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Premessa

SUSANNA PEYRONEL RAMBALDI"

" "

“Valdesi”, “vaudes”, “valdenses”, “vaudois” sono termini attribuiti a una
minoranza cristiana che ha origine nel Medio Evo, ma che si radichera nelle
“Valli valdesi” del Piemonte ed ¢ ancora oggi presente nella geografia religiosa
italiana, pur subendo importanti mutamenti nel corso dei secoli. Questo volu-
metto, che raccoglie gli Atti del LV Convegno di studi sulla Riforma e sui mo-
vimenti religiosi in Italia, tenutosi a Torre Pellice dal 4 al 6 settembre 2015, of-
fre suggestioni per uno studio dell’apparizione, dell’utilizzazione e appropria-
zione del termine “valdese” nel corso della storia, ma rappresenta anche un
nuovo passo per una riflessione sulla memoria valdese, cosi come sulletradizio-
ni riscritte o sui miti della storia'. Come funziona, infatti, il rapporto tra scrittu-
ra della storia e memoria collettiva di una minoranza?

Si tratta di un tema storiografico oggi molto frequentato che pone in rap-
porto la storia, la memoria e 1’identita delle minoranze. Recentemente € stato
edito, a cura di Philip Benedict, Hugues Daussy, Pierre-Olivier Léchot, un vo-
lume che raccoglie gli Atti di un altro Convegno, tenutosi nel 2010 ad Ascona,
che propone una vasta riflessione sul tema dell’identita ugonotta®. Nel caso, as-
sai pil ingombrante delle vicende ugonotte, per lo meno per quanto riguarda i
numeri, i curatori vogliono soprattutto superare quello che definiscono un
«manque d’intéret» per lo studio della coscienza collettiva della minoranza pro-
testante francese. La storiografia sul protestantesimo francese, scrivono i cura-
tori, ¢ stata finora soprattutto una storia politica, focalizzata sulla lotta delle
Chiese riformate per ottenere e poi mantenere il loro diritto di culto dopo le
persecuzioni subite nel corso della loro esistenza, una storia soprattutto delle
“guerre di religione”. La storia sociale, cosi come le storie locali, hanno avuto
origine piu recente. Scopo di quel Convegno, e di quegli Atti, & stato dunque di
cercar di liberare da troppo rigide paratie la storia degli ugonotti per aprirla a
una ricerca pil vasta e complessa.

: susanna.peyronel@unimi.it

! Una riflessione in questa direzione era iniziata gia con il Convegno della Societa di Stu-
di valdesi del 2006 e con la pubblicazione degli Atti: Héritage(s) 2009.

2 Identité huguenote 2014.
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Perché “ugonotto”, perché “valdese” ancora oggi nel XXI secolo? Molte
vicende simili, o in comune, com’e noto, legano la storia dei valdesi in eta mo-
derna a quella della minoranza riformata di Francia, a cominciare dalla curiosa
vicenda dei termini con cui queste minoranze religiose furono definite o si defi-
nirono. In Francia il termine «ugonotto», tra il 1560 e il 1562, era considerato
un insulto dagli stessi riformati perché rimandava alle accuse di sedizione che,
all’inizio delle guerre di religione, colpirono i protestanti francesi. Poi col pas-
sar del tempo questa definizione fu, a poco a poco, rivendicata per affermare
una propria identita positiva, come fara gia nel 1584 Philippe Duplessis-
Mornay riferendosi al «bon huguenot et bon subject tout ensemble». «L’étude
des identités — scrivono i curatori del volume francese — ne peut ainsi se passer
de I’étude des vocables par lesquels elles ont été faconnées et exprimées»”.

Si tratta di una storia importante, ancora in gran parte da scrivere anche
per I'uso identitario del termine “valdese”. Nel Medioevo, come emerge da
qualcuno dei saggi qui presentati (Benedetti), tra i molti epiteti infamanti che
definivano i “Poveri di Lione” — «cagnardi», «Fratelli Barlotti», «charretani» —
appariva anche il termine «Valdenses», dal quale questa minoranza religiosa
non amava essere definita. Prima dell’eta della Riforma, dunque, lo studio dei
vocaboli che, dall’interno del movimento o dall’esterno soprattutto tra i perse-
cutori, erano usati per difendere o per accusare questa “eresia” medievale, mo-
stra, piuttosto che una precisa e certa identita, molteplici identita plurali. Questa
ricchezza terminologica si € ampliata quando gli storici hanno cominciato ad
approfondire le fonti. Su tutte le identita per lo piu attribuite — «Lugdunenses»,
«Valdesii», «Pauperes», Dessolutati» etc.— pare prevalere la definizione “Poveri
di spirito” («vocant se Pauperes spiritu»), ma le differenti denominazioni cela-
vano anche differenti concezioni sia teologiche, sia ecclesiologiche o organizza-
tive (Merlo). Si € potuto quindi correttamente cominciar a parlare di “valdismi”,
negando quella continuita del “valdismo”dal Medioevo «ai giorni nostri», che
ancora sosteneva il grande storico dei movimenti ereticali Raul Manselli negli
anni Sessanta del Novecento®.

Con I’ingresso dei “Valdesi” nella Riforma, rappresentato miticamente
dall’episodio di Chanforan (1532), si determind un clamoroso mutamento:
“valdese” da accezione negativa divenne accezione positiva; da definizione in-
quisitoriale per 1’accusa di stregoneria fu denominazione di un “popolo evange-
lico”; da rivendicazione di antiche autonomie comunitarie fu indicazione di una
confessione religiosa riformata. Storici valdesi contemporanei agli avvenimenti

3 Ivi, pp. 18-19.
* Citato in MERLO 1991, p. 12.
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lo usarono per reclamare il diritto di difendere un territorio anche con le armi,
in nome della propria confessione religiosa. Fu una rivendicazione identitaria,
testimoniata dalle fonti, dal punto di vista sia confessionale, sia di popolo lega-
to a un territorio, rivendicazione sulle cui motivazioni ¢ importante che gli stu-
diosi si soffermino (Peyronel, Laurenti).

Valdese dunque ¢ un termine la cui lunga storia si arricchisce di molteplici
rivoli, dalla Provenza al Delfinato, dove le ricerche di Audisio sembrano dimo-
strare soprattutto una dissimulazione profonda ancora all’alba della Riforma,
che tuttavia non significava assimilazione ma piuttosto integrazione economica
e sociale, fino a che gli inquisitori non riuscirono a identificare e a condannare
valdese e luterano nelle medesime persone (Audisio). Per I’identita valdese fu
importante anche la presenza diffusa di comunita nel Mezzogiorno che, nono-
stante la repressione e lo sterminio, com’e stato dimostrato (Ciaccio, Scaramel-
la), mantennero caratteristiche culturali comuni ancora per secoli. In questi casi
si trattd dunque soprattutto di un’identita religiosa e culturale da trasmettere di
padre in figlio, sentendosi differenti dagli altri cristiani, legati a una comunita
locale che tuttavia aveva relazioni con una piu vasta diaspora.

La questione della diaspora & rilevante sia per il caso ugonotto, sia per
quello valdese. L’enorme diaspora ugonotta dopo la revoca dell’Editto di Nan-
tes, di piu di 200.000 persone, apre alla possibilita di nuove storie di esclusione,
di assimilazione, di trasformazione, un vero e proprio laboratorio identitario. La
diaspora valdese, dopo la revoca dell’editto di Nantes, con il ritorno armato di
qualche coraggioso nelle Valli, la “Glorieuse Rentrée», ripopolo le Valli e diede
origine a un nuovo mito apocalittico-profetico, il combattimento per«ristabilire
il culto di Dio» e per riconquistare «ses héritages»’. Le comunita valdesi che
invece, a causa della diaspora, si formarono all’estero, come quella del Wiir-
ttemberg (de Lange), ebbero sorte simile a quelle ugonotte, con una progressiva
attenuazione della loro coscienza identitaria o con I’invenzione di tradizioni per
potersi dire ugonotti o valdesi.

Se «I’identita & una conquista, per lo pill precaria e instabile» (Soresina),
ricostruirne le variazioni diviene certamente una sfida importante, che si ¢ ten-
tato di raccogliere con questo volume. Finora la storiografia valdese ha soprat-
tutto cercato di raccontare e interpretare vicende di resistenza, di difesa del pro-
prio culto, di persecuzione e di reazione, con qualche scivolata apologetica ma
anche con straordinarie reinterpretazioni, come quella di Alexis Muston nel
1851 con L’Israél des Alpes. Premiere histoire complete des Vaudois du Pié-
mont et de leurs colonies. Poco studiato appare invece 1’aspetto meno eroico,

> TOURN 2009, p. 29.
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quello ad esempio, dopo la concessione della cittadinanza, di cosa significasse
essere cittadini sabaudi e valdesi partecipando alla vita nazionale (Soresina).
Molti altri interrogativi potrebbero affollarsi. Quali furono, ad esempio, le posi-
zioni politiche delle chiese e della minoranza valdese durante la prima e la se-
conda guerra mondiale? Si puo parlare in questo caso di “identita” e specificita
valdese?®

La minoranza valdese riformata, giunta fino ad oggi, ha dunque una lun-
ghissima e complessa storia, dal Medioevo fino all’eta contemporanea, piu
complessa e piu lunga ancora del caso “ugonotto”. «Come pensare una mino-
ranza religiosa che vuole riconoscersi anche in una “particolarita culturale”?» si
domandava nel 2006 I’antropologo Pietro Clemente’. Forse la risposta piut sem-
plice sta nella coscienza di una minoranza religiosa di far parte di una storia,
all’interno della quale I’identita valdese ha trovato a volte ragione di esistere. 1l
vivo interesse storico, che si € mantenuto nei secoli, ha dato infatti origine ad
una “storiografia valdese” e ad una identita valdese che deve moltissimo alla
“memoria”, alla “tradizione”, al “mito”, tanto che si potrebbe dire che anche
nella «costruzione» delle Valli persino la geografia ha rivelato I’impronta della
storia (Peyrot). Come nel caso ugonotto e con perfetta identita, alla tradizione
orale si possono aggiungere, a «forger ce patrimoine historique»®, gli archivi di
famiglia, e poi commemorazioni, musei, le Societa di storia, con i loro Bolletti-
ni longevi piu di un secolo, I’attenzione al passato attraverso la conservazione
della memoria. Come raccontare questa storia diviene oggi un altro elemento
della costituzione di questa identita “nel futuro” e le sfide della divulgazione
culturale (Favout) stanno ponendo agli storici molteplici domande.

