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FOREWORD

Following the 23 International Congress of Byzantine Studies, the Organizing Committee
decided to produce an online publication of Proceedings from the Round Tables. According to the
official title of the congress, Byzantium - a World of Changes, AIEB together with the Organizing
Committee, have decided to implement some changes to the concept of the Round Tables. The aim
of these changes were to encourage discussion at the Round Tables by presenting preliminary papers
at the website in advance. The idea was to introduce the topic and papers of the individual Round
Tables that would be discussed, first between the participants, and then with the public present.
Therefore, the conveners of the Round Tables were asked to create Round Tables with no more than
10 participants. They collected the papers, which were to be no longer than 18,000 characters in one
of the official languages of the Congress and without footnotes or endnotes. Conveners provided a
general statement on the goal of each roundtable and on the content of the papers.

The present volume contains papers from 49 Round Tables carefully selected to cover a wide
range of topics, developed over the last five years since the previous Congress. The topics show
diversity within fields and subfields, ranging from history to art history, archeology, philosophy,
literature, hagiography, and sigillography. The Round Tables displayed current advances in research,
scholarly debates, as well as new methodologies and concerns germane to all aspects of international
Byzantine studies.

The papers presented in this volume were last sent to the congress organizers in the second
week of August 2016 and represent the material that was on hand at that time and had been posted
on the official website; no post-congress revisions have occurred. We present this volume in hope
that it will be an initial step for further development of Round Tables into collections of articles
and thematic books compiled and published following the Congress, in collaboration with other
interested institutions and editors. With this volume, the organizers signal their appreciation of
the efforts of more than 1600 participants who contributed, both to the Round Tables and to the
Congress in general.

Bojana Krsmanovi¢

Ljubomir Milanovi¢
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LES NOUVEAUX MARTYRS DANS CHAGIOGRAPHIE BYZANTINE

Conveners: André Binggeli, Sophie Métivier

André Binggeli - Sophie Métivier,
Qui sont les « nouveaux » martyrs des Byzantins? Pour une analyse
de l'usage du terme néos dans 'hagiographie

Francesco D’Aiuto,
Nuovi martiri nel « Menologio Imperiale »

Stephanos Efthymiadis,
Lhagiographie des nouveaux martyrs face aux Arabes et a I'islam:
les enjeux et Iévolution d’une littérature

Michel Kaplan,
Les saintes femmes, mariées et battues par leur époux, sont-elles des néomartyres?

Eleonora Kountoura Galaki,
Rewriting on the Martyrs of the Iconoclast Period during the Palaiologan Time

Smilja Marjanovi¢-DusSanic,
Nouveaux martyrs dans la piété serbe du Moyen Age tardif

Symeon Paschalidis,
Becoming a New Martyr in Palaiologan Byzantium



Introduction

Une fois achevée la période des persécutions par les empereurs paiens, 'Empire byzantin a
continué de produire des martyrs tout au long de son histoire. Pour ce faire, ses hagiographes ont
puisé dans des modeles élaborés dés les derniers siécles de lAntiquité, qu’ils aient composé sur
des figures du passé ou des figures qui leur sont contemporaines. Le principal enjeu de la table
ronde est d’analyser comment la notion de martyr a été renouvelée et réactualisée a différents
moments du Moyen Age byzantin, en particulier a la période iconoclaste et sous les dominations
arabe, seldjoukide et ottomane. On commencera par examiner, en introduction, la genese de la
notion de néomartyr (A. Binggeli / S. Métivier). On analysera ensuite la question des emprunts et
réécritures dans 'hagiographie martyriale, en méme temps que leur enjeu politique (E D’Aiuto, E.
Kountoura-Galake). A travers différentes figures de martyrs, du soldat fait prisonnier au confesseur
de l'iconoclasme, de la femme battue au roi martyr, on s'interrogera sur ce que peut recouvrir et
signifier le martyre a Iépoque médiévale (S. Efthymiadis, M. Kaplan, S. Marjanovi¢-Dusanic).
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André Binggeli

Institut de recherche et d’histoire des textes,

Centre national de la recherche scientifique, Paris, France;
andre.binggeli@irht.cnrs.fr

Sophie Métivier
Université Paris 1 Panthéon-Sorbonne, Paris, France;
sophie.metivier@univ-parisl.fr

Qui sont les « nouveaux » martyrs des Byzantins ?
Pour une analyse de I'usage du terme néos dans I'hagiographie

Le terme etla notion de « néomartyr » ont principalement été utilisés pour désigner des martyrs
et saints des époques moderne et contemporaine, sous les dominations ottomane et soviétique.
Pour autant ils ne sont pas exclusivement modernes. Ils ont en effet été élaborés des la période
médiévale pour qualifier, en particulier, des chrétiens sanctifiés pour avoir été mis a mort par les
autorités arabes entre le vir® et le 1x° siecle dans I'hagiographie grecque palestinienne, comme l'a
montré Antonio Rigo dans son article « O martiri vittoriosi di Cristo apparsi di recente... », et des
saints de I'iconoclasme dans I’hagiographie mésobyzantine. Il nen reste pas moins que cette notion
nest pas si évidente dans le monde byzantin, faute d’avoir été employée systématiquement la ot on
l'attendrait et en raison d’une élaboration qui, a plusieurs reprises, a eu lieu hors du monde byzantin.
Une analyse diachronique de l'usage du terme néos dans 'hagiographie de la période médiévale
permet de mieux comprendre la conception que les Byzantins ont élaborée de la figure du martyr.

Les martyrs ne sont pas les seuls saints a étre caractérisés comme néoi. Lexpression, traduite
en francais tantot par « le jeune », tantot par « le nouveau » (avec toutes les ambiguités du terme
« nouveau »), qualifient en effet des figures trés diverses du sanctoral byzantin. Son usage est clair :
de méme que, lorsquelle est appliquée a des empereurs, elle sert a distinguer deux individus
homonymes en établissant un ordre de succession (par exemple, Théodose I* et Théodose II, dit
le Jeune), dans notre cas elle créé un lien entre deux saints homonymes. Son emploi n'indique
pas uniquement que I'un est postérieur a l'autre, il peut suggérer également que 'un se situe par
rapport a lautre, pris, sinon comme modeéle, du moins comme référence. Ainsi, dés lAntiquité,
pour Mélanie la Jeune et Syméon Stylite le Jeune ou, a la période médiévale, pour Antoine le Jeune,
présenté deés le prologue de sa Vie (BHG 142) comme lémule d'Antoine le Grand, et Euthyme le
Jeune, moine athonite, fondateur du monastére de Péristérai dans la périphérie de Thessalonique,
sur la Vie duquel (BHG 655) plane lombre du grand fondateur palestinien homonyme du v* siecle.
Quant aux martyrs médiévaux, ont pu étre caractérisés comme tels ou comme néophaneis plusieurs
dentre eux : Bacchos, martyr en Palestine pour apostasie de I'islam, Etienne, martyr du premier
iconoclasme, Théophile, général byzantin fait prisonnier et mis a mort par les Arabes, les XLII
martyrs dAmorion, pour ne citer que quelques exemples.

Lemploi du terme n'a pas pour seule fonction de situer, dans une relation ordonnée, deux individus.
Dans son article intitulé « Observations on the Nea Ekklesia of Basil I », Paul Magdalino I'a commenté
dans un autre contexte. Lorsque Basile I désigne Iéglise qu’il a fondée au Palais comme étant la Néa,
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il entend marquer a la fois la supériorité de cette fondation — par rapport aux autres églises qu’il a fait
construire ou restaurer —, en méme temps que lauthentifier. Chistorien souligne que le terme implique
une comparaison (synkrisis) entre deux termes, dont le second renouvelle, voire supplante le premier.
Ainsi, dans la Vie de Basile le Jeune (BHG 263), 'hagiographe n’hésite pas a écrire : « Notre pére,
vraiment grand et théophore, que nous commémorons, le tres saint Basile, nest inférieur a aucun des
saints commémorés depuis des siecles, qui sont devenus célebres grace a des miracles extraordinaires,
méme s'il a été appelé néos en raison de lordre (taxis) et du temps puisqu'’il est apparu parmi nous dans
les derniers temps. [...] Pour ce qui est de la clairvoyance et de la prophétie, il a surpassé tous les saints
dautrefois [...]. » (éd. D. E. Sullivan et A.-M. Talbot, I1I 42, p. 342, 1. 13-21).

Lusage du terme néos pour caractériser plusieurs martyrs de Iépoque médiévale peut étre
interprété suivant le méme schéma. Lun des plus anciens qui nous soient connus, Etienne le Jeune,
un martyr du premier iconoclasme mort en 765 ou 767, est dit néos dans le titre et le prologue de
sa Vie ancienne (BHG 1666) — dans un passage interpolé, faut-il préciser. La comparaison avec le
protomartyr homonyme est introduite des la naissance du saint lors de la prédiction du patriarche
Germain et le choix du nom par ses parents. Elle est ensuite reprise lors de la premiere injonction
adressée par Constantin V a Etienne : au moment ou ce dernier refuse de souscrire au décret du
concile de Hiéreia, il est caractérisé comme étant « [émule du protomartyr ». Elle est réitérée a la fin
du récit, lorsque la relique du saint est déposée dans la chapelle dédiée au protomartyr du monastere
tou Diou. Dans ce texte, composé au début du 1x° siecle, la notion de néos nest donc introduite que
ponctuellement, voire simplement suggéré dans le cas du martyr lui-méme. En revanche, elle est
maintes fois utilisée pour qualifier le contexte de la persécution et, surtout, le persécuteur, suivant
un schéma attesté de longue date ; ainsi Constantin V est-il désigné, entre autres, comme le « nouvel
Hérode ». La fonction de cet usage rhétorique est connue : authentifier le « nouveau », en faisant de
lui l'accomplissement de la figure de référence. Il est donc intéressant de noter que l'auteur de la Vie
d’Etienne le Jeune fait usage des comparaisons d’abord et avant tout pour qualifier les persécuteurs.
On sait en effet que la Vie a pour premier objet de dénoncer les empereurs iconoclastes — nous
renvoyons au commentaire de Marie-France Auzépy. Syméon Métaphraste accorde une place
similaire au motif du « nouveau martyr » dans sa Vie d’Etienne le Jeune (BHG 1667).

Doautres figures de martyrs, apparues dans cette méme période du premier ou du second
iconoclasme, ont été qualifiées de néoi ou de néophaneis. Les XLII martyrs dAmorion, dans 'une
des Passions qui leur a été dédiée et qui a été composée dans les années suivant leur exécution en 845
— la Passion composée par le syncelle Michel (BHG 1213) -, sont dits veogaveig dans lexhortation
finale (« 0 athlétes victorieux nouvellement apparus du Christ ») ; dans celle placée sous le nom de
Sophronios (BHG 1209), ils sont caractérisés comme veolapmneig dywviotai. Ils ont été comparés,
au fil du récit, aux soldats martyrs condamnés par lempereur Licinius a mourir de froid, les XL
martyrs de Sébaste. A la fin du virre siécle, un stratége de l'armée byzantine, Théophile, ayant été fait
prisonnier par les Arabes et ayant refusé d'abjurer, est exécuté sur ordre du souverain. Dans la notice
du Synaxaire de Constantinople qui le commémore a la date du 30 janvier — aucun texte proprement
hagiographique na été conservé —, il est présenté comme « le saint martyr Théophile le Jeune »
(4BAnoig Tod ayiov pdptupog @eogilov Tod véov). Cest dans ces mémes termes que Théophile a
été mentionné dans le présynaxaire conservé dans le Patmiacus gr. 266, daté du tournant des 1x*
et x© siecles. Il nest pas a confondre avec son homonyme quasi contemporain, confesseur lors du
premier iconoclasme et commémoré dans le Synaxaire tantdt au 2 tantot au 10 octobre, qualifié lui
aussi parfois de néos : pvrpn 100 dyiov Ogogilov ToD véov OpoloynToD.
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Le motif dans 'hagiographie de Iépoque mésobyzantine nest encore introduit que dans peu de
cas. Remarquons que le Synaxaire de Constantinople tend a en systématiser lemploi, au x1¢ siecle au
plus tard, sous une forme précise, « le martyr Untel le jeune », et non sous la forme en usage dans
'hagiographie syro-palestinienne des viie-x© siecles (voir infra) ou dans 'hagiographie grecque des
trois derniers siecles de TEmpire. Ainsi, dans le Synaxaire de Sirmond, il est fait mention de « notre
saint pére, Etienne le jeune » (au 28 novembre), du « saint martyr Bacchos le jeune » (au 15 décembre),
du « saint martyr Théophile le jeune » (au 30 janvier). Les XLII martyrs dAmorion font exception, ou
encore Michel higoumene du monastere de Zobi et ses trente-six moines (au 1* octobre). Dans la mise
en ordre du sanctoral de 'Eglise de Constantinople, un nombre encore réduit de martyrs des premiers
siecles du Moyen Age trouve une place propre en étant ainsi caractérisés comme néoi.

A la méme époque, entre le viir© et le x° siecle, dans les territoires conquis par les armées
arabes ou sest installé le califat omeyyade puis abbasside, la tradition hagiographique, florissante
durant les siecles précédents, se perpétue sous de nouvelles formes, et une partie non négligeable
est consacrée aux chrétiens martyrs aux mains des Arabes. Les motifs de la mise a mort sont divers
mais ils concernent toujours, sous une forme ou une autre, une confrontation avec la foi islamique
des nouveaux souverains : ce sont soit des chrétiens qui refusent de se convertir a I'islam, comme
le moine Michel le Sabaite ou les LX soldats byzantins faits prisonniers lors de la prise de Gaza,
soit des chrétiens accusés davoir préché trop ouvertement leur foi jusquia entrer en confrontation
avec le pouvoir musulman, comme le prétre Pierre de Capitolias, soit des musulmans convertis
au christianisme et condamnés a mort pour apostasie, comme Bacchos de Maiouma ; d’autres
comme Elie d’'Hélioupolis peuvent avoir été accusés d’apostasie, alors méme qu’ils ne se sont jamais
convertis a I'islam. La production hagiographique concernant ces martyrs qui sopposent au pouvoir
islamique nous est parvenue dans un état assez disparate, puisque seule une partie de la production
est conservée en grec ; le reste étant en latin, en arabe, en syriaque en géorgien ou en arménien, sans
quil soit toujours possible de déterminer si une partie de cette production remonte a un original grec;
inversement il apparait qu'une partie de la production en grec est traduite de langues orientales.

Malgré la disparité du corpus qui rend difficile une analyse terminologique comparée, on y
rencontre, de maniere fréquente mais non systématique, lemploi du terme #néos (ou son équivalent dans
une autre langue) associé au terme de martys, selon un schéma de formulation légérement diftérent de
celui quon trouve a la méme époque a Byzance. Aucun de ces martyrs nest en effet mis en regard d'un
illustre homonyme, figure de référence dont le nouveau saint serait laccomplissement ; il est méme
difficile dans certains cas de savoir a quel homonyme il faut se référer. Cest le cas d’Elie d’Hélioupolis,
charpentier laic soupgonné d’avoir embrassé I'islam au cours d’'une féte (BHG 578-579) : a la différence
de son contemporain homonyme commémoré a Byzance, Elie d’Enna (BHG 580), appelé « le Jeune »
(néos), moine voyageur parti de Sicile qui sest mis dans les pas du prophéte et participe de sa gloire
(oVtwg yévnran kai HAig 1@ @gofitn ovvdpopog kai Tfig ToOTov cvppétoxos xdpttog ; éd. G. Rossi
Taibbi, p. 6, L. 52-54), il n'y a pas lieu dans le cas d’Elie I’ Hélioupolis de chercher de succession entre le
prophéte et le martyr. La qualité de néos est appliquée ici directement au terme martys, et 'hagiographe
crée un néologisme veopdptug, calqué sur dautres termes similaires 6ctopdptug, peyalopdptug. Dans
le prologue, il revendique méme ce terme en justifiant la sainteté des « néomartyrs » qui, méme s’ils ne
sont pas exemplaires en tous points, ont été rachetés par le sang versé.

Faut-il voir dans lemploi de ce terme — ou dans l'association plus classique de néos et de martys
— dans ’hagiographie syro-palestinienne de cette période, la volonté de faire de ces chrétiens martyrs
aux mains des Arabes une nouvelle génération de martyrs, apres celle des premiéres siécles aux
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mains des empereurs paiens ? Cest probable, et ce dautant plus si lon met en regard la promotion
de ces nouveaux martyrs dans 'hagiographie des vir-x¢ siécles avec la prudence adoptée, un siecle
plus tot, par les autorités de I'Eglise - Jacques d’Edesse ou Anastase le Sinaite - face aux chrétiens
qui recherchérent délibérément le martyre a travers la confrontation avec I'islam. En effet, lorsquon
I'interroge dans les Questions et réponses : « Est-ce un péché de fuir en temps de persécution » (Qu.
89, éd. J. A. Munitiz, p. 126-127), Anastase se garde bien de promouvoir le martyre et d'inciter
ses coreligionnaires a une oppostion frontale avec la foi des nouveaux maitres pour la défense du
christianisme.

Le motif et la notion de « nouveau martyr » ne s'imposent véritablement dans 'Empire
byzantin stricto sensu que dans les derniers siécles de son histoire, comme en témoignent, aux X111,
XIve et xve© siecles, différentes Vies consacrées a des martyrs contemporains, comme Nicétas le
Jeune, Michel le Jeune ou encore Théodore le Jeune. Au méme moment les Passions des martyrs des
siecles antérieurs, par exemple ceux de I'iconoclasme, font lobjet de diverses réécritures de la part
de plusieurs hagiographes. Usant de maniére répétée de la formule, les hagiographes prendraient
acte de lentrée dans un nouvel age des martyrs. La diffusion de la formulation « le néomartyr » ou
« le nouveau martyr », aux dépens de lexpression « le martyr Untel le jeune », a Iépoque paléologue
- phénomeéne qui demanderait toutefois a étre confirmé — en est-elle I'indice et la conséquence ?
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Nuovi martiri nel «Menologio Imperiale»

Composto nella prima meta dell’XI secolo, solo pochi decenni dopo il Menologio di Simeone il
Metafrasta, l'anonimo «Menologio Imperiale», legato al nome di Michele IV Paflagone (1034-1041),
rappresenta 'ultimo tentativo di una sistematica rielaborazione complessiva del patrimonio di
narrazioni agiografiche in lingua greca delle eta precedenti: un ambizioso progetto di ricapitolazione
dell'agiografia proto- e mediobizantina che, tuttavia, non avra mai modo di affermarsi veramente al
di fuori delle ristrette cerchie per le quali fu concepito e realizzato.

La sua mancata affermazione, in effetti, si deve non soltanto alla concorrenza del Menologio
metafrastico, che eclissera ben presto con il suo straordinario successo ogni altra raccolta agiografica
menologica precedente o successiva, ma — credo — soprattutto al fatto che, di per sé, il «<Menologio
Imperiale» non ambiva affatto a fornire una serie standardizzata di testi utilizzabili in qualunque
contesto dilettura, privata o pubblica che fosse, ma mirava piuttosto a fornire le lectiones agiografiche
piu adatte — quanto a santorale, sequenza calendariale, e adesione a determinati usi locali - alla
lettura collettiva in specifici ambienti monastici o ecclesiastici cui i lussuosi volumi originali miniati
della raccolta erano destinati.

Per quanto si puo giudicare da quel che ne e rimasto, infatti, il < Menologio Imperiale» si presenta
chiaramente suddiviso in due distinte e autonome redazioni, ognuna delle quali mostra una scelta
di commemorazioni non del tutto coincidente con l’altra, e soprattutto offre, in ciascuna sua Vita o
Passio, una nuova e originale redazione della narrazione agiografica in questione. Cosi, laddove in
entrambe le redazioni abbiamo testi per uno stesso santo e per una medesima commemorazione,
ci accorgiamo che essi divergono nel dettato in maniera consistente, di fatto costituendo, dunque,
due testi indipendenti - spesso autonome metafrasi di scritti preesistenti — confezionati in maniera
svincolata I'uno dall’altro. Pare evidente, quindi, che le due redazioni del «Menologio Imperiale»,
pur essendo parte di un progetto unitario, dovettero essere allestite in autonomia per (e forse con la
collaborazione di) due distinti santuari probabilmente costantinopolitani, nei quali i bei manoscritti
illustrati che le contenevano erano destinati a essere conservati, alimentandovi le pratiche di
preghiera in favore del sovrano committente o dedicatario dell'impresa.

Michele IV, del resto, era bisognoso di «redenzione» spirituale, o quanto meno, col patrocinio
di pie opere intendeva mostrarsene desideroso, preoccupandosi di ottenere anche per tale via la
legittimazione del suo potere e di farsi perdonare le modalita poco ortodossse della sua ascesa al
trono a seguito dell’assassinio di Romano III Argiro (1028-1034), esito tragico della furtiva ligison
amorosa intessuta dal giovane Michele con la moglie di lui, 'imperatrice porfirogenita Zoe. Non
¢ certo un caso, quindi, che alla fine di ciascun testo agiografico del «Menologio Imperiale» stia
una preghiera - costruita sull'acrostico Mixan\ IT e sempre abilmente variata nel suo dettato — per
il bene dell'imperatore, per la sua salvezza ultraterrena, ma anche per la saldezza del suo potere
terreno e, infine, per la sua salute fisica: di salute cagionevole, in effetti, Michele soffriva di epilessia
e, verso la fine del suo breve regno, di altre gravi disfunzioni che ne affrettarono la morte.
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Se, quindi, ¢ assodato che le differenti redazioni del «Menologio Imperiale» furono (almeno)
due, va detto pero che col tempo si ¢ rivelata erronea la tradizionale suddivisione degli oltre
duecentotrenta testi superstiti della raccolta agiografica in due redazioni definite «Menologio
Imperiale A» e «B»: una ripartizione che fu proposta da Albert Ehrhard e che via via si costrui
nel corso del XX secolo intorno alle progressive scoperte di testi appartenenti alla collezione e di
nuovi manoscritti che li tramandavano. La constatazione dell'insostenibilita della suddivisione
tradizionale ha imposto, di recente, una revisione delle attribuzioni dei singoli testi all'una o all’altra
delle due redazioni, e come conseguenza pratica, per evitare confusioni per il futuro, anche una
ridenominazione delle due distinte serie di testi (cf. D’Aiuto, in RSBN, n.s. 49 [2012], pp. 275-361,
con la precedente bibliografia).

Questa nuova ripartizione di testi e manoscritti fra le due redazioni, che distingue ora nel
«Menologio Imperiale» una series Mosquensis e una series Baltimorensis, € basata su criteri sia interni,
ovvero di natura filologica, sia esterni, ossia paleografico-codicologici o relativi alla tradizione
manoscritta, mediante osservazioni svolte a partire dai pochi tomi dei manoscritti originali miniati
giunti sino a noi - ovvero, quel che resta degli esemplari di presentazione che dovettero essere offerti
ai due santuari per i quali le due distinte redazioni dellopera furono concepite —, che sono da un lato
il manoscritto di Baltimore, Walters Art Museum, W. 521 (unitamente ai pochi frammenti di Atene,
Museo Benaki, ITp06. 34,6 [Mn. 71]) e dall’altro il codice di Mosca, GIM, Synod. gr. 183 (376 Vlad.).
Da questi sontuosi codici-capofila di Mosca e di Baltimora, rivelatisi punti di riferimento primari
ai fini dellanalisi, ricevono, dunque, la loro nuova denominazione le due redazioni Mosquensis
e Baltimorensis del «Menologio Imperiale», giacché ognuno di questi due esemplari miniati si ¢
rivelato pertinente a una diversa fra le due serie di testi e di manoscritti.

A conclusione di questa premessa, ¢ ancora necessario ricordare che una caratteristica
strutturale peculiare del «Menologio Imperiale» sta da un lato nella sua copertura di tutti i giorni
dell'anno - senza lasciare giornate prive di commemorazione —, ma dall’altro anche nella drastica
selezione delle festivita, finalizzata a conservare una sola memoria e un unico testo agiografico per
ciascun giorno (fatte salve, per la verita, rarissime occorrenze, in una stessa data liturgica, di doppia
commemorazione all'interno di una medesima redazione del nostro «Menologio»). Insomma, di
norma in ciascuna delle due redazioni del «Menologio Imperiale» ogni giorno dell'anno ha il suo
(unico) santo e il suo (unico) testo.

Questo tipo di costruzione della raccolta agiografica, poco comune ma in sé non nuovo - se ne
ha un bellesempio del X secolo nel Menologio premetafrastico di Patmos, Movi) 100 AyiovTwévvov
T0D @eohdyov, gr. 254 —, si deve allesigenza di fornire per ciascun giorno dell'anno un solo testo di
lunghezza media - una sorta di Piog év ouvTopw destensione generalmente intermedia fra quella
di un testo menologico lungo e quella di una succinta notizia del Sinassario -, evidentemente a
servizio di pratiche di lettura agiografica collettiva che da un lato intendono prescindere dall'impiego
delle notizie sinassariali, sintetiche ma multiple per ciascun giorno, dall’altro riconoscono la scarsa
praticita dell'adozione per la lectio agiografica di testi agiografici talora molto estesi quali quelli
contenuti nei Menologi pre-metafrastici e nel Menologio dello stesso Simeone Metafrasta.

La severa selezione operata nel «Menologio Imperiale» — un solo santo e un solo testo per
ciascun giorno - ha come conseguenza la tendenziale concentrazione su un santorale, per cosi
dire, di base, nel quale sono per lo pill presenti soltanto le commemorazioni piu diffuse e i culti
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pitt comuni, spesso antichi e riferibili ai primi secoli del Cristianesimo: i piu insigni martiri delle
persecuzioni tardo-romane o Padri della Chiesa, o ancora asceti o vescovi delle eta piu antiche, e
comunque santi il cui culto era ormai ampiamente radicato nellorbe cristiano e nel mondo bizantino
in particolare.

A fronte, quindi, di una tale scelta non stupisce, in quanto ci resta del «Menologio Imperiale»,
la totale assenza di santi del X secolo o dei primi decenni dell’XI. Caso mai sorprende rilevare,
al contrario, la presenza non del tutto irrilevante di testi relativi a santi dei secoli VIII e IX, e in
particolare, ma non solo, di martiri e confessori (o, in certi casi, di santi presentati dai testi agiografici
con unaura da «quasi confessori», quali i patriarchi costantinopolitani Callinico e Tarasio):

Menologii Imperialis «series Baltimorensis»

1) [<25.02>] Vita s. Tarasii patr. CP (sine num. BHG, cf. Athen. Benaki Proth. 34,6) [t 806]

2) [06.03] Passio ss. XLII martyrum Amoriensium (BHG et Nov. Auct. BHG 1214b) [t post 838]
3) [12.03] Vita s. Theophanis confessoris (BHG et Nov. Auct. BHG 1788) [+ 817/818]

Menologii Imperialis «series Mosquensis»

1) [25.02] Vita s. Tarasii patr. CP (BHG et Nov. Auct. BHG 1698c¢) T 806]

2) [06.03] Passio ss. XLII martyrum Amoriensium (BHG et Nov. Auct. BHG 1211) [t post 838]
3) [12.03] Vita s. Theophanis confessoris (BHG et Nov. Auct. BHG 1791) +817/818]
4) [13.03] Sermo in transl. s. Nicephori ep. CP (BHG et Nov. Auct. BHG 1337b) an. 847]

5) +829]

6) [08.06] Passio s. Pauli in Caiuma (BHG et Nov. Auct. BHG 1471)
7) [19.07] Passio s. Theodosiae mart. CP (BHG et Nov. Auct. BHG 1773y)
8) [30.08] Vita s. Callinici patr. CP (Nov. Auct. BHG 287z)

+ sub Constantino V]
T sub Leone Isauro]

[
[
[
[
[
[
[
[ T 705]

[

] [

] [

] [
02.06] Vita s. Nicephori patr. CP (BHG et Nov. Auct. 1337e) [
] [

] [

] [

Certo, gli scritti dedicati a questa categoria di santi sono, come risulta dalla lista, unesigua
minoranza. All'interno, infatti, di un dossier di 232 testi superstiti appartenenti alle due diverse
redazioni del «<Menologio Imperiale» — degli oltre 730 di cui in origine esse dovevano constare
complessivamente: ovvero 365 testi, quanti sono i giorni dell'anno, per ciascuna delle due redazioni,
con qualche raro testo aggiuntivo per le sporadiche doppie commemorazioni in una stessa data
—, le Passiones di «nuovi» martiri o le Vitae di confessori (o «quasi-confessori») a partire dall’VIII
secolo sono, in definitiva, in tutto meno una dozzina, dunque meno del 5% dei testi giuntici: una
percentuale bassa, ma non trascurabile proprio in considerazione dello stringente meccanismo di
selezione di cui si ¢ detto, che difficilmente permetteva di far spazio, nel «Menologio Imperiale», a
santi delle eta pili recenti.

Ci si puo allora chiedere se, nel «<Menologio Imperiale», questo pur ridotto numero di neo-
martiri e neo-confessori di VIII e IX secolo, unitamente ad altre figure di santi asceti o vescovi non
perseguitati ma da riferirsi allo stesso periodo - fra tutti, ricordo soltanto i significativi esempi si
s. Eudocimo e di s. Leone di Catania -, sia il mero sintomo di una preminenza ormai acquisita e
riconosciuta, nel santorale della Chiesa Greca dopo il Mille, della categoria dei santi delleta della
crisi iconoclasta, a due secoli di distanza dalla restaurazione dell’Ortodossia, o se invece non sia,
almeno in parte, segno di una scelta consapevole da parte dei redattori del «Menologio Imperiale».
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In realta, per ben pochi di tali culti la prevalenza, nella pratica quotidiana delle ufficiature,
di questi santi e martiri recenti era un dato ormai acquisito, come testimoniato dalle pit antiche
famiglie di manoscritti del Sinassario di Costantinopoli (ad es. H*, B¥, ma anche D, e cosi via),
che ci mostrano che solo di rado queste «<nuove» commemorazioni avevano gia preso, tra X e XI
secolo, la prima posizione fra le memorie liturgiche della giornata, facendosi cosi spazio rispetto
alle altre. Cio vale essenzialmente per la commemorazione di Niceforo patriarca di Costantinopoli
del 2 giugno (ser. Mosqu.: BHG 1337e). Un caso alquanto differente sembra essere quello dei martiri
di Amorio, la cui commemorazione — non preminente (in B*) o addirittura assente (in H*) nei
testimoni piu antichi del Sinassario, che tendono a privilegiare s. Conone 6 Knmovpdg - ¢ presente
sotto la data del 6 marzo in ambedue le redazioni del «Menologio Imperiale» (ser. Baltim.: BHG
1214b; ser. Mosqu.: BHG 1211), ma per la quale quest’ultimo, in entrambe le sue serie, ¢ dipendente
dal Menologio di Simeone il Metafrasta. In questo caso, I'inclusione di tale festa nella collezione
metafrastica aveva gia sancito la preminenza - che si riflettera piu tardi anche nell’ascesa alla prima
posizione nelle famiglie D*, R*, M* del Sinassario - di questo culto-«bandiera» della resistenza
politica ed etnico-religiosa dei Cristiani nei territori orientali, a fronte dell'avanzata islamica.
Il «Menologio Imperiale» in questo caso eredita, dunque, gia dalla sua fonte principe, ovvero il
Menologio metafrastico, la preferenza per questo culto.

Negli altri casi, gli anonimi redattori del «Menologio Imperiale» paiono essi stessi aver in
qualche misura promosso culti recentiores che nelle eta precedenti avevano trovato poco o punto
spazio nei Menologi, tanto premetafrastici quanto metafrastico, e che si trovavano spesso in
posizione per cosi dire subordinata, come commemorazioni successive alla prima, nei testimoni
piu antichi del Sinassario. Cosi accade, entro la series Mosquensis, nei due giorni consecutivi del 12 e
13 marzo, in relazione a s. Teofane Confessore (BHG 1791) e alla traslazione di s. Niceforo patriarca
di Costantinopoli (BHG 1337b), feste che - sullonda di una tendenza gia ravvisabile stavolta nei
Sinassari B* - sono elevate a commemorazione prescelta delle due suddette giornate, spostando ad
altro giorno le memorie che si trovano per lo pill in prima posizione sotto tali date nei Sinassari piti
antichi (H*, D), ovvero quella di s. Gregorio Magno (che nel «Menologio Imperiale di Mosca» dal
12 marzo ¢ trasferita al 14) e quella di s. Sabino martire (che dal 13 marzo - o 12 nei Sinassari B* - &
dislocata all'11).

In altri casi — di segno opposto, ma complementare per tipo di soluzione adottata - i redattori
del «Menologio Imperiale» trasportano, al contrario, in altra data vicina il culto del neo-martire da
valorizzare e promuovere, evidentemente per evitare di scalzare dalla medesima giornata unaltra
memorialiturgicaben consolidata nell'uso. E quanto accade con s. Teodosia martire di Costantinopoli
(BHG 1773y), che nella series Mosquensis del «Menologio Imperiale» si trova commemorata il 19
luglio (ove soppianta s. Macrina e s. Dio di Antiochia) anziché, come nei Sinassari, il 18, data che
anche nella nostra raccolta agiografica rimane riservata a s. Emiliano di Durostoro, sempre in prima
posizione nei Sinassari (H*, B*, D, e cosi via). E lo stesso si verifica per s. Callinico patriarca di
Costantinopoli (Nov. Auct. BHG 287z), commemorato dai Sinassari pill antichi il 23 agosto, ma non
certo in prima posizione. In tale data anche nella series Mosquensis del «Menologio Imperiale» —
sacrificando il ricordo dei vescovi antiocheni Eustazio e Melezio - viene privilegiata la memoria,
molto ben attestata nei Sinassari, dei martiri Ireneo, Or e Oropseo, trovando perd6 modo di
recuperare successivamente il culto del patriarca costantinopolitano Callinico mediante lespediente
dello spostamento della sua festa in avanti di una settimana, ovvero sotto la data del 30 agosto.
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In quest'ultimo giorno, del resto, si ricordano collettivamente in diversi testimoni del Sinassario
altri patriarchi costantinopolitani — forse, in quanto non «perseguitati», meno significativi agli
occhi degli anonimi agiografi della nostra raccolta, e dunque del tutto trascurati dal «Menologio
Imperiale» —, ovvero Alessandro (+ 337), Giovanni Nesteuta (582-595) e Paolo il Giovane (780-
784): la memoria di questi presuli costantinopolitani, sebbene omessa dal «Menologio Imperiale»
- come pure sacrificate sono le concorrenti commemorazioni, al 30 agosto, di s. Felice e compagni,
o di s. Filonide di Curio -, sembra pero aver attratto qui quella del patriarca Callinico, che i nostri
anonimi agiografi avranno inteso privilegiare in quanto figura circonfusa di unaura di vittima del
sommo potere politico, per esser stato maltrattato dall'imperatore Giustiniano II.

Ma, restando all'interno della series Mosquensis del «Menologio Imperiale», lesempio forse piu
sintomatico dal punto di vista della valorizzazione del culto dei neo-martiri depoca iconoclasta ¢,
I'8 giugno, quello di s. Paolo martire, venerato nel monastero della Theotokos ¢v toig Kaiovud (BHG
1471): un santo praticamente ignoto ai Sinassari e di cui nulla o quasi si doveva conoscere, tante
vero che la sua leggenda, come ¢ stato autorevolmente detto da altri, fu costruita, a distanza dai
fatti, sullesempio della Passio di s. Stefano il Giovane auct. Stephano diac. (BHG 1666), di cui essa
replica pedissequamente gli episodi. Per s. Paolo del Kaiovpdg si conosce, del resto, solo un altro
testo esteso dalla circolazione evidentemente limitata, essendo tramandato da un solo manoscritto
patmiaco: una Passio (BHG 1471b) verosimilmente premetafrastica — certamente pill antica rispetto
al «Menologio Imperiale», e nota anche da una versione latina (BHL 6591-6593) —, che sulla base
delle caratteristiche stilistiche daterei almeno al X secolo inoltrato. Essa, per I'appunto, ¢ servita da
modello per la Passio della series Mosquensis della nostra raccolta, come ha gia dimostrato Helene
Papaeliopulu-Photopulu (Aintvya 1 [1979], pp. 53-96).

Significative, dunque, paiono complessivamente sia la selezione di queste memorie cultuali
recenti all'interno del «Menologio Imperiale», sia la modalita del loro inserimento in esso, mediante
lespediente di accorti giochi di modifiche di data. Meno interessanti e originali, invece, paiono la
scelta e 'uso che in questi casi gli anonimi agiografi fanno delle fonti-modello, e il modo in cui esse
vengono rielaborate. Per i loro nuovi testi dedicati a questi neo-martiri o neo-confessori, infatti, i
redattori del «Menologio Imperiale» adottano le stesse strategie «opportunistiche» che per questa
collezione agiografica sono state additate, quanto a impiego dei modelli letterari, in relazione ad
altre categorie di santi, e inoltre ricorrono alla stessa gerarchia delle fonti e ai medesimi meccanismi
di preferenze ai fini della loro selezione (cf. RSBN, n.s. 49 [2012], pp. 314ss.). In particolare, ove
esistente si privilegia come modello il testo incluso nel Menologio metafrastico, fonte prediletta
dei redattori del «<Menologio Imperiale»: & quel che accade nel caso dei martiri di Amorio, laddove
sia per la series Baltimorensis (BHG 1214b) che per la series Mosquensis (BHG 1211) ¢ utilizzata
come modello, in maniera autonoma fra le due redazioni, la premetafrastica Passio auct. Evodio
BHG 1214, inserita da Simeone nel suo Menologio. Altrimenti si fa ricorso, ove disponibili e adatti
all'uopo, a testi lunghi non metafrastici, di norma premetafrastici: cosi ¢ per i testi per s. Teofane
Confessore, che in entrambe le redazioni (ser. Baltim.: BHG 1788; ser. Mosqu.: BHG 1791) derivano,
rielaborandola in maniera indipendente 'una dall’altra, dalla Vita auctore Methodio BHG 1787z; ma
lo stesso accade, nella series Mosquensis, per s. Tarasio patriarca (BHG 1698c, che ha per fonte la Vita
auct. Ignatio diac. BHG 1698), o per la traslazione di s. Niceforo patriarca di Costantinopoli (BHG
1337b, modellata sulla Translatio auct. Theophane presb. BHG 1336-1337), e infine per s. Paolo del
Kaiovpag (BHG 1471, testo che deriva, come si ¢ detto, dalla premetafrastica Passio BHG 1471b).
Infine, laddove mancassero del tutto altri testi lunghi, o quando quelli disponibili parevano magari
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troppo retorici o prolissi — e percio difficili da rilavorare per ridurli a una narrazione piana di buon
livello stilistico e media estensione -, i redattori del «Menologio Imperiale» fecero ricorso, secondo
il loro costume, alle brevi notizie del Sinassario, le cui notizie furono da loro alquanto amplificate
con luoghi comuni e nozioni generali e soprattutto rimodellate in senso retorico, come sembra di
poter rilevare nei casi di s. Teodosia di Costantinopoli (BHG 1773y), di s. Callinico patriarca di
Costantinopoli (BHG 287z) e persino della commemorazione del 2 giugno di s. Niceforo patriarca
(BHG 1337e), per la quale la concisa notizia sinassariale sembra esser stata preferita, come fonte,
alla ricca e complessa Vita auct. Ignatio diacono BHG 1335.

Se, dunque, non ¢ la selezione o il trattamento delle fonti a permetterci di evincere un particolare
interesse, nel «Menologio Imperiale», per la categoria dei neo-martiri e neo-confessori, va rilevato che
neppure il dettato dei testi ad essi dedicati spinge in modo particolare sul pedale dell'ideologia, giacché
esso non mostra specifiche coloriture o sottolineature concettuali, limitandosi gli agiografi a mirare
allelevazione stilistica e alla riduzione del plot entroilimiti d'una estensione maneggevole, come consueto
in questa collezione agiografica. Il dato rilevante consiste, allora, nella pura e semplice decisione — che
pare consapevole, e conseguentemente messa in atto — di includere nel «Menologio Imperiale» questi
eroi della Chiesa delle eta pili recenti, privilegiandoli anzi rispetto alle commemorazioni concorrenti, a
dispetto dei rigidi vincoli di selezione imposti dalla struttura stessa della raccolta.

Ci si puo domandare allora se, nel «<Menologio Imperiale», lesaltazione di vescovi o asceti
martirizzati o perseguitati nelle eta piu recenti, vittime di un potere imperiale «non ortodosso» e
quindi «tirannico» — ma per cio stesso martiri o confessori i cui culti erano propri della Bacthebovoa
TOAIG —, non serva proprio a conciliare al sovrano Paflagone le simpatie del clero e delle cerchie
monastiche della capitale. A due ignoti santuari che sono espressione di questi stessi ambienti
- tanto sensibili alla memoria dei propri martiri iconoduli, e gelosi, fino al prezzo del martirio,
della loro tradizione di mappnoia nei confronti del potere imperiale — ¢ evidentemente destinata,
nelle sue due diverse stesure, la raccolta agiografica patrocinata da Michele IV. In questi ambienti
forse il sovrano si aspettava di trovare sostegno non solo in termini di quotidiane preghiere di
intercessione, ma anche, come si ¢ detto, nel senso di una legittimazione morale del proprio potere,
a fronte della macchia delle colpe commesse per salire al trono e del difetto delle sue oscure origini
familiari. Funzionale a questa operazione appare, allora, il fatto che nel calendario di un Manologio
dichiaratamente «imperiale» siano riassorbiti i martiri e i confessori - patriarchi, o monaci, ma
anche laici - che erano stati vittime del regime nelle eta precedenti, e che si commemoravano tanto
nella Grande Chiesa quanto in chiese e monasteri della capitale connessi con le loro sepolture.

Il «Menologio Imperiale» parrebbe cosi sancire una sorta di attardata — e del tutto pacifica
- «Canossa» del potere imperiale, a distanza di due secoli, rispetto alle malefatte di ormai lontani
predecessori. Alla muta testimonianza di questi lussuosi libri di vite di santi, usati in chissa quali
chiese o monasteri di Costantinopoli, il sovrano affidava cosi un’implicita richiesta di perdono,
da parte del potere imperiale, per antichi misfatti nei confronti della Chiesa e del monachesimo
ortodosso. Un modesto e, tutto sommato, scontato segnale di riconciliazione istituzionale e collettiva,
che si accompagnava pero a ben pil esplicite manifestazioni, da parte di Michele IV, di espiazione
penitenziale per le sue colpe personali, ossia I'adulterio e I'assassinio: tale doveva certamente suonare il
plateale gesto dell'imperatore Paflagone - riferito tanto dalla Chronographia di Psello quanto dalla Vita
s. Zotici BHG 2479 della series Baltimorensis del «Menologio Imperiale» — di recarsi a curare e assistere
di propria mano i lebbrosi nel nosocomio annesso al monastero costantinopolitano di S. Zotico.

24



Stéphanos Efthymiadis
Open University of Cyprus, Nicosia, Cyprus;
efthymiadis@ouc.ac.cy

Lhagiographie des nouveaux martyrs face aux Arabes et a I'islam :
enjeux et évolution d’'une littérature

Toute enquéte menée a propos d’une littérature qui fait écho aux nouvelles réalités historiques
et qui sengage a la défense d’'une identité établie contre une autre, nouvelle, qui la menace doit
d’abord envisager les circonstances de sa création et les milieux ou elle a pu étre cultivée. Il sensuit
un examen des coordonnées qui encadrent une littérature formée d’'un ensemble plus ou moins
homogene de textes : les types de ses héros, les leitmotivs narratifs qui la caractérisent, I'identité de
ses auteurs, le public auquel ceux-ci s'adressaient, son extension chronologique et sa diffusion, etc.

La conquéte arabe de la Palestine, de la Syrie et de 'Egypte au vire siécle, toutes provinces d’une
valeur indiscutable pour lempire romain d’Orient, et la soumission d’une large population chrétienne
a un pouvoir politique et militaire qui devait son élan a une nouvelle religion ont donné naissance a
une littérature de polémique qui se développa notamment au cours du vii© et du 1x¢ siecle et qui prit
des formes diverses : traités théologiques, dialogues, histoires édifiantes, Passions et Vies de saints.
Ceest par ces deux derniers types du discours hagiographique que les chrétiens de 'Orient, byzantin
ou non, ont célébré les nouveaux martyrs, a savoir les héros de la foi chrétienne qui, a I'instar de
leurs prédécesseurs qui furent confrontés au pouvoir paien, perse, hérétique ou autre, ont subi la
torture et lexécution aux mains des Arabes pendant la période omeyyade et abbasside. Ce corpus
hagiographique, qui va de la fin du viI© au x° siecle, est d'une variété remarquable si lon considére a
la fois les langues dans lesquelles il est composé (grec, arabe, syriaque, géorgien et arménien) et les
éléments de différentiation qui le caractérisent si on le parcourt d'un bout a l'autre. Méme considérée
dans son ensemble, cest une littérature qui, vis-a-vis des héros de la foi quelle célébre, népuise
pas le nombre des saints attestés dans des sources de caractére différent, comme, par exemple, les
chroniques de Théophane le Confesseur et de Michel le Syrien ou les traités de S. Jean Damascene.
En fait, la liste des nouveaux martyrs qui ressort d'un dépouillement des sources chrétiennes et
islamiques dépasse celle dressée sur la seule base des témoins hagiographiques. Il sagit au total
denviron quinze saints martyrs célébrés dans une ou plusieurs pieces a caractere hagiographique,
auxquelles il faut ajouter a peu pres une dizaine d’autres qui font lobjet d'une mention généralement
breve dans des sources de caractere différent.

Silouvrage de Robert Hoyland (Seeing Islam as Others Saw It) et le dictionnaire bibliographique
édité par David Thomas et Barbara Roggema (Christian—Muslim Relations. A Bibliographical History,
t. I) nous fournissent un apercu plus ou moins complet des documents sur les nouveaux saints de
la période omeyyade et abbasside, une étude systématique de I’hagiographie du martyre face aux
Arabes et I'islam reste a faire. [étudier dans le détail serait une tache nécessaire pour en dégager les
points communs, les themes répétés d’'un texte a l'autre, les types des héros, des anti-héros et des
personnages secondaires mis en scéne, la rhétorique qui accompagne leurs aventures, en somme
tous les éléments constitutifs a travers desquels on peut discerner les enjeux qui se cachent derriére
ces compositions.
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Laissant de coté la question de la langue originale, cette matiére disparate peut étre classée
en deux catégories, les martyres individuels et les martyres collectifs. Dans la premiere catégorie
on peut ranger un certain nombre de Passions de structure narrative plutot banale, dont les sujets
concernent une période assez haute et dont la date de composition est difficile a préciser. Lélément
variant repose dans I'identité des héros : outre des moines (Michel le Sabbaite), on rencontre des
laics dorigine humble (Elie le Jeune) et des prétres mariés (Pierre de Capitolias) !

A coté de ces Passions qui exaltent un héroisme individuel et qui céderont plus tard leur place a
dautres, d’'une prose plus sophistiquée, on notera avec intérét l'attestation d'au moins quatre martyres
collectifs, séparés les uns des autres par une certaine distance dans le temps mais tous marqués par
une historicité qui nest pas aussi évidente dans les cas de martyre individuel. Du fait que la Passion
des soixante martyrs de Gaza remonte a une époque aussi haute que celle de la chute de Jérusalem
et de Gaza en 638-639, il parait raisonnable de le considérer comme le plus ancien texte conservé
du corpus hagiographique consacré aux nouveaux martyrs traités ici. La forme problématique dans
laquelle cette Passion est conservée nempéche pas de discerner sa dépendance envers l'archétype
de toute Passion collective chrétienne, celle des Quarante Martyrs de Sébastée, dont lempreinte est
encore plus claire dans la Passion des Soixante Martyrs de Jérusalem, composée dans la deuxieme
moitié du viire siecle. Ladoption d'une méme trame narrative explique le motif de l'apostasie de
sept entre eux ainsi que de la mort de trois autres, pendant que ce groupe d’archontes byzantins est
transféré de la prison de Césarée a Jérusalem. Soixante au total y trouvent la mort glorieuse.

Lorigine byzantine des saints, leur statut social élevé et la confession de leur foi sous forme de
déclaration devant le gouverneur arabe de Palestine constituent des motifs que lon retrouve, sous
une forme beaucoup plus développée, dans la série des Passions qui exaltent la résistance des officiers
militaires byzantins face a leurs geoliers arabes. Il sagit des Quarante-Deux Martyrs dAmorium, qui,
faits prisonniers lors de la défaite de 'armée byzantine dans cette ville de Phrygie, refusent d’abjurer
leur foi apres avoir exposé des arguments empruntés a la théologie antimusulmane. Il est a noter que,
en tant quapologetes, les officiers byzantins sont pourvus d’'une armature théorique remarquable,
qui non seulement condamne a léchec toute tentative de prosélytisme de leur interlocuteur mais qui
fait aussi du dialogue théologique le point central du récit entier.

Le retentissement de ce désastre militaire que fut la chute Amorium, 'implication de hauts
dignitaires issus de familles renommeées et I'’héroisation du combat contre un adversaire politique et
militaire qui, a cette époque-la, sidentifiait aussi avec lennemi par excellence de la foi, constituent
de bonnes raisons pour justifier lécriture d’'une série de Passions qui, quoique sous des angles divers,
traitent du méme héroisme vis-a-vis de toute incitation a l'apostasie. En fait, quelle que soit la
perspective adoptée par tel ou tel hagiographe (anonyme ou non), les piéces dédiées aux Quarante-
Deux Martyrs dAmorium représentent le niveau délaboration le plus élevé du traitement littéraire
des néo-martyrs pendant la période considérée ici.

Dans une perspective plus large, cette élaboration est certes le résultat d'une « appropriation »
constantinopolitaine d'un discours hagiographique qui sest dabord répandu au sein des communautés
chrétiennes de Palestine et de Syrie et qui, initialement, exaltait I'héroisme individuel et non collectif.
Lexception a cette tendance prépondérante se limite au cas des Vingt Martyrs de Mar-Saba, moines
de la laure de Saint-Sabas en Palestine, victimes d’'une incursion de la part des Sarrasins qui, en quéte
dor, pillerent le monastere. La Passion, qui rend hommage a ces victimes et dénonce leurs assassins,
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emprunte a la fois au panégyrique et a la chronique, prétant attention a la datation des faits décrits.
Composé vers I'an 800, ce texte étendu, marqué par des scenes de violence quon ne rencontre pas chez
dautres hagiographes, suggere la fin d'une période de tolérance envers la population chrétienne qui, de
la part des autorités arabes, a duré plus d’un siécle et demi. On y reconnait la plume érudite d’Etienne
Mansour, le seul hagiographe actif dans cette région dont on connait le nom et auquel on doit un autre
texte, composé également en grec mais conservé en géorgien, la Vie de Romain le Néomartyr. Son
héros principal est un moine byzantin, prisonnier des Arabes, emporté a la cour du calife dou, suite
a son refus de se convertir a I'islam, il est conduit a léchafaud et la décapitation. Lauteur introduit des
allusions polémiques contre les iconoclastes aussi pointues que celles qu'il réserve aux musulmans.

Cette ouverture palestinienne vers le monde byzantin et ses disputes est entreprise en sens
inverse dans une ceuvre dont des indices intratextuels permettent de placer la composition a
Constantinople, bien quelle se déroule entierement en Palestine. Il s'agit de la Vie de S. Bacchos le
Jeune, un adolescent converti de la foi musulmane au christianisme, fait qui savére fatal pour la perte
violente de sa vie. Par ce récit, qui releve a la fois de la biographie et de la Passion, Constantinople
suggérait que lespoir d’'un retour a la foi chrétienne nétait pas perdu.

En guise de conclusion, cette hagiographie des nouveaux martyrs, quelle soit palestinienne et
orientale ou constantinopolitaine, ne cache pas son intérét pour le discours héroique qui caractérise
les Passions des premiers martyrs, sans pour autant en imiter les excés de caractére épique. Ses
priorités étaient plutdt de souligner la qualité morale des chrétiens conduits au supplice et de
montrer la supériorité de la doctrine chrétienne a ceux qui la contestaient.
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Les saintes femmes, mariées et battues par leur époux,
sont-elles des néomartyres ?

Deux Vies de saintes mariées, qui meurent plus ou moins sous les coups de leur mari,
apparaissent dans la littérature hagiographique des x°-x1° siecles, Marie la Jeune et Thomais de
Lesbos. Marie serait née a Constantinople vers 875, épousa un officier de I'armée et passa le reste
de sa vie a Bizye en Thrace ou, aprés avoir eu quatre enfants, elle meurt a la suite des coups de son
mari vers 903. Thomais, dont lexistence supposée est plus difficile a dater, dans la premiére moitié
du x° siécle, née a Lesbos, est venue tres tot avec sa famille a Constantinople ; a 24 ans, elle épouse
un marin, et meurt a 38 ans sous les coups de celui-ci.

Le dossier hagiographique de Marie la Jeune est fort simple, puisque nous disposons d’un
seul texte, BHG 1164, connu par deux manuscrits du x1v® siecle. Le caractere comparativement
tardif de ceux-ci interdit de connaitre exactement la date de composition de la Vie ; une référence
a Basile II dans le c. 2 de la Vie constitue a [évidence au moins une interpolation, voire la marque
d’une réécriture. Lauteur est un lettré, sans doute lié a la ville de Bizye. Vu I'importance des récits de
miracles posthumes et le transfert final de la relique dans un monastere de Bizye fondé par les fils
de la sainte, il est clair que la Vie est écrite pour promouvoir le culte, mais de celui-ci nous navons
gardé aucune trace.

Le dossier de Thomais est plus complexe. Nous avons une Vie anonyme (BHG 2454), publiée
dans les Acta sanctorum de novembre, dont la tradition manuscrite remonte au XII° ou au XI1v®
siecle, méme si elle a pu étre composée dans la premiere moitié du x¢ siécle, une deuxiéme Vie
de date inconnue (BHG 2455) publiée par E Halkin, un synaxaire métrique de 87 dodécasyllabes
conservé dans un manuscrit athénien (BHG 2456) publié par I. Foundoulis (que je nai pas vu),
et un éloge par Constantin Akropolite (BHG 2457), publié dans les mémes AASS. Sa dépouille
a été ensevelie au monastere de ta pukpa Pwpaiov, proche de Saint-Mokios, dont sa mere était
I'higoumene ; placée d’'abord, selon la prescription de la sainte, dans 'avant-cour (t& mpoavAia) du
monastere, elle est transférée dans léglise par les moniales dés que saccomplit le premier miracle
post mortem. La Vie comporte une série de quatorze miracles, six de son vivant et huit posthumes. Il
est donc vraisemblable que sa Vie ait été composée a I'instigation des moniales de ta pukpa Popaiov
afin de promouvoir le culte. La relative importance du dossier hagiographique montre que le but
est atteint, et nous avons le témoignage qu’a [époque Paléologue, les pélerins se rendaient toujours
aupres de ces reliques.

Bien que les deux Vies présentent en apparence des points communs, I'hypothése mise en
avant par certains, quelles fussent en relation, ne semble pas soutenable. D’abord, le processus du
déces est sensiblement différent. Ensuite, la Vie de Marie est une histoire damour qui finit mal et
sa mort résulte de la réaction épidermique de son époux a une accusation calomnieuse d’adultere ;
la sainte a d’ailleurs plusieurs enfants, dont deux jumeaux qui lui survivent et vont promouvoir son
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culte. Thomais n'a pas denfant et son mariage est une longue suite de souffrances causées par un
mari qui la frappe constamment ; son mariage nest fait que de quatorze années de coups incessants.
Tandis que Iépoux de Marie est présenté comme plein de remords, celui de Thomais disparait des
la sainte morte. Enfin, Marie a vécu toute sa vie dépouse dans une ville de province qui, sans doute,
est encore un simple évéché, mais deviendra un archevéché autocéphale, comme dans beaucoup de
ces villes moyennes de Thrace. La Vie de Thomais nous la montre fréquentant certains des multiples
sanctuaires de Constantinople. La native de Lesbos devient une habitante de la capitale sachant
profiter au moins spirituellement des avantages que procure cette situation, tandis que Marie, la
Constantinopolitaine, est devenue provinciale.

La Vie de Marie commence par une étonnante proclamation de légalité des sexes devant la sainteté.
« Le stade de la vertu nest pas moins ouvert aux femmes quaux hommes et Dieu, larbitre, distribue
généreusement les récompenses et les couronnes de victoire aux deux sexes de fagon égale [...] Car, en
ce lieu, un homme nest pas accepté tandis qu'une femme serait écartée [...] Lorganisateur naccepte pas
ceux qui ont choisi le célibat tandis qu'il refuserait ceux qui se sont soumis au joug du mariage, mais au
contraire il accepte dans cette belle compétition tout genre, toute dignité, tout age, tout genre de vie...
Bien quelle [Marie] fit une femme, bien quelle fiit mariée et etit porté des enfants, rien en aucune
facon ne lempéchait de rencontrer la faveur de Dieu : ni la faiblesse féminine, ni les contraintes du lien
conjugal, ni les nécessités et les soins quappelait [éducation des enfants. » Marie habite Constantinople ;
elle épouse un homme dorigine arménienne comme elle, nommé Nicéphore, frére du mari de sa sceur.
Sous Léon VI, au début de la guerre bulgare, Nicéphore est promu tourmarque et envoyé a Bizye ou
se déroule le reste de la Vie. Tout va bien, jusqua ce que des parents de son mari calomnient Marie en
l'accusant d’avoir trompé Nicéphore, qui plus est avec un esclave, et de dilapider I'argent du ménage. Elle
nie évidemment. Nicéphore tente en vain dobtenir le témoignage d’'une esclave. Pourtant, il rompt tout
contact avec Marie et la fait placer aux arréts sous la contrainte d'un de ses hommes. De plus en plus
furieux, Nicéphore commence a la battre, méme quand elle est malade et tient leur nourrisson dans
les bras. On les sépare, mais Marie senfuit dans la maison et tombe sur la téte. Son chagrin, sa maladie
et ses blessures la conduisent tout droit a la mort. Son mal saggrave, elle prévoit sa mort et en avertit
son mari. Les femmes de la bonne société viennent a son chevet. Juste avant de mourir, elle a ces mots :
«voila, le ciel souvre, je vois une lumiére ineffable et une couronne suspendue ».

La couronne entrevue peut étre interprétée comme celle du martyre, ou peut-étre comme celle
de la sainteté. Il faut donc chercher ailleurs dans la Vie pour choisir. Lorsquun possédé accourt
aupres de la tombe de Marie, quatre mois aprés sa mort, et qu’il est délivré, [évéque refuse de croire
au miracle. « Nous savons que cétait une femme de bien, qui a vécu une vie vertueuse ; mais nous
ne pouvons pas croire quelle ait mérité une telle grace. Dieu a accordé la capacité d'accomplir des
miracles a des hommes chastes, des saints moines et des martyrs. Elle, au contraire, a partagé la vie
d’'un homme, na pas changé de mode de vie et n'a jamais accompli rien dexceptionnel ni de grand.
Dou viendrait son pouvoir d'accomplir des miracles ? » Donc, pour le chef de I'Eglise de Bizye, elle
nest pas une martyre. Dans sa péroraison, I'hagiographe ne sécarte pas du point de vue épiscopal :
« Apporte-nous, nous qui nen sommes pas dignes, la miséricorde du Seigneur qui pardonne,
tolérant et patient. Tu as pour taccompagner et taider dans ton intercession la multitude des
saints, la communauté des martyrs, l'armée des justes, le choeur des anges, la phalange des apotres,
lensemble des prophétes et le bataillon des Peres ». Bref, méme pour son hagiographe, elle nest pas
une martyre.
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Nous nous tournerons maintenant vers Thomais de Lesbos. Elle a en commun avec Marie davoir
accompli des miracles de son vivant comme apres sa mort. Mais elle ne se marie qua vingt-quatre ans,
ce qui est tardif pour cette époque. La Vie expose quelle fut forcée par ses parents a se marier, bien quelle
préférat rester vierge. « Mais elle devait a la fois conserver sa virginité et respecter le mariage, ce que tout
le monde apprécie et révere. Elle obéit a ses parents ». Elle épouse un nommé Etienne a Lesbos, puis
tout le monde, le couple et les parents de Thomais, part pour les bords du Bosphore ; le pére de Thomais
meurt et sa mere entre au monastere. Thomais persiste dans ses vertus. Aussi, lon pouvait voir dans ces
circonstances un couple marié peu usuel : « une femme d’une virile masculinité dans son zéle pour la
vertu, qui dépassait sa nature dans la recherche zélée de la vertu ». Des les débuts du mariage, dont on ne
nous montre aucun enfant, Etienne al’habitude de battre sa femme, se moquant delle d'un rire sarcastique
tandis quelle reste ferme comme une tour de fer. Et 'hagiographe deés lors sexprime : « Mais dressez vos
oreilles vers moi et observez la vie divine dela sainte martyre (1@ tijg 6ctopdptvpog Oeiw Piw mpooéxete).
Ce discours ne veut pas la séparer du choeur des martyrs, car elle regut de nombreux coups et fut fouettée
de fagon insupportable par souci des divines révélations de notre Seigneur.». Son mari ayant appris
quéelle se livrait a des distributions aux pauvres, elle fut battue par Etienne de fagon quéelle piit obtenir du
Christ la couronne du Seigneur ; elle supporte les coups « comme un martyr qui se réjouit en Christ ».
Plus loin, Thomais est présentée comme « égale aux apotres ». Son mari lempéche de fréquenter les
églises et de faire laumone.

Des lors, ’hagiographe peut commencer a présenter les miracles de la sainte vivante, au nombre
de quatre. Chagiographe sarréte pour présenter encore la vie difficile de Thomais avec son mari, par
ailleurs marin, qui compte l'argent pour lempécher de le distribuer aux pauvres, vérifie ces comptes
a chaque retour au port et, bien sir, continue a la battre. Elle le provoque : « Frappe mon corps qui
va bientdt périr et se corrompra pour se dissoudre a nouveau dans la terre dont il provient », ce qui
dévoile son don de prophétie. « Elle vécut ainsi treize ans et mourut a trente-huit ans un premier
janvier », sans que la Vie donne de détails qui fassent un lien simple et direct avec les coups du mari.
Elle a demandé a l'avance quon lenterre dans l'avant-cour d'un monasteére, en loccurrence celui de
Ta pkpd Pwopaiov dont sa mere est 'higoumene, jusqua ce que la divine providence accomplisse des
miracles a travers elle. Il faut attendre quarante jours et l'auteur va maintenant raconter dix autres
miracles dont le dernier est la guérison d’Etienne, son mari et tortionnaire, possédé par un démon,
mais qui vient implorer sa défunte épouse de len délivrer, ce qui se produit.

Classiquement, 'hagiographe explique qu’il ne peut pas raconter tous les miracles et quun
échantillon suffira a en faire connaitre la portée. Et il ajoute que douze ans se sont maintenant
écoulés, ce qui semble signifier qu’il écrit douze ans apres la mort de Thomais, priée de protéger le
porphyrogénete Romain (959-963). Lauteur rappelle alors quelle est morte le 1¢ janvier, comme
Basile de Césarée. Et il sadresse ainsi a la sainte, d'une fagon qui n'a peut-étre été pas assez remarquée:
« Avec lui [Basile], puisses-tu intercéder toujours en faveur de notre guide, le trés puissant et
pieux autokrator, et te tenir a ses cOtés ». Cet élément de datation, puisquun seul empereur est
évoqué, permet de préciser, car Romain II est seul empereur depuis le 10 novembre 959 jusquau
couronnement de Basile II le 22 avril 960. Encore faut-il supposer que l'auteur soit aussi exact dans
la fagon de désigner lempereur quun document darchive ou un chroniqueur averti. Dans ces
conditions, siles douze ans depuis la mort de la sainte sont exacts, Thomais serait morte le 1¢ janvier
948 et donc née en 910, mariée au marin Etienne en 934 ou 935.

Et naturellement, la sainte se voit demander de prier pour lui, l'auteur, qui sort exténué de cette
écriture.
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Si le terme martyr est bien employé et soutenu par de fortes phrases, il faut s'interroger sur la
notion de martyre appliquée a Thomais. Un martyr est une personne qui va jusquia se laisser tuer
pour témoigner de sa foi plutét que d’y renoncer. Lhagiographe cite Matthieu 5/11 : « Heureux
serez-vous, lorsquon vous outragera, quon vous persécutera et quon dira faussement de vous toute
sorte de mal, & cause de moi. » Etienne est certes présenté comme un odieux personnage, mais il ne
demande pas a sa femme de renoncer a sa foi, il entend seulement lempécher de vivre d’'une fagon
qui plaise a Dieu, en loccurrence de donner ses biens aux pauvres. Mais, a part un vétement donné
a un pauvre hére qui allait nu et qui l'aurait contrainte a rentrer nue a son tour, sur ce qui entraine la
colére de son mari, les détails manquent cruellement. Plus loin, la vie répéte que son mari lempéche
de fréquenter les églises et dexercer la bienfaisance envers les pauvres (@ulontwyeia). Etla vie répete
les mémes points inlassablement avant den venir aux miracles, qui montrent dailleurs quelle ne
cesse pas de fréquenter les églises. Une fois ces quatre premiers miracles accomplis, la Vie revient a
la fagon dont Etienne veut empécher le pieux comportement de son épouse, priére et méditation ;
suit une nouvelle allusion a la fagon dont elle gaspille leurs moyens dexistence, tandis que lui les
gagne sur la mer. Quelques allusions a ses dons généreux, par exemple le don a un sans-abri de
quoi payer ses dettes, sans plus de détails, précedent le récit de la mort. Au reste, la générosité et les
miracles accomplis auraient suffi a établir la sainteté du personnage, sans aller jusqu’au martyre. Si
I'hagiographe emploie le terme de martyre, cest évidemment avec I'intention de faire entrer Thomais
dans cette catégorie.

Pour essayer de mieux comprendre, il faut donc se tourner vers '’hagiographe, et surtout vers
son commanditaire. A la mort de Thomais, sa meére est encore vivante, higouméne du monastére
de 1 wkpa Popaiov ; elle accueille la dépouille qui va savérer miraculeuse. Il est probable que la
mere, Kale, soit la commanditaire de la Vie. Comme dans beaucoup de Vies, les deux parents de la
sainte ont droit a une présentation : le pere, Michel, aime la vie angélique, la mere, Kale, est surtout
belle par sa vertu. La Vie ne donne aucun détail sur leur état de fortune. En revanche, le couple est
infécond et supplie Dieu de leur donner un enfant. La Vierge apparait en réve a Kalé et lui annonce
quelle sera bientot enceinte d’'une fille. Les parents se réjouissent, mais, contrairement au fopos des
Vies de saints, ne promettent pas de la consacrer a Dieu. A la mort de son mari, Kalé se retire dans
un monastere, mais la Vie, décidément bien imprécise, ne nous dit pas ou ; nous ne la retrouvons
quia la mort de sa fille, higoumene d’'un monastere dédié a la Vierge qui n'a donc pas été mentionné.
Gageons que, pour étre devenue higoumene d'un monastere de Constantinople, Kale nétait pas
d’humble extraction. Pour autant, nous ne savons rien de létat de fortune de la famille, et donc de
Thomais. Nous constatons qu'Etienne reproche a celle-ci de distribuer aux pauvres ce qu’il gagne
par son métier, non pas sa propre fortune. Une fille de l'aristocratie naurait pas épousé un homme
qui « gagnait son pain quotidien en naviguant sur la mer (tf] vavTihia TpOOTETNKOTOG) et jouissait
d’un niveau de vie moyen (tfig péong TOXNG émamoAavovtog) ». Le monastére est presque inconnu
par ailleurs. Sans doute modeste, il a besoin de mettre en avant la relique d’'une martyre ; cest
lexplication la plus simple, pas forcément la meilleure, de cette atirmation du martyre. Et la survie
du culte de la relique jusqua Iépoque paléologue montre le succes de lopération.
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Rewriting on the Martyrs of the Iconoclast Period during the Palaiologan Time

Almost all the literati of the Palaiologan period tried at least once their hand to pen a
hagiographical text. Several hagiographers of the time displayed a keen interest in rewriting on
martyrs from earlier Byzantine times. Recalling the earlier Byzantine past was a fundamental
component used as a widespread pattern firmly entrenched in the Byzantine ideology of the last
centuries that inspired politics and cultural expressions.

As restorer of C/ple in 1261 Michael VIII Palaiologos reinforced the concept of the continuity
with the Byzantine past for dynastic and political reasons. In the context of the close correlation
between past and present we may ascribe the rewriting texts on a specific subject matter: the martyrs
from earlier Byzantine periods. Other motivations also spurred the hagiographers on this special
literary activity. They were connected with particular activities and events, such as the restoration
of a church especially after the recovery of Constantinople in 1261, the revival of the cult of old
saints after the Latin occupation, the benefit of miracles, the praise of a namesake of the author, or
a commission for an oration on the saint’s feast.

Let us examine how the issue of iconoclasm was elaborated upon by the hagiographers of the
time, since some martyrs from the iconoclast epoch aroused the interest of the authors. These texts
in their repetitive style could be regarded as tedious and uninteresting narrations, however their
content, often enclosing hidden issues, invite us to trace their real meaning.

Some specific questions arise. Why did the hagiographers particularly direct their attention
to the martyrs of the iconoclast period? What was the purpose of this literary activity? Who are
specifically the martyrs whose deeds and patterns of life inspired the hagiographers of the period?
Who were the hagiographers who devoted a part of their rhetorical production to those martyrs?

Let’s start from the last question by examining the work of the polymath scholar of the 14"
c. Nikephoros Gregoras. He was the only one from his epoch who wrote a hagiographical text in
honor of an iconophile saint, Michael Synkellos. Gregoras used his oratory style reproducing fixed
patterns on iconoclasm. He drew from an earlier Life of Michael, but simplified the stream of events
by condensing them or omitting controversial points. Gregoras created a different text focusing
on points he wished. He placed great emphasis throughout the text on Michael’s wide spectrum of
education. His heros knowledge and virtue were the reasons for which he had gained the trust of
the political authorities. Gregoras made special mention to his heros familiarity with astronomy,
reminding us not exactly of his hero, but of the erudition of his mentor Theodoros Metochites.
The author came to the point, when he spoke about the repair of the derelict monastery of Chora.
He disregarded its earlier foundation and assigned it to Michael Synkellos, whereas the reiterated
quotations to the hero’s wisdom seem to address to Theodoros Metochites. He was the renovator of
the monastery, to whom Gregoras dedicated an encomion in the last part of his text, although the
author does not mention him by name. As it seems, the clue to his reason to rewrite this text was
Theodoros Metochites, in the face of whom Gregoras saw his hero.

32



If the issue of iconoclasm had been rather slightly touched upon by Gregoras by including
rather indifferent references to the imperial iconoclast policy and its consequences to the Church
and the Byzantine society, the same cannot be said for the hagiographers of his previous generation.

Probably around 1274 Theodora Raoulaina reworked the Life of Theodore and Theophanes,
the Graptoi. Her text functioned as a parallel reminding the cruel abuse of her two brothers in law,

Manuel and Isaac Raoul, in the hands of Emperor Michael VIII, due to their opposition over the
Church Union.

In the introductory part of her text Raoulaina declared that the content of her work will
constitute a model which “like a live coal, a spark, will set fire to the audience” underlining thus the
aggressive character of her work.

What follows in her story is based on interweaving the two historical periods in an exceptionally
figurative way. The same tendency is also detected in other hagiographical texts of this period,
though processed in a different frequency and technique that hinged on the time of writing and the
hagiographer’s status.

From the very beginning Raoulaina clearly placed the timing of her literary composition in a
turbulent phase and directed the reader’s attention to the reason: “the confusion which afflicted the
Church now on account of the agreement between the emperor and Rome”, that is the controversy
over the Lyons Council and the Church Union (1274). Though the name of the emperor is not
mentioned it is quite obvious, whereas her phrasing gives us an inkling of her hostile tone against
him. Furthermore, Raoulaina’s phraseology introduced the correlation between her own time and
the epoch of iconoclasm when the plot of the storyline unfolds: “The same has been done now by
those who set aside the godly dogma”. With this narrative method the hagiographer put together the
two epochs, sometimes openly and sometimes by hints.

We must acknowledge that she directly referred to her own time only twice not with an
open censorious vocabulary, but with nuances of criticism. Raoulaina enriched her narration by
introducing events and situations that took place in the iconoclast past, whereas they are rather
related to her own time. For instance, the case of the noble women who were exiled by the iconoclast
emperor Leo V, constituted an invented information for the iconoclast period. This detail likely
corresponded to the writer’s own time and particularly matching to her fate as well as her mother’s.
They had been at the core of opposition with their anti-unionist ideas preserving traditional
Orthodoxy, therefore they both were imprisoned.

The bluestocking princess skillfully played with the word “now” which is used 22 times in her
work. Sometimes she applied it in its literal meaning and sometimes with an ambiguous significance,
related to the sequence of narrative events, which nevertheless with suitable connotations pointing
to events of her own time. Her purpose was to remind the deceitful procedures that Michael VIII
had adopted in order to make the Byzantine clergy sign the Lyons Council. Phrases relevant to the
concept of Orthodoxy run throughout her account and matched perfectly both with the iconoclast
epoch and the years of Michael VIII.

From a socio-political perspective Byzantium was living in “hard times”. There were difficulties
in freely articulating an opinion, which was opposite to the official policy. Openly expressing
political thoughts was a risky matter_for “men, who were created free” as Pachymeres specified.
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Therefore, Raoulaina penned a narration on the iconoclast past that tended to remind of her own
troubled days. By addressing the issue of iconoclasm she could speak openly about Orthodoxy
and generally the ecclesiastical policy established by the emperor and condemn his involvement in
dogmatic affairs. Returning to the iconoclastic heritage Raoulaina could promote her own ideas,
which opposed the official policy aiming at sending concrete messages to her followers, as she had
forewarned in the beginning of her work.

