuto per
sradicare l'eresia», precisando subito prima che cio sarebbe avve-
nuto nel rispetto del dettato evangelico di dare a Cesare ciod che
era di Cesare e a Dio cio che era di Dio. A Dio e ai suoi rappresen-
tanti spettava la consacrazione solenne e I'incoronazione imperia-
le (se ne incarico il successore di Innocenzo III, Onorio 111, il 22
novembre 1220 in San Pietro), a Cesare-Federico II 'emanazione
dell’omonima costituzione (Constitutio in basilica Sancti Petri) con
la quale venivano incorporati nella legislazione imperiale anteriori
provvedimenti ecclesiastici, non ultima la terza costituzione (De
hereticis) del Concilio Lateranense IV riunitosi cinque anni prima.
La costituzione di Federico recepiva la costituzione di Innocenzo,
in un’ottica di mobilitazione e di orientamento della christianitas
al fine della repressione antiereticale. Ma fino a che punto tale
mobilitazione si realizzd in concreto e quanto essa rimase un orien-
tamento contingente? E chi erano gli eretici da perseguitare tra gli
anni Venti e gli anni Cinquanta del XIII secolo? La dilatazione del



concetto di ‘eresia’ fino al dissenso e alla disobbedienza pone pro-
blemi interpretativi di non lieve entit3; di certo non contribuisce a
definire i contorni teologici, sociali e politici di individui e gruppi
che mai avrebbero definito se stessi come ‘eretici’. Il concetto di
‘eresia’ fu il frutto dell’attivita dei curialisti riuniti intorno a Fede-
rico. All'imperatore spettd — o non spettd — la sua applicazione in
almeno tre direzioni: nell'Italia settentrionale, nel regno di Sicilia
e nel Nord della Germania.

In Italia settentrionale Federico II tese sempre a presentarsi
come difensore delle gerarchie ecclesiastiche minacciate dalle
usurpazioni dei comuni: dal momento che l'usurpazione rientrava
tra i crimini di lesa maesta, tutti coloro che usurpavano le liberta
dei chierici erano eretici o fautori dell’eresia. Nel marzo del 1224
Federico evocd lo spettro della diffusione dell’eretica pravita in
area lombarda, tanto pill pernicioso poiché la Lombardia era «vi-
cina [...] alla sede del principe degli apostoli e del maestro della
Chiesa»; ma I'evocazione dovette essere senza conseguenze se, an-
cora tre anni piu tardi, nel gennaio del 1227, Onorio III esortd
i rettori dei comuni lombardi riuniti in una lega a inserire negli
statuti municipali la legislazione antiereticale emanata dalla Chie-
sa romana e dall’autorita imperiale, e lo stesso fece il nuovo papa
Gregorio [X, eletto nel marzo del 1227, in una lettera ai podesta
di Lombardia. Tra il 1224 e il 1227 Federico si era limitato a enun-
ciazioni generalissime. In una dieta riunita a Cremona nel 1226
aveva richiamato l'attenzione sulla necessita di raggiungere una si-
cura e durevole pace, sradicare I'eresia e liberare Gerusalemme. La
situazione non mutd dopo la scomunica dell'imperatore da parte
di Gregorio IX (1229). Epistole di Gregorio IX nelle quali la lot-
ta contro l'eretica pravita era parte di una pit generale iniziativa
politica partirono alla volta di Padova (al futuro sant’ Antonio, il
[ maggio 1233), Piacenza e Firenze (1233) e Milano (1234), men-
tre nel 1235 Federico interveniva a Mantova nella lotta politica
che aveva visto perdente (e ucciso) il vescovo Guidotto. anno
seguente, in giugno, Gregorio IX e Federico II parvero avvicinarsi,
sotto il segno dell’anatema scagliato contro i milanesi equiparati
agli eretici e ai saraceni. Dopo la vittoria di Federico contro la
Lega lombarda a Cortenuova (27 novembre 1237), da Cremona
e Verona (maggio e giugno 1238) furono rinnovate costituzioni
ereticali gia emanate nel 1231; la rinnovata scomunica dell’anno
seguente (20 marzo 1239) non impedi la loro ennesima reiterazio-
ne, questa volta da Padova. Alla reiterazione si ricorse anche nel
decennio seguente, almeno fino alla morte di Gregorio IX (1242),
all’elezione di Innocenzo IV e alla celebrazione di un Concilio a
Lione, nel 1245, dove Federico — che sarebbe morto cinque anni
pit tardi — fu dichiarato eretico: eretico perché disobbediente e
ribelle a Gregorio IX.

Frutto dell’elaborazione dei canonisti della Chiesa romana e
della mediazione dei legisti imperiali, 'eresia della disobbedienza
era stata uno degli strumenti pit efficaci della politica federiciana
nell’Italia meridionale. Nel 1221, a Messina, Federico II promul-
gd alcune leggi molto dure contro bari, imbroglioni, prostitute e
giocolieri, trattati alla stregua di perturbatori della pace civile e
dell'ordine garantito dall’imperatore. Non si era ancora — come
fece Tommaso d’Aquino qualche decennio piti tardi nella Summa
theologiae — all'analogia tra eretici e falsari e malfattori (accomu-
nati nella pena capitale), ma certo la tradizione della Vergentis in
senium, recepita nel 1220 dalla legislazione imperiale, autorizzava
a pensare ad ogni forma di protesta come formalmente e opera-
tivamente equiparabile all’eresia. Le conseguenze dell’equipara-
zione furono tratte alcuni anni pit tardi. Nel 1231 la repressione
di presunti eretici era ancora una questione giurisdizionale: negli
stessi mesi, con finalitd che contemplavano anche la diligente
inquisizione e la lotta contro leretica pravitd, giunsero a Napoli
alcuni frati predicatori inviati da Gregorio IX, seguiti immediata-
mente da Lando, arcivescovo di Reggio, e Riccardo, maresciallo
di Federico. Furono coinvolte anche le gerarchie locali. Nel 1233,
in una lettera al vescovo di Caserta, I'imperatore ribadi che qua-

583

lunque indagine in materia di fede andava condotta sotto l'egi-
da dell’autorita dellimperatore stesso e dei suoi delegati. ’anno
seguente una rivolta scoppiata in Sicilia fu 'occasione per mo-
strare le implicazioni politiche e operative del concetto di eresia
della disobbedienza. Di fronte alla ribellione di alcune comunita
siciliane la reazione di Federico II fu durissima. Centuripe fu di-
strutta e i suoi abitanti deportati; Messina assediata, conquistata
e i capi della rivolta, consegnatisi a Federico con la promessa di
avere salva la vita, furono bruciati come eretici. Dal punto di vista
giuridico, dopo I'inserimento della legislazione antiereticale della
Chiesa romana nelle leggi imperiali, il comportamento di Federico
era ineccepibile, cosi come, dal momento che I'inserimento pone-
va il potere imperiale in una condizione di oggettiva dipendenza
dall’elaborazione concettuale della Chiesa romana, non c’era nulla
di strano nella lettera fatta pervenire all'imperatore da Gregorio IX
subito dopo i fatti di Messina. In essa il papa giudicava i condanna-
ti di Messina non eretici ma semplicemente erranti, ovvero ribelli
al cospetto della maesta imperiale. La lettera non era affatto una
sconfessione della legislazione antiereticale romana e imperiale:
era una riaffermazione della prima (l'autorita che proveniva dal
vescovo della Chiesa di Roma) sulla seconda (autorita imperiale,
comunque mediata dalla prima). Per rispondere a questo richiamo,
Federico I emand da Messina riconquistata un editto che face-
va leva su questioni procedurali. La lotta antiereticale diveniva
di competenza di diete convocate periodicamente, composte da
rappresentanti dei poteri locali, ecclesiastici e rappresentanti im-
periali. aumento dei filtri e delle mediazioni era una risposta ai
fatti di Messina, ma era anche una conseguenza di cid che era av-
venuto tre anni prima, quando Federico II e Gregorio IX si erano
confrontati in un territorio giuridicamente e geograficamente pitt
vasto. Nel febbraio del 1231 Gregorio IX emand una costituzione
contro gli eretici destinata a tutti i vescovi, ricalcando la prassi
seguita da Innocenzo III per la Decretale Vergentis in senium e ‘li-
mitandosi’ ad aggravare le sanzioni gia previste da papa Innocenzo.
All'iniziativa di Gregorio fece seguito quella di Federico. A Melfi,
nell’agosto 1231, furono emanate tra Ialtro alcune norme che, sot-
to un titolo inequivoco (De hereticis et patarenis), stabilivano una
sorta di precedenza: la lotta e la repressione dell’eresia erano com-
pito degli ufficiali imperiali, coadiuvati in un secondo momento da
ecclesiastici. Ma cio riguardava solo il Regno di Sicilia, sebbene le
costituzioni melfitane abbiano assunto nella storiografia un valore
quasi universale, alla stregua delle moderne forme di codificazione.
In realta la vastita dei domini e delle politiche di Federico impo-
neva sfumature e differenziazioni di non poco conto, dettate anche
dalle geografia. Il caso dell’attuale Germania lo dimostra.

Nel 1232 Federico emand una costituzione (mandatum) allo
scopo di perseguire gli eretici tedeschi (De hereticis Teutonicis per-
sequendis), la invid in Germania e cerco prima di tutto 'appoggio
dei frati predicatori, assegnando un ruolo eminente nella ricerca
e nella persecuzione dell’eresia al priore della comunita di Wiir-
zburg. La scelta dei frati predicatori non era affatto casuale. Da
almeno quattro anni infatti essi conducevano inchieste sulla pre-
senza degli eretici in Germania. Nell’anno dell’emanazione del-
la costituzione De hereticis Teutonicis persequendis I'arcidiocesi di
Mainz era attraversata dall’azione di Conrad von Marburg. Con-
rad sarebbe morto I'anno seguente, ucciso da uno dei nobili che
le sue inchieste avevano lambito, e la sua morte venne illustrata
alla stregua di un martirio per mano degli eretici in una lettera di
Gregorio IX, la Vox in Rama (21 ottobre 1233). Ma ¢’ di pit. Una
parte non secondaria della Vox in Rama illustrava un gruppo etnico
frisone-sassone, gli Stedinger, con tutti i caratteri di quelle che, tra
il XV e il XVII secolo, sarebbero state le presunte sette di streghe e
stregoni dedite al culto del diavolo. Tra il 1232 e il 1234 Federico
II promosse lo sterminio sistematico degli Stedinger, sulla base di
un sillogismo che da il segno — quando esso fu concretamente ap-
plicato — della dirompente ambivalenza della politica antiereticale
federiciana: gli Stedinger andavano sterminati perché non pagava-
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no i tributi né riconoscevano Iautorita imperiale; non riconosce-
vano l'autorita imperiale né pagavano i tributi perché sobillati dal
demonio; poiché sobillati dal demonio, essi andavano sterminati.

(FE Mores)

Vedi anche
Bolle e documenti papali; Concilio Laterano IV; Conrad von
Marburg; Gregorio IX, papa; Innocenzo III, papa
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Ferdinando il Cattolico, re di Aragona - Al momento della
nascita di Ferdinando (Sos, 10 marzo 1452), suo padre, Giovanni
II &’ Aragona, lottava per difendere la sua corona di fronte al prin-
cipe Carlo, motivo per cui il suo battesimo venne ritardato di quasi
un anno, finché non ci fu sufficiente sicurezza per celebrarlo, I'11
febbraio 1453. Per tale motivo il rito segui il cerimoniale usato per
i principi ereditari. In seguito, il sovrano procedette a un silenzioso
trasferimento dei simboli e della dignita di erede al neonato, infine
riconosciuto come successore legittimo quando inaspettatamente,
nel 1461, mori Phereu. Questo spiega perché fu educato per re-
gnare e perché suo padre gli trasferi responsabilita di governo alla
giovanissima etd di 11 anni, al fine di consolidare il suo cammino
alla successione. Nel 1465 ricevette il titolo di luogotenente ge-
nerale della Corona d’Aragona, affiancando la persona del padre
nell’esercizio dell’autorita.

Per Iascesa dell’infante a principe fu fondamentale 1'operato
della madre, Juana Enriquez, e I'appoggio che per suo tramite ri-
cevette dalla Castiglia. A loro volta, gli aragonesi contribuirono a
rafforzare in Castiglia il partito della principessa Isabella, che con-
trasse matrimonio con Ferdinando il 19 ottobre 1469. Per assicu-
rarsi la Castiglia, Isabella e Ferdinando poterono contare sul pre-
ziosissimo aiuto del cardinale Rodrigo Borja. [ principi, per evitare
gli ostacoli frapposti da Enrico IV al loro matrimonio, seguirono
una politica del fatto compiuto e celebrarono le nozze falsificando
le rispettive dispense papali (dato che erano cugini). Cio fu possi-
bile perché si dava per scontato che Roma avrebbe finito per dare
la sua benedizione alla coppia. Nel giugno 1472 Borja sbarco in
Spagna in qualita di legato straordinario di Sisto IV con la missio-
ne di risolvere la questione della dispensa e di negoziare la parteci-
pazione spagnola a una crociata contro il Turco. Lattivita politica
del legato fu sempre caratterizzata dalla sua doppia condizione di
servitore del papa e di suddito di Giovanni II d’Aragona, dualismo
che lo portava a operare servendo entrambi nell’intento di arric-
chire la propria casata. Per questa ragione, la legazione si iscrisse
a sua volta nel contesto delle relazioni della casa reale d’Aragona
con i grandi lignaggi dei suoi stati patrimoniali. Giovanni II ave-
va rivolto molta attenzione alla creazione di vincoli attraverso cui
associare alla sua autorita i sudditi pit potenti; la pace di Zaragoza
firmata con il potente lignaggio dei Margarit risolse la guerra civile
catalana del 1462 in cambio della concessione a questo casato di
un posto di primo piano nella politica del Principato. I Borja aspi-
ravano a svolgere un ruolo equivalente a Valencia. Rodrigo Borja
soddisfece le richieste dell’anziano re, le dispense vennero conces-
se, medid per riconciliare Enrico IV con la sorella Isabella e doto
di maggior forza e prestigio i propri sostenitori ottenendo un cap-
pello cardinalizio per 'arcivescovo Pedro Gonzdlez de Mendoza. Il
cardinale di Valencia fu giustamente salutato come pacificatore,
ma in effetti rappresentd qualcosa di piti, dato che coinvolse la
Sede Apostolica nell’avvento della nuova monarchia in Spagna. 1
piani tracciati da Giovanni II, tuttavia, non tennero conto dell’au-
tonomia della principessa castigliana e dei suoi sostenitori. Ave-
vano utilizzato gli aragonesi per la conquista del potere, ma non

volevano dividerlo. Il principe Ferdinando si trovava a Zaragoza
quando ricevette la notizia della morte di Enrico IV (I'11 dicembre
1474) e dell'incoronazione della sua sposa (il giorno 13 dello stesso
mese). [l vicecancelliere della Corona d’Aragona, Alfonso de la
Caballerfa, avverti che, contro qualsiasi legge, la formula impie-
gata nell'incoronazione della regina relegava il marito a un ruolo
decorativo. Quando sembrava imminente la rottura, il cardinale
Mendoza, l'arcivescovo di Toledo e Giovanni I d’Aragona me-
diarono per la ricerca di un accordo soddisfacente per entrambe
le parti. La loro soluzione consistette nel rendere uguale lo status
dei coniugi senza che nessuno avesse la preminenza sull’altro. Tale
rimedio non ristabili la fiducia, né significd un equilibrio tra arago-
nesi e castigliani, ma fu comunque un utile espediente per racco-
gliere le forze e affrontare la difficile congiuntura della guerra civile
scoppiata in Castiglia per la successione ad Enrico IV: «Rendiamo
grazie a Dio che abbiamo un re ed un regina, che non vogliate sa-
pere di loro, se non che entrambi, non ognuno per sé, non hanno
un favorito, che & la cosa, ed anche la causa della disobbedienza e
degli scandali nei regni. Il favorito del re sapete che & la regina e
il favorito della regina sapete che ¢ il re» (PuLcar 1982). Ferdi-
nando non impugno I'accordo, ma neanche lo adempi. Durante la
guerra civile castigliana e fino a che non venne pacificato il regno
lo scontro tra fazioni si mantenne contenuto, visto che I'urgenza
era quella del consolidamento del potere e della sconfitta della fa-
zione portoghese. Allo stesso modo, finché non ricevette 'eredita
paterna, non dispose di una posizione di forza per ampliare I’autori-
ta che gli era stata assegnata. Fu allora che le differenze emersero e
fecero irruzione nella vita politica; una manifestazione di tale lotta
fu la persecuzione anti-conversa che si scatend a partire dal 1480.

In forma quasi accidentale, la creazione di tribunali dell'In-
quisizione in Castiglia permise alla fazione di Ferdinando di re-
cuperare terreno. Dietro il clamore antigiudaizzante si svolse una
decisa azione contro quelle persone che erano piti strettamente
legate alla regina e ai suoi sostenitori. Tale lotta cortigiana, di tipo
fazionale, spiega anche uno dei caratteri distintivi della neocreata
istituzione, il suo uso strumentale come arma di lotta politica, al-
tro elemento imputabile al re Ferdinando. Il sovrano percepi che
disponeva di uno strumento utile al rafforzamento della propria
autoritd, mentre i sudditi videro nei nuovi tribunali un veicolo di
lotta per il potere. All'apparenza, I'agitazione anti-conversa permi-
se di orientare I'Inquisizione contro Pélite e le oligarchie dirigen-
ti, ponendosi come strumento di rivoluzione sociale. Ma questo
carattere popolare distoglieva I'attenzione dai problemi di fondo,
in quanto non tutta I'élite conversa fu nel mirino e la rivoluzione
sociale non fu nient’altro che uno spazio di sovversione creato e
controllato a partire dalla corte.

11 successo ottenuto in Castiglia fece in modo che il re non tar-
dasse molto nel pensare di introdurre la nuova Inquisizione negli
stati patrimoniali della Corona d’Aragona, non tanto per rendere
omogenei i regni delle due Corone, quanto per assicurare la pre-
minenza dell’autorita regia. [ membri della sua casata, che erano
rimasti nel suo seguito tra il 1474 e il 1479, avrebbero dovuto
competere, a partire da quell’ultimo anno, con un nutrito gruppo
di ufficiali aragonesi appena giunti e provenienti dal servizio di
Giovanni Il nel momento in cui avessero tentato di occupare il
posto degli ufficiali del re deceduto. Per tale ragione, di fronte alla
nuova congiuntura, gli antichi servitori di Giovanni Il tentarono
di impedire che I'inquisitore frate Tomds de Torquemada potesse
disporre nella Corona d’Aragona del potere che gia possedeva in
Castiglia. 1l risveglio della vecchia Inquisizione (dipendente dalle
autoritd episcopali) negli anni precedenti allistituzione di quel-
la nuova non fu tanto una dimostrazione di efficienza al fine di
evitare la sua liquidazione, quanto un elemento consustanziale al
cambiamento politico qui in esame. Rispetto alla vecchia, la nuo-
va Inquisizione variava poco per cio che attiene il controllo della
Corona: non va dimenticato, infatti, che 1'episcopato fu uno dei
principali supporti del potere regio, visto che non vennero mai



ammesse interferenze nella nomina e nella provvisione di sedi e
dignitd. Apparirebbe dunque strano che il ceto ecclesiastico po-
tesse rappresentare nel suo insieme un ostacolo, quando invece la
maggior parte dei suoi membri erano creature del re.

Nel 1481 la pretesa di estendere I'Inquisizione castigliana in
Aragona pose problemi con la Sede Apostolica, non con i regni;
Roma, del resto, non rappresentd un serio ostacolo. Con un forte
partito castigliano in Curia, Ferdinando agi con arroganza e si-
curezza, ignorando le reticenze del pontefice. Nel 1483, quando
Torquemada ricevette dal re 'ordine di dirigere e supervisionare
tale materia nei suoi Stati aragonesi (ottenuto il beneplacito di
Roma), l'opposizione al Sant’Uffizio si riveld come una difesa delle
esenzioni, dei privilegi e delle costituzioni di quei regni. Il proble-
ma non era costituzionale, ma di persone. Piti che pretendere di
creare nuovi tribunali al margine della legge il re, come egli stesso
avrebbe affermato in una lettera alle autorita del regno, intende-
va semplicemente «rimuovere tutti gli inquisitori che ci sono nei
detti Regni di Aragona e Valencia e Principato di Catalogna». Lo
scontro nacque contro la rimozione, non contro il tribunale.

Le obiezioni vennero enunciate a posteriori. Per dotare tali cam-
biamenti di un adeguato sostegno giuridico, nel 1484 Ferdinando
II convoco le Cortes generali. Vedere dietro la convocazione un’an-
ticipazione del conflitto tra assolutismo e parlamentarismo sarebbe
una deduzione inappropriata, in quanto le Cortes non costituivano
una unitd organica, ma erano un’assemblea di rappresentanti di
poteri che chiedevano concessioni e privilegi particolari. Ogni
convocazione, perfino ciascuna sessione, costituiva una entita au-
tonoma, isolata e con una propria scala di valori, pertanto nelle
Cortes, a causa della loro discontinuita e del loro carattere episodi-
co, non poteva risiedere un’opposizione permanente. Inoltre, nel
caso in cui le cose si fossero messe veramente male per la Corona,
c’era sempre la possibilita di scioglierle e di tornare a convocarle.
Ben consapevole di tutto cid, il re scelse con cura i suoi rappre-
sentanti e confido nell’approvazione del suo progetto designando
presidente delle Cortes il figlio illegittimo, Alfonso d’Aragona, ar-
civescovo di Zaragoza (1479), che stava acquisendo una posizione
quasi di erede e di favorito attraverso I'accumulazione delle cari-
che di luogotenente del Regno (1482), cancelliere della Corona
d’Aragona (1483) e di deputato d’Aragona (1484). Larcivescovo
riusci a esaudire i desideri del padre senza troppi problemi. Loppo-
sizione all’istituzione del Sant’Uffizio fu forte, non nelle istituzioni
rappresentative bensi a corte, dove si possono distinguere diversi
atteggiamenti circa la questione dell’Inquisizione. I promotori e
coloro che diedero impulso all'iniziativa furono soprattutto Alfon-
so d’Aragona, arcivescovo di Zaragoza, I'inquisitore Torquemada,
i segretari regi Pedro Camafias e Juan de Arifio, I'escribano Juan
Ruiz de Calcena, i consiglieri Juan Ferndndez de Heredia e Pedro
Mufioz Cabeza de Vaca, il luogotenente del conservatore genera-
le Pedro Forner, il reggente della Cancelleria Pons, Juan de Ejea,
il ragioniere capo (maestre racional) del re, il maggiordomo delle
stanze da letto Amador de Aliaga, il coppiere Guillén Sénchez e
il cappellano Suazo.