Come per il protestantesimo francese, ancora cosi ben descritto da Emile
Leonard, la minoranza valdese puo essere raccontata come «un milieu minori-
taire composé d’individus tirant du passé, connu, de leurs encétres fierté, exem-
ple, et, entre eux, solidarité»’. Una somma di valori, che hanno formato certa-
mente una tradizione, ma che, senza solide basi storiche, rischia di diventare
memoria sempre piu inconsapevole, non tanto di una minoranza religiosa, ma
piuttosto di un gruppo etnico.

8 Per la prima guerra mondiale cfr. il volume recentemente edito Grande Guerra 2016.
" CLEMENTE 2006, p. 307.

8 Identité huguenote 2014, p. 29.

® LEONARD 1953, p. 7.
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Pauperes spiritu valdesi

GRADO GIOVANNI MERLO"

Questo breve contributo non pretende di dire qualcosa di clamorosamente
nuovo. Intende soltanto fare il punto sulla terminologia che nella documentazione
coeva indica esperienze religiose originate dalla conversione evangelica del citta-
dino di Lione detto Valdo o Valdesio, collocabile alla meta degli anni Settanta del
secolo XII. Tale data costituisce il punto di partenza temporale per un percorso
analitico ed espositivo che termina, grosso modo, nel secondo decennio del Due-
cento. Nulla di nuovo, si diceva sul piano sia contenutistico sia cronologico se
pensiamo agli studi che sono seguiti alle scoperte documentarie di Antoine Don-
daine e ai risultati delle ricerche di Kurt-Victor Selge. Di quest’ultimo ricordiamo
la Dissertazione in teologia del 1961 dal titolo Apostelberuf, apostolisches Leben
und apostoliche Verfassung. L’arco temporale considerato andava dal 1177 al
1218 e aveva come datazione topica due citta, Lione ¢ Bergamo. Tutti sappiamo
che quella Dissertazione ebbe come esito la formidabile monografia Die ersten
Waldenser del 1967, autentico capolavoro della storiografia, ereticale ¢ non, del
Novecento, a cui non ¢ arrisa la fortuna che avrebbe meritato e merita ancora
oggi. Ma qui vorrei ritornare alla Dissertazione del 1961 della quale colpisce il
sottotitolo, Die Friihgeschichte der waldensischen Pauperes spiritu. Colpisce
soprattutto la non consueta espressione «waldensischen Pauperes spiritu», in ita-
liano traducibile in «Pauperes spiritu valdesi». L’espressione non era né ¢ con-
sueta, ma non si puo non coglierne ’acutezza e 1’efficacia, proprio in relazione a
quanto si ricava da fonti e documenti. Da questi percio iniziamo.

«Pateat omnibus fidelibus quod ego, Valdesius, et omnes fratres mei»: que-
ste sono le parole con cui inizia il fondamentale documento scoperto dal ricordato
Antoine Dondaine nel manoscritto 1116 della Biblioteca Nacionale di Madrid e
da lui edito nel 1946. Con ogni probabilita quelle parole in origine furono scritte
tecnicamente a Lione da chierici della Chiesa romana, che nel 1180 accompagna-
vano il legato pontificio Enrico di Marcy o di Clairvaux, cardinale episcopo di
Albano, in viaggio verso la Linguadoca, dove avrebbe dovuto impegnarsi del co-
siddetto «negotium pacis et fidei» del Mezzogiorno di Francia. Valdo e «fratres»

" grado.merlo@unimi.it
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non vengono ancora identificati con un nome di gruppo: eppure essi, attraverso la
dichiarazione di fede e la manifestazione di un proposito di vita, acquisiscono
una prima larvale definizione identificativa e, persino, istituzionale, come lascia-
no intendere le parole finali del documento del 1180:

Quapropter discrecionem vestram omnimodo depossimus quod, si forte
contigerit aliquos venire ad vestras partes dicentes se esse ex nostris, si
hanc fidem non habuerint, ipsos ex nostris non fore pro certo sciatis.

«Ex nobisy, «ex nostris»: il noi indica un insieme di individui che si identi-
fica attraverso una lunga dichiarazione di fede e nella assunzione di uno stato di
vita che a buon diritto possiamo chiamare religioso, come d’altronde rivela lo
stesso termine di «fratres», ossia membri di una comunita religiosa. In proposito
si giustifica nettamente la parte del documento del 1180 che ¢ di norma qualifica-
ta come «propositum vitaey:

Et quia fides, secundum Iacobum apostolum, sine operibus mortua est
[Giac. 2, 26], seculo abrenuntiavimus et que abebamus, velut a Domino
consultum est, pauperibus [Mt. 19, 21] erogavimus et pauperes essere de-
crevimus, ita ut de crastino solliciti esse [Mt. 6, 34] non curamus, nec au-
rum nec argentum [Mt. 10, 9] vel aliud preter victum et vestitum cotidia-
num a quoquam accepturi sumus. Concilia quoque evangelica velut precep-
ta servare proposuimus.

Alimentando la propria fede con la scelta di liberarsi dei propri beni donan-
doli ai poveri — ecco un consiglio evangelico assunto come comandamento — e
rinunciando al secolo, Valdo e «fratres» si fanno a loro volta poveri, ma poveri
per seguire il Cristo. L’espressione «pauperes esse decrevimus» ¢ molto forte:
dichiara un impegno esistenziale di piena adesione alla “buona novella”. Allora
una domanda nasce immediata: «pauperes» puo essere considerata una prima i-
dentificazione nominativa di Valdo e «fratres» in quanto comunita religiosa? La
risposta potrebbe essere affermativa stando a successive denominazioni: basti
pensare al «Pauperes de Lugduno» della decretale luciana del 1184. Tuttavia non
si tratta di una denominazione esclusiva, poiché gia nel 1179 si presento
I’occasione di dare un nome ad alcuni dei «fratres» di Valdo che si recarono al
terzo Concilio lateranense. Ripensiamo alla testimonianza di Walter Map:
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Vidimus in concilio Romano sub Alexandro papa tercio celebrato Val-
desios, homines ydiotas, illitteratos, a primate ipsorum Valde dictos (...).
Deducti ad me duo Valdesii, quia sua videbatur in secta precipui.

Non si puo non notare che il colto canonico inglese utilizza un nome, «Val-
desii», che non avra molta fortuna nel lessico del basso medioevo, in cui prevarra
in modo netto e decisivo il termine «Valdenses» o «Waldenses». Cio rende ancor
piu importante la testimonianza di Walter Map, che fa derivare la denominazione
di quegli uvomini di nessun conto e di nessuna cultura che pure non avevano esita-
to a presentarsi a Roma, in occasione della massima sinodo ecclesiastica della
cristianita latina, per chiedere al papa «multa instancia predicacionis auctorita-
tem»: uomini di nessun conto e di nessuna cultura, la cui identificazione avviene
attraverso un aggettivo sostantivato derivante «a primate ipsorumy», cio¢ Valdo.

I «Valdesii» del 1179 nell’anno successivo si diranno «Pauperes»; ma il ci-
stercense Goffredo d’Auxerre, che era presente in Lione all’incontro con il cardi-
nale Enrico di Marcy, quando scrive di «Wandesius» e della sua «sectay, utilizza
in modo ironico, se non sarcastico, il termine di «apostoli» ¢ «apostolae»:

Unde tibi, illustris regio Gallicana, unde tibi de novo spernere et parvi-
pendere privilegium commendationis quantiquae “Gallia monstra non ha-
bet”? Galliarum sedes prima Lugdunum novos creavit apostolos nec eru-
buit apostolas etiam sociare.

«Pauperes», «apostoli»: abbiamo cosi due lemmi che rinviano agli ideali
eminenti, ai miti del movimento religioso dei secoli XI e XII, messi in evidenza
da Herbert Grundmann nelle sue classiche Religidse Bewegungen. Con Valdo e 1
suoi «fratres» vi € pero la rilevante novita dell’uso religioso della lingua volgare:
non la scelta pauperistico-evangelica ¢ la novita, bensi I’apostolato che ha come
protagonisti uomini e donne di nessun conto e di nessuna cultura, i quali cosi u-
surpano I’«officium praedicationis» riservato al genus clericorum, annunciando
il vangelo nella lingua familiare di uso quotidiano. Questo ¢ il motivo principale
per cui I’arcivescovo di Lione nel 1183 e il vertice ecclesiastico nel 1184 separa-
no Valdo e i suoi seguaci dal corpo della cristianita. Lo precisera in modo sinteti-
co frate Stefano di Borbone:

Hi ergo, Valdensis videlicet et sui, primo presumpcione et officii apo-
stolici usurpacione ceciderunt in inobedientiam, deinde in contumaciam,
deinde in excommunicacionis sentenciam.
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Giovanni Bellemani, eletto arcivescovo di Lione nel 1182, aveva avvertito i
«Valdenses» di «non intromettersi nell’esposizione e nella predicazione delle
Scritture», ma Valdo, usurpando 1’ufficio di Pietro, aveva risposto ricorrendo ai
versetti «Oportet obedire magis Deo quam hominibus» (Atti 5, 29) e «Predicate
evangelium omni creature» (Mc 16, 15). Pure essendo I’esercizio della predica-
zione a determinare un’insanabile frattura con le gerarchie di Chiesa e a spingere
alla scomunica da parte di Lucio III, nella decretale Ad abolendam troviamo
questa significativa espressione: «eos qui se Humiliatos vel Pauperes de Lugduno
falso nomine mentiuntury». Cosi «Humiliati» come «Pauperes de Lugduno» sa-
rebbero autoattribuzioni identitarie frutto della menzogna che pretenderebbe in-
vece di collegarli a valori evangelici, quali 'umilta e la poverta. In che cosa con-
sisterebbe la falsita menzognera, in particolare, delle parole «Pauperes de Lu-
gduno»? Non certo ’origine geografica «de Lugduno», bensi la qualifica di
«Pauperes», cio¢ di poveri del Cristo, la quale sarebbe stata assunto in modo fal-
so ¢ ingannevole da parte di chi aveva attuato una inaccettabile violazione
dell’ordinamento ecclesiastico che non consentiva ad alcuno di predicare senza
averne ottenuto 1’autorizzazione o ricevuto 1’incarico da parte della sede aposto-
lica o del vescovo del luogo in cui si intendeva svolgere 1’attivita di predicazione.