Another hagiographical item that carries the same range of meanings is the anonymous text
on saint Theodosia, in all probability written about the same period. The anonymous hagiographer
is deeply conscious of the danger that will cause to him his text. It was written in an environment
of political abuse, in which openly expressing viewpoints or negative political comments caused
harm to the opponents. The nature of the arguments, the aggressive style of the hagiographical text
and some of the historical inaccuracies point to a date in the reign of Michael VIII. Many of the
referred reports have been distorted, emended or altered to fit in with late Byzantine perceptions.
For instance, the anonymous placed the destruction of the Icon of Christ over the Chalke Gate in the
reign of Constantine V, although this event was charged to his father Leo III. My feeling regarding
this alteration is that the author deliberately chose this version in order to defame an emperor
bearing the name Constantine. The author seems to disgrace the iconoclast emperor by mentioning
him only with his nickname Kopronymos, as if he did not deserve to bear the glorious name of
the first Byzantine emperor Constantine to whom his distant successor Michael VIII purported to
be identified as the New Constantine. The textual content gravitated around the imperial power
whereas Kaiserkritik occupied considerable space, given that our hagiographer dismantled one by
one all the characteristic elements of imperial portrayal.

The writer censured the illegal way by which the emperor had ascended the throne. The phrase
was certainly unrelated to the iconoclast emperor Constantine, but it was a cryptic remark about
Michael VIIT’s rise to the throne after the overthrow of the legitimate successor John IV Lascaris. So,
it is evident that the orator expressed his opposing political view through iconoclastic perceptions
from which he developed the polemical stance prevailing in the text on St Theodosia.

Theodosia held a unique place among her contemporary martyrs for several reasons: she
was connected to the first anti-iconoclast act according to a certain tradition; she had suffered an
extraordinary martyrdom; and the basic point which, as I perceive it, had a great deal of influence
among the late Byzantine hagiographers, is that St Theodosia represented the epitome of Orthodoxy
and moreover symbolised the resistance and opposition to the imperial innovation over dogma.

The biting style of the narration justifies its anonymity. Analysing the context of imperial
nomenclature used in the most negative form by the anonymous hagiographer, I have already put
forward my view that the paternity of this strange text belongs to Manuel Holobolos. Therefore
Theodosia and the issue of iconoclasm was a cleverly contrived trick in order for Holobolos to
express his dissent by means of hagiographical codes from the past. Thus, he attained his goal: to
avoid dealing openly with precarious religious matters that dominated the reign of Michael VIII. I
think likely that the anonymous author - Holobolos — was the first among the Palaiologan writers
who resuscitated the Iconoclast era and prompted the setting up of the iconoclast ambience again
in his days, blazing a trail for others to follow. This approach enabled him to painlessly criticize the
imperial policy.
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Depending on available evidence, St Theodosia as the nonpareil model of Orthodoxy was
praised twice more in literary form by the hagiographers who lived during this troubled period.
John Staurakios first and then Constantine Akropolites dedicated a piece of their literary production
to the female martyr of iconoclasm after the rejection of the Lyons Council by Andronicos II. Not
surprisingly, both texts omit every mention with respect to the iconoclast council.

Each of the hagiographers composed an entirely different version of the text of St. Theodosia in
comparison of that we have discussed before. The excessive Kaiserkritik as found in the anonymous
text is missing. Moreover, they both have chosen the same version according to which St Theodosia
martyred in the reign of Leo III.

Staurakios produced an encomium in high rhetoric style in order to “fire with enthusiasm”
his audience for Orthodoxy and Theodosia was by definition the appropriate model. Therefore, he
introduced his narration by calling her the “pillar of Orthodoxy”, who “through the furrows of the
whips functioned as an arable land where the pattern of Orthodoxy was set”. Emphasizing on the
construction of the martyr’s perfect hagiographical portrayal Staurakios proceeded to analyse the
terrible situation that the Orthodox Church had reached.

Akropolites in his turn eulogized the martyr as “being the spark of piety within a heap of
ashes that covered the Church with darkness and though she was ignored for a time, then she
became immediately a flambeau guiding towards salvation” His words depicted the cultic evolution
of St Theodosia pointing out her reappearance during his days, considering her as fundamental to
the process of reestablishment of Orthodoxy. As Raoulaina and Holobolos had previously done in
their relevant works, Akropolites also presented in his oration particular patterns referring to his
own time. He criticised the efforts of the iconoclast emperor to coerce the citizens to change their
viewpoint over dogma, something that finally failed to achieve. The same happened during the
reign of Michael VIII, who made every effort to change high clergy’s mind about the union of the
Churches.

Appalled by the cruelty of Michael VIII against the intellectuals of his time, Staurakios and
Akropolites incorporated in their narration on St Theodosia an excursus about the oikoumenikos
didaskalos, a story fabricated by the iconophile party in the 9" c. This legend aimed at reminding to
the audience that scholars of indomitable spirit, such as Holobolos and Raoulaina, acted as “towers
of strength and solid walls” maintaining the Orthodox tradition firmly fixed.

Towards which other martyrs from the iconoclast era the hagiographers of the time turned
their gaze?

Akropolites wrote about John of Damascus the strong defender of icons and martyr Barbaros
who lived in the second phase of iconoclasm.

John of Damascus best known for his teachings and dogmatic works produced fundamental
texts on systematizing the Orthodox doctrine, therefore he is called by our hagiographer “the beacon
of God’s knowledge”. From this perspective the interest of Akropolites in composing this long text is
unsurprising given the prevailing political and religious situation of the time as well as the scholarly
status of the writer. Akropolites was a statesman and a highly educated person with anti-unionist
beliefs. The core topic of his discourse focused on John’s wisdom that allowed him to formulate his
theoretical ideas on Orthodoxy in language. Akropolites mentioned the first iconoclast emperors
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Leo IIT and Constantine in his narration with the most unfavourable characteristics. He also attached
to his account the later legend about the severed hand of John of Damascus in order to present him
as a martyr of iconoclastic persecution. Our hagiographer did not neglect to comment on his own
time. He declared that political conditions of his epoch shared characteristics with the iconoclast
one by comparing both of them as a “field casted to the winds” His text constitutes a hymn to the
theoretical formulation of the Orthodox tradition by highlighting the value of rational discourse.

Akropolites’s speech on St Barbaros includes an entirely different content. He chose to speak
about Barbaros who became a “martyr and prestigious winner in the race of Christ”, though
previously was considered a Barbarian judged by his language, origins, laws and habits. These earlier
“barbarian” perception of the martyr urged Akropolites to compose his oration with the purpose to
beg him to intervene to stop the attacks of the contemporary enemies of Byzantium, regarded also
as barbarians, as his hero had been. Matters pertaining to iconoclasm are parenthetically mentioned
in his oration and were used in order to help the writer to make incisive political comments
understandable enough by a statesman. Akropolites declared that internal crisis lead the state to
political instability and vulnerable position, therefore an easy target for its enemies.

The hagiographical sources of this period do not touch, as might be reasonably expected,
big names, the famous martyrs of the iconoclastic period, who got down in history as the fervent
defenders of the icons, for instance Theodore Stoudite, Nikephoros the Patriarch, Theophanes the
Confessor. As it seems, they were not the type of martyrs that the prevailing contemporary political
and religious order would wish to promote. They had not suffered an eccentric martyrdom like the
one of Theodosia and the Graptoi, providing a model of fervent opposition to the official religious
policy.

The hagiographers of the time certainly illustrated the prevailing contemporary features of the
political scene and society with their unique way. The hagiographical sources of the time allow us to
unveil ways of thinking, detect purposes and decode social concerns and literary practices.

During the reign of Michael VIII the discussions over the Union of the Churches and the
Arsenite schism had sparked off social unrest. Writing in a rhetorical scheme for persons and events
of iconoclast past, the hagiographers used the ideological spectrum of iconoclasm in a misleading
fashion. Living in times of political turmoil their primary aim was to criticise the current reality
and disseminate their messages. The contemporary political situation had excellent affinity to the
earlier years of iconoclasm and the skillful scholars elaborated iconoclastic issues in order to address
those pertaining to their own time. Thus, taking as a pretext martyrdom imposed by the iconoclast
emperors to heroes of the distant past, they stigmatized the contemporary policy of Michael VIII
As it seems, the revival of the iconoclast era initiated from his time within a censorious context
and continued in the reign of his son Andronicos II but in a different view, by praising Orthodoxy.
Hagiography of the time should be understood as a social and communicative system, as it had
always been, but in the early Palaiologan times it took on a further purpose: to promote opposition,
to contain veiled Kaiserkritik and to convey definite Orthodox response to questions over dogma.
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Nouveaux martyrs dans la piété serbe du Moyen Age tardif
La naissance du modele

Les cultes des néo-martyrs naissent dans les Balkans dans le cadre du danger turc et de
loccupation ottomane qui sensuit. Cest précisément dans ce contexte quon doit les analyser, tout en
tenant compte de leur évolution, cest-a-dire du fait qu’ils résultent d'un processus dappropriation
de la tradition des cultes balkaniques déja existants. La matrice de ces cultes est en partie créée
dans la période prénémanide : la grande popularité du culte de saint Jean Vladimir (mort en 1016)
représente I'un des témoignages éclatants de la premiere étape de lévolution des cultes des saints
souverains en martyrs de la foi. La deuxiéme étape, plus importante, est relative a la création du
premier culte national - celui de saint Syméon, forgé a lexemple de saint Démétrius, martyr et
myroblite. Ce modele particulier du martyre sans versement du sang, trouvant son illustration
exemplaire dans le culte de saint Syméon, souligne la pratique de I'imitation du mod¢le dans le
procédé de la création du personnage du saint.

Clest dans les écrits littéraires du « cercle de Studenica » datant du début du xi11° siecle que
Syméon est désigné comme saint myroblite pour la premiére fois et que ses reliques sont qualifiées de
saintes et miraculeuses. De surcroit, dans la Louange qui clot sa Vie, Stefan le Protocouronné ajoute
au nom de Syméon lépitheéte de martyr, a I'instar de saint Démétrius. Le premier saint national serbe
acquiert cette distinction conformément a la notion de martyre définie dans les premiéres ceuvres
exégétiques. Il sagit des écrits de saint Basile et de saint Jean Chrysostome, bien connus dans les
milieux érudits serbes, oll le martyre est défini comme acte volontaire (fait « de son plein gré, sans
feu ni force »), choisi consciemment (« car ce nest pas uniquement la mort, mais aussi la volonté,
qui fait le véritable martyr »).

Les caractéristiques de la matrice ainsi créée ont largement influé sur les cultes des néo-martyrs
ultérieurs, nés sur le méme sol. Quoique le concept de saint martyr soit enraciné de longue date
parmi les Serbes, la création des cultes particuliers des néo-martyrs est liée a la période suivant la
bataille de Kosovo (1389). Dans le présent travail nous ferons abstraction des exemples et modeles
préexistants pour nous consacrer a létude des spécificités serbes des néo-martyrs apparus a l'aube de
loccupation ottomane et fortement influencés par la tradition hagiographique. La création du culte
du saint prince Lazar, héros de Kosovo, dont la mort, lors de la bataille décisive contre les Turcs, sert
de base au modele du saint guerrier, représente sans nul doute le point crucial de la consolidation
du culte des néo-martyrs. Dans l'histoire de la littérature serbe médiévale, on a remarqué depuis
fort longtemps le lien essentiel entre les différents écrits dits « de Kosovo », créés apres la tragédie
du prince Lazar et des chevaliers serbes sur le champ de bataille, et les compositions écrites pour les
besoins de deux nouveaux cultes des martyrs — le saint prince Lazar et le saint roi Stefan de Decani.

Nous nous donnons pour tache de présenter dans ce travail la geneése de ces cultes, ainsi que les
modeles et instruments littéraires utilisés dans leur définition. Le portrait hagiographique du néo-
martyr dans la tradition serbe se distingue par deux motifs particuliers : celui de la couronne céleste
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que le saint souverain obtient dans l'au-déla en guise de récompense pour la lutte contre lennemi
de la patrie, et celui du triomphe de lorthodoxie sur la menace musulmane. Etant donné la défaite
évidente des forces chrétiennes dans la réalité, ces motifs littéraires deviennent porteurs d’'un sens
nouveau, dérivé de deux processus paralleles. D'abord, la défaite et la mort sont translatées dans
lau-dela par le biais de la récompense céleste, pour se sublimer ensuite dans I'idée de la protection
céleste que les saints néo-martyrs assurent en veillant sur leur peuple souftrant.

Lanalyse des cultes des néo-martyrs du bas Moyen Age balkanique ouvre deux problématiques
particulieres. D’un coté, il sagit détudier les genres littéraires contribuant a la définition de ces
cultes — outre les formes traditionnelles des écrits de célébration, de nouveaux types de textes voient
le jour, par exemple celui des « pleurs ». Cest le corps du martyr qui se trouve au centre de ces
nouveaux cultes. Que ce soit le corps du saint thaumaturge (Stefan de Decani), juste souffrant au
nom du Christ qu’il vénere, ou celui du martyr mort a la bataille (le saint prince Lazar), les textes de
célébration des saints tels que les hagiographies, les offices, les « pleurs » ou les louanges, revétiront
une valeur et un sens diftérents silon choisit den placer I'analyse dans le contexte des liens tissés entre
I'hagiographie du saint et sa dépouille, dont l'action miraculeuse ajoute une dimension nouvelle
tant au récit hagiographique qua la pratique du culte. Pour cette raison, la question du lien entre le
texte, les reliques et la mémoire est cruciale pour une compréhension approfondie de la longévité,
mais aussi des roles spécifiques des cultes des saints dans les Balkans. Bien entendu, ces spécificités
proviennent essentiellement des cadres politiques dans lesquels les cultes ont été engendrés et ont
perduré par la suite. Les souverains, en quéte de la légitimité, cherchaient dans les reliques des
protecteurs surnaturels qui pouvaient justifier leur action politique et sacraliser leur pouvoir. Un
second versant de la problématique est centré sur les modifications du contexte et de la fonction des
cultes durant la longue occupation ottomane. Nous nous concentrerons sur les cultes nés au cours
des xv© et xvI°siécles, sans aborder la question tres intéressante de leur évolution et de leur fonction
durant ’age baroque et Iépoque de la naissance de I'Etat national au x1x¢ siécle.

Lapogée du culte des néo-martyrs : nouvelle identité de la sainteté

Le nouveau type de saint roi martyr est instauré pour les besoins du culte du prince Lazar.
Il servira ensuite de modele au culte de Stefan de Decani, qui fut créé a linitiative des moines
du monastere du Pantocrator de Decani et de leur higoumene, Grégoire Camblak. Ce dernier est
aussi l'auteur d'une Vie du saint roi qu’il composa a son retour de Moldavie en 1402, alors qu’il se
trouvait a la téte du monastere de Decani. Il quitta la Serbie a la suite du déces de son oncle Cyprien,
le métropolite de Moscou, et devint métropolite de Kiev en 1414. Leeuvre de Camblak (la Vie du
saint ainsi qu'un office du roi martyr) a incontestablement instauré le culte de Stefan de Decani
en tant que roi néo-martyr. Les reliques du roi avaient été déposées au sein du monastere avant
que Camblak nen devienne I'higoumeéne et son culte sétait déja répandu. Cependant, cette Vie ne
correspondait pas tout a fait aux Vies des saints « dynastiques » du recueil de I'archevéque Daniel
I1, une sorte de « synaxe » des saints serbes née dans les années vingt du x1v* siecle (ou la versio
prima de la Vie de Stefan de Decani parait pour la premiere fois). La figure hagiographique de Stefan
de Decani se démarque de tous les types habituels des saints rois. En outre, I'importance quon lui
accorde, comme en témoigne entre autres la durée de son culte, n'a dégal en Serbie que celle de saint
Syméon. Pourtant, le culte de Stefan a d'abord été un culte typiquement dynastique.

Avec larrivée au pouvoir de la dynastie des Lazarevi¢, héritiers du prince Lazar, sopére une
véritable transformation du culte existant du saint roi, représentant de la sainteté dynastique, en
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celui de martyr. Le nouveau culte de Stefan de Decani, né de l'initiative des moines de Decani qui
souhaitaient inscrire le fondateur de leur monastére dans le calendrier liturgique, emploie la méme
matrice que celle créée pour le prince Lazar apres la bataille de Kosovo. D’autre part, on remarque
a ce moment-la une intensification des liens entre I'Etat dirigé par la régente, la princesse Milica
(la moniale Eugénie), et le monastére de Decani. La princesse accorda en effet plusieurs donations
au monastére et promulgua un chrysobulle en 1397. Introduit par le psaume de David 25.8, ce
document élevait Decani au rang de demeure divine unissant deux mémoires saintes indépendantes :
celle de saint Stefan de Decani, fondateur du monastére, et celle, nouvellement créée, du prince
Lazar, « mort en sainteté ». Ces aspirations d’Eugénie a fortifier le nouveau culte par des textes a
caractére martyrologique correspondaient a I'intention de la communauté de la Grande Laure de
Decani de rédiger, pour les besoins du culte du fondateur, des textes de célébration qui le définiraient
comme néo-martyr.

Lere qui souvrait nécessitait une nouvelle forme de célébration. Les moines de Decani
profitérent de 'unanimité des hautes sphéres de I'Etat et de I'Eglise pour promouvoir le culte
du martyr de Decani. La promulgation du chrysobulle était également une fagon de montrer la
volonté de la princesse détre comptée, avec ses fils, Vukan et Stefan (futur prince et despote), au
rang prestigieux des « fondateurs » de Decani. Le préambule représente en effet une sorte de priére
pour les fils et une sollicitation a servir le Seigneur. On notera quétre le « second fondateur » de
I'influent monastere de Decani parait le régne d’'un haut prestige et permettait a la dynastie d’asseoir
sa légitimité. Aussi la moniale Eugénie, sefforcant détre aussi bienveillante que ses prédécesseurs,
restaura-t-elle la fondation de Stefan de Decani. Il nous semble par conséquent que le document
témoigne d’une refonte de son culte, de son fagonnement en martyr et de l'apparition d’une nouvelle
figure du saint roi.

Le culte de martyr rendu a Stefan sarticule principalement autour des textes composés par
Camblak. Il sagit de deux rédactions de sa Vie — une longue et une autre, abrégée — ainsi que d'un
office liturgique ou figure le motif reconnaissable du roi hésitant entre la vie éternelle et lempire
terrestre périssable. Le dilemme se conclut par le choix de la couronne éternelle du martyr ; ce
dont se sert Camblak dans la Vie et I'Office évoque le motif central des écrits de célébration du
culte du néo-martyr rendu au prince Lazar. Cette entrée dans I'histoire sainte place le saint roi au
niveau des empereurs et prophétes de 'Ancien Testament, notamment Job, symbole des martyrs
vétérotestamentaires, archétype des néo-martyrs. Stefan est I'incarnation d’'un idéal complexe :
lauteur de I'Office le décrit comme un aigle doté de toutes les vertus du roi « tres chrétien ». Cest
pourquoi il recoit Iépithéte de « martyr invincible » attestant sa vaillance au combat, ainsi que son
role de « pilier de la patrie » et de « défense infranchissable » de la communauté monastique. L’Office
met en valeur sa qualité d’'intercesseur aupres des fidéles, protégeant son peuple et lui rendant des
visites « invisibles », tel un « bon berger ». Le « reliquaire du saint roi » occupe une place centrale
dans son culte. A cette relique précieuse on attribue, tout comme a la main du roi, la capacité de
« source vivifiante » de guérir le corps et 'ame de ceux qui souftrent.

A préter attention aux procédés littéraires caractéristiques pour la création du portrait de
martyr, on peut en remarquer plusieurs composantes. Conformément au type du saint martyr, sa
mort est terrible et violente, causée par des mains assassines. Alors que ses exploits sont la preuve de
« lendurance de (son) ame », I'’hagiographe affirme lui-méme étre saisi d’horreur devant « I'injuste
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spectacle de sa mort ». Camblak mentionne également qu'un pouvoir miraculeux « sécoule » de
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la sainte tombe du roi, qui lui parait « plus précieux que lor et la topaze ». Chagiographe compare
ses reliques aux rayons du soleil illuminant léglise et formant un halo de lumiere autour du martyr
nommé strastotrpac (soufre-passion), a I'instar des saints Boris et Gleb, populaires dans la tradition
serbe. On retrouve la méme émanation dans un épisode du texte de I’hagiographie, ou Stefan sort
de la tente dans laquelle il a passé toute la nuit a prier avant la bataille de Velbuzd. Son visage est
alors baigné de lumiére comme celui de Moise quittant le Tabernacle. Il sagit dun moment de
rupture dans le récit puisque cette force surnaturelle annonce « la lumiére qui arrive ». On retrouve
le motif de la lumiére — symbole de la pureté — dans la scéne de l'apparition de saint Nicolas dans
le monastére du Christ Pantocrator a Constantinople, ou Stefan avait été enfermé dans sa jeunesse.
Stefan Ote alors, par un geste hautement symbolique, le tissu recouvrant ses yeux pour montrer
a tous son « visage de saint ». Enfin, 'hagiographe emploie la métaphore solaire pour parler de
son regne sur terre. Selon un principe hésychaste, la lumiere est un lien avec le divin et l'annonce
posthume de la sainteté du roi. D’autre part, ’'Hymne dont il faut souligner la teneur eschatologique
fut écrit « a la onziéme heure avant la fin du temps » dans une attente heureuse. La fin proche était
annoncée par les moines tournant autour de la chasse du saint, chantant les louanges et baisant les
saintes reliques en les mouillants de larmes.

Ces textes donnaient un caractére merveilleux au rituel liturgique du culte du saint roi dont les
reliques sacrées faisaient la réputation de la Grande Laure. Le culte du saint roi Stefan fut célébré des
le jour de sa mort, le 11 novembre 1330, soit avant que Camblak ne compose son Hymne, comme
l'atteste le typikon de Chilandar du milieu du x1v© siecle. Ce fait semble prouver que la premiére
période du culte na pas lieu a I'initiative du monastére de Decani. Ainsi les textes qui voient le jour
a laube du xv* siécle marquent-ils autant une nouvelle étape dans le culte qu'une nouvelle forme de
célébration. Le « défunt célebre », auréolé de sa couronne de martyr, ne répond plus seulement a un
culte dynastique dont la vocation est de sauver la patrie et de protéger les héritiers, mais devient le
fondement sacré de I'identité du peuple élu dans la communauté des Chrétiens. Afin de créer une
mémoire officielle, on dota bien évidemment le nouveau culte d'images, de symboles et de rituels
particuliers.

Un dernier élément que Camblak cite dans I'Hymmne illustre 1évolution du culte de Stefan
de Decani. Il sagit de la comparaison de sa sépulture royale avec le ruisseau de Siloam qui prend
sa source sur la colline de Sion et qui, a travers un tunnel, approvisionne en eau la vieille ville
de Jérusalem (« la ville basse de David »). Etant donné que seul le lac de Siloam était en mesure
de sauver la ville en cas de siége, ce paralléle possede deux significations : il souligne le caractere
prophylactique de la tombe de Decani et situe le culte du roi serbe en relation avec la mythique
Jérusalem. On mesure dautant plus la portée de cette comparaison que le passage en question vise
a mettre en relief le culte des reliques de léglise de Decani. La célébration du saint roi élaborée
par les textes de Camblak reposait par conséquent essentiellement sur une acceptation volontaire
des souffrances et de la mort. Cest la le fondement de I'idée de transcendance symbolisée par le
tombeau en terre sainte et celui du souvenir éternel assuré par loffice liturgique quotidien et les
pelerinages. De cette fagon, la mémoire du défunt se rattachait a un lieu particulier, qu’il sagisse du
lieu de la bataille ol le martyr sétait illustré ou bien de son tombeau, qui, lui, était le lien entre la
victime, le désir de rédemption et la possible résurrection.

Comme on I'a mentionné supra, cest le corps du saint roi qui occupe la place centrale dans la
seconde période de la célébration du culte de Stefan. Les sources mettent en valeur I'incorruptibilité
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et la douce odeur émanant de son tombeau ainsi que le miracle opéré a son contact. Le rite de baiser
les reliques donnait lieu a une « transmission » du miracle qui se déroulait généralement dans une
effusion de larmes. Il est remarquable que le « don de larmes » exalté par la pratique ascétique
revienne de fagon récurrente chez Camblak : par exemple, au moment ot le héros retrouve la vue
ou bien quand il est comparé a Tobit et a Job. Lhagiographe précise que, durant les deux années qui
sécoulerent entre le moment ou il recouvre la vue et celui ou il regagne sa patrie, Stefan vécut en
ascete « dans les larmes et une humble sagesse ». Méme lorsqu’il combat pour lempire, il est décrit
en pénitent « mouillant de larmes son lit, non seulement la nuit comme le clame le prophete mais
aussi le jour pour laver la conscience ». Les actions qui témoignent de la piété du roi saccompagnent
également du don de larmes. Dans son éloge au saint Camblak affirme que Stefan fait partie des
saints les plus illustres en raison de la pureté de ses prieres, de sa mort en martyr et des larmes qu'’il
versait quotidiennement.

Quant au « corps saint du roi », il représente « le précieux héritage de sa patrie ». On constate
que la dépouille du roi avait un caractére sacré. Le corps était sanctifié au cours de la cérémonie
de Tonction ou le roi, investi des insignes symboliques du pouvoir terrestre, devenait lauxiliaire
du pouvoir divin grace a sa relation directe avec le Christ. Cest pourquoi, dans certains royaumes
d’Occident, les guérisons avaient parfois lieu du vivant du roi, par simple contact. Il n'y a pas eu de
tels exemples en Serbie, ou, en revanche, les souverains de la sainte lignée étaient capables de protéger
et de sauver leurs sujets par les exploits et les prieres. Apres la mort, leur corps saint continuait
dagir sur le plan individuel et collectif. Cest dans ce sens qu’il faut considérer lexpression précitée
de Camblak au sujet du corps du roi (« héritage de sa patrie »). La mémoire de Stefan de Decani
continua de vivre dans les siecles suivants selon cette méme conception de la sainteté, reposant sur
la transmission du charisme royal issu a la fois de sa fonction royale et de l'action miraculeuse de
son corps saint.

Réorganisation du modele : nouvelle forme de représentation

La fin du xv© et le début du xvr1° siecle marquent un retour au modele des saints fondateurs
de I'Etat et de I'Eglise serbes. Ce regain d’intérét pour la tradition médiévale correspond a la
reconstitution du patriarcat de Pe¢ (1555-57) bien que la tradition orthodoxe et le culte des saints
rois se soient maintenus durant toute la période ottomane. Lhéritage artistique et liturgique du
Moyen Age senrichit de nouvelles formes de représentation iconographique. De tous les cultes de
saints, ceux de Syméon/Sava et de Stefan de Decani étaient les plus célebres aupres de la population.
La diversité des textes liturgiques consacrés a Stefan de Decani montre a quel point son culte était
répandu dans le royaume. Il est néanmoins surprenant que la hiérarchie ecclésiastique ait désigné
ce saint dynastique, dont le culte était somme toute local, comme mod¢le de sainteté a la place
du martyr emblématique du Kosovo, saint Lazar. Il faut sans doute y lire le succes de la nouvelle
forme de sa célébration. Le portrait hagiographique de Stefan établi par Camblak révéle en effet
deux aspects cultuels capables dexpliquer cet engouement. Il sagit de la dévotion extraordinaire
du roi, qui ne lui fit pas défaut méme dans les moments les plus difficiles de la vie, et sa qualité de
martyr. Cest donc son appartenance a la sainte dynastie des Némanides qui assure la continuité de
la tradition serbe durant Iépoque ottomane, mais cest surtout a sa qualité exacerbée de martyr qu’il
doit une telle popularité. On tentera de définir ici le nouveau type de représentation du roi martyr
et la forme de sainteté qui lui correspondait.
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Méme si, a lépoque, 'Eglise serbe navait pas encore complétement perdu son autonomie,
les années soixante du xv* siécle inaugurent son lent déclin. Tout d’'abord, la perte des revenus
et des domaines au profit des Turcs victorieux affaiblit fortement la « Grande Eglise ». Mais la
tradition serbe fut préservée au sein du patriarcat de Constantinople qui, par la décision du sultan
Mehmed II, obtient l'autorité sur tous les sujets orthodoxes du nouvel Empire. Lassemblée de
Constantinople, réunissant en 1484 les représentants des patriarcats orientaux et ceux des Eglises
orthodoxes des Balkans, montra que cette situation allait perdurer. Le patriarcat de Constantinople
acquit une influence certaine sous le regne du pacha Ibrahim, dorigine grecque. Mais la menace
grandissante du catholicisme conduisit 'Empire ottoman a des concessions territoriales sur ses
régions frontaliéres. Les dernieres décennies du xv* siecle et le début du xvI¢ marquérent un retour
a la tradition médiévale et au modéle des fondateurs historiques. Il est vrai que la situation changea
dans les pays serbes puisque le patriarcat de Pe¢ fut reconstitué en 1557 sur la décision du sultan.
Des lors, les patriarches tenterent par tous les moyens délargir leur influence sur la région de Srem
qui comprenait lensemble du territoire situé au sud du Danube, amor¢ant 'unification spirituelle
des Serbes. LEglise, en tant que vecteur de la tradition historique, permettait de réunir le peuple
autour d’'un passé commun, qu’il savait glorieux et dont il espérait la résurgence. Les peintures
murales des églises de Pe¢ (xvi° et xvIi®siécles) offrent une belle illustration des idées de cette
époque. Les membres du haut clergé serbe, que lon qualifiait de « gardiens de la foi des peres »,
étaient les garants de I'identité orthodoxe. Ils souhaitaient, selon un certain historicisme propre a
Iépoque, conserver 'héritage du Moyen Age et en affirmer la continuité dans les temps présents en
stimulant le culte des martyrs locaux. Le nouveau pronaos de léglise de Pe¢, construit sous Mehmed
Pacha, fut choisi pour répondre a ce programme idéologique en abritant la galerie des portraits des
patriarches serbes. Y figure une série de saints serbes, depuis saint Sava jusqua Macarius Sokolovi¢,
censée perpétuer la parole des apotres. Au-dessus deux sont peints les bustes des grands martyrs
et, en face, les figures des moines anachorétes dont la tradition séculaire fut renouvelée dans le
patriarcat de Pe¢ (Pierre de Kori$a, Prohor de P¢inja, Jean de Rila, Joachim d’Osogovo, Gabriel de
Lesnovo et Joannice de Devic).

Sur le mur oriental du pronaos de Pe¢ se trouvait la fresque de Georges le Nouveau (Georges
de Kratovo), jeune orfévre condamné au bticher a Sofia en 1515 pour avoir refusé de se convertir
a lislam. Cintroduction de ce nouveau saint dans le programme pictural prouve que le culte des
martyrs était un moyen de parer a toute éventuelle islamisation. Georges le Nouveau avait en effet
été proclamé mégalomartyr et son culte fut inscrit dans I'Office et la Passion, ceuvres de 1école
littéraire de Sofia. Cette opposition a I'Islam fut véhiculée par une littérature martyrologique. La
Passion de Georges de Kratovo, écrite entre 1516 et 1539, témoigne du lien trés fort avec les cultes
des martyrs serbes anciens. A la différence de 'Office, créé dans le style de l'ancienne hymnographie
serbe et des chants byzantins traditionnels, ce long texte représente une vie tout a fait particuliere,
échappant a la définition générique. Il renouvelle sur le plan rhétorique et panégyrique la tradition
des acta martyrum du christianisme primitif. Son dessein principal était de diffuser un message
politique et religieux, cherchant a sauvegarder l'identité orthodoxe d’'une civilisation en danger et
a renforcer la résistance a I'islamisation de plus en plus forcée des Balkans en glorifiant la lutte
des martyrs méritant la récompense céleste. A partir des années quarante du xv* siecle déja, on
peut retrouver un nombre plus important des martyrs glorifiés par les Vies grecques, bulgares et
serbes, morts dans les pires souffrances, le plus souvent briilés ; ces passions servent de base a toute

42



une série de nouvelles compositions polémiques, similaires au niveau générique et thématique, aux
conséquences politiques de longue portée. En témoignent de nombreuses compositions nées dans
les scriptoria de Kratovo et du monastére de Rila au xvI° siecle. Leur forte activité permit de doter
les nouveaux cultes de textes liturgiques.

La passion de Georges de Kratovo, texte comprenant un écho tres vif de différents cultes de
néo-martyrs serbes, offre un exemple particulierement intéressant pour notre sujet. D’une certaine
maniere, il rassemble les motifs littéraires figurant dans de nombreux textes nés sur lensemble des
territoires ethniques serbes, bordés de lieux sacrés abritant les précieuses reliques des martyrs. Ces
motifs partent des considérations sur la nature providentielle du sacrifice de Lazar dans la bataille
de Kosovo pour aboutir a d’autres sur les plus hauts buts spirituels contenus dans la célébration
commune des saints despotes serbes enterrés dans la région de Srem. Dans cette Vie singuliére se
rejoignent les traces de cultes différents, de celui du saint prince Lazar de Ravanica jusquaux cultes
du monastere de Krusedol ot se trouvaient les reliques des despotes Stefan, Georges-Maxime, Jovan
(Jean) Brankovi¢ et dAngelina, [épouse de Georges, membres canonisés de la derniere dynastie
princiere serbe des Brankovic.

Pendant la période ottomane, outre le monasteére athonite de Chilandar, le monastere de
Mileseva fut le centre de la culture et de la religion orthodoxe. Il joua un role déterminant dans
la reconstitution du patriarcat de Pe¢ (1557), dont l'artisan principal fut le vizir Mehmed Pacha
Sokolovi¢. Ce dernier avait été un temps le protecteur du monastere et l'avait intégré au systéme de
maillage administratif impérial fondé sur un « réseau familial et amical ». Il convient de préciser que
cette restauration intervint dans le contexte politique particulier des réformes morales et de la mise
en valeur du message religieux sur le plan artistique proné par le catholicisme a la suite du Concile
de Trente. Les moines de MileSeva semployerent a introduire des réformes tout en maintenant
leurs traditions locales. A ce titre, ils recueillirent de nombreux textes liturgiques consacrés aux
saints serbes. Le monastére avait de bonnes relations avec I'Eglise russe et participa au Concile de
Moscou (1547-1549) qui décida de la canonisation de plusieurs saints et envisagea la lutte contre
les hérétiques. Mais il était également proche de I'Eglise grecque, notamment grace a ses liens avec
les moines du Mont Athos. Enfin, Mileseva était le siege du métropolite d’'Herzégovine, dont le
détenteur était généralement promu a la fonction de patriarche. Cétait aussi un centre d’'imprimerie
tres actif (1544-1557). Les récits des voyageurs occidentaux du xviI¢ siecle nous rappellent que le
culte de saint Sava était tres fort a Mileseva et que les offrandes en son nom aidaient la population
musulmane locale aussi. Le seul culte de cette ampleur fut celui abrité par le monastére de Decani.

Malgré la velléité des conquétes souvent destructrices, les Ottomans, sans doute par crainte
d’une répression divine, épargnérent les grands centres religieux orthodoxes tels que Decani, Pe¢
ou bien Gracanica. Limportance de Decani est visible dans lopulence de son trésor monastique. Le
grand nombre de documents turcs qui y sont conservés prouve que le monastere avait au milieu du
xVI° siecle un statut de fauconnier et bénéficiait par conséquent des facilités de paiement des impots.
Le nombre de moines - ils nétaient pas plus d'une douzaine a la fin du xv°siecle — saccrut pendant
cette période. Au cours des xvI° et XVvII® siecles, le monastere fut un centre religieux a I'intense
production iconographique. On en connait d-ailleurs plusieurs artistes célebres, parmi lesquels le
maitre Longin. Les diverses variantes iconographiques relatives a Stefan de Decani sont nées au
sein de son monastere et illustraient généralement la Vie écrite par Camblak. Ce nest pourtant qua
la fin du xvr° siecle que son image se popularise. On constate que lexpansion du culte du saint roi
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dans cette seconde moitié¢ du xvI° siecle va de pair avec la place grandissante de Decani dans la
culture serbe. Lomniprésence des portraits de Stefan dans les décorations picturales déglises et la
multiplication de ses icones correspondent a une nouvelle étape dans la célébration de son culte.
Introduit dans les synaxaires du patriarcat, Stefan est dés lors au premier plan dans les peintures et
on le retrouve aux cotés des plus grands saints.

En méme temps, lessor du culte des saints rois est renforcé au moyen des livres imprimés qui
en propageaient les images dans les pays serbes. Les monastéres dans lesquels existait une activité
importante des copistes et qui abritérent ensuite des imprimeries, diffuserent des livres d’heures
en grand nombre. La premiere imprimerie fut ouverte par Georges Crnojevic ; elle vit le jour a
Cetinje en 1493. Aucun négala toutefois le centre d'imprimerie vénitien fondé en 1519 par Bozidar
Vukovi¢ de Podgorica et repris a sa mort par son fils Vicenzo. Cest la que les livres serbes furent
imprimés jusqua la fin du xvie siecle (1597). Les Livres d’ Heures (Ménaion), ouvrages liturgiques
représentatifs, réédités a plusieurs reprises sur les territoires peuplés par les Serbes dans les siecles a
venir, devaient leur popularité entre autres aux nombreuses illustrations de saints et jouaient partant
un role de premier rang dans la sauvegarde de I'identité nationale et religieuse.

Les changements considérables survenus au plan politique ont influencé le sort des cultes des
néo-martyrs serbes, ainsi que lévolution de la littérature destinée a célébrer les nouveaux saints
sur tout le territoire balkanique. Le sultan plaga Macarius Sokolovi¢ a la téte du patriarcat restauré
de Pe¢ (1557). Ce dernier était sans doute le neveu et '’homme de confiance de Mehmed Pacha.
Mais qu’il ait occupé auparavant la fonction d’higoumene du monastere de Chilandar nest peut-
étre qu'une donnée apocryphe. A la mort de Macarius (1574), le titre de patriarche continua de se
transmettre au sein de la famille des Sokolovi¢. La reconstitution du patriarcat était en fait un retour
aux lois du temps de Soliman le Magnifique. Il convient de souligner quelle ne fut pas motivée par
les origines serbes de Mehmed Pacha mais par les intéréts politiques du moment. Mais le meurtre de
Mehmed Pacha en 1579 mit un terme a cet élan. Léclat de Iétoile qui brillait au-dessus de la Sublime
Porte et préservait la Serbie sassombrit. Une nouvelle menace apparut avec les Albanais conduits
par Sinan Pacha qui, apres avoir détruit le monastére de Mileseva, donnerent lordre, hautement
symbolique, de brtiler les reliques de saint Sava (1594). Latteinte au culte des reliques porta un coup
fatal aux relations entre 'Eglise serbe et le pouvoir turc.

Bien que le culte du saint roi se soit maintenu dans la culture serbe principalement grace
aux icones et a la peinture murale, les premiers livres d’histoire qui voient le jour au XVII* siecle
préserverent eux aussi de loubli le passé serbe. Le slavisme baroque, qui accompagnait le mouvement
général du réveil brusque des nations européennes et lopposition des chrétiens a la présence turque
en Europe, eut une influence considérable sur I'historiographie serbe. Considérant 'Histoire comme
un principe rhétorique, voire poétique, ce courant littéraire et artistique au caractere savant et engagé
passe de la doctrine ut pictura poesis a celle ut pictura sermones, ce qui influencera considérablement
la perception de I'Histoire. Elle devrait étre « utile » tout en restant intéressante aupres du public
par lexaltation de la magnificence et des vertus, 'inspiration légendaire et anecdotique des épisodes
spectaculaire. Mais elle se devait aussi de continuer doffrir un modéle d’héroisme et délivrer un
message moral en imitant les grands exemples du passé.
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Il existe une unité littéraire entre les écrits de Kosovo et les compositions rédigées pour
les besoins des cultes du saint prince Lazar et du saint roi Stefan de Decani. La littérature serbe
d’inspiration martyrologique aprés la bataille de Kosovo résulterait de la motivation historique
et spirituelle de lexistence paralléle des deux cultes. Cest a ce moment dailleurs quapparaissent
les premiéres généalogies historiques et les premiéres chroniques serbes, faites sur un schéma
chronographique. Larriére-plan historique du culte du nouveau martyr serbe montre I'importance
de la mémoire historique et cultuelle que lon donne au saint roi. Les sources narratives et liturgiques
permettent de reconstituer le phénomeéne et son évolution. Parmi tous les textes hagiographiques
du patrimoine serbe, la Vie de Stefan de Decani est le meilleur témoin de lévolution au terme de
laquelle le culte dynastique du saint roi martyr sera complétement intégré au programme politique
et religieux dans les circonstances modifiées d’une nouvelle époque.

Dansla période qui suit, les chefs de 'Eglise serbe mettent en oeuvre un programme idéologique
minutieusement ruminé, au centre duquel figurent les cultes des saints serbes, particuliérement des
néo-martyrs. La période baroque entretenait en effet un rapport spécifique au passé. Lhistoricisme,
apparu en Europe deés le xvI° siécle, fondé sur une réinterprétation du passé au profit du présent,
accordait a Iétude historique une fonction utilitaire. Cest ce courant qui permit a [¢lite intellectuelle
serbe, au sein de la monarchie, de mettre en avant 'histoire médiévale serbe et de lemployer dans
la lutte pour la conservation de la tradition et de la religion. L'Histoire devenait exemplum et servait
laction politique. De nombreux cultes des saints souverains serbes reposaient en premier lieu sur les
textes de célébration. Ces écrits sadaptent aussi bien aux nouvelles circonstances et aux nouveaux
objectifs idéologiques qu’a la perception de I'Histoire et de son usage au xviir® siecle. D’'une autre
part, les lieux sacrés, points focaux des cultes des saints serbes, deviennent des topoi qui définissent
a leur tour le territoire auquel prétendaient les patriarches serbes par les droits historiques ; cest
ainsi que les terres serbes, démembrées entre les mains des forces étrangeres, se trouvent unifiées
sur le plan territorial et sacral. Le pouvoir du chef d’Eglise pendant les siécles suivants, jusqu’a la
création de létat national apres les résurrections du début du x1x°siecle, se concrétise politiquement
dans la figure du patriarche, médiateur entre le ciel et la terre. Lidée de corrélation celéste/ terrestre
est illustrée par les notions de Serbia sacra et Serbia sancta : 1a céléste Serbia sancta se trouve de cette
maniére au service de la notion historique de la terre serbe sainte — Serbia sacra.
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Becoming a New Martyr in Palaiologan Byzantium

Texte a venir.
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Introduction

Byzantine law owes its existence per definition in a change, in a transformation. The fact that
Justinian had promulgated his legislation mostly in Latin, whereas the dominant language in his
empire was Greek led to the actual genesis of Byzantine law. The legislation of Justinian had to be
transformed in order to be understood. Shortly after the promulgation of Justinian’s legislation,
Greek texts appeared which summarized, translated and commented upon this legislation. This
marks the beginning of Byzantine law. In the second half of the 9" century the Macedonian
emperors wanted to bring a change into law. Their aim was the anakatharsis, the “purge” of laws,
which led finally to the promulgation of a new law, “the imperial laws”, the Basilica. The Basilica was
new but at the same time it was not, since it was based on Justinian’s legislation, but then in Greek.
Sometime later, comments dating mainly in the 6" century were added to the text of the Basilica
in order to help the interpretation. These are the so-called “old” Basilica scholia. For someone who
does not realize the content of the Basilica, this action would also seem a paradox. Why use old
comments to interpret the “new law”? The 11" century marks the last revival of Byzantine law with
the establishment of a law school in Constantinople. The Byzantine jurists of this period wrote
comments on the Basilica which are known as the younger, the “new” Basilica scholia. It seems
however, that the Byzantine jurists of this period did not only use the Basilica. Sometimes, they too,
consulted Justinian’s legislation. In short, it seems that in Byzantine law there is a change, but at the
same time there is not. Boundaries between “old” and “new” are not always easy to define. Law is
being transformed, but how and why? Goal of this round table is to discuss questions related to the
transformations of Byzantine law throughout its history and the use of law as a means of change.

The present Round Table offers a variety of subjects reflecting on these issues from the age of
Justinian up to the Palaiologan era. Beginning with the actual genesis of Byzantine law, the language
issues and the role of the antecessors, G. Falcone discusses questions related to the Greek translation
of the constitutio Imperatoriam. By re-examining the subscriptio of the Florentine Index auctorum
T. van Bochove addresses problems caused by scribes of Byzantine legal texts and traces down a
small piece of the making of the Digest. F. Brandsma explores the actual transformation of Roman
law into Byzantine law based on examples from the “old” Basilica scholia. The question of the actual
application of Byzantine law in legal practice and the differences between “law in books” and “law
in action” is beautifully reflected in the papers of E. Papagianni, D. Papadatou and M. Tantalos. E.
Papagianni discusses the development of Byzantine legislation on divorce as an attempt of changing
social practices and perceptions and examines how Church and society influenced in practice
imperial legislation on divorce. Using a range of examples, D. Papadatou focuses on the influence
of society and customs in the making of Byzantine laws and in legal practice. In the same line,
M. Tantalos examines how Byzantine legislation on the alienation of dowry was actually applied
and how the Senatus Consultum Velleianum was used in Byzantine legal documents, including
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legal decisions and notarial acts. L. Paparriga-Artemiadi addresses the issue of the application of
Byzantine law through the interpretation of Byzantine jurists; she uses rich material of Byzantine
jurists and highlights some of their methods of interpretation. Finally, L. Benou traces down the
relation between continuity and transformation in Byzantine law by examining a variety of sources
including imperial prostagmata, documents from monastery archives and other sources related to
the administration of justice during the Palaiologan period.
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The Greek Translation of the Constitutio Imperatoriam

The Greek version of the Constitutio Imperatoriam is, in my opinion, the result of a stratification.
It seems an ‘official’ translation, disposed by Justinian in order to render immediately comprehensible
to the students the important ideological message of the Constitutio Imperatoriam, with the addition
of some explications and observations from an antecessor who has used the official translation for
the introductory lesson of his course on Institutes. There is no clue which allows to confirm or to
exclude that this antecessor was Theophilus.
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Old and Less Old Light on an Old Issue
The Subscriptio of the Florentine Index Auctorum Revisited

1. In const. Tanta /| Aédwkev § 20, the emperor Justinian (527-565) ruled that it ought to
be known on the basis of which and how many books of the old iurisprudentes his Digest was
compiled. Justinian ordered this information to be given at the beginning of the Digest. The codex
Florentinus - viz. the oldest manuscript of the Digest, written in the sixth century, most probably in
Constantinople — does indeed transmit a seemingly official list of sources underlying the text of the
Digest. It concerns the Index Florentinus, or rather, the so-called Florentine Index auctorum. In the
manuscript, this Index auctorum bears the heading’E§ dowv dpyaiwv kai t@v 01’ adT@V yevopévwy
BPAlwv odykertar O mapov t@v Digeston fitot tod Ilavdéktov T0d evoePeotdtov Pacthéwg
‘Tovotviavod ovvtaypa. This heading seems to echo Justinian’s ruling in const. Tanta / Aédwkev §
20. However, even though the Index auctorum enumerates old Roman iurisprudentes while listing
the titles of their works accompanied by the number of books of each work, it is not very likely that
the Index can be identified as the official list of sources underlying the text of the Digest. For, in that
case one would expect complete concurrence between the authors and works enumerated in the
Index auctorum and the fragments of the writings of the iurisprudentes incorporated into the text of
the Digest. As it is, there are marked inconsistencies: the Index lists authors and works not occurring
in the Digest, and vice versa. (Kriiger, Index librorum, in: Mommsen 1870 [2001], 59*-67*; Wenger
1953 [2000], 588-589 with the nn. 105-108).

2. At its very end the Index auctorum contains a tantalizing subscriptio indicating the total
number of lines of all the books of the authors referred to. The subscriptio reads:Exovot otix(wv) 6A(ag)
[Huptddag Tplakooiag]. (Mommsen 1868 [2001], LVI*/14). This note was written by scribe / Manus I,
viz. the scribe responsible for the Index auctorum in its entirety. In the codex Florentinus, this scribe
inter alia also copied the const. Deo auctore, Tanta, Omnem, the Index titulorum, and the first four
books of the Digest. (Kaiser 2001, 137, 143-144, 146). Sadly, the subscriptio omits the actual number of
lines, viz. 3.000.000: in the manuscript, the text of the note breaks off after oA. However, Mommsen’s
supplement pvpradag tpraxooiag is no coincidence, for this is the number that occurs in const. Tanta
/ Aédwkev § 1 in order to indicate the total amount of lines of the works of the iurisprudentes: (...), a
praefato viro excelso suggestum est duo paene milia librorum esse conscripta et plus quam trecenties decem
milia versuum a veteribus effusa, (...) / (...)- vOv 6¢ 1a¢ andvtwv @V éunpocbev vopobetnodvtwv
oUVaAYayOVTEG YVWOHAG €K TOD TARB0LG &d T@v PiPAiwy, drep v pev apgl T Stoxila, dplOpov 8¢ eixe
oTiXwV 00K EAATTW pupLadwy Tplakociov, (...). Mommsen's supplement in the text of the subscriptio is
based on the phrase trecenties decem milia versuum | otiywv o0k EAdTTw pVpLéddwy Tplakoaiwy in this
passage. The evidential value of the subscriptio seems to be rather limited, the more so because the text
as established by Mommsen is not beyond dispute.

3. According to Rohle, the scribe of the Index auctorum had no reason to write a note indicating
the total amount of lines of the works of the iurisprudentes. Instead, it would have been his intention to
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indicate something far more elementary, as was already observed by Henrik Brenkman (1681-1736).
In his day, Brenkman read o) instead of oA in the text of the subscriptio, and he regarded this number
230 as a reference to the total amount of lines of the Index auctorum itself. On this basis, Rohle re-
counted the lines of the Index, and reached a total number of 231 lines. Therefore, Rohle proposed
to read the text of the subscriptio as €xovot otix(ot) oA, and provided it with the Latin translation
extant versus ducenti triginta. Following Brenkman, Rohle argued that the number 230 would refer
to the total amount of lines of the Index. The scribe who copied the Index would have produced the
subscriptio as the basis for his payment per line for his copying work. (Rohle 1976, 310-311).

4. Sadly, the exact reading of the final part of the text of the subscriptio in the codex Florentinus
cannot be ascertained: both o\ and oA appear to be possible. The reading A seems reasonably
certain; however, regarding the letter directly preceding the A — either o or o —, only traces of ink
are discernible. (Facsimile 1902, f. 57). Nevertheless, there is a number of reasons to hold on to
Mommsens’s reading of the text, including his supplement:

(1) Near the text of the subscriptio, the parchment of f. 5" is damaged which in all probability
caused the loss of the final part of that text. However, both directly above and below the line, the
subscriptio is accompanied by four horizontal strokes framing the text. Exactly between the final
two strokes, there is an angled gap which caused Rohle to observe that it cannot be decided whether
or not the text continues (Rohle 1976, 310), despite the fact that these final two strokes are still quite
clearly visible along the frayed border of the parchment. It was this fact that caused Mommsen
to argue that after o\ at least one letter got lost, and possibly more, up to a maximum of six.
(Mommsen 1868 [2001], LVI* app. ad 1. 14). Rohle’s proposition to read the text of the subscriptio
as €xovot otix(o1) oA does not take into account the distinct possibility — suggested by the frame of
the horizontal dashes accompanying the subscriptio - that its text may have been longer than can
presently be discerned in the manuscript.

(2) In the context suggested by Rohle, the use of €xovot in the meaning extant ‘there are’ (viz.
230 lines) is rather unusual, to say the least of it. If the scribe who copied the Index auctorum had
really intended to say: ‘T have written 230 lines’ in order to indicate the basis for his payment, he
would have done better to use a phrase like &ypaya otixovg oA, or eiol otiyot oA, Instead, the
scribe was almost predestined to confuse both his client and future readers besides. For, by writing
gxovol otiX oA without clearly indicating the subject of €xovol — otiy is an abbreviation -, he may
easily have led them to believe that the BiAia written by the iurisprudentes were the subject of
gxovol, and that these books counted 230 lines: otix o\ serving as the object of €xovot. This would
hardly have served the purpose of the scribe of the Index, if it was really his intention to indicate the
basis for his payment.

(3) As already observed, the Index auctorum was copied by scribe / Manus I, who also copied
the const. Deo auctore, Tanta, Omnem, the Index titulorum, and the first four books of the Digest.
(Kaiser 2001, 137, 143-144, 146). Why would this scribe only have referred to the number of lines
of the Index auctorum as the basis for his payment, while his copying assignment was far more
extensive than the Index alone?

(4) In view of the fact that scribe / Manus I copied both the Index auctorum including its
subscriptio and const. Tanta with its mention of the 3.000.000 lines, it is no more than logical to
suppose that it was indeed his intention to have his subscriptio refer to the total amount of lines of
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the works of the iurisprudentes as listed in the Index: thus, the BiBAia mentioned in the main text of
the Index indeed serving as the subject of €xovot. In view of the room available in the manuscript
- again suggested by the frame of the horizontal dashes surrounding the subscriptio -, it is quite
possible that scribe / Manus I did indeed write 3.000.000 in the form of an abbreviation, as already
supposed by Mommsen. (Mommsen 1868 [2001], LVI* app. ad l. 14). The scribe may have written —
or copied from his exemplar — MT, with the letter T (standing for Tpiakociag) written directly above
the letter p (standing for pvpiddag), despite the fact that Justinian had repeatedly forbidden the use
of abbreviations, e.g. in const. Deo auctore § 13, Omnem § 8, and Cordi § 5.

5.0n the basis of the above, it can be concluded that the words €xovot otix(wv) 6A(ag) indicate
that the information provided by the Index auctorum and const. Tanta /| AéSwkev ought at least to be
taken seriously. The subscriptio of the Index auctorum and the reference to the 3.000.000 lines in the
above passage from const. Tanta / Aédwxkev § 1 show that the Index and Tanta | Aédwxkev are somehow
connected, even though the Index cannot be regarded as the official list of the sources of the Digest as
announced in Tanta / AéSwxkev § 20, and as the heading of the Index would have us believe.

Legenda

Facsimile 1902: Iustiniani Augusti Digestorum seu Pandectarum codex
Florentinus olim Pisanus phototypice expressus, a cura della
Commissione ministeriale per la riproduzione delle Pandette,
Vol. [, fasc. I, Roma 1902

Kaiser 2001: W. Kaiser, ‘Schreiber und Korrektoren des Codex Florentinus,

Zeitschrift der Savigny-Stiftung fiir Rechtsgeschichte,
romanistische Abteilung 118 (2001), 133-219

Kriiger, Index librorum:  P. Kriiger, Index librorum ex quibus Digesta compilata sunt

Mommsen 1868 & 1870  Th. Mommsen (ed.), Digesta Iustiniani Augusti, Vol. I-11,

[2001]: Berlin 1868-1870 (repr. as: Id., Digesta Iustiniani Augusti
(Editio maior), Vol. I-1II, (100 Jahre Biirgerliches Gesetzbuch.
Pandektenrecht, 61), Goldbach 2001)

Rohle 1976: R. Rohle, ‘Die subscriptio des Index Florentinus, Zeitschrift der
Savigny-Stiftung fiir Rechtsgeschichte, romanistische Abteilung 93
(1976), 310-311

Wenger 1953 [2000]: L. Wenger, Die Quellen des romischen Rechts, (Osterreichische
Akademie der Wissenschaften. Denkschriften der
Gesamtakademie, Band 2), Wien 1953 (repr. as: (100 Jahre
Biirgerliches Gesetzbuch. Pandektenrecht, 47), Goldbach 2000)
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The Spider Weaves the Curtains in the Palace of the Caesars

Byzantine law has a good deal to say about Roman law. Especially the “old” scholia to the
Basilica contain a lot of contemporaneous material, i.e. Justinianic material. Did the Byzantines
contaminate the classical material or did they preserve it? Various texts offer material to answer these
questions. For instance the question about the requirements of the divorce of a Roman marriage

has been debated. These and other questions will be discussed throughout this contribution to the
round table.
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H BuCavtiviy vopoBeoia yia to Staldylo wg mpoondBeta aAlayng
KOLVWVIKOV TPAKTIKWV KAl AVTIAYEWY

Meletwvtag Tn oxéon avapeoa otn vopobeoia kat otnv kowwvikn e§éA&n pmopei va
SlamoTWOoEL KAVEIG EITE TNV TIPOCAPUOYN TWV VOUWY OTIG KOLVWVIKEG AVTIANYELG, €iTe TN oTAdLaKN
petaPolr Twv tedevtaiwy péow g avwbev emPolng kavovwy Sikaiov. Ot lotopikoi Tov dikaiov
yvwpilovpe aAwote kalvtepa and tov kabéva, 6Tt to Sikato dev eivar évvola oTatikn, aAla
petaPaAAetat pe Paon mapdyovteg, OV Katd Katpohg dnpovpyodv To meptBaAAov péoa 0To
omnoio dtapopewvetat. To pavopevo avtd epupavitetal pe Saitepn evapyeta oTNV MEPIMTWOTN TOV
Bulavtivov Sikaiov, mov anotéheoe pev peteEEEN Tov pwpaikod o@payiodnke dpwg évtova amod
NV eAAnVIoTikn Sikaukn mapadoom Tng Avatolng kat amo tny xplotiavikn Opnokeia. [Ipovopakog
XWpPOg ya TV emidpaocn tng televtaiog vpée To okoyevelako Sikato, To omoio NN and TOAL
VPG ApXLoE Vo TPOTApHOeETAL OTOVG KAvOveg TNG xploTiavikig nong. Aev vdpyet apgipoia,
OTL kot 1 Kowvwvia petaPAndnke otadlakd oe «xploTIAVIK», 1 HeTAPOAT Opws avTr Sev ofpaLve
Kat v mANpn ekpilwon pakpaiovwv TPaKTKOY Kat avTAyewy. Xapaktnplotikd mapddetypa
eMPBLOOEWG TIEPATUEVWV VOOTPOTILWYV aoTéNeTe TO {fTnpa Tov Staluyiov, Tov anotéleoe, oiyovpa
vno v enidpaon TG ExxAnoiag, avtikeipevo emavalapPavopevov vopobetikwv pubuicewy,
Ol OTIOIEG, KATA TN YVWUN MoV TOVAdXLOTOV, Sev pmopeoav ev Téet va petapdAlovv pilikd tnv
avtiAnyn g Kowvwviag, yia Tig Tpodnobécelg mapapovng oe pa yapniia oxéon.

Tooo otov eAANVIKO KOOHO 600 Kat oTn Poun, emkpatovoe n avtidnyn yo elevBepn Avon
Tov yapov. To pwpaikd Sikato, paliota, otrpile N cL{LYIKY OXEOT KATA KOPLO AOYO OTN «YALUKN
S1aBeony». ETo1 6Twg 0 yapog katapti{otay katapxiv Hovov e Tn ovvaiveon twv ov{uywy, Avvotay
KAl QUTOPATWG, OTav 1) ovvaiveon e§€Ame eite 0To TPOOWTO Katl Twv §0o cL{ywV eite Tov evog. H
napddoon avtr epnddioe Ty vioBETNON Ao To MOALTELAKO SiKalo TNG EVAYYEAIKNG EMTAYNG, OTL TO
Stalvyto NTav eMTPENTO HOVOV O TEPIMTWOT) HOLKELAG, 1) OTIOIA KATAYPAPNKE KAl GTOV KAvova 9 Tov
Meydlov Baotkeiov. H voxwpnon ¢ ExkAnoiag 6to ovykekpipévo (Rtnpa givat iowg povadikn
Kat otyovpa agloonpeiwtn: Sev onpave TAVIWG Kal TNV TARPN TPOCAPUOYT TNG OTIG KPATOVOEG
avtiAnyels. 'Hén, Aowmdy, et Meydhov Kwvotavtivov, to 106 331, apyilovv va mpoPAémovrat
OUYKEKPLUEVOL AOYOL, TOVG 0ToloVG Hropovoe va emikaleoBel o évag and tovg cv{dyoug yla va
A\boeL povopepwg Tov yapo tov. To 449, eni @eodoaoiov B', ot A\oyot avtoi avfndnkav, aAld tekikd o
Iovotviavog pe ) Neapd 117 Tov 542 tovg kabopioe yla pid akopn @opd, meptopilovtdag Toug kat
SlakpivoVvTAG TOVG O EKELVOVG TTOL APOPOVTAY TOV AVOPa KAl EKELVOVG TTOV APOPOVOAY TN YUVaiKa.

Zopgwva Aowmov pe ) Neapd 117, o dvdpag ya va StalevyBei tn ov{uyo tov pmopovoe
va emkadeoBel: a) n avapeldn g oe éykAnua eoxatng mpodoaoiog B) emPouvAn g (wrg Tov y)
katadikn NG yla potyeia kat §) ovpneplpopd NOIKWG EMARYIUN (TT.X. CUHUETOXT O CLUTOOLA KoL
Aovtpd pe avdpeg mapda t BEAnon tov ovuyov TnG). Ao TOVG TEGTEPLG TTAPATAVW AGYOUG, OL
dvo mpwTtot frav Suvatd va mpoPAndodv kat and ) cvluyo. Katd ta Aownd, n yvvaika pnopovoe
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va emkaleoBei a) mpooPoAn g nOknG TG MpoowmkoTNTAG (Y. €KdOOT| TNG O TopVeia Ao
Tov o0{uyo 1 ovkoavTia yla potxeia) kat B) poviun e&wovluykn oxéon tov avdpa, TNy omoia
auTdG apveito va StalboeL, Tapd TIG TAPAKANOELG KAl TTPOTPOTIEG TNG GLLLYOV TOV KAl GUYYEVWYV.
XapakTnptoTiko mapddetypa yia TNV vmoxpéwon Slatipnong akoun Kat evog agopnTtov yapov
anoteel paAota To kepdhato 14 tng Neapdg, ovpgwva e To omoio —avtifeta pe T pvOpuon tov
®¢odoaiov B'— nkakomoinon tng ov{uyov «paoctiéiv» 1) «E0Aotg», Sev tng édtve Sikaiwpa yid Avon
TOL Yapov aAld povov yla xpnuatikr anolnpiwon, 1 omoia OUws amokAelOTay, OTav eKeivn gixe
ovpneptpepBet pe TpdTO OV GVVIeTOVOE attia Staluyiov. Ektog amnd tovg mapamdvw Adyovg Avong
TOV YA[LOV, IOV OPEINOVTAY OE VTIALTIA CUUTIEPLPOPA TOV EVOG aTtO ToVG dVo ov{dyovg, e T Neapa
117 mpoPAépOnkav kat Tpeig Aoyol ov dev o@eilovtay g LIAUTIOTHTA TOL Avdpa 1] TNG Yuvaikag
Kat ot 0Troiot ATV @) avikavoTnTa ToL Avopa yla GVVOLOia TTOV VTIHPXE Ad TNV ApXT TOV YAULOL
B) emhoyn Tov povaxtkov Biov and Tov évav 1} kat Tovg dVo culbyovg y) pakpoxpovia aypalwaoia
Xwpig eldnoeLs, Twg fet 0 aypdAwTog.

[Tapda Tov Spaotikd meploplopd mov emépepe pe t Neapd 117 oto dtalvyto, o IovoTtiviavog
dev améotn amd v avtidnyn, o0tL n anoBoAn g yaukng Stdbeong kabiotovoe adbvatn
datrpnor tov. Etol, akdpn kat 6tav yvotav mapd tov vopo, n Abon tov yauov frav £ykvprn,
oLVOSEVOTAV OHWG ATtO EMIBOAT TIEPLOVOLAKWY KVPWOEWV Kal E8IKA yia TN yuvaika [e eyKAELOUO
oe povaotnpt. Tnv tekevtaia avtr mown enekéteve o avtokpatopag pe tn Neapd 134, to £tog 556,
Kat 0toug avopeg. H ehevBepia S1dlevéng ovotaotikd Aowmdv katapyndnke, yiati Sbokola pumopei
va avtaotei kaveig Ti €idovg ydpog Oa fTav avtdg, and tov omoio Ba mpoTiHoVOE KavelG TOV
EYKAELONO O€ HOVAOTHPL.

[Tapd tnv etkovopaxikn Tovg ToALTIKn, ol Ioavpot avtokpdtopeg akolovbovv oTo olkoyevetakd
dikato Tng Exhoyng (1. 741) moMtikn €vtova emmpeacpévn ano TG emrayés g ExkAnoiag. Etol dev
npoPAémovtal Tapd povov tpeig Adyot Staluyiov: a) e§wyapeg OXETELG TNG YLVAIKOG ] AVIKOVOTNTA
Tov avdpa B) emiPovin Tng {wng Kat y) Aémpa, evw pnTa avagépetat, OTL anokAeietat n Abon Tov
Yapov Aoyw mapa@poauvng Tov evog cuidyov. H umepPolikd meploptotikn avtr| TOALTIKY, TEVTWG,
dev emkpatnoe. Paivetat mwg RdN katd tn didpketa Tov 8 atwva 1o EkAoyddio —mov anotéheoe
avolokAnpwtn mpoondBeta avabewpnong tng Exloync— enegétetve toug Aoyovg Staluyiov mpog
v katevBuvon tov ovoTtvidvelov dikaiov. H otpo@r avtr odokAnpwOnke otovg Xpovovg Twv
Makedovwy auTtoKpatopwy Ue TO Kivipa Tng «avakabapong tov malatwv vopwvr». Evad opwg
Ta Baothikd kat o ITpdxetpog Nopog meplopiCovtar otig pvbpioelg g Neapdg 117, n Eloaywyn
TPOEPAeYE KAl KATTOLOVG TEPLOTOTEPOVG AOYoLG Staluyiov, TTpoePXOUEVOLS amtd TO TAAALOTEPO
Sixkato, 01w N katadikn TOv evog and Tovg ou{Vyoug yia cofapd éykAnua. IStaitepa onpavTikég
ya v e&éMi&n tov Sikaiov mov Sieine to Sralvyto, eivar ot Neapég 111 kar 112 tov Aéovtog
2T, pe 116 omoieg kabepwvetal i mapappoovvi wg Aoyog Staluyiov, pvBuion mov emkpartel oe
avtifeon pe daAleg artieg Staleving mpoPAemopeveg oe Neapég tov idlov avTokpdtopa, oL OTmoieg
dev eixav Vv 8t TOoXN. Téoo duwg ot pvbuioelg tng Eloaywyng 600 kat avtég Twv Neapwv tov
Aéovta Seiyvovy, Twg o Pulavtivog vopoBétng eixe eniyvwaon, Tov 0Tt oL 0XE0ElG TwV avOpdTWY
dev UmopolV va AELTOVPYNOOLY O0€ ACPUKTIKA TAAIOLA KAl TIPOPAVDG AQOVYKPALOVTAV TG AVAYKEG
™G kowwviag. Hrav, katd maoa mbavotnta, n avtidpaon tng ExkAnoiog mov epunddile tnv doknon
(oG EAAOTIKOTEPNG VOHOOETIKNG TTOALTIKNASG.

OMot ot Adyot Staduyiov mov mpoavapépBnkav —ue e&aipeon tn povayikr kovpd kat Twv Vo
ovQUywV— €iTe NTAV VTTALTIOL EITE AVLTIALTIOL, APOPOVCAV TO TPOCWTIO TOL EVOG amtd avTovs. Hrav
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Opwg duvato, n yapikn StdBeon va eixe ekheiyet kat and Tovg dvo cvidyovg, ondte To Stalvyto Ha
nrav ouvaveTiko. To pwpaiko Sikato Siékpive paAloTa kat opoloytkd Tig SV0 SlaPopeTIKEG AVTEG
TEPUTTWOELG, XapakTnpiCovtag tn povopepr) Abon tov yapov wg repudium kat TNy and Kool wg
divortium. H ovvawvetikr) Abon tov yapov yivotav dektr puéxpt To 546, omote pe tn Neapd 117
TPoPAEQONKAY COPAPEG TIEPLOVOLAKEG KUPWOELG VLA OOOVG TNV ETLXELPOVOAY, OL OTIOLEG OpWG LAAAOV
anodeiyOnkav atehéogopeg, ylati 10 xpovia apyotepa emiPAndnke, pe tn Neapd 134, eykAelopog
Twv dvo pwny ov{Yywv oe poviy. H pvBuion avtn mpokaleoe avauptBorwg Suoapéoketa kat £Tat
0 tddoxog tov IovaTtiviavov, Iovativog B, emétpeye 10 £10G 566 kat T&AL TO GuvatveTiko Staloyto.
[Ipogavwg yia va mpoldfet avtidpdoelg Tng ExkAnoiag, o avtokpdtopag avépepe 0TO TPOOILLO
NG oXeTIKNG Neapdg Tov, OTL LTI PXAV TIEPIMTWOELG KATA TLG OTIOLEG, XWPIG VA CLVTPEXEL KATOLOG
VOLILOG AOYog Staluyiov, peta&d Twv cu{dywv emevéPave o «okatdg Saiptwv» Kat Tovg Tpokalovoe
«adtaANaKTOV Hicog», Tov kabiotovoe avaykaia T ADon Tov yapov.

Onwg mpokvmtel ano Siagopeg mnyés, n Neapd tov lovotivov mpémel va ioxvoe yla
neploodTepa ano 100 xpdvia. To étog 691/692 dpwc, n [Tevbéktn Okovpevikr XVvodog aneilnoe
e Paplég eKKANOLAOTIKEG TINYEG OOOVG EAVVAV TOV YAUO TOVG XWPIG OVYKEKPILEVO VOO AdYO,
evw, 50 epimov xpovia apydtepa, n Ekhoyr pe Tov avotnpotato meploplopd tng Suvatodtnrag yia
Sualevdn, dev denve meplBwpla ya cuvavetikiy Avon tov yapov. Ot avBpwTot Tng emoxng OHWG
Bprkav éva TEXVAOHA Yla VO TAPAKAUTTOUY Ta umodia Tov vopov. Apytoay, Aomoy, va yivovtat
avadoxot Twv madLwv Tovg, SNULOVPYWVTAG £TOL HETAED TOVG KWAVDHA ATIO TIVEVHATIKY] OLYYEVELQ,
7ov odnyovoe og Avon Tov ydpov. H mpaktikn avtn @aivetal mwg €ytve avekTr), TOLAAXLOTOV and
10 Kpdrtog, yla tkavo xpovo. Me pia Neapd opwg eite Tov Aéovtog E' (é1. 819/820) eite —katd tnv
dmoymn mov Statvnwoe o€ pia and TIG TEAELTAiEG Epyacieg Tov o aeipvnotog Andreas Schminck—
Tov Aéovtog ET' (€1. 911/912), Beomiotnkav PapdTateq KLPWOELS Yot OOOVG KATEQEVYAV GTO
TOPATAV® TEXVAOUA 1), YEVIKOTEPQA, OLVITTTAY OeDTEPO Yapo, £xovTag katopbwoetl va Avoovv Tov
TIPONYOVHEVO [E OTIOLOVETOTE TPOTIO OXETILOTAV (e KOLvT| cuvaiveon. ITapd TV avTOKPATOPIKN
avtr avtidpaon, dev éhewpe and ™ vopobeoia Tng péong meptddov kat pa mpoomabela ek véov
kaBiEpwong Tov cuvarvetikov Staluyiov pe Siatadn g Eloaywyr|g, n omoia 6pwg dev anavtd atov
[Tpoxetpo Nopo kat pdAlov Sev ioxvoe. To yeyovog, mavtwg, Tt To Keipevo avtd —ue emmAéov
ava@opég otov «podvBpwmo Saipovar, mov Bupilouv ™ Neapd tov Iovotivov— epgaviletat
oe xelpdypaga wg Neapd KATOOL U KATAVOUA(OHEVOL QUTOKPATOPA, AMOOEIKVVEL, KATA Tr
YVWHUN KOV TOVAAXLOTOV, OTL 1} KOLVWVIKT TIEOT Yia T1 SLVATOTNTA CLVALVETIKNG ADOTG TOV YAUOL
TIOPEHEVE LOXLPT), TTapd TIG aAAemaAAnAeg vopoBeTikég anayopevoels. Onwg mAvTwG Kat va eixov
Ta Tpdypata, and tov 12° aiwva owletal n paptoupia Tov kavovoloyov AleEiov Aplotnvou, ot
OTNV EMOXT TOV TO CLUVALVETIKO SLaldylo RTav amayopevpévo.

ATo ™ péxpt Twpa avdmTugn amokopilel kaveig TNV evtOTwon, Twg and TN péon Pulavtiv
nepiodo kat petd to daldyto eixe meploptobel oploTikd oTa 0TEVA Ao IOV TTPOEPAETAV OL
Neapég 117 kat 134 tov Iovotiviavo. ITpokahel Aotndv EkmAn€n o yeyovog, 6Tt —OmwG TPoKUTITEL
KATA KOPLO AOYO amtd TN HEAETT TOV VOLOAOYLAKOD £€pYOV TOL apxLemokomov Axpidag Anuntpiov
Xwpatnvod kat Tov untpomolitn Navmdktov Iwdvvn Amokavkov— 1 EkkAnoia —otnv omnoia eixe
nepteNBet petd Tov 11° arwva n appodotnta yia tny enilvon Stagopwv and tn oxéon Tov ydpov—
apxiCet va Seixvel apkeTn eAaoTKOTNTA Ot oXéon pe TO Staldylo. Zvykekpipéva, yapot Abovtat
HETA amo TOAD evpeia epunveia twv Statd&ewv Tov vopov. Akopn dev Aeimovy Kat MEPIMTWOELS,
Katd Tig omoieg Sev avalnreitat kav voppog Adyog, ald to StalVylo xopnyeital pe To emxeipnua,
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OTL 1] CLUTIEPLPOPA 1) T} KATAOTAOT] TOL £VOG and Tovg dVo cu{hyovg eixe mpokaléoel aTov AANOV
«aKATAAAAKTOV Hio0G», TTOV kaBtoTovoe advvartn T datripnomn Tov yapov. Tooo o mapamdvw dpog
—rov Bupilet tn epaceoloyia Tng Neapag Tov Iovotivov— 000 Kat Ta TPAYHATIKE TEPLOTATIKA TTOV
TEPLYPAPOVTAL GTO OKEMTIKO TWV ATOPATEWV 00NYOUV HANLOTA KATTOTE 0T OKEYT, OTL O€ KATTOLA
and avtd ta Staldyla ot mpoPariopevot Adyot fjrav mpooxnuatikoi kat 1 Stalevdn emepyotav tehikd
{e kowvn) ovvaiveorn. BAémovpe Aomdv oti 1 idla n) ExiAnoia, mov eixe mpoPaAlel Tooeg avtidpdoelg
yla TV eXedBepn ADon TOL Yapov, HTAV EKELVI TTOL TEAKAE TTPOXWPNOE AKOUN KAl TEPA ATO TIG
npoPAéyelg TG moALTelakng vopobeaiag.