Data I'importanza accordata all’amministrazione dei beni confi-
scati (in quanto remunerazione dei collaboratori del Sant’'Uffizio)
colpisce invece 1'assenza del tesoriere generale, Gabriel Sanchez,
o quella di suo fratello, il dispensiere reale Francisco Sanchez; ma
ancora pitl vistosa & I'emarginazione del vicecancelliere d’Arago-
na, Alfonso de la Caballerfa (in contrasto con il protagonismo di
Pons) o del protonotario Climent (non fu chiamato neanche per
la spedizione dei documenti). La loro assenza & ancor piti eloquen-
te se si considera il fatto che coloro che si opposero all’istituzione
dell'Inquisizione vedevano in essi i loro protettori di fronte al re;
si potrebbe persino sostenere che quei personaggi capeggiavano
un gruppo di cortigiani apertamente contrari all'introduzione del
tribunale della fede. Tali cortigiani avevano in comune la loro pro-
venienza dal servizio di Giovanni II, la loro coesione per il tramite
di legami di parentela e della loro ascendenza ebraica. La loro con-
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dizione di giudeo-conversi non gli impedi di riuscire a mobilitare
in loro favore molti cristianos wiejos, trovandosi tra questi ultimi
un’ampia porzione della nobilta aragonese, guidata dai signori di
Aranda e di Séstago. Sarebbe erroneo qualificare il gruppo op-
positore come converso, visto che la sua composizione percorre-
va in modo trasversale tutta la societd, trattandosi di una rete di
individui situati nella comunita politica, tra le Cortes e il paese.
Cosi, nell’opposizione al Sant'Uffizio si incrociarono molteplici
contenziosi, come accadde, per esempio, a Zaragoza dove 'oppo-
sizione o I'appoggio all'Inquisizione si sovrappose alla rivalita tra
il governatore d’Aragona e I’arcivescovo-luogotenente generale,
allo scontro tra la diputacién e i jurados della citta, alla lotta tra le
fazioni dell'oligarchia di Zaragoza, ai partiti e alle fazioni nobiliari
e persino, all’'interno del clero, al dibattito tra osservanti e conven-
tuali. In parallelo alla divisione interna della politica aragonese si
svolgeva la lotta tra i seguiti del re e della regina, in cui si mescola-
vano le tensioni esistenti all'interno di ogni partito con quelle che
facevano scontrare i loro capi. In tal modo intorno all’istituzione
del Sant’Uffizio si mossero le pedine di un’intensa partita a scac-
chi, intricata, complessa e spesso contraddittoria, a cavallo delle
Corone di Castiglia e di Aragona, con legami tra le fazioni in lizza
nell’'una o nell’altra parte.

Lallineamento del partito emergente di Alfonso d’Aragona con
il gruppo di Ferdinando in Castiglia, organizzato intorno a Tor-
quemada, condusse gli antichi servitori di Giovanni I a cercare
appoggi nel seguito della regina. Nel 1484 gli agenti inviati a corte
per la citta di Zaragoza furono istruiti affinché ottenessero I'appog-
gio del cardinale Mendoza e di Hernando de Talavera, confessore
di Isabella la Cattolica, per porre un freno agli uomini di Torque-
mada, gli inquisitori Pedro de Arbués e Gaspar Inglar, che insieme
al vicario generale dell’arcidiocesi di Zaragoza, Gaspar Gomedes,
avevano messo in marcia la nuova Inquisizione. La situazione
prese una piega inaspettata il 15 settembre 1485, quando venne
assassinato l'inquisitore d’Aragona, Arbués. A partire da quel mo-
mento cessO qualsiasi opposizione aperta e fu dato inizio a una dura
persecuzione. Si svolsero indagini contro il tesoriere generale, Ga-
briel Sanchez, contro il vicecancelliere, Alfonso de la Caballeria,
contro suo fratello, il cameriere della Seo, Felip Ciment, contro il
maestre racional, Luis de Santangel, contro Pedro Jordan de Urrfes,
signore di Ayerbe, contro Lope Ximénez de Urrea, conte di Aran-
da, contro Blasco de Aragén, e altri ancora. Negli interrogatori dei
testimoni si tentd di dimostrare il coinvolgimento di un gruppo
ben definito di alti dignitari della corte.

Nella corte aragonese si respirava un clima di epurazione. Alcu-
ni cortigiani non ce la fecero a resistere alla pressione: il reggen-
te della Cancelleria, Antonio de Bardajf, scomparve non appena
venne a sapere che era oggetto di indagini; il tesoriere Sdnchez,
anche se non fu processato, vide suo suocero e tre dei suoi fratelli
arsi sul rogo, trovandosi cosi costretto ad abbandonare la corte e
a dimettersi, trasferendo le sue cariche al luogotenente generale
della tesoreria (il re lo gratificod in seguito con un posto di jurado en
cap di Zaragoza, ma questo favore non basto a recuperarlo).

Quando sembrava che il settore intransigente avesse spazzato
via lopposizione, inizid inattesa la riabilitazione dei perseguitati.
Alcuni, i cui amici e parenti furono castigati con estrema durezza,
ottennero la revisione delle sentenze e vennero legalmente libe-
rati dal marchio d'infamia, come accadde alla famiglia di Santdn-
gel. Forse fu I'intervento della regina Isabella a imporre una certa
moderazione. E opportuno ricordare che la potenza crescente di
Alfonso d’Aragona preoccupava la sovrana, che spinse il figlio di
suo marito ad abbracciare lo stato ecclesiastico nel 1486, facendo
in modo che non potesse accedere alla successione degli Stati del-
la Corona d’Aragona. Allo stesso modo, per bolla promulgata nel
febbraio 1486 su istanza di Ferdinando il Cattolico, vennero desti-
tuiti buona parte degli inquisitori nominati nel 1484. Si arrivo a
credere che il re intendesse rinunciare alla nuova Inquisizione, ma
una nuova sostituzione di inquisitori nominati tra il 1487 e il 1488
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mise a tacere la voce. Nel maggio 1488 il papa ridusse I'autorita di
Torquemada e — per volere del re — conferi la competenza come
giudice d’appello nella Corona d’Aragona al vescovo di Maiorca.
Due anni dopo venne conferito potere ai re affinché nominassero
due coadiutori al fine di limitare il potere dell'inquisitore generale;
nel 1494 tale misura venne posta in marcia, con la creazione di
quattro coadiutori: Martin Ponce, vescovo di Messina, Ifiigo Man-
rique de Lara, vescovo di Cérdoba, Francisco Sanchez de la Fuen-
te, vescovo di Avila, e Alonso Sudrez de Fuentelsaz, vescovo di
Mondofiedo. Fu il preludio alla caduta in disgrazia di Torquemada
e al suo ritiro, che avvenne nel 1496.

Il cambiamento di atti & ben esemplificato dalla vicenda di Cri-
stoforo Colombo, il quale, presentandosi a corte per chiedere aiuti
per realizzare un progetto di navigazione per I’Asia attraversando
I'Atlantico, ricevette il consiglio di cercare il sostegno del gruppo
di conversos aragonesi come miglior mezzo per spianare la strada
della volonta regia. Le ragioni di tale cambiamento potrebbero
corrispondere alle aspettative prodotte dalla guerra di Granada e al
suo vittorioso esito nel 1492. Negli anni della campagna militare
la moderazione governd le divergenze tra i sovrani e i loro soste-
nitori. Una volta terminata la guerra, la Corona si ritrovd conso-
lidata e non necessitava di espedienti straordinari per rafforzare
Iautorita e il prestigio raggiunti con la restaurazione della ‘Spagna
Sacra’; allo stesso modo, il clima messianico e I'euforia limitarono
molto le tensioni cortigiane. Inoltre, il re non intendeva conferire
troppo potere e autonomia all'Inquisizione nel momento in cui,
grazie al nuovo papa Rodrigo Borja (Alessandro VI), poté disporre
di nuovi e diversificati strumenti di potere. Con il papa Borja Fer-
dinando il Cattolico ottenne, tra il marzo 1493 e il 26 novembre
1503, 6 brevi e 7 bolle che gli dettero mano libera per attuare la
riforma ecclesiastica. La Curia dotd da parte sua i Re Cattolici di
altri strumenti non meno importanti e significativi: la bolla Ro-
manum decet (27 luglio 1493) permise di vigilare e di sanzionare i
membri del clero; la bolla Si convenit (19 dicembre 1496) conferi
a Isabella e Ferdinando il titolo di ‘Re Cattolici’, sanzionando cosi
la loro condizione di Rex imperator in regno suo, come vicari di Dio
nella sfera temporale; per non parlare delle famose bolle alessan-
drine, che furono base e fondamento del diritto di conquista delle
Indie occidentali. Ma I'armonia durd poco tempo. La morte del
cardinale Mendoza (1495), mediatore e garante dell’'unita di go-
verno, provocd un’aspra disputa per I'elezione alla sede primaziale
toledana. Ferdinando il Cattolico cerco di assegnare I'arcidiocesi
a suo figlio Alfonso, mentre la regina ostacold tenacemente il pro-
posito del marito proponendo altri candidati, come Pedro de Oro-
pesa (membro del suo Consiglio, che si rifiutd di partecipare alla
competizione), e il suo confessore, Francisco Jiménez de Cisneros,
che accettd. Naturalmente la competizione per la sede primaziale
approfondi le divergenze tra aragonesi e castigliani, facendo si che
Cisneros nutrisse una profonda sfiducia nei confronti del re. La
morte del principe Juan nel 1497 acui lo scontro: la regina lascid
campo libero al marito, che recuperd la politica lasciata su binario
morto il decennio precedente. Nel 1498 Diego de Deza, confessore
del re, venne nominato inquisitore generale; sotto la sua direzione,
conquistarono I'ufficio i segretari Miguel Pérez de Almazan, Juan
Ruiz de Calcena (antiche creature del segretario Coloma), Lope
Conchillos e Pedro de Quintana, mentre nel Consiglio Malferit,
Agusti, Coll e Lonc controllavano gli affari economici. Il cambia-
mento non riguardd solo la Castiglia — con I'affermazione al potere
di un ‘partito aragonese’ — perché anche negli Stati patrimoniali
del re, nella Corona d’Aragona, si notd un cambio di rotta. Non fu
un caso che nel 1499 avesse inizio il processo inquisitoriale contro
Alfonso de la Caballerfa e che buona parte dei cortigiani indagati
nel 1487 tornassero ad esserlo nell’ultimo anno del Quattrocento.

Il momento culminante di tale svolta fu quando, il 17 giugno
1500, l'inquisitore generale Deza ordino la riorganizzazione dell’In-
quisizione allo scopo di non lasciare nessuna localita senza tribu-
nale, occupando tutto lo spazio della monarchia con la sua giuri-

sdizione. E fuor di dubbio che al passaggio del secolo Ferdinando il
Cattolico aveva capito la potenzialita del tribunale della fede come
strumento al servizio del potere regio; cid spiega il suo controllo
negli anni difficili che precedettero la morte della regina Isabella e
anche la sua intenzione di estendere il nuovo tribunale al regno di
Napoli, annesso da poco. Una volta che il re considerd inevitabile
la separazione delle Corone di Castiglia e d’Aragona, si dedicd a
consolidare la sua nuova monarchia collocando Napoli al suo cen-
tro, come asse fondamentale. Le riforme intraprese nel corso del
suo regno italiano e il viaggio che vi effettud nel 1506 acquisirono
I’aura della restaurazione del Regno delle Due Sicilie e della conti-
nuitd imperiale degli Hohenstaufen. Senza dubbio, nella riformula-
zione del titolo di Rex Siciliae et Italiae 'Inquisizione ebbe un ruolo
tutt’altro che trascurabile, in primo luogo perché avrebbe riaffer-
mato I'autonomia del regno rispetto a Roma, poi perché I'avrebbe
dotato di un ruolo dirigente rispetto alle élites locali e infine perché
avrebbe portato a compimento la pacificazione e la completa sot-
tomissione del regno. Ma il progetto falli. Nel 1510 la rivolta dei
napoletani a seguito della pubblicazione dei decreti che istituivano
il nuovo tribunale (che era in realtd un ampliamento della giuri-
sdizione del tribunale di Palermo intendendo che le sue compe-
tenze abbracciavano le due Sicilie) costrinse il re a rinunciare al
suo intento. Ferdinando si scontrd con la Sede Apostolica, con le
élites napoletane e con il contesto nuovo e complesso che si apri al
momento del suo rientro in Castiglia e della rivivificazione del vec-
chio progetto unitario. La monarchia italiana svaniva in favore di
una monarchia hispanica che sarebbe ricaduta sul giovane Carlo di
Gand, il futuro Carlo V. Se I'lnquisizione era un instrumentum regni,
il mantenere separate la Castiglia e I'’Aragona in quegli anni non fu
certo casuale: fino a pochi giorni prima della sua morte il sovrano
si rifiutd di modificare il suo testamento (che trasmetteva in eredi-
ta la Corona d’Aragona al nipote Ferdinando) e tenne in sospeso
le élites castigliane e aragonesi rispetto all’eventualita che 'unione
delle due Corone sarebbe sopravvissuta alla sua morte, avvenuta a
Madrigalejo, sulla strada per Guadalupe, il 25 gennaio 1516.

Commenta Francesco Guicciardini che le decisioni che Ferdi-
nando il Cattolico prese per proteggere la Chiesa furono dettate
dal calcolo politico. Con il pretesto della religione incremento il
suo potere e la sua autoritd, non esitando a impiegare la fede per
ottenere vantaggi politici. Nell'iscrizione commemorativa che il re
ordino di collocare nel luogo dove mori I'inquisitore Arbués si sot-
tolineava la condizione di confessore reale propria del defunto. Si
tratta di un sintomo del cambiamento: la persecuzione dell’eresia
aveva smesso di essere una prerogativa delle autorita ecclesiasti-
che ordinarie. La nuova Inquisizione, della quale Arbués era un
simbolo indiscusso, indicava che la casa del re, la sua cappella,
era la depositaria della purezza della fede, della vigilanza e della
persecuzione dell’eterodossia.

La prassi politica di Ferdinando dette forma a una presunzione
culturale, quella del finto converso come configurazione del male
e minaccia dell’ordine la cui perversitd, che esprimeva nell’essere
falsamente cristiano, era accentuata dal suo ugualmente falso amo-
re nei confronti del re e della societa. Nel localizzare e segnalare la
minaccia, le tensioni sociali vennero sviate verso I'identificazione
e la persecuzione dei nemici occulti, e si trasformarono sostanzial-
mente anche i conflitti gia esistenti. Lintroduzione dell'Inquisizio-
ne si saldo a vecchie controversie di lignaggio e a lotte tra fazioni.
All’'ombra di quei litigi, il tribunale della fede poté porsi come foro
di risoluzione delle controversie stesse, come emerge dalla revi-
sione delle cause e nella riabilitazione di molti condannati della
prima ora. Lavvento del nuovo tribunale fu percepita a Siviglia,
Cérdoba, Toledo, Zaragoza o Barcellona come una riattivazione
dei vecchi conflitti di fazione, ma stavolta, a differenza di cid che
accadeva in passato, la lotta si trasferi in procedimenti e denunce
di fronte a un tribunale del re (e della Chiesa). La guerra da civile
si trasformo in politica, si trasferi in uno spazio le cui regole erano
imposte dal sovrano e la cui risoluzione dipendeva esclusivamente



da lui. Posta in questi termini la religione contava non in funzione
della salvezza, ma del mantenimento della disciplina civile. D’altra
parte, cio significherebbe che il re fosse cosciente del fatto che, in
grande misura, la religione era un insieme di credenze manipolabi-
li, destinato a infondere obbedienza, il che coincide con il famoso
giudizio espresso da Machiavelli circa l'utilita della religione. Tale
visione strumentale venne espressa dal sovrano in una sua celebre
lettera al duca di Ribargoza, viceré di Napoli, nella quale, senza
troppi giri di parole, minaccio di sottrarre i suoi regni all’obbedien-
za alla Sede Apostolica. Nel XVII secolo Francisco de Quevedo
trovd questo documento nell’archivio reale di Napoli e la sua let-
tura lo fece riflettere sulla natura del potere monarchico. Sagace-
mente colse il fondamento della minaccia di scisma: «che il papa
intendesse che [il re] lo sapeva dire affinché non lo si obbligasse a
farlo». Senza mettere in dubbio la fede del sovrano, «saper dire»
la potenzialita della religione rivela un certo grado di coscienza
rispetto al suo carattere di materia duttile e modellabile al servizio
degli interessi temporali.

(M. Rivero RoDRIGUEZ)
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Fermo - Sede principale e stabile dell’'Inquisizione romana nello
Stato pontificio dal 1631. Lufficio era ricoperto da un inquisitore
domenicano e all'inizio del Settecento era qualificata come sede
domenicana di seconda classe. Non si hanno notizie dell’archivio
proprio dell’Inquisizione, mentre nel locale Archivio Diocesano si
trovano 9 buste del Sant’Uffizio, con carte dal XVII al XIX secolo.
Le sedi dell'Inquisizione nello Stato pontificio continuarono a fun-
zionare fino al 1880. Lettere da Fermo e altri documenti, databili
dal 1658 al 1859 circa, sono conservati nel’ACDF e alcune sen-
tenze nella serie del TCD.

(A. DeL CoL)

Vedi anche

Archivi e serie documentarie: Dublino; Archivi e serie docu-
mentarie: [talia; Inquisizione romana; Lettere degli inquisitori;
Menghini, Tomaso; Stato pontificio

Fonti
ACDE S. O., St. St., EE 3-h, EE 4-a, -b, -c, -d, EE 5-a, FF 3-r,
FF 4-1

Bibliografia
DeL Cot 2006, Tepeschr 2000(a)

587

Fernandes, Isabel - A differenza che in Spagna, la scoperta di
circoli sospettati di alumbradismo in Portogallo, intorno agli anni
Quaranta del Cinquecento, produsse soltanto una moderata re-
azione da parte dell’Inquisizione. Gia allora, tuttavia, non man-
carono processi e condanne, come mostra il caso del capucho ca-
stigliano frate Fernando, uno dei probabili introduttori nel regno
lusitano delle nuove forme di spiritualita, costretto all’abiura nella
prima meta degli anni Cinquanta (Dias 1960: 600). Gia in prece-
denza, pero, I'Inquisizione di Lisbona aveva ricevuto varie denun-
ce in materia e nel 1544 aveva celebrato una causa contro la beata
[sabel Fernandes, una devota legata ai primi gesuiti del Collegio di
Santo Antio, giudicata con clemenza dal Sant’Uffizio (del primo
processo sopravvivono solo frammenti, conservati in fondo al fa-
scicolo del secondo: ANTT, IL, proc. 9.287, cc. 132-141v).

Da accuse e deposizioni risultano evidenti influenze di Cateri-
na da Siena e dei mistici del Nord Europa, ma anche di maestri
spagnoli, come Francisco de Ossuna e Pedro Ruiz de Alcaraz (co-
munione frequente, echi della teoria dell'impeccabilita, mortifi-
cazione della volonta, unione mistica dell’anima con Dio), che
hanno fatto parlare Dias di «suggestione della spiritualita dell’ab-
bandono». Gli inquisitori, in ogni caso, interpretarono le posizioni
di Isabel Fernandes semplicemente come il frutto di un frainten-
dimento di forme di pieta di per sé irreprensibili. La sentenza le
inflisse tuttavia la reclusione in casa di una «donna da bene» (indi-
viduata prima nella moglie di Bras Teles, Catarina, e poi in Beatriz
de Castilho) e I'affidamento spirituale a un confessore domenica-
no, che con procedura singolare fu presto indicato in frate Jorge
de Santiago, l'inquisitore che aveva condotto la causa giudiziaria.

Nei decenni successivi Isabel Fernandes maturd una spiritualita
sempre pill intimistica e spogliata di ogni fisicita (ad esempio, sva-
lutando 'orazione vocale e la meditazione sulla Passione di Cristo).
11 suo percorso di devozione fu guidato in seguito da altri confessori
e consiglieri spirituali, come il gesuita Gongalo Vaz de Melo e gli
eremiti agostiniani del convento della Graga André dos Anjos e
Tomé de Jesus. Questi ultimi svolsero il loro magistero all’interno
di un gruppo, cui partecipava anche Isabel Fernandes e che si riu-
niva nel quartiere di Santos, sotto la protezione di due nobildonne
della potente casa dei Lencastre, Helena (la Comendadora) e Isa-
bel. La presenza alla guida dell'Inquisizione di una figura sensibile
alle dottrine mistiche, come il cardinale infante Enrico, favori il
relativo consolidamento di ristretti e fervidi circoli di preghiera e
spiritualitd, animati anzitutto da religiosi (gesuiti, capuchos, agosti-
niani) e beatas, che si diffusero a Lisbona e nei dintorni della citta.

In contatto fra loro, ma non immuni da rivalita reciproche, gli
appartenenti ai diversi gruppi finirono poi per essere colpiti da
una campagna di persecuzioni, che divenne sempre pitl violenta
all'inizio degli anni Settanta. Le accuse sollevate allora dal fidal-
go Jorge da Silva e dai suoi sodali trovarono infatti una convinta
accoglienza da parte dell'inquisitore di Lisbona Jorge Gongalves
Ribeiro. Tra le vittime vi furono anche alcune beatas, compresa la
stessa Isabel Fernandes, che fu arrestata dal Sant’Uffizio il I ago-
sto 1571 su ordine emesso dal cardinale infante in persona. Negli
stessi giorni subivano ripetute denunce gli esponenti pill aperti e
riformatori dell’ordine agostiniano, fra i quali lo stesso Tomé de
Jesus. Lattacco congiunto sembra essere provenuto da personag-
gi che condividevano obiettivi e soluzioni di intransigenza. Fra
i testimoni dell’accusa contro Isabel Fernandes si annoveravano
infatti anche alcuni agostiniani schierati su posizioni di netta chiu-
sura nei confronti delle forme di pieta interiorizzata che essa aveva
appreso dai suoi maestri. Fu invece difesa nell’agosto 1573 dal frate
capucho Francisco da Porcitincula (con il quale era in rapporti al-
meno dal 1568), egli stesso colpito dall’Inquisizione qualche anno
prima. Dopo un non breve processo gli inquisitori, in accordo con
il cardinale infante, emisero contro Isabel Fernandes una sentenza
di condanna all’abiura de vehementi, pronunciata durante 'auto da
fé del 31 gennaio 1574.

(G. Marcoccr)



588

Vedi anche
Alumbradismo; Beatas, Portogallo; Enrico, cardinale infante, poi
re di Portogallo; Gesuiti, Portogallo; Ruiz de Alcaraz, Pedro

Fonti
ANTT, IL, proc. 9.287

Bibliografia
Dias 1960, Marcoccr 2004, Marcoccr 2004 (a)

Ferrara - Le origini del tribunale inquisitoriale di Ferrara, com-
preso dapprima nella provincia domenicana di Lombardia (dal
1303 Lombardia inferiore), poi nella congregazione osservante di
Lombardia (1459), ribattezzata provincia utriusque Lombardiae nel
1531, sono scarsamente documentate, benché sicuramente due-
centesche. La sua collocazione all'interno delle strutture dell’Or-
dine dei predicatori — che almeno dal XIII al XVI secolo modella-
rono quelle dell'Inquisizione — lo portd inizialmente a condividere
con il tribunale di Bologna non soltanto le vicende amministrati-
ve, ma anche il personale: se infatti si scorrono i rispettivi elenchi
degli inquisitori, ci si accorge che i primi tre inquisitori di Ferrara,
cioé Aldobrandino da Reggio o da Ferrara (la cui attivita & docu-
mentata dal 1268 al 1273), Florio da Vicenza (nominato nel 1278)
e Guido Capello da Vicenza (attivo tra la fine del Duecento e il
1304, quando venne nominato vescovo di Ferrara) esercitarono
il loro ufficio anche a Bologna. Per il resto, sappiamo pochissimo
delle attivita dei giudici ferraresi in quel periodo; essi dovettero
comunque dedicarsi prevalentemente alla repressione del cata-
rismo e degli altri movimenti ereticali diffusi nell'ltalia centro-
settentrionale tra Duecento e Trecento. Cid & testimoniato tra
I'altro dall’'unica vicenda relativamente ben documentata, quella
di Armanno Pungilupo, gia processato per eresia nel 1254, morto
in odore di santita nel 1269, sepolto nella cattedrale di Ferrara e
infine — dopo un lungo processo postumo — riesumato e bruciato
come eretico cataro nel 1301.