A quattro anni dalla sinodo lionese del 1180 i «pauperes» Valdo e «fratresy»
venivano connotati con le parole «Pauperes de Lugduno»; ma Lione era la citta
in cui era stato proibito loro di predicare e da cui nel 1183 erano stati espulsi.
Comunque, i due termini, «Pauperes» e «Lugdunumy, da allora rimangono — o
I’uno o I’altro oppure tutti ¢ due insieme — una costante per 1’identificazione di
gruppi ed esperienze giudicati eterodossi, tuttavia nettamente distinti dagli «here-
tici», ossia 1 “buoni cristiani” dualisti, altrimenti detti (nel basso medioevo ¢ og-
gi), non si sa quanto propriamente, catari. Negli anni Novanta del secolo XII co-
mincia a diffondersi la parola «Valdenses» soprattutto in documenti emanati da
autorita pubbliche sia civili sia ecclesiastiche. Di interesse ¢ quanto si rinviene in
un «edictum et perpetua constitucio» di Alfonso II, «rex Aragonum, comes Bar-
cinone, marchio Provincie», datato al 1192, con cui si ingiunge I’espulsione dalle
sue dominazioni di «Valdenses, videlicet Insabattatos, qui alio nomine se vocant
Pauperes de Lugduno» e di «omnes alios hereticos». Abbiamo qui una triplice
denominazione — «Valdenses», «Insabattatos» e «Pauperes de Lugduno» —, una
delle quali viene presentata come espressione autoidentificativa («vocant se Pau-
peres de Lugduno»), mentre «Insabattati» (e sue varianti) avra un uso non fre-
quentissimo ¢ «Valdenses», agli inizi dell’ultimo decennio del secolo XII, si stava
imponendo come denominazione assai diffusa e duratura.
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Lo conferma, tra 1’altro, il Prologus del testo controversistico del premon-
stratense Bernardo di Fontcaude:

Sanctae Romanae ecclesiae, praesidente domino Lucio inclitae recorda-
tionis, subito extolerunt caput novi haeretici qui quodam praesagio futuro-
rum sortiti vocabulum dicti sunt Valdenses, nimirum a valle densa eo quod
profundis et densis errorum tenebris involvantur. Hi, quamvis a praefato
summo pontifice condempnati, virus suae perfidiaec longe lateque per or-
bem temerario ausu evomuerunt.

Occorre notare come in questo brano, pur ricordando il provvedimento re-
pressivo di Lucio III del 1184 in cui si parla di «Pauperes de Lugdunoy, il pole-
mista cattolico-romano usi invece il termine di «Valdenses», inventando
un’etimologia fantasiosa e diffamante, quasi di sapore dantesco («Valdenses ni-
mirum a valle densa eo quod profundis et densis errorum tenebris involvantury).
Piu, per dir cosi, “scritturale” ¢ la critica del monaco Alano di Lilla:

Qui Valdenses dicuntur a suo heresiarcha qui vocabatur Vald(es)ius,
qui suo spiritu, ut Theodas [Atti 5, 36], ductus, non a Deo missus, novam
sectam invenit.

Per il cistercense «Valdenses» ¢ denominazione che deriva da Valdesio, ri-
tenuto I’eresiarca, paragonato al Teoda degli Atti degli apostoli, che agisce senza
aver ricevuto alcuna missione da Dio e che ha dato vita a una «nuova setta» ca-
pace di spargersi per «diverse partes mundi» e di sedurre i «simplices», allonta-
nandoli dalla «veritay.

La diffusione del termine «Valdenses» non fa scomparire le altre denomina-
zioni di cui gia sappiamo. Gioacchino da Fiore usa I’espressione «Pauperes de
Lugduno» in modo sinomico con quella di «Lugdunenses heretici». «Lugdunen-
ses heretici»? Della collocazione dei «Lugdunensesy in area ereticale non sembra
invece convinto, negli anni Ottanta del secolo XII, Pietro il Cantore, «precentor
del capitolo cattedrale di Notre Dame di Parigi, il quale nei suoi commentari bi-
blici si mostra favorevole all’esercizio della predicazione da parte dei «Lugdu-
nensesy, cosi detti senza altra qualificazione, dei quali condivide la critica al mu-
tismo evangelico dei prelati, anzi valorizza la predicazione in quanto non contiene
alcunché «contro la fede e 1’onestay.

Chi accentuava I’identita di «Lugdunensesy talora tendeva a dimenticare ¢ a
tralasciare la figura di Valdo. Ma non era sempre cosi. Al volgere dal XII al XIII
secolo Valdo ¢ ben presente quanto si parla di «Valdenses». Nella Historia Albi-
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gensis di Pierre des Vaux-de-Cernay «Valdenses» ¢ fatto nascere «a quodam
Valdio nomine, cive Lugdunensi». Piu generico ¢ quanto si legge nel Dialogus
miraculorum del cistercense Cesario di Heisterbach, secondo cui la «heresis Val-
dosianay deriva «ab uno eorumy». Non mancano ancora scritti nei quali la plurali-
ta di denominazioni ritorna con insistenza. Leggiamo quanto si trova
nell’anonima Manifestatio haeresis Albigensium et Lugdunensium, databile tra
la fine del secolo XII e gli inizi del Duecento:

Sunt autem alii haeretici qui vocantur Lugdunenes a Lugduno, Valdesii
a Valdesio, scilicet Pauperes quia dicunt se non cogitare in crastinum. Des-
sotulati quia pertusos sotulares ferunt.

Siamo oramai a quattro denominazioni: «Lugdunenses», «Valdesii», «Pau-
peres» e «Dessotulati». L’origine delle prime due ¢ evidente: «Lugdunenes» da
«Lugduno», «Valdesii» — si badi, lo stesso termine in precedenza usato da Walter
Map — da «Valdesiusy». «Dissotulati» ¢ una variante di «Insabattati» che abbiamo
gia visto nell’editto di Alfonso II d’Aragona. «Pauperes» si motiva sulla origina-
ria scelta evangelica di non preoccuparsi del domani. L’orizzonte identificativo si
articola in una terminologia sinonimica, che di volta in volta sottolinea uno degli
aspetti dell’esperienza religiosa di Valdo e dei suoi seguaci. Un ulteriore apporto
al riguardo viene dall’importante opera del frate Predicatore Stefano di Borbone,
che, per quanto compilata all’incirca verso la meta del secolo XIII, contiene te-
stimonianze assai attendibili sui primi tempi della vicenda di Valdo e seguaci:

Waldenses autem dicti sunt a primo huius heresis auctore qui nomina-
tus fuit Valdensis. Dicuntur eciam Pauperes de Lugduno, quia ibi incepe-
runt in professione paupertatis. Vocant autem se Pauperes spiritu, propter
quod Dominus dicit Beati pauperes spiritu [Mt 5, 3].

In questo brano si notino i verbi che reggono le varie denominazioni: «Wal-
denses dicti sunt», «dicuntur Pauperes de Lugduno», «vocant se Pauperes spiri-
tu». Valdesi e Poveri di Lione risultano identita attribuite, “dette” da altri. Poveri
in spirito ¢ invece una identita voluta, una autodefinizione, poiché indica che cosa
si vuole essere. Il rilievo di tale scelta identitaria si evidenzia ancor piu nel colle-
gamento con taluni contenuti del Liber antiheresis di Durando d’Osca:

Nos vero dicimus quia semper ibi Dei est ecclesia ubi congregatio fide-
lium qui fidem rectam tenent et operibus implent. Si vero scire desideratis

quis eum [Valdo] docuit, sciatis quia Dei gratia sibi celitus data et vox e-
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vangelii qui dicit Beati pauperes spiritu quoniam ipsorum est regnum celo-
rum [Mt 5, 3]. Eum [Valdo], inquam, hec vox instruxit et docuit.

La comprensione dell’impegno «pauperes esse decrevimusy si dilata qui in
modo eccezionalmente chiaro, visto che Durando d’Osca pare conoscere il docu-
mento del 1180, che attraverso le sue parole ¢ sottratto a una dimensione eccle-
siastico-istituzionale ed ¢ reso vivo dalla sottolineatura dell’azione della Grazia
divina e della risposta positiva di Valdo. «Pauperes esse decrevimus» significava
diventare «pauperes spiritu» e, quindi, fare proprie le beatitudini del “discorso
della montagna” di Matteo 5, 3-10: fare proprie tutte le beatitudini cosi dei pove-
ri in spirito, come degli afflitti, dei miti, degli affamati e assetati di giustizia, dei
misericordiosi, dei puri di cuore, dei facitori di pace, dei perseguitati. Siamo cosi
al centro identitario di un’esperienza religiosa che, partendo dalla professione di
poverta, ne va al di 1a, per arrivare a una totale adesione al vangelo: «vocant se
Pauperes spiritu». Facile da capire ¢ come gli uomini di Chiesa non potessero ac-
cettare tale denominazione, che da loro viene rovesciata in chiave denigratoria.
«Et vere pauperes in spiritu, a spiritualibus bonis et a Spiritu sancto» scrive Ste-
fano di Borbone, ribaltando il valore dell’espressione «pauperes spiritu» con il
semplice inserimento della preposizione «in» e cosi immettendola sul piano della
valutazione negativa e diffamatoria: non «pauperes spiritu», ma «pauperes in spi-
ritu» poiché privi di «spiritualia bona» e dell’assistenza dello Spirito santo. Ma
gia anteriormente a Stefano di Borbone, il chierico fiammingo Eberardo di Bé-
thune metteva in guardia dal “gloriarsi” del riferimento al versetto Beati paupe-
res spiritu, perché «multi sunt pauperes qui pauperes non sunt in spiritu, quia
cupidi sunty». Egli si rivolgeva ai «Vallensesy, cosi apostrofandoli:

Quidam autem qui Vallenses se appellant eo quod in valle lacrymarum
maneant, apostolos Christi se faciunt, tanquam Christi apostolos habentes
in derisum; et etiam Xabatenses a xabata, potius quam Christiani a Chri-
sto, se volunt appellari. Sotulares cruciant, cum membra potius debeant
cruciare. Calceamenta coronant, caput autem non coronant.