[Mwg pnopei va e§nynBei to yeyovog avtod; Ex mpwtng 0yews amotehel puid Tta katd KOpto Adyo
¢ ExxAnoiag —n omnoia 8ev katopBwoe va meplopioet T Abon yapov petald {ovtwv ota mAaiota
NG gvayyeAkng emrayng— arAd kat tng IloAhteiag, mov —petd and poakpaiwveg vopoOeTikeég
npoondBeiec— Sev eméPale éva yevikd anodektd mAaioto ya to Stalvyto. Katd tn yvwun pov,
N mapanavw arotvxia tng IToliteiog ogeiletal otnv atohpia mov Xxapaktriptle TNV TOATIKY TNG.
XapaktnptoTiko mapadetypa anotelel n vopobetikr mohttikn Tov Iovotiviavov, o omoiog agevog
HEV UEVEL TUOTOG 0TV avTiAnym, Twg N Statpnon g ov{uyIKng oxéong mapd Ty amoPoAn g
yapukng 6tdBeong oto mpdowo Tov £vog 1 kat Twv dvo cv(Yywv eivar adbvarn (N. 117), tovg
eMPAAAeEl —TPOPAVIG TIHWPWVTAG TOVG yla Ta atoBnpatd tovg!— eykhelopd oe povn (N. 134).
Axoun, eni Makedovwv autokpatdpwy, n Suvatotnta yia ocvvavetikd Staldylo avayvwpiletat
Kal Katapyeital péoa g GUVTOROTATO XpOvo, evw Adyot Stalevéng, mépav avtwv g Neapag 117,
epuavifovtat kat e§agavifovtal oTa vopkd Keipeva, wpig va Hmopei kaveig va Stayvwoel péoa ano
auTtd TV doknon pag EexdBapng vopobetikng molttikng. Ooo agopd opwg tnv ExkAnoia, Oewpd
OTL 1 KATdoTao™ eival TEPLocOTEPO TEPITAOKN AT O,TL €K TTPWTNG OWewg Paivetat. [Tdvtote PéPata
pe Pdon Tig owlOpeveG vopoloYLakeég TTNYES, KV eu@avifeTal oL VA TOAD TOAUNPOTEPT Amd TNV
ITotteia 0T0 {TNpa TNG AVONG TOV YAUOU, TLO EVENLKTN KAt £TOLUN VA TIPOCAPHOOTEL OTIG AVAYKES
Twv Stadikwv. To pavopevo avtod pHdAloTa TapaTnpEiTaL, TNV ETOXT TTOV ATTOKTA TNV ATMOKAELOTIKN
appodiotnta otig dikeg Staluyiov. To va oke@Bei kaveig Twg 1 emagn pe tnv mpadn €kave Tovg
EKTIPOCWTIONG TNG TEPLOOOTEPO PEANLOTEG eival HAANOV a@eléq. ITavToTe KaTA Tr VW Hov, amo
TN OTLYp KATA TNV oToia Ta SikatoSoTika TG Opyava nTav ekeiva mov Ba amo@aotiay, Totog yapog
¢npeme va AvBel kot oG oyt kat dev pmopovoav va Bpebovv mpo tetedeopévv yeyovotwy ano
eVEPYELEG TNG KOOWUIKNG apXnG, To vouoDeTikd mhaiolo amoktovoe petwpévn onpaocio. Hrtnuévn
vrrp&e Aotmdv oiyovpa 1) AVTOKPATOPLKY TOALTIKE) KAL VIKITPLA 1] KOWvwvia —Ttov Statrpnoe tnv
avTiAnyn g 0Tt 0 Yapog amotehovoe ekdnAwon ehevBepng fovAnong— eva —pe Paon avtn N
Oewpnon Twv mpayudtwv— n ExkAnoia kpdtnoe ya Tov eauto g 1o pOAO TOL VIPAALOL KPLTT| Yia
™ yvnolotnta 1} 1n avtng g fovAnong, e§aogalifovrag katd to Suvatov epnivn 6To ToLUVLO TG
oAl kat T Stkn TG Kuplapyia.
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Renewing the Law in Byzantium: The Emperor’s Law and Society’s Law

We know that in the Byzantine Empire, the law was inextricably linked with the person of the
emperor. He was vouog éuyvyog and évvopog émotaoia, and for this reason possessed the exclusive
right to create laws that would deal with actual situations which pre-classical, classical and post-
classical Roman law was unable to regulate or resolve appropriately. First codified in the sixth
century AD, the ‘old’ law was an entrenched legal framework whose ‘Romanness’ rendered it an
incontestable dogma and which — alongside the subsequent legislative production of the Byzantine
emperors — reflected the Empire’s ‘established legal system’ Therefore, any ‘change’ made to the
Byzantine legal order was recorded not in the anachronistic ‘old’ law of Rome, but rather in the ‘new’
law, that is the Novels and Chrysobulls.

Through the legislation they enacted, the Byzantine emperors sought to organise the state, the
Church and government agencies, to advance the government’s domestic and foreign policy, to settle
specific private disputes and to regulate private life. Justification for the introduction of new measures
— over and above the general formula of the emperor’s justice, a virtue which he ought to possess
and which was actualised by issuing just laws — did, in some rather rare instances, rest upon earlier
legislation. Thus, a Novel could be used explicitly to abolish an earlier law, as was the case with Novels
21,53 and 66 promulgated by Leo the Wise, or to revive an older law that had fallen into disuse, such
as the oath taken by the judges that was put back to force with a 8éomopa issued by Andronicus II
Palaeologus. There are nevertheless also other Novels in which, with the emperor’s explicit or implicit
acceptance, the regulations introduced stem not from his individual will, but rather from society.

Thus, some customs, which may have even run counter to the provisions of Roman law, were
given legal status by imperial decree. One such example is the Novel issued by John Comnenus,
the emperor of Trebizond, which explicitly abolished the Roman collatio dotis and established the
customary practice of excluding daughters that had received a dowry from their father’s inheritance.

From the moment that they gained Novel status, such customs were seen as a rule of law
originating ‘from above’ that reflected and identified with the emperor’s will. The primary aim
behind their incorporation into official legislation seems to have been to underline the emperor’s
authority and to show him to be the sole shaper of juridical life, since it was he who controlled
any other source of rules of law that could, if not produced under his aegis, render his legislative
monopoly null and void.

In other instances, imperial laws may have legislated established practices that derived from
case law. One such example is the recognition by thirteenth-century ecclesiastical judge Demetrius
Chomatianus, in certain specific cases, of inheritance rights both to the relatives of a deceased
person as well as to his/ her surviving spouse -something which was ruled out entirely in Justinian’s
Novel 118. Some decades later, this practice originating from case law attained the status of imperial
law through the Novel issued by Andronicus II Palaeologus. This Novel came into being in 1306 and
established trimoiria, or the tripartite division of an inheritance.
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The question which arises is the following: was imperial law a vehicle for legislative as well as
juridical change? Did the regulations it introduced ultimately provide solutions that reflected real-
life needs?

To answer this question, one will have to approach the concept of law from a different perspective:
that is, not as any rule of law which, irrespective of its origins, forms part of imperial legislation (the
formal conception of law), but rather as any rule of law that consolidates in real life widespread
practices that do not always correspond to an imperial Novel (the substantive conception of law).

Such ‘substantive laws’ are to be found — once again — both in social and in judicial practice.

An example from the sphere of social practice is that of concubinage: despite its explicit
legislative abolition in Leo’s Novel 91, it continued to thrive as a social institution. At least, that is
what the civil and ecclesiastical case laws subsequent to Novel 91 reveal. Here we see the judges
recognising these relationships as actual situations, and thereby basing their rulings on pre-Novel 91
legislation that accepted such relationships and regulated the results arising from them.

The same applies to divorce by mutual consent. This method of dissolving a marriage continued
to be practised despite its legislative abolition and the criminalisation of the practices that spouses
employed to conceal their true motives and to separate by mutual consent (the practice of one of
the spouses becoming their child’s godparent: this would have created a retrospective impediment
to marriage to the other parent, resulting in the immediate dissolution of the marriage).

It appears, given their wide acceptance, that the above practices proved to be more tenacious
than their legislative abolition.

Case law is yet another source of established practices that may have conflicted with the content
of official law. An example: Provision 1,13,20 of the Hexabiblos (which replicates title 24,16 of
Eustathius Romanus’ Peira) declares null and void any sale effected by a married woman for as long
as she is married. Here, Eustathius (and Harmenopoulos) acknowledge the legislative regulations,
according to which the sale of dowries is forbidden and is only permitted in exceptional, restrictive
cases mentioned in the law. However, the comment that follows this provision in the Hexabiblos tells
us that this regulation was not adhered to by the courts, which were in the habit of ruling differently.
In other words, they ruled that a woman could sell her dowry herself and the sale would be valid,
subject to certain conditions. Namely, that: a) the sale took place with the written consent of her
spouse, b) it was accompanied by a notarial document and c) the reason for the sale, which had to
be mentioned in the contract, must not have been proven false. Under these conditions, the case law
held that the sale of a dowry was valid and could not be revoked for any reason, even if the woman’s
spouse was to later become impoverished.

The above examples, which — owing to the especially limited time allocated to this presentation
— are only a small sample, ultimately lead to the following conclusions as regards the Byzantine
legal order on the one hand, and juridical life on the other:

In the Byzantine Empire, adaptation of social life to the laws in force was not always a given.
Imperial law was neither the sole, nor the indisputable vehicle for introducing changes that also
corresponded to real life. Attaleiates comments to that effect, admitting that of all the Novels Leo
the Wise issued, the only ones implemented were those that filled gaps left in earlier legislation.
On the other hand, it is a fact that in some cases juridical life was determined and evolved based
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on the practices stemming from other mechanisms producing rules of law which, given that they
were more successful in meeting real-life needs, shaped juridical life while ignoring the provisions
of imperial law.

Ultimately, in Byzantine juridical life, the adaptation of real life to a regulatory framework
and the ability of legislation to meet real-life needs should be considered neither self-evident nor a
given. For us, too, nowadays, it is not always clear where their boundaries lie.
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On the Alienation of the Dowry. Some Remarks about the Application of
the Senatus Consultum Velleianum and the Term didaoxalia To0 vopov in
Byzantine Law

Justinian’s 530 A.D. constitutio CJ 5.13.1.15 prohibited the alienation of the unassessed dowry
by the husband even with the wife’s consent. Novel 61, issued seven years later, stipulated that for
a transaction involving prenuptial gifts to be valid, the wife needed to give her consent twice in a
period of two years after the initial agreement.

However, because Novel 61 cites the aforesaid Justinianic constitutio (CJ 5.13.1.15) and because
the same Novel shows similarities to the constitutio CJ 4.29.22 concerning the Senatus Consultum
Velleianum (hereafter SCV), the Byzantines were led to believe that not only the alienation of
prenuptial gifts but also that of dowry were governed by the same legal framework and that they were
both somehow connected to the SCV. Therefore, in the Byzantines’ point of view, the alienation of
dowry was subject to the same rules and restrictions that governed the alienation of prenuptial gifts,
i.e. the transfer of the dowry was only allowed if women were to reiterate their consent two years
after the initial transaction. The aforementioned Justinianic regulations were explicitly reproduced
in the imperial legislation and included in numerous legal collections and compilations of the
middle and late Byzantine period. However, as the studies of A. Christophilopoulos and Helen
Saradi-Mendelovici have shown, these regulations were in fact never enforced.

In Byzantine law there were many provisions safeguarding the dowry. The dotal property was
considered a separate property unit, that in many occasions was a substantial part of the family
estate. The wife had legal ownership of the dotal property while the husband was its administrator.
There was also the competing need for the transactions involving the alienation of dowry to be secure
and streamlined to protect the interests of any bona fide purchaser. Therefore, in all transactions
involving alienation of any piece of dotal property two competing interests were at play and needed
to be balanced: on one hand, the need to safeguard womenss interests in their own property ensuring
that women knowingly and freely consented to its disposition, and on the other hand, the need to
protect the interests of any potential purchaser. One can imagine the legal problems that would
arise if, for example, the initial buyer of dotal property decided to sell it to a bona fide purchaser and
the original owner, the endowed woman, at the end of the two-year period changed her mind and
contested the initial agreement. If the law was enforced, then the initial transaction would be void
and the dotal property would be rendered inalienable.

Therefore, due to the two competing interests, Justinian’s legal provisions, that prohibited
the alienation of the unassessed dowry by the husband even with the wife’s consent as they were
interpreted by the Byzantines, were never enforced. However, in order to counterbalance and protect
the women’s rights, it was deemed necessary to ensure that in cases of alienation of dotal property
women should give their informed consent. This is the reason why in some notarial documents

62



from the middle and mainly the late Byzantine period related to the alienation of dotal property, as
well as in decisions of the Patriarchal court, the “law aiding women” is repeatedly mentioned, along
with the woman’s declaration that knowingly and out of her own free will renounce her right to
invoke its protection.

Undoubtedly, in the Byzantine’s point of view the “law aiding women” was related to, or more
precisely, was identified with the SCV. The SCV, enacted in the mid-first century A.D., determined
that women should not intercede on behalf of anyone. Intercedere means to intervene, interpose
oneself between a debtor and a creditor and undertake a debt on someone’s behalf. Therefore,
a woman who was sued in respect to an intercessio of any kind could plead the exceptio senatus
consulti Velleiani.

In Byzantine law, however, the SCV was not limited to intercessio cases, like in Roman law, but
it was broadly applied. In my view, the SCV’s broader application was not, at least initially, merely
the result of misinterpretation due to the Byzantines’ lack of understanding of the Roman doctrine
of the decree. It was rather used to counteract the non-application of the Justinianic legal provisions,
which if enforced, would have led to insecure transactions.

What is the identity of the “law aiding women” after all? And what exactly do we mean with the
term “teaching”? Undoubtedly, Byzantines when referring to the “law aiding women” did not have in
mind a specific regulation, but the SCV, which they regarded as a law protecting women in general.
The term “teaching” did not mean that women were actively informed about their rights according
to a particular legal provision that as we saw did not exist as such. Rather, “teaching” was another
way to denote that a woman received consideration and knowingly and explicitly renounced the
benefit, afforded by the SCV, to challenge later the transaction. In this way, the involved transactions
are secured. This is the reason why a woman could only renounce this right if she has attained the
age of majority.

The broad application of the SCV attested in notarial practice and the mutation of its Roman
core led in turn to misinterpretations. The Byzantines’ lack of knowledge regarding the legal matters
that the SCV was designed to settle is also obvious in Peira. Revealing is the legal reasoning in
Peira 12.1 concerning the regulation “that the SCV comes to the assistance of women who have
guaranteed, but if they paid money for others have no right to recover it” The true meaning of the
regulation is that women can invoke the SCV when their debt is still outstanding, not if they have
already paid it. In contrast, Eustathios Rhomaios seems to believe women can invoke the SCV when
they act as guarantors since their ignorance of the law is excused due to the weakness of their sex,
but not when they have fulfilled their obligation since they have committed two errors: not only
they ignored the relevant law but also they did not raise an objection before making any payments.

The “law aiding women” was not only applied in the judicial practice of the late Byzantine
period. It is even mentioned by Michael Psellos (Orationes Forenses et Acta, ed. G. T. Dennis, actum
no.3) in March 1049 in a case concerning alienation of dotal property. The legal proceedings took
place presumably in Asia Minor. It is not clear if Psellos was the judge or simply the recorder of the
case, the pertinent parts of which are as follows: in virtue of a chrysobull issued by the emperor Basil
ITin 1006/1007 to his grandparents, protospatharios and vestiarites John Iveritzes claimed ownership
of a suburban property named Vivarion, which was actually occupied by the manglabites Basil.
Basil, in rebuttal, asserted that the land had been sold in October 1000 by the grandfather of the
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petitioner, Stephanos Iveritzes, to Michael, brother of the kouboukleisios Leon. The transaction was
perfectly legal, since Vivarion had already been donated to Stephanos Iveritzes in 995/996. Michael
conveyed Vivarion as a dowry to his daughter Maria, who in turn, jointly with her husband, sold
the land to the father of the respondent manglabites Basil, Pikrides. However, after her husband’s
death, Maria contested the initial transaction and the transfer of the Vivarion to Pikrides, pleading
«tov PonBovvta vopovs. Before the judge came to a decision, the two litigants, Maria and Pikrides,
agreed to settle the case with a settlement sanctioned by the court. According to their settlement,
Maria in exchange for an additional amount of money consented to sell her dotal property.

Psellos’s account is noteworthy for a number of reasons. It clearly shows that during the 11*
century not only the alienation of the dotal property was allowed, but also the women’s right to
invalidate such a transaction invoking «tov Bonfodvta vopov» was established. Furthermore, it
points out the flexible and practical way the Byzantines were able to settle problems that would
arise if the original transaction of the dotal property was challenged. The two parties came to an
agreement before the judge and the woman was “compensated” with a certain amount of money.
In exchange, she consented once again to the sale of her dotal property to the same buyer. It is
important to note that in classical Roman law the SCV is attached to the promissory transaction,
granting women a «defensive» exceptio in order to avoid the fulfillment of a debt that they commit
themselves propter infirmitas sexus. According to the interpretation that prevailed in Byzantine law,
however, not only the promissory transaction but also the alienation of the dotal property could be
invalidated, regardless of the given price. A woman who did not knowingly and explicitly renounce
the benefit that the “law aiding women” afforded her in the first place, could raise an «offensive»
actio, claiming back her dotal property, even if the transfer of her dowry had already been completed.

Nevertheless, the need for the alienation of dotal property to remain secure and valid led
to different legal solutions. According to a scholion cited in Hexabiblos (ad H. 1.13.20) that can
safely be dated shortly before 1345, the prohibition of the alienation of dotal property is not legally
binding. The legal practice which is instead valid and reflects local customary law, is described as
follows: If a woman: a) during the marriage, b) sells her dowry, c¢) with the consent of her husband
d) declaring that the sale is absolutely necessary and justified and e) the proceeds from the sale
are given directly in the woman’s hands, the transaction is perfectly legal and the woman cannot
reclaim her dotal property, even if her husband dies without any property.

Thus, we see customary law emerging, which explains the legal formulation in some notarial
documents. It is not coincidental that in, at least, two documents from the region of Thessaloniki
(Actes de Docheiariou 3, 42) dated in 1102 and 1373 respectively, in which the renouncement of the
SCV is mentioned, all the criteria set out by the scholion are met. The women, both of an aristocratic
background, appear as sole owners and main contracting parties while their husbands consent to
the sale with their signature. The protection of the women is secured by the fact that the proceeds
from the sale are given directly to their own hands.

In the document dated 1102, it is even mentioned that because of the legal ban of the alienation
of dotal property and the understandable fear of any potential buyer, the vendor Eudokia requests
the praetor and doux of Thessaloniki to grant her permission to sell her dotal property. The judge
recognizes her claim as perfectly legal referring to the law of Basilica 28.8.20, which is interpreted
broadly on the legal grounds that her husband had no income, and allows to sell her property. The
warranty of her husband protospatharios Stephanos Rasopoles, which follows the deed of sale, proves,
however, that he was all but destitute and that the whole procedure was a device to circumvent the law.
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At the end of the 14th century the need for the “teaching” of the “law aiding women” to be
prescribed was felt as pressing since it seemed that it was used as a loophole in cases where women
changed their minds and wanted to withdraw from a transaction. A hypotyposis of the Patriarch
Matthew I'in 1398 attempted to prescribe the process of “teaching”. He decreed that the exokatakoiloi
archontes in charge of “teaching” should explain to women their rights only after the Patriarch
had been informed. Furthermore, the document renouncing the woman’s right to invoke later the
“law aiding women”, was to be drafted by a secretary of the church other than the ecclesiastic who
explained the law to them. The presence of witnesses was also mandated.

It is worth noting that the hypotyposis was issued at a time of political instability and confusion
when Constantinople was under siege by the Turks with its people suffering by famine and deprivation.
It is perhaps related to the drafting of the Hexabiblos aucta, alegal compilation seeking the return to the
Roman origins. This hypotyposis as well as the Byzantines’ view, especially in the late Byzantine period,
that the SCV applies to any transaction that involves women, explains why the SCV was mentioned in
numerous notarial documents even in a notarial template regarding adoption.

The above discussion reveals the different picture that emerges from the normative texts
(«]law in books») and from the documentary evidence («law in action»). It also illustrates that the
alteration of the Byzantine law in comparison to the Roman legal tradition is not always a result of
misunderstandings or poor knowledge of its doctrines. The non-implementation of the Justinianic
regulations in legal practice, despite their inclusion in the Byzantine legal books, was -at least in my
view- deliberate, intending to serve social purposes, in our case, the necessity for the dotal property
to be alienated and liquidated under certain circumstances. On the other hand, the regulations of
Justinian led to a broader application of the SCV, confusion regarding its origin and even to the
emergence of local customary law. In Byzantium, law can at the same time serve as a means of
change and stability.
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« Topai » dans les ambigiiités (« dugifola ») des lois byzantines. Eléments des
approches interprétatives des scoliastes byzantins

En dépit de Iétendue limitée du matériel jurisprudentiel de la période byzantine qui est parvenu
jusqu’a nous, matériel provenant surtout de hautes cours de justice, déminents historiens du droit ont
fréquemment souligné le role créateur de régles du droit de la jurisprudence byzantine temporelle et
ecclésiastique. Particuliérementau cours dela période médiobyzantine (1x°-x11°siecle), la « plasticité »
des notions juridiques et, par conséquent, les évolutions dans le domaine de linterprétation
juridique vont étre favorisées par les pratiques qui prolongent la vigueur (ou bien Iélargissent ou la
rétablissent) de réglementations plus anciennes qui étaient entretemps tombées en désuétude d’'une
part, dautre part par les fréquentes divergences législatives de I'application de positions de doctrines
juridiques encore en formation, puis par le nombre plutot réduit dordonnances d’abolition formelle
ainsi que par l'application d’institutions particuliéres directement tissues dans la structure politique
et le fonctionnement de 'Empire byzantin.

Pourtant, une plus grande souplesse des limites de l'action du juge byzantin ne voulait pas
forcément dire absence totale de directions législatives sur l'approche interprétative des regles du
droit, qu’il soit impérial ou coutumier. Des passages aftérents 2.1.33 des Basiliques, 51.32 de la Peira
et des scolies byzantines (Synopsis des Basiliques N. V1.19 sc. (h), Ecloga Librorum I-X Basilicorum
(désormais EB) sur B.9.1.38), il ressort que celui qui applique le droit ne doit en aucun cas
procéder a des solutions d’interprétation contra legem, a savoir, ainsi qu’il est précisément rapporté,
« déformer » (uetamorei) ou « interpréter contre le sens » (mapepunvever) la loi écrite en divergeant
de l'interprétation qui, de toute évidence, saccorde a la formulation grammaticale. Dans sa scolie
du passage B.9.1.38 (365, , .
I'interprétation quisadressenonseulementaux plaidants «récalcitrants» (&meiOeic) et « sansvergogne »

), le rédacteur anonyme de EB va formuler un principe directeur de

(&vaioyvvtor) qui contournent la procédure réguliere au moyen de « suppliques » (Jerjoerg), mais
aussi a lempereur byzantin lui-méme, a celui qui posséde le privilege de I'interprétation authentique
des lois. Ainsi qu'il le souligne, les questions que la loi définit avec clarté ne doivent pas étre
«interprétées contre leur sens » par les rescrits royaux (&vtiypagés, rescripta), mais on ne doit
pas non plus tenter des approches qui changeraient completement l'interprétation (uetarvmodor(v))
issue de la formulation grammaticale claire d’une disposition législative.

Quels sont doncles cas qui donnentlieu a ces divergences du principe interprétatif qui invoque
I'interprétation manifeste (mpddnAov) des regles juridiques, a savoir I'interprétation qui découle de
la lettre de la loi a l'aide des régles d’'usage syntaxique et lexical ? Outre ces cas ou le législateur
byzantin définit d'avance le mode pleinement approprié d’interprétation des déclarations imprécises
de volonté des parties en litige ou des actions juridiques peu claires (&ywy#, énepwtnois), par souci
de protection sociale particuliére de certaines institutions (comme par exemple celle de la dot ou
de I'emancipatio) ou afin de protéger 'intérét public ou la sécurité des échanges (interprétation
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des accords d’achat, de location etc.), les sources de la littérature juridique byzantine mettent en
relief la question plus large des contradictions byzantines du droit découlant particulierement de
I'interprétation par la mise en relation de dispositions anciennes et nouvelles. Dans tous ces cas de
contradictions qui surgissaient aisément, cela sentend, dans le cadre d’'une législation aussi étendue
et minutieuse que celle de Byzance, le 1égislateur suggere a celui qui applique la loi dans sa pratique
de ne pas aboutir légerement a la conclusion qu’il existe une antinomie réelle entre des prescriptions
plus anciennes et nouvelles, sauf en cas dévidence absolue (B.2.1.34, B.2.1.36, Peira 51.32, Prochiron
auctum (Ho&nuévov Ipéyeipov) 40.30, Hexabible dArménopoulos 1.1.36). Dans la plupart des
cas, ainsi que le prétendent les Byzantins, il sagit simplement d'une « contradiction apparente »
(évavmiopavein), a savoir d’'une opposition daspect, non réelle, entre une régle de droit ancienne
et nouvelle. D’autre part, cette « imperfection » du systeme judiciaire devait étre égalisée, non par
I'interprétation de chaque disposition législative une a une, mais en corrélant de facon appropriée
des regles du droit, corrélation qui présuppose I'insertion de chaque notion juridique dans une
relation d'appartenance systématique et téléologique avec lensemble du systeme légal.

Des exemples caractéristiques de résolution des contradictions apparentes (évavtiopdaveies)
par le biais d’un tel raisonnement juridique a Byzance sont offerts par les passages suivants :

1) Le passage 53.1 de la Peira, dans lequel est examinée l'antinomie entre B.5.1.8 et B.47.1.66, sur
la question de lexemption de la soumission de la forme écrite du mémoire (véuvyue) de certains
types de donations, et surtout des donations pour raison de piété (destiné a des ceuvres caritatives)
qui dépassaient la somme de 500 pieces dor. Dans son « apologie » (&moloyiw), a savoir la défense
de la loi a laquelle se livre Eustathe Romaios, les passages cités comprennent des reglementations
qui ne sont contradictoires quen apparence. Et ce car, conformément a l'interprétation du magister
(pdyiotpog) qui sappuie sur la nature juridique particuliere de ces donations, ainsi qu'il ressort
également d’autres passages afférents et de scolies de la littérature juridique byzantine (voir sc. (1)
de Théodore et (2) d’Isidore de B.47.1.66 (BS 2778-27779/, 2779-2780/2 et la scolie (2) d’Isidore de
B.47.1.68 (BS 2782/2), les donations qui visent a des objectifs caritatifs différent de celles destinées
a des institutions de charité (qui sont soumises a la forme écrite du mémoire) en raison d’une part
de Iélément de permanence qui dordinaire est absent des donations pour causes de piété, et dautre
part du mode de versement des aides financiéres destinées aux objectifs caritatifs. En effet ces dons,
en regle générale du moins, sont effectués par versements partiels ou périodiques, et il n'y a pas - ou
on ne peut le constater — de bénéfice (utilitas, wpéleia) du donataire, qui constitue la seule somme
revendiquée par l'assignation (B.47.1.66 et scolie (2) d’Isidore (BS 2779/2

> 27-29)'
2) Le passage 51.16 (215, |, . ) de la Peiraou Eustathe Romaios examine la contradiction
apparente entre B.7.1.18 et B.9.3.36, sur la question de la vigueur de lopinion de la majorité des
juges en tant que décision de justice définitive. Conformément aux vues d’Eustathe Romaios, la loi
qui stipule que, en cas de division de lopinion des juges, il faut que celle de la majorité comme de
la minorité soit formulée par écrit dans des « notes » (onueiwoeig) séparées, ne contrevient pas a la
regle législative plus ancienne du Pandecte justinien (D.42.1.3=B. 9.3.36) qui stipulait que lemporte
lopinion de la majorité. Si, par conséquent, il y a division de lopinion parmi les membres du tribunal
en formation collégiale, tous doivent alors donner un vote écrit, cest-a-dire qu’ils doivent rédiger
deux « notes » séparées. Dans ce cas, il n'y a aucun doute comme quoi lopinion de la majorité

constitue la décision de justice définitive, et elle seule est soumise a 'appel.
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3) La scolie de EB de B.2.1.41,1 et surtout la scolie de Théodore Balsamon du Nomocanon en 14
titres (Nopoxdvwyv oe 14 Tithovg=Nomocanon X1V titulorum, G. RALLEs—M. PotLEs (éds), Zovrayua
[Collection par ordre alphabétique], t.1, Athenes 1852, titre A, chap. I,’Erepov aydhioy, 41, ; |, 42,
,_3)>» ol se pose la question de l'antinomie née de la validité simultanée de plusieurs dispositions
législatives sur '« invalidation » de la loi écrite par une régle de droit coutumier. Linterprétation
quentreprend en loccurrence le rédacteur anonyme de EB, mais aussi le canoniste du xi1° siecle
Théodore Balsamon, montre que cette contradiction est purement apparente puisque elle est levée
si lon incorpore linterprétation de ces dispositions dans lensemble du systéeme légal byzantin.
Selon Balsamon, qui fonde son interprétation sur la corrélation des dispositions apparemment
opposées avec la disposition de B.2.1.28 et avec une scolie sur le méme sujet de 'antecessor Stéphane,
la désuétude, a savoir la non-application pendant longtemps d’une regle de droit écrit, invalide le
contenu de la loi écrite « pour des raisons d’humanité » (dix 70 @ildvOpwmov) ; de la méme fagon,
la longue application d'une coutume peut aussi supprimer une regle de droit écrit, mais seulement
lorsque, pour des « raisons d’humanité », cette coutume a été validée par des décisions de justice. Ce
nouvel élément, purement axiologique, avancé par Balsamon pour lever la contradiction apparente
(évavTiopaveia) entre plusieurs reglementations juridiques sur le processus de « validité » (6éoic) et
de '« invalidation » (&vaipeoig) des lois écrites de 'Empire, porte sur le devant de la scéne la question
des évaluations individuelles permises au juge byzantin au cours de I'interprétation de la loi.

Lassouplissement des obligations juridiques : notions et limites légales

En effet, le cas de la contradiction apparente (évavtiopdaveix) entre différentes regles de droit
nest pas le seul ot le 1égislateur byzantin renvoie sciemment a la notion d’humanité («t6 gpiddyaBov»,
amour du bien, «10 p:ldvBpwmov», bienveillance envers ses semblables, «1d kadofeAég», bénévolence,
«1] pIAokadog dydmn», amour envers le juste) pour parvenir a une approche interprétative plus juste
des questions juridiques particuliéerement ambigiies. Ainsi qu'il ressort particulierement des textes
législatifs byzantins et des scolies (voir B.2.3.155, 2 et scolie (1) des Basiliques (BS 18/1), B.60.51.39
et scolie (1) des Basiliques (BS 3897/1), B.2.1.28, Abrégé des lois (Emtoun Nopwv) 1.16, EB Eis.
2.8-9, B.2.3.56 et scolie de EB (108, , .., 109, .
celui qui appliquait le droit devait, en se guidant sur le principe supérieur d’humanité, préciser

), dans les cas de questions juridiques ambigiies,

I'intention (du législateur ou de la partie en litige) afin délaborer de fagon appropriée la regle de
droit applicable a laquelle pouvait ensuite étre soumis le litige porté devant lui. Se fondant sur
cette donnée, le passage 9.3.38 des Basiliques stipule que, lorsque sont jugées des affaires pénales,
des affaires d’affranchissement ou de versement d'une somme d’argent pour dettes, dans le cas de
suffrage égal lemporte celui qui est en faveur du plaignant, puisque ce vote réalise au plus juste
le principe d’humanité. Cest cette formulation assez « condensée » de ce passage des Basiliques,
quanalyse plus avant la scolie afférente de EB, qui ajoute les catégories d’affaires auxquelles était
401

appliqué ce principe (400 ), ainsi que sa motivation.

> 2227 > 1-5

Mais un nouvel élément, qui semble renverser méme ce principe a priori admis de lavis
majoritaire des juges [sur ce sujet, voir principalement B.9.3.39 et la scolie afférente de EB (401, , ) 5
Peira 51.16] est introduit par lordonnance II, A’ du manuel didactique du droit Opusculum de jure
(IToinua (I16vyua) Nopikov) attribué au juge Michel Attaliote, qui date de I'an 1073/1074. Suivant ce
passage, une nouvelle loi (il sagit probablement de lordonnance de Nov.(Iust.) 125 c. 1(=B.7.1.18),
plus récente que D.42.1.39 (=B.9.3.39) ; cf. Peira 51.16)) avait consacré la formulation écrite de l'avis

des juges afin, selon lopinion du rédacteur du Opusculum de jure, que la décision judiciaire finale
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puisse sappuyer sur lavis « le plus juste » méme si ce dernier avait recu le plus petit nombre de
suffrages. Mais le passage E; i}’ de la Synopsis Minor (Nopipov ket otowyeiov ou Mikpd Zvvoyig,
fin du xmr° siecle), se range aussi en faveur du renversement du principe de majorité lors des
décisions de justice. Dans ce passage, nous observons également que, lorsquest jugée une question
daffranchissement mais aussi des affaires de dettes, cest le vote des juges le plus favorable qui prévaut,
car cest celui qui réalise les injonctions du principe d’humanité. Le rédacteur du passage précise
tout d’abord que, dans les affaires ou se juge la question de l'affranchissement devant n'importe quel
tribunal byzantin, et a la condition qu’il sagisse de juges « égaux par le rang et en autres pouvoirs »
(foor kot v &&iav kai v Aownv Sovauv), lemporte, pour des raisons d’humanité toujours, le
suffrage le plus favorable a l'affranchissement. Par la suite, il va souligner d’autre part que, lorsque
qu'une question daffranchissement est jugée, lopinion de la minorité qui sest rangée en faveur de
l'affranchissement lemporte aussi pour les mémes raisons face a lopinion opposée de la majorité, a
la condition que cette minorité ne soit pas tres éloignée de la majorité en nombre de votes. Cela vaut
aussi pour les affaires civiles ou le tribunal est appelé a déterminer le montant d’'une dette privée.
Ainsi quil est spécifié, non seulement en cas de suffrage égal, mais méme de légére minorité des
juges qui reconnaissent lexistence d'une dette un peu moins élevée, leur suffrage lemporte « pour
des raisons d’humanité » (dix pidavBpwmiav) sur celui des juges qui ont fixé la dette a une somme
plus haute.

Outre ce cas particulier exposé ci-dessus, 'usage de la notion axiologique d’humanité est tres
largement répandu, tant dans le domaine du droit pénal que privé. Il ressort de ces passages afférents
que le l1égislateur byzantin abandonne a celui qui applique le droit une large marge d’action législative
afin qu’il applique cette imprécise mais précieuse notion a la particularité du cas individuel soumis a
la justice. Dans le domaine du droit pénal particulierement, il est des cas significatifs ou la loi prévoit
d’une part une peine applicable a un crime donné, conformément au principe général du passage
2.2.126 des Basiliques (cf. aussi B.60.1.10 ; Hexabible Arménopoulos, App. III, scolie 44), mais ou
elle confére aussi, par exception a cette regle générale, la possibilité a celui qui juge d’augmenter ou de
diminuer la peine prévue a sa discrétion [scolie (2) de Thalélée de lordonnance 21.3.3 des Basiliques
(BS 1315/2), scolie (2) de lordonnance 60.51.13 (BS 3886/2) des Basiliques]. En ce qui concerne la
possibilité d’atténuation de la peine, la scolie (1) du passage 60.51.39 (Pe) (BS 3897/1) des Basiliques
ainsi que la scolie du rédacteur anonyme de EB jettent une lumiére particuliérement intéressante.
Conformément a ces scolies, si la loi indique la peine capitale sans cependant préciser le mode de
cette punition, le juge devra imposer la punition la plus légere « en vertu de la bénévolence et de
lamour du bien » (7mpog 10 kadoBedés kai pilayabwtepov),cest-a-dire qu’il doit énoncer la peine
nécessaire dictée par lestimation prudente de la relation entre justice et indulgence. De la méme
fagon, conformément a la scolie (k) de lordonnance de la Synopsis des Basiliques K, 11, 19, en cas de
doute pesant sur le contenu exact de la punition prévue, le juge doit imposer la peine la plus légere.

De surcroit, la punition la plus légeére doit étre imposée a l'auteur d’'un acte criminel dans
les cas ou le juge dispose de la possibilité de mettre en rapport, et par suite de les y soumettre,
les circonstances réelles de l'acte a plusieurs reégles de droit qui décrivent les éléments objectifs de
différents crimes suscitant des conséquences légales (des peines) différentes. Suivant un passage de
la Peira (51.22), dans lequel est estimé que l'acte de destruction d’une reconnaissance de dette peut
relever aussi bien des circonstances réelles du crime de faux en écritures que de vol, le juge devait
adopter le terme légal le plus indulgent pour caractériser l'acte criminel en question et, se fondant
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sur ce dernier, imposer la peine la plus légére. Egalement, un autre cas révélateur de changement de
terme légal de l'acte criminel — passant dans ce cas précis du crime de défloration (mapOevogBOopix)
a celui d’hybris (0Bp:g), afin d'imposer non pas une peine plus légeére, mais une peine plus conforme
a la gravité du crime - est 'affaire judiciaire a laquelle se réferent tant le passage 49.4 de la Peira que
la scolie (7) du passage 60.37.78 (BS 3738-3739/7) des Basiliques. 11 sagit d'un cas caractéristique ou
deux lois sont applicables pour un méme crime : selon Eusthate, celle d’hybris couvre plus justement
le mépris (social) manifesté par le comportement de l'auteur du crime.

Bienpluslargeencore,parrapportacequivientdétrerapporté, apparaitlepouvoirdiscrétionnaire
dont disposait le juge dans le cas de crimes appelés « extraordinaires » (é{1paopSivipia), a savoir des
crimes privés ou publics pour lesquels la loi décrivait exactement les éléments objectifs du crime
sans déterminer de peine spéciale [cf. la scolie (2) de B.60.1.24 (BS 3072/20), la scolie 1 de B.60.51.13
(BS 3885/1), la scolie 1 de B.7.1.17 BS 38/1]. Conformément a la scolie (2) des Basiliques du passage
60.28.1 (BS 3606/2), dans les cas de crimes pour lesquels nulle peine particuliére n'a été déterminée,
le juge de l'affaire est convié a émettre contre lauteur du crime la peine que lui commande son
pouvoir discrétionnaire. On devra cependant noter que, méme dans les cas ou le juge byzantin
pouvait, suivant la loi, « émettre la peine qu’il voulait » (éndyer #jv fovAeTar movyv), ce pouvoir
discrétionnaire nétait pas illimité, et qu’il devait aussi se mouvoir conformément a la distinctio (pere
176 évtatfa keipévns Sinotilews). La distinctio (Subkpioig, Sidotiéic), qui ressort également dautres
passages, se forme a I'intérieur des limites fixées par la symétrie (cvppetpiar), principe général qui
imposait le sens des proportions entre la peine et la gravité du crime « extraordinaire » & punir (voir
a ce sujet B.60.51.13 ainsi que la scolie (22) mot pour mot identique de Constantin de Nicée sur
B.21.2.13 (BS 1306/22).

70



Lisa Bénou
Paris, France;
lisabenou@gmail.com

Ladministration de la justice a Iépoque des Paléologues :
continuité et transformations

La question posée a cette table ronde serait, d’'une part, la difficulté de la délimitation
entre ancien et nouveau droit byzantin et, de l'autre part, quelle pourrait étre la procédure de la
transformation de ce droit.

Justinien décrete que : « Afin que la loi puisse rester inébranlable et étant donné que la nature
humaine et les faits qui se produisent varient, - car, a quoi cela servirait-il si rien ne change et reste
inébranlable concernant les humains, le fond de leur nature étant en mouvement perpétuel - nous
avons considéré qu’il est nécessaire d’introduire a la loi quelques exceptions ..., afin que, avec leur
concours, la loi ne soit nullement ébranlée » (N. 7.2).

Je pense que, par ce décret, Justinien nous fournit la réponse a la question posée. Lancien et
le nouveau ne sont qu'une unité, — le droit byzantin -, et les transformations ne sont autres que ces
« exceptions » introduites afin de respecter la nature humaine étant en mouvement perpétuel, — la
société —, sans toutefois que la loi soit ébranlée. En d’autres termes, le 1égislateur byzantin doit assurer
la continuité de la légalité byzantine fondée sur la codification justinienne tout en introduisant des
nouvelles dispositions afin de régler les nouveaux problémes qui se posent par une société changeante.

Lexemple de Iépoque des Paléologues révele, je pense, d’'une fagon claire cette relation entre
lancien et le nouveau, entre la continuité et la transformation, entre la théorie et la pratique.

Cependant je voudrais préciser que pendant Iépoque de la conquéte latine, la 1égalité byzantine
a été interrompue et ce nest quen 1261 que Michel XIII Paléologue, a pu la rétablir.

Pour ce but une des premiéres taches de Michel VIII Paléologue était de rétablir l'administration
du secteur public ainsi que de la justice. En ce qui concerne I'administration de la justice, il réinstaure
le basilikon sékréton, « une institution trés ancienne », cest-a-dire le tribunal impérial. Ce tribunal est
resté en vigueur jusqua la fin de 'Empire. Andronic II rétablit I'ancien tribunal impérial de douze
membres, institution créée par Justinien, concernant les tribunaux mixtes des provinces. Ce tribunal
na pas pu se maintenir pour longtemps. Suite a Iéchec de cette institution, Andronic III inaugure le
tribunal des juges généraux. En 1398, Manuel II Paléologue promulgue un prostagma procédant a
des innovations de cette institution. Linstitution des juges généraux reste en vigueur jusqua la fin de
I'Empire, comme lattestent des décisions conservées aux fonds des monasteres athonites.

[¥tude des prostagmata et des chrysobulles des empereurs, des dispositions des recueils des lois,
des textes des érudits de Iépoque en corrélation avec des décisions des tribunaux, mais également
avec des actes du droit privé pourrait éventuellement avancer la discussion sur la continuité et les
transformations du droit byzantin.

En guise dexemple, je propose la présentation d'un dossier de cinq documents sur la méme
affaire des archives de Kutlumus, qui comporte un contrat de vente, deux décisions des juges généraux,
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une de la métropole de Serres et une consultation du grand chartophylax de Thessalonique. Lobjet
du contentieux est la possession d’'un potager situé a Klopotica revendiqué d’'une part par les moines
du monastere d’Alépou et, de l'autre, par Korésis et les siens. Le contrat de vente date de 1287. La

premiere décision date de 1341 et la derniére de 1375.

Etant donné que les actes de ce dossier sétendent de la fin du x111° siecle a la fin du x1ve siecle,
ils nous présentent les institutions des plus anciennes aux plus récentes de Iépoque, en d’autres

termes la continuité et la transformation.

Par ailleurs, il comporte plusieurs sujets concernant, entre autres, des questions sur le droit
contractuel, de propriété, des délais, sur l'application des canons de Iéglise, le droit d’appel contre une
décision d'un juge général, la validité des décisions des juges arbitres. Bref, autour d’'un contentieux

se déploie le systeme juridique byzantin, tel qu’il se présente pendant Iépoque des Paléologues.
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Introduction

In existing scholarship on the social dimension of Byzantine literature, texts are often
interpreted as merely reflecting the social class of the author, according to a fixed and rather crude
hierarchy. A more subtle approach could be envisaged, which also takes into account strategies of
representation. This leads us to the following questions. What is the social status of authors, and
what strategies did they use to further or negotiate this status? How did they tailor their self-image
to expectations from society at large, and to their own interests? How do specific social institutions
(e.g., education, career options, reading groups, the court) shape the field of literary production
and consumption? How do texts help to define and distinguish social groups, and how do they
propagate the interests of these social groups?

The papers of this round table tackle these and other pertinent questions from various angles
and for different periods. Eric Limousin proposes an addressee-based typology of Byzantine
literature (particularly of the 11" c.) which accounts for its stylistic and generic variety. Claudia Rapp
traces the emergence and development of hagiography within changing socio-political contexts in
early Byzantium. Niels Gaul inquires into the “revival” of rhetorical theatron and performance in
the post-iconoclast period. Stavroula Constantinou highlights the interaction between the genre
of Miracle Story Collection and socio-religious practices (in particular, pilgrimage), and examines
how authorial agency and the audience’s horizon of expectations shape this genre. Krystina Kubina
emphasizes in her case study on Manuel Philes’ epistolary poems that social status is both relational
and flexible. Charis Messis’s paper contextualizes early Palaiologan engagement with Lucianic satire
and the contemporaneous resurgence of fictional literature within specific scholarly circles and
their literary tastes.
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La société de Constantinople a travers la littérature byzantine
Introduction

De nombreux historiens se sont penchés sur la place et les motivations des auteurs byzantins,
ils essayent den préciser les modalités et les caracteres dans la littérature byzantine. Depuis trente
ans, de nombreux articles a la suite de J. Ljubarskij, S. Papaioannou ou le colloque The Author in
Middle Byzantine Literature paru en 2014 explorent ces champs de recherche. Il s’agit ici, non de
saventurer dans des thématiques non maitrisées, mais de proposer un objectif programmatique :
utiliser la littérature comme un outil pour mieux percevoir et comprendre la société byzantine.

Il sagit, aprés de nombreux auteurs, de poser la question de la variété des styles et des genres chez
les auteurs byzantins. Depuis Thor Sevéenko, déja au Congres International des Etudes Byzantines
de 1981 a Vienne, qui posait la question du choix de style chez les auteurs byzantins, on sait que les
Byzantins privilégient et mettent en avant le niveau de style le plus élevé. Sevéenko posait également
la question de la conservation des manuscrits. Toutefois, comme I'a développé E Bernard, les auteurs
byzantins préferent le style le plus élevé tout en proclamant, a la suite des auteurs classiques, qu’ils
utilisent une écriture modeste refusant les effets de style a priori. Cette variété de styles est connue
pour un certain nombre d’auteurs comme Théodore Stoudite, Photios et bien d’autres. Pour le XI¢
siecle qui nous intéresse ici, une premiere génération d’auteurs est représentée par Jean Mauropous
qui a laissé une ceuvre comprenant des lettres, des discours et des poeémes. La derniére génération
est illustrée par les discours et lettres de Théophylacte d'Ochrida. Ces deux auteurs encadrent le
maitre de la variété, le polygraphe, Michel Psellos dont l'ceuvre littéraire est tellement vaste que lon
a tendance a lui attribuer plus que ce qu'il a réellement écrit.

A varier les styles, les genres, il arrive a ces auteurs, en particulier a Michel Psellos de se contredire,
mais il ne sagit pas de poser ici la question de la sincérité de lauteur. En effet, cela ne nous apprendrait
rien des auteurs car ils maitrisent tous les genres et les variations de style. Pour ce qui est du fond
comme de la forme, ils choisissent ce qu’ils écrivent en fonction dobjectifs littéraires ou de visées
sociales. Ainsi, Psellos écrit de maniere tres recherchée dans certaines de ses lettres mais pas dans
toutes. Par conséquent, la question du genre et du style nous apprend moins sur les capacités des
auteurs que sur les compétences des lecteurs a en tirer tous les enseignements et les profits.

Ainsi, la typologie des ceuvres littéraires doit étre également repensée en fonction des
destinataires et Michel Psellos est le champ de recherche idéal pour cette exploration. En effet toutes
les variétés de genre et de style s’y trouvent, ce qui permet, encore une fois, de montrer que Michel
Psellos, comme tous les auteurs byzantins, écrit en fonction des destinataires.
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* o X

Littérature impériale

Il existe, tout d'abord, une littérature impériale : adressée directement ou indirectement aux
empereurs et aux impératrices, ce genre forme la quintessence de ce que lon peut appeler la littérature
officielle utilisent un style et un vocabulaire bien précis et surtout bien attendu. Elle comprend
principalement les discours officiels dont Jean Mauropous, Michel Psellos, Théophylacte d'Ochrida
ont été des auteurs remarqués au XI¢ siecle. En effet, prononcés en présence de lempereur et de la
famille impériale, ces discours mettent en scéne un pouvoir parfaitement « impérial » : 'idéologie
impériale est omniprésente et toutes les autres instances de pouvoir, toutes les autres institutions
sont subordonnées au pouvoir impérial. A I'image des réceptions officielles, tout le personnel du
palais est ordonnancé, est rangé a sa place dans le discours comme dans le palais. Véritable langue et
littérature officielles, les historiens y trouvent bien ce que longtemps on a cru dominant, cest-a-dire
une description du pouvoir incarné par un empereur et d’'inspiration chrétienne.

Etonnamment, cest plutot dans ce type de littérature que l'auteur peut exprimer le plus ses idées
personnelles. En effet, détenteur de la parole officielle, il peut y glisser les idées et propositions qui
sont les siennes ou celles du groupe qu’il représente. Dans le méme ordre d’idées, les panégyriques et
les éloges a destination de la famille impériale, ainsi que certaines lettres a destination de la famille
impériale, sont a classer dans le méme type de littérature et I'historien trouve une description de la
société byzantine vue par le haut. Dans la production de Michel Psellos, certaines ceuvres didactiques a
destination de Michel VII Doukas font également partie de ce méme ensemble. En effet, par exemple,
I'Historia Syntomos, entre autres, ne se place que du point de vue impérial faisant défiler les regnes avec
pour chacun deux l'apophtegme qui permet de le caractériser dans lesprit du jeune empereur.

Les ceuvres a destination de la famille impériale se situent en lisiere de cette littérature impériale
et posent quelques questions spécifiques : écrit-on ou parle-t-on de la méme maniere a lempereur
qua un membre de la famille impériale ? Formellement, les éléments ne sont pas clairs. En effet, les
discours officiels sont relativement rares et les éloges funébres appartiennent a ce genre spécifique.
Les lettres, quant a elles, nobéissent pas a la méme logique. Comme il a été montré par ailleurs, les
lettres aux impératrices, aux parents de lempereur sont utilisées par les auteurs pour développer
des relations personnelles pour faire aboutir des demandes de services, par exemple, les lettres
de Michel Psellos a Jean Doukas ou aux impératrices puis, plus tard, les lettres de Théophylacte
d’Ochrida a Jean et Adrien Comnene. Elles sont a ranger du point de vue du destinataire dans la
méme catégorie que les ceuvres rédigées par les jeunes lettrés du XII¢ siecle étudiées par Margaret
Mullet. Outils au service des intellectuels, elles sont utilisées pour constituer des réseaux pour les
auteurs mais elles montrent également les qualités intellectuelles des impératrices et des membres
de la famille impériale que lon doit ranger dans la catégorie des omovdaiot cest-a-dire capables de
comprendre la plus grande partie des références utilisées par l'auteur.

* O %

Littérature curiale et mondaine

A coté de cette littérature de cour officielle, Michel Psellos est également l'auteur d’une
littérature que lon peut qualifier de curiale ou de mondaine : curiale car le public correspond a
cette société de cour en plein développement au XI¢ siecle. Depuis les travaux fondateurs de Paul
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Lemerle, les historiens tentent de mieux appréhender ce groupe social. En effet, il est clair que cette
société de Constantinople connait, au XI¢ siecle, de profonds changements dont les mécanismes
restent difficiles a percevoir. Cette société est diverse : aristocrates issus de l'armée, anciennes et
nouvelles familles de Constantinople peuplant les bureaux du palais et de Sainte-Sophie, nouvelles
familles issues des élites économiques. Il est difficile pour les historiens de bien cerner les clivages et
les oppositions a I'intérieur de ce groupe. Les sources historiques classiques sont bien insuffisantes
et depuis longtemps analysées : un passage de Michel Attaleiates, quelques extraits trés partiaux de
la Chronographie de Michel Psellos ne permettent pas de bien décrire toutes les évolutions de ces
familles. Létude de la littérature curiale est donc indispensable pour mieux définir les critéres de
différenciation a I'intérieur de ce groupe.

Cette littérature comprend bien évidemment la poésie qui met en avant les qualités de l'auteur
et celles de l'auditoire mais elle nécessite un travail de décryptage de la part des historiens. Plus
faciles a utiliser, les éloges funébres et les discours apologétiques décrivent plus directement les
vertus attendues chez ces hommes par leurs homologues. La description des vertus des défunts, lors
des éloges funébres permet den dresser un catalogue ot le gotit de la culture (Aoyiwtarog) tient une
bonne place.

Ainsi la monodie en 'honneur d’Anastase Lizix, rédigée par Michel Psellos, complétée par
un poéme de Basile Kékauménos mentionne la vaste culture classique de cet éleéve de Psellos, doué
pour la rhétorique, la philosophie. Certes, cest un passage attendu, obligé méme par les lois du
genre mais il est absent de la monodie de Radenos qui a bien d’autres vertus mais pas celle-la et avec
qui Psellos n'a pas les mémes rapports. Le gotit de la culture, l'amour des belles lettres, deviennent, a
coté d’autres, une des qualités attendues du moAtikog yévog. Succinctement traités pour les hommes
qui mappartiennent pas au cercle de l'auteur (Jean de Mélitene), ils sont le centre du discours pour
les condisciples et les anciens éleves de Michel Psellos comme ceux de Constantin Leichoudes ou
Nicolas de la Belle Source par exemple. Cela permet de mieux comprendre le positionnement de
l'aristocratie lettrée de Constantinople qui décalque en société les relations entre maitres et éleves
qui fait de Iécole un lieu important dans la construction des relations sociales.

\

De méme, la correspondance, si difficile a utiliser, permet de préciser les relations
interpersonnelles a 'intérieur du groupe. Toutefois, poser la question de'utilité de la correspondance
montre déja une partie du probléme. En effet, cette littérature na jamais eu bonne presse et malgré
les efforts récents pour en développer létude, on constate avec regrets que de nombreux historiens
se sont cassés les dents sur Iépistolographie psellienne. En étudiant les lettres a 'intérieur de ce
groupe, les historiens montrent qu’ils existent des sentiments dégalité, des positions de déférence.
Dailleurs, il existe une piste de recherche a exploiter : les relations entre les manuscrits et la typologie
des lettres. En effet, ces lettres qui nouent des relations a I'intérieur du milieu de cour se trouvent
principalement dans certains manuscrits. Si lon sait que Jean Mauropous a travaillé a la préparation
du manuscrit qui contient ses ceuvres, nous ignorons beaucoup de la maniere dont les ceuvres de
Michel Psellos, en particulier ses lettres, ont été conservées.

Ces lettres entre intellectuels, caractéristiques de cette littérature curiale, contiennent
de longues digressions philosophico-littéraires, construites autour de références aux auteurs
classiques, en particulier a Grégoire de Naziance. Ces lettres, obscures le plus souvent, sont donc
une illustration des qualités des mepitoi, ces virtuoses de la langue capables de saisir et dapprécier
toutes les subtilités de ces textes.
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Il est donc impossible de prendre les lettres de Michel Psellos comme un tout. Selon moi, la
vision par les historiens moderne de cette collection de lettres est a repenser. Il est nécessaire dans
un premier den expurger les correspondances impériales ou pseudo-impériales qui ne sont pas des
lettres, ensuite de bien délimiter les contours des correspondances curiales et enfin de mieux définir
les correspondances utilitaires.

* % %

Littérature utilitaire

[épistolographie psellienne comprend une autre partie importante, stylistiquement moins
prestigieuse, littérairement moins intéressante. Cest ce que lon peut appeler une épistolographie
utilitaire faite principalement de lettres de recommandation, de demandes de services a ses
correspondants.

En appliquant a cette catégorie, la grille de lecture des niveaux de style, on voit bien que ces
lettres appartiennent a un niveau intermédiaire : parsemées de références tres classiques et peu
développées, ces lettres montrent que les correspondants ont une culture qui ne vaut pas celle
des mepprroi kai Aoywwtatot. Mais, comme [écrit par ailleurs Psellos, ces lecteurs-destinataires
appartiennent aux omovdaiot cest-a-dire qu’ils ont fréquentés les écoles de la paideia mais pas
jusqu’au bout, pas au point de maitriser tous les nuances de la rhétorique psellienne. Beaucoup plus
courtes, plus concretes, si cest possible pour des lettres, elles nous plongent directement dans le
fonctionnement de la société byzantine.

Cesancienséleves de Psellos pour certains, une fois munis des élémentsindispensablesala pratique
de la culture bureaucratique, font carriére dans les administrations. Jeunes aristocrates, bureaucrates
débutants, ils ne peuvent développer avec Psellos, les mémes relations que les meilleurs éléves ou les
rejetons des meilleures familles comme les Skléroi. On trouve également comme destinataires de cette
correspondance tous les obligés de Michel Psellos qui forment un défilé de dépendants.

* Ot X

Conclusion

Reste un probleme danslceuvre de Psellos et de taille, dans quelle catégorie classerla Chronographie?
Récit des aventures de Michel Psellos au sein du milieu impérial, elle résiste a toute tentative de
catégorisation. A la différence de loeuvre de Jean Skylitzes, parfaitement analysée par Catherine Holmes,
nous ne parvenons pas a définir qui est le ou les destinataires de la Chronographie. Que lon permette une
hypothese : nous disposons selon les éditeurs, traducteurs de Jean Skylitzés de neuf manuscrits du XII¢
au XIVe siecle sans compter les manuscrits ne contenant que des extraits ou la chronique de Cedrenos,
preuve du succes, relatif, de loeuvre. Pour la Chronographie, sur les six manuscrits, un seul date du XTI
siécle et un autre du XIVe siecle. On peut donc penser que le public destinataire de la Chronographie n'a
pas contribué a la renommée du texte, seul Nicéphore Bryennios en utilise des passages dans son ceuvre
historique. En terme de marketing, Michel Psellos a raté sa cible.

Au terme de cette étude sommaire de la littérature comme outil au service de la connaissance
de la société byzantine, deux pistes de recherches sont a explorer : une étude de la correspondance
de Psellos en partant non de l'auteur mais des destinataires comme base de la distinction ; une étude
des manuscrits de Iceuvre de Psellos, sachant que dans son cas, se pose la question de la postérité et
de l'utilisation ultérieure de lceuvre.
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The Sociology of Rhetorical Performance in the Post-Iconoclast Period

As is well known, rhetorical theatron emerged over the course of late antiquity; its rise was
tied into highly competitive and mobile deuterosophistic performance culture. As Eunapios
remarked about Libanios, ‘in addition to his [public] orations he would confidently undertake
and easily compose certain other works more suited towards “theatrical” pleasure’ (v. phil. 16.2.7,
ed. Giangrande, 84). Theatre buildings began housing rhetorical performances, especially of so-
called meletai of the travelling sophists who on the theatre stage, ‘through gesture and voice, almost
imitated the dramatic action of a show: the reader could, therefore, turn into an actor sometimes’
(Cavallo 2007: 153). The term theatron was thence transferred to lecturing, teaching, and assembly
halls in public buildings suitable for rhetorical performances, such as the so-called édeia (originally,
rooms for musical performances or competitions) or Antioch’s city hall; the latter possessed “a
covered theatron and four colonnades, which surrounded a courtyard that had been turned into a
garden” and featured different kinds of trees. Thus possibly, the string of limestone rooms recently
discovered in ancient Alexandria or those attested for fourth-century Berytos (Beirut) qualify the
description: commonly, there seems to have been a fixed chair (thronos) for the rhetor/didaskalos at
the far wall opposite the entrance and rows of seats, one above the other, for the students along the
walls. Finally, the term denoted small theatra in the lodgings of deutero- and late antique sophists:
Eunapios speaks of ‘private theatres’ (idiwtika O¢atpa). Himerios exemplifies this transition,
narratively performing his return from the theatra of the large cities to his own, small ‘theatron of
the Muses, in which he had acquired, and was now teaching, rhetoric: ‘Come, then, since I have
met with you here again for rhetorical purposes after having contended in many great theatra,
let me address this small one. O precinct of the Muses and of Hermes! O sacred and most lovely
place, which first welcomed the fruits of my eloquence. (Himerios, or. 64.24-29, ed. Colonna, 231)
There is no doubt that epistolography became closely tied into ‘theatrical’ performance culture;
most major letter collections of late antiquity make mention of this. Alternatively and in the absence
of a formal theatron, a letter could be carried, in this case by three friends of the addressee, ‘through
the whole city’ (méoav ... Tv méAwv) and be shown ‘to those well-disposed’ to the latter ‘and those
who are not’ (Libanios, ep. 1004, ed. Foerster, 11:333).

Such rhetorical theatra are attested through the early sixth century but then seem to have fallen
into oblivion during the period of transition from the polycentric cultural world of the late antique
Roman empire to the Constantinopolicentric middle Byzantine empire. While Ioannes Sardianos’s
commentary on Aphthonios’s progymnasmata is a forceful reminder that classical learning was
seemingly flourishing in early ninth century Constantinople (Alpers 2009), it nevertheless remains
an open question to which degree, if at all, rhetorical performances between the end of late
antiquity and the tenth/eleventh centuries were conceptualised as theatra. Performances certainly
existed in the ecclesial sphere but otherwise, even at the emperor’s court, there is very limited
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evidence; occurrences of the term theatron during these centuries seem to exclusively denote the
Constantinopolitan hippodrome or mime plays, i.e., practices frowned upon by the church. Down
to the rule of Leo VI (r. 886-912) and beyond, homilies remained the predominant performative
genre. And although not conceptionalised as theatra they did retain many features of the theatron-
style rhetoric from which patristic homiletics had originated, partially in very personal bonds:
e.g., with Gregory Nazianzen and Basil of Caesarea as students of Himerios in Athens. Theodore
Daphnopates’ homily on the occasion of the peace with the Bulgarians and the marriage of Romanos
Lekapenos’s daughter Maria with Peter of Bulgaria (927) offers a pertinent example of homiletic
performance in the early tenth century (Dujcev 1978): or note Leo VT’s fourteenth homily styled as
an epitaphios logos. As is well known, there is certainly no mention of theatron-style performances
in the Book of Ceremonies (which does contain theatrical elements such as dances and mime-
plays). Epistolography of the ninth and tenth centuries remains generally silent with regard to its
performative setup.

This post-iconoclast performative focus on homilies and the slow ‘revival’ of the theatron from
the late ninth century onward have not yet received the attention they deserve. One of the earliest
surviving references to theatron can be found in Konstantinos Sikeliotes’ apologetic verses against
those who accused him of calumniating against Leo the mathématikos after the latter’s death (vv.
41-46): kai ovykaA® Béatpov avBpdnwv péya, | kal Tpookalodpat Tovg ELods KaTyopoug, | Lécov
napeABv Og TG OTAITNG VEOG, | 00Kk €ig Ay@Vvd @t T@v Olvpmtiwy, | ékkAnot@vy 6e TdV dvw Kal TOV
K&Tw, | pétet Aomov €v koviotpa T@v Adywv (ed. Spadaro 1971; cf. Lauxtermann 2003: 98-107).
In a more playful manner, such poetic rivalry becomes visible from the surviving fragments in the
Palatine Anthology (XV, 13-14) showing Konstantinos and Theophanes the grammarian jesting
over Konstantinos’s thronos (chair), while the interest in ancient epigrams further testifies to the
classical subcurrent of the ninth century (Lauxtermann 1999). Konstantinos’s verses will be read in
the context of performative practices of the time, taking into account recent research on the circle of
Photios and the intellectual climate of the ninth century more generally (e.g., Ronconi 2013, 2015).

Finally, my contribution will make an attempt to correlate the (limited) data on rhetorical
performances with the social backgrounds of literati in the period under consideration. On the one
hand it is clear that remnants of the late antique senatorial élite, exposed to increasing competition
from homines novi, survived into the later ninth century (Haldon 2004): it is well known that Tarasios
and Photios hailed from a metropolitan family that could trace its senatorial origins back for several
centuries, while other members of the ‘generation of 787" as well as their intellectual heirs, were
of provincial origin yet from regions largely unaffected by Muslim raids. On the other hand it is
now widely recognised that the intellectual currents of the eleventh and, following the Komnenian
arrival on the scene, twelfth centuries were precipitated by the rise of a new urban, often provincial
elite (Bernard 2014: 155-207; Papaioannou 2013; Gaul 2014). However, the chronological and
social details of this shift remain somewhat unclear, including the question of how far back such
influx from the provinces is to be dated, whether it was ever interrupted, or whether one ought to
assume any substantial change over the course of the ninth and tenth centuries. The background of,
e.g., Methodios, the later patriarch (843-847), Konstantinos Sikeliotes himself, or, somewhat later,
of Arethas from Patras and Niketas Paphlagon, the ‘New David, seem to suggest that (limited) social
rise could be achieved through paideia in this period.
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Débats intellectuels et choix littéraires :
itinéraire dans la Constantinople de la premiére moitié du XIV® siecle

Si la cour byzantine est d’habitude entourée de savants qui sont les protagonistes des luttes
politiques et des débats intellectuels marquants de leur temps, la majorité des savants, ceux qui
s'imposent par leur nombre et donnent la cadence a la culture ambiante, nont pas cette chance. Une
place dans ladministration de I'Etat et de 'Eglise est ce que les plus chanceux dentre eux peuvent
espérer. Les autres, quant a eux, cherchent a attirer l'attention de personnes fortunées, jouissant d'une
certaine influence politique et sociale, afin de pouvoir obtenir capital économique et prestige social.
Dans le cadre de notre présentation nous jetterons un regard, a titre indicatif, sur la formation d'un
cercle savant qui participe, a sa maniere, aux débats culturels et pédagogiques pendant la premiere
moitié du XIVe siecle qui et affiche les gotits esthétiques et littéraires des intellectuels « ordinaires ».
Parlant de cercle, il faut imaginer une configuration assez éphémere, rassemblée autour d’'une figure
influente, dont les membres se composent et se recomposent en groupe de maniére occasionnelle.
A partir de certaines des préoccupations de ce cercle, nous ouvrirons ensuite la discussion sur les
modalités du renouveau de la fiction durant cette méme période.

A travers une interrogation sur la perception de Lucien a Byzance au XIV® siécle, nous avons
pu identifier, gravitant dans lombre de figures imposantes telles que celles de Théodore Métochites
ou Nicéphore Grégoras, un cercle de savants « moyens », des enseignants décoles privées ou des
professionnels de la versification — métier que nous imaginons assez profitable, qui répondait a une
réelle demande sociale (offre dobjets, épitaphes etc.)-, dont le point commun, outre I'intérét pour
loeuvre de Lucien, est le rapport que ses membres entretiennent avec un homme riche, Théodore
Patrikiotes (PLP 22077), qui avait secondé Jean Cantacuzene dans lorganisation de la distribution de
biens matériels a des vétérans de la guerre. Destinataire de plusieurs lettres et de références élogieuses,
tant poétiques que prosaiques, cette personne semble avoir eu un gotit prononcé pour la culture
littéraire, ancienne et contemporaine. Les intellectuels qui ont été en rapport avec lui, lui construisant,
implicitement ou explicitement, une image de mécene, sont Théodore Hyrtakenos (PLP 29507),
Manuel Plilés (PLP 29817), Michel Gabras (PLP 3372) et Alexios Makrembolités (PLP 16352).

Alors que tous quatre sadressent, d'une maniére ou d’'une autre, a Patrikiotes, rien n'indique
qu’ils se connaissent ou qu’ils ont des rapports quelconques entre eux;; 1a seule exception est constituée
par les deux lettres que Gabras adresse a Philes (Fatouros, 233, 415). Peut-étre ces hommes sont-ils
des rivaux qui signorent de maniére ostensible, chacun visant a gagner pour son propre compte
l'attention du mécene ; ou, plus probablement, sont-ils des amis complices qui participent & un des
nombreux rassemblements de Adytog Eppiic, dénomination que nos savants affectent pour désigner
leur cercle d’amis et de collégues. Dans ce cas, ils nont pas besoin de communiquer par lettres, en
laissant ainsi des traces visibles de leurs éventuels rapports. Lépistolographie est presque le seul
moyen de reconstruire les réseaux d’intellectuels a cette époque.
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A partir de la question de Lucien, les personnes savantes que nous venons de citer (a lexception
de Hyrtakenos qui ne participe pas a ce débat, au moins d’apres ce que lon peut conjecturer a partir
de ses écrits parvenus jusqu’a nous) prennent la parole pour répondre, chacune a sa maniére, a une
question qui concerne principalement l'application de I'héritage littéraire ancien dans le processus
éducatif contemporain dont ils sont les travailleurs dévoués et les représentants.

Plus précisément : Manuel Philes imite d'un co6té et « traduit » en vers I'ekphrasis du mariage
d’Alexandre et de Roxane contenue dans I'Hérodote de Lucien (Philés, Poémes, éd. E. Miller II,
pp- 336-337), et, de l'autre coté, dans une épigramme, procede a la comparaison de Lucien avec le
martyr homonyme, une comparaison qui tourne incontestablement au profit du second. Lucien le
satiriste est traité de « sujet de rire débridé, entrainé par les plaisirs et les boissons » et condamné
a 'Enfer (Ibid., I, pp. 102-103, v. 21-29). La comparaison prend les allures d'une confrontation
assez banale entre culture paienne et culture chrétienne, étant donné que Lucien le martyre est un
savant auquel on attribue la composition du canon biblique. Lintérét, dans notre perspective, est
que cest Lucien qui incarne les attraits et les dangers du monde ancien. Philes souligne a la fois les
qualités thématiques et les défauts moraux de celui-ci. Les mérites « littéraires » de ses textes sont en
accord avec le cadre de la rhétorique enseignée, dont lekphrasis constitue un des exercices les plus
importants, et elles constituent le seul usage légitime du satiriste.

Le second savant est Michel Gabras, un secrétaire du Patriarcat, qui nous a laissé une riche
correspondance couvrant la période allant de 1305 a 1341. Dans deux lettres adressées a Théodore
Phialités (PLP 29715), un autre savant et son ami/antagoniste, connu pour sa métaphrasis en langue
soutenue de la Dioptra de Philippe le Solitaire, il soccupe du sujet Lucien et de son usage scolaire
et pédagogique. Selon la réponse de Gabras, Phialités se déclare admirateur de Lucien et adepte de
son usage dans les activités littéraires de Iécole, alors que notre auteur réfute cette prétention. Dans
la premiere lettre, il accuse Lucien d’athéisme et le couvre d'insultes dignes de celles employées par
Aréthas dans ses commentaires au début du X¢ siécle (Gabras, Lettres, ed. Fatouros, n® 162). Dans la
deuxiéme lettre, cependant, il reconnait l'utilité quon pourrait tirer « méme de la bile », et constate
que l'influence de Lucien a été bénéfique sur le style, au moins, de son correspondant (Ibid., n°
163). Dans ces lettres, Gabras affiche a haute voix son intégrité morale : pour lui, le plus important
est de préserver la piété envers Dieu au lieu de cultiver ses propres capacités rhétoriques a laide
des auteurs classiques immoraux. De telles déclarations de principe nobscurcissent cependant pas
le fait qu’il a souvent recours a Lucien pour émailler ses lettres des délices de latticisme. Philes et
Gabras partagent la méme vision envers le texte de Lucien : une condamnation programmatique est
accompagnée d’'un usage discret de l'auteur ancien, dont I'impact se résume a son seul style.

Le dernier savant de ce cercle est Alexios Makrembolites, un intellectuel beaucoup moins
ambitieux que les autres, qui a procédé a I'interprétation allégorique de Lucius ou ldne. Lapproche de
Makrembolités constitue une évolution et en méme temps une révolution par rapport ala perception
de l'ceuvre de Lucien. Tout en étant tres négatif envers la personne du satiriste qu’il traite de « réel
radoteur, tératologue et bavard », il dépasse cependant la fixation sur son style, les mérites et les
démérites de son usage et se tourne hardiment vers le contenu d’un de ses textes les plus scandaleux
au niveau de la thématique. Il accepte d’abord la vérité que Lucius transmet et sefforce d’interpréter
le texte comme une allégorie chrétienne. Sa méthode et ses conclusions géneraient probablement
Jean Tzetzes, un des théoriciens du genre au XII° siécle et sa maniére organisée de procéder a
l'allégorisation d’'un mythe paien, mais réjouirait probablement Psellos qui considére I'allégorisation
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comme un terrain propice a l'auteur pour déployer toute sa virtuosité en faisant confluer « vérités »
paiennes et révélations chrétiennes. Makremboliteés cependant nest pas un virtuose de lécriture
et son allégorie est trés « scolaire » et conventionnelle. Sa nouveauté consiste et se résume a son
audace dans linterprétation d’un texte aux allures semi-pornographiques, insistant sur certains
points de I'intrigue et en occultant d’autres afin de lui attribuer un sens chrétien. Makrembolites
rejette auteur, valorise le texte, mais aussi et surtout prone une méthode d’approche et danalyse
de la fiction philosophico-érotique. Approche étonnante, méme si des démarches analogues sont
signalées pour des romans sentimentaux de lAntiquité tardive (interprétation allégorique du roman
d’Héliodore). En un mot, il réhabilite un texte de fiction et lui céde une place dans son univers
pédagogique. Lallégorisation devient ainsi la voie royale qui permet la réapparition de la fiction
érotique a Byzance au début du XIV* siecle ; l'univers de Lucius, avec son extravagance et sa liberté
sexuelle est plus proche de plusieurs romans paléologues tels que Callimaque et Chrysorrhoé que
les romans comnénes. Ainsi Makrembolités, 'humble savant qui vécut a Constantinople dans la
premiére moitié du XIV® siecle, avec son allégorie maladroite de Lucius, offre un alibi et assure
une quéte littéraire beaucoup plus importante : celle qui conduit a la réhabilitation de tout récit
fictionnel, potentiellement expliqué comme une allégorie chrétienne.