Per i due secoli che seguirono questo evento, del tribunale di
Ferrara conosciamo soltanto la serie degli inquisitori che lo pre-
siedettero. Fu il periodo di consolidamento dello Stato estense,
che condiziond anche la gerarchia territoriale dei tribunali: fino al
1598, I'lnquisizione di Ferrara ebbe la preminenza su quelle delle
citta soggette di Modena e Reggio Emilia, presiedute da vicari. A
giudicare dai registri contabili di fra’ Antonio Beccari, inquisitore
di Ferrara dal 1514 al 1519 (o, forse, 1522), lattivita del tribu-
nale in quel periodo dovette essere assai scarsa, anche se proprio
in quegli anni vennero ricostruite le carceri. Di li a due decenni,
tuttavia, 'esplosione del dissenso religioso in tutti gli Stati italiani
e la simultanea, ‘scandalosa’ presenza della duchessa Renata, ma-
nifestamente favorevole alla Riforma, fecero di Ferrara una delle
citta su cui maggiormente si concentrd I'attenzione delle autorita
romane, fin dal momento in cui, nel 1536, Paolo III ordino al duca
Ercole II lestradizione in territorio pontificio dei membri della
corte di Renata colpevoli di clamorose manifestazioni ereticali. Si
trattava, certo, anche di una questione politica: la Santa Sede mi-
rava gia all'acquisizione della capitale estense, realizzatasi poi con
la devoluzione del 1598. Per i duchi, quindi, divenne di fondamen-
tale importanza poter controllare il tribunale di fede operante a
Ferrara. Questo obiettivo venne raggiunto con I'inserimento nelle
strutture inquisitoriali di un uomo di fiducia del duca Ercole 11, il
domenicano fra’ Girolamo Papino da Lodi, che fu vicario dell’in-
quisitore titolare Tommaso Maria Beccadelli fin dal 1536 (divenne
ufficialmente commissario dell'Inquisizione romana soltanto nel
1550) e che da allora segui tutte le vicende rilevanti fino alla mor-
te, avvenuta nel 1557. Il Papino fu impegnato su due fronti: la bat-
taglia antiereticale da un lato e, dall’altro, la difesa del controllo
e della giurisdizione del duca nei confronti delle autorita romane.
Questi due aspetti sono chiaramente visibili nella vicenda del cal-

vinista faentino Fanino Fanini, uno dei primi e pit celebri martiri
della Riforma in Italia: arrestato a Lugo all’inizio del 1549, venne
condannato a morte in settembre da un tribunale misto, composto
da ecclesiastici e da laici appartenenti, questi ultimi, al consiglio
ducale di giustizia. Per questo motivo, I'esecuzione della sentenza
tardd quasi un anno. Altra vicenda di rilievo fu quella dell’ex-be-
nedettino Giorgio Rioli (Giorgio Siculo), anch’egli condannato a
morte a Ferrara nel 1551, dopo un tentativo di utilizzo dell’abiura
pubblica per propagandare le sue idee. Il siciliano, che nascondeva
le sue dottrine ereticali dietro una polemica antiprotestante, in un
momento iniziale aveva probabilmente attratto le simpatie dello
stesso Papino, il quale aveva rilasciato un attestato di ortodossia
per un suo scritto e I'aveva raccomandato all’ex ‘luterano’ Pietro
Bresciani da Casalmaggiore. Ciononostante, il Papino poté prose-
guire indisturbato nel suo incarico.

Nel 1554, intanto, la duchessa Renata si era lasciata convincere
a rientrare almeno apparentemente nell’ortodossia cattolica; da
allora in poi, la questione ereticale non fu pitt oggetto di gravi con-
trasti politico-giurisdizionali con la Santa Sede. Furono i succes-
sori del Papino, in particolare Camillo Campeggi (1557-1567) e
Paolo Costabili (1568-1572), oltre al vicario Nicold dal Finale, ad
assestare un colpo mortale tanto alle conventicole riformate quan-
to ai seguaci di Giorgio Siculo, ancora attivi a Ferrara nonostante
la condanna del loro maestro. Il 29 agosto 1568 I'Inquisizione di
Ferrara pronuncio ben sedici sentenze. Una di esse riguardava un
ex cortigiano di Renata di Francia, Jean Courtauld, condannato
alla prigione perpetua; buona parte delle altre, con ogni probabi-
lita, era rivolta contro membri della ‘setta georgiana’. Le condan-
ne a morte furono tre (contro il sacerdote adriese Giovanni Della
Dia, il finalese Tommaso Scurta e il modenese Giovanni Paiano
o Pagliano), sette quelle alla galera (contro Marcantonio Florio,
i medici Niccold Beccari e Francesco Severi da Argenta, il bene-
dettino don Antonio da Bozzolo, Antonio Maria Gnoli, Cesare
Fiaschi, Aurelio da Treviso), due al carcere stretto (Alessandro
Masi e Giovan Battista Naselli) e altre tre (oltre al Courtauld) alla
prigione perpetua (che, com’¢ noto, veniva di solito condonata
dopo circa tre anni; si trattava di Lelio Masi figlio di Alessandro,
del poeta Elio Giulio Crotto, e Caterina, concubina di don Gio-
vanni Della Dia). Due anni dopo, il 27 agosto 1570, Francesco
Severi veniva condannato a morte; & uno degli ultimi seguaci noti
di Giorgio Siculo.

Dopo questo episodio, la storia dell'Inquisizione a Ferrara torna
a farsi oscura e frammentaria. Senza dubbio, come gli altri tribu-
nali dell'Inquisizione romana, anche quello ferrarese, dalla fine del
Cinquecento in poi, dovette occuparsi della stregoneria, del male-
ficio e in genere della lotta contro le ‘superstizioni’. Una parte non
trascurabile dell’attivita del tribunale, tuttavia, era connessa alla
presenza di una delle pitt numerose e composite comunita ebraiche
in Italia. Gli Estensi, infatti, non si erano limitati a proteggere gli
ebrei dalle discriminazioni operate dalla Chiesa nei loro confron-
ti, ma avevano addirittura incentivato I'ingresso nel proprio stato
degli ebrei spagnoli e portoghesi cacciati dai loro paesi d’origine.
Benché il progetto di rinascita mercantile che sottostava a que-
ste operazioni fallisse rapidamente, molti sefarditi si stabilirono
definitivamente in cittd, aggiungendosi alle componenti ebrai-
che gia presenti (ashkenaziti e italiani) e acquisendovi in alcu-
ni casi posizioni di rilievo. Quando pero, nella seconda meta del
Cinquecento, la pressione delle autorita ecclesiastiche comincio
ad aumentare e, contemporaneamente, la posizione degli Estensi
ando facendosi sempre pil precaria, il duca Alfonso II cedette in
parte alle richieste di Roma. Nel 1581 molti marrani portoghesi,
colpevoli di essersi fatti circoncidere a Ferrara, vennero arrestati;
almeno cinque vennero consegnati al Sant’Uffizio romano, che
condanno al rogo Gabriel Henriquez, alias Yosef Saralvo, nel 1583.

La devoluzione della citta estense allo Stato della Chiesa nel
1598 separd i tribunali di Reggio Emilia e di Modena da quello di
Ferrara. Per i due secoli che seguirono, fino alla soppressione dell’In-



quisizione da parte delle truppe napoleoniche, le notizie che posse-
diamo sull’attivita del Sant’Uffizio a Ferrara sono per lo piti indiret-
te e riguardano processi contro ebrei e giudaizzanti (nel frattempo,
nel 1624, venne istituito per la prima volta il ghetto), proibizioni
di libri, bestemmie ereticali, violazioni di digiuni, conversioni di
stranieri e, come si & gia accennato, malefici e sortilegi. Quanto agli
ebrei, ad essi non venne applicata la normativa che ne decretava
Iespulsione da quasi tutti i centri dello Stato della Chiesa. Tutta-
via il tribunale inquisitoriale, talvolta in contrasto con le autorita
della legazione, vigild attentamente sul rispetto delle leggi cano-
niche che imponevano una rigida separazione tra ebrei e cristiani,
in particolar modo per quanto riguardava gli aspetti economici.

(G. DaLL’OLio)
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Ferrazzi, Cecilia - Questa ‘finta santa’ nacque a Venezia
nell’aprile del 1609 da Alvise di Martin, un costruttore di casse di
Bassano del Grappa, e da Maddalena Polis. Quinta della loro nu-
merosa prole, crebbe nella parrocchia di Santa Marina. Ben presto
inizid a manifestare inclinazioni spirituali: evitava gli uomini, si
confessava spesso, digiunava e aveva visioni. [ genitori iniziarono
a cercare un marito per lei, loro unica figlia. La nascita inaspettata
di una sorella, Maria, avvenuta nel 1623, fece pensare a Cecilia
che avrebbe potuto realizzare il suo desiderio di diventare monaca;
piano che, tuttavia, fu vanificato dalla morte dei genitori e della
maggior parte dei fratelli nella peste del 1630. Nel corso dei due
decenni successivi, durante i quali visse in case di protettori laici,
la donna continud ad andare frequentemente in estasi.

Nel 1637 il carmelitano Bonaventura Pinzoni, confessore della
Ferrazzi, profondamente convinto che la sua penitente fosse divi-
namente ispirata, inizid a spargere la voce che Cecilia fosse una
‘santa viva’, che si nutriva solo di eucarestia. Giorgio Polacco,
vicario del patriarca di Venezia responsabile delle monache, co-
minciod a sospettare che dietro alle estasi e alle visioni di Cecilia
potesse celarsi una possessione diabolica. Polacco riuni allora un
gruppo di esperti, incaricati di esaminarla ed esorcizzarla. Ricevuto
il rapporto di Polacco sul caso, il cardinale Federico Corner, pa-
triarca di Venezia (che si occupava anche del fatto che la Ferrazzi
portava abiti religiosi senza averne l'autorizzazione, e aveva ferite
sulle mani, da lei considerate stimmate) ordind che la donna ve-
nisse collocata in una comunita di monache. Assegnata succes-
sivamente a diversi monasteri, Cecilia trovo infine rifugio nella
casa carmelitana di Santa Teresa, fondata di recente da sua sorella.

Nei primi anni Cinquanta del Seicento la Ferrazzi si invento
una vocazione: gestire case per putte pericolanti, orfane e ragazze
abbandonate, a rischio di subire abusi sessuali o di essere avvia-
te alla prostituzione. Man mano che il numero di giovani affida-
te alle sue cure cresceva, Cecilia trasferi pit volte la sua attivita
in ambienti pit spaziosi. Nel 1658 un membro del patriziato, suo
sostenitore, acquistd per lei un palazzo a Sant’ Antonio di Castel-
lo, che verso il 1664 ospitava gia circa trecento ragazze. Anche se
molti ricchi veneziani apprezzavano il servizio sociale che la Fer-
razzi svolgeva, alcuni familiari delle ragazze erano infastiditi per la
sua riluttanza a lasciar andare le allieve. Nel tardo 1663, una di
loro denuncio la Ferrazzi all'Inquisizione veneziana, dichiarando
che era una «donna di molte imperfettioni e forse vitii [che] si fa
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adorare per santa». Dopo che l'interrogatorio iniziale dei testimoni
convinse I'inquisitore generale, Agapito Ugoni, della validita delle
ragioni per perseguire Cecilia, questa fu arrestata e imprigionata
nel giugno del 1664. Il successivo processo, durato 15 mesi, nel
corso dei quali furono ascoltati piti di trecento testimoni, produsse
un voluminoso dossier (ASVe, S.U., Processi, b. 112). Le accuse
erano incentrate sulla finzione di santitd, una categoria di eresia
definita originariamente nella Penisola iberica e adottata negli
anni Trenta del Seicento dall'Inquisizione romana. A Venezia,
nello stesso arco di tempo in cui fu incriminata la Ferrazzi, furono
condotti altri due processi per tale ‘reato’. Il I settembre del 1665
Cecilia fu condannata de levi a sette anni di prigione. Lappello alla
Congregazione del Sant’Uffizio, appoggiato da parecchi influenti
prelati, portd nel 1667 al suo collocamento agli arresti domiciliari
a Padova, sotto la custodia del cardinale Gregorio Barbarigo, e al
suo rilascio all'inizio del 1669. Senza attirare su di sé ulteriori at-
tenzioni, Cecilia mori a Venezia il 17 gennaio 1684.

Sembra chiaro che la Ferrazzi credeva sinceramente di essere
destinataria di favori divini straordinari; occasionalmente tentd
di valorizzare la propria immagine di ‘donna santa’, ma non mise
sistematicamente in atto una ‘finzione’ di santita per rendere se
stessa oggetto di culto.

(A.]. ScHUTTE)
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Ferreira, Bartolomeu - Piti che per gli Avisos e lembrangas que
servem para o negocio e reformagdo dos livros, annessi all'Indice
espurgatorio portoghese del 1581, che — in certi casi parafrasando,
in certi altri commentando e ampliando — applicavano al panora-
ma lusitano le regole tridentine in materia di censura letteraria,
frate Bartolomeu Ferreira, domenicano, revisore dell'Inquisizione
di Lisbona, passa alla storia come ‘il censore di Camdes’. Fu lui, in-
fatti, a redigere I'approvazione alla prima edizione del poema epico
camoniano Os Lusiadas, uscito nel 1572. E fu sempre lui a redigerla
pure per l'espurgatissima edizione del 1584, la cosiddetta ‘edizio-
ne dei Piscos’ (ristampata nel 1591), e per la miscellanea teatrale,
anch’essa pesantemente censurata, Autos e Comédias Portuguesas
(1587), che include '’Auto de Filodemo di Camdes. Tra il primo e
gli altri veredicta passarono piti di dieci anni di mutamenti all’in-
terno dell’Inquisizione stessa, del regno, e del panorama letterario:
era ormai morto Lufs de Camdes (1579?); il Portogallo era passato
sotto la Corona spagnola (1580); anche la censura inquisitoriale si
era fatta molto pitt aspra, da quando, deceduto il cardinale infante
Enrico, al suo posto sedettero I'arcivescovo di Lisbona, Jorge de
Almeida (1579) prima, e il cardinale arciduca Alberto d’Austria,
viceré di Portogallo (1586) poi. Figura sfumata nelle storie dell’In-
quisizione portoghese, & stata soprattutto la licenza di stampa alla
prima edizione del poema epico camoniano a muovere moltissime
ed erudite penne, ora per elogiare la finezza dell'intellettuale che
giustificava ['uso della mitologia pagana quale oratus nell’affabu-
lazione del testo di Camdes (ViTerBO 1891), ora per puntare il dito
contro il gretto censore che avrebbe obbligato il poeta a introdurre
le ottave 82-84 del canto X, per esplicitare la natura puramente
retorica degli dei dell’Olimpo (RiBEirRO 1975).

Della vita di Bartolomeu Ferreira e della sua formazione, in ef-
fetti, pochissimo si conosce. Le note biografiche (MacHapO 1965;
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Siva 1858) lo danno come nato e morto a Lisbona nel XVI se-
colo, senza aggiungere molti dettagli: sarebbe entrato nell'Ordine
domenicano e avrebbe a lungo insegnato Teologia, per poi dedi-
carsi alla censura dei libri. Gli vengono ascritte due opere originali
(una di polemica religiosa e un’agiografia), ad oggi perdute. Si &
molto parlato di un convivio diretto tra il frate e Lufs de Camdes,
ma senza suffragare I'ipotesi con prove documentali. Le fonti ci
dicono per certo che Bartolomeu Ferreira fu deputato del tribunale
del Sant’'Uffizio a Lisbona dal 1576, e che firmd per la prima volta
una licenza, in qualita di revisore, per I'edizione del Libro primero
del espejo del Principe Christiano di Francisco Monzén, uscito dalla
tipografia di Anténio Gongalves nel 1571. Di questa tipografia,
che lavorava per 'arcivescovo Jorge de Almeida, avrebbe control-
lato anche il Sucesso do segundo cerco de Diu (1574) e altri due testi.
La sua attivita di revisore prosegui almeno fino al 1595, quando
fu sostituito (non senza polemica, per via della competizione tra
domenicani e gesuiti in seno al tribunale) dal confratello frate Ma-
nuel Coelho, continuando comunque - seppur sporadicamente — a
firmare licenze fino al 1603 (AnseLmo 1981). Secondo piti recenti
stime, avrebbe passato in rivista circa 160 titoli, contando quelli,
non indicati da Viterbo, emersi nel corso della storia letteraria:
«quasi tutti i poeti contemporanei di Camdes sono passati attra-
verso la critica di questo frate, il cui pensiero, monumento dell’in-
tolleranza di quell’epoca, si trova riflesso negli Avisos» (DAMONTE
1982: 353). Di fatto, la supposta clemenza che il frate domenicano
avrebbe usato con la prima edizione del poema camoniano, non la
uso di certo né per la seconda edizione, né per altre opere letterarie
che caddero falcidiate dalla sua mano espurgatrice: il Palmeirim, ad
esempio, o le opere teatrali di un altro monumento della storia let-
teraria lusitana, ovvero il drammaturgo Gil Vicente. La generale
simpatia che ha suscitato l'inquisitore fin dallo studio che Viterbo
gli dedico nel 1891, alimentata da testi cinquecenteschi alquanto
sospetti poiché redatti da quegli stessi autori le cui opere sarebbero
dovute passare al vaglio censorio del frate, & ormai fortemente ri-
dimensionata. Lidea che il frate si fosse vieppiu inasprito durante
gli anni, soprattutto dopo la morte del cardinale infante Enrico
e maggiormente con l'ascesa al ruolo di inquisitore generale del
cardinale arciduca Alberto, & patente non solo nel permesso di
stampa alla ignominiosa edizione dei Piscos del 1584, ma anche
in quelle redatte per testi quali, ad esempio, la seconda edizione
delle Obras di Gil Vicente (1586) e la Nueva flor de varios y nuevos
romances, stampata prima a Barcellona, Huesca, Madrid e poi a
Lisbona nel 1592, come ha ben dimostrato Mario Damonte. Solo
sporadicamente, infatti, Ferreira redasse in quegli anni pareri volti
asottolineare il valore culturale di un’opera recensita, o la maestria
stilistica e retorica di un autore; si nota, invece, che i suoi pareceres
si appellano sempre di pit alle regole del catalogo tridentino o si

limitano a una laconica e asettica affermazione di conformita.
Tuttavia, mancano ancora tasselli pilt precisi, al momento solo
suggeriti o insinuati dagli studiosi, sulla figura di Bartolomeu Fer-
reira e sul suo personale orizzonte ideologico. Sono ancora da ap-
profondire i suoi reali rapporti con i letterati dell’epoca, il suo ruo-
lo nella denuncia di Diogo de Paiva de Andrade all’Inquisizione
per le affermazioni di quest’ultimo su Louis de Blois, o quello da lui
svolto nella polemica tra 'unionista Duarte Nunes de Lefo e I'indi-
pendentista José Teixeira, all’alba del passaggio del Portogallo sot-
to la Corona spagnola. E sarebbe, infine, utile far luce anche sul suo
supposto ‘molinismo’, dato che nel 1588 approvo, con un articola-
to ed elogioso parecer, il De concordia et liberi arbitrii di Lufs de Mo-
lina. Un miglior inquadramento del censore domenicano, insom-
ma, potrebbe contribuire ad una piti completa comprensione della
politica culturale ed editoriale nel Portogallo di fine Cinquecento.
(V. Tocco)
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Ferrer, frate domenicano - «Frate Ferrer, catalano, originario di
Villelongue vicino a Perpignan [...] ricerco e perseguitd gli eretici
con costanza e coraggio, colpendoli e spezzandoli con una verga
di ferro, come pure i loro fautori e i loro fedeli al punto che il
suo nome risuona fino ad oggi come una spada alle orecchie degli
eretici», scriveva il suo confratello Bernard Gui mezzo secolo dopo
la sua morte.

Ferrer & spesso citato dagli storici sotto il nome di Ferrier. Fece
la sua comparsa poco dopo la pace del 1229, come inquisitore de-
legato dall’arcivescovo di Narbonne, Pierre Amiel, e rimase in-
quisitore dell’area di competenza dell'Inquisizione di Carcassonne.
Esercitd anche le proprie funzioni ad Albi a partire dal 1237. Il suo
confratello Guillaume Pelhisson scrive: «Arrivarono molte disgra-
zie agli abitanti d’Albi all’epoca di frate Ferrer, inquisitore, che ne
arrestd tanti, li mise al muro, e ne fece pure bruciare, essendo la sua
opera il giusto giudizio di Dio».

In seguito all’assassinio degli inquisitori di Toulouse nel maggio
del 1242, egli prese l'interim del tribunale di Toulouse, con ecce-
zione dell’Agenais, del Quercy e del Nord-Est del Tolosano, affi-
dati a Bernard de Caux. Si & conservata copia (del XVII secolo)
di un registro che contiene una deposizione fatta da un vecchio
«perfetto» cataro d’Albi nel 1238, e soprattutto una collezione
di deposizioni che seguirono la riconquista degli anni 1242-1243
dopo il tentativo di liberazione del paese da parte di Raimondo
VII, come pure le confessioni, a volte toccanti, dei superstiti di
Montségur.

Questo registro non era che un’antologia. Linchiesta sistema-
tica nel Lauragais condotta dal suo confratello Bernard de Caux
mostra che egli aveva gia ascoltato una gran parte della popola-
zione della regione, convocata a volte fino a Limoux. Intorno al
1242, Ferrer non aveva esitato a scomunicare il conte di Toulouse,
Raimondo VII. La scomunica fu annullata da papa Innocenzo IV.

Fu priore di Carcassonne nel 1252. Li rimase per sei mesi, prima
di essere trasferito a Béziers, che lascio nel 1254. Mori a Perpignan.

(J. DuverNoY)
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Fiamma, Gabriele - Nato a Venezia nel 1533 da Giovanfran-
cesco, giurista bergamasco, e dalla patrizia veneziana Vincenza
Diedo, studid Latino e Greco con Battista Egnazio (Giovanni
Cipelli). Destinato alla carriera militare, creato cavaliere e conte
da Carlo V, entro tredicenne tra i canonici regolari lateranensi di
Santa Maria della Carita a Venezia. Nel monastero di San Gio-
vanni in Verdara a Padova approfondi gli studi teologici e segui le
lezioni del domenicano Girolamo Vielmi. Predicatore in diverse
cittd italiane, sin dagli anni Cinquanta instaurd duraturi legami
con i Gonzaga: con Ferrante signore di Guastalla, e con il cardina-
le Ercole, protettore della congregazione, presso il quale fu a Man-
tova come predicatore per un anno. Dopo la morte di entrambi, si
consolidarono i rapporti con i Gonzaga di Guastalla, in particolare
con il duca Cesare figlio di Ferrante, al cui fratello Vincenzo, fu-
turo cardinale, dedicava nel 1566 il volume delle Prediche. Il 19
marzo 1562 durante la predicazione quaresimale nella cattedrale
di Napoli fu denunciato al Sant'Uffizio da Giulio Antonio San-
toro, allora vicario arcivescovile a Caserta, e dal frate cappuccino



Girolamo Finucci detto il Pistoia, futuro teologo di Pio V e «ze-
lantissimo persecutore d’heretici» (CueNont 1889-1890: 155). La
denuncia contro Fiamma si inquadra nell’intensa attivita antie-
reticale contro valdesiani e spirituali svolta nel Regno di Napoli
da Santoro, che nel 1562 condusse all’incarcerazione di Giovan
Francesco Alois; essa ebbe un picco nel biennio successivo quando
Santoro ricopri la carica di vicario dell’arcivescovo napoletano.

A Napoli, su commissione del cardinal Michele Ghislieri, a
Fiamma furono confiscati libri, scritti «et ogni minima polizza»
(lettera al duca Cesare Gonzaga, 20 marzo 1562, cit. in OssoLa
1976: 245); inviato a Roma, fu confinato in monastero. Doveva
rispondere dell’accusa di predicazione ereticale, del possesso di
libri proibiti ed eretici e della stesura di postille e appunti che i te-
ologi dell'Inquisizione condensarono in quaranta tesi eterodosse,
poi ridotte a due. Queste riguardavano il tema della giustificazio-
ne, e sostenevano che «la fede senza charita non ¢ fede et che le
opere sono quelle che danno la vita alla fede, di modo che né le
opere sono utili senza la fede né la vera fede senza le opere» (BAYV,
Vat. Lat. 6786, f. 356r). Tra i numerosi testimoni interrogati a
Napoli si pronuncid in sua difesa Marcantonio Colonna, Gran
Connestabile del Regno, al quale nel 1570 il Fiamma dedico le
Rime spirituali; Colonna e il duca di Guastalla Cesare, nipote del
cardinale Ercole Gonzaga da poco scomparso mentre presiedeva il
Concilio di Trento, furono gli autorevoli protettori che lo aiutaro-
no in occasione del procedimento inquisitoriale.