Falsi «pauperes spiritu», falsi «apostoli»: il discorso polemistico di questi
uomini di Chiesa ¢ del tutto lontano da una comprensione dell’esperienza religio-
sa di Valdo e dei suoi seguaci quale aveva avuto ed espresso Pietro il Cantore.
Certo, la scomunica del 1184 non poteva essere dimenticata né si erano prese ini-
ziative per porvi rimedio. Valdo e i suoi seguaci erano “eterodossi” e, quindi, ve-
nivano connotati con i secolari stereotipi antiereticali della cultura chiericale, de-
stinati a peggiorare nel tempo.
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Se «Pauperes spiritu» non poteva affermarsi come identita attribuita, diver-
so sara il destino dei termini di «Valdenses» e di «Pauperes de Lugdunoy, ai qua-
li nei primi anni del Duecento si aggiunge un nuovo binomio identificativo, ovve-
ro «Pauperes Lombardi». Esso compare per definire un’area di seguaci di Valdo
che nel 1205 si separa dai «Pauperes de Lugdunoy, detti allora anche «Pauperes
de Leono» o «Pauperes Leonisti». Della divisione fornisce informazioni impor-
tanti il Liber Suprastella del piacentino Salvo Burci o di Burca, opera datata con
precisione al 1235. Ovviamente, la divisione presuppone una precedente unita:
«Pauperes Lombardi exiverunt a Pauperibus de Leono et hoc est circa XXX an-
nos». Visto che il Liber ¢ del 1235, la separazione ¢ di trent’anni prima, cio¢ nel
1205. Essa comporta 1’elezione di un nuovo «capo» della parte che si divide da
Valdo: Giovanni di Ronco sara alla guida di coloro che verranno detti «Pauperes
Lombardi». Secondo un fonte duecentesca, i «Lombardi» avrebbero subito a loro
volta una divisione «in duas partes», una delle quali connotata dalla convinzione
che il sacrificio eucaristico dovesse essere riservato soltanto al «sacerdos ab ec-
clesia Romana institutus». Ma, gia a meta del secolo XIII, questa «pars», costi-
tuita da coloro che erano detti «illi de prato», pitl non esisteva.

Da Giovanni di Ronco sembra derivare la piu tarda denominazione di
«Runkarii», diffusa soprattutto in area tedesca. Quest’ultimo accenno geografico
fa da utile tramite per arrivare a un documento di assoluto rilievo quale il Re-
scriptum heresiarcharum Lombardie ad Leonistas in Alemannia, ovvero il reso-
conto di cid che avvenne «iuxta civitatem Bergami» nel maggio del 1218. Lo
scritto € indirizzato ai «dilecti in Christo fratres et sorores, amici et amice trans
Alpes pie degentes», da dodici individui di cui uno ¢ qualificato come «Dei gratia
confrater Pauperum spiritu». Una parte dei protagonisti dell’incontro bergamasco
si autodefinisce, in primo luogo, «Pauperes spiritu» e anche, in modo ripetuto,
«fratres Ytalici», e chiama «fratres et sorores» imprecisati “fratelli e sorelle” che
vivono al di 1a delle Alpi, ai quali fa presente di informarli circa una «controver-
sia» da lungo tempo esistente tra loro e gli «Ultramontani dicti Valdesii socii»,
ovvero «Valdesiani» o «fratres Ultramontani». Questi ultimi costituiscono 1’altra
parte con la quale ci si € incontrati allo scopo di addivenire a un accordo. Le due
parti sono dette anche 1’una «societas Ytalicorum» e I’altra «societas Ultramon-
tanorumy, mentre I’insieme delle due sembra connotarsi con il termine di «Paupe-
res». La differenti denominazioni non sono soltanto un aspetto formale, ma ad
esse corrispondono diverse concezioni e posizioni sul piano sacramentale, eccle-
siologico e organizzativo, riguardando il «preponimentum», o «preposituray, ¢ la
«laborancium congregacio» all’interno della comunita, il «ministrorum ordoy, il
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battesimo, il matrimonio, la «fractio panis», alcune questioni disciplinari e, addi-
rittura, il destino ultraterreno di Valdo.

Mentre I’identita degli «Ultramontani» appare chiara costituendo essi i
«Valdesii socii», per gli «Ytalici» si impone la domanda se essi coincidessero o
non con i «Pauperes Lombardi» distaccatisi da Valdo nel 1205. La risposta do-
vrebbe essere positiva, benché non manchino motivi che la rendono, se non dub-
bia, per lo meno problematica. Comunque sia, agli inizi del secolo XIII
I’universo creatosi e sviluppatosi a seguito della conversione evangelica di Valdo
si presentava suddiviso secondo orientamenti vari e in gruppi distinti, non diver-
samente dal resto delle coeve realta di non conformismo religioso. Fra altre te-
stimonianze in merito, qui interessa quella di Stefano di Borbone, 1a dove dice di
aver saputo dell’esistenza in Milano e dintorni di «septem secte a se invicem divi-
se et adverse»:

Prima (...) dicebatur Pauperes de Lugduno, qui se eciam vocant Paupe-
res spiritu, qui dicuntur Valdenses a suo eresiarcha (...). Item Pauperes de
Lombardia (...). Item alii dicti Tortolani qui semel in anno et in cena so-
lum posse confici dicunt a magistro eorum solo perfecto, qui tortellum fa-
ciunt, de quo ab eo communicantur... Alii dicunt omnes bonos viros sacer-
dotes, non mulieres. Alii non distinguunt in sexu. Alii Communiati dice-
bantur quia communia omnia dicunt esse debere. Alii Rebaptizati qui re-
baptizandos ab ecclesia esse dicunt.

Nell’elencazione delle «sette» seguono «Arnaldiste, Speroniste, Leoniste,
Cathari, Patarini, Manichei sive Burgari, a suis inventoribus sic dicti». Non ¢ qui
caso di soffermarsi sul carattere stereotipo, oltre che fantasioso, di siffatto elenco
in cui € compreso il nome di «Leoniste» che certo non deriva da un inesistente
«inventory», ma dalla citta di Lione ed ¢ la forma “volgare” di «Lugdunensesy,
sinonimo dunque di «Pauperes de Lugduno» (o «Pauperes de Leono»), denomi-
nazione con cui il frate Predicatore inaugura 1’elencazione delle «septemdecem
secten. Cosi stando le cose, occorre chiedersi se i gruppi indicati prima
dell’elenco stereotipo siano da considerare frammenti dell’universo religioso de-
rivato da Valdo. Parrebbe di poter rispondere in modo affermativo, benché non si
sappia quando essi siano nati e quali risultino da spaccature all’interno o dei
«Pauperes de Lugduno», o dei «Pauperes de Lombardia», o di entrambi. Diffici-
le, se non impossibile, stabilire ancora se 1 «Rebaptizati» siano collegabili alla
«secta Rebaptizatorum» che si era staccata dai «Lugdunenses» in un momento
imprecisato al passaggio dal XII al XIII secolo, secondo I’informazione ricavabi-
le dalla ricordata Manifestatio haeresis Albigensoium et Lugdunensium.
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Con la morte di Valdo le fratture tra i gruppi, che in modo diretto o indiret-
to a lui facevano riferimento, sembrano farsi piu consistenti e significative, poi-
ché coinvolgono il destino di «Lugdunenses» e di «Lombardi». Venendo meno la
presenza di Valdo e avvicinandosi la realizzazione della crociata antiereticale nel
Mezzogiorno di Francia indetta da Innocenzo III nel 1208, si imponeva ai «fra-
tres», oramai privi del leader, di ripensare seriamente al loro rapporto con la
Chiesa di Roma. Le vicende che ne seguirono sono sufficientemente documentate
e note. Qui interessa ricordare che, sul finire dell’anno 1208, Durando d’Osca e
alcuni suoi «socii» si riconciliano con il vertice della cristianita latina, ottenendo
il riconoscimento pontificio della propria esperienza religiosa fraternale. Nascono
i «Pauperes catholici» sul fondamento, si badi, del documento del 1180, con
I’ambizione di aprire la strada alla complessiva riconciliazione alla «catholica
unitasy dei «Lugdunenses» altrimenti «et nunc et in perpetuum segregati dai
«Pauperes catholici» e dalla Chiesa romana. Il simbolo materiale dell’avvenuto
rientro nella comunione con il papato e della separazione con i loro antichi «fra-
tres» ¢ rappresentato dalla particolare forma che dovranno avere i loro calzari
(«calceamenta desuper aperta ita speciali signo [...] sicut corde sicut et corpo-
re»).

Da sottolineare il fatto che permanesse il termine identificativo di «Paupe-
res», a cui fu aggiunto 1’aggettivo assai solenne di «catholici», che comportava
non solo il rispetto delle «fides ortodoxa et catholica veritas», ma anche
I’impegno costante di combattere, con tutti i mezzi culturali e vitali a loro dispo-
sizione, «contra omnes errorum sectas» e di riportare «in gremio sancte Romane
ecclesie» la «gens errans». Gli effetti della decisione di Durando d’Osca e soci
non sono accertabili se non per dispersi frammenti. Sappiamo comunque che, do-
po circa un anno e mezzo di distanza, nel 1210 Bernardo Primo, Guglielmo Ar-
naldi e «alii» si riconciliano con la Chiesa di Roma, dalla quale sono riconosciuti
e raggruppati nella nuova formazione dei «Pauperes reconciliati».

11 discorso puo, anzi deve fermarsi a questo punto, avendo compiuto la pa-
rabola cronologica che si era dichiarata all’inizio di questa relazione. Il punto di
partenza era dato dal documento del 1180, quando Valdo ¢ i suoi «fratres» deci-
dono di essere «pauperes». Il punto di arrivo ¢ stato il Rescriptum del 1218,
quando le due societa degli Italici e degli Ultramontani, che pure sono in contra-
sto, paiono conservare ¢ avere in comune la consapevolezza di essere fraternita di
«pauperes spiritu». Sembrerebbe che I’elemento di continuita fosse costituito dal-
la scelta ostinata di farsi “poveri” per il Cristo, nonostante i limiti imposti dai
vertici di Chiesa e i provvedimenti repressivi assunti dal sacerdotium e dal re-
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gnum, vale a dire dalle gerarchie ecclesiastiche e dai poteri civili di massimo li-
vello. La connotazione di «pauperes» ¢ talmente salda e determinante da perdura-
re anche in quei gruppi che, dopo la morte di Valdo, riotterranno la comunione
con il papato, i «Pauperes catholici» e i «Pauperes reconciliati» appunto, anche
se essi riusciranno a perdurare per pochi decenni. Ma la connotazione di «paupe-
res» seguira nel contempo un’altra via, paradossalmente piu duratura, vale a dire
la via illegale del non conformismo religioso, della autonoma ricerca della perfe-
zione evangelica; ma essa non diventera mai esclusiva né sara un’identita “istitu-
zionalmente” definita e definitiva.