Dans un poeme attribué a Georges Kerameus et contenu dans le manuscrit Parisinus gr.
2231, daté traditionnellement du XIII¢ siecle, on a un autre effort dallégorisation, cette fois d’un
texte fictionnel traduit de larabe, Stephanités et Ichnilatés. Le manuscrit, qui est destiné a la lecture
(écriture claire et facile a lire, pas d’abréviations, présentation tres soignée du texte) et non pas au
dépot des textes a 'usage exclusif des seuls professionnels de lécrit, comme nombre de manuscrits
a Byzance, contient le Syntagma des aliments de Syméon Seth, une copie de Stephanites, attribué au
méme auteur, et certaines questions théologiques, morales et physiques de Michel Psellos. Le poéme
se trouve a la fin du texte de Stephanités et il semble étre une sorte de dédicace a l'adresse d’'un certain
Andronic Paléologue, de la part du copiste ou de celui qui a présidé a la composition du volume et
qui est Georges Kerameus. Ici, Stephanites est interprété comme une allégorie sociale, les animaux
indiquant les qualités et les défauts humains et transmettant des lecons morales aux lecteurs et aux
auditeurs du texte et prioritairement a Andronic. Le poeme, qui utilise I'allégorie comme prétexte
pour faire [¢loge du destinataire du livre, se conclut par une dédicace tres éloquente a l'adresse du
riche méceéne : « Ayant le présent livre, 6 glorieux Paléologue,/ branche brillante et tres illustre du
grandissime et puissant despote,/ 6 Andronic, toi le meilleur, une plante de graces,/ penche-toi sur le
contenu du livre,/ sois sage, enorgueillis-toi de la décence,/ et fais tout ce qui est profitable,/ afin de
te présenter comme un serviteur trés efficace des grands empereurs dans toute affaire/ et apparaitre
digne d'admiration en toute cause/ par tes parents proches ;/ pour nous, tes coupables et misérables
serviteurs, sois une grande consolation et joie » (ed. Haskins, p. 177, v. 24-36).

La plupart des savants modernes datent le poeme du XII¢ siecle et identifient Andronic a un
homonyme, cité par Nicétas Choniateés (Historia, ed. Van Dieten, p. 318) comme stratége dans une
bataille contre les Normands en 1185. Le méme Andronic pourrait étre aussi le destinataire d’'une
lettre de Michel Glykas. Lauteur du poeme a été aussi identifié comme étant Philagathus Cerameus,
un auteur prolifique de la Sicile normande.

Or, tous ces renseignements sont aléatoires. Rien nest exclu, et une autre identification est
méme treés probable. D’abord, le nom Cerameus nest pas le seul privilege de Philagathus et celui-ci
porte aussi les noms de Théophane ou de Philippe et jamais celui de Georges. Dautres personnes,
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en revanche, portent ce nom durant les dernieres années du XIII® et la premiére moitié du XIV®
siecle (le PLP en recense une vingtaine mais aucune ne porte le nom de Georges). De l'autre co6té, le
manuscrit est daté du XIII* siecle en raison de I'impression donnée par son écriture et pas en raison
d’un autre critére plus décisif (une date, un nom de copiste bien localisé et contextualisé). Il pourrait
étre le produit des dernieres décennies du XIII¢ aussi bien que des premieres du XIV¢siécle. Si en cela,
on imagine que le poeme est contemporain de la copie du texte et non pas de beaucoup antérieur, il
serait plus plausible de voir derriére la personne d’Andronic Paléologue, auquel est destiné le livre,
le cousin d’Andronic II et lauteur présumé du roman érotique Callimaque et Chrysorrhoé, Andronic
Paléologue Branas Doukas Angelos (PLP 21439).

Si notre reconstitution est exacte, nous sommes devant une figure-clé non seulement de la
réapparition du roman érotique, mais aussi de la popularisation et de la diffusion des textes qui
inspirent a cette méme époque la création de satires ayant des animaux comme protagonistes, a
linstar de Stéphanités.

Stéphanités, Lucius et leurs lectures allégoriques résument et exemplifient I'un des choix de
la fiction a Byzance, telle quelle sera pratiquée au XIVe siecle, les autres étant les traductions et les
adaptations du roman occidental, ainsi que les récits biographiques épico-romanesques.

La littérature du XIV siecle a rejeté les lecons classicisantes du roman comneéne et a cantonné
a la deuxiéme place les satires lucianesques du XII¢ siecle, moroses par leur contenu et pédantes
par leur forme, pour se ressourcer dans une littérature beaucoup moins rhétorique, beaucoup
plus directe et plus diversifiée au niveau du contenu, mais aussi plus conventionnelle : les histoires
érotiques lues comme une métaphore des angoisses métaphysiques et la morale des animaux qui
soulignent I'injustice sociale définissent le gott littéraire d'une nouvelle société, celle qui doit gérer
la restauration moribonde de I'Etat byzantin.

Pour clore cet itinéraire qui a commencé comme une tentative de localisation d’un cercle de
lucianistes autour de Théodore Patrikiotes, et qui a évolué vers la mise en relief d’'une tendance
littéraire qui concerne la renaissance de la fiction pendant la premieére moitié du XIVe siecle, avec
comme point de référence Andronic Paléologue, il nous manque une piéce, un trait qui unirait,
méme potentiellement, les deux « cercles ». Ce role est échu a Manuel Philes, qui tente lui aussi sa
chance dans l'allégorisation. Son choix ne se porte plus sur un texte de ’Antiquité tardive, ni sur un
conte moral qui transmet la sagesse éternelle de 'Orient, mais sur la fiction dAndronic Paléologue,
Callimaque et Chrysorrhoé. Ici lallégorisation, comme dans le cas du poéme qui accompagne la
copie de Stephanites, nest quune occasion pour louer l'auteur.

Les « cercles », pour indépendants qu’ils soient, voire completement virtuels, convergent
vers une théorie et une pratique nouvelles du produit littéraire dans un siecle d'angoisse ou lon
cherche dans la fiction les réponses a des questions qui tourmentent mais que lon nose pas toujours
clairement formuler.
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Horizons of Clerical Authors and Their Audiences:
Towards a Sociology of the Miracle Story Collection

A key principle of Hans Robert Jauss' reception theory is that literature has a social root and
function. As he himself formulates it, “literary forms and genres are [...] primarily social phenomena,
which means that they depend on functions of the lived world” (Jauss [1972] 1982: 100). Thus, a new
literary genre emerges when there are new social situations, needs and aesthetics, and it is cultivated as
long as these are present. More specifically, Jauss locates literature’s sociological dimension in the reader
whose experience “enters into the horizon of expectations of his lived praxis, performs his understanding
of the world, and thereby also has an effect on his social behaviour” (Jauss [1970] 1982: 39).

By concentrating on the reader, Jauss forgets the author and her/his own role in literary
sociology. When s/he produces a work, an author of a particular society, who is a reader too, is
also driven by her/his horizons and aspirations that are equally determined by the existing social
and cultural milieu. Having mentioned that, I do not mean to criticize Jauss for having neglected
the author who was proclaimed “dead” some years earlier by his contemporary Roland Barthes
(“La mort de l'auteur”, 1967). After all, Jauss is interested in one aspect of literary sociology, namely
literature’s reception and not its production.

The present paper—which will provide a short introduction to the sociology of a Byzantine
genre, the Miracle Story Collection, by briefly examining the social context of its appearance and
production and some aspects of its function and reception—nevertheless cannot ignore the male
author’s horizons. As it will be shown, the Miracle Story Collection comes into being, develops and
is fashioned according to the interrelationships and interconnected expectations of its practitioners
and their audiences. The ensuing discussion will therefore focus on certain facets of the social
dimension of the triangle Author-Genre-Audience in an attempt to address the following questions:
What kind of phenomenon is the Miracle Story Collection? What are its social origins? What is the
social status of its authors? How are Miracle Story Collections shaped through the hagiographers’
own socio-religious purposes and their awareness of the audience and its needs?

In Jauss’ words, the Miracle Story Collection, like most of the medieval genres he examines, is
“originally tied to cultic, religious, and social functions” (Jauss 1982:103). Its emergence is inextricably
related to at least four important Byzantine socio-religious realities: pilgrimage, cultic activities,
doctrinal conflicts, and regionalism. Byzantine pilgrims to important healing shrines—such as
those of Saints Thekla in Seleukia, Kyros & John in Menouthis, Kosmas & Damian in Kosmidion,
Demetrios in Thessaloniki, and Eugenios in Trepizond—circulate stories about miraculous cures
and events which are at some point committed to writing in the form of collections, enhancing
faith, regional identity and the shrine’s reputation attracting more pilgrims (Constantinou 2016
and forthcoming). In addition, these collections participate in cultic competition and become

86



useful tools for the establishment of “true” doctrine that is questioned by contemporary and rather
influential religious circles (see, for example, the Miracle Story Collections of Saints Thekla and
Skyros & John [Davis 2001; Montserrat 2005]).

It is thus no wonder that the large majority of Byzantine Miracle Story Collections are written
by high ecclesiastical authorities that are attached to a certain miraculous shrine and are well versed
in church politics and “orthodox” doctrines. Furthermore, the fact that these texts, which refer to
wondrous events taking place at a famous shrine, are authored by clerics shows a serious attempt by
the official Church to regulate the veneration of popular saints.

In general, our clerical hagiographers are not just related to a certain shrine, but they are also
representatives and protectors of larger Christian communities. Their significant socio-ecclesiastical
status, which they repeatedly stress in their texts, allows them to acquire their audience’s respect and
trust. For authors of Miracle Story Collections especially, it is extremely important to gain control
over audiences, since their stories are amazing and effectively difficult to believe. The hagiographers’
respected status thus plays a central role in their strategy for achieving credibility. The same purpose
is also served by the authors’ preference for miracle stories whose sources and/or protagonists are
also clerics who are considered pious and truthful men.

In fact, the distinguished authors of Miracle Story Collections use a number of methods in
their attempt to reach and manipulate large audiences. For example, they construct a dialogue with
their listeners or readers whom they repetitively address in a cajoling manner; they adopt a simple
narrative style; they give explanations about things that a general audience might not be aware
of; and they undertake the oral storyteller’s role through which they identify with actual pilgrims
exchanging stories during pilgrimage. Of course, these audience-oriented techniques determine
some of the Miracle Story Collection’s genre-specific characteristics.

Since the strict word limit does not allow the discussion of all socio-religious factors that
lead to the emergence of the examined genre, the abovementioned questions referring to the
hagiographers’ communication and relationships with their audiences and how these establish the
genre’s character will be addressed only in relation to the practice of pilgrimage, which is a wider
social phenomenon. As such, pilgrimage has a higher contribution to the Byzantine Miracle Story
Collection’s popularity, on the one hand, and it determines the genre’s production, on the other.

Concerning the composition of Miracle Story Collections, this is undertaken as long as
healing shrines are active; as soon as they become inactive the genre in question declines. That is
why the examined genre flourishes in the early Byzantine period when a number of healing shrines
operate. It declines in the middle period once these shrines lose their power, while it is revived in the
Palaiologan era when some Constantinopolitan shrines, such as those of the Source and Kosmidion
monasteries, regain their miraculous powers.

Byzantine pilgrimage has various social meanings and is prompted by different needs and
desires (Frankfurter 1998; Talbot 2002). In the corpus under investigation (about 17 texts of the 5
to the 14™ c.), however, pilgrimage signifies predominantly a quest for satisfying sick people’s social
need for bodily health. Most Miracle Story Collections consist of healing miracles only, while in
collections with more miracle categories, such as vengeance, war, and food miracles, the healing
narratives as a rule outnumber the rest. Accordingly, it is healing pilgrimage that is considered here.
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Healing pilgrimage is in fact particularly important for this paper’s purposes, as it is the principal
locus where the hagiographer’s and his audience’s desires and status are aligned. Many of our
authors have been beneficiaries of miraculous healings, which, as they emphatically state, give them
a special grace to compose their works.

Il hagiographers, like all sick pilgrims who are aware of former healing miracles, become
members of a community of sufferers looking for a saintly cure. When this arrives the hagiographer
and his fellow-pilgrims acquire a different and very special status: they are sacralized. Their new
standing is established through the publicization of the miracles in which they are involved. Hence
the healing narratives of the examined corpus close with the joyful protagonist who leaves the shrine
with the intention of spreading the wondrous news of her/his miraculous cure. The cured pilgrim’s
final move shows how her/his story travels from mouth to mouth to reach a potential hagiographer.
As for the healed hagiographer, he advertises the miracles he himself receives, along with others, in
a Miracle Story Collection where his personal experiences with the divine have a prominent place.

That the pilgrims’ communal activities of listening to and telling miracle stories play a decisive
role in the composition of a Miracle Story Collection is very graphically illustrated in the third part
of Saints Kosmas & Damian’s anonymous collection (Mir. 21-26; 6™ c.). As the hagiographer reveals
in the prologue, during Saturday all-night vigils at the Kosmidion shrine the freshly healed people
recount their “pleasing” stories. When he himself as a sick pilgrim was awaiting the Saints’ visitation
he used to listen to such stories which, having been prompted by a certain Florentios, he writes
down as a thanksgiving for the acquisition of his own health. His text is also meant to contribute
to the continuation of the miracle stories’ collective reading and listening. In the epilogue, the
hagiographer promises to send Florentios any other miracle stories he might come across inviting
him to read them to other people too.

The six miracle stories incorporated in the text addressed to Florentios are presented in a
conversational manner thus reflecting their pilgrimage context. One cured man’s story provokes that
of the next and each story responds thematically to the previous one. For example, the first storyteller
used to suffer with his stomach and he was asked by the saints to avoid dried pulses. As soon as he
finishes his story, a second storyteller responds saying how he was healed from a disease that was the
effect of a bad diet. He goes on to add that one of the symptoms of his illness was the swelling of his
testicles. Once the second man ends his account, a third one starts talking by mentioning his own
terrifying genital infection, which the saints also cured. In this way, the one story follows the other
revealing the collection’s organizing principle that is determined by the social milieu of pilgrimage.

These people’s connected stories show how their identities first as sufferers and then as miracle
recipients are experienced and understood in relationship to each other. In addition, these narratives
become the means through which the sick listeners come to terms with their own bad situation in
the expectation of change. The Florentios text, which is given the form of a collective work that
appears to have been co-authored by seven men, the hagiographer included, is a great example of
how an author shapes his work according to his own, the protagonists’ and the audiences’ shared
social experiences, expectations, and desires.

Having discussed how hagiographers identify with their fellow pilgrims—who are either
protagonists of the collections’ narratives or actual audiences of the texts—it is about time to quickly
consider how the healing narrative per se is constructed and what it accomplishes in relation to the
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hagiographer’s horizons and those of his audience. The healing narrative in which the interrelations
between hagiographer and audience are best exemplified is the autobiographical one: that is, the
narrative whose protagonist is the hagiographer himself. A case in point is the last narrative from
the Miracle Story Collection, consisting of seventy stories, of Saints Kyros & John that was written
by Sophronios, patriarch of Jerusalem, in the seventh century.

Sophronios’ autobiographical narrative is the text'slongest, most detailed and most sophisticated
story, mirroring the high social stature and erudite knowledge of its author and protagonist. Its
detailed description of Sophronios’ illness and divine experiences, which are absent from the other
stories of the collection, belong to the expected conventions of a personal narrative. Sophronios’
need for verisimilitude would not allow him to offer such details when recounting other people’s
healing stories. Of course, the form and character of Sophronios’ story are also determined by the
self-image the patriarch hopes to convey to his audience.

However, in spite of the personal character of this narrative, Sophronios manages to transform it
from an individual to a collective instrument of “knowing as well as telling, for absorbing knowledge
as well as expressing it” (Abbott 2002: 11). According to H. Porter Abbott, people use narrative as a
means to reflect on and come to terms with their difficult problems. As a common human problem,
illness is central in Sophronios’ story and collection, allowing him and his audience to understand
their social reality first as sufferers and then as receivers of healing miracles and subsequent exemplars
for other sufferers. The longer and the more detailed Sophronios’ story is, the more effectively it both
responds to the author’s and audience’s expectations and serves their needs and purposes.

Sophronios’ autobiographical narrative is divided into four parts: prologue (§1-3), illness
description and doctors’ involvement (§4-6), divine experiences and healing (§7-24) and epilogue
(§25-27). In the prologue, Sophronios provides his own reading of a couple of Christ’s healing
miracles and the beneficiaries’ behaviour through which he achieves a twofold purpose. First,
he determines the reception of his own healing. Second, he establishes himself as part of a long
tradition of miraculously cured men that goes back to the Bible. As he emphatically states, like
these men, he is not going to leave the story of his own healing untold. Therefore, the inclusion of
his personal story in the work should be seen as an expression of gratitude to the healing saints and
as an offering to his audience.

In the narrative’s other parts, Sophronios writes in the third person distancing himself from
the story and thus removing his account from the private sphere and providing it with the necessary
objectivity. First, Sophronios gives a short biography of himself, which focuses on the eye disease
he gets during his stay in Alexandria. Following the healing narrative’s conventions, he avoids
mentioning any information that is irrelevant to his illness and subsequent healing. He says, for
instance, that it is not necessary to include in his account the reason for his trip to Alexandria.

Then the patriarch describes his continuous and unbearable sufferings, which are aggravated
by the doctors’ wrong diagnosis and treatments. With his descriptions, he tries to create and give
meaning to his social reality as a sick man whose new identity changes his relationship with his
body, the doctors and his environment. As a result of this situation, the normal course of his life is
interrupted, causing him anxiety and confusion.

The miraculous healings of other sick people who have turned to Saints Kosmas and Damian
prompt Sophronios to undertake a pilgrimage to the Saints’ shrine. In so doing he puts an end to his
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social isolation and his dependence on incompetent doctors. His divine experiences in the shrine
occupy the largest part of the narrative. The Saints visit the patriarch in five consecutive dreams
and even though it takes him some time to achieve a complete cure, his contact with the divine and
fellow-sufferers through the dreams offers him the ethical and emotional support he needs to cope
with his sufferings. His new approach to pain, with its regenerating effects, invites his audience to
adapt spirituality as a solution to similar anxieties.

In the epilogue, Sophronios repeats that he has composed the collection as a thanksgiving to
the healing saints. His last words, however, reveal another reason for which he writes this work. As a
counter-gift, he asks the saints to become his perpetual protectors: to save him from life’s sufferings
and temptations and to include him in God’s kingdom after death. Sophronios’ final sentences do
not only concern his personal aspirations for health and salvation, but they also coincide with the
audience’s desire to listen to or read the texts of saintly people for spiritual benefit.

Inspired by the social dimension of Jauss’ reception theory, I have attempted to offer a
sociological reading of the Byzantine Miracle Story Collection that concerns both its production
and reception. As I have hopefully shown, the genre in question mainly originates from the official
Church’s wish to control the social practice of healing pilgrimage. The continuous co-existence of
the clerical hagiographers’ horizons and those of their audiences determine the genre’s character and
development throughout time. In their attempt to achieve their own religious, political and personal
purposes, on the one hand, and to satisty the audiences’ needs, on the other, our hagiographers
produce literary texts with socially informed characteristics, such the illness thematic and the oral
storytelling style.
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Insider, Outsider, or Both?
Manuel Philes and Relational Self-Fashioning in Late Byzantium

Recent studies on the social position of Byzantine authors have helped us to gain a much more
complex picture of the production and reception of Byzantine literature than twenty years ago. Status
seems to be understood mainly as a state, which the literati could change in time by advancing their
career and standing with the help of their rhetorical skills. Yet, apart from developing over time,
status should be seen as a relational category, solely produced in relationships and practically non-
existent when a person is studied in isolation. In this way; it is fluid and instable and one person can
have different statuses simultaneously in different relationships. Manuel Philes’ oeuvre - the subject
of my doctoral thesis at Vienna University - offers rich evidence for how social relations were shaped
through literature and can serve as an excellent example for the complexity of the social position
of an author. Although next to nothing is known about his life, his c. 30,000 verses, which have
come down to us in more than 150 manuscripts, provide evidence for his intimate acquaintance
with the upper class. In spite of this, he and his work are usually seen as isolated phenomena. On
the one hand, Philes’ status is generally considered to be lower than that of his addressees, thus
suggesting that his relationship to others was asymmetrical. On the other hand, if he is compared
to other Byzantine authors in literary terms, he is usually compared to Theodoros Prodromos and
other much earlier poets. Scholars have not yet reflected upon his position among contemporary
literati. In the following, I shall study Philes’ social position from the external perspective, meaning
how he is described in other sources, and the internal perspective, namely his poems. I suggest
that the theoretical framework of relational sociology offers a rich set of analytical tools, helping
to understand literarily constructed social status as a fluctuating phenomenon. The staging of the
authorial self and the addressed other can be seen as both a relative and a relational entity dependent
on the author, the addressee and the occasion of writing.

Asatheoretical framework, relational sociology offers promising concepts. Instead of focussing
on the individual as an autonomous actor, the theory sees relationships as the driving forces of
society. Furthermore, relational sociology takes the stories behind social ties into account, meaning
the character of a relationship as it is established in the interactions. What makes the theory so
attractive for the study of Philes is that almost all we know about him derives from his own poems
addressed to others. Hence, he creates the picture of himself in relation to another person and
thus literarily forms a relational identity. What is more, relational sociology is essentially process-
orientated. Every new act of communication between two individuals changes their relationship
and thus changes the expectations both of them have. However, a relationship does not show a
linear development, but can shift back and forth between different poles.

Philes’ social network is mainly known from his oeuvre, where one can identify c. 150 different
historical figures who were in contact with him as friends, donors, patrons and clients (often taking
different roles in different contexts). In his epigrammatic work these persons occur as praying
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donors of works of art, as deceased laudandi or laudandae in epitaphs or as skilful authors in book
epigrams. However, in these cases we do not learn much more about Philes’ relationship with his
clients than that his poems were, in all likelihood, commissioned. Yet there are about 320 poems
which can be classified as epistolary poems on the basis of formal and functional characteristics as
well as from hints in the texts about their extra-literary context. A large part of these has so far been
subsumed under the category of ‘begging poetry, often treated as a distinct genre - a notion that I
find highly problematic. These poems bear witness to the fact that, in addition to being a ‘literary
artisan, Philes used his skills to establish and stay in contact with other literati and members of
the upper class. As in prose letters, the relationship between the sender and the addressee plays
an essential role. If status is a relational category, one will have to study this corpus in order to
understand Philes’ social position and literary self-fashioning.

Before analysing the latter, one should focus on three letters addressed fo Philes, one by
Planudes (ed. Leone ep. 84) and two by Michael Gabras (ed. Fatouros ep. 233 and 415). Due to the
lack of concrete historical or biographical information they have largely been ignored by modern
scholarship. Yet, they bear rare witness to an external perspective on Philes, whereas his own poems
only offer information about his fictionalised T’ as part of his self-fashioning strategies. Planudes
sent his letter in about 1295 as an answer to a (verse?) letter by Philes. He praises him for some
compositions, which he claims to know, bewails the fact that he has not yet met him in person and
expresses his wishes for a future meeting. The letter shows that even while still a young man Philes
was considered a literatus, whose writing was worthy of a response from a well-known scholar. This
confirms Philes’ own statements, in which he claims to be in correspondence with his high-standing
addressees over a longer time period. Thus, Philes’ attempts to get in contact with members of the
upper class was by no means a one-sided effort, but led to reciprocal relationships. The two letters
by Gabras support this picture. What is more, in them we find Philes himself as a benefactor. In
ep. 233 Gabras thanks Philes for his attempts to help him, even though he failed as a result of the
malevolence of other people. The letter confirms what we find in Philes’ poems, as in some texts
he asks his addressee to help a friend of his and to judge him justly, thus acting as an advocate (ed.
Miller F 140, F 143). The poet had influence on his addressees and actively pursued his aims. Philes’
network is thus not only characterised by bottom-up-relationships, in which he is someone’s protégé,
but he, too, consciously acts as a patron. Finally, together with ep. 415 Gabras sent Philes a prayer as
a proof of his literary skills, hoping that he would enjoy it. In some verse letters Philes contacts his
correspondents because he sends or receives a book, mainly scientific works (cf. F 109, F 240, P 107,
ed. Martini 38, 70). This friendly exchange of books and literary works suggests that he took part in
the literary and scholarly discourse of his time and thus belonged to the intellectual elite.

Unfortunately, these letters are all we have on Philes from an external perspective. There
is much richer material allowing us to understand his self-fashioning tactics. In this context, a
comparison of poetic corpora directed to different addressees is most helpful. The poems addressed
to the emperor on the one hand and to Theodoros Patrikiotes on the other seem to be a convenient
choice. Theodoros and the emperor are the most frequent addressees of Philes. Apart from that, the
big difference in status between them illustrates different strategies of self-fashioning.

Theodoros Patrikiotes was a tax official in Thrace, as such part of the Byzantine civil service
and hence part of a functional elite. He was also a correspondent of Michael Gabras and Theodoros
Hyrtakenos. Within Philes’ oeuvre there are about 60 poems which we can identify with certainty
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as addressed to him, most of which can be classified as verse letters. He must have possessed
considerable wealth. Although not part of the highest aristocratic circles, he was in a powerful
situation. One might thus expect that Philes, who is well known for his repeated requests for
material support, would position himself far below his addressee in order to gain profit. Yet, Philes’
poems draw a much more complex picture. At first sight, the expressions Philes uses to describe
his correspondent are mainly conventional and can be found in most of his epistolary poems. They
are frequently connected to the virtue of generosity, thus highlighting the nature of Philes’ interest
in Patrikiotes, namely pleading with him to receive various goods. Additionally, Philes frequently
refers to the discourse of friendship employed in epistolography. This form of staged equality in a
friendship relationship is further strengthened when the poet calls his correspondent 6pdéyvxov
¢®¢ (F 141.10), thus referring to the topos of one soul in two bodies, well known in epistolography.
Another poem opens with the verse mpog Tov peyadoyvyov 6 opkpoyvyog (F 135.1), accentuating
a difference in the status of Philes and that of Patrikiotes. These three composites of yvxr mark very
different ways of representing the authorial self and the other, yet they occur in the same context,
namely the context of requests. They are adapted to the literary character of the poems. Whereas
F 135 uses an antithetical setting, contrasting the wealth of Patrikiotes with the need of Philes,
F 141 focusses on Patrikiotes’ praise, and the request for help is only expressed briefly. Status, as
expressed in literary terms, connected to the same addressee in a similar context, is thus variable
and not a static entity. Nevertheless, in the passages cited the power relations are clear: whether
Philes positions himself on the same level as Patrikiotes or below him, it is the poet who requests
something from the tax official, whose influence is built on his fiscal authority and material wealth.
In this way, their relationship is asymmetrical, with Philes on the lower level. Yet, this asymmetry
can be reversed when Philes emphasizes his power — namely his literary production and its social
impact. Some of the verse letters read like a demand note. In these, Philes highlights the value
of the poems he wrote for Patrikiotes, urgently prompts him to pay and threatens not to write
verses anymore, if he does not get his remuneration. What is more, the poet not only threatens
to withhold his service, but also announces that he would actively make use of his power over
Patrikiotes. The frequent use of the term kpdtot (applause or more general praise) in connection
with his own works shows that Philes is aware of the impact of his poems on Patrikiotes’ reputation,
which can be elevated by literary praise. Without using the actual term, Philes threatens to write
psogoi about his correspondent if he does not show himself to be worthy of praise. Although there
are no actual psogoi in Philes’ letters to him, the poet uses irony and sarcasm in several poems in
order to undermine the hyperbolic praise established in other texts. In one poem Philes praises
him for the fine dishes that he sent in order to refine the poet’s kitchen. He then comments on a
specific gift: TyfUg §” 6 TukTOG WG dMEBOTAOVG QloeL | Ppwbeig dveppixdto kapkivov tpdmoV |
elg é€epaopone kai maApBorovg Spopovg (F 165.7-9; “The dressed fish, swimming back as is his
nature, having been eaten, scrambled up in the manner of a crab to be vomited up and go back the
way he came.”). The fish he received was of such an exquisite quality that it scrambled up from the
poet’s stomach and reversed its course. The whole poem is written in an encomiastic mode. It is only
in the second to last verse with the word ¢€epaoudg, that this tone changes and the actual aim of
the poem becomes clear, namely to rebuke Patrikiotes for his nasty gift. In this way, the address as
Xpvoodg @ilog (v. 1), which is usually found in the context of the praise of somebody’s generosity,
is subverted and the enkomion turned into a psogos. None of the poems blames Patrikiotes as a
person, but several of them abuse the gifts he sent (another motif well known from epistolography).
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Furthermore, the manuscript transmission of these poems suggests a chronological reading. If this
is correct, encomiastic poems are mixed with others including elements of psogos. Hence, there is
no clear line of development of the relationship between Philes and Patrikiotes over time, but one
can find completely different ways of shaping it in poems directly following each other. The verse
letters prove that status and power are highly fluid and can be rapidly created and reversed.

Philes addressed even more and much longer poems to the emperor. Due to the highest social
status of the emperor, the forms of address are quite different from those Philes uses to describe
Patrikiotes. The emperor’s official titles dominate, while the epithet kpatiote underlines his power.
The reference to virtues such as pity (ovpnabeia) and the emperor’s mimesis of Christ, as well as
the reference to the emperor as sun or light, are part of the well-known imperial ideals. In general,
the epithets used seem to be more conventional with regard to the Kaiserideologie and to a lesser
extent relatively connected to an occasion or the aim of a poem. One also finds accumulations of
encomiastic epithets, which can take up as many as 20 lines. Hyperbolic elements thus gain an
importance that by far exceeds the one in the poems to Patrikiotes. The frequent use of the topos
of inexpressibility and the topos of surpassing further underline this hyperbolic setting. Antithetic
figures, too, are used in a much more exaggerated way, mainly due to the contrasting description
of the poetic T and the emperor. Philes calls himself a servant and slave of the emperor (§odAog,
oikétng etc.). Furthermore, he stresses his deplorable position as an outsider (§¢vog), who finds little
acceptance in Constantinople and who is more dead than alive. Unsurprisingly, this self-description
is found when Philes asks for help and thus accentuates his neediness. The distribution of power
seems to be clear and underlined by the rhetorical figures of hyperbola and antithesis: The T is far
below the emperor and even to address him is daring boldness (toAun). If the emperor helps, he
does so out of mercy but without any obligation. Yet, Philes also expresses thoughts similar to those
in the Patrikiotes poems. He accentuates the value of a poet who sings like the birds or a cicada
in the service of his master. He also mentions how much he has done for the emperor in the past,
and asks for recompense. When he calls himself ¢ykwuiaotiig (P 55), he also refers to his service:
the praise of the emperor. Despite the frequent use of the humility topos, here and there one can
find a self-confident T, for example when he tells the emperor that on Earth, where the mouth of
the angels is not available, he would take up their job and sing for and about him (F 112). What
is more, there are poems which have a subversive character, subtly questioning the perfection of
the emperor. One verse letter (P 200) praises God as the Baocthevg of the world for providing it
with a warm coat. Following this, he asks how it is right that the emperor, as the faciledg and as a
mimeta Christi, does not help Philes with a coat. Although not openly criticising the emperor, the
T questions the emperor’s performance of one of the imperial core virtues, the imitation of Christ.
Compared to his dealings with Patrikiotes, the intensity with which social status is questioned is
much weaker, yet the reader of his poems finds Philes in different social roles, which are based on
the changing nature of his staged relationship with the emperor.

The analysis of the letters addressed to Philes and his verse letters support an alternative picture
of the poet from the one prevailing in former scholarly discourse. Since there is no other author in
the early Palaiologan period whose oeuvre resembles Philes’ in size and poetic ductus, he has been
studied as a rather isolated person. Yet Philes was not only an ‘artisan’ selling his poems and a person
of low status who was ‘begging’ for support, but he was also an appreciated literatus, whose works
were read by other intellectuals, who could act as an advocate for friends (and friends of friends)
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and who was in contact with intellectuals and scholars. He was thus an insider of the literary elite of
his time. As most of the evidence for his relationships with others comes from the poems that can
be classified as verse letters, I suggest that, in order to understand his social position, one should
study Philes in the context of epistolography, where social relations and network building have been
as much a topic of the recent scholarly debate as the situational positioning of the author. On the
other hand, the picture of Philes as the outsider of society begging slavishly to gain profit from the
upper class is one that he himself draws as part of his conscious self-fashioning. It occurs especially
in the context of requests and can thus be seen as a deliberately used literary device to pursue his
aims, namely to gain social recognition and material payment for his poems. Self-fashioning does
not mean shaping a consistent picture of the poet’s self, but rather a flexible process changing from
occasion to occasion, dependent on the addressee and characterised by the simultaneity of different
social roles between the low-standing and the self-aware poet. Thus, Philes can neither be classified
as an insider nor as an outsider. He is both. The case of Manuel Philes is an excellent example of how
social status can be understood as a complex entity. The status of the authorial self and the other
should be seen as relational insofar as status does not exist and cannot be understood without the
understanding of the relationship between (at least) two individuals. On the other hand, it is relative
insofar as it can be adapted to author, addressee and occasion, while different roles can be assumed
at the same time.
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Early Byzantine Literary Production, the Rise of Christianity and the Decline
of the Polis: Changing Contexts, Changing Audiences, Changing Texts?

The study of Byzantine hagiography has over the last century or so developed to reach a certain
degree of maturity. The first step was to make these texts accessible. The Bollandists and others laid
the groundwork through editions of the original Greek texts and great efforts were made—thanks,
among many others, to André-Jean Festugiere, Alice-Mary Talbot and Paul Halsall—to make
them available to a broader public in translation. Beginning with the rising interest in the social
history of the lower strata of society since the mid-20" century, hagiographical texts were mined
for information about the everyday life of women, men and children and the realia that surrounded
them. This trajectory is true for the entire Byzantine period.

When the chronological focus falls onto the early centuries until ca. 700, as is the case here, more
specific issues emerge. An enduring question is the continuity with the religion and culture of the Greco-
Roman period that precedes it. Are the saints pagan deities in Christian garb? Are sacred locations
and cultic practices continued, transformed or disrupted? These questions were raised in the 1920s by
Hermann Usener, Lucius Anrich and others of the ‘religionsgeschichtliche Schule; and they continue to
occupy scholarship in the digital age, for example with the Oxford project “The Cult of Saints.

While social historians, historians of mentalité and historians of religion have found hagiography
a rich treasure trove of material, historians of literature have treated it with a certain unease.
Here, too, the issue of continuities comes into play. The basic matrix for all studies of Byzantine
literature has been the presence of different levels of style, or linguistic ‘registers, combined with
a driving interest in the survival and reception of the great works of ancient Greece. Elite authors
and their erudite works in Atticizing language, full of allusions to classical texts, were privileged
by scholars eager to trace the ‘mimesis’ of the ancient literary heritage in the Byzantine middle
ages. That this hardly does justice to the full range of Christian culture, including written culture,
of medieval Byzantium has been noted with characteristic poignancy by Cyril Mango when he
described Byzantine literature of the high register as a ‘distorting mirror. He was not the first to do
so. Already Karl Krumbacher was aware of this when he set out to write his foundational Geschichte
der byzantinischen Litteratur (1897). As Panagiotis Agapitos has recently observed, Krumbacher’s
scholarly interest did not stop at literary elite products. An excellent linguist of the Greek language
up to the modern period, Krumbacher’s curiosity about all levels of literary expression led him, over
the course of his work, to abandon the slightly derogatory term vulgdirgriechisch (‘vulgar Greek’)
in favor of the more neutral volkssprachlich (‘popular language’)—a designation that found its way
into the title of Hans-Georg Beck, Geschichte der byzantinischen Volksliteratur (1971). The fault line
between the linguistic registers, it was long believed, follows the dividing line between paganism and
Christianity. Recent scholarship, however, has demonstrated that this division was not a permanent
chasm of the nature of a Saint Andreas fault, but a narrow and unstable line that each intellectual
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and each author drew and re-drew in the sand, as the situation required. In this scholarly landscape
of overly stark contrasts, hagiography was relegated to the side of Christianity and deemed to be
deficient literary quality.

In the last decades of the past century, the linguistic turn has led to a re-evaluation of
hagiographical writing, not least influenced by Averil Cameron’s argument of Christian rhetoric
in late antiquity as a ‘totalizing discourse. Early Greek hagiography is no longer treated with the
patronizing eye of the 19" century anthropologist in search of unspoilt natives, as a charming, but
somewhat inferior creation of writers who failed to master the higher art of rhetoric and classical
learning. After all, comparisons with later centuries have shown that highly skilled authors varied
their literary style in accordance with their genre of writing. The same author could write erudite
show-pieces of glittering rhetoric, sprinkled with classical allusions, and tell the story of the Life of
a saint in a biographical narrative.

For most of the Byzantine period, hagiography was enjoyed as much for its content as for literary
aesthetic pleasure. This tendency can be observed in nuce in the 7 century, but comes to full fruition
in the stylistic cosmetic surgery applied by Symeon Metaphrastes who operated within the context of
the great encyclopedic reform of literature and learning associated with the reign of Constantine VII
Porphyrogennetos. His collection of 117 saints’ lives became canonical for the subsequent Byzantine
centuries, even though some earlier versions managed to survive that allow, by way of comparison, a
full appreciation of Symeon’s work of ‘metaphrasis, transposition into a different stylistic register.

The question whether hagiography constitutes a novel ‘genre’ has long occupied historians
of literature. Interestingly, this is a concern that spreads across the spectrum, from histories of
Greek literature that aim to trace trajectories that extend from the classical past into the middle
ages to histories of Christian literature that seek the roots of the middle ages in the classical past. In
recent decades, this debate has partially dissolved itself in a greater awareness of the intertwining
of Classical and Christian culture in the formative period of early Byzantium. By the same token,
the terms of inquiry have shifted from genre to purpose, and from entire texts to their narrative
elements. Foregrounding the edifying purpose has resulted in blurring of the boundaries of the
hagiographical ‘genre’ and the establishment of a continuum of edifying literature that extends from
sayings to anecdotes to pious travelogues to full-length biographical accounts (the conventional
definition of ‘hagiography’). Recent analysis of narrative elements in seventh-century texts has
shown the considerable and deliberate craft of hagiographical authors of our period.

My aim in the following is to ask questions of continuities between early Byzantine hagiography
and other kinds of literary production within the context of the fourth to the seventh centuries, and
to do so from the point of view of the audience.

How can we inscribe authors and audience of hagiographical texts onto the general map of literary
activity at the time? What was the market share of hagiography compared to other kinds of writing?

Who were the people for whom the authors wrote? In what performative context did they
come across these texts, private or public, through listening or reading?

These questions are particularly poignant in the early Byzantine centuries, a period that was
marked by significant shifts in social structure and urban environment. The fourth to the seventh
centuries are traditionally associated with the decline of the middle class of the curiales and the
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decline of the polis—the consumers and the context for much of what we now consider as ‘literature’
Recent re-assessments, especially through the corrective lens of archaeology, have called the master
narrative of overall decline into question, drawing attention to great regional diversity and areas of
remarkable upswing in prosperity, especially in northern Syria.

Still, the question remains: Were the consumers of hagiographical texts the same people
who would have been exposed to the traditional forms of literature that we commonly associate
with Greco-Roman ‘high’ culture, the performance of panegyrical speeches in the market place
and the presence of Homer and Isocrates in the schoolbooks? Or does the contextualized study
of hagiographical consumption lead to the conclusion that this is not just a new (or at least newly
prominent) form of written expression, but that it also addresses a new social stratum? An economist
would phrase the question thus: how does a changing consumer base drive changes in the demand
for certain products?

Market share of Christian texts compared to pagan writing

Contexts of hagiographical delivery (all texts relating to a cult): church, cult site, home; oral
performance vs reading, text as relic signaling the presence of the saint

List of of hagiographical texts: time and place of composition (Vitae only)
Locations of hagiographical production
Locations of the protagonist saints

Historical background to those locations

towns vs cities?

centers of learning (Athens, Antioch, Alexandria, Berytus, Constantinople) represented or not?
great regional spread (why?), Constantinople not predominant

Is it possible to see the history of social and urban restructuring in the distribution of
hagiographical production?
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Introduction

Most of the modern analyses of Greek scientific texts have concentrated on the textual
transmission. Research has mostly focused on Byzantine manuscripts of famous scientific texts and
on translations into other ancient languages (Latin, Syriac, Arabic, Hebrew, Armenian, and Slavic).
This has been essential for the production of modern critical editions, as well as for the development
of our knowledge on Greek science. However, the very important aspect of the visual transmission
of scientific knowledge through images or drawings accompanying the texts has been neglected.

This round table aims to give an account of the role and function of Byzantine illustration
in the acquisition and transmission of scientific knowledge, by considering scientific illustration
not merely as an accompanying image but also as “visual thinking’, an approach that has not been
considered thus far.

The visual transmission of scientific knowledge is a complex process and this round table will
provide an opportunity for discussing this matter, both by itself and in conjunction with textual
and oral transmission. The scientific community is conscious of the need for thoroughly exploring
the relationship between texts and their illustrations. This is especially important when examining
illustrated scientific texts. Our objective is to reflect on the theories underlying these relationships,
in order to define clearly the functions of Byzantine miniatures in the field of the illumination of
scientific texts.

Participants will also be asked to consider the following questions (the list is indicative and
by no means exhaustive at this stage): Do some texts defy illustration? How can an experiment be
illustrated? What did the reader of a scientific text expect from the illustrations? Can the illustration
be more informative than the text next to it? Participants will also attempt to elucidate how the
illustration translates into knowledge.

A further important goal in this round table will be the choice of a common methodological
approach in the different examples that will be discussed. From Nikodim Kodakov to Kurt
Weitzmann, and through most of their disciples, the study of Byzantine miniatures was influenced
on one hand by the method of “pictorial criticism” and on the other by iconographic and stylistic
studies. Would it be possible to establish another approach for the study of the scientific illustration
as a visual transmitter of knowledge? And, if so, on what kind of method should it be based?
Participants are invited to explore the possibility of applying other kinds of methods, such as the
anthropology of images (cf. H. BELTING, Bild-Anthropologie, Munich, 2001), the iconology (cf. A.
WARBURG, Gesammelte Schriften, Leipzig, 1932; E. H. GoMBRICH, Aby Warburg, an Intellectual
Biography, London, 1970; E. PANOFsKY, Studies on Iconology, New York 1939) and the cognitive and
visual studies (cf. W.J.T. MITCHELL, Iconology; Text, Image, Ideology, Chicago, 1986; R. L. SoLso,
Cognition and the Visual Arts, Cambridge: MIT Press, 1994).
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‘H onpaocia TOV yeWUETPIKOV OXNUATWV OTHV KaTavonon tod pabnpaticod
neptexopévov tod Blevvaiov EAAnvikod kwdika 65 tfi¢ EOviki¢ BipAobnkng
TG AvoTpiag Tod 150v ai., kai Tod kwdika 72 Tii¢ Totopikiig BipAtoOnkng tiig
Anuntodvag tod 18ov ai.

Eicaywyn

O kwdwag 65 tod 150v ai. eivar €va Pulavtivo padnuatiko xetpoypago pe VAn mov
npooptiotav yd Sidackalia 0¢ dxpoatnpto Slapopwv NAKIOVY kai idloTTwv. AVTO é§nyeitat S1oTL
oTiG oxoMkeG Takelg €keivng TAG EMOXAG ATav SUVATOV VA GLVLTIAPXOLY HaBNTEG TAG ONUEPLVAG
npwTtoBadiagkai devtepoBabdiag Exnaidevong, e oikodopovg, dSnpoociovg dmalAnlovg, éundpoug,
dpyvpoxpvooxoovg, kAT To peyaAvtepo pépog ToD kwdika apopd o€ ke@dlala AplOunTIKi,
ANyePpag kai Tewpetpiag didaokdpeva o pabntég tod onueptvod Anpotikod, ITvpvaciov kal
Avkeiov. O Avwvupog ovyypagéag Hag EKTANo0EL oVUXVA, UE TiG TpwTdTLTEG HeBOdOVG émiAvong
npoPAnudtwy, kol deixver OtL elvan évnpepwpévog oxetikd pg thv €EEMEN Mo mapovotdlet M)
MaOnpoatik) Emotiun kata v énoxrn tov. Aéxetal EmppoLg Amo

® Toa Metpika o0 Hpwva tod Ae§avdpéa

® TaEmnedopetpikd T00 Ato@avtov

@ Ti ZVvoyn mepl petprioews kai peptopod Ti¢ yis (yewdatoia) Tod Twdvvn Iediaoipov
®

Tov AX Xovapitut, 6 6moiog ovvéDeoe €pyo dmov mepLéxovTat tpoPAfpata HETPNONG EKTACEWY
KAl YEVIKOV YEWUETPIKOV DTTOAOYLOPDV

® Tov Oumovdrat, 6 OTol0g Eypaye OXETIKA UE TA EuPadd.

‘H di8aktéa DAn ovpmAnpwvetal pe¢ ke@dhaio oL APopodv OTHV Apyvpoxpvooxoia, T
EUTOPLO, TIG OIKOOOUIKEG EPYATIEG, TIG UETATPOTIEG VOULOUATWY, TO EUTOpLO TAG LETAENG, Kai dAAa
(ntrpata mob oxetiCovtay pg v kabnuepvi {wn t@v Bulavtivdv tod 150v ai.

‘H onovdaotnra 1od kwdika 72 Tfjg Anuntoavag, tod OeoTokmn, oL dpyotepa £kd0OnKe wg
Zrowyeia MaOnuatik@v, Eykertat 6To Ot eivan Eva o Ta TpdTa Keipeva pé p ototxetwdn Mabnpotucd
v énoxn tig Tovpkokpatiog. ITpoyevéatepo tov vmip&e povov 1 08¢ Mabnpatikijs Tod AvBpakitn
T0 0T010 OLWG TrePLeiXe AMOKAELOTIKA KAaotka Mabnpatikd éve otepeital TavTeEADdS TV oVYXPOVWY.
"Eniong dnodetkvoetan amod thv dAAnAoypagia petald t@v Aldackalwv tod Tévovg ot ta Zroryein
MaOnuatik@v diddxOnkav o€ diapopa oxohela Tiig Emoxiig kal Exalpav evpeiag EKTiUNomg.

O kwdwkag 72 mepiéxet VAN EvxAeidelag Tewpetpiog ovppwva pe ta Piplic dnwg avta
napovotdlovtat otd Zroryeior 100 Edkeidn. Znpeiwvetar §tt 0 Nikngopog @eotokng avalvet pe
TepLloodTeEPEG AemTopépeleg o€ oxéon pe TOv EvkAeidn Tig ékpwvnoelg T@V mpoTaoewy Kol TV
Oewpnpdtwy, yeyovog mov deixvel Tt 6 0TdX0G TOL NTaAv 1) TANPNG KATAVONON TOV GUANOYLOUDV
Ao ToLG HabNTEG.
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H Sidaxtéa DAn 01OV kdSika 72 cuumAnpwvetal pg mpofArpata mod dgopodv o¢ {ntiuata

TG kaBnuepvig (wig T@V EAMvwy katd té tedevtaia Xpovia tiig Tovpkokpartiag.

®

‘O Nikn@opog @eoT1okng katd Kvupto Adyo xpnotponolodoe Ta Epya:

Tacquet, Elementa Euclidea Geometriae planae, ac solidae; et selecta ex Archimede Theoremata:
ejusdemque trigonometria plana, Plurimis Corollariis,/Notis, ac Schematibus quadraginta
illustrata a Guilielmo Whiston, Quibus nunc primum accedunt Trigonometria Sphaerica Rogerii
Josephi Boscovich & Sectiones Conicae Guidonis Grandi Annotationibus satis amplis Octaviani
Cameti explicatae, ed. tertia Veneta ad Romanam diligenter exacta, atque a mendis summo
studio expurgata, Bassani 1781.

Ozaman, Les elements d” Euclide demontrés d’ une maniére nouvelle et facile, par M. Audriene,
Paris 1746, kai

Ch. Wolf, Elementa Matheseos universae, vol. I, AAAn 1713.

Ity mapovoioon avth é§etdlovpe TH onpacia TOV YEWUETPIKOV OXNUATWV -Omtwg avTd

napovotalovratl ot SO XePOYpaAPA- OTHV KATAVONOT TOV AVTIOTOXWY YEWUETPIKDV EVVOLDV.

ZXETIKA pE TiG PAOIKEG YEWUETPLKEG EVVOLEG ONUELDVETAL OTL DG YEWUETPLKO onpelo A OpileTat

0 TOTOG O eLpiokeTal TO A, AAAA TO 1010 TO onpelo A 6ev Exet dtaotaoelg. To ido ovpPaiverl kai pe

Vv évvola TG e00eiag. Q26 €k TOUTOV TA YewETPIKA oXTHaTa oY O TapovolaoTodV 0T GLVEXEL

TIPOEPXOVTAL AT AVATIAPAOTACELS IdeaT@V EVVOLDV.

Ztm didaokalia Ti¢ Tewpetpiag TodTo dmoktd idaitepn onpaocia, &v dvaloyiobodpe 6Tt xwplg

avTnv TV £€0Tw kol dToTLTIWdN dvamapdotacn 0d RTav AvEQIKTN 1) KATAVONOT AKOpA Kat TOV

AMAOVOTEPWV YEWHETPIKDV CUANOYLOH@DV.

Y1ov kKwdika 65 tod 150v ai.

o Zav mpdto mapddetypa otov kwdtka 65 ToD 1500 ai. dvagépw O TpOPAnUa oTod omoio {nreitat

va ebpebel 0 Gykog Tod doyeiov OV @aivetal oTHV eikOva OV AKoAOVOEL.
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[Ipémet va TOVIOTEL OTL OTO XELPOYPAPO avTO of TpdEelg meptypdovtal g Aoyla kai d&v
XpnopomotodvTat TOHTOL yidt TovG Habnuatikods dToAoylopovs. Znpepa 8¢, yii TOV DTTOAOYLOUO
100 ovykekpipévov dykov xpnotpomotodpe T Bewpia 100 ‘OAokAnpwtikod Aoylopod, 1 6moia
S&v fitav yvwoti 1OV 150V ai. H mpooéyylon tod d&yvwoTtov ovyypagéa givat TpakTikis ¢VOEwS,
Kai amotelel pia d§tohoyn mpwiun dnometpa énilvong mpoPAnudtTwy adTod TOD CHAVTIKOTATOV
ke@alaiov Tig Mabnpatikiic Avalvong.

‘O ovyypagéag 010 2350 ke@alato ToD KWSIKA 65 YpAPeL CLYKEKPLHEVAL:

Iepi 100 7@ éoTi eidévau 0ivoSoyov &yyos 10 kowas Povtliv kadovuevoy T@ vt oavidwy A,
Seyouevov 8e kai pétpa A, yevouevoy Oe, oavidwv k, mooa pétpa Edattw T@v A dé€eTa.

"Eotw oivodoyov dyyog 10 kovg Bovt(iov kadovuevoy, dmep Exer oavidag A, Séyetai Oe kol puétpa
A. Apaupelévtwy 8¢ oavidwv 1 kol yevéuevoy oavidwy K, (1teis eidéveu moow pétpa ENatTw T@V A Sé€eTant.

Eivat mpogaveg 1t xwpig thv dmap&n tod mo névw oxripatog 0 frav SOokoAo v &vTiAngOet
KOVELG ATTO TNV TEPLYypaPT) HOVO TOD ovyypagEa Tepl TVOG TPOKeLTAL.

e 'Eviia@épov Emiong eivat 1o oxijpa Tod XprOLHOTOLEITAL ATIO TOV CUYYPAPEQ YIA TO KAVOVIKO
(oi mAevpeg etvau petagd tovg foeg) 40-ywvo, Tpokelpévov va brohoyicet T ¢uPpadov tov pe pia
TPWTOTLTN Kal dAyVwoTn 0TovG o60YXpovovg pabnuatikovg uébodo.

DS TRIET i
\ o o G i S
4 'qu '?4t1 N %_-“:F” b e

.

[Tapatnpodpe G116 cuyypagéag xwpilel TV Teptpépeta Tod KUKAOV pe ikavomotnTikn dkpifeta
o€ 40 {oa Tunpata, v 6ev eival Eekabapo v Exel Evwoet peta&d Toug kat T onpeia pe e00OYpappa
TUNUATA, OOTE VA OXNUATIOTEL TO KAVOVIKO 40-ywvo.

[Mapatnpodpe émiong 6Tt elval KAAOG YVWOTNG TAG KATAOKEVTG £€VOG TOAVYWVOL UE HeydAo
TAR00G TAeVPDV, APOD VLA VA TO KATAOKELAOOLE onpepa, Od Empeme va Eexiviioovpe Amd TNV
KATAOKEVT] TOD KAVOVIKOD TIEVTAYWVOU, Kal TP GUVEXELA Vo XwpiooLpe TO kaBe Eva &md T 5 To&a
o¢ dvo loa Tupata, 6moTe EvwvovTtag T 10 onpeia mod Ba mpokbyovy va €xovpe €va KAVOVIKO
10-ywvo. Opoiwg pe v iSta dtadikaocia amo to 10-ywvo katackevalovpe T0 20-ywvo, kai 4o To
20-ywvo 10 40-ywvo.
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o Akpwg arapaitnTn givar 1) Yrapdn Tod oxfuarog y to TpoPAnua tod 22000 kepalaiov,
010 0Toi0 {NTeiTar 6 VoAOYLOPOG TOD EUPadod £vOg ICOTAEDPOL TPLYWVOL «EANLTODGY.

Onwg €xovpe damotdoel kai dANeg @opéc, mapatnpodue Mg o€ avtd TO onpelo ToD
XELPOYPAPOL, O cuyypagéag xpnotpomotel Opoloyia 1 Omoia xt uovo d&v ovvnBifetar orpepa,
AN éumAéov Suokohelel onuavtikd TV épevva TO yeyovog 0Tt xpetdletat xpovog péxpt va
KATAVOTOEL KAVelG Amd TNV pakpookeAéotatn meptypan ti évvoel dtav dvagépetal otov 6po
gEAN\TEG loOTAeVPO TPiywVO™.

[Tpokvmtel Aomdy, TG €VVOEL TO U] KLPTO TETPATAEVPO TO OTOIO TPOKVTITEL, AV Ao €va
iodmAevpo Tpiywvo dgalpéoovpe TO i000KeNEG Tpiywvo TOL TepLEXETAL OTO (0OMAEVPO OTWG
@aivetal 0TO oxfua.

- "
A}
P

ey
. e

\ o

To Bépa adTo eivan pia ko) &oknon yL va katavoroovy oi padntég tov v épapoyn tod
[TvBayopeiov Oewprnatog, AAAA Paivetat v EMOVET v TOVG SUOKOAEWEL TIEPLOTOTEPO EIOAYOVTAG
Spoug oL YL va €EnynBodv xpetaletal HakpookeAng dvalvTikn meptypa@n kai dopaldg 1y bmap&n
TOD TILO TTAVW OXNHATOG.

e Oi paBnpatikoi tig ovyxpovng €moxiis dvtigeTwmiCovy duokoAia 0TO va €mTvxoLV Vi
KATAVOTNo0LV Ol HaONnTEG TOVG OTL 1] HeYaADTEPT TIEPIUETPOG EVOG TOAVYWVOL OEV TTAPATIEUTEL KAT
avayknv kai o¢ éva peyalvtepo éupadov, dnwg kal 6Tt T oxfuata pe ion mepipetpo d&v €xovv
Kat &vayknv kai 1o {8to épPadov. O ocvyypagéag Tod kwdika 65 dvTipeTwmilet avThv 1) SuokoAia
otNPOHEVOG 0TOVG VTTOAOYIOHODG TOv, AN Kupiwg mapabétovtag pio oelpd &md oxnuata
deixvovtag pe Tpomo ca@r mwG Amd TA KAvovikd ToAbywva ug mepipetpo ion mpog 20 ombapiés,
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avTo oL £xeL TO [IKPOTEPO EUBadov eival T TeTpdywvo. BéBata Exet Eexvrioet ad Ty v Stadikacia
vroloyitovtag to euPadov kbkhov ug mpipetpo 20 omibapiés, T 6moio elvar TO HeYaAvTEPO OAWY TOV
VTOAOIMWY OXNUATWY. XTT) GLVEXELA, HETA ATIO TOV KUKAO Kal T& Kavovika ToAvywva, oxedtalovrag
opBoywvia mapaAAnoypappa kai Eva ioomAevpo Tpiywvo, Oha pg mepipetpo lon mpog 20 ombapég,
deiyvel g TO HkpdTEPO EUPAdOV TOV MO VW oXNUATWY TO €Xel TO OpBoywvio pe ufkog 9 kal
nAatog 1 omBaun.

b [ e 0

Gt e
O MR s

2ty mpwtr eikova mapatnpodue 6Tt 600 EAaTTwveTAL TO TATO0G TOV TAEVPDY TOV KAVOVIKDV
ToALVYW VWV ug otabepr) Tepipetpo, T000 EAaTTWVETAL KAl TO EUPadOV, TO 611010 0TO TPDTO TOAVYWVO
(40-ywvo) elvau 31 9/11, kai 6710 Televtaio (12-ywvo) 30 1/13.

210 OebTepo oxfpa PAEmMOLpE TG TEAKA TO TETPAYWVO pE Tepipetpo 20 €Xel TO UIKPOTEPO
gUPadov OAwV TOV KavoVIK@V TOAVYywvwV ug Ty idla mepipetpo, TO Onoio icodtal pe 25.

It ovvéxela @Qaivetar oTO OXfpa, OTL TR TEAKA TN WHKkpoOTepn EkTaon OAwv TOV
npoavapepBEvTwy oxnudtwy katalapBavet 10 0pBoywvio mapaAAnloypappo pe mhevpés 9 kai 1
Kat épPadov 9.
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e X10 2300 kepalato SwaPalovye: «Ilepi 100 m@g éoti eidévou méowv ombapudv waviv, éotar ool
Xpeia Ipog TO moifjoeu oknvAY oov &v peyéBouvg fovAn».

Elvat mpogaveg 611 1) dodgeta TG Ekpavnong 0&v mpoo@épel meplBwpta yd v €§edpeon
AbonG. ‘QoTd00 HETA ATO TIPOOEKTIKT UEAETH TAG HAKPOOKEAEOTATNG TTEPLYPAPTG IOV AKOAOVOET,
AANG Kal TG KaTavonong Tod oxHHATOG, XWwpls TO 6moio Ba eixape peydAn dvokoAia, 1o TpOPANua
StatvmwveTtat dnd Eudg we EENG: «Zntettal 6 boAoyLopog Tod EuPadod Thg mapdmhevpng Emeavetag
piog kwvikig oknvig Vyovg 40 omBap®v kol TapdmAevpng dkpig 50 ombapdvs.

‘O ovyypagéag xpnowonowwvtag 1o IMubBayodpeo Bewpnua kal dxolovbwvtag Sk Tov
npwtoTLT PéB0dO eVpioket TO (nroduevo éuPadov.

Alamot@vovpe &L XL XPTOLHOTIO|OEL TOV YVWOTO 0¢ EUAg TUTO, TOV OT0l0 épapuolovpe
onpepa katd TV Emilvon ovvagdv {ntnuatwv, dnhadr vmoloyifet TeAkd TO ywvopevo THG
HTTEPUETPOL THG KUKAIKAG Pdong émi TO Dyog.

Y1ov kwdika 72 tod 180v ai.

¢ avTo TO Xelpoypago Tod Omoiov 1O Teptexopevo didaokotav oty EANASa Aiyeg povo
Sexaetieg mplv v €mavaotaon tod 1821 iSwaitepo éviiapépov mapovotalovy Td oxXAUATA TOV
agopodv 010 30 BifAio kai ovykekpipéva oto kepalato T@v Eppad@v. Todto Stott 1y Statvmwon
Kai yevikwtepa 1] cuANoyLoTik To0 Ogotdkn Katd TV mapovaioon kai avantuén t@v Oplopdv,
1@V IIpotdoewy, TOV Oewpnudtwy kKA. eivat idtalovoa kat Suokolovont, kabwg évromifovtat
EVTUTIWOLAKEG OlaQopEG o€ oxéon He TH oVyXpovn TpakTiki) kai pebodoAoyia.

e Zav mp@To Tapadetypa Avagépw TOV 0ptopod Tod opboywviov TapaAAnloypdppov, 6 0moiog
onpepa Statvnwvetat wg ¢&fG: <OpBoywvio mapaAAnAoypappo givat o TeTpdmAevpo oL Exet
TiG AmévavTt TAeVpEG TapdAAnAeg kal Tig ywvieg 0pBégy. Qg éuPadov 8¢ avtod, opifetat TO
ytvopevo TG faong émt 10 Dyog avtod, 6mov aav Paon Bewpodue TV peyakvtepn ovvhBwg
TAeVPA Kal ody DYOG T pikpoTep).

106



Oa daktvdOveva TV dmoyn, 6Tt kal xwpls oxfpa Svvatat va avTiAngOel kaveig mept Tivog
TPOKELTAL XTHV TTepInTwon dpw Tod OeoTok, 0 610106 Opilel TO dpBoywvio TapalAnAoypappo, g
«a0T0 10V TrepiéyeTau petTad 8vo eVOvypaupwy TunUdTWY KABéTWY PETAD TOVGH, HOVO PAETOVTOG TO
oxfipa katavoovpe 6Tt 6 Oeotokng opilet €§ dpxic 1o ¢uPadov Tod dpBoywviov maparAnloypaupov
Kai Oxt 10 0pHoywvio TapaAAnAoYpauHo WG YEWHETPIKO oA,

o o 8 ey |

e "Emmhéov, kaBmg otov kddika 72 §¢v avagépetat 1) AéEn «Eppadovy, ivat xpnodtarto kai
dmapaitnTo €va dKOpa OXAHA, WOTE VA Yivel katavontd, OTL dtav m.X. 6 O@eoToKNG ypapel a1
ap? évvoel 10 éuPadov Tod Tetpaywvov pe kopuer TO onueio a, fj pué TAevpd 1O eVBVYpapo
Tufpa aff dvtiotolya.
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Kai otig 6o adTeg mepmtoelg mpokettatl Y tO €uPadov TETpAy@VoL [E KOpu@n TO a Kal
mAevpd {on PG 4, OTOTE 1} KopLPT) P THV OToiaY Avagépet 6 Oeotokng O Empere va elvat axppdg
0TO onpeio oL Exel ypa@el 6 aplOuog 8.

Znpetwvw, mog 8&v eival Suvatdv va KATaAoYIoOVHE TIPOXELPOTNTA OTH Ypapr) Tod OeoToK™,
6tav yvwpilovpe OV dywva od Ekave YL v atédvel dnd 10 Taoto kai T Pwoia §mov evpiokeTo
gmi oelpd ET@V DAIKO TETOlo (doTe T& EAANVOTOLAA V& BwpakloTodV pg oVYXpOoveS YL TNV €moxT
yvwoetg. MdAtota moAha amd Tt €pya tov, 6mwg ovpPaivel kal pE OV kwdika 72 T@ E0TEAve
avunoypaga, deixvovtag €tol 6Tt 10 TehevTaio mpdypa mov TOV AmacxoAodoe fTav 1) TpoBoin
t00 idiov. ZvpmAnpwvw adTHV TH pKpfG €KTaong dvagopd otd €pyo Tov Aéyovtag mwg O
®eotoKng LMpEe O TPOTOG EMOTHHWY, O OTOT0G dvéypaye otd Exmardevtika IMpoypappata TG
Tovpkokpatovpevng EANAdag, wg mpwtevovta pabnuara ta Mabnuatika kat t1 Quoikn.

Z11) ovvéxela Tapovatdlw pia TPOTaon Tod KWdKA 72 STWE KATAYPAPETAL OTO XELPOYPAPO:

Méxpig €8®, kal xwpig va €XOvpe HTPOOTA Hag TO AVTIOTOLXO OXfHa eival pavepd TG Oev
Katavoodue mepl Tivog mpoOKeLTaL.

ATo T peTaypa@n mpokvITEL TO EEAG:

«JIpotaoig 1*.

‘Eav @ot 8o e00eiat, TunOf O¢ 1) £tépa avTdV €ig 6GAdNTOTODY TUNHATA TO TIEPLEXOUEVOV
opBoywviov v1o TOV dvo evBel®V TooV 0Tl TOIG VIO Te TAHG ATHATOV, Kal EKAOTOV TOV TUNUATWY
neplexopévolg dpoywviolg.

"Eotwoav dvo 0Oeiat ai af, Py, kai teTpiobw dixa 1 Py wg Etvxe kata ta §, & onueia. Aédyw
6tL 1O V1o 1@V af, Py meplexdpevov dpboywviov loov £oTi T@® VIO T TOV Af, PO TEPLEXOHEVW
opBoywviw, kal T@ OTO TOV af, Pe, kat £TL TO VTTO TOV af, ey».

AN kad pg adTto TO PApa 8&v elvat cageg o {nrovpevo.

‘Av Spwg mapabéoovpe O oxipa:
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Tote StaPdfovtag mpooekTikd THV TpoOTaon damotdvovpe Twg (nreitan va SeiyOel dtt 10
EUPadov Tod mapalAnAoypappov g Kopv@eg 1, 6, y, P eivat ico pe to dpotopa T@v EuPaddv TV
3 meplexopévoy o€ avto mapaAnloypappwy. Anladn éva oxipa oty ovoia pag oAvvel T xépla
hote va §exiviioovpe v drodeiktikn| Stadikaoia Thg tpotaong. BéPata mpémet va elpaote iStaitepa
TIPOCEKTIKOL € KATTOLEG AETMTOUEPELEG, OTIWG TL.Y. TO OTL AVTL YI& TV« KOPLPT) 1» O O£0TOKNG YpAPEL
«KOpLPT) a» EVvowvTag OTL TO Tufpa aff €xel peTagepOel 01O TURpa np.

o (g televtaio mapddetypa éméle€a pia mpoTAOT TOD KWOLIKA 72 CLVVQACHEVT UE THV EVVoLa TOD
oTvipovar. YrevBupilw 8116 6pog oIvapwv» elxe xpnoponomn el and moANolg EmoTrpoveg

KaTd THV dpxaotnta wg &R

‘O Oivomidng 6 Xiog ovopdlet TNy xdpa&n kabétov anod onueiov mpog evbeia “katd Ivopova™..

Apyotepa wg I'vwpwy opiletat kai to Spyavo oxediaong OpO@V ywvidv.

Kata tov Aptototédn eivat 10 oxiua mov dtav mpootebel o¢ €va tetpaywvo Statnpel To
oxfipa Tod TeETpaywvov.

Ztov EvkAeidn opiletal wg 10 oxipa mov dtav mpootedel ¢ mapaAlnloypappo adtod (10
ToPAAANAOYpapLLO) Trapapével TO 1010 .

‘O "Hpwv 0 Ale§avdpevg 0piCel oV I'vowpova wg tO oxijpa 10 Omolo dtav mpootedel o
omnotodnmote &AAo oxfjpa Statnpeital 1} OpOLOTNTA TOD deVTEPOL GYNHATOG,

Ztov kwdika 72 6 OeotokNg OMwG eivat dvapevopevo xpnotpomotel Tov EdkAeideto oplopo,
EVVOWVTAG TIWG T} EKPPaOT) oTapapével TO 1810» onuaivel 6Tt TO oXfpa TOL TPOKVTTEL &V 0 Eva
TapAAANAOYpapo TTPoaTeDEL O YVWpWY, elvat Kai avTod TapaAAnAoypappo kai pdAlota §poto mpog
TO dpXIKO.

To oxfjpa ToL AKOAOVOET HAG EMITPEMEL VA KATAVOTI OOV E TLAKPLBDG elvat adTO MoV TpooTifeta
ot éva mapaAAnroypappo dote va dnuovpyndel Eva oxijpa dpoto mpog T dpxLKko.
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YroBétovpe 6Tt TO dpyxikd TapaAAnAoypappo givat avto mob €xet Staywvio Ty 8P. X¢ adTo
npooetednoav 3 mapaAAnhoypappa, Snhadr) 1o 8¢ (¢vvoel avtod pe Staywvio 8C dkppdg KATw &md
10 &py1Kk0), Eva SevTepo TO e (&pLoTepd &mod T 80), kai Eva TeEdevTaio T 08 (Tévw &Amd 1O Ye).

ZnHelwvw, TOG 6 Oeotokng Exel Tapaleiyel va Béoel TO ypaupa 6 0Ty mdvw dploTtept) KOpLPT
10D TeAtkoD mapalAnAoypapLov.

"Etol katavoodpe 81t 0 oIvwpwv» d¢v eivan timote dANo mapd €va oxfpa oL dmoteleita
amo 3 mapaAnloypappa, T© 0moio TPooTIBéUEVO 0TO Apxiko TapaAinAoypappo 8B dnuovpyel pe

avTto €va peyabtepo kal GpoLo TPoOG TO dpxtko TapaAnAoypappo, T af. H opodtnta 8¢ 1@v dvo
napaAAnAoypappwy gaivetat amo Ty ioxvovoa Aoyw t@v dpoiwv Tprywvewy dvaloyia 8y/al=py/pC.

Ot 8o xpovikeég mepiodot, TG0 avth Tod 150V ai. 016 Bulavtio, 0o kai 1} Tov 180v ai.
otnv Tovpkokpatovpevn EANGda émedéynoav dote, WG EAAXIOTH TIPOOPOPA Amoppéovaa Ao
TNV €pevuva pov, va 000el €va detypa amo tnv 1ote dpactnprotnta 1@V EANvwv oty Emotrun
T@v MaOnuatik@v. IMpoxertan avapgifola yia dvo mapafnynuéveg émoxes kabwg 1| émkparodoa
HEXPL OXETIKA TTPOCPATA AVTIANYN fTay, 8Tt £mikpatodoe O oKOTAdIOUOG Kal 1) TANPNG dnovoia
EKTIAUSEVTIKDOV TPAKTIKOV OLVVPACUEVWY (g TNV TOTE dvTioTolxn dvamtuén t@v dAlwv €0vav
OTOV £€MOTNHOVIKO TOUEQ.

TInyég

Avwvopov, ApilBuntikr, Ekdoon Mapia Xdikov [To Mabnpatiko nepiexopevo tov Codex Vindobonensis phil. Graecus 65 (¢¢.
11- 126), Ewoaywyn, Exdoon kat Zxoha], Kévtpo Bulavtivav Epevviv Apiototeheiov Iavemotnpiov Oecoalovikng,
®eooalovikn 2006. (Dumbarton Oaks and Widener, Harvard)

Avwvopov, Madnuataptov, Ekdoon Mapia Xdikov [H Sidackalia twv Mabnpatikdv otnv EAAada katd ta tedevtaio xpovia tng
TovpKokpartiag, cOHPwva e Tov kddtka 72 tng BipAodnkng tng Anuntoavag, Ewoaywyr), Exdoon kat Zxohta], ABrva 2009
(évtumo kat epub) (Widener, Harvard) .
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Lillustration comme preuve scientifique:
le De communione physica de Théodore II Lascaris

Le De communione physica de Théodore II Lascaris est accompagnée dans les manuscrits
d’une illustration constituée exclusivement de figures géométriques. Comme le confirme l'analyse
du contenu de loeuvre et lexamen de sa tradition ancienne, ces schémas ne constituent en rien
un élément adventice par rapport au texte, mais forment bel et bien la piece maitresse de la
démonstration scientifique.
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The Poet- Alchemists and Their Relations to Stephanos of Alexandria

Stephanos of Alexandria (late 6"- early 7" cen.) is a Byzantine scholar known as a commentator of
Plato and Aristotle; astronomical, astrological, alchemical and medical works are also attributed to him.

According to tradition he was a well-known and eminent scholar in Alexandria, even
before been invited by the emperor Heraclius (610-641) to Constantinople, in order to teach the
quadrivium. He is the author of the work On the Great and Sacred Art of Making Gold, which is a
commentary on selected passages of earlier alchemical texts. The manuscript tradition of the work
indicates that it was greatly appreciated: it survives in 53 mss (47 in Greek, 2 in Greek with Latin
translation, and 4 in Latin; 6 mss date in the 11" to the 15" centuries, the rest date in the 16" to 19*
centuries). His work greatly influenced the poet-alchemists as is evident from several passages in
their texts. A close study of their works reveals not only their dependence on Stephanos’ work, but
also the different subjects they were interested in.

Theophrastos praises the astrological predictions based on astronomical observations, especially
those predictions related to iatromathematica (medical astrology); moreover he refers to astrological
properties of plants, animals, metals and stones. He repeats Stephanos’ view that the seven colours
of the “stone” are accomplished by their corresponding seven planets moving through the twelve
towers (signs) of the four conversions (solstices and equinoxes) of the zodiac. Moreover, he describes
the related chemical operations for the making of the “stone” as passions of the ouroboros dragon,
reminding Stephanos’ Letter to Theodoros. His poem ends with a prayer to God’s Logos.

Hierotheos, following Stephanos, refers to the enigmatic teachings of the ancient wise men;
their secrets can be disclosed to piously living men through the grace of Christ God. Hierotheos is
the only one who refers extensively to the same astronomical phenomenon observed and recorded
allegorically in one of Stephanos’ lectures. According to my study, this phenomenon has been
observed at Constantinople in the year 617, in the interval between May 26 and June 3; this is the
date of Stephanos’ work. His poem ends with a prayer to Christ Lord.

Archelaos, influenced by Stephanos refers also to the knowledge bestowed by God’s grace to
pious men who retire and live in purity, fasting and praying. He focuses in the famous alchemical
principle: “The nature rejoices in the nature and the nature masters the nature and the nature conquers
the nature” It should be noted that some of his verses refer clearly to the “Epitafios threnos,” the
famous orthodox hymn of Good Friday. His final verses are inspired by Stephanos who advises his
audience to choose their optional death by mortification of their senses and the flowing of many
tears, if one wishes to be illuminated by God.

In Heliodoros’ poem addressed to the great king Theodosios, the “red galactite stone” narrates
how it has been conceived as a baby in his mother womb and the various phases of its treatment
until its final transformation. The poem ends with a prayer to Christ.