Secondo la linea difensiva di Gabriele Fiamma i libri e gli scrit-
ti confiscatigli dovevano essere utilizzati per confutare gli eretici
durante la predicazione. Il processo, avviato a Roma nell’ottobre
1562, si protrasse per quasi due anni. Solo il 27 aprile 1564, alla
presenza di quindici cardinali del Sant’Uffizio, Pio IV incuran-
te del parere contrario della maggioranza dei consultori assolse
«tamquam innocentem» il canonico lateranense inginocchiato
davanti a lui, imponendo il silenzio perpetuo sul caso (ACDE, S.
O., Decreta 1563-1565, f. 73v). La sentenza, che ebbe notevole
risonanza, seguiva una serie di clamorose assoluzioni operate da
papa Medici nei confronti di prelati ed ecclesiastici legati agli
spirituali processati dall’Inquisizione quali Giovanni Morone, il
protonotario apostolico Pietro Carnesecchi, i vescovi Tommaso
Sanfelice e Gian Francesco Verdura. In un sonetto di poco suc-
cessivo, Gerolamo Amalteo plaudiva all’amico veneziano come
«candida fiamma» purificata da Pio [V preannunciandone I'im-
minente nomina a vescovo: si indicd come possibile destinazione
la diocesi di Cittanova, suffraganea del patriarcato d’Aquileia, ma
I'elezione papale dell’ex inquisitore Ghislieri pose fine alle aspira-
zioni all’episcopato del canonico lateranense.

Dopo la morte di Pio IV nel 1565 Fiamma si ritird a Treviso
nel monastero dei Santi Quaranta, dove si dedico alla stesura del-
le fortunatissime Prediche uscite nel 1566 (in Vinegia, appresso
Francesco Senese). Durante il pontificato di Pio V il Sant'Uffizio
si sarebbe interessato nuovamente a lui interrogandolo nel 1567
nell’ambito della repressione antiereticale a Mantova, per far luce
su contatti risalenti agli anni Cinquanta con predicatori eterodos-
si del suo Ordine e con familiari del cardinale Gonzaga sospetti
d’eresia. Nel 1568 a Roma lavord come correttore ecclesiastico
nella tipografia di Paolo Manuzio, in casa del quale abitd. Nel
1570 pubblico le Rime spirituali in volgare, ristampate nel 1572
e nel 1575 (in Venetia, appresso Francesco de’ Franceschi sene-
se): all’'origine della fortunata opera, come spiegava nella dedica
ai lettori, c’era I'intenzione di togliere dalle mani della gioventu
cristiana «il Petrarca e ’l libro delle novelle et altri poco hone-
sti». La critica dell’autore contro le rime amorose e contro ogni
commistione tra amor sacro e profano non risparmid alla raccol-
ta l'inserzione nell'Indice dei libri proibiti di Parma del 1580 e
la cessazione delle ristampe. La sanzione era in sintonia con la
condanna della poesia sacra di derivazione biblica in volgare e
in latino ribadita all’epoca dagli apparati censori centrali, e forse
era rafforzata dalle copiose citazioni in volgare tratte dalla Bib-

591

bia presenti nel ricchissimo apparato espositivo. Seguirono nel
1571 i Discorsi sopra I'Epistole et Vangeli di tutto I'anno, dedicati
al generale della congregazione e destinati alla formazione del
clero (in Venetia, appresso Francesco de’ Franceschi senese).
Nel frattempo si svolgeva intensa l'attivita di predicatore che
gli procurd grande fama a Roma durante il giubileo del 1575.
Eletto abate generale nel 1578, compose per I'occasione l'ora-
zione De optimi Veneti pastoris munere (Venetiis, apud Aldum).
Dopo la condanna delle Rime si dedicd a un’imponente opera
agiografica in folio rimasta incompiuta intitolata Le vite de’ santi,
i cui primi volumi uscirono nel 1581-1583 (in Venetia, appresso
Francesco de’ Franceschi senese): si trattava di una esposizione
apologetica delle vite dei santi sviluppata in costante polemica
contro gli eretici. Ormai celebre autore e ammirato predicatore
fu proposto al vescovado di Chioggia nel 1583: in settembre il
nunzio a Venezia ne istruiva il processo d’esame, inviato il 29 ot-
tobre a Roma. In Curia, pero, la candidatura del Fiamma trovo
ostacoli nella Congregazione dell'Inquisizione che non esitd a op-
porsi alla volonta papale. Lintromissione dei cardinali inquisitori
era giustificata dalla bolla Inter multiplices curas del 21 dicembre
1566 con la quale Pio V aveva accordato al Sant’Uffizio il potere
di mettere in discussione le sentenze assolutorie anche qualora
fossero state promulgate in forma solenne dai pontefici nell’eser-
cizio della plenitudo potestatis. Non altrettanto fondata sul piano
giuridico appare la motivazione di fondo che aveva ispirato 'in-
tervento dell’Inquisizione, secondo la quale chi si fosse macchiato
d’eresia, anche se assolto, non poteva pili aspirare al vescovato o
al cardinalato: di fatto, il caso di Fiamma dimostrava la volonta
del Sant’Uffizio di non tener conto delle assoluzioni di Pio IV
e di ribadire il principio dell'indelebilita della macchia d’eresia.
Solo il 23 gennaio 1584 Gregorio XIII riusci a conferire la mitra
al canonico veneziano, che mori il 14 luglio dell’anno successivo.
(E. BonoORA)
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Fiandre - La presenza di ‘inquisitori apostolici’ domenicani nei
Paesi Bassi ¢ attestata fin dal medioevo, anche se non sembrano
essere stati particolarmente attivi. Il punto di svolta fu rappresen-
tato dall'imporsi della Riforma in Germania e in tutta Europa.
Carlo V, imperatore in Germania e sovrano dei Paesi Bassi, cerco
di evitare il dilagare delle tensioni che laceravano I'lmpero nelle
sue terre patrimoniali, che formavano peraltro un insieme com-
posito di Stati e di cittd un tempo indipendenti e da poco aggre-
gati sotto una sovranitd unica e ancora fragile. Una successione
di editti sempre piu severi impose la repressione di ogni forma
di adesione alla Riforma. A partire dall’ordinanza del 14 ottobre
1529, la pena prescritta fu la morte. Intorno al 1559, dopo la pub-
blicazione di una serie abbondante di disposizioni complementari,
venne messa a punto una legislazione, applicabile all'insieme dei
Paesi Bassi (i territori posti fino al 1556 sotto I'autorita di Carlo e
poi del figlio Filippo II di Spagna) e gestita da Bruxelles. La nuova
legislazione andd ben oltre le disposizioni canoniche sull’eresia:
essa prevedeva la morte perfino per gli eretici pentiti, vietava ai
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giudici di alleggerire le sentenze, imponeva agli accusati 'onere
della prova, dichiarava criminale non I'intenzione eretica, com’®
di regola nel diritto inquisitoriale, ma la semplice esecuzione
di atti materiali che per I'Inquisizione apostolica avrebbero co-
stituito solo indizi, esigeva infine da ogni suddito il possesso di
un attestato di ‘buon cattolico’ rilasciato dal proprio parroco. Si
trattava di una legislazione civile e non ecclesiastica, imposta dal
sovrano nell’ambito del diritto civile. Ma ben di rado il potere
politico ebbe la volonta e soprattutto la possibilita di mettere in
atto una legislazione cosi brutale e priva di duttilita. Del resto non
disponeva di un apparato giudiziario necessario all’applicazione di
quelle misure. Il frazionamento del Paese in molteplici giurisdi-
zioni largamente autonome — ciascuna delle diciassette province
disponeva di un Consiglio di Stato che doveva registrare singolar-
mente ogni disposizione reale per renderla esecutiva sul proprio
territorio —, la rigidita delle disposizioni legali spesso percepite
come scandalose, il fastidio che esse recavano agli interessi locali
e agli scambi commerciali fecero perdere a quelle misure gran par-
te della loro efficacia, e nonostante numerose esecuzioni esse non
giunsero a bloccare la diffusione delle idee riformate. Oltretutto
i vescovi, in quanto inquisitori ordinari, sentendosi privati della
loro giurisdizione in materia d’eresia, si opposero energicamente
alla loro applicazione senza proporre essi stessi dei mezzi per por-
tare a buon fine una repressione che non potevano attuare effica-
cemente senza 'appoggio delle autorita civili.

Nessuno sembrd ipotizzare che per risolvere il problema si do-
vessero riattivare gli inquisitori apostolici medievali, sempre pre-
senti ma privi di mezzi ed esposti all’ostilita del potere politico
che li considerava agenti di una potenza straniera. Per rendere
efficace la repressione bisognava creare un’istituzione unica che
avesse il monopolio del controllo dell’eresia e che godesse del
pieno appoggio dell’autorita politica, un'Inquisizione come quella
spagnola, creata in Spagna dai Re Cattolici. Era qualcosa di cui
né la popolazione né i notabili dei Paesi Bassi volevano sentir
parlare. Carlo V tentd invano di crearne una nei Paesi Bassi. Egli
delegd inizialmente un consigliere del Brabante, il laico Francoise
Van der Hulst (23 aprile 1522), e ottenne dal papa ch’egli a sua
volta lo nominasse inquisitore generale dei Paesi Bassi, escluden-
do gli inquisitori ordinari (I giugno 1523). Da quel momento in
poi, Van der Hulst godeva di poteri equivalenti a quelli di un in-
quisitore generale spagnolo. Tuttavia, di fronte alla levata di scudi
che segui alla sua nomina, fu necessario esautorarlo dalla carica
gia nel settembre del 1523. Cosi ebbe fine il primo tentativo di
introdurre 'Inquisizione nei Paesi Bassi.

1l 21 febbraio 1524, su proposta del sovrano, il papa nomino
tre inquisitori (Olivier Buedens, Nicolas Houzeau e Jean Coppin)
per i Paesi Bassi. Di seguito nomind inquisitore generale il vesco-
vo di Liegi, Erard de la Marck (12 febbraio 1525). Il pontefice li
affrancd tutti dall’autorita diocesana e subordino loro gli inquisi-
tori apostolici esistenti. Ma la nomina di de la Marck, quasi un
sovrano straniero, fatta senza l'assenso di Carlo V, raffreddo gli
ardori dell'imperatore: il potere dei nuovi inquisitori apostolici fu
limitato notevolmente e venne loro vietato di giudicare le infra-
zioni alle ordinanze. Cosi falli il secondo tentativo.

Limperatore Carlo fece allora di necessita virtii: di fronte alla
molteplicita di giurisdizioni tentd di coordinare la loro azione
nel miglior modo possibile favorendo quelle che gli sembravano
meno pericolose. Poco preoccupato dello sviluppo delle corti epi-
scopali, restrinse il loro campo di azione agli affari strettamente
religiosi nonostante le proteste virulente dei prelati. E sviluppo
in modo considerevole la giurisdizione civile: in ogni Consiglio
provinciale, una commissione composta da due membri ebbe il
compito di giudicare le infrazioni alle ordinanze, «senza un lungo
processo e cosi sommariamente da poter agire in breve con ragio-
ne ed equitd» (editti del 14 ottobre 1529 e del 7 ottobre 1531).
Ma fu costretto ad appoggiarsi alle citta e a riconoscere la giurisdi-
zione delle corti municipali su quegli stessi delitti: era il prezzo per

la collaborazione con le autorita locali. Cid non avvenne tuttavia
senza tergiversazioni. Nel 1555, il sovrano aveva finalmente supe-
rato la sua ripugnanza e la competenza delle corti locali fu chiara-
mente riconosciuta. Una serie di misure restitui successivamente
una parte della loro autorita agli inquisitori apostolici, fortemente
appoggiati dal papato, ma i tribunali civili avevano il monopo-
lio nelle azioni legali contro gli anabattisti e il Brabante rifiuto
sempre di accogliere I'Inquisizione apostolica. Non si conosce
tuttavia molto di come le cose siano andate realmente in pratica.

La crescente durezza della repressione suscitd vive opposizioni.
A partire dal 1563, esse si cristallizzarono attorno alle voci della
prossima introduzione di un’Inquisizione ‘alla spagnola’. Le resi-
stenze trovarono spazio tra la nobilta e perfino nel Consiglio di
Stato. Laggravarsi della situazione portd Filippo I, residente allo-
ra in Spagna, ad abolire il 31 luglio 1566 I'Inquisizione apostolica
e a promettere una mitigazione della repressione. Ma erano mi-
sure destinate a cadere ancor prima di essere applicate. La gover-
nante dei Paesi Bassi, la duchessa di Parma, Margherita d’ Austria,
travolta dalla crisi iconoclasta dell’estate del 1566, aveva dovuto
stabilire autonomamente degli accordi locali di tolleranza con le
comunita calviniste, autorizzando anche prediche non rispettose
dell’autoritd governativa.

Un ultimo tentativo di stabilire un sistema di repressione cen-
tralizzato ebbe luogo sotto il duca d’Alba Fernando Alvarez de
Toledo. Dal 20 settembre 1567 al 30 ottobre 1576 la repressione
fu accentrata dal Conseil de Troubles, creato apposta a Bruxelles,
che disponeva di commissari in tutto il paese. Il suo raggio di
azione non si limitava all’eresia, ma colpendo le infrazioni alle
ordinanze comprendeva anche la repressione di ogni dissenso
politico. Il Conseil non aveva piti il monopolio delle azioni legali,
ma la sua posizione preminente sembrava avergli assegnato un
ruolo centrale. Nel frattempo, ormai decaduta I'Inquisizione pon-
tificia, I'ultimo inquisitore apostolico, Pierre Titelmans, morto nel
1572, non fu rimpiazzato. La Pacificazione di Gand (1576) dette
il colpo di grazia al sistema inquisitoriale. La giurisdizione civile
fu progressivamente messa a tacere e la giurisdizione sull’eresia
fu riservata ai tribunali vescovili. Quanto alle cifre della repres-
sione, nonostante le difficolta che la frammentazione delle giuri-
sdizioni oppone all’elaborazione di una statistica affidabile, Aline
Goosen, l'autrice su cui basiamo questa voce, afferma che, ad un
inizio relativamente lento delle inchieste (1520-1530), segui un
aumento di intensitd che culmind intorno al 1545 (1551 nelle
Fiandre), con livello che si mantenne stabile fino circa agli anni
1561-1562. Segui, all’inizio degli anni Sessanta del XVI secolo,
un calo tanto nel numero di processi quanto nella severita delle
sentenze fino alla ripresa vigorosa coincidente con I'attivita del
Conseil de Troubles, che decretd il numero pit alto di processi mai
avviati fino ad allora. Passato il 1570, e soprattutto il 1586, la
repressione si attenud decisamente e le esecuzioni per eresia ces-
sarono, a seconda delle province, tra il 1573 e il 1632. In totale
sotto il regno di Carlo V sarebbero state giudicate tra le 4.000 e
le 8.000 persone, e probabilmente 10.000 dopo, soprattutto nelle
citta; la meta di loro furono forse anabattisti in proporzione molto
variabile secondo i luoghi. Le sentenze furono assai diverse. La
pena di morte fu usata spesso e riguardd un terzo dei processi in
cui I'accusato era presente, una quota che, vale la pena di sottoli-
nearlo, I'Inquisizione spagnola non raggiunse mai.

(J.-P. Depieu)
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Fiascaris, Marta - Nata a San Daniele del Friuli nel 1610, da
Antonio Fiascaris da Volterra, residente a San Daniele, e da una
certa Elena. Una testimonianza parla anche di una sorella non me-
glio identificata. La famiglia materna apparteneva alla comunita
ebraica, dalla quale si era staccato per primo uno zio, convertitosi
e divenuto cappuccino, quindi la madre di Marta. Nella localita
friulana si era formato, intorno al 1631, un gruppo di devote, sot-
to la guida del parroco Geronimo Bettina, forse influenzato dalla
spiritualita di san Filippo Neri. In tale contesto si era imposta la
figura della giovane Marta, che con la compagna Giacomina Clara
teneva un comportamento tale da attirare il consenso generale e
una certa fama di santita. Le giovani vivevano ritirate, praticavano
l’orazione mentale, si confessavano e comunicavano quotidiana-
mente dal curato. Marta sottolineava anche esteriormente la pro-
pria tensione mistica, diffondeva la descrizione delle sue visioni e
alcune idee che era andata elaborando. Un supporto importante
per lei era rappresentato dal parroco che si pose al suo seguito e
raccolse le sue parole, mettendole per iscritto. La fama si diffuse
largamente nella regione e si ventild la possibilita di far nascere
una nuova famiglia religiosa sotto la direzione della donna. Proprio
il suo successo provocd l'intervento delle autorita religiose, anche
se con molte incertezze iniziali. La causa, infatti, nel suo nasce-
re mise in luce il difficile equilibrio esistente tra i diversi Ordini
religiosi, e in primo luogo tra quelli responsabili del controllo di
fede — da un lato —, tra il tribunale inquisitoriale e quello patriar-
cale — dall’altro.

La carica di inquisitore di Aquileia e Concordia spettava a un
francescano conventuale, cui perd poteva accompagnarsi, a vario
titolo, un membro dell’Ordine domenicano, di grande peso in quei
territori. In questo caso, al fianco dell’inquisitore fra’ Ludovico
da Gualdo dei minori conventuali, troviamo i domenicani fra’
Angelico de Rocca e fra’ Pietro Martire da Bologna, consulenti
in particolare per la revisione dei libri. Furono proprio costoro a
venire per primi coinvolti nel caso, forse chiamati in causa dallo
stesso curato, che avrebbe tentato in qualche modo di cautelarsi,
cercandone I'appoggio. A causa della crescente fama di Marta, cui
erano attribuiti anche miracoli, e che stava raccogliendo un note-
vole seguito anche tra i religiosi, sostenuta particolarmente dallo
zio, ci fu un primo intervento del patriarca che non sembro perd
conseguire i risultati sperati, a parte il sequestro di molte carte che
potevano incriminare il gruppo. Linquisitore sospettava anche la
madre di Marta, povera e malata, di approfittare del ruolo della fi-
glia per ottenere qualche vantaggio economico e sociale. Cappog-
gio dei cappuccini, e in particolare di fra’ Giacomo Gera, propensi
a esaltare il ruolo dei mistici, rischiava perd di mettere in cattiva
luce P'operato dell'inquisitore, che si risolse a rimandare ancora il
proprio intervento, inviando in sua vece due domenicani, il cui
Ordine, del resto, stava promuovendo la spiritualita oratoriana.

Questi ultimi riuscirono a convincere il curato e Marta di essere
caduti in errore e della necessita di rendersi al tribunale come spon-
te comparentes. Cosi avvenne a San Daniele, il 12 gennaio 1639,
per ambedue gli imputati. La donna confesso di avere creduto e
insegnato che gli infanti morti senza battesimo non erano perduti,
ma salvi grazie alla misericordia di Dio che li avrebbe fatti bat-
tezzare da Giovanni Battista dopo il giudizio universale. Nel suo
pensiero fin dagli inizi appare con forza la fede in un Dio d’amore
e di misericordia, che non guarda al peccato originale, punendo
piuttosto il peccato volontario abituale. Marta sembrava rispon-
dere in particolare alle angosce di tante madri di bambini morti
subito dopo la nascita, che avevano cercato consolazione in alcuni
santuari, come quello carnico della Madonna di Trava. Colpisce
in lei la forza del convincimento, che trapela anche nel momento
della prima sottomissione. Il 14 gennaio la Fiascaris e don Giaco-
mo Bettina vennero riconciliati con le abituali penitenze. Il cu-
rato non avrebbe dovuto pitt occuparsi del gruppo di devote, che
avrebbero potuto comunicarsi solo settimanalmente: una misura,
questa, che avrebbe colpito pitl in generale il diffondersi di una
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sensibilitd sacramentaria e devozionale che finiva per destare piti
preoccupazione che consenso tra i vertici ecclesiastici. Marta, che
aveva scaricato di ogni responsabilitd don Bettina, avrebbe dovuto
abitare lontana dalle compagne e tenersi occupata manualmente.

Dieci anni dopo, nel giugno 1649, a fronte dello straordinario
successo che la Fiascaris riscuoteva ormai in tutti gli strati sociali e
in un territorio piuttosto ampio, il caso riesplose. La denuncia ven-
ne questa volta dai gesuiti del collegio triestino, che si erano trova-
ti a fronteggiare I'entusiasmo sia dei cappuccini sia delle monache
del vicino monastero benedettino — unica casa religiosa femminile
di quella diocesi —, e di altre donne loro collegate. Qualcuna tra
queste fedeli poteva essere particolarmente in sintonia con Marta
grazie alle comuni radici ebraiche, ma ¢ altresi possibile che si fosse
creata una forte rete di solidarietd femminile tra le devote. Il ve-
scovo di Trieste aveva avviato un’indagine, non esistendo in quel-
la sede un tribunale inquisitoriale, ma un gesuita invio delle lettere
a un medico di San Daniele, che decise di presentarle all'inquisito-
re di Udine. Venne subito inviato il vicario del Sant’'Uffizio perché
raccogliesse informazioni, anche se, in ossequio alle direttive im-
periali, 'ordinario triestino rifiutd la sua collaborazione. Le notizie
raccolte risultarono comunque allarmanti; si diceva infatti che
si fosse formata una setta, detta delle ‘martiste’, che considerava
Marta Fiascaris come inviata da Dio. Nei mesi successivi dovettero
essere allertati i confessori, perché si ebbe un succedersi di testi-
monianze spontanee da parte di persone prese da scrupoli, che in
qualche caso ribadirono la buona impressione ricavata dall'incon-
tro con Marta: «noi stavamo con devotione a sentir queste cose
sante e ci maravigliavamo, cio¢ havevamo diletto nel sentir una
donna parlar cosi bene di cose di devotione» (AAUd, Sant’ Ufficio,
Processi, b. 33 [=1310], n. 82, c. 90r-v). Si evidenzid anche la frat-
tura con l'antica compagna, Giacomina, che volle deporre contro
la donna. Un predicatore francescano fu deputato a raccogliere
nuove testimonianze a San Daniele e cosi si arrivd alla detenzione
della Fiascaris il 25 marzo 1650, mentre la Congregazione roma-
na invitava a «procedere con destrezza, trattandosi d’'una femina
la quale, discreditata dal S. Officio, fara dileguare 'opinioni che
s’hanno della santita» (AAUd, Epistolae S. Officii, 1647-1659, b.
61 [=1338], lettera del 18 giugno 1650).