D’altronde, un’identita non puo essere chiusa in se stessa, cosi che il sog-
getto vi si rispecchi solo “privatamente”. L’identita ¢ anche pubblica e percio si
immette in un complesso gioco di specchi deformanti, soprattutto quando essa
entri in contrasto, oggettivamente o soggettivamente, con poteri ed egemonie che
intendono e pretendono di regolare la convivenza tra gli individui. Il contrasto sa-
ra ancora piu forte quando 1’identita non venga accettata da coloro che affermano
di avere il compito divino di mantenere in vita e regolare il contesto soteriologico,
che nei secoli XII e XIII ¢ nel medesimo tempo religioso e civile. Percio
I’autonomia evangelica dei «pauperes» di Lione non fu accettata, né poteva esse-
re accettata la loro scelta di farsi «pauperes spiritu». Alla loro origine ¢’era Val-
do, anzi il suo evangelismo che dalla scelta pauperistica aveva derivato
I’insopprimibile diritto/dovere della missione apostolica: un evangelismo non re-
golato, bensi liberamente ispirato alle “beatitudini” del “discorso della monta-
gna”. Ma I’identita di «pauperes spiritu», per quanto connotante sul piano evan-
gelico, non lo era altrettanto nel «mondo», in cui come indicatori identificativi
vengono scelti altri termini modellati sul nome di chi ¢ ritenuto I’iniziatore di una
esperienza religiosa o del luogo dove quell’esperienza ¢ iniziata o si consolida,
oppure su un particolare dell’aspetto esteriore con cui i “non conformisti” si pre-
sentano in pubblico.

Cosi abbiamo 1 «Valdesii» e 1 «Valdenses» (o le loro varianti grafiche). Co-
si abbiano i «Lugdunenses» o «Leoniste», ovvero «Pauperes de Lugduno» o
«Pauperes de Leono». Cosi abbiamo gli «Insabbatati» (e sue varianti), o «Desso-
tulati», o «Sandaliati». Per altro verso, le divisioni che si susseguono tra i segua-
ci diretti e indiretti di Valdo nel tempo breve di un trentennio, producono a loro
volta nuovi termini identitari, per dir cosi, interni ed esterni: quelli che
dall’esterno sono definiti «Pauperes Lombardi» o «Pauperes de Lombardiay,
all’interno si autodefiniscono «Ytalici», distinti dagli «Ultramontani» a segnalare
polidirezionali esigenze di identificazione, che si estendono a «Rebaptizati», a
«Tortolani», a «Communiati» ¢ a chissa quanti altri ancora. Tuttavia, si tratta di
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denominazioni che dipendono per lo piu da occasioni che sollecitano una qualche
definizione o pretendono una identificazione. A partire dagli anni Trenta del
Duecento, in larga prevalenza, il loro destino sara nelle mani degli inquisitori e
della loro cultura giuridica e teologica: saranno gli «inquisitori dell’eretica pravi-
ta delegati dalla sede apostolica» a identificare, a dare un nome a coloro che essi
riterranno ¢ giudicheranno “eretici”. Ma a questo punto si apre uno spazio di ri-
cerca che altri non manchera di affrontare. A noi non rimane che sottolineare
come la nostra indagine terminologica abbia rivelato un universo religioso che
non senti la necessita di autodefinirsi se non in termini evangelici: si pensi, come
prova eminente, al fatto che il Liber antiheresis di Durando d’Osca mai propone
o ricorda una definizione in riferimento ai seguaci di «dominus Valdesius», cio¢
alla comunita a cui appartiene. L’adesione al linguaggio evangelico era piu che
sufficiente. Bastava farsi «pauperes spiritu» condividendo i1 valori resi vivi da
Valdo nel momento della sua conversione ¢ nel seguito della sua testimonianza
cristiana.



Moneta’s Confutation of Heresies
and the Valdenses

PETER BILLER®

Here the leitmotif is Moneta’s liking for jokes and witticisms.

He exploited the humour of plain language. Mocking the Valdenses for their
failure to live up to their claim to follow the Gospel literally, he pointed to the
reductio ad absurdum of the the injunction in Matthew 10.10 not to have two
tunics. To follow this ‘one would have to be naked, or just be in shirt and trous-
ers!' There is the direct and simple language of struggle in debate: «to shut his
mouth, this could be said to a Cathar» («ad claudendum os ejus, potest dici Ca-
tharo»)’. He attributes coarse humour to a heretic’s physical gesture, who
touched his own body to indicate his understanding of «Hoc est corpus meum»’.
When writing about the mutual “dominion” of bodies in marriage, Moneta chose
a wife’s dominion over her husband’s body, slyly injecting a dash of wit through
using the vernacular word, segnoria: «unde habet mulier istam segnoriam corpo-
ris virin?*

Moneta knew, of course the rhetorically appropriate fopoi of the introduc-
tion to a work, in particular the fopos of modesty, of self-deprecation. This was
one reason why he chose the word opusculum when referring to his treatise
against heretics. But there was also at the same time a joke Moneta was sharing
with his readers, for his opusuculum, his little work, was nearly half a million
words long.

When looking at a manuscript of the treatise in Linz in 1968 I had only read
a tiny fraction of it, in the edition printed in 1743; over the intervening years I
have read more; and recently I decided to read the whole treatise. Moneta was
among those who were gratiosi as preacher, according to Stephen of Salagnac

" pete.biller@york.ac.uk

! MONETA CREMONENSIS 1743, 448a: «si enim unam tantum tunicam quis haberet, tunc re-
maneret nudus, vel in camiscia [sic] et braccis tantumy.

*Ivi, 521b.

* Ivi, 296a.

*1vi, 332a, alluding to I. Cor. 7.4.
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and Bernard Gui’. He was also gratiosus as a writer, producing a text whose
transparent clarity, fluency and ease make its reading comparable to the expe-
rience of being driven a long distance in the back of a large and luxurious car.
The humour helps.

There have been several historiographical stages in modern scholars’ read-
ing of Moneta’s treatise. In the first of these Moneta was a well-informed “wit-
ness”, whose text provided keyhole glimpses of observed reality. It was therefore
simply a resource for data about heretical theology or the history of a sect. There
followed, in the second stage, a call for critical awareness in the historian who
was attempting to reconstruct fluid and varying past realities on the basis of
“fonti di origine chiericale e inquisitoriale”. The next and third stage was the set-
ting of Moneta within the broad milieu of Catholic / heretical polemical writing,
and the analysis of the Punch and Judy constructs of the Catholic texts, Heretic
and Catholic’. The fourth and most recent stage in the Anglophone world is the
extreme scepticism of R.I. Moore’s statement that «it is doubtful whether it [=
Moneta’s Summa] addressed any real heresy at all»®. There has been a tendency
to read only parts of the treatise — and, perhaps in the fourth stage, not to read
any of the text. Reading the whole treatise has suggested to me that Moneta needs
an aggiornamento. Some assumptions in modern scholarship about Moneta’s life
and work need questioning, and Moneta’s presentation of the Valdenses becomes
clearer when it is compared with his handling of the Cathars.

1. Questions about Moneta and his treatise.

From early sources we do know a few things about Moneta’s life’. Moneta
was a famous Master lecturing in the Arts in Bologna when he was drawn into
the Dominican Order, probably in 1219. Dominic died in his bed in the convent
in Bologna in 1221. He acted together with Roland of Cremona in founding the
convent in Cremona in 1228. He took a leading role with other friars from Bo-
logna in the granting of a church to the Dominicans in Mantua in 1233. Some ep-

> STEPHEN OF SALAGNAC, BERNARD Gul, 1949, pp. 158-159.

 MERLO 1984, pp. 23-24.

" PAOLINI 1994, pp. 83-103; SACKVILLE 2013, pp. 18-40; SACKVILLE 2016, pp. 208-228.

8 MOORE 2012, p. 314.

? The main sources for Moneta’s life are GERARD OF FRACHET 1896, pp. 169-170; STEPHEN
OF SALAGNAC, BERNARD GUI 1949, p. 33 — this part is by Stephen; and the brief references to him
gathered in KAEPPELI, PANELLA 1970-1993, vol. 3, p. 138. For recent scholarship see SACKVILLE
2016; MERLO 2013-2014.
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iscopal acts attest his presence in Mantua. Plausible dates for his Summa are
1241 or 1244". However, his life and his Summa, as presented in modern scho-
larship, resemble an old oil painting. There are layers of varnish on top of the old
picture, some of which might need removing,.

First, there is a question about Moneta’s origin. One early source that ap-
pears to spell it out is a note in a Vercelli manuscript, which provides the «nomi-
na fratrum ord. pred. quos conv. Vercellensis eiusdem ordinis recepit in special s.
fraternitatis beneficium ... fratres Moneta, Alexander Vacundus Cremonenses»''.
This is ambiguous. One possibility is that Moneta and Alexander originated in
Cremona. Another possibility is that fratres Vercellenses are receiving fratres
Cremomenses, that is to say, brothers from the Cremona convent — the convent
of which Moneta was co-founder. It is difficult to find other early sources nam-
ing Moneta as Cremonensis. The earliest narratives are pertinent here. In Gerard
of Frachet’s Vitae Fratrum Rolando is always Rolandus Cremonensis, whereas
Moneta is simply Moneta; he is not Moneta Cremonensis. In Stephen of Salag-
nac’s list the fact that Rolando and Moneta are next to each other underlines the
deliberateness of their different descriptions: Rotlandus Cremonensis is followed
immediately by Moneta natione Lombardus; he is not Moneta Cremonensis.

Secondly, Moneta is usually described as an inquisitor. There is no evi-
dence earlier than an anecdote repeated in 1743 by Ricchini, who derived it from
Ambrogio Taegio, who died in 1517"%. Here it is useful to compare Moneta and
Rolando of Cremona. At one point in his Summa Rolando discusses whether
clergy who bring about the execution of heretics are, in canon law, “irregular”.
His reductio ad absurdum is that he, Rolando, must be irregular because he cap-
tured 18 heretics in one day, and this — given the argument — led to their execu-
tion. «Ego, qui una die cepi in quodam loco, auxilio Thesu Christi, decem et octo,
sum irregularis»". This is only the most striking among many references to in-
quisition in Rolando’s writings, whose noisy presence is in stark contrast to the
silence of Moneta. Nowhere in his vast Summa is there any trace of or reference
to involvement in inquisitorial activities.

Thirdly, question-marks hang over the title and planning of Moneta’s Sum-
ma. It is unfortunate that the modern monograph on Moneta was by a German

191244 rests on MONETA CREMONENSIS 1743, 245a: «non enim sunt plus quam 1244 anni
quod homo factus est». The number given in Paris, BnF, MS Lat. 3656, fol. 137v, is 1241.

" KAEPPELI, PANELLA 1970-1993, vol. 3, p. 138.