A detailed study of these poems would possibly elucidate the question of their date as well as
the relation of their authors to Stephanos of Alexandria.
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Representations of the Oikoumene in Strabo’s Manuscripts

When we think of illuminated geographical manuscripts, some luxury codices (Vat. gr. 699 of
Kosmas Indikopleustes or Vat. Urb. gr. 82 of Ptolemy) come to mind; but the average geographical
manuscript has no images at all, or just a few modest figures. Apart from Ptolemy’s well-known
manuscripts with maps that have attracted much attention, the earth projections and regional
maps of the oikoumene illustrating geographical and non-geographical texts (such as Aristotle,
Nikephoros Blemmydes, or Oppian) have aroused interest only in recent years. But our purpose
here is to explore the modest figures found in some manuscripts of Strabo’s Geography that have
not been yet studied or discussed, although they were mentioned by Aubrey Diller (“The Scholia on
Strabo”, Traditio, 10, 1954, 29-50) in his list of Strabo’s scholia.

Strabo has the peculiarity of being the most frequently epitomized ancient Greek author, to the
extent that we preserve almost as many epitomes of the Geography as Byzantine copies of the whole
work. I would recall here that Strabo’s Geography is organized into 17 books, each one corresponding
to a different region of the oikoumene except books 1-2, with an introduction to the subject. We
have no preserved copies of single books, but collections of sentences, excerpts and particularly
restatements and abridged texts.

The most ancient manuscript of Strabo preserves a Chrestomathy within a miscellany of
geographical texts, Palat. Heidelberg. gr. 398 (ff. 60-156), belonging to the Philosophical collection,
a library of philosophical books from the third quarter of the ninth century. The work is known
as Chrestomathia A of Strabo, and it has proved difficult to date: traditionally its authorship is
attributed to Photius, but some scholars would date it back to Late Antiquity: D. Marcotte, “Le corpus
géographique de Heidelberg (Palat. Heidelb. gr. 398) et les origines de la Collection philosophique”,
in C. D’Ancona (éd.), The Libraries of the Neoplatonists, Leiden-Boston, 2007, 167-175; D. Marcotte,
“Priscien de Lydie, la géographie et les origines néoplatoniciennes de la Collection philosophique”,
Journal des Savants, Juillet-Décembre 2014, 165-203.

The five figures of Heidelberg. gr. 398 are a case in point for our purpose, and we shall focus on
them. They were included in the margins of the text by the same hand, which means that they were
in the model. Since the figures are superfluous and trivial, they may be a selection from a more bulky
figural corpus, and they do not seem to reflect a conscious effort to help the reader or to complete the
text. This is proved by another, later copy of the Chrestomathy, known as Chrestomathy E, a selection
of 198 excerpts (all of them from books VII and XI-XV) preserved in Par. gr. 571, ff. 418v-430, copied
in a mimetic handwriting from the thirteenth century. From its two figures, the one in f. 418v (the
limits of Syria represented as a rectangle) is absent from Chrestomathy A. A third testimony is a copy
of the Heidelberg MS made at the end of the thirteenth century, Vatopedi 655, ff. 55-69.
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Figures complementing Strabo’s explanations or descriptions were not necessary to a proper
understanding of the text, but rather arise from the specific indications given by Strabo. Their
inclusion on the margins was therefore intended to emphasize or illustrate rather than to facilitate
their comprehension. They may be figural or geometrical representations, as well as sketches of
some regions or diagrams of the distances between points of the same meridian or parallel.
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Plants, Medicine, People: Rethinking Botanical Illustration

Whereas numerous Greek manuscripts contain plant representations, most of them have
been overshadowed by the sole Vindobonensis medicus graecus 1 well known thanks to its large
polychrome illustrations covering almost the full pages of the codex. The naturalism of many such
representations has generated an interpretative discourse articulated which has been widely accepted
and is characterized by two major ideas: botanical illustrations originally expressed a direct visual
perception of the natural world, and these illustrations became increasingly non-natural with the
passing of time.

The presentation will be based on a decade-long research on the topic, which proceeded in
three major successive phases: the search for all the Greek manuscripts with botanical illustrations;
what has been rightly called a “philology of illustrations”; and the interpretation of resulting data.

Focusing on the interpretation, the paper will summarize the results of the research, which led
in a radically different direction than previous analyses. In so doing, it will lay down the basis for
a renewed approach to ancient scientific illustration. In substance such interpretation will merge—
and go beyond-major past and current interpretative methods (e.g. iconology, anthropology, visual
studies, and cognitive analysis), and will propose a synthetic approach focusing on the function of
visual representations analyzed as knowledge vectors which translated analytical data (sometimes
also expressed in the form of texts) rendered in visual forms not always corresponding to nature
or sometimes not even perceptible in nature, but nevertheless unambiguous because they used (or
referred to), and possibly assembled several sets of codes known to-and decipherable by-users,
possibly in a changing form through time and space.
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Pour une approche méthodologique renouvelée
de l'analyse de I'illustration toxicologique byzantine

Distinct de Iécrit tant par sa forme que par les informations quelle contient, cest pourtant
a travers des approches issues des études textuelles que I'imagerie médicale byzantine est le plus
souvent abordée. Elle se voit ainsi entrainée dans une quéte d'un hypothétique original perdu,
comme d’'aucun essaie de reconstituer une version primitive d'une ceuvre, ou sondée a partir d'un
vocabulaire dédié a Iécrit, en vue de percer les mystéres de son langage.

Si lanalyse des miniatures médiévales occidentales a, ces derniéres années, fait lobjet de
questionnements méthodologiques renouvelés, un travail de fond reste a mener en ce qui concerne
I'illustration des manuscrits médicaux byzantins.

Partant de quelques exemples tirés de codex illustrés de toxicologie, cette communication est
ainsi loccasion de proposer une méthode inédite. Limage, objet a partir duquel toute la réflexion
débute et sur lequel toute lattention se focalise, est ainsi scrutée dans ses moindres détails avant
détre mise en relief. Lobjectif est alors den appréhender les moindres fléchissements, afin den
extraire toutes les informations quelle peut nous transmettre et que nous sommes, dans la mesure
du possible, a méme de comprendre. Tous ces éléments sont alors autant d’informations sur le role
et les fonctions de ces miniatures dans la transmission et l'acquisition du savoir scientifique.
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Investigating the Sources of Late-Byzantine Zoological Illustration

Looking at zoological representations in the art of the Latin and Palaeologan periods, we
face with an irruption of novel images of animals hitherto unknown in the documents we have.
A significant case is the so-called extended cycle of illuminations for the Book of Job; the original,
so-called short cycle, we know in early- and middle-Byzantine manuscripts, was transformed into
a more extended cycle, which has gained numerous illustrations for the animals God describes
between the marvels of creation in the final chapters of the book. A second case is the illustrations of
the creation of animals, fish and birds and the episode of man giving name to the animals at Genesis
1-2, in the illuminated Octateuchs, in particular in the 14"™-century manuscript in the Biblioteca
Laurenziana in Florence. Here, we see very accurate images of terrestrial creatures and flying birds,
but curiously the images of fish are very poor thing. Where the Byzantines found the models for
such novel zoological images that are absent in scientific illustration of the earlier period? Did they
look at Western models (bestiaries, hunting treatises)? Did any ichthyological catalogue exist in
late Byzantium? A symptomatic case of deficiency in zoological models is found in the Physiologus
manuscript once in Izmir: the pictures were painted or over-painted in the fourteenth century,
but for a number of exotic animals the illuminator was forced to rely on contemporary Islamic
illustrations.
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Introduction

Cette table ronde a pour objectif de pallier une lacune : la quasi absence, jusqua une date
récente, détudes appréhendant dans son ensemble le sanctoral figuré dans les églises byzantines.
Or, plus que toute autre partie du décor, les représentations hagiographiques constituent souvent
une source précieuse sur la fonction et le fonctionnement de édifice, sur les commanditaires et
sur le contexte de création de léglise, entre tradition constantinopolitaine et revendication locale.
Le choix des saints, leur place dans lespace ecclésial, leur visibilité, les marques éventuelles de la
dévotion dont les images étaient lobjet, leurs regroupements et leurs interférences avec le reste du
décor peuvent étre riches denseignement. Expression de la dévotion portée a tel ou tel saint, qui
peut étre ou non en lien avec le calendrier liturgique ou avec la présence de reliques, les effigies
hagiographiques apportent des données sur le culte des saints, qui sont rarement prises en compte
par les spécialistes des textes. Elles peuvent étre aussi au service d’une idéologie, traduisant des
orientations religieuses, voire des revendications politiques.

[étude de la Chapelle Palatine de Palerme (Sulamith Brodbeck) ouvrira cette table ronde,
car elle permet de mettre en évidence la pluralité des éclairages que peut apporter un programme
hagiographique a la connaissance d'un monument. Trois décors majeurs seront ensuite revisités :
Hosios Loukas (Nano Chatzidakis), Saint-Georges de Kurbinovo (Sashka Bogevska) et Saint-Marc
de Venise (Elodie Guilhem). La relation entre la sélection et lemplacement des saints d’'une part
et les pratiques et rites d’autre part sera considérée dans un espace particulier, le narthex, a travers
deux exemples : Xanthos en Lycie (Catherine Jolivet-Lévy) et Kuceviste en Macédoine (Smiljka
Gabeli¢). Nancy Sevéenko abordera le théme sous un autre angle, en analysant le role des images
de saints dans des églises de Kastoria, dans la diachronie du XII® au XIV* siecle. Enfin, Dubravka
Preradovi¢ montrera, a propos des martyrs de Sirmium, Singidunum et Ulpiana, la difficulté a
mettre en relation les dossiers hagiographiques, les reliques et I'iconographie.
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Lapport de [étude des programmes hagiographiques
Lexemple de la Chapelle Palatine de Palerme

La Chapelle Palatine de Palerme, consacrée en 1140 sous le regne de Roger II, frappe par
la beauté de son décor en mosaique, joyau de lart siculo-normand. Son architecture se présente
comme la fusion de deux corps : le sanctuaire ou presbyterium (nous nentrons pas ici dans les
problemes terminologiques liés a cet espace) surmonté d’'une coupole, qui reprend le modele grec
de la Martorana, et les nefs qui suivent le développement des églises latines. Si les cycles de 'Ancien
et du Nouveau Testament ont été largement étudiés et interprétés, le programme hagiographique
na jamais été analysé a sa juste valeur, alors qu’il dévoile des informations essentielles a la meilleure
compréhension de lédifice et de son contexte de création.

Cette communication s'intéressera aux principaux éclairages que peut apporter létude d'un
programme hagiographique. Dans un premier temps nous verrons comment les images de saints
définissent des espaces, leur fonction et leur destination. Lusage du lieu répond a des motivations
liturgiques mais aussi politico-religieuses que la place des saints, les échos et les correspondances
entre les images permettent dappréhender. Dans cette perspective, les figures de saints doivent étre
considérées dans leur lien étroit a l'architecture et au mobilier liturgique et cérémoniel. Ensuite,
les effigies hagiographiques sont souvent un révélateur précieux des orientations et de 'identité du
ou des commanditaires du décor. Enfin, les étapes chronologiques de la réalisation des mosaiques
peuvent étre précisées a travers la cohérence du programme ou au contraire les ruptures ou nouvelles
orientations dans le choix des saints et leur emplacement.

Sila Chapelle Palatine a fait lobjet d'innombrables études, le programme hagiographique a été
partiellement étudié. Lapproche royale du décor, initiée par Ernst Kitzinger en 1149 et réellement
approfondie en 1990 avec louvrage d’Eve Borsook, Messages in Mosaic. The Royal Programmes
of Norman Sicily, sintéresse principalement aux saints en pied liés a l'axe royal depuis la tribune
de Roger II, située dans la chapelle ou bras nord du sanctuaire. Dans la plupart des études, les
saints en pied sont généralement mentionnés, ceux en médaillons, en revanche, souvent délaissés.
Récemment, en 2010, lceuvre monumentale en quatre volumes, sous la direction de Beat Brenk,
recense chacun des saints du décor a travers un cliché couleur et une breve notice, sans toutefois
proposer une analyse densemble du programme.

Usage des images de saints comme délimitation des espaces et de leur fonction

Les effigies hagiographiques de la Chapelle Palatine sont au nombre de cent trente-deux (trente-
sept en pied et quatre-vingt-quinze en médaillon) et se répartissent dans l'abside et les absidioles, sur
les murs latéraux du presbyterium, sur les piliers de la nef et dans les intrados des arcs. Elles regroupent
plusieurs catégories : les Péres de I'Eglise, archevéques et évéques, les diacres, les saints médecins, les
saints militaires, les martyrs et les saintes femmes. Le décor de la partie orientale de [édifice s'inspire,
dans ses grandes lignes, de la Martorana de Palerme, mais differe de Iéglise de 'amiral Georges
d’Antioche par l'ajout de nouveaux saints et surtout le développement du programme dans les nefs.
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Ces dernieres sont séparées du presbyterium par un degré demmarchement et des arcs dans
lesquels prennent place les saints médecins et anargyres Come, Damien, Panteleimon, Hermolaos,
Jean et Cyr. Situés a un emplacement privilégié, ils reprennent ici la tradition byzantine de les situer
souvent aux abords de l'abside, matérialisant ainsi lentrée dans lespace le plus sacré. La partie
orientale de la Chapelle Palatine est composée de plusieurs espaces qui chacun répond a une fonction
particuliére que les saints mettent en valeur. Ainsi, Péres de I'Eglise et évéques, répartis en pied dans
l'abside et sur les murs latéraux entourent le cheeur liturgique, tandis que martyrs byzantins des
premiers temps se déploient en médaillons dans les intrados des arcs de la coupole, reprenant le
modele de Sainte-Marie de IAmiral qui lui-méme s'inscrit dans les traditions des églises grecques
du XI¢ siecle, comme l'a démontré Kitzinger dans sa monographie sur la Martorana.

La chapelle nord est, quant a elle, délimitée par une série de saints en pied : des militaires au
sud - Théodore Tiron, Démétrius, Nestor, Mercure — auxquels vient sajouter saint Nicolas, puis sur
le mur ouest les saintes femmes Agathe, Catherine et Paraskévi (dont I'identité nest pas certaine).
Ces saints, situés a une certaine hauteur, ont longtemps été mis en relation avec la tribune de Roger
IT sur le mur nord, jusqua Iétude récente de Beat Brenk qui remet en question lemplacement de
celle-ci. Que cette tribune ait existé ou non, les effigies hagiographiques sont de toute évidence
liées a la personne du souverain — qui entrait par cette chapelle nord - et soulignent la destination
royale de cet espace a travers la dimension politique des saints soldats, protecteurs privilégiés du
roi dans ses conquétes territoriales, ou encore la présence de saint Nicolas, considéré comme le
saint patron de la dynastie des Hauteville. On peut ajouter a cette lecture la présence des saintes
femmes qui vient renforcer la fonction royale du lieu et oscille entre ancrage dans la tradition
byzantine et réappropriation locale. Sainte Agathe rappelle la translation des reliques de la sainte
de Constantinople a Catane, sous les Normands, en 1126 ; sainte Catherine de sang royal est, selon
I'usage, représentée en impératrice byzantine ; sainte Paraskévi, outre sa dimension liturgique
reconnue, illustre l'appropriation d’un culte en contexte normand : introduite dans la liturgie italo-
grecque, elle devient, apres la conquéte normande, une ancienne martyre locale.

Les saints de la chapelle sud sont plus rarement pris en considération. Trés récemment
Slobodan Cur¢i¢ a analysé, sous un nouvel angle, la présence du Pantocrator et le choix des scénes
christologiques, agencées autour du théme prédominant de la lumiere et liées a la porte latérale sud,
au-dessus de laquelle prend place 'Entrée du Christ a Jérusalem, a la dimension royale et symbolique
tout a fait éloquente. Lauteur aboutit a la conclusion que cet espace aurait été dévolu au couronnement
du roi. Les efligies hagiographiques viendraient ici corroborer une telle hypothese. Les médaillons
dans les intrados de 'arc sud ne présentent aucune symétrie avec leur pendant coté nord, ils donnent
a voir au contraire une variété de saints, aux statuts différents : martyrs, diacres, soldats et prétres.
Cette diversité est comme une version condensée et abrégée, dans un espace précis et délimité, d'un
programme hagiographique plus vaste, comme un microcosme au service du souverain lui assurant
reconnaissance et protection. En outre, de part et dautre de 'Entrée triomphale du Christ se tiennent
les saints Martin et Denis, deux saints patrons de la monarchie frangaise dont se revendique Roger
I1, comme le soulignait déja Eve Borsook. On peut ajouter que la fonction cérémonielle de cet espace
trouve un écho dans I'Ekphrasis de Philagatos de Cerami, intellectuel et moine de langue grecque actif
ala cour de Roger II, qui fait Iéloge du souverain, le comparant au soleil dont la splendeur domine tout,
image reprise dans une homélie du méme auteur prononcée pour la féte du Dimanche des Rameaux
en présence du roi Roger II. Le souverain faisant son entrée est qualifié de radieux et la célébration est
considérée comme une féte aussi bien divine que royale, illuminée de deux splendeurs.
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Sur les piliers de la nef, prennent place des évéques sur les faces internes et des saintes femmes
sur les faces externes. Les saints évéques présentent ici un sens de lecture douest en est qui semble
étre tout a fait signifiant pour la compréhension de la fonction de cet espace. Les autres décors siculo-
normands développent généralement une hiérarchie des saints dest en ouest et non le contraire. Or,
a la Chapelle Palatine, les premiers piliers coté occidental sont occupés par deux grands saints de
I'Eglise d’'Orient, Blaise et le patriarche Athanase, puis I'Eglise latine est représentée par le pape Léon
face a saint Ambroise, suivis de saint Augustin et saint Catalde. Et enfin, les deux derniers piliers,
cOté oriental, sont dotés des images de saint Sabin et saint Julien. Dans cette perspective, la présence
d’un trone royal sur le mur occidental de la nef donne au programme tout son sens : les effigies
hagiographiques ont été pensées dans un axe ouest-est, en fonction de lemplacement de ce mobilier
cérémoniel. Cette organisation fait écho a l'usage initial de salle de trone du corps occidental de la
Chapelle sur lequel nous reviendrons. Les médaillons des arcs vont dans le sens d’une telle lecture :
seuls certains saints sont visibles depuis le trone et dévoilent une clef d’interprétation intéressante.
Une des observations depuis louest met par exemple en valeur la place de Léonard et Rémi qui, si
lon observe le plan au sol, sont représentés dans deux arcades différentes, a un emplacement distinct
que rien ne semble lier. Or, vus depuis le trone a louest, ils apparaissent I'un derriere autre et cette
disposition pourrait rappeler que Léonard a été converti par Rémi, évéque de Reims.

Les saintes femmes représentées dans les nefs latérales sont au nombre de seize et se répartissent
en pied et en médaillon. On retrouve une méme concentration deffigies féminines dans la cathédrale
de Monreale, mais aussi dans certaines églises grecques d’Italie méridionale, comme a Saint-Adrien
a San Demetrio Corone en Calabre. La présence de ce groupe dans les nefs latérales pose la question
de la place des femmes pendant les cérémonies royales et liturgiques. A Byzance, dans les églises
métropolitaines, les femmes forment une part importante de I'assemblée. Selon Taft, elles assistent a
loffice liturgique depuis les galeries, certainement avec leurs enfants, gargons ou filles. Cependant, elles
peuvent aussi se tenir dans le bas-c6té nord de la nef. Il nen demeure pas moins quaucun document

époque ne situe les femmes dans la nef centrale ou les en exclut. Toutefois, si elles occupent les
galeries et les bas-cotés, il est fort probable que lespace central demeure réservé uniquement aux
hommes. Il est difficile de savoir si les nefs latérales de la Chapelle Palatine et de certaines autres églises
du Mezzogiorno répondaient a cette fonction, mais la question mérite détre posée surtout quand les
effigies de saintes femmes sont situées a une hauteur qui favorise une dévotion personnelle.

Le choix des saints et les orientations du commanditaire

La partie orientale de la Chapelle Palatine est loceuvre de Roger II (1130-1154). Le lien
intrinséque entre larchitecture, le mobilier liturgique et cérémoniel, le choix des saints et la place
des images dans lespace illustrent les orientations du souverain commanditaire qui revendique son
attachement a la tradition grecque. Il se place sous la protection de saints militaires, il invoque
saint Nicolas comme saint patron - symbole de réappropriation d’un culte oriental en milieu latin
—, il est entouré de saintes femmes comptées au nombre des anargyres et reconnues pour leur role
d’intercesseurs privilégiés. Cet espace de la Chapelle Palatine développe une relation étroite entre
choix des saints, fonction et destination des images, une relation trés sophistiquée qui témoigne
d’'un programme hautement réfléchi. Les effigies hagiographiques font écho au cérémoniel que ce
dernier soit dordre privé ou public, comme Iétait par exemple la féte triomphale du dimanche des
Rameaux pendant laquelle le souverain entrait en grande pompe dans la ville de Palerme puis dans
sa propre chapelle.
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La partie occidentale de la Chapelle a été généralement considérée comme plus tardive, le décor
ayant été orchestré sous Guillaume I (1154-1166). Comme laffirme Demus, les saints de la nef sont,
quant a eux, le reflet de [époque de Guillaume I* : Anastasie est la sainte patronne d'un important
monastere grec a Mistretta ; Catalde est particulierement vénéré a Palerme : une église lui est dédice
sous lautorité de Iémir Maion de Bari, grand chancelier du roi ; la translation des reliques de sainte
Christine a Palerme a lieu sous le régne de Guillaume I ; sainte Marguerite est la sainte patronne de
la reine Marguerite de Navarre et enfin des églises dans le royaume de Sicile étaient consacrées aux
saints Julien, Léonard ou Léon pape. Cependant, nous pouvons aller plus loin dans ces considérations
et déceler, a travers le choix des saints, un personnage influent dans la conception du programme
hagiographique. Plus que Guillaume I*, nous nous demandons dans quelle mesure Maion de Bari
na pas eu un role important dans le choix des saints de cette partie du décor. Emir des émirs, il est
considéré comme ’homme le plus doué du gouvernement et devient vite indispensable aux affaires
du royaume. Il était déja a la téte de la chancellerie sous Roger II et devient le bras droit de Guillaume
I, orientant les affaires intérieures et gérant les relations internationales. La représentation de saint
Catalde dans la nef centrale est particulierement intéressante, car il est le seul saint doté de la mitre
de lévéque, détail iconographique latin par excellence. Cette mise en exergue du saint renvoie a la
conservation d’une de ses reliques, mais peut tout aussi bien étre interprétée comme le choix personnel
de Maion de Bari, le commanditaire direct de léglise Saint-Catalde a Palerme qui lui sert de chapelle
privée. La présence d’un autre saint illustre la probable intervention de [émir, il sagit de saint Sabin de
Canosa. Celui-ci nest honoré dans aucun des calendriers liturgiques de Sicile, une unique mention en
marge dans le martyrologe de Palerme témoigne d'un ajout plus tardif, qui date peut-étre du régne de
Guillaume I*. Saint Sabin de Canosa est un des saints les plus vénérés de Pouille et une partie de ses
reliques a été transférée au XI¢ siecle dans la crypte de la cathédrale de Bari, ville dont il devient le saint
patron aux coOtés de saint Nicolas. Pourquoi ce saint tiendrait-il une place aussi importante sur un des
piliers de la nef centrale, si ce nest par une volonté personnelle du commanditaire d’honorer un saint
local, en loccurrence le saint de la ville et de la région dont est originaire Maion ? Ce dernier est réputé
pour sa connaissance aigué des affaires internationales et les saints de la nef semblent refléter l'actualité
politique de cette période, a travers la mention des villes du Mans (saint Julien), de Poitiers (sainte
Radegonde) et de Limoges (saint Léonard) qui peut étre interprétée comme un écho a la nouvelle
situation politique en France, bouleversée par la séparation de Louis VII et dAliénor dAquitaine et
par le mariage de cette derniere avec le comte dAnjou Henri II Plantagenét en 1152, qui deviendra roi
d’Angleterre en 1154.

Le chantier du décor en mosaique : des saints comme indices chronologiques

Depuis les études de Demus et de Kitzinger, l'architecture de la Chapelle Palatine est présentée
comme la fusion de deux corps qui répondraient a deux fonctions principales sous le régne de Roger
IT : chapelle privée du roi ornée de mosaiques byzantines a lest et salle d'audience publique dans
le vaisseau occidental, surmonté du plafond a mugqarnas de tradition islamique. Aujourd’hui, on
cherche moins a isoler les éléments de telle ou telle tradition et on tend a considérer [édifice dans son
ensemble comme un unicum, tant d'un point de vue artistique que fonctionnel. Le décor en mosaique
est généralement considéré comme une ceuvre réalisée en deux phases chronologiques distinctes :
la partie orientale sous Roger II et la partie occidentale sous Guillaume I*. Toutefois, a la suite de la
récente campagne de restauration des mosaiques, finalisée en 2008, Beat Brenk tend a réduire cet
écart chronologique et émet I'hypothese que seules deux ou trois années séparent la réalisation des
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mosaiques du presbyterium et celle des nefs. Cette hypothese va dans le sens des études actuelles
sur la Chapelle et peut trouver une confirmation dans la comparaison du traitement de certains
détails des panneaux vétéro et néo-testamentaires. En revanche, le programme hagiographique des
deux parties de [édifice va a lencontre de cette hypothese et atteste plutot un écart chronologique
beaucoup plus important. Le choix des saints reflete en effet deux conceptions politico-religieuses
différentes qui correspondent a deux régnes successifs : celui de Roger II marqué par une culture
grecque dominante, visible dans les orientations liturgiques et cérémonielles de sa chapelle, et celui
de Guillaume I qui soccidentalise considérablement, reflet des nouvelles perspectives de la cour
normande tournée vers Rome d’'une part et vers le Nord d’'autre part, et plus précisément vers les
Plantagenét. Si la salle du trone et daudience publique qui occupait le vaisseau occidental est une
initiative de Roger II, le programme hagiographique de cette partie de Iédifice est de toute évidence
orchestré sous le regne de son fils et pensé en fonction de la place du roi depuis le trone occidental.
Ainsi, si le laps de temps peut étre raccourci entre le chantier des mosaiques de la partie orientale et
celui du cycle de 'Ancien Testament sur les murs de la nef centrale, il faut de toute évidence compter
au moins une décennie avant la réalisation des saints de la nef, échos du regne de Guillaume I* qui
prend le pouvoir a la mort de son pére en 1154.

Lanalyse de ces différents aspects du programme hagiographique de la Chapelle Palatine
apporte de nouveaux éclairages sur la fondation et son contexte de création. Elle démontre également
la subtilité du langage monumental des saints et la sophistication des stratégies de mise en espace,
de fonction et d’usage des images.

124



Nano Chatzidakis
Athens, Greece;
nanochatzidakis@yahoo.gr

Hosios Loukas. Le choix et la disposition des saints
dans le sanctuaire et dans la nef centrale du naos

Le catholicon de Hosios Loukas, fondation monastique unique non seulement par la grandeur
et la modernité de ses formes darchitecture, mais également par la splendeur de sa décoration en
marbres et en mosaiques (Bouras 2015), a été construit dans une région éloignée de la capitale du
theme de I'Hellade, Thebes, et désertée apres les invasions barbares des IX®-X¢ siecles, pour vénérer
les reliques miraculeuses d’un saint local, hosios Loukas (896-953) qui malgré les vicissitudes, avaient
survécu dans ces lieux, choisis pour construire sa demeure monastique. Les conditions historiques et
la date de la construction du catholicon en 1011 ou en 1022 par les soins de '’higoumene Philothéos,
chargé de la translation des reliques du saint dans la nouvelle église, précisées par les publications
pertinentes de M. Chatzidakis, N. Oikonomides et N. Sofianos, nous ont permis de mieux saisir les
circonstances qui ont régi un systeme unique de planification pour l'agencement du programme
iconographique et en particulier pour le choix et la disposition des saints dans le catholicon. En
effet, ce programme suit délibérément un systéme déja établi au IX¢ siecle a Constantinople, selon le
témoignage de '’homélie de Léon VI pour I'inauguration de Iéglise de son gendre Stylianos Zaouzes
(890-+896), qui comprend un nombre réduit de scenes alors que les saints isolés prédominent dans
la décoration. Or, a Hosios Loukas, il n'y a que neuf scénes christologiques et deux de I'Ancien
Testament (dans le diaconicon), auxquelles il faut ajouter quatre scenes dans les chapelles latérales et
six dans la crypte, alors que plus de 250 figures isolées habitent les surfaces susceptibles daccueillir
une décoration : on peut dénombrer en effet plus de 170 figures en mosaique, auxquelles il faut
ajouter 80 figures en fresque dans les chapelles latérales et dans la crypte.

Apparemment, un esprit ingénieux, de haute culture théologique, a su manier la disposition
de ce nombre impressionnant de saints par des agencements délicats, pleins de sens apparents
ou dissimulés. En méme temps cette méme pensée, subtile et cohérente, a su gérer lensemble du
programme iconographique de ce monument extraordinaire. Dans une vue densemble, nous allons
essayer déclairer la destination liturgique de cette planification et de décrypter le sens de la présence
des saints, investie parfois de multiples couches de significations superposées.

Il faut en premier lieu relever Iéloquente présence multiple du portrait du saint vénéré, hosios
Loukas, qui apparait sept fois dans des endroits significatifs, choisis par rapport a leur proximité du
lieu du culte de ses reliques, dans le naos, et de sa tombe, dans la crypte, sujet déja évoqué dans une
récente étude (N. Chatzidakis, 2011-2012 et 2013). De plus, les références directes ou implicites a
I'higouméne fondateur, Philothéos, et aux trois autres higoumenes Luc, Théodose et Athanase, qui
ont joué un grand réle au cours des premieres années de la construction du monastere (déja relevées
par M. Chatzidakis, N. Oikonomides, N. Sofianos et N. Chatzidakis 2011-2012, 2013), apportent des
informations utiles sur les critéres qui régissent I'introduction, le choix et lemplacement des saints
moines et ajoutent un témoignage remarquable sur loriginalité de la conception de ce programme.
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En outre, les portraits des nouveaux saints locaux du IX® siecle, tels que Nicon le Metanoeite et Luc
le Gournikiotes, font écho aux activités de ces moines dans la région, qui ont été depuis longtemps
notées et commentées (N. Oikonomides, 2004, N. Patterson-Sevéenko, 2004).

Parallélement a ces personnages, des saints évéques, répartis a des emplacements privilégiés
du sanctuaire (y compris le diaconicon et la prothésis) et du naos, sont en majorité, formant un
groupe de plus de trente personnages, dont lemplacement suit une hiérarchie dogmatique apparente,
qui présente pourtant des déviations éloquentes, liées au besoin d’honorer le culte du saint local,
hosios Loukas et I'’higoumene du monastere, Philothéos, fondateur du catholicon et responsable
de la translation de ses reliques. Des critéres analogues ont prévalu pour le choix de certains saints,
répartis dans dautres endroits du naos, comme les moines défenseurs de lorthodoxie parmi les
autres moines du désert dans les compartiments ouest du naos. Les guérisons miraculeuses de
hosios Loukas rapportées dans sa Vita, ainsi que celles attribuées a ses reliques, ont conduit au choix
et a lemplacement du saint médecin-guérisseur Pantéléimon a une place équivalente a celle du
portrait principal de hosios Loukas dans le naos. Enfin, les saints Théodores, qui figurent parmi les
saints militaires ornant les arcs soutenant la grande coupole, ont été mis en valeur sur l'arc oriental,
devant le sanctuaire, afin d’honorer la mémoire des membres homonymes de la puissante famille de
Thebes, celle des Léobachos ; la présence répétée de ces saints, en mosaique dans le diaconicon et en
fresque dans la chapelle nord-ouest du catholicon, confirme cette intention.

Dans cette fondation monastique unique, le choix et lemplacement des saints dans le
catholicon trahissent une profonde culture théologique dorigine constantinopolitaine, qui a su
adapter les principes de la hiérarchie dogmatique aux besoins du culte local par un systeme décoratif
soigneusement élaboré ad hoc.
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Le programme hagiographique de Saint-Georges de Kurbinovo revisité

La petite église dédiée a Saint-Georges du village Kurbinovo (Macédoine) a attiré l'attention
des chercheurs des 1940. En 1975, dans une monographie consacrée a ce monument, Lydie
Hadermann-Misguich a étudié tres méticuleusement son décor exceptionnel aussi bien par ses
traits stylistiques que par quelques nouveautés iconographiques (’Amnos dans l'abside, les eaux
vives dans I'Ascension, les gloires lumineuses du Christ, etc.)

Une inscription, retrouvée au cours des travaux de restauration derriére l'autel, indique la date
du 25 avril 1191 pour le début de la décoration de Iéglise. Les travaux ont donc commencé deux jours
apres la féte de saint Georges a qui [église est dédiée. Nous navons pas, en revanche, de témoignages
épigraphiques mentionnant la date de la construction de lédifice ou les noms des fondateurs.
Larchitecture de Iéglise est modeste : une seule nef probablement charpentée se terminant a lest par
une abside, flanquée de deux niches. Malgré la sobriété de l'architecture, I'intérieur de Iéglise et les
facades occidentale et méridionale ont regu un décor de trés haute qualité.

Le programme iconographique de l'intérieur de léglise comporte un cycle christologique
faisant le tour de la nef (deuxiéme registre), une image théophanique sur le mur occidental et
des sujets eucharistiques qui ornent lespace du sanctuaire. Les parties hautes, sous le toit, ont été
décorées d'images de propheétes qui ont subi de nombreux dommages, tandis que le premier registre
présente un programme hagiographique soigneusement choisi. Hormis les peintures de 'intérieur
de Iéglise, quelques compositions lacunaires et une Déisis avec le saint patron de léglise ornent la
facade méridionale. Une image dédicatoire composée de figures impériales et de saints guerriers a
cheval, sur la fagade occidentale, complete le tout.

Dans cette contribution nous souhaitons donner un nouvel éclairage sur le programme
hagiographique de Saint-Georges de Kurbinovo, faire quelques remarques sur le choix des saints
représentés, leur emplacement dans léglise, leurs relations avec les scénes christologiques et leurs
associations avec d’autres saints. Parmi les quelques cinquante portraits de saints peints, plusieurs
présentent des difficultés d’identification. Nous nous attarderons plus particulierement sur les murs
méridional et septentrional du sanctuaire ou certains auteurs ont proposé d’'identifier des saints
locaux. Il est nécessaire de revenir sur le culte des saints Clément, Cyrille, Méthode et Erasme dans
la région, afin daffirmer ou non leur présence dans le programme hagiographique de Kurbinovo.

Sur la facade occidentale se trouve une composition dédicatoire en présence d'un couple
impérial. En 1191, cest lempereur Isaac II Ange (1185-95) qui occupe le trone de Constantinople ;
il est arrivé au pouvoir pendant I'invasion des Normands dans les Balkans et plus précisément au
moment de la prise de Thessalonique en 1185. Selon certains chercheurs, le commanditaire du décor
de Kurbinovo serait I'archevéque d’Ohrid, éventuellement identifiable au personnage fragmentaire
vétu de blanc a droite des empereurs. En nous fondant sur l'analyse des choix hagiographiques et
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de quelques éléments iconographiques du programme peint, nous souhaitons émettre une autre
hypothese concernant le commanditaire des peintures de Kurbinovo et proposer de I'identifier a
une femme : le décor de Saint-Georges octroie, en effet, une place particuliere aux enfants, a la
maternité et a la santé de la famille, qui sont des préoccupations surtout féminines.

Toutd’abord,surlemurméridional delanefsont peintssaints Joachim et Anne Galaktotrophousa
en pied. Liconographie est insolite pour les programmes hagiographiques byzantins, dans lesquels
les parents de Marie figurent souvent dans des médaillons et en buste. Certains auteurs pensent que
cest la simplicité de l'architecture de Kurbinovo qui a poussé les peintres a introduire les figures
de Joachim et Anne dans la frise des saints en pied, léglise ne possédant pas de registre avec des
figures en buste ; mais la place des parents de la Vierge dans la suite des saints est, a notre avis,
due aux exigences du ktitor. Anne allaitante endosse ici le role de sainte protectrice des meres et
de leurs enfants. Hormis la sainte famille (Anne, Joachim et Marie), le peintre a placé, dans la
continuité du mur méridional vers lest, les saints Constantin et Hélene qui représentent eux aussi un
couple de mere et fils. Suivent ensuite trois saints anargyres tres fréquemment représentés dans les
programmes hagiographiques (Cosme, Damien et Pantéleimon), puis deux saints non identifiés, car
détruits. Nous pensons qu’il pourrait sagir dautres saints médecins, possiblement Julitte et Kirykos
(un autre couple de mere / fils), présents dans le programme hagiographique des Saints- Anargyres
de Kastoria, de peu antérieur au décor de Kurbinovo. Ces deux églises possedent des similitudes
iconographiques et hagiographiques, qui nous aideront dans l'interprétation du programme de
Kurbinovo, dautant plus qu'une partie du décor des Saints- Anargyres a sans doute été commanditée
par une femme - Anne Radene.

Ainsi, dans le premier registre du mur méridional de Kurbinovo, le peintre a représenté, outre la
Déisis placée immédiatement a coté de I'iconostase, un grand nombre d’anargyres, et probablement
trois couples mére / enfant. Enfin, sainte Marina, peinte sur le piédroit de la porte méridionale,
est aussi rangée parmi les saints guérisseurs. Il sagit de la sainte martyre d’Antioche, qui integre
fréquemment les programmes hagiographiques byzantins. Elle est souvent figurée prés des portes et
des passages en endossant une fonction apotropaique. Cest également le cas a Kurbinovo, d’autant
plus quelle y assomme un démon avec un maillet en cuivre. Cet épisode est tiré de sa Vie, et sa
représentation nmapparait en Orient qua partir du siecle dans léglise des Saints-Anargyres de
Kastoria. Liconographie est en revanche bien connue en Occident depuis le X siecle, et au XII¢, la
légende de sainte Marina (Marguerite) senrichit d’'un autre épisode. Dans son cachot, Marina est
tentée non seulement par un démon quelle frappe avec un maillet, mais aussi par un dragon. Avalée
par le monstre, la sainte sortindemne de son ventre apres avoir fait le signe de la croix. Cest al'analogie
entre l'accouchement et la sortie du ventre du dragon que Marina doit ses vertus obstétricales des
le XII¢ siecle en Occident. A Kurbinovo, par lemplacement de son image et son iconographie, elle
revét son role habituel de protectrice des entrées. Toutefois, la popularité grandissante de la sainte
en Occident, surtout apres le transfert de ses reliques en 1145 a la cathédrale de Montefiascone, et
l'apparition d'un nouveau type iconographique de sainte Marina en Macédoine, région située sur la
route empruntée par les Normands peu avant la prise de Thessalonique, nous autorisent a envisager
peut-étre des vertus thérapeutiques maieutiques attachées a sa personne.

Sur le mur occidental de léglise de Kurbinovo sont peintes six saintes femmes et parmi elles
sainte Théodora, probablement d’Alexandrie. Excepté ses images fréquentes dans les manuscrits
surtout du XI¢ siécle, ses effigies sont rares dans l'art monumental. Deux portraits de la sainte
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sont conservés dans des églises du Xe siecle (la premiere couche de Saint-Etienne de Kastoria et le
narthex de Sainte-Sophie de Thessalonique), et deux autres au XII*(Saints-Anargyres de Kastoria
et la cathédrale de Monreale). Théodora est I'une des saintes travesties : apres avoir trompé son
mari, elle vivait dans un monastere masculin déguisée en homme. Selon sa Vie, elle était exemplaire
dans sa pénitence, mais fut injustement accusée de fornication avec une villageoise qui avait mis au
monde un gar¢on. Expulsée du monastere, elle éleva lenfant, avant de rejoindre sept ans plus tard
la communauté avec son fils adoptif. Son secret ne fut dévoilé qu'apres sa mort. Dans léglise Saint-
Etienne de Kastoria, elle porte un enfant dans ses bras, tandis quaux Saints-Anargyres, Théodora
accompagne sainte Marina sur le mur occidental du narthex peut-étre en raison de leur rdle de
protectrices des enfants. Parmi les six saintes femmes du mur occidental de Kurbinovo, seules sainte
Théodora et sainte Kyriaki sont en posture dorant. Les quatre autres saintes portent une croix,
symbole des martyrs. Le geste dorant les différencie des autres saintes femmes, probablement en
raison d’'une dévotion particuliere dont elles étaient objet. Sainte Kyriaki, congue miraculeusement,
a été engendrée par des parents tres agés, comme lont été la Vierge Marie et saint Jean Baptiste. Elle
est peinte pres de sainte Anne allaitante, dont les rides marquées trahissent sa vieillesse. Cest aussi
le cas du visage d’Elisabeth, la mére de saint Jean Baptiste, dans les scénes de la Visitation et de la
Conversation avec Marie (mur méridional, dans lespace du sanctuaire). Hormis les exemples de
Cappadoce, la scéne de la Visitation est rarement représentée dans 'art monumental a [époque méso-
byzantine. Au XII¢ siecle, elle est figurée a Kastoria (Saint-Nicolas Kasnitsi et Saints-Anargyres) et
a Monreale. Il est évident que cette scéne, qui met en valeur deux grossesses miraculeuses (celles
de Marie et d’Elisabeth) a été introduite volontairement dans le cycle christologique de Kurbinovo.

Comme l'a déja remarqué Lydie Hadermann-Misguich, les enfants dans Iéglise de Kurbinovo
sont traités avec un soin particulier, notamment dans I'image des Rameaux. Si leur place dans les
Rameaux est habituelle, la présence d’Abel dans Anastasis aupres de ses parents Adam et Eve lest
moins. Les enfants de I'image des Rameaux et Abel dans 'Anastasis portent une boucle doreille.
Marqués de ce signe distinctif, ils trouveront assurément le salut car leurs Ames sont innocentes.
Le spinario présent dans 'Entrée a Jérusalem est aussi un sujet rare. Les auteurs qui ont étudié ce
motif pensent que lenfant qui arrache [épine de son pied, enleve le mal, le péché, les passions de son
ame et se purifie. La multiplication des scénes ayant comme protagonistes des enfants, y compris le
Christ Amnos aux bouclettes blondes, révele encore une fois les préoccupations maternelles de la
donatrice de Kurbinovo.

Le programme hagiographique de Kurbinovo est tres riche et la polysémie des images qui
entourent les saints représentés permet des lectures multiples. Ainsi, la présence de saint Euphrosynos
sur le mur septentrional, des saints militaires a cheval sur la fagade occidentale ou de la Déisis avec
le saint patron au-dessus de lentrée méridionale, mérite une attention particuliere et offre dautres
pistes de recherche.
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Le programme hagiographique de la basilique Saint-Marc, miroir de Venise

La basilique Saint-Marc nest pas le plus ancien édifice cultuel de la Sérénissime ; le pre-mier
ceeur religieux de la ville de Venise se situe a Rialto. Saint-Marc nest pas non plus la cathé-drale de
Venise ; celle-ci a été édifiée a lextrémité ouest de la ville dans le secteur de Castello, presque aux
limites de la ville. Dans ce contexte, pourquoi et comment la basilique Saint-Marc est-elle devenue
le symbole méme de la ville de Venise ?

La basilique a été batie sur Iéglise primitive consacrée de Saint-Théodore, située sur les terres
du monastere de San Zaccharia, couvent impérial qui aurait été érigé sous I'impulsion de lempereur
Léon V I'Arménien en 827. Saint Théodore, le premier patron de la ville, a été détroné par saint
Marc apres le vol des reliques de [évangéliste a Alexandrie par les deux pécheurs Rus-tique et Tribun
en 826. Léglise actuelle est celle qui a été reconstruite au XI° siecle a I'initiative du doge Domenico
Cantarini (1043-1070), achevée et consacrée en 1094 au temps du doge Vitale Fa-lier (1084-1096).
Avec Vitale Falier, Saint-Marc conserve sa fonction et son statut de chapelle pala-tine, mais doit
aussi remplir la fonction d’apostoleion, de reliquaire, de trésor et de chapelle ducale. A partir du
doge Dandolo (1192-1205), le statut de la basilique change encore. Elle nest plus la chapelle privée
du doge — cette fonction est assurée désormais par la chapelle Saint-Nicolas située dans le palais
— elle devient la chapelle d’Etat de la ville, ce qui se voit clairement a travers le pro-gramme en
mosaique, et plus particulierement dans le choix des effigies hagiographiques.

Que nous apprennent les sources et la bibliographie sur le sanctoral de Saint-Marc ? Les
chroniques médiévales et les récits modernes fournissent peu déléments sur le programme en mo-
saique de la basilique Saint-Marc et aucune information sur les figures hagiographiques. La pre-
miére description quasi exhaustive, ' Augusta ducale basilica dellevangelista San Marco nell’inclita
dominante di Venezia, due a Antonio Zatta en 1751, situe un certain nombre de saints dans lespace,
ce qui permet de constater quelques différences par rapport au programme actuelle-ment conservé.
Les descriptions de Zatta sont particulierement détaillées pour les saints refaits a la Renaissance par
des artistes célebres, comme le saint Geminiano de I'atrium restitué par Bartolo-meo Bozza dapres
un carton du Titien. Au XIX® siécle, les publications scientifiques traitant de la basilique Saint-Marc
se multiplient, mais ces dernieres se focalisent surtout sur les restaurations. Cependant, louvrage de
Ferdinand Onganio et Antonio Forlati, La basilica di San Marco in Vene-zia, paru de 1881 a 1893,
présente des relevés de presque tous les saints. Le programme hagiogra-phique de la basilique Saint-
Marc de Venise a été analysé ensuite par Valentino Vecchi dans sa these de laurea, Il Terzo Poema,
rédigé en 1942 dans un contexte nationaliste et publiée en 2015 par Ettore Vio. Citons encore l'article
d’Antonio Niero, « I Santi dei mosaici marciani », publié dans Il culto dei santi a Venezia en 1965,
qui ouvre des pistes de recherche tres pertinentes sur le choix et I'identité des saints anonymes, et
qui S'intéresse pour la premiere fois au culte des saints a Venise depuis la fondation de la ville. Mais
louvrage de référence reste la publication monumentale d'Otto Demus, en 1984, The Mosaics of San
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Marco in Venice, qui dresse un état des lieux succinct des saints des XII¢ et XIII° siecles conservés
dans leur état originel. Il émet aussi quelques hypothéses sur les raisons ayant présidé au choix de
certains saints et sur leur état de conservation.

Le programme hagiographique de Saint-Marc est composé denviron deux cents effigies de
saints figurées en médaillon ou en pied dans les intrados des arcs, sur les piliers, entre les fenétres et
sur les pendentifs des coupoles. La répartition des figures correspond aux deux phases principales
du décor. Au XII* siécle, les saints prennent place a I'intérieur de la basilique, dans les différentes
absides, autour des coupoles et dans la nef principale. Au XIII® siecle, en revanche, ils se situent au
niveau des bas-cotés, dans le secteur du trésor, qui fut refait suite a I'incendie du début du XIII* siecle,
et dans la zone de latrium. Dés le début, la cité des doges revendique ses origines aposto-liques en
mettant en valeur dans 'abside centrale de Saint-Marc, a la suite de 'appropriation des reliques de
lévangéliste, les trois saints fondateurs de siéges patriarcaux Pierre, Marc et Hermago-ras. Venise
se veut aussi I'héritiere du patriarcat dAquilée, quitte a reconstruire l'histoire afin d’affirmer cette
filiation mythique et prestigieuse. Le programme hagiographique vient le confir-mer : il apparait
en effet que la majorité des effigies isolées figurées dans la crypte d’Aquilée se re-trouve dans la
basilique Saint-Marc.

Basilique d’Etat, Saint-Marc refléte les orientations politiques de Venise qui est tantdt tour-née
vers 'Orient, tantot vers I'Occident. Marqué par I'influence de Constantinople et Rome, le premier
sanctoral vénitien inclut ainsi des saints orientaux et des saints romains. Toutes les catégo-ries des
grands saints byzantins se trouvent sur les parois de Saint-Marc : les Peres de 'Eglise, les saints
évéques, les saints moines, les saints militaires, les saints ermites, les saints médecins et les saintes
femmes. Constantinople, pour stabiliser son influence et son pouvoir sur la région, envoie a Venise
des reliques importantes : ainsi pour confirmer la dotation impériale du monastére de San Zaccharia,
elle y envoie le corps du saint patron, Zaccharie, toujours conservé dans Iéglise. Sont présents aussi
les saints ermites comme saint Hilarion ou saint Paul Ermite, les saints militaires comme saints
Georges ou Théodore, les saints médecins comme saint Come et saint Damien, ou encore les saintes
femmes comme saintes Catherine et Anastasie.

A partir du XIII® siecle, on constate deux phénomenes : d’'une part, la politique d’acquisition
de reliques, consécutive a 1204, se traduit par le développement de nouveaux cultes qui se refletent
dans le programme hagiographique. Ainsi, avec l'arrivée massive des reliques de la Passion, sainte
Héléne, la meére de Constantin, remplace la sainte homonyme d’Auxerre. Apparaissent aussi les
saints patrons de territoires tombés sous la domination vénitienne, comme saint Isidore de Chios,
patron de lile égéenne, pour le corps duquel une chapelle est méme construite. D’autre part, on
observe une occidentalisation progressive du programme hagiographique, avec l'apparition de
saints comme Sigismond et Léonard, et la présence des fondateurs des ordres monastiques Frangois
et Dominique. Les saints auxiliaires, appelés aussi les saints de secours, comme sainte Barbe et
saint Christophe - saints dont I'intercession est jugée particulierement efficace dans les situations
d’urgence - se substituent aux saints médecins.

Le programme de Saint-Marc ne met pas seulement en scéne le rayonnement de la Répu-
blique hors des frontiéres de la ville, il permet aussi d’affirmer le pouvoir ducal en son sein méme.
Les figures hagiographiques de Saint-Marc refletent a partir du XIII® siecle la géographie ecclésias-
tique de la ville en réunissant les saints des grandes paroisses, des Scuole, des fraternités et dautres
institutions dévotionnelles. Les paroisses et les Scuole sont le coeur de la cité lagunaire ; elles en
sont Iélément constitutif. En effet, la vie privée et la vie publique des Vénitiens sorganisent autour
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delles par le biais de leur dévotion et les fétes de leur saint patron. Il est donc intéressant de noter
que les figures de saints isolés dans le décor de Saint-Marc sont les saints les plus populaires, ceux
des petites paroisses et des corporations d’artisans. Cinquante-deux saints présents dans la basilique
Saint-Marc sont titulaires d'une paroisse dans la ville de Venise, soit environ un tiers du programme
densemble. Ce sanctoral refléte les orientations politiques et religieuses de la cité, son attachement
a la tradition orientale, ses liens @ Rome et son hégémonie commerciale ; ainsi, pour ne mentionner
que quelques exemples, sont titulaires d'une paroisse le saint militaire oriental Georges et la sainte
martyre romaine Agnes. La présence de saint Fantin illustre, quant a elle, les échanges commer-
ciaux entretenus par la République avec le Sud de I'Ttalie. Son culte aurait été introduit par les mar-
chands de sel calabrais vivant a Venise.

Les liens entre le décor de Saint-Marc et les paroisses vénitiennes sont de plusieurs ordres :
une proximité de dates dans l'apparition de la paroisse et de la mosaique, ou une concomitance dans
la restauration des deux, ou un changement de dédicace pour les deux, ou encore une popularité
simultanée. Il semble donc exister une corrélation évidente entre la figuration d’'un saint en mo-
saique et lexistence d’une église. Parfois, cest la construction ou la transformation d’'une église qui
conduit a placer le saint dans le panthéon marcien. Cest ainsi le cas de sainte Lucie, qui apparait
deux fois dans la basilique. Depuis 1169, une petite église lui est dédiée dans la ville et a la fin du
XII* siecle, son culte prend de 'ampleur, car on attribue a son intercession la victoire sur Frédéric
Barberousse en 1176. Cet événement a sans doute poussé en 1204 les Vénitiens a semparer de ses
reliques conservées au monastere Saint-Georges de Constantinople. La petite chapelle vénitienne
est alors élevée au rang déglise paroissiale. Lors de la réalisation du programme en mosaique du
XIII¢ siecle, il apparait normal de représenter la sainte deux fois, en signe de son importance nou-
velle dans le sanctoral vénitien. Les deux mosaiques de la sainte ont été modifiées a [époque mo-
derne en méme temps que la transformation de son église.

Nous avons également constaté que la présence d'une paroisse a Venise peut entrainer
un changement d’identité a la basilique Saint-Marc et inversement. Les Vénitiens jouent sur
I'homonymie des saints entre Orient, Occident et tradition locale ; cest le cas de sainte Justine.
Sainte Justine de Padoue posséde I'une des plus anciennes églises a Venise, construite, dapres la
légende, a la demande du premier évéque de la ville comme symbole anti-lombard. Une sainte de
Saint-Marc porte également le nom de Justine, mais il sagit probablement de la sainte orientale,
car sainte Marine de Bithynie, une autre vierge martyre orientale lui fait face et que les saints sont
sou-vent regroupés par aire géographique. Progressivement, cependant, un glissement sopére dans
le calendrier liturgique : la sainte est désormais fétée le 7 octobre, jour de la féte de sainte Justine de
Padoue. Ce changement peut sexpliquer par plusieurs raisons : tout d'abord par la piété populaire,
la sainte étant la patronne des marchands de laine, une des compagnies importantes de Venise. Jus-
tine devient aussi une des saintes d’Etat aprés la conquéte de la ville de Padoue ; elle a donc désor-
mais toute sa légitimité a Saint-Marc. En 1571, les Vénitiens se placent sous sa protection lors de la
bataille de Lépante, preuve de la dévotion croissante dont elle est [objet. Lexemple de sainte Jus-tine
illustre donc bien la désaffection progressive des Vénitiens envers les saints orientaux.

Lexistence d’une paroisse a Venise peut également expliquer la présence de certains saints peu
fétés, comme saint Ubald de Gubbio. Le culte de ce saint devient plus fervent & Venise au début
du XIII* siecle, comme en atteste le changement de dédicace de léglise de Santa Agata. Elle est
construite dans le sestiere de San Polo a la fin du XI* siécle, Iéglise prend le vocable de saint « Boldo »
(saint Ubald) vers 1203. La mosaique marcienne date, elle, du deuxiéme quart du XIII* siecle.
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On remarque aussi quelques divergences entre les paroisses de la ville et les saints représen-
tés dans la basilique. Ainsi certains, trés populaires a Venise, sont totalement absents du décor de
Saint-Marc ou sous-représentés, comme les saintes femmes, par exemple. Ce dernier phénomene
sexplique sans doute par la fonction étatique de la basilique, dédiée au pouvoir civil, militaire et
religieux, détenu par les hommes, comme le protocole d’acces a léglise tend a le mettre en évi-dence :
en dehors de la Dogessa — la femme du doge — et des épouses de hauts fonctionnaires, les femmes
ne pouvaient accéder a la basilique.

Pour conclure, le programme hagiographique de Saint-Marc, qui sétend sur une fourchette
chronologique assez large, reflete les ambitions politico-religieuses de la Sérénissime, regardant
dans un premier temps vers 'Orient, puis se tournant apres la quatriéme croisade vers 'Occident.
[¥glise des doges est un véritable monument pour la Cité. Les effigies hagiographiques semblent
incarner deux orientations précises qui refletent la volonté identitaire de Venise : le passé mythique
de la ville et la mise en valeur des paroisses et Scuole vénitiennes. La basilique Saint-Marc semble
apparaitre comme une Venise miniature, car toutes les principales paroisses de la ville sont repré-
sentées par leurs saints patrons. Culte populaire et culte d’Etat se rejoignent a Saint-Marc, véritable
miroir de I'dme vénitienne.
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Quelques remarques sur un décor de narthex a Xanthos (XI° siecle)

Javais présenté a Vienne en 1981, au XVI¢ Congres International des Etudes Byzantines, des
peintures murales découvertes a Xanthos, en Lycie, lors de la campagne de fouilles de 1970. Je
voudrais revenir ici rapidement sur le programme hagiographique du narthex de Iéglise cathédrale
aménagée au Moyen Age dans le baptistére tétraconque de la Basilique Est. Ce décor, fragmentaire
et mal conservé, date de la premiére moitié du XI° siecle, et malgré sa situation dans le théme des
Cibyrrhéotes, loin de la capitale, il parait, a I'instar des sculptures contemporaines de I'iconostase de
Xanthos, dépourvu de particularismes locaux ; il se rattache a lesthétique constantinopolitaine et
son témoignage pour létude des programmes hagiographiques nen est que plus précieux.

Lors de leur découverte, les peintures avaient subi d'importants dégats dus a la destruction
des vottes par un incendie, a 'action des intempéries et au développement de lichens. Vingt-cinq
personnages, sur les trente-sept environ que pouvaient accueillir les parties basses du narthex, étaient
cependant encore partiellement conservés, alignés, de face, au-dessus d’'une zone de faux marbres
polychromes. La destruction des tétes et de presque toutes les inscriptions nominatives rend dans la
plupart des cas impossible ou hasardeuse leur identification et, partant, toute interprétation poussée
du programme iconographique ; on ne peut savoir par exemple si le choix et la place des figures
avaient été déterminés par le calendrier liturgique et les saints groupés en fonction de la date de leur
féte. Nous manquent aussi les peintures des parties hautes du narthex, ainsi que la totalité du décor
du naos, a lexception de la Deisis du templon. En revanche, les catégories auxquelles appartenaient
les saints représentés peuvent se déduire du costume et, le cas échéant, de la présence dattributs,
avec une marge derreur non négligeable due a la médiocre conservation des peintures.

Je voudrais néanmoins essayer de montrer, a partir de cet exemple, la relation entre le choix et
lemplacement des effigies hagiographiques et les pratiques et rites se déroulant dans le lieu décoré. Les
sources textuelles, archéologiques et iconographiques révelent la tres grande diversité des usages du
narthex et de son décor : aucune regle stricte ne dicte la décoration de cet espace plurifonctionnel et on
ne cherchera évidemment pas a établir une coincidence entre les images et le fonctionnement du lieu.

Une assemblée assez éclectique de saints — évéques, diacres, prétre, martyrs, moines (?) et
militaires, saintes femmes et peut-étre anargyres — entourait la Mere de Dieu entre les archanges,
regroupés pres de la porte orientale, ouvrant dans le naos. Bien que la destruction de la partie
supérieure de la figure peinte a gauche du passage nautorise aucune identification certaine,
son emplacement, la couleur de ses vétements (robe bleue et manteau rouge) et la présence des
deux archanges de part et d’autre suggeérent en effet de reconnaitre la Théotokos, représentée au
méme emplacement par exemple a Saint-Nicolas Kasnitzi, a Kastoria. Congue comme une image
dévotionnelle, cette icone de la Mére de Dieu occupait un emplacement bien en vue a lest, pres
de lentrée dans le naos, usage qui sera surtout attesté a I[époque paléologue. Deux archanges,
probablement Michel et Gabriel, en costume impérial (l6ros) se font face sur les murs nord et sud de
la travée centrale du narthex, vers lest ; encadrant le passage, ils montent la garde de part et dautre
de lentrée dans le naos et de I'image de la Meére de Dieu.
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A Touest, en revanche, prés de Ientrée du narthex, semblent avoir été réunies quelques saintes
femmes, catégorie hagiographique souvent reléguée dans la partie occidentale des églises : deux,
dont I'une en costume royal, flanquaient probablement lentrée et d’autres se trouvaient a proximité
dans les travées nord et sud.

Dans la niche nord-ouest, un saint identifiable a un prétre en raison de son costume, qui
comporte, sous le manteau, I'épitrachélion. Représenté a lécart des évéques et diacres que nous verrons
plus loin regroupés dans la travée sud, il avait certainement un role différent. La présence d’Abibos
en face, dans la niche sud-ouest du narthex, pourrait étre un argument en faveur de I'identification
de 'un des deux prétres, Gourias ou Samonas, martyrisés avec lui & Edesse, @ moins que ceux-ci
naient été figurés dans la travée sud, a proximité immédiate d’Abibos. Mais il pouvait sagir aussi
d’un saint médecin, Hermolaos, le maitre dePantéléimon, qui était prétre a Nicomédie, voire méme
peut-étre, étant donné la place d’honneur qui lui est conférée, dans une niche, de saint Pantéléimon
lui-méme, vétu en prétre, avec I'épitrachélion, a Sainte-Barbe de Soganli, en Cappadoce, dans un
décor daté de 1006 ou 1021. La médiocre conservation des figures voisines ne permet pas toutefois
de confirmer ces propositions et d’autres prétendants peuvent entrer en ligne de compte.

Lidentification de la figure peinte dans la niche nord-est reste également sujette a caution ; elle
porte un manteau rouge, qui lui couvrait la téte, une robe ou tunique bleue, bordée dans le bas d’'un large
galon ocre. On peut hésiter entre I'identification d'un moine, la téte couverte du koukoullion, ou d'une
sainte femme en maphorion qui, compte de tenu de sa mise en valeur dans une niche et de la couleur
rouge de son maphorion, pouvait étre sainte Anne, la mére de la Vierge, ou sainte Marina. Les couleurs
vives du vétement et de lemplacement de la figure au nord du narthex plaident, nous semble-t-il, en
faveur de l'identification d’'une femme ; les saintes sont en effet souvent regroupées dans cette zone, en
accord avec la tradition ancienne attribuant aux femmes la nef nord de Iéglise, pratique qui se maintient
alépoque médiévale et se reflete dans le décor des églises cathédrales. Toutefois, 'hypothése d'un moine
aristocratique, comme saint Théodore Stoudite, souvent richement vétu, ne peut étre totalement écartée.

Des martyrs étaient probablement représentés sur la paroi ouest de la travée sud : deux saints,
les seuls suffisamment conservés, portent en effet la chlamyde et I'un tient encore la croix, attribut
des martyrs. Enfin, des saints guerriers étaient alignés sur la paroi sud.

Mais la catégorie la plus intéressante est celle, dans la travée sud, des figures « liturgiques »
(évéques et diacres) ; la présence dans le narthex de cette catégorie de saints nest pas exceptionnelle
— elle est attestée a partir du XI° siecle, par exemple aux Saints-Anargyres de Kastoria — mais ils
occupent ici une place importante eu égard aux dimensions modestes de lespace. On compte quatre
ou cinq prélats dans la partie orientale ; une inscription fragmentaire permet de reconnaitre a
droite, pres de la niche, saint Jean Chrysostome ; a coté se tenait peut-étre saint Basile de Césarée,
prés duquel on peut restituer, a titre d’hypothese, Grégoire de Nazianze et Nicolas. Les saints diacres
Etienne et Abibos occupent respectivement les niches sud-est et sud-ouest.

Toutes ces images de saints, sans pouvoir étre rattachées a des pratiques ou rituels précis,
sont liées aux fonctions du narthex et, d'une certaine maniere, participent de celles-ci. Dans cet
espace se déroulent dans les monasteres plusieurs offices des Heures et cest aussi la que commence,
dans le rite cathédral, loffice de '6pOpog (ou matines) ; les prieres presbytérales pour les vivants
et les morts, qui font appel a I'intercession de tous les saints, pouvaient leur étre adressées par
I'intermédiaire des images peintes sur les murs. Si le narthex des églises byzantines accueille

fréquemment des inhumations, ce nétait pas le cas a Xanthos, ce qui n'interdit pas d’y restituer des
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rituels commémoratifs et funéraires ; Sharon Gerstel a proposé dexpliquer ainsi la présence des
figures de saintes femmes, investies d'un role d’intercesseurs pour les défunts, role qui peut étre
attribué a dautres catégories de saints. Le lavement des pieds le Jeudi saint, le baptéme et la petite
bénédiction des eaux (pikpog dylaoudg), célébrée non seulement le 6 janvier mais dautres jours
de l'année, le dimanche et les jours de féte, ont souvent lieu dans le narthex. Aucune cuve na été
retrouvée a Xanthos, mais rares sont les églises médiobyzantines a avoir conservé les aménagements
liturgiques liés a cette fonction. Enfin, les évéques et les diacres, présents a travers leurs images dans
le narthex de Xanthos, pourraient étre aussi 'indice de rituels liés plus précisément a leucharistie.
A lépoque médiobyzantine, le transfert des dons depuis le skevophylakion situé a lextérieur de
léglise est tombé en désuétude et toute 'action liturgique se déroule a I'intérieur, lévéque attendant
la Petite Entrée assis sur un trone, situé d'abord dans le narthex, plus tard dans la nef. En I'absence
de prothese flanquant I'abside de Iéglise médiévale de Xanthos, on peut se demander si les oftrandes
apportées par les fideles pour la célébration de leucharistie ne pouvaient étre regues et préparées
par les diacres dans le narthex. La présence dans ce dernier de quatre niches offre un argument en
faveur de cette hypothése : dans celles de la travée sud, ot sont concentrées les effigies dévéques et
de diacres, la partie inférieure forme table. Le lien possible entre le décor du narthex et la célébration
eucharistique est conforté par un passage du canoniste Théodore Balsamon (XII* siecle). Discutant
la place assignée aux femmes dans léglise, il indique que, lors de la Grande Entrée, le clergé traverse
le pronaos, les prétres portant les saintes offrandes et encensant au passage les tombes et les images.
Le nombre des évéques et diacres figurés a Xanthos, inhabituel compte tenu des dimensions du
narthex, a pu étre favorisé de surcroit par le fait qu’il sagissait d'une église cathédrale.

Le narthex est donc un espace liturgique et les images contribuent a son fonctionnement rituel,
mais il est aussi, en dehors méme du temps bref des célébrations, le lieu d’accueil des fidéles et un
passage obligé pour accéder au naos. Ses peintures aux couleurs chatoyantes, rendant perceptible
la sacralité du lieu, transportaient déja les fideles hors du monde de lexpérience commune, les
préparant a pénétrer dans le naos. Les saints en pied, vus de face, situés dans la zone inférieure
des murs du narthex, a hauteur du regard, étaient les premiéres images a étre lobjet de l'attention
des fideles pénétrant dans léglise. Comme aujourd’hui sans doute, ceux-ci en faisaient le tour et
sarrétaient plus particuliérement sur certaines dentre elles pour leur rendre hommage et les vénérer
afin dentrer dans la communion des saints représentés et d’avoir part a leur pouvoir et a leur sainteté.
Labsence de noir de fumée et de suie sur les fresques indique toutefois que Iéglise n'a pas été en
fonction tres longtemps apres lexécution de son décor peint, dans la premiere moitié du XI° siecle :
elle a dii étre abandonnée pendant la période de chaos qui suivit le désastre de Mantzikert (1071).

136



Smiljka Gabeli¢
University of Belgrade, Faculty of Philosophy, Institute of Art History, Belgrade, Serbia;
sgabelic@f.bg.ac.rs

Figures of Saints in the Narthex of Kuceviste

The church of the Presentation of the Virgin (presently of the Holy Saviour) in the village
of Kuceviste near Skopje with wall paintings dated to about 1330-1337 is the family foundation
of the local lord and subsequent Zupan Radoslav, a subject of the Serbian kings Stefan Uros III of
Decani and Stefan Uros$ IV Dusan. Despite a few published works, including a monograph on its
fourteenth-century wall painting and a study on the historical portraits of the king and the ktetors,
some aspects of its iconographic programme of this church have not been elucidated.

The naos of the domed church on a cross-in-square plan shows a quite usual programme
in the first register, similar to other fourteenth-century churches. The exception in terms of place
and (gugantic) size is the fresco of the archangel Michael on the north wall. Also observable is the
absence of female saints, who are depicted in the naos in a vast majority of other fourteenth-century
aristocratic foundations. The narthex with a chapel on the upper floor has a tripartite plan, with
the barrel-vaulted central bay and two narrower bays at its sides opening onto it and having small
niches on their east ends. In the programme of the narthex, female saints account for one-third of
the figures depicted in the lower register.

In the east niche of the north bay of the narthex is St Paraskeve (26 July) in a dark-coloured
maphorion, holding a cross in one hand. Paraskeve lived in Rome in the second century, at first
in a Christian community which she left to begin her itinerant ministry, and was martyred by the
sword for her unflinching faith. She was venerated as a healer and protectress against everyday
ills. Based on the theologically established link between her name and the day of Christ’s death,
Paraskeve, a symbol of Christ’s sacrifice, was also considered the protectress of the dead. On the
south wall of the north bay is St Marina of Antioch (17 July), daughter of an imperial governor who
renounced lay life early on and was martyred under Diocletian. Clad in a tunic and red maphorion,
she is pointing with her left hand to the southeast, where there are the figures of two female saints
who are frequently depicted together, St Anastasia the Pharmakolytria (22 December), in common
clothes but set apart by a white veil on her head (she renounced her noble status and gave away
her inheritance) and, on the west wall, St Kyriake (7 July) in the clothes of a noblewoman. The
figure of St Anastasia is partly damaged but she obviously wore a maphorion and held a cross in
the right hand, while reaching the left towards the adjacent figure of St Kyriake (discernible is only
a part of the wide sleeve of her half-raised arm). The gestures establish a conceptual link between
the two saints and show that their figures were conceived as an iconographic whole. Anastasia the
Pharmakolytria, a very popular saint, was martyred in Sirmium in the late third or early fourth
century and her cult began to radiate from the Byzantine capital as early as the fifth century. Famed
for her healing powers, she was believed to protect against poison, charms and enslavement. Her
cult was associated with the Resurrection and Sunday. St Kyriake, who also lived in the reign of
Diocletian, was raised in a wealthy home and in the Christian faith. She refused to renounce her
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faith and was martyred in Nicomedia. Her image symbolises the day of the Resurrection of Christ.
She is shown in ornate clothes (a gown and a cape sewn with decorative bands and round appliqués
on the shoulders) and with a wreath resembling a hoop crown on her veiled head.

The entire north wall is occupied by the donor portrait which shows the Virgin with the Christ
child and three standing figures. According to one interpretation, in front of the patroness saint
of the church are Marena, the voivodess Vladislava (the two presumably holding the model of the
church together) and Radoslav. According to others, these may be Marena, Radoslav and Jovan
(the alleged son of Vladislava and Dejan) or the (unnamed) children of Vladislava and Dejan. The
question of the identity of the persons who had the church built and decorated with frescoes remains
open. It does not seem logical, for example, that the model of the church would have been presented
by the (adult) children whose parents are also depicted, and it seems hardly possible that Vladislava
could have been shown twice on two opposite walls of the narthex, once as a wife and a second time
as one of the ktetors; if the model of the church indeed was presented by the two women, it would
be an absolute iconographic exception both on local and on broader Byzantine level.

The royal (royal-donor) portrait on the south wall of the narthex depicts the holders of
sovereign and local power: king Dusan and queen Helen and, west of the royal couple, the voivode
Dejan and voivodess Vladislava. Dejan has been identified either as the subsequent sebastokrator
and despot Dejan, founder of the Dragas family whose marriage to Vladislava would have been his
first marriage (he later married Dusanss sister Theodora), or as the voivode Dejan Manjek/Manijak,
a distinguished liegeman of DuSan’s mentioned in a document of 1333. What is reliable in any case
is that the person was the local lord of the Kuceviste area directly superior to Radoslav, future Zupan
and possibly husband of his sister Vladislava.

Next to Dusan is St Cyril of Gortyna (9 July), a 3"-century Cretan bishop who is shown blessing
and holding a gospel book. Opposite him is St Ioannikios the Great (4 November), a former soldier
of the eighth century who withdrew to Mt Olympus in Asia Minor to live an eremitic life, and in the
niche on the east side is St Peter of Bithynia (13 September), a venerable hermit of the late eighth or
early ninth century, known for his ascetic practices such as mortifying the body, constant fasting
and wearing iron chains. Both are depicted as elderly monks holding (damaged) crosses, Peter also
with a folded scroll. These three lesser-known and more rarely portrayed saints (only the cult of St
Ioannikios was more prominent) are depicted in the immediate vicinity of the royal-donor portrait
but detached from it.

On the west wall of the south bay is St Thekla (24 September) of Iconium in Asia Minor in a
monastic habit, with the outward-facing palm of the left hand and the damaged right one. Her vita
links her with the apostle Paul whose preaching inspired her conversion to Christianity. Having
suffered terrible ordeals, she lived for a while in a mountain. Next to her is St Barbara (4 December)
in royal attire, with a tall open bejewelled crown on her head. She probably holds a cross in the right
hand, while the palm of the other turned to the front. According to her vita, she was of noble birth
and did not take monastic vows. Like St Thekla, she ran away into the mountains, was thrown in
prison and was martyred at the hands of her father.

The programme of the first register of the narthex also includes, in the central bay, two warrior
saints on intradoses, St Niketas the Goth (15 September) (north arch, east side), a fourth-century great-
martyr whose relics were believed to possess healing powers, and St Theodore Teron (or St Merkurios,
24 November) (south arch, east side), a soldier and early Christian great-martyr, the protective figures
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of the apostles Peter and Paul (joint feast day 12 July) in front of the entrance to the naos, and, north
of the entrance to the narthex, St Tryphon (1 February), martyred in Asia Minor in the third century,
recognisable by his attribute, a lily in hand, a miracle worker and, above all, a heler.

The number of female saints in Kuceviste is relatively large in proportion to the number of
other individual figures of saints, including those in the naos, but Kuceviste is not exceptional in that.
Female saints were in fact rarely omitted from fresco programmes. Kuceviste has the same number
of female saints as Polosko (six — Thekla, Paraskeve, Photina, Marina, Kyriake and Barbara), even
though the latter is a smaller church. It has been observed that both churches were decorated with
frescoes under the patronage of women: Polosko by the despotess Maria, mother of the late Jovan
Dragusin, and Kuceviste presumably by Marena - if the name of the first patroness in the inscription
in the naos has been read correctly — and Vladislava, both mentioned along with Radoslav in the
inscription. The question is whether the observed role of women as those who commissioned fresco
decoration in the two churches should be generalised and taken to have been widespread practice.
Namely, there are different examples. The Virgin of Ljevisa in Prizren, the cathedral church of the
Bishopric of Prizren decorated with frescoes under the patronage of king Milutin in 1309-13, has
eight female saints in the naos, which is the largest surviving gallery of female saints in medieval
Serbian wall painting (Theodosia, Catherine, Barbara, Irina, Kyriake, Paraskeve, Thekla, Anastasia
the Pharmakolytria and an unidentified one). It is also a fact that some katholikons have no female
saints in their fresco programmes. In the case of aristocratic foundations such are, for example,
the late-thirteenth-century Virgin Perivleptos in Ohrid and the mid-fourteenth-century Archangel
Michael at Lesnovo or, among royal foundations, St Niketas from the first decade of the fourteenth
century. But in the church of the Virgin at the Patriarchate of Pe¢ from about 1335 there are in a
window two standing figures of female saints, Paraskeve and Kyriake, the former in a monastic habit,
the latter in imperial attire, although the ktetor was the archbishop Daniel I, a former Hilandar
monk. Therefore, the examples bring into question the existence of a “rule” governing the inclusion
or omission of female saints in fresco programmes.