A essere messo sotto inchiesta fu il culto che lei avrebbe susci-
tato, la promessa di fondare un nuovo Ordine religioso, forse gia
con un abito, e le visioni che la presentavano nella gloria divina.
Nel suo messaggio emerge sempre la fede nella potenza e nella mi-
sericordia di Dio, di cui Marta si riteneva efficace messaggera. Nei
suoi scritti, nei libretti e nelle molte lettere, & forte la coscienza
di avere superato i limiti del suo sesso e della stessa condizione
umana, partecipando non solo delle qualita della Vergine, ma ad-
dirittura di quelle di Cristo, entrando nella divinita e celebrando
leucarestia nei cieli, facendosi anzi essa stessa eucarestia. Il ‘farsi
Cristo’, presente in molte esperienze di santitd, in lei & profon-
damente vissuto, non solo attraverso le stimmate, ma addirittura
fino alla previsione della propria resurrezione tre giorni dopo la
morte. Le sue parole fremono di passione per lo sposo divino, am-
maestrano il clero invitandolo a purezza e devozione, attaccano
peccatori, musulmani, eretici ed ebrei, pur vantando Marta come
un suo privilegio di provenire dall’ebraismo (lo si evince da un
unico passaggio processuale). La donna si richiamava soprattutto
ai santi apostoli e martiri, a san Francesco, a san Filippo Neri, e
disegnava una religiosita intessuta di fiducia, lontana da troppe
penitenze. Purezza virginale e compassione, oltre alla frequenza
assidua ai sacramenti, erano le vie maestre per il cielo, assieme
alla fede nel messaggio di cui lei stessa era portatrice come aposto-
la del divino. Marta insegnava che i dottori non potevano limita-
re la misericordia di Dio verso i piccoli morti senza battesimo, non
avendo questi ultimi peccato con la volonta, posto che alla fine
del mondo sarebbero rimasti due soli luoghi: paradiso e inferno.
Protestava piti volte negli scritti di voler rispettare i superiori, ma
di non poter tradire la verita: «Non & il dovere che io dichi con
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la lingua una cosa e nel core senti una altra [...]. Se Idio non mi
rinova uno altro core, non puoso dire in altro modo di quel che
dico» (AAUd, Sant’'Ufficio, Processi, b. 35 [=1312], n. 82, fasc.
Lettere di Marta Fiascaris, di Elisabetta et d’altre, s.d.) La donna
evidenziava cosi la contraddittorietd di un’azione che obbligava
a giurare il vero, piegandosi perd a nascondere il proprio cuore.
Pressata dai giudici, Marta si piegd, soffrendo e suggerendo di tan-
to in tanto che non tutto era falsitd, ma che qualcuno le aveva
ispirato molte cose e fatto grandi grazie. «lo sono in luogo di veri-
td e, si come altrove non direi mai una bugia, cosi molto meno la
voglio dir qui. E vero che se bene per me stessa sono indegnissima,
con tutto cio il grand’Iddio si & compiaciuto di fare a me honori
maggiori che alla Madonna santissima. Perd, si come ’honore &
di chi lo fa, non di chi lo riceve, cosi ’honore fatto a me da Dio
penso sia dell’istesso Iddio, tanto pitt che essendo io creatura di
Dio, honorando me Iddio honora una cosa sua e cosi I’honore
ritorna a sua divina maesta. Di pitt anco ’'honore ch’ha fatto a me
tutto il paradiso e tutte le creature ritorna all’istesso Iddio» (b. 33
(=1310), n. 82, c. 184v).

Nel 1652 Marta fu trasferita dalle carceri del castello luogo-
tenenziale a quelle, molto pit dure, del palazzo patriarcale, e
nel timore che la sua fama restasse intatta, fu isolata da tutti.
Le sue fedeli vennero separate e tre di loro abiurarono, tra I'in-
comprensione di molti, che non trovavano in Marta se non pura
devozione. La carcerazione sfibrd la sua salute e gli interrogatori
la prostrarono psicologicamente: in cella la Fiascaris continud a
piangere, ripetendo che la sua anima non voleva tradire, mentre
le chiedevano di accettare qualcosa di cui non era convinta. Non
voleva offendere Dio, da cui riteneva di essere stata ispirata, e si
tormentava smarrita. Alle amiche triestine dava appuntamento
in cielo, comunicando di essere ormai disposta a obbedire all’In-
quisizione. Dopo alcune difficoltd provocate dal nuovo luogote-
nente veneziano, 1'8 gennaio 1653 fece I'abiura nel palazzo pa-
triarcale, per la sua infermita e per tenere tutto in forma riservata,
anche se si ebbe ugualmente un concorso di molti. Fu condannata
a dieci anni di carcere e, ormai gravemente malata, il 2 febbra-
io 1656 venne trasferita nell’ospedale maggiore, da dove poi, il
27 maggio 1656, si decise di rimandarla a San Daniele. Qui si
chiuse la sua vicenda, che solo un certo Francesco Fabrizi, suo
nipote, molti anni dopo sembro voler riaprire, chiedendo indietro
gli scritti della ‘santa donna’, protestandosi convinto della sua or-
todossia e finendo cosi per suscitare una risposta scandalizzata da
parte dell’inquisitore.

(G. PaoLiN)
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Figli dello Spirito Santo - [ Figli dello Spirito Santo, che una
storiografia disattenta ha per lo pit definito guglielmiti (termine
mai presente negli atti inquisitoriali), sono i devoti e le devote di
Guglielma da Milano. Tale denominazione si trovava in un fo-
glio contenuto in un salterio che Andrea Saramita aveva dato a
frater Girardo da Novazzano, probabilmente un terziario dell'Or-
dine degli umiliati, che ne parla in occasione dell'interrogatorio
inaugurale dei processi del 1300. Titolari dell'inchiesta sono i frati
predicatori Guido da Cocconato e Raniero da Pirovano, con la
partecipazione di frate Lanfranco da Bergamo, e i notai roganti
sono Manfredo da Cera e Beltramo Salvagno. Gli atti processuali
superstiti sono contenuti nei quattro quaderni delle imbreviature
di quest’ultimo. La fonte incompleta presenta una impostazione
di tipo logico e cronologico. La disposizione privilegia un criterio
di compilazione razionale in cui gli interrogatori dei principali im-
putati (Andrea Saramita, un laico, e Maifreda da Pirovano, soror
dell’Ordine delle umiliate di Biassono e nipote del cardinale Con-
te Casati) sono collocati ad apertura del primo e secondo quader-
no e gli interrogatori delle sorores umiliate seguono I'uno dopo
I'altro. Tale struttura rivela le finalita costruttive del registro: una
sorta di manuale che indica una procedura, sebbene tramandato
nella inusuale forma di quaterni imbriviaturarum.

I processi si svolgono a Milano presso il convento di Sant’Eu-
storgio dove gli uomini, salvo rare eccezioni, vengono interro-
gati «in camera ubi fit ufficium», mentre le donne laiche sono
ascoltate nella chiesa adiacente. Gli interrogatori pitt delicati,
dai quali sembra che gli inquisitori si aspettino le maggiori ri-
velazioni e, in particolar modo, quelli di personaggi legati alla
fase istruttoria del processo si svolgono nel convento dome-
nicano, ma «in cella parva» o «in cella magna». Si tratta degli
interrogatori di frater Girardo da Novazzano, prete Mirano da
Garbagnate e Iacopo da Ferno, ma anche della pit tarda e im-
portante deposizione di Ottorino da Garbagnate. Gli inter-
rogatori delle sorores umiliate hanno sempre luogo nelle case
dell’Ordine, tranne nel caso di soror Maifreda da Pirovano inter-
rogata «in ecclesia fratrum domus Humiliatorum de Marliano».

Le deposizioni iniziano il 18 luglio 1300 e terminano il 23
dicembre 1300. In seguito, alcuni atti testimoniano la chiusura
finanziaria delle inchieste: il 25 e il 26 marzo 1301 sono ripor-
tate due dichiarazioni di pagamento, il 12 febbraio un ulteriore
interrogatorio fa luce sugli eventuali beni posseduti da Guglielma
di cui gli inquisitori volevano conoscere I'entita patrimoniale. La
prima fase degli interrogatori, compresa tra il 18 luglio e il 23
agosto, si articola in due momenti: il primo caratterizzato dalla
fase istruttoria in cui, sulla base della deposizione del relapsus frate
Girardo da Novazzano e, in modo minore, di lacopo da Ferno e
Mirano da Garbagnate, viene strutturato uno schema di doman-
de fisso su cui si baseranno la prima tornata di interrogatori e la
immediatamente successiva e rapida confessione degli stessi im-
putati. Da tale schema si svincolano gli interrogatori di Andrea
e di soror Maifreda che hanno andamento autonomo. La secon-
da fase, dal 29 agosto al 3 settembre, presenta una nuova ondata
di comparizioni, caratterizzate dalla brevita delle registrazioni e
da modalita di convocazione poco chiare a cui segue I'emissione
delle sentenze contro Guglielma e Andrea Saramita (entro il 10
settembre). Dal 19 al 25 settembre, e poi dal 19 al 27 ottobre, in
seguito ad una rivelazione di Allegranza Perusio si inaugura una
nuova ed inaspettata fase processuale. Lepisodio protagonista &
un convivio tenutosi a casa di lacopo da Ferno su cui gli inqui-
sitori si soffermano in molte occasioni perché in tale circostanza
soror Maifreda avrebbe pubblicamente rivelato che Guglielma era
l'incarnazione dello Spirito Santo. Dal 6 ottobre al 23 dicembre
vengono emesse le condanne minori e le assoluzioni.

11 gruppo dei Figli dello Spirito santo aveva consolidato abitu-
dini onomastiche e rituali: Andrea Saramita viene definito «pri-
mus unigenitus», perché per primo fu istruito da Guglielma, soror
Maifreda & chiamata «dominus vicarius» o «dominus Dei gratia».



Si tratta di definizioni contenute nelle formule di saluto di alcune
lettere che il chierico Francesco da Garbagnate, figlio di Gaspare
e stretto collaboratore di Matteo Visconti, aveva indirizzato alla
propria familia, come si legge in un’altra missiva («Sappiate che
sto bene e sono contento, di voi e del vicario mio signore, e di tut-
ta la sua famiglia desidero ricevere notizie»). I Figli dello Spirito
Santo appartenevano ad una familia religiosa con forti connota-
zioni identitarie e identificative, oltre che con una riconosciuta
gerarchia interna. In onore di Guglielma il chierico Francesco
aveva scritto due canzoni sullo Spirito Santo; anche soror Maifre-
da componeva litanie e ritmi sullo Spirito Santo, mentre Andrea
possedeva «libri e scritti su santa Guglielma» da ascoltare, leggere
e cantare insieme in sua devozione. La cultura religiosa e la spinta
palingenetica dei Figli dello Spirito Santo arrivano ad elaborare
i testi sacri: sappiamo di una Epistola di Sibilla ai Novaresi, di una
Profezia del profeta Carmeo e di uno scritto intitolato A quel tempo
disse lo Spirito Santo ai suoi discepoli. Carmeo e Sibilla sono identi-
ficabili con i primi devoti di Guglielma.

Accanto all’identificazione gerarchica della congregazione
viene assunta anche una allargata consuetudine onomastica. Ai
figli dei devoti vengono impartiti nomi collegati a Guglielma: il
femminile Felix o Filixolla e il maschile Filixollus derivati dall’ag-
gettivo sostantivato Felix attribuito alla donna, mentre altri ven-
gono chiamati Paraclitus o Paraclitolus in piti chiaro riferimento ad
un clima di attesa dello Spirito Santo. L'adesione ad un orizzonte
devozionale coerente si presenta anche in una professio in signis:
come Guglielma indossava vesti color moreto, cosi i devoti e le
devote portavano abiti dello stesso colore nei momenti d’incon-
tro. | Figli dello Spirito Santo non fanno scelte devozionali ai
margini della religione ufficiale: il culto coinvolge uomini e don-
ne di chiesa (prete Mirano da Garbagnate titolare della chiesa
di San Fermo, il chierico Francesco da Garbagnate, Guglielmo
cappellano della chiesa di San Benedetto, le sorores umiliate
Maifreda, Fiordebellina, Agnese, Migliore, Giacoma, Pietra) ed
edifici sacri milanesi (Santa Maria alla Canonica, Santa Eufemia,
Santa Maria Minore, I’abbazia cistercense di Chiaravalle, oltre
che la domus delle umiliate di Biassono). La volonta di consoli-
dare il culto di santa Guglielma assume forme decorative: prete
Mirano da Garbagnate aveva dipinto la figura di santa Guglielma
(attribuendole il nome di santa Caterina) nelle chiese di Santa
Maria Minore e Santa Eufemia, dove i coniugi Stefano e Adelina
Crimella si prenderanno cura dell’immagine; ser Danisio Cotta
fa raffigurare 'immagine della donna sopra il sepolcro del fratello
nella chiesa di Santa Maria alla Canonica; presso la domus delle
umiliate di Biassono sopra un altare un drappo rappresenta Gu-
glielma nell’atto di liberare giudei e saraceni dal carcere.

Coloro che verranno definiti Figli dello Spirito Santo in onore
di Guglielma agiscono a vari livelli nella realta religiosa milanese
e appartengono a ceti cittadini diversi. La disponibilita finanziaria
& dimostrata dalla qualita degli oggetti utilizzati per il culto di Gu-
glielma: il chierico Francesco aveva comprato un drappo ultrama-
rino vergato di seta e oro, una tovaglia lunga otto braccia di seta
bianca lavorata in oro con i capi in seta rossa, una tovaglia dorata
per il calice; a cio si aggiunge la presenza di un calice, un turibolo,
un frontale, tre piviali di seta per una messa celebrata da soror
Maifreda. Con buona probabilita, & la notizia di tale celebrazione
ad attivare nel 1300 I'azione degli inquisitori Guido da Coccona-
to e Raniero da Pirovano che agevolmente possono offrire una
lettura eversivamente ereticale forzando parole e azioni vissute in
un clima di attesa manifestazione dello Spirito Santo.

(M. BENEDETTI)
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Filippo II, re di Spagna - Figlio dell'imperatore Carlo V e di
[sabella d’Avis, nacque il 21 maggio 1527 a Valladolid. Filippo fu
il primo principe nato in Castiglia fin dai tempi del principe Juan
(1478), figlio dei Re Cattolici, evento che eccito le aspettative del-
le élites del regno in quanto rafforzava la loro identita all’'interno
degli eterogenei territori ereditati da Carlo V. Nei suoi primi anni
di vita crebbe sotto la protezione della madre, che scelse accura-
tamente il personale che avrebbe dovuto servirlo, ma 'impazienza
delle élites castigliane nel dominare I'entourage del principe le por-
to a chiedere all'imperatore che sistemasse il figlio in una casa di-
versa rispetto a quella della madre. Nel 1533 il principe Filippo fu
ricevuto nell'Ordine del Toson d’Oro, rito che comportava il pri-
mo passo in direzione di un’indipendenza dall’ambiente femminile
in cui fino a quel momento era vissuto, e nel 1535 gli fu creata una
casa propria. Il duca d’Alba (Fernando Alvarez de Toledo), Juan
de Tavera, Francisco de los Cobos e Jerénimo Sudrez de Carvajal,
membri del cosiddetto ‘partito castigliano’, pit tradizionalista, fu-
rono incaricati di presentare all’imperatrice una terna di candidati
affinché fosse scelto il precettore del principe Filippo. Contro ogni
pronostico, il I marzo del 1535 fu nominato Juan de Zudiga y Avel-
laneda, le cui inclinazioni umaniste (erasmiane) erano ben cono-
sciute, il che comportd un duro colpo per il gruppo castigliano.

Leuforia che aveva colto I'imperatore dopo la battaglia di Miihl-
berg (1547) lo portd a pensare che il figlio avrebbe potuto eredita-
re tutti i territori che lui stesso aveva ottenuto, e per tale ragione
ritenne conveniente che il principe realizzasse un viaggio per tutti
i suoi domini allo scopo di essere conosciuto dai suoi futuri sudditi.
[l viaggio avvenne nel 1548; ma Carlo V comprese che affinché il
figlio fosse accettato da tutti i regni e territori avrebbe dovuto pre-
sentarsi con la casa della dinastia, la Casa di Borgogna (nella quale
si sentivano integrate le élites di tutti i territori), e non con quella
di Castiglia, che era di un regno particolare. Conseguentemente
nomind il duca d’Alba mayordomo mayor e lo invio in Castiglia
affinché, in forza della sua carica, organizzasse la casa del princi-
pe concordemente con il modello borgognone prima di iniziare il
viaggio. Il processo ebbe chiare ripercussioni sulla grandezza della
Casa di Castiglia, che si ridusse sensibilmente, e sull’assimilazione
di determinate sezioni della casa che assunse quella di Borgogna.
Stavolta la fazione castigliana non protesto e si senti di condivi-
dere tale decisione, senza dubbio perché i suoi membri piti rappre-
sentativi riuscirono a inserirsi in tale servizio. Né il duca d’Alba,
dal suo importante posto di mayordomo, né i membri della fazione
castigliana riuscirono tuttavia a guadagnarsi la fiducia del giovane
principe; al contrario, I'ambiente umanista nel quale si sviluppd
il viaggio e l'accoglienza che gli riservarono le diverse élites dei
territori che attraversd servirono a che il gruppo umanista si av-
vicinasse al giovane principe e acquisisse influenza nelle decisioni
che prendeva: I'esponente di spicco di tale gruppo fu Ruy Gémez
da Silva, principe d’Eboli. Fu comunque nel corso del viaggio di
Filippo in Inghilterra, iniziato il 12 luglio 1554 al fine di contrarre
matrimonio con Maria Tudor, che il nobile portoghese divenne un
grande capofazione di corte, in virtt del rapporto quotidiano che
instaurd con Filippo.

Dopo la dieta di Augusta (1555), nella quale venne riconosciuta
la divisione tra confessioni religiose esistente nell'Impero, Carlo V
abdicod lasciando al fratello I'Tmpero e al figlio Filippo un insieme
di territori che mai in precedenza erano stati uniti. [ suoi domini
non avevano quindi istituzioni comuni e, inoltre, buona parte di
essi cominciavano a essere divisi a causa del credo religioso. Per
tale motivo a conclusione della guerra con la Francia, dopo aver
sperimentato il fallimento politico e religioso in Inghilterra a se-
guito della morte della moglie Maria Tudor (1558) e dopo aver
disposto la vigilanza nelle Fiandre e nei Paesi Bassi affinché non
proliferasse I'eresia, nel 1559 Filippo torno nella Penisola iberica
proprio quando il tribunale dell'Inquisizione di Valladolid celebra-
va il secondo auto de fe contro il circolo dei luterani della citta. In
quel momento I'Inquisizione spagnola, salda e belligerante nelle
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mani dell'inquisitore generale Fernando de Valdés, aveva avviato
un’imponente repressione antiluterana, che colpi duramente gli
ambienti religiosi e intellettuali di Siviglia e Valadolid e porto
all’arresto piti clamoroso di quegli anni: quello del primate di Spa-
gna e arcivescovo di Toledo, Bartolomé de Carranza, una causa
che sarebbe diventata aspro motivo di contesa tra Filippo Il e I'In-
quisizione spagnola da una parte e Roma e il pontefice dall’altra.

Una volta in Castiglia, alla fine del 1559, Filippo II convoco le
Cortes, che si riunirono a Toledo (1560). In questa citta il sovrano
si presentd con tutta la sua famiglia: la sua terza sposa, Isabella di
Valois, il figlio, il principe Carlo, designato come erede al trono, il
fratello Giovanni d’Austria, al quale venne predisposta una casa;
la sorella, la principessa Giovanna, che era stata reggente durante
la sua assenza dai regni. Sebbene il dominio della fazione ebolista
nella corte di Toledo fosse completo, i progetti politici e I'ideologia
religiosa che il giovane sovrano pensd di mettere in atto meglio
si confacevano alla religiosita e all'ideologia delle élites castiglia-
ne. A partire dal 1564, dopo aver saputo del deterioramento della
situazione nei Paesi Bassi, con la cui nobilta Eboli aveva rapporti
amichevoli, e dopo aver effettuato una visita nel’amministrazione
delle finanze, espellendo gli amici di Eboli, I'influenza del nobile
portoghese diminui e, a partire dal mese di agosto di quello stes-
so anno, questi venne relegato al posto di mayordomo mayor del
principe Carlo, carica che ricopri fino alla morte di quest’ultimo,
avvenuta nel 1568. Parallelamente, Filippo II inizid un processo
di confessionalizzazione secondo i dettami del Concilio di Trento
ma adattandolo all’ideologia, alla religiosita e agli interessi dell’¢li-
te castigliana. Per realizzare tutta questa trasformazione politico-
religiosa Filippo Il nomino Diego de Espinosa inquisitore generale
e presidente del Consiglio di Castiglia (mai un inquisitore generale
aveva assommato in sé tanto potere) e contemporaneamente invid
il duca d’Alba a capo di un’ambasciata a Bayonne (insieme con
la regina Isabella di Valois) per convincere Caterina de’ Medici
ad adottare una politica intransigente nei confronti degli ugonotti
francesi. Due anni dopo, nel 1567, Filippo II lo nominava generale
di un esercito con il compito di sedare la rivolta a sfondo religioso
dei Paesi Bassi. Di fronte allo sfaldamento dell’autorita regia e alla
sfida alla religione cattolica Alba avrebbe dovuto imporre I'ordine
prima che il re si recasse a visitare quei territori 'anno successivo;
ma Filippo II non lascio la Penisola per via dei problemi che si ac-
cumularono nel 1568 (la rivolta dei moriscos di Granada, la morte
della moglie Isabella di Valois e la disobbedienza, incarcerazione e
morte del figlio Carlo). La fiducia che Filippo II ripose su Espinosa
gli permise di istituire una rete clientelare basata sui letrados delle
élites urbane castigliane. Questo gruppo si adoperd per articolare
politicamente la monarchia all’interno di un contesto ideologico
e religioso proprio delle élites castigliane, cio¢ all'interno di un
cattolicesimo che giustificava I'azione politica della nuova mo-
narchia, cid che provocd gravi scontri e conflitti di giurisdizione
con Roma. Si comprende in tal modo che la riforma degli Ordini
religiosi promossa da Filippo II non coincideva esattamente con
quella che Roma intendeva realizzare e che nemmeno il contenuto
delle prediche e della catechesi che essi impartivano corrisponde-
va con la religiosita promossa dai pontefici. Da parte loro i letrados
castigliani esercitarono la loro attivita simultaneamente come po-
litici e come legislatori, il che diede alla monarchia di Filippo II
un aspetto di centralismo e di efficienza esemplari. Ebbene, vista
la complessita del processo di confessionalizzazione e la mancanza
di istituzioni politiche comuni a tutti i regni, affinché le decisioni
avessero efficacia si ricorse alle relazioni clientelari, cosi come per
discutere i problemi e prendere decisioni vennero formate delle
Giunte (Juntas), organismi carenti di regolamentazione e di giuri-
sdizione (alle quali partecipavano specialisti sui temi da trattare),
il cui unico requisito per la loro esistenza fu la volonta regia.

La monarchia ispanica che le élites castigliane riuscirono a de-
lineare raggiunse il proprio acme con la conquista del Portogallo
(1580). A partire da quel momento 'ambizione del Re Prudente

sembrd non avere limiti agli occhi dell’Europa e dello stesso pon-
tefice: alla conquista dell'impero portoghese si aggiunsero la spedi-
zione contro I'Inghilterra (Invincibile Armata, 1588), i progetti di
conquista della Cina (proposta del gesuita Alonso Sanchez, 1588)
e, infine, la pretesa di Filippo II di imporre la figlia Isabella Cla-
ra Eugenia sul trono francese (a partire dal 1589). Il concetto di
‘monarchia universale’ era pill vicino che mai a passare dal mondo
delle idee alla realta tangibile. Tutto cid esasperd gli animi delle
élites degli altri regni della monarchia (che si vedevano escluse dal
governo) e della stessa Chiesa, che vedeva continuamente invasa
la sua giurisdizione e sottomessa la sua dottrina, piegata agli inte-
ressi politici della monarchia. Il gruppo di letrados castigliani dei
quali si valse il sovrano per governare e impiantare la fede catto-
lica soppiantd le altre élites sociali che non si identificavano con
gli interessi del partito castigliano; allo stesso tempo la religiosita
promossa, troppo formalista e intellettuale per essere controllata,
deluse le aspettative. Il risultato fu che durante gli ultimi anni del
Re Prudente si innescarono una serie di mutamenti che avrebbero
prodotto ripercussioni decisive nella monarchia ispanica durante
il regno del figlio, Filippo II1.