12 MONETA CREMONENSIS 1743, VIII. On Taegio, see BENEDETTI 2008, pp. 11-12, 14, 21-
26, 32, 33, 66, 75, 290, 316.

13 Summa Magistri Rolandi 1962, p. 1362. See the discussion of Rolando and inquisition
in FILTHAUT 1936, pp. 22-28; PARMEGGIANI 2008, pp. 118-122; PARMEGGIANI 2009, pp. 23-84.
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scholar who was not in Wissenschaft a German — that is, he did not apply Teu-
tonic scholarship to the manuscripts of Moneta’s Summa or to its publication in
1743". This is work still to be done — my comments here are research questions
not research findings. The printed title is Adversus Catharos et Valdenses libri
quinque: but what is the basis for this? Moneta’s introductory words, his acces-
sus to the work, do not contain this title. He refers to himself as using the sword
of the word of God «in confutationem haeresumy», and the reader could perhiaps
extract this and take it as the title: Confutatio haeresum". The statement by Ste-
phen of Salagnac is this: «Moneta, natione Lombardus, qui contra machinationes
hereticorum maximam et validissimam summam scripsit»'®. Since southern
French Dominicans were used to pairing heretici and Valdenses, or heresis and
Valdesia, omission of Valdenses here needs attention. Though the statement is a
description rather than a title, it would accord with the simple Summa contra he-
reticos.

There is a puzzle here. There is no mention of Valdenses in pars 1, or pars
2, or pars 3. Since partes 1-3 mainly deal with Cathar doctrines, silence about
Valdenses is explicable. In pars 4, apart from one passing allusion'’, there is no
mention of them until near the end, when Moneta makes it clear that he is intro-
ducing them to the reader for the first time. «For all the heretics deny this —
writes Moneta — both the Cathars and the Pauperes Lugdunenses — derived from
someone called Valdes»'®. In the final pars 5 Moneta deals with both Cathars
and Valdenses, often line by line — «we have now seen how to negotiate this mat-
ter with Valdenses, let’s now see how we should deal with the Valdenses»'"” — and
it is at this point that the reader realises that some of Moneta’s earlier silence was
not so self-evident and explicable. There is a long and systematic discussion of
the sacraments in pars 4”. In his discussions here, Moneta repeatedly fails to
take up obvious opportunities to argue against Valdenses. Orders and the Eu-

'* SCHMITZ-VALCKENBERG 1971, pp. 5-6.

!5 MONETA CREMONENSIS 1743, 2b. Note the wording of Gerard of Frachet’s comment
upon Moneta’s success in «word, preaching and the confutation of heresies» («in verbo, doctrina
et heresium [sic] confutatione»), where the last words could refer simultaneously to action and
title; GERARD OF FRACHET 1896, p. 170.

16 STEPHEN OF SALAGNAC, BERNARD GUI, 1949, p. 33.

7 MONETA CREMONENSIS 1743, 306a.

'8 Ivi, 371a: «Omnes autem haeretici, tam Cathari quam Pauperes Ludgunenses — a quo-
dam qui dicebatur Valdisius [sic] derivati — hoc negant».

1 See for example Ivi, 525a: «Viso qualiter negotiandum est contra Valdenses ... videa-
mus similiter contra Catharos.

* Ivi, 277a-346a.
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charist are not used to introduce the bonitas of minister or recipient, while the
proposition that Valdenses thought marriage licit between blood relatives is rele-
gated to a late chapter on the Church’s power to make new constitutions’' . These
observations suggest two questions: I. Was dealing with the Valdenses part of
Moneta’s original plan, or an afterthought? II. If it was an afterthought, did Mo-
neta fail to revise the earlier sections of pars 4 in the light of the addition of the
Valdenses to his treatise?

Fourthly, it is usual — and correct, I think — to take Moneta’s accessus and
the contents of his treatise as joint pointers to its setting within Cathar / Catholic
disputationes. It is rooted in these and it is a resource for Catholic debaters. But
Moneta spells out another purpose, which has been missed. «Ad instructionem
Catholicorum simplicium, dicamus’, or ‘ad instructionem rudium in ecclesia hoc
dico»™. he writes. The Summa was also a resource of materials for preaching to
the simple faithful. Where Moneta discusses how to deal with the question of
whether it is a sin to take things from heretics, he writes, «To satisfy the people
it’s enough to say that on account of secular rulers’ laws a heretic cannot lawful-
ly possess anything»™. Here Moneta is giving advice to one of the readers and
users of his treatise, the common Brother (frater communis), explaining moral
questions while preaching to ordinary Catholics and hearing their confessions.

Unlike the writings of his contemporary Rolando, Moneta’s Summa was
popular. Seventeen manuscripts still exist**. The origins of some of these and the
no-longer extant copies attested by inventories and catalogues of libraries show
that it was present in many Italian Dominican convents. These included Bologna,
which still had Moneta’s autograph text around 1550%, Firenze®, Imola®’, Man-
tova, Milan, Naples and Perugia; in Dominican convents beyond Italy, in Du-
brovnik and Narbonne™; and in Benedictine monasteries in south-east Germany

2! Ivi, 443a: «pauperes Valdenses credunt licitum esse coniugium inter consanguineum et
consanguineam, cum non inveniatur prohibitum nisi ex constitutione Romanae Ecclesiae».

* Ivi, 466b, 530a. See also 435b.

3 Ivi, 549b: «tamen add satisfaciendum populo, hoc sufficit dicere, scilicet quod per statu-
te principum non potest haereticus aliqua possidere de jure».

X Ii, V; Scriptores 1970-1993,vol. 3, pp. 138-139, and vol. 4, p. 201. In Scriptores, the
Munich manuscript is given as Clm 14260; it is Clm 14620. I am grateful to Dr Juliana Trede
for communicating to me the description which will appear in Katalog 2017.

 MONETA CREMONENSIS 1743, V. On the other Bologna manuscript, a later copy, MS Bo-
logna Univ. 1550, see PELLEGRINI 2008, pp. 145 n. 8, 150, 152.

26 PELLEGRINI 1999, p. 171.

27 «Archivum Fratrum Praedicatorumy 36, 1966, p. 23.

28 MONETA CREMONENSIS 1743, V — currently Roma, MS Vat. Lat. Reg. 428.
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and Austria, including Garsten®, St Emmeram in Regensburg, and Seitenstetten. It
continued to be read and used, in sermons and by authors writing against heretics and
on the nature of the church — where the latter found Moneta’s presentation of authori-
ties and arguments about the perpetuity of the Church useful. Andrew of Florence,
who had been a heretic for fourteen years, used Moneta in his Summa contra hereti-
cos (a little after 1250Y, as did also the bishop of Marseilles, Benedict of Alignan, in
his Tractatus fidei contra diversos errores (before May 1261)’'. Most use was by
Dominicans: Bartolomeo of Vicenza in his sermons (1260s)’*. John of Paris in his
treatise on papal power (1302)”, and Juan de Torquemada in his treatise De ecclesia
(1453)™. Moneta’s style of polemic considerably influenced the Celestine inquisitor
Peter Zwicker, who used a copy in Garsten when composing his treatise against Wal-
densians, Cum dormirent homines (1395). The fact that there are still extant nearly
50 manuscripts shows it as one of the most important of fifteenth century treatises
against heresy and attests the continuing — even if attenuated and second-hand — influ-
ence of Moneta”. Tommaso Ricchini based his edition on three manuscripts, from
Bologna (not the autograph, but a later copy), the Vatican and Naples, making prin-
cipal use of the Bologna manuscript, but adding to it additional passages from the two
other manuscripts and indicating this by the use of asterisks surrounding these addi-
tions™®. It is time for more enquiry into the history of the text, using all the extant ma-
nuscripts.

2. Keyhole glimpses of the Valdenses.

Let us individuate Moneta’s construction of Valdenses through comparison and
contrast with his construction of Cathars.

¥ Linz, Studienbibliothek, MS 296. According to HOLTER 1985, p. 100, the manuscript
was among 21 bequeathed to Garsten by Abbot Otto (1317-1333), and not far removed in time
and place from a manuscript of Thomas Aquinas’s sentences commentary emanating from Bo-
logna about 1270.

30 ANDREAS FLORENTINUS 2008, p. XXIL

3T am grateful to John H. Arnold for this information from his forthcoming study of this
treatise.

32 GAFFURI 1997, p. 164.

3 LECLERCQ 1942, pp. 34-35.

3 MERLO 2013-2014, referring to BINDER 1955, p. 1.

35 BILLER 2001, chs. 15-16. The analysis of the influence of Moneta on Zwicker has been
taken further in the work of VALIMAKI 2016, and it is also being developed in the current re-
search on polemical arguments by Dr Adam Poznanski of the University of Wroctaw.

36 MONETA CREMONENSIS 1743, V; b n. [*].
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Moneta avoids the Cathar ‘church’ names found in Sacconi and others, and
generally denotes Cathari by doctrine — those “who posit two principles” and
those “who assert there is one creator”. He only invokes geography for those to
the east, «Quidam Catharorum de Bulgaria’ and ‘Quidam enim Cathari, videlicet
Sclavi»’’. By contrast geography supplies Waldensian semantics: Pauperes Lug-
dunenses, Leonistae, Ultramontani, Pauperes Lombardi. This correlates with a
black and white contrast. While Moneta prefaces pars 1 of his Summa with a
systematic account of the fides erronea of each of the groups of Cathari®®, no-
where in the whole of his opus does he apply himself to the provision of a formal
description of the fides erronea of the Valdenses in general or of the Lugdu-
nenses or Lombardi in particular. His treatment of them is confined to individual
errors, or their opposite — for example, that the Ultramontani concede the Roman
Church’s possession of seven sacraments®. Such doctrines are presented sepa-
rately and miscellaneously, not as part of a coherent fides.

Moneta’s treatise is led and structured by doctrines, and it is not his pur-
pose to provide an account of the way of life and rites of sects — a descriptive ge-
nre mainly lying in the future, in the Anonymous of Passau, the De vita et acti-
bus Pauperum de Lugduno, and part 5 of Bernard Gui’s Tractatus de practica
inquisitionis. However, there are elements of this in Moneta’s treatment of the
Cathars. Although he remains silent about the servitium and melioramentum, he
does deal with the hierarchy of the Cathars, and also the rite of imposition of
hands, in short but quite systematic descriptions which include the names Filius
maior, minor and diaconus, and the detail that a woman can confer it*. There is
no equivalent with the Valdenses, no description of, for example, a rite of recep-
tion, or of blessing bread, or the form of prayer.