There does not seem to be any relationship between the size of a church and the number of
female saints. The extensive programme in the large katholikon of Decani (mid-fourteenth century)
includes only two female saints, St Photina and an unidentified one, possibly St Barbara. On the
other hand, in the very small church of St Nicholas in Kalotina (1331-71, possibly 1331/2) there are
four female saints on the west wall of the naos (Barbara, Marina, Paraskeve and an unknown one)
and as many as six or seven sainted nuns in the narthex, similarly to the quite reduced programme
in the church in Recani, where there are five. Besides, smaller churches from the mid-fourteenth
century in the same area, such as Gornji Kozjak, Ljuboten or St John’s in Stip, each contain no more
than two female saints.

It is also obvious that the “rule” of omitting female saints was not applied when they were
depicted in the pair with the corresponding male saints (Mary of Egypt and Zosimas, Julitta and
Quiricus, Constantine and Helena, Joachim and Anna), and also that, unlike the other “rules”, this
one was consistently applied.

The female saints of Kuceviste show a somewhat more modest variant of their usual
iconography and, as it seems, lack individual attributes. Their clothes correspond to their respective
social statuses as described in their hagiographies, but an emphasis laid on adornment in some
cases was perhaps motivated by the intention of symbolically evoking the idea of female saints as
inhabitants of the Heavenly Jerusalem and brides of Christ.
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As far as the role and significance of the figures in the fresco programme in the narthex of
Kuceviste is concerned, it is difficult to pinpoint a single decisive motive. Apart from the medieval
belief in the healing powers of female saints, their role as protectresses in the afterlife is particularly
emphasised by the presence of Paraskeve, Kyriake and Anastasia the Pharmakolytria. This is
also suggested by the surrounding paintings in the narthex (the cycle of the Last Psalms and the
depictions of the cherubim and seraphim). That the female saints indicate the funerary purpose of
the narthex is shown by analogous contemporary examples such as the programmes in Polosko,
Recani and Kalotina, or Ivanovo before them. It should also be borne in mind that they are painted
in the vicinity of historical portraits, which suggests that their presence and place may be a sign of a
particularly favourable inclination on the part of the female ktetors. This seems plausible but cannot
be corroborated by written sources. Given that all female saints portrayed in Kuceviste belong to the
most distinguished Byzantine saints, the selection does not reveal any local peculiarity.

In regard to the principle that guided the shaping of the programme, it should be noted that
the individual figures in the narthex of Kuceviste do not follow the order of the calendar of the
saints, but are grouped by the category of saints. The female saints indicate the sepulchral purpose
of the narthex, testifying to the ktetors’ faith in the healing and protective powers of holy women,
and possibly also allowing the assumption that the church formed part of a female monastery. What
is hardest to explain is the presence of the portraits of monks (Peter of Bithynia and Ioannikios)
in the narthex, and, in particular, of a bishop (Cyril of Gortyna). If we understand the monks as
an extension of the group of monks depicted in the naos, which is their usual place, the portrait
of a bishop is very rare outside the sanctuary, even on the walls of the naos (St Niketas), and it is
quite an exception in the narthex. These saints are not from the ranks of the most highly venerated
ones within their category, except St Ioannikos. He comes from the same region (Bithynia) as the
Venerable Peter next to him, and they are also chronologically close to one another.

We are inclined to assume that the selection of saints shown in the lower register in Kuceviste
is partially the result of personal preferences of members of the ktetor family, and that, taken as
whole, it mostly remains within the bounds of the iconographic programmes of the Palaiologan age.
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Observations on Some Churches of Kastoria

My contribution to this roundtable is based upon the churches of Kastoria, in Northwestern
Greece. These churches have been well studied in recent years, and more and more of their frescoes
are being expertly cleaned and restored. What follows are merely observations from a recent trip,
and contain nothing that is new, I am sure, to those many excellent scholars and conservators who
have lived and worked in the city for so long.

Why Kastoria for this roundtable on the role of saints’ images in Byzantine church decoration?
I chose the city because of its fabled number of churches located in close proximity one to the
other and dating from most every period from the 10* to the 15" century and beyond. Kastoria
offers the opportunity to study the monuments of a single town over time, and the consistency of
their architecture gave me the chance to analyze their Middle and Late Byzantine fresco decoration
somewhat more scientifically than if the programs of decoration were constantly occupying, and
adapting to, different kinds of architectural spaces.

With of course one famous exception, that of the 10™-century Panagia Koubelidiki, the
churches of Kastoria are not domed, and, again with exceptions, they are single-naved structures
with timber roofs, devoid of aisles or other subsidiary spaces except for the occasional narthex.
The particular plan of these churches distances their decoration from the hierarchical model so
eloquently presented by Otto Demus in his Byzantine Mosaic Decoration; his study was based
primarily on churches with domes or at least aisles, and did not encompass the simple rectangular
interior spaces of churches such as those in Kastoria.

One general question then to be raised with this material is the extent to which the Demus
model still holds when the architecture is so very different from that of the monuments on which his
study was based. Does his hierarchy of images still prevail, if there is no dome, no centralized plan,
no place up there for the all-seeing Pantokrator? Does the decoration of these churches attempt
to accommodate what we might call the “imperial” model, the church as cosmos, or was a quite
different model being developed for these far simpler architectural settings over the course of the
12" to the 14" centuries? And, since this roundtable is devoted to saints, how do the images of saints
in particular fit in to all this?

I will have to ignore here the churches in Kastoria that were repainted or rebuilt over time, and
concentrate on those that appear to have been frescoed at roughly the same time as the construction
of the church itself. I will also ignore to some extent a discussion of the choices of saints, even
if they are interesting for their local reference (for example, Saints Achilleios, Gregory Palamas,
Nicholas ho neos), or for their mysterious identity (Elpidios) or curious iconography (for example,
Ioulitta and her son Kerykos with Kerykos pointing to his own eyes or head). I will forego another
potentially rich line of inquiry as well, namely how the decoration of later churches may have been
responding to that of the early ones. My paper will be limited to a discussion of the role of the saints
in general in the type of churches represented by the monuments of Kastoria.
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I shall start with the richly frescoed church of Saint Nicholas tou Kasnitze, painted, it is
thought, toward the end of the 12" century. It is a single-aisled church, with a narthex to the West,
and a rounded apse to the East, but no other subsidiary spaces. There are entrances from the West,
through the narthex, and through the North wall at its Western end. The roof is flat and timbered.

The walls of the naos are divided horizontally into three zones, albeit with some irregularities.
In the lowest zone are full-length standing saints that include the Anargyroi or healing saints on
the far West wall, warriors on the side walls, and ecclesiastics clustered at the East in the bema and
apse. Two images painted on a very much larger scale than any of the others break up this horizontal
sequence: the wall icon of Saint Nicholas at the East end of the South wall, and, in a comparable
position on the East end of the North wall, the somewhat less emphasized figure of the seated Christ.

The second zone on the North and South walls is occupied by busts of martyrs, unframed
and, though busts, painted to the same scale as the standing figures below. Prominent among these
are the so-called Holy Five, who occupy the whole South wall down to the huge wall icon of Saint
Nicholas to the East. In the bema, the martyrs of the second zone become the busts of bishops.

The third and uppermost Feast scene zone runs above the heads of all these figures, starting
with the Annunciation at the apse and running along the South, West and North walls before
returning to the West wall for the scene of the Koimesis of the Virgin. Because of the nature of the
roof, both ends have pediments of similar shape, allowing here for the insertion of the Deesis at the
East, and the Ascension at the West.

A quick review of what is missing here may be revealing. There being no dome, there is no
bust of the Pantokrator, nor do we find the angels or prophets that usually accompany Him. In
fact, the Old Testament is barely acknowledged, and even the Four Evangelists are absent. It is not
that the expected themes of the central area in a domed church have been relegated to some new
location: they have simply been omitted. Also missing are the monks: there is not a single male
monastic figure to be found anywhere in this church: the monks who often occupy the West wall
have been replaced here by six Anargyroi. There are no women saints here either, except in the
narthex (where, however, there are plenty). There are no strictly liturgical compositions outside the
apse. The principle of uninterrupted horizontal zones, encouraged by the architecture, allows for
little digression.

As we have seen, the line of standing saints on the lower zone on the South wall, and the line
of martyr busts on the zone above, both stop at the so-called wall icon of Saint Nicholas at the East
end of the wall, right before the templon. Saint Nicholas, the patron saint of the church, is not only is
way out of scale with the other figures, but also stands in a different physical space than they do: he
occupies a niche that is quite deeply recessed into the South wall. Opposite him, on the North wall,
is the figure of Christ seated under a painted trilobed arch. Unlike Nicholas, Christ is on the same
plane as all the other figures. The figure of Christ is perhaps a kind of substitution for the missing
Pantokrator, albeit far more approachable; at any rate, he foreshadows the Deesis composition that
will regularly occupy this very position in churches of the 14™ century. But it is Saint Nicholas who
is given a setting that almost gives the viewer the impression that the saint is physically entering the
church through a door in the wall. It is easy to see how this concept of the space-inhabiting patron
saint could have led to its replacement by an actual three-dimensional carving such as the wooden
Saint George in a comparable position at Omorphokklesia just outside Kastoria.
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The warriors, by contrast, who turn very slightly to face each other two by two, reinforce the
solid wall behind them. Their backs to the wall, arms at the ready, they form a powerful phalanx to
prevent any potential enemy from the North or South from penetrating the side walls of the church.
The healers on the West wall act in a similar fashion, united to keep disease at bay and outside the
sacred space. Together, these saints form a powerful barrier, a wall of defense against the outside
world. The walls of the narthex are almost entirely occupied by the figures of standing female saints,
who themselves form a sort of outer shield around the room, presumably to protect the women
whose space this was. In a domed church, the warriors and other saints are more isolated from each
other, painted on separate piers or in vaults or under arches or on odd bits of wall, and lack this
tight-knit defensive solidarity.

Let us return now to the naos, and to the second zone, the zone of the busts of martyrs.
Though painted on the same scale as the standing figures below, they are entirely frontal and do
not relate to each other in any visible way. Yet they too are bound together, if in a different fashion:
the five busts on the South wall constitute a single set of martyrs, the so-called Holy Five, the Five
Martyrs of Sebaste, who are celebrated together on the same day of the year, November 13. The
North wall has comparable groups: the Holy Three, Gourias, Samonas and Abibos, celebrated
together on November 15, and a pair, Phloros and Loros. While the saints below, the warriors and
the Anargyroi, are grouped according to their profession, these saints are bound by their common
story, by their fellowship in martyrdom, into a cohesive unit whose protective function is thereby
made comparable to that of the line of warriors below.

If we jump now to the late 14™ century, to a church of similar architecture but even smaller
scale, such as Saint Athanasios tou Mouzaki or Saint George tou Bounou, we can see that these
organizational principles have been further developed and refined. There are still tree zones of
decoration, but they are now more strictly differentiated: there are fewer saints on the lower walls,
and they are on a considerably larger scale with respect to the rest of the decoration. On the North
and South walls, the saints are again pretty well limited to warriors, although Saint Nicholas is
added sometimes, or the hermit Onouphrios if the church is the katholikon of a monastery. The
importance of the Anargyroi is reduced: they no longer line the West wall but now join the middle
zone where they appear only as busts in the company of the martyrs. The West wall contains the
figures of Constantine and Helen flanking the cross, and of the archangel Michael, there to keep
unbelievers or any other illegitimate intruders from entering the naos from the West. There are
still no women here, except the occasional female martyr among the many busts, and, in a church
that lacks a narthex or other space for women visitors, the figure of Barbara appears in the very
Northwest corner of the church, presumably an indication of where the women would be standing.

The line of standing saints on the South wall ends once again with a large wall icon of the
patron saint of the church: Athanasios in the church of Saint Athanasios tou Mouzaki of the early
1380s or George in the church of Saint George tou Bounou dated 1400. In the latter, the saint
again occupies a three-dimensional space, a niche recessed into the wall. Facing the patron saint
now is the Deesis: a large seated figure of Christ flanked by the Virgin and John the Baptist. The
Virgin often holds her Paraklesis scroll, the one in which she appeals to Christ to have mercy on
mankind. The patron saint depicted on the opposite wall of the church would seem to be part of
this composition, with its overtones of the Last Judgment: he appears to participate in the appeal to

143



Christ from across the nave of the church. Behind John the Baptist, on the North wall of the bema,
is a new composition, that of Peter of Alexandria’s vision of Christ with the torn tunic, a reference
to the proper celebration of the Eucharist and about the only composition with strictly liturgical
reference in these churches outside the apse itself.

The martyrs on the second zone are no longer free-standing busts but now small-scale figures
tightly enclosed in dozens of medallions; as they encircle the church, their content may change
- in the bema area, martyrs are replaced by bishops - but the medallion form remains the same.
Eventually all the medallions will be embedded in a uniform matrix of ornament, the frames even
looped together.

Like the Holy Five at Saint Nicholas tou Kasnitze, the band contains coherent groups of associated
martyrs, such as the Holy Three Gourias, Samonas and Abibos, or the five unpronounceable martyrs
led by Akindynos, plus pairs such as Sergius and Bacchus, Ioulitta and her son Kerykos, etc. There
seem to be no calendar implications or reason for the choice of these particular martyrs other than
the fact that they coalesce into groups that are celebrated on the same day of the church year; their
common story in each case serves to bind certain numbers of these medallions together, to form
closely knit, cohesive sections within the long protective band that they establish around the walls
of the church.

This kind of church decoration was of course not peculiar to Kastoria. But it does fit well
with the character of the city, as analyzed so carefully by Evgenia Drakopoulou and others. A
considerable distance even from Thessalonike, Kastoria was governed by a bewildering succession
of rulers: Bulgarians, Byzantines, Normans, Serbs and Albanians all had their turn before the arrival
of the Ottomans in the late 14" century. But none of these rulers ever put down very deep roots,
with the possible exception of the pretender to the Serbian throne, Symeon Uros, in the 1350s, and
the Albanian Mouzaki family in the 1380s. The noble men and women of Kastoria seem to have
managed quite well without a clear center of authority, without the presence in their midst of any
kind of royal court that might conceivably have inspired a revival of the old centralized model of
church decoration. Their churches were private affairs, closed in on themselves, distinguished with
difficulty from private houses even today. The church interior was not seen primarily as a reflection
of the cosmos, but simply as a place of safety and sanctuary where the liturgy could be performed.
What counted was that the simple rectangular space was secure for worship, its doors guarded and
its walls rendered impermeable by the saints that formed an inner line of defense; that there was
a place for the patron saint to present the founder’s case, and that of the faithful, to Christ, and a
place for the liturgy to proceed without external threat. The program of decoration was reduced to
the essentials both spatially and theologically, and excluded complex liturgical, monastic or even
funerary themes. Simple as it was, though, the program was legible and coherent, and perhaps as
well suited to its architectural setting and function as were the grand mosaic programs of the 11™
century to theirs.
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Les martyrs de Sirmium, Singidunum et Ulpiana dans I'hagiographie et
I'iconographie byzantines et serbes

Lattention portée au choix et a lemplacement des saints dans le décor des églises serbes
sobserve deés Iéglise de la Vierge du monastere de Studenica. Les saints particuliérement vénérés,
tels Etienne, protecteur de la dynastie, Nicolas, Jean-Baptiste, Sabas le Sanctifié, protecteur et
modele monastique de Sava Nemanji¢, les saints militaires, notamment Georges et Démétrius,
sont représentés au registre inférieur aupres de la figure du souverain ou du commanditaire, ou
a proximité du sanctuaire. La présence de saints moines sexplique par des raisons historiques et
religieuses : Barlaam et Joasaph a Studenica, Mileseva et Gracanica - saint Sava est, comme Joasaph,
né prince et est devenu moine - Boris et Gleb a Mileseva, rappel de 'amour fraternel liant les fils de
Stephan le Premier Couronné, Radoslav et Vladislav, ou encore 1évéque Astius et le diacre Isaurus
dans l'abside des Saint-Apotres de Pe.

Mais nous voudrions examiner de plus pres aujourd hui I'hagiographie et 'iconographie de saints
moins connus : les saints martyrs de trois villes romaines, Sirmium (Sremska Mitrovica), Singidunum
(Belgrade) et Ulpiana qui, durant le Moyen Age, faisaient partie ou étaient trés proches de létat serbe.
Il sagit de Iévéque Irénée de Sirmium, des martyrs Hermyle et Stratonice de Singidunum et de Flore
et Laure d’Ulpiana dont la présence dans les décors monumentaux est modeste malgré de nombreux
récits hagiographiques et la vénération de leurs reliques a Constantinople. En raison du nombre limité
desleurs représentations, ni I'iconographie de saint Irénée ni celle des saints Hermyle et Stratonice nont
fait lobjet détudes particulieres, ce qui explique pourquoi le martyre de saint Irénée dans le Ménologe
illustré de Decani navait pas été reconnu jusqua présent. Notre objectif est de reconstituer les routes
de translations de leurs reliques, dexaminer leurs dossiers hagiographiques dans les traditions grecque
et slave et leurs représentations dans l'art byzantin et serbe.

Avec les réformes administratives de Dioclétien, Sirmium devint le si¢ge du gouverneur de
la Pannonia Secunda. Vingt-deux martyrs de Sirmium sont connus par leur nom et plusieurs sont
anonymes. Parmi eux se trouve un diacre du nom de Démétrios qui fut martyrisé a Sirmium trois
jours apres Irénée, comme en témoignent le martyrologe syriaque et 'hiéronymien. Seuls deux de
ces martyrs sont fétés par I'Eglise byzantine : le saint évéque Irénée et sainte Anastasie. Le dossier
hagiographique ainsi que I'iconographie de sainte Anastasie ayant été amplement étudiés, nous
nexaminerons que ce qui concerne saint Irénée.

Irénée, premier évéque de Sirmium historiquement attesté, a été victime de la persécution
du gouverneur Probus en 304. Malgré les priéres de sa famille, notamment de sa femme et de ses
enfants, il refusa de sacrifier et fut condamné a la décapitation. Les restes de son corps furent jetés
dans la Save et le cadavre de Iévéque martyr de Sirmium n’a été ni rejeté par le fleuve ni récupéré
par la communauté chrétienne de Sirmium. Selon Hippolyte Delehaye, la passion de saint Irénée
est issue des Actes du martyr et sa valeur historique est plus importante que celle des passions des
autres saints de Pannonie. De nombreuses versions en latin (BHL 4466) - une quarantaine, dont
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la plus ancienne du VIII* siecle - aussi bien quen grec (BHG 948-951) affirment que lévéque de
Sirmium était connu en Occident et en Orient au cours du Moyen Age. La plus ancienne Vita du
saint Irénée en slavon se trouve dans Codex Suprasliensis (Retkov sbornik), qui contient vingt-
quatre vitae des saints du mois du mars, compilées a la fin du X¢ ou au début du XI* siécle a Preslav.
Dans le martyrologe syriaque et dans le martyrologe hiéromymien, la féte de saint Irénée est le 6
avril, comme dans la plupart des autres calendriers et martyrologes latins. La date du 25 ou 26 mars,
qui apparait également en tant que dies natalis de saint Irénée, est le résultat d'une confusion entre
les ides et les calendes du calendrier romain (VIII id. apr). Dans la tradition byzantine et slave, le
saint est également célébré le 23 aofit, le méme jour que saint Irénée de Lyon.

Le développement du culte de saint Irénée a Sirmium et dans les environs nest pas encore
totalement éclairci. Une des six églises trouvées a Sirmium, celle qui est située dans la nécropole
nord-est de la ville, du IV® siécle, a été consacrée au saint évéque Irénée, comme le confirme une
inscription en latin. Un deuxiéme site mis en relation avec le culte du saint a été identifié dans le
cimetiere romain situé sur la rive gauche de la Save, ot les fouilles archéologiques ont mis au jour les
vestiges de trois églises médiévales (X°-XIV), successivement construites au-dessus d’'une structure
paléochrétienne du milieu du IV® siecle. Bien que vraisemblable, I'identification du batiment
paléochrétien avec le martyrium de saint Irénée reste du domaine de 'hypothese.

Alors que, devant les invasions barbares, des reliques de saints des villes pannoniennes et
dalmates furent enlevées et translatées, notamment a Rome (par exemple saint Quirin de Siscie,
saints Domnio et Anastase de Salone, saint Maure de Parenzo, Quatre Saints Couronnés de Sirmium)
ou a Constantinople (sainte Anastasie), on ne dispose d’aucune donnée concernant celles de saint
Irénée. Théophylacte d'Ohrid (Historia martyrii xv martyrum), au XI¢ siécle, affirme que le lieu du
culte de saint Irénée était tres célebre pour les miracles qui s’y produisaient, mais ce bref passage,
qui raconte des événements relatifs au regne de Boris 1 de Bulgarie (852-889), ne confirme point
la présence des reliques du saint a cet endroit.

Les représentations de saint Irénée sont trés rares. En fait, on nen connait que deux, ou peut-
étre trois au total. Une miniature représentant le martyre se trouve dans ménologe impérial du
musée historique d’Etat de Moscou (Syn. gr. 183), daté en 1034 -1041. Lillustration pour le 26
mars, dies natalis de saint Irénée, suit littéralement le texte : un bourreau jette le corps décapité du
saint dans la riviere ou sa téte flotte déja. Une représentation tres similaire a celle de Moscou, non
reconnue jusqua présent, se voit a Decani (1345-1347). La aussi la scéne fait partie du ménologe,
mais le martyre de saint Irénée illustre la date du 23 aott. La confusion entre le saint évéque Irénée
de Sirmium et le célébre évéque homonyme de Lyon ne permet pas d’identifier avec certitude le
saint représenté ([K'T 6 dytog] Eilpnvaiog) dans le ménologe de Treskavac (1334-1343).

A la liste des martyrs de Sirmium, qui ont péri au début de la grande persécution, sur lordre
de gouverneur Probus, sajoutent le prétre Montan et sa femme Maxima, qui sétaient enfuis de
Singidunum (Belgrade), ville de la Mésie supérieure, vers la Pannonie. Ils ne sont célébrés ni par
I'Eglise grecque ni par I'Eglise serbe. Si leurs noms manquent dans les anciens martyrologes, deux
autres martyrs de Singidunum sont connus : le diacre Hermyle et son gedlier Stratonice. Leur
dossier hagiographique, qui contient plusieurs récits en grec et en latin (BHG 774z, 774y-775b ;
BHL 3858b), est de valeur historique douteuse. Une fois dénoncé comme chrétien, le diacre Hermyle
refusa d’adorer les idoles et fut soumis aux tortures. Devant ces supplices, Stratonice, son geolier,
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fut gagné par la foi. Les deux martyrs, enveloppés ensemble dans un filet, ont été jetés au fond du
Danube. Trois jours apres, leurs corps ont été retrouvés sur le bord du fleuve et déposés par les
fideles dans un endroit situé a dix-huit stades de Singidunum. Selon leur passion, [événement a eu
lieu sous lempereur Licinius, ce qui a incité Jacques Zeiller a situer leur martyre entre 308 et 311,
alors que Métaphraste le place en 300. Les seules données historiques fiables sont les noms des
martyrs et la localisation de leur sanctuaire aux environs de Singidunum, mais on ignore Iendroit
exact de leur sépulture primitive.

A une date inconnue, leurs reliques ont été transférées & Constantinople. Autour de I'an 1200,
Antoine de Novgorod a vu leurs chefs dans I'autel de Sainte-Sophie, o elles se trouvaient avec celles
de saint Pantéléimon, du saint apdtre et évéque Codrat et du patriarche Germain. Le Typicon de la
Grande Eglise confirme que les deux saints jouirent d’une certaine célébrité a Constantinople, ot les
synaxes des saints Hermyle et Stratonice étaient célébrées le 13 janvier, jour de leur féte principale,
a loratoire de Saint-Michel-Archange tijg O&eiag et le 1" juin en divers sanctuaires de la capitale.

Francois Halkin a montré que leur hagiographie grecque a été rédigée au VI siecle ou méme
plus tot (BHG 744z). Issu de cette Passion, un long panégyrique narratif (BHG 774y) est préservé
uniquement dans un manuscrit du X siécle (Parisinus grec 1449) contenant le ménologe de la premiere
moitié de janvier. En revanche, la version métaphrastique de leur Passion (BHG 745) se trouve dans
plusieurs copies. Deés le XII° siecle, les deux saints apparaissent dans la littérature hagiographique slave,
dans I'Evangile du prince Mstislav de Novgorod (1103-1117) et dans le Ménée d’Ohrid.

La premiére représentation attestée des deux saints est dorigine constantinopolitaine. Elle se
trouve dans le Ménologe de Basile II (Cod. Vat. gr. 1613, f. 314), ou est représenté le supplice final
de Hermyle et Stratonice. Cette représentation est copiée dans le ménologe impérial de Michel IV le
Paphlagonien (1034 -1041), aujourd’hui a Baltimore (Baltimorensis Walters Art Mus. 521, fol. 88 r), qui
contient une version abrégée de la Passion des deux martyrs (BHG 745b). Dans les autres ménologes
illustrés des XI° ou XII* siécles, les deux saints sont figurés en martyrs (Sinai, gr. 512, fol. 2v ; Vatican,
gr. 1156, fol. 294v ; Marciana, gr. Z 585, fol. 54v), tandis que le Ménologe du despote Démétrios (1320-
1344) reprend le modele des manuscrits impériaux (Bodleian, MS Gr. th. f. 1, fol. 24v).

Vers le milieu du XI¢ siecle, saint Hermyle, seul, apparait dans le programme décoratif de
Sainte-Sophie de Kiev, ce qui semble étre la plus ancienne représentation conservée dans la peinture
monumentale. Sur le fond ocre de cette icone monumentale, le saint est figuré jeune et imberbe, les
cheveux courts avec la tonsure, vétu en diacre. Il tient de la main gauche la pyxide. Liconographie
de saint Hermyle en tant que diacre est confirmée dans le Manuel de Denys de Fourna, qui prescrit
de représenter, pour le 13 janvier : « Saint Hermylos, diacre : barbe naissante. Saint Stratonice :
vieillard, barbe arrondie ». Cependant, dans les églises serbes, ol les deux saints apparaissent des
le XIV® siecle, ils sont représentés en martyrs. Leur représentation a Decani (1347/1348), dont le
programme iconographique est trés réfléchi, montre a quel point les deux saints de Singidunum
étaient méconnus en Serbie. Hermyle et Stratonice sont tous deux présents dans le naos de Iéglise,
mais ils sont séparés : le premier est associé a Théopempte, le second a saint Polyeucte, et les
inscriptions nominatives des quatre saints sont en grec et non en serbe. Toujours figuré en martyr
et non en diacre, Hermyle est seul figuré a Staro Nagoricino (1317/1318) et a Manasija (1418) (en
médaillon sur le pilastre sud-ouest). Leur martyre est illustré dans les ménologes de Staro Nagori¢ino
(1317/1318) et du Patriarcat de Pe¢ (c. 1330).
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Aladifférence des martyrs susnommés qui ont subi le martyre lors des persécutions du début du
I'Vesiécle, Flore et Laure, fréres jumeaux, chrétiens depuis I'age plus tendre, ont péri sous lempereur
Hadrien. Selon leur Passion, cest a Byzance que les deux fréres sont devenus magons. Une fois leurs
maitres, Proclus et Maximus, martyrisés, Flore et Laure ont quitté Byzance pour Ulpiana. La, apres
avoir mis une croix sur un temple paien qu’ils avaient construit, ils furent condamnés et enterrés
vivants dans un puits profond. Lindication de Byzance comme lieu ou ils résidérent ainsi que la
tradition qui voulait que leurs reliques aient été transférées d’Ulpiana dans la nouvelle capitale par
Constantin le Grand lui-méme ont largement contribué a la dévotion particuliere dont les deux saints
ont joui a Constantinople. Le moment précis ou leurs reliques furent translatées a Constantinople
et lendroit exact ou elles furent déposées jusqu'a leur élévation ne sont pas connus. Ulpiana est
I'une des villes illyriennes qui fut soumise aux assauts des Goths sous Théodoric, probablement en
473/474. Procope nous apprend que pendant le tremblement de terre de 518 les remparts ont été
endommagés a tel point qu'il a été nécessaire de les abattre et que Justinien a reconstruit la ville la
nommant Justiniana Secunda. Les fouilles archéologiques, qui ont récemment repris, apportent
de nouvelles données pouvant étre mises en relation avec le culte de Flore et Laure, notamment la
découverte du baptistere et de la basilique.

On ne connait pas de récits hagiographiques grecs concernant ces deux saints qui soient
antérieurs au X siecle (BHG 660-664m), ni de versions slaves avant le XI°. Le plus ancien témoignage
de la présence du culte des saints Flore et Laure dans la capitale de 'Empire date denviron 900. Leur
synaxe était célébrée le 18 aotit dans leur martyrium, pres de Saint-Philippe, ol avaient été déposées
leurs reliques, comme le confirme Antoine de Novgorod. D’apres le Synaxaire de Constantinople, la
synaxe des deux saints était également célébrée dans le monastere du Pantocrator, parce que leurs
reliques (ta dyla adT®V Aeiyava) y avaient été transférées, vraisemblablement sous le régne de Jean
II Comnene (1118-1143). Il sagit plutdot dune partie de leurs reliques, probablement leurs
chefs, qu’Etienne de Novgorod y vit vers le milieu du XIV¢ siecle.

Du X siecle date aussi la représentation en émaux ornant le pied d’'un calice en sardonyx,
aujourd’hui au trésor de la basilique de Saint-Marc a Venise ; une inscription mentionnant lempereur
Romanos permet de dater le calice du regne de Romanos 1¢ Lekapenos (920-944) ou de celui de
Romanos II (959-963). Le culte des saints Flore et Laure était bien implanté a Constantinople,
ou la construction des églises ol leurs reliques étaient déposées a été attribuée, selon des auteurs
relativement tardifs, a Constantin. La présence de saints Flore et Laure sur le calice impérial, parmi
dautres saints particulierement vénérés a Constantinople, témoigne de I'importance de leur culte
dans la capitale, notamment dans le milieu impérial.

Des le XI¢ siecle, les deux saints d’Ulpiana font partie du cheeur des martyrs représenté dans
de nombreuses églises byzantines et, dans la plupart des cas, figurés en médaillons. A la différence
de leurs images sur le calice de Venise, Flore et Laure sont figurés jeunes et imberbes, la croix du
martyre a la main. En tant que jeunes martyrs, ils sont représentés dans les églises serbes des le XIII°
siecle. Leur place dans le programme décoratif nest pas fixe : ils se situent dans le naos, dans la zone
centrale ou occidentale, aussi bien que dans le narthex, de préférence dans les registres supérieurs
des murs ou aux intrados des arcs et sont généralement représentés en buste ou en médaillons. A
Zica, ils se trouvent, en buste, au deuxiéme registre - I'un sur le pilastre sud-ouest au-dessus de
saint Nicolas et l'autre sur le pilastre opposé, au-dessus de la figure du Jean Baptiste. A Mileseva
(1220-1228), les médaillons des deux saints se font face au-dessus des arcs du transept, tandis quaux
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Saints-Apotres de Pe¢, ils figurent sur l'intrados de larc oriental. A Arilje (1296), enfin, ils sont
représentés en pied au deuxiéme registre des pilastres sud et nord-ouest, Laure au-dessus de la
figure du Christ et Flore de celle de saint Siméon Nemanja. En outre, le martyre des saints Flore et
Laure est illustré dans les cycles du ménologe, a Decani, Pe¢ et Staro Nagoricino.

ook

En conclusion : établi dans sa ville natale des [époque paléochrétienne, le culte de saint Irénée,
apreés un hiatus de plusieurs siecles dii aux invasions barbares et a I'installation des Slaves dans les
Balkans, sest perpétué a Sirmium tout au long du Moyen Age. Bien que son hagiographie ait été
présente en grec comme en slave, son iconographie se limite a 'image de son martyre a Decani. La
translation a Constantinople des reliques de Hermyle et Stratonice de Singidunum, et de celles de
Flore et Laure d'Ulpiana, probablement au V¢ siécle, a contribué au développement de leur culte a
Byzance et, par I'intermédiaire de Byzance, en Serbie. Labsence de reliques et de sanctuaires in situ
a provoqué un oubli presque entier de leur mémoire, dou a résulté le changement d’identité du
diacre Hermyle. Flore et Laure ont joui d’une vénération particuliere dans le milieu impérial, alors
quen Serbie médiévale, la mémoire de ces martyrs locaux nétait pas fortement présente. Bien que le
territoire d’Ulpiana ait fait partie de 1état serbe et que les ruines de la ville aient été a proximité du
siege épiscopal de Gracanica, il nexistait ni églises ni chapelles qui leur soient consacrées.
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The Crime of High Treason in the Syntagma of Blastares

The discipline of high treason was included in the Hexabiblos of Konstantinos Armenopoulos
and in Matthew Blastares’ Syntagma. Both compilations can be considered very relevant in Byzantine
legal history, not only for their juridical contents, but also because of their diffusion and use in the
Ottoman Empire, after the collapse of the Eastern Roman Empire. Furthermore the syntagma was
translated and adopted in several countries of the Eastern Europe, such as Wallachia, Moldova,
Russia, Bulgaria, and Georgia .

The 14™ century was the last flourishing period in the Byzantine legal history and together with
the Prochiron auctum (1300 ca.) the two compilations above mentioned, were the last important
juridical texts. Both were redacted in the first part of the century?. The paper is focused on the crime of
high treason in the Syntagma of Blastares and on the reception of Greek-roman law discipline in Serbia.

The Zovrayua kate otoiyeiov of Matthew Blastares was a nomokanon alphabetically arranged,
redacted like a juridical encyclopaedia in 1334-1335°. The laws regulating a specific subject were
included in a chapter (kepdAaiov), which was introduced by a rubric. The rubrics of the Syntagma
gave a systematic classification and definition for the juridical contents and were more practical
for the consultation and understandable. Each chapters was composed of excerpts of canon law,
followed by texts of civil law, thus kanones (canons) and nomoi (laws). The juridical work was
composed of 303 chapters and in consequence of that, many juridical matters were disciplined *.
The criminal matters were not grouped under the same title, as for instance in the 39" chapter of the
Prochiron, I1epi moivav, but they followed the alphabetic order °.

The texts about people who joined the enemy were grouped in the chapter Ilepi mpodot@v
(De proditoribus), composed of the texts of Proch. 39.1 / Eisag 40.1, Proch. 39.3 / Eisag. 40.3, Proch
39.10 / Eisag. 40.12, and Proch. 39.17 / Eisag. 40.20 °.

1 The reception of the Syntagma among the Serbs, as well as among other populations in Eastern Europe between the 14
and 17" century has been the subject of a monograph published by Alexandrov. V. Alexandrov, The Syntagma of Matthew Blastares:
the destiny of a Byzantine legal code among the Orthodox Slavs and Romanians, 14-17 centuries, Frankfurt am Main 2012.

2 N.van der Wal / J.H.A. Lokin, Historiae iuris graeco-romani delineatio, Groningen 1985, p. 117; Sp. Troianos, Ot myég Tov
Pulavtivod Aikaiov, Athina 2011, pp. 400-404.

3 Main editions: Zovraypa 1@v Oeiwv kal iep@v kavovwy, ed. G.A. Rhalles / M. Potles, VI, Atene 1859 (rist. Atene 1966); Pa-
trologia graeca, 144-145, ed. ].P. Migne, Paris 1865; Sintagma Matfeja Vlastarja, ed. N. Il'inskij, Moskva 1891; Matije Vlastara Sintag-
mat, ed. S. Novakovi¢, Beograd 1907. For a more complete bibliography see: P. Angelini, Estratti di diritto giustinianeo nel Zovtaypo
Kkt otoiyelov di Matteo Blastares, Tijdschrift voor Rechtsgeschiedenis, 81 (2013), pp. 131-143.

4 Sp. Troianos, ITepi Tag vopixds myyke Tov Mathaiov BAdotapn, Epeteris Hetaireias Byzantinon Spoudon, 44 (1979-80), pp.
305-329.

> P. Angelini, Estratti di diritto giustinianeo nel Sovtayua katk atotyeiov di Matteo Blastares, Tijdschrift voor Rechtsgeschie-
denis, 81 (2013), pp. 131-143.

6 Proch 39.1- Eisag. 40.10 épedilwv tov¢ molepiovs f mapadidois moleuiors pwpaiovs kepakik@s koddlerar”s Proch. 39.3 -
Eisag. 40.3 : “Tovg ék 1@V pwpaix@v mpog Tovg moAepiovs dmopevyovtag i modepiovs éeotiv &xivdvvws govever”; Proch 39.10- Eisag
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Encouraging the enemy into bringing war against the Byzantine state and favouring the joining
of the enemy, were punished with the death penalty’. The killing of the soldiers who abandoned
the imperial army was authorized and they could be killed without any juridical consequences
(“axivévvws”). The ones who deserted and revealed military plans or information to the enemy
were condemned to be hanged at stake or burned, as well as the death penalty was inflicted for the
crime of giving instruction in the art of ship buildings ®.

Any conspiracy or attack to the person of the emperor was obviously repressed trough the
death penalty and, as in Roman law, the culprit was also subjected to accessory sanction of the
confiscation of his goods (“dnuederan”).

Between the text of Proch. 39.1 / Eisag 40.1 and Proch. 39.3 / Eisag. 40.3, Blastares included
an excerpt which was not part of the Eisagoge, neither of the Prochiron, nor of the Basilika. This
chapter approximated to the status of enemy, people helping latrones in pursuing their activities,
providing a harsher penalty (“u@ilov kodd{ovtai”) as a consequence of the fact that these activities
were considered more dangerous (“yadenwtépa”) than an open conflict: the author referred to the
contents of ITepi mpodot@v, which provided the bonorum publication as accessory sanction:

IIepi mpodotav: [...] O 8¢ kat yépovv i OkAaooav Tois Aorevovor ovAdyTevoavTeg, T@V
pavep@v modepiwy paAlov koA&ovral, Sow kai 100 pavepod modépov 1] dpavis émPBovAn yademwtépa
kabéotnxe [...] °.

Furthermore, sacrilege was equalised to the crime of lése majesté in the chapter ITepi iepav
okevV@V kal igpoovdiag and, according to the chapter Oti fagidéa 0Bpilerv 0V Sei, laesa maiestas was
repressed through the death penalty with the sword, as for the crime of conspiracy:

‘Ot faoidéa OPpiCerv 00 Oet: [...] O kabodiwary mAnuueddv, fitor patpialwy kot faciléwg ipel
Tipwpeiotw [...].

People conspiring against the state'® were subjected to the lex maiestatis (“1¢ 17j¢ kaBooioewg
vmokertar EykAquari”), like people furnishing help to the enemy with arms, troops, materials, money
or in any other way, and people delivering some stronghold to the enemy:

21

IIepi TV ovvwpooiag, 7 patpiag, 7 oTdoels moovvtwy: [...] O cvvwpooiav kati TG moMiTeiong
napaokepdon yevéotau [...] | mapaokevdons avtvis fonlnbivan mAnber [...] 1@ 17i¢ kabooiwoews
vmokertar EyrkAfuat [...].

The supreme penalty was massively imposed, in accordance with the tradition of Byzantine
law. If in some cases Roman law provided the acqua et igni interdictio, Byzantine law was severer

40.12: “O kata 17 owtnpiog 100 faciAéws peretriong, povevetar kal dnuevetar”; Proch. 39.17 — Eisag. 40.20 “Oi mpog 1006 modepiovg
AVTOUOAODVTEG Kol TG FUETEPAG BOVANGS EmayyéALovTes eic polpkay dvapT@vTaL | kKaiovTar

7 In Byzantine law the term kepalixds indicated the supreme penalty and it could not be considered to be the loss of status,
that is to say the capitis deminutio, provided in Roman law

8 Proch. 39.38-Eisag. 40.40: “ O 8iddokwv 1006 fapPépovs vais kataokevdlew, kepalikfj Tpwpie dmokerar’

9 On the proditio ad hostes see also: EKl. 17.53: “Oi avtduodos fitos £ig Tods modeuiovs mpootpéyoves Eier TiuwpeioBwoay’s
Proc. 39.19-Eisag. 40.22: “Oi moAéutor kai oi mpog adTovs adtoporodvtes Eiper TipwpeiocOwoay”

10 On conspiration see also: “E. 17.3: O xati facidéws patpidlwy 7 fovdevduevog § cvvaouosiag kat’ «bTod f 1ii¢ moAireiag
TOV XPIOTIAVQY TIOIOV TOV Uév TotoDTovijpuole katd v dpav Oavatovobar w¢ THv T00 Tavtos katdAvovy uedetioavta. GAL iva pi
Tives kol ExOpwdds moAddiis Siakeipevor mpoG TIVAG kKpITWS Povelowary &modoyiay E0YATwWS TPOOPEPOVTES, WG KATX TG fadtdeing
EAdAnaey, 6éov TOV TO10DTOV KATX TOV TOTTOV UTIO OTEPEXy TapauAakny yiveoOau kai T mepi avTo0 T@Paoidel dvapépecba kai kabwg
Aotrrov adTog dvaxpvel ke fovdevoetar morelv’”.
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and there was no alternative to the supreme penalty. Criminal law was a distinguishing element
of Byzantine law and the historiography has largely underlined its harshness, also because of the
considerable presence of physical mutilations and punishments ''.

According to the byzantine tradition, the last book of the Hexabiblos of Konstantinos
Armenopoulos contained penal law. The 8" title of the 6™ book (Arm. 6.8.1-3,5-6) grouped these
crimes under the rubric Ilepi avToporov kai dvépamodior@y, including the chapters extracted from
Proch. 39.3,17,19,1,38,22, which were joined with an excerpt from the Synopsis Basilicorum 60.1.36.
A text on the insult against the emperor and another one about the conspiracy against his person
(extracted from Proch. 39.10), together with a chapter on exciting the sedition of soldiers (B. 57.1.9)
were included in the 14" title of the last book (Arm. 6.14.1-2, 6), Ilepi Stapop@v morv@y.

Greek-roman law was received among the Slavs and the populations in the Eastern Europe.
Immediately after the conversion to the Christianity (866) the Bulgarian prince Boris enacted the
Zakon sudnyj ljudem (The court law for the people), which was based on the Isaurian Ekloge and
in the following centuries Byzantine law was spread among all the new Christians. Also the Serbs
received the Byzantine juridical texts. In 1219 Saint Sava redacted his Nomokanon, which included
an integral translation of the Prochiron (§ 55). A Slav version of the nomokanon reached Russia as
well Bulgaria, in the 13™ and 14" century.

In Serbia this influence reached its apogee in the 14™ century. Serbian customary law was far
different form Greek-roman law. The criminal system was based on the self-justice system, which
started to be replaced with the pecuniary composition system after the foundation of the Nemanja
monarchy (1217). The feud system was very dangerous for the public order and in consequence of
that the compositions’” system was introduced. The adoption of Byzantine law was a further step,
because the public repression and penalty system were introduced: new criminal matters were
harshly repressed imposing physical punishments and mutilations, and the death penalty, which
were unknown to the Serbian customary.

The Serbian king was crowned emperor and autokrator and in consequence of that, the
discipline of high treason was actually needed in the new-born empire, which was based on the
Byzantine political ideology. The Serbian tsar aspired to be the successor of the Byzantine basileus
and decided to introduce a juridical system based on Greek-roman law in order to have a stronger
legitimacy. Byzantine law was useful also for practical reasons, because the southern provinces of
the empire were the former byzantine territories and the population had been using Byzantine law
for many centuries.

The Syntagma of Blastares was integrally translated into Serbian language and in 1349 its
abridged version was incorporated in the tripartite codification enacted by Stephan Dusan and
became law in force in the Serbian-byzantine Empire, which had been founded three years before
(1345-1346). Dusanss legislation was composed of the Abridged syntagma, the code which holds the
name of the Serbian emperor, and the so-called Law of the emperor Justinian, a short compilation
— only 33 chapters - based on the Nomos georgikos, which regulated the agricultural relationships

11 p Angelini, Treason and crimes against the emperor and the state in the Byzantine juridical compilations, Teoria e storia del
diritto privato, 8 (2015), pp. 19-22.
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between free peasants. The Abridged syntagma was the largest part of the imperial codification, and
the two other parts were connected to it'%.

The Syntagma was translated and reduced, erasing the majority of canon law and preserving
the nomoi politikoi (uapenun vakounr), thus the secular laws about matrimonial law, criminal law
and civil law in general. Only one third of the contents of the original version became part of the
abridged one, because canon law was almost completely excluded. The crimes of treason, desertion,
cooperation and sharing intelligence with the enemy - unknown to the Slav populations - were
introduced in the Serbian juridical system and repressed according to Greek-roman law’s discipline.

The structure of the Byzantine state was transplanted, and the figure of the emperor was
disciplined in the Syntagma at the chapter B-5 ITepi facidéws (O wapm), according to the well-
known texts of Eisagoge 3,1-11. The repression of the high treason was connected to the texts of B-5,
which was included in the Abridged syntagma:

B-e. O yapu

HIAph 1€CTh 3aKON Nole MPEACTATENCTRO, OBIITE BAArO BBCENB MOCAOYIINNKOMb; NH 2Ke M0
NPUCTPACTIIO EAATOTBOPE, NU 2Ke 3A COYTIPOTHROCTPACTIE MOYHYE, Nb MPOTHEL KOFOKAE AOBpoAkTeAn

OBAAAAEMBIMYh, IAKOKE NEKhI MOABHIOMOAOKNHKL, MOYBCTH PAENO MOAAIE A Ne ThITAA EAAropkania
Na BpEAL APOVTHIMMB NWEKRIMMB AApOViE.

Muican ecrh Lapoy NP'EELIBAIOWITHYh Ke U COVIITHXh CHAL EAATOCTIIO XPANIENTE H OVTBPLKAENTE
7] HOFI:.IE"[IJ'I'MXI) EhAPOCTNRIND MPHUAEKANIEND BhelpHIETHIE, W Ne uawhiexbinXh npkmoyapocTtito u
NPAREANBINH NbABhl 7] Xerpoc'r"mu NPUTERANIE,

L
Ronup papoy iexke Baaropsarn ; ThMbh ke M BAAroABATeAh TFAATOAIETH CE; W KEFAA OTh
BAArOARANIA M3NENOKETh, MNWTh Ce MOFOVERIBIIA MO APEENhIMXh LLAPCKOIE NAYPhTANIE,

o il o o
HapounTh Bh NPABOCAABBIM M BAATOMBCTIH AABKNB IECTh EhITH LLAph, W Bh PhBENIH EOXiH
npocaoyTh* 21,

The chapter ‘Ot facidéa 0PpiCerv 00 dei was included in the chapter fko apu ne podobaet
dosaditi, while the chapter O pr7datelih[ i nev7rnic7h[ was composed of the dispositions of ITepi

2

npodot@v and Ilepi T@V oVVWUOTIXG, F| PATPIAG, 7] OTAOELG TOLOVVTWY:
II .ka. O npkpaarearexs 1 NerbpnnhXh.

,,HOOI.IJ'I'pAIﬁI/I PATNHKbI HAH I'IP'ISAAIﬁ PATNHKONDL TIPABOCAABNA raagnk AA TOX\HUTh Cg; A
HKe AH 1O CO\[XO\[ HAH TI0 MNOPOY ch IOV COVIOWTNXH FO\[COBAB"UJB, IZ\B(\I&NI/IX’I: PATNHKh NNOZKAle
NOVHeETh Ce, EAHMKO H IABAIENHbhIE PATH NEIABRAIENHLIN NARKTh AlOTEHUITH IECTh,

Hike oTh MPABOCAAEMBIMXb Kb PATHHMKOMB OTERrWIMXL KO %Ke M PATNHKRI A'KTe IcTh
Be36'kANE oyEMBRATH,

12 About the tripartite codification: A. Solovjev, Istorija slovenskih prava / Zakonodavstvo Stefana Dusana cara Srba i Grka,
Beograd 1998; P. Angelini, Il Codice di Dusan 1349-1354. Legislazione Greco-Romana e amministrazione dell impero Serbo-Bizantino,
Roma 2014.

13 Matije Viastara Sintagmat, ed. S. Novakovié, cit., pp. 127-128.

14 “Rex est, legitima prefectura, omnium subditorum commune bonum; neque ex affectione benefaciens, nec ex odio puniens,

sed ex aequo magistratum virtute, ut certaminis arbiter sua cuique praemia tribuens, nec nova beneficia in ali quorum damnum confe-
rens. Scopus regis propositus est, vires quas habet clementia tueri et conservare, perditas indefessa cura reparare, easque quas non habet
prudentia justisque victoriis expeditionibus quaerere. Finis regis proponitur, omnibus benefacere, quare et benefactoris nomine ornatur,
ita ut si quando de beneficentia quidquam remiserit, ex antiquorum sententia adulterari videatur regis nota et character. Regem convenit
rectam de Deo opinionem et pietatem defendere, et propter zelum pro religione praeclarum esse”. PG 144, cit., coll. 1109-1112.
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Hike Na cnacetie LAPERO MAM TPATKAANCTEO Kb3NBCTEOBABL, HAM MOOVMMEL CE, OVEHBAIETh CE
H PASTPABAIAIETH CE.

Hixe kb PATNHKOX\b CANH B'kskelTe U Nalle chRkTH BhSB"SlI.I'I'AIOlIJ’I'G, OV AABAIAIOTh Cé HAH

Ch2KU3AIOTR !, 16,

Hu come uacec, TXe Teurc wepe apanTe) To TXe CepEHAN LoNTeqT:

»HKe OTh MPABOCAAENBIMXb Kb PATNHKOML OTEAFIIMXb IAKO ke M PATHMKBI AhTe lecTh
Be3skANK OyEHBRATH,

The words “éx T@v pwpaik@v” (“from the Romans”) were translated into the Serbian language
as “oTb mpaBocmaBHbiuxb (“from the Orthodox people”), in order to adapt the text to the exigencies
of the Serbo-byzantine Empire, whose population was composed by the Serbian ethnic element and
by the Greek ethnic one, which tended to reside in the southern provinces. The Byzantines generally
referred to themselves with the term Romans (Pwuaior), which was also preserved in the Byzantine
juridical compilations, and as a consequence of that, it was necessary to change the text, to include
the Slavic part of the population living in the northern part of the empire.

The crime of nev7ra (treason) was introduced in the Serbo-byzantine empire through the
adoption of the Abridged syntagma and the dispositions of the Code of Dusan 1349-1354 were
connected with the discipline provided in the Serbian version of Blastares’ syntagma'®.

Code of Dusan § 51. Of Presenting a Son at Court. “And when a man shall present a son or
brother at Court, the Tsar shall ask him: “Shall I trust him? “And he shall say: “Trust him as myself.
And if he do any evil, let him pay who hath presented him. And if he should serve as others serve in the
Tsar’s Palace, he shall himself pay if he do wrong”".

Code of Dusan § 52. Of Treason. “For treason for any case brother shall not pay for brother,
father for son, kinsman for kinsman, if they dwell separately in their own houses: he who hath not
sinned shall not pay anything. Only shall he pay who hath sinned, he and his household™, *'.

15 Matije Viastara Sintagmat, ed. S. Novakovi, cit., p. 468.

16 pG 145, cit., coll. 123-126: “Qui instigat romanos hostes aut in eorum manus prodit Romanos, capite plectitur. Qui vero in
desertis locis, aut propter mare latronibus opitulantur, quam hostes aperti eo gravius puniuntur, quo clandestinae insidiae plus periculi
ferunt quam apertum bellum. Qui a castris romanis ad hostes transeunt, tanquam hostes absque ullo discrimine occidere licet. Qui ad-
versos salutem imperatoris aut imperii quidquam molitur aut meditatur, summum supplicium ipse luit, et bona cedunt fisco. Qui ad
hostem transfugiunt, et consilia nostra produnt, stranulatione pereunt’.

17 Cfr: Proch. 39.3/Eisag. 40.3: “Toig ék T@v pwpaik@v mpog Tods modeuiovs &mogevyovtag g modeuiovs oty divdivag
QovevE”.

18 P. Angelini, Treason and crimes against the emperor and the state in the Byzantine juridical compilations, Teoria e storia del
diritto privato, 8 (2015), pp. 22-24.

19 “(0 ﬂp'kAANhNhIM ChINA OV ABOQh. H kro ﬂp'liAA ChINA HAH EPATA O ABOp H OYPOCH T'A LAPh, B'IXPOBATMAM ra Ko

M pede BEPOYM ra KOAMKO MENE A Kie KOE 300 OVMHNM AA MAATH WH3H KoM &a I NPEAAAL, AKO AW TA KOH HUNE ABOPHTH
KAKONO AROpe oy mnoaaTe wapeRh ypro corphum Aa naaru cam®. Zakonik cara Stephana Dusana 1349. i 1354., ed. N. Radojci¢,
Beograd 1960, pp. 52-53.

20 < negkpk. 3a NeBBpoy 34 Bhecako chrprhilenie EPATh 34 EPATA W WTLh 34 ChINA POAMMB 34 POAUMA KTO COYTh

OTALABNH OT ONOTO3hI O CROMX KOVKAX KOM IECT MechrpkIMAb Th3H AA Ne MAATH HHYA PA3BE WH3H KoM kecT chrphuman
TOrOBA M KOyKia Aa naaru’. Ibidem.

21\, Burr, The Code of Stephan Dusan, Tsar and Autocrat of the Serbs and Greeks, Slavonic and East European Review, vol.
28 (1949-1950), p. 208.
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According to Serbian customary law, as it was also mentioned in chapter 71, the familiar
liability was provided for treason: who had introduced one of his relatives into the tsar court was
responsible in case of treason, if they were member of the same household*:

Code of Dusan § 71. Of the Crimes of Brothers. “Whoso commit a crime, a brother or son or
kinsman, who dwell in one house, all shall pay to the lord of the house, or hand over him who did the
crime”.

The member of the family was presented before the fsar, and the tsar asked if he could have
been trusted, thus if he was a loyal member. In case of treason his relative was responsible because
he was the guarantor.

The crime of treason (nev7ra) was mentioned in the chapter 52 for the people presented at
the imperial court. The general discipline was contained in the Syntagma of Blastares. The criminal
matter was not mentioned in the juridical monuments of the 13" and 14" century, enacted or granted
by the Serbian rulers before Dusan’s reign. It is not possible to say whether the crime of treason
was known or not to the Slav populations, but after the enactment of the tripartite codification,
the crime became part of the juridical system. The Code of Dusan didn't impose any sanction for
treason because the crime was repressed through the death penalty in the Abridged syntagma, in full
conformity with Greek-roman law.

22 p. Angelini, Linfluenza del diritto criminale bizantino nel Codice di Dusan 1349-1354, Byzantina Symmeikta, 21 (2011), p. 234.
23 M. Burr, The Code of Stephan Dusan, Tsar and Autocrat of the Serbs and Greeks, cit., p. 212.
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Die Verschworung des Jahres 562 gegen Justinian

Der Umstand, dass die scheinbar so glanzende Regierungszeit Justinians (527-565) auch ihre
Schattenseiten hatte und dies von den Zeitgenossen durchaus auch gesehen und thematisiert wurde
(bis hin zur Erwartung des drohenden Weltuntergangs), ist inzwischen langst bekannt und scheint
in zunehmender Weise auch die aktuelle Forschung zu beschiftigen. Und dass die ,,autokratische®
Herrschaft Justinians nicht ohne Widerstand seitens verschiedener gesellschaftlicher Krifte blieb, darf
ebenfalls nicht vergessen werden; man braucht nur an den Nika-Aufstand des Jahres 532 zu erinnern.

Wichtigste und letztlich einzige Quelle tiber diese Ereignisse des Jahres 562 ist eben die
Chronographie des Ioannes Malalas. Und die betreffende Passage gehort zu denen, die auch bei
Theophanes und in den Excerpta de insidiis aus der ersten Halfte des 10. Jahrhunderts tiberliefert ist.

Es ist ja allgemein bekannt, dass die gekiirzte Fassung — von Bedeutung insbesondere fiir
die spdteren Biicher - hauptsiachlich durch den Codex Baroccianus 182 der Bodleiana in Oxford
- allgemein ins 12. Jahrhundert datiert (Mango plddierte fiir das 11.) - dberliefert ist und die
Grundlage fiir die Thurnsche Edition darstellt. Die Handschrift bietet insbesondere fiir die Biicher
17 und 18, wie ein Vergleich mit der slawischen Ubersetzung und den entsprechenden Stiicken in
den konstantinischen Excerpata de insidiis zeigt, eine z.T. stark gekiirzte Textfassung. Schon der
blofie Umfang des konstantinischen Exzerpts vermag, verglichen mit der gekiirzten Malalasfassung,
eine Vorstellung davon zu erwecken, wie umfangreich die urspriingliche Chronographia gewesen
sein mag. Doch das ist alles nichts Neues und Ihnen lingst bekannt.

Bisher nur ungeniigend erforscht ist m.E. die konkrete Arbeitsweise der Exzerptoren
Konstantins VII. Porphyrogennetos. Auch in dem hier zu beachteten Text - ich erwdhne das nur
en passant ohne wirklich auf diese Problematik eingehen zu kdnnen - gibt es die eine oder andere
Stelle, an der klar wird, dass eine zu beobachtende Abweichung, etwa von Text des Theophanes, auf
das Konto dieser Exzerptoren ging — ob aus Absicht oder Versehen, sei dahingestellt.

In meiner Argumentation spielen die argentarii / &pyvpomnpdtat, die Banker der Spatantike eine
nicht unwichtige Rolle. Am Ende der Regierungszeit Justinians (Ende 562) waren Vertreter dieser
Gruppe maf3geblich an einem Mordversuch am alten Kaiser beteiligt. Deshalb sollen diese Zeilen sich
mit dieser fiir die Wirtschaft, Finanzpolitik und Politik tiberhaupt so wichtigen Gruppe befassen.

Wieschondieargentariider romischen Kaiserzeit waren die dpyvpomnpdraider frithbyzantinischen
Zeit auf der einen Seite Silberschmiede und auf der anderen Seite Bankiers. Auch als Juweliere waren
sie tatig, wie ein Beispiel aus dem beginnenden 7. Jahrhundert in Konstantinopel zeigt.

Diese wurden oft auch als tpamnelitai bezeichnet. In der Alltagspraxis war der Ubergang zwischen
beiden Kategorien flieflend. Die dpyvpompdtar waren schon frith in Korporationen (cvotnua)
organisiert. Neben Konstantinopel ist eine solche Korporation auch fiir Alexandreia bezeugt.
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N.136 (a. 535), gerichtet an den comes sacrarum largitionum Strategios, regelte die Vertrage
bei den Geldgeschiften der dpyvponpdtar Die Novelle wurde auf Bitten der Korporation der
dpyvpompatat hin erlassen. Mehrfach ist die Rede von tivég t@v dpybpov tpanélng mpoeotwtwy
(N.136.1.2.4). Diese Mafinahme erfolgte wenige Jahre nach den Mafinahmen Justinians gegen
wichtige Familien der sog. Senatsaristokratie nach dem Nika-Aufstand. Ohne hier auf Einzelheiten
eingehen zu konnen, sei hervorgehoben, daf3 diese Unterstellung der Korporation der Banker unter
eine der zentralen Finanzbehorden - der comitiva sacrarum largitionum - ein bemerkenswerter
Vorgang ist. Dies geschah nicht aus einer gewissen staatlichen Regelungswut heraus, sondern
hatte wahrscheinlich - wie eben erwdhnt - einen Zusammenhang mit dem kaiserlichen Kampf
gegen einige der grofien und auflerordentlich reichen Familien der sog. Senatsaristokratie eine
Rolle gespielt, trieb doch Justinian m.E. diese Familien mit perfide anmutenden finanzpolitischen
Mafinahmen in den 6konomischen - und damit auch in den sozialen und politischen - Ruin.

Wenige Jahre spiter griff Justinian das Thema der Organisation der apyvpomnpdtal erneut im
Ed.7 (a. 542) auf. Auch hier wird die korporative Organisationsform der dpyvpomnpartat deutlich
(z.B. Ed.7pr.: ... ol &V 1@ TV dpyvpompat®v owpateiw usw.), wie auch im undatierten Ed.9. Nach
Ed.9.6 war es den dpyvpomnparat moglich, in den Staatsdienst (otparteia / militia) zu wechseln. Sie
konnten sogar ihre Geldgeschifte fortfithren. Fiir das Jahr 541 ist ein dpyvponpdtng bezeugt, der
ein Hofamt ausiibte. Der in einer als Papyrus erhaltenen Kreditquittung erwahnte dpyvpomnpdtng
Fl. Anastasios fithrte den Titel eines kaotpnolavog tiig Oeiag Tpamélng, vermutlich ein Posten
ohne viele Pflichten. Auch sein Flaviernamen konnte auf eine Beziehung zum Kaiserhof deuten,
allerdings ist dies nicht zwingend. Vermutlich hat er das Amt gekauft. Aus Ed.9.6pr. geht hervor,
dafl die apyvpomnparar auch den illustris-Titel erwerben konnten, was trotz dessen Entwertung in
justinianischer Zeit immer noch die Zugehéorigkeit zur hochsten Rangklasse bedeutete. Sie konnten
mithin einen hohen senatorischen Rang erreichen, was bemerkenswert ist.

Die in der Literatur geduflerte Meinung, dafy die dpyvpompdtal seitens der staatli-
chen Finanzbehorden fiir bestimmte Verwaltungsvorginge eingesetzt wurden, ist mehr als
wahrscheinlich. Besonders Vorsteher der Korporation der dpyvpompdatat (tdv apydpov tpamélng
npoeoTtwTwyV - N.136.1.2.4; Ed.9.1.6) wurden auch in diesem Zusammenhang gesehen. Sie nahmen
eine halbstaatliche Position ein und wurden u.a. bei der technischen Abwicklung der Steuerzah-
lungen des staatlichen und kaiserlichen wie des privaten Grofigrundbesitzes eingeschaltet.

Justinian (t 565) nahm in seinen letzten Regierungsjahren in erheblichem Umfang
Zwangsanleihen bei wohlhabenden Personen auf. Corippus’ Bericht tiber den Verlauf der
Inthronisation Justins II. (14.11. 565) erwahnt den Auftritt von Bittstellern, reichen Geschiftsleuten,
die betonten, dafy ihre publica commercia gewinnbringend fiir den Fiskus und damit fiir die
Allgemeinheit seien. Justinian aber habe befohlen, daf3 sie ihr Vermdgen als Kredit dem Staat
zur Verfiigung zu stellen hatten, weshalb sie nun in Armut leben miifiten. Justin erstattete die
fraglichen Summen. Vermutlich handelte es sich um argentarii. Andere Quellen bestétigen dies und
zeigen auf der anderen Seite, daf8 die Involvierung der apyvpomnpdtal / argentarii in die staatliche
Finanzverwaltung auch Vorteile brachte. Sie erlebten einen gesellschaftlichen Aufstieg, der sich u.a.
im Zugang zum Hof duf3erte.

Im November des Jahres 562 kam es zu einer Verschworung gegen den Kaiser, an der dpyvpomnpd-
tau maf3geblich beteiligt waren. Ob die erwédhnten staatlichen Zwangsanleihen dafiir als Ursache oder
Anlaf} anzusehen sind, laf3t sich zwar nicht exakt nachweisen, ist m.E. aber sehr wahrscheinlich.
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Unsere Hauptquelle fiir diese Ereignisse ist das Geschichtswerk des Johannes Malalas,
wobei hier besonders der Wortlaut der in den konstantinischen Excerpta de insidiis tiberlieferten
Fragmente aus dem vollstindigen Text zu beachten ist.

Als Verschworer werden genannt: Ablabios 6 kata MeAtiadnv 6 pehiotrig (bzw. MeAtiadov amno
pedlot@v), Markellos 6 dpyvpompatng (6 T@v Kikikwv 0 €xwv 10 épyaotriplov mAnoiov Tiig ayiog
Eilpnvng tiig dpxaiag kal véag 6 katd Aibéplov Tov kovpdatopa), Sergios 0 dveytog Tod Aibepiov sowie
der apyvponpatng Eusebios. Hinzu kamen der dpyvpomnparng Isaak, der dpyvpomnpdrtng Bitos und
Paulos, der optio der Bucellarier des Belisar.

Markellos habe Ablabios mit der enormen Summe von 50 Ltr. Gold (= 3600 Nomismata!)
fiir den Anschlag auf den Kaiser gewonnen. Ablabios weihte Eusebios, den ano dmétwv und
Comes foederatorum, sowie den Aoyo0étng (wohl im Sinne eines numerarius eines prafektoralen
scrinium) Ioannes, dem Sohn des Domentiolos, in die hochverraterischen Plane ein. Beide verrieten
offensichtlich den Anschlagsplan (Ioannes wurde wahrscheinlich deshalb noch 562 mit der Wiirde
eines matpikiog gewiirdigt) und das Schicksal der Verschworer nahm seinen Lauf. Der apyvpo-
npatng Markellos wurde mit einer Waffe beim Eindringen in den Palast ertappt. Er konnte noch
Selbstmord begehen. Auch Ablabios, der laut Ioannes Malalas ebenfalls die Verschworung verraten
hatte, wurde bei dieser Gelegenheit mit einer Waffe festgenommen. Sergios aber, der Neffe des
machtigen kovpatwp TOV "Avtioxov (curator divinae domus Antiochi) Aitherios, suchte zunachst
Kirchenasyl in der Theotokos-Kirche in den Blachernen, wurde jedoch angesichts der bestehenden
Anklage wegen Hochverrats aus der Kirche heraus verhaftet und einem strengen Verhér unterzogen.
Und so wurde auch der Namen des apyvpomnpatng Isaak (6 kata Behiodpiov) bekannt, wie auch der
des apyvpomnpatng Bitos und der des Paulos, des optio der Bucellarier des Belisar. Damit war die
Verbindung der Verschworer zum greisen Belisar (geb. ca. 500) erwiesen.

Am 5. 12. 562 berief Justinian ein silentium ein, das in diesem Fall von Hochverrat als Gericht
fungierte. Die verhdngten Strafen waren sehr mild: Absetzung (katdBeoig) und Verbannung.
Belisar wurde unter Hausarrest gestellt, kam jedoch bald wieder in den Genufl der kaiserlichen
Gnade. Diese ungewohnlich milde Behandlung reflektiert vielleicht die exponierte gesellschaftliche
Stellung der Beteiligten, vielleicht auch die geschwichte Stellung des alten und kranken Kaisers.

Auch Paulos Silentiarios in seiner Ekphrasis auf die Hagia Sophia erwéhnt das Ereignis:

»Ich bewundere dich, Allerhabenster, ob deiner Beherztheit, ich bewundere dich ob deines
Glaubens; denn schon sammelte sich die Rotte, war das Schwert bereit und der entscheidende Tag
gekommen, schon drangen die Verschworer in den Palast und durch das Tor, hinter dem sie Hand
anlegen wollten an deinen Thron. Doch obwohl du von ihrem Vorhaben schon lange erfahren
hattest und wuf3test, zeigtest du dich stark und hattest Vertrauen allein zu deinem Schildtrager,
ich meine Gott, wodurch du alles besiegen kannst; und du verfehltest auch nicht dein Ziel. Denn
was geschah? Es fiel von eigener Hand der Anfiihrer jener Rotte; nicht wollte ihn die Gerechtigkeit
retten. Klar lehrte ihn ja das hdufige Schicksal fritherer Empdorer, dal du dich, wenn er lebend in
deine Gewalt geriete, alsbald von Erbarmen und ganz und gar von Mitleid rithren lassen und auch
darin alle menschliche Natur iiberbieten wiirdest.“ (Ubers. von O. Veh)

Deutlich wird ein Geflecht von Verbindungen und Abhéngigkeiten, die die dpyvpomnpara,
also vermutlich die fithrenden Vertreter der Korporation, sehr reiche und machtige Aristokraten
sowie fithrende Staatsbeamte und den Hof umfafite. Das verbindende Element war der Reichtum
der apyvpompdartay, der sie in die Politik fiihrte.
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In formaler Hinsicht muf} davon ausgegangen werden, daf8 die Kontrolle der hauptstadtischen
Korporationen, also auch die der apyvponpdtai, durch den praefctus urbi bzw. durch dessen
zustindige Beamten ausgeiibt wurde, wie dies auch noch im Eparchenbuch Leons VI. deutlich wird.
Allerdings ergibt sich aus N.136 auch eine enge Beziehung zur comitiva sacrarum largitionum in der
1. Hilfte des 6. Jahrhunderts, der wenigstens die ,,Kontrolle® ihrer Vertrdge oblag. Vermutlich ging
diese Kontrolle aber viel weiter. Zumindestin den Jahren nach 532 (nach dem Nika-Aufstand) scheint
dies der Fall gewesen zu sein. Im Verlaufe der 2. Hilfte des 6. Jahrhunderts, so kann man vermuten,
schwanden die Beziehungen zur comitiva, und die Aufsicht iiber die Korporation der dpyvpomnpdton
wurde nun ganzlich durch den praefectus urbi ausgeiibt. Diese hypothetische Entwicklung konnte
dazu gefiithrt haben, dafl dem praefectus urbi auch die Kontrolle der gestempelten Silbergefif3e oblag.

Die Quellennachrichten, die auf dem urspriinglichen Malalas basieren, weichen voneinander

ab. Diese Tabelle belegt das:

Excerpta de insidis, ed. de Boor, 173,30-175,18; Theoph. ed. de Boor, 237,15-238,18; Malalas,

ed. Thurn 425-429 (XVIII.141)

Exc. de ins.
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Angesichts dieser Quellenlage bleiben verschiedene Probleme offen: 1) Wer sollte an der Stelle
Justinians zum Kaiser gemacht werden? 2) Wie erklért sich die Rolle des Ablabios? 3) Wieso war
die Strafe so milde?

Dieses Beispiel zeigt (leider) auch, dass es historische Fragestellungen gibt, auf die man keine
Antwort zu geben vermag.

163



Andreas Gkoutzioukostas
Aristotle University of Thessaloniki, Thessaloniki, Greece;
agkoutzi@hist.auth.gr

The Conspiracy of Michael Traulos against Leo V:
A Critical Approach to the Primary Sources and Modern Interpretations

Lese-majesté and the disputing of imperial power is a very interesting issue in the internal
history of Byzantium, and one that has been systematically studied, especially in recent decades.
In certain cases of conspiracies against and assassinations of Byzantine emperors, however, myth
is intertwined with reality and the imaginative narration of the sources has a theatricality aimed at
gratifying the reader and giving the events a more dramatic tone. Such is the case of the conspiracy
against Leo V the Armenian (813-820) organised by his successor Michael II (820-829).

According to A. Afinogenov (The Conspiracy of Michael Traulos and the Assassination of Leo
V: History and Fiction. DOP 55 [2001] 329-338) there were two different traditions, “one relatively
pro-Michael and vehemently anti-Leo and the other vehemently anti-Michael and relatively pro-
Leo” The first one, which presents Michael as the victim of Leo’s envy because of his bravery, is
reflected mainly in the 9™ century source of Georgios Monachos, where there is no reference to any
involvement of Michael in a conspiracy, and the second, which presents Michael as an ungrateful
conspirator against the patient emperor Leo, is depicted in the colourful and detailed narrative of
the 10™-century Genesios and Theophanes Continuatus.

According to these two sources, the events took place in the following way: Michael Traulos, whom
Leo V had appointed to the office of the domestikos of the excoubitors, was accused of participating in
a conspiracy against the emperor. Michael managed, however, to refute the charges against him and
to retain his position. But afterwards he began to use “yAdooav mpoAaldv te kai itapov” against the
emperor and his wife, and despite Leo’s warnings he continued to blame the emperor. Leo then asked
the logothetes of the dromos loannes Hexaboulios and other officials to watch and record Michael’s
accusations against him. When these were finally announced to the emperor, Michael was arrested,
possibly the day before Christmas Eve, and after being interrogated by Leo V himself was found guilty
and condemned to death, and specifically to be thrown into the furnace of the imperial baths. But
after the intervention of Leo's wife, the augusta Theodosia, the emperor postponed Michael’s execution
because of the Christmas feast. Michael was kept in chains in the palace until his imminent execution,
but Leo was anxious and frightened, because of a Sibylline oracle, a vision of his own mother and a bad
dream he had that foreboded his assassination. For this reason the emperor secretly visited the room
where Michael was confined, during the night. He saw him sleeping deeply and tranquilly on the bed
of the papias who was responsible for guarding him, while the papias was sleeping on the floor. The
emperor was angered and left, while a young eunuch informed the papias and Michael about Leo’s
visit. Then in the morning Michael expressed a desire to confess or to a make a donation to a charitable
foundation, and for this reason asked to see his trusted friend Theoktistos. His request was granted
and Michael took the opportunity to tell Theoktistos of his plan for an attack against the emperor and
thus to communicate it to his accessories, threatening that he would betray them to the emperor if
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they refused to carry it out. In the event his comrades acted immediately, and on the morning of 25
December, disguised as monks and carrying underarm daggers, they entered the chapel of the palace
where Leo had gone, alone, to sing the Christmas hymns. After an attack on another person whom
they mistook for Leo, the emperor found temporary refuge in the bema and tried in vain to defend
himself with the censer and the cross. Leo was finally assassinated, and Michael was proclaimed as
emperor, but no one could find the key to unlock the new monarch’s chains. loannes Hexaboulios then
revealed to the members of the senate and the other attendants that the keys were inside the clothes
of the assassinated Leo, and so either Michael was released (according to Genesios) or the chains were
broken since the key could not be found (according to Theophanes Continuatus), and Michael was
crowned in Hagia Sophia. It is obvious from the above description that the fascinating narrative of
the sources is embellished by fictional episodes and at certain points one has to read behind the lines.