In primo luogo i letrados castigliani furono protagonisti del
processo istituzionale che contrassegnd la forma di governo della
monarchia ispanica, il sistema polisinodale, fondando i Consigli
e conferendo loro giurisdizione nel corso degli anni Ottanta del
Cinquecento: i Consigli d'Italia e d’Aragona, nel 1579, quello di
Guerra nel 1586, quello di Portogallo nel 1587, quello delle Fian-
dre e la Camera di Castiglia nel 1588, quello delle Finanze nel
1593, ecc. (a non contare altre misure complementari come l'or-
ganizzazione dell’Archivio di Simancas). Tale processo condusse
alla separazione delle due funzioni, jurisdictio e gubernaculum, che
esercitavano i letrados. A partire da quel momento essi si incarica-
rono di applicare la giurisdizione di detti organismi, il che lascio
allo scoperto la funzione politica, che fu occupata dai nobili e dalle
fazioni contrarie al gruppo castigliano.

Roma era cosciente del fatto che I'opposizione alla propria in-
fluenza nel governo della monarchia risiedeva nei letrados e nei
regidores castigliani, e anche del fatto che il sovrano era vecchio
e che non sarebbe vissuto a lungo. Per tale ragione il pontefice
pensd di formare un gruppo politico che, integrato nel governo
della monarchia, agisse in accordo con gli interessi di Roma. Tale
processo fu preparato con tutte le precauzioni possibili intorno ai
membri della famiglia reale come Isabella Clara Eugenia, 'arcidu-
ca Alberto e I'imperatrice Maria, per controllare poi la persona del
giovane principe, il futuro Filippo III.

La riforma degli Ordini religiosi intrapresa da Filippo II secon-
do i propri interessi produsse il fiorire di una spiritualita radicale
in personaggi lasciati ai margini che aspiravano a un vissuto pil
autentico della fede. Tale radicalismo religioso, nato nella seconda
meta del XVI secolo, fu noto come il movimento dei descalzos o
dei recoletos. 1 descalzos fecero riferimento a Roma. Risulta logi-
co, pertanto, che nel corso del regno di Filippo 11 questo tipo di
religiositd non fosse ben visto dalle élites della monarchia e che i
risultati ottenuti dalla corrente descalza fossero dovuti all’appog-
gio offertole dal gruppo politico escluso dal potere. Tutti questi
movimenti — e non poteva essere altrimenti — furono appoggiati
dai pontefici, specialmente da Clemente VIII (1592-1605), che
anelava ad assoggettare gli Ordini e a riportarli alle loro origini,
come lui stesso confessd in numerosi scritti, e allo stesso tempo
a liberarsi della pressione che Filippo II esercitava nella materie
ecclesiastiche.

E necessario infine ricordare che la politica seguita dal Re Pru-
dente su piti fronti fu portata avanti anche grazie all'imposizione di
gravosi tributi che ricaddero in primo luogo sui sudditi castigliani,
il che suscitd numerose critiche e portd alla stesura di diversi scrit-
ti polemici. Cosi durante gli ultimi anni di vita Filippo II fu co-
sciente dei limiti della sua monarchia e si vide costretto a correg-
gere la sua politica: il 2 maggio 1598 cedette le Fiandre alla figlia



[sabella Clara Eugenia, che contrasse matrimonio con larciduca
Alberto; il 6 maggio firmd la pace con Enrico IV di Francia (pace
di Vervins). Il sovrano mori all’alba del 13 settembre del 1598 nel
palazzo-monastero di San Lorenzo dell’Escorial.

(J. MaRTINEZ MILLAN)
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Filippo III, re di Spagna - Il regno di Filippo III (1598-1621)
fu contrassegnato dall’ammorbidimento delle rigide strutture e del
forte centralismo che avevano caratterizzato I'lnquisizione agli ini-
zi del governo del padre Filippo II. Va rilevato tuttavia che attivi-
ta del Sant’Uffizio spagnolo prosegui ai massimi livelli almeno fino
alla fine del regno, momento in cui ebbe inizio un relativo declino.
Alcuni dei nodi che il Sant’Uffizio dovette affrontare nel corso del
XVII secolo si erano posti nei decenni precedenti: rapporti con gli
stranieri ‘luterani’ e con i conversos portoghesi, questione dei mori-
scos (espulsi), casi di stregoneria, la peculiare attivita del tribunale
nel Nuovo Mondo. Complessivamente 'opera dell'Inquisizione
andd mitigandosi e venne diretta dal ministro favorito del re, il
valido Francisco Gémez de Sandoval, duca di Lerma.

Intorno alla meta del XVI secolo avevano fatto ingresso nella
burocrazia e ai vertici dell’istituzione inquisitoriale un gruppo di
persone — una generazione nuova — che, in virtt di una serie di
obblighi e impegni connessi con la parentela e con la clientela,
inseri nel Sant'Uffizio uomini che vi avrebbero fatto carriera con
spirito diverso che in passato. Tre anni prima della sua morte in un
memoriale Filippo II aveva avvertito di cid il nuovo inquisitore
generale Jerénimo Manrique: lo scopo del sovrano era metterlo in
guardia circa la provvisione degli uffici del tribunale, che avrebbe-
ro dovuto essere occupati da persone di merito senza riguardo alle
clientele. Analogo monito fu rivolto all'inquisitore generale Pedro
Portocarrero nel 1596. Tuttavia le prudenti raccomandazioni del
sovrano non servirono a nulla, visto che alla sua morte si produsse-
ro importanti cambiamenti nella gerarchia del Sant’Uffizio come
conseguenza dell’avvicendamento degli uomini al vertice di tutta
I'amministrazione della monarchia. Con Filippo III eplose pertan-
to un forte nepotismo come risultato dell’ascesa al walimiento del
marchese di Denia, poi duca di Lerma, con tutta una nuova squa-
dra di governo. Uno dei primi atti del valido fu quello di chiedere la
destituzione di Portocarrero, allora vescovo di Cuenca, che aveva
raccomandato a Filippo II di negare al marchese le tante grazie da
lui richieste e che sarebbe stato accusato proprio di nepotismo per
avere nominato inquisitori suoi amici e parenti senza verificarne
prima la limpieza de sangre. Con Lerma Filippo III ricevette consi-
gli e raccomandazioni da una nuova squadra: da Juan de Zdfiiga,
poi inquisitore generale, da Fernando Nifio de Guevara e dal suo
confessore frate Luis de Aliaga, sostenitori dell’opinione secon-
do cui il re avrebbe dovuto indicare alla Suprema le persone pitt
idonee a occupare le cariche pili importanti del Sant’'Uffizio. Era
evidente che cio che si voleva da parte degli uomini di Lerma era
limitare il potere dell’inquisitore generale per rafforzare il Consejo
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dell'Inquisizione. A ogni modo, destituito Portocarrero, i nuovi in-
quisitori generali che gli successero praticarono un nepotismo ben
pitt accentuato rispetto a quello imputato al vescovo di Cuenca, e
introdussero nel Consejo i familiari della nuova consorteria politi-
ca: Pedro de Tapia, Pedro Franqueza, Gabriel de Trejo Paniagua:
uomini nuovi nello scenario politico, che si attirarono le critiche
dell’antica nobilta e dei vecchi burocrati del regno di Filippo II. Tl
duca di Lerma riusci in tal modo a collocare a capo dell'Inquisizio-
ne Juan Bautista de Acevedo (1603-1608), vescovo di Valladolid,
e lo zio Bernardo de Sandoval y Rojas (1608-1619), che all’epoca
era arcivescovo di Toledo. Alla morte di quest’ultimo occupd I'im-
portante carica Aliaga stesso (1619-1622) grazie all’influenza di
Lerma, che fu duramente criticato per la scelta a causa dell’umile
origine sociale del frate confessore del re, che ottenne cosi che il
suo Ordine, quello domenicano, tornasse a esercitare una influenza
nel Sant'Uffizio, in tempi recenti dominato dai frati francescani.
A tal fine nel 1619 egli ottenne dal sovrano un privilegio in base
al quale almeno un membro del Consejo dell'Inquisizione avreb-
be dovuto appartenere all’Ordine di San Domenico, sollevando
un’aspra polemica tra i diversi Ordini religiosi.

Per cid che attiene alle questioni politico-religiose ereditate dal
padre, Filippo III riusci ad armonizzare due obiettivi apparente-
mente inconciliabili: mantenere relazioni commerciali con 'este-
ro; preservare la Spagna dall’eresia. La bellicosita della politica
paterna si ando progressivamente attenuando: I'anno della morte
del Rey prudente fu siglata la pace di Vervins con la Francia, e a
distanza di alcuni anni (1604) fu concluso con Giacomo I Stuart
un trattato di commercio che apparve un chiaro segnale che I'in-
transigenza religiosa veniva dopo gli interessi politici e commer-
ciali. Nel 1609 fu firmata anche la Tregua dei Dodici Anni con le
Province Unite delle Fiandre. Data la netta posizione ‘pacifista’
del governo di Filippo 111, al Sant'Uffizio non resto altra scelta che
adattarsi alla nuova realta politica: cosi dalla Suprema si inviaro-
no direttive ai distretti inquisitoriali che imposero 'adeguamento
al nuovo clima politico, il che si tradusse in un numero minore
di condanne e in una maggiore ‘mitezza’. Con Filippo III, infat-
ti, accadde qualcosa che durante il regno del padre sarebbe stato
impensabile: il sovrano cattolico fu tollerante con i ‘luterani’ che
arrivavano in Spagna, tanto da ordinare che I'Inquisizione non
interrogasse gli stranieri sulla loro fede e che, una volta stabilitisi
in Spagna, si facesse in modo di offrire loro una pacifica predi-
cazione della religione cattolica. In cambio il Sant’'Uffizio chiese
agli stranieri di astenersi dal fare proselitismo e dall'introdurre libri
proibiti. Per quanto riguarda gli ebrei rifugiatisi in Portogallo dopo
Iespulsione del 1492, nel 1605 circa quattrocento di loro pagarono
al re un indulto per fare ritorno in Spagna. Grazie a quel donativo
fu possibile ovviare parzialmente alla bancarotta del 1607; ma il
loro rientro non fu senza contrasti e suscitd un dibattito tra i reli-
giosi e gli arbitristas. Quanto ai moriscos, senza dubbio il grande pro-
blema inquisitoriale del primo decennio del Seicento, fu esercitata
una dura pressione sulle comunita della Corona d’Aragona, tanto
che si verificd una proliferazione dei processi ai loro danni, specie
nell’arco di tempo che precede 'atto di espulsione: spiccano quelli
delle citta di Zaragoza e di Valencia, dove tra il 1575 e il 1609 i
moriscos divennero 'obiettivo primario dell'istituzione. Nel 1609,
infine, partendo da Valencia, circa 270.000 moriscos furono obbli-
gati ad abbandonare la Penisola; una decisione che concluse i suoi
effetti nel 1614 e che, presa dal sovrano, fu appoggiata dal duca
di Lerma e dall’arcivescovo di Valencia, Juan de Ribera, piti tardi
beatificato. Per quel che riguarda la stregoneria, cade negli anni di
Filippo III la caccia alle streghe dei Paesi Baschi, che portd a una
serie di roghi prima dell’intervento della Suprema, che con l'invio
di un suo emissario mise fine alla paura e alle sentenza di morte.
Sempre sotto il regno di Filippo III i domini delle Indie iniziarono
a essere controllati da inquisitori criollos. Il primo fu Alonso de
Peralta, in Messico, la cui principale occupazione fu la repressione
dell'alumbradismo, che nel Nuovo Mondo fu piti radicale che nel-
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la metropoli e localizzata soprattutto nella capitale della Nuova
Spagna e a Puebla de los Angeles. A partire dal 1605, a seguito del
Trattato di Londra, anche i tribunali delle Indie non poterono pitl
agire contro i mercanti inglesi. Inoltre il re, con I'assenso di Cle-
mente VI, si era impegnato perché I'lnquisizione non giudicasse
gli ebrei emigrati dal Portogallo alle Indie.

Per quanto riguarda I'Inquisizione di Lima, il giudice della fede
Francisco Verdugo svolse una attivita abbastanza equilibrata. Il pe-
riodo pitl intenso si ebbe tra il 1600 e il 1605, con 135 sentenze,
la maggior parte delle quali formulate per proposizioni ereticali o
bigamia. A partire dal 1610 nel Nuovo Mondo si cred un altro
tribunale, quello di Cartagena de Indias, nella Nuova Granada,
facilitando cosi lo sviluppo del tribunale di Lima, la cui giurisdizio-
ne fino a quel momento si era estesa su quasi tutto il Sud America.
Nel nuovo tribunale proliferarono i delitti di stregoneria, soprat-
tutto tra la popolazione nera, e i reati di cripto-giudaismo.

(A. GonzALEz PoLviLLO)
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Filippo 1V, re di Spagna - Il regno di Filippo IV (1621-1665),
legato nella sua prima met3, fino al 1643, al valimiento del conte
duca di Olivares, fu il pitt lungo del XVII secolo nella Monarchia
Cattolica e fu contrassegnato dalla Guerra dei Trent’anni prima e
dalla guerra con la Francia poi, fino alla firma della Pace dei Pire-
nei nel 1659. Nel 1640 scoppid una rivolta nel Principato di Ca-
talogna ed ebbe luogo la secessione del Regno di Portogallo che,
oltre a comportare il distacco di parti molto significative dei terri-
tori della monarchia, implicd I'inizio della guerra all'interno della
Penisola, con tutte le conseguenze che cid comportava. Gli anni
Quaranta del Seicento furono in effetti un periodo critico per la
monarchia, nel quale si verificarono varie cospirazioni nobiliari in
Andalusia e nel Regno di Portogallo, oltre alle ribellioni a Napoli
e in Sicilia. Nella storiografia del XIX secolo e di buona parte del
XX il regno di Filippo [V & stato dunque considerato come sinoni-
mo di decadenza politica, degrado sociale e oscurantismo religio-
so. In tale prospettiva la personalita stessa del sovrano, effeminato
e al tempo stesso profondamente religioso, corrispondente di suor
Maria de Agreda, rifletterebbe il carattere contraddittorio del re-
gno. La storiografia degli ultimi decenni ha contribuito invece a
presentare un’immagine del suo governo assai diversa, conferendo
grande importanza alla vicenda del Sant’Uffizio.

Come per I'insieme della monarchia, il primo periodo del re-
gno ¢ contrassegnato dalla grande influenza di Olivares, eserci-
tata in larga misura attraverso fray Antonio de Sotomayor, no-
minato membro del Consiglio dell'Inquisizione in rappresentanza
dell’Ordine domenicano nel 1622 e successivamente inquisitore
generale nel 1632, fino alla caduta di Olivares nel 1643. Sono
questi gli anni centrali della Guerra dei Trent’anni, che ebbe
una ripercussione profonda sulla Monarchia Cattolica e anche
sul Sant’Uffizio. Nel 1622 Pedro Pacheco, vescovo di Cuenca,
fu nominato inquisitore generale restando in carica fino al 1626.
Fu sostituito nel 1627 dal cardinale Antonio Zapata, che rimase
in carica fino al 1632, anno in cui rinuncid a causa di conflitti
con Olivares dettati anche dalla sua politica rispetto ai conversos
di origine portoghese. In effetti, come ha dimostrato Julio Caro
Baroja, i giudeo-conversi portoghesi, molti dei quali avevano li-
gnaggi in comune con gli ebrei espulsi dai regni della monarchia

nel 1492, furono protetti da Olivares e a partire dalla bancarotta
del 1627 si sostituirono gradualmente ai genovesi nelle finanze
della monarchia. Il loro ruolo divenne in tal modo un elemento
centrale per la monarchia in un momento di massima tensione
derivante dagli sforzi bellici nella Guerra dei Trent’anni. In modo
abbastanza rapido i ‘portoghesi’ andarono costruendo una solida
rete di asentistas che negoziavano con le rendite della Corona,
mentre quest’'ultima si serviva dei loro contatti con gli ebrei di
Amsterdam e di altre parti dell’Europa per poter utilizzare il dena-
ro laddove i suoi eserciti e la sua diplomazia ne avessero bisogno.
Una simile politica esigeva una considerevole tolleranza nei con-
fronti dei conversos portoghesi che inevitabilmente dovette esse-
re maggiore nella misura in cui andd crescendo I'importanza dei
finanzieri e nella misura in cui si ando estendendo la loro rete per
le pitt importanti cittd della Castiglia. Cid comportd di fatto una
svalutazione della politica inquisitoriale che pose inevitabilmente
problemi, che si resero pitt evidenti nel periodo dell’'inquisitore
generale Sotomayor, durante il quale il vertice inquisitoriale con-
tribui in modo vigoroso ad attenuare la pressione sui portoghesi.
Circostanza, questa, che non manco di essere criticata, special-
mente dopo la rivolta dei catalani e la secessione del Portogallo,
momento in cui la monarchia sembrava andare verso la catastrofe
riversando ogni colpa su Olivares. La politica che quest’ultimo
aveva condotto nei confronti dei portoghesi e I'assunzione di essa
da parte dell'Inquisizione fu motivo di intensa critica, perché la
Monarchia Cattolica si era consegnata agli ‘ebrei’.

Man mano che nei tribunali diminuiva il numero dei processi ai
danni dei conversos portoghesi, si verificava una crescente infiltra-
zione di eminenti personaggi di questa comunita in posti chiave
dell’ambiente di corte, inclusi gli Ordini militari. Parallelamente,
I'Inquisizione fu uno dei pochi corpi burocratici che applico la
Pragmadtica de Actos positivos, attraverso la quale si semplificava la
verifica delle prove di limpieza de sangre per coloro che gia aveva-
no prove di limpieza eseguite da uno dei Colegios Mayores, dalla
cattedrale di Toledo, dal Consiglio degli Ordini, ecc. Pochi furono
i familiari che usarono tale meccanismo nell'Inquisizione, ma si-
curamente si verificd un’importante svalutazione della burocrazia,
un’inflazione nelle nomine degli inquisitori, degli ufficiali e dei
membri dell’organizzazione di distretto, che facilitd una grande
estensione della corruzione e I'ingresso nellistituzione di persone
‘senza parte’, fenomeno su cui si appuntarono numerose critiche.
Allo stesso tempo vennero messe in vendita cariche di alguacil per
entrare nell’organizzazione di distretto al fine di contribuire alle
spese di guerra, il che concorse al discredito dell’istituzione, dato
che persino «le cose» dell'Inquisizione «si vendevano».

Nel 1643 I'Inquisizione si trovava sprofondata in una grave cri-
si organica; l'elevato numero di giudici e ufficiali alla guida dei
tribunali faceva in modo che molti di loro non percepissero il
compenso, che le finanze dell’istituzione si trovassero in una si-
tuazione di collasso e che il cattivo funzionamento dei tribunali
fosse la norma. In siffatto contesto si svilupparono diversi dibattiti
sulla natura della giurisdizione inquisitoriale nei quali Sotoma-
yor, nonostante I'appoggio alla politica di Olivares, difese sempre
la giurisdizione apostolica che spettava all’istituzione, incarnata
dall'inquisitore generale. Tali dibattiti furono importanti in quan-
to permisero la svolta che a partire dal 1643 fu impressa dal nuovo
inquisitore generale Diego Arce Reinoso con il potenziamento
degli aspetti ‘apostolici’ dell’istituzione al fine di mantenere un
ampio margine di autonomia rispetto alla monarchia. Il secondo
periodo del regno di Filippo IV vide cosi la reggenza dell’'inquisi-
tore generale Arce Reinoso il quale, con la sua forte personalita,
impresse una svolta fondamentale alla politica del Sant’'Uffizio, i
cui effetti si prolungarono fino alla meta del XVIII secolo. Una
delle sue prime preoccupazioni fu quella di recuperare la politica
repressiva contro i giudeo-conversi, connaturata all'Inquisizione
spagnola fin dalla sua istituzione, scatenando un’intensa per-
secuzione che ebbe effetti immediati e che, con diversi cicli, si



protrasse fino alla fine del regno di Filippo V. Parallelamente egli
rimosse il grosso degli inquisitori che avevano servito Sotomayor
e ne integro altri, dotati di un profilo piti alto. Sotto il suo gover-
no il Sant’Uffizio recupero il prestigio delle epoche precedenti e
migliord notevolmente il suo funzionamento.

(R. L6PEZ-VELA)

Vedi anche

Agreda, Marfa de; Arce Reinoso, Diego; Castiglia; Inquisitori
generali, Spagna; Inquisizione spagnola; Olivares, conte-duca di;
Pacheco Girén, Pedro; Sotomayor, Antonio de; Zapata Cisneros,
Antonio de

Bibliografia

Broens 1989, Caro Baroja 1963, Caro Baroja 1978, Gi-
RALDO 1695, HuerGa Criapo 1994, Lea 1983-1984, LLORENTE
1980, Lopez BeLincHON 2001, Lopez-VELA 1993, PEREZ ViLLa-
NUEVA-EscaNDELL BoneT 1984-2000, Puyor Buir 1993

Filippo V, re di Spagna - Nato a Versailles il 19 dicembre
1683, re di Spagna dal I novembre 1683 al 10 gennaio 1724 e di
nuovo dal 1725 al 9 giugno 1746, anno della morte, sali al trono
dopo una guerra europea con ’altro aspirante al trono spagnolo,
larciduca Carlo d’Austria (1701-1713). Il suo regno si caratte-
rizzd per profondi tentativi di riforma dell’apparato istituzionale
della monarchia che coinvolsero anche I'lnquisizione spagnola.
Centralizzazione e razionalizzazione dell’amministrazione cen-
trale e territoriale dello Stato e sviluppo e modernizzazione in
campo militare e navale furono i principali risultati di questo
regno, nel corso del quale inizid anche la penetrazione e I'in-
cipiente diffusione del pensiero illuminato in Spagna, agli ini-
zi senza I'appoggio dei poteri pubblici. La politica ecclesiastica
portata avanti durante il regno di Filippo V fu caratterizzata, in
perfetta continuita rispetto agli ultimi Asburgo, dallo scontro
con Roma per la presunta usurpazione dei privilegi del regno
e dai tentativi di accordo tra le due corti attraverso la firma di
concordati (1717 e 1737). LInquisizione come istituzione eccle-
siastica del regno sotto la protezione regia fini per essere coin-
volta in tali turbolenze. Larrivo al trono di Filippo V coincise
con lo scoppio di un duro scontro tra il Consiglio dell'Inquisi-
zione e il Consiglio di Castiglia, essendo inquisitore generale
Baltasar de Mendoza Sandoval (1699-1705). La posizione aper-
tamente filoaustriaca dell'inquisitore generale nella disputa per
la successione al trono di Spagna e la sua attiva partecipazione
nel processo contro Froilan Diaz, consigliere dell'Inquisizione e
confessore del re Carlo II (avoco a sé la causa di fronte al Con-
siglio della Suprema tentando di farla giungere al papa) diedero
luogo a un conflitto giurisdizionale tra Madrid e Roma che si
prolungd fino al 1705. In questo scontro la Sede Apostolica si
batté per il suo diritto a conoscere il processo inquisitoriale con-
tro Froiln, rifiutando la sospensione di Mendoza dalla carica
di inquisitore generale firmata dalla reggente nel 1702 dopo il
suo allontanamento dalla corte nel febbraio del 1701. Infine,
nell’aprile del 1705, il re costrinse Mendoza alle dimissioni da
inquisitore generale, facendogli subentrare il vescovo di Ceuta,
Vidal Marin. Nel corso di questo mandato (1705-1709) i rap-
porti tra Corona e Inquisizione riacquistarono una certa fluidita,
soprattutto quando quest’ultima si pose ufficialmente al servizio
della causa borbonica nella Guerra di Successione. Roma, da
parte sua, nel 1709 optd per il partito austriaco, provocando in
tal modo una nuova rottura delle relazioni tra le due corti. Du-
rante la guerra funzionarono sul territorio spagnolo due Inqui-
sizioni, in quanto I'arciduca Carlo istitui un tribunale parallelo
a quello di Madrid nei territori nella Penisola iberica sotto il
suo controllo, stabilendo la sua sede a Barcellona e nominando
come primo inquisitore generale il vescovo di Vich Manuel Sen-
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just y de Peges. Una volta terminata la guerra quel tribunale fu
trasferito insieme con la corte asburgica a Vienna.