Moneta’s Cathars are more textual, more literate, than the Valdenses. Whe-
reas a «Catharus dixit» and «scripsit», a Valdensis or Pauper always «dixity.
Furthermore, as is well known, Moneta refers to the Cathars’ scripturae®, speci-
fies the treatises of two Cathar writers®, and refers to Cathar use of the text
called the Visio Isaiae®. He does not refer to any named texts used by Valdenses

*7 Ivi, 248b, 260a.

¥ Ivi, 2b-6a: «Descriptio fidei haereticorumy.

* Ivi, 434a.

“ Ivi, 278a-b.

' Ivi, 2b.

2 Ivi, 71a: «in scriptis cujusdam haeretici Tetrici»; 79b: «Thetricus hereticus in quadam
parte cujusdam libri sui cap. ii»; 248a: «Desiderius ... scripsity; 540a: «Desiderius notavit ... in
cap. suo de resurrectioney.

* Ivi, 218a.
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other than scripture. The contrast is not completely black and white. «Dixit» is
not necessarily oral: it can refer to what was said in a text. Taunting the Val-
denses with their not following the injunction in Luke 10.4, «Nolite portare sac-
culum, neque peram», Moneta provides a glimpse of what Valdenses did with
bags. Using Luke’s words, he wrote that they take around with themselves little
bags and shoulder-bags, to carry their books*. We need also to reflect on the
learned language Moneta sometimes attributed to them in their formulation of
doctrine. For example, on oaths he wrote, «Quidam haeresiarcha inter Pauperes
Lombardos dixit, quod juramentum est modus loquendi affirmativus simplici dic-
to adhibitus cum intentione jurandi»®. The technical language smacks of higher
learning, at least in the case of one Lombard.

Money and the Cathars go together. Moneta refers to the Cathars receiving
bequests from the dying, after they have received the imposition of hands*. He
reminds the Cathars that one finds nowhere in the New Testament that the apos-
tles were merchants travelling to fairs to make profit and to accumulate money*’.
He presents the Cathars as denying the utility of giving alms to the poor™. Si-
lence here is sufficient for the contrast with Valdenses, a silence which is loudest
when Moneta turns to voluntary poverty. The Cathars «statum paupertatis assu-
mere abjectis divitiis propriis, et de eleemosynis quaerere victum et vestimentum
blasphemant»®. Valdenses are not mentioned in the long defence that ensues of
the voluntary poverty of preachers and sowers of spiritual things, even though it
implies implicitly to the Valdenses as well as to the Preachers and Friars Minor.
Not mentioned, that is, until the last line, when Moneta adds that the argument
does not apply to the Valdenses because they lack the (authorised) office of
preaching™.

Let us turn from the comparison with Cathars, and look at Valdenses on
their own. They may have been an imperfectly integrated afterthought in Mone-

* Ivi, 448b: «sacculos enim et peras portant ad libros suos portandosy.

* Ivi, 469b.

“ Tvi, 393b: «nonne tua synagoga legata recipit mortuorum? Nonne aliquoties, cum aliquis
moritur, recepta manus impositione a te, legat ecclesiae tuae tantum vel tantum, et alii totidem
aut plus aut minus?».

47 Ivi, 396b: «Nusquam enim invenitur in novo testamento quod apostoli essent negotia-
tores, et quod pergerent ad nundinas causa negotiationis terrenae, et quod anhelarent pecuniam
cumulandam, sicut vos facitis». Going to fairs and Cathar desire for profit crop up also at 451b,
452a.

* Ivi, 507a: «videamus de eleemosyna pauperi exhibenda .... Cathari negant utilem esse».

“ Ivi, 451a.

* Ivi, 454a.
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ta’s Summa, but there are some glitteringly glimpses of them, as through a key-
hole. The glimpses are of miscellaneous things, and their shape is dictated by the
shape of the keyhole: that is, a keyhole constituted by Moneta’s mind and the
character of his Summa, in particular the need to score polemical points. In the
1960s the most brilliant empirical historian looking through this keyhole was
Kurt-Viktor Selge, in whose fundamental account of early Waldensianism Mone-
ta’s text played a very important role. Polemical points about the recentness of
the origo of the Valdenses and their emergence from the Roman Church pro-
duced extraordinary flashes of data about Valdes and early Waldensian history.
Apart from the first aberrant spelling (Valdisius, which may be a misprint or
represent only one manuscript tradition), Moneta always used the name Valde-
sius, which we know from the will of Stephen of Anse, preserved in the Archives
in Lyons, was the correct Latin form of the name of Valdes. He presented Valde-
sius as a civis of Lyons’. And most importantly, as Selge showed, the most
plausible account of the 3™ Lateran Council was provided by Moneta’s brief ref-
erence to Valdes going to the Pope (= Alexander III), promising to observe the
four doctors Ambrose, Augustine, Gregory and Jerome, and receiving the prae-
dicationis officium from the Pope™.

How did Moneta know these things? With Lombard Valdenses we presume
mainly direct contact in disputatione. The learned Lombard commentator on
oaths I quoted, and the famous Lombard called Thomas whom Moneta described
as the auctor principalis of the notion that Valdes received orders from the un-
iversitas of his brothers:” these men were near to Moneta, geographically, and
also chronologically. Thomas — perhaps the dissident Thomas mentioned in the
1218 letter of the Valdenses™ — was a more recent figure theorising about events
of the past. The question is sharpened by Moneta’s specific claim, when recount-
ing the story of Valdes and the Pope: «testimony of this matter can easily be
found» («cujus rei testimonium facile potest inveniri»).” Nowhere else does Mo-
neta make a comparable explicit claim for any other relatively recent historical
“fact”, and the assertive confidence here is notable: evidence is “easily” found,
facile. 5'50 what or whom was he referring? What were the grounds of his confi-
dence?

> Tvi, 402b.

52 SELGE 1967a, vol. 1, pp- 22-25; SELGE 1967b, pp. 110-142: 116.

53 MONETA CREMONENSIS 1743, 403a.

3 Quellen 1973, pp. 3, 26, 27.

5 MONETA CREMONENSIS 1743, 402b.

%6 Selge floated one possibility in SELGE 1967a, vol. 1, p. 22: «Gab es ein solches Zeugnis
in den Akten der Kurie?».



36 P. BILLER —BSSV, 219, 2016, pp. 27-41

There is, of course, no certain answer. We can look to various channels of
communication, excluding none. We should remember the Dominican diffinitores
from southern France who attended general chapters held in alternate years in
Bologna between 1221 and 1244. These whom Moneta knew personally include
Dominic himself; Rolando of Cremona, who had been for three years in Toul-
ouse, and was closely involved in early activities against heretics there, one of
them a Waldensian’’; and Stephen of Salagnac. It is worth pausing on Stephen.
Moneta gave Stephen the story of Dominic’s death: «as I heard from Moneta
himself, who narrated it» («sicut ab ipso fratre Moneta narrante audivi»), as Ste-
phen wrote™. Salagnac himself had professed as a Dominican in the hands of Pe-
ter Cellan, the Toulouse citizen who was the first “Dominican”. He was in touch
with the past, and he was its narrator, as Bernard Gui described him: «enarrator
gestorum et antiquitatum ac exemplorum notabilium gratiosus et copiosus»’ .
The key-words are “narrare” and “enarrator”, Salagnac is the one southern
French Dominican with whom we know for certain Moneta talked, and Salagnac
was a talkative historian. He should be high on our list of possible sources.

Are there more things to be glimpsed through the keyhole? As we have al-
ready seen with the example of bags being used to carry books, these glimpses
occur mainly when Moneta attacks the Valdenses for inconsistency in their claim
to follow the Gospel literally. «The Gospel says this or that, but instead what you
do, O Valdenses, is such and such». Here are three other examples. Valdenses
may reject gold and silver, but their money is kept and handled by their fami-
liares®. Alluding to the “Cure the sick” (curate infirmos) of Matthew 10.8 and
Luke 10.9, Moneta again mocked the Valdenses for their failure to comply.
«They [the Valdenses] do not cure»®'. As revealed in the penances of the inquisi-
tor Peter Cellani, the Valdenses of Quercy had practised medicine, and there is a
possible reference to their hospital®.

If Moneta’s point probably reflects his knowledge of the areas of activity
and inactivity of Lombard Valdenses, what of the next point in our miscellany of
glimpses? The office of preaching was entirely prohibited to women according to
1 Cor. 14.34, and 1 Timothy 2.12, «I do not permit women to preach». But the

37 GUILLAUME PELHISSON 1994, pp. 40-45.

58 STEPHEN OF SALAGNAC, BERNARD GUI 1949, p. 33.

9 BERNARD GUI 1961, pp. 58-59, 61.

% MONETA CREMONENSIS 1743, 448a: nunquid vos possidetis aurum et argentum? Dices
mihi, quod non, quia non accipitis illud manibus vestris, nec illud servatis. Nonne vos illud a
quibusdam familiaribus vestris accipi facitis, et servari? See BILLER 2001, ch. 6, pp. 104-105.

81 MONETA CREMONENSIS 1743, 448b: «infirmos non curant.

62 BILLER 2001, ch. 3.
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Valdenses go against this, for they allow women to preach in the ecclesia —
meaning their congregatio — and they argue in support of this.

I. Timoth. 2. V.12: «Docere autem mulieri non permitto». Contra hoc
praeceptum Apostoli veniunt Valdenses: Mulieres enim eorum praedicant
in ecclesia — si tamen “ecclesia” debet dici eorum congregatio, quod verum
non est. Ad hoc autem dixerunt, quod Christus Mariam Magdalenam misit
praedicare, dicens, Johannis 22.V.17, «Vade autem ad fratres meos L%

There are well-known texts about women preaching among the Valdenses in
southern France, especially the report of the debate held in Narbonne around
1190, where Valdenses had argued for the right of women to preach. The fact
that they used auctoritates which did not include John 22.17 suggests that a dif-
ferent manifestation lay behind Moneta’s statement®. The possibility of preach-
ing and high profile argument in its support among Valdenses in Lombardy can-
not be excluded.

Many years ago in his What is History? the English historian E. H. Carr
produced an entertaining image of the relationship between the historian and so-
called “historical facts”. The historian stands at the door of an exclusive elite
gentleman’s Club. He — this was gendered in 1961! — allows some “facts” to en-
ter the Club of Historical Facts, but bars the entry of others. We have two Clubs
here, with doormen filtering entry. We have one “Club of Polemical Facts”,
where the doorman Moneta only allowed entry to facts that helped polemic. His-
torians guarding the door of the modern “Club of Facts about Waldensian Histo-
ry” should perhaps permit discussion about the entry of another sentence in Mo-
neta. Historians have noticed that Moneta described Valdenses holding that the
Church should be poor, and that it was poor up to the time of Pope Sylvester —
«dicentes quod Ecclesia debuit esse pauper, et talis fuit usque ad tempora Silve-
stri, in quo desitt esse talis»®. Other than being earlier than the date of Moneta’s
writing, the opinion is undated and attributed to Valdenses in general. It is more
difficult to find attention being paid to the sentence in which Moneta attributed
the notion of the Church’s destruction to Valdes himself.