Of the other narrative sources we should mention Symeon Magistros and Logothetes (10" c.),
who gives a plainer and briefer account, Pseudo-Symeon (10™ c.), who summarizes the information
we know from Theophanes Continuatus and Genesios, and Ioannes Skylitzes (11" c.), who repeats
the information of Theophanes Continuatus.

In this paper, we will focus on the conspiracy that led to Leo’s assassination, which has been
the object of renewed scholarly interest in recent years, although certain problems and questions
arising from differing interpretations of the sources still remain. In his special study of the subject,
D. Afinogenov attempted to distinguish fiction from reality and reveal the real motives and reasons
behind Michael’s conspiracy against Leo V. He argued that the emperor fabricated the charges
against Michael and that the latter “was probably not implicated in a conspiracy or high treason at
the moment of his arrest”, but was then obliged to improvise and to threaten to betray the friends
who were to have carried out his plan to the emperor if they did not put it into practice. Michael
should, consequently, be considered more as “a disappointed loyalist than a sly conspirator”.

Afinogenov’s ideas were treated with scepticism (cf. Juan Signes Codoiier, The Emperor
Theophilos and the East, 829-842. Court and Frontier in Byzantium during the Last Phase of
Iconoclasm [Birmingham Byzantine and Ottoman Studies 13]. Farnham - Burlington, Ashgate
Variorum, 2014, especially 66-67, and W. Treadgold, The Middle Byzantine Historians, New York
2013, p. 338). Reservations about his conclusions were also expressed and the need to re-examine
them asserted by the main researcher into lese-majesté in Byzantium, Kelly Mpourdara (To €ykAnpa
kaBoowwoewg tnv emoxn ¢ Ewkovopayiag, in: Vassiliki Leontaritou et aliae [eds.], Antecessor:
Festschrift fiir Spyros N. Troianos zum 80. Geburtstag. Athens 2013, 1035-1110).

First of all, it cannot be established that Leo V accused Michael Traulos falsely. A successful
general himself, Leo cannot have been jealous of Michael’s valour and sought for that reason to kill
him, which is one of the two versions of the events presented by Genesios (ed. A. Lesmueller-Werner
- L. Thurn, I. 17, p. 15, 1. 48-50: “6v fackaivwy, kaBdmep Tiveg Epaockov, Bavat@oat fefovAnTo”).

Nor does the narrative of Georgios Monachos (ed. I. Bekker, p. 788, 1.1-6), who speaks
generally about Leo’s arrest of “persons on false charges of high treason out of envy of their bravery
and talents”, prove the supposed false charges against Michael. Furthermore, the brief reference of
Theosteriktos to the assassination of Leo V (Vita Nicetae Medicii, AASS Apr. I (3% ed.), p. XXVII, ch.
46-47: “Tiveg yap tii¢ Takews vewTepioavteg kai @G U dyyélov 60nynBévteg elofjecav dkwAVTWG
el¢ Ta Paoilea kai Emaragav adTOV €iow TOD evKTNpiov paxaipalg Edo&eydp mpoogevyey év Td
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Buolaotnpiw, kdkeioe EnatdyOn dvounoag Staxkevic. Hy 8¢ todtw déopog 6 MixanA dvoiv alvoeat
KATEXOHEVOG, Kal eVBEwg AvoavTeg adTOV ol Tov Orpa Xepwaodpevol avnyopevoav Pactiéa”), a
“first-class contemporary source” - according to D. Afinogenov - indicating that Michael was not
initially implicated in the conspiracy, is not a strong or convincing argument, since Niketas was
imprisoned by Leo V for six years and was finally released when Michael Traulos ascended the
throne (“oVtwg 8¢ éxaptépnoev 6 dol0g €v €€ ETect OAPOEVOG, KAKOVXOVUEVOG,DATEPOVIEVOG,
Héxpt g tedevtiig Tod Beopdyov Aéovtog...60Tig [Michael]... v pév miotv ovk dpbwoey, Tovg
8¢ matépag UV dnavtag €k TG ¢§opiag dvekaléoato kai ToLG €v ulakdaic NAevBépwoev kai O
Slwypog 6 TOADG TG EkkAnoiag émavoato. é§fet 8¢ kal 6 pakdptog mathp UV Nikntag”).

In addition, although Michael was firstly accused of high treason against Leo V, he managed
to refute the charge but was not promoted from tourmarches of the phoideratoi to domestikos of
the excubitors, as Afinogenov believes, since such a promotion cannot be documented. It is only
Theophanes Continuatus (ed. M. Featherstone - J. Signes Codofier 1.21, p. 54, 1. 4) who refers,
mistakenly, to Michael as tourmarches of the phoideratoi, while all the other sources speak of
Michael the domestikos of the excubitors. It seems that Michael remained in his previous position,
for Genesios, recording the reaction of Leo V when he was informed of the charges of conspiracy
against him on the part of the domestikos of the excubitors, Michael, states that (I. 17, p. 15. L. 47-
48): “éxmépmetat mapa Pactréwg StakvPepvav 10 v avTt® otpatoloynua’. This passage does not
mean that “(Michael) was sent away to a provincial destination to conduct the levy for this same
unit’, probably as tourmarches of the phoideratoi (in Codofier’s reading), but that the emperor sent
Michael to command the corps that had previously been entrusted to him (p. 15, 1. 45-46: “kadi
10 TV ¢EkovPitwy meniotevto cuvtaypa”), since the pronoun avtd refers, rather, to Michael (10
év abT® [memotevpévov] otpatoldynua). Besides, there is no indication in Genesios’ subsequent
narrative that Michael moved away from the capital; on the contrary, he was from then on kept
under strict watch, which finally led to his arrest and imprisonment.

Then, according to the second version of Genesios’ colourful narrative (I. 17, p. 15, 1. 50 ff.),
Michael started to speak against the emperor and his wife and, despite Leo’s repeated warnings,
did not stop accusing and threatening the emperor. It has been argued - correctly, in our view -
that the existence (recorded in the sources) of legends about Leo’s fall from the throne implies the
clemency with which he faced implicit or real conspirators (PmbZ). Perhaps his repeated warnings
to Michael, independently of whether this version is true or not, also reveal such an attitude. In any
case, it seems that Leo did not want to punish or kill Michael, although he could have done so when
Michael was first accused of high treason, but he demonstrated patience, probably because of his
affection for and kinship with Michael.

<«

Finally, Michael was arrested and it was proved, according to Genesios (I. 17, p. 1,1. 75: “éAéyyxetau
Mixan\ tvpavvida”), that he was planning to usurp the throne. Theophanes Continuatus also refers
to the well-founded accusations of high treason against Michael (I. 21, p. 54, 1. 21-23: “kai TéAog, T@V
gEleyxovtov Ta TG Katnyopiag katepnedovviwy, katatiBetar Tvpavvidog émibeotv pedet@v”) that
were confirmed by the emperor’s interrogation of him. Consequently, a conspiracy did exist.

Afinogenov’s opinion that Michael was not implicated in a conspiracy at the moment of his
arrest is, therefore, not convincing. What Michael threatened to reveal to the emperor if his comrades
took no action was, in my opinion, their participation in the conspiracy against the emperor, not
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the ambush (Genesios 1. 19, p. 18, 1. 40-44: “axptpoloynodpevog yap 1@ Ocoktiotw 6 MixanA ta
Tiig émbéoewd, kai StamopOedoag KPLPLOPLOTWG TOTIG KEKOLVWVNKOOLY avTd TG évEdpag Pabelav
Staokeyy, émoyvpiletat kat adTOV THV Kowwviav wpacat Td &vakTl, einep katapeAnoetay &pt
TG éyxeprioews”). The narrative of Theophanes Continuatus, which attributes the organisation
of the ambush to Michael’s conspirators, is also clear (I. 25, p. 60, 1. 5-7: “10ig IV KeKOIVWKOOL
¢ mpdewg mavta dvenely dimeilet T@ Baothel, €l un Tt yévntat map’ VUV yevvaiov TOOTOL
e Stao®@Cov tod Bavatov kai Tig €ipkTig”) as is that of Symeon Magistros and Logothetes (ed.
S. Wahlgren, 128, 10, 1. 62-64: “ndot toig pet” avtod ovpBovlolg éunvuoey, wg ei un onovddaonte
¢EeAelv e TG Ppovpdg, mavtag LAG Katapnvow @ Baotel”), who - according to Afinogenov
- is considered as a more trustworthy source for the assassination of Leo V than Genesios and
Theophanes Continuatus.

The word ovupovlog used by Symeon Magistros and Logothetes denotes Michael’s accessories
and not just his circle of trusted friends, as has been argued. This is confirmed by the use of the
same word in another passage from the same source (136, 84, 1. 660-670): “Emnel 6¢ moAloig
TpoToLg 0 Be0g Povdetal owlely TOV dvOpwTOV...ocLVEXWPNOE Yap EMavaoTival avtd TOV VIOV
avtod Zté@avov, domep mote APecalmpt Emavéotn Aavid 1@ oikeiw matpi. supBovAolg ovv 0VTOG
TPOG TODTO XPNOoApevog T® Te &md povax@v Maptavd kai Baotheiw, 1@ Iletetvd Aeyopévew, kol
MavounA 1@ Kovptikn, ouveldotwv adt® kal T@V dAwv BactAéwy, TodToV ToD Talatiov Kakdg
katnyaye kai &v R Hpwtn viow é§opicag dnékelpev povaxov” It is clear from the text that the
monk Marianos, Basileios Peteinos and Manouel Kourtikes were not simply friends of Stephanos
Lakapenos, but conspirators who supported his attempt to dethrone his father Romanos Lakapenos
(920-944). Similarly, the persons whom Michael addressed when he was imprisoned had been
already implicated in his conspiracy.

Furthermore, it cannot be shown, from the testimony of the Vita of Euthymios of Sardis (+ 831)
written by the future patriarch Methodios (843-847), (ed. J. Gouillard, ch. 10, 1. 199-201): “oc@daletat
0 Onp mapd Tod £xOpod Kkai EkdiknTod adToD: OVTW Yap KAAEY TOV TOUTOV SL1Ad0XOV Ypa@IKwTATA
dikatov, kaboTt éxOpdvag ig Odvatov diekdikely adTOV ALY TEpdTaL €Tl TE TOVG TLVAVEPOPOVOLG,
Kai 10 §6ypa avtod”), that Michael punished the murderers of Leo because he wanted to dissociate
himself in this way from that murder, as is claimed by Afinogenov, who translates the text as follows:
“the beast [Leo V] was slain by his enemy and avenger, for it is right to call thus his successor in full
accord with the scriptures, as he, having been hostile even to death, attempted to avenge him against
his fellow murderers, as well as in regard to his doctrine”. The scholar believes that the only possible
meaning of the phrase “Siexdikeiv...ént te Todg ovvadpogovovg” is that Michael punished the
murderers of Leo V. Codonier observed that the text should not be taken literally, since the author
seems to play with the phrase “napa 10D €x0pod kai ékdikntod” taken from the Psalm 8:3, where
God is said to “still the enemy and the avenger” (tod kataldoot éxOpov kal ékdiknrrv). He also
pointed out that it is not explicitly said that Michael succeeded in punishing those who murdered
Leo, but merely that he “attempts in turn” (mdAw melpatat) to avenge Leo in the person of his fellow
murderers. Nor does he exclude the possibility that Michael did punish some of the conspirators
or even certain of the protagonists, but not all of them, because he needed their support in order to
remain in power. He supposes, in fact, that Michael could have punished those who had committed
the murder and Theophilos some of the masterminds of Leo’s assassination.
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In our opinion, however, the text should be interpreted differently. Michael is presented
as the enemy and avenger of Leo, since he had been hostile towards Leo even to death, and had
murdered him. Furthermore, Michael avenged him again in the persons of Leo’s fellow murderers
(ovvavdpogpdvoug) and in regard to his doctrine. Consequently, the word “cvvavdpogdvor” does
not refer to those who murdered Leo V, but to Leo’s instruments, who committed murders against the
iconophiles. Such an interpretation fits very well, taking into consideration what follows in the Vita,
which says that while initially, after Michael Traulos ascended the throne, there was the impression
that the slaughter of the supporters of the icons would cease, the executions of iconophiles were
only suspended for a time, while the impiety remained (ch. 10, 1. 202-208: “Kai TG pé¢v wg év vukTi
Telpateboews Kai ANoTpikig katd Tdv 0pBodofwv povokTtoviag é00KeL tikpOV dmomavety TV Xeipa,
WG AloXLVOEVOG Ol Te TNV ToD TPoowToL DITAAAAyNY, tva | @aivitat adtog O opayeig Tt kal £l
TOUTOV SLATATTOWEVOG. .. Aibpia & duwg kal fHAtog 6 TAG dAnBeiag bmodeikTng kal TOV EAATTWUATWV
OplapPevtig ovk EméAapyey, AAN’ dmep E@ny, HOVOV 1] KATA TOV DOELOVVTWY POVOKTOVOG XElp ElG
00V KEKPATNTO, OV UNV 1) TG doePeiag okoTopnva AéAvto”). It can not be argued, therefore, on the
basis of the information supplied by the Vita of Euthymius, that Michael punished the murderers of
Leo V. Besides, the other sources attribute the punishment of those who actually assassinated Leo V
to Michael’s son and successor Theophilos, not his father.

Finally, the information of Theophanes Continuatus (IL.1, p. 64, 1. 1-5): “Avnpnkoteg 8¢ TOV
Aéovta ol mept TOV Mixan, g v 1@ mpod todTov NIV dednlwtatl CLVTAYHATL, TOV TOVTOV VEKPOV
oVpovTEG AVNAE®S Te Kal APeld®g St T@v ZkvAwv €ig TOV Tnnddpopov e&fyayov, pn tva @opov
gxovteg fjn S1a 1o AP elvat TOV EmPodAwy Kai cuVWHOTOV TNV Pacilelov avlry” does not mean
that the imperial court was full of plotters and conspirators in general, thus revealing widespread
discontent with Leo V, since the passage refers specifically to the conspirators and supporters of
Michael, who murdered Leo and managed to secure Michael’s ascension to the throne, preventing
any possible counteraction against Michael. Nor it is certain that the movement of Thomas the Slav,
for whom there are also two different traditions that have caused various interpretations about this
person and his usurpation, began in 819 under Leo V, as it is stated in the letter of Michael II to Louis
the Pious (ed. A. Werminghoft, MGH, 475-480) and other sources, or that the revolt of Thomas was
favoured by the climate of dissatisfaction against the emperor that finally led to Leo’s assassination.
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Anathema as a Church Ban in Byzantium

AHA®EMA (ot cp.-rped. avdBepa ‘oTrydeHne OT LepKBU') - OTIYYCHME XPUCTMAHVHA OT
ITepkBu, OT OOIIEHNs C BEPHBIMU U OT LePKOBHBIX TAMHCTB, IPUMEHsAeMOe B KadyeCTBe BBICIIEN
LIepKOBHOJI Kapbl 3a TsDKKMeE Iperpeliers (Ipexxzie BCero 3a M3MeHy IPaBOC/IABUIO M YKIIOHEHe
B €pech MM PAcKOII) U IPOBO3I/IAIIAeMO€e B TOP>KECTBEHHOI opMme.

Tepmun. Ipevecknit repmuH ~a.” (&vaBepa Bap. avadnpa) neppoHayanbHO 0603HAYA ‘HEYTO
HOCBsAIeHHOe OO0ry; fap, NpUHOLIeHVe B XpaM. [lo3gHee OH ObUI MCHO/NB30BaH B IPeYecKOM
nepesoge bubmum (CenryarmHra) misd nepemadm fAp.-eBp. TepMmuHa hérém ‘HeyTo mpoKIATOE,
OTBEp>KEeHHOE JTI0bMI 11 oOpedeHHOe yHUYTOXeHuto (cp. Vcx. 22, 19; Ync. 21, 2-3; Jles. 27,28
u ci.; Bropos. 7, 1-6; 7, 265 13, 12, 17; 20, 16,18; Muc. Has. 6, 17 cn.; 7, 11 cn; 1 Lap. 15, 21; 3ax.
14, 11; Uc. 34, 5; 43, 28; Mux. 7,2; Esek. 44, 29 u gp.). [lox BnusHuem fip.-eBp. hérém tepmun

a” Ioyuns crenuduyeckye HeraTMBHbIe KOHHOTALVIM 1 CTaT 0003HAYaTh ‘TO, YTO OTBEP)KEHO
TIOABMM, 00PEeYeHO YHUYTOXXEHUIO U IOTOMY TIPOKJIATO.

B aToMm mocnenHeM cMbIcie ynoTpebseTca TepMUH M B IOCTAaHMAX CB. anocTona [Tasma (B
EBaHrenusAx oH B JaHHOM 3HaYeHMM He oTMeueH), cp. 1 Kop. 12,3; 16,22; an. 1, 8-9; Pum. 9,3. A
ITaBes B OHOM MeCTe UCIIO/Ib3yeT 0COOYI0 POPMY IPOKIIATHA: ”eC/IN KTO He TIoOuT rocrnopa Vucyca
Xpucra, na Oyzet anadema, mapar aga” (1 Kop. 6, 22). [Jobasnenne mapar aga (apam. “Tocronp
0/1M3K0”) MHTEpIpeTUpPYeTCA KAaHOHNMCTAaMM KakK Ipefanue A. "o npuuiectsus [ocriogss’, T.e. 1o
CrpalHoro cyza, Ha KOTOPOM TO/TBKO U MOXKET OBITh pellleHa OKOHYaTe/IbHAs YYacTh IPELIHMKA.

B mypeiictBe mpoo6pasoM A. ObUIO OTIy4eHME OT CUHArOry, KOTOpOe IPVMMEHSIOCh, B
YaCTHOCTY, IT0 OTHOIIEHMIO K MCIOBeaBUIMM Bepy B Xpucra (cp. TepmuH dnolovéyayog B Vo.
9,22; 12, 42; 16,2 - 0 ToM ke coobmanT cB. IOcTuH Myuennuk u cB. Emndannit Kunpcxuit (Adv.
haer. - Holl, 1933, Bd. I1I, 228)).

Vicrionb3oBaHme A. B MOC/IeAYIOLell UCTOPUN LIepKBY IPOTUB €PETUKOB, PACKOIIbHIKOB I
rpyOBIX HapyIIUTesNeil [JepKOBHON AVICHVIUIVHBI OCHOBAHO Ha yIOTPeOJIeHNN 9TOrO TepMIHA B
lan. 1, 8-9 u 1 Kop. 16, 22. Buepsble TepMuH ~a.” 6bU1 0QUIAIbHO IPYMEHEH B KaHOHAaX cobopa
B JnbBupe (oK. 300 r.), a KaHOHMYecKass GopMmyna ~ecimn KTo-mbo...., xa 6ynet A” yTBepauiach
B [[epKOBHBIX KaHOHAaX HauMHas ¢ [aHrpckoro nomectHoro cobopa (ok. 340 r., cp. lanrp. 1-20). B
[aTbHENIIeM TepMUH YHOTpeOmscs B lesiHuAX 1 BceneHckoro cobopa B Hukee (mmocre cumBona
Bepbl), B KaHOHax Jlaox. 29, 34, 35; Kapo. 11, 109, 110-116; Tpyn. 1; 2 Huk. 1; Konct. 879 1. 3 u fip.

B ananormyHOM 3HauyeHVUM M3pefKa ynoTpebnanca B Busantumu u tepmuH “Karapema” (u3
rped. kandOepa ‘HeuTo mMpemaHHOe MpokATHIO). “Kartadema” B 3TOM 3HAUYEHUU IPUCYTCTBYET
B Anok. 22,3. B "Yuenun 12 anocronos” ([lupaxe) atuM cimoBoM HasbiBaetcs Vucyc Xpucroc,
O4eBUJIHO, oy, BivstHyeM [as. 3,13. B HoBom 3aBeTe BcTpedaroTcs I71arosl ~aHaQeMaTCTBOBATD
(&vaBepaniCerv, cp. Mapk. 14, 71; esin. 23, 12 u 14) u “katademarcrBoBarp” (kanabepaniletv, cp.
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Mard. 26, 74). B cep. IX B. KoHcTaHTUHOIIONBCKMI TaTprapx Medonuii I (843-847) nmpoBo3srmacuin
A. n ”xatadpemy” yuenukam npen. ®eogopa Cryaura HaBkpaTuio n Adanacuio, He IOXKeTaBILINM
OCYAWUTDb COUYMHEHNs CBOETO YUMTe/IA, HAaIlpaBJIeHHbIe IPOTUB MaTpuapxoB Tapacusa (784-806) u
Hukndopa I (806-815).

Cokpar Cxomactuk B ~LlepkoBHOW wmcTOpmm” TMpeiaraeT CBOe MOHMMAHNE TePMIUHA:
A. (6ykB. ‘Bo3nO)KeHMEe’) O3HAYAET, 110 €0 MHEHNIO, KaK Obl “BO3JBIDKEHME 0CO0OJI CTeNlbl, Ha
KOTOPOI1 BbIpe3aHbl IPOK/IATUA epeTUKaM, A Bceobuiero o6o3penns u Hasupanus (Socr. Schol.
Hist. eccl. VII, 34,15-17: Hansen, 384).

CymHocTts A. lepkoBHYIO A. He C/efiyeT CMeLINMBAaTh C TaK Has. ~oTnydeHueM  (&Bopi(udq),
KOTOpOe HPeACTaB/IANo co00il BpeMeHHOe MCKIIOYeH)e MHAVBMAA 13 LePKOBHOM OOIIVHBI C
3alIpeTOM y4acTBOBATb B TaMHCTBAX M (I/I ZYXOBHBIX JIVII) 3aHVMMATb II€PKOBHbBIE JO/DKHOCTH.
HaspIiBaeMoe MHOT/]a TaK)Ke ~MaJsIbIM OTTy4eHMeM , OHO, B OT/INYME OT A., CTY>KI/IO HaKa3aHMeM 3a
MeHbIIINe IPOCTYNKY (HallpyMep, 3a COBEpPILIeHNe CTYXKObI B COCTOSHUY 3allpeleHns - ArocT. 28;
3a CMMOHMIO - ATIOCT. 29; 32 MICIIO/Ib30BaHNe CBETCKOV BIACTU JI/IA 3aHATHA LIEPKOBHO JOIDKHOCTU
- Anioct. 30 1 T.11.), He Tpe60BaIo COOOPHOTO pelIeH N U He HY>KAAI0Ch B TOP)KeCTBEHHO opMe
JUIAA CBOETO BCTYIITIEHNUA B CUTTY.

A. B cOOCTBEHHOM CMBICIIE €[[Ba JIV CTIEyeT PAaCCMAaTpPUBATh KaK IIpefjaHue caTaHe, I10 00pasiy,
onmcanHomy HanpuMmep B 1 Kop. 5,4-5 (re anmocron [TaBen nmpenaraer “npenarh caTaHe” TOTO, KTO
B34/1 B J)KE€EHBI CO6CTBeHHyIO Maqexy) -B€Ib CaM aIIOCTO/ITOBOPUT, YTO IIp€lae€TCA Ha My4€HNE TO/IbKO
IUIOTb, Y1 TO JIMLIb /ISl TOTO, YTOOBI AyIIa cnaciach (cM. Taxoke 1 Tum. 1, 20 ¥ TONKOBaHMe 9TOrO MecTa
y cB. Mloanna 3maroycta B 5 6ecefie Ha 1 Tum. - PG 62, 528). CobcTBeHHO A. TIpeficTaBiAeT co60it
”Be/IKOe OT/Ty4eHe , KOTOPOe II0/IaraIoCh JINIIb 32 BEPOOTCTYITHNYECTBO, @ TAKXKe 32 YIIOPCTBO B
JOTMaTIYeCKUX 320y KAeHUAX Y APYTHe IOCTYIIKY, YTPOXKaBIINe [1eToCTHOCTY LlepKBu 11 uncToTe
BepoyueHus. OfHaKo, IOJ BAVSHIMEM Ha3BaHHBIX allOCTO/NIBCKMUX ITOCTIAHUI PAaCIPOCTPaHEHHBIM
SABJISETCA y6e>1<;[eﬂme, 4TO A. mpencTaBisieT cobolt MMEHHO HpefaHue CaTaHe. Cnenyer B 2TOM
CBsA3Y YKa3aTh Ha HeOObIIoil TpakTaT ~O TOM, 4TO He CIIefyeT IpefiaBaTh aHadeMe HM >KMBBIX
HY MepTBBIX (PG 48, 945-952), cocTaB/ieHHbIT B popMe NOYUIeHVS U JOIIeALINIT IO, IMEHEeM CB.
VoanHa 3matoycra (XOTs, BUAMMO, 1 He IPUHAJIEKAILINIT eMy). ABTOp IIOY4eHNs pasfieisieT TOT
B3IVIAAJI, YTO A. IpefaeT 4emoBeka BO BIAcTb caTaHbl (col. 949), HO MUMEHHO MOJTOMY CUMTAET eé
HeIOITyCTMUMO}, IOCKO/IbKY JIMIIeHNe Ha/IeXK/Ibl Ha CITaceHle IIPOTUBOPeYnT (PyHIaMeHTaIbHOMY
3aKOHY XPUCTMAHCTBA - 3aKOHY JII00BM K OMM>KHEMY, He3aBUCYMO OT YMCTOTHI €r0 Bepbl (B CBSA3M
C 3TUM INPUBOAUTCSA HPUTYA O MmIocepiHOM camapsHuHe us JIyk. 10, 30-37). JomycTumbiM
IpU3HAeTCsl /IIb aHapeMaTCTBOBaHME [OrMaTM4eckux 3abmyxpenmit (col. 952). VimeHHo
TaK MOCTYINU/I CB. ail. [laBer, nmpousHocs “nma OymeT A” He IPOTUB KOHKPETHBIX JIMII, & IIPOTYUB
HernpaBegHbIx fesHui (1 Kop. 16, 22 n Tan. 1, 8) (col. 948). Yro >xe kacaeTcs nmofeit, TO Cy Haj
HyMY BepunT Beicimit Cyams - Te 5ke, KTO OCY)X/jaeT APYTYX Ha BEYHYIO IOTMOe/b, IPUCBAMBAIOT
ce6e Ero monmHOMOuna u 6yfyT XKeCcTOKO HaKa3aHbI KaK y3ypIaTophl Bbicreli BaacTu (col. 949).
JlaHHBI B3ITIAM Ha A. HallleJl CBOIO IIOfIEP>KKY, HAIIpUMep, Y TaKOrO BUJJHOTO BM3aHTUIICKOIO
KaHOHMCTa Kak Peonop Banbcamon (XII B.).

B xaHOHUCTMKe HepefKO HAOMIONAIOTCS MOIMBITKY BUAETH MPEANOCHUIKM IIePKOBHOM A. B
cnoBax Xpucra: «ecnu u LlepkBu He mocCaymIaeT, To ga OyaeT oH Tebe Kak S3bIYHMUK M MBITApb»
(Marg. 18,17). Cnenyer, OfHaKO, MMeTb B BUAY, YTO 9Ta IMTAaTa HAUYMHAETCS CO CIOB «eC/U
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COrpelnT MpOTUB Tebs Opar TBOJ, HONAM ¥ 004K ero MeXay To6ow 1 uM opHuM» (Mard.
18,15) u T.i., ¥ pedb 37eCh, TAKUM 0Opa30OM, UMIET O TMYHBIX OTHOIIEHMSIX IBYX JIIOJEN, a HEe O
equHCcTBe LlepkBU MMM 4uCTOTE BepoydeHMs. B KAaHOHMYECKUX eBaHTeNNAX HeT HU TepMUHA A,
HII IIpeficTaB/IeHns 06 A., 6/IM3KOT0 K COBPEMEHHOMY ee IIOHVMAHMIO - KaK CKa3aHO, BIIEPBBIE 3TO
MIOHATVIE BCTpeYaeTcs B MOC/IanuAX ai. [lasa.

I3 ckazaHHOrO Ciefyer, 4TO HpobreMa HeOOXOAMMOCTY M HOIYCTUMOCTU A. SABIAETCA
BeCbMa C/IOKHOI. B uctopum LlepkBu nmpuMeHeHMe Wi HeIpUMEHeH)e A. JMKTOBAI0Ch KaXK bl
pas LieJIbIM pASOM KOHKPETHBIX OOCTOATENbCTB, CPEAN KOTOPBIX IVIABHYIO PO/Ib UTpajia CTEIEeHb
O0OLIeCTBEHHOI OIIACHOCTM HaKasdyeMoro jesnHusa wm una. Ocobyo CIOKHOCTb IpHUjaeT
npobiemMe A. ee OJHOBPEMEHHO OOTOCIOBCKMII M IOpUAMYEcKMil xapakTep. Kak IlokasbIBaeT
uctopus llepksu, popmanpHO-IopUMYecKoe IpUMeHeHe A. He BCerjja BCTpevano ofobpeHue
IPaBOC/IABHBIX 6OTOC/IOBOB.

B cpenHeBekoBbe Kak Ha 3amafie, Tak 1 Ha BocToke yTBepamioch MHeHMe O1ax. ABrycTuHa
O TOM, 4YTO CB. KpellleHJe IPENsATCTBYeT IOTHOMY VICK/TI0UeH o MHAVBMAA 13 LlepkBu, u gaxe A.
He 3aKpbIBaeT OKOHYATE/IbHO My TH K CIIACEHNI0. TeM He MeHee, Ipefanue A. 9KCIUTUIMPOBAIOCH
B paHHecpenHeBeKoBOIl EBporie kak “nipefaHme Ha BeyHyto nmorubens” (damnatio aeternae mortis,
excommunicatio mortalis), npuMeHsBIIeecs, IpaBja, TOMbKO 3a CMEPTHBIE I'PEXU U TOIBKO B
cy4ae 0COOEHHOTO YIOPCTBa B 3a0yXX/IeHMSX M HeCIIOCOOHOCTM K ucrpasieHuio. HeBepHoe
MHeH1e 06 A. KaK OKOHYaTeTbHOM IPOK/LITUM TPEIIHMKA 1 0OpedeHN N ero Ha BeYHYI0 ornbesp
HAIIJIO PaclpOCTpaHeHue U B HOPEBOIOLVOHHOM Poccuy, 4TO IpUBEO K MHOTOYMCIIEHHBIM
BBICTYIUIEHMSAM IIPOTUB A., TIpeXJe BCEr0 CO CTOPOHBI OOpPa3sOBAaHHOTO [JBOPSHCTBA MU
nHTemreHnymn (ocobenHo nocne ornydenus ot Llepksu rpada JI.H. Toncroro).

Takum o6pasoM, cOITTacHO IIPaBOCTABHOMY B3IJIAAY, LiepKOBHAs A. IIpefcTaBisAeT co6oil
npoduIakTIyecknit (BOCIUTATEIbHBIN) aKT M30/IALMY OT COOOIeCTBA BEPYIOUVX NI (TPYIIIbI
INILI), MBICTM U JENCTBUA KOTOPOTO (KOTOPBIX) YIPOXKAIOT UMCTOTE BEPOYYEHMSA U eAVHCTBY

Lepxsu.

IIpososrmamenme A. BBupy TOro, 4to feAHudA, 3acayXupawigue A., KaK IPaBUIO
HOCWIN XapaKTep KPYIHOTO JUCLMIIIHAPHO-JOIMaTUYeCKOTO MPeCcTyIUIeHNs (epech, pacKo),
HepcoHasibHasA A. IpUMeHsAIAch B peBHel LlepkBu B OCHOBHOM K MepapxaM (pasyMmeeTcs, IOCye
U3BEp>KeHI U3 CaHa) M K MIIepaTopaM-epeTuKam’. BBUy TA)KecTu JaHHOTO HaKa3aHNsA, K HEMy
HpeAroYnTaN IprberaTh B CaMbIX KpallHUX CIy4Yasx, Korja 6omee MATKe CpeficTBa BO3eiiCTBISA
Ha COTPENIAONINX OKa3bIBa/INCh Oe3pe3yTbTaTHBIMIA.

Top>kecTBeHHOe TIpoM3HeceHMe A. HajJ KeM-JI. IepBOHAYaJbHO IIpeArnonaraio (popmyay
“umsipek ma 6ymer A ((AvdBepa €(nw), T.e. “ma 6ymeT OTIyYEHHBIM, HIPOKIATHIM 3 TOCTEIIEHHO
dopMyna Morna IpUMHMMATD VHOI BUJ, B KOTOPOM TePMMH A. y>xe 0003Haua/l He OTIyYEeHHOTO
CcyObeKTa, a aKT OT/IydyeHMs KaK TaKoBoil: ~MMspeKy - A”. BosamokHa 6buta u popmynmposka
“aHadeMaTcTBYI0 (-eM) mmsApeka (u/mnmm ero epecob)”. BBUAY cepbe3HOCTM M OTBETCTBEHHOCTU
TAKOrO Iara Kak IIpefjaHye KOro-i. A. YIIOTHOMOYEHHBIM OPTaHOM /i 3TOrO MOT OBITh

24 Adunorenos [I.E. KoHCTaHTMHOIOMBCKMIT TATPUAPXAT U NKOHOOOpUecKit kpusuc B Busantun (784-847). M., 1997, c.
110, co ccpuakoit Ha Acta SS. Davidis, Symeonis et Georgii, 224.23; Tam ke, 24: «JIes III u KoncranTs V He TONbKO He 6bUIM TTOTBEP-
THYThI I[ePKOBHOMY OCY>K/ICHUIO, HO [ja)ke MIMEHA X He YIIOMIHATUCh» — cP., ofHako Beck H.-G. Geschichte der orthodoxen Kirche
im byzantinischen Reich. Géttingen, 1980, 80: Der Horos <des Konzils von 787> wird abgeschlossen durch vier Anathematismen
gegen die Bilderfeinde. BaxHo, 4T0 nMeHa UMIIEPaTOPOB-MKOHOOOPLEB He IOMIHAIICDH Ha TUTYPruu!
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MePBOHAYAIBHO TOJIBKO MPEICTABUTEIbHBIN COOOP apXuepees, CUHOJ BO I/IaBE C MATPUAPXOM, &
B Haubosee CIOKHBIX CTy4Yasix - BCEMEHCKUIT cobop. Jlae B Tex Cydasix, KOTJa BU3aHTUIICKIE
UMIIEPATOPbl WM TMATPUAPXM ENVHONNYHO pelai BOMPOC O MpPEJaHuM KOro-i. A., OHU
HpeAnoYnTany o0CTaBIATh 3TO Kak oduimanbHoe co60pHOe perneHune. V3BecTeH ammsop u3
n3Hu cB. VoanHa 3/matoycra, Korjga B 6BITHOCTh CBOIO apXMENCKONoM KOHCTaHTMHOMOMBCKIM
OH OTKAa3aJICs1 eANHOINYHO OCYANUTH CTOPOHHUKOB J[MoCKOpa 1 epeTndeckie counHeHuss OpureHa,
HO HacTamBas Ha ~coboproM perernu’ (kaBohikr) Stdyvw(ig cp. Socr. Schol. Hist. eccl. VI, 14,1-3:
Hansen, 335).

C TedeHMeM BpeMeHU IpefaHye A. CTalO COMPOBOXKAATHCS OCOOBIM YMHOMOCTIEOBAHEM.
[Ipy 9TOM IIpeAIICHIBA/IOCh BBIHOCUTD Ji/Isl IOKTIOHEHNs MKOHBI HA CepeflHy XpaMa, BO3SHOCUTb
6rmarogapenne bory 3a TtopxectBo llepkBu Haj epecsimy, IPOUSHOCUTH CUMBOJT Bepbl U
U3BAB/IATH NOCyLIaHue []epKBiy, epeTrKaM MPOU3HOCUTD A., @ IOKPOBUTEIIAM LIEPKBI — SKMBBIM
MHOTOJIETIIE, @ yMEPIIM BEYHYI0 ITaMATh. [Io/THOe Y1HONOC/IejoBaHe " TOPXKeCTBa IPABOCIABAA
C IpOBO3I/IAllleHIeM A. BCeM epeTiKaM ObII0 COCTAB/IEHO IOC/Ie IPeOfO/IeHNsT MKOHOOopUecTBa
B BusanTtum n npunuceiBaerca Megoourw I, marpuapxy Koncrantunonons (843-847). C tex mop
9TO YMHOIIOCTIEIOBAHNME CIY>KUTCS B KadefpabHbIX XpaMax Ha IMTYPIUY B IIEPBOE BOCKPECeHbe
Benukoro nocta (t. Ha3. "Henens npaBocnasus’).

KaHoHm4eckast HeyperyImpoBaHHOCTb BOIIPOCAa O HOPs/iKe HA/MIOXeHus A. IpUBOAMIA K
TOMY, YTO BM3AHTMIICKME MepapXy 3a4acTyIo IpefaBamm A. epeTudeckiie JorMel 6e3 cobopHOro
peleHusA, OT CBOEro MMeHu (cp., Hampumep, 3HaMeHuTble 12 “anademaruamos” cB. Kupunna
Anexcanopuiickoeo npotuB Hecmopus). Ot “aHadeMaTu3Mbl, OJHAKO, caMy IO cebe He
VMU PeaNbHBIX MTOC/IEACTBUI Il COOTBETCTBYOIUX JIULI, A JIMIIb CAYXXWIN TTOJIEMUYECKIM
BBIpaKeHeM [TO3UILIMN JAHHOTO Mepapxa I10 IIOBOJY HeIIpyeM/IEMbIX C ero T. 3p. B3I/IsA40B. B aroxy
TPUATOIOTMYECKNX U XPUCTONIOTMYECKIX CIIOPOB IIEPCOHAIBHOE, He ONMpalolieecss Ha COOOPHYIO
BOJMIIO aHaeMaTCTBOBaHNUeE IOJYYMIO HIMPOKOE PACIHpPOCTpaHeHMe cCpefy 0OroclIoBCTBYOIUX
uepapxoB. VI3BecTHBI Takue cay4an u B nepuop nkoHobopdecrsa VIII-IX BB., korga nsronsemole
MKOHOOOpIIaMy IPaBOCTAaBHble WUIYMEHBI OT CBOEro JIMIla IMCbMEHHO aHadeMaTcTBOBaIN
cobopHublie pertenns epetnkos (cp. Theod. Stud., ep. 48, 44-51 - Fatouros I, 131).

A. MOXeT HajlaraTbCs Kak Ipy >KM3HM, TaK 1 IIOCTIe cMepTH. B mocmegHeM cryyae HamaraeTcs
3allp€T Ha IIOMIMHOBEHME AOYIIM YCOIIIIEro, CIYy>XXEHUNE IMaHUXNA U 3ayrIOKOI7[HbIX HI/ITYPI‘I/IIZ,
MIPOV3HECEHNE Pa3peInTeIbHbIX MOJIUTB.

B ucropun xpuctuanckoit Llepksu Hanbonee fpaMaTM4YHBIM C/Ty4aeM NpUMeHeHMs A. ObIIo
B3ayMHOe aHademaTcTBOBaHMe Pumckoro mpecrtona u KOHCTaHTMHOIIOIBCKOTO mHaTpuapxara
B 1054 1., BCIEACTBYE Yero eVHOe XPUCTUAHCTBO pasfie/nIoch Ha 3amnafiHoe (KaTolnm4ecTBO) 1
BocTounoe (mpaBocnasue)®.

25 A. mmmneparopa — monmerHo He npuMensach! cp. Gouillard J. Le Synodikon de I'Orthodoxie. Edition et commentaire //
Travaux et Mémoires, vol. 2 (1967), p. 125.

26 Beck H.-G. Geschichte der orthodoxen Kirche im byzantinischen Reich. Géttingen, 1980, 146: "Mit dem Anathem belegt
wurde Michael Kerullarios, Leon von Achrida, ein Kanzler des Patriarchen, sowie alle ihre Helfer”.. Kerullarios "warf... den Bann auf
die Autoren der Bulle zuriick”; S. 147 — «Genau wie der Brief Leons von Achrida sakrosankte Riten und Gebrguche der riymischen
Kirche angriff, griffen die Legaten sakrosanktes Erbe der byzantinischen Kirche an. Formal mochten die Kirchen aus dem Spiel gelas-
sen sein, materiell waren sie es nicht»; cp. C. Will. Acta et scripta quae de controversiis ecclesiae Graecae et Latinae saeculo undecimo
composita extant. Lipsiae et Marpurgi, 1861, 157 ff. — anadeMbI IPOTUB IPABOCIABHOI TOTMATUKIL U OOPSITHOCTIL.
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A. BO BHenepKOBHBIX HenAX. [lockonbKy A. ABfAeTcA BBICHIMM LIEPKOBHBIM HaKa3aHUEM,
ee VCIIONb30BaHNE BO BHELEPKOBHBIX (B YacCTHOCTM, IOMUTUYECKNX) LE/AX HEIb3sl CYUTATh
KaHOHMYHBIM - 110 KpaJiHell Mepe, OHO He MIMEET OIOPHI B PEBHEM KaHOHMYECKOM IpaBe. OfHaKO
B YC/IOBUAX TECHOTO CONMVDKEHVS IIePKOBHON VM CBETCKOJ BJIACTV B IIPABOC/IABHBIX IOCYAapCTBaX
MHOrAa VMerna Mecto A. (oTrydenne ot LlepkBu) momuTudeckoro xapakrepa. B ucropun Buzantun
U3BECTHBI C/Iy4yay NpeflaHuA A. MATEXHUKOB 1 Y3ypIIaTOPOB MMIIEpaTOpcKoii BaacTu. Tak, B 1026 .
pu iesiTeNibHOM y4yacTvy umieparopa Koncrantuna VIII 6110 mpuHATO COO0pPHOE ITOCTAHOB/IEHYE
06 A. OpraHM3aTOpaM M yIaCTHMKAM MATEXA IPOTUB CBETCKOJ BIIACTH. AHAJIOTVYHbIE OTIPeIe/IeHIIA
U3IaBa/IMCh ¥ TTOCIeRyonmMu umueparopamu (B 1171 n 1272 rr). (Cregyet 3aMeTuTh, 4TO B 1294 .
natpuapx Voann XII KocMac 1 enycKonsl He JOMYCTUIN U3/IaHUA aHAJIOTMYHOTO ITIOCTaHOBJIEHNS
B nonb3y Muxamna IX). K “nommtnyeckomy” ucnonb3oBaHmio A. mpuberamm Takoke B IIEPUOL
rpak/JaHCKOII BOVHBI B Busantum B 40-e rr. XIV B. OfHaKo 1 TOrjja 3Ta NpaKTUKa BCTPETIIA PE3KUIA
OTIOP CO CTOPOHBI TAKVX BEYIIVX KAHOHUCTOB ¥ OOroc/oBoB, kak marpuapx Ounoderr Kokknx
n Matdeit Anren [Tanapet, KOTOpble ONMpPaNNCh B CBOEI apryMeHTAINM Ha yXKe pacCMOTPEHHBII
tpakTar (IIceBno?)-3maroycra u MHeHme Banbcamona. IIporuBHUKYM “nomutmdeckoir” A., Kpome
TOTO, COBEPIICHHO CIIPAaBEIMBO YKA3bIBA/IM HA TO, YTO Y3ypHAaTOpaMyt ObUI Lie/IbIi psijy aOCOMIOTHO
IPaBOC/IABHBIX BM3aHTUIICKMX VIMIIEPATOPOB, MMEHAa KOTOPBIX, C/IeOBATENIbHO, JO/DKHBI OBITH
BBIYEPKHYTHI U3 JUIITUXOB ¥ He IIOMMHATbCA HAa JIUTYPIUM, 9€ro, OJHAKO, He Ipoucxopmno. B
ucropuu PIIL] 6611 aHamOrMYHBII CTyYait, Korga Ha cobope 1667 I. BO3HUK CIIOP MEX/Ty TPedecKIMM
VI PYCCKUMMM €NVCKOIAMM OTHOCUTEIbHO JOIYCTMMOCTM A. JUI 3arOBOPLIVMKOB, IIbITAIOLINXCA
y3ypIupoBarh BIACTb. [peKy, cchbUlasich Ha HeKoe AJIeKCaHJpUIICKOe Harpuaplibe «coOpaHue
3aKOHOB», HACTaMBa/IM Ha A. /I TAKUX JINL — OFHAKO PYCCKIe apXuepen, IpM3HaBas 3aKOHHOCTD A.
/11 €pETUKOB U PACKOJIbHIKOB, HE BUMIE/IV OCHOBaHMI OTy4aTh OT LlepKBu /1y, BBICTYIAIOUIVX He
IPOTHB IIePKOBHOIA, & TPOTUB CBETCKOI B/IACTI .

BHenlepkOBHBIM SB/ISIETCS M TaK Ha3. ~ allOTpoOIleMYecKoe” yrmoTpebneHue A. - B KauecTBe
MPOK/IATHA 3a T VIV MHbIE HeXKelaTe/IbHble OCTYNKN. TaK, Ha MHOTO4MC/IEHHBIX CPEHEBEKOBBIX
HaATpoOusAX 3aduKCUpOBaHbI HARMUCH, TPO3sLINe aHadeMOolt TOMy, KTo pa3poeT Moruy. [Tuciisr-
KOIIMICTBI TaK)Ke 4acTO M3PEKa/M Ha IEpBON VMM IOC/IENHEN CTPAaHNUIE PYKOIMCY MMCbMEHHbIE
aHageMbl 32 BO3MOXKHYIO KPaXKy KHUTY, YTOOBI OTIIYTHYThb IIOTEHIMAIbHBIX oXuTHTenei. Takne
Ke MPOK/IATHA MHOT/A IIPU3BIBA/INICh Ha TOJIOBY T€X, KTO OCMENUTCA MSMEHNUTD TEKCT KHUTM.

IJyxoBHbIe U opuamdeckue nocnencTsusa A. OduimanpHoe IPOBO3IIALIeHNe KOrO-/I. A.
(mnm Hap KeM-7I. A.) IPUBOAMIO K M3THAHVIO STOTO JIMIIA U3 LIE€PKOBHOM OOIIMHBI, OTIyYEHUIO
OT CB. TaVHCTB, 3alpeTy IIOCEIIaThb IIePKOBb ¥ IIPETEeHJOBAaTh Ha XPUCTUAHCKOE IIOrpeOeHIe.
[TogBepruyThIl A. VICKTIOYA/ICS, TAKUM 00pa3oM, 13 4MC/Ia CIacaeMbIX WwieHoB Llepksu - “Tena
Xpucrosa” Ha 3amazie camoe noszgHee ¢ 9 B. A. moyarajach 1 3a oOIeHe C TULaMy, TPeJaHHbIMU
A. (3akpernneHo 3 mpaswuiaoMm 2 Jlatepanckoro cob6opa 1139 r.). [Ipemannbiit A. ObIT1 OrpaHnyeH
B IIpaBe BBICTYIATb VICTIIOM VI CBUZIETE/IEM Ha CyZe, a ero yOmiicTBO He Kapajiochb B OOBIYHOM

3aKOHHOM IIOpAAKe.

Tsoxeneitmme [yXoBHblE M IOPUAMYECKME IOCHEACTBUA A. JUKTYIOT HEOOXO[MMOCTb
0c000JI OCMOTPUTENBHOCTI IPU HANOXKEHMM ITOM Kapbl - TakK, B ycTaBe Jmiajckoi llepksu

pefycMaTpuBaeTcs o0sA3aTe/IbHasA CAHKIMA CBETCKOJ B/IACTY Ha IIpefjaHle KOro-1I. A.

27 Cunarickuii, c. 58.
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HPI/IMeHHH A. x Hambosee 370CTHBIM U He MOoAAAIOIIMMCA VUCITPABJIEHNIO HapYIINTEIAM
LIEPKOBHOI'O MIpa " €NNHCTBA, uepKOBb OAHAKO HE€ MOXXET YTBEPXKAAaTb OJHO3HAYHO HU TOTO, YTO
Hpe,[[aHHbIﬁI A. 6€CHOBOPOTHO OT/IYy4€H OT CIIaCECHMA, HU TOI'O, YTO CHATNE A. 06s3aTe1bHO IpuBOAUT
K cnaceHuio. Bo Bcex CIyvadaX KOHEYHAA YIacTb QYN ITPENOCTAB/IAETCA BbICIIEMY BO)KbeMy cyny.

CHarue A. Ilpepanme A. He ABIAETCA aKTOM, 0ECIOBOPOTHO 3aKpBIBAIONIVM IyTh K
BO3BpalieHnio B llepkoBb 1, B KOHEYHOM cyYeTe, K craceHnio. ITocne nckpeHHero packasgHus,
OCYXJIeHMA CBOMX 3a0MyX[IeHMII ¥ WCIIOJTHEHMS IIOJIOKEHHOIO IIePKOBHOTO HaKa3aHMA
(emTyMMM), IpeJaHHOE A. JIMIIO MOXKET OBITh IPUHATO 00paTHO B I]epkoBb. YCI0BMA enuTuMmm
MOTYT Pa3HUTBCA B 3aBUCYMOCTY OT BO3PACTa, OJIOXKEHMA U CTENIEHY PACKaAHMA OTTY4eHHOTO0. A.
MO>XeT OBITb CHATA VI IOC/IE CMEPTH - B 3TOM C/Ty4ae BHOBb JIOITYCKAIOTCS BCE BUJIBI IIOMIHOBEHVIA
JLyLIM, IOTy4aloleil TAKUM 00a30M 6/1aroflaTHOE COREVICTBYE Ha ITyTH K CITACEHUIO.

B 1964 r. B Vepycanume no mHunmatuse AduHaropa, narpuapxa KoHcTaHTMHOIOIBCKOTO
(1886-1972), cocrosinach ero BcTpeya ¢ nanoit Pumckum ITasrom VI. 910 6b11a IepBas BcTpeya
r1as [pexo-npaBocnaBHoI 1 PuMcko-karonnyeckoit Lepkseit co Bpemeny OnopeHTUICKO YHUN
1439 1. IToce aTOTO OBIIM OTMEHEHBI B3aMIMHBIe aHa(deMbl, CyllecTBoBaBIINe ¢ 1054 T.

A.BPycckoitllpaBocnasnoiillepksu. [IpumenenneA. 8 PTII] o6nagaeT psagoMcyiecTBeHHBIX
0cobeHHOCTel! 110 cpaBHeHMIO ¢ ApeBHeit LlepkoBbio. Vicropus PIILI, B oTmune oT BU3AHTUIICKOI
IlepxBu, Ob1a OGegHa epecsiMU 1 IIOYTU He 3HaJIA C/Ty4aeB sIBHOTO OTIAJICHNUsA OT XPUCTUAHCTBA B
S3BIYECTBO VIV HEXPUCTUMAHCKME KOH(peccun. 3aTo O4eHb HaJo/ro 3aTsHynach Ha Pycu 6oppba
C NEpeXXUTKAMM A3bIYECTBA. B JIOMOHTONbCKYIO 910Xy BO3HMK PAJ NPaBWI, HalpPaBJIEHHBIX
IPOTMB A3BIYECKUX 0OPANOB — TaK, Mpas. 15 1 16 Mutp. Moanna II (1076/1077-1089) o6bsaBIAIOT
«IY>KJBIMM HAIlell Bepbl I OTBEPXKEHHBIMY OT COOOPHOII LIepKBM» BCEX, KTO MPUHOCUT >KEPTBBI
Ha BepIIVHAX Top, Y 60/I0T U KOJIOALeB, He COOIIIOfaeT YCTAaHOB/ICHMsI XPUCTMAHCKOrO Opaka 1 He
npuyaaeTcs Xots 6l pas B rog?®. ITo mpas. 2 mutp. Kupmmna II (ok. 1247-1281) ornydeHne ot
IlepkBy rpo3uIO TeM, KTO B LIePKOBHbIE IIPA3IHMUKI YCTPauBasl IIyMHbIe UTPbI X Ky/IauHble 6o,
npuyeM Iorubmme B TaKuX 00X IpefaBaluch MPOK/IATUIO «B CUM BeK U B Oyaywmiin?. Kpome
TOTO, IpaB. 5 M-Ta JloanHa oTny4aer ot LlepKB1 HeNpMYaLAIOIINXCA B PYCCKOV 3€MJIE U B BEJIMKII
HOCT yIOTPeO/IAIONINX MACO Y «CKBEpHOe», IpaB. 23 — Jnl, MPOJAIIINX XPUCTUAH B pabCTBO
«IIOTaHBIM», IIpaB. 25 ¥ 26 — BCTYNUBIINX B KPOBOCMECUTEIbHbIE Opaky, Ipas. 22 OT/Iy4aeT OT
HPUYACTSA JINLI, BUHOBHBIX B MHOTOXKEHCTBE MJIV IIPeTI00O/IesTHIIM.

B TO BpeMa Kak B IIEHTPaIbHBIX 0OmacTAX Poccym rocropcTBoBaio IpaBOCIaBuUe, CPeny
HaceJIeHNs 3aIlaJJHbIX OKpanH Poccuiickoro rocyapcTsa CIyqamich YKIOHEHV B KaTOINYIECTBO
VULV IPOTECTAHTCTBO. YK/IOHEHNA B MIHbIE KOH(ecCH IPOMCXOAVIN TaKkxe Ha Boctoke (ocobeHHO
Cpeny MyCy/IbMaH, IPUHABIINX IIPAaBOC/IaBYE ITOJ BIVITHVIEM 0OCTOATENIbCTB /1 3aTeM BepHYBILIXCA
K CBOeil IpexxHell Bepe). EnBa /i He eIMHCTBEHHO PYCCKOJ epechio SIBJAETCS HOBIOPOJICKO-
IICKOBCKas epech cTpuronpHukos (XIV B.), mpomo/pkuBinascs nosgHee, B XV — Had. XVI BB. B
HOBI'OPOJICKO-MOCKOBCKOJI epecy T. Ha3. «KUAOBCTYIOWMX» (00e epecu 0OHApy>XMBAIOT 06O1ye
4epThl, POSHAIME MX C IpoTecTaHTu3MoM). CBoeoOpasHbIM sABIeHMeM Pycckoit IlepkBu cran
CTapooOpsiuecknii packon 1666-1667 IT., BOSHMKIINI Ha MOYBE HECOITIACUS C MCIIPAB/IEHEM
I]epKOBHBIX KHUT 1 0OpPs/IOB 110 Tped. 0Opasiy. HakoHell, 1oBOIbHO 60/IbIIOE pacpoCTpaHeHe
nomry4yuao B Poccun cekTaHTCTBO.

28 EK 11, 83.
29 EK 11, 183.
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IlepkoBHOE OTIy4YeHME IPOBO3INIALIANIOCH TAKXK€ INPOTUB /UL, COBEPIUIABIIMX TKKIE
IPeCTYIUICHN: NIPOTUB TOCYAAapCTBA — CAaMO3BaHIIEB, OYHTOBIVKOB, I3MEHHIMKOB. Bo Bcex aTux
KOH(IMKTAaX CO CBETCKOJI BJIACTBIO IPUCYTCTBOBAJI, OHAKO, 5JIEMEHT BBICTYIUICHNS ¥ IPOTUB
npaBociIaByA — 160 B popMe Cropopa ¢ epeTnkamu (mepexoy camospanna Ipuropusa OrpenbeBa
Ha CTOPOHY IIO/IbCKMX MHTepBEeHTOB B Had. XVII B., usmeHa rermana Manopoccun Vipana Masernbr
B 1709 I. BO BpeMs1 BOJIHBI CO IIBefjaMi), MO0 B BIJie IPSIMBIX TOHeHMIT Ha LlepkoBb, Kak BO BpeMs
KpecTbAHCKMX BoviH XVIII B.

«YuH npaBocnaBus», nepemenmunii B Pycckyo llepkoBb nocne kpemenus Pycu, nocrenenHo
HOZIBEPrajICs 3[eCh M3MEHEHVSIM U IOTIOTTHEHVSIM — B KOH. XV B. B Hero ObUIM BK/IIOUEHbI MIMEHA
NpeABOANTENEN «KUAOBCTBYIOIINX», B XVII B. — MeHa M3MEHHUKOB U CaMO3BaHLEeB «[pumku
OrpenbeBar, « ITMMomKM AKMHAMHOBa», MATe>XHMKA CTeHbKM PasuHa, pacKobHUKOB ABBaKyMa,
Jlazaps, Huknrer Cysganbna u ap., 8 XVIII B. - nma «/Bamkn Masensr»”. YnH nmpaBocnasus,
JOIyCKABIINI MISMEHEHNA CO CTOPOHBI €MTapXMa/IbHbIX €MMCKOIIOB, C TEYEHNEM BPEMEHN YTPATU
ennHOOOpasue — mostromy cB. CuHOA B 1764 I. BBel €ro HOBYIO, MCIIPABIEHHYIO peaKIuIo,
o6s3aTenpbHYI0 1A Beex erapxuit. B 1801 r. uns [TpaBocaBus ObII CYIL[eCTBEHHO COKpAllleH — B HeM
HepeYVIC/IeHbI TOJIbKO CaMI epecyt, 6e3 YIIOMIHAHNA MEH epeTIKOB, a 3 MIMEeH I'OCYAapCTBEHHbBIX
IPECTYITHUKOB OCTaBJIeHbI (y)ke B MCIpaBleHHO ¢opme) Tonbko «Ipuropmit OTpenbeB» n
«VIBaH Masena». ITosgHee, B pegakumu 1869 I. 3T1 MMeHa Tak>ke OBLIN ONYIIEHBI — BMECTO HUX
B YJHE I0ABMIACh 00masn ¢pasa o «Iep3anlux Ha OYHT» IPOTUB «IIPaBOC/IABHBIX TOCYAperi».
Takum o6paszom, mpy aHadeMaTCTBOBAHMM M3BECTHBIX /NIl l[epkoBb C TeueHMeM BpeMeHMU
HOCTENEHHO COKpAIlja/ia UX YNCIO0, M30eras Ha3bIBaTh MMEHa U 0003Ha4ast 9TUX /UL 0000IeHHO,
0 IIPUYACTHOCTY K TOMY VIV MHOMY JJOTMaTN4eCKOMY (IMCUMIUIMHAPHOMY) 32071y K/JeHIIO VTN K
rOCyapCTBEHHOMY IIPeCTYIUIEHUIO.

Bonbioit pe3oHaHc B poccuiickoM obiiecTBe Had. XX B. HOMYyYmIo oTinydeHne ot Llepksu
nucarens rpada JI.LH. Toncroro, ocymectsnenHoe B nocmanuy ¢B. CuHopa ot 22.02.1901 r. 3a
B3IJIAAZIbI, HECOBMECTVMbIE C IIPYHAMIEKHOCTBIO K ITpaBociaByuio. OTaydeHne ObIUIO BBIIEP>KaHO B
IeTMKaTHBIX GOPMYINPOBKAX: «OTTOPT ce0s1 caM 0T BcsAKoro ob1enms ¢ [epkoBbio», «IJepkoBp He
CUUTAET €r0 CBOMM WIEHOM», «OTIafleHne ero oT LlepkBu».

30 Cysopos, O 1epk. Hakas., 150.
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Slavery in Byzantium from 566 until 1453

0 The chronological frame is, on the one hand, set by the death of Justinian I (565), and the
Ottoman conquest of Constantinople, on the other hand.

First and foremost, a word about the sources of slave labor during this period: these were
children born to female household slaves, the acquisition of male and female slaves by means of
inheritance and gratuitous transfer of ownership, that is endowment, but above of all, the purchase
of male and female slaves on the slave market. Another source was the acquisition of slaves by war,
that is, by the enslavement of prisoners of war, partly also by means of piracy. As a rule orthodox
co-religionists and compatriots (homophyloi) were released, but not Latin (Catholic) foreigners
(allophyloi). Slaves however, acquired as prisoners of war, were often sold, exchanged or ransomed.
In a very few cases enslavement was imposed as a penalty by the civil and ecclesiastical courts.

I Turning now to the legal framework mentioned in my paper’s title. The legal definition of
slavery and its modification in the Byzantine Empire can be seen most clearly in the regulations
found in the civil norms as decreed by the Emperors. Although the predominant evidence comes
from law codes, other sorts of evidence — individual laws and novels or collections of novels, a book
of regulations or the list of decrees included in Theophanes’s world chronicle provide additional,
more concrete evidence. To a great extent, however, the Corpus juris civilis initiated by Justinian I
remained valid and was subjected to a Greek revision or rather an incomplete adjustment under the
Emperors Basil I (867-886) and Leo VI (886-912). This revision is reflected in the “the 60 Imperial
books” entitled “ta Basilika biblia” (= “ta Basilika/the Basilics”) and formed the collection of the
valid “Imperial” law codes, which was probably completed in 888 (Délger-Miiller No. 514a). In this
way the Byzantine Empire received a renewed Roman legal foundation in the Basilics. In addition
the civil codes were augmented by the canon law, consisting of the rules and regulations issued
either by the Byzantine Orthodox Church alone or together with the Emperor. These regulated faith
and the religious life of Christians in the Empire.

The law codes of concern to us are the following: the Ecloga, the book of statutes promulgated
by Emperors Leo III. and Constantine V. in 741 (D6Mii 304); the Eisagoge (formerly Epanagoge),
from 885/6(?) [the last year of Basil I; DoMii 505b], a code, which was only valid for a few months;
and the Prochiron (Procheiros Nomos), promulgated 907 (?) by Leon VI. (DoMii 549a).

The following individual laws and novels concern slavery to a greater or lesser degree: the re-
affirmation by Justin II. in 572 of Justinian’s novel 144 against the Samaritans (and other heretics),
DoMii 25b ; the (questionable) novel by Phokas (602-610) concerning taxes on ships which sailed
through the Bosporus with slaves on board, D6Mii 161; the novel concerning marriage announced
by empress Irene in 780 (D6Mii 338); 22 of the 113 novels by Leo VI (from 886/9, in part later).
In addition we have the (2.) novel issued by Romanos I Lakapenos as early as 928/929 against the
drive of the “powerful” (dynatoi) to acquire land (D6Mii 628) and two novels by Constantine VII.
Porphyrogennetos (944-959): One (D6Mii 678) concerns the inclusion of the value of existing,
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but now to be freed slaves in intestate inheritance, while the other novel (D6Mii 679) concerns the
treatment of runaway slaves. The so-called -novel on monasteries by Nikephoros’ I1. Phokas from
964( DoMii 699) is only marginally pertinent, whereas the individual novel, probably dating from
971, issued by Emperor John I Tzimiskes concerning a “slave toll” (D6Mii 754) is important. So,
too, is the novel enacted by Alexios I Komnenos in 1095 (D6Wirth 1177, 1178), which served a
double purpose, to be explained later. John Kinnamos reports indirectly about a decree issued by
Manuel I Komnenos (1143-1180) against self-selling as a slave, but since current research considers
it to refer only ostensibly to slavery we can disregard it.

Finally we have two other works, consisting of regulations, to consider: one is the famous list
of measures, known as the so-called “10 evil deeds” of Emperor Nikephoros I dating from 809/10,
where however only a single one the (D6Mii 377) is of interest; the other work is the even more
famous Book of the Eparch (the Eparchikon biblion) issued by Leo VI in 912 (D6Mii 556a).

After this overview let me provide further information on the intention and purpose of the
sources I've just mentioned, beginning with the Ecloga. After a period of crisis in which knowledge
of valid legislation had declined, the Ecloga reinforced essential parts of Justinianic legislation in a
modified form, combining this with a number of new supplements. There are 18 titles, often divided
into chapters (with sub-sections): title 8 concerns “manumission/release and (re)enslavement’, also in
relation to prisoners of war. Ecl. 8,1-4 reinforces the various types of release that had been regulated
by Justinian’s CIC and canon 85 of the Concilium Quinisextum/Council in Trullo from 691/692. While
8.1,4 is partially new, 8.1,6 is completely new: For the first time 8.1,4 allows a master or mistress or
even “their children with the parents’ consent” to free a slave by having him baptised. And according
to 8.1,6 a person who continues to be held in slavery although he has been granted his freedom,
should “turn to the Holy Church or to the relevant official” and prove his status in order to have “the
benefit of his emancipation”. Title 8,2 determines that a free man who is “taken prisoner of war by
foes” and sold as a slave by them (to a Byzantine, of course), should regain his status as a free man
from his new master, if the slave can “pay the price [previously] arranged” with the master. If he (the
slave) is not able to do this, “the master who has bought him should retain him as a hired serf until he
has received the sum agreed on”, but “judges should determine the value which is to be credited to the
ransomed [t® dyopacOévti] annually in lieu of pay”. (E.H.Freshfield: A Manual of Roman Law. The
Ecloga...rendered into English, 1926, 89 wrote erroneously “to the ransomer”).

This regulation curbed slave trafficking in part since it put a stop to resale. According to Yuval
Rotman (Byzant. Slavery and the Mediterranean world, 2009), however, it also opened the door to
the practice increasingly followed by the Byzantine Empire of exchanging (or ransoming) prisoners
or slaves with foreign powers. The regulations in Ecl. 8.4,1-2 are also new: a slave who has returned
from captivity as a prisoner-of-war, “and has inflicted any damage on the enemy for the benefit of
the state” should be released. A person who has escaped from captivity without inflicting damage on
the enemy “should remain a slave for five years” before being given his freedom. According to Ecl.
8,4,2 a slave who defects to the enemy, and then returns in remorse, should remain a slave lifelong
on account of his desertion.

The regulations for slaves in title 17, the part of the Ecloga which concerns itself with criminal
law, are in part modifications or innovations. For example 17,12 “the master of a slave who has
committed theft” should “pay compensation” if he “intends to retain this slave”; otherwise “he
should present him to the person he had robbed, in full ownership” This regulation was adopted
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by the Eisagoge and the Prochiron, but not by the Basilics. The compensation should evidently be
understood in such a way that the person robbed receives both the goods and the compensation
due. Regulation 17, 17 deals with this too: someone who “abducts, hides or conceals someone else’s
slave” must not only return the slave but also “present the owner with a further slave or with the
price for one”. That means, unlawful appropriation (plagium) of a slave is now legally separated from
unlawful appropriation of a free person which is treated in title 17, 16.

The reform of the older regulation lies in the fact that the price is now left unspecified in contrast
with the sum of 20 solidi, fixed by Justinian (Cod. 6,1,4). In addition it is no longer necessary to pay
the double value in compensation which it would be for stealing an article/furtum (cf. Ecl. 17,11),
that is two slaves or their value. This is (by Sinogowitz, Studien z. Strafrecht der Ecloga) taken to be
evidence for the fact that the Byzantines no longer considered slaves “simply a commodity, as they
had in earlier times”. The old exemption from punishment for fornication with slaves in ones’ own
possession, is rescinded by Ecl. 17, 21, which now determines: “Local officials” are to clarify the
facts and then sell the slave in another province, the proceeds going to the state. Intercourse with a
female slave not in one’s own possession is regulated in 17,22: the fine and compensation is given
as 36 Nomismata (that is roughly a quarter of the annual average assets of ca. 2 pounds/litrai in
gold) to be paid to her master by a well-to-do (entimos) culprit. This far exceeds the normal value
of a slave which is estimated at 10-20 Nomismata (see the price list contained in the Prochiron).
A culprit of “lower class” (euteles/humilior) was to “be beaten” or to pay according to his means.
(Terms normally denoting slaves: oiketes, doulos/e).

The Prochiron adopted this regulation and improved on it. The novel issued by Irene mentioned
above states that “no-one may enter into lawful marriage with a girl of slave status”; a state of affairs
which had, according to the Ecloga’s editor Ludwig Burgmann, “been allowed, implicitly but also
quite obviously in the Ecloga.” Later Emperors had not confirmed this prohibition because they did
not share Irene’s willingness to comply with the quote “maximum demands made by the church’, as
Burgmann put it!

Regulations in the Eisagoge concerning slaves and their release are found in particular in
title 37 (on manumission and freedmen/women/peri eleutherion kai apeleutherion), title 40 (on
penalties) and in the almost analogous passages of the Prochiron, title 34 (on manumission) and
39 (Peri poindn /on penalties). Both law codes adopted most of their criminal law from the Ecloga.
Indeed “criminal proceedings against slaves were [also] permitted (by Justinian’s time at the latest)”,
meaning that they were no longer “exempt from punishment” Thus it was in Spyros Troianos’s
words “expressly prescribed for some serious offences that the culprit’s legal status was irrelevant for
the prosecution’, or other factual findings were formulated in such a way that “only slaves could have
committed them.” (Troianos, Bemerkungen zum Strafrecht der Ecloga, FS Svoronos 1986, 56,58).

The only pertinent one of Nikephoros I's “evil deeds” that I mentioned above involves taxing
the purchase of slaves, because, according to Theophanes “those who had bought household
slaves/oiketika somata outside Abydos and especially in the Dodecanese were to pay an impost
of 2 Nomismata per head.”. Hence the emperor, or rather the fisc, wanted to profit from the slave
trafficking in the Aegean as far south as Rhodos.

Of the 22 novels of Leo VI which concern slaves, the following should be highlighted: No. 38
allowed Imperial slaves to dispose of their own property. No. 40 rules that slaves owned by captives
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who die intestate and without issue should not fall to the state but be released. No. 59 forbids a free
man to sell himself into slavery. No. 60 forbids castration, also for slaves; should it be carried out,
the slave must be released. No. 67 states that a man who defects to the enemy twice should be sold
into slavery for three years — and if he defects more than three times he is to be sold into slavery for
good. No. 100 allows a free person who desires to marry a slave to sell himself to a master of his
choice. Both should be released at his death together with their children. If the free partner does not
desire to become a slave, and cannot ransom his partner, he may work for the master for wages of 2
Nomismata per year until he has paid off the stipulated sum. No. 101 states that a manumitted slave
who marries a slave may either renounce his manumission and remain a slave until his master dies,
or pay the price stipulated for the manumission of his partner. If he attempts to achieve the release
by force (without paying) he must remain a slave because of his lack of respect. Of the 35 novels
by Leo VI which deal with ecclesiastical issues, only Nos. 5, 6 and 9-11 refer to slaves. They were

issued so as to eliminate discrepancies between (secular) civil and canon law. The late Marie Theres
Fogen, however, almost totally denies that Nos. 9-11 about “escaped slaves who were consecrated
as clergy, monks or even bishops” could have had any effect “since they were irrelevant, marginal
regulations.” In general she also sees in the “very abstractly stylised novels of Leo VI a retreat and
concentration on the symbolic” But she does, in her commentary on No. 49, point out that Leo VI
consciously revoked the option authorized by Justinian and confirmed by Dig. 22,5,7, of treating
testimony given by slaves as “valid if no other evidence was available” in the iudicia publica. The
very fact that Cod. Iust. 6,23,1 (dealing with the acceptance of a slave as witness to a will) is missing
from the Basilics is a strong indication that Leo actively intervened in this way.

Let’s now turn to a one-off decree of John I Tzmiskes. This concerns a tax on the slave trade and
decrees that officers and soldiers may sell or give their prisoners-of-war and other people enslaved
during the war tax free (that is free of “kommerkion”) to comrades in arms or serving officers. This
is also true for slaves, presented by a soldier “to persons in the capital or in the provinces”, or those
“sent to his own property or to his relatives”. But for slaves sold in the marketplace to a local archon
who had not taken part in the war, the buyer must pay a tax, and likewise if he then sold them again.
If a local archon who had not taken part in the campaign buys slaves on the army’s return and
sells them to his friends, the buyer must also pay the tax. For slaves captured during the siege of a
stronghold by marines cooperating with cavalry no tax is due. If, however, the marines buy slaves
in the market from a slave dealer or from Bulgarians, then taxes are due. Marines who fraudulently
acquire slaves in times of peace must pay the tax and will also be prosecuted. If slaves are sold or
given to marines by cavalry officers during a joint operation of navy and cavalry then no taxes are
due. In the whole text the slaves are designated only by the term “psycharia”. - This novel of 971,
of which a critical edition has recently been published in the Frankfort Series Fontes Minores 12 by
Martin Vucetié, is the reaction to the increased number of enslaved prisoners-of-war caused by John
I Tzmiske’s campaign against Bulgaria and the resulting upswing in trade. According to its editor it
regulates “which of the enslaved prisoners-of-war were to be taxed and which slaves were tax free”
Through this novel the Emperor apparently intended to increase the flow of cash into the public
purse and — by means of tax relief - to heighten the soldier’s motivation to take part in campaigns.

The series of imperial novels on slaves ends with the novel issued by Alexios I Komnenos
in 1095 and this served a double purpose: It prohibited the masters of slaves who had filed a suit
for manumission on the grounds of being descendants of (free) Bulgarians (not of Bulgarian
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prisoners-of-war) from producing counter witnesses. Slaves, however, were permitted to produce
counter witnesses if their master sued them. On the other hand slaves were allowed (for the first time)
to have their own marriage consecrated by the church; their masters were called upon to respect this
wish. If they refused they forfeited these slaves. This rule was slow to take effect as we can see in records
of ecclesiastical courts from the 12 C. However, we should keep in mind, that this church marriage
concession for slaves did not lead to manumission nor did it change a slave’s legal status.

We now come to the Book of the Eparch, which Leo VI issued as a book of rules having the
force of law. It is according to its editor Johannes Koder “the most important written witness to the
history of Constantinople’s economy.” We must remember, however, that the BoE is incomplete and
does not include all trades, professions and guilds. The 22 titles of the BoE mention freedmen and
slaves several times. It does not differentiate between what a doulos and an oiketes may do, although
it does differentiate in its use of these terms. According to Koder (JOB 41/ 1991) doulos “is used
in express contrast to eleutheros when the same situation has differing consequences for freemen
and slaves as far as sentence, surety when setting up a business or the explicit definition of job
specifications is concerned” The term oiketes is used (as Koder states) “when referring to activities
which the owner is going to authorize or commission the oiketes to carry out. It is also used when
the legislator declares that a particular profession may not be practised by oiketai (for example the
profession of someone who prepares silk, that is a katartarios) and finally in the particular case
where the sale of highly specialised workers from silk production ‘to outsiders or foreigners’ ...is
prohibited. In general, ...the BoE tacitly assumes that slaves possess a legal and social status which
allow them to work as entrepreneurs in most professions” As far as penalties are concerned, it is
striking that in BoE 2,8 (on the goldsmiths) slaves who exceed the maximum allowed weight when
buying gold bullion (for further processing) without giving notice to the master of the goldsmiths
are punished with confiscation. And according to BoE 12,9 (on the soap boilers) slaves who do not
follow the regulations concerning the seals of the scales used in the soap industry are punished by
being handed over to the Imperial household.