Mentre si negoziava la fine della Guerra di Successione spagno-
la e nel pieno delle tensioni con Roma prese vigore in certi settori
della corte spagnola e del primo gruppo di governo del Borbone
I'idea di intraprendere una riforma globale dell’apparato di gover-
no della monarchia, che implicava tra le altre cose una riforma
dei Consigli, decretata alla fine del 1713. Il Consiglio dell'Inqui-
sizione ne restd escluso. La riforma avrebbe avuto invece pesan-
ti implicazioni nei rapporti tra Roma e Madrid. Alcuni membri
del Consiglio di Castiglia fecero pervenire all'Inquisizione una
bozza del progetto, dai toni pesantemente regalistici, noto come
la Richiesta dei 55 punti, stilata da Melchor de Macanaz (1679-
1760) per spingerlo ad aprire un processo inquisitoriale nei suoi
confronti. Roma condanno la Richiesta, come gran parte della ge-
rarchia ecclesiastica spagnola e dei settori piu tradizionali della
societd, che vivevano con un sentimento di repulsione le riforme
attuate dal governo. Lallora inquisitore generale Francisco Giu-
dice (1711-1717) pubblicd in Spagna la condanna romana della
Richiesta, gesto che gli costo Desilio dalla corte, e fu dalla sua di-
fesa che ebbe origine la richiesta stilata da Macanaz nel 1714 che
progettava una riforma inquisitoriale ispirata alla richiesta effet-
tuata dalla Junta Magna e diretta al re Carlo II nel 1696. Le sue
proposte accolsero I'idea della revoca definitiva della giurisdizione
temporale dell’'Inquisizione con 'intento di ridurla a un tribunale
di carattere esclusivamente ecclesiastico, con giurisdizione spiri-
tuale e possibilita di azione unicamente in materie di fede, dipen-
dente inoltre esclusivamente dalla Corona e non dal papato. La
svolta che si produsse nel panorama politico della corte dopo il
matrimonio del re con Elisabetta Farnese nel dicembre 1714 evitd
che i piani di adattamento e di riaggiustamento dell'Inquisizione
nella compagine istituzionale della Monarchia Cattolica proposti
da Macanaz dessero frutto. Di fatto, con la fine della Guerra di
Successione, il ristabilimento dei rapporti con Roma e I'accesso di
personaggi autorevoli del partito aristocratico a cariche importan-
ti della corte e del governo tra gli anni 1714 e 1716 misero la pa-
rola fine a buona parte delle proposte riformiste della prima équipe
di governo di Filippo V. Il fiscal generale Macanaz fu deposto nel
febbraio del 1715 e fu costretto a fuggire in Francia per evitare il
processo intentato contro di lui dall'Inquisizione, mentre I'inqui-
sitore generale Giudice, con I'appoggio del confessore della nuo-
va regina, Giulio Alberoni, fu restituito all’incarico al quale era
stato costretto a rinunciare alla fine del 1714. Da quel momento
in poi, durante i mandati di inquisitore generale di Juan de Ca-
margi (1720-1733), Andrés de Orbe Larredtegui (1733-1740) e
Manuel Manrique de Lara (1742-1746), la pressione ricevuta dal
tribunale dell'Inquisizione da parte della Corona si incentrd fon-
damentalmente sui tentativi di riorganizzazione della sua struttura
burocratica e su richieste di carattere fiscale; una pressione sorta
dalle necessita finanziarie generate dalle continue guerre in cui si
vide immersa la Spagna a causa della politica espansionistica por-
tata avanti nella seconda parte del regno di Filippo. L'Inquisizione
non solo conservd l'indipendenza, ma mantenne intatta la sua
giurisdizione e addirittura rafforzd la sua funzione di protettrice
della fede e dell’'ordine, specie dopo la dura repressione che con-
dusse contro i giudaizzanti alla fine della Guerra di Successione.
Una volta superato, intorno al primo quarto del secolo XVIII, il
culmine della persecuzione antiebraica il ritmo delle azioni in-
quisitoriali si ando stabilizzando e si assestd su cifre simili a quelle
registrate alla fine del XVII secolo, con i cosiddetti ‘delitti minori’
come principali bersagli dell’attivita persecutoria.

(M. TorrEs ARCE)

Vedi anche
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Filippo Neri, santo - Filippo Neri fu un savonaroliano di se-
conda generazione. Nacque a Firenze il 21 giugno del 1515, e du-
rante l'infanzia e 1'adolescenza crebbe sotto l'influenza dei frati
domenicani di San Marco. Visse gli sconvolgimenti rivoluzionari
dell’ultima Repubblica fiorentina (1527-1530). Nel 1534 si stabili
a Roma dopo un breve periodo di residenza nei pressi di Cassino.
Ebbe un ruolo importante nelle opere di assistenza dell’ Arcicon-
fraternita di San Girolamo della Carit3, e in particolare nella pre-
parazione della cittd per il giubileo dell’anno 1550. Fu ordinato
prete nel 1551. Negli anni tra il 1554 e il 1557, insieme con il
confratello Bonsignore Cacciaguerra, pati un’aspra persecuzione
nell'ambito della stessa confraternita, rivolta contro la pratica
della comunione quotidiana estesa a tutti i fedeli. E probabile che
la pratica fosse una forma adattata di savonarolismo mirante alla
riforma interiore della popolazione romana.

Negli ultimi anni del papato di Paolo III (1534-1549) le opere
di Savonarola e, di conseguenza, i suoi seguaci, furono oggetto di
una crescente sorveglianza dovuta agli attacchi del teologo dome-
nicano Ambrogio Catarino Politi. Sotto Paolo IV (1555-1559)
tale atteggiamento critico raggiunse proporzioni rilevanti toccan-
do l'apice negli anni 1557-1559, quando fu proposta la condan-
na delle opere di Savonarola nel primo Indice dei libri proibiti.
Filippo Neri fu accusato di avere istigato I'agitazione popolare in
citta, e nel 1559 il vicario generale di Roma gli vietd I'ascolto
delle confessioni. Nello stesso arco di tempo di certo fu oggetto
di attenzione da parte dell’Inquisizione. Ma il Sant’Uffizio era a
sua volta diviso. La spiritualita di Savonarola, infatti, godeva di
sostenitori all'interno dell’Ordine dei frati predicatori e nella stes-
sa Congregazione dell’Inquisizione. Essi si riunivano davanti al
Santissimo Sacramento al fine di pregare per la ‘causa’, e Filippo
Neri ne fu il simbolo vivente. In quel momento il ‘processo’ a
Savonarola rappresento, in buona sostanza, il processo a Filippo
Neri e al grande seguito riscosso a Roma.

Nella Chiesa della Minerva (sede dell’Inquisizione) egli entrd
allora in estasi. Una volta riavutosi, gli fu chiesto cosa avesse
visto. Dichiard che Iddio aveva fatto la grazia: infatti I'Inquisi-
zione aveva lasciata aperta la possibilita di leggere Savonarola
in latino e di seguire il suo esempio per la conversione di Roma.
La parziale vittoria del partito savonaroliano fu la vittoria stessa
di Filippo Neri, vessillo e apostolo di Roma. Da allora, infatti,
egli poté godere di una posizione praticamente indiscussa; una
preminenza che durd per tutta la seconda meta del XVI secolo.
Egli ispird silenziosamente le opere di carita della citta di Roma;
fu riconosciuto arbitro delle vere e false pretese di santitd; ebbe
un’influenza nella formazione nella Congregazione dell’Oratorio,
istituita nel 1575; fu consultato dall'Inquisizione in materia di ri-
conciliazione di eretici e forse di protezione di persone falsamen-
te accusate. Potrebbe non essere un caso che parte delle carte
del processo romano contro I'arcivescovo Bartolomé de Carranza
sia stata depositata presso la biblioteca dei padri oratoriani (oggi
Biblioteca Vallicelliana di Roma).

E stato anche ipotizzato che Neri sia stato il confortatore di Pie-
tro Carnesecchi, condannato a morte nel 1567. Le prove a favore
di quest’ipotesi sembrano tuttavia insufficienti. Non conosciamo,
& vero, l'impegno di Filippo Neri come consultore dell’Inquisizio-
ne sotto Pio V (1565-1572); ma il suo discepolo Francesco Maria
Tarugi ¢ ricordato come presente, con funzioni pastorali, all’ese-
cuzione di Aonio Paleario, nel 1570. Comunque nel 1583, sotto
il pontificato pitt moderato di Gregorio XIII, Filippo si impegno
con successo nella riconciliazione finale con la Chiesa del frate
domenicano Giacomo Paleologo (Giacomo Massilara). E pare
che al momento dell’esecuzione Paleologo abbia invocato la sua

presenza come uomo semplice dedito al Vangelo, e che Filippo
Neri abbia suggerito di convertire gli ostinati con la semplicita
dei santi, piuttosto che con le controversie. Il dato pare indicare
un certo rifiuto non solo del rigorismo di Paolo IV e di Pio V, ma
anche dei metodi dell'Inquisizione e delle posizioni teologiche
trionfanti nelle scuole romane. In ogni caso, Filippo Neri non fu
in grado di salvare la vita a Paleologo.

Alcune domande sorgono da due episodi avvenuti tra il 1581
e il 1582. Il primo & la ‘delazione’ che Neri avrebbe compiuto
denunciando all'Inquisizione uno dei suoi oratoriani, Camillo Se-
verini, reo, pare, di avere divulgato profezie apocalittiche su un
«papa angelico» (1581). Imprigionato per cinque anni, Severini
fu poi riammesso nell'Oratorio in considerazione della sua ‘sem-
plicitd’. Limpressione che si ricava dalle fonti & che l'intervento
inquisitoriale si risolse in un semplice arresto domiciliare, ma con
risvolti esemplari. Filippo Neri poté non avere avuto liberta as-
soluta d’iniziativa, ma & presumibile che abbia contribuito alla
blanda linea adottata nei riguardi di Severini garantendo per la
sua futura «buona condotta». Neri non ebbe invece riguardi si-
mili per il secondo caso che vide il suo diretto intervento. Egli
infatti ‘mortificd’ la visionaria napoletana Orsola Benincasa e ne
diffidd fortemente. Nel corso del 1582, per sette mesi, Neri fu una
sorta di osservatore ufficiale della sua ‘viva’ santita a nome di una
consulta romana scelta per monitorare la donna. Nei confronti di
Orsola e di suo nipote egli adottd un’insolita severita psicologica
che doveva servire da ‘stratagemma’ per smascherarla. Suo scopo
dichiarato era quello di scoraggiare le ‘anime semplici’ e ‘illuse’
dalla sua sequela. Lumilta della donna e il sincero riguardo che
portava alla santita di Neri vinsero molti critici, a eccezione dello
stesso Filippo, e garantirono che i suoi discepoli, in particolare
Tarugi, Giovenale Ancina e il nucleo della futura comunita degli
oratoriani napoletani, continuassero a venerarla; il che, per Filip-
po, rappresentd un problema. Egli infatti credeva che I'Oratorio
napoletano, nato tra il 1584 e il 1586, fosse vulnerabile all’in-
flusso di illuminati con carisma messianico; cosa che costituiva
un pericolo in una cittd sempre pronta alla rivolta contro i suoi
signori politici. Il nodo era 'ansia di un savonaroliano di seconda
generazione preoccupato dai risvolti politici di una spiritualita il-
luminata. Cio aiuta a spiegare perché Neri, pastore misericordioso
nel caso di Paleologo, mostrd tutta la sua intransigenza nel caso di
Severini e in quello di Orsola. Il nodo della questione era infatti
il crescente attacco contro 'Oratorio romano (1580). Alcuni dei
suoi membri piti importanti, Cesare Baronio incluso, furono ac-
cusati d’eresia. Tuttavia Gregorio XIII esamind le accuse e le tro-
v0 insufficienti. In tale contesto pud apparire una sorta di rivalsa
che gli oratoriani fossero designati quali confessori nelle carceri
dell'Inquisizione. Le fonti rivelano che i padri oratoriani senti-
rono tale incarico come un’imposizione estranea alla loro spiri-
tualitd. E tuttavia resta da chiedersi che cosa abbia originato I'at-
tacco. Certamente una causa ¢ da vedere nel caso Severini, che
minacciava di rendere pubblica la sua lettura del Raptus Amadei
fino a quel momento ‘limitata’ all'interno dell’Oratorio. Per tale
ragione, I'Oratorio fu sospettato di costituire un centro di segreta
contestazione contro il papato. In un’atmosfera gia surriscaldata
il caso Benincasa segui immediatamente a quello di Severini, nel
1582. E Filippo, che pure attenuo l'iniziale severita (in occasione
del suo ritorno a Napoli le diede la sua berretta chiedendole di
tenerla durante il viaggio), mantenne ferma la sua disapprova-
zione per l'influenza esercitata dalla donna perché temeva che il
credito dato alle sue visioni potesse costituire per gli oratoriani
la replica delle difficoltad che Paola Antonia Negri aveva creato
alla prima generazione dei barnabiti. Tali timori parvero (specie a
molti oratoriani) del tutto ingiustificati. Piti tardi, spenta I’ansia
dettata dalle accuse romane, a Napoli Orsola continud a essere
considerata una ‘santa viva’, e nel 1793 Pio VI dichiard le sue
virth «eroiche».

Tra il 1593 e il 1595, durante il papato di Clemente VIII, Filip-



po Neri svolse anche un ruolo di grande importanza nel sollecita-
re la riconciliazione fra Enrico IV re di Francia e Roma. Mori il 26
maggio del 1595 e fu canonizzato nel 1622.

(D. FenLoN)

Vedi anche

Barnabiti; Baronio, Cesare; Benincasa, Orsola; Carnesecchi,
Pietro; Carranza, Bartolomé de; Catarino, Ambrogio; Conforto dei
condannati; Enrico [V, re di Francia; Finzione di santita; Negri, Pa-
ola Antonia; Paleario, Aonio; Paleologo, Giacomo; Savonarolismo

Bibliografia

Bonora 1998, Borper-PoNNELLE 1928, CisTeLLint 1989,
Darr’Acrio 2005, Fenron 2010, Incisa pDELLa RoccHETTA-VIAN
1957-1963, Orano 1904

Finanze v. Confisca dei beni; Pene pecuniarie; Struttura economi-
ca: Inquisizione portoghese; Struttura economica: Inquisizione romand;
Struttura economica: Inquisizione spagnola

Finzione di santita - A partire dagli anni Trenta del Seicento,
nella Penisola iberica e in Italia, gli inquisitori perseguirono i vi-
sionari che consideravano indegni e pericolosi sotto la classifica-
zione tendenziosa di finzione di santita (santidad fingida in spagno-
lo). I1 concetto inizid a prendere forma nel corso del XIV secolo.
teologi che scrivevano sul discernimento degli spiriti proclamava-
no l'urgente necessita di determinare se coloro che rivendicavano
visioni, rivelazioni o speciali privilegi spirituali li ricevevano da
fonti divine. Come garanti per tale operazione essi citavano due
passi del Nuovo Testamento: 2 Cor 11, 13-15, il quale avvertiva
che Satana e i suoi servitori possono talvolta presentarsi sotto le
sembianze di angeli di luce; e 1 Gu 4, 1, che sollecitava a testare
gli spiriti per stabilire se fossero o meno divini. Tra i principali
autori che si sono occupati del discernimento degli spiriti, ricor-
diamo Heinrich von Friemar nel XIV secolo; Jean Gerson, Gilles
Charlier, Juan de Torquemada e Girolamo Savonarola nel XV;
Gianfrancesco Pico della Mirandola, Pedro de Ribadeneira e Mel-
chor de Villanueva nel XVI secolo; Federico Borromeo e Giovanni
Bona nel XVII secolo.

Seppur con diversa enfasi, gli scrittori che trattavano del discer-
nimento degli spiriti, come pure quelli che affrontavano il proble-
ma in altri modi, affermavano che le ispirazioni spirituali potevano
scaturire da una delle seguenti fonti o da una loro combinazione:
1) Dio, 2) il demonio (attraverso un’ossessione o una possessione
involontaria, solo raramente mediante un patto esplicito con lui,
il Maligno), 3) un’immaginazione turbata da infermita fisica e/o
mentale, 4) un’intenzione consapevole di ingannare per acquisire
fama e fortuna. Muovendosi all'interno del paradigma dell'inferio-
ritd femminile universalmente accettato, questi autori — quasi tutti
religiosi regolari o preti secolari — erano d’accordo sul fatto che
essendo le donne fisiologicamente fredde e umide, ignoranti, di
giudizio e volonta deboli, volubili e vanesie, risultavano molto pitt
suscettibili degli uomini a sperimentare o a inventare false visioni.
A tutti gli autori che trattarono della materia risultava altamente
improbabile che Dio, la Vergine e i santi si degnassero di comuni-
care direttamente con gente di estrazione umile, e in particolare
con «donnicciole». Cosi i pregiudizi sociali di fondo permeavano
il discorso teologico.

Nei secoli XVI, XVII e XVIII la discussione sul discernimento
degli spiriti si sviluppo in altre forme e fu affrontata anche nelle
lingue volgari. Tra le guide piti note rivolte ai direttori spirituali
— la maggior parte delle quali furono spesso ristampate — erano il
Tratado de la verdadera y falsa prophecia (1588) di Juan Orozco y
Covarrubias, i Desengafios misticos a las almas detenidas o engafia-
das en el camino de la perfeccién (1706) di Antonio Arbiol y Diez,
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e Il direttore mistico, indirizzato a’ direttori di quelle anime che Iddio
conduce per la via della contemplazione (1754) di Giovanni Battista
Scaramelli. Apparvero anche dei manuali di auto-aiuto per coloro
che avevano intrapreso la vita spirituale, molti dei quali indirizzati
esclusivamente o primariamente alle donne. Nella sua Vida (1588;
Ied. it. 1599), intesa in parte come una guida per gli altri, Teresa
di Avila descrisse i dubbi propri — oltre a quelli dei suoi confesso-
ri e dell’Inquisizione circa le sue ispirazioni —, spiegd come aveva
imparato a esaminarle da sola e consiglid agli altri di adottare i
metodi da lei sviluppati. Alcuni autori spagnoli e italiani elabo-
rarono manuali che avvertivano in particolare le donne contro le
insidie della spiritualita e suggerivano come evitarle. Quali esempi
si possono citare I'Awiso de gente recogida di Diego Pérez de Valdivia
(1585; I ed. it. 1590), rivolto alle laiche devote, e la Pratica della
vita spirituale di Marco Aurelio Grattarola (prima del 1605), scritta
originariamente per le monache. Ambedue i testi furono dei veri
e propri best-sellers. Sin dall’inizio il discorso esponeva racconti
esemplari riguardanti individui che erano stati illusi nel credere
— o che avevano consapevolmente orchestrato la pretesa — di aver
sperimentato visioni e privilegi di origine divina, ma che erano
stati alla fine smascherati e puniti. La serie comincia con la rela-
zione di Jean Gerson, contenuta nel De probatione spirituum, su una
‘donnicciola’ di Bourg-en-Bresse da lui esaminata nel 1424. Tali
exempla indicavano quali visioni, rivelazioni, privilegi e miracoli
dicevano di avere sperimentato i protagonisti; per quanto tempo
€ su quante persone essi avevano fatto un’impressione favorevole;
come e da chi il loro errore o la loro frode erano stati smascherati;
in che modo le cause o le motivazioni dei fenomeni erano state de-
finite (nel caso riferito da Gerson, ignoranza, poverta ed epilessia);
quanto velocemente, se cid era avvenuto, le protagoniste avevano
confessato di essere state ingannate o di aver finto; e che forma di
punizione avevano ricevuto.

Come attestano parecchi altri testi, appartenenti a generi lette-
rari diversi, la persecuzione dei visionari da parte degli inquisitori
iberici forniva numerosi exempla. Nel De temporibus novissimis libri
quatuor (1590), resoconto delle azioni di Dio nel Nuovo Mondo, il
gesuita José de Acosta raccontd una storia, che doveva servire da
ammonimento, proveniente dal Vicereame del Perti e riguardante
la disastrosa relazione fra il frate domenicano Francisco de la Cruz
e la sua penitente Marfa Pizarro, la quale rimase perd anonima nel-
le relazioni di Acosta e di altri. Fingendo rapimenti e rivelazioni,
la donna aveva convinto il frate di essere il nuovo Cristo per una
nuova era, che avrebbe avuto come suo centro il Perti, dove tutte
le regole della disciplina precedente — tra le quali erano pericolo-
samente inclusi il celibato clericale e la monogamia — sarebbero
state abolite. Processato dall'Inquisizione a Lima, Francisco de la
Cruz aveva rifiutato di ritrattare ed era stato bruciato sul rogo nel
1578. Nel suo ampio studio dei fenomeni occulti, i Disquisitionum
magicarum libri sex (1599-1600), un altro gesuita, il teologo spa-
gnolo Martin Anton Del Rio, che insegnd a Lovanio, raccontd
di nuovo questa e altre storie, tra cui il processo dell'Inquisizione
di Cérdoba all'alumbrada Magdalena de la Cruz condannata quale
falsa visionaria (1546). Senza fare nomi, Manuel do Vale de Moura
nel suo trattato sui fenomeni paranormali, il De incantationibus seu
ensalmis (1620), menziond due false visionarie condannate dall’'In-
quisizione portoghese: una donna di Evora e una monaca di Lisbo-
na (verosimilmente Maria de la Visitacién, condannata nel 1588).
E molto probabile che Moura avesse letto il lunghissimo racconto
fatto da Cipriano de Valera sulla lunga carriera di falsa visionaria
della monaca e sul suo smascheramento finale, un testo scritto in
spagnolo e pubblicato a Londra (1599).

Tutti questi exempla presentano solo donne come autrici consa-
pevoli di frodi. Il caso peruviano non fa eccezione: Francisco de la
Cruz, ritratto certamente come instabile e testardo, appare soprat-
tutto vittima della donna che I’ha ingannato. Se si dovesse seguire
la logica degli autori del tardo medioevo e della prima eta moderna,
ma anche le posizioni condivise dalla maggior parte degli studiosi
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contemporanei, si potrebbe facilmente ritenere che la stragrande
maggioranza delle persone perseguite per finzione di santita fossero
donne. Un esame dei fondi dell’ ACDF suggerisce tuttavia un’altra
cosa: in 79 processi condotti tra il 1581 e il 1876, furono coinvolti
69 donne e 47 uomini (seppure con ruoli spesso differenti). Molti
degli uomini accusati di questo delitto erano, come Francisco de
la Cruz, confessori, sinceri seguaci e promotori di donne visionarie
in compagnia delle quali furono sottoposti al processo. L'elemen-
to sessuale, che rimane sullo sfondo nel caso peruviano, emerge
come elemento centrale in molti processi che coinvolgevano due
o pitl accusati, donne e uomini. Stando alle fonti, spesso almeno
uno degli indagati in un procedimento con pitl imputati dichiard
che il privilegio di impeccabilita, garantito divinamente, rendeva
i rapporti sessuali non solo liberi dal peccato, ma addirittura con-
sigliabili per confermare I'assenza di desiderio. Anche quando non
veniva fatta alcuna dichiarazione del genere, gli inquisitori con-
sideravano come probabile il fatto che tra le donne e gli uomini
sotto accusa ci fossero state relazioni sessuali. Il legame tra il sesso
e la finzione di santita non emerse, come si riteneva un tempo, solo
nel tardo secolo XVII nell’ambito del quietismo — un’eresia che,
come la finzione di santitd, fu costruita dall’Inquisizione. Esso era
presente gia molto tempo prima.