% MONETA CREMONENSIS 1743, 442b.

8 Patrologia Latina, 204.825-28. See BILLER 2001, ch. 8; BENEDETTI 2004, pp. 135-158:
140-145; there is an allusion by SELGE 1967a, vol. 1, p. 137, n. 27.

% MONETA CREMONENSIS 1743, 412b. SELGE 1967a, vol. 1, p. 7 and n. 30.
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Si licitum fuit Valdesio exire de Romana Ecclesia, ut restitueret Eccle-
siam secundum suam falsam opinionem in Silvestro destructam ...

Should we allow this fact into the Club: Valdes’s expression of his own
“opinio” about the Donation of Constantine?
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Fratelli Barlotti, cagnardi, sorelle in Cristo.
Identita valdesi nel Quattrocento

MARINA BENEDETTI'

Da qualche anno si assiste alla declinazione al plurale di alcune esperienze
religiose del passato e del presente. “valdismi”, “catarismi”, “ebraismi”” mostrano
la tendenza a sfumare una identita unitaria a favore di una identita multipla.
Tale fenomeno non ¢ mera moda storiografica, bensi riconoscimento dei limiti — e
delle forzature — di un approccio monolitico e, nel contempo, consapevolezza del-
la proficuita di una declinazione plurale. Questa acquisizione risale a oltre 30 an-
ni fa con la pubblicazione di Valdesi e valdismi medievali a cui fece seguito /-
dentita valdesi nella storia e nella storiografia'. Da allora la storiografia — so-
prattutto valdese — dispone di due libri-apripista imprescindibili per consolidare
piste analitiche nella storia (nell’analisi dei documenti) e nella storiografia
(nell’interpretazione degli storici) aperte alla molteplicita del non-conformismo
religioso e al superamento di un’anacronistica reductio ad unum. Specificamen-
te, nel caso dei valdesi quattrocenteschi, il superamento di un concetto tradiziona-
le si configura come identita spezzata, quasi dilacerata, al fine di creare
un’immagine denigratoria o squalificante.

A questa prima considerazione se ne devono aggiungere altre, diverse, ma
non disgiunte dal nostro tema: la percezione positiva dei valdesi del presente (con
conseguenti ripercussioni fiscali sull’8x1000) contrasta con la percezione negati-
va dei valdesi o Poveri di Lione del passato (a lungo perseguitati). In entrambi i
casi, nel passato e nel presente, la conoscenza della religiosita valdese — in quan-
to tale — ¢ scarsa. A cio si aggiunga che nel medioevo il binomio «valdenses seu
pauperes de Lugduno» era pressoché inscindibile e univoco, soprattutto nella do-
cumentazione giudiziaria (ai nostri giorni la definizione «Poveri di Lione» ¢ del
tutto desueta); nel medioevo si era perduto il legame con il fondatore eponimo,
Valdo o Valdesio di Lione, a favore di alternativi miti delle origini (oggi il ruolo
di Valdo ¢ protagonista, non ¢ messo in discussione, anche se altri miti perdura-

" marina.benedetti@unimi.it
" MERLO 1991; JIMENEZ-SANCHEZ 2008; CAFFIERO 2015, p- 29.
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no: ad esempio I’inossidabile — e inesistente — Pietro Valdo incessabilmente defi-
nito “ricco mercante”)”.

Le identita spezzate — nello spazio, nel tempo ¢ nella documentazione — non
sono agevoli da ricomporre. Mi limiterd ad individuare alcune occorrenze rile-
vanti (cagnardi, fratelli Barlotti, sorelle in Cristo), facendo ricorso a sostantivi,
immagini, ma anche ad un verbo e ad un comportamento. E opportuno non di-
menticare che lo scarto tra identita attribuita e identita propria ¢ enorme: in ge-
nerale, non solo il cosiddetto eretico nel medioevo mai si ¢ definito tale, ma raris-
sime e sfumate sono le autodefinizioni. Procederemo quindi per attribuzioni mul-
tiple al negativo (esterne) nella carenza di attribuzioni proprie al positivo (in-
terne) per analizzare cio che, mutuando da un altro ambito di ricerca, potremmo
definire “metamorfosi” dell’identita valdese.

1. Cagnardi/Chagnards

Nella convinzione che la storia degli eretici medievali, e dei Valdesi quat-
trocenteschi in modo particolare, non puo prescindere dalla mediazione erudita di
epoca moderna muoviamo dalla meta del XVI secolo quando loachim Camera-
rius scrive una Historica narratio dedicata alle chiese dei fratelli in Boemia, Mo-
ravia e Polonia’. La percezione del problema della pluralita onomastica viene tra-
smessa dal dotto umanista tedesco attraverso una suddivisione geografica. «Va-
riis autem nomen sunt appellati, pro varietate regionum ac locorum quae incolue-
runty»: nella regione di Lione sono chiamati Pauperes de Lugduno; nella Sarma-
zia ¢ nella Livonia sono chiamati Lollardi; nella Fiandra e nell’ Artesia, a causa
del Iuogo deserto e esposto ai lupi, sono chiamati Turrelupini; nel Delfinato —
con sommo disprezzo («summo contemptu») — sono chiamati Chagnardi; altrove
sono chiamati Waldenses fino a quando il nome Lutherani supera tutti gli altri
per «invidia, odio, infamia»®. Tale mappa onomastica non ¢ una elaborazione o-
riginale: si tratta di una delle manifestazioni dell’arte della citazione invisibile di
cui abitualmente si nutriva il circuito intellettuale erudito’.

2 Sull’inesistenza di tale mito «polemico e rivendicativo nella documentazione coeva a
Valdo, si veda MERLO 2010.

3 CAMERARII OACHINI 1605.

* Ivi, p. 304.

> La descrizione compare — identica — in una Historia rei memorabilis degli abitanti di
Cabricres e Merindol (CRESPIN 1561, p. 317) o, con leggere variazioni, in CHASSANION 1595, p.
29.
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Nell’ Epistula nuncupatoria, oltre a ringraziare Joseph Juste Scaliger che
aveva permesso 1’accesso alla sua illustre biblioteca e, quindi, I’incontro con al-
cuni codici, la narrazione scorre parallela nell’illustrare le vicende di Valdesi e
Albigesi®. Tale identita binaria deforma — di per sé — entrambe le esperienze reli-
giose con una tanto evidente quanto diffusa forzatura ideologico-programmatica.
La mappa onomastica mostra vistose imprecisioni ed alcuni elementi di interesse.
In primo luogo, la constatazione del “disprezzo” con cui venivano definiti (e
quindi trattati) i cosiddetti Valdesi; la presenza non solo della definizione Paupe-
res de Lugduno e Waldenses, ma anche di una specifica, e anomala, occorrenza
utilizzata per il Delfinato: Chagnardi. Anche in Jean de Chassanion, plausibil-
mente la fonte di Camerarius, la storia dei Valdesi ¢ degli Albigesi scorre paralle-
la, ma in piu si legge: «En Dauphiné et en Piemont on les a nommés par dedain et
mépris les Chaignars ou Chienars, lequel nom est demeuré encore de notre tans
[sic!] en certaines familles du Dauphiné»’. Se dovessimo seguire questa indica-
zione, il nome infamante sarebbe addirittura divenuto un cognome e, in tal caso,
ben individuabile. In realta, non siamo a conoscenza di altre occorrenze
dell’appellativo Chienars. Ritorniamo a loachim Camerarius che nella sua Hi-
storica narratio de fratrum orthodoxorum Ecclesiis in Boemia, Moravia et Po-
lonia stranamente trascura un testo pubblicato esattamente un secolo prima, nel
1505, dal frate Predicatore e inquisitore Jacob Lilienstayn — infiltrato tra i Valde-
si boemi — e inviato a Ambrogio de Pilzna, decano della chiesa di Praga: un trat-
tato «contra Waldenses fratres» chiamati anche «Pickardi fratres»®. Trascura an-
che ’Adversus Waldensium seu Pickardorum di Henricus Institor, frate Predica-
tore e inquisitore di Germania e Boemia, co-autore del famigerato Malleus
maleficarum, scritto nel 1502 su commissione di Alessandro VI°. In altre pa-
role: in un testo dedicato anche alla Boemia 1’autore non segnala una attesta-
zione perspicua e soprattutto peculiare sui nomi dei Valdesi di Boemia in un
momento, gli inizi del XVI secolo, in cui la repressione — nelle azioni e nelle
parole — si stava inasprendo. Ma sappiamo che le testimonianze onomastiche

S Epistula nuncupatoria in Camerarii, Historica narratio, non numerata. Sul ruolo dello
Scaliger nelle vicende della documentazione valdese, cfr. BENEDETTI 20077, pp. 12, 13, 49.

" CHASSANION 1595, p. 29. Per un’analisi approfondita dell’autore della prima storia degli
Albigesi nel pitt ampio contesto della circolazione della documentazione sui catari, si legga TOTI
2014-2015, pp. 50-55.

8 Praga, Biblioteca Nazionale, 27 I 45, Jacobus Lilienstain, Tractatus contrea Waldenses
fratres erroneous quos vulgus vocat pickardos fratres sine regula, sine lege et sine observantia
collectus anno domini millesimo cinquegentesimo quinto.

? INsTITORIS HENRICUS 1502.
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di Camerarius non sono frutto di una mirata ricerca individuale, bensi il riutilizzo
del lavoro di altri autori.

Lasciamo la Boemia — e la trascuratezza di Camerarius relativa ai Pickardi —
per sostare nel Delfinato tra i Chagnardi. Nel 1605, nello stesso anno in cui vie-
ne pubblicata ad Heidelberg I’ Historica narratio, il sinodo delle chiese riformate
del Delfinato commissiona una Histoire des Vaudois e fornisce la documentazio-
ne per scriverla. Il pastore Jean Paul Perrin legge, sottolinea, commenta: i margi-
ni dei manoscritti si arricchiscono di tale frequentazione che poi confluira nella
sua Histoire des Vaudois'. 11 termine Chagnardi ¢ un hapax: compare una sola
volta nell’abbondante documentazione giudiziario-inquisitoriale alpina, ma con
ogni evidenza viene recepito rapidamente negli