Turning to the church, there are only a few decisions taken by the so called Synodos endemousa
at Constantinople, which concern slaves, the most important being the regulation about church
asylum for slaves. Although the church did not originally offer asylum to slaves who had committed
an offence, the following resolution was passed in 1059 prompted by a particular case (Grumel-
Darrouzes 887). The Church would protect slaves seeking asylum out of sympathy and, acting in a
maternal spirit, would save them from capital punishment. However, by selling them to religious or
church institutions they were sentenced to lifelong slavery with no hope of achieving freedom. They
were to remain conscious, in this way, of their crime and to repent. In this particular case a slave
who had confessed to murder was committed entirely into the care of the Bishop of Priene after
he had donated 24 Nomismata, to serve him and his successors. No bishop or cleric could sell him
outside the church or give him any chance to escape the Synod’s punishment. If he did manage to
escape he was threatened with even harsher conditions, while the bishop and the bishopric were to
be punished under church law. Some other cases in which slaves were involved can be found in the
late Byzantine Patriarchal records. All of them are registered in the index, volume 7, of the Regestes
des actes du Patriarcat de Constantinople, prepared by Jean Darrouzes in 1991.

IT Of the surviving juridical texts which were never enacted three are often cited and were
long considered to be laws: the Nomos Georgikos (The Farmer’s law), the Nomos Rhodion Nautikos
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(The Rhodian Sea-Law) and the Nomos Stratiotikos. They are generally found - according to
L.Burgmann - “in the context of legal guidebooks from the 8* and 9" C - the Ecloga, Eisagoge,
Prochiron and Epitome — and their derivatives” The Nomos Georgikos is structured in 85 paragraphs
and was evidently often used. Originating from the 7"-9" C, we find many manuscripts from the
10™ C onwards, as is shown by Igor Medvedev’s critical edition. It deals with peasant regulations
and customs for an area rich in vineyards but not in olive groves. Slaves are only mentioned in §
45-47 and 71-72 “in connection with cattle rustling ... and with the delivery of cattle to shepherds”
Capital punishment for slaves guilty of losing a herd of cattle or of stealing cattle is also mentioned.

The Nomos Nautikos is a collection of regulations for maritime jurisdiction, compiled between
the 6™ and the 8" C, perhaps even as late as the second half of the 9" C. § III 15 discusses slaves on
board ship. The Nomos Stratiotikos was compiled by 900, and probably much earlier. Regulation
22 records that a person who is conscripted and evades service by fleeing, is to be enslaved for
betraying his own freedom.

Revealing insights into the status of slaves from the viewpoint of the civil legal courts in the
capital city are found in the collection known as the Peira, According to the Prolegomena to the
PmbZ 11, it was compiled around 1040/50 probably for teaching purposes by an “assistant and
admirer of the judge Eustathios Rhomaios (ca. 970-1040).” It consists of 75 titles and 1048 chapters.
According to Helga Kopstein's central article about “Slaves in the Peira” [Fontes Minores 9,1993]
“slightly more than 100” of the 1048 chapters, “thus 10%, address legal questions about slavery or
mention slaves or freedmen.” The critical edition of the Peira is currently being prepared by Dieter
Simon and Diether R. Reinsch.

Further source material of legal or at least juridical character consists of Byzantine treaties
with other states, because they also deal with slaves in several aspects, thus treaties with the Califate,
with the Rus,, with the tribes of the Hamdanids or the Banu Habib. Amongst late Byzantine treaties
the most remarkable for us is that concluded with the Mamluk-Sultans in 1281 (D6Wi 3054b).
Finally we know several wills, which mention slaves and give details about manumission: the will of
the Cappadocian landowner Eustathios Boilas in 1059 is the most detailed one.

Lit. G. Prinzing, s.v. Byzanz, in: Handworterbuch der antiken Sklaverei. Im Auftrag der
Akademie der Wissenschaften u. der Literatur, Mainz, hrsg. v. H. Heinen et alii, red. J. Deissler,
Lieferung 1-5 (or 6), Stuttgart 2016 (with bibliography).
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Bestimmungen zum Hochverrat in mittelbyzantinischen Rechtsbiichern

Versucht man, einen vormodernen ,,Staat“ nach der Stabilitét seiner Fiihrungsspitze qualitativ
zu bewerten, so schneidet das Byzantinische Reich eher schlecht ab: Dass sich der Kaiser wihrend
seiner Herrschaft mit Verschworungen auseinanderzusetzen hatte, war mehr Regel denn Ausnahme.
Nicht selten erlag der basileus einem Komplott und verlor dabei neben Herrschaft auch sein Leben.?
Diese Instabilitdt an der Spitze des Byzantinischen Reiches war insofern bis zu einem gewissen Grade
systemimmanent, als erstens das Kaisertum im Prinzip jedem offenstand und zweitens der Kaiser
selbst zwar eine sakrale Person war, eine erfolgreiche Usurpation jedoch gleichwohl ex eventu als
Ausdruck gottlichen Willens gedeutet werden konnte. Zwar spielte der dynastische Gedanke tiber
weite Phasen der byzantinischen Geschichte eine bedeutende Rolle, doch gab es selbst zu diesen
Zeiten, in denen ein vergleichsweise hoher Grad an Stabilitdt zu erwarten gewesen wire, zahlreiche
Umsturzversuche, die letzten Endes blof3 nicht von Erfolg gekront waren. Ganz abgesehen davon
konnte der Kaiser natiirlich auch von einem Mitglied seiner eigenen Familie gestiirzt werden. Das
Kaisertum war folglich fiir seinen Inhaber ein hochgradig gefahrliches ,,Amt® Ralph-Johannes Lilie
berechnete etwa fiir die mittelbyzantinische Zeit (602-1204), dass iiber 50 Prozent der Kaiser durch
eine Usurpation an die Macht gelangten.*

Wie man mit Aufrithrern und Usurpatoren nach einem gescheiterten Aufstand, Anschlag bzw.
Umsturzversuch im Einzelfall verfuhr, hielten insbesondere byzantinische Geschichtsschreiber
und Chronisten fest. Ohne an dieser Stelle ins Detail zu gehen, kann konstatiert werden, dass die
StrafmafSnahmen erheblich variierten, und von Exekution iiber Verstimmelung, Verbannung und
Konfiskation bis hin zu einer Einweisung in ein Kloster reichten. Dariiber hinaus konnte der Kaiser
natiirlich prinzipiell auch Milde walten und den Straftiter begnadigen lassen, wenn dies in seinem
Interesse lag.

Angesichts der groflen Anzahl an - oftmals erfolgreichen - Umsturzversuchen liegt der
Verdacht nahe, dass dies - gerade im Falle einer Herrschaft mit schriftlich fixierter Rechtstradition,
wie es das Byzantinische Reich war®® - auch seinen Niederschlag in juristischen Texten fand, und

31 vgl. dazu bspw. R.-J. LILIE, Der Kaiser in der Statistik. Subversive Gedanken zur angeblichen Allmacht der byzantinischen
Kaiser, in: Hypermachos. Studien zu Byzantinistik, Armenologie und Georgistik. Festschrift fiir Werner Seibt zum 65. Geburtstag,
hrsg. von CH. STAVRAKOS/ A.-K. WassILIou/ M. K. KRIKORIAN, Wiesbaden 2008, S. 211-233. Zur frithbyzantinischen Zeit s. nun vor
allem R. PFEILSCHIFTER, Der Kaiser und Konstantinopel. Kommunikation und Konfliktaustragung in einer spétantiken Metropole
(Millennium-Studien, 44) Berlin/ Boston 2013. Zu Aufstinden und Usurpationen von der Mitte des zehnten bis zum frithen zwolf-
ten Jahrhundert s. J.-C. CHEYNET, Pouvoir et contestations & Byzance (963-1210) (Byzantina Sorbonensia, 9) Paris 1990.

32 Livik, Kaiser (wie Anm. 1) S. 215. Fiir die gesamte byzantinische Zeit (324-1204) kommt er auf 37 erfolgreiche Usurpatio-
nen bei einer Anzahl von insgesamt 94 byzantinischen Kaisern; ebd. S. 212 f.

33 Zur juristischen Literatur im Byzantinischen Reich s. P. E. PIELER, Byzantinische Rechtsliteratur, in: H. HUNGER, Die ho-
chsprachliche profane Literatur der Byzantiner, Bd. 2 (Byzantinisches Handbuch im Rahmen des Handbuchs der Altertumswissen-
schaft, 5,2) Miinchen 1978, S. 341-480; Sp. N. TRO1ANOS, Ot Tt y£¢ Tov Bulavtivod Awkaiov, Athen/ Komotini *2011. Einen konzisen
Uberblick gibt auch B. STOLTE, Justice: Legal Literature, in: E. JEFFREYS/ J. HALDON/ R. CorMACK (Hg.), The Oxford Handbook of
Byzantine Studies, Oxford 2008, S. 691-698.
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zwar insofern, als dem Hochverrater durch die hieraus abgeleitete Rechtspraxis in aller Deutlichkeit
und Schirfe die Konsequenzen seines Handelns vor Augen gefithrt und er dadurch idealiter von
einem derartigen Versuch abgehalten wurde.

Ausgehend von diesen Voriiberlegungen, moéchte ich im Folgenden den rechtlichen
Bestimmungen zum Hochverrat* in drei mittelbyzantinischen Rechtsbiichern nachgehen, und zwar
in Ecloga®, Eisagoge®® und Prochiron*. Dass diese Bestimmungen ihre Grundlagen zu einem guten Teil
im Corpus iuris civilis des Kaisers Iustinianos I. (527-565) haben, muss kaum betont werden. Es sind
dort vor allem der 4. Titel des 48. Buchs der Digesten®® sowie der 8. Titel des 9. Buchs des Codex™ (Ad
legem Iuliam maiestatis), die mit einer Vielzahl an Bestimmungen zur Thematik aufwarten und die in
griechischer Ubersetzung Eingang in die - spéter Basiliken genannten — 60 Biicher Kaiser Leons VL
(886-912) fanden.* Im Vergleich zu diesen Bestimmungen, die hier und heute aus Zeitgriinden in ihrer
Gesamtheit nicht ausfiihrlicher beriicksichtigt werden kénnen, nehmen sich jene in Ecloga, Eisagoge
und Prochiron eher bescheiden aus, was aufgrund des bereits in den Titeln der drei Biicher deutlich
werdenden Charakters dieser Schriften (,, Auswahl, ,,Einfithrung®, ,,Handbuch®) nicht verwundert.

Wenn bislang unter Hochverrat lediglich Anschldge auf und Umsturzversuche gegen einen
herrschenden Kaiser verstanden wurden, so greift dies letztlich zu kurz. Als Hochverrat gilt - modern
gedacht - generell ein Angriff auf den inneren Bestand oder die verfassungsmiflige Ordnung eines
Staates. Von ihm geschieden wird zumeist der Landesverrat, der sich gegen die duflere Sicherheit eines
Staates, sowie das Majestétsverbrechen (gr. kaBooiwotg, lat. crimen laesae maiestatis), das sich gegen die
Person des Herrschers richtet. Da einerseits in einer — nicht zuletzt sakral legitimierten — Monarchie
ein Anschlag auf das von Gott eingesetzte Oberhaupt, den basileus, immer auch als Anschlag auf die
gottliche Ordnung, d. h. auf die politeia — den ,,Staat” — selbst interpretiert werden konnte (und auch
wurde) und da andererseits die Scheidung zwischen ,,Innenpolitik“ und ,, Auflenpolitik” und damit
zwischen ,innerer® und ,,auflerer” Sicherheit im modernen Sinne hiufig ebenso schwer auf vormoderne
Verhiltnisse angewendet werden kann, erscheint es zielfiihrend, im Weiteren auf diese — zu Unrecht
Klarheit suggerierende - terminologische Trennung zu verzichten. Unter Hochverrat verstehe ich im
Weiteren also nicht nur Anschldge auf und Verschwoérungen gegen einen Kaiser (und damit gegen die
politeia als Gesamtheit), sondern dariiber hinaus alle Handlungen, die auf ,,niedrigerer” Ebene den
Fortbestand des Reiches bedrohten, und zwar insbesondere in der Auseinandersetzung mit feindlich

34 7Zum Hochverrat vgl. insbesondere Sp. N. TRo1ANOS, O ,,ITotvéhiog tov Exhoyadiov. ZupBoli eig Ty 1otopiav g eke-
Aiewg Tov motvikoD Sikaiov and tov Corpus Iuris Civilis péxpt Twv Baothikav (Forschungen zur byzantinischen Rechtsgeschichte,
6) Frankfurt am Main 1980, S. 10-12, K. A. MPURDARA, KaBooiwaig kat Tupavvig katd tovg péoovg Puiavtivodg xpdvovs. Make-
Sovikn Suvaoteia (867-1056) Athen 1981 und A. KAZHDAN, in: A. KAZHDAN u. a. (Hg.), The Oxford Dictionary of Byzantium, New
York/ Oxford 1991, Bd. 3, S. 2110 f, s. v. ,, Treason, high“ sowie P. ANGELINI, Treason and Crimes Against the Emperor and the State
in the Byzantine Juridical Compilations, in: Teoria e Storia del Diritto Privato 8 (2015) S. 1-27.

35 Ecloga. Das Gesetzbuch Leons II1. und Konstantinos’ V. Herausgegeben von L. BURGMANN (Forschungen zur byzantini-
schen Rechtsgeschichte, 10) Frankfurt am Main 1985.

36 Eisagogé tu nomu, in: Collectio librorum iuris Graeco-Romani ineditorum, ed. C. E. ZACHARIAE A LINGENTHAL, Leipzig
1852, S. 53-217 (Ndr. 16. ZEpos/ P. ZEPOS, Jus Graecoromanum, Bd. 2, S. 229-368).

370 Tpoyeipog NoOpog, ed. ZACHARIAE A LINGENTHAL, Heidelberg 1837 (Ndr. 16. ZEpos/ P. ZEPOs, Jus Graecoromanum,
Bd. 2, S. 107-228.

38 Corpus iuris civilis, Bd. 1: Institutiones, ed. P. KRUGER. Digesta, ed. TH. MOMMSEN, Berlin 1872 (Ndr. Dublin/ Ziirich
1970), 48,4 (S. 844 £.).

39 Corpus iuris civilis, Bd. 2: Codex Iustinianus, ed. P. KRUGER, Berlin 1877 (Ndr. Dublin/ Ziirich 1970), 9.8 (S. 373 f.).

40 Basilicorum libri LX, Ser. A, Bd. 8: Textus Libri LX, ed. H. J. SCHELTEMA/ D. HOLWERDA/ N. VAN DER WAL, Groningen
1988, 60.36 (S. 2964-2970).
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gesinnten Nachbarn. Zu diesen Handlungen zihlten somit, wie gleich zu zeigen sein wird, beispielsweise
auch Kollaboration, Desertion, Anstachelung des Feindes sowie die Preisgabe kriegswichtigen Wissens.

Ecloga

In der im Jahr 741 promulgierten Ecloga (ExAoyn t@v vopwv) der Kaiser Leon III. und
Konstantinos V., die sich geméaf3 ihrer Inscriptio als Auswahl des justinianischen Corpus iuris
civilis begreift, ist der 17. Titel der Bestrafung von Kriminaldelikten gewidmet (ITowvdAiog t@v
EYKANUaTIKOV ke@alaiwv). Dieser setzt sich aus 53 bzw. 54 Kapiteln zusammen,* von denen zwei
Abschnitte das Strafmaf3 fiir Hochverrat festlegen. In Kapitel 3 des 17. Titels heif3t es:

Wer gegen den Kaiser konspiriert oder Anschlige plant oder eine Verschwiorung gegen den
Staat der Christen unternimmt, dem gebiihrte es zwar, unverziiglich zu sterben, da er auf die
Vernichtung des Ganzen sann. Damit aber nicht Leute, die vielleicht mit anderen verfeindet
sind, diese ohne Verfahren toten und spéter zur Verteidigung vorbringen: ,,Er hat gegen den
Kaiser geredet’; mufS ein solcher auf der Stelle unter strenge Bewachung genommen und
der ihn betreffende Sachverhalt an den Kaiser berichtet werden; und weiter muf§ man so
verfahren, wie dieser selbst untersuchen und beschliefSen wird.*

Auffallend ist zunédchst die Parallelisierung von Konspiration gegen bzw. Anschlag auf den
Kaiser als Individuum einerseits mit derjenigen der Verschworung gegen den ,,Staat“ der Christen,
der mohtteia T@v Xplotiavdv, andererseits, die den einleitend angekiindigten Verzicht auf eine
Unterscheidung zwischen Hochverrat und Majestétsverbrechen rechtfertigt. Aus einem Anschlag auf
den Kaiser wird der Versuch einer Vernichtung des Ganzen (10 név), d. h. der ganzen gottgewollten
Ordnung. Dass derjenige, der sich dieses Verbrechen zu Schulden hat kommen lassen, im Grunde den
Tod verdiente, versteht sich demnach von selbst. Deutlich hingewiesen wird jedoch auf die Gefahr der
Verleumdung, die einen Aufschub der unmittelbaren Bestrafung des Taters erfordert, um zunéchst
eine Untersuchung einzuleiten. Die Beurteilung des Sachverhaltes liegt dann letzten Endes beim
Kaiser selbst. Er allein entscheidet dariiber, ob die Anschuldigung zu Recht oder zu Unrecht erfolgte
und welches Strafmafl er dementsprechend als addquat erachtet. Man konnte annehmen, dass es das
bereits in der Inscriptio der Ecloga angekiindigte Streben der Kaiser nach einer Verbesserung der
justinianischen Gesetzgebung im Sinne grofierer Milde* gewesen sei, das die eindeutige Festlegung
auf ein Strafmaf} vermied. Dagegen spricht jedoch, dass auch dort bereits auf eine automatische
Bestrafung des genannten Vergehens verzichtet wurde und es dem Kaiser selbst tiberlassen blieb, in
einer solchen Angelegenheit zu verfahren, wie es ihm fiir richtig erschien.* In Codex 9.8.3 wird zudem
ebenfalls die Gefahr einer falschen Anschuldigung thematisiert.*

41 Vgl. EcLOGA (wie Anm. 5) S. 124 f.

42 Epp. 17.3 (S. 2267°7%): 0 katd Pacthéws @atpiddwy fj BOVAEVOUEVOG | GUV@WHOOIAG kAT avTOD fj TfG TONTElAG T@V XpI-
OTIAV@V TIOLDV, TOV P&V TolodTov fippole katd Thv dpav Bavatodobat g Ty ToD Tavtdg Katdhvoy pedethoavta. AAN tva pr Tiveg kal
£xOpwddg moANAKIG Stakeipevol TPOG Tivag dKpiTwg Povedowaty dmoloyiav £0XATWG TPOCPEPOVTES, WG KaTd TG Pactheiag ENdAnaey,
S£€0v TOV TOLODTOV KATA TOV TOTIOV DO OTEPEAY TTAPAPUAAKTV YiveoBat kai Ta ept adTod T@ Pacthel avapépeadal kai kabwg ooy
adTdG &vakptvel kai Bovkevoetat oteiv. Ubersetzung EBD. S. 227. Vgl. dazu insb. ANGELINI, Treason (wie Anm. 4) S. 6-8.

43 Ep. Inscriptio (S. 160'%).

44 CopEex TUSTINIANUS (wie Anm. 9) 9.7.1.1 (S. 373): Unde integris omnibus ad nostram scientiam referatur, ut ex personis
hominum dicta pensemus et, utrum praetermitti an exsequi rite debeat, cesearmus.

45 Egp. 9.8.3 (S. 373).
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Allgemein gesprochen, konnte der Kaiser natiirlich stets Gnade walten lassen; ganz gleich,
welche Bestrafung fiir ein Vergehen in einem Gesetz zuvor festgelegt worden war. Gleichwohl ist es
interessant, dass gerade bei diesem Vergehen - anders als sonst in der Ecloga — kein tatsachliches
Strafmaf$ bestimmt wurde.

In Kapitel 53 des 17. Titels der Ecloga wird dariiber hinaus ein Vergehen thematisiert, das
Hochverrat auf einer anderen Ebene darstellt: das Uberlaufen zum Feind, das bereits in den Digesten
als Hochverrat im Sinne eines Majestatsverbrechens definiert worden war.*

»Deserteure, d. h. diejenigen, die zum Feind iiberlaufen, sollen mit dem Schwert bestraft werden.”

Anders als im Kapitel iiber Verschworungen gegen den Kaiser, ist hier nicht nur das verdiente,
sondern auch das tatsachliche Strafmaf3 festgelegt. Zwar hatte — wie gesagt — der Kaiser grundsatzlich
die Moglichkeit, jeden Titer zu begnadigen, doch diirfte ein Deserteur, der sich dem Feind
anschloss bzw. anschliefien wollte, der aber anschlieflend - aus welchen Griinden auch immer -
von Reichsseite zur Rechenschaft gezogen werden konnte, kaum die Gelegenheit bekommen haben,
sich vor seiner Hinrichtung zunichst personlich vor dem Kaiser zu rechtfertigen. Dies verhielt
sich — wie zahlreiche, von der Geschichtsschreibung und Chronistik berichteten Fille hinreichend
belegen - natiirlich anders im Falle von Uberldufern, die hohen Ranges oder auch mit dem basileus
verwandt waren.

Eisagoge und Prochiron

Schaut man auf die Gesetzgebung der ,makedonischen® Dynastie (867-1056), so finden
sich in den - laut ihren Prooimien unter Basileios I. (867-886) entstandenen*® — Gesetzbiichern
kompilatorischen Charakters, Eisagogé (Eioaywyn tod vopov) und Prochiron (IIpoxeipog vopoc),
Bestimmungen zum Hochverrat. Da diese Bestimmungen identisch sind, werden sie im Folgenden
gemeinsam behandelt.

Im Prochiron ist der 39. Titel den Strafen gewidmet (Ilepi motv@v). Er setzt sich aus 86 Kapiteln
zusammen. In der Eisagoge entspricht jenem der gleichlautende 40. Titel, der aus 93 Kapiteln besteht.
Im Vergleich zur Ecloga sind die Bestimmungen des Prochirons und der Eisagoge insofern detaillierter,
als sich Strafandrohungen zu einer gréfieren Anzahl an Varianten des Hochverrates finden.

Die Ausfiihrungen zum Hochverrat im Sinne einer Verschworung gegen den Kaiser sind dabei
allerdings weniger ausfiihrlich bzw. - je nach Sichtweise - pragnanter formuliert als in der Ecloga.
In Titel 39, Kapitel 10 des Prochiron und in Titel 40, Kapitel 12 der Eisagoge heifit es kurz und knapp:

Derjenige, der gegen das Wohlergehen des Kaisers sinnt, wird getitet und enteignet.”

Wie unmittelbar deutlich wird, ,,fehlen” hier - woméglich um Prézision und Pragnanz willen
- nicht nur die Parallelisierung des Hochverrats gegen den Kaiser mit demjenigen gegen den ,,Staat™

46 DigEsTa (wie Anm. 8) 48.4.2: aut qui exercitum deseruit vel privatus ad hostes perfugit.

47 Ecroca (wie Anm. 5) 17.53 (S. 242°1%2); Of abtopolot fjtot gig TodG MOAepiovg TPoaTpéxovTeG Eipel Tipwpeicwoay.
Ubersetzung ebd. S. 243. Vgl. dazu insb. ANGELINI, Treason (wie Anm. 4) S. 8 f.

48 Vgl. zur umstrittenen Datierung insb. A. SCHMINCK, Studien zu mittelbyzantinischen Rechtsbiichern (Forschungen zur
byzantinischen Rechtsgeschichte, Bd. 13) Frankfurt am Main 1986 und TH. E. vaAN BocHOVE, To Date and Not to Date. On the Date
and Status of Byzantine Law Books, Groningen 1996.

49 ProcHIRON (wie Anm. 7) 39.10 (£ E1SAGOGE [wie Anm. 6] 40.12): 'O katd tiig cwtnpiog t00 faciréw[g] peletnoag, go-
vevetal kai dnuedetal. Vgl. dazu insb. ANGELINI, Treason (wie Anm. 4) S. 15.
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und seine Charakterisierung als ein Streben nach Vernichtung des ,Ganzen®, sondern auch die
in der Ecloga eingebauten expliziten ,,Mechanismen®, um dem Missbrauch von Denunziationen
einen Riegel vorzuschieben, was natiirlich umgekehrt nicht bedeutet, dass der des Hochverrats
Verdachtigte nun ohne Verhandlung sofort mit dem Tode bestraft worden wire. Vielmehr ging es
auch in dieser Bestimmung darum, was derjenige, welcher aufgrund der genannten Straftat bereits
verurteilt worden war, als addquate Strafe zu erwarten hatte. Mit Exekution und Konfiskation
entspricht das Strafmafl demjenigen, das bereits in der von den Kaisern Arkadios (395-408) und
Honorios (395-423) im Jahr 397 erlassenen so genannten lex quisquis festgelegt worden war.*

Auch die Desertion wurde in den beiden Rechtsbiichern - wie bereits in der Ecloga -
thematisiert, und zwar in gleich zwei Abschnitten. Im dritten Kapitel des 39. Titels des Prochiron
bzw. des 40. Titels der Eisagoge wird das Stratmaf3 fiir Fahnenflucht festgelegt.

Es ist erlaubt, diejenigen, die sich von den romischen [Gebieten] zu den Feinden fliichten,
wie Feinde ungefihrdet zu toten.”

Fahnenfliichtige durften demnach von jedermann getotet werden, ohne dass dies fiir diesen
zu juristischen Konsequenzen gefiihrt hitte. In eine ganz dhnliche Richtung gehen Prochiron 39.19
und Eisagoge 40.22:

Die Feinde und diejenigen, die zu ihnen iiberlaufen, werden mit dem Schwert bestraft.”

Hier werden also Uberldufer bzw. Fahnenfliichtige mit dem Feind selbst gleichgesetzt und
ihnen entsprechend mit Exekution gedroht. Dass Desertion bzw. Fahnenflucht schon in den
Digesten als Majestitsverbrechen definiert worden waren, wurde bereits erwahnt.”

Uber diese — auch gemifl der Ecloga explizit zu sanktionierenden - Vergehen hinaus finden
sich in Prochiron und Eisagoge weitere Tatbestinde aus dem Bereich des Hochverrats, die allesamt
mit entsprechender Hérte bestraft wurden.

Bereits das erste Kapitel des jeweiligen Titels beider Rechtsbiicher beschreibt ein Vergehen und
seine Bestrafung, das sich in der Ecloga nicht findet: das Anstacheln des Feindes und das Verraten
von Landsleuten an den Feind.

Derjenige, welcher Feinde anstachelt oder Romer den Feinden verrdt, wird mit dem Tode bestraft.*

Die Charakterisierung der Aufwiegelung von Feinden als Hochverrat hat ihre Grundlage in
den Digesten, wo es als Majestdtsverbrechen (crimen maiestatis) definiert wurde.”

50 CopEx IusTINIANUS (wie Anm. 9) 9.8.5 (S. 373): [...], ipse quidem utpote maiestatis reus gladio feriatur, bonis eius omnibus
fisco nostro addictis.

51 ProcHIRON (wie Anm. 7) 39.3 (2 EISAGOGE [wie Anm. 6] 40.3): Tobg &k T@V popdikwv [pep®v] TpOG TOOG TOAEiOVG
ano@ebyovtag Mg mohepiovg EEeatty dkivdhvwg @ovevewy. Vgl. dazu insb. ANGELINT, Treason (wie Anm. 4) S. 11 f.

52 ProcHIRON (wie Anm. 7) 39.19 (2 E1saGOGE [wie Anm. 6] 40.22): Oi ToA€LuOL Kai of TpdG avtods avTopolodvTeG Eipet
TpwpeioBwoav. Vgl. dazu insb. ANGELINI, Treason (wie Anm. 4) S. 12.

53 Vgl. oben Anm. 16.

54 PROCHIRON (wie Anm. 7) 39.1 (£ EI1SAGOGE [wie Anm. 6] 40.1): 'O €peBi{wv Todg moAepiovg fj mapadidovg moAepiolg pw-
paiovg kepahkdg kohaletat. Vgl. dazu insb. ANGELINI, Treason (wie Anm. 4) S. 11.

55 DiGEsTA (wie Anm. 8) 48.4.1.1 (S. 844): Maiestatis autem crimen illud est, quod adversum populum Romanum vel adversus
securitatem eius committitur. quo tenetur is, [...] quive hostibus populi Romani nuntium litterasve miserit signumve dederit feceritve
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Ebenfalls keine Entsprechung in der Ecloga haben zwei weitere Bestimmungen aus den beiden
Rechtsbiichern, welche den Transfer kriegswichtigen Materials bzw. Wissens betreffen. In Prochiron
39.9 und Eisagoge 40.11 heif3t es:

Niemand darf den Barbaren weder bearbeitete noch unbearbeitete noch eherne Waffen
verkaufen, denn sonst wird er mit dem Tode bestraft.”

Die Ubergabe von Waffen an den Feind wurde bereits in den Digesten unter Strafe gestellt.” In
dhnliche Richtung stofien zudem auch Prochiron 39.38 Eisagoge 40.40:

Derjenige, der die Barbaren lehrt, ein Schiff zu bauen, wird mit dem Tode bestraft.*®

Auch wenn diese Bestimmung auf Codex 9.47.25 basierte,” besaf3 sie um die Wende vom
neunten zum zehnten Jahrhundert hochste Aktualitit: Gerade nach der muslimischen Eroberung
Kretas in den 820er Jahren war die Agiis als geographischer Kernraum der Byzantiner eine stets
bedrohte Region geworden. Im Jahr 904 wurde mit Thessaloniki sogar die zweitwichtigste Stadt
des Reiches von muslimischen Verbdnden erobert und gepliindert. Dass unter diesen Umstinden
gerade die Sanktionierung der Weitergabe maritimen Wissens in den beiden makedonischen
Gesetzbiicher Eingang fand, kann daher nicht verwundern.

Dariiber hinaus sanktionierten Prochiron 39.17 und Eisagoge 40.20 auch das - bereits an anderer
Stelle erwahnte — Uberlaufen zum Feind in Kombination mit dem Verraten kriegswichtiger Plane:

Diejenigen, die zu den Feinden tiberlaufen und ihnen unsere Pline verraten, werden an der
Furca gehdngt oder verbrannt.®

Im Vergleich mit der ,einfachen” Fahnenflucht, die mit dem Schwert bestraft wurde, war das
Strafmaf3 in diesem Fall mit dem Hangen an der Furca oder dem Verbrennen noch unwiirdiger, was
auf die Schwere des Vergehens verweist.®!

Fazit

Die Bestimmungen der drei untersuchten Rechtstexte zum Hochverrat basieren zum
iiberwiegenden Teil auf Normen, die bereits in das justinianische Corpus iuris civilis Eingang
gefunden hatten, wobei sich - umgekehrt betrachtet - in diesem eine ganze Reihe von Bestimmungen
finden, die in die drei mittelbyzantinischen Rechtsbiicher nicht aufgenommen wurden. Wéhrend in
der Ecloga der Kaiser Leon III. und Konstantinos V. an hochverriterischen Handlungen lediglich

dolo malo, quo hostes populi Romani consilio iuventur adversus rem publicam. EBD. 48.4.3 (S. 844): Lex duodecim tabularum iubet eum,
qui hostem concitaverit quive civem hosti tradiderit, capite puniri.

56 ProcHIRON (wie Anm. 7) 39.9 (2 E1sAGOGE [wie Anm. 6] 40.11): Mndeic mmpaokétw BapPapols dmha eipyaouéva i
avépyaota fj oidnpov, émel kepalik®g Tipwpeitat. Vgl dazu insb. ANGELINI, Treason (wie Anm. 4) S. 13,

57 DiGEsTA (wie Anm. 8) 48.4.4 (S. 844): cuiusve opera dolo malo hostes populi Romani commeatu armis telis equis pecunia
aliave qua re adiuti erunt.

58 PROCHIRON (wie Anm. 7) 39.38 (2 E1sAGOGE [wie Anm. 6] 40.40): O 818dckwv TovC BapPapovg vadg kataokevaleLy, Ke-
@alki Tipwpiq drokettal Vgl. dazu insb. ANGELINT, Treason (wie Anm. 4) S. 13 f.

59 Copkx IUSTINIANUS 9.47.25: His, qui conficiendi naves incognitam ante peritiam barbaris tradiderunt, capitale supplicum
proponi decernimus.

60 procHIRON (wie Anm. 7) 39.17 (& EISAGOGE [wie Anm. 6] 40.20): Ot tpOG ToUG TOAeUiovG AOTOHOAODVTEG Kal TAG Tple-
Tépag Povldg EmayyéAhovTeg eig podpkav avaptdvrat fj kaiovtat. Vgl. dazu insb. ANGELINI, Treason (wie Anm. 4) S. 14 f.

6l Zur Hinrichtung an der Furca s. nun D. HEHER, Der Tod am Pfahl, in: Jahrbuch der Osterreichischen Byzantinistik 63
(2013) 127-152.
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die Konspiration gegen bzw. der Anschlag auf den Kaiser sowie das Uberlaufen zum Feind
thematisiert wurden, finden sich in, Eisagoge und Prochiron, den beiden Rechtsbiichern der frithen
Makedonenzeit, Bestimmungen, die weitere Varianten des Hochverrats sanktionierten, namlich
die Anstachelung bzw. Aufwiegelung des Feindes sowie die Preisgabe kriegswichtigen Materials
bzw. Wissens. Als Ahndung wurde bei simtlichen Arten des Hochverrats die Hochststrafe,
namlich die Exekution, fest- oder zumindest als addquat nahegelegt. Im Falle einer Konspiration
gegen den Kaiser wurden jedoch in der Ecloga die Gefahren einer Verleumdung gesehen und
entsprechend versucht, Gegenmechanismen einzubauen, wobei auch diese ihre Entsprechung in
der justinianischen Gesetzgebung hatten. Die in Geschichtsschreibung und Chronistik iiberlieferte
Praxis der Bestrafung hochverriterischer Handlungen, auf die hier und heute aus Zeitgriinden
nicht ndher eingegangen werden konnte, zeigt jedoch, dass der Umgang mit Hochverritern in der
Realitdt einer viel grofleren Variabilitdt unterlag, als es die Gesetzgebung suggeriert.
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Claudia Rapp
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Towards the Study of Microstructures in Byzantium
(Introduction)

More than three decades have passed since Alexander Kazhdan advocated the study of
microstructures in 1982, and scholarship has been slow to respond. Research on the social and
economic history of Byzantium has concentrated on the upper levels of society, where the evidence
is abundant and relatively easily accessible. This has resulted in a top-down explanatory model that
attributes decisive influence on all matters of internal politics to emperor and patriarch.

In this panel, by contrast, the focus is on horizontal forms of organization or collaboration
between social equals, their role in contemporary politics and culture and their representation in the
sources. The range of individuals involved in such groups is broad: village peasants, urban craftsmen,
soldiers, monks, even aristocratic circles of pious women. The spaces in which they operate are
equally diverse: the provinces of the Empire as well as the imperial capital of Constantinople, city
streets and private homes, parish churches and monastery chapels, the hippodrome and the theatron.
There is great variety in the impetus for the formation of these groups and in their durability over
time: political unrest and financial gain, aesthetic pleasures and pious motivations can all contribute,
at different times and in different constellations, to bring people together.

What these groups have in common is their origin in the initiative of men and women who
exercised their own personal agency and agenda, and their independent existence outside the direct
reach of the power structures of church and empire. Over the long history of the Byzantine Empire,
many other groups of similar or different nature were formed that still need to be explored. The
degree to which such groups contribute to the stability and durability of the Byzantine Empire
remains an open question. Also in need of clarification is the methodological question of the
identification of such groups as social ‘structures’ The six papers in this panel, individually and
collectively, thus raise a number of important issues in a field that invites much further study.

190



Efi Ragia

National Hellenic Research Foundation, Institute of Historical Research, Athens /
Greek Open University, Patras, Greece;

efiragia@yahoo.gr

Solidarities in a Provincial Context

The Village

The village is the dominant grouping in the provinces. As a fiscal unit, it is fairly well known
on account of the information contained in various archival, legal and narrative sources. When it
comes to its social aspect, we tend to think about is as a microstructure, a microcosm, given that it is
basically a small settlement with a small population. The village, however, is in reality a macrocosm,
in which a variety of relations among its inhabitants develops as a result of its fiscal unity: because of
that unity the villagers are primarily obliged to exploit the lands and the natural resources belonging
to the village and for this reason they come into various relations with their co-villagers, either
relatives or non-relatives.

For the state, the village is a legal entity: its inhabitants are capable of acting collectively and lay
claims to natural resources either inside or outside the community. The best examples demonstrating
this are the cases of purchase of abandoned land, known from the archives of Athos. But the villages’
legal competence is clear already in the Farmers’ Law, where the possibility of dispute between
villages, or between villages and persons is predicted. Disputes are settled with the testimony of the
older or more respectable dwellers, but often took the form of oral “agreements among gentlemen’,
without the assistance of experts (vouuxoi) that were often lacking in small rural communities. Even
at later times with all the surviving archival material we cannot be sure that dispute settlements took
a written form. These methods of action undoubtedly strengthened the communal feeling of village
residents while keeping the problems within the community. The same result was achieved with the
drawing up of a particular document, the dopaleia/SikAvorg, which is basically a private document,
binding for all the signing parties. A remarkable case comes from the archive of the monastery of
Lavra (1008). It concerns the inhabitants of the village Radochosta, in which apparently there was
no nomikos. For this reason the document was drafted by a private person whose basic capacity
was “nephew of the tourmaches and spatharokandidatos Nikolaos”. Fourteen peasants, among them
several oikodespotai, placed their signa at the beginning of the document, which was signed by
the spatharokandidatos Nikolaos, a droungarios, an oikodespotes, and three clerics. It is certainly
noteworthy that communal consciousness legalized these transactions by bringing the villagers
together and circumventing social differences.

The villagers protected their communal space, which was vital for their prosperity. They could
claim as community property installations that had been arbitrarily erected within the village
circumscription under the provision that they would reimburse the owner of the investment. In a
rural context watermills, olive oil and wine presses were very important. The peasants asserted very
strongly their free access to water supplies, woodlands and pastures. Such stipulations are found in
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the Farmers’ Law, and monastic archives preserve the history of similar cases. The inhabitants of
Menikon in Crete claimed the destruction of a mill plus reimbursements for their damaged produce
from the owner (1118). In 1321 the inhabitants of Chantax in the region of Strymon destroyed the
mill of the Chilandar monastery themselves. On the other hand, there was no restriction for the
erection of such installations on communal land by the villagers provided that there was no damage
to individual farmers. A significant detail found in the archive of Lavra records how the villagers
secured their claims to resources found near their village: when the clasmatic (abandoned) land
of the chersonese of Pallene was finally sold to the monastery of Peristerai, it was recorded in the
corresponding document that the inhabitants of the region would have free access to water sources
and pastures and would be able to collect wood for daily use (évAov, Sadiov).

Inside the rural communities, social unity is by no means self-evident. The Farmers’ Law
already distinguishes among owners, lesees, paroikoi and penetes. Groupings within the villages
other than families sometimes make their existence very visible. Farmers generally tend to expand
their cultivations, a process in which their solidarity manifests itself. The most notable case is in
my opinion that of the paroikoi of the episkepsis of Sampson near Miletos, who, in their agony to
assert their claim on a domain allocated to the monastery of Stylos, claimed that they were free
farmers - but they were, in reality, state paroikoi (1211). A few years later, the paroikoi of Potamos
village, close to Smyrne, engaged their pronoiarios, Syrgares, to represent them to the authorities
in their effort to claim reimbursements from the monastery of Lembos for their investments in the
region Sfournos. Two remarks can be made on these occasions: first, working on a particular estate
creates a collegiality among farmers as a result of the fact that they share common interests; this
type of solidarity may cut across village borders, thus creating partially overlapping solidarities.
Second, the agency of the pronoiarioi is patently obvious. The archontike prostasia is a phenomenon
that we know also from middle Byzantium. The difference from the 12* c. onwards, however, is
that it stabilizes within the pronoia institution. Peasants invoke the aid of the “archons”, who are in
most cases beneficiaries of the state. Kekaumenos in the 11" c. had already described which forms
might the archons’ mediation take. For Kekaumenos, their intervention ability in rural affairs is
granted and non negotiable. The proniarioi acquire a similar role as they are called to represent,
defend villagers or arbitrate in their disputes. Again, Asia Minor offers many examples: that of Anna
Botaniataina at Priene/Sampson, of Syrgares and Eirene Branaina at Smyrne are the most notable.
In a document from 1224 it is recorded that “the paroikoi of the Sampson estate have always been
powerful (60evapoi) because they have been commanded, supported and protected by great people and
familiars (oixeiwv) of the emperors”.

The expansion of the pronoia institution is not the only reason for the growth of separate
solidarities in an agrarian context. Smaller groups, such as families or soldiers can also develop into
separate poles within the villages. In the law of 928 the emperor Romanos I noted that extended families
often resorted to violence against their co-villagers. In the second edition of the Novel, probably dated
to between 934 and 947, it was added that their actions were premeditated (éx mpovoiag). But since
Byzantine society was structured on the bestowal of privileges thus creating many partially overlapping,
but internally homogenous, circles of beneficiaries, there can be no doubt that the most visible group
of beneficiaries in middle Byzantium were the soldiers. From the late 7" c. at the latest the soldiers
are installed in their villages and their paternal houses. Their privileges (salaries, tax exemptions etc)
and the fact that they are armed, creates a social stratum with a particularly powerful profile in the
provinces, but evidence on their solidarities —probably based in most cases on the fact that thematic
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units were locally recruited- is sparse. Tenth century sources inform us that soldiers appeared at
camp together with their dOnypetodpevor (assistants). According to the Novels, these are distinguished
between soldiers normally attached to the service of their superiors and those who “belong to the
community”. Indeed this information, meager as it is, suggests the creation of obligations and possibly
of clientele relations in the communities, between peasants and soldiers of the same village, or soldiers
and other soldiers, inside or outside their own community.

The fratriai/fatriai

In the Life of St. Euthymios the Younger we read: “His parents were noble (edmarpides) and
just at the same time, and stimulated each other’s virtue to the point of antagonism until one of them
take the lead in virtue from the other; because they despised promotion (&vafdoews), but zeal was
prodding them, and there was an honorable rivalry between them and a salutary fatria around them
desired not only by those living in the same village, but also by those whose life and dwelling had been
allotted further away”. There can be no doubt that the author intended to give a religious tone to the
text but his choice of words and of ancient terminology (edmdtpides, patpie) together with military
terminology (&vdpBaoic) is unique and unrepeated in the byzantine narrative sources; it transfers the
competition described to both religious and military level, since it is further clarified that the family
was subjected to military strateia. I did not manage to come to a conclusion about whether the
fatria refers to the nuclear family of Euthymios, or to his extended family living in the same village
or in the wider area. In any case, the fratria in antiquity was an assemblage based on family and this
particular family apparently was an example for the inhabitants of Galatia.

The content of the term fatria/fratria in Byzantium is ambivalent; it signifies either the extended
family with relatives and clients, but also the conspiracy as a result of the influence of the Roman
law, in which case the Roman factio is meant —particularly in the Basilica, which translate directly
from the Digesta. The punishment for “conspiracy or fratria” is in most cases death; particular
stipulations have been included in Canon law and in the Tactica for the military. The byzantine
lexicographers are aware of the confusion: while they recognize that a fratria is all about family
and religious practices, the most analytic entries also note that for the Romans it meant “rebellion”
(kivyua). The synonyms provided are also of interest: the fratores are also called éraipor (comrades),
ovupayor (allies), the fratria is also called ovvTayuw, cvoTnua, or even ovppopia.

There can be no doubt that in byzantine narrative sources the connotations of these terms are
primarily negative; most of the references indeed concern conspiracies or uprisings. The Byzantines,
however, seem to have knowledge of fatriarchal groupings, even though mentions are extremely
rare. Among them we distinguish the étaipid7ic patpia of caesar Bardas; Skylitzes Continuatus
relates also that the Cappadocian soldiers withdrew from Mantzikert kat patpiag kol cvpuopiag.
But the fatria which relates to family is part of the aristocracy’s social projection. Apart from the Life
of St. Euthymios, we also find it in the Chronicle of Monembasia regarding the Skleroi (pazpi T@v
émovopalouévwy XkAnp@v) and in the Enkomion of the martyrs of Satala, relating to St. Eugenios
who was connected to St. Eustratios through family, fatria and alliance (matpidog kai yévovs kai
patpiag kal 0 kol TG KAt @idiay oikeldTnTog). In the time of the political consolidation of the
aristocracy, the references begin to increase. Among them two are very characteristic of aristocratic
social perception: the extensive comparison by Attaleiates of the fatriai of Botaneiates and Bryennios
based on service at the higher military commands, and the patpia Aaumpa ovyyevav ki pilwv of
John VI Kantakouzenos, which refers to his supporting network.
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The fatria in Byzantium becomes an aristocratic feature that not only corresponds to the social
level of the families, but also to their social depth and the expansion of their social and political
influence. As such, the fatria is a grouping that penetrates the social structure of Byzantium by
creating horizontal circles of allegiance bound with each other with vertical ties. It comes then as
no surprise that there was a discussion in the 12" c. about legalizing these networks. But Balsamon
only knows the fatriai as conspiracies, so he completely rejects the possibility of attributing legality
to them, even if they are formed for the greater good, such as the defense of a city against the enemy.
Nevertheless, the fact that testimonies increase from this time onwards is indicative of the tolerance
towards expressions of aristocratic identity and political differentiation. An example of distinct
fatriai allied for the same political purpose is that of the fatriai of Didymoteichon, which belonged
politically to Kantakouzenos during the second civil war of the 14" c.

Confraternities

Theissue of the confraternities in Byzantium is rather complicated as a result of the homogenous
treatment in the bibliography of various phenomena that seem to refer back to ancient traditions.
The situation being such, it is better to try to distinguish these phenomena and their development
in middle Byzantium and to pose more questions, rather than give definitive answers.

A series of terms found in the sources appear to denote “confraternities”: omovdaiot, pidémovor,
avvTpogot, pihikoi, Siaxovia, &dedpdTys. Their provenance is differentiated, as the terms come either
from civic evergetism (omovdr kai gilomovia in Roman inscriptions) or from the alleged Roman
“precursor” of the confraternities, the collegia. AdeApoty¢ denoting a group of people other than a
monastic one is very rare in Byzantium, because primarily it is recognized as a relation that leads
to society (kotvwvia), a very powerful legal relationship. Aiaxovia, on the other hand, is a Greek
word for providing services, it is therefore quite common. While groups described with these terms
appear to function in cities, belonging to such a group is not part of people’s public image. Indeed I
found only one inscription from Tyraion of Phrygia which made mention of two spoudaioi who had
a tomb constructed apparently for themselves and for a third person.

A series of issues is connected to these groups: first, some services were delivered by particular
groups —normally professional ones- in the cities in return for tax reliefs. To this category I would
classify the references to the burial of the dead and some of the references to the Aovouara. The
first task was transferred to the Church perhaps already in the 4" c., and the practice is well known
from various sources relating to the burial of the dead in Constantinople and Ephesos. In a different
method the taxes of some professionals were allotted to Siaxoviu of the Aovouara in middle
Byzantium, as 10" c. notes relating to the alienation of workshops appear to indicate (this method
actually recalls the solemnia logisima, meaning the taxes of taxpayers allotted for the benefit of a
third party). The state also guaranteed the minimum of the services relating to public baths, taken
into consideration that there existed in the 11™ c. an offikion of the SovAeia eig T& Aodua (sic). On the
other hand, the service of the baths of the poor and the sick instituted in Constantinople by Paul of
Antioch in the 6™ c. developed into the foundation of two institutions. While they didn’t survive for
long, the practice of providing a bath and a descent meal to the poor appears to have continued and
was probably complemented with prayers and ceremonies performed by priests. However, it is not
at all certain that the service took the same form in the provincial towns visited by Paul, much less
that it survived in middle Byzantium. Lastly, when we are talking about voluntary association with
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a particular philanthropic work attached to it such as helping the sick or poor, we must consider
almost certain that there was a type of reward, such as the distribution of rations by the institution
involved, or of the payment of a small salary, as indicated in the Lives of Eastern Saints. The third
type of confraternity is significantly different and relates to icon veneration. The references we
have concern St. John Prodromos, Theotokos of Hodegoi and Maria Rhomaia in Constantinople,
Theotokos of Hodegoi and probably St. Demetrios in Thessalonica, and Theotokos of Naupaktos in
the region of Thebes.

It is basically considered that confraternities’ members are not bound by vertical ties. If people
of the same social level unite for a common action, then these groups rise above social boundaries
found in any time in any society. Still, there are details in the stories told that we cannot ignore, such
as the distribution of rations or rewards, which may indicate that joining such a group might have
been a way of living for many “volunteers”. Also of note is the fact that some participants concealed
their social status, which means that participation was not part of their public image. When it
comes to institutions for which such groups worked, we should also take into consideration that
their foundation and function preconditioned contributions and benefactions by other individuals
or organizations, that may or may not have belonged to the group. So the question arises, which is
the real “confraternity”, the circle of benefactors, or the circle of volunteers? In my opinion, not all
the diakoniai attested in the sources, and those attested through the seals, relate to confraternities.

We only have two Typika that allow us to take a look at the internal organization of
confraternities. Both were signed by the members, but similarities end there. The earlier one, that
of the diaxovia T@v dnpovont@v of Theodore Studites, occupied with the burial of the poor and
foreigners and the visit to the sick and imprisoned, functioned with its members’ donations and
possibly those of other persons. The confraternity was supposed to hold memorial services and
meals on particular days of the year and its members were expected to follow a code of behavior.
The confraternity of Thebes functioned on the model of the Theotokos Hodegetria with the main
task to carry the icon of Theotokos of Naupaktos to a separate parish every month. It is interesting
in this case that the icon’s initial place was at the female monastery of the Archangel Michael, a
metochion of the monastery of Steiris, and that the first to sign the document was the hegoumenos
of the monastery of Dafnion of Athens. The members of the confraternity came from the wider
region of Thebes, Athens and Euboea. Only in the first case, however, do we have concrete evidence
that there was a leader, the mpoxa@nyoduevog. On the other hand, the filikon of St. John Prodromos
in the 7" c. was probably directed by a trapezites, who was at the same time the arcarios (treasurer)
of the group. The duties of the first men were apparently to check the members for their behavior
and the fulfillment of their obligations; they were authorized to impose fines and apparently they
handled the confraternity’s assets and provided the necessary materials for the ceremonies (vigils,
processions). Relating to this aspect, however, we might ask how much the charismatic personality
of certain individuals leads to the formation of “confraternities” and how much are they as well a
field for clientele relations to function or even to be newly created. There is no doubt, for example,
about the striking personality of Paul of Antioch, or of Sisinnios, who founded an &deAporyc of
men and women somewhere in Cappadocia. We also know from the Miracles of St. Artemios that
the members of such a group appeared at the ceremonies dressed in official or special ceremonial
clothing (Aapunmpotépws), and the more distinguished among them with their servants or retinues
(éAevBepixr) vmovpyia). In later times it is not certain that all these rules were maintained, but it
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appears that the processions of holy icons were indeed very impressive. On the contrary, one of
the testimonies on the Aovouata suggests that the service may not have always been considered a
honorary burden; it was possible to send a servant instead of appearing personally while at the same
time upholding the “honor” within the family and indeed, transmitting it to the next generation.
Nevertheless, the Aovopa is the only diakonia for which we have actual proof that new members
were admitted with a modest prayer.

Lastly, it is worth noting that most of these confraternities had legal competence. This is obvious
already in the case of the Aovopuara mentioned above, that were normally taxed. It is also derived
from the existence of the seals of diakoniai, that were attached to the official correspondence. The
most important testimony, however, is that of the confraternity of Hodegetria at Thessalonike: the
confraternity owned kataAlaxtikd epyactipia, which it exploited under emphyteotic lease. The
confraternity’s representative at their sale had the title of oikonomos, but he was also the megas
oikonomos of the metropolis of Thessalonike.

Monasteries and churches

Village churches are as expected a point of reference for the population of agrarian communities.
Apart from forming a religious space common for all its inhabitants, the church’s personnel normally
belongs to its most distinguished social stratum and its presence in transactions among villagers
brings legality to their actions and bridges social differences within the village. Under the direction
of a nomikos — who in most cases is also a priest — representatives of the upper village stratum sign
documents of simple paroikoi thus validating their alienations — again, the best examples are found
in the Lembiotissa archive near Smyrne.

As a building, however, a church is not only a sacred place for religious ceremonies or a space
in which transactions are carried out, but also a space for the social projection of peasants and
villagers notwithstanding their social position. This is an ancient habit of which we lose track in
middle Byzantium, but it reappears in the 13" c. The donations of villagers for the erection or
renovation of churches is well known in late antiquity through elaborate inscriptions, in which the
names of the donors are recorded together with the amount of money donated and the mosaic
surface covered by that amount. From the 6™ c. onwards the inscriptions become simpler without
the catalogue of donors, as we find it, for example, in the church of St. Tryphon in Troas: “for the
blessing of the villages and ... their houses whose names God knows”. In the same period, there are
several references in narrative sources —mostly lives of saints- to the generosity of peasants when
a new monastery was erected in their region. The most eloquent descriptions are found in the Life
of St. Euthymios the Younger regarding the erection of Peristerai in the outskirts of Thessalonike,
and in the Life of St. Nikon regarding his monastery in Lakedaimon. But in the 13" c. and later
the habit of mentioning the donors by name along with their donations returns. It is particularly
evident in Lakedaimon (especially in Mani), but it is also observed in Thasos, Crete, Naxos, Cyprus,
Epirus. The donations in these cases are not only amounts of money, but also small pieces of land,
olive trees, vineyards, and thus the inscriptions also become proofs of transactions. It is interesting
that in a couple of instances the inscriptions mention the mpoxpitor or the xovog Aaog, the yeveai,
kAnpovouor and k1rTopes. This type of social terminology not only points to the social stratification
within the communities, but also to the progressing delimitation of the social classes in Byzantium,
based on descent and inheritance.
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In Asia Minor we know the case of a small church in Genikon village; the peasants validated
with a document its allocation to Lembiotissa, thus proving that they owned the church. The
Lembiotissa archive offers examples of small churches/monasteries with a few kellia around them
built by private persons on their own land. Their foundation was followed by donations of land
by the co-villagers, followed by their allocation to Lembiotissa. It is worth mentioning that this
phenomenon is described very well in Basil II's Novel of 996. This type of foundation created
collectivities of limited size within rural communities. Members of the same family as well as co-
villagers were expected to be tonsured in these monasteries, but according to the stipulation of
Basil II they would have to gather more than eight or ten monks to be considered a real monastery.
For this reason most of these foundations were transferred to the ownership of larger monasteries
which could afford their maintenance —in Athos, where we observe their evolution better, the small
monasteries were sold, Lavra and Iviron monasteries being in most cases the buyers.

Some final remarks

All through this paper I strove to avoid extensive references to well known structures such as
the family or the fiscal unit of the village. The most important questions that require an answer, in
my view, are not those relating to confining these structures to their manifestations and describing
them, but those that would lead us to an explanation regarding their internal organization, the rules
that regulated their function, their placement and role within a wider society that is dominated by
an extremely centralized state, and the position of individuals in these structures and its meaning.
To the degree that middle Byzantine organizations such as the “confraternities” are differentiated
from their late antique precursors, participation in them was not part of the individuals’ social
self projection, otherwise our information would have been abundant. When entrance is limited
or restricted, then participation also becomes a privileged situation for those involved. However,
this conclusion does not apply to villages and their inhabitants; living in a particular settlement
really defines people’s space of social action and becomes part of their identity. In this context it is
understandable why ancient notions of the wider family such as the fatria survived in middle and
later Byzantium. The fatria is a vehicle for social self definition that may cut across local borders and
even take up political characteristics. But in no case can it be considered that these organizations
totally covered the Byzantine provinces and that Byzantine society was structured in homocentric,
horizontal groupings of people. In the end, it was possible to live outside such groupings, and that
was Byzantium’s greatest achievement in the middle ages.
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Solidarities and Factions: Soldiers and Monks between the Two Iconoclasms

Societies or social formations consist of complexly interconnected sets of social practices, and
these practices — ways of doing and behaving, determined by context, function and perceived needs -
have the effect of both promoting the physical - biological - reproduction of groups and individuals,
on the one hand, and creating institutional patterns of behaving, through which systems of belief
and social organization are maintained and reproduced. Such systems cannot exist in isolation but
in turn overlap with those around them spatially. Social anthropology shows that most societies
quickly evolve stratified hierarchies of access to resources, and that access by one group or stratum
to more resources than others brings with it a consolidation of social power within that group in
comparison to others - regardless of the process through which selection occurred. At the same
time, social groups evolve in relation to resources and in proportion to their ability to control and
manipulate resources, and they structure their relationships through patterns of behavior which
are in turn determined by concepts of person and identity. Hierarchization, the development of
complex notions of status, social honour, rights and privileges depending also on age and sex as well
as wealth and access to resources, gendered roles and concepts (determined in their turn by notions
theories about identities and the behavior appropriate to them) are inevitable facets of medieval
East Roman as they are of all human social systems.

I want to compare two specific groups as examples of interest-groups whose identities cut
across socio-economic and regional boundaries, but which nevertheless exemplify the limits of
such functional identities — monks on the one hand, and soldiers on the other. They are worth
comparing also because, ideologically, monks were soldiers of Christ, fighting a spiritual battle
for the souls of the faithful, while soldiers, responsible for the physical defense of the Christian
oikoumene, represented the other side of the fight against evil, however defined. One can conduct
this discussion at a general level, but I want to place it in the specific context of the later eighth and
early ninth centuries and in particular the politics of the restoration and then condemnation of
devotion to images in 787 and 815.

Monks, organized in distinct and identifiable communities, led by individuals who represented
them to the broader public and to the authorities, both secular and ecclesiastical, shared many
features in common with soldiers. They represented a particular sector of eastern Roman society,
acted as a focus for popular piety and mythology, to some extent as a focus for lay education, as a
source of theological and political pressure, and - at least potentially - as a source of spiritual purity
or strength, depending on the context and situation. They generally lived, ate and worshipped
communally, even if within their communities there were considerable organizational and
disciplinary differences; they were managed from an economic and logistical point of view by those
appointed to manage their affairs by their abbots, and they were represented to the outside world
likewise by individuals appointed to particular positions. Similar considerations apply to soldiers,
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and especially soldiers of the elite units established under Constantine V and his successors.
Soldiers enjoyed a particular legal status, inscribed in Roman law, of which a central element was
the existence of a specific military peculium, which meant the right of disposal of property gained
through their state service or through inheritance freely. They enjoyed a range of fiscal privileges
also, which set them apart from the civil population of the empire. Soldiers were to a degree
independent of other social loyalties, serving the state in a more or less unmediated way in a purely
military hierarchy of power. They acted together to their common advantage, both at a highly
localized level and on a more general basis. Soldiers’ grievances were frequently associated with
their immediate economic situation and conditions, and this also lent to them a specific common
identity. Soldiers were regarded as a specific element in the make-up of society. In the late ninth
or early tenth century, the emperor Leo VI notes that they are one of the pillars of the Roman polity,
along with the tillers of the soil. Unlike peasants, soldiers were united by common organizational
imperatives, behavioral code, and specialized technical language of command. The ordinary, non-
military population often found themselves in conflict with the interests of the soldiers, especially
where the supplying and quartering of troops was concerned. Soldiers had been guaranteed a
specific place in the Christian order of things since at least the fourth century, and they were in any
case the visible representatives - whether en masse or individually - of the existence of the Roman
state. They were the ‘fellow-soldiers’ of the emperors themselves, who referred to them symbolically
in the ninth and tenth centuries as ‘their sons-in-law’ and saw themselves as their spiritual father.
Soldiers were often closely integrated into local society, recruited from particular localities and
served in the same units, tending thus to share similar loyalties and a similar ‘common sense’ of how
their world worked.

Soldiers and monks thus had much in common from the point of view of their cohesion and
organization in groups, their solidarity and identity as a group or as a set of sub-groups, as a set of
‘micro-structures’ within a larger social-cultural body. Yet there were also important differences,
which I will consider in the following discussion.
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Multiple Hierarchies:
Monastic Officers, Ordained Monks, and Wearers of the Great and the Small
Habit at the Stoudios Monastery (10"-11" Centuries)

Byzantine monasteries were complex institutions. The communities that they harboured were
not random collections of atomised individuals but clearly stratified social systems. Moreover, there
existed multiple hierarchies, which were based on quite different criteria. The present paper analyses
a monastic rule that was composed at the Constantinopolitan monastery of Stoudios in the late tenth
century. This text mentions three different hierarchies - monastic officers such as oikonomos and
docheiarios; priests and deacons; and the wearers of the great and the small habit - and attempts to
correlate these hierarchies with each other in order to diffuse tensions that might arise between them.

Before we can delve into the discussion a few words need to be said about the Stoudios Typikon.
The original text is lost and must be reconstructed through comparison of later adaptations. The most
important witness is a Church Slavonic translation of a rule that the Constantinopolitan patriarch
and former Stoudite abbot Alexius (1025-1043) had given to a monastery of the Theotokos, which he
had founded in the capital. This now lost rule was undoubtedly based on the Stoudios Typikon since
the Church Slavonic translation contains numerous references to Stoudite traditions. Independent
confirmation comes from five texts dating to the twelfth century, the rules of the Southern Italian
monasteries of Patirion, Soter and Trigona, and the rules of the Pantokrator and Mamas monasteries
in the capital itself. Each of these texts contains stipulations that are also found in the Typikon of
Alexius. These stipulations can therefore be claimed for the Stoudios Typikon.

Monastic Officers

The first hierarchy to be considered is that of the monastic offices or diakoniai, which ensured
the survival of the community. In this context, too, the Stoudios Typikon emphasises the absolute
supremacy of the abbot. Not only the officers but also their deputies should be directly appointed
by him. Moreover, he could depose any officer who did not live up to his expectations. Similar
stipulations are found in other monastic rules of the time. Yet this does again not mean that they are
a true reflection of reality. From the Catecheses of Symeon the New Theologian we know that monks
banded together, forming friendships, and lobbied the abbot to give them offices, which they then
regarded as their personal fiefs. Symeon speaks about his own community but we can assume that
the situation at Stoudios was no different.

However, it would be wrong to conclude that all evidence gleaned from the Stoudios Typikon
is untrustworthy. The information that it gives about the various offices and their ranking is most
likely accurate. This information is contained in a list of diakonetai. Versions of this list are found in
three adaptations of the Stoudios Typikon. Through comparison of these versions we can establish
that the original text contained the sequence of oikonomos, docheiarios and ekklesiarches, followed
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by skeuophylax, apothekarios and nosokomos. The order in which the officers appear undoubtedly
reflects their relative status within the hierarchy of the diakoniai. A look at other rules helps us
to identify features that are specific to the Stoudios Typikon. The Petritzos Typikon, the Evergetis
Typikon and the Patmos Typikon list the oikonomos, the ekklesiarches and the docheiarios. Here
the sequence of ekklesiarches and docheiarios is thus reversed. We can conclude that the Stoudios
Typikon gives the ekklesiarches who was in charge of the organisation of church services an unusually
low rank within the monastic hierarchy.

Priests and Deacons

This does not mean, however, that at the Stoudios monastery the liturgical dimension was deemed
to be of lesser importance than was the case elsewhere. At this point we need to turn our attention to
another figure, the head priest of the monastery. In the Stoudios Typikon the head priest was given an
important role. This is evident from two passages that explain who should take over the functions of the
abbot when he was absent from the monastery or otherwise incapacitated. The first of these passages
concerns church services. We are told that the ekklesiarches should not sound the board and the priest
should not perform the liturgy without having obtained a blessing from the abbot. However, when the
abbot is absent, this task is performed by the oikonomos, and when the oikonomos is also absent it is
performed by the head priest. Here we get a glimpse of an alternative hierarchy where the head priest
has the third rank after the abbot and the oikonomos. The same pattern can be found in the description
of the ritual observed during meals in the refectory. There we are informed that the abbot must give
the signal and bless the drink before the monks can eat, but that this task can also be performed by the
oikonomos, or alternatively by the head priest. Significantly, the Evergetis Synaxarium, which contains
the same stipulations, has in each case the sequence of abbot, oikonomos and ekklesiarches.

The very title of protopresbyteros implies the existence of a hierarchy consisting of priests,
deacons and sub-deacons. This hierarchy had its origin in the lay church. The absence of the
protopresbyteros from the list of officers in the Stoudios Typikon suggests that at the Stoudios
monastery the two hierarchies were regarded as being separate from one another. That this was not
a matter of course can be seen from a comparison with the Petritzos Typikon where the ordained
monks are inserted as a group into the sequence of monastic officers between the ekklesiarches and
the docheiarios. This arrangement suggests not only that the ekklesiarches was higher ranking than
the priests but also that he had some kind of authority over them. It may be for this reason that the
Petritzos Typikon makes no mention of a protopresbyteros.

That such merging of the two hierarchies is not found in the Stoudios Typikon is surely significant.
One of the reasons for this separation was no doubt the size of the monastic community: Nicetas
Stethatos proudly speaks of the great monastery of the Stoudites. It must have led to a tendency towards
specialisation and division of labour. Such specialisation in turn may have caused members of each
hierarchy to see themselves as a distinct group with its own agenda. Here comparison with the texts
from the Evergetis monastery is instructive. The Evergetis Typikon focuses on the hierarchy of the
diakoniai and makes no mention of the hierarchy of ecclesiastical ranks. References to priests only occur
in descriptions of church services where they perform their various liturgical functions. The Evergetis
Synaxarion where one would expect more detailed information is equally reticent about this topic.

How important a role the ecclesiastical hierarchy played at Stoudios can be seen from a passage
in the Stoudios Typikon that sets out how monks should behave during church services. This passage
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contains detailed instructions about the order of precedence. There we can see that the Stoudios
Typikon recognised the existence of an alternative hierarchy of priests and deacons that, during church
services at least, overrode the hierarchy of monastic offices. The docheiarios and the other high-ranking
officers had to content themselves with the position that reflected their ecclesiastical rank. Only for the
oikonomos an exception was made, no doubt because he was considered to be the abbot’s lieutenant.

The discussion so far suggests that the focus on the ecclesiastical hierarchy in the Stoudios
Typikon was unusual at the time. In addition, it can be argued that it was a relatively recent
development. At this point we need to return to the description of the ritual observed during
communal meals. As we have seen all eventualities were covered. When the abbot was absent the
oikonomos took over his role and when the oikonomos, too, was absent the head priest stepped into
the breach. However, this basic pattern is then modified: we are told that when the oikonomos is not
a priest he only gives the sign for the meal to begin but asks the head priest to perform the blessing.
This shows clearly that it was not considered acceptable for a lay monk to give blessings even if he
had as high a rank as the oikonomos. This implicitly negates the claim that monks could be equal
or even superior to priests, which was made at the time by Symeon the New Theologian. As is well
known, Symeon had argued that monks were better confessors than lay priests. In the course of the
eleventh century this point of view came under attack from the lay church, which insisted that the
ability to give absolution was conferred through the act of ordination. Later Constantinopolitan
rules show that in time even monastic milieus came to accept this argument. They stipulate that
simple monks can only hear confession if they have a special dispensation from the patriarch. In
light of this controversy the Stoudios Typikon can be considered ‘modern’ Despite its relatively
early date it already has an ‘ecclesiastical’ rather than a monastic character. The hypothesis that the
rise of the priests was a recent phenomenon finds support in the earlier Stoudios Hypotyposis. The
Hypotyposis has come down to us in two versions. The later version frequently mentions ordained
monks as a group and once even refers to the protopresbyteros, features that are still lacking in the
earlier version. This attests to the growing importance of priests and deacons in the tenth century.

The Stoudios Typikon gives the clear impression that at the Stoudios monastery the ordained
monks were in the ascendancy, making the most of their special status. However, we need to remember
that its stipulations do not necessarily reflect contemporary practice. To some extent they may only
have been an expression of the views of its authors. In this case one could argue that the priests, and
the head priest in particular, had a hand in the compilation of the Stoudios Typikon, which would have
served as a vehicle for their aspirations. This would also explain why monastic officers are characterised
as trouble-makers. Comparison with the Petritzos Typikon reveals the significance of this detail. The
author of this text also envisages a case where ordained and lay monks clash. Yet here the potential
culprit is not a monastic officer but a priest who is not content with his place in the community.

Wearers of the Great and the Small Habit

Matters were complicated even further by the existence at the Stoudios monastery of yet another
hierarchy, the distinction between the wearers of the great and the small habit. This distinction
seems to have had its origins in the eighth century. Its fully developed form can be seen in the
eleventh-century Life of Lazarus of Galesion. This saint received the small habit in an Anatolian
monastery and then went to the Sabas monastery near Jerusalem whose abbot conferred on him the
great habit. At the Stoudios monastery the custom was only introduced after the death of Theodore
who in one of his letters had rejected it categorically.
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The treatise On Stoudite Customs of the Stoudite monk Nicetas Stethatos shows the extent to
which the distinction between the two habits structured the daily life of the monks. The interactions
of wearers of the great habit followed a complex ritual, which differed considerably from the
manner in which wearers of the small habit greeted each other. The Typikon of Alexius gives a
similar impression. There penances and funerary rites vary according to whether a monk wears the
great or the small habit. This raises the question: how does the distinction between the two habits
relate to the other hierarchies that existed at the Stoudios monastery? A partial answer is given
by a passage in the Stoudios Typikon, which informs us that ordained monks coming from other
monasteries could only perform the liturgy after they had received the great habit. The purpose of
this arrangement is clear: it is to prevent confusion between the two hierarchies. There can be wearers
of the great habit who are not ordained but each ordained monk must be a wearer of the great habit.
The Stoudios Typikon attests to this practice when it stipulates that the abbot should be chosen from
among the ordained monks or from among the non-ordained wearers of the great habit. A passage
that is only found in the Typikon of Alexius confirms this pattern. There we read that during the
elaborate ceremony of the aspasmos the two choirs should genuflect before abbot and oikonomos in
the following order: first priests, then deacons, then the other wearers of the great habit, and finally
the wearers of the small habit. Here we are clearly in the presence of a finely calibrated system. The
ecclesiastical hierarchy asserts itself at the highest level: there we find priests who are at the same
time wearers of the great habit. However, at the next level the alternative hierarchy makes itself felt:
wearers of the great habit who are not ordained are on a par with their colleagues who have attained
the rank of deacon. Such attempts to harmonise different hierarchies were most likely not confined
to the Stoudios monastery. A similar scenario is found in the Life of Lazarus of Galesion where we
are told that the abbot of the Sabas monastery sent the saint off to be ordained priest immediately
after he had been given the great habit. However, it is possible that the extension of this system to
the deacons is a specifically Stoudite trait.

At this point one would like to know how the hierarchy of the monastic offices fitted into this
framework. Unfortunately the Stoudios Typikon contains very little information about this matter.
No mention of diakonetai is made in the description of the ritual of the aspasmos. However, it can
be argued that monastic officers found themselves at the second level. As we have seen earlier, the
text assumes that at least some of them were deacons. In this case, too, the priests would thus have
maintained their primacy.

Conclusion

Analysis of the Stoudios Typikon and other Stoudite texts has shown that there existed multiple
hierarchies within the Stoudios monastery, which were based on different criteria, but that ways had
been found to correlate these hierarchies in order to minimise conflict. The first hierarchy was that
of the monastic officials who were responsible for the administration of the monastery. The list of
officials in the Stoudios Typikon by and large tallies with similar lists in other monastic rules. For
example, the highest-ranking official is the oikonomos. There is, however, one idiosyncratic feature.
The ekklesiarches who in other rules is second only to the oikonomos is in the Stoudios Typikon
demoted by one rank. The significance of this discrepancy reveals itself when we turn our attention
to the second hierarchy, that of priests and deacons. The highest-ranking member of this group,
the head priest, emerges as a rival of the ekklesiarches. In other monastic rules the ekklesiarches
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takes over the ceremonial duties of the abbot when both the abbot and the oikonomos are absent.
At the Stoudios monastery, however, the head priest has assumed this role. The fact that the head
priest does not appear in the list of monastic offices suggests that the two hierarchies were clearly
separated. This is again in contrast to other rules where priests and deacons seem to have been
subordinated to the ekklesiarches as a regular member of the hierarchy of monastic offices. There can
be no doubt that ordained monks had a privileged position in the Stoudios Typikon. Only members
of this group were allowed to give blessings. Even the oikonomos had to rely on their services if he
was a layman. Moreover, in the church the order of precedence followed the ecclesiastical hierarchy
and not the hierarchy of the monastic offices, with the sole exception of the oikonomos. Problems
that might have arisen from this discrepancy seem to have been contained because all officers were
at least deacons. The existence of a third hierarchy, that of wearers of the great and the small habits,
introduced a further complicating factor. In order to minimise tensions it was stipulated that all
priests and deacons should be wearers of the great habit. Other Stoudite sources suggest that the
stipulations of the Stoudios Typikon were never fully implemented. However, there can be little
doubt that these stipulations reflected the views of the ordained members of the community who
are also the most likely authors of the text.
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The Microstructures of Revolt and the Historiographical Image
of the People in High-Medieval Constantinople

The revival of popular involvement in the political life of Constantinople after the 10* century
has drawn much attention by modern historians. Less effort has been directed, however, towards
problematizing the Byzantine historiographers’ inclination to often project an image of the people
as a single political body, acting with a single wil