Negli exempla del XV1 secolo il tribunale inquisitoriale appare
come un luogo dove viene alla luce tutta la veritd, e viene fat-
ta giustizia. Tuttavia, stranamente, la finzione di santita & prati-
camente assente in un altro genere di scritti dove ci si potrebbe
aspettare di trovarla: i manuali di procedura inquisitoriale. Lunico
manuale del XVI secolo che almeno allude al problema & De ca-
tholicis institutionibus di Diego de Simancas (I ed. 1552). Simancas
affermd brevemente che le pretese di rivelazione divina dovevano
essere considerate fortemente sospette, citd 'esempio di «quella
ragazza di Cérdoba» (Magdalena de la Cruz) e insistette affinché
gli inquisitori esaminassero e punissero tutti coloro che come lei
avevano intrapreso una simile strada. Tutto questo in meno di due
pagine: l'autore non forni istruzioni dettagliate sul modo preciso
in cui tale accusa dovesse essere formulata e perseguita. Il fatto
che né nei manuali inquisitoriali né nelle dichiarazioni papali del
XVI e dell'inizio del XVII secolo venissero fornite precise diret-
tive su come identificare e perseguire la finzione di santitd non
ostacolava evidentemente gli inquisitori iberici, che procedevano
speditamente nei numerosi casi, piccoli e grandi, in cui la finzione
di santita figurava tra le accuse. Cid non deve sorprendere, dal
momento che la finzione di santita assomigliava fortemente, e in
alcune situazioni poteva essere legata, all'alumbradismo, un’eresia
con cui gli inquisitori iberici erano stati alle prese sin dagli anni
Venti del XVI secolo. Non risulta invece che i conversos fossero
particolarmente inclini alla finzione di santitd, come sembra inve-
ce che lo fossero all'alumbradismo.

Nella Penisola italiana, dove all’epoca non sembrava affacciar-
si alcuna minaccia di alumbradismo, la situazione procedurale nel
secolo XVI e all'inizio del XVII secolo era segnata da incertez-
za, confusione e inconsistenza. A Napoli, tra il 1581 e il 1615,
Alfonsina Rispoli e Maria Sparano, accusate di ‘affettata santi-
t2’, furono processate dalla corte arcivescovile (che agi, almeno
nel caso della Rispoli, in collegamento con la Congregazione del
Sant’Uffizio). Dall’altro lato Ludovico di Monte Faito e il famige-
rato trio composto da Giulia di Marco, Aniello Arcieri e Giuseppe
De Vicariis furono estradati a Roma. Nel Granducato di Toscana,
commissioni inviate dal nunzio papale di Firenze esaminarono due
volte (1619-1620, 1622-1623) il caso di Benedetta Carlini, una
monaca di Pescia. Data la mancanza di direttive, chi conduceva
le indagini doveva consultare tutta la letteratura disponibile sul
discernimento degli spiriti prima di scrivere un rapporto. Nessuna
prova esistente indica che il tribunale fiorentino del Sant’Uffizio
fosse coinvolto nel caso Carlini; solo alcuni anni dopo, nel genna-
io del 1633, la Congregazione del Sant’Uffizio esamind un rappor-
to su di lei. Soltanto negli anni Trenta del Seicento la finzione di

santitd emerse come un reato contro la fede chiaramente definito
e di pertinenza inquisitoriale. In Spagna questo passaggio puo es-
sere seguito nei documenti processuali, soprattutto in quelli che
registrano i procedimenti condotti dal tribunale di Toledo contro
i madrilefios Mateo Rodriguez (1633-1637), Maria Bautista (1639-
1640), Marfa de la Encarnacién Maseda y Legarda (1639-1641)
e Isabel de Brifias (1639-1641). Il punto di svolta per I'Inquisi-
zione romana si riscontra anche all'interno degli scritti destinati
agli inquisitori. All'inizio del 1636 infatti fu pubblicato a Cremona
un importante manuale di procedura inquisitoriale: il Tractatus de
Officio Sanctissimae Inquisitionis et modo procedendi in causis fidei di
Cesare Carena. Nella sezione dedicata alle questioni di compe-
tenza del Sant’Uffizio, Carena prescrisse un iter preciso per i casi
di donne che pretendevano di avere avuto rivelazioni divine.
Quelle le cui rivelazioni non contenevano «nulla di superstizio-
s0, erroneo, temerario o ereticale» dovevano essere esaminate dai
tribunali episcopali; quelle le cui rivelazioni sembravano sospette
cadevano invece sotto la giurisdizione dell’inquisitore. Per fonda-
re questo duplice procedimento, Carena citd come unica fonte di
autorita la relazione di Del Rio sul caso peruviano; e nelle edizioni
successive del suo manuale si riferi anche a Gerson, Simancas e
Vale de Moura.

Il manuale di Carena apparve quasi in contemporanea con un
trattato scritto da un personaggio piti anziano e pili prestigioso. La
Prattica per procedere nelle cause del S. Officio del cardinale Deside-
rio Scaglia forni istruzioni ancora pil esplicite su come gestire la
finzione di santita e prese in considerazione colpevoli di genere sia
maschile, che femminile. Quasi certamente la somiglianza fra le
norme prescritte da Carena e da Scaglia non fu casuale. Tanto Sca-
glia quanto il patrono di Carena, il cardinale Pietro Campori, era-
no dei protégé di Paolo V e di altri membri della famiglia Borghese
e frequentavano i circoli inquisitoriali di Roma nel periodo in cui
anche Carena, verosimilmente, si trovava nella Citta Eterna. La
Prattica di Scaglia ebbe un’ampia circolazione tra gli inquisitori in
forma manoscritta. Essa fu pubblicata solo nel 1685, in un’edizione
pirata data alle stampe da Giovanni Battista Neri sotto il proprio
nome. Al contrario, il Tractatus di Carena fu ripubblicato in una
versione rivista nel 1641 e fu ristampato cinque volte fino al 1668.
Secondo lo stampatore di un’altra opera di Carena, esso fu accolto
bene non solo in Italia, ma anche in Spagna, in Francia e in Ger-
mania. Una ragione possibile della sua popolaritd, e presumibil-
mente della sua influenza, sembra risiedere nel fatto che sul tema
della finzione di santita quel testo aveva pochi concorrenti. Solo
due altri manuali seicenteschi, ambedue provenienti dall’ambito
dell’Inquisizione spagnola, accordarono un ampio trattamento a
quella categoria di crimini contro la fede: il Manuale qualificatorum
Sanctae Inquisitionis (1642) del terziario francescano di origine si-
ciliana Giovanni Alberghini, ristampato almeno quattro volte, e
il De materiis Tribunalium Sanctae Inquisitionis (1651-1656), in due
volumi, scritto dal gesuita valenciano Sebastian Salelles.

Le monografie e i saggi pilt recenti sulla finzione di santita ten-
dono a concentrarsi su casi singoli. Vista I'assenza di studi generali,
& impossibile valutare il numero di persone processate dai tribunali
inquisitoriali per questo tipo di crimine, e trarre conclusioni ge-
nerali sul fenomeno appare molto difficile. Come gia ricordato,
tra le persone sottoposte a processo dall’Inquisizione romana, le
donne imputate sembrano rappresentare una chiara, sebbene non
schiacciante, maggioranza. Le ragioni di cid sono piuttosto ovvie:
la diffusa misoginia rendeva le donne visionarie particolarmente
sospette, e la maggior parte degli scritti sull’argomento trattavano
principalmente o esclusivamente di casi femminili. Nella Chiesa
postridentina, che subordind progressivamente i fedeli laici e le
monache ai preti, si acuirono indubbiamente i timori di un ro-
vesciamento dei ruoli, soprattutto nella relazione fra confessore
e penitente. Tuttavia, i risultati di una ricerca sulla Repubblica
di Venezia, dove tra il 1618 e il 1750 I'Inquisizione indagd su 16
persone (9 donne e 7 uomini) per finzione di santitd, suggeriscono



che le donne condannate venivano punite meno duramente de-
gli uomini. Nei tribunali inquisitoriali, come presso le altre corti
all'inizio dell’epoca moderna, le ‘deboli’ donne venivano solita-
mente inchiodate a un livello piti basso di responsabilita rispetto
agli uomini, considerati sotto ogni aspetto superiori per natura. Il
risultato dei procedimenti inquisitoriali contro il pievano venezia-
no Francesco Vincenzi e la sua penitente Antonia Pesenti (1668-
1669) illustra chiaramente le differenze di genere nelle sentenze.
Ambedue furono giudicati sospetti de vehementi di finzione di
santita e sottoposti al divieto di ulteriori contatti fra di loro. Alla
Pesenti fu solo imposto di abitare in futuro con «qualche donna
onesta», in grado di assicurare che Antonia si sarebbe astenuta dal
parlare delle proprie ‘illusioni’; don Vincenzi invece fu condan-
nato a un periodo indeterminato di carcere (dal quale, tuttavia,
ottenne presto il rilascio). Agapito Ugoni, inquisitore generale di
Venezia, spiegd a Vincenzi che era lui a portare il peso della re-
sponsabilita per gli errori propri e della Pesenti. In quanto uomo e
prete, affermo I'inquisitore, Vincenzi avrebbe dovuto essere capace
di evitare di credere e dare spazio alle visioni e rivelazioni di una
«donnicciola» come Antonia, e soprattutto di contrarre con lei un
‘matrimonio spirituale’.

[ tribunali dell’Inquisizione romana raramente organizzavano
cerimonie pubbliche per condannare gli eretici. Due eccezioni
riguardanti la finzione di santita ebbero tuttavia una notevole visi-
bilita. A Roma, nel 1615, nella chiesa domenicana di Santa Maria
sopra la Minerva Giulia Di Marco e altri imputati nel processo
abiurarono e furono giudicati davanti all'intero Collegio cardinali-
zio e ai membri della nobilta romana. A Firenze, nel 1641, un pub-
blico di spettatori invitato per 'occasione, comprendente anche
membri della famiglia granducale, assistette nella chiesa francesca-
na di Santa Croce all’abiura e alla condanna di Pandolfo Ricasoli,
Faustina Mainardi e Jacopo Fantoni. Nessuno dei condannati per
questo crimine ricevette la pena di morte, che in ogni caso era pra-
ticamente scomparsa dalla scena dell'Inquisizione romana verso la
fine del XVI secolo. Il corpo dell'impenitente Francesca Fabbroni,
tuttavia, fu dato alle fiamme nel 1689, otto anni dopo la sua mor-
te. Il servizio alle galere, assegnato solo agli uomini, rappresentava
la condanna piti dura; e, come la prigione a vita o per un lungo
termine, veniva spesso commutato in pene pilt lievi. Molti con-
dannati erano esiliati per un determinato periodo di tempo, o era-
no semplicemente soggetti a pene riabilitative, venivano costretti
a confessarsi solo da un confessore designato dall’inquisitore, o a
non avere pill contatti con i loro complici € a non parlare mai
pitt delle proprie esperienze spirituali. Nel mondo iberico, invece,
le persone dichiarate colpevoli di finzione di santita apparivano
ordinariamente negli autos de fe. Le sentenze per tale accusa era-
no in genere simili a quelle emesse dall'Inquisizione romana. In
America Latina, tuttavia, le donne non di rado ricevevano pene
ritenute utili tanto per la societd, quanto, presumibilmente, per
le loro anime. Teresa Romero Zapata (Citta del Messico, 1649-
1659), per esempio, fu condannata a dieci anni di lavoro presso un
ospedale di caritd, seguiti dal bando dalla citta e dai suoi dintorni.
Indubbiamente per il loro rifiuto di pentirsi e di confessare, due
altri condannati, Francisco de la Cruz (Perti, 1578) e Marifa de los
Dolores Lépez (Siviglia, 1781), furono arsi sul rogo.

Dato P'attuale stato frammentario della ricerca, tutte le genera-
lizzazioni sullo status delle persone accusate di finzione di santita
risultano necessariamente ‘impressionistiche’. Tra le donne, le lai-
che — una categoria comprendente le beatas iberiche — sembrano
essere state predominanti. Anche alcune monache tuttavia furono
accusate di tale reato: per esempio Magdalena de la Cruz, Marfa
de la Visitacién e Francesca Fabbroni. Gli uomini, sia quelli pro-
cessati individualmente, sia quelli accusati insieme alle donne,
erano quasi tutti preti o frati; solo pochi laici — ad esempio Alvise
Balbi, un patrizio veneziano (1629-1630), e Mateo Rodriguez, un
fabbricante di stuoie di Madrid — furono processati per finzione di
santitd. La stragrande maggioranza di donne e uomini coinvolti in
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tali processi erano single, mai sposati o vedovi. Per quanto riguarda
I’estrazione sociale, lo stereotipo teologico di «donnicciole» o di
«uomini semplici» illetterati e di ceto umile divenne con il tempo
sempre meno adeguato. Le finte sante del Seicento, come Marfa
Bautista, Isabel de Brifias, Maria Janis e Cecilia Ferrazzi (Venezia,
1664-1665), sapevano leggere e scrivere. Probabilmente sapeva-
no farlo anche tutte le monache professe. In teoria, ed entro certi
limiti anche nella realta, il sacerdozio o gli Ordini religiosi da cui
provenivano la maggior parte dei finti santi erano aperti a uomini
di umili origini; ma visto che la loro posizione richiedeva la ca-
pacita di leggere e di scrivere, questi chierici non possono essere
definiti propriamente «uomini semplici». Come diversi esempi
veneziani hanno dimostrato, molti accusati di finzione di santita
traevano ispirazione da libri a stampa, specialmente da quelli sui
santi ufficiali, che potevano servire come modelli da imitare. Con
le proprie cugine Marina e Lucietta, Narcisa (1618) lesse la vita di
santa Caterina da Siena; le ragazze si aiutavano a vicenda a capire i
passi pitt difficili. Avendo sentito e probabilmente anche letto vite
dei santi, Maria Janis (1661-1663) decise di emularle tentando di
vivere esclusivamente di comunione. Quando I'inquisitore ordind
un’ispezione nella cella del frate dei minimi Giacomo Ladicosa,
processato insieme alla sua penitente Marietta Bon Erizzo (1692-
1694), ¢li ispettori scoprirono una piccola collezione di libri proi-
biti quietisti. Persone accusate di finzione di santita scrissero anche
testi, in primo luogo autobiografie e biografie. I confessori ordina-
vano alle penitenti piti spiritualmente dotate o pitt problematiche
non solo di fare confessioni generali, ma anche di comporre o di
dettare le storie della loro vita (in spagnolo, autobiografias por man-
dato). Come illustra chiaramente la Vida di Teresa d’Avila, questa
fu una tecnica standard della direzione spirituale, ideata con lo sco-
po di valutare le ispirazioni delle donne e di accertarne lorigine.
Nelle mani di un direttore arrivato a credere che la sua penitente
fosse una ‘santa viva’, le autobiografie manoscritte, una volta mes-
se in circolazione, servivano come mezzo per divulgarne la santita.
Una biografia composta da un confessore aveva la stessa funzione.
Un altro genere di opere nate nei casi di finzione di santita era il
documento che richiedeva ai penitenti di fare un sacrificio sponta-
neo della loro volonta, impegnandosi a un modello particolare di
devozione e promettendo assoluta lealta al proprio confessore. La
‘protesta’ dell’eremita Antonio Mattei (Siena, anni 1670-1680),
e il patto di obbedienza che Andrea Scolari, confessore delle mo-
nache visitandine di San Vito (processato a Venezia e a Udine,
1747-1750), richiese loro di firmare, sono esempi di questo gene-
re. [ seguaci di un ‘santo vivo’, diversamente dai loro confessori, si
impegnavano invece in tipi diversi di produzione letteraria. Negli
anni Venti del Seicento, per esempio, un’eremita agostiniana di
Venezia e una badessa benedettina di Bassano del Grappa collabo-
rarono per riferire «le grazie, i favori e le estasi» di Alvise Balbi e
di Marietta Zavana. Dentro e attorno alla parrocchia veneziana di
San Toma, verso la fine degli anni Quaranta del Seicento, dei lai-
ci entusiasti trascrissero i sermoni pronunciati dall’infuocato frate
francescano siciliano Giuseppe Riccardi (processato tra il 1650 e il
1651) e li raccolsero in un volume manoscritto rilegato in cuoio,
intitolato Le devotioni del Padre Maestro Iseppo d’ Alcara.

Dal punto di vista degli inquisitori, parecchi fattori escludevano
che tutti i sospetti processati per finzione di santita potessero essere
considerati dei visionari legittimi. In molti casi, le umili origini
e la mancanza di un esercizio sistematico nella disciplina misti-
ca precludevano loro ipso facto la possibilita di essere inclusi in
quell’élite. Diversamente dai visionari autentici, che erano umili
e conducevano una vita ritirata, gli estatici illusi e disonesti appa-
rivano pieni di orgoglio. Dichiarando di essere in comunicazione
immediata con il divino, essi ricercavano attenzione e approva-
zione pubbliche. Cosi, sembravano lanciare una sfida radicale alla
catena dell’autorita ecclesiastica, come pure alla dottrina ortodos-
sa. Gli inquisitori iberici e quelli italiani, sebbene ricorressero a
volte agli esorcisti, nella maggior parte dei casi davano poco spa-
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zio alla possibilita che fosse il diavolo ad avere ispirato le visioni
dell'inquisitajo. Tale rifiuto, influenzato naturalmente da scritti
dotti sulla materia, andava di pari passo con I'abbandono dell’ipo-
tesi che le streghe facessero patti espliciti con il diavolo. Ricorren-
do a volte all’aiuto dei medici, gli inquisitori invece esploravano
spesso la possibilita che le visioni sospette potessero originarsi da
disturbi dell’immaginazione dovuti a squilibri umorali e ad altre
cause mediche. I processi ripetuti contro Bartolomé Sénchez, det-
to il ‘Messia di Cardenete’, condotti presso il tribunale di Cuenca
(1553-1560), finirono con un verdetto sulla ridotta responsabilita
dell’accusato per cause mentali e fisiche, in conseguenza del quale
egli venne ricoverato in un ospedale. Nella Repubblica di Venezia
le indagini su Apollonia Bruni (1667), Maria Pellizzari (1686) e
Lucrezia Gambara (1728-1729) portarono alla stessa conclusione.
Di queste imputate solo la Pellizzari fu processata. Molte inchieste
sulle visionarie si concludevano infatti con ammonizioni e asse-
gnazioni di diversi confessori, piuttosto che sfociare in processi
formali.

La quarta spiegazione possibile — per la quale gli inquisitori di
solito optavano e che molti accusati finivano per confessare — era
la consapevole e attentamente calcolata simulazione di santita.
Ma le ammissioni di colpa equivalevano davvero a sinceri rico-
noscimenti di simulazione? Le confessioni — quasi sempre ottenute
attraverso un progressivo indebolimento degli accusati mediante
ripetuti interrogatori e lunghi periodi di detenzione, piti che con
I'uso della tortura, applicata raramente in questi casi — non sem-
brano rispecchiare fedelmente quel che gli accusati avevano in
mente. Incapaci di vedere un’altra via di uscita dal tribunale, le
persone sotto processo alla fine dicevano cid che gli inquisitori
volevano sentirsi dire, e quindi firmavano o mettevano un segno
sulle confessioni redatte dagli accusatori. Pochi di loro sceglieva-
no di organizzare una difesa. Molte persone accusate di finzione
di santitd esprimevano il loro desiderio di unirsi ai santi in cielo.
Coerentemente con tale desiderio, modellavano il loro compor-
tamento su quello dei santi ufficiali imitando la loro inedia e rac-
contando visioni simili alle loro. Esibivano inoltre le stimmate,
causate forse in alcuni casi da autosuggestione e in altri sicuramen-
te da gesti di autolesionismo. Convinti che i ‘santi vivi’ fossero
avviati verso una destinazione celeste, i loro seguaci li ricercavano
come guaritori, profeti degli eventi futuri e come soggetti capaci
di discernere lo stato delle anime del purgatorio. I loro promo-
tori si impegnavano attivamente a spianare la strada per il rico-
noscimento della loro santita post mortem. Francesco Pesenti, per
esempio, sollecitd la popolazione laica della propria parrocchia a
custodire, in quanto potenziali reliquie, fazzoletti usati per asciuga-
re il sudore di Antonia Pesenti quando la donna cadeva in trance.
Apparentemente senza I'incoraggiamento clericale, i parrocchiani
di Alfianello raccolsero i panni impregnati del sangue delle ferite
di Lucrezia Gambara, che credevano essere stimmate. Senza dub-
bio, inoltre, alcuni soggetti si impegnavano in cid che potremmo
definire come promozione della propria immagine. Per citare solo
un esempio, Cecilia Ferrazzi rivendico la moltiplicazione miraco-
losa del vino destinato alle sue case per putte pericolanti, e aveva
fatgo ritoccare i propri ritratti in modo da assomigliare a Teresa
d’Avila e alla Madonna dei Sette Dolori. In nessun caso, tuttavia,
le prove testimoniano inequivocabilmente 'esistenza di un pro-
getto ben strutturato dell’aspirante santa/o, ideato in anticipo ed
elaborato attentamente in tutti i dettagli, per far cadere gli altri
nell’ingannevole convinzione che si trattasse di un santo. Possia-
mo dire invece, senza andare troppo a fondo in un’inopportuna
e impropria psicoanalisi, che le aspirazioni alla santita di alcuni
devoti si trasformavano nella loro convinzione di essere veramente
santi. E man mano che questa cresceva, essi adottavano un com-
portamento coerente.

Dal punto di vista degli inquisitori, gli accusati di finzione di
santitd rappresentavano una minaccia che andava ben oltre le
loro pretese individuali di una diretta ispirazione divina, libera

dall’obbedienza nei confronti delle autorita costituite. Anche se
il successo di alcuni era ristretto a piccoli gruppi, altri attirava-
no lattenzione di un’intera parrocchia (per esempio Maria Janis
e Pietro Morali a Zorzone; Antonia Pesenti e Francesco Vincenzi
a Santa Ternita, Venezia) o di un’intera citta. Tutti a Madrid sa-
pevano di Marfa Bautista e di Isabel de Brifias. Pandolfo Ricasoli
e Faustina Mainardi erano noti a tutta Firenze. Cecilia Ferrazzi
era conosciuta a Venezia e godeva dell’appoggio di alcuni membri
dell’élite cittadina. La monaca portoghese Marfa de la Visitacién,
tra i cui sostenitori vi fu per un periodo lo stresso Filippo II, ac-
quistd fama internazionale. La notorieta di alcuni/e visionari/e
aumentava la possibilita che fossero elevati in vita all'onore degli
altari informalmente, per acclamazione popolare. Questa notorie-
ta rappresentava dunque una sfida implicita al sistema ufficiale di
beatificazione e di canonizzazione messo a punto da Sisto V nel
1588 con l'istituzione della Congregazione dei Riti e perfezionato
da Urbano VIII negli anni Trenta del Seicento. In pid, le visioni e
i poteri soprannaturali rivendicati dai visionari sembravano met-
tere in discussione la prerogativa della Chiesa di salvaguardare lo
status probatorio dei miracoli e di ridurre al minimo le occasioni di
derisione da parte dei protestanti. Inoltre, ossessionati da cio che
avevano letto sulle eresie antiche e medievali — per non menzio-
nare la loro esperienza con gruppi piti recenti, come gli alumbrados
e i pelagini —, gli inquisitori potevano anche temere che i ‘santi
vivi’ pubblicamente visibili dessero origine a movimenti eterodos-
si di dimensioni considerevoli. Soffocare tali fenomeni alla loro
nascita sembrava un’urgente priorita. Nei paesi iberici, nei loro
imperi oltremare e in Italia i casi di finzione di santita rappresen-
tarono tuttavia una porzione esigua dei casi trattati dagli inquisi-
tori, anche se significativa. La comparsa dell’accusa come crimine
perseguibile, e i numerosi processi incentrati su di essa, illustrano
chiaramente il tentativo della Chiesa postridentina di mantenere
il controllo su tutte le forme di devozione e di sopprimere espres-
sioni individuali di spiritualita percepite come non coerenti con la
dottrina e con la pratica ufficialmente approvate. Porre fine a ogni
manifestazione di spiritualita estatica rappresentava, ovviamente,
un obiettivo impossibile da raggiungere. Nel corso della prima eta
moderna e anche oltre, gli inquisitori considerarono pertanto ne-
cessario indagare e perseguire le ricorrenti espressioni di esperienza
visionaria.

(A.]. ScHUTTE)
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